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ÖN SÖZ 

1908 yılında II. Meşrutiyetin ilanından sonra İstanbul’da yoğun şekilde görülen 

cemiyet kurma ve basın organları çıkarma faaliyetlerine tasavvuf erbabı da dahil 

olmuştur. Bu dönemde, yayın hayatına başlayan dînî, ahlâkî ve tasavvufî içerikli 

dergilerden biri de Mekârimü'l-Ahlâk’tır.  

 

Fatih Dersiâmı Hâfız Mehmet Tevfik Efendi'nin sahibi ve başyazarı olduğu dergideki 

dînî ve ahlâkî makalelerin Birgivî'nin eserleri başta olmak üzere Gazzâlî, Hâdimî ve 

Ebu’l-Leys es-Semerkandî gibi alimlerin çalışmalarından yararlanılarak hazırlandığını 

gözlemledim. Bir başka gözlemim ise dergide daha çok dînî ve ahlâkî konulara ağırlık 

verilmekle birlikte dönemin siyasi ve sosyal problemlerine de yer verilmesidir. 

 

II. Meşrutiyet sonrasında çıkan tasavvufî dergiler içerisinde Cerîde-i Sûfîye, Tasavvuf, 

Muhibbân, Hikmet ve Mihrâb hem yazar kadrosunun bilinen sûfilerden olması hem de 

tasavvufî içerik bakımından öne çıksa da Mekârimü’l-Ahlâk dergisi de içerik 

açısından tasavvufî ve ahlâkî mahiyettedir. Bununla birlikte Mekârimü'l-Ahlâk dergisi 

tasavvuf araştırmalarında fazla dikkat çekmemiştir. Bunun sebebi yazarların Esad 

Erbilî hariç diğer dergilerdeki gibi meşhur şahıslar olmamasıdır. Ancak yapılmış olan 

ön okumalarda tasavvuf tarihi açısından derginin incelenmesinin yararlı olacağı 

düşüncesine vardım. Bu sebeple tez konusu olarak dergideki makalelerin tahlilini 

çalışmaya karar verdim. Dolayısıyla bu çalışmanın amacı, Mekârimü'l-Ahlâk 

dergisinin tasavvuf literatürü içerisinde hak ettiği yeri almasını sağlamaktır.  

 

Çalışma beş bölümden oluşmaktadır. Birinci bölüm Girişte tezde ele alınan amaç, 

problem ve çalışmanın önemi açıklandıktan sonra varsayımlar ve sınırlılıklar 

belirtilerek tanımlar üzerinde durulmuştur. İkinci bölümde dergi hakkında genel 

bilgiler sunulmuş; derginin imtiyaz sahibi, yayın süresi, fiyatı, basıldığı matbaalar, 

yayınlanma amacı, kaynakları, okuyucu kitlesi, konuları ve yazarları hakkında özet 

bilgiler verilmiştir. Üçüncü bölümde dergide yer alan tasavvufî makalelerin tahlili 

yapılmıştır. Dördüncü bölümde ise tahlili yapılan makalelere ait metinlerin 

transkripsiyonu yapılmıştır. Beşinci bölümde çalışmada ulaşılan sonuçlar 

açıklanmıştır.  
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ÖZET 

MEKÂRİMÜ'L-AHLÂK DERGİSİNDE YAYIMLANAN 

TASAVVUFİ MAKALELER: METİN VE İNCELEME 

Cihad KARAMAN 

Yüksek Lisans, Temel İslâm Bilimleri 

Tez Danışmanı: Dr. Öğr. Üyesi Mustafa ÖZSARAY 

Ocak, 2025 - 255 Sayfa 

Osmanlı Devleti'nde II. Meşrutiyet dönemi, birçok alanda yeniliklerin ve değişimlerin 

yaşandığı bir zaman dilimi olarak tarihteki yerini almıştır. Bu dönem, Osmanlı'da 

çeşitli alanlarda birçok derginin yayımlanmaya başlamasıyla Türk basın tarihinde de 

bir dönüm noktası olarak kabul edilir. Basın hayatının canlandığı bu dönemde, pek çok 

gazete ve dergi yayın hayatına giriş yapmıştır. Bu çalışmada, II. Meşrutiyet sonrası 

yayın hayatına başlayan Osmanlı dergilerinden “Mekârimü'l-Ahlâk” incelenmiştir. 

Dînî, ahlâkî ve edebî içeriklere odaklanan “Mekârimü'l-Ahlâk”, toplam 30 sayı 

yayımlanmıştır. Yazı dili Osmanlı Türkçesi olan dergi haftalık periyotlarla 

okuyucularla buluşmuştur.  

Bu dergi, aynı zamanda dönemin sosyal ve kültürel yapısını da aydınlatmaktadır. Tez 

kapsamında, dergide yer alan “İlm-i Ahvâl-i Kalb”, “Ahlâk-i Hasene”, İktisâb-ı 

Mehâsin-i Ahlâka Dâir, “Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye”, “Ahlâk-ı 

Muhammediyye” ve “Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasîhati” başlıklı tasavvufî içerikli 

makaleler incelenip tahlil edilmiştir. Makalelerin içeriği analiz edilerek, dönemin 

ahlâkî ve dînî değerleri hakkında bilgi sunulmuştur. Makalelerin aslı, araştırmacıların 

daha rahat ulaşmalarını sağlamak amacıyla transkribe edilmiştir. Ayrıca, derginin tüm 

sayılarında yer alan makaleler konuları ile listelenmiştir.  

Bu çalışma, II. Meşrutiyet sonrasında ulema ve meşâyih riyasetinde yürütülen basın 

faaliyetleri, dönemin bireysel ve toplumsal problemleri ve dinamikleri ile bunlara 

yönelik önerilen çareleri inceleyecek araştırmacılar için bir kaynak olmuştur. 

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Tarikat, II. Meşrutiyet, Hâfız Tevfik Efendi, 

Mekârimü’l-Ahlâk 
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ABSTRACT 

SUFI ARTICLES PUBLISHED INTHE JOUMAL MEKÂRIMU'L-

AHLÂK: TEXT AND REVIEW 

Cihad KARAMAN  

Master, Basic Islamic Sciences 

Thesis Advisor: Asst. Dr. Mustafa ÖZSARAY 

January, 2025 - 255 Pages 

The Second Constitutional Monarchy period in the Ottoman Empire has taken its place 

in history as a time of significant innovations and transformations in various fields. 

This period is also considered a turning point in the history of the Turkish press, as 

numerous magazines began to be published in diverse fields during this era. With the 

revitalization of press activities, many newspapers and magazines entered into 

publication. This study examines “Mekârimü'l-Ahlâk,” one of the Ottoman magazines 

launched after the Second Constitutional Monarchy. Focusing on religious, moral, and 

literary content, “Mekârimü'l-Ahlâk” was published in a total of 30 issues Within the 

scope of this thesis, Sufi-themed articles published in the journal, including İlm-i 

Ahvâl-i Kalb, Ahlâk-i Hasene, İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir, Hiyel-i Şeytâniyye ve 

Desâyis-i Nefsâniyye, Ahlâk-ı Muhammediyye, and Hâdimî Merhûmun Oğluna 

Nasîhati, have been analyzed and examined. By analyzing the content of these articles, 

insights into the moral and religious values of the era are provided. The original texts 

have been transcribed to ensure easier access for researchers. Furthermore, all articles 

published in the magazine have been categorized and listed by topic. This study serves 

as an important resource for researchers examining the press activities conducted 

under the leadership of scholars and Sufi figures during the Second Constitutional 

Monarchy, as well as the individual and societal issues of the period and the proposed 

solutions to these challenges. 

Keywords: Sufism, Tariqa, Constitutional Monarchy II, Hâfız Tevfik Efendi, 

Mekârimü'l-Ahlâq  
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BİRİNCİ BÖLÜM 

GİRİŞ 

1.1. Problem 

Osmanlı İmparatorluğu'nun son döneminde, II. Meşrutiyet'in ilanı ile toplumsal ve 

kültürel alanda önemli değişimler yaşanmıştır. Bu dönemde, tasavvuf erbabı 

tekkelerde görülen ataleti gidermek ve yapılan yanlışlıkları düzeltmek için  yeni bir 

kültürel hareket de başlatmıştır. Bu hareketin bir parçası olarak kurulan tasavvufî 

cemiyetler ve yayımlanan dergiler sufîlerin tekkelerde görülen problemleri çözme 

noktasındaki gayretlerini göstermektedir. Diğer taraftan yayımlanan tasavvufî dergiler 

Osmanlı toplumunun manevî ve ahlâkî yapısını anlamak açısından önemli veriler 

sunmaktadır. Aynı zamanda bu cemiyetler ve dergiler tasavvufun modernleşen 

Osmanlı toplumundaki rolünü ve etkisini de yansıtmaktadır. 

İstanbul’daki önde gelen kalem erbabı meşayih yayımladıkları Cerîde-i Sûfîye, 

Tasavvuf, Muhibbân, Hikmet ve Mihrâb gibi dergilerdeki yazılarıyla tekke ve tarikat 

kurumlarını ihya etmeye ve müritleri bilgilendirmeye çalıştıkları gibi devlet ve 

toplumla ilgili problemlere dair görüşlerini de açıklamaya çaba sarfetmişlerdir.1 Yine 

bu dergiler tasavvufun yanı sıra dönemin diğer ilmî ve edebî konularına da yer 

vermişlerdir. Bu bakımdan söz konusu ettiğimiz dergiler Osmanlı toplumunun 

modernleşme sürecinde tasavvufun yerini ve etkisini anlamak açısından önemli 

kaynaklardır.2 

Osmanlı tasavvuf tarihi ile ilgili akademik çalışmalarda yukarıda adı geçen dergiler 

daha çok zikredilmiştir. Ancak bunlar dışında tasavvufî ve ahlâkî içerikli başka dergi 

var mı sorusuna cevap bulabilmek için yaptığım araştırma sırasında Mekârimü'l-Ahlâk 

 
 

1 Mustafa Özsaray, Arşiv Belgeleri Işığında Osmanlı’da Devlet-Tekke İlişkileri (XIX. Yüzyıl) 

(İstanbul: İz Yayıncılık, 2021), 542.  

2 Mustafa Aşkar, Tasavvuf Tarihi Literatürü (İstanbul: İz Yayıncılık, 2015), 280. 
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isimli bir dergiyi farkettim. Dergideki yazıları incelediğimde tasavvuf ile ilgili yazılar 

olduğunu gördüm. Bu sebeple tez konusu olarak bu dergi üzerinde çalışmak istedim. 

Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin sadece Zülfikar Güngör tarafından yayımlanan bir 

inceleme makalesi3 olduğunu, herhangi bir tez çalışması yapılmadığını tespit ettikten 

sonra derginin 30 sayısını Hakkı Tarık Us Arşivi ve İstanbul Büyükşehir Belediyesi 

Atatürk Kitaplığı’ndan temin ettim. Bu aşamadan sonra özellikle dergide çıkan 

makalelerden altısının son dönem Osmanlı Tasavvufî düşüncesinin anlaşılmasına 

katkı sağlayacağına kanaat getirdim.        

Bu çerçevede tezin problemini oluşturan soruları şöyle ifade edebilirim: Mekârimü'l-

Ahlâk dergisi, bu bağlamda, Osmanlı'nın son dönemindeki tasavvufî düşünce ve 

pratikleri ne derece yansıtmaktadır? Bu dergi ve içindeki makalelerin literatür içindeki 

yeri nedir? Mekârimü'l-Ahlâk dergisinde yayınlanan tasavvuf konulu makaleler, 

Osmanlı toplumunun dinî ve ahlâkî değerlerini nasıl şekillendirmiştir? Derginin 

toplum üzerindeki etkileri ve bu alandaki rolü tam olarak nedir? Mekârimü'l-Ahlâk 

dergisinin yayın politikası ve amacı nedir? Derginin yayımlandığı dönemdeki 

toplumsal ve siyasi olaylarla ilişkisi nasıldır? 

 

1.2. Amaç 

Bu çalışmada, Mekârimü'l-Ahlâk dergisinde yer alan tasavvufî makalelerin tahlili 

yapılacak ve bu makalelerin Osmanlı'nın son dönemindeki tasavvuf düşüncesine 

katkıları incelenecektir. Bu tahlil, dönemin tasavvufî hareketlerinin ve fikirlerinin 

anlaşılmasına katkıda bulunacak ve Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin bu alandaki etkisini 

ortaya koyacaktır. 

Söz konusu makaleler, Osmanlı Devleti’nin son dönemlerinde tasavvufun durumunu, 

tasavvufî düşüncenin dönüşümü ve tasavvuf edebiyatının yansımalarını göz önüne 

sermektedir. Araştırma kapsamında, seçilen makalelerin içeriği, kaynakları, yazım dili 

ve üslubu detaylı bir şekilde tahlil edilmiştir. Nitel araştırma yöntemlerine 

başvurularak, belge tahlili ve içerik tahlili teknikleri uygulanmıştır. Araştırmanın 

 
 

3 Zülfikar Güngör “Ahlâkî ve Edebî Bir Osmanlı Dergisi: Mekârimü’l-Ahlâk”, Tasavvuf İlmî 

ve Akademik Araştırma Dergisi V, sy. 12 (2004): 225-238. 
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temel amacı, Mekârimü'l-Ahlâk dergisinde yer alan tasavvufî makaleleri inceleyerek, 

II. Meşrutiyet sonrasındaki tasavvufî düşüncenin dergi üzerindeki yansımalarını 

belirlemektir. 

 

Bu tez çalışması, Osmanlı Devleti’nin son dönemlerinde yayınlanan ahlâkî bir 

derginin, dönemin dinamiklerini ve düşünce yapısını nasıl yansıttığını, ayrıca Ahlâk-

Tasavvuf ilişkisi ile ilgili makalelerin Mekârimü'l-Ahlâk perspektifinden nasıl 

değerlendirildiğini araştırmaktadır. Çalışma sürecinde, arşiv belgeleri, kitaplar, 

makaleler, tebliğler ve dönemsel yayınlar gibi çeşitli kaynaklardan faydalanılmıştır. 

Tezin yapısı ve bölümleri, tarihsel kronolojiye uygun bir sıralama ile düzenlenmiştir. 

Tez metninde, dergide yer alan Tasavvuf içerikli makalelere, yorum ve görüşlere 

odaklanılarak, o döneme ait ahlâkî ve Tasavvufî düşüncelerin tahlili 

gerçekleştirilmiştir. Bu tez, Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin, Osmanlı düşünce 

dünyasının son dönemlerine ışık tutan önemli bir kaynak olduğunu ortaya 

koymaktadır. 

 

1.3. Araştırmanın Önemi 

Mekârimü'l-Ahlâk dergisi II. Meşrutiyet dönemi Osmanlı toplumunun sosyal, dinî ve 

kültürel yapısını yansıtan önemli bir yayındır. Dergi, özellikle tasavvufî konulara 

odaklanarak, Osmanlı toplumunun mânevî dünyasını ve ahlâkî değerlerini ele almıştır. 

Bu nedenle, derginin incelenmesi, Osmanlı'nın modernleşme sürecinde tasavvufun ve 

dinî düşüncenin rolünü anlamak açısından büyük önem taşır. Ayrıca bu dergi, Osmanlı 

Devleti’nin son dönemlerinde tasavvufun durumunu, tasavvufî düşüncenin gelişimi ve 

tasavvuf edebiyatının yansımalarını da ortaya koymaktadır. Bu yüzden, bu araştırma, 

ilgili makalelerin tahlili üzerinden tasavvufun bu dönemdeki etkisini belirlemesi 

açısından önemlidir. 

Dergideki makaleler, dönemin sosyal ve kültürel dönüşümleriyle birlikte tasavvufî 

düşüncenin nasıl şekillendiğini ve bu düşüncenin toplumsal hayatta nasıl yer 

bulduğunu anlamak için kritik bir kaynaktır. Dolayısıyla bu araştırma da dönemin 

tarihi ve fikrî arka planının anlaşılmasına katkı sağlayacaktır. Çalışmanın bir başka 

önemi, söz konusu makalelerin tahlili üzerinden Ahlâk-Tasavvuf ilişkisini inceleyecek 

olmasıdır. Dergideki tasavvufî makaleler, ahlâkî değerlerin tasavvufî öğretilerle nasıl 
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harmanlandığını ve bu öğretilerin toplumda nasıl algılandığını ortaya koymaktadır. Bu 

bağlamda, çalışma ahlâk ve tasavvuf ilişkisini, Mekârimü'l-Ahlâk dergisi 

perspektifinden değerlendirerek, bu alandaki fikri birikim ve tartışmalara ayna 

tutacaktır. Ayrıca bu araştırma, Osmanlı tasavvuf literatürüne ve basın tarihine önemli 

katkılar sunacaktır. Dergideki makaleler aracılığıyla, Osmanlı'nın son döneminde 

tasavvufun toplumsal ve entelektüel yaşamdaki yeri ve önemi daha iyi 

anlaşılabilecektir.  

Mekârimü'l-Ahlâk dergisi, Osmanlı'nın son dönemindeki fikrî dinamikleri ve bu 

dinamiklerin toplum üzerindeki etkilerini yansıtması bakımından da değerlidir. 

Dolayısıyla dergi üzerinde yaptığım bu çalışma, dergide yer alan tasavvufî içerikli 

makaleler aracılığıyla, dönemin entelektüel çevrelerinde tartışılan konuların ve bu 

tartışmaların toplumsal yansımalarının incelenmesini de mümkün kılacaktır. Öte 

yandan bu araştırma, Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin Osmanlı düşünce dünyasına yaptığı 

katkıları ve bu dönemde tasavvufun toplumsal ve kültürel hayat üzerindeki etkisini 

ortaya koyarak, Osmanlı'dan Cumhuriyet'e geçiş sürecinde dînî ve ahlâkî düşüncenin 

geçirdiği safhaları anlamamıza da yardımcı olacaktır. 

 

1.4. Varsayımlar 

Bu araştırmada aşağıdaki varsayımlar benimsenmiştir: 

1. Mekârimü'l-Ahlâk dergisi, Osmanlı toplumunun ahlâkî ve dînî değerlerini 

yansıtmakta ve bu değerlerin korunmasına yönelik bir misyon üstlenmektedir. 

2. Derginin içeriği, dönemin toplumsal sorunlarına ve ahlâkî değerlere ilişkin 

önemli bilgiler sunmaktadır. 

3. Derginin yayımlandığı dönemde, Osmanlı toplumunun modernleşme süreci, 

derginin yayın politikası ve içeriği üzerinde etkili olmuştur. 
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1.5. Sınırlılıklar 

Bu araştırma, Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin belirli sayıları ve içerikleri ile sınırlıdır. 

Derginin tüm sayılarının ve içeriklerinin tez kapsamında incelenmesi mümkün 

olmayacağından, seçilen örneklem üzerinden tahlil yapılacaktır. Ayrıca, araştırmanın 

tarihsel bir çalışma olması nedeniyle, dönemin koşulları ve olayları hakkında mevcut 

kaynaklarla sınırlı kalınacaktır. 

 

1.5.1. Kaynakların Toplanması ve Yeniden İnşası Süreci 

Tez çalışmamın ana kaynağı Mekârimü'l-Ahlâk dergisinin yayımlanmış olan 30 sayılık 

dergi serisi idi. Ancak, derginin tüm sayılarının bir arada olduğu koleksiyona 

kütüphanelerde ve arşivlerde rastlanmamıştır. İlk olarak Hakkı Tarık Us Arşivi’ne 

başvuruldu, fakat bu arşivde derginin eksik ve mükerrer taranmış sayfaları ile 

karşılaşılmştır. Derginin bazı sayılarına ait kapaklar da mevcut değildi. Bunun 

ardından İstanbul Büyükşehir Belediyesi Atatürk Kitaplığı'ndaki taranan nüshalara 

erişildi. Ancak burada da eksik sayfalar bulunmaktaydı. 

Derginin dikkat çekici bir özelliği, her sayısının sayfa numaralarının birbirini takip 

edecek şekilde tasarlanmış olmasıydı. Dergi ilk sayısının sayfası 1’den başlayarak, 30. 

sayı kadar sayfa numarası 240. sayfa olarak kesintisiz bir şekilde devam etmekdir. Bu 

özelliği dikkate alarak, iki arşivde yer alan eksik sayıları ve taranmış sayfaları titizlikle 

incelendi. Kapaklar ve metinlerin eksik olduğu yerlerde, sayfa numaraları ve içerikte 

yer alan konular üzerinden eksikleri tespit ederek tam bir dergi koleksiyonu 

oluşturuldu. 

Bu şekilde, toplamda 240 sayfa olacak şekilde derginin tam ve eksiksiz bir kopyası 

elde edilmiş oldu. Bu süreç, hem tarihe dayalı kaynakların korunmasının hem de 

derginin dönemine dair değerli bilgilerin akademik çalışmalara kazandırılmasının 

önemini bir kez daha göstermektedir. 
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1.6. Tanımlar 

• Mekârimü'l-Ahlâk: Fatih Dersiâmı Mehmet Tevfik Efendi riyasetinde II. 

Meşrutiyet sonrasında yayımlanan, tasavvufî ve ahlâkî konuları ihtiva eden haftalık 

dergi. 

• Ahlâk: Bir toplumun veya bireyin benimsediği, doğru ve yanlış davranışları 

belirleyen değerler bütünü. 

• Osmanlı'nın Son Dönemi: Osmanlı Devleti’nin son yılları, özellikle 19. 

yüzyılın sonları ve 20. yüzyılın başları. 

• Modernleşme:  Az gelişmiş veya gelişmekte olan toplumların Batı'nın 

etkisiyle, siyasal, sosyal, ekonomik ve kültürel alanlarda değişim ve yenilikleri 

yaşaması süreci. 
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İKİNCİ BÖLÜM 

MEKÂRİMÜ'L-AHLÂK DERGİSİ HAKKINDA GENEL 

BİLGİLER 

2.1. Derginin İsmi 

Mekârimü’l-Ahlâk, Fatih dersiâmlarından Hâfız Mehmed Tevfik Efendi'nin sahibi 

olduğu, İstanbul'da yayımlanan haftalık bir ahlâk ve edebiyat dergisidir. Derginin adı, 

(  Ben güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildim.”4 hadis-i“ (بعُ ثْتُِ لأتَُ ِّمَِ مَكَار مَِ الَأخْلَاقِ 

şerifinde geçen “mekârime’l ahlâk” ibaresinden alınmıştır. Derginin ilk sayısında 

sahibi tarafından yazılan İlm-i Ahvâl-i Kalb başlıklı seri yazıda da bu belirtilmektedir.5 

Bu yazıda, güzel ahlâkın ne olduğu, nasıl kazanılacağı, kalbin durumlarının nasıl 

bilineceği ve kalbin kötülüklerden nasıl temizleneceğine dair konular ele alınmıştır. 

Yazının amacı, okuyuculara kalp hallerini tanıtmak ve onlara güzel ahlâkın önemini 

vurgulamaktır. 

Mekârimü’l-Ahlâk ifadesi Arapça isim tamamlaması olup mekârim; asillik, yüksek 

erdem anlamlarına, ahlâk ise karakter ve davranış biçimi anlamına gelir. Etimolojik 

olarak, mekârim kelimesi Arapçada kerem (cömertlik) kökünden türetilmiştir ve 

genellikle cömertlik, asalet ve yüksek ahlâkî değerlerle ilişkilendirilir. Ahlâk kelimesi 

ise hulk kelimesinin çoğuludur ve huy, karakter, yaratılış ve mizaç anlamına gelir. Bu 

kelime, mânevî yaratılışa işaret eder ve Arapça’da türetildiği fiilin kök harfleri h-l-k; 

yaratmak, biçimlemek, oranlamak anlamındadır.6 

 
 

4 Ebû Abdullah Mâlik b. Enes b. Mâlik b. Ebû Âmir el-Asbahî el-Yemenî, el-

Muvatta’“Hüsnül-hulk”, 8, nşr. Muhammed Fuâd b. Abdulbâkî, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-

Türâsi’l-Arabî, 1406/1985),Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 2/381. 

5 Hafız Tevfik Efendi, “İlm-i Ahval-i Kalb”, Mekârimü’l Ahlâk, sy.1 (1326): 1. 

6 Muhammed b. Mükerrem İbn Manzûr, “h-l-k”, nşr. Abdullah Ali el-Kebîr, Lisânü’l-ʿArab 

(Kahire: Dârü’l-Maârif, t.y.), 10/15. 
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Resim 1.1: Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi İlk Sayısı 

Kaynak: Mekârimü’l Ahlâk, sy.1 (1326): 1 

Derginin isminden anlaşılacağı üzere yayınlanan yazılarda daha çok ahlâkî değerlere 

vurgu yapılmış ve iyi bir yaşam sürdürmenin temelinde yatan erdemler öne 

çıkarılmıştır.  

 

2.2.  Derginin Sahibi, Yazı Heyeti ve Yazarları 

1 Ramazan 1326 (27 Eylül 1908) tarihinde İstanbul’da haftalık periyotlarla 

yayımlanmaya başlayan Mekârimü’l-Ahlâk’ın ilk sayısının serlevhasında yer alan 

bilgiye göre derginin imtiyaz sahibi ve başyazarı Fatih dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Efendi’dir. Yine serlevhadaki bilgiye göre derginin yazı heyeti ise Fatih 

dersiâmlarından Hâfız Besim Efendi ile Rıza Bey’den oluşmaktadır.7   

Derginin önemli yazarları şunlardır: 

1- Hâfız Tevfik Efendi: Fatih dersiâmlarından olup imtiyaz sahibi ve başyazardır. 

Dergide ahlâk, tasavvuf ve dinî konularda yazılar yazmıştır.  

 
 

7 Mekârimü’l Ahlâk, sy.1 (1326): 1. 
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Hayatı hakkındaki malumat sınırlıdır. Bildiğimiz kadarıyla Sivaslı olan Hâfız Tevfik 

Efendi, Fatih medreselerinde ikinci ve üçüncü sınıflara usûl-i fıkıh dersleri vermiştir.8  

2- Hâfız Besim Efendi: Fatih dersiâmlarından olup yazı heyetindendir. Dergide ahlâk, 

tasavvuf ve dinî konularda yazılar yazmıştır. 

3- Rıza Bey: Derginin yazı heyetindendir. Dergide edebî ve kültürel konularda yazılar 

yazmıştır. 

4. Muhammed Es’ad Erbilî (1847-1931): Meşhur Nakşibendî şeyhi olup dergide üç 

makalesi ve bir şiiri yayımlanmıştır.9 

5- Seyfizâde Ali Rıza Efendi: Mekteb-i Hukûk-ı Şâhâne müdavimlerinden olup 

dergide hukuk, siyaset ve tarih konularında yazılar yazmıştır. 

6- Mehmet Behçet: Kasımpaşa’da Gazi Hasan Paşa Mektebi Muallim-i Evvelidir. 

Dergide İmam Gazzâlî’nin (ö. 505/1111) eserlerinden tercümeler yapmıştır. 

7- El-Hâc Edhem Pertevî: Sinop Mekteb-i İdâdî muallimidir. Dergide eğitim, dil ve 

edebiyat konularında yazılar yazmıştır. 

8- Mehmed Esad: Gümülcine’de Kır mahalle Müderrisidir. Dergide tasavvufî, ahlâkî 

ve dinî konularında yazılar yazmıştır. 

Dergide yazıları yayınlanan diğer yazarlardan bazıları ise Seyfizâde Rıza, Ebu’r-

Rızâzâde Rıza, Kılıçlı Hocazâde Ali Rıza, Hocazâde Mehmed Nuri, Mehmed Sâlim, 

Ali Tayyar ve Divrikli Hâfız Kadri’dir. 

Dergide neşredilen yazılar genellikle ahlâkî, tasavvufî, dinî ve edebî muhtevaya 

sahiptir. Yazıların büyük bir kısmı telif olmakla birlikte, tercüme olanlar da vardır. 

 
 

8 Abdullah AKIN, “Son Devir Osmanlı Medreselerinde Islahat Çalışmaları ve Fıkıh Eğitimi”, 

Oltu Beşeri ve Sosyal Bilimler Fakültesi Dergisi II, sy. 2 (2021): 308. 

9 Es’ad Erbilî’ye ait “Bir Makale-i Dîniyye-i Siyâsiyye” 16. sayıda, “Kemâlât-ı Beşeriyyeyi 

Avrupa’da Görenlere Karşı Müdafaa” 19. sayıda ve “İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir” 

23. sayıda yayımlanmıştır. Yine Es’ad Erbilî’nin bir tahmisi derginin 4 ve 23. sayısında 

yayımlanmıştır. Bu tahmis Niyazi Mısrî’nin bir şiirine yapılmıştır ve Dîvân-ı Es’ad’da 

neşredilmiştir. “İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir” isimli makale neşredilmiştir. (Bkz. 

Güngör, “Ahlâkî ve Edebî Bir Osmanlı Dergisi: Mekârimü’l-Ahlâk”, 227-231.) 
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Dergide ayrıca Osmanlı padişahlarının huzurunda yapılan ders örnekleri de yer 

almaktadır. Bu derslerden üç tanesi Medine-i Münevvere Müderrisi Arnavut Ömer 

Efendi’ye aittir.  

Dergide neşredilen bazı yazılar tefrika halinde birkaç sayı devam etmiştir. Ancak 

bunlardan dört tanesi tamamlanamamıştır. Bunlar şunlardır:  

1- İlm-i Ahvâl-i Kalb: Hâfız Tevfik’in hazırladığı ve Kur’ân, Sünnet, bid’at, şeriat, 

ibadet gibi konuları ele alan bir eserdir. 29 sayı yayınlanmış ancak son sayı hariç 

tamamlanamamıştır. 

2- Ahlâk-ı Muhammediyye: Kılıçlı Hocazade Ali Rıza’nın Peygamberimizin ahlâkî 

özelliklerini anlattığı bir eserdir. 13 sayı yayınlanmış ancak tamamlanamamıştır. 

3- Muhabbet-i ila’llah: Behçet Efendi’nin İmam Gazzâlî’nin bir makalesinin tercümesi 

olan bir eserdir. 4 sayı yayınlanmış ancak tamamlanamamıştır. 

4- Zina: Kılıçlı Hocazâde Ali Rıza’nın zina konusunu işlediği bir eserdir. 4 sayı 

yayınlanmış ancak tamamlanamamıştır. 

Dergide tamamlanmış önemli tefrikalar ise şunlardır: 

1- Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye: Behçet Efendi’nin Mevlânâ’nın 

Mesnevi’sinden tercüme ettiği bir hikayedir. 9 sayı yayınlanmıştır. 

2- Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fi’llah ve Buğz-ı fi’llah: İmzasız 

olarak yayınlanan bir makaledir. 6 sayı yayınlanmıştır. 10 

Mekârimü’l-Ahlâk, döneminin önemli bir ahlâk, tasavvuf ve dinî dergisi olarak 

değerlendirilebilir. Derginin yazarları, İslâm âlimlerinin eserlerinden yararlanarak, 

Osmanlı toplumunun mânevî ve ahlâkî sorunlarına çözüm aramışlardır. Dergi, aynı 

zamanda edebî ve kültürel konularda da zengin bir içeriğe sahiptir. Derginin eksik 

kalan tefrikaları ise bir kayıp olarak görülebilir. 

2.3.  Derginin Çıkış Amacı ve Yayın Politikası 

Mekârimü'l-Ahlâk dergisi, Osmanlı İmparatorluğu'nun son döneminde ortaya çıkan 

dînî ve ahlâkî değerlerin korunması ve geliştirilmesi amacıyla yayımlanmıştır. Dergi, 

 
 

10 Güngör, “Ahlâkî ve Edebî Bir Osmanlı Dergisi: Mekârimü’l-Ahlâk”, 227-228. 
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özellikle tasavvufî konulara odaklanarak, toplumun mânevî yapısını ve ahlâkî 

değerlerini güçlendirmeyi hedeflemiştir. II. Meşrutiyet dönemi, Osmanlı toplumu için 

önemli bir modernleşme süreci olarak kabul edilirken, bu süreçte tasavvufun ve dinî 

düşüncenin rolü de büyük bir önem kazanmıştır. Dergi, bu bağlamda, geleneksel dinî 

ve ahlâkî değerleri savunarak, modernleşme sürecine tasavvufî bir perspektif 

kazandırmayı amaçlamıştır. 

II. Meşrutiyet'in ilanı, Osmanlı toplumunda önemli sosyal, politik ve kültürel 

değişimlere yol açmıştır. Bu dönemde, birçok dînî ve tasavvufî dergi yayın hayatına 

başlamış, bunlar arasında Mekârimü'l-Ahlâk da dikkat çeken bir yayın olmuştur. 

Derginin amacı, dinî ve ahlâkî değerleri korumanın yanı sıra, tasavvufî düşüncenin 

modernleşme süreciyle uyumlu bir şekilde yeniden yorumlanmasını sağlamaktır. 

Derginin yayın politikasında, İmam Birgivî'nin (ö. 981/1573) din ve tasavvuf anlayışı 

önemli bir rol oynamıştır. 16. yüzyılda yaşamış olan İmam Birgivî, İslâm'ın saf ve katı 

kurallarına bağlı kalınmasını savunmuş ve tasavvufî pratiğin bazı yönlerine eleştirel 

yaklaşmıştır.11 Birgivî'nin bu yaklaşımı, dergide yayımlanan makalelere de yansımış, 

tasavvufun saf dînî değerlerle uyumlu olması gerektiği vurgulanmıştır. Dergide, 

tasavvufun yozlaşmasını önlemek ve ibadetlerin titizlikle yerine getirilmesini 

sağlamak amacıyla makaleler yayımlanmıştır. 

Özellikle dergideki makalelerde, tasavvufun ana amacı olan nefis terbiyesi ve mânevî  

olgunlaşmanın İslâm'ın temel prensipleriyle uyumlu olması gerektiği belirtilmiştir. Bu 

bağlamda, derginin yazarları, İmam Birgivî'nin görüşlerini benimsemiş olduklarını 

göstermekte ve bu görüşleri derginin yayın politikasına yansıtmışlardır. Örneğin, 

tasavvufun modernleşme sürecindeki rolünü ele alan makalelerde, dinî değerlerin 

korunması ve yozlaşmanın önlenmesi üzerinde durulmuştur.12 

Dergi, Osmanlı toplumunun ahlâkî ve manevî yapısını güçlendirmeyi hedeflemiş, bu 

amaç doğrultusunda tasavvufî konulara odaklanmıştır. Bu, derginin yayın politikasının 

temel taşı olmuş ve İmam Birgivî'nin saf dinî değerleri koruma anlayışı ile uyumlu bir 

 
 

11 Bayram Demircigil, “Birgivi’nin Tasavvuf ve Tarikatlere Bakışı”, Journal of History 

Culture and Art Research 6/4, (2017), 717-734. 

12 Hâfız Tevfik, “İlm-i Ahvâl-i Kalb” Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 6 (1908), 3. 
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şekilde yürütülmüştür. Birgivî'nin temel eserlerinden biri olan “Tarikat-ı 

Muhammediye” de, derginin dinî ve tasavvufî prensiplerini anlamak için önemli bir 

kaynak olmuştur.13 

Mekârimü'l-Ahlâk dergisi, Osmanlı İmparatorluğu'nun son döneminde dinî ve ahlâkî 

değerlerin korunması amacıyla yayımlanmış ve İmam Birgivî ekolünün etkisi altında 

şekillenmiştir. Dergideki yazarlar, Birgivî'nin dinî ve tasavvufî görüşlerini 

benimseyerek, tasavvufun saf dinî değerlerle uyumlu olmasını ve modernleşme 

sürecinde bu değerlerin korunmasını savunmuşlardır. Bu bağlamda, derginin yayın 

politikası, Osmanlı toplumunun mânevî yapısını güçlendirmeyi ve ahlâkî değerlerini 

korumayı amaçlayan bir bakış açısıyla şekillenmiştir.14 

Mekârimü’l-Ahlâk dergisi, ahlâkî değerlerin fert ve toplumda yerleşmesini ve erdemli 

davranışların yaygınlaştırılmasını hedefleyen bir yayın politikasına sahiptir. Bu dergi, 

yazılar, makaleler, röportajlar ve analizler yoluyla, ahlâkî bilincin artırılmasına ve iyi 

bir yaşam sürdürme konusunda farkındalığın yükseltilmesine katkıda bulunmayı 

amaçlamaktadır. Ahlâkî konulara odaklanarak, doğruluk, adalet, sevgi ve hoşgörü gibi 

değerlerin önemini vurgulamakta ve bu değerlerin bireyler tarafından nasıl 

yaşanabileceğine dair yol göstermektedir. 

Dergi, ahlâkî meselelere ışık tutarak toplumsal ahlâk bilincinin geliştirilmesini 

hedeflerken, okuyucularını insan haklarına saygı göstermeye ve temel değerleri 

benimsemeye teşvik etmektedir. Pozitif etkileşimler yoluyla ahlâkî değerlerin 

yayılmasını ve toplumda olumlu değişimlerin gerçekleşmesini amaçlayan dergi, 

bireylerin davranış ve tutumlarını iyileştirmeyi ve ahlâklı bir toplum yapısının 

oluşumuna katkı sağlamayı hedeflemektedir. Günümüzde karşılaşılan ahlâkî sorunlara 

ve zorluklara eğilerek, etik konular, adalet sistemi, aile değerleri, iş etiği ve insan 

ilişkileri gibi çeşitli alanlarda malumat sunmakta ve okuyucuların dikkatini bu önemli 

meselelere çekmektedir. 

 
 

13 Yunus Emre Gördük, “Bakara Sûresi Tefsiri Perspektifinden İmam Birgivî’nin Tasavvufa 

ve İşarî Te’vîle Yaklaşımı” Amasya İlahiyat Dergisi, sy.12 (2019), 39. 

14 Hâfız Tevfik, Mekârimü’l-Ahlâk, 1. 
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Mekârimü’l-Ahlâk dergisinin yayın politikası, ahlâkî değerlerin desteklenmesi ve 

toplumsal bilincin artırılması yönündedir. İlk sayısında yer alan İlm-i Ahvâl-i Kalb 

yazı dizisinde, derginin isminin kökenini oluşturan ve َا الَِْخْلَاقُِ مَكَارمَُِ لِِتَُمِمَُ بعُِثْتُُ إِنَّم  “Ben 

güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildim”15 anlamına gelen hadis-i şerife atıfta 

bulunur. Dergi bu amaç doğrultusunda, toplumun ahlâkî gelişimine katkıda bulunmayı 

ve okuyucularına değerli bakış açıları sunmuştur. 

Mekârimü’l-Ahlâk dergisi, Hz. Muhammed’in (sav) dînîne, ahlâkına ve edebine 

hizmet etmeyi amaçlayan ahlâkî ve edebî bir dergi olarak tanımlanmıştır. Haftada bir 

yayımlanan bu dergi, İslâm’ın ahlâkî ve dinî değerlerini savunarak toplumun mânevî  

yapısını güçlendirmeyi hedeflemiştir. Derginin alt başlığı da bu hususu doğrular 

niteliktedir: “Diyânet-i mukaddese-i Ahmediyye'ye ve ahlâk u âdâb-ı seniyye-i 

Muhammediyye'ye hâdim şimdilik haftada bir def'a neşr olunur hulkî ve edebî 

risâledir.” 16 Bu ifade, derginin yayın amacını ve içeriğini belirlerken, dinî ve ahlâkî 

değerlerin korunması ve geliştirilmesine olan katkısını vurgulamaktadır. 

2.4. Dergide Konu Edinilen Sosyal ve Aktüel Konular  

Mekârimü’l-Ahlâk dergisi, sadece Tasavvufî konulara yer vermekle kalmamış, aynı 

zamanda dönemin sosyal, kültürel ve toplumsal sorunlarına dair makalelere de yer 

vermiştir. Bu bölümde, dergide Tasavvufî konuların dışında kalan ve sosyal hayata 

dair yazılardan kısaca bahsederek derginin geniş yayın politikasını daha iyi anlamaya 

çalışacağız. 

2.4.1. Fevâid-i İttifâk ve Mazarrât-ı Nifâk:17 

Osmanlı İmparatorluğu'nun sosyal ve siyasi kargaşa döneminde yazılmış bu makale, 

birlik olmanın faydaları ve ayrılıktan doğan zararları ele almaktadır. Yazar, ayetlere 

referans vererek müslümanların bir arada durmasının gerekliliğini vurgulamaktadır. 

 
 

15 Ebû Abdullâh Ahmed b. Muhammed b. Hanbel eş-Şeybânî el-Mervezî el-Müsned, 

15/22557. (İstanbul: Çağrı Yayınları, 1983/1402),  

16 Hâfız Tevfik, Mekârimü’l-Ahlâk, 1. 

17   “Fevâid-i İttifâk ve Mazarrât-ı Nifâk” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 3 (1908): 19. 
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Makale, toplumsal ve siyasal birliği sağlayan dînî ve siyasi gerekçeleri detaylandırarak 

müslüman toplumunun bu birlikten sapmaması gerektiğini belirtir. 

2.4.2. Fitne ve İhtilal18: 

Bu makale, fitne ve ihtilali tanımlarken, fitneyi dînî ve siyasi anlamda haram ve 

tehlikeli bir hareket olarak nitelendirmektedir. Yazar, fitneyi İslâm’ın esaslarına aykırı 

bir şekilde değerlendirenlerin karşısında durur ve ihtilalin toplumu parçalamaya 

yönelik bir tehdit olduğunu savunur. Ayrıca, İslâm'ın fitneye karşı kesin bir tavır aldığı 

ve bu durumun dînî olarak kabul edilemez olduğu ifade eder. 

2.4.3. Silah Atmak:19 

İstanbul'da yaşanan sosyal bir sorun olan geceleri silah atmanın olumsuz etkileri bu 

makalede ele alınmıştır. Yazar, insanların ve çocukların bu durumdan korktuğunu, 

Osmanlı'nın gayrimüslim tebaalarının da bu durumdan rahatsız olduğunu belirtir. dinî 

açıdan geceleri silah atmanın insanları tedirgin ettiği için haram olduğunu savunarak, 

bu durumun sosyal ve dînî açıdan zararlı olduğunu dile getirir. 

2.4.4. Osmanlı Askerine İâne:20 

Bu makalede, Osmanlı ordusuna yardım etmek amacıyla yapılan bağış ve yardımlar 

ele alınmaktadır. Yazar, halkın askeriyeye yaptığı yardımları destekler ve bu 

yardımların İslâm dînî açısından rıza-ı ilahiye uygun olduğunu vurgular. Ordunun 

ihtiyaçlarını karşılamak için toplanan yardımların, Osmanlı Devleti’nin savunmasına 

katkıda bulunduğu ve dinî bir görev olarak görülmesi gerektiği ifade edilmektedir. 

  

 
 

18 “Fitne ve İhtilal” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 3 (1908): 20. 

19 “Silah Atmak” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 7 (1908): 54. 

20 “Osmanlı Askerlerine İâne” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 9 (1908) 70. 
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2.4.5. Piyangolar:21 

“Piyangolar” başlıklı makale, İstanbul’da yaygınlaşmaya başlayan piyango ve kumar 

oyunlarına karşı dinî ve sosyal eleştiriler sunmaktadır. Yazar, piyango oyunlarının 

hem dînî hem de sosyal zararlar doğurduğunu belirterek, bu tür faaliyetlerin İslâm’da 

haram olduğunu vurgular. Makale, bu oyunların toplumu yozlaştırdığı ve sosyal hayatı 

olumsuz etkilediği yönünde uyarılar yapmaktadır. 

2.4.6. İslâm ve Cumhuriyet:22 

1908 İran ihtilali sonrasında İranlı din adamları tarafından cumhuriyetin İslâm 

şeriatıyla bağdaştığına dair fetvalar verilmiştir. Ancak, bu makalede yazar, İslâm'ın 

yönetim sistemi olarak cumhuriyeti kabul etmediğini ve müslüman toplumlar için 

padişahlık sisteminin gerekli olduğunu savunmaktadır. Yazar, cumhuriyetin İslâm’ın 

şeriât hükümleriyle uyuşmadığını belirtir ve bu yöndeki fetvaları eleştirir. 

2.4.7. Resim:23 

“Resim” başlıklı makalede, canlı varlıkların resim veya heykel şeklinde tasvir 

edilmesinin İslâm’daki haramlık durumu ele alınmıştır. Yazar, canlı varlıkların 

resmedilmesinin bazı kişiler tarafından hafife alındığını, ancak bunun büyük bir hata 

olduğunu belirtir. İslâm'ın bu tür tasvirlere kesin olarak karşı çıktığı ve bunun haram 

olduğu vurgulanır. 

2.4.8. Hayal Karagöz:24 

Karagöz oyununun dînî açıdan caiz olup olmadığına dair tartışmaların yer aldığı bu 

makalede, ünlü Osmanlı uleması Molla Fenârî (ö.834/1431) ve Ebüssuûd Efendi (ö. 

982/1574) gibi isimlerin fetvalarına atıfta bulunulmaktadır. Ancak, bu fetvaların 

doğruluğuna dair şüpheler dile getirilir ve yapılan araştırmalar sonucunda Karagöz 

oyununun haram olduğuna karar verildiği belirtilir. Yazar, bu tür oyunların dînî olarak 

 
 

21 “Piyangolar” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 11 (1908) 86. 

22 “İslam ve Cumhuriyet” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 12 (1908) 96. 

23 “Resim” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 16 (1908) 120. 

24 “Hayal Karagöz” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 14 (1908) 112. 
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kabul edilemez olduğunu ve fetva meselesinde caiz görülmelerinin mümkün 

olmadığını savunur. 

2.4.9. Meclis-i Meb'ûsan’a25 

Mekârimü’l-Ahlâk dergisinde 20 Aralık 1908 tarihli 13. sayısında kapak yazısı olarak 

yayımlanan “Meclis-i Meb'ûsan’a” başlıklı makale, Osmanlı Devleti’nin içinde 

bulunduğu dönemin siyasi ve toplumsal meselelerini ele alan bir nitelik taşımaktadır. 

Yazı, 17 Aralık 1908 tarihinde yapılan seçimlerle iktidara gelen İttihat ve Terakki 

Cemiyeti'nden oluşan yeni Meclis-i Meb’ûsan’a yönelik bir çağrıdır. 

Yazının temelinde, milletvekillerinin halka ve Allah'a karşı olan sorumlulukları 

hatırlatılmakta ve onların görevlerini dinî ve ahlâkî değerler doğrultusunda yerine 

getirmeleri gerektiği vurgulanmaktadır. Yazar, Osmanlı milletinin varlığını ve 

kaderini Meclis-i Meb’ûsan'a emanet ettiğini ifade ederek, vekillerin öncelikli olarak 

Allah'a karşı sorumlu olduğunu belirtir. Yeni kurulan kanunların ve icraatların, ancak 

İslâm hukukuna uygunluk gösterdiği takdirde başarılı olacağına dikkat çekilir. 

Yazıda, Osmanlı milletini oluşturan Arap, Kürt, Türk, Arnavut, Rum ve Ermeni gibi 

farklı unsurların, İslâm'ın birleştirici gücü altında bir araya geldiği ifade edilmektedir. 

Bu unsurların birlik içinde yaşayabilmelerinin sırrının, Şeriât-ı Garra-i 

Muhammediye'ye bağlı kalmalarıyla mümkün olduğu vurgulanır. Yazar, şeriâtın 

adalet temelli hükümleri sayesinde bu farklı etnik grupların Osmanlı Devleti çatısı 

altında uyum içinde yaşamayı başardığını dile getirmektedir. 

 

Yazı Meclis-i Meb’ûsan üyelerine sorumluluklarını hatırlatırken, onların adalet ve 

şeriât temelinde kanunlar yapması gerektiği yönünde güçlü bir çağrı yapmaktadır. Bu 

dinî ve ahlâkî vurgu, Osmanlı Devleti’nin geleceğinin ancak bu değerlerle 

sağlamlaştırılabileceği mesajını taşımaktadır. Mekârimü’l-Ahlâk dergisi, bu tür yazılar 

aracılığıyla hem devlet adamlarına hem de halka ahlâkî rehberlik sunmayı 

hedeflemiştir. 

  

 
 

25 “Meclis-i Meb'üsana”, Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. (1908), 97-98. 
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2.4.10. Aydın Vilâyeti Zelzelesi26 

Osmanlı'nın son dönemlerinde ortaya çıkan sosyal, siyasal ve dînî sorunlar, derginin 

yayımladığı makalelerde sıkça ele alınmaktadır. Bu bağlamda, dergide yayımlanan 

“Aydın Vilayeti Zelzelesi” başlıklı makale, sadece bir doğal afetin fiziksel sebeplerini 

tartışmakla kalmayıp, bunun dînî ve ahlâkî boyutlarına da ışık tutmaktadır. Yazar, 

yaşanan afetlerin sadece fiziksel sebeplerle açıklanamayacağını; halkın ahlâkî 

yozlaşması, dînî değerlere karşı kayıtsız kalması ve isyanlarının da bu tür afetlerin 

temelinde yatan gerçek sebepler olabileceğini savunmaktadır. Bu, derginin ahlâkî bir 

duruş sergileyerek, halkı tövbe ve istiğfar etmeye, doğru yola dönmeye davet eden 

temel misyonunu ortaya koyar. 

Yazıda, Kur’ân-ı Kerîm ve peygamberlerin hayatından örnekler verilerek, geçmişte de 

halkın isyan ettiği ve Allah’ın azabına uğradığı, ancak tövbe ve ibadetle bu 

musibetlerden kurtuldukları anlatılmaktadır. Dergi, bu tür örnekler üzerinden halkı 

bilinçlendirmeyi ve dînî eğitim yoluyla toplumun mânevî kalkınmasını sağlamayı 

amaçlamaktadır. 

Aynı zamanda, dergide toplumun sosyal düzenini tehdit eden unsurlar da ele 

alınmaktadır. Yayın politikası gereği, ahlâksızlık, isyan, yozlaşma ve adaletsizlik gibi 

toplumsal sorunlar üzerine yapılan uyarılar, dînî argümanlarla desteklenir. Bununla 

birlikte, afetlerin ve felaketlerin dînî açıdan bir uyarı niteliğinde olabileceği 

anlatılırken, çözüm olarak tövbe, ibadet, fukaraya yardım ve İslâm ahlâkına uygun bir 

yaşam tarzı benimsenmesi önerilmektedir. 

Dergi, sadece bir haber veya analiz kaynağı olmakla kalmayıp, aynı zamanda topluma 

ahlâkî ve dînî rehberlik etmeyi görev bilmektedir. Her bir yazı, İslâm'ın temel 

öğretilerine dayandırılarak, okuyuculara bu öğretileri hayatlarına nasıl 

uygulayabilecekleri konusunda yol gösterici tavsiyeler sunmaktadır. Bu yayın 

politikası doğrultusunda, dînî değerleri koruma ve bu değerlerin toplum hayatındaki 

önemini vurgulama sorumluluğunu taşımaktayız. 

Dergimizin bu tür makaleleri, halkı dînî ve ahlâkî yönden bilinçlendirmekle kalmaz, 

aynı zamanda toplumsal düzenin devamı ve refahı için İslâm’ın sunduğu çözümleri de 

 
 

26     “Aydın Vilâyeti Zelzelesi”, Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, sy. 18 (1908), 142-144. 
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güncel meseleler ışığında okuyuculara sunar. Dergideki her yazı, bireylerin ve 

toplumun dînî sorumluluklarını hatırlatarak, ahlâkî ve mânevî kalkınmayı sağlamaya 

yönelik bir çağrıdır. 

2.4.11. Himâye-i Hayvânât Hakkında27 

Makale Divrikli Hâfız Kadri tarafından kaleme alınmış ve dönemin ahlâkî sorunlarına 

dikkat çeken bir yazıdır. Yazar, insanlığın geçmişteki duyarsızlıklarından başlayarak, 

hayvanlara ve hatta yabancı insanlara yönelik merhamet eksikliğini eleştirmektedir. 

Kadim dönemlerde insanların hissiyatında büyük bir duyarsızlık olduğunu ve 

hayvanların yanı sıra yabancı insanlara dahi kıymet verilmediğini belirtmektedir. 

Yazıda, eski toplumlarda dînî ritüeller gereği hayvanlara yapılan eziyetler örnek 

gösterilerek, insanlığın zamanla bu tür davranışlardan uzaklaştığı ve merhamet 

hislerinin geliştiği vurgulanmaktadır. Özellikle modern zamanlarda hayvan haklarının 

daha fazla gözetilmeye başlandığı, bu doğrultuda bazı toplumlarda hayvanları koruma 

cemiyetlerinin kurulduğu anlatılmaktadır. Örneğin, Amerika’da bu tür cemiyetlerin 

hayvanlara yönelik işkenceleri engellemeye çalıştığına dikkat çekilmektedir. 

Ayrıca yazar, İslâm dînînin hayvanlara karşı merhametli olmayı teşvik ettiğini, 

peygamber Efendimiz in de bu konuda örnek teşkil ettiğini belirtmektedir. Bununla 

birlikte, bazı müslüman toplumlarında hayvanlara zulmedildiği ve bu durumun batılı 

toplumlarla kıyaslandığında İslâm’ın öğretileriyle çeliştiği ifade edilmektedir. Yazar, 

bu tür zalim davranışların İslâm ahlâkına uygun olmadığını dile getirirken, hayvanlara 

karşı şefkatli olmanın insanın genel ahlâkî değerlerini de yücelteceğini savunmaktadır. 

Bu makale, döneminde karşılaşılan ahlâkî sorunlara dikkat çeken ve özellikle 

hayvanlara yönelik merhamet eksikliğine dair eleştirilerde bulunan bir metindir. 

Yazar, hayvanlara karşı gösterilen acımasız davranışların insanlığın ahlâkî gelişimine 

zarar verdiğini ve bu tür davranışların ahlâkî reformlarla düzeltilmesi gerektiğini 

savunmaktadır. 

 
 

27    “Himâye-i Hayvânât Hakkında” Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi, 219-221 (1908): 28 
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Derginin dönemin sosyal, siyasi ve dinî meselelerine olan bakış açısını yansıtarak, 

halkın ahlâkî ve dînî eğilimlerini şekillendirmeyi amaçlayan bir yayın politikasına 

işaret eder. 

2.5.  Derginin Teknik Özellikleri 

Osmanlı son döneminde, birçok entelektüel ve mütefekkir, fikirlerini paylaşmak ve 

toplumu bilgilendirmek amacıyla çeşitli yayın organları kurmuşlardır. Bu bağlamda 

Mekârimü’l-Ahlâk, bu dergisi de, 1 Ramazan 1326/14 Eylül 1324'te (M. 27 Eylül 

1908) ilk kez okurlarına merhaba demiştir. 

27x19 cm ebadındaki dergi, toplamda otuz sayı olarak yaynlanmıştır ve Mekârimü’l 

Ahlâk 29 Recebü'l-hayr 1327/3 Ağustos 1325 (M. 16 Ağustos 1909) tarihinde 

okurlarına veda etmiştir. Derginin yayım günü genellikle pazar günleri olarak baz 

alınsa da bazı sayıları pazartesi, salı ve perşembe günlerinde yayımlanmıştır. Ancak 

dikkat çeken bir husus, derginin haftalık periyodunun bazı dönemler aksadığıdır. 

Özellikle son sayı ile bir önceki sayı arasındaki süre, yaklaşık dört ayı bulmuştur. Bu 

durum, derginin düzenli periyodunu aksattığını ve belirli bir düzenin olmadığını 

göstermektedir. 

Derginin ilk dört sayısı Matbaa-i Âmire'de, 5-8. sayılar Matbaa-i Şirket-i Sahâfiyye-i 

Osmâniyye'de, 8-11. ile 14-15. sayılar Selânik Matbaası'nda, 12-13 ile 16-27. sayılar 

arası Hilâl Matbaası’nda ve 28-30. sayılar ise Amed Matbaası'nda basılmıştır. Bu 

çeşitlilik, derginin yayın sürecinde farklı basımevlerinin katkı sağladığını 

göstermektedir.28 

Bu derginin basım süreci, her sayının kapak dâhil sekiz sayfa olarak yayımlandığı bir 

sistemle gerçekleştirilmiştir. Ancak sayfa numaralandırma, her yeni sayıda sıfırdan 

başlamamış, önceki sayının son sayfa numarasından itibaren devam etmiştir. Örneğin, 

ilk sayı sekizinci sayfa ile sonlanmış, ikinci sayı dokuzuncu sayfadan başlayarak on 

altıncı sayfada tamamlanmıştır. Bu şekilde her yeni sayı, bir önceki sayının sayfa 

numaralandırmasını takip edecek biçimde ilerlemiştir. Bu yöntem, derginin farklı 

sayıları arasında sürekliliği sağlamıştır. 

 
 

28 Güngör, “Ahlâkî ve Edebî Bir Osmanlı Dergisi: Mekârimü’l-Ahlâk”, 225. 
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Derginin okuyucularına ulaşma stratejisi hem ekonomik açıdan erişilebilirliği hem de 

geniş bir kitleye hitap etmeyi hedeflemesi açısından dikkat çekici bir örnek teşkil 

etmektedir. Yirmi para gibi oldukça düşük bir ücretle satılan dergi, perakende 

satışların yanı sıra altı aylık ve yıllık abonelik seçenekleri sunarak, okurlarına 

sürdürülebilir bir erişim sağlamayı amaçlamıştır. Bu yöntem, derginin yalnızca ticari 

başarısını değil, aynı zamanda fikir ve düşüncelerinin daha geniş bir toplumsal tabana 

yayılmasını da hedeflediğini göstermektedir. 

Derginin düşük maliyetli olması, dönemin sosyo-ekonomik şartları göz önüne 

alındığında, okur kitlesini artırmaya yönelik bilinçli bir çabanın ürünü olarak 

değerlendirilebilir. Bu strateji sayesinde, derginin içeriğinin hem entelektüel 

çevrelerde hem de daha geniş halk kesimlerinde yankı bulması mümkün hale gelmiştir. 

Böylelikle, dergi sadece sınırlı bir okuyucu kitlesine hitap etmekle kalmamış, aynı 

zamanda düşünsel içeriklerini topluma yaymayı hedefleyen bir araç haline gelmiştir. 

Bununla birlikte, derginin yayın hayatında karşılaştığı zorluklar da göz ardı edilemez. 

Özellikle, yayın periyodunda meydana gelen dört aylık kesinti, derginin sürekliliği ve 

okuyucularla olan bağları üzerinde belirgin bir etki yaratmış olabilir. Ancak bu 

kesintilerin nedenleri hakkında herhangi bir resmî açıklama yapılmamış olması, 

derginin iç işleyişi ile ilgili bir belirsizlik yaratmaktadır. Bu durum, derginin arka 

planındaki ekonomik, politik veya idari zorlukların daha derinlemesine araştırılmasını 

gerektiren bir konu olarak ortaya çıkmaktadır. Yayıncılık sektöründe karşılaşılan bu 

tür kesintiler, o dönemin şartlarına dair daha fazla bilgi edinme ihtiyacını doğurmakta 

ve derginin hem içerik üretim süreci hem de dağıtım stratejileri hakkında daha 

kapsamlı bir incelemeye ihtiyaç olduğunu göstermektedir. 

Derginin okuyucu kitlesine ulaşma yöntemi, düşük maliyetli erişim sağlaması ve 

abonelik sistemleri aracılığıyla sürdürülebilir bir okur tabanı oluşturmayı hedeflemesi 

açısından önemli bir stratejik hamledir.29 Ancak yayın sürecinde yaşanan kesintiler ve 

bu kesintilerin nedenlerine dair açıklamaların eksikliği, derginin yönetim süreçleri 

üzerine daha fazla araştırma yapılmasının gerekliliğini ortaya koymaktadır. 

 
 

29 Hâfız Tevfik, Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi,  sy. 1 (1908), 3. 
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Sonuç olarak dergi, Osmanlı döneminde fikirlerin paylaşıldığı bir ortam olarak önemli 

bir rol oynamıştır. Ancak süreli yayın sürecindeki aksamalar ve belirsizlikler, derginin 

yaşadığı zorlukları da yansıtmaktadır. 

 

2.6.  Derginin Makaleleri30 

Dergi Sayı 1: 1 Ramazan 1326/ 14 Eylül 1324(27 Eylül 1908) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkilerini analiz etmekte ve bu durumların yönetimine ilişkin öneriler 

sunmaktadır. 

Sayfa 1-5 

Makale Ahkâm-ı Şehr-i Sıyâm 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 
Oruç kavramını, Ramazan orucuna ilişkin temel bilgileri ve oruç 

tutma yükümlülüğünün fıkhî şartlarını incelemektedir. 

Sayfa 5-7 

Makale Musâhabe-i Ramazâniyye: Şehr-i Ramazan 

Yazar Mekteb-i Hukuk-ı Sahane Müdavimlerinden Seyfi zâde Ali Riza  

Açıklama 

Ramazan ayının mânevî boyutunu; oruç, Kur’ân tilaveti, ibadetlerin 

önemi, sosyal yardımlaşma, sabır ve irade gibi temalar üzerinden 

değerlendirmektedir. 

Sayfa 7-8 

Makale Çelebi Ne Demek 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Besìm 

Açıklama 

“Çelebi” kelimesinin Türkmen dilinde güzel bir isim olarak kabul 

edildiğini ve bu kavramın salih amel ve kâmil ilimle donanmış bireyler 

için bir unvan niteliği taşıdığını açıklamaktadır. 

Sayfa 8 

Tablo 2.1 : Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 1 

  

 
 

30 Tablolaları oluştururken kullanılan bilgilerin bir kısmı Zülfikar Güngör, “Ahlâkî ve Edebî 

Bir Osmanlı Dergisi: Mekârümü’l-Ahlâk”, Tasavvuf İlmî ve Akademik Araştırma Dergisi 

(2004) 225-238’den alınmıştır. Tablodaki açıklama kısımları ise tarafımızdan 

eklenmiştir. 
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Dergi Sayı 2: 8 Ramazan 1326/21 Eylül 1324(3 Ekim 1908) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının bireyin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkilerini incelemekte ve bu durumların etkili bir şekilde 

yönetilmesine dair öneriler sunmaktadır. 

Sayfa 9-11 

Makale Adât-ı Kabîha  

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıklardan arınması 

gerektiğini vurgulamakta, bu süreçle birlikte insanın daha saf bir ruha 

ulaşma amacına odaklanmaktadır. 

Sayfa 14 

Makale Ahlâk-ı Zemîmeden Tahallus Çaresi 

Yazar Mehmet Behcet 

Açıklama  Kötü ahlâktan kurtulma yolları ve çareleri anlatılmaktadır. 

Sayfa 14-16 

Makale Ahkâm-ı Şehr-i Sıyâm 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama İlk sayıdaki konunun devamı olarak oruçla ilgili hükümler içerir. 

Sayfa 16 

Tablo 2.2 : Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 2 
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Dergi Sayı 3: 15 Ramazan 1326/ 28 Eylül 1324(10 Ekim 1908) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 18-19 

Makale Fevaid-i İttifak ve Mazarrat-ı Nifak 

Yazar  Belirtilmemiştir. 

Açıklama 

Birlik ve beraberliğin topluma sağladığı faydalar anlatılmakta ve 

ayrılıklar ve fitnelerin toplumu nasıl zayıflattığı ve zarar verdiği 

açıklanmaktadır. Osmanlı İmparatorluğu'nda, özellikle sosyal ve 

siyasi karışıklıkların yaşandığı dönemlerde, bu tür eserler, toplumda 

düzenin ve birliğin korunmasına yönelik bir bilinç oluşturmak 

amacıyla yazılmıştır. 

Sayfa 19-20 

Makale Fitne-İhtilal 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Fitne, dinî ve siyasi olarak ele alındıktan sonra İslâm esasları ile 

açıklanmakta ve ihtilalin toplumu parçalama girişimi olduğu 

belirtilmektedir. 

Sayfa 20-22 

Makale Bir Mülk Nasıl Elden Çıkar? Ve Nasıl Muhafaza Edilir? 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Yazıda, mülkün elde tutulmasının adalet, sağlam yönetim ve halkın 

refahına odaklanmayla mümkün olduğu, aksi halde haksızlık ve kötü 

yönetimin mülkün kaybına yol açacağı vurgulanır. 

Sayfa 22-23 

Makale Adât-ı Kabîha 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiği üzerinde durulup insanın daha saf bir ruha ulaşması 

konusunda vurgu yapılır. 

Sayfa 24 

Tablo 2.3 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 3 
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Dergi 
Sayı 4: 23 Ramazan 1326/ 6  Teşrin-i Evvel 1324(18 Ekim 1908) 

Pazartesi  

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 25-27 

Makale Emr-i bi'l-marûf Nehy-i anil-münker 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 
Bu ilkenin toplumsal düzenin korunmasında ve ahlâkî değerlere 

bağlılığın sürdürülmesinde bir sorumluluk olduğu vurgulanır. 

Sayfa 27-29 

Makale Adât-ı Kabîhadan 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 29-30 

Makale Ahlâk-ı Hasene Tahsîli 

Yazar Seyfi zade Riza 

Açıklama 

Güzel ahlâkın kazanılmasının bireysel ve toplumsal refah için gerekli 

olduğunu ve bu Ahlâkın eğitilme yoluyla geliştirilebileceğini tartışır. 

Kişinin mânevî  ve ahlâkî gelişimini sağlamak için doğru eğitim ve 

rehberliğin önemine vurgu yapılır. 

Sayfa 30-32 

Makale  Mahkeme-i Kübra Nâm Fesad-nâme 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Mahkeme-i kübra kavramı üzerinden, insanın hesap günü 

karşılaşacağı büyük yargılamayı ve bu mahkemede fesat işleyenlerin 

durumunu ele alır. Yazıda, ahiret mahkemesinde adaletin tecelli 

edeceği, yapılan tüm kötü fiillerin karşılığının alınacağı vurgulanır. 

Sayfa 32 

Tablo 2.4 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 4 
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Dergi Sayı 5: 1 Şevval 1326/14 Teşrin-i Evvel 1324(27 Ekim 1908) (Salı) 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Yazıda, kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi 

üzerindeki etkileri incelenir ve bu durumların nasıl yönetilmesi 

gerektiği üzerine bilgiler sunulur. 

Sayfa 33-35 

Makale 
Medine-i Münevvere Müderrisi Arnavud Ömer Efendi Merhûmun 

Huzûr-ı Pâdişâhide Takrir Buyurdukları: Ders-i Akdes  

Yazar Ebu'r- Rıza zade Rıza 

Açıklama 

Medine'deki ünlü âlim Arnavud Ömer Efendi'nin padişah huzurunda 

yaptığı kutsal dersi anlatır. Yazıda, bu dersin içeriği, dinî ve ahlâkî 

meselelerin ele alınışı ve padişahın huzurunda yapılan bu sunumun 

önemi vurgulanır. 

Sayfa 35-38 

Makale Harp İstemeli mi? 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Yazıda, savaşın ancak haklı sebeplerle ve zorunlu hallerde meşru 

görülebileceği, asıl gayenin barışı ve toplumsal düzeni korumak 

olduğu vurgulanır. Yazı “Harp arzu etmek nehy olunmuştur” cümlesi 

üzerine kurgulanmıştır. 

Sayfa 38-40 

Tablo 2.5 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 5 
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Dergi 
Sayı 6: 6 Şevval 1326/ 19 Teşrin-i Evvel 1324(1 Kasım 1908) 

Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 41-42 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hile ve aldatmacaları konusu üzerine geniş çalışmalar 

yapılmıştır. Nefsin arzuları, şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî  

gelişimini engelleyen en önemli unsurlar vb. konu edinmiştir. 

Sayfa 42-45 

Makale Kalpaklar-Taklid 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Taklitçilik, ahlâkî bozulmanın bir nedeni olarak görülüyor ve bu 

yozlaşmayı engellemek için toplumun ahlâkî değerlerine sahip 

çıkması gerektiği vurgulanıyor. Ayrıca, hükümetlerin ve halkın, 

bozulmuş ahlâkî yapıyı düzeltmek için işbirliği yapmaları gerektiği 

ifade ediliyor. 

Sayfa 45-46 

Makale Yaftalar ve Evrâk-ı Saire-i Müntesire 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Dönemin çeşitli propaganda araçları olarak kullanılan afişler, el 

ilanları ve benzeri dağıtılmış belgelerin toplumsal etkilerini ele 

almaktadır. Fasıklardan gelen haberlerin doğrulamadan kabul 

edilmemesi gerektiğinden bahsetmektedir. 

Sayfa 46-47 

Makale Emr-i bi'l-marûf Nehy-i anil-münker 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 
Bu ilkenin toplumsal düzenin korunmasında ve ahlâkî değerlere 

bağlılığın sürdürülmesinde nasıl bir sorumluluk olduğu vurgulanır. 

Sayfa 47-48 

Tablo 2.6 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 6  
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Dergi 
Sayı 7: 13 Sevval 1326/ 26 Teşrin-i Evvel 1324(8 Kasim 1908) 

Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 49-51 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal örnek 

olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî prensiplere 

uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde edebilecekleri 

belirtilir. 

Sayfa 51-52 

Makale Hiyel-i Seytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 52-54 

Makale Emr-i bi'l-marûf Nehy-i anil-münker 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 
Bu ilkenin toplumsal düzenin korunmasında ve ahlâkî değerlere 

bağlılığın sürdürülmesinde nasıl bir sorumluluk olduğu vurgulanır. 

Sayfa 54 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu ele 

alır. 

Sayfa 54-56 

Makale Silah Atmak 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İstanbul’da o zamanlar geceleri silah atılmakta imiş, bu davranışın 

gereksiz olduğunu, çocukları hastaları rahatsız ettiğini ve ulamanın 

fetvası ile çocukları, Müslümanları ve dahi gayrimüslimleri 

korkuttuğundan dolayı haram olduğunu yazmaktadır. 

Sayfa 56 

Tablo 2.7 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 7  
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Dergi 
Sayı 8: 20 Şevval 1326/2 Teşrin-i Sani 1324(15 Kasım 1908) 

Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 57-59 

Makale 
Medine-i Münevvere Müderrisi Arnavud Ömer Efendi Merhûmun 

Huzûr-ı Pâdişâhide Takrir Buyurduklan: Ders-i Akdes 

Yazar Ebu'r- Rıza zade Rıza 

Açıklama 

Dinî eğitimdeki temel konuları ve öğretim yöntemlerini ele alan 

önemli bir metindir. Ömer Efendi'nin eğitim anlayışı ve dersin 

kapsamı ayrıntılı bir şekilde açıklanmıştır.  

Sayfa 59-61 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 61-62 

Makale Ahlâk-i Alâ'den Muktebestir 

Yazar Sinop Mekteb-i İdâdi Muallimlerinden el Hac Edhem Pertevî 

Açıklama 

Ahlâkî değerlere ve erdemlere dair önemli bilgiler sunan bir yazı, bu 

değerlere ulaşmanın yollarını ve toplumdaki ahlâkî düzeni sağlamanın 

önemini vurgular. 

Sayfa 62-64 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar Belirtilmemiştir  

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 64 

Tablo 2.8 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 8  
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Dergi 
Sayı 9: 27 Şevval 1326/ 9 Teşrin-i Sani 1324(22 Kasım 1908) 

Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 65-67 

Makale 
Medine-i Münevvere Müderrisi Arnavud Ömer Efendi Merhûmun 

Huzûr-ı Pâdişâhide Takrir Buyurduklan: Ders-i Akdes 

Yazar Ebu'r- Rıza zade Rıza 

Açıklama 

Dinî eğitimdeki temel konuları ve öğretim yöntemlerini ele alan 

önemli bir metindir. Ömer Efendi'nin eğitim anlayışı ve dersin 

kapsamı ayrıntılı bir şekilde açıklanmıştır. 

Sayfa 67-68 

Makale Hiyel-i Şeytaniye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 68-69 

Makale Osmanlı Askerlerine İâne 

Yazar Belirtilmemiştir  

Açıklama 

Osmanlı döneminde askerlerin maddi ihtiyaçlarını karşılamak 

amacıyla yapılan yardım ve destek faaliyetlerini ele alır. Askerlerin 

lojistik ve ekonomik durumlarını iyileştirmeye yönelik çeşitli 

önlemler ve uygulamalara odaklanır. 

Sayfa 70 

Makale Suhriyyet ve İstihza 

Açıklama 
Alaycılık ve küçümsemenin bireysel ahlâk ve toplumsal düzen 

üzerindeki olumsuz etkilerine değinmektedir. 

Yazar Belirtilmemiştir  

Sayfa 70-71 

Makale Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasihatı  

Yazar Hoca Zâde Mehmet Nurî 

Açıklama 

Hâdimî'nin oğluna yönelik ahlâkî ve mânevî tavsiyelerini içerir. 

Yaşamda doğru yolu bulmak ve erdemli bir birey olmak için verilen 

değerli öğütler vurgulanır. 

Sayfa 71-72 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 72 

Tablo 2.9 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 9  
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Dergi 
Sayı 10: 5 Zil-ka'de 1326/ 16 Teşrin-i Sani 1324(29 Kasım 1908) 

Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 73-74 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî  gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 74-75 

Makale Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasihatı  

Yazar Hoca Zâde Mehmet Nurî 

Açıklama 

Hâdimî'nin oğluna yönelik ahlâkî ve mânevî tavsiyelerini içerir. 

hayatta doğru yolu bulmak ve erdemli bir birey olmak için verilen 

değerli öğütler vurgulanır. 

Sayfa 75-76 

Makale Cezâ-yı İ'dâmın Bir Tesîri Var mı? 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İdam cezasının birey ve toplum üzerindeki etkilerini incelemektedir. 

İdam cezasının suç oranlarını ve toplumsal düzeni nasıl etkilediğine 

dair analizler ve değerlendirmeler sunulmuştur. 

Sayfa 77-79 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 79-80 

Tablo 2.10 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 10  
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Dergi 
Sayı 11: 12  Zi'l-ka'de 1326/ 23 Teşrin-i Sani 1324 (6 Aralık 

1908) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 81-83 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye  

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 84-85 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî  gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 85-86 

Makale Piyangolar 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İstanbul'da yayılan piyango ve kumar oyunlarının dinî ve sosyal 

zararlarını ele alır. Yazar, bu oyunların İslâm'da haram olduğunu 

vurgulayarak, toplumun yozlaşmasına ve sosyal hayatın olumsuz 

etkilenmesine karşı uyarılarda bulunur. 

Sayfa 86-88 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 88 

Tablo 2.11 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 11  



32 

 

Dergi 
Sayı 12: 19  Zi'l-ka'de 1326/ 30 Teşrin-i Sani 1324(13 Aralık 

1908) Pazar  

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 89-93 

Makale Usûl-i Ahlâk 

Yazar El-Hâc Edhem Pertevî 

Açıklama 

Ahlâkın temel prensiplerini ve bu prensiplere uygun davranışların 

nasıl geliştirilmesi gerektiğini inceler. Yazıda, ahlâkî değerlere 

ulaşmanın yolları ve bu değerlerin birey ve toplum üzerindeki olumlu 

etkileri detaylandırılır. 

Sayfa 93-94 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 94-95 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 95-96 

Makale İslâm’da Cumhuriyet 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

1908 İran ihtilali sonrasında İranlı din adamları tarafından 

cumhuriyetin İslâm şeriâtıyla bağdaştığına dair fetvalar verilmiştir. 

Onlara cevaben yazılmıştır. 

Sayfa 96 

Tablo 2.12 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 12  
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Dergi 
Sayı 13: 26 Zi'l-ka'de 1326/7 Kanun-u Evvel 1324(20 Aralık 

1908) Pazar 

Makale Meclis-i Meb'ûsana 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

17 Aralık 1908 tarihinde yapılan seçimlerle iktidara gelen İttihat ve 

Terakki Cemiyeti'nin siyasi başarısının ardından oluşan yeni Meclis-i 

Mebusan üyelerine sorumluluklarını hatırlatırken, onların adalet ve 

şeriat temelinde kanunlar yapması gerektiği yönünde güçlü bir çağrı 

yapmaktadır. 

Sayfa 97-98 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 98-101 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye  

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün Ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 101-102 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 102-104 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 104 

Tablo 2.13 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 13  
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Dergi 
Sayı 14: 3 Zi'l-Hicce 1326/ 14 Kanun-u Evvel 1324(27 Aralık 

1908) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının bireyin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkilerini incelemekte ve bu durumların yönetilmesine yönelik 

stratejiler sunmaktadır. 

Sayfa 105-108 

Makale Açık Muhâbere 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makale, Sırat-ı Müstakim dergisine atıfta bulunarak, gayrimüslimlere 

selam vermenin İslâm’daki yeri ve sünnet açısından hükmünü 

tartışır. 

Sayfa 108 

Makale Kalpak-Şapka 

Yazar Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama 
Önceki kalpak konusuna gelen soru üzerine şapka ve kalpağı aynı 

görerek sünnete muhalif olduğunu ve bu durumu açıklıyor. 

Sayfa 108-109 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye  

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgulamaktadır. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri ifade edilmektedir. 

Sayfa 109 

Makale Adât-ı Kabîha'dan Mâ ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıklardan arınması 

gerektiğini vurgulamakta, aynı zamanda daha saf bir ruha ulaşma 

amacına odaklanmaktadır. 

Sayfa 109-111 

Makale Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Yazar Behcet Efendi 

Açıklama 

Şeytanın ve nefsin insanın doğru yoldan sapmasına sebep olabilecek 

çeşitli hileler ve aldatmacalar üzerine geniş çalışmalar yapılmıştır. 

Nefsin arzuları ve şeytanın vesveseleri, kişinin mânevî gelişimini 

engelleyen en önemli unsurları konu edinmiştir. 

Sayfa 111-112 

Makale Hayal-Karagöz 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Karagöz ve Hacivat oyununu ve bu oyunun caiz olup olmadığına dair 

tartışmaları ele almaktadır. Geleneksel halk eğlenceleri ve Karagöz 

oyununu dinî açıdan değerlendirilmekte,Molla Fenarî ve Ebussuud 

Efendi gibi ünlü Osmanlı âlimlerinin fetvalarına atıfta 

bulunulmaktadır. 

Sayfa 112 

Tablo 2.14 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 14 
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Dergi 
Sayı 15: 10 Zi'l-Hicce 1326/ 21 Kanun-u Evvel 1324 (3 Ocak 

1909) Pazar 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 113-116 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye  

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, 

onun yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en 

ideal örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 116-117 

Makale 
İmam Gazzâlî'nin Beyanı Enne'l-Müstahıkka li’l-muhabbeti 

Hüva'lâhu Vahdeh adlı Makalesinin Tercümesi Muhabbet-i ilâ'llâh 

Yazar Kasımpaşa’da Cezayirli Hasan Paşa Mektebi Muallim Behcet Efendi 

Açıklama 

Allah'a duyulan sevginin gerekliliğini, diğer tüm sevgilerin geçici ve 

bağlı olduğu gerçeğini ve ilahi aşkın sonsuzluğunu vurgulamaktadır. 

Gazzâlî, bu eserde, Allah’ın tek sevgi odağı olmasının nedenlerini ve 

O'na duyulan muhabbetin diğer sevgilerden nasıl ayrıldığını felsefi 

ve teolojik temellerle açıklamaktadır. 

Sayfa 117 

Makale Kurban 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makale, kurban ibadetinin İslâm'daki önemi ve ahkamını ele alır. 

Makalede, kurbanın kimlere vacip olduğu, hangi hayvanların kurban 

edileceği, kurban vakti ve kesim usulleri detaylı bir şekilde açıklanır. 

Sayfa 118-119 

Makale Bayram Günlerini Nasıl Geçireceğiz? 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makale, bayram günlerinin İslâm’daki manevi önemini ve bu 

günlerde yapılması gereken ibadet ve davranışları ele alır. Bayramlar 

müminler için bir ikram günü olduğu vurgulanarak, oruç tutmanın 

haram kılındığı günlerde paylaşım, şükür ve mutluluk içinde 

geçirilmesi gerektiği anlatılır. 

Sayfa 119-120 

Makale Resim 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İslâm hukukunda, özellikle tasvir, resim ve heykel gibi sanatlarda 

canlı varlıkların resmedilmesi konusundaki fıkhî tartışmalara 

değinmekte ve canlıların resminin, ister iki boyutlu (musdah) ister üç 

boyutlu (mucessim) olsun, haram olduğunu vurgulamaktadır. 

Sayfa 120 

Tablo 2.15 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 15  
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Dergi 
Sayı 16: 19 Zi'l-Hicce 1326 / 30 Kanun-u Evvel 1324 / 12 Ocak 

1909 Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 121-123 

Makale Bir Makale-i Diniyye-i Siyasiyye  

Yazar Erbilî Es'ad Efendi 

Açıklama 

II. Meşrutiyet sonrası kurulan meclislerin memleketin iyiliği için 

çalışması, adaleti sağlaması ve rüşvetçi memurlar yerine dürüst 

kişilerin atanmasını vurgulamaktadır. Ayrıca, kurtuluşun ancak dine 

bağlılıkla mümkün olduğu ifade edilmektedir. 

Sayfa 123-125 

Makale Kerâmet-i Veliye Dâir Bostan'dan Bir Hikâye 

Yazar Mehmed Sâlim 

Açıklama 

Sadi Şirazi’nin Bostan adlı eserinden alınan hikâye velinin sabrı ve 

teslimiyeti sayesinde Allah'ın yardımıyla olağanüstü bir olay 

gerçekleşir. Sabır, iman, tevekkül ve Allah’a olan derin sevgi üzerine 

ders ve anlatı içerir. 

Sayfa 125-127 

Makale Usûl-i Ahlâkîyye'den mâ ba'd 

Yazar El-Hâc Edhem Pertevî 

Açıklama 

Yazı, bireyin ahlâkî gelişimini ve toplumdaki ahlâkî düzenin 

korunmasında bu prensiplerin rolünü vurgular. El-Hac Edhem 

Pertevî'nin ahlâkî prensipler üzerine düşüncelerini ele alır. 

Sayfa 127-128 

Makale Muktebesât 

Yazar  Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama 

 Başka bir gazete ilan edilen ”Osmanlı askerleri için tasarlanan bir 

kalpağın icadı, numunelerinin incelenmesi ve elde edilen gelirin bir 

kısmının bir cemiyete bağışlanacağı” konusunu ele almıştır. 

Sayfa 128 
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Dergi Sayı 17: 26 Zi'l-Hicce 1326 / 6 Kanun-u Sani 1324 (19 Ocak 1909)  

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 129-132 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye  

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 132-133 

Makale Muhabbet-i ilâ'llâh 

Yazar Kasımpaşa’da Cezayirli Hasan Pasa Mektebi Muallimi Behcet Efendi 

Açıklama 

Yazıda, Allah'a olan aşkın insanın kalbini temizlediği, ruhunu 

yücelttiği ve ilahi huzura ulaşmada temel bir motivasyon kaynağı 

olduğu vurgulanır. 

Sayfa 133-135 

Makale Kalpak Hakkındaki Müracaât 

Yazar  Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama 

 Kalpak ve şapkanın nasıl giyilirse caiz olur. Nasıl takılırsa caiz 

olmaz sorusuna diğer sayılarda verilen cevapları açarak konu ele 

alınmış 

Sayfa 135 

Makale Adât-ı Kabiha'dan  mâ ba'd  

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İnsanın nefsini terbiye etmesi ve kötü alışkanlıkları bırakması 

gerektiğini vurgular. İnsanın daha saf bir ruha ulaşması konusunu 

vurgular. 

Sayfa 135 

Makale Muktebesât 

Yazar  Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama 
Sırât-ı Müstakîm Dergisi 9. Sayısında yayınlanan bir yazıya cevap 

kaleme alınmıştır. 

Sayfa 135-136 
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Dergi 
Sayı 18: 4 Muharrem 1327/ 13 Kanun-u Sani 1324 (26 Ocak 

1909)  

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 137-139 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün Ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 139-141 

Makale Muhabbet-i ilâ'llâh 

Yazar Kasimpasa'da Cezayirli Hasan Pasa Mektebi Muallimi Behcet Efendi 

Açıklama 

Yazıda, Allah'a olan aşkın insanın kalbini temizlediği, ruhunu 

yücelttiği ve ilahi huzura ulaşmada temel bir motivasyon kaynağı 

olduğu vurgulanır. 

Sayfa 141-142 

Makale Aydın Vilâyeti Zelzelesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Doğal afetlerin sebepleri üzerine bir tartışma sunmakta ve özellikle 

dinî bir bakış açısıyla bu afetlerin ilahi bir ikaz olarak 

algılanabileceğini belirtmektedir. Felaketlerden kurtuluşun ancak 

tövbe, istiğfar, ibadet ve iyi Ahlâka dönüşle mümkün olacağı 

vurgulanmaktadır. 

Sayfa 142-144 

Makale Kalpak 

Yazar  Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama  Kalpak konusunda meşihata sorular geldiğini bu konuyu ele almıştır. 

Sayfa 144 
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Dergi 
Sayı 19: 11 Muharrem 1327/ 20 Kanun-u Sani 1324 (2 Şubat 

1909) Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Yazıda, kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi 

üzerindeki etkileri incelenir ve bu durumların nasıl yönetilmesi 

gerektiği üzerine bilgiler sunulur. 

Sayfa 145-146 

Makale Kemâlât-ı Beşeriyyeyi Avrupa'da Görenlere Karşı Müdafaa 

Yazar Erbilî Es'ad Efendi 

Açıklama 

Yazıda, İslâm medeniyetinin insanlık için yüksek erdemler ve 

ilerlemeler sunduğu vurgulanarak, Avrupa merkezli bakış açısına 

karşı eleştiriler yöneltilir. 

Sayfa 147-149 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı 

fi'llâh 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Toplumsal ahlâkın düzeltilmesi ve Allah rızası için sevgi beslemenin 

(hubb-ı fillâh) ve Allah rızası için kötü olandan nefret etmenin (buğz-

ı fillâh) gerekliliğini ele alır. Bu iki kavramın bireysel Ahlâkı 

şekillendirmede ve toplumun mânevî yapısını korumada nasıl etkili 

olduğu anlatılır. 

Sayfa 149-152 

Makale Kalpak Meselesi 

Yazar  Hâfız Mehmet Tevfik 

Açıklama  Kalpak konusunda Meşihata gelen soruları ele almıştır. 

Sayfa 152 
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Dergi 
Sayı 20: 18 Muharrem 1327/ 27 Kanun-u Sani 1324 (9 Şubat 

1909) Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 153-155 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in üstün Ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, onun 

yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en ideal 

örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 155-156 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı 

fillâh 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Toplumsal Ahlâkın düzeltilmesi için Allah rızası için sevgi 

beslemenin (hubb-ı fillâh) ve Allah rızası için kötü olandan nefret 

etmenin (buğz-ı fillâh) gerekliliğini ele alır. Bu iki kavramın bireysel 

Ahlâkı şekillendirmede ve toplumun mânevî yapısını korumada nasıl 

etkili olduğu anlatılır. 

Sayfa 156-159 

Makale Mason Meselesi  

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Masonluğun Osmanlı toplumundaki algısını, taraftarları ve 

eleştirileriyle birlikte inceler. 

Sayfa 159-160 

Makale Resim Hakkında Suâle Cevap 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Resimli paraların kese veya cepte bulunması, namaz ve ibadetin 

geçerliliğine zarar verir mi sorusu cevaplanmıştır. 

Sayfa 160 

Tablo 2.20 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 20  



41 

 

Dergi Sayı 21: 25 Muharrem 1327/ 3 Şubat 1324(16 Şubat 1909) Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Yazıda, kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi 

üzerindeki etkileri incelenir ve bu durumların nasıl yönetilmesi 

gerektiği üzerine bilgiler sunulur. 

Sayfa 161-162 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, 

onun yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en 

ideal örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 163-164 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı 

fillâh 

Yazar   

Açıklama 

Toplumsal ahlâkın düzeltilmesi için Allah rızası için sevgi 

beslemenin (hubb-ı fillâh) ve Allah rızası için kötü olandan nefret 

etmenin (buğz-ı fillâh) gerekliliğini ele alır. Bu iki kavramın bireysel 

Ahlâkı şekillendirmede ve toplumun mânevî yapısını korumada nasıl 

etkili olduğu anlatılır. 

Sayfa 164-165 

Makale Farmason Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Masonlukla ilgili toplumsal, siyasi ve dinî tartışmaları ele alarak, 

mason teşkilatlarının faaliyetleri ve etkileri üzerine değerlendirmeler 

yapar. 

Sayfa 165-167 

Makale Tatbikât-ı Ahlâkîyye  

Yazar Sinop Mekteb-i İdadi Muallimlerindenden El-Hâc Edhem Pertevî 

Açıklama 

Ahlâkın bireysel ve toplumsal yaşamdaki uygulanabilirliğini ele 

alarak, Ahlâkî ilkelerin gündelik hayatta nasıl somut davranışlara 

dönüştürülebileceğini tartışır. 

Sayfa 167-168 
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Dergi Sayı 22: 2 Safer 1327/ 10 Şubat 1324 (23 Şubat 1909) Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 169-171 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, 

onun yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en 

ideal örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 171-172 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı 

fi'llâh 

Yazar   

Açıklama 

Toplumsal Ahlâkın düzeltilmesi için Allah rızası için sevgi 

beslemenin (hubb-ı fillâh) ve Allah rızası için kötü olandan nefret 

etmenin (buğz-ı fillâh) gerekliliğini ele alır. Bu iki kavramın bireysel 

Ahlâkı şekillendirmede ve toplumun mânevî yapısını korumada nasıl 

etkili olduğu anlatılır. 

Sayfa 172-173 

Makale İttihad, Ref-i Tecessüs ve Şikâk 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Toplumsal birlikteliğin önemine vurgu yaparak, insanların birbirine 

şüphe ve fitneyle yaklaşmalarının zararlarını ele alır. 

Sayfa 173-175 

Makale İlim mi Efdal Akıl mı? 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

İlim ve akıl arasında bir üstünlük tartışması yaparak, her ikisinin de 

insan hayatındaki rolüne dikkat çeker. Yazıda, ilmin bilgi sağlayarak 

yolu açtığı, aklın ise bu bilgiyi doğru kullanarak insanı doğruya 

yönlendirdiği savunulmaktadır. 

Sayfa 175 

Makale Farmason Meselesi 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Yazıda, masonluğun dini, sosyal ve politik yönleri ile bu hareketin 

toplumlar üzerindeki potansiyel etkileri üzerine değerlendirmeler 

yapılır. 

Sayfa 175-176 
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Dergi Sayı 23: 9 Safer 1327/ 17 Şubat 1324 (2 Mart 1909) Salı 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 177 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) üstün ahlâkını ve faziletlerini ele alarak, 

onun yaşam tarzının ve ahlâkî rehberliğinin Müslümanlar için en 

ideal örnek olduğunu vurgular. Ayrıca, Müslümanların bu ahlâkî 

prensiplere uyarak toplumsal huzuru ve bireysel mutluluğu elde 

edebilecekleri belirtilir. 

Sayfa 178-179 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı 

fillâh 

Yazar   

Açıklama 

Toplumsal Ahlâkın düzeltilmesi için Allah rızası için sevgi 

beslemenin (hubb-ı fillâh) ve Allah rızası için kötü olandan nefret 

etmenin (buğz-ı fillâh) gerekliliğini ele alır. Bu iki kavramın bireysel 

Ahlâkı şekillendirmede ve toplumun mânevî yapısını korumada nasıl 

etkili olduğu anlatılır. Yazıda, ahlâkî ıslahın temelinin, sevgiyi ve 

nefreti dinî ilkelere göre şekillendirerek toplumsal düzeni sağlamada 

yattığına dikkat çekilir. 

Sayfa 179-180 

Makale İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dair 

Yazar Meşâyih-i I zamdan Reşâdetlü Es'ad Efendi 

Açıklama 

Yazıda, ahlâkî güzelliklerin elde edilmesi için uygulanması gereken 

yöntemler ve bu erdemlerin kişisel gelişim ve sosyal uyum açısından 

önemi üzerinde durulur. 

Sayfa 180-182 

Makale Tahmîs 

Yazar Meşâyih-i Izamdan Reşâdetlü Es'ad Efendi 

Açıklama Şiir 

Sayfa 182-183 
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Dergi Sayı 24: 18 Safer 1327/ 26 Şubat 1324 (11 Mart 1909) Perşembe 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 185-186 

Makale Muhabbet-i ilallâh 

Yazar Kasımpaşa’da Cezayirli Hasan Paşa Mektebi Muallimi Behcet Efendi 

Açıklama 

Yazıda, Allah'a olan aşkın insanın kalbini temizlediği, ruhunu 

yücelttiği ve ilahi huzura ulaşmada temel bir motivasyon kaynağı 

olduğu vurgulanır. 

Sayfa 187-188 

Makale Cum'a Namazı ve Şeriât İsteriz Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Yazıda, Cuma namazının dînî bir vecibe olarak toplumsal 

dayanışmayı güçlendirdiği, aynı zamanda şeriat taleplerinin ise dînî 

değerlerin hukuki ve toplumsal hayatta uygulanmasını savunan bir 

hareket olarak ele alındığı vurgulanır. 

Sayfa 188-189 

Makale 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islâh Çarelerinden Hubb-ı fi'llâh ve Buğz-ı 

fi'llâh 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Toplum Ahlâkının düzeltilmesi için Allah için sevgi besleme (hubb-ı 

fi'llâh) ve Allah için nefret etme (buğz-ı fi'llâh) kavramlarının 

önemini vurgular. Yazıda, ahlâkî ıslahın temelinin, sevgiyi ve nefreti 

dinî ilkelere göre şekillendirerek toplumsal düzeni sağlamada 

yattığına dikkat çekilir. 

Sayfa 189-190 

Makale Iyab, Hümâz, Lumâz 

Yazar Kal'a-i Sultâniyeli Ali Tayyar 

Açıklama 

Kur’ân-ı Kerim'de geçen bu terimlerin anlamlarını ve ahlâkî 

boyutlarını açıklar. Bu kavramlarının bireyler ve toplum üzerindeki 

olumsuz etkileri vurgulanır. 

Sayfa 191 

Makale Zinâ 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama  Belirtilmemiştir 

Sayfa 191-192 
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Dergi Sayı 25: 25 Safer 1327/15 Mart 1325 (18 Mart 1909) Perşembe 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 193-195 

Makale Tatbikât-ı Ahlâkîyye  

Yazar Sinop Mekteb-i Idadi Muallimlerindenden  El-Hâc Edhem Pertevî 

Açıklama 
Ahlâkî ilkelerin günlük yaşantıda nasıl hayata geçirilebileceği ve bu 

ilkelerin toplumsal düzen üzerindeki etkileri incelenir. 

Sayfa 195-196 

Makale Cumhuriyet Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Makale Osmanlı hükümetinin Cumhuriyet rejimine karşı duruşunu 

ve bu rejimin İslâm toplumunda uygulanamayacağını savunur. 

Sayfa 196-197 

Makale Şeriat İsteriz Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makalede, bazılarınca şeriat talebinin İslâm'ın gerekliliklerinden 

olduğu savunulurken, diğer yandan şeriata zarar verilmişse bunun 

ispatı gerektiği ve geçmişte meydana gelen hatalara yapılan itirazları 

konu alıyor. 

Sayfa 197-199 

Makale Manzûm Ehádis-i Serife Tercümesi 

Yazar Gümülcine’de Kirmahalle Müderrisi zade Müderris Mehmed Es'ad  

Açıklama 

Hadislerin nazım (şiir) formunda tercüme edilerek sunulmasını ele 

alır. Bu çalışmada, peygamber Efendimiz in sözlerinin edebi bir 

üslupla aktarılmasının amacı ve bu tercümelerin dinî ve edebi değeri 

üzerinde durulmuştur. 

Sayfa 199 

Makale Zinâ 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 
Makale Zinânın yayılması, toplumu ahlâkî ilkelerinin sosyal ve 

ekonomik olarak da etkileyen bir sorun olarak sunulmuş. 

Sayfa 199-200 
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Dergi 
Sayı 26: 3 Rebiü'l-Evvel 1327/12 Mart 1325 (25 Mart 1909) 

Perşembe 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 201-203 

Makale Şeriat isteriz Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

“Şeriat İsteriz” talebi, dönemin sosyal, siyasi ve dînî meselelerini 

yansıtan önemli bir tartışma konusu. Bu tartışmada, Tanin 

Gazetesi'nin şeriata zarar verilmişse bu zararın ne olduğu ve nasıl 

ispat edileceği konusundaki yaklaşımını eleştiriyor.” 

Sayfa 203-206 

Makale Şer' ve Kânûn Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Ayandan Manastırlı İsmail Hakkı Efendi'nin Sırat-ı Müstakim 

dergisinin 30. sayısında yer alan Ahkâm-ı İslâmiye ve İçtihad-ı Şer 

ve Kanun başlıklı makalelerine dair bir değerlendirmedir. Metinde, 

İslâm hukuku (şeriat) ile kanunların uygulanışı arasındaki farklar ele 

alınmış ve hükümetin şeriatla uyumlu olup olmaması gerektiği 

vurgulanmıştır. 

Sayfa 206-207 

Makale Zinâ 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Makale, zinanın bireysel ahlâktan öte toplumsal fakirlik ve 

felaketlere yol açabileceğini, Peygamber Efendimiz ’in hadislerle 

ümmetine bildirdiğini vurguluyor.” 

Sayfa 207-208 

Tablo 2.26 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 26  
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Dergi 
Sayı 27: 10 Rebiü'l-Evvel 1327/ 19 Mart 1325 (1 Nisan 1909) 

Perşembe 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 209-212 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den Tevâzu-ı Nebevî 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) mütevazı yaşamını ve alçakgönüllülüğünü 

ele alarak onun insanlar arasındaki farklılıkları gözetmeksizin 

herkese eşit davrandığını anlatır. Yazı, Peygamber’in  tevazu ve 

hoşgörüsünün İslâm ahlâkının temel unsurlarından biri olduğunu 

vurgular. 

Sayfa 212-213 

Makale Şer' ve Kânûn Meselesi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Ayandan Manastırlı İsmail Hakkı Efendi'nin Sırat-ı Müstakim 

dergisinin 630. sayısındaki 'Ahkam-ı İslâmiye ve İctihad-ı Şer ve 

Kanun' Meselesi başlıklı yazısında, İslâm hukukunun temel ilkeleri 

ve bu ilkelerin modern hukuki sistemlerle uyumu ele alınır. İsmail 

Hakkı Efendi, İslâm'ın temel kurallarını ve ictihad (dînî meselelerde 

içtihat yoluyla hüküm çıkarma) kavramını tartışarak, şeriat hükümleri 

ile dönemin kanunları arasındaki ilişkiye dikkat çeker. 

Sayfa 213-215 

Makale Müteferrika 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makale, şehirde tehdit oluşturan düello meselesinin önlenmesi ve bu 

konuda İslâmiyet'e uygun bir dönüş sağlanması için Cemiyet-i 

İlmiyye-i İslâmiye’nin girişimlerini över. 

Sayfa 215-216 

Makale Dâhiliyye Nezâreti'nin Nazar-ı Dikkatine 

Yazar   

Açıklama 

Makale, Harbiye Nezareti'nin, askeri doktorların subayları ve diğer 

askerleri ücretsiz muayene ve tedavi etmelerine ilişkin aldığı bir 

kararı ele alır. 

Sayfa 216 

Tablo 2.27 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 27  
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Dergi 
Sayı 28: 17 Rebiü'l-Evvel 1327/ 26 Mart 1325 (8 Nisan 1909) 

Perşembe 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 217-219 

Makale Himâye-i Hayvânât Hakkında 

Yazar 
Fethiye' de Medrese-nişîne Talebe-i Ulûm-ı Mücazinden Divrikli 

Hâfız Kadri 

Açıklama 

İnsanlık tarihindeki merhamet eksikliğini ele aldığı ve özellikle 

hayvanlara karşı yapılan zulümlere dikkat çekerek ahlâkî reformların 

gerekliliğini savunduğu bir yazıdır. Yazar, İslâm'ın hayvanlara 

merhameti teşvik ettiğini vurgularken, modern zamanlarda hayvan 

haklarına daha fazla önem verilmesi gerektiğini belirtmektedir. 

Sayfa 219-221 

Makale Hikemî, Ahlâkî Emsile ve Cümel-i Farisiyye 

Yazar Manisa Mekteb-i İ'dadi Muallimlerinden Mehmed Salim 

Açıklama 

Hikemî düşüncenin ahlâkî örneklerle ve Farisi deyimlerle nasıl 

ilişkilendirildiğini inceler. Bu yazıda, hikemî öğretilerin ahlâkî 

derslerle nasıl iç içe geçtiği ve bu süreçte Farisi dilinin rolü ele alınır. 

İslâm düşüncesinde ahlâkî değerlere ve bilgelik öğretilerine vurgu 

yapan yazılar vardır 

Sayfa 221-223 

Makale Zinâ 

Yazar Kılınçlı Hoca zâde Ali Rıza 

Açıklama  Belirtilmemiştir 

Sayfa 223-224 

Makale Dans-Tiyatro Dersleri 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makale, bazı okullarda dans ve tiyatro derslerinin müfredata 

eklenmesiyle ilgili haberlere tepki göstererek, bu uygulamaların 

İslâmiyet’e aykırı olduğunu savunur. Ayrıca, bu durumun önlenmesi 

ve dinî esaslara uygun hareket edilmesi gerektiğine dikkat çeker. 

Sayfa 224 

Tablo 2.28 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 28  



49 

 

Dergi 
Sayı 29: 20 Receb 1327/ 25 Temmuz 1325 (8 Nisan 1909) 

Cumartesi  

Makale Tebrik -İtizar ve Teşekkür- Abonelerimizden rica-i mahsus 

Sayfa 225 

Makale İlm-i Ahvâl-i Kalb 

Yazar Fatih Dersiâmlarından Hâfız Tevfik 

Açıklama 

Kalbin içsel durumlarının kişinin ruhsal ve ahlâkî gelişimi üzerindeki 

etkileri incelenmekte ve bu durumların nasıl yönetilmesi gerektiği 

üzerine bilgiler sunulmaktadır. 

Sayfa 226-227 

Makale Ahlâk-ı Muhammediyye'den Tevâzu-ı Nebevî 

Yazar Seyfi zâde Ali Rıza 

Açıklama 

Hz. Muhammed'in (sav) tüm insanlara karşı gösterdiği derin 

alçakgönüllülüğü ve kibirden uzak tutumunu anlatmaktadır. 

Peygamberlik makamına rağmen O'nun sade yaşamını, toplumun her 

kesimine eşit yaklaşımını ve tevazu dolu davranışlarını örnek 

göstermektedir. 

Sayfa 227-228 

Makale Yanyalı merhum Ömer Efendi nin Huzur-ı Pâdişâhî Dersi 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makalede yazar huzur derslerinde Peygamber Efendimiz ‘in (sav.) 

üstün makamını ve ümmetine yönelik ilahi lütufları ele alırken, Kur'an 

kıssalarının içerdiği hikmetli öğütleri ve prensipleri açıklamaya 

odaklanmaktadır. Ayrıca, Salih Peygamber’in kıssası üzerinden ahlâkî 

ve dinî derslere işaret etmektedir. 

Sayfa 228-230 

Makale Hüsn-i Muâşeret-İttihâd-ı Anasır hakkında 

Yazar Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Makalede farklı etnik veya dinî grupların bir arada uyum içinde 

yaşamasının önemini vurgularken, toplumsal huzur ve birliğin 

sağlanmasında güzel ahlâk ve karşılıklı saygının gerekliliğini ele 

almaktadır. Makale, hoşgörü ve dayanışma prensiplerinin toplumsal 

hayatın temeli olması gerektiğine işaret etmektedir. 

Sayfa 230-232 

Tablo 2.29 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 29  
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Dergi 
Sayı 30: 29 Receb 1327/ 3 Ağustos 1325 (16 Ağustos 1909) 

Pazartesi 

 Tebrik 

Sayfa 233 

Makale Hüsn-i Muâşeret-İttihâd-ı Anasır'dan Mâ-ba'd 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Farklı etnik gruplar arasında iyi ilişkiler ve sosyal uyumun 

sağlanmasının önemini vurgular.  

Sayfa 233-237 

Makale Huzur-ı Pâdişâhî Dersi 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 
Padişah huzurunda yapılan tefsir dersinde emr-i bi'l-marûf nehy-i 

anil-münker’e olan ihtiyacı, faziletleri ve terki konusu ele alınmıştır. 

Sayfa 237-239 

Makale Endişe-i Maişet 

Yazar  Belirtilmemiştir 

Açıklama 

Dönemin ekonomik sıkıntısından tensikat işlemleri sırasında 

seçilerek dışarıda bırakılan kişilerin, geçim sıkıntısı ve işlerini 

kaybetme korkusuyla üzüntü ve sıkıntı duyabilecekleri üzerinde 

durmaktadır. 

Sayfa 239-240 

Tablo 2.30 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisi Sayı 30 

2.6.1. Dergideki Tasavvufi Makaleler 

Dergide yer alan tasavvufi makaleler gerek ahlâkî öğretileri gerekse şahsi ve sosyal 

olgunlaşma süreçlerine yönelik öğütleriyle dikkate değer bir içeriğe sahiptir. Bu 

makaleler, tasavvufun insanın hayattaki tekamülüne etkisini vurgulamakla birlikte, 

ahlâkî ve manevi değerlerin birey ve toplum düzeyinde nasıl korunabileceğine ilişkin 

önemli bilgiler sunmaktadır. İslam ahlâkının incelikleri, nefs terbiyesi, muhabbet-i 

ilahi ve kemal yolunda izlenecek yöntemler gibi pek çok konu bu makalelerde ele 

alınmıştır. 

Bazı makaleler, çeşitli nedenlerle tekrar niteliği taşımaktadır. İşaretlenen (*) 

makaleler, tezimiz kapsamında detaylı bir şekilde incelenmiştir. Ele alınan bu 

makalelerin bir kısmı tasavvufun ahlâk konusuna odaklanarak bireysel ve toplumsal 

erdemlerin geliştirilmesine yönelik önemli bilgiler sunmaktadır. Diğer makaleler ise 

zikir ve manevi hallerle ilgili konulara ışık tutmaktadır. 

Aşağıdaki tabloda, dergide yer alan tasavvufi makalelerin başlıkları ve yazar bilgileri 

sunulmuştur: 
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Sıra Yazar Makale Başlığı 
Makale 

Sayısı 

1 Hafız Tevfîfk İlm-i Ahvâl-i Kalb* 29 

2 Seyfîzâde Rızâ Ahlâk-ı Hasene Tahsîli* 1 

3 
Erbîlî Es’ad 

Efendi 
İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir* 1 

4 Behçet Efendi Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye* 9 

5 
Kılıçlı Hocazâde 

Ali Rıza 
Ahlâk-ı Muhammediyye* 13 

6 
Hocazâde 

Mehmed Nûrî 
Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasihatı* 2 

7 Mehmet Behçet Ahlâk-ı Zemîmeden Tahallus Çaresi 1 

8 - Âdât-ı Kabîha 2 

9 Behçet Efendi 

İmam Gazâlî’nin Beyânu Enne’l-Müstahıkka 

li’l-Muhabbeti Hüvâ’allâhu Vahdeh Adlı 

Makalesinin Tercümesi - Muhabbet-i ilâ’llâh 

4 

10 Mehmed Sâlim Kerâmet-i Veliye Dâir Bostân’dan Bir Hikâye 1 

11 - 
Ahlâk-ı Umûmiyyenin Islah Çarelerinden 

Hubb-ı fillâh ve Buğz-ı fillâh 
6 

12 - 
Kable’l-Ferâiz İhlâs-ı Şerîf, Cehren Tekbîr, 

Ba’de’s-salat Zikir Meselesi 
1 

Tablo 2.31 Mekârimü’l-Ahlâk Dergisinde Belirlenen Tasavvufi Makaleler 

Bu tablo, tasavvufi perspektifle kaleme alınmış yazıları derli toplu bir şekilde sunarak, 

derginin bu alandaki katkılarını ortaya koymaktadır. 

 

  



52 

 

ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

MEKÂRİMÜ'L-AHLÂK DERGİSİNDEKİ TASAVVUFÎ 

MAKALELERİN TAHLİLİ 

3.1. “İlm-i Ahvâl-i Kalb” Makalesinin Tahlili31 

“Kalbin durumlarına dair ilim” veya “kalbin halleri bilgisi” manasında başlıklandırılan 

İlm-i Ahvâl-i Kalb makalesi derginin imtiyaz sahibi olan Fatih dersiâmlarından Hâfız 

Tevfik Efendi tarafından yazılmıştır. Makale 1 Ramazan 1326/ 14 Eylül 1908 ile 20 

Recep 1327 / 7 Ağustos 1909 tarihleri arasında 29 bölüm olarak yayımlanmıştır. İlm-

i Ahvâl-i Kalb derginin son sayısı hariç tüm bölümlerinde yer alan en uzun yazı 

dizisidir. Ahlâkın ıslah ve felahını amaçlayan makalede üç ana konu üzerinde 

yoğunlaşacağını söyleyen yazar, birinci bölümde Kur’ân ve Sünnet'e bağlılığın 

önemini, bid’atlerden kaçınmanın gerekliliğini, ikinci bölümde İslâm dinindeki önemli 

meseleleri, üçüncü bölümde ise ibadet ve hayır adı altında yapılan faaliyetlere ilişkin 

hükümleri konu edinmiştir.32 Fakat tefrikanın yayınlandığı bölümlerde ancak birinci 

bölümün tamamlanabildiği, ikinci ve üçüncü bölümlerin derginin yayın hayatına veda 

etmesiyle yayımlanamadığı görülmektedir. 

 

 

 

 
 

31 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-1. 

32 Hâfız Tevfik, “İlm-i Ahvâl-i Kalb”, Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 2 (1908) 9. 
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Tablo 2.2.: Müellifin Makale içindeki Şablonu  

Kaynak: Araştırmacı tarafından oluşturulmuştur. 

Şekil 1.1 Makale içindeki anlatacağı başlıkların Şablonu 

 

Yazar makalenin başında aklın idraki ve fiillerinin tecrübeleriyle somut bir kanıt 

olarak intizam ve saadetin ancak güzel ahlâk ile elde edildiğini şöyle dile getirmiştir: 

“Her işimiz, şeriatın bakış açısına göre helal, haram, vacip gibi özel bir hüküm alırsa 

ve işlerimizin başvuru mercii, şeriat oluyorsa, ahlâkımızın başvuru mercii de yine 

Şeriat-ı Muhammediyyedir. Çünkü yüce şeriat, Rahman olan Allah tarafından 

peygamberimiz Muhammed'e (sav) gönderilmiş ve sonsuza kadar hiçbir eksik ve fazla 

olmaksızın korunması yine Allah tarafından taahhüt edilmiş bir güçlü kanundur. Bu 

kanunda, kâinatın saadeti ve selameti için zerre kadar bile eksik veya bulunmayan bir 

şey yoktur.” 33 

Bu ifadede görüldüğü üzere ahlâk adıyla müsemma olan karakterin fayda ve zararını, 

güzel ve çirkin olanını tayin edecek olan merci Şeriat-ı Muhammediyye’dir. Dinîn 

emrettiği övülen ahlâkı, zemmettiği çirkin ahlâkı tanımak ancak dinî kaynaklara 

 
 

33 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 3. 

İlm-i Ahvâl-i Kalb

Bâb-ı Evvel:
Kur'an ve Sünnete Bağlılık

Fasl-ı Evvel

Kısm-ı Evvel:
Kur'an'da Kuran'a Tabi Olmanın Gerekliliği

Kısm-ı Sânî:
Hadislerde Kuran'a Tabi Olmanın Gerekliliği

Fasl-ı Sâni:
Bid'atlerden Sakınma

Fasl-ı Sâlis:
Amelde Orta Yol

Bâb-ı Sânî:
Hz. Muhammed'in (sav) 

Şeriatındaki Önemli Konular

Fasl-ı Evvel:
İtikadın Tashihi ve Ehl-i Sünnete Bağlılık

Fasl-ı Sânî:
İlimlerin Çeşitleri ve Gerekliliği

Bâb-ı Sâlis:
İbadet ve Hayır Sanılan İşlere 

İlişkin Hükümler
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müracaatla bilinebilir. Bu minvalde İmam Bûsîrî34 (ö. 695/1296), “Kur’ân’ın dışındaki 

şeylerle insanlar arasında adaletin sağlanamayacağını” dile getirmiştir. 35  

Yazar makalede Kur’ân’a tabi olmanın gerekliğine dair ayetler ve hadislerden nakiller 

vererek tümdengelimsel bir metot izlemiştir. Bu mantıki metot kaidesinden hareket 

eden yazar, önce ahlâklı fert ve toplumun inşası ve dolayısıyla insanın bu dünyada ve 

ahirette saadeti için gerekli olan fikri prensipleri Kur’ân ayetlerinden yola çıkarak 

belirlemiştir. Bu prensipler hakkındaki açıklamalarından sonra Kur’ân’a tabi olmanın 

sağladığı fazilet ve üstünlükleri ayrıca zikretmiştir. Bu prensipleri Kur’ân-ahlâk 

ilişkisi bağlamında oluşturulan küllî kâideler olarak adlandırmak mümkündür. 

Dolayısıyla yazarın satır aralarında verdiği bu prensiplerin orijinal şekliyle alt başlıklar 

halinde verilmesi ve bunların tahlilinin yapılması makalenin örgüsünü daha iyi 

anlamamıza yarayacaktır:  

 

3.1.1. Kur’ân, haktan ayrılmaz, her hükmü adalet üzeredir.36  

Tasavvufun temel prensipleri, Kur’ân’ın hak ve adalet üzerine inşa edilmiş yapısından 

zerre şaşmaz. Tasavvufta ahlâk, adalet ve hakkaniyet esas alınarak bir manevi yapı 

oluşturulmaktadır. Kur’ân hükümleri, bireylerin ve toplumların yaşamlarında adaleti 

ve doğruluğu koruma yönünde rehberlik etmektedir.  

Bu husus, Kur’an-ı Kerim’de de açıkça vurgulanmaktadır. En’âm Suresi 115. 

ayetinde,  ُُوَه وَُُالسَّم۪يعُ ُالْعَل۪يم
لَُُلِكَلِمَاتهُِ۪  ُلَُُم بَدِ 

ُربَِ كَُُصِدْقاًُوَعَدْلًاُ  Rabbinin sözü hem“ وَتَََّتُُْكَلِمَتُ 

 
 

34 İmam Bûsîrî, tam adıyla Muhammed bin Said el-Bûsîrî, 1 Şevval 608 tarihinde (7 Mart 

1212) Yukarı Mısırda doğdu. Berberî asıllı olduğu bilinen Bûsîrî, İslâmî ilimlerin yanı 

sıra dil ve edebiyat tahsil etti. Özellikle hadis ve siyerle meşgul oldu. Bûsîrî'nin en meşhur 

eseri, "Kaside-i Bürde"dir. Bu kaside, şairin hastalığı sırasında gördüğü bir rüyada 

Peygamber'in (sy. a.v.) ona kendi hırkasını (bürde) vermesiyle iyileşmesi olayına dayanır. 

Bu olay, kasidenin adı ve içeriği için ilham kaynağı olmuştur. (İlhan Armutçuoğlu, Kasîde-

i Bürde, Erkam Yayınları, İstanbul 2016.) 

35 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 5. 

36 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 3, 17. 
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doğruluk hem de adalet bakımından tamamlanmıştır. O’nun sözlerini değiştirecek 

kimse yoktur. O her şeyi işitmekte, her şeyi bilmektedir.”37 ifadesiyle, Kur’ân’ın 

doğruluk ve adalet açısından mükemmel bir rehber olduğu belirtilmektedir. Kur’ân, 

müminlerin kıyamete kadar ihtiyaç duyacakları ilmî ve amelî meseleleri açıklayan, 

doğruluğu ve adaleti esas alan ilahî bir kitaptır. Hükümlerinin değiştirilmesi veya 

yerine benzer bir söz konulması mümkün değildir. Ayrıca, Allah Teâlâ’nın her şeyi 

işiten ve bilen sıfatıyla, insanların sözlerini, niyetlerini ve fiillerini en iyi şekilde bildiği 

vurgulanmaktadır. 

Bu tefsirden alınacak ahlâkî ders, Kur'an'ın insana doğru yolu gösteren ve adaleti temel 

alan bir rehber olduğu, ondan ayrılmanın ise sapkınlıkla sonuçlanacağıdır. İnananlar 

için Kur'an, ilim, irfan ve güzel ahlâkta kemale erişmenin rehberidir. Tasavvufta da 

aynı şekilde Kur'ân'ın rehberliğinde ahlakî kemale ulaşmak esas alınır. Sufiler, Kur'ân 

ahlakıyla şekillenmiş bir yaşam tarzını benimseyerek nefsin arzu ve isteklerinden 

arınmaya, adalet ve doğruluk üzere yaşamaya gayret ederler. Allah’ın her şeyi işiten 

ve bilen sıfatı, tasavvufî tefekkürde kişinin niyet ve davranışlarında samimi olmasını 

sağlar. Böylece, Kur’ân'ın gösterdiği doğru yolda yürüyen mutasavvıf, yalnızca 

bireysel kemale değil, aynı zamanda toplumsal adaletin sağlanmasına da katkıda 

bulunur.38 

3.1.2. Kur’ân-ı Kerîm, o kadar esrâr ve hakîmânî, o kadar acâib ve garâibi 

hâvidir ki, beyân ve izâh ile bitmez tükenmez.39  

Allah'ın kelamının ve ilminin sınırsız olduğunu, insanların asla onun sözlerini tam 

anlamıyla kavrayıp açıklayamayacağını ifade eder. İlgili cümledeki “esrâr ve 

hakîmânî” ifadeleri, Kur’ân’ın derin hikmetlerle dolu olduğunu ve sırlarının 

açıklanmakla bitmeyeceğini anlatır. Bu yüzden, ayet Kur’ân’ın içerdiği hikmet, 

derinlik ve anlam zenginliğinin sonsuzluğunu vurgulamaktadır. 

 
 

37 Kur’ân-ı Kerîm Meâli, çev. Hayrettin Karaman , Mustafa Çağrıcı, İbrahim Kâfi Dönmez, 

Sadrettin Gümüş (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 2003),  el-En‘âm 6/115. 

38 İsmail Hakkı Bursevî, Rûhu’l-Beyân: Kur’an Meali ve Tefsiri, çev. Yusuf Yurt, Abdüssamet 

Bakkaloğlu, Süleyman Derin, Cafer Durmuş (İstanbul: Erkam Yayınları, 2005).  5/342. 

39 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 18. 
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“Yeryüzündeki bütün ağaçlar kalem olsaydı, deniz de -ardından ona yedisi daha 

eklenmek üzere- mürekkep olsaydı yine de Allah’ın sözleri tükenmezdi; Allah azîzdir, 

hakîmdir.”40 

Lokman suresi 27. ayetinde “ ضِ   فِي  مَا  انَ    وَلوَ   َر  ر    اقَ لََم    شَجَرَة    مِن    الْ  دُّه    وَال بَح  ر    سَب عَة   بَع دِه    مِن    يمَ    مَا  ابَ ح 

يز    اّللَ   اِن    اّللِه   كَلِمَات    نفَِدتَ   یم    عَز  حَك   Allah'ın ilminin ve hikmetinin sonsuzluğunu açıklar. 

Ayetler, Allah’ın kelamının, ilminin ve hikmetinin, yeryüzündeki tüm ağaçlar kalem, 

denizler ise mürekkep olsa dahi tükenmeyeceğini ifade eder. Allah’ın kelamı, ilmi ve 

hikmeti o kadar derin ve geniştir ki, insanlar bunu ne kadar yazmaya çalışsalar da asla 

tam olarak yazamazlar ve kavrayamazlar. Allah’ın ilmi, sonsuz ve tükenmezdir.41 

 

3.1.3. Kur’ân hak ile bâtıl arasını mükemmel ayırır. 42 

نَذ۪يراًُ  للِْعَالَم۪يَنُ ليَِك ونَُ عَبْدِهُ۪ عَلٰىُ الْف رْقاَنَُ نَ زَّلَُ الَّذ۪يُ  Âlemlere uyarıcı olsun diye, kuluna“ تَ بَارَكَُ

Furkan’ı indiren Allah ne yücedir!”43 âyetinde geçen “Furkan” kelimesi, “hak ile 

bâtılın arasını ayıran” anlamına gelir. Kur’ân, hak ile bâtıl arasındaki farkı gösteren 

bir rehber ve doğru yolu gösteren bir ölçü olarak nitelendirilmiştir.  

Furkân, iki şeyin arasını ayırmak anlamına gelen bir masdardır. Kur’ân hak ve bâtılı,  

mü’min ve kâfiri kesin bir şekilde birbirinden ayırdığı için Furkân diye 

isimlendirilmiştir. Kur’ân’ın hak ile batıl arasındaki ayrımı, doğru ve yanlışın net bir 

şekilde belirlenmesi için önemlidir.44 

3.1.4. Kur’ân’ın beyânı, ahkâmı tekmîl-i ciddîdir.45 

 
 

40 Lokmân 31/27. 

41 Bursevî, Rûhu’l-beyân. 15/182. 

42 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 18. 

43 el-Furkān 25/1. 

44 Bursevî, Rûhu’l-beyân. 13/400 

45 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 25. 
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Kur’ân’ın hükümleri ciddidir ve hayatın her alanında rehberlik eder. Bu ciddiyeti kabul 

edenler, Kur’ân’ın hükümlerine sıkı sıkıya bağlı kalır. Onda insan hayatını tanzim 

eden ahkam ve ahlâk ayetleri bulunur. Bu tür bir açıklama, Kur’ân'ın bütüncül bir 

rehber olduğunu ve insanlara yol gösterici hükümler getirdiğini vurgular. Bu 

bağlamda, Kur’ân'dan birkaç ayet ve hadis bu açıklamayla ilişkilendirilebilir:  َُُالَْيَ وْمَُيئَِس

كَُفَر واُمِنُْد۪ينِك مُْفَلََُتََْشَوْه مُْ ُلَك مُُُْالَّذ۪ينَ ُالَْيَ وْمَُاكَْمَلْت  سْلََمَُد۪ينًااُوَاخْشَوْناِ ُلَك م ُالِْ ُعَلَيْك مُْنعِْمَتُ۪۪وَرَض۪يت  ُد۪ينَك مُْوَاتََْمَْت   

“Bugün size dinînizi kemale erdirdim, size nimetimi tamamladım ve sizin için din 

olarak İslâm'ı seçtim.”46 Ayette, İslâm'ın kemale erdirildiği, inanç ve ahlâk esaslarının 

tamamlandığı belirtilir. Hz. Ömer ve diğer sahâbilerin bu ayetin inişiyle ilgili tepkileri, 

İslâm'ın nihai ve mükemmel bir din olarak insanlara sunulduğunu anlatır. Aynı 

zamanda bu ayetin, peygamber Efendimiz 'in (s.a.v.) vefatını haber verdiği de rivayet 

edilmiştir. İslâm dininin kemâle ermesi, şeriatın ve ahlâkî hükümlerinin tamamlanması 

anlamına gelir.47 

Tasavvufun merkezinde yer alan tevazu, sabır, şükür, adalet gibi erdemler, bu ahlâkî 

tamamlanmışlıkla paraleldir. Nefsini arındıran, Allah'a tam bir teslimiyetle yönelen 

mü’min, hem içsel hem de dışsal bir denge kurar. Sonuç olarak, bu ayet, İslâm’ın hem 

bireysel hem toplumsal ahlâkı kemâle erdiren bir din olduğunu vurgular ve tasavvufta 

bu ahlâkî olgunluğun, nefsin terbiyesi ve Allah’a yakınlıkla elde edildiği öğretilir. 

  

 
 

46 el-Mâide 5/3. 

47 Bursevî, Rûhu’l-beyân. 4/319 
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3.1.5. Kur’ân’ı herhangi bir kimse bırakırsa, onunla amel etmez olursa Allah 

Teâlâ onu yerden yere vurur. 48 

Yazarın vurguladığı bu ifade, genel anlamda Kur’ân'la amel etmemenin sonuçlarına 

dair uyarı niteliği taşır ve benzer mesajlar içeren ayet ve hadislerle ilişkilendirilebilir. 

Özellikle şu ayet ve hadisler, bu ifadenin anlamını destekleyici niteliktedir: 

مَهْج وراًُُالْق رْاٰنَُُُهٰذَاُُاتَََّذ واُُقَ وْمِيُُُاِنَُُُّرَب ُُُِيَُُُالرَّس ولُ ُُوَقاَلَُ  “…Ve Resûl dedi ki: “Ey Rabbim! Kavmim 

bu Kur’ân’ı terkedilmiş (bir kitap) olarak bıraktılar.”49 Burada Kur’ân'ı terk etmenin 

sonuçları vurgulanmakta ve müminlerin Kur’ân'la sıkça meşgul olması gerektiği 

anlatılmaktadır. Tasavvufî ahlâk açısından bu, Allah’ın kelamına derin bağlılık 

gerektiren bir sorumluluktur. Tasavvufun özü, kişinin Allah’a tam bir teslimiyetle 

bağlanması ve hayatını O’nun emirleri doğrultusunda şekillendirmesidir. Kur’ân, bu 

yolculukta en önemli rehberdir.50 

Kur’ân’ın terk edilmemesi gerektiği vurgusu, insanın her daim onun rehberliğinde 

olması gerektiğini ifade eder. Kalplerin paslanması, gaflet ve mânevî yattan uzaklaşma 

anlamına gelir. Tasavvufî öğretiye göre, kalp Allah’ın zikri ve Kur’ân’ı okumakla 

cilalanır, saflaşır ve mânevî bir parlaklık kazanır. Bu, kişinin iç dünyasında huzur ve 

dinginlik bulmasını sağlar. 

Kur’ân'la amel edenlerin yüceltileceğini, Kur’ân'ı terk edenlerin ise düşkün hale 

geleceğini açıkça ifade eden “Allah Teâlâ bu kitap (Kur’ân) ile bazı kavimleri 

yükseltir, bazılarını ise alçaltır.”51 mealindeki hadis de bunu ifade etmektedir. 

Kur’ân'ın hayata rehber edilmesi ya da terk edilmesi, toplumların kaderinde önemli bir 

rol oynar. 

“Kur’ân’ı herhangi bir kimse bırakırsa, onunla amel etmez olursa Allah Teâlâ onu 

yerden yere vurur.”52 Mealindeki ayet Kur’ân’dan ayrılmamanın önemi bildirir ve 

 
 

48 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 18. 

49 el-Furkān 25/30. 

50 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 13/435. 

51 Müslim, “Müsafirîn”, 269. 

52 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 
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onunla amel edilirse kurtuluşa erilir. Aksi halde toplumsal bir çöküş kaçınılmazdır. Bu 

gibi ilkelerin dönemin Osmanlı toplumundaki yozlaşmalara yönelik bir uyarı 

niteliğinde olduğunu da düşünebiliriz. Burada toplumda görülen ahlâkî bozulma ve 

hatta siyasi çalkantıların, ancak Kur’ân’a dönerek, İslâmi ve ahlâkî ilkelere sıkı sıkıya 

bağlı kalarak giderilebileceğine dair şiddetli bir uyarı dili kullanılmıştır. 

 

3.1.6. Kur’ân’dan başka bir şeyde hidâyet arayanı, Allah Teâlâ şaşırtır.53 

Kur’ân dışındaki kaynaklarda hidayet arayanların doğru yoldan sapacağı belirtilir. 

Hidayet kaynağı olarak sadece Kur’ân’a yönelmek ve onunla doğru yolu bulmak 

esastır. Burada yine Osmanlı toplumuna yönelik benzer bir uyarı vardır. Hem 

modernleşmenin bir uzantısı olarak Batılı değerlerde çözüm arayanların hem de 

tasavvufun yanlış uygulaması neticesinde İslâm’ın özünden saparak bid’at ve 

hurafelere kayanların uyarıldığı bu ilkelerde, tek çözüm yolu olarak Kur’ân ve 

Sünnetin rehberliği gösterilmektedir. 

“Kur’ân’dan başka bir şeyde hidâyet arayanı, Allah Teâlâ şaşırtır” ifadesi, genel olarak 

Kur’ân'ın tek ve nihai hidayet kaynağı olduğunu vurgular. Bu ilke şu ayet ve hadislerde 

yankı bulur: 

لَ  اَللّ   سَنَ  نَز  يثِ  احَ  تشََابهًِا  كِتاَبًا ال حَد  ل ود   مِن ھ   تقَ شَعِرُّ   مَثاَنِيَ   م  ينَ  ج  نَ  ال ذ  شَو  م    يَخ  ین   ث م    رَب ه  ل ود ھ م   تلَ  رِ  اِلٰى وَق ل وب ه م   ج    ذِك 

ي اّللِ  ھ دىَ ذٰلِكَ  اّللِه  د  اء ه  مَن   بِھ   يهَ  لِلِ  وَمَن   يشَََٓ ھَاد   مِن   لَھ   فمََا اّلل   ي ض   

“Allah, sözün en güzelini; âyetleri, (güzellikte) birbirine benzeyen ve (hükümleri, 

öğütleri, kıssaları) tekrarlanan bir kitap olarak indirmiştir. Rablerinden korkanların 

derileri (vücutları) ondan dolayı gerginleşir. Sonra derileri de (vücutları da) kalpleri de 

Allah’ın zikrine karşı yumuşar. İşte bu Kur’ân Allah’ın hidayet rehberidir. Onunla 

dilediğini doğru yola iletir. Allah, kimi saptırırsa artık onun için hiçbir yol gösterici 

yoktur.”54 

Kur’ân’ın hem lafzının hem de manasının derinliklerine dikkat çekilerek, onun 

insanların ruhuna ve hayatına kattığı ahlâkî ve mânevî rehberlik vurgulanmaktadır. 

 
 

53 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 

54 ez-Zümer 39/23. 
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Ahlâk yönüyle bakıldığında, Kur’ân, insanların mânevî olgunluğa ulaşması için 

tekrarlanan öğütler ve ahlâkî ilkeler sunar. Kur’ân’ın sureleri ve ayetleri, insanın hem 

bireysel hem de toplumsal hayatını düzenleyen ve ahlâkî kemale yönlendiren bir 

rehberdir. Özellikle namaz gibi ibadetlerde, kişinin fiziksel hareketlerinin ve ruhsal 

yönelişlerinin Allah’a olan bağlılığını sembolize etmesi, insanın ahlâkını 

güzelleştirerek, Allah’a yaklaşmasına yardımcı olur. Kur’ân’la sıkı bir bağ kurmak, 

insanın kalbini arındırarak hem içsel hem de dışsal bir ahlâkî denge sağlamasına vesile 

olur.55 Bu ayet, Kur’ân'ın insanları hidayete erdiren bir rehber olduğunu ve Allah'ın 

doğru yola ilettiği kimselerin bu rehberlikten faydalandığını ifade eder. Kur’ân’dan 

uzaklaşan veya başka bir yerde hidayet arayan kişilerin saptırılabileceği mesajını verir. 

“Ben size öyle bir şey bıraktım ki, ona sıkı sıkıya sarıldığınız müddetçe asla 

sapıtmazsınız: Allah'ın Kitabı ve benim sünnetim.”56 Kur’ân'ın ve sünnetin müminler 

için en doğru hidayet kaynağı olduğunu vurgular. Kur’ân’dan başka bir yerde doğru 

yolu arayanların, sapma riskiyle karşı karşıya oldukları uyarısını içerir. 

Tasavvufta Kur’ân, insanın mânevî yolculuğunda hidayetin kaynağı olarak görülür. 

Kişi, nefsini arındırmak, Allah'a yaklaşmak ve ahlâkî mükemmelliğe ulaşmak için 

Kur’ân'ın rehberliğine muhtaçtır. Başka yerlerde hidayet aramak, Allah’tan uzaklaşma 

anlamına gelir ve tasavvufta bu, mânevî bir düşüş olarak yorumlanır. 

3.1.7.  Kur’ân her şeye kendisiyle vâsıl olunur metîn hablullâhtır.57 

Bu prensip, ُُِ اُللّٰ  تَُ فَرَّق واُ وَاعْتَصِم واُبَِِبْلِ يعًاُوَلَ جََ۪  “Ve hep birlikte Allah'ın ipine (hablullah) sımsıkı 

sarılın, ayrılığa düşmeyin.”58 âyetinden mülhemdir. Bu ayette geçen “hablullah” yani 

“Allah’ın ipi” tabirininden maksat Kur’ân’dır. Sarılın emriyle Kur’ân’ın emir ve 

yasaklarına uymanın önemi ifade edilmektedir. Çünkü Kur’ân, Allah’a ulaşmanın 

yolunu gösteren, insanları doğru yola sevk eden bir rehberdir. 

 
 

55 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 17 /197. 

56 Tirmizî,” Fedâilü'l-Kur’ân”, 14; Dârimî, “Fedâilü'l-Kur’ân”, 1. 

57 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 

58 Âl-i İmrân 3/103. 
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Kişi, Allah’ın ipine sarılarak takva, yani Allah’tan korkma ve O'na saygı duyma hâli 

içinde olmalı; tevhid (birlik) bilincini korumalıdır. Bölünmeden, içsel ve dışsal 

anlamda birlik içinde kalmalı, mümin kardeşleriyle sevgi, kardeşlik ve merhamet 

duygularını pekiştirmelidir. Allah’ın ipine sarılmayanlar, nefsin arzularına kapılarak 

mânevî dağılmaya ve ahlâkî yozlaşmaya meyilli hale gelirler. Oysa tasavvuf, kişinin 

hem iç dünyasında huzur ve ahlâk olgunluğunu aradığı bir yolculuktur.59 

Hadis-i şeriflerde de Kur’ân’ın Allah ile insan arasındaki sağlam bağ olduğuna dair 

ifadeler bulunur. Özellikle şu hadis bu anlayışı pekiştirir: 

“Size iki şey bırakıyorum. Bunlara sarıldığınız müddetçe asla sapıtmazsınız: Allah'ın 

Kitabı (Kur’ân) ve benim sünnetim.”60 

Kur’ân, Allah’a ulaşmanın sağlam bir yolu ve aracı olarak kabul edilir. Bu yolda 

ilerlemek için Kur’ân’a sarılmak ve onunla mânevî olgunluğa ulaşmak 

hedeflenmelidir. Nitekim müfessirler de Kur’ân’da geçen “Hep birlikte Allah’ın ipine 

sımsıkı yapışın; bölünüp parçalanmayın.” ayetindeki hablullah’ın Kur’ân olduğunu 

belirtmişlerdir.61 

3.1.8. Kur’ân halel, zelel ve sâir nevâkıs tareyândan masûn ve mahfûz bir 

kitâbdır.62 

Kur’ân’ın hata, eksiklik, bozulma ve değişikliklerden korunmuş olduğunu vurgulayan 

bir açıklamadır. Kur’ân’ın korunmuş olduğuna işaret eden ayetlerden biri şu 

şekildedir: “ Kesin olarak bilesiniz ki bu kitabı kuşkusuz biz indirdik ve onu mutlaka 

koruyan da yine biziz..”63 Bu ayet, Kur’ân’ın Allah tarafından korunmuş ve 

bozulmadan kalacağına dair açık bir teminat verir. Kur’ân, herhangi bir tahrif veya 

 
 

59 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 3/172. 

60 Muvatta, “Kader”, 3. 

61 Hayrettin Karaman vd., Kur’an Yolu: Türkçe Meal ve Tefsir (Ankara: Diyanet İşleri 

Başkanlığı, 2003), 1/643-644. 

62 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 

63 el-Hicr 15/9. 
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yanlışlıktan uzak tutulmuştur ve kıyamete kadar da bu koruma devam edecektir. 

Tasavvufun ahlâk yönüyle ilişkilendirilen kısımlarını özetlemek gerekirse: 

Yazarın burada vurguladığı “Kur’ân’ın ilahi koruma altında olması” ilkesi tasavvufun 

temelleri açısından önemli bir ilkedir. Zira tasavvufun ahlâk yönü, Allah'a olan 

teslimiyeti ve itimadı ön plana çıkarır. Kur’ân’ın Allah tarafından indirilmiş olması ve 

O’nun koruması altında olduğuna inanmak, tasavvufta mânevî bir teslimiyetin 

göstergesidir. Allah’ın kelamı olan Kur’ân’ın tahriften korunması, insanın da kendi 

ahlâkî yolculuğunda Allah’a sıkı sıkıya sarılmasının ve korunmasının bir sembolüdür. 

Tasavvufî ahlâkta, kişinin kendi nefsini terbiye etmesi ve Allah’ın emirlerine sıkı 

sıkıya sarılması esastır.64 Hadis-i şerif olarak Kur’ân’ın korunmuşluğunu ve kıymetini 

işaret eden hadisler de vardır. “Ümmetimden bir taife (grup) hak üzerinde kalmaya 

devam edecektir. Onlara karşı çıkanlar veya onları terk edenler onlara zarar 

veremeyecektir. Bu, Allah'ın emri gelinceye kadar devam edecektir.”65 Bu hadis de 

Kur’ân’ı ve onun mesajını doğru şekilde yaşayanların kıyamete kadar bulunacağını 

ima eder. 

“Mânevî koruma” kavramı tasavvufta önemli bir yere sahiptir. Nitekim Allah’ın 

Kur’ân’ı koruması gibi, tasavvufta da bir dervişin ya da salikin Allah’a olan bağlılığı 

sayesinde mânevî anlamda korunduğuna inanılır. Allah’a sığınıp, O’na itaat eden, 

doğru yolda yürüyen bir kimse, ahlâkî sapmalardan ve nefsin kötü arzularından 

korunur. Tasavvuf ahlâkında bu, bir anlamda Allah’ın kulu üzerindeki sürekli 

himayesini ve yol göstericiliğini ifade eder. 

Konunun ilişkili olduğu bir başka kavram “nefisle mücadele” kavramıdır. Kur’ân’ın 

tahriften korunması gibi, Tasavvufî ahlâkta da insanın nefsini tahrifattan koruması, 

mânevî hayatında sağlam ve sarsılmaz bir yolda ilerlemesi gerekir. Kişi, sürekli olarak 

nefsiyle mücadele eder ve Allah’ın emirlerine uygun bir hayat sürmeye çalışır. 

Tasavvuf ahlâkı, Kur’ân’ın içerdiği ilahi hakikatlere uygun bir yaşam tarzı 

benimsemeyi, Allah’a olan sevgi ve bağlılık ile zikir ve ibadet aracılığıyla nefsin 

temizlenmesini vurgular. 

 
 

64 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 10/116. 

65 Tirmizî, “Fiten”, 45. 
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3.1.9. Kur’ân öyle bir fermândır ki, sapıklar, şaşkınlar onu haktan 

çeviremezler.66 

“Kur’ân öyle bir fermândır ki, sapıklar, şaşkınlar onu haktan çeviremezler” ifadesi, 

muhtemelen Fussilet Suresi 41-42. ayetlerine işaret ediyor olabilir. Bu ayetlerde 

Kur’ân'ın bozulmadan korunduğu, ona karşı hiçbir sapkın ya da bâtıl görüşün üstün 

gelemeyeceği vurgulanmaktadır: ٌُُوَانَِّه ُلَكِتَابٌُعَز۪يز
اءَه مْ  كَُفَر واُبِِلذ كِْرُِلَمَّاُجََٓ ۙ  اِنَُّالَّذ۪ينَ  

يدٍُ مُِنُْحَك۪يمٍُحََ۪ تَُ نْز۪يلٌ يَُدَيْهُِوَلَُمِنُْخَلْفِه۪ا بَُيْنِ مُِنْ اُلْبَاطِل   Bu uyarıcı kitap kendilerine geldiğinde“ لَُيََتْ۪يهِ

onu inkâr edenler (cezalarını görecekler). O, gerçekten çok değerli bir kitaptır. Asılsız 

bir şey ona ne önünden ne arkasından yaklaşabilir. O, hikmet sahibi, övgüye lâyık olan 

Allah katından indirilmiştir. “67 

Bu ayetlerde Kur’ân’ın hak olduğu, bâtıl ve sapkın düşüncelerin ona asla zarar 

veremeyeceği ve Allah tarafından korunduğu ifade edilmektedir. Dolayısıyla, 

Kur’ân’ın herhangi bir tahrifata uğramayacağı, ona karşı hiçbir sapkın düşüncenin 

galip gelemeyeceği vurgusu yapılmaktadır. 

Kur’ân'ın izzeti ve üstünlüğünü vurgulayan bir ayettir. Tasavvufî açıdan da derin bir 

ahlâkî ders içerir. Tasavvuf ilmi, kişinin içsel dünyasında nefsini terbiye ederek ve 

Allah'a yakınlaşarak manevî bir ahlâk geliştirmeyi hedefler. Rûhu’l-Beyân’dan bu 

ayetin tefsirini tasavvufun ahlâkî yönüyle yorumlayacak olursak: 

Kur’ân’ın yüceliği, izzeti ve korunmuşluğu üzerinde duruyor ve ahlâkî dersler 

çıkarılabilir. Bu ayet Kur’ân’ın eşsiz bir kitap olduğu, yanlış yorumlar ve saldırılarla 

tahrif edilemeyeceği vurgulanıyor. Tasavvufî ahlâk açısından bu, insanın kendi iç 

dünyasını da Kur’ân gibi koruması gerektiği anlamına gelir. Yani, kişinin kalbi ve 

zihni, dış etkilerden, nefsânî isteklerden ve dünya meşgalelerinden korunmalıdır. Bu 

izzet, insanın Allah’a yakınlaşma ve O’nun emirlerine uygun bir yaşam sürmesi ile 

kazanılır. Tasavvuf, kişinin kalbini ve nefsini arındırma yoludur, bu da insanın kendi 

öz değerlerine ve yaratılış gayesine sadık kalmasıyla mümkündür. Kur’ân gibi izzetli 

 
 

66 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 

67 Fussilet 41/41-42. 
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ve yüce bir yaşam sürmek, ilahi kelama sımsıkı sarılmak, Allah'ın himayesine girip 

ahlâkî olgunluğu elde etmek demektir.68 

Hz. Ali (r.a.)’den rivâyet edildiğine göre o: “Ben Peygamber (s.a.)’in şöyle 

buyurduğunu işittim’ dedi: “Dikkat ediniz yakında birtakım fitneler olacaktır.” Ben; 

“Bu fitnelerden çıkış yolu nedir ey Allah’ın Rasûlü?” diye sordum. Peygamberimiz 

(s.a.v.) Kur’ân-ı Kerim'in, geçmiş ve gelecekteki tüm olaylar hakkında bilgi veren ve 

aranızda hüküm veren yegâne kaynak olduğunu belirtmiştir. Kur’ân, hak ile batılı 

ayıran, Allah’ın gönderdiği kuvvetli bir ip olarak tanımlanır ve âhiret mutluluğuna 

ulaşmanın aracı olarak görülür. Kur’ân'ı terk edenlerin helâk olacağı, başka yollarla 

hidâyet arayanların ise saptırılacağı vurgulanır. Kur’ân, hem mahfuz hem de 

mükemmel bir kitaptır; âlimler onun derin anlamlarını tamamen kavrayamazlar, her 

okuyuş ve düşünüşte yeni anlamlar keşfedilir. Kur’ân hiç eskimez, sürekli taze ve canlı 

kalır. Cinler bile onun doğruluğunu ve güzelliğini kabul eder ve Kur’ân’la amel 

edenlerin hidâyete ereceğini itiraf ederler.69 

Sonuç olarak, bu prensip, tasavvufî açıdan Kur’ân'ın Ahlâkî bir rehber olduğunu, 

nefsin terbiyesi ve mânevî izzetin ancak Kur’ân'a bağlılıkla kazanılabileceğini 

vurgular. Kur’ân, sadece bir bilgi kaynağı değil, aynı zamanda manevî bir yol 

gösterici, fitneden kurtarıcı ve nefsin arınması için ilahi bir rehberdir. 

3.1.10. Kur’ân’ı ulemâ ne kadar okusa ahkâm u âsârına ve acâbine ne kadar 

vâkıf olsa şeb‘ ve kelâl gelmez.70 

Bu prensip Kur’ân'ın derinliğini ve sonsuzluğunu vurgulayan bir anlayışı yansıtır. 

Kur’ân'ın ne kadar çok okunsa ve ne kadar çok araştırılsa da tüm yönlerinin tam olarak 

kavranamayacağını ifade eder. Bu düşünce, Kur’ân'ın ilahi kelam olarak derinlikli ve 

kapsamlı olduğunu belirtir. 

Hadis olarak doğrudan bu ifadeye uygun bir metin bulunmamakla birlikte, bu 

düşünceyi yansıtan Hz. Ali (r.a.)'den rivayet olunan şu söz yakın bir manadadır: 

 
 

68 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 18/94. 

69 Tirmizî, "Fedâilü’l-Kur’an", 14; Dârimî, "Fedâilü’l-Kur’an", 1. 

70 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 25. 
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“Kur’ân'ı okumak ve ona dair düşünmek, bir Müslüman için en büyük ibadetlerden 

biridir. Her okuyuş, yeni bir anlam ve mânevî derinlik getirir.”71 

Kur’ân okumak, tasavvufta sadece bir ibadet değil, aynı zamanda bir mânevî tecrübe 

olarak görülür. Bu ibadet, kişinin iç dünyasını zenginleştirir ve onun ahlâkî ve mânevî 

gelişimine katkıda bulunur. Tasavvufî anlayışta, ibadetlerin amacı sadece fiziksel 

değil, aynı zamanda ruhsal bir dönüşüm sağlamaktır. Kur’ân okumak, bu dönüşümün 

bir aracıdır. 

Özetle Kur’ân’ı alimlerin bile ne kadar okusa da bıkmaması, onun derinliğini ve 

ilahiliğini gösterir. Bu derinlikte sürekli bir keşif içindedir ve ondan bıkmazlar. Kur’ân 

hakkında alimlerin çalışmaları ne kadar çoğalsa da onun varlığından bir şey eksilmez, 

o yine her zaman taptazedir.72 

3.1.11. Kim Kur’ân ile istidlal ve ona itimad ederse istidlal ve itimadı doğru 

olur.73 

“Kim Kur’ân ile istidlal ve ona itimad ederse, istidlal ve itimadı doğru olur” ifadesi, 

Kur’ân’ın rehberliği ve güvenilirliği üzerine odaklanır. Bu ifade, genellikle Kur’ân’ın 

akıl ve inanç açısından güvenilir bir kaynak olarak kabul edildiğini vurgulayan َُاٰمَن

ُبََِٓ ُلَُن  فَر ُِالرَّس ول 
كُ لٌُّاٰمَنَُبِِللّٰ ُِوَمَلَٰٓئِكَتِهُ۪وكَ ت بِهُ۪وَر س لِه۪ا

عْنَاُوَاطَعَْنَاُُاُا نْزلَُِالِيَْهُِمِنُْربَِ هُ۪وَالْم ؤْمِن ونَا ُوَقاَل واُسََِ ُاَحَدٍُمِنُْر س لِه۪۪۠ ُبَيْنَ ق 

الْمَص۪يُ  وَالِيَْكَُ رَب َّنَاُ  ,Peygamber, Rabbi tarafından kendisine indirilene iman etti“ غ فْراَنَكَُ

mü’minler de iman ettiler). Her biri Allah’a, meleklerine, kitaplarına, 

peygamberlerine iman ettiler. “Allah’ın peygamberlerinden hiçbiri arasında ayırım 

yapmayız. İşittik, itaat ettik. Ey Rabbimiz, affına sığındık! Dönüş sanadır” dediler.”74 

ayetiyle ilişkilidir. 

Kur’ân ile delil getirenlerin ve ona güvenenlerin doğru yolda olacağı belirtilir. Her 

konuda Kur’ân’ı rehber edinir ve onunla doğru yolda kalınır. Dolayısıyla Kur’ân İslâm 

 
 

71 Müslim, “İman”, 254. 

72 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 19. 

73 Hâfız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 20. 

74 el-Bakara 2/285. 
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toplumunun ortak değeri, birleştirici gücüdür. Kur’ân’a iman etmek, onun ahkâmını 

ve haberlerini doğrulamak, sadece bir inanç meselesi değil, aynı zamanda ahlâkî bir 

yükümlülüğü ifade eder. Müminler, Allah’ın birliğine, meleklerine, kitaplarına ve 

peygamberlerine inanarak, bu imanlarını günlük hayatlarına yansıtırlar. Kur’ân’ın 

mesajı, sadece inanç değil, aynı zamanda ahlâkî ve mânevî bir yaşam biçimini 

benimsemeyi de içerir. Bu bağlamda, peygamberimizin ve müminlerin, Kur’ân’ın 

hükümlerini hayatlarına entegre ederek, doğru yolda kalmaları ve ahlâkî erdemlere 

yönelmeleri öngörülür. 

Peygamberimiz, Kur’ân’a ve onun öğretilerine olan derin inancıyla, sadece kendisinin 

değil, ümmetinin de bu yolda yürüyüp günahların affını ve Allah’ın mağfiretini talep 

etmelerini teşvik etmiştir. Bu, Kur’ân’ın her yönüyle hayat bulmasının, bireysel ve 

toplumsal ahlâka katkısını vurgular. Dinleyip itaat etmenin, mağfiret talebinden önce 

gelmesi, bu iki eylemin birbirini tamamlayan ve kişinin mânevî gelişimine katkıda 

bulunan unsurlar olduğunu belirtir.75 

3.1.12. Kur’ân ile kim amel ederse me’cûr olur, sayi heba olmaz.76 

Bu prensipte Kur’ân ile amel edenlerin ödüllendirileceği belirtilir. Bu ödüle ulaşmak 

için Kur’ân’la amel edilir ve mânevî olgunluğa erişilir. Kur’ân ile amel edenlerin 

amelleri hiçbir zaman zayi olmaz. Bu ifade, Kur’ân'ın öğretilerine göre yaşayan 

kişilerin ödüllendirileceği ve yaptıkları amellerin boşa gitmeyeceğini anlatan bir 

hadisin veya ayetin açıklaması olabilir. Hadis olarak bu anlama yakın bir rivayet 

Tirmizî'de geçer. “Kim Kur’ân okur ve onunla amel ederse, kıyamet gününde 

ebeveynine bir taç giydirilir. Onun ışığı, dünya evlerine giren güneş ışığından daha 

güzeldir. O hâlde Kur’ân ile amel edenin ışığı nasıl olacak bir düşünün.”77َُُيَُ ت ْل ون اُلَّذ۪ينَ اِنَّ

 ,Allah’ın kitabını okuyanlar“ كِتَابَُاللّٰ ُِوَاقَاَم واُالصَّلٰوةَُوَانَْ فَق واُمَِّاُرَزَقْ نَاه مُْسِرًّاُوَعَلََنيَِةًُيَ رْج ونَُتَِِارةًَُلَنُْتَ ب ور

 
 

75 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 2/ 430. 

76 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 17. 

77 Ebû Dâvûd Süleyman b. el-Eş‘as b. İshâk es-Sicistânî, “Vitr”, 14, nşr. Şuayb el-Arnaût - 

Muhammed Kâmil Karabellî (Beyrut: Dâru’r-Risâle el-‘Âlemiyye,  1430/2009), Ahmed b. 

Hanbel, el-Müsned, 3/440. 
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namazı dosdoğru kılanlar ve kendilerine verdiğimiz rızıktan gizli ve açık olarak infak 

edenler, asla zarar etmeyecek bir ticaret umarlar.”78 

Burada Kur’ân tilavetinin ve onunla amel etmenin önemi vurgulanıyor. Namazın ise 

vakitli ve âdâbına uygun şekilde kılınması gerekir. Allah yolunda yapılan harcamalar, 

kişiye zarar değil, tam tersine büyük bir kazanç sağlayacaktır. Ahlâkî mükemmellik 

ve Allah'a yaklaşma amacı taşır. İyi niyetle yapılan bu ameller, insanı mânevî kazanca 

ulaştırır ve zarar görmeden ahlâkî gelişimini sağlar. Bu ayet ve hadis, Kur’ân'la amel 

edenlerin mükafatlandırılacağını ve yaptıkları amellerin boşa gitmeyeceğini ifade 

eder. 

3.1.13. Kur’ân ile kim hükmederse adalet etmiş olur.79 

Burada Kur’ân ile hüküm verenlerin adil olacağı belirtilir. Adaleti sağlamak için 

Kur’ân’ın hükümlerine uyulur ve bu da ahlâkî gelişimi sağlar. Bu ilke ahlâkî 

kalkınmanın yanı sıra, siyasi ve toplumsal kalkınmanın da yine Kur’ân’ın ahkamıyla 

mümkün olacağına dair bir uyarı niteliğindedir. Nitekim Kur’ân-ı Kerîm’deki şu ayet 

hükmetmenin kaynağını açıkça belirtmektedir: 

ينَ ھَاد وا وَ  وا لِل ذ  لمَ  ينَ اسَ  ك م  بهَِا الن بیُِّونَ ال ذ  یهَا ھ دىً وَن ور   يَح  رٰيةَ ف  فِظ وا  انِ َٓا انَ زَل نَا الت و  ت ح  بَار  بِمَا اس  َح  ب انیُِّونَ وَالْ  الر 

ي ثمََنًا   وا بِاٰيَات  ترَ  نِ وَلَْ تشَ  شَو  ا الن اسَ وَاخ  شَو  ا انَ زَلَ اّلل  مِن  كِتاَبِ اّللِ وَكَان وا عَلیَ ھِ ش هَدََٓاءَ  فلَََ تخَ  ك م  بمََِٓ یلًَه وَمَن  لَم  يَح  قَل 

ونَ  ئكَِ ھ م  ال كَافِر 
 فَا و۬لَٰٓ

“Kendilerini Allah’a vermiş olan peygamberlerin ve -Allah’ın kitabını korumaları 

kendilerinden istendiği için- rablerine teslim olmuş zâhidlerin, bilginlerin yahudiler 

arasında kendisiyle hükmettikleri, içinde hidayet ve nur bulunan Tevrat’ı elbette biz 

indirdik. Hepsi onun (hak olduğunun) şahitleri idi. O halde insanlardan korkmayın, 

benden korkun da âyetlerimi az bir bedel karşılığında satmayın. Kim Allah’ın indirdiği 

ile hükmetmezse işte onlar kâfirlerin ta kendileridir.”80 

İnsanlar, dünyevi menfaatler veya korku gibi nedenlerle Allah'ın indirdiği hükümleri 

değiştirmekten veya tahrif etmekten kaçınmalıdır. Allah'ın hükümlerini küçümseyen, 

 
 

78 Fâtır 35/29. 

79 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 18. 

80 el-Mâide, 5/44. 
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hor gören veya bilerek bu hükümlerle hükmetmeyen kişiler, ayetlerde belirtildiği üzere 

kâfir, zalim ve fasık olarak nitelendirilir. Kâfirlik, Allah'ın indirdiği vahyi inkâr 

etmekten; zulüm, adaletin hilafına hüküm vermekten ve fasıklık, doğru yoldan 

sapmaktan kaynaklanır. Bu sınıflandırma, Allah'ın hükümlerinden uzaklaşanların hem 

inanç (kâfirlik) hem de eylem (zalimlik ve fasıklık) açısından sorumlu olduklarını 

vurgular.81 

Ahlâkî anlamda hem bireysel hem toplumsal düzeyde büyük bir sapmaya ve zulme 

işaret eder. Adaletin temeli olan ilahi hükümler göz ardı edildiğinde, insanlar zulme 

ve haksızlığa meylederler. Allah’ın koyduğu adalet düzenine aykırı davranışlar, 

bireyleri ve toplumları yozlaştırır. 

3.1.14. Kim Kur’ân’a davet ederse o kimse tarîk-i mustakîme îsâl olunur.82 

Bu ifade, genel olarak Kur’ân'ın rehberlik ve hidayet edici özelliğini vurgulayan bir 

anlayışa dayanır. İfade, doğrudan bir ayet veya hadis olmasa da Kur’ân'ın ve İslâm'ın 

genel öğretisiyle uyumludur. 

Bu anlamı yansıtan bazı ayetler ve hadisler bulunmaktadır: 

یك م  رَس ول ھ ه وَمَن  يعَ تصَِم  بِالّلِّٰ فقََد  ھ   ونَ وَانَ ت م  ت ت لٰى عَلیَ ك م  اٰيَات  اّللِ وَف  ف ر  یم   وَكَی فَ تكَ  تقَ  س  دِيَ اِلٰى صِرَاط  م   

“Size Allah’ın âyetleri okunup dururken, üstelik Allah resulü de aranızda bulunurken 

nasıl inkâra saparsınız? Her kim Allah’a bağlanırsa kesinlikle doğru yola 

iletilmiştir.”83 

Allah’ın ayetlerine ve Peygamber’in (sav) rehberliğine sımsıkı sarılmanın, insanı 

doğru yola ilettiği ve dünyalık çıkarlar peşinde koşan alimlerin yanlış 

yönlendirmelerinden sakınılması gerektiği öğütlenmektedir.84 Bu ayet, Allah'a 

sarılanların, yani O'nun kitabına ve emirlerine bağlı kalanların doğru yolda 

olacaklarını ifade eder. 

 
 

81 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 4/423. 

82 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 19. 

83 Âl-i İmrân, 3/101. 

84 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 3/164. 
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م سْتَق۪يمٍُ   صِراَطٍُ اِلُٰٰ يُ لتََ هْدَ۪ٓ  Şüphesiz sen, doğru yola iletir, sırat-ı müstakimi...“ وَانَِّكَُ

gösterirsin.”85 

“Doğru yol” burada İslâm'ın ve onun dinî prensiplerinin, doğruluğunu ve bütünlüğünü 

ifade eder. Tasavvufî açıdan, “sırat” terimi, herhangi bir eğrilik veya sapma içermeyen, 

doğru ve dosdoğru olan yolu belirtir. Bu, sadece İslâm’ın değil, tüm mânevî arayışların 

özüdür: doğru yol hem teorik hem de pratik düzeyde doğruluğu ve adaleti yansıtır. 

Peygamberimiz, bu yolu göstermekle mükellef olup, bu görevi Allah’ın nuruyla 

gerçekleştirdiği için, onun gösterdiği yol, sadece dinî değil, aynı zamanda mânevî bir 

doğruluğu da içerir. Tasavvufî olarak, bu açıklama, müminlerin ve müridlerin 

Peygamberimizin gösterdiği bu dosdoğru yolda yürümeleri gerektiğini, onun 

rehberliğinin Allah’ın nuruyla desteklendiğini ifade eder. 

Görüldüğü gibi yazar, makalesinde birey ve toplumun inşası bağlamında olması şart 

olan ahlâk kurallarının merciinin Kur'ân olması gerektiğini ortaya koymuş ve bu 

çerçevede belirlediği prensipleri yukarıda sıralanan maddeler halinde detaylı bir 

şekilde açıklamıştır. Diğer taraftan ahlâkî kuralların sünnetle ilişkisine de yer 

vermiştir. Ayrıca, bu iki kaynaktan hüküm çıkarma süreçlerinde karşılaşılan yaygın 

hatalara da dikkat çekmiştir. Makalenin bu bölümlerinde müellif, Kur’ân-ı Kerîm ve 

sünnetten hüküm çıkarma yöntemleri, meşhur fıkhî hatalar ve fetva usulü gibi konular 

hakkında ayrıntılı görüşlerini sunmaktadır. Tevfik Efendi’nin ortaya koyduğu bu 

görüşler onun fıkıh usulünde ehil bir âlim olduğunu da göstermektedir.  

Tevfik Efendi mezkûr makalede zemmedilen ahlâk ile bid’atler arasındaki ilişkiyi de 

açıklamıştır. Daha önceki konularda olduğu gibi bu meseleyi de doğrudan ayet ve 

hadislerle açıklamış ve usûl-ı fıkıh ekseninde değerlendirmiştir. 

 
 

85 eş-Şûrâ 42/52. 
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Geçmişte bir benzeri olmaksızın sonradan ortaya çıkan şey86 manasındaki “Bid’at” 

genellikle İslâm’da Peygamber Muhammed (sav)'den sonra ortaya çıkan ve dinle ilgili 

olup ilave veya eksiltme özelliği taşıyan her şey olarak tanımlanır.87 

Tasavvufun ahlâk anlayışı ise, insanın Allah’ın güzel isimleriyle ahlâklanması üzerine 

kuruludur. Bu bağlamda, tasavvuf ehli, Kur’ân ve Sünnet’te tanımlanan ahlâk 

anlayışına uymayı ve böylece güzel ahlâk sahibi olmayı hedefler. Ahlâk anlayışı, 

insanın kalbindeki kötü vasıflardan kurtulma ve iyi vasıfları kazanma yollarını 

gösterir. Bu süreçte, tasavvuf ehli, nefsi temizleyerek ve mânevî mertebeleri kat ederek 

“insan-ı kâmil” (olgun insan) mertebesine ulaşmayı amaçlar. Bu yolculukta, bid’at 

olarak kabul edilen davranış ve inançlardan kaçınmak, tasavvufun ahlâk anlayışıyla 

uyumlu bir yaşam sürdürmek için önemlidir. 88 

Tasavvufun ahlâk anlayışına göre bid’at, Kur’ân ve Sünnet’in öğretilerine aykırı olan 

ve mânevî gelişimi engelleyebilecek her türlü yenilik veya değişiklik olarak 

değerlendirilir. Tasavvuf ehli, bu türden yeniliklerden kaçınarak, Kur’ân ve Sünnet’in 

belirlediği ahlâkî ilkeler doğrultusunda bir yaşam sürmeyi hedefler. Bu sayede, 

tasavvufun temel amacı olan mânevî olgunluğa ve Hakk’ın rızasını kazanmaya yönelik 

bir hayat tarzı benimsenmiş olur. 

Makalede geçen bid’atlerle ilişkilendirilen hadislerden bazıları şöyledir: 

Hadîs-i şerîfin meali ber-vech-i âtîdir: “Şu mukaddes, muazzam dinimizde sonradan 

bir kimse neyi icat ederse o şey merdûddur; yani dinimize taalluku olmadığından icat 

eden kimseye redd u iade olunur.89“ 

 
 

86 Muhammed b. Mükerrem İbn Manzûr, “b-d-a”, nşr. Abdullah Ali el-Kebîr, Lisânü’l-ʿArab 

(Beyrut: Dâru Sâdır, ty. ), 8/6. 

87 Rahmi Yaran, “Bid’at”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları, 1992), 6/129-131. 

88 Mehmet Aydın, “İnsân-ı Kâmil”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları, 2000), 22/330-331. 

89 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 33. 
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Yine diğer bir hadîs-i şerîf: “Her ümmet peygamberlerinden sonra dinlerinden neyi 

icat ederlerse o nisbette peygamberlerinin sünnetlerini terk u izâa ederler.90“ 

Diğer bir hadîs-i şerîf dahi: “Sonradan dinden bir şeyi icat veya yapan herkesten 

Cenâb-ı Kâdir-i Mutlak hazretleri tövbeyi men‘ eder. O kimse o şeyden ne vakit 

vazgeçerse, tövbe kapısı da o vakit ona açılır”91 mealindedir. 

Görüldüğü üzere müellif burada hadis-i şerifleri kendi üslubuyla Türkçeye çevirmiş 

ve serbest bir tercüme ile aynı zamanda bu hadisleri yorumlamıştır. 

Bu hadisler, dinimizde sonradan ortaya çıkan uygulamaların sakıncalarını açıklar. 

İnsanlar yeni şeyler uydurduklarında, bu uygulamalar dinimizle uyumlu olmadığından 

reddedilir ve geri çevrilir. Her ümmet, peygamberlerinden sonra dinlerine yeni şeyler 

ekledikçe, peygamberlerinin sünnetlerini terk ederler. Allah, dinde yeni şeyler uyduran 

herkese tövbe etmeyi nasip etmez. Ancak kişi, o şeyden vazgeçtiğinde tövbe kapısı 

açılır. Tövbenin önemi, günahı bir daha işlememeye karar vermek ve gerçekten 

pişmanlık duymaktır. Ancak bazen kişi, belirli bir günahı terk etmeyi düşünmez veya 

pişmanlık duymaz. Örneğin, biri erkeklik ve cesaret göstergesi olarak şiddet 

kullanmayı, kötü sözler söylemeyi veya aldatıcı davranışları zariflik olarak görür. Bu 

gibi durumlar, dinin öğretilerinden saparak, ahlâkî ilkelerden uzaklaşmaya ve sonsuza 

kadar mutsuz olmaya neden olur. Bid’atlerden korunmanın yolu, Hz. Peygamber’in 

(sav) sünnetlerine sıkıca tutunmaktır.92 

Makalede geçen diğer hadis-i şerif de bu mealde olmakla beraber hac, oruç, zekat, 

namaz gibi ferâiz-i a‘mâlin mesûbâtından böyle kimselerin mahrum kalacağını ve 

bid’atlerden vazgeçmedikleri müddetçe ferâiz ve a‘mâlin ecr u sevâbına nâil 

olamayacaklarını beyân buyuruyor. 

 
 

90 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 33. 

91 Hafız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 34. 

92 Mehmed Sofuoğlu, “Bid’atler ve Korunma Yolları”, İstanbul Yüksek İslam Enstitüsü 

Dergisi 2, (1964) 73-92. 
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Hatta bir hadîs-i şerîfte dahi bu gibi “Bid’atlerle me’lûf kimselerin ( قُيلكُجكلمسىُُُُ خميدن

ىحسُاولنماديغىكُب  ) hamîrden kıl çekilmesi hissolunmadığı gibi– haberleri olmaksızın 

dinden çıkacakları” da ilaveten beyan buyrulmuştur.93 

Yazar bid’at kavramını her yönüyle ele almakta, onun sünnetle ve ulema ile ilişkisini 

beyan etmekte, ahlâkın kazanımında nerede konumlandığını da başlıklar halinde şöyle 

açıklamaktadır: 

Bid’at ve Bid’at-ı Hasene: 

“Kurân-ı mezkûreden sonra icat olunup şer‘-i şerîfin müsait olduğu ibadet nevinden 

ne ki varsa bunlara şer‘an bid’at denmez; fakat lügaten bid’at-ı hasene denir. Çünkü 

sonradan âdet olmaları itibariyle lügatçe bid’at, müsaade-i şeriyye mazhariyeti 

itibariyle güzellik ile mevsûf olduğundan bid’at-ı hasene deniyor.”94 Şeriatın izin 

verdiği ve sonradan ortaya çıkan bazı ibadetler, dinen bid’at sayılmaz, ancak dil 

açısından “bid’at-ı hasene” (güzel bid’at) olarak adlandırılır. Çünkü bu uygulamalar 

sonradan âdet haline gelmiş, ancak şeriat tarafından kabul edilmişlerdir. 

Bid’at İşlemenin Zararı: 

“Bid’at nazar-ı şer‘de menfûr olduğundan dolayı bid’at işlemenin zararı sünneti terk 

zararından daha büyüktür.” 95 Bid’atler, şeriat açısından hoş karşılanmaz ve bu 

nedenle bid’at işlemek, sünneti terk etmekten daha büyük bir zarar getirir. Dolayısıyla 

sünnetleri işlemek tek başına yeterli değildir, aynı zamanda bid’atlerden uzak kalmak 

da zararlardan korunmak için son derece gereklidir. 

Bid’at ve Sünnet İkilemi: 

“Bir iş işlenecek olursa bid’at, yapılacak ve işlenmeyecek olursa bir sünnet terkedilmiş 

olacak, bu hâlde ne yapmalı? O işi yapmamalıdır. Çünkü bid’at olan bir işi yapmak 

sünneti terkten daha zararlıdır.”96 Eğer bir iş bid’at ise yapılmamalıdır. Çünkü bid’at 

 
 

93 Hâfız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 33. 

94 Hâfız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 40. 

95 Hâfız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 41. 

96 Hâfız Tevfik, a.g.m., sy. 2, 41. 
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işlemek, sünneti terk etmekten daha zararlıdır. Hatta bazı büyük İslâm âlimleri, bid’at 

işlemenin vacibi (farz) terk etmekten daha zararlı olduğunu söylerler.97 Yazar 

bid’atlerle sünnetler arasında yaptığı bu karşılaştırmadan sonra konuyu fıkha ve fıkıh 

ulemasına getirmektedir. 

Ulema ve Bid’at: 

“Fakat bu gibi farklar, ilm-i fıkha ait olduğundan lüzumunda ulemâ-yı kirâma 

müracaat ile hall-i mesele olunur.” Bid’at ve diğer dinî meselelerde kesinlikle âlimlere 

başvurulmalıdır. Ulemâ, şeriata uygun olup olmadığını belirleyebilir. Böylece şeriata 

uygun olmayan bir toplumsal dindarlık anlayışının burada yerildiğini görmekteyiz. 

Farz, vacip ve sünnetler ile bid’atler arasında ortaya çıkacak çelişkilerin çözümü, 

ulemanın fetva ve görüşleriyle halledilmelidir. 

İbadet ve İtikatta Bid’at: 

“el-Hâsıl, ulemâ-i kirâm tarafından sonra çıktığı ve gayr-ı şürû bulduğu beyan 

buyrulan itikad ve ibadâta müteallik neler varsa, cümlesini terketmek lazımdır.” 

Âlimler tarafından sonradan ortaya çıktığı ve şeriata uygun olmadığı belirtilen itikat 

ve ibadetleri terk etmek gereklidir. Yazarın tıpkı İmam Birgivî’nin yaptığı gibi,98 

bid’at ve hurafeler konusunda bilinçlendirilmiş, dine sonradan eklenen batıl inanç ve 

aşırılıklardan uzak dindar bir toplumun yetişmesini hedeflediğini söyleyebiliriz. 

Bid’at ve İbadet: 

“Hatta bir kimse hüsn-i zann eylediği bir kimse “ibadettir yap” dediğini hemen 

yapıvermemeli; behemehâl ulemâ-yı dîne sormalı, şeriatın müsaadesi olup olmadığını 

geçen nüshamızda vasfettiğimiz ulemâ-yı kirâm tayin edebiliyor; onlardan anlamalı, 

ona göre hareket etmelidir.” Yazar bilinçlendirme sürecini bir ileri noktaya taşıyarak, 

ibadet tavsiyelerinde bile acele edilmemesini ifade etmekte ve ulemanın fikirlerine 

danışılmasını tavsiye etmektedir. Buna göre dindar kişiler, dinî konularda, güvenilen 

 
 

97 Saffet Sancaklı, “Hadisler Bağlamında Bid’at Olgusu ve Bid’atle Mücadelenin Gerekliliği”, 

İslâmî İlimler Dergisi XI, sy. 1 (2016): 28. 

98 Bkz: Ahmet Ali Çanakcı, “Birgivî Mehmed Efendi’nin Hayatı, İlmî Kişiliği ve Eğitim 

Anlayışı”, Türkiye Din Eğitimi Araştırmaları Dergisi 8, ( 2019), 99. 
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biri bile “ibadettir yap” dediğinde hemen uygulamaya geçmemeli, mutlaka âlimlere 

danışmalı ve şeriata uygun olup olmadığını öğrenmelidir. 

İlham ve dinî Uygulamalar: 

“İtikad ve ibadâtta cümlemizin mercii şeriattir; gönülden doğma şeyler değildir. 

Gönülden doğmak ilham demek olacaktır. Peygamberân hazerâtına ilham olunan 

şeyler, hem kendileri hem ümmeti için hüccettir. Evliyâ-yı kirâmın ilhamı yalnız 

kendilerine delil olur; başkasına değil.” dinî yaşantının ve tasavvufun din dışı 

şeylerden arındırılması gerektiğini daha yüksek perdeden bir sesle dile getiren yazar, 

evliyanın kendi şahıslarına has uygulamalarının da hüccet olamayacağını dile 

getirmektedir. Nitekim inanç ve ibadetlerde şeriat esas alınmalıdır; kişisel ilhamlara 

dayanılmamalıdır. Peygamberlere gelen ilhamlar hem kendileri hem de ümmetleri için 

delildir. Ancak evliyaların ilhamı sadece kendileri için geçerlidir, başkaları için değil. 

Böylece vahyin rehberliği ile dinî yaşantıya sonradan eklenen uygulamalar arasında, 

şeriatın lehine olacak şekilde kesin bir çizgi çekilmiş olmaktadır. 

Tasavvuf Açısından Bid’at ve Ahlâk: 

Tasavvufta ahlâk, bireyin mânevî yolculuğunda temel bir unsurdur. Bid’atlerin terk 

edilmesi, tasavvuf ehlinin şeriatın hükümlerine sıkı sıkıya bağlı kalmasını ve sünneti 

ihya etmesini gerektirir. Tasavvufta ahlâk, sadece dışsal davranışlarla sınırlı kalmaz; 

içsel niyet ve samimiyet de son derece önemlidir. Bid’atlerden kaçınmak, bu 

samimiyeti korumanın ve Allah’a olan bağlılığı artırmanın bir yoludur. Bid’atlerden 

uzaklaşıp tasavvufun hedeflediği güzel ahlâka erişmek de Hz. Peygamber’in sünnetine 

tabi olmakla mümkündür.99 

Bid’at işleyen bir kişi, farkında olmadan sünnetten uzaklaşarak mânevî yolculuğunda 

sapma yaşayabilir. Bu nedenle, tasavvuf ehli, ibadet ve itikad konularında şeriata sıkı 

sıkıya bağlı kalmayı ve bid’atlerden kaçınmayı öğütler. Bu durum, kişinin mânevî 

temizliğini ve Allah’a yakınlığını korumasına yardımcı olur. 

Bid’at ve tövbe kavramları, tasavvufun ahlâk anlayışında önemli bir yer tutar. 

bid’atlerden kaçınmak, sünneti ihya etmek ve tövbe ederek Allah’a yönelmek, mânevî  

 
 

99 Bekir Köle, “Sûfîlerin Ahlâk Anlayışında Sünnete Uymanın Önemine Dair Bir 

Değerlendirme”, Harran Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 20/34 (2015), 97-112. 



75 

gelişimin temel unsurlarıdır. Bu unsurlar, kişinin ahlâkî olgunluğa ulaşmasını ve 

Allah’a olan yakınlığını artırmasını sağlar. Tövbe, dînî yaşantının vazgeçilmez bir 

unsuru olarak, insanın işlediği günahlara nedamet göstermesi, aynı zamanda kul 

hakkına girmişse helallik alarak bu haklarını eda etmesi demektir.100 Bu ahlâkî 

olgunluk hem fertlerin mânevî yaşantılarını hem de toplum düzenini tanzim etmesi 

açısından son derece önemlidir. 

Kur’ân ve Sünnete tabi olma ve bid’atlerden sakınmanın tezahürü olan amelde orta yol 

konusuyla önceki konuları cemederek makalenin ilk bölümünün yazımı 

tamamlanmıştır. Bu başlıkta yazar Mevsılî’nin (ö. 683/1284) el-İhtiyâr eserinden 

iktibaslarda bulunmuştur. Haddi aşan riyazet ve halveti eleştirmiştir. Sünneti terk 

etmek suretiyle yapılacak bir uzletin doğru olmadığını etraflıca açıklanmıştır. Bu 

minvalde farz, vacip ve sünnetleri terk ederek bunların gerek olmadığına kanaat 

getiren uzlet ehlini tekfir etmiştir. Hemen bu esnada yeni bir başlıkla itikadı tashih 

etmenin gerekliliğine ve Ehl-i Sünnet mezhebine tabi olmanın ehemmiyetine dair 

nakillerde bulunmuştur. İtikadî meselelerin etraflıca ele alınması, kelam ilminin temel 

konularını oluşturur ve bu, diğer sayılarda işlenen konunun genişliği, kelam risalesinin 

kapsamını yansıtacak niteliktedir. Daha sonra ilimlerin çeşitlerine ve gerekliliğine dair 

malumat veren müellif derginin yayın hayatına veda etmesiyle bu serinin devamını 

getirememiştir. 

Makalenin dili, zengin ve ikna edici bir yapıya sahip olmasına rağmen, derginin 

sonlanmasıyla birlikte makalenin tamamlanamadığı görülmektedir. İlerleyen sayılarda 

müellifin, fıkhî ve itikadî hususları etraflıca ele aldığı gibi ahlâk konusunu da tasavvuf 

ilmi ekseninde ele alacağı ihtimal dahilindedir. Fakat bu ihtimalin düşük ve zayıf bir 

ihtimal olduğunu düşünmekteyiz. Derginin sonlanmasıyla birlikte, makalenin 

yayınlanan bölümlerinde doğrudan tasavvufî bir muhtevanın olmayışı ilerleyen 

tefrikalarda konunun aynı minvalde ilerleyeceği tahminini uyandırmaktadır. Nitekim 

müellif yirmi dokuz sayıda ele aldığı tüm konuları tasavvuf eserleriyle 

ilişkilendirebilirdi. Örneğin daha mukaddimede kalbin hallerine dair yapılan 

mukaddimede Muhâsibî’nin değerlendirmelerine, bâb-ı evvel’de Kur’ân-ı Kerim ve 

 
 

100 İbrahim Çelik, “İmam Gazâlî’nin İhyâ-u ulûmi’d-dîn Adlı Eserinde Tevbe Kavramına 

Yaklaşımı”, The Journal of Academic Social Science Studies 25/1, 2014 445-459. 
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Sünnete bağlılığı ilk dönem tasavvuf klasikleri üzerinden örneklendirmelere yer 

verilmesi daha isabetli olabilirdi. Yine Fasl-ı Sâlis’te amelde orta yol konusunda uzlet, 

riyazet ve halvet konuları sadece fıkhî ve kelâmî bakış açısıyla ele alınmıştır. Halbuki 

tasavvufî bir makalede riyazet ve halvet gibi tasavvufî doktrinde gayet mühim olan bu 

iki konu irfanî dönem tasavvuf eserleriyle incelenebilir, kıymet ve ehemmiyetine dair 

hiç olmazsa birkaç kelam edilebilirdi. Yine Bâb-ı Sânî’de itikadın tashihinde sûfî 

itikadının Ehl-i Sünnet ile mutabık olduğu bir satırla da olsa dile getirilebilirdi. Yine 

aynı bâbta yer alan ilimlerin çeşitlerinde reml ilmine dahi yer verilmişken rüştünü ispat 

etmiş olan tasavvuf ilmine yer verilmemesi şaşırtıcıdır. Böylelikle makalenin tasavvufi 

yönleri satır aralarında yer almaktadır örneğin ahlâkın kalp temizliği ve nefis 

terbiyesiyle ilişkilendirilmesi tasavvufun temel konularındandır. Kanaatimize göre 

müellif yukarıda arz ettiğimiz üzere usûl-i fıkıh dersi müderrisi olmasından 

kaynaklanan bir çıkmaza düşmüş ve maalesef konuyu kendi alanı ile sınırlandırmıştır. 

Bu kendisi için tabii bir durumdur. Fakat tasavvufî muhtevaya sahip bir makale için 

uyuşmazlıktır. Ayrıca başlangıçta Ebü’l-Leys es-Semerkandî (ö. 373/983), Gazzâlî (ö. 

505/1111), Birgivî (ö. 981/1573) ve Hâdimî (ö. 1176/1762)’den alıntılar yapacağını 

söylemiş ise de eserde bu alıntılar görülememiştir. Hem tasavvufî muhtevaya sahip 

olan ve kalb hallerini anlatan önemli bir meselenin sadece dört-beş sûfî müellifi ile ele 

alınışı konunun yalın ve müşkil kalmasına sebep olabileceği ihtimal dahilindedir.  
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3.2.  “Ahlâk-ı Hasene Tahsîli” Makalesinin Tahlili 

Seyfizâde Rızâ’nın derginin yayın amacına bağlı olarak kaleme aldığı Ahlâk-ı Hasene 

Tahsîli başlıklı makale derginin dördüncü sayısında 23 Ramazan 1326/6 Teşrînievvel 

1324 (19 Ekim 1908)’de yayımlanmıştır. Yazarın hayatı hakkında bir malumata 

ulaşılamamıştır. Yazar, güzel ahlâkı tahsil etmenin ehemmiyetini ve yöntemini 

açıkladığı tek bölümlü makalesinde, insanın nefsini kötülüklerden temizlemesi ve 

faziletlerle süslemesinin önemi üzerinde durmaktadır. Ona göre şeriât ve akıl 

dairesinde güzel ahlâkla muttasıf olmak beş şeyle mümkündür. Birincisi dinî 

hükümleri bilen ve şer’î inceliklere vakıf olan kâmil bir mürşide intisap ederek onun 

riyasetinde güzel ahlâkı öğrenmektir. İkincisi hata ve kusurlarını kendisine hatırlatan 

ve nasihatlerde bulunan bir âlim, dost veya ahlâk öğretmenine uymaktır. Üçüncüsü 

İslâm düşmanlarından işitilen ve görülen her türlü adet ve kötü ahlâktan uzaklaşma, 

kalpteki karanlığı izale ve güzel ahlâkla kalbi imar etmektir. Dördüncüsü insanlar 

arasında zemmedilmiş kötülüklerden nefsi tezkiye ve güzel fiillerle de tasfiye etmektir. 

Beşincisi ise güzel ahlâkı kazanmak için kötü ahlâk zehrine panzehir olacak olan 

Kur’ân ve sünnete uymaktır. Yazara göre ilk iki maddede zikrolunan şahıslar, kibrît-i 

ahmer misali nadir görülenlerdir. Hatta hayatta olmayabilirler ve kendileriyle görüşme 

mümkün olmayabilir. Dolayısı ile sorunun çözümü de müşkil bir durumdur. Üçüncü 

ve dördüncü maddede anlatılan yöntemler ise her şahıs için kolay ve mümkün 

olmayabilir. Fakat beşinci madde bir mürşit, mürebbî ve muallim rehberliğinde 

bahanesiz bir surette herkes için ulaşılabilir durumdadır. Kur’ân ve sünneti kendisine 

mürşit, mürebbî ve muallim edinip hükümleriyle amel edenler güzel ahlâka erişip kötü 

ahlâktan kurtulurlar. Yazar burada birkaç cümle ile Kur’ân’ın faziletini anlattıktan 

sonra güzel ahlâkın kıymetine ve kötü ahlâkın zemmine dair hadislere yer vermiştir. 

Yine yazar, güzel ahlâkla beraber güzel fiiller sahibi olmanın gerektiğini ifade etmiştir. 

Devamında ise güzel ahlâkın Kur’ân-ı Kerim ve sünnetin tayin ettiği ilkelerden 

oluştuğu bu iki kaynak olmaksızın beşerî hayallerin mahsulü olan ahlâk anlayışının ise 

sıhhatli olamayacağını dile getirmiştir. Son olarak yazar, Ahlâk-ı Muhammediyye 

gereği vasat olmayı nasihat etmiştir. 

Makalede sorunun çözümüne dair verilen malumatın güçlü anahtar kelimeler ile 

aktarılması takdire şayandır. Nefis, tahliye, tehliye, tebri’e, tasfiye ve mürşid gibi öne 

çıkan bu kavramların tasavvufî muhtevası geniş bir anlama sahiptir. Tasavvuf 
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kültüründe genel olarak kötü huyların ve süflî arzuların kaynağı olan nefis insanın 

putudur.101 Bu sebeple mutasavvıflar nefsi terbiye etmenin üzerinde sıklıkla ve ısrarla 

durmuşlardır. Yazar makalede nefis terbiyesine dair tahliye, tehliye, tebri’e ve tasfiye 

kavramlarını ayrı ayrı kullanmıştır. “Nefsini rezâilden tahliye” ile kastedilen kalbin 

içini mâsivâdan boş kılmak yani fena makamına ulaşmaktır. Bu minvalde Kuşeyrî, 

nefsini rezil ve zemmedilmiş ahlâktan tahliye edenlerin Allah tarafından güzel ahlâkla 

nimetleneceğini söylemiştir.102 “Fezâ’il-i âliyye ile tehliye” ile kastedilen ise tahliye 

edilen kalpteki boşluğu yüksek erdemlerle süslemektir. Zannımızca bu ise beka 

makamıdır. Zira Şehrezûri(687/1288)’ye göre fenâ ve bekâya ulaşan yetkin ârif, 

tahliye ile Allah dışında her  şeyden yüz çeviren ve tehliye ile ilâhî sıfatlarla kalbini 

süsleyen kişidir.103 Müellif, nefsini rezâilden tahliye ve fezâ’il-i âliyye ile tehliye 

edenlerin kendilerini şeriat ve akıl dairesinde tuttuklarını ifade etmiştir. Bu söz 

Kâşânî’nin (ö. 736/1335) tasavvuf tarifini akla getirmektedir. Ona göre tasavvuf, zâhiri 

ve bâtınî olarak ilâhî ahlâk olan şeriatın edeplerini yerine getirmektir.104 Dolayısıyla 

nefsi tahliye ve tehliye etmenin yollarını öğreten tasavvuf vesilesiyle nefis şeriat ve 

şeriatın muhatabı olan aklın idaresinde olur. 

Müellif bu tahliye ve tehliyenin ise bir mürşid eliyle olması gerektiğini öncelikle dile 

getirmiştir. Tasavvufta tâlim şeyhi olarak bilinen mürşidler vaaz-û nasihatleriyle 

insanların nefislerini arındırıp ahlâklarını düzeltmelerine yardımcı olurlar.105 Tasavvuf 

 
 

101 Süleyman Uludağ, “Nefis”, DİA,  32 (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2006), 

526-29. 

102 Abdülkerîm b. Hevâzin b. Abdilmelik el-Kuşeyrî, Risale-i Kuşeyri, çev. Ali Arslan, 

(İstanbul: Arslan Yayınları, 1980), 120. 

103 Fatih Aydın, “Şehrezûrî’de İnsanî Nefsin Yetkinliği”, İnsan ve Toplum Bilimleri 

Araştırmaları Dergisi 3, sy. 4 (16 Aralık 2014): 792, 

https://doi.org/10.15869/itobiad.25464. 

104 Abdürrezzak Kâşânî, Tasavvuf Sözlüğü: Letaifu’l-alam fi işaratı ehli’l-ilham., çev. Ekrem 

Demirli (İstanbul: İz Yayıncılık, 2015), 135. 

105 Reşat Öngören, “Şeyh”, DİA  39 (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2010), 50-52. 
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ehli için gerekli olan edepte, öğreneceği bir mürşide tabi olması mecburidir.106 Burada 

yazar toplumsal nizamı sağlamak için öngördüğü ahlâklanma sürecinde, teorik ahlâk 

kurallarını kullanmak yerine, fiili şahsiyetler olarak mürşitlerin örnek şahsiyetlerini rol 

model olarak tavsiye etmekte ve tasavvufun bu değişmez metodunu makalesinin 

merkezi temalarından biri haline getirmektedir. Fakat kâmil bir mürşid bulunamadığı 

durumlarda, Müslümanlar rehbersiz kalmazlar, aksine Kur’ân ve Sünnete tabi olarak 

bu ahlâklanma sürecini devam ettirebilirler. Zira Allah rasulü (sav) “Size iki şey 

bırakıyorum, bu ikisine sıkı bir şekilde bağlı kalırsanız, yolunuzu şaşırmazsınız; o ikisi 

Kur’ân ve benim sünnetimdir” buyurmuştur.107 

Nitekim yazar makalede kâmil bir mürşid bulmanın da zor olduğunu dile getirmiştir. 

Fakat bilinen bir gerçek, her arayan bulamaz ama bulanlar hep arayanlardır. Yazar 

daha sonra böyle bir mürşid bulamama durumunda insanların kendi cehdiyle Kur’ân-

ı Kerim ve hadis-i şerifler ışığında güzel ahlâkı tahsil etmelerini tavsiye etmiştir. 

Makalenin kısa oluşu konunun bütünlüğü açısından isabetli olsa da ufak tasavvufî 

izahlara yer verilmeyişi konunun yalın kalmasına sebep olmuştur. Ayrıca çözüme dair 

verdiği maddelerden birinci ve ikinci maddelerle üçüncü ve dördüncü maddeler tek 

madde haline getirilebilirdi. Zira muhteva ve amaç yönünden müsavi oldukları açıkça 

görülmektedir.  

Ahlâkî gelişim ve toplum ilişkisi açısından makaleyi ele alacak olursak metinde, güzel 

ahlâkın sadece bireysel değil, toplumsal bir yönü olduğu vurgulanır. Güzel ahlâk, 

kişinin toplum içinde daha sayılan ve sevilen biri olmasını sağlar. Tasavvuf ilminde, 

kişinin mânevî  gelişimi ile toplumsal uyum arasında güçlü bir bağ kurulur. Bu 

nedenle, güzel ahlâkla donanmış bir kişi, hem Allah'ın hem de insanların sevgisini 

kazanır. 

Bu metin, tasavvuf ilminde ahlâkın merkezi bir yer tuttuğunu ve ahlâkî gelişimin 

Kur’ân ve Sünnet'e dayalı olduğunu açıkça ortaya koymaktadır. Ahlâk, sadece bireysel 

bir erdem değil, toplumsal bir zorunluluktur ve kişinin mânevî  yolculuğunun ayrılmaz 

 
 

106 Kuşeyrî, Risale-i Kuşeyri, 450. 

107 Muvatta’, Kader, 3. 
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bir parçasıdır. Tasavvufun ahlâka verdiği önem, bu metinde derinlemesine işlenmiş ve 

İslâm ahlâkının temelleriyle güçlü bir şekilde ilişkilendirilmiştir. 

“Biz sizi vasat ümmet kıldık” 108  ayeti, İslâm ümmetinin dengeli ve adil bir toplum 

olarak yaratıldığını ifade eder. İtidal (orta yol) İslâm ahlâkında önemli bir kavramdır 

ve bu ayetle desteklenir. İslâm'da ifrat (aşırılık) ve tefrit (ihmal) arasında bir denge 

kurulması gerektiği öğretilir. Âyette, İslâm ümmeti, “vasat” yani dengeli bir toplum 

olarak tanımlanır, bu da müslümanların ahlâkî değerlerde dengeyi sağladıkları ve 

aşırılıklardan kaçındıkları anlamına gelir. “Vasat ümmet” ifadesi, İslâm ümmetinin 

adalet, merhamet ve doğruluk gibi erdemleri teşvik eden ve iyilik için çaba gösteren 

bir toplum olduğunu belirtir. Kıyâmet günü peygamberlerin bu ümmete şahitlik 

yapacak olması, müslümanların yüksek ahlâkî standartlara ve sorumluluklarına dikkat 

etmeleri gerektiğini vurgular. Ayrıca, İslâm’ın ahlâkî öğretisi, aşırılıklardan kaçınmayı 

ve orta yolu benimsemeyi teşvik eder, böylece bireyler hem kişisel hem de toplumsal 

düzeyde dengeli ve erdemli bir yaşam sürmeye yönlendirilirler.109 

“Cenâb-ı Rabbü’l-âlemîn beni mekârim-i ahlâkı itmâm için ba‘s u irsâl buyurdu.”110 

Bu hadis, peygamber Efendimiz in güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildiğini ifade 

eder. Tasavvuf ve İslâm ahlâkında, güzel ahlâkın İslâm’ın temel unsurlarından biri 

olduğu vurgulanır.  

İslâm’ın temel amaçlarından birinin ahlâkî mükemmellik olduğunu gösterir. 

peygamber Efendimiz  (s.a.v.), İslâm’ın sadece ritüel ve ibadetlerden ibaret 

olmadığını, aynı zamanda yüksek ahlâkî erdemleri geliştirmek ve tamamlamak için 

gönderildiğini ifade etmektedir. 

Güzel ahlâk (mekârim-i ahlâk), adalet, merhamet, dürüstlük, sabır, tevazu, ihsan gibi 

insani ve İslâmi erdemlerin yaşanmasını kapsar. 

İtmâm ifadesi, zaten var olan ahlâkî değerleri tamamlamak ve mükemmelleştirmek 

anlamını taşır. Bu da, peygamber Efendimiz 'in görevinin yeni bir ahlâk sistemi 

 
 

108 el-Bakara 2/143. 

109 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 2/50. 

110 Muvatta', “Hüsnü'l-Hulk”, 8. 
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getirmek değil, insanları var olan erdemlere yönlendirerek bunları en üstün hale 

getirmek olduğunu gösterir. 

İslâm’ın ahlâk sistemi, bireysel ve toplumsal huzurun temeli olarak sunulur. Ahlâk, 

yalnızca kişinin kendi davranışlarını düzeltmesiyle sınırlı kalmaz, aynı zamanda 

başkalarına karşı da sorumluluk bilincini içerir. Peygamber Efendimiz ’in ahlâkı 

tamamlamaya yönelik çağrısı, insanlığın barış, adalet ve merhamet üzerine kurulmuş 

bir toplum inşa etmesi için bir davettir. 

“Siz ahlâkınızı tezyîn ediniz, mahşerde vaz‘ olunacak mîzâna konacak a‘mâlin en ağırı 

güzel ahlâktır.”111 Hadis, kıyamet günü amellerin tartılacağı ve en ağır gelenin güzel  

ahlâk olacağına işaret eder. İslâm ahlâkında, ahlâkî güzelliklerin mânevî  kazanç 

olarak büyük bir değere sahip olduğu anlatılır. İslâm’da ahlâkın ne denli önemli bir 

yere sahip olduğunu ve kişinin güzel ahlâkının, âhirette Allah katında en değerli 

ameller arasında yer alacağını anlatmaktadır. 

Hadiste geçen “ahlâkınızı tezyîn ediniz” ifadesi, ahlâkın süslenmesi, güzelleştirilmesi 

ve geliştirilmesi gerektiğini vurgular. Ahlâkî davranışlar, insanın en kıymetli süsüdür 

ve bu süs, kişinin hem dünya hayatında hem de ahirette değer kazanmasını sağlar.  

Hadiste gecen “kıyamet günündeki ağırlığı” ifadesi ile kast edilen şudur; Amellerin 

tartılacağı mahşer günü, kişinin salih amelleri, ibadetleri, iyilikleri ve kötülükleri 

tartılacak. Bu hadiste güzel ahlâkın, tartıda en ağır gelen amellerden olacağı belirtilir. 

Yani, kişinin iyi ahlâkı, sadece bu dünyada değil, ahirette de büyük bir mükâfatla 

karşılık bulacaktır.  

Güzel ahlâkın Amel Değeri: İslâm’da güzel ahlâk, kişinin ibadetleri kadar değerlidir. 

Namaz, oruç gibi ibadetlerin yanı sıra, insanların birbirlerine karşı adil, merhametli, 

dürüst ve saygılı olması da büyük önem taşır. Güzel ahlâk, kişiyi sadece Allah katında 

değil, toplum içinde de yüceltir.  

 
 

111 Tirmizî, “Birr ve Sıla”, 62. 
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Ahlâk ve İman İlişkisi: Güzel ahlâk, imanın bir tezahürü olarak görülür. İmanlı bir 

kişinin Ahlâkı da güzeldir; çünkü İslâm’ın öğretileri, kişinin ahlâkını düzeltip iyiliğe 

sevk eder. Ahlâk, bir insanın iç dünyasını yansıtır ve imanını kuvvetlendirir.112 

Sonuç olarak, bu hadis, İslâm’ın ahlâka verdiği değeri vurgularken, kişisel gelişim, 

sosyal ilişkiler ve âhiretteki kurtuluş açısından güzel ahlâkın ne denli önemli olduğunu 

ifade eder. Ahlâk, sadece bireysel bir erdem değil, aynı zamanda toplumsal huzurun 

da kaynağıdır. 

Makalede yazarın odaklandığı diğer bir hadis şudur.:”Her kim öğrenmiş olduğu 

şeylerle amel edecek olursa mevlâ-yı müte‘âl hazretleri bilmediği birçok esrâr ve 

hikemiyâtı ta‘lîm buyurur.”113 Yazar bu hadisi iktibas ederek bilginin hayata 

geçirilmesinin önemini vurgulamaktadır. Tasavvuf ilminde de bilgi ile amel etmek, 

mânevî  olgunluğun ve hikmetin anahtarı olarak kabul edilir.114 

Yazar bu hadis bağlamında bilgi ve amel ilişkisinin ehemiyeti üzerinde durmaktadır. 

Nitekim İslâm'da bilgi, sadece teorik olarak değil, pratikte de uygulanması gereken bir 

değer olarak kabul edilir. Bu bağlamda, öğrenilen bilgilerin amelle desteklenmesi, 

kişinin hem kendisi hem de toplumu için faydalı olmasını sağlar. Ahlâkî olarak, bilgiyi 

eyleme dönüştürmek, kişinin değerlerini somut hale getirir ve kişisel gelişimi 

destekler.115 

Makalede bu hadis çercevesinde değinilen bir başka husus gizli bilgi ve hikmetlerin 

öğrenilmesidir. Öğrenme ve uygulama yoluyla elde edilen “esrâr” ve “hikemiyât” 

(gizli bilgiler ve hikmetler), kişinin mânevî  ve ahlâkî gelişimine katkıda bulunur. Bilgi 

ve amelin birleşmesi, kişinin daha derin bir anlayış ve hikmet kazanmasını sağlar. Bu 

da onun daha iyi bir birey ve toplum üyesi olmasına yardımcı olur.116 

 
 

112 Gazzâlî, İhyâ, 1/ 254. 

113 Suyûtî, el Câmiu’s Sağîr Tercümesi Çeviren Seyit Avcı. (Konya, Serhat Kitapevi, 2012.) 

1/450 

114 Gazzâlî, İhyâ, 1/295. 

115 Seyfîzâde Rızâ, “Ahlâk-ı Hasene Tahsîli”, Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 4 (1908): 30. 

116 Seyfîzâde Rızâ, a.g.m., sy. 4/ 31. 
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Bilgi ve amel arasındaki bu ilişki, kişinin ahlâkî sorumluluğunu da ifade eder. 

Öğrenilen bilgilerin doğru bir şekilde uygulanması, toplumsal sorumlulukların yerine 

getirilmesi ve kişisel erdemlerin geliştirilmesi anlamına gelir. Bu da toplumsal barış 

ve uyum için temel bir faktördür.117 

Amel edilen bilgi, kişisel gelişim ve terakki için bir yol açar. İslâm ahlâkı, sürekli bir 

öğrenme ve uygulama süreci olarak görülür. Bu süreç, kişinin ahlâkî değerlerini artırır 

ve onu daha mükemmel bir birey yapar.118 

  

 
 

117 Gazzâlî, İhyâ, 1/ 297. 

118 A.g.e., 3/ 168.  
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3.3. “İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir” Makalesinin Tahlili 

Esad Erbilî'nin “İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir” adlı makalesinde, insanın kötü 

huylar (ahlâk-ı zemîme) ve iyi huylar (ahlâk-ı hamîde) arasında bir denge kurması 

gerektiği anlatılmaktadır. Müellif, insanın kötü ahlâk vasıflarından arınma ve iyi ahlâk 

vasıfları kazanabilmenin önemini vurgulamaktadır. İnsan ruhunun, nefsi emmarenin 

zem edilmiş vasıflarına karşı direnebilmesi için şeriat ve tarikat prensiplerine sıkı 

sıkıya bağlı olması gerektiği belirtilmektedir. İnsanın hem bedensel hem de ruhsal 

sağlığını koruyabilmesi için ahlâkî erdemleri öğrenmesi ve bunları yaşamında 

uygulaması gerektiğini savunmaktadır. Ayrıca özgürlüğün ancak nefis terbiyesiyle 

mümkün olabileceği ifade edilerek, insanın iç aleminde madde ve mana arasındaki 

dengeyi sağlaması gerektiği anlatılmaktadır. 

Metinde, cehalet, kibir, haset, cimrilik vb. kötü huyların zararlarına dikkat çekilirken; 

tevazu, cömertlik, doğruluk, sabır ve şükür gibi erdemlerin kazanılması gerektiği 

vurgulanmaktadır. Kişinin ruhsal kemâle erişmesi, dini emirleri yerine getirmesine ve 

nefsini terbiye etmesine bağlıdır. Ayrıca metin tasavvufî ve ahlâkî öğretiler 

çerçevesinde bireyin manevi gelişimini ele almakta; insanın kendini tanıma ve 

arındırma sürecini öne çıkarmaktadır. Müellif, tasavvufun temel ilkelerinden biri olan 

“nefs terbiyesi”ni merkeze alarak, insanın dünyevî ve uhrevî saadeti için ahlâkî 

değerlerin önemine dikkat çekmektedir.119 

Müellif, insanın hem beden hem de ruh bütünlüğüne sahip olduğunu ve ruhun nefsin 

kötü yönlendirmelerine maruz kalabileceğini düşünmektedir. Kalbin, nefis üzerindeki 

kontrolünün sağlanmasının gerekliliği, kişinin ahlâkî olgunluğa ulaşması ve manevi 

huzuru elde etmesi için bir zorunluluk olarak vurgulanmaktadır. 

İnsanın ahlâkî kemale ulaşabilmesi için talim ve terbiye süreci şarttır.  Bu sürecte şeriat 

prensiplerine ve Peygamber'in (s.a.v.) öğretilerine tam bir uyum gerek gerekmektedir. 

Müellifin Tarikat-ı Muhammediyye olarak isimlendirdiği bu yolun takip edilmesinin 

önemine binaen yaptığı vurgu, insanın hem ruhsal hem de ahlâkî arınması gerekliliğine 

dayanmaktadır. Ona göre, bu yol sayesinde insanın kötü huy ve nefsin zararlı 

etkilerinden kurtulup, güzel ahlak ile ahlaklanması hem dünya hem de ahiret saadetine 

 
 

119 Esad Erbilî, “İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir”, Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 23 (1908): 180. 
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ulaşabileceğini belirtmiştir. bu düşüncesini temellendirmek için özellikle şu ayete 

atıfta bulunur: “ زكََّاهَاُُمَنُُُْأفَْ لَحَُُُقَدُْ ” (Kad eflaha men zekkâhâ) “Nefsini arındıran kurtuluşa 

ermiştir.” 120   Bu düşünceleri tasavufun manevi bir disiplin olduğunu göstermektedir. 

Şems Sûresi'ndeki ( يهَاُ ُُمَنُُُْافَْ لَحَُُُقَدُْ زكَٰ  ) ayetinin Rûhü'l-Beyân tefsirine göre “felâh” 

(kurtuluş), zafer ve amaca ulaşmayı ifade eder ve ikiye ayrılır: Dünyevî kurtuluş, 

sağlık, zenginlik, izzet ve uzun ömür gibi maddi mutlulukları kapsarken; uhrevî 

kurtuluş, sonsuz saadet, fakirlikten uzak zenginlik, zilletsiz izzet ve cehaletten arınmış 

ilimle ilişkilendirilir. Tezkiye (arınma) ise kişinin nefsini kötü huylardan temizleyip 

hayırlarla yüceltmesi anlamına gelir ve bu süreç zekât kavramı ile ilişkilendirilir. 

Ayette geçen "zekkâhâ” ifadesi, kişinin takvâ ile nefsini yücelterek her türlü mutluluğu 

elde edeceğine işaret eder. Sâlih kimseler, takvâlarının nuru ile yücelirken fâsıklar 

karanlıkta kalıp gizlenir ve Allah katında saadet nişanesi taşımazlar. Bu açıklama, 

nefsin arındırılmasıyla bireyin dünya ve ahirette gerçek kurtuluşa erişeceği fikrini 

destekler.121 

Müellif ifrat ve tefrit (aşırılık ve eksiklik) dengesinin korunmasının önemi binaen 

İnsan nefsinin şeytanî vesveselere açık olduğunu belirterek bu vesveselere karşı 

dikkatli olunması gerektiği anlatılmaktadır. Zira vesvese nedeniyle kul taabbüdî ve 

ahlâkî hayatında dengeyi kaybedebilir. Bunun neticesinde ahlâkî yozlaşma; insan kötü 

huylara (kibir, hırs, riya, haset vb.) kapılır ve nefsi kötülüklere eğilim artacağını 

belirtir. Bununla birlikte kişinin ruhsal ve maddi çöküşü; dünyada huzur ve mutluluk 

kaybına uğrar; ahirette ise azaba düçar olacağını belirtir. Ayrıca adalet ve hürriyetten 

mahrumiyet; nefsin zulmü ve istibdadı kalbi hâkimiyet altına alır, adalet ve hürriyet 

yerini baskı ve yanlış davranışlara bırakacağını muellif belirtmiştir.122 
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121 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 23/332. 
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Metinde Geçen Tasavvuf Kavramları: 

Metinde sıkça kullanılan bazı tasavvufi kavramlar şunlardır: 

Seyr-i Sülûk: Tasavvufun temel kavramlarından biri olan sülûk, kişinin Hakk’a 

ulaşma yolundaki manevi çabasını ifade eder. Başlangıçta ibadet ve amellerin tümünü 

kapsayan bu kavram, XII. yüzyıldan sonra tarikatların ortaya çıkışıyla belirli âdâb ve 

erkân uygulamalarına indirgenmiştir. Tövbe ile başlayan bu yolculuk, kalbin uyanışı 

ve nihayetinde Hakk’a vuslata ulaşmayı hedefler. Sülûk sürecinde nazarî bilgi yeterli 

olmayıp deneyim ve hal ile ilerlemek gerekir. Tecrübeli bir mürşidin rehberliği önem 

taşırken, sâlikin tarikat kurallarına uyması ve dinin emirlerine bağlı kalması doğru 

yolda olduğunu gösterir.123 Seyr-i sülûkun en temel gayesi ise nefs-i emmârenin 

arındırılarak nefsânî arzuların doğurduğu bâtıl ilahları terk etmek ve yalnızca Allah’a 

yönelmektir. Ayrıca seyr-i sülûk esnasında dünyalık veya ahiretlik hiçbir temenniyi 

Allah’ın zatına tercih etmemek esastır.124 

Nefs-i Emmare: Nefs-i Emmâre, tasavvufta insanı kötülüğe ve şehvete yönlendiren, 

bedensel arzulara ve dünyevî hazlara meylettiren nefis mertebesidir. Mutasavvıflara 

göre, bu nefs şehevî tutkulara ve şeytanî eğilimlere karşı direnç göstermezse en düşük 

mertebe olan “Nefs-i Emmâre” adını alır. Bu nefs, kişinin kalbini aşağılık ve süflî 

işlere çeker ve kötü ahlakın kaynağıdır. Onu dinin ve sağduyunun emri altına sokmak 

için mücâhede, yani sürekli bir çaba gereklidir. Diğer nefis mertebeleri olan Levvâme, 

Mülhime, Mutmainne, Radiye, Mardiyye ve Kâmile'de bile Nefs-i Emmâre'nin varlığı 

hissedilebilir ve bu mertebelerin başarısı, Nefs-i Emmâre’yi kontrol etme derecesine 

bağlıdır.125 

 
 

123Süleyman Uludağ, “Sülûk”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV 

Yayınları), 38/127. 

124 Yakup Dağeri, Tasavvuf Kültüründe Cennet Algısı (Yüksek Lisans Tezi, İstanbul 

Sabahattin Zaim Üniversitesi Lisansüstü Eğitim Enstitüsü, 2024), 76. 

125 Caner Bilgin, Tasavvufî Tarîkatlarda Seyr-ü sülûk Âdabı ve Tasavvufî Bir Kavram Olarak 

Nesf (Diyarbakır: Dicle Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 

2020), 40. 
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Tezkiye: Tezkiye, nefsi arındırma ve terbiye etme sürecidir. Kuşeyrî’nin Risale’sine 

göre, nefsi arzularını terk etmek ve isteklerinin tersine hareket etmek, açlık, susuzluk 

ve uykusuzluk gibi yöntemlerden daha etkili bir terbiyedir. Nefis, kötü huyların 

yerleşebileceği bir manevi varlık olarak kabul edilirken, ruh ise güzel ahlakların 

taşıyıcısıdır. Ruh ve nefis, tıpkı melekler ve şeytanlar gibi görünmeyen latif 

varlıklardır. Bedenin duyuları gibi insanın bâtınında da iyi huyların merkezi ruh, kötü 

huyların merkezi ise nefistir.126 

Zühd: Zühd, dünyaya, maddi menfaatlere ve nefsin arzularına karşı ilgisiz ve isteksiz 

bir tutum sergilemek, bencillikten uzak durmak anlamına gelir. Ahirete yönelmek ve 

Allah’ın rızasına tabi olmak için dünyaya karşı soğuk davranmayı ifade eder. 

Cüneyd’e göre zühd, mal sahibi olma arzusunun kalpte yer almamasıdır. Hz. Ali ise 

zühdü, “Dünyayı ister Müslüman ister kâfir yesin, buna aldırmamak” şeklinde 

tanımlamıştır. Kelâbâzî’nin Taʽarruf eserinde bu kavram dünya ile ilişkiyi ruhsal bir 

özgürlük boyutuyla ele alır.127 

Fütüvvet: Cömertlik, cesaret ve diğergamlık gibi tasavvufi ahlâkî erdemleri kapsayan, 

tasavvufta fedakârlık, nezaket ve güzel ahlâkı temel alan önemli bir kavramdır. 

Yardım isteyenlere kaçmamak, insanlara eziyet etmemek ve hatta hayvanlara dahi 

merhamet göstermek gibi erdemleri içerir. Sehl b. Abdullah fütüvveti sünnete 

uygunluk olarak tanımlarken, Hâce Abdullah-ı Herevî bu kavramı başkalarının 

hatalarını görmezden gelmek, kötülüğe iyilikle karşılık vermek ve sadece Allah’a 

yönelmek şeklinde üç kısma ayırır.128 

Sülemî, fütüvveti peygamberlerin ve sahâbîlerin faziletleriyle tanımlamış, Muhyiddin 

İbnü’l-Arabî ise ilâhî bir vasıf olarak görmüştür. Allah’ın karşılık beklemeden her şeyi 

yaratması ilâhî fütüvvetin en yüksek örneğidir. Bu kavram tasavvufta ahlâkî 

faziletlerin merkezinde yer alarak insanın nefsine ve çevresine karşı tavrını belirler. 

 
 

126 Kuşeyrî Kuşeyrî Risalesi 172. 

127Kelâbâzî Ta’arruf 156. 

128 Herevî, Hâce Abdullah Menâzilü’s-sâirîn çev. Abdurrezzak Tek (Emin Yayınları, 2017) 

Ahlak Kısmı 39. 
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Hikmet: Derin kavrayış ve anlayış sahibi olmak, olayların iç yüzünü idrak edebilmek 

anlamına gelir. Allah Teâlâ bu konuda, “Allah hikmeti dilediğine verir. Kime hikmet 

verilirse, ona pek çok hayır verilmiş demektir” buyurmuştur. Hikmet, her şeyi yerli 

yerinde ve doğru şekilde yapmanın adıdır ve üç derecesi vardır: Birincisi, her şeye 

hakkını vermek, aşırıya kaçmamak ve işleri zamanında yapmaktır. İkincisi, Allah’ın 

vaatlerindeki hikmeti görmek, hükümlerindeki adaleti bilmek ve yasaklamalarındaki 

iyiliği düşünmektir. Üçüncüsü ise delillendirmede basiretli olmak, irşatta hakikate 

ulaşmak ve işaret edilen manaya varabilmektir. Hikmet, insanı hem ilahi hakikatlere 

hem de dengeli ve bilinçli bir yaşama yönlendirir.129 

  

 
 

129 Herevî, Hâce Abdullah Menâzilü’s-sâirîn Vâdiler Kısmı 50. 
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3.4. “Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye” Makalesinin Tahlili 

“Şeytanın hileleri ve nefsin tuzakları” manasında başlıklandırılan Hiyel-i Şeytâniyye 

ve Desâyis-i Nefsâniyye makalesi Kasımpaşa’da bulunan Cezayirli Hasan Paşa 

Mektebi Başöğretmeni Behçet Efendi tarafından yazılmıştır. Yazarın hayatı hakkında 

herhangi bir malumat yoktur. Makale 19 Teşrînievvel 1324 / 6 Şevvâl 1326 ile 14 

Kânûn-ı Evvel 1324 / 3 Zilhicce 1326 (1 Kasım 1908-27 Aralık 1908) tarihleri 

arasında 8 bölüm olarak yayımlanmıştır. Şeytanın hileleri ve nefsin tuzaklarından 

kurtulmayı konu olan makale okuyucunun ebedî saâdete ulaşmasını amaçlamıştır. 

Yazar makalede nefsin dinî tecrübelerde riyaya düşme tehlikesini öncelikli olarak ele 

almıştır. Bu minvalde Mevlânâ Celâleddin-i Rûmî’nin (ö. 672/1273) Mesnevi’sinden 

Hz. Muâviye’nin (ö. 60/680) şeytanla olan hikayesini aktarmıştır.130 Hikâyeye göre 

insanların çokça ziyaretleri nedeniyle yorgun düşen Muâviye uykuya dalmış ve 

göremediği biri tarafından uykusu bölünmüştür. Daha sonra uykusunu bölenin Şeytan 

olduğunu görmüş ve ona uykusunu neden böldüğünü sormuş. Şeytan ise namaz 

vaktinin yaklaştığından dolayı uyandırdığını söylediğinde Muâviye eve hırsızlık 

niyetiyle giren hırsızın yakalandığında “Ben bekçilik için buradaydım” demesi nasıl 

ki abesle iştigalse şeytanın bu sözünün de aynı minvalde olduğunu söylemiştir. Yazar 

bu hikâyeden hareketle, kişinin nefsinin ve şeytanın Haktan görünen yaldızlı 

yalanlarına inanmaması gerektiğini ifade etmektedir. Hatta şeytanın hile ve desisesi o 

kadar kuvvetlidir ki kendini Hak’tan gösterdiğinde insan ona acıyacak kadar inanır. 

Hikâyenin devamında Muaviye’ye cevap veren şeytan, geçmişte melek olduğunu ve 

canı gönülden ibadet ve itaatte bulunduğunu Allah’ın harimine mahrem olduğunu ve 

hala o muhabbet hasreti içinde olduğunu, o demin aşkıyla onu ibadete uyandırdığını 

söylemiştir. Tüm söylemlerinde geçmişten bahseden şeytan, son nefesteki iman ve 

söyleme itibarı olmasından dolayı hiç sonrasından bahsetmeyerek insanı kandırmaya 

çalışmıştır. Şeytan sözünün devamında Allah aşkının kalbine ekildiğini, ilâhî rıza ile 

harekette bulunduğunu, Allah’ın üstüne bir kapıyı kapatsa da bin kapısının açık 

olduğunu söylemiştir. Şeytana göre huzur-u ilâhîden kovulmanın hicran ve firakı 

 
 

130 Abdülbâki Gölpınarlı, “Mesnevî Tercemesi ve Şerhi I.-II. Cilt” (İstanbul:İnkılâp,1973), 

380 
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vuslatın kıymetini bilmek içindir.  Ayrıca Âdem’e secdeyi Allah’a olan aşktan dolayı 

yapmamıştır. Yazar burada şeytanın şayet dediklerinde haklıysa neden istiğfarda 

bulunmadığını sormuş ve secdeyi terk etmesi meselesini bir bahaneyle geçiştirmesinin 

ise lakırdı olduğunu ifade etmiştir. Hikâyenin devamında Muaviye, şeytanın söylediği 

sözlerin içinde doğruluk olsa da şeytanın bunlardan nasibi olmadığını söylemiştir. 

Muaviye sözlerinin devamında şeytanın nice insanın yolunu ve kalbini bozduğunu, 

ibadet ve irfanları tahrip ettiği, fitne ve fesadıyla her şeyi yaktığını söylemiştir. 

Muaviye sözlerinden sonra şeytana kendisini uyandırmasındaki asıl gayenin ne 

olduğunu tekrarla sormuştur. Bu esnada sıdk-kizb ve heva-hikmet ayrımından 

bahsedilmiştir. Bu ayrımı yapabilenlerin şeriat ve tarikatın emniyetli sahillerine 

erişeceği ifade edilmiştir. Muaviye’nin daha sonraki sözlerinde hayal ve vehimden 

geçerek kalp ve fena hallerini bilmek gerektiği vurgulanmıştır. Ayrıca nefsin kahr u 

şerre, ruhun ise lutf u hayra mazhar kılındığı dile getirilmiştir. Nefsin ve ruhun gıdaları 

hakkında şeytanla münakaşa eden Muaviye yine şeytana uykusunu neden böldüğünü 

merakla sormuştur. Bunun üzerine şeytan Muaviye’nin uykuda kalıp Hz. 

Peygamber’in ardında namaz kılamazsa bu dert ile yapacağı tevbe ve nedamet yüz 

namaz kadar kıymetli olacağı için Muaviye’yi uyandırdığını itiraf etmiştir. Tüm bu 

alıntılar sekiz sayıda okuyucuya aktarılmıştır.131 

Makalede hikâyeden yararlanılarak, şeytanın hilelerinden ve nefsin tuzaklarından 

korunmak ve güzel ahlâkla kuşanmak teşvik edilmiştir. Bu esnada temsili bir 

hikâyeden yararlanan yazar kaynak olarak irfânî dönem eserlerinden Mesnevi’den 

alıntıda bulunmuştur. Özellikle makalenin okuyucu kitlesi ulema çevreden daha 

ziyade genel okuyucu kitlesi olduğu için132 bu tarz hikâyeler düşüncenin hedef kitleye 

ulaşmasında ve etkilemesinde önemli bir rol oynamaktadır. Ayrıca tasavvuf 

 
 

131 Behcet Efendi, “Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye”, Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 9 

(1908): 68. 

132 Osmanlı döneminde dergilerin kapağında genelde hedef kitlesi derginin serlevhasında tayin 

edilmiştir. Bu minvalde ilmî, içtimaî, siyâsî, fennî, edebî, ahlâkî vb. künyeler öne 

çıkmaktadır. Mekârimü’l-ahlâk dergimizde ise “dinî, ahlâkî ve edebî mecmua” olması 

bakımından ilmî kaydına yer verilmeyerek hedef kitlesinin genel okuyucu olduğu 

belirlenmiştir. 
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düşüncesinde tebliğ ve irşâd yöntemi olarak çokça kullanılan hikâye, okuyucu ve 

dinleyicinin nefsî hissiyatını kırarak verilmek istenilen mesajı rasyonel akılda zinde 

tutar.133 Yine hikâyelerin bir aşkın algılama organıyla temas ettiği psikologlar 

tarafından düşünülmüştür.134 Bu sebeple hikayelerin kıymeti “Allah’ın ordularından 

bir ordu olduğu” sözüyle kinaye edilmiştir.135 Bir diğer husus ise Hz. Muaviye’nin 

(ra) hikâyede başkahraman olarak gösterilişidir. Bu durum sûfî itikadında Hz. 

Muaviye (ra) hakkında diğer mezheplerin tekfire varan yaklaşımlarına rağmen salih 

mümin oluşuna inanılmasının tezahürüdür. Bu ise sûfî itikadının Ehl-i Sünnet ile 

mutabık olduğuna delalet etmektedir.136 Hikâyede Hz. Muaviye ile şeytan arasındaki 

münakaşaya yer verilmiştir. Hikâyede peşinen şeytanın hile ve desisesinin – 

kuvvetinden dolayı kendini Hak’tan gösterdiğinde insanların ona acıyacak ve ona hak 

verecekleri söylenmiştir. Nitekim hikâye ilerledikçe şeytan yaldızlı sözleriyle Âdem’e 

secde etmemesini bile gerçek muvahhidliğin bir gereği olduğunu yorumlamıştır. 

Tasavvuf kültüründe bu husus hakkında pek çok yorum yapılmıştır. Hallâc-ı Mansûr 

(ö. 309/922) bir nazariyesinde gerçek muvahhidin şeytan olduğu yönünde ilginç bir 

yorumda bulunmuştur. Fakat bu şeytanın haklı oluşundan daha ziyade bir kuramın işârî 

yorumuyla ilgilidir. Nitekim Ahmed Gazzâlî’nin (ö. 520/1126) tevhidin şeytandan 

öğrenilmesi gerektiğine dair sözüyle kastettiği emre itaatsizlik değil gerçek bir tevhid 

gereği hiçbir surette Hakk’a şirk koşmamaktır.137 Makalede yer yer tasavvufî 

açıklamalara verilmiştir. Bu minvalde sıdk-kizb ayrıma dair Mevlânâ’nın kalb-i sâfî 

 
 

133 Geniş bilgi için bk. Daniel Goleman, “Introduction”, Talk on Sufism: When You Hear 

Hoofbeats Think of a Zebra, kitap yazarı Shems Friedlander, (California: Mazda 

Publishers, 1992). 

134 Arthur J. Deikman, “Tasavvuf ve Psikiyatri”, Sufî Psikolojisi, ed. Kemal Sayar (İstanbul: 

Kapı Yayınları, 2017), 186. 

135 Kuşeyrî, Risale-i Kuşeyri, 252. 

136 Mücahit Akbal, Hasan Kamil Yılmaz, “Sûfîlerin İtikâdî Konulara Yaklaşımı: Kelâbâzî ve 

Sühreverdî Örneği”, Tasavvuf İlmi ve Akademik Araştırma Dergisi 26, sy. 51 (30 Haziran 

2023): 73. 

137 Annemarie Schimmel, İslamın Mistik Boyutları, çev. Ergun Kocabıyık, (İstanbul: Alfa 

Basım Yayım Dağıtım, 2018), 264-66. 
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(temiz kalp) ve kalb-i kâsî (katılaşmış kalp) yorumları okuyucuya aktarılmıştır. Yine 

nefs-i emmâre tanıtılmıştır. Hikâyede önemli bir husus ise hz Muaviye’nin (ra) 

şeytanın hile ve desiselerine aldanmamak için Allah’a münacatına yer verilişidir. 

İbnü’l-Arabî şeytanın şerrinden Allah’ın huzuruna sığınarak istiâzede bulunmanın 

gerektiğini söylemiştir. İstiâze ise tasavvufî olarak nefsin sıfatlarından sıyrılmak ve 

varlığından uzaklaşarak Allah’ta fena bulmaktır.138 Tüm bu hususlar göz önüne 

alındığında makalenin tasavvufî muhtevası açık bir şekilde görülmektedir. Makalede 

geçen tasavvufî kavramların anlamsal derinliği ve genişliği ise özetle okuyucuya 

intikal ettirilerek amaca uygun bir surette okuyucunun istifadesine sunulmuştur. 

Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye olarak adlandırılmış ve başlıca şeytanın 

hileleri ve nefsin tuzakları üzerine yoğunlaşmıştır. Tasavvuf literatüründe, bu 

kavramlar insanın mânevî  yolculuğunda karşılaştığı engelleri, aldatmacaları ve içsel 

düşmanları ifade eder. Metnin ahlâkî yönü, bireyin nefsine ve şeytanın vesveselerine 

karşı nasıl bir duruş sergilemesi gerektiği üzerine odaklanır. 

Kur’ân-ı Kerim'deki İlgili Ayetler 

Kur’ân-ı Kerim'de şeytanın insanı saptırma çabaları ve nefsin insan üzerindeki etkileri 

üzerine birçok ayet bulunmaktadır. İşte bunlardan bazıları: 

Şeytanın Hileleri: 

“Ey Âdemoğulları! Şeytana tapmayın. Çünkü o sizin apaçık düşmanınızdır.”139 

“Şeytan size fakirliği vaad eder, size cimriliği ve kötülüğü emreder.”140 

Bu ayetler, şeytanın insanları aldatmak için kullandığı hilelere dikkat çeker ve onun 

bir düşman olarak kabul edilmesi gerektiğini vurgular. 

Nefsin Tuzakları: 

 
 

138 Ebû Abdullah Muhyiddin Muhammed b Ali İbnü’l-Arabi, Tefsir-i Kebir Te’vilat, çev. 

Vahdettin İnce (İstanbul: Kitsan Kitap, t.y.), 2/1098. 

139 Yâsin 36/60. 

140 el-Bakara 2/268. 
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“Nefse ve onu düzgün bir biçimde şekillendirene andolsun ki, ona hem fücurunu hem 

de takvasını ilham etti.”141 

“Gerçek şu ki, nefis kötülüğü emreder.”142 

Bu ayetler, nefsin insana kötü şeyler emreden bir yönü olduğunu, ancak onun da 

terbiye edilmesi gerektiğini vurgular. 

Peygamber Efendimiz 'in (s.a.v) Hadisleri 

Peygamber Efendimiz 'in hadislerinde de nefis terbiyesi ve şeytanın hilelerinden 

sakınma üzerinde durulmuştur: 

Nefisle Mücadele: 

“Gerçek mücahit, nefsine karşı cihat eden kimsedir.”143 

“Kişi kendi nefsinden daha büyük bir düşmana sahip değildir.”144 

Şeytandan Korunma: 

“Şeytan sizin damarlarınızda dolaşır, onun için açlıkla ona karşı gelin.”145 

“Şeytan insana kanın dolaştığı gibi nüfuz eder, onun için aç olduğunuzda onun 

tuzağından kurtulmak daha kolaydır.”146 

Tasavvuf Biliminde Kullanılan Kavramlar 

 
 

141 eş-Şems 91/7-8 

142 Yûsuf, 12/53. 

143 Ebû Îsâ Muhammed b. Îsâ b. Sevra et-Tirmizî, Sünen, “Cihad”, 2. nşr. Ahmed Muhammed 

Şâkir-Muhammed Fuâd Abdülbâkî-İbrahîm Atve İvaz (Mısır: Matbaatü Mustafâ el-Bâbî el-

Halebî, 1395/1975), 

144 Beyhaki, “Şuabü’l-İman”, 4/409. 

145 Ebû Abdullah Muhammed b. İsmâîl el-Buhârî, el-Câmiu’s-sahîh, nşr. Muhammed Dîb el-

Bugâ (Beyrut: el-Yemâme, 1407/1987),, “İ’tisam”, 10. 

146 Müslim, “Tevbe”, 107. 
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Tasavvuf bilimi, ahlâkî ve mânevî  gelişim sürecinde nefisle mücadeleye ve şeytanın 

hilelerinden sakınmaya büyük önem verir. Bu bağlamda, bazı anahtar kavramlar 

şunlardır: 

Mücahede: Nefisle sürekli mücadele etme anlamına gelir. Bu, insanın içsel olarak 

kendini arındırma ve nefsin arzularına karşı koyma çabasıdır. Ehli tasavvufa göre 

Allah’a kavuşmak için sâlik mücahede etmeli ve nefsiyle savaşmalıdır.147 

Riyazet: Nefsi terbiye etmek için yapılan mânevî  ve fiziksel zorluklar. Riyazet, nefsi 

kontrol altına almak ve şeytanın vesveselerinden kurtulmak için uygulanır. Ehli 

tasavvufa göre riyazet, nefsi doğruluk ve ihlasa alıştırmaktır.148 

Tezkiye: Ruhun arınması, nefisten ve kötü arzulardan temizlenmesidir. Tezkiye, ahlâkî 

kemale ulaşmada önemli bir süreçtir. Diğer bir tarifle tezkiye, ruhun bütün faziletlerle 

bezenmesi ve nefsin bütün kötülüklerden arınmasıdır.149 

Vesvese: Şeytanın, insanın kalbine ve zihnine fısıldadığı kötü düşünceler ve 

vesveseler, kişinin mânevî  yolculuğunda önemli bir engeldir. Vesvese şeytandan 

gelen kötülükleri süsleyen bir düşüncedir ki sâlik bunu dinlemezse şeytan çeker gider. 

Fakat onu dinlerse şeytan kuvvetlenir. Yine vesvese nefsin şeytanla fısıldaşması ve ve 

ona kulak vermesidir. Vesveseleri def edecek olan ise zikrullah’tır. Zikrullah ile şeytan 

ve nefis siner ve vesvese vermekten vazgeçer.150 

İhlas: Tüm davranışların sadece Allah rızası için yapılması, nefsin ve şeytanın 

etkilerinden korunmanın en etkili yollarından biridir. Ahmed Yesevî (ö.562/1166) 

şöyle düşünmüştür; Şeriat, zâhiren uzuvlarla amel (ve ibâdet) etmek; tarîkat, kalp ile 

 
 

147 Ebû Ya‘kūb Yûsuf b Eyyûb Hemedânî Yûsuf Hemedânî, Rütbetü’l-hayat / Hayat Nedir, 

çev. Necdet Tosun (İstanbul: İnsan Yayınları, 1998), 21. 

148 Ebu Abdullah Şemseddin Muhammed İbn Kayyim el-Cevziyye, Medâricü’s-sâlikîn: 

Kur’an’i tasavvufun esasları., çev. Ali Ataç vd. (İstanbul: İnsan Yayınları, 1990), 1/370. 

149 Abdü’l-Bârî en-Nedvî, Kitap ve Sünnet Işığında Tasavvuf ve Hayat, çev. Mustafa Ateş 

(İstanbul: İrfan Yayımcılık, 1996), 13. 

150 Muhammed b. Ali b. Atıyye el-Harisi Ebu Talib el-Mekki, Kutü’l-kulûb: Kalplerin Azığı, 

çev. Yakup Çiçek ve Dilaver Selvi, 2. bs (İstanbul: Semerkand, 2003), 1/504. 
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(ihlâs ve huşû ile) amel etmek; hakîkat ise sır (kalbin içindeki cevher, gönül) ile amel 

etmektir…”151 

Bu metin, tasavvuf bilimi içinde ahlâk kavramı çerçevesinde, insanın şeytanın ve 

nefsin hilelerine karşı nasıl bir duruş sergilemesi gerektiğini derinlemesine ele alır. 

Kur’ân-ı Kerim'de bu konulara dair birçok ayet bulunurken, peygamber Efendimiz 'in 

(sav) hadisleri de bu mücadeleyi teşvik eder. Tasavvufun derin kavramları ise, bu 

mücadelede izlenecek yolları ve mânevî  araçları bizlere sunar.  

 
 

151 Sûfî Muhammed Dânişmend, Mir’âtü’l-kulûb, çev. Necdet Tosun (Ankara: Ahmet Yesevi 

Üniversitesi, 2020), 24. 



96 

3.5.  “Ahlâk-ı Muhammediyye” Makalesinin Tahlili 

Ahlâk-ı Muhammediyye makalesi Kılıçlı Hocazâde Ali Rıza Efendi tarafından 

yazılmıştır. Yazarın kesin bir biyografisini bilgi eksikliği ve aynı dönem yaşayanlarla 

isim benzerliklerinden dolayı verememekteyiz.152 Fakat araştırmalarımızda yazarın 

Kayseri doğumlu olan Şıhlı Hamidiye Medresesi Müderrisi olduğunu tahmin 

etmekteyiz. Yazarın şöhreti Sultan II. Abdülhamid’e (1876-1909) ulaşmasıyla 

İstanbul’a davet edilmiş ve bir süre padişahın tensibiyle Yıldız Cami vaizliğinde 

bulunmuştur. Daha sonra padişahın nakdi yardımıyla doğduğu köye yaptığı medresede 

müderrislik yapmıştır. 1917’de vefat etmiştir.153 Yazarın makalesi 13 Şevvâl 1326 / 26 

Teşrîn-i Evvel 1324 ile 20 Receb 1327 / 25 Temmuz 1325 (8 Kasım 1908-7 Ağustos 

1909) tarihleri arasında 13 bölüm olarak yayımlanmıştır. Hz. Muhammed’in üstün 

ahlâkını konu edinen makale okuyucunun bu üstün ahlâkla ahlâklanmasını 

amaçlamıştır. 

Yazar makaleye Hz. Peygamber’in (sav) ahlâkına dair Hz. Âişe’nin (ranh) “Kur’ân-ı 

Kerim’in ahlâkıyla mütehallik ve Furkân-ı Hakîm’in övdüğü sıfatlar mevsuftu”154 

sözlerine yer vererek başlamıştır. Hz. Peygamber’in  tüm âleme muallim ve mürebbi 

olarak gönderildiğini söyleyen yazar, Peygamber’in  ahlâkının Kur’ân-ı Kerim’de 

övülen yüce bir ahlâk olduğunu Muhaddis Hz. Münâvî’ye (ra) (ö. 1031/1622) atıfla 

aktarmıştır. Bûsîrî (ö. 695/1296) ve Mollâ Câmî’nin (ö. 898/1492) beyitleriyle de 

görüşünü desteklemiştir. Hz. Peygamber’in her konuda ashabını ve ümmetini terbiye 

ettiğini, âdab-ı muaşereti talim ettiğini Zeyd b. Sâbit’in sözleriyle, terbiye ve talimdeki 

 
 

152 1871-72 doğumlu ve Bandırma Safriyolu Cami-i Şerifi İmamı oğlu olan Hocazade Ali Rıza 

Efendi ile isim-künye benzerliği ve hatta yaşadığı dönem birebir örtüşmekte ise de söz 

konusu şahıs din adamı olmayıp devlet adamı olması ihtimalleri Kayseri doğumlu Kılıçlı 

Ali Rıza Efendi’ye çevirmektedir. [bk. Şerife Açıkgöz, Sı̇cı̇ll-ı̇ Ahvâl Defterlerine Göre 

Bandırmalı Devlet Adamları (Yüksek Lisans Tezi, Niğde Ömer Halisdemir Üniversitesı  

Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2020), 90-91]. 

153 Fatih Gökdağ vd., “Kılıçlı Ali Rıza Efendi”, ed. Fatih Gökdağ, Kayseri Ansiklopedisi 

(Kayseri: Kayseri Belediye Başkanlığı, 2009), 188-89. [Ayrıca bk. Salnâme-i Nezaret-i 

Maarif-i Umûmiyye (İstanbul: Matbaa-i Âmire, 1318/1900)]. 

154 Kılıçlı Hocazâde Ali Rıza, “Ahlâk-ı Muhammediyye” Mekârimü’l-Ahlâk, sy. 7 (1908), 51. 
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müsamaha ve tahammülü ise Enes b. Mâlik’in hatıralarıyla okuyucuyla 

buluşturmuştur. Yazara göre Hz. Peygamber’in ülfet ve ünsiyetinin derinliği cahiliye 

toplumunu aydınlatmış, sabrının ve tahammülünün genişliği vesilesiyle cübbesini 

şiddetle çekerek kendisine eziyette bulunan bedeviye ihsan ve ikramla karşılıkta 

bulunması diğer insanlara büyük bir örnek teşkil etmiştir. Rıfk ve hilm sıfatları O’nun 

yüce ahlâkının tezahürleridir. Yazar makalenin devamında Hz. Âişe’nin sözleriyle ve 

Kâdî İyâz’dan (ö. 544/1149) alıntılarla Hz. Peygamber’in hoşgörü ahlâkına dair 

anlatılarda bulunmuştur. Hz. Peygamber’in tüm güzel ahlâkı ve faziletleri kendinde 

cemettiğini dile getirdikten sonra son iki makalede Hz. Peygamber’in tevazusuna yer 

vererek yazısını hitama erdirmiştir. 

Makalede Hz. Peygamber’in ahlâkı örneklendirilerek okuyucuya adab kazandırma 

amacında bulunulmuştur. Adab ise tasavvufun temelini oluşturması bakımından 

önemli bir husustur. Sufiler tasavvufun edepten ibaret olduğunu ve edep olmadan 

tasavvufun olamayacağını düşünmüşlerdir.155 Sûfîler Allah’ın kullarını terbiye etmesi 

İlâhî edeb, Hz. Peygamber’in ümmetine bu edebi öğretmesi ise Muhammedî edeb 

olarak isimlendirmişlerdir.156 Burada göz ardı etmememiz gereken bir husus edebin 

terbiye neticesinde oluşudur. Makale yazarımızda bu minvalde terbiye-mürebbi 

hususunu ele almıştır. Hz. Peygamber’in Allah’ın bizzat terbiyesinde 

edeplendirildiğini zikretmiştir. Hz. Peygamber’in ülfet, ünsiyet, sabır, tahammül, rıfk, 

hilm ve tevazu sıfatlarıyla müminleri terbiye ettiğini rivayetlerle desteklemiştir. Her 

bir kavram birçok tasavvufî incelikleri içinde barındırmaktadır. Örneğin Gazzâlî, 

ülfetin güzel ahlâkın ürünü olduğunu dile getirmiştir.157 Serrâc (ö. 378/988), ünsiyetin 

kişinin kendinden, nefsinden ve tüm benliğinden uzaklaşması ve Allah ile üns kurması 

olarak yorumlamıştır.158 Kelâbâzî’ye (ö. 380/990) göre sabır sabırda sabretmektir. En 

 
 

155 Kuşeyrî, Risale-i Kuşeyri, 455. 

156 Süleyman Uludağ, “Edep”, DİA,  10 (İstanbul: TDV Yayınları, 1994), 414-15. 

157 Mustafa Çağrıcı, “Ülfet”, DİA,  42 (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 286-87. 

158 Ebû Nasr Serrâc, el-Lüma’ İslam Tasavvufu, çev. Hasan Kamil Yılmaz, 1. bs (İstanbul: 

Altınoluk Yayınları, 1996), 63. 
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faziletli hizmette sabırdır.159 Tahammül ise ilâhî rıza için her cefaya sabretmektir.160 

Hücvîrî’ye (ö. 465/1072) göre hilm, gönüldeki kinin gizli tutulmasıdır.161 Sühreverdî 

(ö. 632/1234) devamlı olarak rıfk ve yumuşaklıkla hareket etmeyi sûfîlerin güzel 

ahlâkı olarak tanımlamıştır.162 Ebû Tâlib el-Mekkî’ye (ö. 386/996) göre tevazu, nefsin 

zilletini bilmektir. Allah’ın sevdiği kulları tevazuludur.163 

Özetle diyebiliriz ki makale yazarı Hz. Peygamber’in ahlâkına dair verdiği tüm anahtar 

kavramlar tasavvuf klasikleri müelliflerince ya müstakil bir başlıkla hususi ele alınmış 

yahut birçok parçada sıklıkla dile getirilerek önemine dair mülahazalara yer 

verilmiştir. Ayrıca yazarın makalede Muhaddis Münâvî’nin (ö. 1031/1622) 

yorumlarına yer vermesi tasavvufî olarak kıymete haizdir. Zira Münâvî sûfîmeşrep bir 

hadisçi olarak tanınmaktadır. Müellifin, Münâvî’nin yorumuna ve Abdurrahman-ı 

Câmî (ö. 898/1492) ve Şâzelîyye yoluna intisaplı Bûsirî’nin (ö. 695/1296) şiirlerine 

yer verişi sûfî literatürüne hakimiyetine delil olarak gösterilebilir. 

Makalede ahlâk kavramının tasavvuf içindeki yeri detaylı bir şekilde ele alınmaktadır. 

Ahlâkın, nefsin terbiyesi ve ruhun yücelmesi için bir araç olduğu vurgulanır. Bu, 

tasavvufun temel ilkelerinden biri olan nefsin tezkiyesi ve kalbin tasfiyesiyle 

örtüşmektedir. Ayrıca, metin içerisinde kullanılan ahlâkî ilkeler, Peygamber 

Efendimiz  ‘in sünneti ve Kur’ân'daki ahlâkî direktiflerle uyum içindedir. Ahlâkın 

tasavvuftaki yeri, sadece bireysel bir erdem olarak değil, aynı zamanda toplumsal 

düzeni koruma aracı olarak da ele alınmıştır. 

 
 

159 Kelâbâzî, Doğuş Devrinde Tasavvuf / Ta’arruf, çev. Süleyman Uludağ, 7. bs (İstanbul: 

Dergâh Yayınları, 2021), 157. 

160 Kelâbâzî, 240-41. 

161 Ali b. Osman Cüllabî Hüvcirî, Hakikat Bilgisi - Keşfu’l-Mahcûb, 7. bs (İstanbul: Dergâh 

Yayınları, 2020), 73. 

162 Şihâbuddîn Sühreverdî, Gerçek Tasavvuf: Avârifü’l-meârif, çev. Dilâver Selvi, 7. bs 

(İstanbul: Semerkand, 2010), 338. 

163 Ebu Talib el-Mekki, Kutü’l-kulûb: Kalplerin Azığı, çev. Dilâver Selvi, 3. bs (İstanbul: 

Semerkand, 2004), 3/308-310. 
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Metin ayrıca, tasavvufî ahlâkın sadece bireysel değil, aynı zamanda sosyal boyutlarını 

da şöyle vurgulamaktadır: 

 

Bireysel Boyutlar: 

1. Tevazu ve Kibirden Arınma 

Peygamber Efendimiz  (sav), kibir ve ucb gibi olumsuz sıfatlardan tamamen arınmış, 

hilm ve tevazu gibi güzel Ahlâk ile donatılmıştır. “Hz. Peygamber Efendimiz  çok 

tevazu gösteren biriydi. Hiç kimseyle kibirlenmez, karşısındakini küçük görmezdi. 

Gittiği yerlerde eşit davranırdı.”164 Bu, bireysel Ahlâkın en güzel örneğidir, çünkü 

kibirden uzak durmak ve tevazu göstermek kişinin iç dünyasında mânevî  bir 

olgunluğa işaret eder. 

2. Ubûdiyet (Kulluk) ve Risalet 

Peygamberimiz (sav), Allah’a olan kulluğunu peygamberlikten üstün tutmuş, risaletin 

sağladığı dünya nimetlerini geri plana atarak yalnızca Allah’a olan bağlılığını öne 

çıkarmıştır. “Dünyaya olan bağlılığınızı kesin, Allah’a olan bağlılığınızı artırın.”165 Bu 

hadis, dünya nimetlerine olan bağlılığı kesmenin ve Allah’a olan kulluğu artırmanın 

önemini belirtir. 

3. Mütevazı Yaşam 

Peygamber Efendimiz  (sav), bazen iki dizi üzerine, bazen sağ ayağını nasb ederek sol 

ayağı üzerine oturur ve kibirli insanların adetlerine uymadan, sıradan bir insan gibi 

yerlerde oturup yemek yerdi. Bu da bireysel tevazunun bir göstergesidir.166 

  

 
 

164 Buhârî, “Edeb”, 18. 

165 İbn Mâce Ebû Abdullah Muhammed b. Yezîd el-Kazvînî, Sünen, "Zühd", 1. nşr. 

Muhammed Fuâd Abdülbâkî (b.y.: Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-‘Arabiyye, Faysal Îsâ el-Bâbî 

el-Halebî, ts),,  

166 Ebû Dâvûd, "Et'ime", 14; İbn Mâce, "Et'ime", 30 . 
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Sosyal Boyutlar: 

1. Herkese Eşit Muamele 

Peygamber Efendimiz  (sav), kim olursa olsun–ister köle, ister zengin– insanların 

davetlerine icabet eder ve onların gönüllerini hoşnut etmeye çalışırdı. Bu, sosyal 

hayatta herkesle eşit seviyede ilişki kurmanın önemini gösterir.167 

2. İnsanlarla İç İçe Olmak 

Erâmil ve mesâkîn (dul kadınlar ve fakirlerle) ile birlikte olmaktan, onlarla beraber 

yürümekten haz duyar, ihtiyaçlarını karşılamak için son derece merhametli ve cömert 

davranırdı. “Fakirleri ziyaret etmeye ve onlara yardım etmeye devam edin. Zira onlar 

size sadece dünya nimetlerinin değil, ahiretin de kapısını açar.”168 Bu, sosyal 

dayanışmanın ve yardımlaşmanın ahlâkî bir gereklilik olduğunu ifade eder. 

Peygamber Efendimiz ’in fakirlerle ve dul kadınlarla olan ilişkilerini ve onlara nasıl 

yardım ettiği konusunda çeşitli hadisler vardır. Özellikle Peygamber Efendimiz ’in 

sosyal yardımlaşma ve dayanışma konusundaki tutumu, bu hadislerde geniş bir şekilde 

yer alır.169 

3. Hasta Ziyareti ve Cenazeye Katılma 

Herhangi bir kimse hasta olduğunda Peygamber Efendimiz  (sav) hemen ziyaretine 

giderdi ve cenazelerde daima hazır bulunurdu. Bu, sosyal hayatta birbirine destek 

olmanın ve toplumun bir parçası olmanın önemini vurgular.170 

Bu örnekler, bireysel ahlâkın toplum üzerinde nasıl etkili olduğunu ve güzel ahlâkın 

toplumda birleştirici, destekleyici bir rol oynadığını gösterir. Aynı zamanda, kötü 

ahlâkın (kibir ve bencillik gibi) bireysel ve sosyal hayatta ne denli zararlı olabileceğini 

ima eder. Bu çerçevede, güzel ahlâkın topluma olan etkileri ve kötü ahlâkın zararları 

da ele alınmaktadır. 

 
 

167 Sahih-i Müslim: “Eşribe”, 142. 

168 Tirmizî, "Zekât", 28. 

169 Sahih-i Buhârî, "Nafakât", 1; Müslim, "Zühd", 41. 

170 Buhârî, "Cenâiz", 2. 
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Tasavvuf bilimi içinde ahlâk kavramı, bireyin mânevî  yolculuğunda en önemli 

rehberlerden biridir. Kur’ân-ı Kerim ayetleri, peygamber Efendimiz ’in (sav) hadisleri 

ve tasavvufun temel kavramları, ahlâkın ne kadar derin ve geniş bir kavram olduğunu 

bize göstermektedir. Bu metin, ahlâkın tasavvuf içindeki yeri ve önemi hakkında derin 

bir anlayış sunmaktadır.  
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3.6.  “Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasîhati” Makalesinin Tahlili 

Makale yazarı Mehmed Nuri Efendi’nin (ö.1859-1927) hakkında verilen bilgi 

yetersizliği kim olduğu hakkında tam bir bilgi sahibi olmamızı zorlamaktadır. 

Derginin yayın yıllarını göz önüne aldığımızda iki isimle karşılaşmaktayız. Birincisi 

son Şeyh'ül-İslam Mehmed Nuri Efendi’dir. Hocazâde lakabını babası Hacı Osman 

Kâmil Efendi’den dolayı almış olabilir.171 Bir diğer ihtimal ise Harput doğumlu Müftü 

ve Mebus olan Mehmed Nuri Efendi’dir (1954-1938). Hocazâde lakabını ilk hocası 

olan babası Müderris Hacı Ali Rıza Efendi’den almış olabilir.172 Her iki şahısın 

İstanbul’da olan etkileri ve ilmî mevkileri makalenin yazarını tam olarak tayin 

etmemizi zorlaştırmaktadır. Makalede Osmanlı âlimi, fakih ve mutasavvıf olan Ebû 

Saîd Hâdimî’nin (ö. 1176/1762) oğluna nasihatlerini rivayet etmektedir. Metnin tarihi 

ve kaynağı hakkında makalede herhangi bir bilginin verilmeyişi metnin kaynağı 

hakkında kesin bir yargıya varmayı zorlaştırmaktadır. Fakat metin yüksek ihtimalle 

Hâdimî’nin birçok nasihatlerini içeren Nasîhatnâme’sinden tercüme edilerek 

derlenmiştir. Söz konusu yazma eserde “Ey ferzend-i müstensıh” hitabının Arapça 

karşılığının sıklıkla kullanılması tahminlerimizi kuvvetlendirmektedir.173 Metin ahlâkî 

tavsiyeleri, dünya yaşamının geçiciliği ve insanın Allah'a yönelmesi gerektiği 

konularını kaleme almaktadır.  

Vasiyetnameler tasavvuf ve ahlâk literatüründe önemli bir yere sahiptir. Örneğin 

incelediğimiz dergi yazarlarında etkisi hissedilen İmam-ı Birgivî’nin Vasiyetnâme’si, 

aynı zamanda iman, ibadet ve ahlâk konularını ihtiva etmesi yönüyle aslında bir 

ilmihal niteliğindedir. Bu eser Osmanlı toplumunda başlangıç seviyesi öğrencilerine 

 
 

171 Tahsin Özcan, “Mehmed Nûri Efendi”, DİA,  28 (İstanbul: TDV Yayınları, 2003), 503-4. 

172 Şahin Yedek, “Meclis-İ Mebusan’da Mamuretülaziz (Elâzığ) Mebusları ve Faaliyetleri 

(1877-1920)”, Munzur Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi 5, sy. 10 (15 Haziran 2017): 

11-12. 

173 Muhammed b. Mustafa b. Osman el-Hâdimî el-Konevî Ebû Sa‘îd el-Hâdimî, “Vasiyetname”, 

t.y., 12b, Bölge Yazma Eserler, Konya Yazma Eserler Bölge Müdürlüğü. 
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okutulmuştur.174 Araştırma konumuz olan makaledeki Hâdimî, aynı zamanda 

Gazzâlî’nin vasiyetname türü bir eseri olan Eyyühelveled’i de şerh etmiştir.175 

Makalede, bir babanın oğluna nasihatlerde bulunurken takva, nefis muhasebesi, 

şeriâtın önemi ve kötü arkadaşlardan uzak durma konuları vurgulanmaktadır. 

İfadelerde, kişinin kalbini dünyevi arzulardan arındırarak takva yolunda ilerlemesi 

gerektiği belirtilir. İlahî rızaya muhalif olan her şeyden uzak durmanın önemli olduğu 

ifade edilir ve bunun da güçlü bir şekilde şeriâtı takip etmekle mümkün olduğu 

vurgulanır. İnançlar, ameller, gündelik işler ve ilişkilerde şeriata uygun olmanın 

gerekliliği üzerinde durulur. Ayrıca, dünyaya meyleden insanlarla ilişki kurmaktan 

kaçınılması gerektiği ifade edilir. Onlarla zaman geçirmenin kesin bir zarara yol 

açabileceği belirtilir. Sohbetlerin hızlı ve doğal olabileceğini düşünmemek gerektiği 

ve dünyevi ilişkilerin, bazen elde edilemeyen değerlerin kaybına neden olabileceği 

ifade edilir. İyi bir hayat sürmek için salih kişilerle görüşmek, onların güzel ahlâkî ve 

örnek davranışlarıyla ilişki kurmak önerilir. Şüphelerden ve haramlardan uzak 

durmanın önemine vurgu yapılır çünkü “Şüphe haramın ta kendisidir” hadisi gereği, 

haramlar ve şüpheli durumlar birbirine karışabilir. Müellif kahveyi örnek göstererek 

şüpheli olması sebebiyle belirli bir sebep üzerine içilmesi sıkıntı olmayabilir, ancak 

kullanımdan tamamen vazgeçmek daha iyidir. Dinin inançlarına ve şeriâtın 

öğretilerine bağlı bir şekilde yaşamanın önemini vurgulamaktadır. Aynı zamanda, 

kötü alışkanlıklardan ve zararlı ilişkilerden kaçınmanın, kişinin ruhani gelişimi ve 

ahlâkî iyilik için önemli olduğunu ifade etmektedir. Makalede, mânevî değerlere 

vurgu yapılarak insanın nefsiyle mücadelesine ve Allah'a yönelmesine önem 

vermektedir. Bu tavsiyelerle, okuyucunun hayatında mutluluğa ve huzura ulaşması 

amaçlamaktadır. Metinde verilen atıfların tam kaynakları veya referansları 

belirtilmemiştir. Metinde yer alan bazı terimler ve ifadeler genellikle ayet ve 

hadislerden alıntı ve derlemedir. Metindeki belirli ifadeler ve kaynaklar şunlardır: 

Makalede geçen nasihatler tasavvuf ehlinin üzerinde sıklıkta durduğu ana konuları 

ihtiva etmektedir. Bu minvalde yazar dünya malına bağlanmamak, dünyaya bağlı 

 
 

174 Bkz: Ahmet Turan Arslan, “Vasiyetnâme”, DİA (İstanbul: TDV Yayınları, 2012) 42/556-

558. 

175 Mustafa Yayla, “Hâdimî, Ebû Saîd”, DİA (İstanbul: TDV Yayınları, 1997) 15/24-26. 
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olmamak, dünya ile meşgul olmamak, Allah'a yönelmek, dinî ve ahlâkî değerlere 

bağlanmak, nasihatten yararlanmak ve ahirete hazırlanmak konularının üzerinde 

durmuştur. Özetle diyebiliriz ki bu nasihatler tasavvuf ilminin ortaya çıkış gayelerini 

konu edinmiştir. Dünya ve içindekilerden yüz çevirmek, tamamen Allah’a yönelmek. 

Onun emirleri olan dinî ve ahlâkî prensiplere uyarak ahirete hazırlanmaktır. Tüm bu 

nasihatleri onlarca atıf ve referansla okuyucuya vermek yerine nasihatle aktaran yazar, 

konunun karmaşıklığını giderip asıl nasîhati zihinde ve gönülde kalıcı yapmaya 

çalışmıştır. 

1. Kur’ân-ı Kerim Ayetleri: 

en-Nisâ 4/131: Metinde   ی نَا  وَلقََد ينَ   وَص  ال كِتاَبَ   ا و۫ت وا  ال ذ   “le-kad vessayne’l-lezîne ûtü’l-kitâb” 

ifadesiyle belirtilen bu ayet, “Kitap verilenlere ve size, Allah'a karşı takva sahibi olun, 

emir verdik” anlamına gelir. Bu ayette, tüm insanlara takva sahibi olma, yani Allah'tan 

korkma ve O'nun emirlerine titizlikle uyma emredilmektedir. 

Bu ayet, Allah’ın göklerde ve yerde olan her şeyin sahibi olduğunu, tüm mahlûkatın 

ihtiyaçlarının ve rızıklarının yalnızca O'na ait olduğunu ifade eder. Necmeddin-i Kübrâ 

(k.s.) bu ayeti, göklerdeki yüksek dereceler, cennetler ve dünyadaki nimetler, ziynetler 

olarak yorumlar. Allah bu şeylerden müstağnîdir, yani onlara ihtiyacı yoktur; bunları 

sâlih kulları için yaratmıştır. Kullar da yalnızca Allah için yaratılmışlardır, bu da Tâhâ 

Suresi'nde geçen   ي طَنعَ ت كَ   لِنفَ س   Ben seni kendim için seçtim”176 ayetiyle“ وَاص 

desteklenir.177 

Ayetin devamında ise Allah, daha önceki ümmetlere (Yahudilere, Hristiyanlara ve 

onlardan önceki din mensuplarına) olduğu gibi, Hz. Muhammed'in ümmetine de takvâ 

(Allah’a karşı gelmekten sakınma) emri verdiğini belirtir. Semavî kitapların hepsi, 

Allah'tan korkmayı ve O'na bağlılığı tavsiye etmiştir. 

Allah'ın göklerde ve yerde olan her şeyin sahibi olduğu tekrar vurgulanır. İnkâr 

edenlerin isyanı, O'na bir zarar vermez, O mülkünün sahibidir ve kimseye muhtaç 

 
 

176 Tâhâ 20/41 

177 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 4/214. 
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değildir. Allah, emir ve tavsiyeleri sadece rahmeti gereği verir; kullarının ibadetlerine 

ihtiyaç duymaz. O, zâtında zengindir ve övgüye lâyıktır. 

İmam Gazzâlî'nin Şerhu’l-esmâi’l-hüsnâ adlı eserindeki yorumuna göre: Allah Teâlâ 

ezelden beri kendisini övmekte, kulları da ebediyen O'nu övecektir. Bu övgü, Allah’ın 

yüceliği ve kemâl sıfatlarıyla ilgilidir. Allah, mükemmel sıfatlarıyla hamde lâyıktır. 

Kullardan övgüye lâyık olanlar ise ahlâkları, inançları ve fiilleri mükemmel olanlardır. 

Bu, en başta Hz. Muhammed (s.a.v.), diğer peygamberler, velîler ve âlimler için 

geçerlidir. Onların her biri, inançları ve ahlâklarıyla övgüye lâyıktır.178 

Tefsirde, Allah’ın mülkünde mükemmel bir zenginlik ve ihtiyaçsızlık içinde olduğunu 

ve insanlara verdiği emirlerin sadece rahmetinden kaynaklandığını vurgular. Ayrıca 

güzel ahlâkın, inanç, ahlâk ve fiillerle Allah’a yaklaşmanın ve övgüye layık olmanın 

yolu olduğunu hatırlatır. 

et-Tevbe 9/123:  َُالْم تَّق۪ين مَعَُ اللّٰ َُ  Enne’llâhe me‘a’l-müttekkîn” (Allah, takva“ انََُّ

sahipleriyle beraberdir) ifadesi bu ayette geçer. Bu ayet, Allah'ın, emirlerine uygun 

yaşayan ve kötülüklerden sakınan kişilere yardım edeceğini belirtir. 

Bilmiş olun ki Allah, korunanlarla beraberdir. Allah, müminleri korur, onları gözetir 

ve yardım eder. “Beraberdir” ifadesinden kasıt, onlara devamlı olarak dosttur 

demektir. Mü’minler, doğrudan doğruya savaşa katılmış oldukları için, sanki onlara 

şöyle denmiştir: “Biliniz ki Allah'ın yardımı; takvanızdan, İslâm ve imanınızdan ve de 

itaatinizden dolayı sizinledir.”179 

Âl-i İmrân 3/26:  ُاء ُُتَشََٓ ُُمَنُْ ُُالْم لْكَُ  Tü’tî’l-mülke men teşâ’u”180 (Mülkü dilediğine“ ت  ؤْتُِ

verirsin) ayeti, Allah’ın her türlü nimeti dilediğine verdiğini ifade eder. Tasavvufta bu 

ayet, genellikle Allah’ın ihsan ettiği mânevî  makamları ve nimetleri anlatmak için 

kullanılır. 

 
 

178 Ebû Muhammed el-Gazzâlî, el-Maksadü’l-esnâ fî şerhi (me‘ânî) esmâillâhi’l-hüsnâ - 

Esma-i Hüsna Şerhi, çev. Ömer Aydın (İstanbul: Vakıfbank Kültür Yayınları, 2022), 35. 

179 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 7/479 

180  Âl-i İmrân 3/26 
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“Sen mülkü dilediğine verirsin.” Bu, mülke mâlik olmanın çağrıştırdığı tasarruflardan 

biridir ki bu sıfat, Cenâb-ı Hakk’a hakikat olarak; başkalarına ise mecâz yoluyla 

mahsûstur. Yani Allah her şeyin hakiki mâliki; kullar ise mecâzî mâlikidirler. Âyette 

“vermek anlamında” “temlîk” kelimesinin değil de “îtâ” kelimesinin tercîh edilişi de, 

bu ihtisâsa delâlet eder.181 

“Mülkü dilediğinden söküp alırsın.” Âyette geçen ilk “mülk” hakiki ve umûmîdir; 

kulun memlûkiyeti de hakikidir. Diğerleri ise, mecâzî ve husûsîdir; sahiplerine 

nisbetleri ise mecâzîdir. 

“Dilediğinin kadrini yüceltirsin” Dünyada veya âhirette veya her ikisinde birden 

yüceltmek istediğini, yardım ve tevfikinle yüceltirsin. “Dilediğini de alçaltırsın.” 

Dünyada veya âhirette veya her ikisinde birden zelîl kılarsın. Kimse buna mâni 

olamaz, karşı koyamaz. 

2. Peygamber Efendimiz in (sav) Hadisleri: 

“Şüpheli şeylere düşen, harama düşer.” Bu hadiste, şüpheli şeylerden sakınmanın 

önemi vurgulanır. Çünkü şüpheli alanlarda dolaşan bir kimse, harama yaklaşmış olur 

ve bu durum kişinin mânevî  hayatına zarar verebilir. 

“Efdalü’l-fedâ’il...” (en büyük fazilet): Bu hadis, insanlara yapılan en büyük iyiliklerin 

affetmek, bağışlamak ve kötülüğe iyilikle karşılık vermek olduğunu belirtir. 

Tasavvufta bu, nefsin terbiye edilmesinde önemli bir yol olarak kabul edilir. 

“Ey dünyâ! Hizmet-i ma‘bûdânemde bulunanları terakkîye, seni âğûş-ı hırsına almak 

isteyenleri mahrûm-ı refâh eyle!”: Bu hadiste, dünyaya bağlanmamanın önemi 

vurgulanır. Allah’a ibadet edenlerin dünyada da ahirette de başarılı olacakları, dünyaya 

aşırı bağlananların ise mahrum kalacakları anlatılır. 

3. Tasavvuf Biliminde Kullanılan Kavramlar: 

Nefs: Nefis, kişinin içindeki kötü arzularını ve dünya sevgisini temsil eder. Tasavvufta 

nefsin terbiye edilmesi ve onun isteklerine karşı direnmek, Allah’a yakınlaşmanın 

yollarından biri olarak görülür. Nefsin kurtuluşu ona karşı koymakta; belası ona boyun 

eğmektedir denilmiştir. Nefis üç çeşittir; birincisi nefs-i mutmaine’dir. Allah'a itaatle 

 
 

181 Bursevî, Rûhu’l-beyân, 3/40. 
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tatmin olur ve onun emrine asla karşı gelmez. İkincisi nefs-i levvâme’dir; yaptığı 

kötülükten dolayı kendini kınar. Üçüncüsü ise nefs-i emmâre’dir ki nefse kötülüğü 

emreder ve onu helaka sürükler.182 

Takvâ: Takva, Allah’tan korkmak ve O’nun emirlerine titizlikle uymaktır. Tasavvufta 

takva, kulun Allah’a olan bağlılığını ve O’nun rızasını kazanma arzusunu ifade eder. 

Yine takva Allah dışındaki şeylerden olabildiğince uzak durup korunmak olarak tarif 

edilmiştir.183 Bu kavram, metinde Allah’a yakın olmanın ve O’nun rızasını 

kazanmanın anahtarı olarak sunulmuştur. 

Kelâbâzî'de takvâ anlayışı, iki ana tema etrafında şekillenmiştir: korku ve sakınma. 

Takvâ, Allah'tan korktuğu için bir kimsenin günah işlemekten uzak kalması durumunu 

ifade eder. Bu korku, sadece cehennem azabından korkmakla sınırlı olmayıp, Allah'a 

olan yakınlık ve O'nunla dost olma halini kaybetme korkusunu da içerir. 

Takvâ, Hallerin Müşahede Edilmesi ve Allah ile Sükûn Bulmak Sehl Tüsterî'ye (ö. 

283/896) göre, takvâ; kişinin Allah ile olan sükûnunu ve O'ndan aldığı zevki fark 

etmesi ve bu halden başka her şeyden sakınmasıdır. Yani takvâ, yalnızca Allah ile olan 

mânevî  huzura odaklanmaktır. 

Takvâ, insanın kendini Allah'a tamamen teslim etmesi, fakirliğini ve yoksulluğunu 

O'na arz etmesi anlamına gelir. Sehl, Tegâbün Suresi'nde geçen “Gücünüz yettiği 

kadar Allah'tan takvâ üzere olun” ayetini bu şekilde açıklar. 

Sehl'e göre, takvânın derin anlamı; nefisten ve halktan uzaklaşmak, yani dünyaya ve 

insanlara bağlılıktan kopmaktır. Bu kopuş, ihlasın özüdür ve gerçek takvâ budur. 

Kurban ayetinde bahsedilen takvâ, kişinin sadece dışsal ibadetlerle değil, içsel olarak 

da kendini arındırmasıdır. 

 
 

182 Ziyâuddîn-i Nahşebî, Mustafa Çiçekler ve Halil Toker, Silku’s-sulûk: Ariflerin Yolu 

(İstanbul: İnsan Yayınları, 1999), 224. 

183 Dâvûd el-Kayserî, Mukaddemât, çev. Hasan Şahin, Turan Koç ve Seyfullah Sevim 

(Kayseri: Kayseri Büyükşehir Belediyesi, 1997), 62. 
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Başka bir görüşe göre, takvâ, yasak olan şeylerden uzak durmak ve nefisle çatışmak 

anlamına gelir. Nefsin hazlarından uzaklaşan bir kimse, Allah'a daha yakın olur. Yani 

takvâ, kişinin nefsiyle mücadele edip onu dizginlemesiyle ölçülür. 

Takvâ, sadece günah işlemekten korkmakla sınırlı değildir. Bir kimse, Allah'a olan 

sevgisi ve dostluğu sebebiyle de günah işlememeye çalışır. Bu, takvânın derin ve içsel 

boyutunu oluşturur. Kişi, Allah'ın dostluğunu kaybetmekten korkar ve bu korku onu 

günah işlememeye sevk eder. 

Takvâ'nın İki Yönü:  

Kelâbâzî'ye göre, takvâ iki yönlüdür: birincisi korku, ikincisi ise sakınma. Kişi 

Allah'tan korktuğu için günahlardan uzak durur ve nefsi hazlardan mahrum bırakır. Bu 

mahrumiyet, ruhun ve kalbin arınması için bir gerekliliktir. 

Takvâ Kelâbâzî'de sadece dışsal bir sakınma değil, içsel bir arınma ve Allah ile olan 

ilişkiyi sürekli diri tutma halidir. Takvâ, insanın kalbini ve ruhunu Allah'a yönlendiren 

bir mânevî  disiplindir.184 

Mâsivallâh: Allah’tan gayri her şey anlamına gelir. Tasavvufta, kalbin masivadan 

arındırılması, kişinin Allah’a yönelmesi ve sadece O’nunla meşgul olması demektir. 

Vera‘ ve takvâ: Vera‘, kişinin şüpheli ve haram olan şeylerden kaçınmasıdır. Takva 

ise, Allah korkusuyla hareket etmek ve O’nun rızasını kazanma arzusuyla yaşamak 

demektir. Tasavvufta bu iki kavram, kişinin mânevî  yükselişinde önemli bir rol 

oynar.185 Muhâsibî’ye (ö. 243/857) göre takvadan vera doğar ve Allah'tan korunanlar 

vera sahibi olabilir.186 

el-Lüma’da ehl-i vera üç tabaka olarak açıklar; 

Birinci tabaka; genel olarak herkesin dikkat edebileceği ve dinî titizlik içinde hareket 

eden kimseleri kapsar. 

 
 

184 Kelâbâzî, Ta’arruf, 163. 

185 Kuşeyrî, er-Risâle 206 

186 Haris el-Muhâsibî, er-Riâye - Nefs Muhasebesinin Temelleri, çev. Hülya Küçük ve Şahin 

Filiz, 6. bs (İstanbul: İnsan Yayınları, 2020), 197. 



109 

İkinci tabaka; mânevî  hassasiyeti yüksek, gönül ehli ve derin tefekkür sahibi kişiler 

için geçerlidir. 

Üçüncü tabaka; Allah’a en yakın olan ariflerin ve vecd ehlinin ulaştığı en yüksek 

seviyedir; onlar için her şey Allah ile bağlantılıdır ve en ufak gaflete bile yer yoktur.187 

İhlâs: İhlâs, yapılan her işte Allah rızasını gözetmektir. Tasavvufta ihlas, nefsin 

temizlenmesi ve kişinin Allah’a tam bir teslimiyet içinde olması anlamına gelir. Ayrıca 

tasavvuf ehline göre Allah’a ibâdet etmek farz olduğu gibi, ibadetlerde ihlâslı olmak 

da farzdır.188 

İhlasın özü, kişinin sadece Allah rızasını gözeterek amel etmesidir. Kelâbâzî, sufilerin 

ihlas hakkındaki düşüncelerini şu şekilde özetler: 

Cünâyd'in (ö. 297/909) Görüşü: 

Cünâyd’e göre ihlas, hangi konuda olursa olsun, amelin Allah’ın rızasına uygun 

olmasıdır. Yani kişi ne yaparsa yapsın, asıl niyet ve hedef Allah’ın hoşnutluğunu 

kazanmaktır. Burada ihlasın, sadece şeklen yapılan bir ibadet olmadığı, niyetin de 

önemli olduğu vurgulanır. 

Ruveym'in (ö. 303/915-16) Görüşü: 

Ruveym, ihlası, yapılan ameli görmemek olarak tanımlar. Bu, kişinin yaptığı ibadeti 

ya da ameli büyütmemesi, ona bir değer atfetmemesi gerektiği anlamına gelir. Çünkü 

ihlas, kişinin kendini beğenmekten, yaptığı işlerle övünmekten uzak durmasını 

gerektirir. 

Ebu Bekir Kahtabî'nin Öğretisi: 

Ebu Bekir Kahtabî, Horasan dervişlerinin lideri Ebu Osman’ın  (ö. 373/983) 

öğretilerini eleştirir. Ebu Osman’ın “Çok amel edin ama kusurlarınızı da unutmayın” 

şeklindeki öğretisine karşılık, Ebu Bekir Kahtabî, “Amelinizi kusurlu görmeniz bile 

 
 

187 Serrâc, el-Lüma’, 44. 

188 İzzeddîn Mahmûd bin Ali Kaşânî, Tasavvufun Ana Esasları: Misbahu’l-Hidaye ve 

Miftahu’l-Kifaye, çev. Hakkı Uygur (İstanbul: Kurtuba Kitap, 2010), 60; Mevlânâ Hâlid-

i Bağdâdî, Risâle-i Halidiyye Tercümesi, çev. İsmail Fakirullah (İstanbul: Yasin 

Yayınevi, 2016), 7. 
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bir gaflettir. Ameli yaratıcı olan Allah'tır, dolayısıyla amelinizde eksik ya da fazla 

aramayın, amelinizde Allah’ın varlığını ve etkisini görün” diyerek, amelden gaflet 

etmemenin önemini vurgular. 

Ebu Abbas b. Atâ'nın  (ö.309/922) Görüşü: 

Ebu Abbas b. Atâ, ihlaslı amelin, ucub (kendini beğenme), riya (gösteriş) ve karşılık 

bekleme gibi afetlerden arınmış olan amel olduğunu ifade eder. İhlaslı bir amel, bu tür 

mânevî  hastalıklardan tamamen temizlenmiş, saf bir şekilde Allah’a yöneltilmiş 

ameldir. 

Ebu Yakub Sûsî'nin Görüşü: 

Ebu Yakub Sûsî, hâlis amelin, meleğin bile bilmediği, şeytanın bozamadığı ve nefsin 

kendini beğenmeye vesile yapmadığı amel olduğunu belirtir. Bu derin bir ihlas 

tanımıdır; kişi, ameli sadece Allah için yapmalı, melekler dahi ameli fark etmemelidir 

ki sevap yazsın, şeytan onu bozamasın ve nefs amel üzerinden kibirlenmesin. İhlas, 

kulun tamamen Allah’a yönelmesi, her işini Allah’a ithaf etmesi ve yaptığı her amelde 

Allah’a yönelmesi anlamına gelir. 

Kişinin sadece zahirî amelde değil, aynı zamanda iç dünyasında da safiyeti sağlaması 

olarak özetler. İhlas, kişinin ameliyle övünmemesi, amelin Allah’tan olduğunu 

bilmesi, ameli yalnızca Allah rızası için yapması ve bu amelin ne melekler ne de şeytan 

tarafından fark edilmemesi derecesinde gizli ve saf olmasıdır.189 

Zâhir ve Bâtın: Zahir, dış görünüşü; batın ise iç alemi temsil eder. Tasavvufta zâhirî 

(dış) amellerin yanında bâtınî (iç) durumun da düzeltilmesi gerektiği vurgulanır. 

Metinde de insanın iç alemine, yani bâtınına dikkat etmesi gerektiği anlatılmaktadır. 

İbadetlerin dış şekli olan zahirî yön, şeriatın hükümlerine göre yapılır, bâtınî yön ise 

kalbin Hakk’a yönelmesi ve her ibadetin manevî amacını gözetmesiyle ilgilidir190 

 
 

189 Kelâbâzî, Ta’arruf, 164. 

190 Gazzâlî, İhyâʾü ʿulûmi’d-dîn, 3/99. 
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Dinin zâhiri ve bâtını olduğunu söyleyen Necmeddîn-i Dâye’ye göre dinin zâhiri ehl-

i takvâ âlimler tarafından muhafaza edilir. Bâtını ise ehl-i sülûk olan mürşid şeyhler 

vâsıtasıyla bilineblieceğini ifade etmiştir.191 

Bu kavramlar ve metinlerde geçen ayetler ile hadisler, tasavvufun temel öğretilerini ve 

ahlâkî ilkelerini ifade etmektedir. Sonuç olarak makale, bireyin mânevî  yolculuğunda 

nefsine karşı uyanık olması, Allah’a yönelmesi ve dünyaya aşırı bağlanmaması 

gerektiğini vurgulamaktadır. 

  

 
 

191 Necmeddîn-i Dâye, Mirsâdü’l-ibâd mine’l-mebde’ile’l-meâd: Başlangıçtan Nihayete 

Allah’ın Kullarının Yolu, çev. Halil Baltacı (İstanbul: Dergah Yayınları, 2021), 129. 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

MEKÂRİMÜ'L-AHLÂK DERGİSİNDEKİ TASAVVUFÎ 

MAKALELERİN METİNLERİ 

4.1. İlm-i Ahvâl-i Kalb 

İlm-i Ahvâl-i Kalb192 

Ḥāfıẓ Tevfı ̇̄ ḳ 

[I] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 1 (1 Ramażan 1326 / 14 Eylül 

1324): 1-5 

[1] Ḥamd bı ̇̄ -ḥaddin ol ẕāt-ı ecell ü aʿlāya olsun ki, bi’l-cümle maḫlūḳātı arasında nevʿ-

i beşerı ̇̄  tekrı ̇̄m ile mümtāz ve teḫallaḳū bi-aḫlāḳı’llāh ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fi mūcibince onları 

aḫlāḳ-ı ʿ aliyye-i ṣamedāniyyesiyle ittiṣāfa ṣāḥib-i istimdād ve peyġamber ve kitāb irsāl 

buyurmaḳ ṣūretiyle mekārim-i aḫlāḳa nāʾil ve ṭarı ̇̄ ḳ-i sedād ve ṣavāba vāṣıl olmaya 

ḳullarını irşād eylemişdir. 

Ṣad-hezerān ṣalavāt ve teslı ̇̄māt ol imāmü’l-enbiyāʾ ve’l-mürselı ̇̄ n ve seyyidü’l-evvelı ̇̄ n 

ve’l-āḫirı ̇̄ n peyġamberimiz, peyġamber-i āḫirü’z-zamān efendimiz ḥażretlerine olsun 

ki, innemā buʿis̠tü li-ütemmime mekārime’l-aḫlāḳ ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fleri vechiyle ümmet-i 

merḥūmeleriniŋ saʿādet-i dāreyni mūcib aḫlāḳ-ı ḥamı ̇̄ delerini teblı ̇̄ ġ ve beyān 

buyurmuşlardır. 

Taḥiyyāt-ı nefı ̇̄ se āl ve aṣḥāb ve ittibāʿ-i kirāmına olsun ki, Cenāb-ı Peyġamber 

ʿaleyhi’s-selāmdan aḫẕ ü ḳabūl eyledikleri terbiye-i dı ̇̄ niyye ve aḫlāḳ-ı seniyyeyi bila-

naḳṣ ve ziyāde görüp işitikleri gibi efrād-ı ümmeti terbiye ve taʿlı ̇̄m eylemişlerdir. 

Baʿde-ẕā ʿaḳlen idrāk ve bi’l-fiʿil tecrübe eylediğimiz vech ile māddı ̇̄  ve māʿnevı ̇̄   her 

türlü intiẓām ve saʿādet ancaḳ ḥüsn-i aḫlāḳ ile ḥāṣıl olduğundan ve ḥüsn-i aḫlāḳa mālik 

olmayan gerek bir ferd gerek efrād-ı kes̠ı ̇̄ re ḥaḳḳındaki her türlü teşebbüs̠āt-i nāfiʿa ve 

tedbı ̇̄ r-i ḥakı ̇̄māne ġayr-ı müs̠mir [2] ve ʿaḳı ̇̄m ḳalacağından iktisāb-ı meḥāsin-i aḫlāḳa 

medār olmaḳ üzere şimdilik haftada bir defʿa neşr olunur bir risāle-i mevḳūte-i neşrine 

mübaşeret ve yuḳarıda ẕikretdiğimiz ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fden iḳtibāsen ismini “Mekārim-i 

Aḫlāḳ” tesmiye eyledik. Hemān Cenāb-ı Rabbül-ʿālemı ̇̄ n aḳvāl ve efʿālimizi rıżā-yı 

 
 

192 Makalenin dergide ki görüntüsü için bk. EK-1. 
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ṣamedāniyyesine muvāfıḳ ve risālemizden müṭālaʿa edenleri müstefı ̇̄ d müstenṣiḥ 

buyursun. Āmin. 

Aḫlāḳ nāmıyla ṭaḳınmaḳ istediğimiz aḥvāliŋ nāfiʿ ve mużırrını farḳ ve taʿyı ̇̄ n edecek 

ancaḳ şerı ̇̄ ʿat-ı Muḥammediye olup şerʿ-i şerı ̇̄ fiŋ teblı ̇̄ ġ eylediği aḫlāḳ-ı maḥmūd ve 

nehy eylediği fāsid olduğu cihetle behemeḥāl aḫlāḳımızıŋ tehẕı ̇̄ bi için kütüb-i 

şerʿiyyeye mürācaʿat lāzım gelir. 

Aḫlāḳ dediğimiz bādı ̇̄ -i naẓarda ḫuṭūr etdiği vech ile baʿżı ḥarekāt ve mesālikimizden 

ʿibāret olmayıp belki insāndan ṣādır olan bi’l-ʿumūm efʿāl ve ḥatta ḳalben müteḥassis 

olduğumuz her türlü ḥālāt aḫlāḳ ās̠ārı bulunduğundan insān aḥvāl ve efʿāliniŋ ıṣlāḥı 

için evvelemirde aḫlāḳınıŋ ıṣlāḥına saʿy etmek iḳtiżā eyliyor. Bināʾen-ʿaleyh her 

işimiz naẓar-ı şerʿde ḥelāl, ḥarām, farż, vācib gibi naṣıl ki bir ḥükm-i maḫṣūṣ alırsa ve 

işlerimize merciʿ-i şerı ̇̄ ʿat-ı ġarra-yı aḥmediyye oluyorsa aḫlāḳımıza merciʿ de yine 

şerı ̇̄ ʿat-ı Muḥammediyye’dir. Çünkü şerʿ-i şerı ̇̄ f min ḳabli’r-raḥman peyġamberimiz 

ṣallallāhu  ʿaleyhi ve sellem efendimize gönderilmiş ve ile’l-ebed bi-lā-noḳṣān ve lā-

ziyāde muḥāfaẓası yine ẕāt-ı bārı ̇̄  teʿālā ḥażretleri ṭarafından taʿahhüd olunmuş bir 

ḳānūn-ı ḳavı ̇̄m olup bunda saʿādet ve selāmet-i kāʾināta ʿāiʾd ẕerre ḳadar hı ̇̄ çbir şeyʾ 

ḳābil değil ki, eksik ya da bulunmaz olsun. Şerı ̇̄ ʿat-ı Muḥammediyye’den ayrılan vādi-

i sefāletde zamānlarca perı ̇̄ şān ve ḥayrān olaraḳ dolaşır. Herhangi bir ṭarafdan ümı ̇̄ d-i 

selāmet meʾmūl etse ḫāʾib ve ḫāsir olaraḳ döner. Ne vaḳt ki, gülşen-saray-yı şerı ̇̄ ʿat 

ḳapısına gelir o zamān selāmet ve saʿādeti bulur.  

Hep görüyoruz ki, zengin ya muḳbil ya ḳaviyyü’l-bünye bir genç, ḳuvvet-i māddiyye 

veya māʿnevı ̇̄ yyesine istināden sefāhet maḥallerine sülūk eder; ālāmdan ālāma, 

belāyādan belāyāya dūçār olur. İster ki sefāhet ḥālini muḥāfaẓa ile beraber ʿāʾile 

saʿādetine, ḳalb rāḥatına da mālik olsun. Bir türlü elde edemez. Nihāyet acı 

tecrübeleriniŋ netı ̇̄ cesinde bāb-ı şerı ̇̄ ʿat ya ḫāṭırına gelir ya iḫṭār olunur. Tövbe ve 

istiġfār ederek diyānete sülūk edince gerek kendisi gerek ʿāʾilesi nāʾil-i niʿmet-i 

sükūnet ve maẓhar-ı saʿādet ü selāmet ü ʿ āfiyet olur. İşte ṣūret-i ebediyye ve ḳaṭʿiyyede 

şerı ̇̄ ʿat-ı ġarrā-yı Muḥammediyye münferiden müctemiʿan medār-ı niẓām-ı kāʾināt ve 

sermāye-i necāt-ı maḫlūḳāt olduğu gibi “ve in min ehli’l-kitāb illā le-yüʾminenne bihi 

min ḳable mevtihu” [Nisa, 3/159] āyet-i kerı ̇̄mesinden de aŋlaşılacağı vechle herkesiŋ 

öŋünde ṣoŋunda nādimen maḳām-ı ilticā ve mürācaʿatıdır. 
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Onuŋ için İmām Buṣayrı ̇̄  “āyāt ve aḥkām-ı Ḳurʾāniyye’niŋ ġayrısıyla nās arasında 

ʿadālet ḳāʾim olamaz” demişdir. İmdi, biz de ı ̇̄ żāḥ u beyan etmek istediğimiz mekārim-

i aḫlāḳı şerʿ-i şerı ̇̄ fden naḳlen söyleyeceğiz. Ancaḳ aḫlāḳ, ʿulūm-ı şerʿiyye meyānında 

ʿilm-i aḥvāl-i ḳalb nāmıyla müstaḳil bir ʿilim olduğundan bu ʿilme dāʾir bir çoḳ kütüb-

i nefı ̇̄ se teʾlı ̇̄ f edilip bunlar da her bir ḫūyuŋ menşeʾi, es̠eri ve taḥṣı ̇̄ l ve defʿi 

mükemmelen tavżı ̇̄ ḥ eylediğinden ve teʾlı ̇̄ fāt-ı ʿadı ̇̄ de meyānında İmām Birgivı ̇̄  

ḥażretleriniŋ teʾlı ̇̄ f buyurduḳları Ṭarı̇̇̄ ḳat-ı Muḥammediyye nām kitāb, niṣāb-ı tefāṣı ̇̄ li 

ḥāvı ̇̄  olduğu nisbetde muḫtaṣar ve ġāyet cāmiʿalı ve muḥākemeli bulunduğundan biz 

de burada onu esās-ı meslek ve meʾḫaẕ ittiḫāẕ ve İmām Ġazzālı ̇̄  ve Faḳı ̇̄ h Ebi’l-Leys̠ 

Semerḳandı ̇̄  ve Ḫādimı ̇̄  gibi fuḥūl-i ʿulemā-i kirāmıŋ [3] beyānını da ʿilāve ederek bu 

ʿilm-i celı ̇̄ li neşr edeceğiz. Ve her ḫuṣūṣda yardım ve muvaffaḳiyetimizi Cenāb-ı Bārı ̇̄  

Teʿālā’dan bekleriz. Kendiniŋ ʿavn u tevfı ̇̄ ḳine dest ve duhān-ı tażarruʿnu küşāde 

edenleri meʾyūs-i iʿāde etmez. Meʾmūlünüŋ fevḳinde luṭf-i cezı ̇̄ le nāʾil buyurur. Ve bu 

vech ile luṭf, ancaḳ ẕāt-ı pāk-ı ṣamedaniyyesine maḫṣūṣ olup başḳa bir ferd de 

bulunmaz. 

ʿAḳlen ve Ḳurʾān-ı ʿ aẓı ̇̄m ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fden naḳlen s̠ābitdir ki, dünyā fānidir. Sürʿatle 

ḫarāb ve zevāle müteveccihdir. Dünyānıŋ şeref, iḳbāl ve ʿizzeti görmekde olduğumuz 

gibi ẕilletle ve niʿmeti nıḳmet ve muḫtelle netı ̇̄ celenmektedir. Yaʿnı ̇̄  iktisāb-ı şān ve 

ʿizzet, dünyā için bir ḫayli ẕillet ve meşaḳḳat iḫtiyār olunduğu gibi şān u şeref, ālet-i 

ẓulm ve iʿtisāf olduğu ṣūretde dünyevi, uḫrevı ̇̄  müẕillete insān giriftār olur. Keẕālik 

ṣırf dünyā niʿmeti, yaʿnı ̇̄  rıżā-yı ilāhı ̇̄  yolunda istiḫdām olunmayan dünyā niʿmeti de 

dār-ı āḫiretde mūcib-i ʿaẕāb ve ḥesāb olacağı cihetle menfūr-ʿanhā bir miḥneti dāʿı ̇̄  

olur. Ḥatta “Ḥesābda münāḳaşa olunan kimse helāk oldu. Menāfiʿ-i dünyeviyyeden 

cemʿ olunan eşyā, ġayra intiḳāl edeceğinden cāmiʿ olan ġayrıŋ esı ̇̄ r ve ḫādimı ̇̄  olmuş 

olur. Bināʾen-ʿaleyh ʿāḳil kimse fāni üzerine bākı ̇̄ yi iḫtiyār eder” meʾālinde bir ḥadı ̇̄ s̠-

i şerı ̇̄ fde vārid olmuşdur. 

El-Ḥāṣıl dünyānıŋ niʿmet, saʿādet ve devleti şerre ālet veya medār-ı şeref ve mefḫaret 

ittiḫāẕ edildikçe nıḳmet ve fużūlı ̇̄  meẕellet ve bi’l-ʿaks rıżā-yı ṣamedāniyyeye ālet 

olunduğu ṣūretde ʿ ayn-ı raḥmet olur. İşte bunuŋ için her ferd iḫlaṣ ṣāḥibi olup da mālik 

ve nāʾil olduğu bir iḳtidārı rıżā-yı Bārı ̇̄  yolunda ṣarf etmelidir. Yoḳsa dünyānıŋ niʿmet 

ve devleti, serap ve seḥāb gibidir ki, kāh mevcūdiyyeti ḥiss olunur, az ṣoŋra 

maʿdūmiyeti s̠ābit olunur; kāh gelir çarçabuḳ geçer gider. Ḥayātımızdan ḳıyās edelim. 

Yoḳluḳdan ṣoŋra pek mahdūd bir varlıḳ olup ṣoŋra yine yoḳluğa, ġaybūbet-i 
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ebediyyeye inḳılāb edecekdir. Aṣıl ḥayāt, ebedi olan dār-ı āḫiret ḥayātıdır ki, oradaki 

maḳarr-ı istirāḥat ve saʿādet olan cennet, müʾminı ̇̄ n-i mütteḳı ̇̄ n için ḫalḳ u ı ̇̄ cād u şāʾibe-

i keder ve intihādan āzāde, rāḥat ve ẕevḳ u niʿmet ü devlet oraya taḫṣı ̇̄ ṣ ve iʿdād 

edilmişdir. Her türlü esbāb-ı sürūrdan başḳa cemālüllāhı müşāhede ki, her nevʿ şeref, 

niʿmet ve leẕẕetiŋ fevḳindedir. O da müʾminı ̇̄ n-i mütteḳı ̇̄ ne orada müyesser olacaḳdır. 

Faḳaṭ dār-ı āḫiretiŋ şu icmāl edilen niʿmetleri, ancaḳ ḫātemü’l-enbiyā ve’l-mürselı ̇̄ n ve 

seyyidü’l-evvelı ̇̄ n ve’l-āhirı ̇̄ n peyġamberimiz efendimiz ḥażretlerine eḳvāl, efʿāl ve 

aḫlāḳda –nefs-i nefı ̇̄ s-i muṣṭafaviyyelerine ḫāṣ olanlarınıŋ mā-ʿadāsında– ittibāʿ ile 

elde edilebilir ki, bu da tafṣı ̇̄ lāt-ı sābıḳa veçhi ile ʿaḳlen ve naḳlen s̠ābitdir. Yine bu 

ṣūretle s̠ābitdir ki, şeyṭān insān için eŋ ẓāhir, eŋ büyük düşmendir. Çünkü cennetden 

ṭardına sebeb Ḥażret-i Ādem’e secde etmemesi idi. Bundan ṭolayı başlıca insāna 

ʿadāvet-i maḫṣūṣa peydā eylemiş, ḥatta nesl-i ādemi Cenāb-ı Ḥaḳḳ’a iṭāʿatden iḫrāc ve 

maḳarr-ı muḳarreri olan cehenneme sermāye iḥżar ve orada kendisine arḳadaş tedārik 

için ḳıyāmete ḳadar ḥayātınıŋ temādı ̇̄ sini duʿā eylemiş ve niyāzı da ḳarı ̇̄ n-i ḳabūl ü 

ı ̇̄ cābet Ḥażret-i Ḳādir-i ẕü’l-celāl olmuşdur. 

Şeyṭān insānı Cenāb-ı Ḥaḳḳ’a iṭāʿat ve peyġamberine mütābaʿatdan menʿ için bütün 

ḳudret ve ḳuvvetiyle çalışır. Aṣıl maḳṣadı cehennemde kendine arḳadaş ḥāżırlamaḳ 

olduğundan maḳṣadınıŋ eŋ birincisi ı ̇̄mānı selb etmek ve bu ṣūretle o kişiyi birlikde 

ebediyyen cehennemde bulundurmaḳdır. Şāyed selb-i ı ̇̄māna muvaffaḳ olamazsa 

açıḳdan günāh işletdirmeye, bir de ẓulm etdirmeye çalışır. Çünkü açıḳdan günāh iki 

günāhdır. Biri o günāh olan şeyʾi yapmaḳ; ikincisi [4] açıḳ olaraḳ yapmaḳdır. Bunuŋ 

için “Benim efrād-ı ümmetim ʿafv olunur günāhlarını açıḳdan ʿāleme ḳarşı işleyenler 

ʿafv olunmaz” maʿnāsında bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f vārid olmuşdur. 

Ẓulüm ister ʿāṣı ̇̄ niŋ nefsine münḥaṣır olsun ister başḳa birine olsun. Şāyed bunlara da 

muvaffaḳ olamazsa aʿmāl-i ṣāliḥayı teʾḫı ̇̄ r etdirmeye saʿy eder. Bunuŋ için musallaṭ 

olduğu kimseniŋ himmetini taḳṣı ̇̄ r ederek merātib-i celı ̇̄ le-i ʿilmiyye ve ʿameliyyeniŋ 

eŋ aşağısı ile ḳanāʿat etdirmeye ġayret eder. Faḳaṭ şeyṭānıŋ bu ṣoŋ tedbı ̇̄ ri evvelkilerle 

iş görebilmekden ümı ̇̄ dini kestikden ṣoŋradır. Aŋlaşılıyor ki şeyṭānıŋ himmeti 

benı ̇̄ ādemi her ne ṣūretle olursa olsun aldatmaḳ, meʿāliyāt ve kemālātdan maḥrūm 

bıraḳmaḳ, fırṣat bulduḳça ı ̇̄māna el uzatmaḳdır. Bu ḥālde insānıŋ uğradığı meṣāʾib, 

fevtetdiği enāfis meṭālib-i şeyṭānıŋ yüzündendir. Dünyādaki aḫlāḳ-ı fāside ve efʿāl ü 

eḳvāl-i müstekrehe ve meẓālim, el-ḥāṣıl naẓar-ı şerʿde, fenā görülen ne varsa cümlesi 

şeyṭānıŋ s̠emere-i mesāʿı ̇̄ sidir. Bunuŋ şerrinden emı ̇̄ n olmaḳ için ḳādiru’l-ḳayyūm olan 
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Cenāb-ı Rabbü’l-ʿālemı ̇̄ ne sığınmaḳ mecbūriyeti taḥaḳḳuk eyliyor. Bundan ṭolayıdır 

ki, Bārı ̇̄  Teʿālā Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şānında ḳullarına şerr-i şeyṭāndan kendine istiʿāẕe 

ile emr buyuruyor. Ḳurʾān oḳumaya başlanırken edilen istiʿāẕe de bu emr-i şerı ̇̄ fden 

ṭolayıdır. Biz de resāʾilimizde vesāʾir umūrumuzda tesvı ̇̄ lāt-ı şeyṭāna 

ḳapılmamaḳlığımız için Cenāb-ı Ḥaḳḳ’a iḫlāṣ-ı tāmm ile ilticā ederiz. 

Şeyṭānıŋ vesveselerini ve bu gibi taʿarrużlarını insān aŋlayamıyor mu diye bir suʾāl 

ḫāṭıra gelir.193 Evet, selb-i ı ̇̄mān ve ẓulüm yolundaki iḫṭārātını herbir müʾmin aŋlar; 

yaʿnı ̇̄  az çoḳ diyānet ṣāḥibi olan bir kimse el-ʿiyāẕü billāh dı ̇̄ n ve ı ̇̄mānını selb edecek 

bir söz yāḫūd bir iş ḫāṭırına geldiği vaḳit, derḥāl kendini toplar, ḫāṭırasınıŋ fenā 

olduğunu idrāk eder. Faḳaṭ ḫāṭıra gelen şeyʾiŋ fenā ya iyi olduğunu aŋlayamamaḳ selb-

i ı ̇̄mān ile ẓulmüŋ mā-ʿadāsı olan şeylerdedir. Bi’ṭ-ṭabʿ ehl-i ı ̇̄mānıŋ ʿilim ve ittiḳā ile 

muttaṣıf bulunan ẕevātına bu bābda hı ̇̄ ç tereddüd ve şübhe gelmez. Ḫāṭırlarına 

gelenleriŋ iyisini, kötüsünü derḥāl temyı ̇̄ z ederler. Amma desāyis ve ḥiyel-i şeyṭānı ̇̄  ve 

bunlarıŋ ṣūret-i nüfūẕ ve ḥulūlünü bilemeyenler yāḫūd bilip de ʿ adem-i ittiḳā sebebiyle 

ġāfil bulunanlar iḫṭārāt-ı şeyṭānı ̇̄ yi seçemeyeceklerinden şeyṭāna aldanırlar. İfrāṭ ve 

tefrı ̇̄ ṭ eylerler. Yaʿnı ̇̄  her işi lüzūm ve derecesinden fażla ve eksik yaparlar. İʿtidāli bir 

türlü bulamazlar. Bunuŋ için ʿilm-i aḥvāl-i ḳalb farż-ı ʿayn ve fürūżu teblı ̇̄ ġde farż-ı 

kifāye olduğu cihetle dünyā ve āḫiret melceʾ ve mürācaʿatımız Cenāb-ı Peyġamber 

ḥażretleriniŋ sı ̇̄ ret ve ṭarı ̇̄ ḳat-ı Muḥammediyyelerini ḥāvı ̇̄  olmaḳ üzere bālāda ʿarż 

olunduğu vech ile meʾḫaẕ-ı mütteḫaẕımızdan naḳlen ve diğer kütüb-i muʿtebere-i 

dı ̇̄ niyyeden ʿilāveten ʿilm-i aḥvāl-i ḳalbe dāʾir verilecek tafṣı ̇̄ lāt-ı ātiye ḫayr u şerr-i 

ḫavāṭırı temyı ̇̄ z ve farḳ etdirecek ḳadar ve-lev icmālen olsun maʿlūmāt verileceğinden 

tafṣı ̇̄ lātımızı üç bāba taḳsı ̇̄m ve mütevekkilen ʿalellāh taḥrı ̇̄ re mübāşeret ediyoruz. Bāb-

ı evvelde Kitābu’llāh ve sünnet-i rasūlullāh ile iʿtiṣām ve ʿādāt-ı seyyiʾe ve 

muḥdes̠eden iḥtirāz ve efʿāl, aḫlāḳ ve aḳvālde ḥadd-i mütevassıṭı muḥāfaẓadan; bāb-ı 

s̠ānı ̇̄ de şerı ̇̄ ʿat-ı ġarra-i Aḥmediyye’deki umūr-ı mühimmeden; bāb-ı s̠ālis̠te ʿibādet ve 

ḫayır ẓannıyla yapılmaḳda olan işlere müteʿalliḳ aḥkāmdan baḥs̠ ü beyān olunacaḳdır. 

[5] Bāb-ı Evvel 

 
 

193 Şeyṭānıŋ kim olduğu, naṣıl ifsād-ı ḳulūbda bulunduğu aşağıda geleceği gibi yaḳında ayrıca 

maḳale ile de beyān olunacaḳdır. 
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Kitābu’llāh ve sünnet-i rasūlullāh ile iʿtiṣām ve ʿādāt-ı seyyiʾe ve muḥdes̠eden iḥtirāz 

ve efʿāl, aḫlāḳ ve aḳvālde ḥadd-i iʿtidāl ve mütevassıṭı muḥāfaẓa ve ifrāṭ ve tefrı ̇̄ ṭden 

iḥtirāza dāʾir mesāʾili ḥāvı ̇̄  olup üç faṣlı müştemildir. 

[II] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 2 (8 Ramażan 1326 / 21 Eylül 

1324): 9-11 

[9] Faṣl-ı Evvel 

İki ḳısımdır 

Ḳısm-ı Evvel 

Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şān ile iʿtiṣāmıŋ194 yine Ḳurʾān ile s̠übūtu ḥaḳḳındadır. Bu bābda 

birçoḳ āyāt-i kerı ̇̄me vardır. Bu āyāt-ı celı ̇̄ lede herkesiŋ Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄me ṣarılıp işlerini 

Ḳurʾān’a muṭābıḳ olaraḳ işlemeleri emr u fermān ve Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şānıŋ min 

ʿindillāh iḥsān buyrulmuş bir nūr olup oŋa ṣarılanlarıŋ dünyā ve āḫiret selāmetini 

bulacaḳları ve bu Furḳān-ı ḥakı ̇̄miŋ müʾminleriŋ ḳalbine, vücūduna şifāʾ verdiği195 ve 

müʾminlerden ġayrısına şaşḳınlıḳ ve perı ̇̄ şānlık getirdiği, yaʿnı ̇̄  Ḳurʾān’a ı ̇̄mān ve 

ḥaḳḳıyla iʿtimād ve iʿtiḳād edenlere her türlü saʿādet, selāmet, nuṣret verileceği; 

ṭanımamaḳ isteyenlere ise her iki cihānda ḥaḳāret, ẕillet ve uġursuzluḳ, meşaḳḳat 

geleceği tafṣı ̇̄ lan beyān buyruluyor. İşte Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şān öyle bir nūr, öyle bir 

niʿmetdir ki, andan gelecek żiyā, fāʾide kendine emı ̇̄ n olanlara ve aḥkāmını icrā 

edenleredir. Az çoḳ ḳalbinde –el-ʿiyāẕu billāh– şübhe ṭaşıyan bir kimse, şübhesi 

gidinceye ḳadar o fāʾideden maḥrūm ḳalır. Belki türlü türlü meṣāʾibe, mażarrāta 

giriftār olur. Mes̠elā bal, ṭatlı nefı ̇̄ s-i muḳavvı ̇̄ , muġaddı ̇̄  bir niʿmetdir. Faḳaṭ ṣafralı 

kimse yerse büsbütün miʿdesi döner, sersem olur. Güneş, tekmı ̇̄ l-i ecrām-ı 

semāviyyeniŋ pür tuvān-dūzu; ʿarż ve mevādd-ı ʿarżiyyeniŋ medār-ı terbiye ve 

 
 

194 İʿtisām: Ṣaḳınmaḳ, çekinmek, ḳorunmaḳ, yapışmaḳ maʿnālarındadır. O ḥālde ʿibāremiziŋ 

maʿnāsı “Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şān ġavāʾilden ḳorunmaḳ, çekinmek ve Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-

şāna yapışmaḳ, oŋa iʿtimād ve her işi onuŋ aḥkāmına taṭbı ̇̄ ḳ etmek” demek olur. 

195 Āyāt-ı Ḳurʾāniyye’niŋ herbiri bir derde şifādır. Her maraż-ı cismāniyyeniŋ mevādd-ı 

cismāniyyeden ʿilācı olduğu gibi āyāt-ı Ḳurʾāniyye hem maraż-ı cismānı ̇̄  hem maraż-ı 

rūḥaniyyeye müʾes̠s̠ir ʿilāc, şifādır. Faḳaṭ teʾs̠ı ̇̄ ri için oḳuyanıŋ ehliyet-i tāmme ṣāḥibi 

olması şarṭdır. Niteki vuḳūʿāt-ı tārı ̇̄ ḫiyye müşāhede şāhiddir.  
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tenmiyesi, şuʿle-dārı olduğu ḥālde –Allāh vermesin– gözü ağrılıḳlı kimseler güneşe 

baḳsalar ḫastalıklarınıŋ artmasını mūcib olur, Ḳurʾān da böyledir. İmām Buṣayrı ̇̄  

merḥūm bu māddeyi beyān için 

 لْنعجبن لحسود راح ينكرھا 

 تجاھلَ وھو عین الحاذق الفهم

 [10] قد تتكر العین ضوء الشمس من رمد

 وينكر القم طعم الماء من سقم

diyor. 

Yaʿnı ̇̄  āyāt-ı Ḳurʾāniyye’yi inkār eden ḥasedciye, bu ādem ʿaḳıllı, ṣoŋ derece aŋlayışlı 

iken naṣıl oluyor da, Ḳurʾān’ı inkār ediyor diye taʿaccüb etme. Çünkü gözüŋ bir 

ḫastalık es̠eri olaraḳ şemsiŋ żiyāsını, keẕālik ağızda yine bir ḫastalıḳdan ṭolayı suyuŋ 

leẕẕet ve ḥalāvetini inkār etdikleri vākiʿdir. 

Ḳurʾān’dan herkesiŋ edeceği istifāde ve żarar, ḳalbiniŋ ʿ āfiyet ve marażı nisbetindedir. 

Ḳalb Ḳurʾān’a ḳarşı ne ḳadar ṣağlam ise o ḳadar iyilik görür. İşte aṣḥāb-ı kirām, ḫulefā-

yı rāşidı ̇̄ n, tābiʿı ̇̄ n ve baʿżı müteṣallib fi’d-dı ̇̄ n ümerā devri ile Os̠manlılarıŋ eski devri 

ve bi’l-ʿaks cehālet ve nifāḳ beliyyesi olaraḳ emniyet ne ḳadar bozuḳ, ḳalb ne ḳadar 

çürük ise żarar da oŋa göredir. Edvār-ı sāʾire ve bundan böyle ḳıyāmete ḳadar gelip 

geçecek, Ḳurʾān’a iʿtimād ve emniyetleri olmayan devirler gibi. Ḫulāṣa bir ferdiŋ 

Ḳurʾān ile ʿāmil olması, ancaḳ kendi salāḥ ve saʿādetine yardım eder. Bir ʿāʾile yāḫūd 

bir şehir yāḫūd bir devlet, bir ḥükūmet efrādınıŋ Ḳurʾān’a ittibāʿı, aḳrān ve ems̠āline 

ḳarşı ʿālı ̇̄  ve ġālib bulunmasını teʾmı ̇̄ n eder. 

Ḳısm-ı S̠ānı ̇̄  

Ḳurʾān ile iʿtiṣāmıŋ eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fe ile de s̠übūtu ḥaḳḳındadır. Bu bābda bir çoḳ eḥādı ̇̄ s̠-

i şerı ̇̄ fe vardır: Bir gün aṣḥāb-ı güzı ̇̄ n efendilerimiz bir maḥālde bulunurlarken Cenāb-

ı Peyġamber ṣallallāhu  ʿaleyh ve sellem efendimiz bi’t-teşrı ̇̄ f “Allāh-ı ʿaẓı ̇̄ mü’ş-şānıŋ 

bir olup, kendisinden başḳa maʿbūd bulunmadığına, benim de Allāh Teʿālā’nıŋ rasūlu 

olduğuma şehādetiŋiz, ber-kemāldir” meʾālindeki ḫiṭāb-ı risālet-penāhı ̇̄ lerine cevāben 

aṣḥāb-ı kirām “Şehādet ediyoruz! Yā Rasūlullāh” deyince, Cenāb-ı Peyġamber 

buyururlar ki “Bu Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄m Bārı ̇̄  Teʿālā ve teḳaddes ḥażretleri ṭarafından size 

verilmiş bir fermāndır. Allah Teʿālā’ya ḳarşı ḳullarıŋ vāsıṭa-i maʿrifet ve ʿibādet ve 

ʿubūdiyetleridir ki, insānlar işleriniŋ ṣoŋunda ne geleceğini bilmezler; hele maʿāliyāti 
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hı ̇̄ ç de keşf edemezler;196 ʿādetā aʿmā gibi bir ḥāldedirler. Allāh Teʿālā da her işiŋ 

ḫālıḳı, Ḳurʾān ise Allāh ile ḳul arasında istifāżaya vāsıṭadır. Artık ḳullarıŋ Allāhdan 

görecekleri muʿāmele, Ḳurʾān’a ḳarşı edecekleri ḫiẕmet ve muʿāmeleye göredir. Eğer 

siz, Ḳurʾān’ıŋ maʿnāsıyla ʿamel ve aḥkāmında s̠ebāt, devām ve metānet etmek; ve 

Ḳurʾān’ıŋ emr u ı ̇̄ cāb etdiği şeyleri elde ḳılmaḳ için iḫtiyār-ı külfet eylemek ṣūretiyle 

Ḳurʾān’a ṣarılırsaŋız, artık ebediyyen ne şaşırırsıŋız ne helāk olursuŋuz. Yaʿnı ̇̄  dünyāca 

bir işde aṣlā ḫaṭā etmez ve şaşırmazsıŋız. Āḫiretde de bir ʿikāba müsteḥaḳḳ olmayaraḳ 

her işiŋizi yolunda işlersiŋiz. Her ārzūŋuza muvaffaḳ ve niʿam ve mes̠ūbāta nāʾil 

olursuŋuz.” Diğer bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fde de bu Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄m, her türlü saʿādeti kāfı ̇̄  

bulunmaḳ ḥasebiyle ʿādetā Allāh Teʿālā’nıŋ bir żiyāfetidir. Eliŋizden geldiği ḳadar 

żiyāfetu’llāhı ḳabūl ediŋiz. Bu Ḳurʾān her türlü meṭālib-i celı ̇̄ leye vuṣlat için ḥabl-i 

metı ̇̄ ndir. Dünyā ve āḫiret ẓulümlerinden ḳurtarıp saʿādetlerini gösterecek bir nūrdur. 

Gerek nefse ʿāiʾd marażları, gerek [11] şeyṭānıŋ ḥiyel ve desāʾisini dāfiʿ, ebdān ve 

ḳulūba nāfiʿ-i şifādır. Kendine göre taṭbı ̇̄ ḳ-i ḥareket eden, oŋa ṣarılan ve ittibāʿ için 

maḥż-ı ʿiṣmet ve necātdır. 

[III] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 3 (15 Ramażan 1326 / 27 Eylül 

1324): 17-11 

[17] Ḳurʾān, ḥaḳḳdan ayrılmaz, her ḥükmü ʿadldir. Bināneʿaleyh Ḳurʾānla ʿamel eden 

hı ̇̄ çbir zamān ʿitāba dūçār olmaz. Ḳurʾān’da tenāḳuż, iḫtilāf yoḳ ki taṣḥı ̇̄ ḥ ve taḳvı ̇̄me 

muḥtāc ola. Ḳurʾān-ı ʿāẓı ̇̄m, o ḳadar esrār ve ḥakı ̇̄mānı ̇̄ , o ḳadar ʿacāʾib ve ġarāʾibi 

ḥāvı ̇̄ dir ki, beyān ve iżāḥ ile bitmez tükenmez. Çoḳ oḳumaḳ, çoḳ diŋlemekle Ḳurʾān 

eskimez. “Ẕāten kelām-ı ilāhı ̇̄  olduğunuŋ bir ʿalāmeti budur ki, ne ḳadar oḳunsa 

bıḳılmaz, uṣanılmaz; belki insānıŋ oḳuduḳça oḳuyacağı gelir; duyduḳça, keẕā 

maʿnāsını mülāḥaẓa etdikçe daha başḳa muḥabbeti artar.” “Ey ümmetim! Ḳurʾān’ı 

oḳuyuŋuz, her ḥarf için Allāh Teʿālā o s̠evāb iḥsān buyuracaḳdır. Faḳaṭ ben elif lam 

mim ḥarf-i vāḥiddir demiyorum, elif bir ḥarf, lam bir ḥarf, mim de bir ḥarfdir ki, elif 

lam mim otuz s̠evāb olur.” Diğer bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fde de vech-i ātı ̇̄  üzere vākiʿ olmuşdur: 

Aṣḥāb-ı kirāmdan Ḥāris̠ b. Aʿver raḍıyallāhu ʿanh ḥażretleri rivāyet ediyorlar ki, bir 

 
 

196 Maʿāliyātan murād, paralar, ı ̇̄ rādlar, sefāhetler değildir. Maʿāliyātdan murād, şerı ̇̄ ʿat ve 

aḥkām u ʿulūm-i şerʿiyyedir ki, ʿadl ü intiẓām-ı aḥkām-ı şerʿiyye ile ḥaḳāʾik-i nefāʾis-i 

mevcūdāta ıṭṭılāʿ-ı ʿulūm-ı şerʿiyye ile ḥāṣıl olur.  
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gün bir cāmiʿe uğradığında nāsıŋ toplanıp bāṭıl sözlerle meşġūl ve gürültü etmekde 

olduḳlarını görünce, geldim Ḥażret-i ʿAli keremallāh vechehuya ve raḍıyallāhu ʿanha 

ḫaber verdim. Ḥaḳiḳat cāmiʿde böyle şeyler yapıyorlar mı diye maḳām-ı taʿaccüb ve 

teʾessüfdeki suʾāllerine ḳarşı “evet” deyince buyurdular ki: Ben Rasūlullāh ṣallallāhu 

ʿaleyhi ve sellem efendimiz ḥażretlerinden “Nās arasında fitne, yaʿnı ̇̄  iḫtilāf-ı ārā ve 

efkāra ḳarşılıḳ teḥayyür, reẕālet ẓuhūr edecektir” buyurduḳlarını duydum. Bu 

fenālıḳdan ne ile ḫalāṣ olunur diye ṣorduğumda “Kitābu’llāh’a ṣarılmaḳ ile olur. 

Çünkü onda sizden evvel geçenleriŋ aḫbārı, sizden ṣoŋra gelecekleriŋ aḥvāli, keẕālik 

aḥvāl-i ḳıyāmet ḥesāb, kitāb ve araŋızda ẓuhūra gelen gerek muʿāmelāta gerek ʿ aḳāʾide 

ʿāiʾd iḫtilāfātıŋ ḥükmü tamāmiyle mevcūddur.” Ḳurʾān ḥaḳ ile bāṭıl arasını mükemmel 

ayırır. Ḳurʾān şuḳḳa ve ʿabes̠ değildir. Ḳurʾān’ıŋ beyānı, aḥkāmı tekmı ̇̄ l-i ciddı ̇̄ dir. 

[18] Ḳurʾān’ı herhangi bir kimse bıraḳırsa, onuŋla ʿamel etmez olursa Allah Teʿālā 

onu yerden yere vurur. Ḳurʾān’ı bıraḳacaḳ kimselere Cenāb-ı Peyġamber ʿaleyhi’ṣ-

ṣalāt ve’s-selām “cebbār” tʿabı ̇̄ r buyururlar ki, ʿāsı ̇̄ , mufsid ve bi-ġayr-i ḥaḳ ḳan döker, 

insān telef eder, ḳatı yürekli demekdir. Ḳurʾān’dan başḳa bir şeyde hidāyet arayanı, 

yaʿnı ̇̄  bir maṭlūba yol arayan kimseyi Allah Teʿālā şaşırtır,197 yaʿnı ̇̄  maṭlūbuna ı ̇̄ ṣāl 

etmez. Ḳurʾān her şeyʾe kendisiyle vāṣıl olunur metı ̇̄ n ḥablullāhtır. Ḳurʾān ḫalel, zelel 

vesāʾir nevāḳıṣ kendisine ṭareyāndan maṣūn ve maḥfūẓ bir kitābdır. Ḳurʾān doğru 

yoldur. Ḳurʾān öyle bir fermāndır ki, ṣapıḳlar, şaşḳınlar onu ḥaḳdan çeviremezler. 

Ḳurʾān kimseniŋ sözüne beŋzemez, kimseniŋ sözü de Ḳurʾān’a beŋzemez. Ḳurʾān’ı 

ʿulemā ne ḳadar oḳusa aḥkām u ās̠ārına ve ʿacāiʾbine ne ḳadar vāḳıf olsa şebʿ ve kelāl 

gelmez. Ḳurʾān çoḳ oḳunmaḳla eskimez, çürümez. Ḳurʾān’ıŋ esrār ve ʿacāʾibine ḥadd 

u nihāyet olmaz. Ḳurʾān, o Ḳurʾān’dır ki, ṭāʾife-i cin onu işitdiği vaḳit, bilā-tevaḳḳuf 

ı ̇̄mān eyledi. Ḥatta bu ṭāʾife ʿavdetde “Her vech ile belāġat ve feṣāḥatine teḥayyür 

olunur Ḳurʾān’ı duyduḳ, Ḳurʾān doğru yolu gösteriyor. Bunuŋ için biz Ḳurʾān’a ı ̇̄mān 

etdik” dediler. İmdi, kim Ḳurʾān ile istidlāl ve oŋa iʿtimād ederse istidlāli ve iʿtimādı 

doğru olur. Ḳurʾān ile kim ʿamel ederse meʾcūr olur, saʿyi hebā olmaz. Ḳurʾān ile kim 

ḥüküm ederse ʿadālet etmiş olur. Kim Ḳurʾān’a daʾvet ederse o kimse ṭarı ̇̄ ḳ-i i 

 
 

197 Diḳḳat lāzım! Allah Teʿālā ne ḳadar ġayūr ki kendi kitābından başḳasıyla muʿāmele 

olduğuna rāżı ̇̄  olmadıḳdan başḳa māniʿ oluyor, ʿaḳı ̇̄m bıraḳıyor, dünyānıŋ ḥükūmeti 

kendisinde olan Allah Teʿālā’nıŋ emrinde ayrılmaya gelmeyecek. 
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mustaḳı ̇̄me ı ̇̄ ṣāl olunur. Ḥaccetü’l-vedāʿ Ḫuṭbesi’nde Ḥażret-i Peyġamber ṣallallāhu 

ʿaleyhi vesellem efendimiz ḥażretleri buyurdular ki: “Şeyṭān maʿbūd olmaḳdan 

maḥrūm ve meʾyūs ḳaldı ki Şeyṭān’ı kimse maʿbūd ve ilāh ittiḫāẕ etmez. Faḳaṭ bundan 

başḳa siziŋ ḥaḳı ̇̄ r ve ehemmiyetsiz ṣaydığıŋız şeylerde, Şeyṭān kendisine iṭāʿat 

olunmasına rāżı ̇̄  oldu. İmdi siz, Şeyṭān’a iṭāʿatden ṣaḳınıŋız. Ben size bir şey bıraḳdım. 

Eğer oŋa ṣarılırsaŋız ebediyyen şaşırmazsıŋız. O şey de Allah Teʿālā’nıŋ Kitāb’ı ve 

Rasūlünüŋ ḳavl ve fiʿilidir.” Nevʿ-i s̠ānı ̇̄  eḳvāl ve efʿāl-i seniye-i ḥażret-i peyġamberı ̇̄ ye 

ṣarılmaḳ ve onlarla da ʿamel etmek ḥaḳḳındadır. Bu bābda da birçoḳ āyāt-ı kerı ̇̄me 

şeref-vürūd olmuşdur. Bir āyāt-ı kerı ̇̄mede Cenāb-ı Peyġamber ʿaleyhi’s-selāma ber-

vech-i ātı ̇̄  ümmetine ḫiṭāb buyurmalarıyla emr buyrulmuşdur: “Ey Ümmetim! Eğer siz 

Allah Teʿālā Ḥażretlerine seviyorsaŋız, eḳvāl ve efʿālimde baŋa ittibāʿ ediŋiz. Eğer 

ittibāʿ ederseŋiz Allah Teʿālā size maʿāliyāt aḥvāl-i celı ̇̄ le iḥsān ve ʿināyet ve 

günāhlarıŋızı ʿafv u maġfiret buyurur. Allah ẕü’l-celāl ve’l-cemāl ḥażretleri maġfiret 

ve kerem ve ʿināyet ṣıfatlarıyla muttaṣıfdır.” Diğer bir āyet-i kerı ̇̄mede, nebı ̇̄ -yi ẕı ̇̄ -şān 

ḥażretlerine ümmetine ber-vech-i āti emr u ḫiṭāb buyurmaları emr buyrulmuşdur: “Ey 

Ümmetim! Allah Teʿālā ile Rasūlüne iṭāʿat ediŋiz!” Bundan ṣoŋraki kelām-ı celı ̇̄ l-i 

rabbānı ̇̄  “Şāyed iṭāʿat etmezlerse, onlarıŋ ve ʿināyet-i ṣamedāniyyeden maḥrūm 

ḳalacaḳları; ve çünkü Allah Teʿālā’nıŋ ʿaẓı ̇̄mü’ş-şānıŋ kāfirleri ʿināyāt-i seniyye-i 

sübḥāniyyesine maẓhar buyurmadıḳları” meʾālindedir ki Allah [19] Teʿālā ve 

Rasūlünüŋ evāmir ve nevāhisini ṭanımamaḳ –el-ʿiyāẕü billāh– küfürdür. Diğer bir 

āyet-i muḳaddese-i ilāhiyye daḫi müʾminler evvelce vaḳt-i cāhiliyyetde pek büyük 

ḫayret ve cehāletde iken muʾaḫḫaran onlara kendileri gibi nevʿ-i beşerden bir 

peyġamber-i güzı ̇̄ n gönderip bu peyġamber doğru yolu gösterir āyāt-ı ilāhiyyeyi onlara 

ḳırāʾat eyler ve küfr u maʿṣiyetden ve aḫlāḳ ve ṭabāyiʿiŋ menfūr ve müstekreh 

olanlarından ve fenā ve yaŋlış ve bāṭıl iʿtiḳādlardan vesāʾir her türlü mekārihden onları 

taṭhı ̇̄ r eder ve naẓm u esrār u meʿānı ̇̄ -i Ḳurʾān’ı onlara taʿlı ̇̄m buyurur olduğundan ṭolayı 

Cenāb-ı Rabbü’l-ʿālemı ̇̄ niŋ müʾminlere büyük ikrām ve inʿām buyurmuş olduḳları 

meʾālindedir. Diğer bir āyet-i celı ̇̄ le daḫi Allah Teʿālā müʾminlere kendisiyle 

peyġamberine iṭāʿat ve ulū’l-emre de iṭāʿatle emr buyuruyor. Faḳaṭ şu ulū’l-emr ʿ acabā 

kimlerden ʿibāretdir. Herḥālde murād ʿulemā-i feḫām ḥażerātınıŋ bu bābdaki tedḳiḳāt-

ı mühimmeleri bulunduğundan bunlarıŋ bir nebzesi ber-vech-i ātı ̇̄  naḳl olunur: ʿulemā-

i iʿlāmıŋ baʿżısı ulū’l-emr “ʿulemāʾ” ve baʿżıları da “ümerā”dır demişler. İbn ʿAbbās 

raḍıyallāhu ʿanh ḥażretlerinden rivāyet olunduğuna göre ulū’l-emr “fuḳahā-yı ʿiẓām” 

ve “ʿulemā-i kirām”dır. Müdeḳḳiḳı ̇̄ n-i ʿulemānıŋ eks̠erı ̇̄ si de bunu ḳabūl ve tercı ̇̄ ḥ 
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buyuruyor. Ḥatta Ḳāḍı ̇̄  Beyżāvı ̇̄  merḥūm tefsı ̇̄ riniŋ muḥaşşı ̇̄ si Şeyḫı ̇̄ zāde merḥūm bunu 

tercı ̇̄ ḥ etdikden ṣoŋra şu vech ile taʿlı ̇̄ l-i mādde ediyor ki: Pādişāhlar üzerine ʿulemā-i 

şerı ̇̄ ʿata iṭāʿat, vācibdir. Faḳaṭ ʿulemā üzerine pādişāhlarıŋ ḫilāf-ı şerʿ emirlerine iṭāʿat 

vācib değildir. Bu ʿibāre-i celı ̇̄ leniŋ ʿulemā ile ümerāya şumūlu olmaḳ iʿtibārıyla birini 

tercı ̇̄ ḥ ı ̇̄ cāb etdikde şerʿan muṭāʿ olmaḳ lāzım gelmeniŋ ḥüceci lāzımdır. Çünkü ʿulemā 

enbiyāʾ ʿ aleyhi’s-selām vāris̠idir diyor. Herhangisi olursa olsun Allah Teʿālā ve Rasūlü 

ʿaleyhi’s-selāmıŋ emrine ḳı ̇̄ l ü ḳāl etmeksizin iṭāʿat farżdır. İṭāʿatsizlik, ṭanımam, 

yapmayacağım demek küfürdür. Mülūk ve vülātıŋ emirleri Allah Teʿālā ve Rasūlü 

ʿaleyhi’s-selāmıŋ emrine muvāfıḳ ise iṭāʿat farżdır; değil ise iṭāʿat ḥarāmdır. Çünkü 

Ḫālıḳ Teʿālā ḥażretlerine maʿṣiyet olan bir işde maḫlūḳa iṭāʿat cāʾiz değildir. Ḥatta 

şerʿ-i şerı ̇̄ fe muḫālif olaraḳ bir emr-i sulṭānı ̇̄  ṣādır olsa onuŋ ḫilāf-ı şerı ̇̄ ʿat olduğunu 

ṣulṭāna ʿarż u iḫṭārıŋ ḥükkām üzerine farż olduğunu ʿulemā-i kirām ṣarāhaten beyān 

buyuruyolar. Şāriʿ Teʿālā ḥażretleriniŋ taʿyı ̇̄ n etdiği bir ḥükm-i şerı ̇̄ fi taġyı ̇̄ r etmeğe 

hı ̇̄ çbir kimseniŋ ḥaḳḳ u ṣalāḥiyeti yoḳdur. 

Diğer āyāt-ı muḳaddise-i subḥāniyyede daḫi ẓuhūr edecek dı ̇̄ nı ̇̄ , dünyevı ̇̄  iḫtilāfāt ve 

müşkilātıŋ Kitābullah ve Sünnetürasulullāh ile faṣl u ḥal edilmesi ve peyġamber-i ẕı ̇̄ -

şān ve şerefiŋ emr u nehyleri ve taḥlı ̇̄ l u taḥrı ̇̄mlerini Bāri Teʿālā’nıŋ tamı tamına irāde-

i celı ̇̄ le-i rabbaniyyesine muvāfıḳ olduğundan bilā-tevaḳḳuf ḳabūl olunması ve 

teblı ̇̄ ġāt-i celı ̇̄ le-i risālet-penāhileri ṭaraf-ı eşref-i ulūhiyetiŋ vaḥy-i maḫṣūṣlarına 

müstenid olup nebı ̇̄ -yi ʿaleyhi’s-selām kendiliklerinden bir ḥükm ü beyānda 

bulunmaḳdan berı ̇̄  ve münezzeh bulunduḳları bir lisān-ı tebcı ̇̄ l ve tekrı ̇̄m emr u fermān 

buyrulmuş olduğundan dolayı Ḥażret-i Peyġamberiŋ eḳvāl ve efʿāl-i rasūlānelerine 

ittibāʿnıŋ farż olduğunu ʿulemā tafṣı ̇̄ l u iżāḥ buyuruyorlar. 

[IV] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 4 (23 Ramażan 1326 / 6 Teşrı ̇̄ n-i 

Evvel 1324): 25-27 

[25] Peyġamberimiz ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selām efendimiz ḥażretleriniŋ aḳvāl ve 

efʿāl-i risālet-penāhı ̇̄ lerine ittibāʿ edilmek lüzūm ve vücūbuna dāʾir birçoḳ ehādı ̇̄ s̠-i 

celı ̇̄ le-i nebeviyye mevcūddur. 

Risālet-penāh ṣallallāhu ʿaleyhi vesellem efendimiz ḥażretleri birgün baʿde’ṣ-ṣalāt 

aṣḥāb-ı kirāmına teveccüh ile ġāyet belı ̇̄ ġ bir ḫuṭbe, ġāyet riḳḳat-āver bir vaʿẓ ve 

naṣı ̇̄ ḥat buyururlar. Vaʿẓ ve naṣı ̇̄ ḥatleriniŋ kemāl-i teʾs̠ı ̇̄ rinden müstemʿı ̇̄ n-i kirāmıŋ 

gözlerinden ḳanlı yaş denecek derece yaşlar aḳar. Cümlesini bir ḫaşyet, bir dehşet, bir 

ḥüzün istı ̇̄ lā eder. Ḳalbler tir tir titrer. İçlerinden birisi “Yā Rasūlullāh! Bu nasāyiḥ-i 
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raḳı ̇̄ ḳadan ẕāt-ı nübüvvet-penāhı ̇̄ leriniŋ dār-ı dünyāyı terk buyuracaḳları istişmām 

olunur. Şu ḥālde bize ṣoŋ vaṣiyyetiŋiz ne olacaḳ ki, biz onuŋla ebediyyen selāmetde 

ḳalalım. Mehālikden maṣūn ve maḥfūẓ bulunalım” meʾālindeki bir ḫiṭāb ve suʾāl ı ̇̄ rād 

etmesine ḳarşı, ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selam efendimiz ḥażretleri “Sizin naẓar-ı şerʿ-i 

şerı ̇̄ fde mūcib-i muʾāḫaẕa olacaḳ bi’l-cümle aḥvāl ve aḳvālden ṣaḳınmaŋızı ve emı ̇̄ ru’l-

müʾminı ̇̄ n olacaḳ kimseleriŋ evāmir-i meşrūʿasına iṭāʿat ve inḳıyād etmenizi vaṣiyyet 

ederim; velev ki emı ̇̄ riŋiz bir Ḥabeş köle olsa bile yine meşrūʿ olan emrine muḫālefet 

etmeyesiŋiz. Çünkü sizden yaşayanlar nās arasında birçoḳ iḫtilāfātıŋ vuḳūʿ bulduğunu 

görecekdir. Böyle zamānlarda benimle cihāryār-ı güzı ̇̄ n –ḫulefā-i kirām ki min 

ʿindillāh ṭarı ̇̄ ḳ-i ḥaḳ ve ṣavāba nāʾil ve ı ̇̄ ṣāl buyrulmuşlardır– onlarıŋ aḳvāl ve 

ʿādātımıza temessük ediŋiz. Benimle cihāryārın sözlerimizi, işlerimizi rehber-i ḥareket 

edinmeye olanca ḳuvvetiŋızle çalışıŋız. Ṣoŋradan ı ̇̄ cād edilip muḫālif-i şerı ̇̄ ʿat bulunan 

bi’l-ʿumūm işlerden ṣaḳınıŋız. Zı ̇̄ rā bu gibi ḫilāf-ı şerʿ olaraḳ [26] ı ̇̄ cād olunan şeylere 

lisān-ı şerʿ-i şerı ̇̄ fde Bidʿat denir. Her Bidʿat, şaşḳınlıḳdandır; yaʿnı ̇̄  böyle şeyleri ṭarı ̇̄ ḳ-

i ḥaḳḳ u ṣavābdan ṣapanlar; emr-i dı ̇̄ nde şaşıranlar ı ̇̄ cād eder, meydāna çıḳarır; her 

şaşḳında cehennemdedir.” meʾālinde cevāb buyurmuşlardır. 

Daha pek çoḳ ehādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ le vardır ki, cümlesi eḥādı ̇̄ s̠ ve ās̠ār-ı seniyye-i ḥażret-i 

peyġamberı ̇̄ niŋ kitābullāh gibi vācibü’l-ittibāʿ olduğuna mebnı ̇̄ dir. Çünkü niẓām ve 

intiẓām, kāʾināta ʿāiʾd, insānlarıŋ gerek dünyāca gerek āḫiretçe refāh ve āsāyiş ve 

saʿādetine müteʿalliḳ ne gibi aḥkām varsa cümlesi Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄ mü’ş-şānda 

mükemmelen, tamāmen mevcūddur. Ancaḳ kimisi ṣarāḥaten, kimisi delāleten, kimisi 

de işāreten, kimisi de ṣuver-i sāʾire ile beyān buyrulmuş olduğundan, bunlarıŋ yegān 

yegān tafṣı ̇̄ l ve taʿlı ̇̄mi ise ancaḳ Allah ile ḳavli arasında vāsıṭa-i muḳaddese-i teblı ̇̄ ġ 

olan, fermān-ı ilāhı ̇̄  kendisine tevdı ̇̄ ʿ buyrulan Cenāb-ı Peyġamber efendimiz 

ḥażretlerine ʿāiʾddir. Ḥażret-i Peyġamberiŋ herbir ḥükmü, ʿaynı ʿaynına Cenāb-ı 

Bārı ̇̄ ’niŋ ḥükmüdür. ʿİndı ̇̄  bir sözden, keyfı ̇̄  bir işden Cenāb-ı Peyġamber, bütün 

maʿnāsıyla münezzehdir. Ve münezzeh olduḳları da ṭaraf-ı ulūhiyyetden āyet-i celı ̇̄ le 

ile muṣaddaḳdır. Onuŋ için peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ aḳvāl ve efʿāline 

ittibāʿ etmek de bize vācib ve ḫilāfında ḥarekātımız sefālet ve ẕillet ve helākı cālib 

olur. Ama şunu da unutmayalım ki, gerek kitābullāhdan gerek ehādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ leden 

aḥkām-ı istiḫrācı bizim için mümkün değildir. Bu mesʾele müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓām 

ḥażerātına ʿāiʾddir. Bizim yapacağımız iş, müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāmıŋ sözleriyle ʿamel 

etmekdir. Çünkü āyāt-ı celı ̇̄ le ve eḥādı ̇̄ s̠-i seniyyeden aḥkām istinbāṭı ġāyet vāsiʿ ʿ ulūm 
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u fünūn-ı dı ̇̄ niyyeyi iḥāṭa-i tāmm ile iḥāṭaya mütevaḳḳıf olduḳdan başḳa herbirerleriniŋ 

tārı ̇̄ ḫ ve sebeb-i vürūdunu ve yekdiğerleri üzerindeki teʾs̠ı ̇̄ rātını, derece-i teʾs̠ı ̇̄ rini ve 

daha sāʾir birṭaḳım maʿlūmāt-ı maḫṣūṣayı ḥaḳḳıyla, kemāliyle idrāka menūṭdur. Böyle 

iḥāṭa-i külliyye ḳurūn-ı muḳaddese ve onlara yaḳın olan aʿṣārda ẓuhūr ve min-ʿindillāh 

ẕekā-yı ḫāriḳu’l-ʿādesiyle temeyyüz etmiş ve derece-i veraʿ ve ittiḳāları ḥasebiyle 

merātib-i velāyetiŋ eŋ müntehāsını iḥrāz etdiklerine bi’l-ʿumūm ehl-i ʿulūm ve 

kemālce ittifāḳ edilmiş ẕevāt-ı muʿazzezeye müyesser olmuş ve ṣoŋraları ẓuhūr 

eyleyip nūr-ı ʿirfānlarıyla cihānı tenvı ̇̄ r edegelmiş olan ʿulemā-i dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n ise ancaḳ 

o ẕevāt-ı muḳaddeseniŋ vażʿ eylemiş olduḳları uṣūl ve fürūʿa taṭbı ̇̄ ḳ-i muʿamelāt ile 

ẕerre ḳadar ḫārice çıḳmaya imkān bulamamışlardır. 

Ḫulāṣa: Āyāt ve ehādı ̇̄ s̠iŋ görülen tercümeleriyle “fülān āyet-i kerı ̇̄me veya ḥadı ̇̄ s̠-i 

şerı ̇̄ fde böyle buyurulmuş olduğundan bu iş böyle olacaḳdır” diye diye bir cürʾetde 

bulunmaya gelmez. Müşkilini ʿulemā-i kirāmdan suʾāl etmek lāzımdır. Ātiyen 

inşāaʾllāhu teʿālā geleceği vech ile ʿulemā ḳıyāfetinde bulunan herkes de ʿālim bi’l-

mesʾele diye mürācaʿat veya ḳavliyle ʿ amel etmek de cāʾiz değildir. Belki ʿ ilm-i dı ̇̄ nde, 

belki ḫuṣūṣuyla ʿilm-i fıḳıhda mahāreti bulunan ve ʿilmiyle ʿamel edip naẓar-ı şerʿ-i 

şerı ̇̄ fde ʿādil ṭanınmış olan mücerrebü’l-aḥvāl ẕevāt-ı kemālāt-simātıŋ sözüyle ʿamel 

etmek, aḥkām-ı dı ̇̄ niyyemizdendir. Yoḳsa ṣınıf-ı ʿulemāda bulunup da ḥaḳiḳaten ʿālim 

olmayan yāḫūd ʿālim olup da ʿilmiyle ʿāmil, mevs̠ūḳü’l-kelim bulunmayan, daha açıḳ 

tʿabı ̇̄ rle ʿilmü ʿamelde ilişkisiz bulunan kimseleriŋ sözüyle ʿamel etmek ve keẕālik 

münderecātı yine ʿulemā-i ḥaḳ ṭarafından tedḳı ̇̄ ḳ ve taṣdı ̇̄ ḳ edilmemiş olan her kitāb ile 

de ʿamel etmek cāʾiz değildir diye kütüb-i muʿtebere-i dı ̇̄ niyyemiz taṣrı ̇̄ ḥ eyliyor. 

Görenek olaraḳ yapmaḳda olduğumuz nice şeyler vardır ki, naẓar-ı şerʿde memnūʿdur: 

Kitāblarımızda mevcūd mesāʾil arasında hangisini tercı ̇̄ ḥ ile ʿamel etmemiz lāzım 

gelenleri bilemediğimiz pek pek çoḳdur ki, bunları bize temyı ̇̄ z ve iʿlām edecek, 

vaṣfetdiğimiz ʿulemā-i güzı ̇̄ ndir. Kişi müşkilātda ḳaldığı bir mesʾeleyi taʿyı ̇̄ n için 

fetvāḫānemiz pek güzel bir merciʿdir. Fetvāḫāneyi “fetvāḫāne” deyip geçivermemeli, 

fetvāḫāne-i [27] celı ̇̄ le ki, bir heyʾet-i mükerrime-i fıḳhiyyeniŋ maḥfaẓa-i muḥteremesi 

ıṭlāḳına bi-ḥaḳḳın şāyāndır. Bu heyʾet, heyʾet-i ʿumūmiyyesi iʿtibārıyla ʿādildir; bu 

heyʾet-i celı ̇̄ le, müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāmıŋ sülāle-i ʿilmiyyesi, baḳiyye-i māʿnevı ̇̄ yesidir. 

Ḫayr u şerr-i umūr o heyʾet ḥużūrunda vezn ü tenḳı ̇̄ d olunur; ḥaḳḳ u ḥaḳiḳate ancaḳ 

orada iṣābet edilir. Müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāmıŋ uṣūl ve ḳavāʾidi ḥaḳḳıyla orada bilinir ve 

orada taṭbı ̇̄ ḳ olunur. Öyle diyebilirim ki, dünyāyı serāpā tenvı ̇̄ r etmekde bulunan envār-
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ı dı ̇̄ niyye-i Muḥammediyyeniŋ merkez-i şuāʿı ancaḳ orasıdır. Devlet-i ʿaliyye-i 

Os̠maniyye’niŋ dı ̇̄ n ḫuṣūṣundaki hidemāt ve muvaḳakiyyātınıŋ eŋ birincisi, böyle bir 

heyʾet-i fıḳhiyyeyi teʾsı ̇̄ s etmiş olmasıdır. Dı ̇̄ ne, ḫilāfet-i İslāmiyye’ye ʿāiʾd ḫidmeti, 

bunuŋla taḥt-ı teʾmı ̇̄ ne alınmış, beḳāsı yine bunuŋla teʾmı ̇̄ n edilmişdir. Müteʾaḫḫirı ̇̄ n 

ʿulemāyı teşkı ̇̄ l eden ẕevāt-ı muḳtedire meyānında, bugün her müşḳılatımıza merciʿ 

olan fetāvāyı taṣnı ̇̄ f eden ẕevātıŋ birçoğunu burası yetiştirmişdir. Onuŋ için 

fetvāḫāneden alınacaḳ cevāb ile bilā-tereddüd ʿamel eylemelidir. 

[V] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 5 (1 Şevvāl 1326 / 13 Teşrı ̇̄ n-i 

Evvel 1324): 33-34 

[33] Faṣl-ı s̠ānı ̇̄  
Bidʿat ḥaḳḳındadır 

Evvelden mevcūd olmayıp da ṣoŋradan çıḳma şeylere Bidʿat denir. 

Bu ṣoŋradan çıḳma şeyler ya dı ̇̄ ne, yaʿnı ̇̄  ʿibādāt ve iʿtiḳādiyyāta yāḫūd ʿādāt ve eşyāya 

müteʿalliḳdir. Şu ḥālde baḥs̠imizi işbu iki ṭarı ̇̄ ḳden yürütmek lāzım gelir. 

İbādāt ve iʿtiḳādiyyāta ne ki varsa, ʿaṣr-ı hidāyet, ḥaṣr-ı ḥażret-i peyġamberı ̇̄ de 

cümlesiniŋ uṣūl ve fürūʿu emr u teblı ̇̄ ġ ve ikmāl buyrulmuş olduğundan, ʿ ulemā-i dı ̇̄ niŋ 

taʿdād ve beyān etdikleri aḥkām-ı dı ̇̄ niyye ḫāricinde ṣoŋradan çıḳarılan şeyleriŋ 

ʿumūmu Bidʿat ve bināʾen-ʿaleyh es̠er-i ḍalālet ve şeḳāvet olmaḳla küllı ̇̄ si bāṭıldır. 

Ḥatta bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fiŋ meʾāli ber-vech-i ātı ̇̄ dir: “Şu muḳaddes, muʿaẓẓam dı ̇̄ nimizde 

ṣoŋradan bir kimse neyi ı ̇̄ cād ederse o şey merdūddur; yaʿnı ̇̄  dı ̇̄ nimize taʿalluḳu 

olmadığından ı ̇̄ cād eden kimseye redd u iʿāde olunur.” 

Diğer bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f daḫi: “Her ümmet peyġamberlerinden ṣoŋra dı ̇̄ nlerinden neyi 

ı ̇̄ cād ederlerse o nisbetde peyġamberleriniŋ sünnetlerini terk u iżāʿa ederler.” 

Diğer bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f daḫi: “Ṣoŋradan [34] dı ̇̄ nden bir şeyʾi ı ̇̄ cād veya yapan herkesden 

Cenāb-ı Ḳādir-i Muṭlaḳ ḥażretleri tövbeyi menʿ eder. O kimse o şeyden ne vaḳit 

vazgeçerse, tövbe ḳapısı da o vaḳit oŋa açılır” meʾālindedir. 

Tövbeniŋ menʿi şu vech iledir ki: Yā tövbe etmek ḫāṭırına gelmez ya ḫāṭırına gelir ama 

tövbeniŋ bir şarṭı vardır ki tövbe edilen günāhı bir daha işlememeye ḳalben ṣūret-i 

ḳaṭʿiyyede niyet etmek ve pişmān olmaḳdır. Bu şarṭ ḫāṭrına gelmez. Meѕelā yetmiş biŋ 

kere istiġfārāt çeker de bir kere muʿayyen bir günāhını terk etmeye niyet etmez. 

Pişmān olmaz yāḫūd günāhlarını iyi görür. Meѕelā ʿişreti erliklik, bi-ġayr-ı ḥaḳḳin 

ādem dövmeyi ve ḳan dökmeyi yiğitlik, fenā söz söylemeyi serbestlik, maskaralıḳ 

etmeği ẓarı ̇̄ flik, cāsūsluğu ṣādıḳlıḳ, adam dolandırmayı işgüzarlıḳ ṣanır. İşte el-ʿiyāẕu 
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billāh dı ̇̄ nden ṣoŋra ı ̇̄ cād olunan ve ʿibādāt ve iʿtiḳādiyyāta müteʿalliḳ bulunan işleri 

yapmaḳ, iʿtiḳād etmek, tövbe gibi aḫlāḳın ṣabunu demek olan bir saʿādetden maḥrūm 

ḳalmaya ve dolayısıyla ebediyyen perı ̇̄ şān olmaya sebebiyet verir. 

Diğer eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fede bu meʾālde olmaḳla beraber ḥacc, zekat, oruç, namāz gibi 

ferāʾiż-i aʿmāliŋ mes̠ūbātından böyle kimseleriŋ maḥrūm ḳalacağını ve bidʿatlerden 

vazgeçmedikleri müddetçe ferāʾiż ve aʿmāliŋ ecr u s̠evābına nāʾil olamayacaḳlarını 

beyān buyuruyor. Ḥatta bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fde daḫi bu gibi bidʿatlerle meʾlūf kimseleriŋ –

ḫamūrdan ḳıl çekilmesi ḥissolunmadığı gibi– ḫaberleri olmaḳsızın dı ̇̄ nden çıḳacaḳları 

da ʿilāveten beyān buyrulmuuştur. Çünkü dı ̇̄ nde iḥdās̠ edilen mevādd-ı memnūʿa 

mekrūh, ḥarām olacağından ḥarām olanlar meyānında küfrü mūcib olanlar da 

bulunduğundan böylesini yapanlar, ḥelāl, ʿibādet ẓannıyla yaparaḳ ḫabersizce el-

ʿiyāẕu billāh kāfir olurlar. Onuŋ için Cenāb-ı Risālet-penāh efendimiz ḥażretleri 

“Umūr-u dı ̇̄ niyyede benim ve cihāryār-ı güzı ̇̄ nimin aḳāʾid ve efʿālimizden 

ayrılmayıŋız” meʾālineki ḥadı ̇̄ s̠-i hümāyūnlarıyla aḥkām-ı dı ̇̄ niyyede ḥālen, ḳālen, 

bālen mażbūṭ bir ḥālde bulunmaḳlığımız ile emr buyurmuşlardır. Ḫulāṣa: dı ̇̄ nde bidʿat 

bāṭıl bir iʿtiḳādda bulunmaḳ veya ʿibādet olmayan bir şeyʾi ʿibādet ḳaṣdıyla 

yapmaḳdır. Bāṭıl iʿtiḳādlarıŋ baʿżısı küfürdür; baʿżısı da küfür değildir, ḥarāmdır. Ama 

ʿameliyāta müteʿalliḳ ḥarāmlarıŋ cümlesiniŋ fevḳinde büyük bir ḥarāmdır; ḥatta zinā, 

ḳatl gibi ekber kebāʾiriŋ bile fevḳindedir ki, bunuŋ üst ṭarafı küfürdür. Meѕelā eşyānıŋ 

vücūd ve neşv ü nemāsını ṭābiʿatdan iʿtiḳād edip de Allah Teʿālā ḥażretlerinden 

olduğunu inkār etmek ve –inşāaʾllāh ātiyen tafṣı ̇̄ l olunacağı vech ile– muḫālif, bāṭıl 

iʿtiḳādlarda bulunmaḳ gibi. 

Bu maḳūle iʿtiḳādları taṣḥı ̇̄ ḥ etmek, her ferd insān için farżdır. Bu bābdaki yaŋlışlık, 

maʿẕeret-i meşrūʿadan maʿdūd değildir. Bu iʿtiḳādıŋ ẓıddı Ehlü’s-sünnet ve’l-Cemāʿat 

iʿtiḳādıdır ki, inşāaʾllāh baḥs̠-i maḫṣūṣunda taʿdād ve tafṣı ̇̄ l olunacaḳdır. 

ʿİbādet ḫuṣūṣusundaki bidʿatlere gelince, gerçi iʿtiḳād Bidʿatleri ḳadar şenı ̇̄ ʿ değilse 

de her ḥālde münker ve es̠er-i ḍalāletdir. İster böyle bidʿat yapılırken bir sünnet-i 

müʾekkede terk olunsun, ister olunmasın, her ḥālde meşrūʿ olmayan bir işi ʿibādet 

ẓannıyla yapmaḳ münkerdir. 

Bunuŋ muḳābili sünnet-i ḫüdādır ki, Cenāb-ı Peyġamber efendimiz ḥażretleriniŋ [35] 

ʿibādet nāmıyla ara ṣıra terk buyurmaḳla beraber eks̠erı ̇̄ yā işledikleri ve işlemeyen 

ẕevātı vaʿı ̇̄ d ile muʾāḫaẕa buyurduḳları işlerdir. Ramażan-ı şerı ̇̄ fiŋ yirmisinden ṣoŋra 
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iʿtikāfa girmek gibi. Gelelim ʿādāt ve eşyādaki bidʿat baḥs̠ine: ʿAṣr-ı celı ̇̄ l-i risālet-

penāhı ̇̄ de bulunmayan bir şey ṣoŋradan iḥdās̠ olunursa, bu şeyʾi ḳullanmaḳda beʾis 

yoḳdur; bunlar es̠er-i ḍalālet değildir. Her ne ḳadar müʾmin-i kāmil-i mütteḳı ̇̄  için her 

şeyʾi Cenāb-ı Peyġamberiŋ ḳullandığı ḳısm u nevʿden ḳullanmaḳ evlā ise de –mes̠elā 

ḳaşıḳ, elek, ḳahve gibi şeyler ki ṭaraf-ı hümāyūn-ı peyġamberı ̇̄ den istiʿmāl 

buyurduḳları mervı ̇̄  değildir– maʿahāẕā bunları istiʿmālde beʾis yoḳdur. Bu bidʿatiŋ 

żıddı sünnet-i zāʾidedir ki peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ ʿādet olaraḳ –

ʿibādet olaraḳ değil– devām buyurduḳları şeylerdir. Meѕelā iyi şeylere ṣağ aʿżā ile, 

ʿadı ̇̄  işlere de ṣol aʿżā ile başlamaḳ gibi. Bu gūnā sünen-i seniyye ile aʿmāl 

müsteḥabdır. Tafṣı ̇̄ lāt-ı sābıḳadan bidʿatiŋ üç ḳısma inḥiṣārı aŋlaşıldı. Aʿsār ve ḳurūn-

ı muḳaddeseden ṣoŋra beyne’l-İslām iḥdās̠ olunan eşyānıŋ bidʿat olup olmaması şerʿ-

i şerı ̇̄ fiŋ taʿyı ̇̄ nine mütevaḳḳıf olduğu da geçen nüsḫamızdan buraya ḳadar verilen 

ı ̇̄ żāḥātdan ẓāhir oldu. Ḫulāṣa: Ḳurūn-ı muḳaddeseden ṣoŋra çıḳanlar naẓar-ı şerʿde 

maḳbūl ise onlara “bidʿat” denmez ve illā bidʿatdir. Şu ḥālde medreseler kitāb teʾlı ̇̄ fi, 

iʿtiḳādı bāṭıl kimselere ḳarşı edille-i ʿaḳliyye ve naḳliyye tertı ̇̄ bi, ʿulūm-ı ʿāliyye ve 

ilāhiyyāt ile ʿulemā-ı dı ̇̄ niŋ iştiġālātı ki, bunlarıŋ bir ḳısmı ʿaṣr-ı peyġamberı ̇̄ de, bir 

ḳısmı da ḳurūn-ı meẕkūrede, yaʿnı ̇̄  Ḥażret-i Peyġamber ile aṣḥāb-ı kirām, tābiʿı ̇̄ n 

ʿaṣırlarında mevcūd olmadığı ḥālde ṣoŋraları ı ̇̄ cād edilmiş iken āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ leye 

muvāfaḳaṭları ḥasebiyle cümlesi mubāḥ, ḥatta baʿżısı mendūb ve vācibdir, ama ḳurūn-

ı meẕkūrede bulunmayışı ihtiyaç görülmemek gibi baʿżı esbābdan nāşı ̇̄  idi. Yine icmāl 

edelim: Ṣoŋradan çıḳarılan şeyleriŋ iyiliğini, fenālığını ḳaṭʿ edecek şerı ̇̄ ʿat-ı ġarrā-i 

Aḥmediyye olduğu gibi onları beyān edecek de ʿulemā-i güzı ̇̄ n ḥażerātıdır. 

 

[VI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 6 (6 Şevvāl 1326 / 19 Teşrı ̇̄ n-i 

Evvel 1324): 41-2 

Ḳurūn-ı meẕkūreden ṣoŋra ı ̇̄ cād olunup şerʿ-i şerı ̇̄ fiŋ müsāʿid olduğu ʿibādet nevʿinden 

ne ki varsa bunlara şerʿan bidʿat denmez; faḳaṭ lüġaten bidʿat-ı ḥasane denir. Çünkü 

ṣoŋradan ʿādet olmaları iʿtibārıyla lüġatçe bidʿat, müsāʿade-i şerʿiyye maẓhariyeti 

iʿtibārıyla güzellik ile mevṣūf olduğundan bidʿat-ı ḥasane deniyor. 

Bidʿat naẓar-ı şerʿde menfūr olduğundan ṭolayı bidʿat işlemeniŋ żararı sünneti terk 

żararından daha büyüktür. 
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Bir iş işlenecek olursa bidʿat, yapılacaḳ ve işlenmeyecek olursa bir sünnet terkedilmiş 

olacaḳ, bu ḥālde ne yapmalı? 

O işi yapmamalıdır. Çünkü bidʿat olan bir işi yapmaḳ sünneti terkden daha żararlıdır; 

ḥatta fuḳahā-yı ʿiẓāmdan baʿżıları bidʿat, vācibi terkden daha żararlıdır diyorlar. 

Faḳaṭ bu gibi farḳlar, ʿilm-i celı ̇̄ l fıḳha ʿāiʾd olduğundan lüzūmunda ʿulemā-i kirāma 

mürācaʿat ile ḥall-i mesʾele olunur. 

El-Ḥāṣıl, ʿulemā-i kirām ṭarafından ṣoŋra çıḳtığını ve ġayr-ı şürūʿ bulduğu beyān 

buyrulan iʿtiḳād ve ʿibadāta müteʿalliḳ neler varsa, cümlesini terketmek lāzımdır. 

Ḥatta bir kimse ḥüsn-i ẓann eylediği bir kimse “ʿibādetdir yap” dediğini hemān 

yapıvermemeli; behemeḥāl ʿulemā-i dı ̇̄ ne ṣormalı, şerı ̇̄ ʿatıŋ müsāʿadesi olup 

olmadığını geçen nüsḫamızda vaṣfetdiğimiz ʿulemā-i kirām taʿyı ̇̄ n edebiliyor; 

onlardan aŋlamalı, oŋa göre ḥareket etmelidir. Yoḳsa “Göŋlüme böyle doğdu; böyle 

yap s̠evābdır” yollu söylenen sözleri, ne diŋlemeli, ne yapmalı. Çünkü s̠evāb, ʿikāb-ı 

şerʿ-i şerı ̇̄ fde taʿyı ̇̄ n [42] taʿyı ̇̄ n edilmiş ve kimseniŋ göŋlüne doğma sözlerine meydān 

ḳalmamışdır. İʿtiḳād ve ʿibadātda cümlemiziŋ merciʿi şerı ̇̄ ʿatdir; göŋülden doğma 

şeyler değildir. Göŋülden doğmaḳ ilhām demek olacaḳdır. Peyġamberān ḥażerātına 

ilhām olunan şeyler, hem kendileri hem ümmeti için ḥüccetdir. Evliyā-yı kirāmıŋ 

ilhāmı yalŋız kendilerine delı ̇̄ l olur; başḳasına değil. Başḳalarıŋ ilhāmı ile ne kendileri 

ʿamel ederler; ne de diğerleri. Böyle kimseler ne peyġamberdir ne velı ̇̄ . 

Bu bidʿat baḥs̠ini lüzūmu derecesinde aŋlamaya saʿy etmeli de, şerʿ-i şerı ̇̄ fden 

ayrılmamalı. Her lafa, göreneğe ḳulaḳ asmamalı. 

Tafṣı ̇̄ lāt-ı mebsūṭadan aŋlaşılıyor ki, ʿibadāt-ı iḥtirām ẓannıyla ney, zil, dümbelek, 

döşeme taḥtaları, ḳavuḳ, külah, ḥırḳa gibi şeyleri öpmek bidʿat-i ḳabı ̇̄ ḥa olduğundan 

pek büyük bir ḫaṭā, bāṭıl bir iʿtiḳāddır. 

Faṣl-ı S̠ālis̠ 

ʿAmelde iḳtiṣād ḥaḳḳındadır 

İḳtiṣādıŋ ḫulāṣa, her işi orta derece yapmaḳ; eksik veya fażla yapmamaḳdır. Her işde 

olduğu gibi aʿmāl, yaʿnı ̇̄  ʿibadātda daḫi iḳtiṣād maḳbūl ve muʿteberdir. 

Dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i Aḥmedı ̇̄ ’niŋ esāsı aʿmāl ve ʿibadātda nefsi yormamaḳ, vücūdu 

ezmemek, sürūr ve neşʾe üzere bulunmaḳ üzere teʾsı ̇̄ s buyrulmuş olduğundan, bu 
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bābda birçoḳ āyāt-ı celı ̇̄ le ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fe vārid olmuş ve fuḳahā-yı ʿiẓām ḥażerātı da 

bu esāsdan ve bu ās̠ār-ı vārideden birçoḳ aḥkām-ı celı ̇̄ le istiḫrāc buyurmuşlardır. 

Āyāt-ı kerı ̇̄me-i mebḥūs̠eniŋ cümlesi Cenāb-ı Ḥaḳḳ Teʿālā ve Teḳaddes ḥażretleriniŋ 

bu dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ nde zaḥmet ve meşaḳḳat taḥmı ̇̄ l buyurmadığını ve irāde-i ilāhiyye-i 

ṣamedāniyyesi ümmet-i Muḥammedce her işde yüsr-i suhūlet üzerine şeref-i 

müteʿallaḳ buyrulmuş olup usret ve meşaḳḳat emr-i vāride buyrulmadığı ve insānları 

żaʿіf olaraḳ ḫalḳ buyurmuş; yaʿnı ̇̄  ekl ü şurb ve muḳārenet üzerine ġayr-ı müteḥammil 

bir ḥālde yaratmış olduḳlarından onlardan tahfı ̇̄ f-i aḥkām irāde buyurduğunu 

mübeşşirdir. 

Ehādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ leniŋ ḫulāṣatü’l-ḫulāṣası ise bu dı ̇̄ niŋ esāsı nevʿ-i beşere yüsr-i suhūlet 

olup müsāʿade-i ilāhiyyeye iḳtirān etmiş olan leẕāʾiẕ-i dünyeviyyeden kimse menʿ 

buyrulmadığından ʿibādet, riyāżet zuʿm-ı bāṭılıyla ṣavmaʿalara ḳapanaraḳ leẕāʾiẕ-i 

meşrūʿa-i nefsāniyyeden kendilerini maḥrūm bıraḳan baʿżı eşḫāṣıŋ yapmaḳda 

olduḳları ruhbāniyet onlarıŋ kendi ı ̇̄ cādları olup dı ̇̄ n-i Aḥmedı ̇̄ ’de böyle ʿibādet vażʿ 

edilmediği ve ẕāt-ı ḳudsiyyet-s̠imāt Cenāb-ı Risālet-penāhı ̇̄ leri eşref-i kāʾināt 

bulunduḳları ve Allah Teʿālā’dan eŋ ziyāde ḫaşyet ve ittiḳā üzere bulunanı olduḳları 

ḥālde kendileri de sāʾir nās gibi oruç ṭutup ifṭār vesāʾir aḥkāmı da ı ̇̄ fā buyurmaḳda 

olduḳlarından baḥs̠ ile her kim ki kendi sünen-i seniyye-i risālet-penāhı ̇̄ lerinden iʿrāż 

ederse emr-i celı ̇̄ l-i hümāyūnlarına ittibāʿ eylememiş olduğu meʾālindedir. 

 

[VII] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 7 (13 Şevvāl 1326 / 26 Teşrı ̇̄ n-i 

Evvel 1324): 49-51 

[49] Āyāt-ı celı ̇̄ le ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ feden aḥkām istiḫrācı nüsḫa-i sābıḳamızda beyān 

olunduğu üzere müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓām ḥażerātına maḫṣūṣ ve münḥaṣır vesāʾirleriniŋ 

vaẓı ̇̄ feleri ise yalŋız müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāma ittibāʿdan ʿibāret olduğundan mebḥūs̠-ı 

iḳtiṣād bābındaki āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fe meʿānı ̇̄ si naḳl olunduḳdan ṣoŋra müctehidı ̇̄ n-i 

kirāmıŋ ārā ve aḳvālini tefahhusa lüzūm ḥāṣıl olur. Müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓām ḥażretleriniŋ 

bu bābdaki aḥkām ve aḳvāli ġāyet çoḳ olup bunlara ḥaḳḳıyla ıṭṭılāʿ ʿilm-i ʿaẓı ̇̄m fıḳhın 

uṣūl ve fürūʿuna ıṭṭılāʿ-i tāmm peydā ile ḥāṣıl olabileceğinden ve ʿ ilm-i aḫlāḳda bundan 

baḥs̠e lüzūm görülmesi “ibādātda şiddet-i riyāzet elzemdir” gibi bir fikr u iʿtiḳādıŋ 

doğru olmadığını bildirmekden ʿ ibāret bulunduğundan ber-vech-i ātı ̇̄  bir iki mesʾeleniŋ 

naḳli ile iktifā olundu. 
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Kütüb-i muʿteber-i fıḳhiyyeden İḫtiyār’da meẕkūrdur ki: 

Ferāʾiżi ı ̇̄ fādan ʿāciz ḳalacaḳ ḳadar yemeği azaltmaḳ ile riyāżet cāʾiz değildir. Çünkü 

Ḥażret-i Peyġamber efendimiz ʿان نفسك مطیتك فارفق بها’ buyurmuşlardır ki, nefsiŋ, yaʿnı ̇̄  

vücūduŋ seniŋ bineğiŋdir; onuŋ için sen nefsiŋ muḥtāc olduğu şeyleri ı ̇̄ fā ve devām-ı 

ʿāfiyet ve maḥfūẓiyyeti mūcib olan şeyleri muḥāfaẓa ve edā eyle, nefsine rıfḳ eyle 

meʾālindedir. 

Ḥālbuki nefsi aç bıraḳmaḳ ve helāka müʾeddı ̇̄  olacaḳ ṣūretde onu eritmek, żaʿіf 

düşürmek nefs ḥaḳḳında emir buyrulan ḥüsn-i muʿāmele ve muḥāfaẓaya muḫālifdir. 

Keẕālik ʿibādeti terk etmek, yaʿnı ̇̄  namāz, ʿabdest, oruç sāʾire gibi tekellüfāt-ı 

şerʿiyyeyi bıraḳmaḳ, yapmamaḳ cāʾiz olmadığı gibi ʿibādetiŋ terkini mūcib olacaḳ 

şeyleri yapmaḳ da cāʾiz değildir. Meѕelā namāzı ḳılamayacaḳ veya sāʾir ferāʾiżi ı ̇̄ fā 

edemeyecek ḳadar ekl u şurbu azlatmaḳ ḥarāmdır. 

Yine kitāb-ı nefı ̇̄ s-i meẕkūrede muḥarrerdir ki: 

Kesb-i [50] para ḳazanmaḳ, yaʿnı ̇̄  geçinmeye müteʿalliḳ eşyāyı taḥṣı ̇̄ l etmek birḳaç 

türlüdür. Biri farżdır; bu da kendi ve ʿiyāliniŋ nafaḳa-i kāfiyyesini ḳazanmaḳ ve 

borcunu ödeyecek ḳadarını taḥṣı ̇̄ l etmekdir. 

Borcunu ödedikden, kendi ve ʿāʾilesiniŋ nafaḳasını ḥāżırladıkdan ṣoŋra iktisābı 

bıraḳmaya müsāʿade vardır. Keẕālik kendi ve ʿāʾilesiniŋ ātiyen ẓuhūr edecek levāzımı 

için iddiḫār-ı s̠ervet edecek ḳadar çalışmaya da müsāʿade vardır. Çünkü Ḥażret-i 

Peyġamber efendimiz ʿāʾile-i muṭahhara-i hümāyūnlarınıŋ bir senelik erzāḳını iddiḫār 

buyururdular. 

Kesbiŋ bir nevʿi de müsteḥabdır. Bu da fuḳarāya muʿāvenet ve iḫvān ve ḫayrına hediye 

edecek ḳadar fażla ḳazanmaya çalışmaḳdır. Bu türlü kesb, oṭurup da nāfile ʿibādet 

etmekden efḍaldir. Çünkü nāfile ʿibādetiŋ menfaʿati yalŋız insānıŋ kendine ve kesbiŋ 

menfaʿati ise hem kendine hem ġayrısınadır. 

Zı ̇̄ rā Seyyidü’l-enbiyā ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-sellem efendimiz ḥażretleri “İnsānlarıŋ 

ḫayırlısı insānlara fāʾidesi olanlardır” meʾālinde bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f buyurmuşlardır. 

Yine muʿteberāt-ı fıḳhiyyeden Tatarhāniyye’de meẕkūrdur ki: 

Birḳaç kişiniŋ ʿibādet maḳṣadıyla bir kenāra çekilip Allah Teʿālā ḥażretleriniŋ mubāḥ 

ḳıldığı ekl, şurb, libās, nikāḥ gibi ṭābiʿatdan kendilerini menʿ edip orada eẕkār, ṣıyām 

ve ḳıyām ile gece gündüz meşġūl olaraḳ ʿibādetde bulunmaları mekrūhdur. 
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Ḥelāl nafaḳa tedārikine saʿy eylemeleri ve şehirlerde bulunup cumʿa namāzlarına ve 

cemāʿate devām eylemeleri güzel ve lāzımdır. 

Çünkü kesbde saʿyiŋ farż ve müsteḥabb ḳısımları var. Onlar ı ̇̄ fā olunur, şehirde 

oṭurulursa cumʿa ve cemāʿatde vesāʾire farż, vācib ve sünnet-i müʾekkede ı ̇̄ fā olunmuş 

olur. 

ʿİbādāt ve aʿmālde iḳtiṣād ve tevassuṭ iḫtiyār olunup şiddet-i riyāżet edilmemesi āyāt 

ve eḥādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ leden bi’l-istinbāṭ fuḳahā-yı ʿiẓām ḥażerātı ṭarafından beyān 

buyrulmasından ṭolayı baʿżı ẕevāt-ı feḫāmıŋ ʿibādet ve mücāhede ḫuṣūṣunda rivāyet 

edilmekde olan şiddet-i riyāzetleri ve istiʿmāli; ḥelāl ve ṭayyib olan eşyādan şiddetle 

iḥtirāz ve mücānebetleri muḫālif-i şerʿ olduğu, ḳanġısına tebʿiyet lāzım geleceği ḫāṭıra 

gelir. 

İş bu ḫāṭıraya bervech-i ātı ̇̄  cevāb verilir: 

Şöyke ki: Evvelen, her ferd kitābu’llāh ve sünnet-i rasūlullāh ile, yaʿnı ̇̄  aḥkām-ı şerı ̇̄ ʿat 

mūcibince ʿ amel ve ḥareket etmek ile mükellef olduğundan artık aḥkām-ı şerı ̇̄ ʿata ḳarşı 

bu gibi aḥvāl-i ḫuṣūṣiyyeniŋ tedḳı ̇̄ ḳi cihetine meyl etmemelidir. Çünkü mükellef 

olduğumuz şerı ̇̄ ʿata tābiʿ olmaḳdır. Bu gibi ẕevāt-ı muḳaddeseniŋ aḥvāl-i 

ḫuṣūṣiyyesini tedḳı ̇̄ ḳ ve muḥākeme ile mükellefiyet yoḳdur. 

S̠āniyen: Bu gibi rivāyātıŋ ṣıḥḥati ḥaḳḳında elde sened-i şerʿi de yoḳdur. Bu mis̠illi 

rivāyātıŋ ṣaḥiḥ olup olmadığını ʿilm-i uṣūl-i fıḳh ve ʿilm-i uṣūl-i ḥadı ̇̄ s̠ taʿyı ̇̄ n eder. Bu 

ʿilimlere taṭbı ̇̄ ḳan ṣıḥḥat-i rivāyet meşkūkdur; ġāyeti hikayātdir. 

Amma fuḳahā-yı ʿiẓāmıŋ aḳvāl-i şerı ̇̄ fesi ve bu aḳvāl-i şerı ̇̄ feniŋ müstenid olduğu 

Kitābu’llāh ve eḥādı ̇̄ s̠-i seniyye-i ḥażret-i rasūlullāh senedāt-ı ḳaṭʿiyye ile nābit ve elfāẓ 

u meʿānı ̇̄ si ġayr-ı ḳābil-i iştibāh ṣūretde ḥaḳḳ u ṣādıḳdır. 

Böyle metı ̇̄ n olan rivāyāt-ı ḳaṭʿiyye her ḥālde hikāyāta ḳat ḳat müreccaḥdır. 

S̠ālis̠en: Bu ẕevāt-ı muʿaẓẓamānıŋ şiddet-i riyāżet ve mücānebeti ṣaḥiḥ olduğu ṣūretde 

bu riyāżet ve mücānebetiŋ derece-i meşrūʿiyetini şerʿ-i şerı ̇̄ f taʿyı ̇̄ n buyurur. Şu vechle 

ki iş bu riyāżet ihlāk-ı nefs ve ġayrıŋ ḥaḳḳını iżāʿaya vesāʾir [51] ʿ ibādātı terk ve teʾḫı ̇̄ re 

bādi olmamaḳ şarṭıyla şerı ̇̄ ʿata iḳtirān edebilir. Yaʿnı ̇̄  riyāżet edeceğim derken 

ḫastalanmamalı, çoluğunuŋ çocuğunuŋ nafaḳasından, borcunu ödememekden geri 

ḳalmamalı; oruç ṭutmaḳdan namāzı cemāʿatle ḳılmaḳdan āciz ḳalmayacaḳ bir ḥāle 

gelmemeli... Bu gibi şerāʾiṭ bulunursa şerʿ-i şerı ̇̄ f şiddet-i riyāżete müsāʿade buyurur. 
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Bu ẕevāt-ı muʿaẓẓama şāyed riyāżet etmişlerse bu şarṭları muḥāfaẓa ederek riyāżet 

etmişlerdir. 

Peyġamberimiz Efendimiz Ḥażretlerinden baʿżı ʿ ibādetlerde bazen iḫtiyār-ı ʿ aẓı ̇̄met ve 

riyāżet buyurduḳları mervı ̇̄  ise de, bu da s̠ābit olduğu vechile ṣırf ẕāt-ı pāk-ı cenāb 

risālet-penāhı ̇̄ lerine maḫṣūṣ bir keyfiyetdir. Ḫuṣūṣuyla nefs-i nefı ̇̄ s-i hümāyūnları her 

vechle Allah Teʿālā ṭarafından müʾeyyed ve her cihetden ḳuvvetleri herkesiŋ 

ḳuvvetiniŋ fevḳinde olduğundan iḳtidār ve taḥammülleri dāʾiresinde riyāżet buyurmuş 

ve efrād-ı ümmetiŋ ẕāt-ı hümāyūnlarına nisbetle fersaḫ fersaḫ żaʿіf olduğundan bu gibi 

riyāżeti ümmetinden menʿ buyurmuş olurlar. Amma ʿumūmi denecek derecede efʿāl 

ve ʿibādāt-ı celı ̇̄ le-i risālet-penāhı ̇̄ leri iʿtidāl ve iḳtiṣād üzere bulunduğundan ve eşref-i 

ʿibādāt da iḳtiṣād ve iʿtidāl olduğundan ümmet-i muʿaẓẓamalarına iḳtiṣād ile emr 

buyurmuşlardır. Şāyed teḳarrubu ilāllāh da riyāżet daha ḫayırlı olsaydı, behemeḥāl onu 

beyān buyuracaḳları –ilm-i kelāmda s̠ābit olduğu üzere– behasezaydı. 

[VIII] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 8 (20 Şevvāl 1326 / 2 Teşrı ̇̄ n-i 

s̠ānı ̇̄  1324): 57-59 

[57] Bināʾen-ʿaleyh ṣūret-i ḳaṭʿiyyede aŋlaşılıyor ki, peyġamberimiz ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü 

ve’s-selām efendimiz ḥażretleriniŋ beyān u iʿtiyād buyurduḳları iḳtiṣād nezd-i 

ulūhiyyetde eŋ maḳbūl; ve rıżā-yı ilāhı ̇̄ ye ve maʿrifetullaha vāṣıl olmaḳda eŋ yaḳın ve 

ḳul ḥaḳḳında eŋ faydalı ve riyāżet, şiddet üzerine ercaḥ bir ṭarı ̇̄ ḳdır. 

Şu ḥālde ẕevāt-ı muḳaddese-i mebḥūs̠eniŋ ʿibādātda şiddet ve riyāżet eylemeleri –

vākiʿ ve ṣaḥiḥ olduğunda göre– ya emrāż-ı ḳalbiyyeti tedāvı ̇̄ , yaʿnı ̇̄  aḫlāḳ-ı ġayr-ı 

marżiyyeyi izāle ve mekārim-i aḫlāḳı iktisāba medār olmaḳ içindir. Çünkü ʿibādāt, 

aḫlāḳı ̇̄  tehẕı ̇̄ b ve ıṣlāḥ eder; bi-şarṭın onuŋla iḫlaṣ ile olmaḳdır. İḫlaṣı istiḥṣāl için 

müşārun-ileyhim ḥażerātı ʿibādātıŋ şurūṭ ve erkānına kemāliyle riʿāyet ve fażla fażla 

ʿibādet ve bu vechle ʿibādātda şiddet ve riyāżet eylemiş olurlar. 

Yāḫūd ʿibādet kendilerine ṭābiʿat ve ʿādet olmuş olmaḳla ziyāde ʿibādet etmeden 

vücūdları, göŋülleri rāḥat eylememekde olduğundan kimseniŋ ḥaḳḳını iżāʿa 

etmeksizin ve ferāʾiż, vācibāt ve sünneni terk u teʾḫı ̇̄ re uğratmaḳsızın ve riyāżetleri 

peyġamber efendimiz ḥażretleriniŋ ḫayr olmalıḳ olaraḳ iʿtiyād ve emr buyurduḳları 

meslek-i iḳtiṣāddan efḍal ẓan ve iʿtiḳādında bulunmaḳsızın şiddet ve riyāżetde 

bulunmuş olurlar. 

Burada ḫāṭıra bir şey daha gelir: 
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Peyġamberān-ı ʿiẓām ḥażerātı ʿālem-i melekūt ile meşġūl bulunmaları ḥasebiyle 

ʿale’d-devām ʿibādet üzere bulunmaları ı ̇̄ cāb eder iken, Cenāb-ı Peyġamber ʿaleyhi’ṣ-

ṣalātü ve’s-selām efendimiziŋ muʿtedil, muḳtesid bir ṭarzda ʿibādet buyurup sāʾir 

vaḳitlerini iḥtiyācāt ve aḥvāl-i beşeriyyeye ṣarf ve taḫṣı ̇̄ ṣ buyurmalarınıŋ ḥikmeti 

nedir? 

Buna cevāb şöyledir ki: Evet, peyġamberān-ı ʿiẓām ḥażerātı ʿale’d-devām ʿibādet 

üzeredir; mütemādiyen ʿālem-i [58] melekūt ile meşġūldür; yaʿnı ̇̄  ṭarafullāhdan vaḥy 

teblı ̇̄ ġ buyrulur, melāʾike ile mükālemede bulunur; ḥāṣılı her zamān evāmir-i celı ̇̄ le-i 

ṣamedāniyyeyi aḫẕ u telaḳḳı ̇̄  buyurmağa ..... ve ẕāt-ı bārı ̇̄ yi tefekkür ve teẕekkür 

ḥālindedir. Mertebe-i celı ̇̄ le-i nübüvvet müḳteżāsı oldur ki, ḳalben ẕāt-ı pāk-ı ilāhı ̇̄ ye 

müteveccih bulunmalarına; ḫalḳ ile görüşmek, yemek, içmek, uyumaḳ gibi iḥtiyācāt 

ve aḥvāl-i beşeriyyeyi ı ̇̄ fā eylemeleri hı ̇̄ çbir vechle māniʿ olmaz. Vaḥiy almaḳ, ʿālem-

i melekūt ile meşġūl bulunmaḳ için bir kenāra çekilip yalŋız bulunmalarına lüzūm 

yoḳdur. ʿUzlet ile ḫılṭat kendilerine müsāvı ̇̄ dir; ḥatta peyġamberān-ı ʿiẓām ḥażerātınıŋ 

uyḳuları, ʿabdestlerini bozmuyor. Çünkü gözleri uyḳuda, vücūdları istirāḥat ʿāleminde 

ise de ḳalbleri yine bārgāh-ı ṣamedāniyeye müteveccih, ẕikr-i ilāhı ̇̄  ile meşġūldür. 

Bināʾen-ʿaleyh peyġamberimiz ʿaleyhi’s-selām efendimiz ḥażretleriniŋ baʿżı ʿibādāt-ı 

ẓāhire ile iktifā buyurup şiddet ve riyāzet buyurmamaları iḳtiṣādıŋ efḍal ve ümmetleri 

ḥaḳḳında enfaʿ olduğunu taʿlı ̇̄m içindir. Yoḳsa teleẕẕüẕāt-ı ʿubūdiyet-perverāneleri 

dāʾimi olup ʿibādāt-ı ẓāhireye maḫṣūṣ ve münḥaṣır değildir. Ḥatta evliyā-yı kirāmdan 

terācim-i aḥvāli ve ...-i muʿtebere-i şerʿiyye ile mażbūṭ ve mütevātir olan baʿżı ẕevāt-

ı muḥtereme bile vardır ki, merātib-i muḳaddese-i velāyetiŋ eŋ ʿālı ̇̄  ṭabaḳasında 

bulunduḳları ḥālde ʿavām-ı nās gibi meşrūʿiyet dāʾiresinde ḥavāyic-i beşeriyyeyi ı ̇̄ fā 

ve ʿibādātda iḳtiṣād üzere bulunurlar da, kendilerinde riyāżet ve ẓāhirde fażla ʿibādet 

ve ḫidmet görülmediğinden ṭolayı “Şu ḥālimiz görenler zindı ̇̄ ḳ ve bidāyetdeki ḥālimizi 

görenler ṣıddı ̇̄ ḳ olur” demişlerdir; yaʿnı ̇̄  mertebe-i kemāle vāṣıl olduḳları şerʿan 

muṣaddaḳ iken kendilerinden ümı ̇̄ d olunur derecede fażla fażla ʿibādāt ve ṭāʿātda 

bulunmadıḳlarını görüp de tehẕı ̇̄ b ve ıṣlāḥ-ı aḫlāḳ ve nāʾiliyet-i rıżā-yı ḥażret-i ḫallāḳ 

için bi’ż-żarūre iḳtiżā eden mücāhedāt ve mesāʿı ̇̄ ye lüzūm yoḳmuş ẓan ve zehābında 

bulunaraḳ ıṣlāḥ-ı aḫlāḳ ve aḥvāline çabalamayı bıraḳacağından ve belki fesād-ı aḫlāḳ 

netı ̇̄ cesi “Ferāʾiż, vācibāt ve sünen-i peyġamberı ̇̄ yi işlemeye ḥācetimiz yoḳ biz ḳalben 

ilerledik” gibi bāṭıl bir iʿtiḳādada ṣapacağından tābiʿı ̇̄  zindı ̇̄ ḳ olurlar ve bidāyet-i  
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aḥvālde cidd ve ġayretlerini görenler “Kāmil olmaḳ için böyle çalışmaḳ lāzım” diye 

onlar gibi dı ̇̄ nlerine ṣarılacaḳlarından bi’ṭ-ṭabʿ ṣadı ̇̄ ḳ olurlar. 

Bunuŋ ḫāricinde nazı ̇̄ rı ̇̄  bir ḥāfıẓ ile yeŋi ḥıfẓa başlayanlar çoḳdur: Hāfız, Ḳurʾān’ı 

ḳalbine sindirmiş, ẕihnine nakş eylemiş olduğundan muṣḥaf-ı şerı ̇̄ fe hep bildiğimiz 

gibi lüzūmu olduḳça göz gezdirir. Ama yeŋi ḥıfẓa başlayan ise gece gündüz muṣḥaf-ı 

şerı ̇̄ fi elden bıraḳmaz. O mükemmel ḥāfıẓıŋ ḥālini görüp de ḥāfıẓ olmaḳ için çalışmaya 

ḥācet yoḳ ẓanneden naṣıl ahmaḳ ise, mertebe-i kemāli iḥrāz eden ẕevāt-ı kirāmıŋ ẓāhir 

ḥāline baḳıp çalışmadan adam, adam olur yāḫūd adam olurum iʿtiḳādından bulunan da 

eblehdir, aḥmaḳdır. Ṣoŋu el-ʿiyāẕü billāh zindı ̇̄ ḳlıkdir. Herkese, bāḫuṣūṣ ʿavām-ı nāsa 

ıslāh-ı aḫlāḳa çalışmaḳ farżdır. 

Tafṣı ̇̄ lāt-ı mebsūṭadan aŋlaşılacağı vechle evliyā-yı kirāmdan naḳlolunan riyāżet, bir 

ḥükm-i şerʿı ̇̄ yi, kimseniŋ ḥaḳḳını terk ve teʾḫı ̇̄ re uğratmaḳsızın; vücūddan düşecek 

dereceye işi vardırmaḳsızın ʿibādetden, riyāżetden teleẕẕüẕ eder. Ẕevḳ ü neşʾesi, 

ʿāfiyeti artar ṣūretde taḥammül-i beden rāddesine vukūʿ bulmuşdur. Bunuŋ ḫāricde 

naẓı ̇̄ rı ̇̄  eks̠erı ̇̄miziŋ görüp bildiği vechile baʿżı kimselerin, ḫuṣūṣuyla mühim 

maḳāmlarda bulunan baʿżı meʾmūrlarıŋ ḥālidir. Meѕelā yüzlerce ḫalḳıŋ bütün gün 

sözünü diŋlemek, [59] cevāb vermek ve yine her gün yüzlerce kağıtları gözden geçirip 

tedḳı ̇̄ ḳ eyleyip reʾy vermek ve yirmi dört sāʿatde ancaḳ üç beş sāʿatlik bir uyḳu ile 

ḳanāʿat etmek ṣūretiyle mütemādіyen meşġūl olabilmeleri bu işleriŋ leẕẕet 

vermesinden ve ṭābiʿat olmasından ve ʿāfiyet ve istirāḥatlerini selb edecek derecede 

artırılmamaḳdan ileri geldiği ẓāhirdir. Ḥatta çoḳ görülmüşdür ki, meʾmūriyetlerinden 

ʿazl edilince işsizlikden nāşı ̇̄  bir eyyām rāḥatsız da olurlar. Bu derece ḫidmetlerde bir 

nevʿ riyāżetdir. O ḳadar var ki, bir umūr-ı dünyeviyye ile diğeri evrād ve eẕkār ile 

meşġūldür. Cümlesiniŋ maḳbūl ve müs̠mir olması, namāz, oruç vesāʾir aḥkām-ı 

dı ̇̄ niyyeyi terk ve teʾḫı ̇̄ r etmemeye mütevaḳḳıfdır. 

Bunları ḥaḳḳıyla inṣāf ederek düşünmeli de selef-i ṣāliḥı ̇̄ n ḥaḳḳında eksik, fażla 

söylemekden iḥtirāz ederek her şeyde olduğu gibi bu ḫuṣūṣda da iḳtiṣād üzere 

bulunmalı. Kendi ḥaḳḳında da iḳtiṣāddan, iʿtidālden ayrılmamalı. ʿİbādet nāmıyla 

vücūdu taḫrı ̇̄ b, ʿaḳlı żāyiʿ, sersemliği daʾvet etmemeli. Her kemāl tedrı ̇̄ ci taḥṣı ̇̄ l olunur. 

Ḥükm-i ilāhı ̇̄  bu merkezdedir. 

Ṣad hezārān ḥamd ü s̠enā ol ẕāt-ı ecel ü aʿlāya olsun ki ʿilm-i aḥvāl-i ḳalbe ʿāiʾd 

müteṣavvireniŋ münḳasım olacağı vaʿad olunan ebvāb-ı s̠elās̠eden bāb-ı evvelin taḥrı ̇̄ r 
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ve ṭabʿına hidāyet ve tevfı ̇̄ ḳ ve ʿināyet buyurdu. Allah ẕü’l-celāl ve’l-ikrām ḥażretleri 

luṭfen hidāyet buyurmamış olaydı tābiʿı ̇̄  biz de kendiliğimizden taṣvı ̇̄ r ve taḥrı ̇̄ r-i 

müżmire muvaffaḳ olamazdık. Elṭāf-ı ilāhiyyesinden ümı ̇̄ d ve istidʿāmız oldur ki bāb-

ı evvelin taḥrı ̇̄ r ve neşrine muvaffaḳ buyrulduğumuz gibi diğerleriniŋ de taḥrı ̇̄ r ve 

neşrine ve nice zamāndır iktisāb ve istiḥṣāline beyne’l-ʿavām meyl olunmayan 

meḥāsin-i aḫlāḳ-ı seniyye-i Muḥammediyyeniŋ bu vesile ile beyne’l-İslām maẓhar-ı 

iltizām ve ihtimām olmasına ġayret ve ḫidmet etmekdir. 

 

[IX] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 9 (27 Şevvāl 1326 / 9 Teşrı ̇̄ n-i 

s̠ānı ̇̄  1324): 65-67 

[65] Bāb-ı s̠ānı ̇̄  

Şerı ̇̄ ʿat-ı Muḥammediyede mühim olan şeyler ḥaḳḳındadır. Bunlar bi-tevfı ̇̄ ḳillāh üç 

faṣılda baḥs̠ ü beyān olunacaḳdır. Faṣl-ı evvel taṣḥı ̇̄ ḥ-i iʿtiḳād; faṣl-ı s̠ānı ̇̄  ʿilimler; faṣl-

ı s̠ālis̠ de ḥażret-i ḥaḳḳ celle ve aʿlādan ittiḳā ḥaḳḳında olacaḳdır. 

 

Faṣl-ı evvel 

İʿtiḳādı taṣḥı ̇̄ ḥ, ehlü’s-sünnet ve’1-cemāʿat meẕhebine taṭbı ̇̄ ḳ ḥaḳḳındadır. 

 

İʿtiḳādın ḫulāṣası inanmaḳdanʿibāretdir. 

Ehlü’s-sünnet, peyġamberimiz ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selām efendimiz ḥażretleriniŋ 

iʿtiḳādāt, ʿādāt ve ʿibadātı ḫuṣūṣundaki iʿtiyādāt-ı seniyye-i peyġamberānelerine 

temessük ve tebeʿiyyet eden aṣḥāb-ı kirāmdır. Cemāʿat de bu vechle ḥażret-i 

peyġamberiŋ meslekine ḥarfiyen tebeʿiyet eden aṣḥāb-ı kirām ile tābiʿı ̇̄ ndir. 

Ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem efendimiz, ümmet-i Muḥammed’iŋ iʿtiḳād ve ʿamelce bir 

ṭaḳım fırḳalara ayrılıp hepsi ḍalāletde, yalŋız bir fırḳası ki, ẕāt-ı risālet-penāhı ̇̄ leriyle 

aṣḥāb-ı kirāmlarınıŋ yollarına gidenlerdir, onlarıŋ necāt ve selāmetde bulunduğu 

ḥaḳḳındaki ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f-i meşhūrlarıyla taʿyı ̇̄ n buyrulan fırḳa ehlü’s-sünnet ve’l-

cemāʿat, nelere ne vechle inanmışlar ise onları icmālen beyān ve taʿdāddan ʿibāret 

olacaḳdır. İşte bunlar doğru iʿtiḳāddır. Bunlara muḫālif iʿtiḳādlarıŋ küllı ̇̄ si bāṭıldır. 

Faḳaṭ icmālen [66] baḥs̠ edeceğiz diyoruz. Çünkü her ʿilmiŋ mesāʾili ya delı ̇̄ lleriyle 

yāḫūd yalŋız olaraḳ tefhı ̇̄ m olunur. Bizim beyānımız sāde mesāʾil olacaḳ. Naẓariyātı 
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ʿilm-i kelāmdadır; ʿ ilm-i aḫlāḳda değil. Esāsen ʿ ulemā-i aḫlāḳın ʿ ilm-i kelām ʿ āiʾd olan 

iʿtiḳāddan baḥs̠etmesi aḫlāḳsızlığıŋ eŋ birincisi dı ̇̄ nsizlik, iʿtiḳādsızlık olduğu içindir. 

Bir kimsede ı ̇̄mān bulunmazsa, onda ḥüsn-i aḫlāḳ da bulunmaz. Baʿżı aḫlāḳı güzel olsa 

da ḥüsn-i aḫlāḳ ṣāḥibi denilecek ḳadar meḥāsin-i aḫlāḳı cāmiʿ değildir. 

Bir ḳalbe ı ̇̄mān girdimi, bi’l-ʿumūm meḥāsin-i aḫlāḳıyye kesb-i istiʿdād etmiş olur. 

dı ̇̄ nsizliğiŋ bulunduğu kimse ise bi’l-ʿumūm aḫlāḳsızlığa müstaʿiddir.  

Dinsizilik bir ḳavm arasında baş gösterse, her türlü fenālıḳ, rāḥatsızlıḳ baş gösterir. 

Hele o ḳavmiŋ zı ̇̄ -iḳtidār olanları arasında tevessüʿ ederse o ḳavmin dāḫilen āsāyişi, 

ḫāricen ḥays̠iyet, emniyet ve iʿtibārı pek çabuḳ ḫaleldār olur. 

Rū-yi arżda tā bidāyetlerinden beri ʿaded ve şevketçe eḳaliyyet bulunan ehl-i İslām, 

şevket ve ...i ancaḳ ḥüsn-i aḫlāḳı sāyesinde muḥāfaẓa ederek aḳvām-ı sāʾire-i şedı ̇̄ dü’l-

şekı ̇̄meye tevaffuḳ edebilmiş ve ḥüsn-i aḫlāḳınıŋ medār ve istinādgāhı ise ı̇̇̄mān, yaʿnı ̇̄  

cenāb-ı kibriyānıŋ peyġamberleri vāsıṭasıyla teblı ̇̄ ġ buyurduğu aḥkāma icmālen, 

tafṣı ̇̄ len inanmaḳ ve inadığı gibi hı ̇̄ ç çekinmeden söylemekdir ki, iʿtiḳād da bundan 

ʿibāret olduğundan ı ̇̄mānıŋ maḥfūẓ, dı ̇̄ nsizliğin memnūʿ, iʿtiḳād-ı ʿumūmı ̇̄ -i İslām’ıŋ 

muṣaḥḥaḥ olmasına himmet ve ġayret eylemişdir. 

Ḫulāṣa: Müslümān olan gerek bir ferd gerek bir ʿāʾile gerekse bir ḳabı ̇̄ le, bir ḥükūmet 

ehlü’s-sünnet ve’l-cemāʿat iʿtiḳādını muḥāfaẓa etdikçe sāʾir aḫlāḳ-ı maḥmūde-i 

Muḥammediyyeyi iktisāb u temellük ve aḫlāḳ-ı Muḥammediye’yi muḥāfaẓa eyledikçe 

aḳrabāsına ve ems̠āline herkese ḳarşı vaḳʿar, ḥays̠iyet ve iʿtibārını muḥāfaẓa; aʿdāsına 

ḳarşı ġalebe edebilir. İʿtiḳāda ehemmiyet vermedikçe sūʾ-i aḫlāḳ başlar. Sūʾ-i aḫlāḳ 

başlayınca vaḳʿar, ḥays̠iyet ve iʿtibār ḳalmaz; bunlar ḳalmazsa, aʿdāsına maġlūb olur. 

Bu ḳaẓiye, bu netı ̇̄ ce müsellemdir; müberhendir, küllü ān meşhūddur. Sūʾ-i aḫlāḳa yol 

veren hükūmāt-ı İslāmiyyenin, efrād ve ʿāʾileleriŋ aʿdāya maġlūb ve münhezim 

olması, Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ dünyāca olan mücāzātı ve ʿadāletidir. Bu da ās̠ār-ı seniyye 

ile müs̠betdir. Müslümān bir ferdiŋ ya da ʿ āʾile veya ḥükūmetiŋ teālı ̇̄  ve devām-ı teālı ̇̄ si 

maʿrifet ve s̠ervet ile değildir; belki ḥüsn-i aḫlāḳıyye iledir. Ḥüsn-i aḫlāḳ 

bulunmadıḳça maʿrifet ve s̠ervetiŋ devām-ı āsāyiş ve saʿādete teʾs̠ı ̇̄ ri ḳalmaz olur. 

Endülüslülere ḳadar hüner ve maʿrifetde ve s̠ervetde müteraḳḳı ̇̄  İslām ḥükūmeti 

olmasın sūʾ-i aḫlāḳları netı ̇̄ cesinde iżmiḥlāl oldu. Maḳālāt-ı sābıḳada daḫi işaret 

olunduğu vechle müslümānlarıŋ aḥvāli böyle, yaʿnı ̇̄  dı ̇̄ nsizliğe başlayınca aḫlāḳı ̇̄  

bozulur ve bi’n-netı ̇̄ ce perı ̇̄ şān olur. Reʾsen Ḫristiyān olaraḳ teʾsı ̇̄ s eden ḥükūmetler 
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gerçi dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i Muḥammediyye’ye teʿaddı ̇̄  ve taʿarruż etmedikçe mużmaḥil 

olmazlar. Faḳaṭ dı ̇̄ nden başḳa muʿamelātda istiḳāmet, ʿ adālet, ʿ ahde vefā, ṣıdḳ, tevāżuʿ 

gibi aḫlāḳ-ı memdūḥe-i İslāmiyyeden uzaḳlaşdıkça devletler arasındaki nüfūẕ ve 

iʿtibārları tenāḳuṣ eder. S̠ervetiniŋ, maʿrifetiniŋ çendān-ı teʾs̠ı ̇̄ ri görülmez olur. Aḥvāl-

ı ḫuṣūṣiyye-i devleti tedḳı ̇̄ ḳ olunursa bu söz de taṣdı ̇̄ ḳ olunur. Eŋ müteneffiẕ ḥükūmet 

aḫlāḳça eŋ muntaẓam ḥükūmetdir. Hani “Bir melik ẓulm ile devām etmez; faḳaṭ küfr 

ile devām eder” maʿnāsındaki ḍarb-ı mes̠eliŋ ḥikmeti de budur. Ama müslümānlar, 

müslümān ḥükūmetleri, başda ı ̇̄mān olmaḳ şarṭıyla ḥüsn-i aḫlāḳı muḥāfaẓa ederlerse 

selāmetde ḳalırlar. I ̇̄ mānları sūʾ-i iʿtiḳād ḥasebiyle [67] żaʿіflaşanlar ṣadmeden 

ṣadmeye; mülken siyāseten tenāḳuṣdan tenāḳuṣa uğraya uğraya ya dı ̇̄ nlerine rücūʿ 

ederek, yaʿnı ̇̄  dı ̇̄ nsizlik ve iʿtiḳādsızlık ʿādetlerini imḥā eyleyerek ḥüsn-i aḫlāḳı istiḥṣāl 

ve taʿmı ̇̄m ederler. Şu ṣūretle yār u aġyāra ḳarşı emniyet ve nüfūẕ ṣāḥibi olurlar yāḫūd 

netı ̇̄ ce-i tenāḳuṣ olaraḳ maḥv ü münḳariẓ olurlar. 

İşte selāmet-i İslām ḥüsn-i aḫlāḳ ve ı ̇̄mān ile olduğundan hidemāt-ı muʿaẓẓamalarıyla 

bi’l-ʿumūm nās ilā yevmi’l-ḳıyāme mesʿūd etmekde bulunan ve cümlesi eʿāẓim-i 

ʿulemā-ı ḥaḳḳdan olan ʿulemā-i aḫlāḳ ḥażretleri aḫlāḳa dāʾir müʾellefātıŋ ibtidālarına 

evvel be-evvel ʿaḳāʾid-i ehlü’s-sünnet ve’l-cemāʿati tafṣı ̇̄ l ve icmāl ṭarı ̇̄ ḳiyle beyān 

buyururlar ki, ber-vech-i ātı ̇̄ dir: 

Allah Teʿālā ḥażretleri birdir. Allah Teʿālā’ya bir şey beŋzemez. Allah Teʿālā cisim 

değildir (cisim eŋi, boyu ve derinliği olan şeylerdir). ʿAraż da değildir (ʿaraż cisim ile 

ḳāʾim olan renkler, ḳoḳular gibi şeylerdir). Cevher de değildir (cevher bir daha 

parçalanması ḳābil olmayan eŋ küçük parçalardır ki, her cisim bu gibi küçük parçalarıŋ 

birleşmesinden vücūda gelir). Allah Teʿālā’yı ne ẕihinde ne ḫāricde taṣvı ̇̄ r de ḳābil 

değildir. Ḥaḳḳ teʿālā’nıŋ ne ẕātı ne ṣıfatı bir zamān ve mekān ile maḥdūd değildir. 

Yaʿnı ̇̄  bir zamān ṣoŋra ẕātına veya bir ṣıfatıŋa bir ḫalel, bir eksiklik gelmez. Ḥükm-i 

nüfūẕu bir mekānda olup diğer mekānda bulunmamaḳ da olmaz. Zamān ve mekān yoḳ 

iken Allah var idi. 

[X] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 10 (4 Zilkaade 1326 / 16 Teşrı ̇̄ n-

i s̠ānı ̇̄  1324): 73-74 

Cenāb-ı Ḥaḳḳ yemez, içmez, doğurmadı, doğmadı. Üzerinden zamān geçmez, bir 

mekānda bulunmaḳdan münezzehdir. Ẕāt-ı ilāhı ̇̄ siniŋ ṣağı, ṣolu, üstü, altı, öŋü, arḳası 

yoḳdur. Hı ̇̄ çbir şeyʾiŋ bir ṭarafında değildir. Her şeyʾi yerli yerinde ḫalḳ eder. Her neyi 

ki ḫalḳ ve emr ederse muṭlaḳa ṣoŋunda bir ḫayr ve menfaʿat vardır. (Faḳaṭ ḫayr u 
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menfaʿati herkes aŋlayamaz. Gerçi baʿżılarını nūr-ı ilāhı ̇̄  ile müʾeyyed olan ʿulemā-i 

rāsiḫı ̇̄ n aŋlarsa da.) Ḫayr u şerden hı ̇̄ çbiri kendine vācib değildir. İstediği şeyʾi istediği 

gibi yapar. Ṣıfatları tamāmen mertebe-i kemāldedir. Ulūhiyetine noḳṣān verir hı ̇̄ çbir 

ṣıfatı yoḳdur. Varlığınıŋ ibtidāsı ve nihāyeti yoḳdur. Ezelen, ebeden mevcūddur. 

İbtidāsı, intihāsı ve ẕāt-ı pākınıŋ ʿaynı ve ġayrı olmayan sekiz ṣıfatı vardır: 

Birincisi ḥayāt; ikincisi bilmek; üçüncüsü ḳudret, yaʿnı ̇̄  istediğiŋi işleyip işlememeye 

muḳtedir olmaḳ; dördüncüsü işitmek; beşincisi görmek; altıncısı irāde, yaʿnı ̇̄  bir şeyʾi 

işleyip işlememekden birini iḫtiyār etmek; yedincisi yoḳ olan bir şeyʾi vücūda, 

meydāna getirmek; sekizincisi söylemek, ama ḥarf ve ṣavt ile değil. Ḥarf ve ṣavt ṣıfāt-

ı ẕātiyyesi olan kelāmıŋ es̠eridir ki, lisān-ı şerı ̇̄ ʿatta kelām-ı lafẓı̇̇̄  ve aṣıl ṣıfatıŋa kelām-

ı nefsı̇̇̄  tʿabı ̇̄ r olunur. 

Allah Teʿālā ḥażretlerini dünyāda gözle görmek ʿaḳlen mümkündür. Gerçi 

peyġamberimiz Muḥammed el-Muṣṭafā ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem efendimiz 

ḥażretlerinden başḳa hı ̇̄ çbir ẕāta naṣı ̇̄ b olmadıysa da. Amma dāru’l-āḫiretde –naṣuṣ-ı 

ḳāṭıʿanıŋ delāleti vechile– behemeḥāl görülecekdir. Ancaḳ naṣıl görüleceğini dünyāda 

bilmek insān için ḳābil değildir. 

Cenāb-ı Bārı ̇̄ ’den başḳa ne varsa cümlesi ṣoŋradan yaradılmışdır. Yaradan yine 

Allah’dır. Ḥatta insānlarıŋ yaptıkları şeyleri bile Allah Teʿālā yaratıyor. 

İnsānlarıŋ yalŋız iḫtiyārları, yaʿnı ̇̄  bir işi yapmaḳ [74] yapmamaḳdan birini seçmeleri, 

ḳabūl etmeleri vardır ki, s̠evāba, günāha ancaḳ o iḫtiyārlarıyla nāʾil ve müsteḥaḳ 

olurlar. O işiŋ meydāna gelmesi, yapılması yine Allah’ıŋ yaratmasıyladır. Şu ḳadar 

farḳ var ki, iḫtiyār etdikleri s̠evāb bir iş ise ḫoşnūd olaraḳ yaratır; günāh ise ḫoşnūd 

olmayaraḳ yaratır. S̠evāb Ḥaḳḳ Teʿālā’nıŋ ṣırf luṭf ü iḥsānıdır; ḳuluŋ bir gūne ḥaḳḳı 

değildir. ʿAẕāb da Allah’ıŋ ṣırf ʿadāletidir; kimseniŋ cebriyle değildir. İnsān bir iş ile 

ṭaraf-ı ḥaḳḳdan mükellef olmaḳ için evvelen o işiŋ mütevaḳḳıf olduğu esbāba, ālāta 

mālik olması şarṭdır. Ālāt ve esbāb ne miḳdār varsa ve ne miḳdārı ḳābil-i istiʿmāl ise 

o miḳdārla mükellef olur. Fażlasıyla mükellef olmaz. Mükellef olduḳdan ṣoŋra o ālāt 

ve esbābı istiʿmāl ve idāre edeceği zamān Cenāb-ı Ḥaḳḳ ḳula bir ḳudret (istiṭāʿat) verir. 

O ḳudreti ḫayra ṣarf ederse s̠evāba nāʾil ve şerre ṣarf ederse ʿaẕāba müsteḥaḳ olur. Şu 

ḥālde bu ḳudret ancaḳ iş ile beraber bulunur; evvel ṣoŋra değil. 
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Ecel birdir. Kendiliğinden olan, oldurulan eceliyle olmuşdur. Ḥelāl de rızḳdır; ḥarām 

da rızḳdır. Kimse kimseniŋ rızḳını yiyemez.198  

Ḳabirde kāfirler ve baʿżı müʾminler ʿaẕāb ve ehl-i ṭāʿat olan müʾminler ise envāʿ-i 

niʿam ve elṭāf-ı seniyye-i ilāhiyye ile iʿzāz olunacaḳdır. 

Ḳabirde her ferde Münker-Nekı ̇̄ r nām iki melek ṭarafından Allah Teʿālā ve 

Peyġamberimiz efendimiz ḥażretlerine ı ̇̄māndan suʾāl olunacaḳdır. Ḳıyāmet gününde 

herkes ḳabrinden ḳalḳıp maḥşere gidecekdir. Bu da bedeni ʿaynıyla Cenāb-ı Ḥaḳḳ 

yeŋiden ḫalḳ –eks̠er mütekellimı ̇̄ n ʿindinde– ya da çürüyüp dağılan bedeni bir araya 

cemʿ ve eski ḥāline vażʿ –baʿżı mütekellimı ̇̄ n ʿindinden– etdikden ve rūḥu da bedene 

idḫāl eylediken ṣoŋra maḥşere gönderecekdir. Maḥşerde bir mı ̇̄ zān ḳurulacaḳ. 

Herkesiŋ ʿamelleri o mı ̇̄ zānda ṭartılacaḳdır. 

Her ḳuluŋ defteri199 orada kendine verilecekdir. Orada ayrıca suʾāl de vardır. Dünyāda 

her ne yapıldıysa orada birer birer ṣorulacaḳdır. 

[XI] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 11 (12 Zilkaade 1326 / 23 

Teşrı ̇̄ n-i s̠ānı ̇̄  1324): 81-83 

[81] Maḥşerde ʿarasāt meydānında ḥavżlar vażʿ olunacaḳdır. Cehennem üzerine sırāṭ 

nām köprü vażʿ edilecek. Müʾmin, kāfir bütün insānlar bu köprü üzerinden 

geçirilecekdir. Enbiyā-yı ʿiẓām ḥażerātı ile ʿulemā, evliyā, sulehā, şühedā şefāʿat 

edeceklerdir. Günāhkarlar ḥaḳḳındaki şefāʿat ʿafv u maġfiret için; günāhı olmayanlar 

ḥaḳḳındaki şefāʿat terfı ̇̄ ʿ-i derecāt için olacaḳdır. Cennet ve cehennem bugün mevcūd 

ve bākı ̇̄ dir. Bunlar ebediyyen ḳaṭʿiyyen maḥv u fenā bulmazlar. Keẕālik bunlara dāḫil 

olanlar da bir daha maḥv olmazlar. 

Peyġamberimiz ḥażretleriniŋ miracı ḥaḳdır. Şu vecihle ki, bir gece uyanık olduḳları 

ḥālde bi’ẕ-ẕāt Mescid-i Ḥarām’dan (Mekke’den) Mescid-i Aḳsā’ya (Kudüs-i şerı ̇̄ fe) 

gittiler. Mescid-i Aḳsā’dan gökyüzüne çıḳtılar. Gökyüzünüŋ daha yuḳarısından 

 
 

198 Rızḳ cānlı maḫlūḳāta Allah Teʿālā’nıŋ sevḳetdiği şeydir; maḫlūḳāt onu yerler. İnsān için 

iḫtiyār vardır. O iḫtiyār üzerine s̠evāb ve ʿikāb görür. Rızḳıŋ ḥelāl cihetini iḫtiyār ederse 

müs̠āb olur. Ḥarām cihetini iḫtiyār ederse ʿikāb görür. 

199 Bu defterler insānıŋ aʿmālini ḥāvı ̇̄ dir. Ṣağında ṣolundaki Ḥafaẓa nām melekler ṭarafından 

tanẓı ̇̄m olunur. 



140 

Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ emr u irāde buyurduğu maḥalle ḳadar teşrif etdiler. Bu miraç bi’ẕ-ẕāt 

vuḳūʿ buldu diyoruz; yaʿnı ̇̄  rüya değil. O gece rūḥ ve cesediyle beraber Mescid-i 

Ḥarām’dan Mescid-i Aḳsā’ya, oradan semaya ve daha ilerisine uyanık olaraḳ teşrif 

etdiler. Beyinlerinde haftalarla, aylarla mesafe olan maḥallere bir anda az bir zamānda 

intiḳāl ve teşrif buyurmaları, ve pek az bir müddet içinde bu ḳadar ʿacāʾibi [82] 

müşāhede ile ʿavdet buyurmaları, ḳudret-i ilāhiyyeye göre pek ehemmiyetsizdir. 

Cenāb-ı Ḥaḳḳ sürʿat-i isrāya muḳtedirdir. Kürre-i ʿarżın, o koca cismin, o ġayr-i ḳābil-

i vezn ve müvazene dünyānıŋ cevv-i havada istinat, iʿtimād ve ḳanatsız sürʿat-i seyran 

ve devran-ı muntaẓamı az buçuk mülāḥaẓa olunursa, bütün ān ḥesābını taġyı ̇̄ r etmeden 

eflākı tedvir ve idāre eden Ḥażret-i Ẕü’l-celāl’iŋ ḳudreti ḫāṭıra getirilirse, bir 

peyġamberi bir anda bir memleketden diğer memlekete ve bir anda oradan sema ve 

daha ötesine isra ve iʿlā edeceğinde ḳaṭʿiyyen iştibah ve tereddüd edilmez. 

Ḳıyāmet ḳopacaḳdır; yaʿnı ̇̄  gördüğümüz şu intiẓām-ı ʿālem bir zamān ṣoŋra maḥv 

olacaḳdır. Dünyā yüzünde insān ḳalmayacaḳ, cümlesi helāk olacaḳdır ki, bundan ṣoŋra 

haşr ve neşr olacaḳ. Ancaḳ bu ḳıyāmet, bu helāk-ı ʿumūmı ̇̄  ne vaḳit olacaḳ? Bunuŋ 

vaḳti belli değil. Şu ḳadar sene ṣoŋra olacaḳ gibi bir taʿyı ̇̄ n yoḳ. Bunu Allah’danbaşḳa 

kimse bilmez. Yalŋız o vaḳit yʿaḳlaştığı ṣırada baʿżı ʿalāmet ẓuhūr edecek. O 

ʿalāmetler ḳıyāmetiŋ yʿaḳlaştığını bildirecekdir. Alametleri Cenāb-ı Peyġamber 

efendimiz ḥażretleri beyān buyurmuşlardır: 

Birincis Deccāl’iŋ200 çıḳması. 

İkincisi Dābbetü’l-arz201 nām acı ̇̄ bü’l-şekil ve’l-hilkat ḥayvānıŋ ẓuhūr etmesi. 

Üçüncüsü Yecüc ve Mecüc nām ḳabı ̇̄ leniŋ ẓuhūrudur. Bu ḳabı ̇̄ le insān nevʿindendir. 

Kemāl-i ifsādlarına mebnı ̇̄  Ḥażret-i Ẕü’l-karneyn bina eylediği bir sed ile tecavüzlerini 

menʿ eylemişdir. Bu sed ve bu ḳabı ̇̄ le aḥvāli Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄m’de beyān buyrulmuşdur. 

Ḳıyāmet yʿaḳlaştığı ṣırada bunlar bu seddi yıkaraḳ rū-yi ʿarżda intisār ve nevʿ-i ādemi 

ve bilād u ümrānı tārumār edeceklerdir. Bu sed ile bunlarıŋ kendileri ve memālik-i 

 
 

200 Deccāl, davā-yı ulūhiyyetde bulunur bir racūl-i şerı ̇̄ r-i kāfirdir. Erbāb-ı melāhı ̇̄  türlü 

çalgılarla oŋa iltiḥāḳ ve esāsen fesād-ı zamān ḥasebiyle birçoḳ insānlar da oŋa ittibāʿ ve 

irtidād edecekdir. 

201 Dābbetü’l-arz da müʾmin ile kāfiri tefrik eder ṣūretde ḫalḳa damga vuracağı mervı ̇̄ dir.  
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meskūnesi el-yevm keşf olunamamışdır. Henüz keşf edilmemesi, intisārları vaḳtiniŋ 

henüz ḥulūl etmediğine delālet eder. Bu seddin meşhūr Sedd-i Çin olmaḳ ve kabı ̇̄ le-i 

merḳūmeniŋ de Çin eḥālisinden ʿibāret bulunmaḳ ḥaḳḳında baʿżı ẓan vuḳūʿa gelmiş 

ise de, Sedd-i Çin’iŋ Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄m’de muḥarrer evsaf, levazım ve ġāyātı ḥāvı ̇̄  

olmaması ve eḥāli-i Çin’iŋ ḳabı ̇̄ le-i mezbūre ḥaḳḳındaki havāss-ı muḥarrereye mālik 

bulunmaması o ẓannı dāfidir. Kudemā-yı coğrafiyyūndan baʿżıları seyahlar çıḳararaḳ, 

Sedd-i Çin’i muayene etdirerek bunuŋ Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄m’de meẕkūr ve mevsuf sed 

olmadığını iʿtirāf ve iddia eylemişlerdir. 

Dördüncüsü Ḥażret-i İsa ḥażretleriniŋ gökden yere inmesidir. Ḥażret-i İsa ḳavminiŋ 

tenassur ve irtidādından ve kendisine ḳaṣd-ı teʿaddı ̇̄  etdiklerinden ṣoŋra Allah 

ṭarafından gökyüzüne çekildi. Vaḳtiyle salb ve ḳatl olunan Ḥażret-i İsa değil; o simada 

başḳa biridir. Ḥażret-i İsa vefāt etmedi; el-ān haydır, diridir. Yalŋız rū-yi ʿarżsa ṣaḳın 

değil, gökde maḳām-ı celı ̇̄ l-i maḫṣūṣda sakindir. Ḳıyāmet ṣıralarında Allah Teʿālā yere 

indirecek. O ṣıra insānlar Deccāl’iŋ de delāletiyle büsbütün dı ̇̄ nsizleşmiş 

olacaḳlarından Ḥażret-i İsa Şam-ı şerı ̇̄ fe inerek ıslāh-ı ʿāleme, yaʿnı ̇̄  küfrü ortadan 

ḳaldırmaya saʿy edecekdir. Deccāl’i öldürecek; duʿāsıyla Yecüc ve Mecüc helāk 

olacaḳ. Faḳaṭ kendisi ayrıca peyġamber olaraḳ gelmeyip belki bizim peyġamberimiziŋ 

şerʿ-i şerı ̇̄ fiŋi yeŋiden ihya ve iʿlāya geleceğinden202 elindeki kitāb, kendi kitābı olan 

İncil olmayıp Ḳurʾān olacaḳdır. Kırk ya kırk beş sene ḳadar bu vechile takrir-i şerı ̇̄ ʿata 

himmet ve ġayret ve bi-ḥaḳḳın teʾsı ̇̄ s ve icrāʾ-yı ʿadālet buyurduḳdanṣoŋra işte o vaḳit 

vefāt edecek ve peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ ravza-i muṭahharalarına defn 

olunacaḳdır. 

Altıncısı güneş mağribden doğacaḳdır. Yaʿnı ̇̄  intiẓām-ı vażʿ u seyr-i eflāk ḫaleldār 

olacaḳ ve bi’n-netı ̇̄ ce helāk-ı dünyā vuḳūʿa gelecekdir. 

Yedincisi istilā-i duḫān-ı kesı ̇̄ f. 

Sekizincisi Yemen ṭarafından ateş ẓuhūrudur. Allahı aʿlem orada volkan ẓuhūr 

edecekdir. 

Eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fde daha başḳa ās̠ār ve alāmāt beyān buyrulmuşdur. Başlıcalarından biri 

de Ḳurʾān’ıŋ büsbütün terk edilmesi, o derece ki Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄m’iŋ oḳunmaz, 

 
 

202 Çünkü o vaḳitler şerʿ-i şerı ̇̄ fiŋ [83] aḥkāmı icra edilmez bir ḥāle gelecekdir.  
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bilinmez, ḥükmüyle ʿamel olunmaz bir ḥāle gelmesi, ḥatta mesāhif-i şerı ̇̄ feniŋ 

itikāʿıdır. Kaʿbe’niŋ hedmidir. Bunlarıŋ ʿumūmu ḥaḳdır; buyrulduğu vechile 

olacaḳdır. Bunlar büyük, mühim alametlerdir. 

Küçük alametler de vardır. Başıcaları ʿilm-i şerı ̇̄ ʿatda cehāletiŋ tevessüʿü, ʿulemā-i 

şerı ̇̄ ʿatıŋ ḳalḳması. Yaʿnı ̇̄  aḥkām-ı şerı ̇̄ ʿat ve naṣıl takrir ve taṭbı ̇̄ ḳ ve idāre olunur?! Bu 

ʿilim ḳalḳar, kimse bilmez olur da, ṣoŋra şerı ̇̄ ʿatıŋ teʾmı ̇̄ n ve tekeffül etdiği ḥuḳūḳ-i 

ʿibād –ilm-i dı ̇̄ ni ḥaḳḳıyla bilenler olmadığı için– başḳa vesāitle teʾmı ̇̄ ne gidilir. Zinā, 

şurb-ı hamr tekes̠s̠ür eder. Nüfūs-i nisvān tekes̠s̠ür ve nüfūs-ı ricāl tenākus eyler. 

Cāmiʿler çoğalır, cemāʿat azalır. Yüksek yüksek binalar yapılır. Faiz ile muʿamelāt 

çoğalır. Ġıybet, yaʿnı ̇̄  diğeriniŋ arḳasından sebb ü şetm ile meʿāyibini taʿdād çoğalır. 

Emr bi’l-maʿrūf terk olunur. 

Eşrār emir olur; erkekler erkeklerle geçinir (ʿamel-i ḳavm-i Lūt); müʾminler żaʿіf ḳalır. 

Aḥkām para ile ṣatılır; yaʿnı ̇̄  muḥākemede rüşvetle ḥüküm verilir. Kıtāl çoğalır. 

Aḳrabā aḳrabāyı ziyaret etmez olur (sıla-i raḥm terk olunur). Ḳurʾān-ı Kerı ̇̄ m medār-ı 

kesb olur, çalgıya konur. Ve ems̠āli daha çoḳ.  

Büyük günāhları işlemekle bir müʾmin kāfir olmaz ve bundan ṭolayı ebediyyen 

cehennemde ḳalmaz. Ve aʿmāl-i ṣāliḥası da iptal olunmaz. Meğer ki o günāhları ḥelāl 

iʿtiḳād etsin yāḫūd istihfaf (ehemmiyetsiz şeyʾ fülān demek) ve istihza eylemiş olsun, 

o vaḳit el-ʿiyāẕü billāh mürted olur. Aʿmāl-i ṣāliḥası iptal olunur. Cehennemde 

ebediyen ḳalır. Cenāb-ı Gaffāru’z-ẕünūb küfürden başḳa istediği günāhı ʿafv eder; 

yaʿnı ̇̄  kāfir olan kimseleri ʿafv etmez. Amma āsı ̇̄  müʾminleriŋ baʿżılarınıŋ baʿżı veya 

mecmū günāhlarını isterse ʿafv eder; isterse ʿafv etmez, ʿikāb eder. Kimin hangi 

günāhınıŋ ʿafv olunacağı maʿlūm olmadığından emr-i ilāhı ̇̄ den ḫārice çıḳmamaḳ ve 

küçük büyük hı ̇̄ çbir günāha yanaşmamaḳ her müslümāna vācibdir. Olur ki büyük 

günāhı ʿafv ve küçük günāhdanṭolayı muaheze eder. 

Luṭf ve kerem-i ilāhı ̇̄  taṣavvur ve tasvı ̇̄ rden vāsiʿ olduğundan ṭolayı maḥża keremen ve 

tefaddulen ḳullarınıŋ duʿāsını ḳabūl ve ihtiyaçlarını każa ve iʿṭā buyururur. Kāfirin 

dünyā ḫuṣūṣundaki duʿāsını da dilerse ḳabūl buyurur; şeyṭānıŋ duʿāsı ḳabūl 

buyrulduğu gibi. Duʿā vezāif-i dı ̇̄ niyyeden ve esbāb-i mühimme-i māʿnevı ̇̄  yyeden 

olduğundan her müslümān mühim ve müşkil işleri için esbāb-ı ẓāhireye tevessülle 

birlikde duʿā eyleyip müsebbebātıŋ ḥuṣūlünü ẕāt-ı sübḥāniyyeden istidā eylemelidir. 

Duʿānıŋ teʾs̠ı ̇̄ ri pek büyüktür. Faḳaṭ dı ̇̄ nde şaşḳın olanlar duʿānıŋ ḳadrini bilmezler. 
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[XII] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 12 (19 Zilkaade 1326 / 30 

Teşrı ̇̄ n-i s̠ānı ̇̄  1324): 89-93 

[89] I ̇̄ mān ile İslām’ıŋ ḥükümleri, mahiyetleri ehl-i ḥaḳ ʿ indinde birdir. Herbir müʾmin, 

müslümāndır. Keẕālik herbir müslim de müʾmindir. Yaʿnı ̇̄  bunlar başḳa başḳa şeyler 

değildir. Gerçi İslām, inḳıyād-ı ẓāhirı ̇̄  maʿnāsına geldiğinen ṭolayı baʿżı āyāt-ı celı ̇̄ lede 

ı ̇̄māna muḳābil ẕikr olunmuş ise de, merciʿ, ḥüküm ve mahiyetleri mütehhid 

olmaḳdannaşi bi’l-icmā her ikisi bir şeye ṣādıḳ ve bir şeyden ʿibāretdir. Bunlarıŋ 

mahiyeti de Peyġamberimiziŋ Allah ṭarafından naḳl ü teblı ̇̄ ġ buyurduğu ṣūret-i 

ḳaṭʿiyyede maʿlūm olan şeyleriŋ cümlesine inanıp ikrar etmekdir. 

Aʿmāl, yaʿnı ̇̄  namāz, oruç vesāʾire gibi ʿibādāt ı ̇̄mān ve İslām’ıŋ mahiyetinden, 

ḥaḳiḳatinden ḫārictir. I ̇̄ mān ve İslām ʿibādet ile artmaz, meʿāṣı ̇̄  ile de eksilmez. Bu 

vecihle inanıp ikrar eden bir kimse “Ben müʾminim” diyebilir; faḳaṭ “İnşallah 

müʾminim” gibi ı ̇̄mānında şübheli olduğunu gösterir bir söz söylemek cāʾiz değildir. 

I ̇̄ mānında şübhesi olan kafir olur. Bir kimse bu vecihle inanıp ikrar etdikden ṣoŋra 

müslümān olduğundan ṣaḳın şübhe etmesin. Eğer şübhe ederse [90] derḥāl kāfir olur. 

Müslümān olan kimseler kendilerini dı ̇̄ nsizlikle münhemm edecek sözden, fikirden her 

ḥālde ṣaḳınmalıdır. Tarifimiz vechiyle inanmaḳ ve ikrar etmekden ʿibāret olan ı ̇̄mān, 

insānıŋ fiʿil-i iḫtiyārı ̇̄ sidir. Faḳaṭ her insān müslümān değildir; müslümān olanlarıŋ 

ı ̇̄mānı Allah’ıŋ luṭf u hidāyeti olmaḳ iʿtibārıyla ı ̇̄ mān hādis-i maḫlūḳ değildir; ancaḳ 

müslim olan kimse müslim olmaḳ için ʿaḳl u fikr ṣarfeylemiş Allah’ıŋ birliğini, 

Peyġamberimiziŋ peyġamberliğini düşünmüş ḥaḳ olduğuna ḳanāʿat getirmiş 

olduğundan ṭolayı ı ̇̄mān kesbı ̇̄  ve fiʿil-i iḫtiyārı olmaḳ ḥasebiyle hādistir, maḫlūḳdur. 

I ̇̄ mān bu vechile düşünerek, istidlāl ederek istiḥṣāl olunmaḳ lāzımdır. İstidlal 

netı ̇̄ cesinde o derece ḳanāʿat getirmeli, öyle ṣağlam müslümān olmalı ki, hı ̇̄ çbir ḳuvvet 

hı ̇̄ çbir ṣūretde onuŋ ẕihnini bozmamalı. Bu da ancaḳ taḥarrı ̇̄ -i ḥaḳāʾik ile olur. 

Maʿahaza anasından, babasından, ḫōcasından işitip görmekle Allah’ı, peyġamberi ve 

tebligatı ḥaḳ ṭanıyanlarıŋ ı ̇̄mānı da inde’l-Hanı ̇̄ fe ṣaḥiḥdir. Lakin istidlāli 

terketdiklerinden ṭolayı pek büyük günāhkarlardır. Bu mesʾele fi-zamāninā şāyān-ı 

diḳḳat ve ṣoŋ derece muhtac-ı ehemmiyetdir. Birçoḳ fünun ve mearif-i dünyeviyyeyi 

taḥṣı ̇̄ l eden bir kimse ne ḳadar zeki, ne ḳadar ʿāḳil olursa olsun ı ̇̄mānını her ḳuvvete 

ḳarşı müdaafa edecek ḳadar, daha açıḳ tʿabı ̇̄ rle ı ̇̄ mānınıŋ ḥaḳ olduğunu is̠bāt edecek 

ḳadar naẓar ve istidlālde bulunmazsa o kimse dı ̇̄ ninde echeldir. Öyle bir kimseye dı ̇̄ n 
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ʿaleyhinde ʿaḳla mülayim bir söz söyleyen olsa o kimse derḥāl o ṭarafa dönebilir. 

Çünkü ı ̇̄mānı mülāḥaẓa ve tefekkürle takrir ve tesbit edilmiş değildir. Meѕelā 

küçüklükden anadan, babadan, ḫōcadan duymaḳdanḥāṣıl olmuşdur. eŋ tehlikesi 

hatime-i ḥayātda insānıŋ giriftat olması tābiʿi olan ālām ve sekerātda kendinden geçip 

de ḳarşısında şeyṭānıŋ şiddetli tasallutu ile ı ̇̄mānınıŋ zevālidir. Olduḳça hüner ve 

maʿrifet ṣāḥibi olan eŋ evvel ı ̇̄mānıŋ ḳuvvetlendirmelidir. Şöyle ki, Allah birdir 

diyoruz, niçin diyoruz; peyġamberimiz ḥaḳ peyġamberdir, ne maʿlūm?! Teblı ̇̄ ġ 

buyurduğu maʿlūm olanlar, ḥaḳdır, doğrudur; neden? Bu iʿtiḳādlara biz ḫāṭıra için mi 

ṭutunduḳ?! Yoḳsa doğru mu? Diye insān kendi kendine suʾāl etdikden ṣoŋra azıcık bir 

tefekkür ederse kendisini öyle berāhin-i bedı ̇̄ hiyye-i tābiʿiyye ḳarşısında bulur ki, 

dünyā ve mafiha mean çalışsalar o ādem müslümānlıḳdandönmez. Evlad ve aḫfadını 

da böyle eleştirmelidir. dı ̇̄ ne, vaṭana ḫidmet edecek, hem ṭabʿ ve vicdanıyla ḫidmet 

edecek; ancaḳ böyle metı ̇̄ nü’l-ı ̇̄mān ile müslümān olandır. Birçoḳ şeyler bellemiş de 

müslümānlıkda bu vechile behresi olmayan semı ̇̄  ehl-i İslāmdan (İslām adlı 

kimselerden) bir ḫayır gelmez. Ḫayrı emr-i ı ̇̄māndır. Şerri nāhı ̇̄  yine ı ̇̄māndır. I ̇̄ mānı 

żaʿіf veya mefkud olan ḥissi mefkud yāḫūd nakıs kimseler gibidir. İnsānıŋ müteḥassis 

olduğu cihete ḥissi nisbetinde ḥareketi bir emr-i tābiʿidir. 

Ancaḳ böyle ḳuvvetli ı ̇̄mān, Avrupa’nıŋ etvar ve Aḫlāḳı ̇̄  ve ḥissiyatı tʿaḳlid edilmek 

ile, millı ̇̄  ve ġayr-ı millı ̇̄  tiyatrolarıŋ temaşası ile elde edilmez; belki bu yoldaki 

tʿaḳlitler, ı ̇̄mānıŋ insilābına, zevāline sebebiyet verir. Tiyatro köşelerine, 

sefahathanelerine meyl ve inhimāk artdıkça, ḥüsn-i Aḫlāḳ oralardan beklendikçe ı ̇̄mān 

tezelzül eder. I ̇̄ mānıŋ tezelzük yada zevāli, ı ̇̄mānıŋ [91] teʾmı ̇̄ n ve baḫş eylediği 

meziyet-i insāniyyeniŋ zevālini müntiçtir. 

Avrupa’dan alınmaḳ iḳtiżā eden şeyler, Aḫlāḳ değildir. Bugün onlarda müteraḳḳı ̇̄  olan 

ve bizde henüz mertebe-i vücūda ve kemāle ermeyen ve faḳaṭ lüzūmu şeran muṣaddaḳ 

olan ṣanāyiʿdir. Bu vechile bize lāzım olan herbir hüner ve ṣanʿatı aḫẕ u iktisāb etmeli. 

Lakin Aḫlāḳ ve ahkam cihetine gelince, onları dı ̇̄ n-i İslām’da aramalıdır. Bunlar başḳa 

yerde müctemiʿan takarrur edemez. Müctemiʿan hangi ḳavimde takarrur ederse o 

ḳavim müslümān olur. Ehl-i İslāmıŋ ı ̇̄mānı ve ı ̇̄mānınıŋ levazımı olan bi’l-cümle 

mehasin-i Aḫlāḳ ḳuvvet bulmaḳ için İslām-ı ̇̄mān vaṣfı hangi ḳavimde tekemmül etmiş 

ve cihānda ancaḳ o vaṣf sāyesinde hangi ḳavim harikulade intiẓām ve serbestiyi ihraz 

eylemiş ise o ḳavme tʿaḳlit ve tebeʿiyet eylemelidir. Kütüb-i dı ̇̄ niyyeden kat-ı naẓar 

kütüb-i tarihler bunu gösteriyor. O ḳavm-i muʿaẓẓam aṣḥāb-ı güzindir. Ne idiler, naṣıl 
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oldular, ne ḳazandılar? Pişhāh-ı Cenāb-ı risālet-penahide birer ikişer şeref-i ı ̇̄mān ile 

müşerref olaraḳ bir ḫayli miḳdāra baliğ oldular. Aʿdāya nisbetle, nisbet ḳabūl etmez 

dereced eḳall-i ḳalı ̇̄ l iken yine kendi zamānlarında merkez Medine olduğu ḥālde 

şarkdangarba ḳadar ġāyet vasi bir mikyasta nur-ı İslām’ı neşretdiler. Birçoḳ memalike 

mālik oldular. Birçoḳ aḳvam onlara tābiʿolmayı şeref bildiler ve tābiʿoldular. Bu 

nurdan ḥaḳḳıyla müstenı ̇̄ r olanlar da badehu sütūn-ı Kahire’ye sahip oldular. 

Ṣelāḥaddinler, Fātihler, Süleymanlar, bunlarıŋ ehalisi, ʿaskeri ki ecdadımızdır, onlar 

kimlerdir? Hep aṣḥābı tʿaḳlid edenler, Aḫlāḳını aṣḥābın Aḫlāḳına taṭbı ̇̄ ḳ edenlerdi. 

Avrupa Aḫlāḳıyla Aḫlāḳlanmaḳ isteyenler değil idi. Edeb ve terbiyesi aṣḥāb-ı kirāmıŋ 

sözlerinden, tefsı ̇̄ rlerinden, ḥadis̠lerinden öğrenenler, onlarla ʿamel edenlerdi. Yoḳsa 

tiyatro sahnelerinden, aḳtiristleriŋ ağızlarından, piyeslerden değil. Müslümānlar ne 

zamān ki merciʿ-i Aḫlāḳı ̇̄  tebdil etdiler, bi-ḥikmetillah har ve zelil oldular. Vakıan ayat 

ve eḥadis̠ buna şehadet, delalet ediyor. Tevarih-i kainatın da aḥvāl-i müslimı ̇̄ ne dāʾir 

sahaifiniŋ galat u iḫtilāf etmeksizin telkin eylediği bir ḥaḳiḳat varsa, o da budur. 

I ̇̄ mān billah ve rasulullah ki zübde-i mecāmiʿ-i irfan ve lübü-i elbab saʿd u emandır. 

Bu baḥs̠-i ehemmi bu ḳadar tafṣı ̇̄ le bāhis, ortada devran eden ve ʿale’l-eks̠er sahaif-i 

matbuatı nakş eden iki sakim iʿtiḳāddır. Birincisi tiyatrolarıŋ edeb ve terbiyeye ḫidmet 

eder olmasının; ikincisi de mehasin-i Aḫlāḳ iktisābı için Avrupa’ya, baḫuṣūṣ Fransa 

ehalisine tʿaḳlit edilmesiniŋ ḫalḳa tavṣiye edilmesidir. 

Bu vadide söylenen sözler ḥaḳiḳaten parlaḳ rengin olduğu ve ʿ umūm denecek derecede 

eks̠er ehalimiz de ʿilm-i dı ̇̄ nde cahil, baḫuṣūṣ birçoḳları o iki ṭarafa mütemayil 

bulunacağı için efkar-ı enāmıŋ temayülü ve o yolda tekarrürü ihtimaline mebnı ̇̄  li-

vechillāh vadi-i teblı ̇̄ ġde icale eyledik. Bu iʿtiḳādlarıŋ ikisi de batıldır. Menşeʾi ʿilm-i 

dı ̇̄ nde cehalet-i tammdır. Çünkü Aḫlāḳ, edeb emr-i dı ̇̄ nı ̇̄  midir, emr-i dünyevi mi? 

Meaşa müteʿalliḳ emr-i dünyevi ise ḥiref ve ṣanāyiʿ gibi aḫẕ u iḳtibāsa şer-i şerı ̇̄ f 

müsāʿiddir; hep tʿaḳlid edelim. Ḥālbuki Aḫlāḳ, edeb emr-i dı ̇̄ nı ̇̄ dir; ahkam-ı 

mükellefindir. Bunuŋ merciʿ ise kitābullah ve sünnet-i rasulullahtır; tiyatro, Avrupa 

değil. Zı ̇̄ rā Aḫlāḳ, edeb dediğimiz insānıŋ Allah ve peyġamberine ve kendi gibi 

insānlar ile sāʾir [92] mevcūdata ḳarşı ṣūret-i idrāk ve ḥareketidir. Yaʿnı ̇̄  insān 

Allah’ını, peyġamberini naṣıl bilecek, bedenini istiḫdām ve idāre edecek, insānlara ne 

muʿāmele eyleyecek, sāʾir ḥayvānāt ve cemadata ḳarşı ne gūnā ḥareketde 

bulunacaḳdır. Her mevcūduŋ bir ḥaḳḳı, ḥaḳiḳati var. İnsān ḥaḳiḳati bilecek, ḥaḳḳına 

göre muʿāmele edecek. İşte edeb, terbiye, Aḫlāḳ dediğimiz bunları bellemek ve bu 
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ṣūretle ʿamel etmekdir. Bu ḥaḳiḳatler, bu ḥaḳlar ʿumūmen ʿaḳlla bilinmez, ne vechile 

muʿāmele olunacağına ise ʿaḳl ḳaṭʿiyyen ermez. Nitekim vaḳt-i cahiliyetde herkes 

hukuk māddesinde, birçoḳ ḥaḳayikde şaşırmış idi. Onlar da ʿaḳllı idiler. Nitekim 

Ameriḳalılar ḥāla hukuk mesʾelesinde kendiliklerinden muhikk ḳanun yapamıyorlar. 

Onlar da ṣanāyiʿde ṣoŋ derece mahir adamlar. İşte bu ḥaḳayik ve hukuku ancaḳ Allah, 

peyġamberi vāsıṭasıyla teblı ̇̄ ġ ve taʿlı ̇̄m buyurur. Bu teblı ̇̄ ġ ve taʿlı ̇̄m dāʾiresindeki 

iʿtiḳād ve muʿāmele ʿadāletdir. Bu teblı ̇̄ ġ ve taʿlı ̇̄mden ḫāric eŋ küçük muʿāmele bile 

ẓulümdür, ihanetdir. Avrupa’da eŋ muntaẓam ḳanun olaraḳ ṭanınmış olan Kod 

Napolyon tedḳı ̇̄ ḳ olunsa, ʿādāt ve ṭabāyi-i mecelleye göre taġyı ̇̄ r ve tahrif edilmiş 

ahkam-ı şerʿiyye olduğu çabuḳ aŋlaşılır. Demek isterim ki, hukuk muḥāfaẓa olunmaḳ 

ve beyne’l-ehali ʿadālet olunmaḳ maḳṣadıyla ehalimiziŋ Aḫlāḳ, edeb ve terbiyeye 

mālik olması isteniyorsa kitābullah ve sünnet-i rasulullah yeter. Bu ḫuṣūṣda tʿaḳlid ve 

imtisal olunacaḳ aṣḥāb ve ittibāʿ-i rasulullah yeter. 

Temhidat-ı mesrudeden aŋlaşılıyor ki, hukuk ve ḥaḳayık-i meẕkūre tiyatro 

sahnelerinde, Avrupa şehirlerinde, salonlarında öğrenilmez. Oralardan iḳtibās edilecek 

Aḫlāḳ vahimü’l-afiyeye müzmin mühlik Aḫlāḳdır. 

Aḫlāḳ-ı İslāmiyye ile ve o aṣḥāb ve ittibāʿ-i kirām-ı hidāyet-i ittisama ittibāʿ ile 600 

sene yaşadık. Avrupa Aḫlāḳını ve ʿādetini tʿaḳlide başlayalı, terbiye ve edebi 

tiyatrolardan öğrenmek yolunu ṭutalı, şu 30-40 seneden beri başımıza gelmedik 

ḳalmadı. Bu 30-40 senelik ḥayāt-ı Os̠maniyye efradımızı birbirimize düşürüdü. Beş-

altı yüz seneden beri Avrupalılarıŋ ṭaşıdıkları emniyet ve iʿtibārı üzerimizden ḳaldırdı. 

Bu żāyiʿat az żāyiʿat değildir. Bunlarıŋ sebeb-i müstaḳili de Aḫlāḳsızlık olduğu her 

ʿaḳlı başında, ʿale’l-ḫuṣūṣ ʿilm-i tedbı ̇̄ r ve tecrübede bulunanlarca taḥaḳḳuk etdi. Artık 

Aḫlāḳ dersiŋi başḳa mektepten, başḳa ḳavimden aramaḳ icab ediyor. Biz de onuŋ için 

kitābullah, sünnet ve aṣḥāb ve ittibāʿ-i rasulullahı irae ediyoruz. 

Elṭāf-ı celı ̇̄ le-i ilāhiyyeden ṭolayı Os̠manlılar ilā yevmi’l-ḳıyāme ref-i livā-yı 

Muḥammed’e ve şükran eylemelidir ki, böyle baḥr-i buhrān içindeyken bizi kemāl-i 

selāmetle sahil-i ı ̇̄māna ı ̇̄ sal eyledi. Şimdi de Mebhusānımız ḥükūmeti teʾsı ̇̄ s eyliyor. 

Allah’ıŋ rāżı ̇̄  olacağı bir ṭarzda teʾsı ̇̄ s eylemeli ki, bu mülk her ān maẓhar-ı elṭāf-ı 

ilāhiyyesi olabilsin de şems-i ʿadālet her zamān āfāḳ-ı Os̠maniyye’de tir-endaz olsun. 

Bu da ehaliyi Aḫlāḳ-ı meşrūʿa ṣāḥibi olmaḳ için, dediğimiz ṭarı ̇̄ ḳe ircāʿ ve müsāvı ̇̄  

aḫlāḳı ḳalʿ edecek uṣūl ve vesail vażʿ u ihtira ile olur. Hilafı ḥālinde sū-i Aḫlāḳ marażı 
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cism-i devletiŋ her uzvunu istı ̇̄ lā ederse, tarihlerde misli nā-meşhūd böyle elṭāf-ı 

harikanıŋ şeref-ẓuhūruna esāsen bizde istidad ḳalmayacağından, istiḳbālde böyle 

şeylere mahal bıraḳmamaḳ üzere sebeb-i mesudiyet-i dāreyn olan ḥüsn-i aḫlāḳın takrir 

[93] ve taʿmı ̇̄mi ḫuṣūṣunda heyʾet-i mebusānımız maẓhar-ı ʿavn-i ilāhı ̇̄  olurlar. 

 

[XIII] 
Mekārimü’l-aḫlāḳ 13 (26 Zilkaade 1326 / 7 Ḳānūn-

ı Evvel 1324): 98-101 

[98] Kitāblar ve mucizlerle peyġamberān-ı ʿiẓām ḥażerātınıŋ ṭaraf-ı ilāhı ̇̄ den 

gönderilmesinde insānlara pek büyük menfaʿat ve maslahat vardır. 

Kitāb dediğimiz Ḳurʾān, İncil, Tevrat, Zebur ve sāʾir suhf-ı muḳaddesedir. 

Muʿcize dediğimiz, peyġamberliğini iddia eden ẕātıŋ harkulade olaraḳ gösterdiği 

şeydir. Meѕelā peyġamberimiziŋ ağaçlara emir buyurmasıyla ağaçlarıŋ yeri yararaḳ, 

dallarıyla secde ederek ḥużūr-ı risālet-penāhı ̇̄ lerine gelmesi, birṭaḳım ḥayvānlarıŋ emr-

i [99] hümayunlarıyla ḥużūr-ı hümayunlarında insān gibi söz söylemesi, emr u işaret-

i celı ̇̄ leriyle kürre-i kameriŋ ikiye yarılıp beher parçası birer cihete gittikden ṣoŋra yine 

işaretleriyle tekrār bitişmesi ve sāʾir lā-yuadd garip garip şeyler ki, cümlesi 

peyġamberliğini inkar edenleri ʿāciz ve ḫayretde bıraḳır. Ve maḥża bir peyġamberiŋ 

istediği gibi ẓuhūr ederek peyġamberliği bunlarla s̠ābit olur. Hepsi ʿādet ḫāricinde 

şeylerdir. Herbir peyġamberiŋ behemehal muʿcizesi vardır. Ḥażret-i İsa’nıŋ bi-iznillah 

ölüyü diriltmesi; Ḥażret-i Musa’nıŋ Firavun nām şaḫṣ-ı maʿhüdeniŋ büyücülerine 

(sāhirlerine) ḳarşı attığı asasınıŋ cānlı cisim bir yılan ḥāline gelerek onlarıŋ büyülerini 

maḥv u ihlāk etmesi; Ḥażret-i Süleyman’ıŋ kürre-i ʿ arżda sakin bi’l-ʿumūm maḫlūḳata, 

insānlara, cinlere, ḳuşlara vesāʾirlerine ḥükm ve icrāʾ-yı salṭanat etmesi ve her 

maḫlūḳuŋ lisanını aŋlaması gibi. 

Peyġamber dediğimiz aḥkām-ı ilāhiyyesini teblı ̇̄ ġe (bildirmeye) Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ 

meʾmūr ḳıldığı insānlardır. ʿAded-i ḥaḳikisini ancaḳ Allah bilir. Ḳurʾān’da esmā-i 

şerı ̇̄ fesi ẕikr buyrulan 28 peyġamber-i ʿaẓı ̇̄min peyġamberlikleri mütefekkun-ʿaleyhtir. 

Peyġamberān-ı ẕı ̇̄ -şān ḥażerātı küfüt, yalan ve sāʾir menhiyyat ve 

fahşiyatdanmünezzeh ve muṭahhardır. Böyle fenālıḳlar hı ̇̄ çbir vecihle, hı ̇̄ çbir ṣūretle 

peyġamberlerden suduru kabil değildir. Peyġamberler kendilerinden nefreti mūcib eŋ 

küçük şeylerden, küçük günāhlardan bile münezzehdir. Meѕelā bir lokma ekmek 

yāḫūd yemek çalmaḳ; birşeyʾi eksik ṭartmaḳ gibi denāet-i aḥvāliŋ peyġamberlerden 
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suduru muhaldir. Peyġamberlik baʿżılarına küçüklüklerinden ve baʿżılarına da yaşları 

kemāle erdikde tevcı ̇̄ h buyrulmuşdur. Peyġamberlik tevcı ̇̄ h buyrulduḳdanṣoŋra bilerek 

ḳaṣden küçük bir günāh işlemekden de o ẕevāt münezzehdir. 

Peyġamberleriŋ ʿaḳlları kāmil, reʾytleri ḳuvvetli olur. Tabʿ-ı selı ̇̄min teneffür edeceği 

āfāt ve emrāż ve Aḫlāḳdansālim; mürüvvete muḫālif olan şeylerden münezzehdirler. 

Peyġamber olaraḳ gönderilmelerinden muntazır fevāʾide muḫālif tamāmen masūn ve 

masumdurlar. 

Bināʾen-ʿaleyh birṭaḳım cühelanıŋ peyġamberlere nisbet etdikleri ḳusurlar bāṭıl ve 

yalandır. 

Baʿżı peyġamberlerin, bā-ḫuṣūṣ Cenāb-ı Eyyüb efendimiziŋ ḫastalıklarını teneffür-i 

tabʿ derecesinde mübālaġalı ṣūretde vuḳūʿ bulan ḥikāyeler de tamāmen yalandır. El-

Hasıl peyġamberler insānlarıŋ eŋ güzı ̇̄ desidir; vücūdca, Aḫlāḳça dostlarınıŋ 

düşmenlarınıŋ ḳabūl, taṣdı ̇̄ ḳ ve iʿtirāfında olacaḳ ṣūretde nefı ̇̄ s ve nezih olaraḳ eŋ 

şerefli ḳabı ̇̄ lenin, eŋ şerefli hanedan ve sülalesinden yaradılmışdir. Kendilerinden 

nefret olunur ve töhmeti mūcib bir ḥāl sudur etmemişdir. Peyġamberlik gelmezden 

evvel ve geldikden ṣoŋra gerek ḳaṣden gerek sehven hı ̇̄ çbir günāh işlememişdir. 

Peyġamberlik geldikden ṣoŋra baʿżı peyġamberlerden [100] rivāyet olunan ufak ufak 

şeyler hasbe’l-beşeriyye nisyan es̠eri olaraḳ, eks̠erı ̇̄ si ḳable’l-biʿset vaki olmuşdur. 

Mūcib-i muʾāḫaẕa değildir. Müddet-i ḥayātları pak olmaḳ şarṭıyla mezāyā-yı nefı ̇̄ se ve 

kemālāt-ı muḳaddese ile mālāmal olduğundan ṭolayı eŋ adi, eŋ ehemmiyetsiz bir iki 

es̠er-i nisyānıŋ muktezā-yı beşeriyet ẓuhūru tābiʿidir. Böyle şeyler ẕikre şāyān değildir. 

Bu maḳūle ehemmiyetsiz şeylerden ṣarf-ı naẓar, nisyāndan mütevellid pek büyük 

cerāim her ferdden ʿafv buyuruluyor. Bir peyġamber ʿaṣrına göre birçoḳ seneler 

yaşıyor cünha, cinayet, kabahat nevʿinden ve maḥall-i ḥikmet ve mürüvvete muḫālif 

eŋ ʿadı ̇̄  bir ḥāl ve ḥareket kendilerinden ẓuhūr etmiyor. Ḥüsn-i enzār-ı enāmı selb 

edeceken ʿadı ̇̄  bir ḳusur görülmüyor. Ubudiyyet ve inḳıyādları bu derece ʿālı ̇̄  olan 

peyġamberāndan baʿżısı müddet-i ʿömrü içerisinde ʿadı ̇̄  birşeyʾi unutacaḳ olursa 

ʿulviyet ve kudisyetine hı ̇̄ çbir żarar gelmeyeceği emr-i celı ̇̄  olmaḳla peyġamberān-ı 

ʿiẓām ḥażerātını emr-i ilāhı ̇̄  vechiyle kemāl-i tazim ve teslı ̇̄m ve ihtiram ile yad ederek 

şerefleriyle mütenasib olmayan sū-i ẓannı müfit eŋ küçük tʿabı ̇̄ rden ṣoŋ derece 

ṣaḳınmalı. 
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Peyġamberler aṣla ʿazl olunmazlar; peyġamberliklerine fāsıla gelmez. Ve 

vefātlarından ṣoŋra bile peyġamberlikleri yine uhdelerinde baḳidir. Bināʾen-ʿaleyh 

Ḥażret-i Süleyman efendimiz ḥażretleriniŋ mührünü bir cinni sirḳat ve 40 gün ḳadar 

serı ̇̄ r-i hümāyūn-ı risālet-penāhı ̇̄ lerinde mücāleset ile icrāʾ-yı ḥükūmet etdiğiŋe ve ḥatta 

“Mühür kimde ise Süleyman odur” mes̠el-i meşhūrunuŋ menşeʾi bu olacağına dāʾir 

devran eden rivāyet ṣırf yalan ve bir peyġambere ve peyġamberliğe ve Cenāb-ı 

Ḥaḳḳ’ıŋ biʿs-i enbiyā ḫuṣūṣundaki ḥikmet ve ʿādet-i ilāhı ̇̄ sine iftiradır. 

Peyġamberleriŋ evveli Ādem ve āḫir ve eşrefi peyġamberimiz Muḥammed el-Muṣṭafā 

ḥażretleridir. Nevʿ-i beşerden gelen peyġamberān-ı ʿiẓām ḥażerātı melek nevʿinden 

olan peyġamberlerden ʿindillāh efḍaldir. Melekleriŋ peyġamberleri: Cebrail, Mikail, 

İsrafil ve Azrail’dir. Bu dört peyġamber, nevʿ-i beşeriŋ sāʾir efradından efḍaldir. 

Müslümān insānlar da sāʾir meleklerden efḍaldir. Melāʾike-i kirām Allah Teʿālā 

ḥażretleriniŋ mükerrem ḳullarıdır. Emr-i ilāhı ̇̄ den ḫārice çıḳmazlar; günāh işlemezler, 

yemezler içmezler. Sāʾir ḥācāt-ı beşeriyye onlar da yoḳdur. Erkek dişi değillerdir. 

İşleri güçleri Allah Teʿālā ḥażretleriniŋ emir buyurduğu işleri yapmaḳ ve bu ṣūretle 

bila-faṣıla ʿibādet ve ṭāʿat etmekdir. 

Evliyā-yı kirāmıŋ kerameti ḥaḳdır. Evliya velı ̇̄ ler demekdir. velı ̇̄ , Allah Teʿālā 

ḥażretlerini ve ṣıfāt-ı ilāhiyyesini beşer için mümkün olduğu ḳadar bile bilen, ʿibādāt 

ve ṭāʿāte devām ve günāhlardan iḥtirāz eden ve nefs ü hevānıŋ sevdiği istediği şeylere 

dalmaḳdanṣaḳınan müslümāndır. 

Keramet, muʿcize gibi ʿādetiŋ hilafında olan şeylerdir. ʿādet dediğimiz şu kainatda 

gördüğümüz, bildiğimiz eşyānın, gördüğümüz, bildiğimiz ḥāl ve ṭābiʿatda 

bulunmasıdır. Bunları bu ṭarzda yaratmayı, bulundurmayı Allah Teʿālā ʿādet 

eylemişdir. 

Allah Teʿālā baʿżı işi, bu ṭarzın dışında çıḳarır. Meѕelā ağaç, ṭaş, insān havada uçar. 

Böyle işler peyġamberde vaki olursa muʿcize, velı ̇̄ de olursa keramet denir. Farḳı 

şöyledir ki, [101] peyġamber peyġamberliğini iddia eder, is̠bāt için “Ben şu işi şöyle 

yapıyorum, böyle yapıyorum; siz yapamazsıŋız” der ve fevḳa’l-ʿāde bir şeyʾ gösterir. 

Bizzarure ḳarşısındakiler onu yapamazlar. İşte oŋa muʿcize denir. velı ̇̄  ise böyle bir 

iddiada bulunmaz. Bir de velı ̇̄ de ẓāhir olan keramet, peyġamberinki gibi muttarıt 

değildir. Baʿżı kere istediği gibi bilā-ihtiyat ẓuhūr eder; baʿżı kerede ḫaberi olmaḳsızın 

sudur eder. Evliyanıŋ baʿżısı velı ̇̄  olduğunu bilir; baʿżısınıŋ ḫaberi bile olmaz. 
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Peyġamberleriŋ muʿcizesi baḳi olduğu gibi evliyanıŋ kerametleri de vefātlarından 

ṣoŋra baḳidir. Bināʾen-ʿaleyh peyġamberle ve evliya vāsıṭasıyla Cenāb-ı 

Ḥaḳḳ’danistidā ve istimdad cāʾizdir. 

Evliya-i kirāmıŋ kerametine dāʾir bir iki misal getirdikden ṣoŋra keramet ẓan 

olunabilecek baʿżı umūr-ı ġarı ̇̄ beye dāʾir ı ̇̄ żāḥat verelim. Keramet ḥaḳdır; yaʿnı ̇̄  

evliyadan sudur eder. Çünkü Kitābu’llāh ve eḥādı ̇̄ s̠-i rasūlullāh ve icmā-i ümmet ile 

s̠ābitdir ki rütbe-i refı ̇̄ ʿa-i velāyet kendilerine min-ʿindillah tevcij buyrulan sulehā-i 

müʾminı ̇̄ nden harikulade işler vaki olur. Şurasını da bellemeli ki, bir velı ̇̄ niŋ kerameti 

mensub olduğu peyġamberiniŋ muʿcizesidir. Meѕelā ümmet-i Muḥammed’iŋ 

evliyasındaki keramet, peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ muʿcizesidir. Çünkü o 

velı ̇̄  ancaḳ peyġamberiniŋ sünnetine ḥaḳḳıyla ittibāʿ ederek rütbe-i velayete nāʾil 

olabilir. Peyġamberiniŋ ḥaḳ peyġamber olduğuna alamet olaraḳ ümmetinden evliya 

bir ṣāliḥ kimsede harikulade bir şeyʾ ẓuhūr eder. Bunuŋ için hı ̇̄ çbir velı ̇̄  peyġamber 

mertebesine çıḳamaz. Değil peyġamber mertebesine çıḳmaḳ, ḥatta aṣḥāb-ı kirām 

mertebesine bile çıḳamaz. Bir velı ̇̄ yi bir peyġamberden daha şerefli iʿtiḳād eden kafir 

olur diye ʿulemā-i kirām taṣrı ̇̄ ḥ ediyorlar. Benaberı ̇̄ n baʿżı cahil dervişleriŋ şeyḫlerini 

peyġamberden, aṣḥābından daha şerefli bilmeleri mazallah pek fāhiş iʿtiḳāddır. 

[XIV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 14 (3 Zilhicce 1326 / 14 

Ḳānūn-ı Evvel 1324): 105-108 

[105] Hasılı keramet, evliya-yı kirāmıŋ havada uçması, ṣu üzerinde yürümesi, ağaç, 

ṭaş gibi cemādātıŋ ve sāʾir ḥayvānātıŋ onlarla ḳonuşması, onlara insān gibi söz 

söylemesi, azıcık bir müddet ẓarfında mesafe-i baı ̇̄ deyi kat etmesi, ihtiyaç vaḳtinde 

yiyecek, içecek, giyecek gibi şeyleriŋ ẓuhūr eylemesi gibi ʿādet hilafında vaki olan 

ḥālātdır. İşte bu nevʿ garip garip ḥālleriŋ evliya-i kirāmda ẓuhūr eylemesi maḥża 

evliyanın, peyġamberine tamāmiyle ittibāʿı sāyesindedir. Meѕelā Ḥażret-i ʿÖmer el-

Fāruḳ efendimiz ḥażretleri Medine-i Münevverede minbderde ḫuṭbe oḳurlarken diyar-

ı Fāris’te kāin-i Nihavend’deki asākir-i İslāmiyye’niŋ dūçār-ı hezimet olacaḳ bir 

maḥalle teveccüh etdiklerini görerek “Yā Sāriye! el-Cebel el-Cebel” ḫuṭbe ortasında 

nida eylemesi ve bundan vāṣıl olaraḳ oŋa tevfı ̇̄ ḳ-i ḥareket ile ʿaskeriŋ hezimetden 

masūn ḳalması. Burada Ḥażret-i ʿÖmer’iŋ birḳaç kerameti bir aradadır ki, aralarında 

bir aylık mesafe bulunan Medine’den Nihavend’deki ʿaskeriyle düşmenıŋ ḥālini 

görmesi ve nidasını, sesini bir aylık yerden Ḥażret-i Sāriye’ye duyurmasıdır. 
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Yine Ḥażret-i ʿÖmer’iŋ Mısır’daki Nil’e ḫiṭāben yazdığı mektūb-i hümāyūnları Nil’e 

bıraḳıldıkda Nil’iŋ irtifa ve iskāya başladığı gibi hep mevsiminde yükselerek ilā-

yevminā hazā eṭrāfını sulaması. 

Ḥażret-i ʿAli efendimiz ḥażretleriniŋ eli kesilen biriniŋ elini bittiştirdiğinde eli 

kesilmemişçesine iyileşmesi. Ḥālid b. Velı ̇̄ d efendimiziŋ herkese żarar verecek 

miḳdārdaki zehri içtiği ḥālde kendisine bir żarar gelmemesi. 

Aṣḥāb-ı kirāmdan Süleyman ve Ebi’d-Derdā ḥażretleriniŋ öŋlerindeki bir yemek 

çanağınıŋ tesbih etmesi ve bu tesbihin de müşārun-ileyhimā ṭarafından duyulması. 

Ḥażret-i Süleyman ʿalā nebiyyinā ve ʿaleyhi’s-selāmıŋ [106] veziri Asaf, göz açıp 

ḳapanıncaya ḳadar bir müddet içinde pek uzaḳ bir maḥālde kāin-i ʿarş Belkis’i nebı ̇̄  

müşārun ileyin yanına getirmesi. 

Ḥażret-i Meryem ʿindinde yiyecek içecek şeyleriŋ ẓuhūr etmesi, ḥatta Ḥażret-i 

Zekeriyya, her zamān Cenāb-ı Meryem yanına vardıkda bir ḫayli erzāḳ görerek 

“Bunları nereden bulursuŋ?” diye suʾāllerine ḳarşı Allah ṭarafından irsāl buyrulduğunu 

beyān buyurmaḳda olduğu nass-ı Ḳurʾān ile s̠ābitdir. Keẕālik Ḥażret-i İsa’yı dünyāya 

getirecekleri ṣırada dayanmış olduḳları ḳuru bir ḫurma ağacını emr-i ilāhı ̇̄  ile 

sallamaları üzerine ḳuru ağaçdannefı ̇̄ s yaş ḫurma dökülmesi. Aṣḥāb-ı Kehf’e bir 

köpeğin söz söylemesi. Ḥabı ̇̄ b-i Acemı ̇̄ ’niŋ teraviye günü, arefeden bir gün evvel 

Basra’da ve arefe günü ise ḥaccāc ile birlikde Arafat’ta bulunması. 

Vesāʾire, vesāʾire, vesāʾire... Daha nice garip garip aḥvāl vardır ki, hı ̇̄ çbirisi ʿalelāde 

ẓuhūr etmek ḳābil değil iken evliyaullahdanẓuhūr eyler. Bunlarıŋ cümlesi nefsü’l-

emirde mümkündür. Ḫuṣūṣiyle ḳudret-i ilāhı ̇̄ ye nisbetle ʿadı ̇̄  ve ehemmiyetsiz 

mümkünlerdendir. Bunlara evliyaya Allah ṭarafından ikrām olaraḳ mensūb olduḳları 

peyġamberleriŋ şerefine verilir. Onuŋ için bir keramet velı ̇̄ ye nisbetle keramet, 

peyġamberine nisbetle muʿcizedir denilir. 

Peyġamberle evliyanıŋ farḳı, bu umūr-ı ḫāriḳada iddiā-yı nübüvvetdir diye geçen 

nüsḫamızda söyledik. Keramet ile sāʾir garip aḥvālin farḳını da vaʿad etdiydik. Bu 

farḳa gelince: Evvel emirde bu mis̠illi umūr-ı ḫāriḳanıŋ envāʿını bilmek lāzımdır. 

Bunlar altı nevʿdir: 

Birincisi muʿcizedir ki, peyġamber peyġamber olduğunu iddia ederek ʿādetā muğayir 

bir şeyʾi gösterir. 
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İkincisi kerāmetdir. Müʾmin, mütedeyyin Allah Teʿālā’yı, ṣıfāt-ı ilāhiyyesini layıkıyla 

bilir. Peyġamberiniŋ sünnetinden inhiraf etmez bir ẕāt-ı kāmilde ẓuhūr eden mugayir-

i ʿādet şeydir. 

Üçüncüsü irhāstır. Enbiyāya peyġamberlik geleceğine yaḳın alamet olaraḳ ẓuhūr eden 

şeydir. 

Dördüncüsü maūnet, iānetdir. velı ̇̄  olmayan baʿżı müslümānlarda bazen ẓuhūr eden 

şeydir. Meѕelā minareden ṭaş üstüne düşen bir adamıŋ hı ̇̄ çbir ṭarafı incinmemesi gibi 

ki Cenāb-ı Ḥaḳḳ ṭarafından ḫuṣūṣi yardım olur. 

Beşincisi istidrācdır. ʿāṣı ̇̄ lerde ve baʿżı kafirlerde ārzūlarına muvāfıḳ ẓuhūr eden 

şeylerdir. Meѕelā Firavun uluhiyet iddiasına bulunan bir kafir olduğu ḥālde naḳl u 

rivāyet olunan birçoḳ garabetiŋ kendinden sudur etmesi ve baʿżı fasıklarıŋ ve 

zalimleriŋ ārzū etdikleri mefāsid ve meẓālimi bilā-hāil ve lā-māniʿ icrada devām ve 

ıṣrār etmeleri ki, muktezā-yı ḥikmet, bu mefāsidi bunlar idame edememek iken 

maẓhar-ı imḥāl ve müsāʿade olaraḳ zirve-i helākdaninzāl ve iskāt olunmaḳ üzere 

münthā-yı mefāsid ve meẓālime ḳadar kesiren ma-isād olunur. 

Baʿżı vüzerā-yı sābıḳanıŋ meẓālimi ile nüfūẕ-ı vākiʿ leriniŋ devāmı istidrāc idi. 

Levāzım-ı isridrācın bir ḳısmını müşāhede eylediler. 

Altıncısı ihanetdir ki, bu maḳūle eşrār ārzūlarınıŋ hilafında olaraḳ aḥvāl-i fevḳa’l-

ʿādeye maẓhar olaraḳ –meѕelā– Müseylimetü’l-kezzāb nām şākı ̇̄  peyġamberlik 

iddiasında bulunduğu ṣırada bir kuyunuŋ acı olan suyunuŋ ṭatlı olması için himmeti 

ṭaleb ve teklif olunduḳta kuyuya nefes eylemesi üzerine suyuŋ tuzlu ve acı olması. 

Keẕālik gözü ağrıyan bir adamıŋ gözünü iyi [107] etmek için oḳuduğu ṣırada adamıŋ 

gözünüŋ kör olması gibi ki istediğiŋin hilafına ẓuhūr ediyor. 

Baʿżı ʿ ulemā-i fiḫām, yedinci olaraḳ ibtilā, sekizinci iṣābet-i ʿ aynı̇̇̄  ʿ ilāve buyuruyorlar. 

İbtilā ki, hudangerde bir afete giriftār olup esbāb-ı ḫalāṣa tevessül olunsa da, teʾs̠ı ̇̄ ri 

görülmemekdir. Esbābın müsebbebātından harikulāde ʿaddediyorlar demek olacaḳdır. 

İsābet-i ʿayn ki inşaallah baḥs̠i gelecekdir. Sebeb olan ʿaynın (gözün) ṣūret-i teʾs̠ı ̇̄ ri 

garip olmasından tevellüd etmiş olsa gerektir ve illā sebeb-i ʿayndır her ne ise umūr-ı 

harikulade şu altı nevʿe münḳasımdir. 

Bu umūr-ı harikulade esbāb ve vesaitden mücerret bulunan aḥvāldir. Yaʿnı ̇̄  sebeb-i 

ẓāhiresi olmaḳsızın es̠er ve müsebbeb mevcūd olursa, o es̠er ve müsebbeb ḫilāf-ı ʿādet 
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olur. Muʿcize, keramet ilā-āḫiriha aḳsāma ayrılır. Sebeb mevcūd olduḳdanṣoŋra 

müsebbebin ẓuhūru –adetullah iḳtiżāsı– tābiʿidir. 

Cenāb-ı ʿÖmer efendimiz Medine’den Nihavend’i gördü, emire seslendi; o da duydu. 

Görmek, duymaḳ birer es̠erdir; sebebsiz ẓuhūr eylemişdir. Orada telgraf, telefon hat 

ve cihazı yoḳ, elde dürbün vesāʾire yoḳ olsa da, görülmek ḳābil değil. Bu es̠erleri 

Allah, ḥażret-i ʿÖmer efendimize keremen ve peyġamberi peyġamberimiz efendimiz 

ḥürmetine ve müşārun-ileyhin sünen-i seniyye-i peyġamberı ̇̄ ye kemāl-i temessükü 

üzerine iḥsān ve ʿināyet buyurmuşlardır. Diğer kerametler de böyle. Bi’l-ʿaks 

Müseylime’niŋ oḳumasıyla gözün kör ve oḳuması ya tükürmesi ile suyuŋ tuzlu olması, 

birer es̠erdir. Ancaḳ meydānda münāsib bir sebeb yoḳ. İyi olmaḳ niyetiyle oḳumasıyla 

ʿādeten körlük gelmez. Tükürmek ya oḳumaḳ ile ʿādeten bir kuyunuŋ suyu tuzlu 

olmaz. ʿādetiŋ hilafında olaraḳ bu ḥāller ẓuhūr eder ki, bu da maḥża o şerı ̇̄ ri beyne’n-

nās rüsva etmek ve yalancı ve münafık olduğunu ḫalḳa ḳabūl ve taṣdı ̇̄ ḳ etdirmek 

içindir. Diğerleriniŋ tafṣı ̇̄ li de ı ̇̄ żāḥ ve tefsı ̇̄ rlerinden aŋlaşılır. 

Şu muḳaddemāt aŋlaşıldıkdanṣoŋra maʿlūmātımızı meşhudātımıza taṭbı ̇̄ ḳ etmeliyiz ki 

ḥaḳ ile bāṭıl, sakı ̇̄m ile müstakı ̇̄m beynini tefrik edelim. Ehlü’s-sünnet iʿtiḳādı üzere 

bulunalım. 

Keramet müslümānda görülür; amma her müslümānda değil. Tarifinden de bilindiği 

üzere müslümānlarıŋ ḥaḳḳıyla müslümān olanlarında, fısḳ ve fücuruŋ eŋ küçüğünden 

bile ṣaḳınmaya muvaffaḳ olanlarında görülür. İşte kerametiŋ mikyası budur. Bir kimse 

eŋ küçük sünnete bile temessük ediyor. eŋ küçük kerāhet-i tenzihiyyeden bile ṣaḳınmış 

bulunur mu? O adamdan ẓuhūr edecek aḥvāl-i fevḳa’l-ʿādeye keramet denilebilir. 

Faḳaṭ böyle bir adamıŋ bu derece salabet-i dı ̇̄ niyye ṣāḥibi olduğunu herkes aŋlayamaz. 

Belki ʿulemā-i şerı ̇̄ ʿat aŋlar. Çünkü şerı ̇̄ ʿatı bilen onlardır, şerı ̇̄ ʿata ṣarılanları bi’ṭ-ṭabʿ 

onlar bilebilir. Binaenʿaleyh aḥvāli muḫālif-i şerı ̇̄ ʿat olan bir adam için “felan efendi 

velı ̇̄ dir; filan kerameti gösterdi”  demek cāʾiz değilidir. Kütüb-i dı ̇̄ niyyemizde baḥs̠ 

olunan birṭaḳım evliyaullah ʿulemā-i dı ̇̄ n ṭarafından muṣaddaḳ olanlardır. 

Allah Teʿālā, Peyġamber efendimiz ḥażretleriniŋ bildirdikleri evliyayı evliya ṭanımaḳ 

farżdır. Onlardan başḳa evliya ʿulemā-i dı ̇̄ n ṭarafından taṣdı ̇̄ ḳ buyurulanlardır. Onlara 

da inanılır. ʿulemāʾdan başḳasınıŋ naḳl ü rivāyet eyledikleri evliyayı ve kerametlerini 

ʿulemā-i dı ̇̄ ne havale etmeli hemān taṣdı ̇̄ ḳ veya red etmemelidir. Ṣoŋradan ʿulemāʾnıŋ 

dediği gibi [108] demelidir. Baʿżı ḥüsn-i ẓann olunur ẕevāt ve meşāyih vardır ki 
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ʿulemāʾ ṭarafından da ḥüsn-i ẓann olunmaḳa iken baʿżı avam, bu meşāyihe muḥabbet 

iẓhārı sevdasıyla keramet diye öyle uygunsuz ḥāller isnad ederler ki o ẕevāt ve 

meşāyihin ḳadrini bütün bütün tenkı ̇̄ s ve maḥv ederler. Hı ̇̄ ç şübhe yoḳ ki, isnād-ı vākiʿ  

cehele-i avamdan an-cehāletiŋ ve ḍalāletiŋ iftiradır. Ve baʿżı fısḳı ẓāhir kimselere öyle 

kerametler nisbet ederler ki, kerametiŋ değil böyle fāsıḳdan, ufak bir kerāheti işleyen, 

ufak bir sünneti terk edenden bile ẓuhūru imkānsızdır. Min-ʿindillah iḥsān buyrulan 

bir mertebe ve meziyeti ancaḳ Allah Teʿālā’nıŋ aḥkāmını bilen ʿulemā-i şerı ̇̄ ʿat 

bilebileceğinden ʿulemāʾnıŋ tedḳı ̇̄ ḳ ve taṣdı ̇̄ ḳ etmediği kimseye ne velı ̇̄  demeli ne de 

ḥāline keramet diye ḥüküm etmeli. 

[XV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 15 (11 Zilhicce 1326 / 

21 Ḳānūn-ı Evvel 1324): 113-116 

[113] Baʿżı kimseleriŋ cam, ateş yedikleri; ḥatta yanar fırına girdikleri ḥālde azıcık 

bile yanmadıḳları ve vücūdlarına şiş, bıçak soktukları ḥālde yara bile ḳalmadığı, 

yılanla oynadıkları ve sāʾir acı ̇̄ b acı ̇̄ b şeyleri görülmektedir. Bunlar keramet değildir. 

Keramet olsa bile, bu yapanlarıŋ kerameti değildir. Bināʾen-ʿaleyh böyle kimseler bu 

işlerden ṭolayı bir şeref-i maḫṣūṣ ṣāḥibi ʿaddolunamazlar. Bunlar keramet değil 

diyoruz; Zı ̇̄ rā kerametiŋ şarṭını belledik: Ḥaḳḳıyla müteşerri olmaḳdır. Bunlar 

müteşerri olmadıḳdanbaşḳa kerametiŋ bi’l-iḫtiyār ehl-i kerametiŋ ġayrısına iẓhārı 

şerʿan cāʾiz olmadığından ve ḫilāf-ı meşrūʿ bir ḥālde bulunanlar velı ̇̄  olmayacağından 

bi’z-zarure yaptıkları keramet değildir. 

Keramet kendileriniŋ değildir diyoruz. 

Kendileriniŋ olmayınca başḳasınıŋ olur. Başḳasınıŋ olunca bunlara niseb veya 

intisābla irsen gelmiş olacaḳ. Bu ise ṣaḥiḥ değildir. İrsen keramet ḳalmaz. Çünkü 

velayet, ṣıfāt-ı müktesebedendir; baʿżılarında vehbı ̇̄  de olur; hasebı ̇̄ , neṣebı ̇̄  değil. 

Keramet ise lāzım-ı manṣıb-ı velāyetdir. Velayet haseben ve neṣeben mevrūs 

olmayınca lāzımı olan keramet de, bi’ż-żarūre mevrūs olmaz. Yalŋız kerametiŋ 

irsiyeti, farż-ı muhal [114] olaraḳ teslı ̇̄m olunsa İmāmü’l-mürselı ̇̄ n sallallāhı ʿ aleyhi ve 

sellem efendimiz ḥażretlerine bi’l-ʿumūm müʾminı ̇̄ n ı ̇̄mān ve icabet etmiş olmaḳ 

ḥasebiyle mevcūd olan şiddet-i intisāba bināne efrād-ı müʾminı ̇̄ niŋ her birinde 

peyġamberimiziŋ azıcık umūr-ı ḫāriḳası mevrūs ve ẓāhir olmaḳ lāzım gelir. Müʾmin 

de mütesāviyen hārikāt-ı peyġamberı ̇̄  ẓuhūr etmezse kerametiŋ hasebe’l-intisāb ẓuhūr 

etmeyeceği evla bi’t-ṭarı ̇̄ ḳ olur. Öyle olunca bu ḥālleriŋ başḳa bir sebeb-i ḥaḳikisi 
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olmaḳ behemehal lāzımdır. Sebeb-i ḥaḳikisi ya māddı ̇̄  olacaḳ ya maʿnevı ̇̄ . Māddı ̇̄  

değildir; çünkü māddı ̇̄  olsa ṭabāyi-i maḫṣūṣanıŋ zavali lāzımdır; yaʿnı ̇̄  ateş ateşlikden, 

demir kesmekden çıḳmalı. Ḥālbuki ateşin ateşliği mevcūd herşeyʾi yaḳıyor; demir 

herşeyʾi kesiyor, bāḫuṣūṣ yapanıŋ vücūduna giriyor, ama o adam teʾs̠ı ̇̄ ri olmuyor. Şu 

ḥālde sebeb-i ḥaḳikı ̇̄ niŋ māʿnevı ̇̄   olması lāzım gelir. İşte sebeb-i maʿnevı ̇̄  de havāstır; 

ya bir āyet-i kerı ̇̄me ya bir vird-i maḫṣūṣ ve ʿaẓı ̇̄met ile meşġūl olan bir adam bu gibi 

mevāddın teʾs̠ı ̇̄ r ve eleminden masūn ḳalır. Faḳaṭ ʿaynı āyet-i kerı ̇̄me ve ʿaynı virdi 

izinsiz oḳuyan herkes bunları yapamaz. Mes̠elā Aḥmed er-Rıfāı ̇̄  ḥażretleri ve sāʾire 

gibi maẓanne-i kirāmdan olan ẕevāt o āyet-i kerime ya da virdi oḳumaḳla kerameten 

min ʿindillāh bir ḫaṣṣa-i ḫāriḳaya maẓhar olur. O āyet-i kerime veya virde andan ya da 

izinlisinden izinli olmaḳ şarṭıyla her kim devām ederse o aḥvāl-i ḫāriḳayı gösterebilir. 

Onuŋ için keramet olsa da esāsen başḳa bir ẕātın olur. Gördüklerimiz ise yapanlarıŋ 

kerameti değil, havās teʾs̠ı ̇̄ ridir. Maʿahaza ẕevāt-ı müşārun-ileyhimin ās̠ār-ı ḫayriyye 

ve hidemāt bir güzı ̇̄ de-i dı ̇̄ niyyesini sūʾ-i istiʿmālden ʿ ibāret olan bu gibi şeyler beyne’l-

İslām bādı ̇̄ -i ḍalālı, aḥvāl-i esefi iştimāldir. Vaḳtiyle memālik-i Os̠maniyye’de bu 

maḳūle aḥvāl sokʿaḳlarda hüner yollu teşhir edilirmiş; āḫiran baʿżı veḳāyiʿ üzerine 

menʿ olunmuş. Mısır’da daha acı ̇̄ b bir ḥālde yapılırmış; beş altı ḳısım ḫalḳ toplanır, bir 

ḳısmı ateş yer, bir ḳısmı şiş ṣaplar, bir ḳısmı yılan sallar, bir ḳısmı çıplaḳ omuzlarına 

koyduḳları keskin ḳılıçlar üzerine basa basa birisi dolaşır, bir ḳısmı da sırtaları çıplaḳ 

olaraḳ yere yatar üzerlerinden atla birisi çiğner geçer. Naṣıl ki işgal-i ʿaskerı ̇̄  altına 

alınır, andan ṣoŋra komiserle bi’l-ittifāḳ menʿ olunur. Bunlara keramet demek 

kerametiŋ baḫşāyiş-i ilāhı ̇̄ sine pek büyük ihanetdir. 

Havāss mesʾelesine gelince, gerek āyāt-ı kerı ̇̄meniŋ gerek ās̠ār u evrād-ı ḫuṣūṣiyyeniŋ 

teʾs̠ı ̇̄ rāt-ı maḫṣūṣası inkār olunmaz derecede ʿādetā bedı ̇̄ hiyyat ṣırasındadır. 

Oḳumaḳ ile bir teʾs̠ı ̇̄ r-i māddı ̇̄  ve ẓāhirı ̇̄  görülmek garip denilecek ḳadar mesṭūru’s-sır 

ve’l-ḥikmedir. 

Āyāt-ı celı ̇̄ le ve eẕkār-ı sāʾire-i ḫuṣūṣiyye ile teʾs̠ı ̇̄ rāt-ı maḫṣūṣa ḫuṣūṣu şerʿan daḫi 

s̠ābitdir ki, lisān-ı aḳdes-i şerı ̇̄ ʿatda rukye tʿabı ̇̄ riyle mustalahdır. Kütüb-i tefāsı ̇̄ r ve 

eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fede ṣırası geldikçe baʿżı āyāt-ı muḳaddese ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ feniŋ hasiyet-i 

maḫṣūṣası beyān olunduğu gib İmām-ı Ġazzālı ̇̄  ve sāʾir eʿāẓim-ı ʿulemā ḥażerātınıŋ 

mustakil risāleleri daḫi vardır. Ḥatta Aḥmed el-Būnı ̇̄  merḥūmuŋ teʾlı ̇̄ f buyurduğu 

Şemsü’l-maarif’iŋ Suğra’sı bütün bu gibi havassla mālı ̇̄  olduğu gibi ağrabü’l-ġarāʾib 

denecek ḳadar havass-ı acı ̇̄ beyi mūcib ās̠ārı ḥāvı ̇̄ dir. 
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Eṭıbbā, havassın teʾs̠ı ̇̄ rine iʿtiḳādıŋ teʾs̠ı̇̇̄ ri diyor. Mecmu-ı maʿlūmāt ve müṭālaʿat-ı 

māddiyata münḥaṣır olmasından ṭolayı sırrına muṭṭaliʿ olamadıḳlarından bu keyfiyatı 

böyle tevcih ile mütesellı ̇̄  olmaḳ isterlerse de bu ṣaḥiḥ değildir. Çünkü [115] iʿtiḳād, 

bir ḥükm-i taṣdı ̇̄ ḳı ̇̄ yi taṣdı ̇̄ ḳ ve izandan ʿibāretdir. Yaʿnı ̇̄  bir şeyʾ bir şeyʾ ile muttaṣıfdır 

demek ve öyle olduğuna inanıp ḳabūl etmekdir. 

Meѕelā şu gördüğümüz dünyānıŋ ṣoŋrada yaratıldığına inanmaḳ ve dünyāyı böyle 

ṭanımaḳ iʿtiḳāddır. Şu ḥālde iʿtiḳād ʿilm-i cāzimden ʿibāretdir. ʿİlim ise maʿlūma 

tābiʿdir. Bu ḳıyās netı ̇̄ cesinde iʿtiḳād maʿlūma tābiʿ olup, Yoḳsa maʿlūm ʿilme 

tābiʿolmayacağından ās̠ār-ı meşhūde-i acı ̇̄ be, ʿilim ve iʿtiḳādıŋ netı ̇̄ cesi olmayıp belki 

iʿtiḳād, havassın ve bunlarıŋ teʾs̠ı ̇̄ r-i acı ̇̄ b iḥdās̠ etmekde olduğunu tedḳı ̇̄ ḳ ve is̠bāt 

bābındaki berāhı ̇̄ niŋ netı ̇̄ cesi bulunmaḳ lāzım gelir. Hasılı iʿtiḳād müʾes̠s̠ir değil, belki 

mütessir-i tābiʿı ̇̄ dir. ṣırası geldikçe rukye, ẓann ve tevekkül bahislerinde inşāaʾllāh biraz 

daha maʿlūmāt verilir. 

Avruplalılarıŋ manyatizma dedikleri bir hokkabazlıkları vardır. Ṣūret-i icrası hemān 

herkesçe maʿlūm gibidir. Meѕelā bu ṣıfat ṣāḥibi ḳarşısındakine elleriyle ve 

yumruklarıyla işaret etmesi veya gözlerini dikerek sıkı sıkı baḳması üzerine 

ḳarşısındaki derḥāl düşer, bayılır. Daha tuhafı bu ki: Bu bayılana her ne ṣorarlarsa 

verir. Pek eski ve bir iki biŋ senelik veḳāyiʿ-i tarihiyyeden bile ḫaber verdiği olur. 

Maʿamafih ayıldığı vaḳit cevāb verdiği şeyler tekrār ṣorulsa cevāb veremez. Çoḳları, 

ḫuṣūṣiyle aḥvāl-i bedeniyye ve ruhiyye ile mütevaggil eṭıbba bunuŋ sırrını 

bilemedikleri için sırr u ḥaḳiḳati henüz mütekeşşif olmayan ve faḳaṭ icabında beş altı 

kişiniŋ ẕātlarına maḫṣūṣ olan maʿrifet telaḳḳı ̇̄  ederler. Ḥālbuki erbabı ʿindinde eŋ ʿadı ̇̄  

ve ġayr-ı muʿteber bir melekedir. Erbabı bunu saraʿu’s-ṣaḥı̇̇̄ḥ ile yad ederleri ki, 

ḥaḳiḳati bir cinnı ̇̄ yi teshı ̇̄ rden ʿibāretdir. Gerek İslām gerekse İslām’ıŋ ġayrı bir ādem 

riyāżet vāsıṭasıyla kendine müsehhir ḳıldığı bir cinni ḳarşısındakiniŋ vücūduna işaretle 

ve sāʾir daʾvet ile idḫāl eder, o da bayılır; o ādemin hemān bi’l-ʿumūm ḥissiyātı cinnin 

taḥt-ı tasarrufunda ḳalır. Onuŋ lisanıyla o söz söyler. Cinnler ḥayāt-ı medı ̇̄ d ṣāḥibi 

olduḳlarından ṣorulan veḳāyiʿ-i ḳadı ̇̄me-i tarihiyyeyi o cin ya bi’ẕ-ẕāt veya refı ̇̄ ḳası 

mevcūdesinde serian bi’l-istihbar ihbār eder. İhbārātıŋ ṣıdḳ ve kiẕbine gelince: Cinn-i 

musahhirin meẕheb ve meşrebine tābiʿdir. İzhār-ı ṣanʿat sevdasında bulunanlara, 

müsehhir olanlarıŋ ihbarātına ḳaṭʿiyyen emniyet edilmez. Emniyet edilecek gibileri 

esāsen böylelerine müsehhir ve ḫādim olmaz. Hele bir ḥaḳiḳatin taʿyı ̇̄ ni ḫuṣūṣunda, 

meѕelā bir mücrimin taʿyı ̇̄ n-i mahiyet-i cirmi ḫuṣūṣundaki sözlerine aṣla inanılmaz ve 
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ʿamel olunmaz. Çünkü şerı ̇̄ ʿat-ı muṭahhara, veḳāyiʿde ʿilm-i yaḳı ̇̄ nı ̇̄  vermek için 

şehadetve niṣāb-ı şehādet ve tezkiye-i şühūd vażʿ buyurmuşdur. Saraʿu’s-ṣaḥı ̇̄ ḥte 

bunlarıŋ hı ̇̄ çbiris mevcūd değildir. Bināʾen-ʿaleyh bunuŋla hı ̇̄ çbir mücrim tecrim 

edilmez. 

Bu baḥs̠is ortaya atmaḳdanmaḳṣadım, iki şeydir: Biri manyatizmanıŋ ne olduğu çoḳ 

kişilerce meçhul olduğundan faillerine meziyet-i maḫṣūṣa ve bizde bulunmadığından 

ṭolayı bu cihetden noḳṣān isnat ediliyor. 

Esāsen pek tehlikeli olan bu ṣanʿat, bir şeref değildir. Esāsı da yine Müslümānlardan 

çıḳmadır. Saralı kimseleriŋ ḫalāṣı çāresinde bulunmaḳ üzere bu gibi maarif Fas 

diyarında ve Şam-ı şerı ̇̄ fde tedris olunmaḳtadır. Bu bābda kamil olan ẕevāt, hünerlerini 

benı ̇̄ -nevʿiniŋ ʿāfiyetinde [116] istiḫdām ederler. Faḳaṭ ı ̇̄ kā-yı ṣanʿat riyāzet-i şedı ̇̄ deye 

muḥtāc olduğundan ve esāsen tehlikeli bulunduğundan maʿlūmātını mektūm ṭutarlar. 

Hele ḫalḳa iẓhār-ı ṣanʿat ve siḥriyyet etmeye tenezzül etmezler. 

İkincisi ise manyatizmanıŋ iẓhār-ı ḥaḳḳa, taʿyı ̇̄ n-i ḥaḳiḳate medar olacaḳ bir ḳuvve-i 

hamiyyeti ḥāvı ̇̄  olmadığını beyāndı. Bu da tafṣı ̇̄ lāt-ı vakıamızdan aŋlaşılmıştır. 

 

 

[XVI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 16 (19 Zilhicce 1326 / 

30 Ḳānūn-ı Evvel 1324): 121-123 

[121] Hasılı muʿcize ve keramet, lisān-ı ḥaḳiḳat-i beyān-ı şerı ̇̄ ʿatda öyle bir harikulade 

şeylere ıṭlāḳ olunur ki, o şeyleriŋ meydāna gelmesinde fen ve sāʾir esbāb ḥulūl etmeye. 

Fen vāsıṭasıyla ẓuhūra gelen şeylere harikulade denmez. Ḥatta harikulade terkibiniŋ 

maʿnāsı mülāḥaẓa eyledikde aŋlaşılacağı üzere muʿcize ve keramet ems̠āli şeyler, 

ʿādet hark eden şeyler olup, ʿādet ise geçenki nüsḫamızda beyān eylediğimiz veçhile 

müsebbebātıŋ esbab vāsıṭasıyla ẓuhūrunda mustalah olduğundan ve bi-tʿabı ̇̄ r-i evzah 

herhangi bir şeyʾiŋ vücūd bulmasında min ʿindillah muʿayyen olan esbāb tehyie ve 

tekemmül etdiği mevālı ̇̄  de ġayr-ı mevcūd olduğu ṣūretde o şeyʾiŋ vücūda gelmesi 

ʿādet-i ilāhiyye muktezası emr-i zaruri olmaḳla, bu yolda esbāb tavassutuyla eşyānıŋ 

vücūd bulmasına ʿādet ıṭlāḳ olunmaḳtadır. Maḫṣūṣ ve ġayr-ı maḫṣūṣ mücerred olaraḳ 

vücūda gelmeye fevḳa’l-ʿāde, ḫāriḳu’l-ʿāde denilmekde olduğundan baʿżı kimselerce 

esbābı meçhul olmaḳdanṭolayı şāyān-ı istiʿcāb ve istiğrāb bulunan şeylere, meѕelā, 

fotoğraf, sinematograf, elektirik gibi keşfiyāt-ı cedı ̇̄ deye ḫāriḳu’l-ʿāde ıṭlāḳı ṣaḥiḥ 
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olmaz. Çünkü s̠ānı ̇̄ ʿ teʿālā ve teḳaddes ḥażretleri bu maḳūle eşyānıŋ terekküb etdiği 

eczāyı ḫalḳ buyurduğu vaḳit, onlarıŋ yekdiğerine teʾs̠ı ̇̄ rini vey aşey-i āḫirden teessür-i 

tābiʿı ̇̄ ni de ḫalḳ buyurmuş ve ancaḳ keşfi veya taṭbı ̇̄ ḳi bu zamāna ḳadar teahhur 

eylemişdir. Bināʾen-ʿaleyh bunlar ḫāriḳu’l-ʿāde değil, belki muvāfıḳ-ı ʿādetdir. 

Yuḳarıda da söylediğimiz vechile hı ̇̄ çbir velı ̇̄ , peyġamber derecesine çıḳamaz ve 

manṣıb-ı ʿālı ̇̄ -i velāyetde ne ḳadar teraḳḳı ̇̄  ederse etsin hı ̇̄ çbir velı ̇̄  de teklı ̇̄ fāt-ı ilāhiyye 

sākıt olmaz. Herşeyʾi kendilerine mübah ẓan ve iʿtiḳād eden baʿżı kimseler vardır ki 

“Bir insān Cenāb-ı Perverdigār’a ṣoŋ derece muḥabbet edebilirse emr u nehy-i ilāhı ̇̄  

andan sākıt olur” diye vehm ederler. Ve onlardan baʿżısı da, [122] “ʿibādet, 

Cenābullāh’ı tefekkürden ʿibāret olup ʿibādāt-ı ẓāhira ile mükellef olmadıḳlarını” 

tahayyül ederler. Şu her iki iʿtiḳād, küfürdür. Bu iʿtiḳād ṣāḥibi de kāfirdir. Hı ̇̄ çbir ferd 

yoḳdur ki, teklı ̇̄ fāt-ı ṣamedāniyye kendisinden sākıt olsun, peyġamberler bile mükellef 

idi. 

Yine nüsḫa-i sābıḳada ẕikretdik ki, nāssın efḍali peyġamberāndır. Şimdi sāʾir nās 

arasındaki efḍalleri taʿdād edeceğiz. İnsānlarıŋ birbirleri üzerine inde’l-hay’da şerefli 

olması māl ve neṣeb cihetiyle değil, belki ittiḳā cihetiyledir. Bi’ṭ-ṭabʿ  evliyā-i ʿiẓām 

ḥażerātı mütakki olduḳlarından āhād-ı nāsdanḫayırlıdırlar. Evliya içersinde eŋ ḫayırlı 

ve eŋ şerefli ve ititkā ve s̠evābı eŋ ziyāde olan Ṣadı ̇̄ ḳ-i Aʿẓam Cenāb-ı Ebū Bekir 

raḍıyallāhu ʿanh efendimiz ḥażretleridir. İkinci derecede ʿÖmer el-Fāruḳ raḍıyallāhu 

ʿanh efendimiz ḥażretleridir. Üçüncü derecede Os̠man Zu’n-nūreyn raḍıyallāhu ʿanh 

efendimiz ḥażretlerdir. Dördüncü derecede ʿAli el-Mürteẕā kerramallāhu vechehu ve 

raḍıyallāhu ʿanh efendimiz ḥażretlerdir. 

Çeharyār-ı müşārun-ileyhim ḥażerātınıŋ hilafetleri de bu tertı ̇̄ b üzere vuḳūʿ bulmuşdur. 

Müşārun-ileyhim ḥażerātından ṣoŋra eşref ve efḍal nās, sāʾir aṣḥāb-ı kirām rıdvanullah 

ʿaleyhim ecmain ḥażerātıdır. Ama aṣḥāb-ı kirām arasındaki efḍaliyete gelince: 

Çeheryār-ı güzı ̇̄ nden ṣoŋra aşere-i mübeşşere, onlardan ṣoŋra ehl-i Bedir, ṣoŋra ehl-i 

Uḥud, ṣoŋra ehl-i biatü’l-Rıḍvān, ṣoŋra ehl-i aḳabeteyntdir. 

ʿumūm aṣḥāb-ı kirāmı ancaḳ ḫayr ile yād etmek ve ḥaḳlarında muḫālif-i ihtiram ve 

tazim bir sözü söylememek ve ḫāṭıra getirmemek ehl-i İslām’a vācibdir. 

Aṣḥāb-ı kirāmdan baʿżı ẕevāt ḥaḳḳında baʿżı kimseleriŋ muḫālif-i ādāb-ı İslāmiyet söz 

söylemeleri dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i Muḥammedı ̇̄ ’ye cehaletlerinden ve aṣḥāb-ı kirāmıŋ inde’l-

ḫüdāda ve nezd-i Cenāb-ı peyġamberı ̇̄ deki şereflerini bilememekden ve daha açıḳ 
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tʿabı ̇̄ rle ehlü’s-sünnet aḫlāḳıyla aḫlāḳlaşmadıḳlarından, bir de hamāḳatlerinden ileri 

gelmektedir. Ve illā biraz ʿaḳlı başında, biraz da munsif olan ve azıcık ʿilm-i dı ̇̄ nden 

behremend bulunan bir müslümān taṣavvur olunmaz ki, Allah ve Rasūlullāh ʿindinde 

bi-lā-tefrik ġāyet maḳbūl ve ḳıymetli olduḳları eḥādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ le-i cenāb-ı peyġamberı ̇̄  ile 

s̠ābit olan aṣḥāb-ı kirāma ḳarşı ḥiss-i tazimden başḳa bir ḥisse ve lisān-ı tevkı ̇̄ rden 

başḳa bir lisaŋa mālik olsun. 

Aṣḥāb-ı kirāmdan baʿżı ẕevātı Ḥażret-i Peyġamber ʿaleyhi’ṣ-ṣalāt ve’s-selām 

efendimiz cennet ile tebşı ̇̄ r buyurmuşlardır. Onlar da aşere-i mübeşerre ile Ḥażret-i 

Fātıma ve Ḥasāneyn-i aḥseneyn ve esmā-i mübārekesi kütüb-i mutavvelātda muḥarrer 

aṣḥāb-ı kirāmdır. 

Aşere-i mübeşşere, ḫulefā-i erbaa, Talha, Zübeyr, Saʿd, Saı ̇̄ d, Ebū Ubeyde b. Cerrāh, 

ʿabdurraḥman b. Avf raḍıyallahu ʿanhümdür. 

Tebşı ̇̄ r-i Ḥażret-i beşı ̇̄ r ʿaleyhi’s-selāma maẓhar olan ẕevāt-ı muḳaddeseniŋ isimlerini 

taṣrı ̇̄ ḥ ederek cennetlik olduḳlarına şehadet ederiz. Māʿadā hı ̇̄ çbir müslümānıŋ ismini 

taʿyı ̇̄ n ve taṣrı ̇̄ ḥ ederek cennetlik olduğuna şehadet edemeyiz. Nitekim Kitābullah’ta ve 

eḥādı ̇̄ s̠-i Rasūlullah’ta cehennemlik olduğu musarrah olan eşḫāṣdanbaşḳa bir kāfirin 

ismini [123] taʿyı ̇̄ n ve taṣrı ̇̄ ḥ ederek cehennemlik olduğuna ḥükm ü şehādet edemeyiz. 

Aṣḥāb-ı kirāmdan ṣoŋra eŋ şerefli ve efḍal tābiʿı ̇̄ n ve ṣoŋra tebüttābiʿı ̇̄ ndir. 

[XVII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 17 (26 Zilhicce 1326 / 6 

Ḳānūn-ı s̠ānı ̇̄  1324): 129-132 

[129] Müslümānlara behemahal bir imām lāzımdır. İmām kāffe-i ümmetiŋ umūr-ı 

dı ̇̄ niyye ve dünyevisinde reʾis olan ẕātdır. Millet-i islāmiyye İmāmsız olamaz. Aḥkām-

ı muṭahhara-i İslāmiyye’den eks̠erı ̇̄ siniŋ ṣıḥḥati ancaḳ İmāmıŋ vücūd ve iznine 

mütevaḳḳıfdır. Bināʾen-ʿaleyh Cenāb-ı Risālet-meʾāb efendimiz ḥażretleri terk-i 

ʿālem-i fānı ̇̄  buyurduḳları zamān aṣḥāb-ı kirām evvelemirde imām taʿyı ̇̄ nine mubaderet 

ve o vaẓı ̇̄ feyi ı ̇̄ fā ve ikmālden ṣoŋra cesed-i pāk- ı hümāyūn-ı cenāb-ı risālet-penāhı ̇̄ niŋ 

defni ḫuṣūṣātına mübaşeret buyurdular. 

İmām, ʿilim ve şevketiyle aḥkām-ı muḳaddese-i şerʿiyyeniŋ tenfizine ve icrasına ḳadir 

ve müslümān olacaḳdır; çünkü kāfirin İslām üzerine velayeti yoḳdur. Ve hür olacaḳdır; 

çünkü köleniŋ hürler üzerine velayeti yoḳdur. Mükellef, yaʿnı ̇̄  ʿāḳil ve bāliġ olacaḳdır. 

İnde’l-ḫāce çocuğuŋ İmāmeti de cāʾizdir. Faḳaṭ çocuḳ tasarrufāt-ı şerʿiyyeye ehil 
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olmadığından emr-i imāmetine bir vezir vekalet eder. Çocuḳ ḥadd-i büluğa vardıkda 

ḥuḳūḳ-ı imāmeti asaleten idāre eyler. Ẓāhir ve Ḳureyşi olacaḳdır. Çünkü imām gizli 

olursa, imāmetden maḳsut olan fevāʾid ḥāṣıl olmaz; ẓāhir olmalı ki, münazaātıŋ ḳaṭʿı ̇̄ , 

hukukuŋ ihkakı, mütegallibeniŋ ḳahrı, dāru’l-islām hudut ve ḳaleleriniŋ sedd ü 

muḥāfaẓası, cüyūş-i müslimı ̇̄ niŋ techizi ve mazlumlara yardım gibi mühimmāt-ı umūr-

ı ʿibādetde lede’l-ḫāce kendine mürācaʿat edilsin. Şiı ̇̄ lerden İmāmiyye ṭāʾifesiniŋ 

“Ortalıḳ fısḳ u fesat içerisinden olduğundan imām korkusundan gizli duruyor. Ne 

zamān ki mevādd-ı şer u fesat ortadan ḳalḳar, ẓulüm ve inat sahipleriniŋ arḳası kesilir, 

o vaḳit, İmām Mehdı ̇̄  kendini meydāna çıḳararaḳ yeryüzünü ʿadālet ve ṣalāḥ ile imar 

ve tezyin eyleyecekdir. Mehdı ̇̄ , Ḥażret-i İsa ve Hızır gibi el-ān ḥayātdadır” demeleri 

iʿtiḳād-ı bāṭıldır. Çünkü İmāmdan muntazır fevāʾid ḥāṣıl olmadıḳdanṣoŋra onuŋ 

yoḳluğuyla gizliği müsāvı ̇̄ dir. Şu ḥālde onlarıŋ [130] iʿtiḳādınca İmām hı ̇̄ ç yoḳ 

demekdir. Dünyā İmāmsız olduğu gibi bütün ehl-i İslām’ıŋ bi’l-vücūh ʿaṣırlarca 

Allah’a ʿāṣı ̇̄  ve meyyiteleriniŋ meyyite-i cahiliyye olması gelir ki, bu bāṭıldır. Çünkü 

İmām naṣb etmek, ʿumūm müslümānlara farżdır. Onuŋ için bu iʿtiḳād da bāṭıldır. 

İmāmetden maḳsut, fevadi ḥāʾiz olan mülūk ve selāṭı ̇̄ niŋ salṭanatı cāʾizdir. onlarıŋ emr-

i nüfūẕuyla edā olunan cemʿ ve aʿyād ve sāʾir aḥkām-ı dı ̇̄ niyye ṣaḥiḥdir. İmāmet, Benı ̇̄ -

Hāşim’e ve ʿAli el-Murteza efendimiz evlādına maḫṣūṣ ve meşrūt değildir. İmāmıŋ 

masum, yaʿnı ̇̄  hı ̇̄ ç günāh işlemez olması, keẕālik ʿilim ve ittiḳā ḫuṣūṣundan zamānınıŋ 

efḍali olması şarṭ değildir. Çünkü vaẓı ̇̄ fesi yed-i emānetinde bulunan ʿibād ve 

bilādullahı ẓulme ve aʿdāya çiğnetmemek ve aḥkām-ı şerʿiyyeyi icra için muktezi 

tedābiri ı ̇̄ fā eylemek, ṣāḥib-i ḥüsn-i siyāset olmaḳdır. Bu vaẓı ̇̄ fe-i ʿ uẓmāyı idrāk ve ihata 

ile beraber kemāl-i fażl u veraʿ her zamān bir imāmda ictimāʿ edemez. Ḫuṣūṣiyle 

ʿiṣmet ki “zenbe ḳādir ve muhtar bir insānda Ḥażret-i Mevlā-yı Müteʿāl’iŋ zenb ḫalḳ 

buyurmaması”dır kaziyyesi, ḥıfẓullah ile kişiniŋ hı ̇̄ çbir günāh işlememesidir. Bu ise 

enbiyādan başḳa kimsede olmaz. Şerʿ-i şerı ̇̄ fde de böyle bir ṣıfat, şarṭ buyrulmamıştır. 

Bunuŋ için ʿ iṣmet ve efḍaliyet imāmetde şarṭ değildir. İmām, pādişāh günāh işlemekle, 

ḫalḳa ẓulm etmekle münāzil olmaz; yaʿnı ̇̄  manṣıb-i imāmet naẓar-ı şerʿde üzerinden 

ḳalḳmaz. Bināʾen-ʿaleyh muvāfık-ı şerʿ-i şerı ̇̄ f olaraḳ verdiği ḳabūl veya icra etmemek 

cāʾiz olmaz. Ama ḫilāf-ı şerʿiat verilen emre iṭāʿat cāʾiz değil ise de, selāṭı ̇̄ n ve 

meʾmūrı ̇̄ n gibi ḳahr u ġalebe ḳādir kimseleriŋ ḫilāf-ı şerʿ-i şerı ̇̄ f emirleri ikrāh 

nevʿinden olup ikrāh ile olan emirlerden hangisine iṭāʿat olunacağı ve hangisine iṭāʿat 

olunmayacağı, fıḳıh ve uṣūl-ı fıḳıh mesāʾilinden olduğundan ve mebāhis-i 

kelāmiyyeden ḫāric bulunduğundan bu bābda fażla ı ̇̄ żāḥāt vermiyoruz. Şu ḳadar ki 
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gerek zalim olan emir gibi gerek dilediğini yapan sāʾir zalim kimse, bir adama 

yugayyir-i ḥaḳ bir kimseyi ḳatl et dese ve ḳatl etmediği ṣūretde onu ḳatl yada cerḥ 

edeceğini de iḫṭār eylese, o emre iṭāʿat cāʾiz olmadığı, kütüb-i şerı ̇̄ ʿatda musarrah 

olduğunu iḫṭār ile iktifā ederiz. 

Zalim bir emı ̇̄ rin ʿazl ü ḥālʿi cāʾiz değildir. Çünkü beyne’n-nas fitne u fesād-ı kebı ̇̄ ri; 

ve kıtal u cidāl ve sefk-i dimāyı; ve intiẓām u ıstırāḥat-ı enāmıŋ selbini mūcibdir. 

Nitekim pek çoḳ kereler müşāhede ve tecrübe edilmişdir. Bunuŋ için selef-i ṣāliḥı ̇̄ n, 

zalim olan emirlerine inḳıyād ve izinleriyle cumʿa ve bayram namāzlarını edā 

eylerlerdi de, ʿazl u ḥālʿ cihetine sıyāneten li-selāmeti’n-nās meyl eylemezlerdi. Ḥatta 

ʿunvān-ı ẓulmü ḥasebiyle ḳıyāmete ḳadar yad olunan Ḥaccāc-ı ẓālim zamānında bir 

ḫayli aṣḥāb-ı güzı ̇̄ n mevcūd ve tābiʿı ̇̄ n-i kirām arasında nice kavāfil-i müctehidı ̇̄ n-i 

mücāhidı ̇̄ n ve ʿ ulemā-i dı ̇̄ n na-maʿdūd iken oŋa isyan eylemeyip enı ̇̄ n iştikālarını ancaḳ 

Cenāb-ı  Ḥakı ̇̄m ve Ḳādir-i Muṭlaḳ’a ʿarż ile biat ve inkiyaddan nükūl eylemediler de, 

eḥādı ̇̄ s̠-i peyġamberı ̇̄  [131] ile müteāmil oldular. Bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f meʾāli şu vecihledir: 

“İmāmlara (pādişāhlara) seb etmeyiŋiz. Belki onlara ṣalāḥ-ı ḥāl ile iyi olmalarıyla duʿā 

ediŋiz. Çünkü onlarıŋ iyiliği siziŋ için de iyilikdir.” 

Şurrāh-ı ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f diyorlar ki: Çünkü dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i Aḥmedı ̇̄ ’niŋ muḥāfaẓası, umūr 

ve muʿāmelāt-ı dı ̇̄ niyyeniŋ intiẓāmı, reayanıŋ selāmet ve saʿādeti, müslümānlarıŋ 

vezaif-i dı ̇̄ niyyeyi ı ̇̄ fāya muvvaffak olabilmeleri İmāmıŋ ṣalāḥıyla olur. Demek ki 

İmām sū-i aḥvāl ṣāḥibi olursa reayanıŋ dı ̇̄ nı ̇̄  dünyevı ̇̄  umūru behemehal muḫtel 

olacaḳdır. Bunuŋ için baʿżı ʿulemāʾ ve suhela-i kirām demişlerdir ki: Eğer bir 

duʿāmızıŋ ḳabūl olunacağını bilsek, o duʿāyı pādişāhın selāmetine ṣarf eyleriz. Çünkü 

onu nefsimize etsek fāʾidesi yalŋız bize ḳalır, ama pādişāha edersek, tekmil-i ibad ve 

bilad müstefit olur.  

*** 

Ḥikmet ve ʿādet-i ilāhiyye iḳtiżāsındandır ki, bir ḳavim bā-ḫuṣūṣ İslām bir ḳavim ʿāsı ̇̄  

olurlarsa ve vezāif-i dı ̇̄ niyyesini ı ̇̄ fā eylememeye başlarlarsa, eks̠erı ̇̄ yā onları zalimlere 

muti ve musahhar ḳılarlar. O zalimler bunlarıŋ māllarını da alır, hepsini ḫavf u 

endişeye düşürür. Bu zalimler kah emı ̇̄ r ve aʿvānı olur kah aralarında türeyecek eşkiya 

yada mütegalibe olur. Bunlar o ḳavmin evladı iken onları envāʿi çeşit ḥaḳarete dūçār 

eder. Murād-ı ilāhi o ḳavmi terbiyedir. Eğer o ḳavim şerı ̇̄ ʿata dönerlerse o belalardan 
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ḳurtulur ve illā o bela değişir, başḳa bela gelir, o gider başḳa gelir. Yā Allah’ı 

ḫāṭıralarına getirirlerde şerı ̇̄ ʿata ṣarılırlar veyāḫūd maḥv u perı ̇̄ şān olurlar. 

Nusūs-ı katia böyle söylüyor; ḥatta “mukteza-yı ʿamelleri olaraḳ baʿżı zalimleri 

baʿżısına musallaṭ eyleriz” maʿnāsında bir āyet-i kerı ̇̄me de vardır. Kütüb-i semaviyye-

i sābıḳanıŋ birisinde de Cenāb-ı Ḥaḳ “Münafıklardan münafıklarla intiḳām alırım 

ṣoŋrada hepsinden intiḳām alırım” buyurmuşdur. 

Ḥālā: Ḥaccāc-ı Ẓālim’e, bu ḳadar nüfūẕa māliksek de, Ḥażret-i ʿÖmer gibi için ʿadālet 

eylemezsin demişler de, “Siz Ebū Zerr gibi mütteḳı ̇̄ , ṣāliḥ kimseler oluŋuz da, ben size 

ʿÖmer gibi ʿadālet etmeye çalışayım” demiş. 

Mesʾele-i meşhūrdur “Dinsizin ḥaḳḳından ı ̇̄mānsız gelir” derler, pek büyük, pek doğru 

bir sözdür. Allah’a ʿāsı ̇̄  olan müslümān ....siniŋ ḥükūmeti –ādetullah iḳtiżāsı– zalim 

oluyor, bu ḥikmeti idrāk etmezler de, kendimiz vezāif-i dı ̇̄ niyyemizi ı ̇̄ fāya 

başlamalıyız. Evlad ve aḳrabāmızı da, bilebildiğimiz ḳadar elimizden geldiği derece 

müslümānlık yoluna çevirmeliyiz. Erbāb-ı ḳalem de menāhı ̇̄ , münkerāt yolunu 

göstermeyip, yaʿnı ̇̄  “Tiyatrolar mekteb-i edebdir” filan demeyip, bi’l-ʿaks “Tiyatrolar 

musahharlıkdir. Müslümānlara yaḳışır şeyler değildir. Bir müslümānıŋ başḳa bir 

ḳıyāfete bürünüp kendini bir fiʿil-i ġayr-ı meşrūʿnuŋ faili göstermek İslāmiyet ṣıfat-ı 

celı ̇̄ lesiyle ġayr-ı mütenasibdir. Ḫuṣūṣiyle ʿirfān-ı ı ̇̄māna eŋ ziyāde muḥtāc olan evlad-

ı vaṭan, münkeratın muḳaddime-i tesdrisāt demek olan tiyatro ve ems̠ālinden ānāt-ı 

şebabını maḥv u israf etmemelidir” denmelidir. 

[132] Keẕālik, vükelā-yı millet olan heyʾet-i mebūsān da aḥkām-ı muḳaddise-i 

dı ̇̄ nimiziŋ menāfiʿ-i dünyevimizi de ve ba-ḫuṣūṣ matmah-ı naẓarları, maḳṣad-ı 

ekberleri olan selāmet ve saʿādet-i millet ve vaṭanı da naṣıl teʾmı ̇̄ n ve tekeffül etdiğiŋi 

teemül ve lede’l-ḫāce bi’t-taḥḳı ̇̄ ḳ teyaḳḳun etmelidirler de baʿżıları orada burada 

konfor insānlar da dı ̇̄ n ʿaleyhinde idāre-i lisan inṣāfsızlığında bulunmamalıdır. 

Maʿlūmdur ki, bunlatı tevkı ̇̄ l ve baʿs̠ eden millet, dı ̇̄ nleri ʿaleyhinde idāre-i kelāma 

vekil etmediler. ʿulemāʾ-i kirām da hasbe’l-vaẓı ̇̄ fe ḫalḳa naṣı ̇̄ ḥat ile mükellefdir. Ve 

meʾmūrı ̇̄ n ve zabitān maʿiyyetindeki meʾmūrlar da bu gūne naṣı ̇̄ ḥatlerde tenbihlerde 

bulunmalıdır. Aḫlāḳ-ı ʿāmmeniŋ ıṣlāḥı böyle böyle olur. Cenāb-ı Ḥaḳḳın isāle 

buyurduğu meṣāʾib de böylelikle ḳalḳar, başḳa türlü ḳābil değildir. 
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[XVIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 18 (4 Muḥarrem 1327 / 

13 Ḳānūn-ı s̠ānı ̇̄  1324): 137-139 

[137] Gerek ābid ve ṣāliḥ ve gerek fasık ve fācirin arḳasında namāz ḳılmaḳ cāʾizdir. 

namāzda İmām olmaḳda ṣalāḥ-ı ḥāl şarṭ değildir. Keẕālik ābid ve fasık kimseleriŋ 

cenaze namāzı da ḳılınır. Gerek seferde gerek hazarda ayağa giyilen mesh üzerine 

mesh cāʾizdir. 

Bir kap içersinde bir miḳdār ṣu ile ḳuru üzüm yāḫūd ḳuru ḫurma konduḳda üzüm 

yāḫūd ḫurmanıŋ leẕẕeti suya çıḳsa, o ṣu sekr (sarhoşluḳ) verecek bir ḥālde olmadığı 

müddetçe içmek cāʾizdir. Ama sekr verecek bir ḥāle gelirse içmek ḥarām olur. 

Vākıan bu mesāʾil, ʿilm-i celı ̇̄ l-i fıḳha ʿāiʾd ise de rāfizı ̇̄ lerle sāʾireniŋ bu mesʾelelerde 

ehlü’s-sünnete muḫālif iʿtiḳādda bulunmaları ḥasebiyle ʿaḳāʾid-i seniyyeye dāʾir 

mebahis ve mesāʾil-i kelāmiyye ṣırasında ẕikr u taṣrı ̇̄ ḥ edilmek eslāf-ı kirāmıŋ sünnet-

i s̠ābitesi olmuşdur. 

Ḥayātda bulunan insānlarıŋ emvāt-ı müslimı ̇̄ n için duʿā ve ṣadaka etmelerinde emvāt-

ı müslimı ̇̄ ne fāʾide vardır. Meѕelā bir insān bir fātiha-i şerı ̇̄ fe veya bir ṣalāt ü selām 

oḳuyup da s̠evābını bir veya müteʿaddı ̇̄ d ve bütün ehl-i ı ̇̄mān ervāḥına hediye etse, o 

s̠evāb onlara min-ʿindillah verilir. Keẕālik namāz ḳılsa, oruç ṭutsa, ḥac ve umre [138] 

ve tavaf eylese, ṣadaka verse de bunlarıŋ s̠evāblarını ervāḥ-ı müʾminı ̇̄ nden istediği 

kimselere veyāḫūd ʿumūmuna hediye etse, vāṣıl ve ervāḥ-ı müʾminı ̇̄ nde o s̠evāba ve 

andan mütevellid menāfiʿe nāʾil olur. Bu mesʾelede de fırak-ı dālleden Muʿtezile’niŋ 

yaŋlış zehab ve iʿtiḳādları vardır. Onlar “İnsān saʿy ve iktisāb eylediği menafiden 

başḳa bir şeye nāʾil olamaz” meʾālindeki āyet-i celı ̇̄ leye istināden ahyānıŋ ʿ ibādātından 

emvāt müstefı ̇̄ d olmaz diyorlar. Ḥālbuki āyet-i kerimeyi yaŋlış tefsı ̇̄ r ediyorlar. onlarıŋ 

tefsı ̇̄ rine göre insān aḳrabāsına vāris̠ olmamalıdır; hediye almamalıdır. Çünkü vāris̠e 

mevhūbun-leh gelen māl, kendi kesbi değildir. āyet-i celı ̇̄ ledeki saʿy müfessirı ̇̄ n-i 

ʿiẓāmıŋ taṣrı ̇̄ ḥ ve beyānlarına göre asaleten, niyabeten saʿydan eammdır. Mevrus ve 

vāhib ve nefʿan li’l-emvāt ʿ āmil bi’l-niyābet vāris̠, mevhūb ve meyyit için saʿy eylemiş 

oluyorlar. 

Ḥatta cenaze namāzınıŋ meşrūʿiyeti de bu ḥükmü müʾeyyeddir. Cenāb-ı Ḥaḳḳ şerı ̇̄ ʿat-

ı muṭahharasıyla ʿālem-i mevcūdiyyetiŋ bi-esrihā menāfiʿni teʾmı ̇̄ n buyurmuşdur. 

Yaʿnı ̇̄  şerı ̇̄ ʿat öyle bir niẓām, öyle bir ḳanundur ki, ins ü cin ve sāʾir mevcūdātıŋ gerek 

ḥayātlarına gerek mematlarına ve baʿde’l-memāt merciʿlerine ʿāiʾd ne ḳadar hukuk 



164 

varsa, onları tekeffül buyurmuş ve kendine ṣarılanı hı ̇̄ çbir ḥālde, hı ̇̄ çbir sebeble 

muḥāfaẓadan ve selāmet ve saʿādetden ḫāric bıraḳmamıştır. Dirileriŋ menāfiʿni 

gösteren şerı ̇̄ ʿat, emvātıŋ da ile’l-ebed menafini, hukukunu muḥāfaẓa ediyor; insānları 

benı ̇̄ -nevʿine muʿı ̇̄ n ve ẓahı ̇̄ r ḳılan ve ṭarı ̇̄ ḳ-i muʿāveneti irae eyleyen şerı ̇̄ ʿat, o 

muʿāveneti, benı ̇̄  nevʿiniŋ yalŋız ḥayātda bulunanlarına ḳasr u tahdid etmiyor. Bidāyet-

i hilkatden yevm-i ḳıyāmete ḳadar gelecek insānlara muʿāvenet ve ḫidmeti taʿyı ̇̄ n 

ediyor. Bu ṣūretle ebna-i beşeriŋ himmetini ʿālı ̇̄  ve vāsı ̇̄  ḳılıyor. Ṣāḥib-i vicdan bir 

insān, azıcık bir mülāḥaẓa ile aŋlayabiliyor ki, beni-nevʿine ı ̇̄ fā etmek himmetinde 

buluncağı bir ḫidmet ve muʿāveneti, evdā ve eḥibbāya yāḫūd ḥayātda bulunanlara 

eylememeli; belki el-ān sākin olduğu vaṭanını kim feth eylemiş, kendiniŋ tā bidāyetden 

bugününe dek sebeb-i vücūdu ve ḥayātı kimler olmuş, vaṭanına kimler ḫidmet eylemiş, 

bu dı ̇̄ n kendine naṣıl intiḳāl etmişdir? Muhı ̇̄ t-i baṣı ̇̄ ret ve fikretinde şöylece her nevʿi 

müteselsil heyʾet-i muʿāvenet ve ḫidmeti mülāḥaẓa edecek olursa bugünkü saʿādetiŋ 

eski müslümānlar sāyesinde olduğunu ve Bināʾen-ʿaleyh ḥāl-i ḥāżırdan fażla eski 

müslümānlarıŋ tabʿan minnetdārı bulunduğunu vicdānen ve yaḳı ̇̄ nen idrāk eder. Her 

ṣāḥib-i vicdan minnetdar ḳaldığı kimselere ḳarşı ʿarż-ı şükran ḥissiyle fıṭraten 

müteḥassis olduğundan bugünkü mevcūdiyet ve saʿādetini vaḳtiyle ihzār ve teʾmı ̇̄ n 

etmiş olanlara bir ḫidmett bulunmaḳ ister. İşte o ḫidmet onlarıŋ ervāḥını şād edecek 

vücuha tevessüldür. Ḥażret-i Mevlā-yı Müteʿāl’iŋ tabʿ-ı selı ̇̄m-i beşere tevdı ̇̄ ʿ ve iḥsān 

buyurduğu şu ḥiss-i şükrānıŋ ṣūret-i taṭbı ̇̄ ḳ ve icrasını ḳanun-ı ṣamedānı ̇̄ si olan şerı ̇̄ ʿat-

ı muṭahharada beyān buyurmuş olduğundan ṭābiʿat-ı selime sū-i muaşeret sebebiyle ne 

ḳadar bozulmuş olsa, elde şerı ̇̄ ʿat bulunduḳça, yaʿnı ̇̄  onunuŋ müteāmil ve onuŋ 

aḥkāmına ṣādıḳ ve muʿtekid olduḳça her ḥaḳ icra olunur. Gerek ahyānıŋ gerek emvātıŋ 

hukukuna ḳaṭʿan ḫalel gelmez. İşte ḳanun-ı tābiʿi dedikleri ḳanun, şerı ̇̄ ʿatdır. Başḳa 

hı ̇̄ çbir ḳanun, ḳanun-ı tābiʿi olamaz. Onuŋ için meḥākim-i hukukiyye ve cezaiyye ve 

umūr-ı idariyye ve icraiyye ve inzibatiyyesinde aḥkām-ı şerı ̇̄ ʿat taṭbı ̇̄ ḳ olunan 

memalikde [139] ḫalḳ, her türlü endişelerden azade ve yekdiğerleriyle uhuvvetde olur. 

Hukuk-ı mütenevviaya dāʾir vereceğimiz maʿlūmāt-ı şerʿiyyeden de aŋlaşılacağı üzere 

bir müslümān bir ḳabirden geçerken o ḳabirde metfun olan müslümāna selām 

verecekdir. Bu selāmıŋ envāʿı vardır. eŋ muhtasarınıŋ meʾāli şu şekildedir: “Meşaḳḳat 

ve ızdırabdan sālim olasıŋız. Allah’dankendimiz ve siziŋ için elem verir meşkaleden 

emı ̇̄ n olmaḳ isteriz.” Ḳabrisdanduḫūlünde emvāta selām sünnet-i seniyyedir. Ṣūret-i 

selām yine Ḥażret-i Peyġamber efendimiziŋ taʿlı ̇̄midir. Ḥatta Bedir’de ecsād-ı 

maḳtūle-i müşrikı ̇̄ ni bir kuyuya doldurduḳları vaḳit, Cenāb-ı Peyġamber kuyunuŋ 
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ağzında “nuṣret-i ilāhiyye ile müʾminleriŋ ġalebe eyledikleri, ve küffārın, ẕāt-ı risālet-

penāhı ̇̄ lerini münkir müşrikleriŋ maḳhūr ve münhezim olduḳları” ḥaḳḳında ecsād-ı 

maḳtūleye ḫiṭāben vaki olan beyānāt-ı peyġamberı ̇̄  aṣḥāb-ı kirāmdan bir ẕātın (Allahu 

aʿlem Ḥażret-i ʿÖmer’iŋ) bāis-i istiğrab ve istifsarı olması üzerine emvāt, ahyādan 

daha hassas olup ancaḳ cevāblarını işitdirmeye muḳtedir olamadıḳlarını taʿlı ̇̄m ve 

Bināʾen-ʿaleyh emvāt-ı müslimı ̇̄ ne selām iʿtasını ve uṣūl-i selāmı tefhı ̇̄m 

buyurmuşlardır. Ḳabirleriŋ ziyareti ve ādāb-ı ziyaret ḥaḳḳında ās̠ār daḫi mevcūddur. 

Baʿżı mekanlarıŋ kendilerine maḫṣūṣ şerefi vardır. Bu da ās̠ār-ı ṣaḥı ̇̄ ḥa ile s̠ābitdir. 

Meѕelā Mekke-i Mükerreme, Medine-i Münevvere, Beyt-i Muḳaddes gibi. Ḥażret-i 

ʿÖmer bir gün, Peyġamberimiz Efendimiz Ḥażretlerinden hangi maḥalleri ḫayırlı, 

hangisiniŋ şerli olduğunu ṣorar. Cenāb-ı Peyġamber ise bu bābda henüz tebligat-ı 

ilāhiyyeye şeref vārid olmadığından “Bilmiyorum” cevābını iʿṭā buyururlar. 

Muʾaḫḫaran Ḥażret-i Cibrı ̇̄ l’den Cenāb-ı Peyġamber istifsār buyurur. Ḥażret-i Cibril 

de, buna dāʾir emr-i ilāhı ̇̄  şeref-telaḳḳı ̇̄  eylemediğinden “Bilmiyorum” cevābında 

bulunur. Bunuŋ üzerine Cenāb-ı Bārı ̇̄ ’den istidā buyrulmasını Cibril’e emr buyururlar. 

Cenāb-ı Cibril, ẕāt-ı Vācibü’l-vücūddan lede’s-suʾāl “mekanlarıŋ ḫayırlısı cāmiʿler ve 

şerrlisi isi sokʿaḳlar” olduğu iʿlām buyrulmaḳla keyfiyeti peyġambere ʿarż ve teblı ̇̄ ġ 

buyrulduğundan bu babdaki ḥadis̠-i ḳudsiyi Ḥażret-i ʿ Ömer taʿlı ̇̄m buyurur. Bunuŋ için 

insānıŋ bilmediği şeye “Bilmiyorum” demesi sünnet-i seniyyedir. Ṣāḥib-i kemāl ve 

irfan olduğuna emaredir. Mekanlarıŋ şerefleri sükkanı iʿtibārıyla değil, belki Cenāb-ı 

Ḥaḳḳ’ıŋ oraya taḫṣı ̇̄ ṣ etdiği şeref ḥasebiyledir. 

 

[XIX] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 19 (11 Muḥarrem 1327 

/ 20 Ḳānūn-ı s̠ānı ̇̄  1324): 145-146 

İlim, ʿaḳldan efḍaldir. ʿİlim inde’l-muḥaḳḳikı ̇̄ n öyle bir ṣıfatdır ki, kimde bulunursa 

söylenen ve söylenmesi mümkün olan şeyʾ oŋa münkeşif ve ẓāhir olur. 

Akıl min-ʿindillah nefse verilmiş olan öyle bir ḳuvvetir ki, onuŋla ʿ ilim ve idrāka vuṣlat 

ḥāṣıl olur. Bu tariflerden müsteban olacağı vechile maḳsud bi’ẕ-ẕāt olan ʿilim, vesile 

olan ʿaḳldan efḍal olur. 

Çocuḳ iken mevt olan müşrik çocuḳları cennetlik veya cehennemlik olduḳları maʿlūm 

değildir. Fıṭrat-ı asliyyeleri iʿtibārıyla cennete daḫil olmaları ve anne ve baba 

iʿtibārıyla cehennemlik olmaları lāzım gelir ise de, ancaḳ hangisiniŋ muvāfık-ı ās̠ār 

olduğu veya ṣūret-i āḫarla ḥaḳlarında muʿāmele olunacağı ḥaḳḳında iḫtilāf-ı ʿulemā 
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vaki olmuş ve ḥatta İmām-ı Azam raḥmetullah ʿaleyh ḥażretleri bu bābdaki suʾāle 

ḳarşı “Bilmiyorum” cevābında bulunmuşdur. 

Müslümānlarıŋ olduğu gibi kefereniŋ de melāʾike-i ḥafaẓası vardır. Ḥafaẓanıŋ 

vaẓı ̇̄ fesi, insānlarıŋ işlediği ḥasenāt ve seyyiātını yazmaḳdanʿibāretdir. Istılah-ı 

mütekellimı ̇̄ nde vücūdu olmayana şeyʾ tʿabı ̇̄ r olunmaz. 

Siḥir vakidir. Siḥrin Türkçesi büyü, bügüdür. aḳāʾid-i ehlü’s-sünnetdendir ki, siḥir ile 

baʿżı garip ḥāller vaki olur. Sehere-i Firavun ḳıṣṣası Ḳurʾān’da maʿlūmdur. Siḥir bir 

kimseniŋ maraż ve helākı ve mazārr ve hasārı ve ihādfe ve idbār ve iḳbāli ve 

zevceyn(?) ve sāʾire meyānında iʿtilāf ve ifitrākı ẓuhūra gelir. Siḥir, havāss ve azāimle 

ve sāʾir ṣūretle de ḥāṣıl olur. ʿumūmi siḥr olmaḳla beraber ṣūret-i ı ̇̄ ḳāʿ ve keyfiyet-i 

ḥuṣūli iʿtibārıyla bazen inkisam eder. Siḥr-i mükemmel semavi bir ʿilimdir. Taʿlı ̇̄m ve 

taalümü kime vācib kime cāʾiz kime olduğu ātiyen inşāaʾllāh ʿilim baḥs̠inde 

gelecekdir. Hele siḥir yapmaḳ ḥarāmdır; siḥir [146] esbāb-ı ẓāhir kabilindendir. Asl-ı 

teʾs̠ı ̇̄ ri Ḥaḳḳ celle ve ʿalā ḥażretlerindendir. Teʾs̠ı ̇̄ ri siḥirden bilen el-ʿiyāẕü billah kāfir 

olur. 

İsābet-i ʿayn ḥaḳdır. Baʿżı gözde bir ḫaṣṣa vardır ki, bir şeye diḳḳat ile baḳınca o şeyʾ 

kırılır, helāk olur. Bunda teʾs̠ı ̇̄ r yine Allah’tandır. ʿādet-i ilāhiyye o yolda yarattığı bu 

maḳūle gözün baḳtığı şeyde es̠er ḫalḳ buyurur. “Göz deveyi tencereye, insānıŋ ḳabre 

koyar” maʿnāsında bir ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f şeref-vārid olmuşdur ki, naẓara gelen deve 

ḫastalanır, ṣāḥibi keser. İnsān naẓara gelirse, ḫastalanır mazallah helākda vuḳūʿa gelir. 

Onuŋ için bir insān diḳḳatle bir şeye baḳtığı vaḳit, maşallah illa ḳuvvete billah derse, 

bi-iznillah gözünden, naẓarından żarar ḥāṣıl olmaz. Esāsen naẓarın żararı, diḳḳatle, 

ehemmiyetle baḳmaḳ ve gördüğü şeyʾi iyi, çoḳ görmek netı ̇̄ cesinde ve ilk baḳışta 

huṣūle gelir. Bunuŋ için naẓara ve tahyı ̇̄ re şāyān, yaʿnı ̇̄  görüldüğü vaḳit iyiliğinden, 

çoḳluğundan, güzelliğinden ṭolayı taʿaccüb ve ḫayret verecek, göz ḳalacaḳ gibi şeylere 

kafa kemiği filān asmaḳ cāʾizdir. Fetāvā-yı Tātārhāniyye’de ekin ve bağlara kafa 

kemiği asmanıŋ cevazı ḥaḳḳında baḥs̠ vardır. Gözü naẓarlı kimseler ilk evvel kafa gibi 

şeyleri görerek hads-i naẓarları münkesir olur, o şeyler de naẓardan emı ̇̄ n ḳalır. Ḥatta 

Reddü’l-muḫtār ve İbn Ābidı̇̇̄n’de de bu yolda cevāz ve baḥs̠ mevcūddur. Ḥażret-i 

Os̠man b. Affān raḍıyallah ʿanh efendimiz küçük güzel bir çocuğuŋ çenesinde olan 

çuḳuruŋ mürekkep filan ile siyahlaştırılmasını emir buyurmuşdur. Çocuḳlar fıṭraten 

güzelce olur. Bir de üstü başı tezyin edilirse herkesiŋ gözüne herkesiŋ gözüne güzel 

gözükür. “Ne güzel çocuḳ!” gibi diḳḳatle baḳılan da olur. Bunlar içerisinde gözü 
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żararlı kimseleriŋ hepsi ḥaḳḳıyla mütedeyyin-i İslām terbiyesi ile terbiye edilmiş, 

kendinden kimseye żarar gelmesi ister olmaz ki, maşallah desin. O çocuḳcağız, biriniŋ 

naẓarına uğrar, ḫastalanır. Bundan ṭolayı çocuḳları süslememek evlā ve eslem ve 

çocuḳlarıŋ ḥıfẓ u selāmet ve ʿ āfiyeti ḫuṣūṣunda ehemm ve etemm olur. Baʿżı çocuḳlara 

eski müslümānlarıŋ boncuk falan takmaları, damlara kaplumbağa kabukları asmaları 

allahu aʿlem bu müsāʿade-i şerʿiyyeden mehuz olsa gerekdir. Bu gibi şeyler her ḥālde 

güzelliğe noḳṣān vereceğinden gözü żararlı kimseleriŋ naẓar-ı ḫayret ile baḳmasına 

māniʿ olur. 

Maşallah illa ḳuvvete billah demek baḳan kimseniŋ żararını menʿ eder. Kafa kemiği 

takmaḳ, çocuğuŋ yüzüne siyah bir şeyʾ sürmek, güzel bir şeye żarar gelmesini menʿ 

eyler. Ama ḥafaẓan-allah bir şeye naẓar iṣābet ederse ḳurtarmanıŋ çāresi nedir? Şerʿ-i 

şerı ̇̄ f buna ne tedbı ̇̄ r beyān buyurmuşdur? Denirse ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f-i ātiyi mülāḥaẓa 

eylemelidir. Ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fiŋ meʾāli şöyledir: ʿayn ḥaḳdır. Bir şeyʾiŋ vaḳt-i 

mukadderinden evvel maḥv olması mümkün olsa naẓar sebebiyle olabilirdi. Ey gözü 

żararlı kimseler! Sizden żarar görenler, eğer iğtisāliŋiz ṭaleb ederse, iğtisāl ediŋiz. 

Bir kimse ḫastalanır, fülān kimseniŋ naẓarı iṣābet eylediğine dāʾir şübhe olunur, bu 

kimseye uṣūl-i meşrūʿasına tevfı ̇̄ ḳan yıkanıp suyunu vermesi teklif olunursa o kimse 

yıkanmalı, suyunu vermelidir. O teklife muvafakt edip yıkanmaḳ baʿżı ʿulemāʾ 

ʿindinde vācibdir. Ṣūret-i iğtisāl ber-vech-i ātidir: 

 

[XX] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 20 (18 Muḥarrem 1327 

/ 27 Ḳānūn-ı s̠ānı ̇̄  1324): 153-155 

[153] Naẓarı ve gözü żarar verdiği şübhe olunan kişiye bir çanak ṣu götürülür. Çanak 

yere bıraḳılmaz, elde ṭutulur. Gözü żarar veren kimse bundan bir avuç ṣu alır, ağzını 

çalkalar, azğındaki suyu o çanak içine döker. Tekrār kaseden bir miḳdār ṣu alır, yüzünü 

yıkar, ṣol eliyle bir miḳdār ṣu alıp ṣağ elini, ṣol eliyle bir avuç ṣu alıp ṣağ elini yıkar. 

Ṣoŋra ṣol eliyle bir miḳdār ṣu alıp ṣağ dirseğini ve ṣağ eliyle bir miḳdār alıp ṣol 

dirseğini yıkar (ama bilek falan yıkanmaz). Badehu yine bu tertı ̇̄ b üzere ṣağ eliyle 

alacağı ṣu ile ṣol ayağını ve ṣol eliyle alacağı ṣu ile ṣağ ayağını yıkar. Ṣoŋra ṣağ 

böğründen aşağı kaba etini yıkar. Bu vecihle iğtisālden ṣoŋra bu su, naẓardan żarar 

görmüş olanıŋ arḳa ṭarafından başı üzerine dökülür. Hadı̇̇̄ka-i Nablūsiyye’de 

ʿulemāʾdan böyle naḳl olunur. 
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Gözün bu yoldaki żararınıŋ ṣūret-i huṣūlü ḥaḳḳında ḥükemā da epeyce ḳı ̇̄ l ü ḳāl 

etmişler ve gözü żararlı olan kimseniŋ gözünde ḳuvve-i semmiye olup (elektirik teʾs̠ı ̇̄ ri 

gibi olacaḳ) baḳtığı kimseniŋ nefsini yāḫūd [154] mālını tesmı ̇̄m ve ihlāk eyler 

demişlerdir. Her ne olursa olsun naḳlen ve ʿaḳlen żarar-ı ʿayn ḥaḳ ve müttefakdir. Bu 

gibi kimseleriŋ ʿale’l-eks̠er, sū-i aḫlāḳ ṣāḥibi olduḳlarına ʿulemāʾ-i kirāmdan kail 

olanlar var. Ḥüsn-i aḫlāḳa ve nüfūs-i latife sahipleriniŋ gözünden hı ̇̄ çbir żarar olmaz 

diyorlar. Baʿżı ʿulemāʾ da nüfus-ı nefise sahiplerinden olabilir demişlerdir. Böyle 

kimseleriŋ iḫtilāṭdan meni ile nafaḳasın beytülmal-i müslimı ̇̄ nden iʿṭāsı ḥaḳḳında baʿżı 

ʿulemā-i kirām cevaz-ı şerʿı ̇̄  vermişdir. Naẓara uğrayaraḳ hasar-dı ̇̄ de olan kimseleriŋ 

żarar ve ziyanlarınıŋ, kimin gözünden huṣūle geldiyse andan tazmini ḫuṣūṣunda 

fuḳahā-yı Şāfiı ̇̄ ye vücūb göstermişlerdir. El-Hasıl gözü żararlı olan kimse bir şeye 

kendinden żarar geleceğini ḥissetdiği vaḳitde maşallah illa ḳuvvete billah demeli ve 

kendi veyāḫūd mālına naẓar doḳunan kimse de, Cenāb-ı Ḥaḳḳ’daned’iye-i me’sūre ile 

ḫalāṣ istemelidir. Fażla ı ̇̄ żāḥāt-ı mutavvelāt kütüb-i dı ̇̄ niyyede mevcūd olmaḳla lede’l-

mürācaʿat aŋlaşılabilir. 

Her müctehid, delı ̇̄ le naẓaran ibtidā-yı emirde musı ̇̄ bdir. Faḳaṭ ḥükmüne naẓaran baʿżı 

kere ḫaṭā edebilir. 

Müctehidin-i ʿiẓām ḥażerātı arasında vaki olan iḫtilāfāt, hep bu yolda vākiʿ  olmuşdur. 

Bir ḥükmüŋ istiḫrācı için edille-i şerʿiyyeye mürācaʿat ederler. Bu mürācaʿatlar, ʿayn-

ı iṣābetdir. Faḳaṭ istiḫrāc-ı ḥükümde ḫaṭā vukūʿu muhtemel olduğundan ṭolayı bir 

mesʾelede iki ya da daha ziyāde muḫteʾlı ̇̄ f ḥükümler, müteʿaddı ̇̄ d ẕevāt-ı kirāmdan 

ṣudūr eder. Bunlarıŋ içerisinde bir ḥüküm ḥaḳdır, diğerleri değildir. 

Müctehidin vaẓı ̇̄ fesi, bir hādise ve bir mesʾeleniŋ ḥükmünü edille-i celı ̇̄ le-i şerʿiyyeden 

kemāl-i ihtİmām ile teharri etmekden, aramaḳdanve bu babda bütün iḳtidārını ṣarf 

eylemekden ʿibāret olmaḳla böyle cehd ü mesāʿı ̇̄ sinden ṭolayı müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓām bir 

derece maẓhar-ı mes̠ūbāt-ı subhaniyye olurlar. Eğer reʾy ü ictihadları ḥaḳḳa iṣābet 

etmiş ise o vaḳit mes̠ūbāt on derece fażla olur. 

Aṣḥāb-ı kirām aralarında ʿumūm vākıalar icithad üzerine mübteni olduğundan hı ̇̄ çbir 

ṭaraf ʿaleyhinde söz söylemek cāʾiz değildir. 

Faḳaṭ müctehidin de kim olduğunu, ne gibi şerāʾiṭe mukayyid olduğunu bilmek 

lāzımdır. Müctehid aḥkām-ı şerʿiyye-i feriyyeyi çıḳarmaḳ maḳṣadıyla edille-i 

şerʿiyyeyi tedḳı ̇̄ ḳ ve tefekkür eden ẕātdır. Şarṭı ise Ḳurʾān’da mevcūd cevāhir ve 



169 

ferāid-i kelimāt ve āyāt-ı muḳaddeseniŋ müfredat ve terkibindeki meani-i lugaviyye 

ve şerʿiyyesine ve nasih ve mensuha, sebeb-i vürūdlarına, ḫuṣūṣ-ı ʿumūmlarına hasılı 

ṣıḥḥat-i iṣābete teʾmı ̇̄ ne müteʿalliḳ aḥkāma ḥaḳḳıyla, tamāmiyle vāḳıf olmaḳ ve sünen-

i seniyye-i nebeviyyeye uṣūl-i meẕkūre ile muṭṭaliʿ bulunmaḳ ve mevārid-i icmāyı 

bilmekdir. Bu gibi maʿlūmāt-ı vāsıa ve mufassılayı kema-hiye ḥaḳḳuha ihata ve istiʿāb 

etmek için iḳtiżā eden hads ve ẕekā-yı ḫāriḳu’l-ʿāde ancaḳ Peyġamberimiz ḥażretlerine 

ġarı ̇̄ b ʿaṣırlarda ẕevāt-ı maʿlūme-i mahdūdeye müyesset olmuşdur. 

Onlardan ṣoŋra gelen ʿulemāʾ-i kirāmıŋ vaẓı ̇̄ fesi ise müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāmıŋ istinbat 

buyurduḳları uṣūl ve fürūʿa taṭbı ̇̄ ḳ-i muʿamelāt etmekden başḳa bir şeyʾ olmadığından 

[155] Ehlü’s-sünnet’den olan eslāf-ı müctehidı ̇̄ n ictihadātından ḫāric aḥkām çıḳarmaḳ 

zaḥmetinde bulunan kimselere müctehid ıṭlāḳı ṣaḥiḥ olmadığı gibi aḥkāmı da ṣaḥiḥ 

değildir. 

 

[XXI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 21 (26 Muḥarrem 1327 

/ 3 Şubat 1324): 162-163 

Müctehidin uṣūl-i meẕkūre dāʾiresinde edille-i şerʿiyyeyi tedḳı ̇̄ ḳ ve tefekkür 

ḫuṣūṣundaki saʿyiniŋ iṣābet ʿaddıyla mūcib-i ecr ve mesūbat olması ve faḳaṭ uṣūl 

dāʾiresindeki fikr ve müṭālaʿa ve tedḳı ̇̄ ḳi netı ̇̄ cesinde ḥaḳ olan ḥükmü iḫrāc edememek 

ihtimaliyle ḫaṭā edilmesi, ve bundan ṭolayı muahaza olunması, fürūʿ-ı aʿmāle 

müteʿalliḳ mesāʾildendir. Ama iʿtiḳāda ʿāiʾd mesāʾilde bi’t-tefekkür iṣābet şarṭdır; 

ḥatta ḥaḳḳa iṣābet edemeyecek olursa her ḥālde tehlike vardır. İʿtiḳādda ḫaṭā, 

mesʾeleniŋ ehemmiyetine göre el-iyazü billah ya tefkı ̇̄ r ya tadlı ̇̄ li mūcib olur. Bunuŋ 

için biz ehl-i sünneye iʿtiḳāda müteʿalliḳ bir mesʾele ṣorulduğu vaḳit, iʿtiḳādı ̇̄mız 

naṣılsa onu ḥaḳdır ve o mesʾeleye dāʾir ehlü’s-sünnet hilafındaki fırḳalar ne iʿtiḳādda 

iseler onlar ve o iʿtiḳādlar bāṭıldır demek bize vācibdir. Ama ʿameliyyāta müteʿalliḳ 

bir mesʾele ṣorulursa ve o mesʾelede beyne ehlü’s-sünnet bir iḫtilāf da varsa o 

mesʾelede ḥaḳ olan bizim bildiğimiz, yaptığımız gibidir. ḫaṭā olmaḳ ihtimali de vardır; 

yaʿnı ̇̄  her müslümān ʿamelen hangi meẕhebte ise meẕhebini ṣavāb bilecekdir. Bu 

meẕhebler de maʿlūmdur ki, Hanefı ̇̄ , Şāfiı ̇̄ , [163] Mālikı ̇̄  ve Hanbelı ̇̄ ’dir. İş bu dört 

meẕheb ʿumūmen ehlü’s-sünnetdir. Bunlarıŋ ḫāricindeki meẕhebler sālik olanlar, 

ṭarı ̇̄ ḳ-i ḥaḳdan meyl ü inhiraf etmişlerdir. İtikat ḫuṣūṣunda baʿżı mesāʾil-i madūde-i 

maḫṣūṣa ḥasebiyle iki meẕheb-i müstaḳil ḥuṣūle gelmişdir. Birinci meẕhebin imāmı 

Ebü’l-Mansūr el-Mātürı ̇̄ dı ̇̄ ; ikinci meẕhebin İmāmı Ebü’l-Ḥasān el-Eşʿarı ̇̄ ’dir. 
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Müşārun-ileyhümānıŋ meẕhebleri ḥaḳdır ve meẕheblerine sālik olanlar ehlü’s-sünnet 

ve’l-cemāʿatdir. Meẕheblerine muḫālif iʿtiḳādda bulunlar meẕheb-i dālledir. Ebü’l-

Mansūr el-Mātürı ̇̄ dı ̇̄  ʿamelen meẕheb-i Hanefı ̇̄ ’ye, Ebü’l-Ḥasān el-Eşʿarı ̇̄  ʿamelen 

meẕheb-i Şāfii’ye tābiʿdir. Faḳaṭ aṣıl müessis-i ʿ ilm-i kelām İmām-ı Azam raḍıyallahu 

ʿanh ḥażretleri olmaḳla müşārun-ileyh ḥażretleri ʿamelen ve iʿtiḳāden İmāmdır. 

Āyāt-ı kerı ̇̄me ve eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fe ẓāhirlerine haml olunur. Yaʿnı ̇̄  āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠-i 

celı ̇̄ ledeki kelime ve kelāmlardan maḳsut olan, yaʿnı ̇̄  onlardan lugaten ve ıstılāhen 

meʿānı ̇̄ -i ḥaḳikiyye ve mecāziyyesidir. Meğer ki o meʿānı ̇̄ -i ẓāhireye delı ̇̄ l-i ḳaṭʿı ̇̄  māniʿ 

ola. Ol vaḳit ẓāhiri maʿnāsı verilemez. Mümkün olduḳça bu gibi meʿānı ̇̄ -i ẓāhireden 

ayrılmaḳ cāʾiz değildir. Ḳurʾān ve ḥadis̠i maʿnā-yı ẓāhirı ̇̄ sine mümkün iken ve hı ̇̄ ç 

delı ̇̄ l-i ḳaṭʿı ̇̄  māniʿ değil iken bāṭiniyye ve melāhideniŋ yaptıkları gibi maʿnā-yı 

ẓāhirı ̇̄ den çıḳarıp da bāṭinı̇̇̄  maʿnāya haml eylemek el-ʿiyāẕü billah küfürdür. Çünkü 

netı ̇̄ cesi Ḥażret-i Peyġamber efendimiz ḥażretlerini tekzı ̇̄ bdir. Bu ise küfürdür. Lakin 

tʿabı ̇̄ re diḳḳat lāzımdır. bāṭiniyyeler, Mülhidler, Zindı ̇̄ ḳlar, mümkün olan maʿnā-yı 

ẓāhirı ̇̄ yi ṭanımayıp büsbütün bāṭinı ̇̄  maʿnāyı vermeleri ve bu maʿnā da tekzı ̇̄ b-i nebı ̇̄ yi 

mūcib olması ḥasebiyle onlarıŋ küfrüyle ḥükm olunur. Ama meʿānı ̇̄ -yi ẓāhiriyyeye 

tebeʿiyet ile beraber aḥkām-ı şerʿiyyeye muvāfıḳ olmaḳ şarṭıyla Ḳurʾān ve eḥādı ̇̄ s̠de 

meknūz rümūzāt ve dekāika muṭṭaliʿ olaraḳ meʿānı ̇̄ -i nefı ̇̄ se iḫrāc etmek ʿayn-ı 

kemāldir. Bu meʿānı ̇̄ -i ḫafiyye, meʿānı ̇̄ -i ẓāhireye mutabık olur. Meʿānı ̇̄ -i hafiye 

mebhusun-ʿanha ʿulemāʾ-i dı ̇̄ ne ve erbāb-ı fażl ve mücahideye münkeşif olur. Burada 

da iḫṭār ederiz ki, Ḳurʾān ve eḥādı ̇̄ s̠e maʿnā veren herkesiŋ sözüne meyl 

olunmamalıdır. Bu gibi meʿānı ̇̄  evvelden beri vaṣfında bulunduğumuz ʿulemā-i dı ̇̄ n 

ṭarafından beyān ve teblı ̇̄ ġ olunursa ḳabūl ve iʿtimād olunur. Müslümāna lāzım olan 

dı ̇̄ nde ve aʿmāl ü aḳvālde laübali kimseleriŋ sözlerini ʿulemā-i müttekine ṣormaḳdır ve 

muvāfıḳ-ı şerı ̇̄ ʿat derlerse ḳabūl eylemekdir. Āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠den türlü maʿnālar 

istiḫrācına cesaret edenler, çoḳça olduğundan her söze aldanmamaḳ ve işitilen sözleri 

ʿulemā-i dı ̇̄ nden ṣorulmaḳ iḫṭārıyla baḥs̠i tevsiʿ eyledik.  

 

[XXII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 22 (2 Safer 1327 / 10 

Şubat 1324): 169-171 

[169] Günāh ve ḥarām olduğu müttefekun-ʿaleyh günāhlarıŋ gerek sagı ̇̄ resini gerek 

kebı ̇̄ resini ḥelāl ʿadd u iʿtiḳād eden ve şerʿ-i şerı ̇̄ f ile isitihza ve şerı ̇̄ ʿatı hafif, 

ehemmiyetsiz ʿaddeden ve tahkir eyleyen el-ʿiyāẕü billah kafir olur. Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ 



171 

raḥmetinden ümı ̇̄ di kesmek ve Cenāb-ı ḥaḳ’ıŋ ġażab ve ʿaẕābından emı ̇̄ n olmaḳ da 

ʿiyāẕen billah küfürdür. Raḥmet-i ilāhiyyeden ümı ̇̄ d kesmek, meѕelā, fasık bir insān 

Allah’danartık kendisine ḫayr u menfaʿat ve merḥamet gelmeyecektir iʿtiḳādında 

bulunmaḳdır yāḫūd sāʾir gūne işlerde Ḥaḳḳ celle ve ʿalā ḥażretlerinden hı ̇̄ çbir nevʿ 

merḥamet görülmeyeceğine ḳanāʿat-i tāmme ve iʿtiḳād peydā etmekdir. Ġażab ve 

ʿaẕāb-ı ilāhiyyeden emı ̇̄ n olmaḳ daḫi, her türlü meʿāṣı ̇̄  ve menāhiyi irtikāb edip de ve 

evāmir-i ilāhiyyeden aʿrāz ve nevāhiye inhimāk eyleyip de, Allah Teʿālā’nıŋ kendisine 

bir şeyʾ yapmayacağını veya yaptıklarına gʿaẕāb etmeyeceğini iʿtiḳād ederek 

müsterihu’l-ḳalb bulunmaḳdır. Āyet-i kerı ̇̄mede, raḥmet-i ilāhiyyeden ancaḳ kafirleriŋ 

ḳaṭʿ-ı ümı ̇̄ d edecekleri ve ʿaẕāb u ġażab-ı ilāhiyyeden keẕālik ancaḳ kafirleriŋ emı ̇̄ n 

iʿtiḳādında olacaḳları beyān buyrulmuşdur. 

Müslümānlar beyne’l-ḫavfu’r-recā bir ḥālde bulunacaḳlardır. Yaʿnı ̇̄  Allah Teʿālā’dan 

hem korkacaḳ hem ümı ̇̄ d edeceklerdir.  

Cenāb-ı Ẕü’l-celāl ve’l-ikrām ḥażretleriniŋ merḥameti galip ve ʿaẕāb u ʿikābı 

şiddetlidir. ḳul ḳusursuz olmaz, yaptıklarından ṭolayı korkmalı, faḳaṭ merḥamet-i 

raḥmaniyyesine de çār çeşm ile muntazır olmalıdır. Ḳurʾān-ı ʿaẓı ̇̄mü’ş-şān’da ẕāt-ı 

ṣamedāniyyesiniŋ ġayūr u rahı ̇̄m olduğu beyān ve der-akab ʿaẕāb-ı ilāhiyyesiniŋ 

şiddetli olduğu irāe buyruluyor. Ne raḥmet-i ilāhiyyeden ümı ̇̄ d kesip de unutmalı ne 

de ʿaẕāb u ʿikābdan emı ̇̄ n iʿtiḳādında olup da korkuyu ḳaldırmalı. Aḥkām-ı ilāhiyyeyi 

bir ṭarafa bıraḳıp da, ālā bildiğine, münāhiye dalmaḳ, ʿaẕābullahdanemin olmayı 

gösterir bir ḥāldir. 

Müslümānlar ʿaẕābullahı düşünmez olurlar [170] emāre-i emni irāeye başlarlarsa 

dünyāca bir rāddeye ḳadar kendilerine imḥāl buyrulur, faḳaṭ çoḳ sürmez birden bire 

ʿaẕāb-ı şedide griftar olurlar. Allah Teʿālā müslümānlardan onu ister ki, aḥkām-ı 

şerı ̇̄ ʿatla ʿamel etsinler de raḥmetinden ümı ̇̄ dvar, ġażabıdan mütehaşi olsunlar;  illā fısk 

u fücura dalarlarsa, ḳānūn-ıilāhiyyeyi bıraḳıp da ecnebı ̇̄  leriŋ ʿaḳllarına ʿādetlerine 

yaptıkları ḳanunlarla beyinlerinde muʿāmele etmeye ḳalḳarlarsa ʿaẕāb-ı sürʿat ve 

şiddet gösterir. Ḳānūn-ı ilāhı ̇̄ niŋ muHāfızı yine Allah Teʿālā’dır. Müslümān olmaḳ 

Kitābu’llāh ile ʿamel edeceğini Cenāb-ı Ḥaḳḳ’a ḳarşı taʿahhüd etmekdir. Ṣoŋra 

Kitābu’llāhı ṭanımamaya ḳalḳarlarsa ʿahdi nakz etmiş olacaḳlarından el-ʿiyāẕü billāh 

ʿikāb-ı şedı ̇̄ d-i ilāhı ̇̄ ye dūçār olurlar. Ḫulāṣa müslümānlar şerı ̇̄ ʿata ṣarılmalı. 
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Kāhinleriŋ gāibden ḫaber verdikleri sözlerini taṣdı ̇̄ ḳ daḫi küfürdür. Kāhin gāibden 

ḫaber veren kimselerdir. Fı ̇̄ -zamāmina reml dökenler; iskambile, avuca, kürek 

kemiğine baḳıcılar; manyatizma edilen kimseler; içime doğdu falan diyenler; aṣḥāb-ı 

zarāfet ve ırāfet, müneccimler, mendele203 nāzil olanlar gibi. Gāib, gelecek zamānlarda 

olacaḳ şeylerdir. Bu maḳūle kimseler gāibi bildiklerini iddia ederek ileride felan iş 

filan olacaḳdır der. Diğeri de pek doğru söyledi diyerek filan diyerek onu ḳalben ve 

lisanen taṣdı ̇̄ ḳ ederse el-ʿiyāẕü billāh kafir olur. İleride olacağı Allah Teʿālā’dan başḳa 

bir ferd bilemez. Peyġamberler, melekler daḫi bilmez. Peyġamberān-ı ʿiẓām 

ḥażerātınıŋ gāibden ḫaber vermeleri muʿcizedir. Allah Teʿālā onlara bildirir, onlar da 

bilir, söyler; bildirmediğini bilmezler. ʿalāmete izafet etmeksizin gāibi bildiğini iddia 

etmek daḫi küfürdür. Ama alamete naẓaran şöyle olacaḳ gibi aŋlaşılıyor demek küfür 

değildir. Faḳaṭ ʿ alemet her ḥālde ʿ ilm-i yaḳı ̇̄ nı ̇̄  ı ̇̄ fāde etmez. Meѕelā kameriŋ eṭrāfındaki 

ḥāleyi “kamer eṭrāfındalar hırmen gibi dāʾire” görüp de yağmur yağacağına istidlāl 

eylemekl küfür olmaz. Küfür olan alamāt, esbāb ve vesāitsiz gāibi bildiğini iddia 

etmekdir. 

Alāmāt ve esbāb ġāyet vāsiʿdir. Bunlarıŋ hı ̇̄ çbiri bir işiŋ ṣūret-i ḳaṭʿiyyede şu vecihle 

olacağını taʿyı ̇̄ n etmez. 

Faraza reml bir ʿilimdir ki, sevḳ-i ʿaḳl ile vażʿ olunan nikātdanaḥkām istiḫrācını 

bildirir. Noḳṭalar gerek vażʿında gerek ḍarb ve istintākında birṭaḳım kuyūd ve şerāʾiṭ 

de mevcūddur. Her ne olursa olsun, netı ̇̄ ce mevhūmdur. Bir işiŋ naṣıl olacağını 

kestiremez. Avuç içinde, kürek kemiğinde ve sāʾir  baʿżı aʿzā-yı ḥayvāniyyede mevcūd 

damarlardan, huṭūṭ ve nukūşdanaḥkām istiḫrācı da böyledir. Bunlardan çıḳarılan 

maʿnā da mevhūmdur. İskambile baḳanlar, manyetizma edilenler, mendele yapanlarıŋ 

ḫaber verdikleri şeyler cin aḫbārından olmaḳla nüsḫa-i sābıḳamızda da beyān 

etdiğimiz üzere tekmı ̇̄ l yalandır. 

Aṣḥāb-ı ırāfet ki, Mevzūʿātü’l-ʿulūm’uŋ da [171] beyānına göre vukūʿa gelen işlerden 

baʿżı aḥkām idrāk eyleyenlerle söyledikleri sözlerinde iṣābet eden kimselerdir. Bugüm 

bir hādise ẓuhūr eder, o ḥadis̠e ne vaḳit vaki olursa netı ̇̄ cesinde başḳa bir hādise ẓuhūr 

 
 

203 Mendel –mı ̇̄min ve dāliŋ fethi ve nūnun sükūnuyladır– bir ʿaẓı ̇̄met ve daʾvetiye oḳur cinni 

daʾvet eder, diğeri tabağa, āyı ̇̄ neya, suya, tırnağa baḳar. Cinni orada görür. Bazen oḳuyan 

da görür. Bu muʿamelāta mendel denir. 
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edermiş, böyle pek çoḳ defʿa tecrübe olunmuş olsa, tecrübe edenler bu hādiseden ṭolayı 

falan iş vaki olacaḳ demeleri, ʿ ilm-i yaḳı ̇̄ nı ̇̄  ı ̇̄ fāde etmez. Tecrübe edenlere aṣḥāb-ı ırāfet 

denir. Bunlarıŋ ellerindeki alet, vuḳūʿāt-ı dünyeviyyeniŋ esbābına vuḳūf-ı maʿrifetdir. 

Vuḳūʿqf sebebiyle işiŋ aḳibetini keşf ederler. Onuŋ için mir’ātü’l-avākıb fı̇̇̄  yedi 

ṣāḥibi’l-tecārib denilmişdir. İşleriŋ ṣoŋu naṣıl olacağını gösteren āyı ̇̄ ne, aṣḥāb-ı 

tecrübe elindedir demekdir. Lakin her ne ṣūretde olursa olsun, ḥadis̠āt u vakıāt-ı gāibe 

tecrübe ile ve sāʾir şeyʾ ile yaḳı ̇̄ nen maʿlūm olmaz. ʿale’l-eks̠er vuḳūʿāt arasında bir 

irtibat bulunmaḳ, bir emr-i zarurı ̇̄ dir. Yaʿnı ̇̄  pek çoḳ defʿalar bir hādise diğer bir 

hādiseniŋ ẓuhūruna sebeb olur. Ancaḳ yekdiğeriniŋ ʿillet-i müʾes̠s̠iresi olmadığı için 

biri diğerini muṭlaḳan ihdas ve tevlı ̇̄ d edemez de, çoḳ defʿalar teḥālüf eder. Onuŋ için 

pek çoḳ kere korkunç ve vahı ̇̄mü’l-akibet bir iş ẓuhūr eder; netı ̇̄ cesi şu yolda fenā 

olacağı hasebü’t-tecrübe tahmin olunur; derken tahmin olunduğu gibi çıḳmaz; belki 

iyilik ẓuhūr eder. Meѕelā tārı ̇̄ ḫ-i kāʾinātda ve ʿale’l-ḫuṣūṣ tārı ̇̄ ḫ-i Os̠maniyye’de çoḳ 

kerreler görülmüşdür ki, bir devletiŋ başıŋa bir gāile gelir; ʿaynı o gāile ile pek çoḳ 

devletler munkarız olduğundan, o devletden de ümı ̇̄ d kesilir. Bu ḥāldeyken başḳa bir 

sebebin ẓuhūruyla o gāile ber-ṭaraf olur; devlet de ḳurtulur. Ṣoŋ inḳılābımız büyük bir 

misal olur ki, böyle inḳılāblar hangi devletde ẓuhūr etmiş ise, bir ḫayli sūriş ẓuhūr 

etmişdir. Ḥamden sümme ḥamden lillāh, biz emı ̇̄ n ḳaldık. İşte bu vaḳʿada, hādiseleriŋ 

yelkdiğeri için sebeb-i müstaḳil olmadığına güzel bir delı ̇̄ ldir. Ama bir hādiseniŋ 

diğerini daʾvet edeceği nusūs-ı katıa ile s̠ābit olsa, onda hı ̇̄ çbir tereddüd olunmaz. Nas 

mūcibince her ne vaḳit o hādise ẓuhūr ederse, ötekiniŋ de ẓuhūr edeceği ḳaṭʿiyen 

maʿlūm olur. Bu ʿilim, tecrübe ve ırāfet ile değil, belki iʿlām-ı ilāhı ̇̄  iledir. Meѕelā bir 

ḳavmin erkān, eşrāf ve aṣḥāb-ı s̠ervet ve niʿmeti çoğalır; bunlar isyan ve fısk u fücūra 

dalarlar; oyunlar, çalgılar, zinā gibi fuhşiyāta inhimāk ederler; Allah’ıŋ emrini 

ṭanımaz, kendi ʿaḳllarına, keyiflerine geldiği gib yapar bir ḥāle gelirlerse, o ḳavmin 

helāk olacağı ṣūret-i ḳaṭʿiyyede maʿlūm olur. Faḳaṭ bu tecrübe ile değil, Ḳurʾān’da 

Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ beyān buyurmasıyladır. Ve bi’l-akis bir ḳavim meʿāṣı ̇̄ yi terk edip 

tövbe ve istiġfāra ve aḥvālini şerʿ-i şerı ̇̄ fe taṭbı ̇̄ ḳan ıṣlāḥa başlarlarsa o ḳavmin helāk 

olmayacağına; kendi şevketleriniŋ payidar olup teraḳḳı ̇̄  edeceklerine şübhe ḳalmaz. Bu 

da tecrübe ile, ırāfet ile değil; Ḳurʾān’da Allah Teʿālā’nıŋ buyurmasıyladır. 
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[XXIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 23 (9 Safer 1327 / 17 

Şubat 1324): 177-178 

[177] ʿİlm-i kelāma ʿāiʾd mesāʾilin ehemm ve mühim olan bir dereceye ḳadar baḥs̠ u 

beyān olundu. Bu gibi iʿtiḳād mesʾelelerini layıkıyla, ḥaḳḳıyla her müslümān 

bellemeli. Faḳaṭ öyle bellemeli ki, biri çıḳıp da başḳa türlü söylediği zamān 

ḳanmamalı, aldanmamalı; işte bu vecihle Ehlü’s-Sünnet ve’l-Cemāʿat iʿtiḳādını ḳaṭʿı ̇̄  

olaraḳ bellemeli. Bu gūne bellemek, iʿtiḳād mesʾelelerini delı ̇̄ lleriyle beraber tedḳı ̇̄ ḳ ve 

tefekkür netı ̇̄ cesinde ḥāṣıl olabilir. Bu yolda bellenmez ise şaşḳın ve şaşırtıcı 

kimseleriŋ vehle-i ūlāda ʿ aḳla mülāyim görünen sözleriyle el-ʿiyāẕü billāh derḥāl insān 

şaşırır. Kendileri ẕāten ṭarı ̇̄ ḳ-i ḥaḳdan şaşmış ve ḫalḳı da şaşırtmaḳ hevesine düşmüş 

kimseler, mine’l-kadı ̇̄m mevcūd olduğu gibi zamānımızda daḫi mevcūddur. Ḫuṣūṣiyle 

ʿālem-i matbuātda ādāb ve ʿaḳāʾid-i Ehlü’s-Sünnet’e muḫālif sözler eksik değildir. 

Bāṭıl iʿtiḳādlar mine’l-kadı ̇̄m naṣıl ki kitāblara yazılmış ve o yolda muḫālif iʿtiḳādlar, 

devām ede gelmiş ise ḥāliḥāżırdaki yaŋlış iʿtiḳādlar da, yaŋlış sözler de, matbūātda, 

gazetelerde, mevkūt veya ġayr-i mevkūt risālelerde arasıra yazılmaḳda bulunmuş 

olduğundan her gördüğü mesʾele-i dı ̇̄ niyyeyi tedḳı ̇̄ ḳ etmeden ve ʿulemā-i dı ̇̄ nden 

ṣormadan hemān ḳabūl edivermemeli. Bir de çoḳ şükür ʿaṣrımızı, ḫuṣūṣiyle şehrimiz, 

fünūn-ı mütenevvianıŋ tekes̠s̠ür ve teammüm etdiği ʿaṣır ve şehirdir. Eks̠er efrād, 

fünūn-ı cedı ̇̄ den az çoḳ behredārdır. Ancaḳ müslümānlar ʿaḳlen ve naḳlen eŋ evvel 

vācib olan ʿaḳāʾid-i dı ̇̄ niyyeyi taṣḥı ̇̄ ḥ etmekdir. Fünūn-ı sāʾire ikinci, üçüncü 

derecelerde ḳalır. ʿ aḳāʾid-i dı ̇̄ niyyeniŋ ehemmiyeti ve fevāʾid ve muḥassenātınıŋ kes̠ret 

ve cesameti vāreste-i tafṣı ̇̄ ldir. āḫiretçe olan fevāʾidi belli: Cennāt-ı ʿāliyāta duḫūl ve 

rıżā-yı ilāhı ̇̄ ye vuṣūldür. Dünyāca olacaḳ fevāʾidi ise, rū-yı ʿarżda müslümānlarıŋ nāʾil 

olduḳları fütūhāt-ı cismiyye ve taṭbı ̇̄ ḳ etdikleri ʿadālet-i ḳavı ̇̄medir ki, tevārih bunlara 

ḫayret ve şehādet, [178] etmekdedir. Fütūhāt ve ʿadālet ve vüsat-ı satvet ve şevket 

müslümānlarıŋ ancaḳ diyānet-i kāmile ṣāḥibi olmalarıyla olabilmişdir. Ve yine ancaḳ 

onuŋla olabilecekdir. 

Gariptir ki: Bir Ḫristiyān baʿżı Aḫlāḳını ıṣlāḥ ederse emı ̇̄ n bir adam olur; menāfiʿ-i 

dünyeviyece de teraḳḳı ̇̄  eder. Faḳaṭ bir müslümān aḳāʾid-i dı ̇̄ niyyesini taṣḥı ̇̄ ḥ etmez, 

belki dı ̇̄ nsizliğe heves ediyorsa, o ḳadar adileşir ki, menāfiʿ-i dünyeviyyece 

teraḳḳiyatdanmaḥrūm ḳalır. Müslümānlarıŋ her türlü saʿādeti, iʿtiḳādını ıṣlāḥ ederek 

tam bir müslümān olmaḳ iledir. Biz bu ḥaḳiḳati kemāl-i ihtİmām ile taṭbı ̇̄ ḳ edecek 
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olursak, dünyāda hangi saāddetden, hangi teraḳḳı ̇̄ den maḥrūm ḳalırız!? Kim dünyāda 

bizden şikayetçi olur? Her ḥükūmetiŋ mutemed ve mü’temeni oluruz. 

Müslümānlara bunca menafi-i cismiyye-i ʿācile ve ʿācileyi teʾmı ̇̄ n eyleyen aḳāʾid-i 

Ehlü’s-Sünnet ve’l-Cemāʿat’e nāʾil olabilmek için insān mesāi ve tedḳı ̇̄ ḳātda 

bulunacaḳ. Mesāi-i beşer ise mahdūd ve takāt-ı beşeriyye esāsen umūr-ı cismiyyeniŋ 

istiḥṣāline ġayr-ı müteḥammil bulunduğundan ve ʿale’l-ḫuṣūṣ insān şeyṭān ve nefs-i 

emmāre ile müsāvı ̇̄ -i aḫlāḳ ve sū-i iʿtiḳād ṣāḥibi insānlarla muhāt olduğundan bu emr-

i azam ve aḳdese vuṣlat maḳṣadıyla iʿtiḳādını o emr-i ṣamedaniyyeye ve irşadāt-ı 

celı ̇̄ le-i cenāb-ı risālet-penāhı ̇̄ ye muvāfıḳ ṣūretde ıṣlāḥ ve taṣḥı ̇̄ ḥ için Cenāb-ı Rabbü’l-

ʿālemı ̇̄ n’den yardım ve hidāyet istemeli. Ve ṭarı ̇̄ ḳ-i ḥaḳda s̠ābit olup hı ̇̄ çbir zamānda 

hı ̇̄ çbir vesile ile şaşırmamayı evḳāt-ı hamsede duʿā etmeli. Yoḳsa insān kendi ḥāline 

ḳalırsa –Allah sʿaḳlasın– şaşırır yāḫūd şaşırtılır. İşte bundan ṭolayı āyāt-ı kerı ̇̄me ve 

eḥādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fede güzel güzel duʿālar taʿlı ̇̄m buyrulmuşdur. 

[XXIV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 24 (18 Safer 1327 / 26 

Şubat 1324): 185-187 

[185] Faṣl-ı s̠ānı ̇̄  

Bi’ẕ-ẕāt bilinmesi maḳsud olmayıp belki diğer şeylerden ṭolayı bilinmesi maḳsud olan 

ʿilimler ḥaḳḳındadır 

Faṣl-ı evvelde baḥs̠ olunan ʿilim, mesāʾil-i iʿtiḳādiyyeden ʿibāret idi ki, onları esāsen 

öylece bilip inanmaḳla mükellef idik. Onuŋ için o ʿilimden maḳsud olan kendisidir. 

Bu faṣıldaki ʿilimden kendisi değil, belki diğer şeyʾ maṭlūbdur. 

İmdi ʿilim üç ḳısımdır: Birinci ḳısım bilinmesi ile dünyā mamur olduğumuz 

ʿilimlerdir. İkincisi, bilinmesi cāʾiz olmayan ʿilimlerdir. Üçüncüsü ise bilinmesi 

mendub olan ʿilimlerdir. 

Birinci ḳısım iki nevʿdir: Nevʿ-i evvel, farż-ı ʿayn olan ʿilimlerdir. Nevʿ-i s̠ānı ̇̄ de farż-

ı kifāye olan ʿilimlerdir. 

Bunlarıŋ tafṣı ̇̄ lātına mübaşeretden evvel aḥkāmınıŋ maʿnāsını bilelim: 

Farż işlemesi lāzım ve terki memnūʿ olan ve terkindeki memnūʿiyeti delı ̇̄ l-i ḳaṭʿı ̇̄  ile 

s̠ābit olana denir. 

Vācib yine bu vechile, faḳaṭ terkindeki memnūʿiyet delı ̇̄ l-i ẓannı ̇̄  ile s̠ābit olur. 

Farż-ı ʿayn öyle bir iştir ki, mükellef onu yapmadıḳça sākıt olmaz. 
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Farż-ı kifāye insānlardan bir ḳısmınıŋ yapmasıyla diğerlerinden sākıt olan şeylerdir. 

Sünnet işlemesi evlā olan, faḳaṭ terki memnūʿ olmayan şeylerdir. Bunlarıŋ sünnet 

olabilmesi, Cenāb-ı Peyġamber efendimiz Ḥażretleriniŋ fāsıla ile devām buyurmaları 

ile veyāḫūd Ḫulefā-i Rāşidı ̇̄ n, yaʿnı ̇̄  Ebū Bekir, ʿÖmer, Os̠man ve ʿAli ḥażerātınıŋ 

devāmlarıyla olur. Sünnet ikidir, biri sünnet-i ḫüdā, biri sünnet-i zāʾidedir. 

Mendub – nāfile, sünnet gibidir, lakin [186] Cenāb-ı Risālet-meʾāb efendimiz 

ṭarafından gerek ḫulefā-i rāşidı ̇̄ n cenābları ṭarafında devām buyrulmuş olmaya. 

Ḥarām ḳaṭʿiyen terki lāzım ve fiʿili memnūʿ olan. 

Mekrūh terki fiʿilinden evlā olan ve faḳaṭ fiʿilindeki memnūʿiyet mertebe-i ḳaṭʿiyetde 

olmayan. Mekrūh, kerahet iki ḳısımdır: Biri kerahet-ı taḥrı ̇̄miyyedir ki, ḥarāma yaḳın 

bir kerahetdir. Bu kerahere İmām Muḥammed, ḥarām buyuruyorlar. İkincisi kerahet-i 

tenzihiyyedir ki ḥelāle yaḳındır. 

Mubāḥ yapılmasıyla yapmaması müsāvı ̇̄  olan. 

Farż olanı hem işlemek hem de farż olduğunu iʿtiḳād eylemek lāzımdır; ḥatta cāhidi, 

yaʿnı ̇̄  farż olduğunu inkar eden mazallah kafir olur. Keẕālik istihfaf eden de kafir olur. 

Vācib olanı işlemek lāzımdır. Faḳaṭ bir kimse onu vācib olduğunu inkar ederse oŋa 

kafir denmez, lakin fasık denir. Farż ile vācibi işlemeyen kimse itaba müsteḥaḳ olur; 

işleyenler de s̠evāba nāʾil olur. 

Sünnet-i ḫüdāyı terk eden günāhkardır; levm ü müāhazaya müsteḥaḳ olur. Sünnet-i 

ḫüdā, bayram namāzı, ezan, ikāmet, namāzları cemāʿatle ḳılmaḳ ve sāʾir sünnet-i 

müʾekkede gibi ki bunlardan birini bir memleket ḫalḳı terketseler evvelen muātebe ve 

muʾāḫaẕa olunur, tekdı ̇̄ r olunur. Iṣrār ederlerse muḳātele olunur, üzerlerine silāh 

istiʿmāl olunur. Bu vechile sünen-i seniyye-i peyġamberı ̇̄  belde ahalisi olan 

müslümānlara cebren ḳahran icra etdirilir. 

Bu aḥkām icmālen beyān olunduḳdanṣoŋra maḳṣada geçelim: Farż-ı ʿayn olan ʿilim, 

ʿilm-i ḥāldir. ʿİlm-i ḥāl insān hangi ḥālde, hangi işte bulunursa, o ḥālde, o işte şerʿan 

mükellef olduğu neler olduğuna ve onlarıŋ ṣıḥḥat ve fesadına ve sāʾir aḥkāmına dāʾir 

olan ʿilimdir. 

Bu da ı ̇̄ żāḥ edeceğimiz vechile zamānına ve işine göre ʿilim-i fıḳıhdan lüzūm miḳdārı, 

ʿilm-i aḥvāl-i ḳalbden icab eden miḳdārdır. 
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Burada misal olaraḳ bir meʾmūr farż edelim. ʿacabā bu meʾmūruŋ ʿilm-i ḥāli nedir? 

Şerʿan hangi ʿilimler oŋa farżdır? Bi’ṭ-ṭabʿ  eḳalli on beş, on altı yaşlarında bulunacaḳ 

olan iş bu meʾmūra, evvel be-evvel aḳāʾid-i dı ̇̄ niyyesini, s̠āniyen gusül, ʿabdest, namāz 

mesʾelelerini bilmek; namāz cāʾiz olacaḳ ḳadar Ḳurʾān oḳumaḳ, ezberlemek; s̠ālis̠en 

azıcık beyʿ ü şirā mesʾelesini bilmek. Çünkü bu adam hı ̇̄ ç olmazsa ekmek, peynir alsa 

falan alacaḳ, hangi bey ʿ cāʾiz, hangis bāṭıl, fāsid oluyor, hangisine faiz karışıyor bu 

gibi bütün gün lāzım olan aḥkāmı bilmek. Rābian ʿ ilm-i aḫlāḳı bilmek; kibir, ʿ ucb, kı ̇̄ n, 

haset, adavet, korkʿaḳlık, müdāhene ve sāʾir fenālıḳlardan ṣaḳınmaḳ farż olmaḳla 

bunları ve tevāżuʿ, ḥilm, şecaat ve sāʾir iktisābı farż olan meḥāsin-i aḫlāḳı bilmek. 

Ḥāmı ̇̄ sen mʿademki bu meʾmūr, meʾmūrdur; beytü’l-mālden maaş alıyor, meṣāliḥ-i 

ʿibādıŋ tesviye ve temşiyeti işlerinde bulunuyor, beytü’l-mālden ne miḳdār maaş alırsa 

ḥelāl olur, bunu bilmeli. Çünkü fażla alırsa ḥarām olur. Mā-dūnuna ve mā-fevḳine ne 

muʿāmelede bulunacaḳ, aṣḥāb-ı meṣāliḥ ḳarşı ne gūnā ḥareket edecek, vezāifini naṣıl 

ı ̇̄ fā ederse aldığı [187] ḥelāl olur, ne vaḳit ḥarām olur. Rüşvet nedir? Aṣḥāb-ı 

meṣāliḥden birisi ufak bir şeyʾ verse ḥarām olur. Bunları bilmeli. İbādullaha bugün git, 

yarın gel demek ne vaḳit cāʾiz ne vaḳit ḥarām olur. Hasılı meʾmūruŋ vaẓı ̇̄ fe-i 

meʾmūriyetine ʿ āiʾd ʿ ilm-i ḥāli ġāyet vāsiʿ ve hemān ʿ umūmu farżdır. Eğer bu meʾmūr, 

evlibarklı ise nikāḥın ṣıḥḥat ve fesadına ve hayz u nifāsa müteʿalliḳ aḥkām-ı dı ̇̄ niyyeyi 

de bilmek farżdır. Eğer fażlaca parası varsa zekat, ḥac mesāʾilini bilmek farż olur. 

Çünkü ʿilim maʿlūma tābiʿdir. Bir işiŋ yapılması farż olursa oŋa ʿāiʾd mesāʾili bilmek 

farż olur. Vācib ise vācib, sünnet ise sünnet olur. 

Herkesiŋ ʿilm-i ḥāli iʿtiḳādiyātda ve baʿżı aḥkām-ı dı ̇̄ niyyede ittihad eder ve baʿżı 

aḥkāmda iḫtilāf eder. Faḳı ̇̄ re zekat mesāʾilini bilmek farż değildir. 

Meʾmūruŋ ʿilm-i ḥāli de derecesine göre tefavüt eder. Misalimiz eŋ küçük bir 

meʾmūruŋ ʿilm-i ḥālini taṣvı ̇̄ r ediyordu. Meʾmūr-ı mümeyyiz, muhasebevi, nāzır, vali, 

ṣadr-ı aʿẓam, pādişāh ise farż olan ʿilimler çoğalır. Ḫalḳı naṣıl idāre edecek? Çünkü 

idāre-i mülk ve ḫalḳ aḥkām-ı dı ̇̄ niyyedendir. Ne ṣūretle idāre olunursa ʿadāletdir, ne 

ṣūretle idāre ẓulümdür, bunları bilecek. Bilmek farżdır. Vekil olan kimse vekalet 

mesāʾilini ihata edecek. Ne yoldaki idāre-i kelām ve ḥareket müvekkil ḥaḳḳında şerʿan 

nāfiʿ ve hangis şerʿan mużırrdır bilecek. 

Hasılı ʿilm-i ḥālin tafṣı ̇̄ limiz dāʾiresindeki aḳsāmı farżdır. 
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[XXV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 25 (25 Safer 1327 / 5 

Mart 1325): 193-195 

[193] Herhangi bir iş ki vācibdir, oŋa ʿāiʾd ʿilim de vācib olur. Ve herhangi bir iş de 

sünnetdir, oŋa müteʿalliḳ ʿilim de sünnetdir. Mendub olan işleriŋ naṣıl ı ̇̄ fā olunacağını 

bilmek de mendub olur. Keẕālik bir iş ki ḥarāmdır; andan ṣaḳınmaḳ için onu bilmek 

farżdır. Mekrūh olan bir işten ḳorunmaḳ için onu bilmek de vācibdir. “İlim maʿlūma 

tābiʿdir” kāʾide-i şerʿiyyesiniŋ ḫulāṣa-i maʿnāsı ʿibāretdir. 

Nevʿ-i evvel iş bu farż-ı ʿayn olan ʿilm-i ḥāldir. Nevʿ-i s̠ānı ̇̄  farż-ı kifaye ḥaḳḳındadır. 

Farż-ı kifaye olan ʿilimler diğer kimseniŋ ḥāline ʿāiʾd olanları bildiren ʿilimlerdir. 

Daha vasi tʿabı ̇̄ rle kendine ʿāiʾd ʿilm-i ḥāl olan ʿilimden fażla olan ʿilimleri bilmekdir 

ki, bu ʿilimlerle başḳalarınıŋ menāfiʿi teʾmı ̇̄ n olunur. Meѕelā ʿilm-i fıḳhın ʿumūm 

mesāʾili, tefsı ̇̄ r, ḥadis̠, uṣūl-i vucūh-ı ḳırāʾat ʿilimlerini bilmek gibi. 

Faḳaṭ fıḳhın lüzūmu miḳdārını, keẕālik namāz ṣaḥiḥ olacaḳ ḳadar Ḳurʾān oḳumayı 

bilmeniŋ farż-ı ʿayn olduğunu ʿilm-i ḥālde belledik. 

Ez-cümle ʿilm-i hisabın farż-ı kifaye olması, müstebad değildir. Zı ̇̄ rā eimme-i dı ̇̄ n-i 

Aḥmedı ̇̄  ṭarafından sarih ve mensūs bir rivāyet vaki olmamıştır. ʿadem-i istibādına 

gelince, çünkü mesāʾili-i şerʿiyyeniŋ çoğunuŋ taṭbı ̇̄ ḳinde ʿilm-i hisaba ihtiyaç vardır. 

Bahusu farż-ı kifaye olan ʿilm-i ferāzin icrāʾ-yı aḥkām ve taṭbı ̇̄ ḳinde hisab mevkūfun-

ʿaleyh gibidir. Bunuŋ için ʿilm-i hisāba rubʿu’l-ʿilmdenmişdir. Zı ̇̄ rā ferāʾiż nısf-ı ʿilim, 

hisab da nısb-ı ferāʾiż olunca hisabın rubʿ-ı ʿilmolacağı aŋlaşılır. Ḥatta İmām Ġazzālı ̇̄ , 

İhyā-ı ʿulūm’unda hisabın farż-ı kifaye olmasını ṣarāḥaten beyān eylemişdir. 

ʿulūm-ı ʿArabiyye ki esāsları ṣarf, nahiv, meani, lugat, iştikak, aruz, kāfiye; ve fürūʿu 

da hat, şiʿir, inşā, tarihdir. Bunları öğrenmek ve diğerine öğretmek ile insān meʾcūr 

olur. Ḥatta Fetāvā-yı Tātārhāniyye’de bu ʿulūm-i ʿArabiyye’niŋ farż-ı kifāye olduğu 

beyān olunmuşdur. Çünkü Ḳurʾān Arapça olduğundan maʿnā-yı ẓāhirı ̇̄ sini aŋlamaḳ bu 

ʿulūm ile ḳābil olabilir. Diğer maʿnālarını aŋlamaḳ ise fünūn-ı sāʾireye mütevaḳḳıfdır. 

Bu maʿnālar mücmel, müşkil, hafi gibilerdir. Bunlarıŋ ḥālli sāde ʿulūm-ı ʿArabiyye ile 

ḳābil olmayıp belki ʿilm-i uṣūle tevaḳḳuf etmekdedir. Bināʾenlʿaleyh Ḳurʾān-ı 

Kerı ̇̄m’den istiḫrāc-ı aḥkām ʿaṣr-ı saʿādet-i peyġamberı ̇̄ ye ġarı ̇̄ b ʿaṣırlarda yetişmiş 

olan müctehidı ̇̄ n-i izama muhtass olmuşdur. Ḳavāʾid-i ʿArabiyye ve şerʿiyye ḫāricinde 

Ḳurʾān’dan, ḥadis̠den maʿnā-yı bāṭinı ̇̄  nāmıyla baʿżı fırak-ı dālleniŋ çıḳardıkları 
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maʿnālar batıl olduğuna dāʾir çend nüsḫa evvel beyānātı bu münasebetle tekrār iḫṭār 

ederiz. 

Keẕālik eḥādı ̇̄ s̠-i celı ̇̄ le-i cenāb-ı peyġamberı ̇̄  de Arapça olmaḳla onlarıŋ da istiḫrāc-ı 

meʿānı ̇̄ -i ẓāhiriyyesi ʿulūm-ı ʿArabiyye’ye mütevaḳḳıfdır. Ḫuṣūṣiyle Ḳurʾān-ı 

Kerim’iŋ Allah Teʿālā ḥażretleriniŋ kelāmı ve peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ 

muʿcizesi olduğunu lede’l-lüzūm münkirı ̇̄ n ve muānidı ̇̄ ne is̠bāt için ʿulūm-ı 

ʿArabiyye’ye iḥtiyāc-ı ḳaṭʿı ̇̄  vardır. Bundan ṭolayı “ʿulūm-ı ʿArabiyye farż-ı kifayedir” 

diye ḥükm olunmuşdur. 

İlm-i kelāmıŋ lüzūmu ḳadarını bilmek farż-ı ʿayn idi. Bundan fażlası farż-ı kifāyedir. 

Çünkü dı ̇̄ n, şerı ̇̄ ʿat ʿaleyhinde bulunan bir dı ̇̄ nsiz, ya bir zindı ̇̄ ḳ, ya bir kāfir ẓuhūr eder, 

birṭaḳım edille-i ʿaḳliyye serdiyle hilaf-ı ḥaḳḳ u ḥaḳiḳat müddeiyātına bulunur, onu 

ilzam edebilmek, yaʿnı ̇̄  ḥaḳiḳat-i dı ̇̄ n ve şerı ̇̄ ʿatı is̠bāt edebilmek için muḥtāc 

olduğumuz ʿilm, ʿilm-i kelāmdır. 

Böyleleriniŋ ıḍlālātıyla veyāḫūd kendi tefekkürüyle teşevvüş fikriyle hilaf-ı ḥaḳiḳat 

bir fikir hasıl eden, ṭarı ̇̄ ḳ-i ḥaḳḳ u ḥaḳiḳatden şaşıran bir kimseniŋ şübhesini izāle için 

muḥtāc olduğumu ʿilim, yine ʿilm-i kelāmdır. Faḳaṭ ʿilm-i kelāmı oḳuyacaḳ yāḫūd 

oḳutuacaḳ kimseler zeki, fatin, ʿāḳil ve mümeyyez, yaʿnı ̇̄  ḥaḳ ile bāṭılı temyı ̇̄ z 

edebilecek muḳtedir, inṣāflı, mütedeyyin ve çalışkan kimseler olmalıdır. Ġayrı olursa 

yāḫūd iyiyi kötüyü ayrıcak iḳtidārı bulunmazsa eks̠erı ̇̄ yā şaşırır. İnṣāfsız olursa, yaʿnı ̇̄  

menfaʿatine mütemayil, korktuğundan ḥaḳsız yere ṣaḳınır, ḥaḳlı ḥaḳsız iddiasına ıṣrār 

eder muānid olursa kendi de şaşırır, diğerini de şaşırtır. Mütedeyin olmaz da ilişkisiz 

olursa, ḥaḳiḳati teharri edemez, bulduğunu duyduğunu ṣaḥiḥ olsun, bāṭıl olsun ḳabūl 

eder. Çalışkan olmaz da tenbelce olursa ḥaḳiḳati aramaz; mütedeyyin olmayan gibi 

bāṭıl olsa da ḳabūl eder. Gerek aʿsār-ı muḳaddimede gerek zamānımızda ṭarı ̇̄ ḳ-i 

ḥaḳdan, Ehlü’s-Sünnet ve’l-Cemāʿat iʿtiḳādından ayrılanlarıŋ bir ḳısmı cehalet ve 

tʿaḳlit ve tebeʿiyetden ṭolayı ayrılmıştır. Diğer ḳısmı da maʿlūmāt ṣāḥibidir; faḳaṭ şu 

şerāʾiṭi ḥāʾiz olmadıḳlarından şaşırmışlar ve şaşırtmaya devām edegelmişledir. Meѕelā 

ẕekā, fetanet, ʿaḳl ve dirayeti olur temyı ̇̄ ze muḳtedir değildir. Çünkü ṭaleb ve taḥarrı ̇̄ -i 

ḥaḳāʾike meyyal değildir. Taḥarrı ̇̄ -i ḥaḳaika māʾil olmaḳ için her ḥālde diyānet-i 

kāmile ṣāḥibi [195] olmalı. dı ̇̄ ndar olmazsa ʿale’l-eks̠er bildiğiyle ʿamel ve iʿtiḳād 

etmeyeceğinden inṣāf da olmaz. Böyle adamlar çalışsa da mümkün değil ḥaḳḳı elde 

edemezler. Çünkü ḥaḳḳı ḳabūl edebilmek için ḥaḳḳın neden ṭolayı ḥaḳ olduğunu 

bilmek ister, ḥaḳḳın ḥaḳ olması Cenāb-ı Bārı ̇̄  Teʿālā ile peyġamberiniŋ emr u 
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teblı ̇̄ ġlerinden ʿibāret bulunması ḥasebiyledir. Diyanet olmayınca bunlarıŋ hı ̇̄ çbirisi 

elegelmez. O ḥālde münakaşāt ve mübahasāt-ı iʿtiḳādiyyeyi ḥāvı ̇̄  ve bir çoḳları 

teabbüdı ̇̄  ve bir ḳısmı ʿaḳlı ̇̄  olan ve ʿumūmı ̇̄  tebligāt-ı ilāhiyyeye istinād eden ʿilm-i 

kelāmla meşġūl olacaḳ olan nākısu’d-dı ̇̄ n ve’l-aḫlāḳ kimseler, şaşḳın, zindı ̇̄ ḳ, dı ̇̄ nsiz 

kimseleriŋ aḳvāli ile mezāhib-i bāṭılasına meyl ederek dı ̇̄ nsiz, şaşḳın, zindı ̇̄ ḳ olurlar. 

[XXVI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 26 (3 Rebı ̇̄ ülevvel 1327 

/ 12 Mart 1325): 201-203 

[201] ʿİlm-i kelāmıŋ lüzūmundan, yaʿnı ̇̄  ʿilm-i ḥāl miḳdārından fażlasını taʿlı ̇̄m ve 

taallüm ve mebahise bu gibi kuyūd ve şerāʾiṭ-i ihtiyātiyyeye tābiʿolduğu içim İmām-ı 

Azam Ebū Hanı ̇̄ fe ḥażretleri, mahdūmu Hammād ḥażretleriniŋ ʿilm-i kelāma ʿāiʾd 

mübahasātda bulunduğunu görünce nehy buyurmuşdur. Bunuŋ üzerine “Sizi daḫi 

mübahasāt-ı kelāmiyyede gördüğüm oluyor. Beni nehy buyurmaŋızın ḥikmeti nedir?” 

yollu vuḳūʿ bulan istifsarlarına ḳarşı Cenāb-ı İmām buyururlar ki “Vākıan biz baʿżı 

ʿulemā ve aʿlām ile mübahasāt-ı kelāmiyyede bulunuruz. Ancaḳ es̠nā-i mebāhiste 

herbirerlerimiz başında ḳuş dururcasına ihtiyat ve iḥtirāz üzerine bulunaraḳ hem 

kendimiz tehlikeli bir söz ṣarfından hem de ḳarşımızdaki mübāhisimizi tehlikeli bir 

söz söylemeye muztarr bıraḳacaḳ bir ḥālden kemāl derece ṣaḳınırız. Ḥālbuki siz, es̠nā-

yı mübāḥasede birbiriŋızi ẓabṭ ve ilzam ḳasr ve irādesinde bulunursuŋuz. Bir kimse 

mesāʾil-i iʿtiḳādiyyede diğeriniŋ şaşırıp bir ḫaṭā-i azimeye griftar olmasını ve o yolda 

mübāḥasede bulunursa onuŋ küfrünü istemiş olacağından derḥāl kendi kafir olur. 

Çünkü ʿküfre rıża küfürdür; maʿṣiyete rıża maʿṣiyetdir.” 

İmām’ıŋ bu sözü şāyān-ı diḳḳatdir. Birincisi iki kimse mübāḥasede bulunacaḳ olursa 

maḥża ḥaḳiḳatin tezahürü için mübaḥasede bulunaraḳ mükālemeyi müdekkiḳāne icra 

etmek lāzımdır. Maḳṣad teharri ve inkişaf-ı ḥaḳiḳat olduğundan biri diğeriniŋ maġlūb 

olduğunu isteyip de onu sū-i iʿtiḳāda meyl edecek bir dereke-i müşkileye sevḳ yāḫūd 

sū-i kelām ṣarfıyla tehlikeye düşerecek bir ḥāle meydān vermemekdir. Hilafı ḥālinde, 

yaʿnı ̇̄  hasmınıŋ bu yolla tehlikesini isteyen el-ʿiyāẕü billāh kendi kafir olur. Bir de var 

ki hasmı esāsen dı ̇̄ nsiz olur da mübahase etdiğiŋi ilzam ve ẓabṭ etmek, dı ̇̄ nsizliği tekrār 

etdirmemek isterse o vaḳit vaẓı ̇̄ fe-i münaẓara mecrasını [202] değiştirmiş olacağından 

onuŋ dı ̇̄ nsizliğini, küfrünü is̠bāt etmek için onu ilzama çalışmaḳ aʿlā-i dı ̇̄ n olmaḳla 

vācib olur. Nitekim eslāf-ı ʿiẓām bu mis̠illi dı ̇̄ nsizleriŋ küfrünü isbar ve ḫalḳı bunlara 

meyilden muḥāfaẓa için serd-i berāhı ̇̄ n ve ḥücec ile onları ilzam eylemişlerdir. Bundan 

ṭolayı İmām-ı Azam ḥażretlerine göre kendi veya diğer bir kimse için bir şübhe-i 
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dı ̇̄ niyye ẓuhūr etmedikçe ʿilm-i kelām mübahasātına dalmaḳ mekrūhdur. Şübhe 

vuḳūʿunda izālesi vācib olur (ki bu da ancaḳ ḳavāʾid-i kelāmiyyede rusuh ve mümarese 

ile olur). Nitekim deŋiz kenārında duran bir kimse ʿaḳlen, şeran kendini deŋize 

atmamaḳla mükellefdir. 

Şāyed düşecek olursa onu çıḳarmaḳ üzerimize farż olur buyurmuşlardır. Benaberiŋ 

ʿilm-i kelāmıŋ ʿilm-i ḥāl miḳdārınıŋ fażlasıyla iştikal, ẕekā, inṣāf, diyanet gibi şerait-i 

meẕkūreyi ihtiva edebilenler için cāʾiz olabilir. Ve illa evkaf-ı meẕkūresi noḳṣān baʿżı 

kimseler için mezahib-i bāṭılaya meyl etmek el-ʿiyāẕü billāh pek ḳolaydır. 

Lāhika 

Mesʾele-i mebḥūs̠eyi zamānımıza taṭbı ̇̄ ḳ etmek lāzımdır. Şunlarda şerı ̇̄ ʿat-ı 

Muḥammediyyeniŋ iḥtiyācāt-ı haZı ̇̄ rā ile ġayr-ı mütenasib ve fı ̇̄  zamānina ġayr-ı kabil-

i taṭbı ̇̄ ḳ bir ḳanun olduğu mesʾelesi elsine-i nāsta devran etmekde ve matbuatda da 

revnüma olmaḳdadır. İşte bu mesʾele, bir şübhe-i mesʾele-i dı ̇̄ niyyedir. Şerı ̇̄ ʿatıŋ ān-ı 

nüzulünden iʿtibāren mā-dāmetü’d-dünyā ẓuhūr ve vuḳūʿa gelecek bi’l-ʿumūm asar ve 

aḥvāl ile kabil-i taṭbı ̇̄ ḳ ahkamı ḥāvı ̇̄  bir ḳanun-ı ekmel ve kafi olduğunı is̠bāt ve 

muarızını ilzam ṣūretiyle şübheyi izāle edecek berahini serd ü ityan ʿulemāʾ-i dı ̇̄ niŋ 

ehemm-i ferāʾiżindendir. 

 

Nevʿ-i s̠ālis̠ menhiyyun-anh olan ʿilimler ḥaḳḳındadır. Bunlardan birincisi ʿilm-i 

nücūmdur. Bu ʿilim iki ḳısımdır. Bir ḳısmı ʿilm-i heyʾet dediğimiz ʿilimdir ki, nücum-

ı semaviyyeniŋ seyr u harekat ve evzaıyla evkat ve ṭuruḳ taʿyı ̇̄ n olunur. namāza 

vaḳitleriniŋ, kıble cihetiniŋ taʿyı ̇̄ ni, gemillerle çöllerdeki kafileleriŋ tahdid-i hatt-ı 

ḥareketleri bu ʿilim ile kabil olabilir. Ahkam-ı dı ̇̄ niyyeniŋ bir çoğunuŋ mevkufun-

ʿaleyhi gibi olan ʿilm-i heyʾetiŋ lüzūm miḳdārınıŋ teallüm ve taʿlı ̇̄mi şeran cāʾizdir; 

ama vācib değildir. Çünkü cevazı esbab-ı teharriden maʿdūd olmasına mebnı ̇̄ dir. 

Teharri dediğimiz, namāz, oruç, bayram vaḳitleriyle kıble cihetini ehl-i İslām’ıŋ 

araştırmasıdır. 

Esbab-ı teharri müteʿaddı ̇̄ d olup bir māddeye münḥaṣır olmadığından ḫuṣūṣiyle 

mükellifiyet-i şerʿiyye usretden selāmet şarṭıyla meşrūʿt ve ʿilm-i ẓannı ̇̄  kafi 

olduğundan, herkes için suūbet-i idrāk ve taṭbı ̇̄ ḳinden şübhe olmayan ʿilm-i heyʾet, 

vücūb ṣırasına geçmemişdir. ʿİlm-i heyʾetiŋ taʿlı ̇̄mi ẕekā, sürʿat-i intiḳāl, ḳuvvet-i 

ḫayāl, cidd-i kesir gibi kuvāt-ı kāfiyyeniŋ vücūduna mevkuf olup lüzūmu miḳdārına 
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mālik olmayan herkesiŋ ʿilm-i heyʾet ile mükellefiyeti, teklif ma-la-yutak olacağından 

ve ḥālbuki Cenāb-ı Bari herkesi iḳtidārı nisbetinde mükellef buyurduğundan bu ʿilim 

vācib olmuyor. Bir de bunuŋla, meѕelā, kıble taʿyı ̇̄ ni edebilmek için –rubuʿ taḥtasıyla 

bilencek olsa– beldeniŋ ṭūl ve ʿarżını, şemsin meylini, asl-ı muṭlaḳ, buʿd-ı [203] katr 

miḳdārlarını bilmek lāzım gelir ki, bunlarda ṣıḥḥat-i iṣābet meşkūk olduğu gibi esāsını 

vażʿ edenleriŋ ʿadāleti meşkuk olmaḳla teharriniŋ buna inḥiṣārı s̠ābit olmaz. Bināʾen-

ʿaleyh ʿilm-i heyʾet de vācib olmaz. 

Amma diğer ḳısmı ki, oŋa ʿilm-i aḥkām da derler. Onuŋla mugayyebāt keşf olunmaḳ 

istenir. İstiḳbālde vuḳūʿa gelecek ḥadis̠lerden, emval-i mesrūkadan, taḥte’l-arz 

menkuz ḥazine ve definelerden, eşhasın müddet-i ḥayātlarından, kaht ü galādan, 

selāmet ü emniyetden, fitne ve müsibetden bu ʿilim ḫaber verir ki, bu ḫaberleriŋ 

küllı ̇̄ sini  şerı ̇̄ ʿat-ı Muḥammediyye tekzib buyurmuşdur. İşte bu ʿilim ḥarāmdır. Ḥatta 

bu ʿilim maraż nevʿindendir demişlerdir. Bu gibi aṣḥāb-ı kehānet, havadis-i 

müstaḳbeleyi araştıraraḳ ʿilmin göstereceği bir vaḳʿadan müteʾes̠s̠ir bir ḥālde 

bulunurlar. Baḫuṣūṣ bu ʿilmin keşf olunabilecek bir ḥadis̠eden tevakki de imkansızdır. 

Każa ve kader-i ilāhı ̇̄ den ḳaçıp ḳurtulmaḳ mümkün değildir. Bir müneccim bir ḥadis̠e-

i ātiye keşfeder, andan ṣaḳınamayacağını da bilir. Müteʾes̠s̠iren ya tecennün ya intihār 

eder. Bu gibi istiḫrāc-ı ahkam ile hemān ʿ umūmiyetle dalgın olması, keẕālik baʿżısınıŋ 

intihār etmesi, bu ʿilimleriniŋ es̠er ve netı ̇̄ ce-i elemiyyesidir. Bunlarıŋ aḳval ve 

ahkamına meyl ü raġbet edenler de böyle olur. 

[XXVII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 27 (10 Rebı ̇̄ ülevvel 

1327 / 19 Mart 1325): 209-212 

[209] Maʿahaza bu gibi adamlarıŋ ḥaḳiḳaten keşfiyatda bulunamayacaḳlarını da 

unutmamalıdır. 

Sāʾir ulum-ı felsefiyyeye gelince: 

Bunlardan ʿilm-i manṭıḳ, ʿilm-i kelāmda daḫildir. ʿİlm-i kelāmdan matlub olan fevāʾid 

ʿilm-i manṭıḳ ile istiḥṣāl olunabileceğine ve ʿilm-i kelāmıŋ ma-fevḳa’l-lüzūmu farż-ı 

kifaye olduğuna binaen manṭıḳın da farż-ı kifaye olduğunu pek çoḳ ʿulemāʾ beyān ve 

manṭıḳa dāʾir fuḥūl-i ʿulemāʾ-i İslāmiyyeden pek çoḳları büyük büyük kitāblar tedvin 

eylemişerdir. Āyāt-ı beyyināt-ı Ḳurʾāniyyeniŋ ve eḥadis̠-i celı ̇̄ le-i cenāb-ı 

peyġamberiniŋ birçoḳları ḳavāʾid ve ahkam-ı manṭıḳiyyeyi ḥāvı ̇̄ dir. Şu ḳadar var ki, 

aṣḥāb ve müctehidin-i güzin devirlerinde ʿilm-i manṭıḳ şayiʿ değildi. Bu sebeble 
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manṭıḳ ḥaḳḳında iştibah ḥāṣıl olabilir. Buna cevāb bu vecihledir ki, manṭıḳ ʿilmi 

insānda bir meleke peyda eder ki, o meleke sāyesinde insān bir kelāmıŋ –edille ile 

taṭbı ̇̄ ḳinde– ṣaḥiḥini sakiminden temyı ̇̄ z eder. Aṣḥāb-ı kirām ve müctehidin-i izam ve 

sāʾir ʿulemāʾ ḥażerātınıŋ yaratılışları ḥasebiyle esāsen bu melekeye mail olmalarından 

naşi kelāmıŋ ṣaḥiḥ u fasidini derḥāl derk etmişlerdir. Müşārun-ileyhim ḥażerātınıŋ bu 

iḳtidār-ı harikaları, kimisiniŋ Ḥażret-i peyġamberine muṣaḥabet-i şeref-i celı ̇̄ line 

maẓhariyetinden, kimisiniŋ aṣḥāb-ı güzine ve ʿaṣr-ı aṣḥāba mutāabat ve mücaveret-i 

şeref-i ʿālem-bahāsına nāʾiliyetle beraber kemāl-i veraya mukarin cehd-i tammdan 

tenevvür ve teāli etmiş idi. Nitekim müctehidin-i izam ḥażerātı esās-ı fıḳıh olan ʿilm-i 

uṣūl ile de meşġūl değiller iken istiḫrāc-ı ahkama iḳtidārları –asırlarınıŋ ʿaṣr-ı 

peyġamberı ̇̄ ye ḳurbundan ṭolayı edille-i şerʿiyyeniŋ herbir levazımıyla maʿlūm olduğu 

bir zamānda ẓuhūr etmiş olmalarıyla beraber– fıṭraten ḳuvve-i icithada mālik 

bulunmalarından idi. Daha açıḳ ibare ile: Allah Teʿālā bu ẕevāt-ı kirāmı uṣūl-i [210] 

dı ̇̄ n teessüs edebilecek bir ṭābiʿat-ı salime ve metinde ḫalḳ ve ı ̇̄ cād buyurmuşdur. 

Ellerinde vaḳtiyle müdevven ʿilm-i uṣūl yoḳ iken Kitāb ve sünnetden ʿibāret olan 

delı ̇̄ lleri tedḳı ̇̄ ḳ etmişler ve aṣḥāb-ı kirāmıŋ uygulamalarını tedḳı ̇̄ ḳ ve meʾḫaẕını 

tefekkür eyleyerek ve lede’l-icab delı ̇̄ llerdeki ahkam-ı maḫṣūṣanıŋ ilel ü esbabını bi’l-

muḥākeme taayyün ederek baʿżı ahkamı baʿżısına ḳıyās eylemişlerdir. Bu vecihle 

edille-i şerʿiyye kitāb, sünnet, icma ve ḳıyāsdanʿibāret olaraḳ dört ḳısma munhasır 

olmuşdur. ḳılı kırk değil, belki biŋ yararcasına bunca tetebbuat bu ẕevātıŋ ʿahd-i 

peyġamberı ̇̄ ye yaḳın ve nur-ı nebevı ̇̄  ile müzeyyen asar-ı mebrurede harikulade bir 

dirayet, cehd, metanet ve diyanet üzerine yaradılmış olmalarından ṭolayı bāb-ı ictihad 

–fi nefsi’l-emr imkanıyla beraber–  bu ẕevāt ile beraber münsed olmuş ve edille-i 

erbaa-i meẕkūreden istiḫrāc uṣūl ve fürūʿ için bunlardan ṣoŋra gelenlere imkan 

ḳalmadığına dāʾir bi’l-ʿumūm Ehlü’s-Sünnet ṭarafından icma ve ittifāḳ vaki olmuşdur. 

Ḥatta eimme-i dı ̇̄ nden ṣoŋra gelip de ʿilm-i dı ̇̄ nde bunca tedḳiḳāt-ı amika icra eyleyen 

ve yekūnu belki milyarları geçen ehlü’s-sünnet ʿ ulemāʾsı fukaha-i izam ḥażerātını yedi 

ṭabaḳaya taḳsı ̇̄m ederek müctehidun fi’ş-şerı̇̇̄ ʿat nāmıyla birinci ṭabaḳa iʿtibār 

eyledikleri ẕevātı ki, İmām-ı Azam, İmām Şafii, İmām māliki, İmām Hanbelı ̇̄ ’den 

ʿibāretdir, uṣūl-i dı ̇̄ nı ̇̄  edille-i şerʿiyyeden istinbat eyledi diye temeyyüz ve ikinci 

ṭabaḳayı da müctehidun fi’l-meẕheb diye yad ve bunlarıŋ da vaẓı ̇̄ fesi eimme-i erbaadan 

mensub olduḳları ẕātın vażʿ etdiği uṣūl ve ahkama tevfı ̇̄ ḳ etmek şarṭıyla mesāʾil-i 

feriyye istiḫrāc eylediklerini, ve üçüncü ṭabaḳanıŋ da edilleden kat-ı naẓar sādece 

mesāʾil-i müctehid fihā’da tedḳı ̇̄ ḳ ve dördüncü ṭabaḳada bu mesāʾilin uṣūl-i 
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müstenidun-ileyhāsını tahriç ile ictihād u teharri ile meşġūl olaraḳ bu ṭabaḳanıŋ ʿilm-i 

uṣūlü teʾsı ̇̄ s etmişdir. Esāsen müctehidleriŋ ʿilm-i uṣūl ile tevaġġul etmemelerine ḳarşı 

cihānlar dolusu müdeḳḳiḳı ̇̄ n ve belki muarızı ̇̄ n, mütearrızı ̇̄ n geldiği ḥālde eimme-i dı ̇̄ niŋ 

ufak bir ḳusur-i ʿilmı ̇̄ lerini –pek çoḳ mütearrızler ararlarken– böyle İmāmları fıṭraten 

ictihada muḳtedir yaratılmalarından ʿaṣırlarınıŋ, da her istedikleri maʿlūmāta muṭṭaliʿ 

olacaḳları ʿaṣırlar olmasından ileri gelmiş idi. Ṣoŋraları böyle rical yetişmemesi bir 

kere ʿaṣırlarınıŋ nūr-ı nübüvvetden tebāüd etmesi; ṣoŋra da āyāt ile āyāt ve ehādı ̇̄ s̠ ile 

ehādı ̇̄ s̠ aralarında, keẕālik ḥadis̠lerle āyetler arasında zamān-ı nüzūl ve vürudu taʿyı ̇̄ n 

edebilecek esbābın külliyen inkırazı sebeb olmuşdur. Bir de o fıṭrat-ı ḫāriḳaya mālik 

ẕevātıŋ hasebü’l-ādet-i ilāhiyye yaratılmaması inkıtāʿ ve insidād-ı ictihāda –nefsinde 

imkān ile beraber– sebeb-i müstaḳil teşkı ̇̄ l etmişdir. Çünkü el-yevmü ekmeltü le-küm 

dı̇̇̄neküm āyet-i celı ̇̄ lesi muktezasınca ʿaṣr-ı hidāyet ḥaṣr-ı ḥażret-i Faḫru’l-kāʾināt, 

kürre-i diyānetiŋ noḳṭa-i kutb-i aʿlāsı idi. E ve lem yerev enna ne’til arda nenkusuha 

min eṭrāfiha tefsı ̇̄ rinde İbn ʿAbbās ḥażretleriniŋ beyān-ı ʿālı ̇̄ leri ve sāʾir eḥadis̠-i 

seniyye-i cenāb-ı peyġamberı ̇̄ niŋ ṣarāḥat ve delaleti vechiyle ānen fe-ānen tenākusu, 

bir ʿālimin yerine ʿayn-ı kemālde [211] bir ʿālimin yetişmemesi ve bu dı ̇̄ n-i mübiniŋ 

nas arasındaki hāmı ̇̄ leriniŋ inkırazı ṣūretiyle bir ṣūret-i ġarı ̇̄ beden ʿavdet ve rücūʿu ve 

bi’n-nihāye ḳıyāmetiŋ ḳopması, niẓām-ı kāʾinatın bozularaḳ yevmü’l-hisāb olan haşr 

u neşrin küşādı nezd-i ḥikmet vefd-i Cenāb-ı Ḳādir-i ẕü’l-celālde matlub olmasından 

naşi devr-i aṣḥābı takiben tābiʿı ̇̄ n ve tebe-i tābiʿı ̇̄ nden fevḳa’l-ʿāde hilkatde eimme-i 

mahdūde ve müctehidı ̇̄ n-i maʿdūde yaradılmış ve ṣoŋraları da ancaḳ ḥaḳāʾik-i mevcūde 

ve mevzūayı tedḳı ̇̄ ḳ ve taṭbı ̇̄ ḳ ile muḥāfaẓa-i şerı ̇̄ ʿata muḳtedir olabilecek iḳtidārda 

erbāb-ı zühd ü fazilet yaratılagelmişdir. Şu ḥikmet-i mesrūdeye mebnı ̇̄  öyle kemālde 

ẕevātıŋ yetişmesine imkān görülmemekde bulunmuşdur. Artık Şiı ̇̄ lerden, Rāfızı ̇̄ lerden 

kendilerine müctehid nāmı vererek edille-i şerʿiyyeden istinbat-ı aḥkām etmek isteyen 

ne ḳadar kimseler varsa, cümlesiniŋ aḳvāl ve efʿāli Ehlü’s-sünnet meẕhebine muḫālif 

ve bāṭıldır. Eimme-i dı ̇̄ niŋ aḥkāmına muḫālif sözleri, islām arasında teferruka 

düşürmekden başḳa bir maḳṣada müstenid değildir. Ḥatta Sünnı ̇̄ lerden bile dava-yı 

ictihadda bulunup da eimme-i dı ̇̄ niŋ aḳvak ve aḥkāmı hilafında vażʿ-ı aḥkām ārzū 

edenler dı ̇̄ n-i İslām ʿaleyhinde ḥareket ārzūsunda bulunuyorlar demekdir. 

Şunu da bilmek vecibdendir ki, ʿaṣr-ı peyġamberı ̇̄ de aḥkām-ı muḳaddese-i İslāmiyye 

aslen bi’t-tamām min kabli’l-ḥaḳ teblı ̇̄ ġ buyrulmuşdur. Müctehidı ̇̄ n-i ʿiẓāmda aḥkām-ı 

şerı ̇̄ ʿatı tafṣı ̇̄ l, tefsı ̇̄ r ve beyān eylemişlerdir. Şer-i şerı ̇̄ fin o ʿaṣırlardaki ḳuvveti ilā 
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yevmi’l-ḳıyāmet ʿilmen baḳi ḳalacaḳdır. Şerı ̇̄ ʿatıŋ hı ̇̄ çbir cüzü tenāḳuṣ etmeyeceğine 

innā nahnu nezzelnā’z-ẕikra ve innā lehu lehāfizūn āyet-i kerimesi ile eḥadis̠-i şerı ̇̄ fe 

şahitdir. Şerı ̇̄ ʿatıŋ hı ̇̄ çbir ḥükmü mesṭūr ve meçhul değildir. Bu ḳuvvet dāʾim baḳidir. 

Tenāḳuṣ dediğimiz, ʿulemāya, erbāb-ı diyanet ve ittiḳāya nisbetledir. ʿulemāʾnıŋ 

tenāḳuṣu da tafṣı ̇̄ limiz vechile içtihat derecelerinde fażl ü kemāl, ḥüsn ü ihtimām da 

tenāḳuṣ iledir. Müçtehit yetişmemek bu ṣūretledir. Aḥkām-ı şerʿiyyeyi müctehidı ̇̄ niŋ 

tarifatı dāʾiresinde fehm u ẓabṭ ve naḳl edecek ʿulemāʾ ilā yevmi’l-ḳıyāmet tevarüd 

eder. Çünkü bir mukteza-yı āyet-i celı ̇̄ le maḥfūẓiyeti teahhüd-i ilāhı ̇̄  teʾmı ̇̄ n buyrulan 

şer-i şerı ̇̄ f, ʿulemāʾ-i ḥaḳḳın lisanıyla muḥāfaẓa olunur. Her ʿaṣırda ʿilm-i dı ̇̄ nde mahir, 

diyanet ve ittiḳā ile mütemeyyiz ʿ ulemāʾ-i ehl-i ḥaḳ yetişecekdir. El-hasıl baḥs̠etmekde 

olduğumuz mesʾele, eimme-i dı ̇̄ niŋ hılkaten ḳavāʾid-i manṭıḳiyyeden muntazır fevāʾid 

ve gayāta vāḳıf bir meleke-i sālimeye mālik olduḳları mesʾelesini is̠bāt ṣadedinde ʿ ilm-

i uṣūlü nazı ̇̄ r getirmek idi. 

Keẕālik aruz, kāfiye, belagat fenleri de ṣoŋradan müessestir. Ḥālbuki ḳable’-teʾsı ̇̄ s 

bunca şuara, udeba gelmiş geçmişdir ki, bu fenleri bilmedikleri ḥālde hasebü’l-hılkat 

öyle muntaẓam şiʿirler, nesirler söylemişlerdir ki, bu ulum o sözler sāyesinde teʾsı ̇̄ s ve 

tesbit edilebilmişdir. Nitekim el-ān anadan doğma şairler, kātibler ara ṣıra ẓuhūr 

etmekdedir. 

Bunlarıŋ şiʿir ve nesir söyleyebilmeleri, ṭaraf-ı ilāhı ̇̄ den şāʿir ve kātib olaraḳ 

yaratılmasıyladır. Kesb ile değildir. Eimme-i dı ̇̄ niŋ manṭıḳa muvāfıḳ ḥāl u ḳālleri de 

öyledir. 

[212] Felsefeden ʿilm-i hendese mübahdır. İlahiyyāt ulum ve mesāʾilinden muḫālif-i 

şerı ̇̄ ʿat olanlar cehl-i mürekkebdir. Taḥṣı ̇̄ l ve teallüm ve taʿlı ̇̄mi ve müṭālaʿası cāʾiz 

değildir. Meğer ki red etmek maḳṣadıyla ola. O vaḳit müṭālaʿa ve Taḥṣı ̇̄ li cāʾiz olur. O 

ḥālde bu da ʿilm-i kelāmıŋ farż-ı kifaye ḳısmında bellenmek lāzım gelir. Ulum-ı 

tābiʿiyyeden şer-i şerı ̇̄ fe muḫālif olanlarıŋ teallüm, taʿlı ̇̄m ve müṭālaʿası cāʾiz değildir. 

Şerʿe muḫālif olmayanları gerçi memnūʿ değilse de, fevāʾid-i dı ̇̄ niyyeye bais 

olmadıḳça tevaġġul, tazyi-i ʿömr kabilindendir. 
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[XXVIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 28 (17 Rebı ̇̄ ülevvel 

1327 / 26 Mart 1325): 217-219 

[217] ʿİlm-i siḥr ve ʿilm-i nirencat ile ems̠āli ʿilimler –iḥtirāz maḳṣadıyla– teallümü 

cāʾizdir. ʿİlm-i siḥr evvelce beyān olunduğu vechile esbāb-ı ḫafiyye ile ervāḥ u ecsād 

üzerine teʾs̠ı ̇̄ rāt-ı ġarı ̇̄ be ihdas uṣūlünü bildirir ʿilimdir. Siḥirbaz olan kimse ervah-ı 

ḫabı ̇̄ s̠e olan şeyatı ̇̄ n ile şürur ve kabayihde iştirak ederek onlarıŋ yardımıyla rūḥ ve 

ceset üzerine baʿżı asar ika eder. Siḥir şeyatı ̇̄ niŋ yardımıyla huṣūle gelen keyfiyet 

olduğundan ve siḥirbazda habis ṭabʿ ve şerr u vekāḥatda şeyatin ile hemhal olmadıḳça 

onlarıŋ bu yolda muʿāveneti meşhut olamayacağından siḥirbaz, velı ̇̄  ve peyġamberden 

ayrılmış; keẕālik siḥir de muʿcize ve keramete muğayir olmuşdur. Siḥir şeyatı ̇̄ niŋ 

(kefere-i cinnin) celb u ṭarı ̇̄ ḳ-i maʿṣiyetde istiḫdāmından ʿibāret olmaḳla onlarıŋ celb u 

ika-i mefsedete daʾveti için ṭuruḳ-ı müteʿaddı ̇̄ de vardır ki, her birerleri cinliniŋ ṣūret-i 

icabet ve muʿāvenetini taʿyı ̇̄ n ve iḥżar içindir. Siḥir yapıldıkda ʿādetullah iḳtiżāsı 

şeyatı ̇̄ n-i maḫṣūṣa icabet ederek efʿāl-i faside esbābına teşebbüs̠ ve mübaderet ederler. 

İnsānlarda olduğu vechile esbaba tevessül ile müsebbibat ḫalḳ olunmaḳ ʿādetullah 

muktezası olmaḳla şeyatı ̇̄ niŋ teşebbüs̠üyle o fiʿil meydān gelir. Şu ḥālde siḥirbaz 

(büyücü, bügücü) meѕelā efsun ederek siḥr etdiği kimse ḫastalanır. Bu siḥir ile ḫastalıḳ 

arasında ṣūret-i ẓāhirede hı ̇̄ çbir münasebet yoḳdur. Ancaḳ arada tevessül eden ervah-ı 

habise ki esbab-ı hafiyedir, onlarıŋ bi’l-ı ̇̄ cābe teşebbüs̠atıyla o ḫastalıḳ vuḳūʿa gelir. 

Şeyatı ̇̄ niŋ ṣūret-i teşebbüs̠ü de ayrıca hafidir. Hasılı naḳlen siḥrin ās̠ārı vakidir. Faḳaṭ 

siḥir ile ās̠ārı arasındaki vesait ʿaḳlen, naḳlen hafidir. ʿādetullah o yolda ki, siḥir 

yapıldıkda Allah Teʿālā es̠erini ḫalḳ buyurur. İmdi, ʿilm-i siḥrin teallümü, siḥirden 

ṣaḳınmaḳ, yaʿnı ̇̄  siḥri bozmaḳ maḳṣadıyla olursa cāʾizdir. Siḥir yapmaḳ maḳṣadıyla 

olursa ḥarāmdır. Ḥatta siḥirbaʿżın sāi bi’l-fesad olduğundan şeran ḳatli lāzım olduğunu 

fukaha-i izam beyān buyuruyorlar. 

ʿulemāʾ-i kirāmdan baʿżısı ʿilm-i siḥrin teallümü farż-ı kifaye demişlerdir. Çünkü biri 

çıḳsa da siḥir ḳuvvetiyle, meѕelā, birisiniŋ kafasını keserek tekrār yapışdırmaḳ [218], 

keẕālik yumurtayı kırıp altın düşürmek gibi umūr-ı harika göstererek peyġamberlik 

davasında bulunsa onuŋ davasını iptal için icab eden müdāfaʿa, siḥrini bozmaḳ 

ṣūretiyle olabileceğinden, işte öyle ḫidmet-i muhimme-i dı ̇̄ niyyeyi ı ̇̄ fā için aḳvam ve 

bilad-ı İslāmiyyede eḳalli bir ẕātın olsun, ʿilm-i siḥri bellemesi farż olduğuna fetva 

verilmişdir. 
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İlm-i nirencat ise iki veya daha ziyāde kişiler arasında muḥabbet, buğz ve adavet 

ikaınıŋ keyfiyetini bildiren ʿilimdir. Bu da siḥir envāʿından olabilir. Sāʾir ʿilimler 

dediğimizde esbab-ı hafiye ile havas ve ās̠ār-ı ġarı ̇̄ be iẓhārını bildiren ʿilimlerdir. 

Bunlarıŋ da ʿ umūmu siḥir gibi tevakki ve iḥtirāz için olursa cāʾizdir. İnsān ve ba-ḫuṣūṣ 

ṭaleb-i irfan, bir fenālıḳ naṣıl yapılır bilmelidir. Bilmezse o fenālığa giriftār olur, ṣoŋra 

kendini ḳurtaramaz. Ḥiyel ve ḫudʿa-i ḥarbiyye bu kabildendir. Düşmena nereden, ne 

ṣūretle taʿarrużz olunacağına ...dır. Taʿarruża giriftār olduğu gibi kendini istihlaz 

edemez de maġlūb ve münhezim olur. 

Keẕālik es̠nā-i mübahese ve münaẓarada hasma ḳarşı ḥile daḫi tafṣı ̇̄ l-i vaki üzerinedir 

ki, eğer hasm öğrenmek maḳṣadıyla veyāḫūd ḥaḳ ve ṣavābın ẓuhūru maḳṣadıyla 

muanide ve mukaribesiz olaraḳ mübaheseye girişmiş ise böyle bir hasma ḳarşı 

istiʿmāl-i ḥile mekrūhdur. Lakin bir hasım ki, kendi fażl ü kemālini iẓhār ve 

mübahesede bi-ġayr-ı ḥaḳḳ tefevvuḳ maḳṣadıyla mübaheseye girişerek ḳarşısındakini 

ilzam etmek istiyorsa, öyle hasm-ı muanidi ilzam için istiʿmāl-i ḥile cāʾizdir. Faḳaṭ 

böyle olan hasm, dı ̇̄ n-i İslām’a taʿarruż ve ilhad maḳṣadıyla muanidde bulunuyorsa 

oŋa ḳarşı ḥile vācib olur. dı ̇̄ ne taʿarruż ve ilhad maḳṣadıyla olmayıp da ṣırf dava-yı 

tefevvuḳa müsteniden mukabere ediyorsa ḥile cāʾiz olmaḳla beraber evla olan ḥile 

etmeyip, ḥatta münaẓarayı bile bıraḳmaḳdır. Mukteza-yı ḥüsn-i Aḫlāḳ budur. Çünkü 

iẓhār-ı ḥaḳ u ṣavāb niyetine müstenid olmayan bir münaẓaranıŋ netı ̇̄ cesi, ya yorgunluḳ 

ya da gururdan ʿibāretdir. Ḥüsn-i netı ̇̄ cesi olmayan münaẓara ise ʿilm-i ādābda maḳbūl 

değildir. Münaẓarada inad mebhusun-ʿanha iʿtibārıyla muḫteʾlı ̇̄ f ḥükümler alır; ḥatta 

hasmını ilzam ve mahcup etmek isteyen kimseniŋ mübahese etdiği mesʾele, 

zaruriyyat-ı iʿtiḳādiyyeden ise maḥża bu inat ve hasmını ilzam ʿarżsunda 

bulunmasından naşi o kimseniŋ küfründen korkulur. dı ̇̄ nde mübaheseniŋ –gerek 

ṭarafeynce gerek ṭaraf-ı vahitçe ġaraż fāsid olduğu ṣūrette– netı ̇̄ ce-i vahimeyi tevlid 

edeceğine mebnı ̇̄  İmām Birgivı ̇̄ , “Asrımızda evla olan, kimse ile mübaheseye 

girişmemekdir. Çünkü iẓhār-ı ḥaḳ u ṣavāb ārzūsuyla mübahese edenler ender bulunur” 

buyurmuşlardır. Ṭarafeynin ārzūsu tegallüb, tefevvuḳ, kesb-i şöhret, celb-i menfaʿat 

gibi āmāl-i hasise ve deniyyeden hāli olup da yalŋız bir ḥaḳiḳatin ẓuhūru ve inkişafı 

maḳṣadına münatıf olduğu ṣūretde mübahese cāʾiz olur. Onuŋ için Devlet-i ʿaliyye-i 

Os̠maniyye’de mebhus olan kimseleriŋ ʿilm-i münaẓara erkan ve ādabını bi-ḥaḳḳın 

bilmeleri ve bi-ḥaḳḳ o erkan ve ādāb ile ʿāmil olmaları lāzımdır. Çünkü bütün ḥarekātı 

münaẓaradan ʿibāretdir. Şerait ve ādāb-ı münaẓaraya riayet olunmazsa Aḫlāḳ noḳṭa-i 
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naẓarından büyük büyük ḫaṭālarda bulunduḳlarından millet mutazarrır olur. Sāʾir 

mecalis azası da böyledir. Uṣūl-i idāre-i devlet uhdelerine millet cānibinden tevdı ̇̄ ʿ 

olunduğundan naşi, mebhusları taḫṣı ̇̄ ṣ bi’z-ẕikr eyledik. 

Reml ve sāʾir mugayyibātdanbahis ʿilimler vardır ki [219] onlar da ḥarāmdır. 

Bunlardan, meѕelā, reml, herkesiŋ bildiği gibi kağıt yāḫūd kum üzerine birṭaḳım nikat 

vażʿ, ṣoŋra istintakıyla olur. Bu ʿilim, Ḥażret-i İdris ʿaleyhi’s-selāma nāzil bir ʿilim 

olup Ḳurʾān’ıŋ nüzulüyle mensuh olduğundan ʿilm-i remlin de gerek taʿlı ̇̄m ve 

teallümü gerek remlin icrası ḥarām olmuşdur. Sāʾir mugayyebat-ı umūrdan bahis 

kehanetler de ʿumūmen ḥarāmdır. 

 

Nevʿ-i s̠ālis̠ mendub olan ʿilimler ḥaḳḳındadır. Mendub dediğimiz sünnet ve 

müsteḥaba şamil bir tʿabı ̇̄ rdir. Efʿāl-i mükellefı ̇̄ nden hangisi sünnet, hangisi müsteḥab 

ve nāfile, hangis mekrūh olduḳlarını ve feżāʾiliŋi bilmek mendubdur. Keẕālik farż-ı 

kifaye olan ulumu bilen mevcūd iken diğer birisiniŋ bellemesi de mendubdur. 

ṣaydığımız efʿālin tafṣı ̇̄ lātını, edillesini bilmek ve onlarla tevaġġul ve teammuk etmek 

de mendubdur. 

Mendub olan ʿilimden biri de ʿilm-i tıbdır. Hangi māddeler nefs ve beden-i ins̠āniye 

żarar veriyorsa onlardan ṣaḳınabilecek ḳadar mesāʾil-i ʿilm-i ṭıbbı bellemek, 

müsteḥabdır, faḳaṭ vācib değildir. Çünkü şeran tedāvı ̇̄  vācib değildir; ḥatta Ḫulāṣa’da 

meẕkūrdur ki, bir insān şiddetli ishale yada müzmin göz ağrısına griftar olup da, 

tedāvı ̇̄ ye muḳtedir iken, mualece etmeyip de żaʿіf düşerek nihāyet bu yüzeden vefāt 

etse günāhkar olmaz. Ama aç ḳalan bir kimse, ekmek vesāʾire bir şeyʾ mevcūd ve ekli 

mümkün iken yemeyip de açlıḳdan telef olsa günāhkar olur. Çünkü kendini aç 

bıraḳmaḳla itlaf etmiş olur. 

[XXIX] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 29 (20 Receb 1327 / 25 

Temmuz 1325): 226-227 

[226] Zı ̇̄ rā ölmeyecek ḳadar ekl u şurb, farż-ı ʿayndır. Ekl u şurb ile açlıḳ ve 

ṣusuzluḳdantahlis-i nefs ederek helākden ḳurtulmaḳ katidir. Ama ilaç ile helākden 

ḫalāṣ, ḳaṭʿı ̇̄  değildir. Faḳaṭ ilacın nef u fāʾidesi ḥaḳḳında birçoḳ ehādı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ fe vardır. 

İlaç tesadüf ederse ḫastalığın gideceği aŋlaşılıyor. Şu ḥālde ilaç sebebiyle helākden 

istihlasın ḳaṭʿı ̇̄  olması lāzım gelir gibi bir suʾāl ḫāṭıra gelir. Buna cevāb olaraḳ ʿ ulemāʾ-

i kirām beyān buyuruyorlar ki: İlacın ḫastalığı ref etmesi eḥadis̠-i şerı ̇̄ fe mūcibince 
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katidir. Ancaḳ iṣābet-i ḳaṭʿı ̇̄  olmadığından ve bu da tabib-i müdaviniŋ reʾyinde ʿadem-

i iṣābetinden mütevellid bulunduğundan ilacın teʾs̠ı ̇̄ ri ḳaṭʿı ̇̄  olamıyor. Çünkü emr-i 

ḳaṭʿiye isāl eden esbab ve vesaitin ẓanni olması, bizzarure ʿilm-i ḳaṭʿiyye olan ʿilmin 

ḳaṭʿiyyetine maʿnı ̇̄ dir. Daha açıḳ tʿabı ̇̄ rle söyleyelim: Bir ilaç ḫastalığa nafidir. O ilaç 

ḳullanıldığı vaḳit, ḫastalıḳ da gidecekdir. Burası katidir. Çünkü Allah o ilacı o 

ḫastalığa çāre olmaḳ üzere yaratmıştır. Lakin hangi ilacın hangi ḫastalığa fāʾidesi 

olduğu ṣūret-i ʿumūmiyyede ḳaṭʿiyen maʿlūm değildir. Maʿlūm olanlar varsa da, 

bünye, mevsim, miḳdār iʿtibārıyla teʾs̠ı ̇̄ ri, mütefavit olduğundan ve meѕelā bir adama 

hı ̇̄ ç żarar vermeyen afyon, diğerini tesmim ve ihlak etmekde olup, keẕālik bir zamānda 

bir kişiye fāʾidesi olan ilacın, diğer zamānda, yine o kişiye mażarratı olduğundan, ve 

eksik miḳdārda ilaç fāʾidesiz, fażlası mużırr olup ḥaddini taʿyı ̇̄ n için ʿilm-i ḳaṭʿı ̇̄  

bulunmadığından ve bunlarıŋ ʿumūmu da, hekimin noḳṣān-ı ʿilmine ve reʾyiniŋ 

ʿadem-i iṣābetine raci olduğundan ilacın ʿumūmiyet iʿtibārıyla nef u teʾs̠ı ̇̄ ri ḳaṭʿı ̇̄  

değildir. Nitekim peyġamber efendimizden ṣādır olan eḥadis̠-i şerı ̇̄ fe, hı ̇̄ ç şübhe yoḳ ki, 

peyġamberimiziŋ sözüdür. Lakin rivāyet ve senedde ẓuhūra gelen zan, o ḥadis̠-i 

şerı ̇̄ feniŋ şerefe-sudurunda huṣūl-i ʿilm-i ḳaṭʿiye maʿnı ̇̄  olmuşdur. Ḫulāṣa-i kelām: 

İlacın teʾs̠ı ̇̄ ri ḳaṭʿı ̇̄  değildir. Ekmek ve suyuŋ teʾs̠ı ̇̄ ri katidir. Mesʾeleyi daha ziyāde ı ̇̄ żāḥ 

için Birgivı ̇̄  merḥūmuŋ ber-vech-i ati tahḳı ̇̄ ḳatını naḳl ediyoruz: 

Fuṣūl-i İmādı̇̇̄’de meẕkūrdur ki, żararı gideren esbab üçtür: Biri katidir, diğeri ẓanni; 

üçüncüsü de vehmidir. Ḳaṭʿı ̇̄  olan ekmek, ṣu ve bunlarıŋ vezaifini gören şeylerdir ki, 

açlığı ve ṣusuzluğu ḳaṭʿiyen izāle ederler. Maznun olanlar da, edviye ve mualecātdır 

ki, eks̠erı ̇̄ yetle teʾs̠ı ̇̄ r eder, bazen teʾs̠ı ̇̄ r etmez. Vehmi olanlar da, dağlamaḳ, efsun etmek 

gibi şeylerdir ki bazen teʾs̠ı ̇̄ r eder, eks̠erı ̇̄ yā teʾs̠ı ̇̄ r etmez. Faḳaṭ evvelden beri söyleriz 

ki, nefs etmek, oḳumaḳla ḫasta iyileşir, buna dāʾir eḥadis̠- i şerı ̇̄ fe daḫi vardır. 

Dağlamaḳ daḫi şeran s̠ābit olmuşdur. 

Bunlarıŋ –şerı ̇̄ ʿatda s̠ābit olmasına göre– mevhum olmaması lāzım gelir gibi bir ḫāṭıra 

vārid olabilir. Buna cevāb, oḳumanıŋ baʿżısı, yaʿnı ̇̄  āyāt ve eḥadis̠-i şerı ̇̄ feye müstenid 

olmayanı vehmidir, diğerleri değil. Ḫuṣūṣuyla o āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠ duʿādır. Duʿānıŋ teʾs̠ı ̇̄ ri 

şeran s̠ābitdir. Bu duʿālar şurut-ı lāzımesine tevafuk etdiği ṣūretde, icabet olunmasınıŋ 

da, ḳaṭʿı ̇̄  olması lāzım gelir. İmdi bunlarıŋ ḥükm-i şerʿisini bilmek lāzımdır. Birincisi, 

yaʿnı ̇̄  maḳtu olan ḳısmınıŋ icrası cāʾizdir. Tevekküle münafi değildir. Mevt ü helāk 

korkusu olmadığı vaḳit terki ḥarāmdır. 
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Ama mevhum olanıŋ terki lāzımdır. Çünkü Cenāb-ı Peyġamber bir ḥadis̠-i şerı ̇̄ f-i 

hümayunlarında, mütevekkileri bu kabil esbabı terk etdiklerinden ṭolayı vaṣf 

buyurmuşlardır. 
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4.2. Ahlâk-ı Hasene 

Ahlâk-ı Hasene Tahsîli204 

Seyfı ̇̄ zāde Rıżā 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 4 (23 Ramażan 1326 / 6 

Teşrı ̇̄ nievvel 1324): 30-32 

Mekārimü’l-aḫlāḳ – İnsānıŋ nefsini reẕāilden taḫliye ve feżāʾil-i ʿāliyye ile taḥliye 

ederek şerʿ ve ʿaḳl dāʾiresinde ẓabṭ u rabṭ eder. 

Bunuŋla muttaṣıf olmanıŋ ve redāʾet-i aḫlāḳdan teḫalluṣuŋ çāresi beşdir: 

(1) Aḥkām-ı celı ̇̄ le-i dı ̇̄ niyyeyi ʿārif ve deḳāʾiḳ-i ʿaliyye-i şerʿiyyeye vāḳıf mürşid-

i kāmile intisāb ile ḥüsn-i aḫlāḳ telaḳḳı ̇̄  ve istifāża olunmaḳdır. 

(2) Her muṭṭaliʿ olduğu meʿāyib ve mekārihi berā-yı inzicār-ı nuṣḥ u pend ve iḫṭār 

eden ʿālim, mütebaṣṣır, mütedeyyin-i mütedebbir, refı ̇̄ ḳ-i şefı ̇̄ ḳ, muʿallim-i 

aḫlāḳ ittiḫāẕ edilmekdir. 

(3) Elsine-i aʿdādan işidilen meʿāyib-i efʿāl ve reāʾil-i aḫlāḳıŋmaḥv u izāle, 

ḳalbdeki ḳasvetiŋ imāte, mekārim-i aḫlāḳ ile nefsiŋ ināresine cehd olunmaḳdır. 

(4) Nās ile iḫtilāṭ olunup meẕmūm ve müstekreh görülen ẕemāʾim-i aḫlāḳdan nefs 

tebriʾe ve meḥāsin-i efʿāl ile taṣfiye edilmekdir. 

Birinci ve ikincide ẕikr olunan ẕevāt reşādet-simāt205, kibrı ̇̄ t-i aḥmer206 gibi nādiru’l-

vücūd, belki müşāhededen mefḳūd olduḳlarından intisāb ile aḫlāḳ-ı meẕmūmeden 

teḫallüṣ müşkil; ve üçüncü ve dördüncü ṭarı ̇̄ ḳler ile meḥāsin-i efʿāli iktisāb207 ve sūʾ-i 

 
 

204 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-2. 

205 Ẕevāt reşādet-simāt: Bu ı ̇̄ fāde "doğru yolu gösteren, erdemli ve yol gösterici kimseler" 

aŋlamına gelir. "Ẕevāt" kişiler, ẕātlar aŋlamındadır ve "reşādet-simāt" doğru yolu 

gösteren, erdemli, olgun ve ḥikmet ṣāḥibi aŋlamına gelir. 

206 Kibrı ̇̄ t-i aḥmer: "Kırmızı kükürt" aŋlamına gelir. Os̠manlıca'da ve İslamı ̇̄  literatürde "kibrı ̇̄ t-

i aḥmer", ṣoŋ derece nadir ve değerli olan şeyler için ḳullanılan bir mecazdır. Bu ı ̇̄ fāde, 

çoḳ nadir bulunan ve ḳıymetli bir şeyʾi betimlemek için ḳullanılır. 

207 Meḥāsin-i efʿāli iktisāb: "Güzel davranışları ḳazanmaḳ" aŋlamına gelir. "Meḥāsin" 

güzellikler veya güzel şeyler, "efʿāl" ise davranışlar, fiʿiller demekdir. "İktisāb" ise 

ḳazanmaḳ, elde etmek aŋlamındadır. 
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aḫlāḳdan ictināb208 her ferd için müteʿassir değil, dāʾire-i imkāndan ḫāriç ve 

müteʿaẕẕirdir. 

(5) Beşinci ṭarı ̇̄ ḳ, taḥṣı ̇̄ l-i mekārim-i aḫlāḳ için bi-ḥaḳḳın iksı ̇̄ r u aḫlāḳ-i 

meẕmūmeye ḳarşı bādzehr olan kitāb-ı kerı ̇̄me iḳtidā ve eḥādı ̇̄ s̠-i risālet-

penāhı ̇̄ ye iḳtifā olunmaġladır. Çünkü Cenābu Münzili’l-Ḳurʾān Ḥażretleriniŋ 

“Ben ʿaẓı̇̇̄mü’ş-şān, dı̇̇̄n-i celı̇̇̄ limi iḥyā ḫuṣūṣunda saʿy u ġayret ve iḳdām u 

mücāhede edenleri, muḥaḳḳaḳ ṣūretde ṭarı̇̇̄ ḳ-i rüşd ü hidāyete ı̇̇̄ ṣāl ederim” 

meʾālindeki naẓm-ı celı ̇̄ l-i ṣamedānesiyle Rehber-i kāffe-i enām ʿaleyh efḍal 

ṣalāvati meliki’l-ʿallām efendimiz ḥażretleriniŋ “Her kim öğrenmiş olduğu 

şeyler ile ʿamel edecek olur ise mevlā-yı müteʿāl ḥażretleri bilmediği birçoḳ 

esrār ve ḥikemiyātı taʿlı̇̇̄m buyurur” müfādındaki ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f-i nebevı ̇̄ si 

müddeʿāmızı teʾyı ̇̄ d ve taḳviyeye kāfidir. Bināʾen-ʿaleyh Kitāb ve sünen-i 

nebeviyyeyi mürşid ittiḫāẕ ve muḳteżiyāt-ı münı ̇̄ feleriyle ʿamel eden aḫlāḳ-ı 

ḥasane ile teḥallı ̇̄  ve ẕemāʾim-i aḫlāḳdan teberrı ̇̄  eder. Rehber-i saʿādet ve delı ̇̄ l-

i rüşd-i hidāyet Ḳurʾān’dır. Rāh-ı felāḥ, sebı ̇̄ l-i necāḥ yine Kitābu’llāh’dır.  

Emūr-ı siyāseti, tedbı ̇̄ r-i mülk u raʿiyyeti tebyı ̇̄ n ve muḥāfaẓa-i vaṭan u 

memleketi teʾmı ̇̄ n eden o Ḳurʾān, bedı ̇̄ ʿu’l-beyāndır. Her ṭürlü hidāyet, nuṣret-

i ṣamedāniyyeye maẓhariyet aʿdā-i ẓāhire ve bāṭiniyyeye ġalebe ve 

muẓafferiyet, mekārim-i aḫlāḳ ve meḥāsin-i efʿāli  cemʿ u ittiṣāf, ve münkerāt 

u fevāḥişden maḥfūẓiyet ancaḳ ḳānūn-ı ilāhı ̇̄  ve fermān-ı sübḥānı ̇̄  ile elde edilir. 

Māddeten ve maʿnen teraḳḳı ̇̄  ve teʿālı ̇̄ ye, şerı ̇̄ ʿat-ı ġarrā ile vāṣıl olunur. Şerʿ-i 

güzı ̇̄ n-i Aḥmediyye’den ʿ udūl ve inḫirāf eden giriftār-ı habs̠ ü ḫüsrān, ve dünyā 

ve āḫiretde işi berbād ve perı ̇̄ şān olur. 

İmdi, muḥaddis̠ı ̇̄ n-i fiḫām ḥażretleriniŋ, Ḫātemü’l-enbiyā efendimiz ḥażretlerinden 

şeref-ṣudūr edip ʿanʿanesiyle aḫlāḳ-ı ḥasaneye terġı ̇̄ b ve sūʾ-i aḫlāḳdan terhı ̇̄ b 

ḫuṣūṣunda taḫrı ̇̄ c ve rivāyet buyurduḳları eḥādı ̇̄ s̠-i nebeviyyeden baʿżısı ber-vech-i ātı ̇̄  

terceme olunuyor: 

Faḫrikāʾināt ʿaleyhi ekmelü’t-taḥiyyāt efendimiz ḥażretleri aḫlāḳ-ı seniyyeniŋ 

ehemmiyeti ve ḳıymeti bābında buyurmuşlardır ki: 

“Cenāb-ı Rabbü’l-ʿālemı̇̇̄n beni mekārim-i aḫlāḳı itmām için baʿs̠ u irsāl 

buyurdu.” 

“Siz aḫlāḳıŋızı tezyı̇̇̄n ediŋiz, maḥşerde vażʿ olunacaḳ mı̇̇̄ zāna ḳonacaḳ 

aʿmāliŋ eŋ ağırı güzel aḫlāḳdır. Ḥaḳ celle ve ʿalā ḥażretleri dı̇̇̄n-i mübı̇̇̄n-i 

İslām’ı size ikrām ve iḥsān buyurdu mu, siz o dı̇̇̄n-i celı̇̇̄ le aḫlāḳ-ı ḥasane ve 

seḫāvet ile ikrām ederseŋiz, müʾmı̇̇̄n-i kāmil zümresine iltiḥāḳ edersiŋiz. 

Çünkü kemāl-i dı̇̇̄n bu iki ḫaṣletle ḥāṣıl olur.” 

“Nezdimde eŋ sevgili olanlar, güzel ḫūy ile muttaṣıf olanlardır.” 

“Güzel ḫūy ile güzel ḳomşu, mülkü ʿumrān, ʿömrü firāvān etmeye bādı̇̇̄  olur.” 

 
 

208 Sūʾ-i aḫlāḳdan ictināb: "Kötü ahlakdan ḳaçınmaḳ" aŋlamına gelir. "Sūʾ" kötü demekdir, 

"aḫlāḳ" ahlak aŋlamına gelir ve "ictināb" ḳaçınmaḳ, uzaḳ durmaḳ demekdir. 
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Aḫlāḳ-ı ẕemı ̇̄meden tenfı ̇̄ r ve terʿı ̇̄ b ḫuṣūṣunda buyurdular ki: 

“Kötü aḫlāḳ şeʾāmetdir, uġursuzluḳdur. Ṣāḥibine żararı olur.” 

“Şerār-ı nās sūʾ-i aḫlāḳ ile muttaṣıf olanlardır.” 

“Sūʾ-i aḫlāḳ –sirkeniŋ balı ifsād etdiği gibi– aʿmāl-i ṣāliḥayı ifsād eder.” 

“Cömerd bir genç eğer aḫlāḳı güzel olur ise kötü aḫlāḳlı olup da ʿ ibādet eden 

ḫası̇̇̄ s bir iḫtiyārdan nezd-i pāk-ı ṣemādaniyyede maḥbūbdur.” 

İnsān güzel aḫlāḳlı olmaḳla berāber iş ḫuṣūṣunda da güzel olmaḳ lāzımdır. Meʿāyib 

ve ḳabāyiḥden ṣaḳınan kimseniŋ eḥibbāsı tekes̠s̠ür eder, düşmenleri az olur; düşvār 

olan işleri teyessür eder. Ġażab-nāk düşmenleri muʿāmelāt-ı lüṭuf-kārānesine meftūn 

olur. Düşmenleriniŋ ḫışm-nāk olan ḳalbleri, kesb-i lı ̇̄ net eder. Baʿżı ḥükemānıŋ 

“Vüsʿat-i erzāḳ güzel aḫlāḳ iledir; aḫlāḳ-ı seyyiʾe aṣḥābınıŋ rızıḳları da ṭār olur” 

meʾālindeki رزقھ خلقھ ضاق  ساء  من  الأرزاق  كنوز  الأخلَق  سعة   kelām-ı ḥikmet-i في 

ittisāmları bu nükteye mebnı ̇̄ dir.  

Görülüyor ki, güzel ṭabı ̇̄ ʿatlı kişi –kes̠ret-i aṣfiyā ve ḳıllet-i aʿdāsı ḥasebiyle– meṣāliḥ 

ve mühimmātını suhūletle elde ediyor; Allah ve peyġamberiŋ sevgilisi oluyor; 

iḫvānınıŋ māddı ̇̄  ve maʿnevı ̇̄  teveccühlerini ve ʿumūmuŋ meyl u muḥabbetlerini 

ḳazanıyor. 

Eğer bir tācir, bir ṣanʿatkār, ḫulḳ-ı ḥasane mālik olur ise alışverişinde raġbet-i 

ʿumūmiyyeye maẓhar oluyor; muʿāmelātında revāç görülüyor; ribḥ ve ticāretinde 

bereket buluyor; ḥatta vefāt ediyor da kendisini bilenler ḫayr ile yād ve dāʾimā rūḥunu 

şād ediyorlar. Sūʾ-i ḫulḳ aṣḥābınıŋ aḥvāli ise büsbütün ʿaksinedir. 

Yine tekrār iżāḥ edelim: Ḥüsn-i ḫulḳ dediğimiz şeyler, Allāh ʿaẓı ̇̄ mü’ş-şān ve 

Peyġamberimiz efendimiz ḥażretleriniŋ emr u teblı ̇̄ ġ buyurduḳları āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠-i 

celı ̇̄ lede beyān buyurulan aḫlāḳdır. Yoḳsa herkesiŋ ʿaḳlından geçen ḫayālātı aḫlāḳ 

nāmıyla ne ḳabūl etmeli ne de diŋlemeli. Zāten meʿāliyyāt nāmına āyāt ve eḥādı ̇̄ s̠den 

başḳa şeylerde ne var ki; ne buluruz, bulsaḳ da ne ḫayır görürüz. 

Şurasını da ʿilāve edelim ki “امة وسطا ̄̇ naẓm-ı celı [Bakara, 2/143] ”كذالك جعلناكم  l-i 

ilāhı ̇̄ siyle ve “اوساطها الأمور  ̄̇ manṭūḳ-ı cemı   ”خیر  l-i nebevı ̇̄ siniŋ delālet ve irşād 

buyurduḳları vechile her işde iʿtidāl maḳbūl olduğu gibi aḫlāḳıŋ maḳbūlü de ifrāṭ ile 

tefrı ̇̄ ṭ arasında bir ḥāl-i tevassuṭda bulunanıdır. 

Ḳāle el- Ḥarı ̇̄ ri: “ حب التناھي غلط خیر الأمور الوسط”  ve keẕā: “  خیر الأمور عندنا الأوساط

 ”وبكره التفريط والإفراط

Meḥāsin-i aḫlāḳda iḫtiyār olunacaḳ ḥāl-i vasat, insānıŋ ḫūbunda mülāyenet ve 

mülāyemet; vechinde ās̠ār-ı beşāşet; kelimāt-ı ṭayyibe ile mükāleme ve muḥāvere; 
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ḥüsn-i muḳābele; mūcib-i nefret olan aḥvālden iḥtirāz –tafṣı ̇̄ lātı ātı ̇̄ de ẕikrolunacaḳ 

“Aḫlāḳ-ı Muḥammediyye”den aŋlaşılacağı vechile– ve dahā sāʾiredir. Ḥudūd-ı 

maʿrūżayı tecāvüz, temelluḳ ve nifāḳ ve sūʾ-i aḫlāḳdan olacağı cihetle meẕmūm ve 

maḳdūḥdur. 

 نسئلك من فضلك يا خلَق 
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4.3. İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir 

İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir209 

Esad Erbilli 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 23 / (9 Safer 1327/ 17 Şubat 1324 / 2 Mart 1909) 

180-182 

Devr-i istibdādiŋ kes̠āfet-i meẓāliminden hilāl-i ʿı ̇̄ d gibi henüz ʿarż-ı cemāle muvāfıḳ 

olan żiyā-yi ḥürriyeti tebcil eden erbāb-i kemālden ricā ederim ki nefsiŋ ḳuvve-i 

ḳāhire-i müstebidānesine maġlūb olan ʿ aḳl u ʿ irfānıŋ istiḥṣāl-i ḥürriyetine müsāʿade ve 

bir de bādi-yi ṣadāʿ olmamaḳ üzre cihet-i iḥtiṣār iltizām edilen maʿrūżāt-ı faḳı ̇̄ rānemi 

kemāl-i iʿtidāl ile müṭāleʿa ve muḥākeme buyursunlar. Maʿlūm olduğu gibi beni 

beşeriŋ ecsādi üzerinde ḥükümrān olan bir ḫayli emrāżiŋ icrāʾ-yi nüfūẕu ġayr-i münker 

olduğu mis̠illü nüfūs üzerinde de birçoḳ esḳām-i maʿneviyyeniŋ sū-i teʾs̠ı ̇̄ ri cāy-i 

iştibāh değildir. Emrāż-ı māddiyeniŋ taʿdād ve emr-i tedāvı ̇̄ si fenn-i ṭabābete āʿid bir 

vaẓı ̇̄ fe olduğu ve esḳām-maʿneviyyeniŋ ise iżāḥ ve ıslāḥı ʿilm-i aḫlāḳa muḥtāc bir 

keyfiyyet bulunduğu daḫi bedı ̇̄ hı ̇̄ dir.  

Muḥāfaẓa-i ṣıḥḥat ḳāʾideleriniŋ cismānı ̇̄  ve nefsānı ̇̄  ḳısımları arasındaki müşābehet-i 

tāmmeyi naẓar-i iʿtibāra almayanlar ve yalŋız emrāż-i cismāniyyeniŋ tedāvı ̇̄ sine ṣarf-ı 

mesāʿı ̇̄  edip esḳām-i nefsāniyyeniŋ çāresini düşünmeyenler diyebilirim ki żarar ve 

żiyānını bilemeyen bir çocuḳ gibi kendini aldatmış olur. Hele bir insān vaẓı ̇̄ fe-i 

ḥayātiyyesini ı ̇̄ fā ve s̠emere-i ʿāfiyetini iḳtiṭāf etmek için vücūduna tārı ̇̄  olacaḳ ʿilel ve 

emrāżıŋ izālesi lāzım ve bināʾenʿaleyh ṭıbbiyyeye bi-ḥaḳḳın riʿāyet eylemesi 

müteḥattim olduğunu bilemeyen pek azdır. Bu ḥaḳiḳata vāḳıf olmayanlar ve yāḫūd 

emr-i tedāvı ̇̄ de iḫtiyār-ı tekāsül edenler tehācüm-i emrāża ve belki de ifnā-yı vücūda 

maʿrūż olduḳları ne derece kesb-i s̠übūt etmiş ise nüfūs-ı beşer üzerinde terāküm eden 

bir ṭaḳım ʿaḳāʾid-i saḫı ̇̄ fe ve evṣāf-ı ẕemimeniŋ daḫi izālesine müsāraʿat etmeyenler 

selāmet-i cismāniyye ve saʿādet-i rūḥāniyye gibi iki meṭālib-i muʿaẓẓama-i 

insāniyyeden maḥrūm olacaḳları ʿaḳl-ı selı ̇̄m ile s̠ābit ve müberhendir.  

Zirā bir vücūd ki rūḥ ile cismiŋ heyʾet-i ictimāʿiyyesinden tekvı ̇̄ n ve tevḥı ̇̄ d edilmişdir. 

Telvı ̇̄ s̠-i ervāḥ eden bir ṭaḳım evṣāf-i ẕemı ̇̄me ve nefsāniyyeniŋ sū-i teʾs̠ı ̇̄ rine 

cismāniyyetiŋ ʿadem-i iştirāki imkān ḫāricindedir. Maʿrūżāt-ı müteḳaddimeyi serd ü 

 
 

209 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-3. 
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taṣvı ̇̄ rden ṣoŋra ifāde olunur ki bir insānıŋ sinn-i ṣabāvetinde ser-ā-pā cehl ile mevṣūf 

bulunduğunu Cenāb-ı Ḥaḳ bize ʿıyānen bildirmiş olduğu mis̠illü enbiyā-yı ʿiẓām 

ʿaleyhimi’ṣ-ṣalāti ve’s-selām efendilerimiz müstes̠nā olduğu ḥālde bil-cümle nüfūsuŋ 

müteḫallıḳ olduḳları aḫlāḳ-i rezileye tebʿan emmāre-i bi’s-sūʾ olduḳlarını daḫi āyet-i 

celı ̇̄ lesiyle beyānen iʿlān buyurmuşdur. Bināʾenʿaleyh bir insān açlıḳ, ṣusuzluḳ gibi 

dāʿi-i helākiŋ esbāb-ı dāfiʿasına ne ḳadar muḥtāc ise nüfūsuŋ daḫi saʿādet-i dāʾimesine 

ḫādim olacaḳ vesāʾiṭe o nisbetde muḥtācdır. Mefāsid-i nefsāniyye ve meṣāliḥ-i 

rūḥāniyyeyi bir naẓar-i baṣı ̇̄ rāne ile müvāzene bir ḳısṭās-ı ḥakı ̇̄māne ile muḥākeme 

eyleyen şerı ̇̄ ʿat-i Aḥmediyye ve ṭarı ̇̄ ḳat-i Muḥammediyyeye hezerān teşekkür olsun ki 

efrād-i ümmeti kemālāt-i insāniyye dāʾiresinden iḫrāc eyleyecek sū-i aḫlāḳı birer birer 

taʿdād ve maḳāmāt-i ʿāliyye-i islāmiyyeye iṣʿād için vesile olacaḳ meḥāsin-i evṣāfi 

yekān yekān ʿidād buyurmuşdur.  

Evṣāf-i meẕmūmeniŋ tafṣı ̇̄ lātına kesb-i vuḳūfu ārzū edenlere ʿarż olunur ki bunlarıŋ eŋ 

ḳabı ̇̄ ḥi kibir, cehl, buḫl, buġż, ḥırṣ, ṭamaʿ, ḥased, riyā olduğu gibi bir çoḳ teferruʿātı da 

vardır. Onlar ḥubb-i cāh, ḥubb-i māl, ṭūl-ı emel, ʿadem-i tevekkül, aġniyāya teẕellül, 

ḫavf-ı suḳūṭ, ḳasvet, ġılẓat, ġaflet, ʿaṭālet, ġıybet, nemı ̇̄met, ḥiddet, ʿadāvet, terk-i 

ḳanāʿat, ḳıllet-i raḥm, ḳıllet-i ḥayā, istiḫfāf-ı fuḳarā, eẕā, cefā, ḍı ̇̄ ḳ-ı ṣadr, istiʿcāl, 

mālāyaʿanі ile iştiġāl ve daha başḳalarından ʿibāretdir. Bu gibi evṣāf-ı ẕemı ̇̄meniŋ 

birine yāḫūd birinden ziyādesine mübtelā olanlar iki cihānda muʿaẕẕeb olacaḳlarından 

Ḥaḳ Celle ve ʿalā Ḥażretleri kelām-ı ḳadı ̇̄minde ‘‘Ḳad iflaḥa men zekkı ̇̄ hā’’ āyet-i 

celı ̇̄ lesini fermān buyurmuş maʿnā-yı münı ̇̄ fi, nefsini tezkiye eden ʿaẕāb-i elı ̇̄mden 

necāt buldu demekdir. Şeyṭān-i laʿı ̇̄ niŋ boynuna geçmiş olan ṭavḳ-ı ʿaẕābıŋ maḥża 

kibrinden ṭolayı olduğunu taṣdı ̇̄ ḳ etmeyen bir ehl-i kitāb yoḳdur. Bināʾen ʿaleyh her 

bir bāliġ ve ʿāḳil emrāż-i sābıḳadan birisine ibtilāsini iḥtisās edince tecvı ̇̄ z-i terāḫı ̇̄  

etmeyüp ʿilāc-i ʿācilini tedārik ḫuṣūṣunda ġayret ve gencine-i islāmiyyet’e mevdūʿ 

olan cevāhir-i feżāʾilden vücūdını behremend-i saʿādet eylemelidir. Feżāʾil-i 

islāmiyyeniŋ taʿdādına gelince bunlarıŋ ber-güzı ̇̄ desi tevāżuʿ, teʿallüm-i şeḫāvet, 

ṣadāḳat, şecāʿat, ḳanāʿat, emānet, istiḳāmet, nezāhet, nezāket, beşāşet olduğu mis̠illü 

bir ṭaḳım levāzımı da vardır. Onlar ise riḳḳat, ʿiffet, ülfet, muḥabbet, merḥamet, 

ḥürmet, riʿāyet, ḥürriyet, sekı ̇̄ net, ḫaşyet, ḥikmet, naṣı ̇̄ ḥat, ʿ ibādet, şefḳat, ʿ adālet, ṣabır, 

şükür, ẕekā, ṣafā, vefā, ḥayā ve bunlara mümās̠il bir ḫayli mezāyāsı vardır.  

Ḫālıḳ-ı ʿaẓı ̇̄m Celle şānuhu kendi ḳullarını evṣāf-ı müteḳābile-i maʿrūżanıŋ ḳabūlüne 

müsteʿid bir ḥālde ḫalḳ ve ı ̇̄ cād buyurmuş olduğundan māddı ̇̄  olsun maʿnevı ̇̄  olsun her 
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ferdiŋ teraḳḳı ̇̄  ve tenezzülleri ṣūret-i ḥareketine tābiʿ ṭutulmuşdur. Ḥaḳḳıyla terbiye-i 

nefse hāʾiz-i teʾs̠ı ̇̄ r olan ferāʾiż-i dı ̇̄ niyye ve vācibāt-ı insāniyyeyi ı ̇̄ fā ḫuṣūṣunda iḫtiyār-

ı ḳuṣūr etmeyenler ḥażiż-i sefālete dūçār olmayaraḳ medāric-i iʿtilānıŋ mertebe-i 

ḳuṣvānesine vāṣıl olacaḳları şübhesizdir.  

Nevʿ-i insānıŋ ıṣlāḥ-ı aḥvāline teʾs̠ı ̇̄ r-i ʿaẓı ̇̄mi inkār olunmayan ʿulūm u ʿirfān mevcūd 

ve terbiye sāyesinde fısḳ u fücūrdan envāʿ-ı sefāhetden tecrı ̇̄ d ve tehẕı ̇̄ b-i nüfūs 

edenleriŋ bir ḫaylisi meşhūd bulunduğundan ḥazine-i islāmiyyet’e tevdı ̇̄ ʿ ve her biri 

bir küher-i girān-bahāya tafḍı ̇̄ l olunan meḥāsin-i aḫlāḳı taḥṣı ̇̄ l bābında ṣarf-ı naḳdine-i 

himmeti sermāye-i ḥayāta mālik olan iḫvān-ı dı ̇̄ nimden ārzū ediyorum.  

Maʿrūżāt-i faḳı ̇̄ rānemiŋ istimāʿı beşeriyyet noḳṭa-i naẓarından efrād-ı ümmetiŋ 

ʿumūmu için her zamān ve mekānda ehem ve elzem ise de ḫuṣūṣiyle bugün şāhid-i 

nāzenin-i ḥürriyet bütün beni beşeriŋ cānından ʿazı ̇̄ z bir maʿşūḳa-i rūḥ-nüvāzi 

bulunmaḳla o maḳṣad-ı muḳaddesiŋ bir ṣūret-i mükemmelde peẕirā-yı ḥuṣūlü 

diyebilirim ki efrādıŋ evvel be-evvel herkes kendi eczā-yı vücūdunda ḥürriyet, ʿ adālet, 

istiḳāmet gibi feżāʾili taṭbı ̇̄ ḳ ve teʾmı ̇̄ ne mütevaḳḳıfdır.  

Maʿlūmdur ki nüsḫā-i kübrā olan herkesiŋ mülk-i vücūdu bir ṭaḳım ḳuvvā-yı 

maʿneviyye ve tevābiʿ-i māddiyyeden müteşekkil olup ḳalb gibi bir ḥākim-i ʿādil ile 

uṣūl-i meşveret ve meşrūṭiyyete tevfı ̇̄ ḳan teʾsı ̇̄ s-i ʿ adālet vecibeden iken emmāre-i bi’s-

sūʾ olan nefs desāyis-i gūn-ā-gūn ile ḳuvvā-yi muʿtedile-i maʿneviyyeyi tedrı ̇̄ cen taḥt-

ı taḥakküme alaraḳ muʿāmele-i müstebidānesini icrāʾya muvaffaḳiyetle tevābiʿ-i 

māddiyye-i cismāniyyeyi de irāde-i keyfiyyesine ḫādim etmiş ve ʿādetā bir esı ̇̄ r gibi 

kendine tābiʿ eylemişdir. Aṣıl ḥākim-i ʿ ādil olan ḳalbi maḥkūm derecesine getirmişdir. 

Bināʾenʿaleyh herkes kendi ḳalbini nefsiŋ ẓulum ve istibdādından ḳurtararaḳ istiḥṣāl-

i ḥürriyetle dāʾire-i ʿadl ü inṣāfa ircāʿ için bir ḳuvve-i icrāʾiyyeye mürācaʿat 

farı ̇̄ żadandır ki o da ancaḳ aḥkām-ı celı ̇̄ le-i ilāhiyyeden ʿibāret olmasına naẓaran onu 

ehil ve erbābından almaḳ iḳtiżā eder. Ve mina’l-lāhi’t-tevfı ̇̄ ḳ.’’ 
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4.4. Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye 

Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye210 

Behcet Efendi 

Kasımpaşa’da Cezayirli Ḥasān Paşa Mektebi muʿallim-i evveli 

[I] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 6 (6 Şevvāl 1326 / 19 

Teşrı ̇̄ nievvel 1324): 42-45 

Eğer insānıŋ denı ̇̄  nefsi, umūr-i dı ̇̄ niyye ve uḫreviyyeden edā ārzū eylerse oŋa bir ḥı ̇̄ le 

ve mekri irdāf eylemesi muḳarrerdir. “Nefsim iʿmāl-i şerı̇̇̄ fe kesbine meyl u raġbet ḳıldı 

ve ṣāliḥ oldu” diye maġrūr olmayasıŋ! Belki onuŋ murādını kemāl-i diḳḳatle bilip ol 

vechile ḥareket ḳılasıŋ! Ve onuŋ mekr ve ḥı ̇̄ lesi dāmından necāt bulasıŋ! Eğer buraları 

naẓar-ı diḳḳate alınmazsa aġrāż-ı nefsāniyye ve riyā ile olan aʿmāl-i şerı ̇̄ feniŋ fāʾidesi 

yoḳdur. İşte nefs ve şeyṭān evvelen insānı ʿamel-i ṣāliḥ icrāʾsından māniʿolur. Bunu 

yapmazsa efḍal ve evlā olan ʿamelden alıḳoymaḳ ṭarı ̇̄ ḳine sülūk eder. Şu noḳṭanıŋ 

beyānı için Muʿāviye –raḍıyallahu ʿanh– ḥażretleriniŋ şeyṭānla olan ḥikāyesini 

Ḥażret-i Mevlānā –ḳuddise sırruhu’l-aʿlā– Mes̠nevı̇̇̄ -i Şerı̇̇̄ f’de ı ̇̄ rād buyururlar: 

Ḫaberde vārid oldu ki, müʾminleriŋ dayısı(?) mes̠ābesinde olan Ḥażret-i Muʿāviye 

ḳasrında döşeğinde yatmıştı. 

Ḳasrıŋ içeriden ḳapısı ḳapanmış idi. Zı ̇̄ rā Ḥażret-i Muʿāviye –raḍıyullahu ʿ anh– kes̠ret-

i ziyāret-i nāsdan vücūdlarına żaʿf ve fütūr gelmiş idi. 

Nāgehān bir kimse, onu ḫābdan bı ̇̄ dār eyledi. Ḥażret-i Muʿāviye gözünü açdı; 

uyandıran kimse pinhān oldu, göze görünmedi. 

Ḥażret-i Muʿāviye kendi kendine tefekkür edip dedi ki “Benim ḳasrıma girmeye imkān 

yoḳdur. Bu küstāḫlığı, cürʾet ve iḳdāmı eden kimdir?!” 

Gözden nihān olan ve kendisini bı ̇̄ dār eyleyen şaḫṣı bulmaḳ için ḳasrıŋ eṭrāfını dolaştı. 

Ḥażret-i Muʿāviye ḳapı ardında bir müdebbirı ̇̄  uġursuzu gördü ki perde arḳasında 

kendisini gizlemiş idi. 

Ḥażret-i Muʿāviye o şaḫṣ-ı bednihāda “Hey, sen kimsiŋ? Seniŋ nāmıŋ nedir?” deyince, 

o şaḫṣ-ı bedliḳā “Benim nāmım apāşikāre İblis-i şaḳı ̇̄ dir” dedi. 

 
 

210 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-3. 
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Ḥażret-i Muʿāviye “Ey İblis-i pür-telbı ̇̄ s, beni cidd ile niçin bı ̇̄ dār eylediŋ, baŋa 

doğrusunu söyle; ʿaks ve żıdd üzerine söyleme!” dedi. 

“Evet, doğrusunu söyleyim. Şöyle ki namāza vaḳti nihāyete erişdi. Mescide çabuḳ 

yetişmeŋiz için uyandırdım.” Dedi. 

“Ḥażret-i Muṣṭafā ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selām efendimiz ‘ḳable’l-fevt ṭāʿate ʿacele 

eyleyiŋ’ buyurdu. Maʿlūmuŋuzdur ya! İşte şu sebebden ben de sizi taʿcı ̇̄ len ṭāʿate 

sevḳetdim. Fenā mı eyledim?” 

Çünkü İblis, bu sözü söyledi Muʿāviye Ḥażretleri oŋa dedi ki “Yoḳ yoḳ, bu ġaraż-ı 

ṣaḥı ̇̄ ḥ senden umulmaz. Baŋa ḫayrāt-ı ḥasenāta delı ̇̄ l ve rehnümā olmaḳ Şeyṭān’dan 

ẓuhūra gelmez!” 

“Ey Şeyṭān-ı laʿı ̇̄ n! Seniŋ şu ḳavl ve fiʿliŋ oŋa beŋzer ki, mes̠elā, benim ḫāneme bir 

ḫırsız girer. Ben onu yaḳalayıp ‘Ne eylersiŋ? Niçin herkesiŋ ḫānesine girersiŋ’ diye 

tevbı ̇̄ ḫ ve ʿitāb etdiğimde, ʿEfendim iyiliğe, bekçilik etmeye geldim’ der.” 

“Ben o sāriḳin böyle şeyṭānı ̇̄  sözlerine naṣıl iʿtimād ederim? Ḫırsız, ḫayr u s̠evābı ve 

insānıŋ ḫānesini görüp gözetmeyi ne bilir!? Naṣıl yapar, hı ̇̄ ç buna inanılır mı!? Sen de 

benim ḫāne-i ḳalbime girip metāʿ-ı ʿibādımı sirḳat edeceksiŋ, ṣoŋra da böyle 

söyleyeceksiŋ, Ey Dessās ve ḥilekār!” 

İşte şu ebyāt-ı şerı ̇̄ fede şevkan işāret ve tenbı ̇̄ h vardır ki, insān, şeyṭān-ṣıfat, bed-ṭabı ̇̄ ʿat 

olan birṭaḳım fesedeniŋ ṣūret-i Ḥaḳḳ’dan görünüp aḳvāl-i muzaḫrafesine inanmamalı 

ve aldanmamalıdır. 

Defʿa-i s̠āniyede İblis’iŋ Ḥażret-i  

Muʿāviye raḍıyallahu ʿanha muḳābele 

eylemesidir. 

Ey sāmiʿ! Bu beyānda Şeyṭān-ı laʿı ̇̄ n ṣūret-i Ḥaḳḳ’dan görünüp ıżlāl ve aġvā için 

kemāl-i ḥarāretle öyle bir ḥaḳāyıḳ ve deḳāyıḳ-i ʿāşıḳāne, ṣādiḳāne sözler söyleyecek 

ki, insān ḫayretde ḳalır da “Ādem, şu bı ̇̄ -çāre Şeyṭān’a yazıḳ! Devlet ve saʿādet 

düşkünü şu herife şāyān-ı merḥametdir” diyeceği gelir, neʿuẕü billāh min şerri. 

Ḥażret-i Muʿāviye’ye İblis cevāb verip dedi ki “Yā Muʿāviye –raḍıyallahu ʿanh– biz 

evvelā melek olup ṭarı ̇̄ ḳ-i ʿibādete ez-cān ü dil sālik olmuşuz.” 

“Āh, ṣad-hezār ve āh biz muḳaddemā sāliḳān-ı rāh-ı Ḥaḳḳ’a muḥarrem olduḳ, sākinān-

ı ʿarş-ı ʿaẓı ̇̄me muṣāḥib ve hem-dem idik.” 
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“Evvelki ṣanʿat ve ʿādet, ilk meveddet ve muḥabbet göŋülden naṣıl gider!?” 

“Ey insān! Sen es̠nā-yı sefer ve seyāḥatinde memālik ve büldānı dolaşırsıŋ. Rumı ̇̄ , 

Hutanı ̇̄  ve sāʾir diğer memleketli; ḥāṣılı birçoḳ kimseleri görür ve ḳonuşursuŋ. Lakin 

seniŋ ḳalbinden vaṭanıŋ muḥabbeti naṣıl zāʾil olur!? Olmaz!” 

İblı ̇̄ s-i ḫası ̇̄ s, ṣūret-i salāḥdan görünüp aḳāvı ̇̄ l-i müzevvire ile ıḍlāle saʿy edip dedi ki 

“Yā Muʿāviye Ḥażretleri, sizi namāza ı ̇̄ ḳāẓ etdiğim için neden teʿaccüb ve baŋa sūʾ-i 

ẓann eylersiŋiz!? Biz de ol şarāb-ı vaḥdetiŋ mestlerindeniz ve ol Ḥażret-i Ḫüdā’nıŋ 

dergāhınıŋ ʿāşıḳlarındanız.” 

Şeyṭān hep eski ḥāllerini söylüyor; iʿtibār ḫātimeye olduğu için bu laḳırtılarıŋ 

cümlesiniŋ netı ̇̄ cesi, ādem aldatmaḳdan başḳa hı ̇̄ çbir şey değildir. Diḳḳat buyuruluyor 

yā! İnsānı bir varṭaya düşürmek için müfsidler ne ḳadar caka paṭlatıyor. 

 

[II] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 7 (13 Şevvāl 1326 / 26 

Teşrı ̇̄ nievvel 1324): 42-45 

Şeyṭān yine bu gūnā tesvı ̇̄ l ve tezvı ̇̄ re şürūʿ edip dedi ki “Bizim göbeğimizi Ḥażret-i 

Ḫüda’nıŋ muḥabbeti üzere kesmişlerdir (Şu kelām bir şeyʾiŋ aṣlı ve cibili olmasından 

kināyedir). Ve ʿaşḳ-ı mevlā-yı müteʿāli bizim cānımıza ekmişlerdir (yaʿnı ̇̄  ẕātı ̇̄  olan 

ṣıfatıŋ bir şeyden infikākı naṣıl ḳābil olur, demek ister)” 

“Āh, ne söylüyorsuŋ! Bir vaḳitler biz de iyi gün görmüşüz (yaʿnı ̇̄  ḳurb-ı ilāhı ̇̄ de fāʾide-

mend ve mütemenniʿ olmuşuz). Baharda zaḥmet içmişiz (yaʿnı ̇̄  Cenāb-ı Ḥaḳḳ’ıŋ 

tecelli-i luṭfiyye ve cemāliyyesinden āb-ı raḥmeti nūş etmişiz). 

“Ol Ḫüdā-yı müteʿāl ḥażretleriniŋ yed-i fażl ve ḳudreti bizim vücūdumuzu ḫalḳ edip 

bu ʿālem-i hestı ̇̄ ye getirmemiş midir? Bize niʿmet-i vücūdı ̇̄  ʿaṭā eylemişdir.” 

“Ey ẕāt, Cenāb-ı Rabbü’l-ʿālemı ̇̄ n’den çoḳ nevāziş ve iḥsān görmüşüz. Gülistān-ı 

rıżāda seyr u ḥareketle ḫırāmān olmuşuz.” 

“Deryā-yı kerem-i ilāhı ̇̄  eğer baŋa bir ʿināb eylediyse ebvāb-ı kerem-i nā-mütenāhı ̇̄  hı ̇̄ ç 

ḳapanır mı!?”  (“Bir ḳapıyı bend ederse, biŋ ḳapı eyler küşād” denmişdir) 

“Ḥaḳ Teʿālā Ḥażretleri ʿālemi luṭf ü iḥsān etmek için yarattı. Vücūd ẕerrelerini, yaʿnı ̇̄  

benı ̇̄  ādemi, onuŋ āfitāb-ı raḥmet-i vāsiʿası terbiye eyledi.” 
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“Firāḳ ve hicrān her ne ḳadar maḥbūb-ı ḥaḳı ̇̄ ḳı ̇̄ niŋ ḳahr u ġażabını ḥāvı ̇̄  ise de vuṣlatıŋ 

ḳadrini bilmek için vukūʿa gelmişdir.” (İşte bu da bir desı ̇̄ se-i şeyṭāniyyedir ki, firḳat, 

ḳadr-i vuṣlatı bilmekdir; ama ebedı ̇̄  olmayan firḳat ḥaḳḳındadır. Kendisinde ḥāṣıl olan 

buʿd ve mufāraḳat, ṭard-ı ebedı ̇̄  ve redd-i sermedı ̇̄  içindir. Muḳayyed olaraḳ söylenen 

bir ḥükme kendisini de idḫāl tevehhümünü ı ̇̄ ḳāʿ için ı ̇̄ rād ediyor. Muṭlaḳ, muḳayyed; 

bu ikisine diḳḳat lāzımdır; biri diğeri maḳāmında istiʿmāl olunursa insānı şaşırtır.) 

“Raḥmet-i ilāhı ̇̄ den iftirāḳ, cāna küşmāl teʾdı ̇̄ b versin ki, cān eyyām-ı viṣāliŋ ḳadrini 

bilmiş olsun.” 

Peyġamber-i ẕı ̇̄ -şān ʿaleyhi’s-selām buyurmuşdur ki “Ḥaḳḳ Teʿālā Ḥażretleri 

‘Maḫlūḳātı ḫalḳ etmekden ḳaṣd u ḥikmetim, onlara iḥsān ve inʿām etmekdir’ 

buyurmuşdur.” 

“Maḫlūḳātı yaratdım, tā ki ʿaẓı ̇̄mü’l-iḥsāndan fāʾide-mend olsunlar. Benim şehd ü 

ʿasel inʿāmımdan dest-i iḥtiyāçlarını ālūde edip ḳabāʾiḥ ve cerāʾim-i müẕnibı ̇̄ n ʿafv 

olunup nice iḥsān ve keremleri bulsunlar.” 

“Ḫalḳdan fāʾide-mend olmaḳ için onları yaratdım. Çıplaḳıŋ libāsını nezʿ edip ṣoyar 

mıyım. Ḫalḳ ʿuryāndır, her şeyʾe muḥtācdır; şāyān-ı merḥametdir. Onlardan müntefiʿ 

olmaḳ faḳı ̇̄ r bı ̇̄ -çāreniŋ libāsını ṣoyup almaḳ gibidir. Bu ise mümkin değildir.” 

(Ḥaḳ Teʿālā ḫalḳdan müntefiʿ olmaz; ġaniyyun ʿani’l-ʿālemı̇̇̄ndir; belki ḫalḳ kerem-i 

bı ̇̄ -nihāyeden mütemetdiʿ olur. Yaşasın Ḥażret-i Mevlānā ʿālemlerden ġanı̇̇̄dir maʿnā-

yı rehnümāsını ne vāżıḥ söylüyor.)  

“Birḳaç gün ki, beni ḥużūrundan sürmüşdür. Benim çeşmim ol ḫüdā-yi pākiŋ cemāl-i 

bā-kemālinde ḳalmıştır.” (İşte bu da bir şeyṭānet; çünkü öyledir. Niçin tāʾib ve 

müsteġfir olmadın, ey şeyṭān-ı fettān!) 

“Secde[yi] terk eylediğimi farż edelim ki, ḥasedden oldu; o ḥased ʿaşḳdan ṣādır olur. 

Hemān inkārdan olmaz ya bu?” 

Laḳırdıda bir melʿanet. Terk-i secdeye güyā feylesofāne ʿillet beyān edecek. 
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[III] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 8 (20 Şevvāl 1326 / 2 

Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 61-62. 

“Sevdiğim dost ve cānan ile ġayrısı hemnişı ̇̄ n ve muṣāḥib olur. Ḫavfinden nāşı ̇̄  ʿāşıḳda 

ẓāhir olan ḥased, ʿ aşḳ ve muḥabbetden ḥāṣıl olur. İmdi, bir şeyʾiŋ sebebi maḳbūl olursa 

müsebbibi daḫı maḳbūl olur. Mādemki bende olan ḥased, muḥabbet-i ilāhı ̇̄ den ḥuṣūl-

peẕı ̇̄ r olmuşdur. O ḥased şāyān-ı ḳadḥ u ẕemm olmamalıdır; maʿẕūr görülmelidir. 

Ḥālbuki benı ̇̄ ādem şu māddeyi bi-lā-taḥḳı ̇̄ ḳ dermeyān ederler, her yerde beni teʿayyüb 

eylerler.” 

Bu da yaŋlış: Şeyṭānıŋ şu sözü, muḥabbet-i nefsāniyye ve ʿaşḳ-ı mecāzı ̇̄  ḥaḳḳındadır. 

ʿaşḳ-ı ḥaḳı ̇̄ ḳı ̇̄  ve muḥabbet-i mevlā ḥaḳḳında değildir. O bābda ḥased, ḳıṣḳanmaḳ 

vesāʾir aġrāż-ı nefsāniyye olmaz. ʿ İnāk-ı Cenāb-ı Mevlā ve muḥibbān-ı Ḥażret-i Ḫüdā. 

Derler ve ḫalḳ-ı ʿālemi ʿaşḳ u muḥabbet-i Ḫüdā’ya daʿvet ederler. 

 

Yine Ḥażret-i Muʿāviye raḍıyullahu ʿanhıŋ İblı̇̇̄ s-i laʿı̇̇̄ne 

taḳrı̇̇̄ ri beyānındadır: 

Emı ̇̄ r-i müşārun-ileyh Şeyṭān’a dedi ki: “Evet, seniŋ yuḳarıdan beri söylediğiŋ sözleriŋ 

doğrusu, maḳbūl ve müsellemi vardır. Lakin bunlardan seniŋ naṣı ̇̄ biŋ yoḳdur.” 

Müşārun-ileyh ḥażretleri onuŋ bu gūnā meʿārif ve eḳvāli[ni] istimāʿ ile ḥüsn-i ẓann ve 

iʿtimād varṭasına düşmeyip onuŋ mekr u ???sine naẓar ḳılıp dedi ki: 

“Benim gibi nice yüzbiŋ kimseniŋ yolunu [kestin]. Ḫazı ̇̄ ne-i ḳalb-i benı ̇̄ ādeme laġım 

vurup, delik delip andan bulunan cevāhir-i ṭāʿāt ve ı ̇̄mānı sirḳat eylediŋ.” 

“Āteş ve neft gibisiŋ. Yaḳmamaḳ elinden gelmez. Seniŋ dest-i iġvā-yı taḫrı ̇̄ biŋden 

cāmme-i ʿibādāt ve ʿirfānı yaralanmayan kimdir?” 

“Ey āteş-āsā olan şeyṭān, seniŋ ṭabı ̇̄ ʿatıŋ yaḳmaḳdır. Sen bir şeyʾi, ki yaḳmayasıŋ, bu 

olmaz. Behemeḥāl āteş-i fitne ve fesād ile her şeyʾi yaḳarsıŋ, fesāda verirsiŋ.” 

“Saŋa laʿnet budur ki, Ḥaḳ Teʿālā Ḥażretleri seni yaḳıcı eylemişdir. Cümle kuṭṭāʿ-ı 

ṭarı ̇̄ ḳ-i dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ ne, seni üstād-ı bed-nihād ḳılmıştır.” 

“Ḥażret-i Ḫüdā ile söz söylediŋ ve andan söz işitdiŋ! Ey ʿ adüv! Ben seniŋ mekr u ḥı ̇̄ leŋ 

yanında ne olurum.” 

“Ey Şeyṭān! Seniŋ meʿārif-i sübḥāniyyeye dāʾir söylediğiŋ sözler, ḳuşbāzlarıŋ ḳuşları 

ṣayd etmek için ḳuş gibi ötmelerine beŋzer. Ḳuş sesidir, ama ḳuşları ṭuzağa düşürüp 
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ṭutmaḳ içindir. Sen de murġān-ı ilāhı ̇̄  olan enbiyā-yı ʿaleyhimü’s-selām ve evliyā-yı 

ʿiẓāmıŋ kelimāt-ı ḥikmet-simātını merdümān-ı sāde-i dil-āne söyleyip onlarıŋ ṭuyūr-ı 

ʿukūlünü dām-ı ḍalālete giriftār eylersiŋ.” 

 

[IV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 9 (27 Şevvāl 1326 / 9 

Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 61-62. 

Ḥażret-i Muʿāviye’niŋ İblı̇̇̄ s’e yine ilḥāḥ eylemesi 

beyānındadır 

Ḥażret-i Muʿāviye İblı ̇̄ s’e dedi ki: “Seni benden doğruluḳdan ġayrı hı ̇̄ çbir şey 

ḳurtaramaz. Ḥaḳ ve ʿadālet seni doğruluḳ cānibine dāʿı ̇̄  olur. Doğru söyle elimden 

ḳurtul!” 

Müşārun-ileyh ḥażretlerine İblı ̇̄ s dedi ki: “Ey ḫayāl-endı ̇̄ ş olan ẕāt! Sen yalan ile doğru 

beynini naṣıl bilirsiŋ, ne sebebden temyı ̇̄ z ḳılarsıŋ!” 

Müşārun-ileyh ḥażretleri dedi ki: “Ḥażret-i Peyġamber ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selām, bir 

nişān vażʿ buyurmuş, iyi ve fenāya bir miḥenk ve mı ̇̄ zān ḳurmuşlardır.” Şöyle ki: 

“Lisān-ı faṣı ̇̄ ḥu’l-beyān ve bi’l-ʿizzi ve’ş-şerf buyurmuşlar ki ‘Ḳulūb-ı müʾminı ̇̄ ninde 

kiẕb ve durūğ, şek ve ıżṭırapdır. Ṣıdḳ ve ṣadāḳat bāʿis̠-i sükūn-ı derūndur ve kemāl-i 

ṭarabla ḳalbi āsūde ḳılıcıdır.’” 

Yalan sözden göŋül muṭmaʾin olmaz. Āb ile maḫlūṭ olan revgandan şuʿle ḥāṣıl 

olmadığı gibi, kiẕb ile maḫlūṭ olan ṣıdḳdan daḫı nūr ve żiyā ẓāhir olmayıp ẓulümāt-ı 

şükūku defʿ ḳılmaz. 

Mürġān ve ṭuyūr dāneye ṣayd olduğu gibi göŋül daḫi ṣıdḳa māʾil olup ṣayd olur. 

Ṣıdḳ ve kiẕb arasını fāriḳ ve mümeyyiz olmaḳ ḫuṣūṣunda yuḳarıdan beri beyān olunan 

kelimāt-ı ḥikmet-s̠imāt ḳalb-i ṣāfı ̇̄  ḥaḳḳındadır. Şimdi ise Ḥażret-i Mevlānā, ḳalb-i ḳāsı ̇̄  

beyānına şürūʿ edip buyururlar ki: 

Bir marı ̇̄ żiŋ ḳuvve-i zāʾiḳası muḫtel olup hı ̇̄ çbir şeyʾiŋ leẕẕetini ḥissedemediği gibi, bir 

ḳalb ki esı ̇̄ r-i hevā ve şehvet olmaḳla giriftār-ı maraż-ı maʿnevı ̇̄  olur. Ve ḳuvve-i zāʾiḳa-

i ʿaḳliyyesi fāsid bulunur. O bı ̇̄ -çāre cāhil ve ġāfil, ḫabı ̇̄ s̠i pākdan, iyiyi kötüden, ṣıdḳı 

kiẕbden fāriḳ ve mümeyyiz olamaz. 

Bu göŋül, renc-i maraż-ı maʿnevı ̇̄  olan ittibāʿ-ı hevā ve hevesden selāmet bulursa, kiẕb 

u ṣıdḳıŋ ṭamaʿını bilir; yaʿnı ̇̄  farḳ ve temyı ̇̄ z ḳılar. 
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Ḥażret-i Ādem ʿaleyhi’s-selāmıŋ çünkü buğday cānibine li-ecli’l-ḥikme ārzūsu ziyāde 

oldu ḳalb-i şerı ̇̄ flerinden selāmet berṭaraf oldu. 

Ḫalḳ-ı ʿālem şarab-ı hevā ve hevesle mest [olursa] lā-yuʿaḳḳildir. Ol sebebden Ey 

Şeyṭān! bı ̇̄ -iẕʿān [olanlar] seniŋ ḥı ̇̄ le ve mekrini ḳabūl edicilerdir. 

Her kimse ki kendisini hevā ve hevese ittibāʿ ḫūyūndan menʿ ederse, çeşm-i baṣı ̇̄ retini 

āşinā-yı esrār-ı rūḥāniyye eyledi. 

Yaʿnı ̇̄  bir merd-i āşinā tārik-i dünyā ve sālik-rāh-ı ʿuḳbā olup müstaġrık-ı deryā-yı ḥırṣ 

ve hevā olmadan taḫlı ̇̄ ṣ-i gı ̇̄ rı ̇̄ bān ile vāṣıl-ı sāḥil-i selāmet-i şerı ̇̄ ʿat ve ṭarı ̇̄ ḳat olursa 

vāḳıf-ı ḥaḳı ̇̄ ḳat-ḥāl olur. Ṣıdḳ ve kiẕbi fāriḳ ve mümeyyiz olup selāmet bulur. 

[V] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 10 (4 Zilkaʿde 1326 / 16 

Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 74-75. 

Ol bābıŋ saġı ̇̄ r nice yüz biŋ ḳuşuŋ yolunu urmuşdur. Āh, o bı ̇̄ -çāre ḳuşçağızlar ol 

ṣayyād-ı bı ̇̄ -raḥmiŋ eṣvāt-ı mürġāna müşābih ıṣlıḳ çalmasını duyunca kendim gibi bir 

āşinā gelmişdir deyip aldanaraḳ: 

Havadan aṣağaya iner. Dām-ı murġ-gı ̇̄ re esı ̇̄ r olur. Müfsidānıŋ sözleriniŋ doğruluğuna 

baḳıp da taḥtında müstetir olan şürūr ve āfātdan ġāfil olan da bunuŋ gibidir. 

Ey İblı ̇̄ s-i pür-telbı ̇̄ s, ḳavm-i Nūḥ ʿaleyhi’s-selām, seniŋ ḥı ̇̄ le ve mekriŋden nevḥa u 

fiġāndadır. Dilleri kebāb, sı ̇̄ neleri pāre pāredir. Ḥikāyesi cümleniŋ maʿlūmudur. 

ʿĀd ḳavmi, seniŋ iġvā ve ıḍlāline aldanaraḳ ve nefs-i emmārelerine uyaraḳ rı ̇̄ ḥ-i 

ṣarṣarla helāk oldu. ʿAẕāb ve ġamlar içinde ḳaldı. Ḥāṣılı ümem-i sālife hep seniŋ 

yüzünden ber-bād ve perı ̇̄ şān oldu gitti, A Şeyṭān-ı laʿı ̇̄ n. 

Ḥażret-i Muʿāviye raḍıyallahu ʿanh İblı̇̇̄ siŋ yine taḳrı̇̇̄ ri beyānındadır 

Ḥażret-i Muʿāviye’ye İblı ̇̄ s dedi ki “Bu ʿaḳdi ve bendi çöz; ve ḫayāl ve vehim 

mertebesinden geç! Zı ̇̄ ra ben ḳalb ve fenā ve naḳd ve iyi şeylere miḥenk ṭaşı gibi 

olmuşum. Nı ̇̄ k ü bede mı ̇̄ zānım, ezelde şaḳı ̇̄  ve fāsıḳ taḳdı ̇̄ r olanları ıḍlāl eyler; rūz-ı 

ezelde saʿı ̇̄ d olanlara bir şey yapamam.” 

“Ḥaḳ Teʿālā Ḥażretleri, beni, arslan ile kelbiŋ, naḳd ile ḳalbiŋ imtiḥāncısı eyledi. Yaʿnı ̇̄  

arslan gibi olan müʾmin-i kāmil ile kelb gibi münāfıḳları farḳ u temyı ̇̄ ze sebeb olurum.” 
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“İyilere delālet rahnümālıḳ eylerim. Ḳuru budʿaḳları, dalları ḳopararım. Yaʿnı ̇̄  ezelde 

iyi olanları ıḍlāle ḳādir değilim. Onlara muʿı ̇̄ n ve ẓahı ̇̄ r olurum. Ammā bed-baḫt ve 

şaḳı ̇̄  olanları ıḍlāl ile helāk eylerim.” 

“Bu otları ḳomaḳlığım ne içindir? Maḥża ḥayvān kimin cinsindedir, iẓhār etmek 

içindir. Yaʿnı ̇̄  benı ̇̄ ādeme iẓhār etmekde olduğum tezvı ̇̄ rāt-ı nefsāniyye ve huṭūṭāt-ı 

dünyeviyye ve meʾkūlāt u meşrūbāt-ı cismāniyye, hep bunlardan maḳṣad, onlarıŋ 

raḥmānı ̇̄  mi yāḫūd şeyṭānı ̇̄  mi, hangi nevʿden ādem olduğu ẓuhūra gelmek içindir.” 

“Mes̠elā, ḳurt āhūdan bir yavru doğurupda, onuŋ ḳurt ve āhū olmasında iştibāh 

olunursa:” 

“Onuŋ öŋüne ot ve kemik ḳoyup naẓar oluna ki, hangi ṭarafa meyl ve ārzūsu oluyor.” 

“Eğer yavru kemik ṭarafına giderse kelbdir. Ve eğer ot ṭarafına meyl eylerse āhūdur.” 

“Ḳahr-ı ilāhı ̇̄  ile luṭf-ı rabbānı ̇̄  biri biriyle çift ve cemʿ oldu. Ḫayr u şer, bu iki ṣıfatıŋ 

es̠eri olaraḳ ẓuhūra geldi. Vācibü’l-vücūd, ṣāḥibü’l-kerem ve’l-cūd ḥażretleri, nefsi 

ḳahr u şerre, rūḥu luṭf u ḫayra maẓhar ḳıldı.” 

 

[VI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 11 (12 Zilkaʿde 1326 / 

23 Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 85-86. 

“Nefsiŋ ḳuvvet ve ġıdāsı olan kemiği; ve cānıŋ ḳuvvet ve ġıdāsı bulunan otu 

kendilerine ʿarż ile, kiyāhdan murād ġıdā-yı rūḥānı ̇̄  ustusḫāndan murād ġıdā-yı 

nefsāniyyedir. Yaʿnı ̇̄  ġıdā-yı rūḥānı ̇̄  olan meʿārif-i dı ̇̄ niyye ve ʿibādāt-ı şerʿiyyeyi rūḥ 

ve cāna gösterir; rūḥ bunları istiyor mu, istemiyor mu mülāḥaẓa ile. Ve Ġıdā-yı 

nefsāniyye bulunan müştehiyyāt-ı dünyeviyyeyi daḫı nefs-i emmāreye gösterir, yaʿnı ̇̄  

nefsiŋ bunları naṣıl, ne derece istiyor. Düşün!” 

“Eğer nefs, şerı ̇̄ riŋ ġıdāsını isteyipte leẕāʾiẕ-i dünyeviyyeye dalıp gider ve dı ̇̄ n ve 

āḫireti terk ederse, ebter ve bed-terdir. O ḥālde vay seniŋ başıŋa! Ve eğer rūḥ nefı ̇̄ sin 

ġıdāsını ṭaleb edipte, māsivāyı terk ile ṭāʿāt-ı Ḫüdā ve muḥabbet-i mevlā ile seyr u 

ḥareket eylerse sürūr ve mihterdir. Bu ḥālde ne muṭlu saŋa!” 

“Eğer ol kimse ten ḫidmetini ı ̇̄ fā ederse eşekdir. Eğer cān deryāsına giderse cevher 

bulur. Yaʿnı ̇̄  bir kimse şerʿ-i şerı ̇̄ fiŋ taʿyı ̇̄ n buyurduğu ḥudūduŋ ḫāricinde olaraḳ 

alabildiğine müştehiyyāt-ı nefsāniyyesine ḫidmet ederse yer içer yatar, uyur oṭurur. 

Ḳalḳar, ʿibādāt ve ṭāʿātiŋ semtine yanaşmaz. Bu mis̠illi kimse ḥayvān mis̠ālidir. Ve 
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eğer baḥr-ı bı ̇̄ -pāyān meʿārif-i subḥāniyyeye müstaġraḳ olursa leʾālı ̇̄ -i esrār-ı lāhūtiyye 

ve cevahir-i girān-bahā-yı ḥaḳāʾiḳ-i rābbaniyye bulmuş olur.” 

“Gerek ehl-i ḫayr ve gerekse ehl-i şer, cümlesi Ḥaḳ Teʿālā ḥażretleriniŋ irāde-i 

seniyyesiniŋ maẓharları ve onuŋ ḥükm ü fermānınıŋ esı ̇̄ rleridir. Ve her birisi birer 

iştedir.” 

“Enbiyā-yı ʿiẓām ʿaleyhi’s-selām ve evliyā ve suleḥā-yı kirām, ḥużūr-ı meʿālı ̇̄ -neşūr-ı 

ṣamedāniyyeye ṭāʿātleri ʿarż ederler. Düşmenān, yaʿnı ̇̄  kefere ve fecere ise şehevāt-ı 

nefsāniyyeniŋ netı ̇̄ cesi olan ḳabāyıḥ ve meʿāṣı ̇̄ lerini ʿarż eylerler. Bu maʿrūżātıŋ 

beynindeki farḳ düşünülsün!” Neʿūẕu billāh min şürūr-ı enfüsinā. 

“Yā Muʿāviye Ḥażretleri! İyiyi naṣıl fenā eyleyebilirim. Ben onları şerr u fesād daʿvet 

ediciyim, ḍalāletin ḫālıḳı değilim.” 

“Güzel şeyʾi çirkı ̇̄ n eylemeye ḳādir değilim. Belki güzel ve çirkı ̇̄ ne āyı ̇̄ ne gibiyim. 

Yaʿnı ̇̄  benim elimde ḍalālet ve ġavāyetden bir şey yoḳdur; belki onlarıŋ ḫālıḳı Ḥaḳ 

Teʿālā ḥażretleridir.” 

“Mes̠elā Hindliniŋ biri, insānı siyah yüzlü gösteriyor diyerekden āyı ̇̄ neyi yaḳtı.” 

“Āyı ̇̄ ne lisān-ı ḥālle oŋa dedi ki ‘Ḳabāḥat bende değildir; cürmü oŋa isnād et ki, 

yüzümü ṣāf ve mücellā eyledi. Her şeyʾ ne şekil ve heyʾetde ise ben daḫı ol vechle 

gösteririm.’” 

“Ol Ḫüdā-yı müteʿāl ḥażretleri beni ġammāz ve doğru söyleyici eyledi. Güzel hangisi, 

çirkı ̇̄ n hangisi söyleyemem. Yaʿnı ̇̄  āyı ̇̄ ne mis̠āli herkesiŋ ṣūret-i ḥālini gösteririm. Ve 

benim vāsıṭamla bunlar ẓuhūra gele!” 

Emı ̇̄ r-i müşārun-ileyh buyurdu ki “Ey rehzen-i ṭarı ̇̄ ḳ-i ḫüdā olan şeyṭān-ı bı ̇̄ -ʿirfān! 

Ḥüccet-āmiz söz söyleme. Beni ıḍlāl ve iġvā etmeye saŋa yol yoḳdur.” 

“Mes̠elā sen kāṭıʿ-ı ṭarı ̇̄ ḳ-i āḫiret ve sāriḳ-i metāʿ-ı ehl-i ṭāʿatsiŋ; ben ise rāh-ı ʿuḳbāda 

ġarı ̇̄ b bir tācirim. Getirmiş olduğuŋ elbise-i kiẕb u durūğu naṣıl ṣatın alırım!?” 

“Kāfirliğiŋden nāşı ̇̄  raḫt u metāʿ-ı dı ̇̄ n ı ̇̄mānımıŋ eṭrāfında dolaşma. Sen bir kimseniŋ 

eşyā-yı nefı ̇̄ se-i uḫreviyyesine müşterı ̇̄  değilsiŋ; belki sirḳat için dönüp dolaşırsıŋ.” 

“Ḥarāmı ̇̄  ve sāriḳ, kimseye müşterı ̇̄  olmaz. Eğer kendisini müşterı ̇̄  ṣūretinde gösteripte 

eşyā-yı nefı ̇̄ se eṭrāfında dolaşırsa mekr u ḥı ̇̄ le ve sirḳat içindir.” 

[VII] 
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Mekārimü’l-aḫlāḳ 12 (19 Zilkaʿde 1326 / 

30 Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 94-95. 

Ḥażret-i Muʿāviye raḍıyallahu ʿanhıŋ Ḥaḳ Teʿālā 

Ḥażretlerine, mekr-i İblı̇̇̄ s’den nāle ve duʿā eylemesi ve 

nuṣret istemesi beyānındadır 

Ḥażret-i Muʿāviye raḍıyallahu ʿanh, Cenāb-ı Kāḍıyü’l-ḥācāta şu vechile münācāt 

eyledi ki “İblı ̇̄ s’iŋ bu sözleri duḫān gibidir. Duḫān insānıŋ kilim ve libāsını naṣıl 

simsiyāh eylerse Şeyṭān’ıŋ daḫı mekr u ḫudʿası ādemiŋ ḳalbini siyāh eder, ʿisyānda 

bıraḳır. Ey İlahü’l-ʿālemı ̇̄ n baŋa muʿāvenet eyle!” 

“Ben ḥüccet ve burhānla İblı ̇̄ s’e ġālib gelemem ve oŋa muḳābele ve muḳāvemet 

ḳılamam! Zı ̇̄ rā o, her şerı ̇̄ f ve ḫası ̇̄ siŋ bāʿis̠-i fitne ve fesādıdır.” 

“ʿAẓı ̇̄mü’l-ḳadr olan Ādem ʿaleyhi’s-selām ki ʿalleme’l-esmāʾ [Bakara, 2/31’e telmih] 

ʿāleminiŋ emı ̇̄ ridir, bu kelb-i şeyṭān’ıŋ berḳ-i āsā ḥamle ve hücūmunda bı ̇̄ -ḥamledir. 

Yaʿnı ̇̄  şeyṭān-ı laʿı ̇̄ niŋ Ādem babamıza neler yapdığı cümleniŋ maʿlūmudur.” 

“Āyet-i celı ̇̄ lede beyān buyrulduğu üzere Ādem ʿaleyhi’s-selām rabbenā ẓalemnā 

[Aʿrāf, 7/23] nevḥa ve fiġānını aʿlā eyledi. O İblı ̇̄ s-i merdūduŋ ḥı ̇̄ le ve efsūnuna bir 

ḥadd u nihāyet yoḳdur.” 

“O İblı ̇̄ s’iŋ her sözünde şerr u fesād vardır. Nice yüzbiŋ siḥr u mekr kendisinde 

mużmerdir.” 

Ḥażret-i Muʿāviye İblı ̇̄ s’e ḫiṭāb edip buyurur ki “Ey fitne ṭaleb edici ve ḫalḳ yaḳıcı, 

doğru söyle, beni ne için bı ̇̄ dār eylediŋ.” 

 

Yine İblı̇̇̄ s’iŋ kendi telbı̇̇̄ sini taḳrı̇̇̄ r ve beyān eylemesidir 

İblı ̇̄ s-i pür-telbı ̇̄ s dedi ki “Her insān ki bed-gümān olursa o kimse doğru sözü yüz 

nişānla istimāʿ ve ḳabūl etmez.” 

“Ḫayāl-endı ̇̄ ş olan bir ḳalbe ne ḳadar delı ̇̄ l ve burhān ı ̇̄ rād edersek [edelim], onuŋ 

evhām ve ḫayālātı o ḳadar ziyāde olur.” 

“İmdi, ṣāḥib-i sūʾ-i ẓanna cevāb, sukūṭ ve sükūndur. Zı ̇̄ rā aḥmaḳa söz söylemek 

cünūndur” ke-mā ḳı̇̇̄ le cevābu’l-aḥmaḳ es-sukūṭ. 

“Ey sāde dil! Sen benden Ḥażret-i Ḥaḳḳ’a niçin nāle ve feryād eylersiŋ. Belki bu le’ı ̇̄m 

ve denı ̇̄  nefsiŋ şerrinden āh u fiġān eyle!” 
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[VII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 13 (26 Zilkaʿde 1326 / 7 

Ḳānūn-ı Evvel 1324): 104. 

“Mes̠ela ḥelvāyı ve sāʾir eṭʿime-i leẕı ̇̄ ẕeyi çoḳça yerseŋ ṭabı ̇̄ ʿatıŋ ve miʿdeŋ muḫtell 

olup bir müddet ṣoŋra çıban olur ve seni ṣıtma ṭutar; ḥāṣılı ḫasta olursuŋ.” 

“Cürm ü günāhsız İblı ̇̄ s’e laʿnet edersiŋ, ol telbı ̇̄ si niçin kendinden görmezsin.” 

“Eşyā-yı fāniyyeye meyl ü muḥabbetin onlar ḥaḳḳında olan mużırrātı görüp 

işitmeŋden seni kör ve ṣağır eyler. Nefsiŋ cināyet eyledi; kimseye ḫuṣūmet ḳılma!” 

“Sen günāhı baŋa isnād etme! Eğri büğrü görmeyen şerr u fesāddan ve ḥırṣ u kı ̇̄ nden 

bı ̇̄ zārım.” 

“Ben bir ḳabāḥat eyledim. El-ān pişmānım, münteẓirim ki gecem gündüz ola! Yaʿnı ̇̄  

ẓulmānı ̇̄  olan ḥālim nūrānı ̇̄  ola!” 

“Ḫalḳ içinde müttehem oldum. Herkes kendi efʿālini baŋa isnād eyler.” 

İşte bu kelāmlar da ṣūret-i ḥaḳdan görünerek şeyṭān ṭarafından bir melʿanetdir. 

 

[VIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 14 (3 Zilhicce 1326 / 14 

Ḳānūn-ı Evvel 1324): 111-112. 

“Ḥażret-i Peyġamber (ṣallahu teʿālā ʿaleyhi vesellem) ile namāz ḳılmaya ve cemāʿate 

ḥāżır olmaya yetişemeyip bu namāz senden fevt olup każaya ḳaldı, bu cihān seniŋ 

başına zindān olurdu. Ṣad hezār teʾessüf-i bı ̇̄ -şümār eylerdiŋ.” 

“Yā Ḥażret-i Muʿāviye! Senden ẓuhūra gelen bu āh u derd, yüz namāza muʿādil 

olurdu.” 

“Ben seni ḫavfımdan bı ̇̄ dār eyledim ki, namāzıŋ fevt olup āh u fiġān eylemeyesiŋ! Ve 

ḥı ̇̄ cāb ve perdeleri refʿ edip müteraḳḳı ̇̄ -i merātib olmayasıŋ.” 

“Ben ḥasūdum, ḥasedimden böyle eyledim. Ben ḫalḳ-ı ʿāleme düşmenim. İşim mekr 

u kı ̇̄ ndir.” 

Ḥażret-i Muʿāviye (raḍıyallahu ʿanh) İblı ̇̄ s’den bu sözleri işidince “Tamām şimdi 

doğruyu söylediŋ. Ẓāhiri ṣādıḳ, bāṭinı kāzib, ṣūret-i ḥaḳdan görünüp türlü türlü tesvı ̇̄ lāt 

ve tezvı ̇̄ rāt; senden bu gelir, sen buna lāyıksıŋ.” 
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4.5. Ahlâk-ı Muhammediyye 

Ahlâk-ı Muhammediyye211 

Ḳılıçlı Ḫōcazāde ʿAli Rıża 

[I] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ, 7 (13 Şevvāl 1326 / 26 

Teşrı ̇̄ n-i Evvel 1324): 51-52 

[51] Mütemmim-i mekārim-i aḫlāḳ ümem-i nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān-ı muʿaẓẓam ṣallallāhu  

ʿaleyhi ve sellem efendimiz ḥażretleriniŋ aḫlāḳ-ı cemı ̇̄ le ve muʿāmelāt-ı ḥasane ve 

ḥakı ̇̄māneleri ümmet-i necı ̇̄ be-i İslāmiyyeye rehnümā-yı saʿādet ve pişvā-yı feyż ü 

selāmet olduğu derkār ve es̠er-i ʿālı ̇̄ -i nübüvvet-penāhı ̇̄ lerine iḳtifā-dārında müstelzim 

fevz ü felāḥ bulunduğu āşikārdır. İşte ʿācizleri de –ḳıllet-i biżāʿayı iʿtirāfla beraber– 

iki cihānıŋ güneşi o peyġamber-i ẕı ̇̄ -şānıŋ, o delı ̇̄ l-i hidāyet ve ı ̇̄mānıŋ ḫaṣāil-i ʿāliye ve 

menāḳıb-ı mümtāze-i nebeviyyelerini –tenvı ̇̄ r-i bāṣıra-i ı ̇̄ ḳān ve tenşı ̇̄ ṭ-i ḳulūb-i ehl-i 

ı ̇̄mān eylemek niyet-i ḫayriyesiyle– eʿāẓim-i ʿulemā ve mütebaḥḥirı ̇̄ n-i fużelānıŋ 

ās̠ārından bi’l-istidlāl ʿavn ü ʿināyet-i bārı ̇̄  ve şefāʿat-i ḥażret-i peyġamberı ̇̄  berekātıyla 

mücmelen ve mufaṣṣalen beyāna besmele-keş teberrük olunurum (ve minhu’l-hidāye).  

Ümmü’l-müʾminı ̇̄ n, seyyide-i nisāʾü’l-ʿālemı ̇̄ n Ḥażret-i ʿĀʾişe-i Ṣıddı ̇̄ ḳa raḍıyallāhu 

ʿanha vālidemize aḫlāḳ-ı seniyye-i risālet-penāhı ̇̄ den suʾāl olunduḳda müşārun-ileyhā 

ḥażretleri cevāben “Peyġamber-i ẕı̇̇̄ -şān ḫulḳ-i Ḳurʾānı̇̇̄  ile müteḫalliḳ ve o Furḳān-ı 

ḥakı̇̇̄mde münderiç ṣıfāt-ı maḥmūdeniŋ kāffesiyle muttaṣıf idi” sözleriyle şān-ı 

nebevı ̇̄ lerini tavṣı ̇̄ f buyurmuşlardır. Her kelime ve ḥarfinde bir nükte-i feṣāḥat 

mündemiç bulunan fāżıla-i muḥteremeniŋ sözlerinden aŋlaşılıyor ki Ḳurʾān-ı bedı ̇̄ ʿü’l-

beyānıŋ ʿacāʾib ü ġarāʾib ü esrār u ḥikemiyātına kesb-i ıṭṭılāʿ naṣıl ġayr-i mümkün ise 

Cenāb-ı Peyġamber-i kevneyn ʿaleyhi’ṣ-ṣalatü ve’s-selām efendimiz ḥażretleriniŋ 

derece-i ʿulviyet ve mezāyā-yı ḳudsiyet-i nebeviyyelerini bi-ḥaḳḳın idrāk ve iḥāṭa da 

fikr-i beşer için o mertebe müteʿassirdir. 

Aḫlāḳ-ı seniyye-i Muḥammediyye’niŋ müntehāsı olmayıp benı ̇̄  ādemiŋ her ṣınıfına ve 

belki maḫlūḳātıŋ her nevʿine şāmil bulunduğundan o nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān ʿaleyhi 

ṣalavātu’r-raḥmān efendimiz ḥażretleri cemı ̇̄ ʿ-i ḫalāʾiḳa ve belki kāffe-i ḥayvānāt, 

 
 

211 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-4. 
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nebātāt, cemādāta peyġamber, mekārim-i rehber olaraḳ baʿs̠ ü irsāl 

buyurulmuşlardır.212 

Ecille-i muḥaddis̠ı ̇̄ nden İmām-ı Münāvı ̇̄  ʿaleyhi raḥmetü’l-Bārı̇̇̄  ḥażretleri ʿulviyet-i 

risālet-penāhı ̇̄ yi ber-vech-i ātı ̇̄  tavżı ̇̄ ḥ buyurmuşlardır: 

[52] Ḥażretleri kütüb-i münzelede mezāyā-yı bı ̇̄ -ġaye ve ḫaṣāiṣ-i Nebiyy-i ekrem 

ṣallallāhu  ʿaleyhi ve sellem efendimiz mālā-nihāye ile enbiyā-yı sālifeden mümtāz ve 

aḥvāl-i celı ̇̄ le ve secāyā-yı ber-güzı ̇̄ de ile serfirāz ḳılınmış ve bu imtiyāzāt-ı 

Muḥammediyye arasında aḫlāḳ-ı nebeviyyeleri “ve inneke le-ʿalā ḫuluḳin ʿaẓı̇̇̄m” 

[Ḳalem, 68/4] ḳavl-i Rabbānı ̇̄ siyle medḥ ü sitāyiş buyurulmuşdur ki bu ṭaʿẓı ̇̄m-i 

subḥānı ̇̄  ve tekrı ̇̄m-i ṣamedānı ̇̄  o peyġamber-i ʿālı ̇̄ -i himemiŋ eşref-i enbiyā-yı ʿiẓām ve 

efḍal-i rüsül-i fiḫām olduḳlarına sāṭıʿ bir burhān, vāżıḥ bir ḥüccet-i ḥaḳı ̇̄ ḳat-iḳtirāndır. 

İmām-ı Buṣı ̇̄ rı ̇̄  Ḥażretleri bu daḳı ̇̄ ḳayı beyt-i ātı ̇̄  ile taṣrı ̇̄ ḥ buyurmuşlardır: 

 فاق النبیین في خلق وفي خلق

 ولم يدانوه في علم ولْ كرم 

Ṣulṭān-ı serı ̇̄ r-i lev-lāke ʿaleyhi ṣalavātullāh mā dāreti’l-eflāk efendimiz ḥażretleri 

kemālāt-ı ẓāhire213 ve kemālāt-ı bāṭinede214 enbiyā-yı sālifeye bi’l-vücūda ḥāʾiz-i 

tefevvuḳ ve rücḥān olaraḳ ḫalḳ buyrulmuşdur (ṣalavātullāhi ʿalā nebiyyina ve 

ʿaleyhim ecmāʿı̇̇̄n). Zı ̇̄ rā nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān-ı evvelı ̇̄ n ü āḫirı ̇̄ niŋ maʿārif ve ḥaḳāyıḳını 

cāmiʿ ve siyyemā ʿulūm-i ledünniyeyi de ʿārif  idi. 

 لكل نبي في الأنام فضیلة 

 وجملتها مجموعة لحمحد 

Beyt-i laṭı ̇̄ fı ̇̄  müʾeddāsınca her bir peyġamberiŋ kendine maḫṣūṣ bir fażl ü ḫaṣṣası 

mevcūd olup bu ḫaṣāʾiṣin heyʾet-i mecmūʿası server-i kāʾinat efendimiz ḥażretlerine 

iḥsān buyurulmuşdur. 

Teẕekkür ve tefekkür buyurulsun ki Cenāb-ı Feyyāż-ı aḳdes-i teʿālā şānuhu ḥabı ̇̄ b-i 

ekremleri ẕāt-ı risālet-penāh-ı efḫam efendimiz ḥażretlerini Ḳurʾān-ı mübı ̇̄ ninde bi’ẕ-

 
 

212 Gerek kendi ḳavli gerekse kendilerine nāzil olan kelām-ı ilāhı ̇̄  bu ḫuṣūṣu ṣarı ̇̄ ḥan ve ḳaṭʿiyen 

ifāde etmekdedir. 

213 Ḥüsn-i ṣūret-i tenāsüp, tekāmül-i elvān-ı eşkāl, ḥüsn-i sı ̇̄ ret-i  

214 [Bu dipnota dāʾir açıḳlama bulunmamaḳtadır.] 
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ẕāt medḥ ü s̠enā ve kendilerini ḫaṣāʾil-i ʿāliye ve feżāʾil-i bı ̇̄ -ġaye ile talṭı ̇̄ f ve tekrı ̇̄m 

buyuraraḳ ḳadr-i vālālarını iʿlā buyurursa andan daha ḳadri ʿālı ̇̄  ve şeref ve ʿulviyeti 

mütecelli bir kimse taṣavvur olunabilir mi? 

Mevlānā Cāmı ̇̄  ḳuddise sırruhu’s-sāmı̇̇̄  ḥażretleri: 

 

Şiʿr-i laṭı ̇̄ fleriyle ʿulviyet-i Muḥammediye’yi ne güzel tavżı ̇̄ ḥ buyurmuşlardır; yaʿnı ̇̄  

peyġamberiŋ mādiḥi Ḳurʾān ve Cenāb-ı Rabb-i Mennān olursa maḫlūḳāt ʿacabā o 

peyġamberi ne vecihle medḥ edebilir? 

Mādiḥ-i resūl, medḥ u sitāyiş-i risālet-penāhı ̇̄ de ne ḳadar mübālaġa ederse etsin her 

ḥālde ḳusur eder meʾālini müfı ̇̄ d, 

 تجاوز حق المدح حتى كانھ 

 بأحسن مايثني علیھ يعاب 
beyt-i ʿArabı ̇̄ si şān-ı nebevı ̇̄ lerinde irāde-sezādır. 

[II] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 11 (12 Zilkaʿde 1326 / 23 

Teşrı ̇̄ n-i s̠ānı ̇̄  1324): 84-85 

[84] Kātib-i meʿālı ̇̄ -i menāḳıb-ı cenāb-ı risālet-penāhı ̇̄  Zeyd b. S̠ābit el-Enṣārı ̇̄  

raḍıyallāhu ʿanhu ḥażretleri buyuruyor ki: 

“Biz, maʿāşir-i ṣaḥabe, mezraʿa-i uḫrā olan cihān-ı ebedı ̇̄ niŋ berākı ̇̄ n tarlası bulunan 

dünyānıŋ medḥ ü ẕemmine dāʾir idāre-i kelām eylediğimizde Sulṭān-ı enbiyā ʿaleyhi 

ṣalavātü’l-Meliki’l-aʿlā efendimiz ḥażretleri bizimle mükāleme ederler ve muḥārebe, 

mücāhede, taḳsı ̇̄m-i ġanāʾim, meṣāliḥ-i ḥarb, edevāt-ı nāriye ve esliḥaya ʿ āiʾd mevādda 

müẕākere ve kāffe-i umūrda müşāverede bulunaraḳ güneş gibi şaʿşa-pāş olan reʾy-i 

rezı ̇̄ n-i ḥikmet-ḳarı ̇̄ n nübüvvet-penāhı ̇̄ lerinden bizi müstenı ̇̄ r ve müstefı ̇̄ d ḳılarlardı.215 

Umūr-i uḫreviyeye müteʿalliḳ ḫuṣūṣātda da müşāreket buyuraraḳ tebşı ̇̄ rāt-ı sübḥāniye 

ile ḳalbimizi taṭbı ̇̄ b, mevāʿid-i ṣamedāniye ile fevāḥiş ve münkirātdan zecr ve terhı ̇̄ b 

ve dāʾimā ḥasenāta ve iktisāb-ı meṭālibāta teşvı ̇̄ ḳ u terġı ̇̄ b eylerlerdi. Keẕā: Aġẕiye vü 

 
 

215 Faḫr-i risālet efendimiz reʾy-i rezı ̇̄ nlerinde müstaḳil ve meşveret ü müẕākereden müstaġnı ̇̄  

bulunduḳları ve ʿavāḳib-i umūru mūcizāt-ı bāhire-i ṣamedāniye ile ʿārif  olduḳları ḥālde 

aṣḥāb-ı kirāmınıŋ ḳalblerini taṭbı ̇̄ b ve emr-i müşāvereyi ümmet-i nāciye-i 

Aḥmediyyelerine teşrı ̇̄ ʿ için aŋlarla müẕākere eylerler ve “laḳḳiḥū ʿukūlekum bi’l-

müẕākere ve’s-teʿı̇̇̄nū umūrekum bi’l-müşāvere” ḳavl-i nebevı ̇̄ lerine ümmet ve aṣḥābını 

meşverete terġı ̇̄ b buyururlardı. 
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aṭʿimeniŋ menāfiʿ ve mażarrātına, ekl ü şürbüŋ ādābına, es̠mār u fevākihiŋ envāʿına 

dāʾir ı ̇̄ rād-ı māḳāl eylediğimizde Cenāb-ı hidāyet-meʾāb efendimiz luṭfen iştirāk 

buyururlar ve bu ṣūretle fenn-i ṭıb ve ḥiref u ṣanāyiʿiŋ esāsını taʿlı ̇̄m ve esbāb-ı selāmet 

ve teraḳḳı ̇̄mizi tefhı ̇̄m ve’l-ḥāṣıl māddı ̇̄  ve maʿnevı ̇̄  muvaffaḳiyetimizi teʾmı ̇̄ n 

eylerlerdi.” 

Keẕā, saḥābe-i kirāmdan bir ẕāt ʿulviyyet-i ṣıfāt-ı aḫlāḳ-ı Muḥammediyye’niŋ 

mertebe-i bülendini ber-vech-i ātı ̇̄  vaṣf ve ı ̇̄ żāḥ buyuruyor:  

“Ḥażret-i resūl-i müctebā efendimiz, terbiye-i ilāhiyye ile müʾeddeb ve aḫlāḳ-ı 

nebeviyyeleri teʾdı ̇̄ bāt-ı ṣamedāniyye ile müheẕẕeb olduğundan meclis-i nebevı ̇̄ lerinde 

vaḥşet ve dehşet ibrāz etmez ve ʿunf u şiddet göstermezdi. İltifāt-ı seniyye-i risālet-

penāhı ̇̄ leriniŋ kes̠retinden iḳbāl ve teveccühümüz ve meyl ü muḥabbetimiz artar fem-i 

saʿādetlerinden ʿulviyet-efşān olan dürer ü leʾālı ̇̄  ḥikemātı istimāʿ ve meʿānı ̇̄ -i ḥikmet 

beyānına vuḳūf u ıṭṭılāʿ eylemekliğimizle istifāde-yi ʿāliye ve edebiyemiz tekes̠s̠ür 

eylerdi; ḥattā şirār-ı aḳvāma bile iḳbāl ve teveccüh buyurur ve rüʾesā-yı müşrikı ̇̄ ne her 

ḫuṣūṣda lüṭuf ve lı ̇̄ net iẓhār ederdi. Bu sebeble münāferet-i ḳavmiyye zāʾil ve yerinde 

bir üns ü muḥabbet ḥāṣıl olaraḳ o rüʾesā-yı aḳvām mekārim-i aḫlāḳ-ı 

Muḥammediyye’ye meftūn ve müştāḳ olup nezd-i ʿālı ̇̄ lerine ictimāʿ ve emr ü fermān-

ı nebevı ̇̄ lerine inḳıyād ü ittibāʿ ederler ve ābāʾ vü ecdād ve ehl-i ʿiyālleriniŋ dāʾire-i 

münciye-i İslāmiyye’ye ʿadem-i temāyüllerinden nāşı ̇̄  onlara şiddet ve ʿadāvet ibrāz 

eylerler ve ḥattā maḥv ü helākları için meydān-ı kārzārda tı ̇̄ r-endāz olurlardı.” 

Ekābir-i şuʿārā-yı ʿArab’dan bir ẕāt, tafṣı ̇̄ lāt-ı sābıḳayı ātı ̇̄ deki şiʿir-i dil-peẕı ̇̄ rleriyle ne 

güzel, ne maʿnı ̇̄ dār bir ṣūretde ı ̇̄ cāz u iḥtiṣār eylemişdir: 

 يجالس الفقیر والمسكینا 

 ويكرم الكرام إذ يأتونا 

 لیس مواجهًا بشيء يكرھھ 

 بالرضا يشافهھ جلیسھ بل 

Maʿnā-yı laṭı ̇̄ fi: Maẓhar-ı sırr-ı ve mā erselnāke ʿaleyhi ṣalavāt mālikü’l-emlāk 

efendimiz ḥażretleri fuḳarā vü miskı ̇̄ n ile mücāleset ve rüʾesā-yı aḳvām, ḥużūr-i pür-

nūr-i risālet-penāhı ̇̄ lerine geldiklerinde onlara ikrām u iḥsān ile ḥüsn-i muʿāşeret 

eylerler ve ḳalblerini incitecek, göŋüllerini ḳıracaḳ sözlerle muvācehe ve muḳābele 
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etmeyip bi’l-ʿakis muḫāṭabınıŋ [58] rıżāsını cālib ve ārzū ve ḫoşnūdı ̇̄ sini mūcib-i laṭı ̇̄ f, 

laṭı ̇̄ f sözlerle mükāleme vü müşāfehe buyururlardı. 

[III] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 13 (26 Zilkaʿde 1326 / 7 

Ḳānūn-i Evvel 1324): 101-2 

[101] Ḫādim-i resūl-i müctebā ve enı ̇̄ s-i ḫāṣ-ı ḥabı ̇̄ b-i kibriyā Enes b. Mālik 

raḍıya[llāhu] ʿanhu ṣāḥib-i cemı̇̇̄ ʿü’l-mālik ḥażretleri buyuruyor ki: “Aḫlāḳ-āmūz-i 

ümem efendimiz ḥażretleriniŋ şeref-i ḫidmet-i muḳaddese-i risālet-penāhı ̇̄ lerinde on 

sene bulundum. Sinı ̇̄ n-i meẕkūre ẓarfında kendilerinden bir tekdı ̇̄ r ü taʿzı ̇̄ r işitmedim 

ve bir taḳrı ̇̄ ʿ u tevbı ̇̄ ḫ görmedim. Bir ḥarekātımdan ṭolayı maṭlaʿ-ı meʿāli olan ḳalb-i 

tābnāk-ı hümāyūnları münkesir olmaz ve bu işi niçin yapdıŋ neden terk eylediŋ 

demezdi. Ḥatta fem-i saʿādetlerinden eḫaff-i eẕā olan ‘of’ lafẓı bile ṣudūr etmez ve 

hı ̇̄ çbir ṣūretle ʿadem-i ḫoşnūdı ̇̄  es̠eri göstermezdi. Ve dāʾimā mütebessim bir çehre, 

beşūş bir sı ̇̄mā ile iltifāt eylerler ve her ān muʿāmelāt-ı lüṭuf-kārāneleriyle şı ̇̄ rı ̇̄ n-kām 

ve teveccühāt-ı seniyyeleriyle bekām buyururlardı.” 

Ṣaḥābı ̇̄ -i müşārun-ileyh ḥażretleri, bu sözlerini yalŋız nefs-i aḳdes-i hümāyūnlarınıŋ 

meḥāsin-i aḫlāḳa mālik olduḳlarını iẓhār maḳṣadıyla ı ̇̄ rād ve ityān etmeyip belki maḥża 

ḫalḳ-ı mücessem ve kerem-i muʿaẓẓam olan peyġamber-i meʾālı ̇̄ -ʿunvān ʿaleyhi 

ṣalavātü’l-meliki’r- [102] raḥmān efendimiz ḥażretleriniŋ rütbe-i ʿāliyye ve mertebe-

i seniyyeleriniŋ ḥadd-i kemāle vāṣıl ve tevfı ̇̄ ḳāt-ı ṣamedāniyye ile aḫlāḳ-ı celı ̇̄ le-i 

Ḳurʾāniyeye nāʾil olduḳlarını is̠bāt ve iʿlām mülāḥaẓasıyla söyledikleri Cenāb-ı risālet-

meʾābı medḥ maḳāmındaki kelāmlarından müstebān olmaḳdadır. 

Muḥaddis̠ı ̇̄ n-i ʿiẓām-ı ʿilliyyı ̇̄ n-i maḳām ḥażerātı bu bābda ber-vech-i ātı ̇̄  taʿlı ̇̄ l-i mādde 

eyliyorlar ki: “Faḫr-i risālet efendimiz ḥażretleri cemı ̇̄ ʿ aḥvālde ḥimāye-i subḥāniyyeye 

vus̠ūḳ u iʿtimād üzere olup kāffe-i umūrunu Mevlā-yı müteʿāle tefvı ̇̄ ż ve her ḫuṣūṣda 

taḳdı ̇̄ r-i rabbāniyi mülāḥaẓa etdiklerine ve muʿṭā, māniʿ ancaḳ Cenāb-ı ḫallāḳ-ı lem-

yezel bulunduğuna tamām-ı iḳān-ı nebevı ̇̄ leri olmasından nāşı ̇̄  Ḥażret-i Enes’iŋ cüzʾı ̇̄  

ḳuṣūrlarını serrişte ederek ʿitāb ve iʿtirāż eylemezler ve kendilerine dāʾimā ʿafv ü ṣafḥ 

ile muʿāmele buyururlardı.” 

Teẕekkür ve tefekkür buyurulsun ki Ḥażret-i Enes nezd-i meʿāli-i vefd-i risālet-

penāhı ̇̄ lerine bidāyet-i duḫūllerinde on yaşında bir ṣabi olsun ve on sene ḫidmet-i 

muʿazzez-i nebeviyyelerinde bulunsun da tekdı ̇̄ r görmesin. İnṣāf ile biraz mülāḥaẓa 

edilecek olursa nebiyy-i muʿaẓẓam ʿaleyhi ṣalavātullahi’l-eʿazzi’l-ekrem efendimiz 
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ḥażretleriniŋ efrād-ı ümmetlerine kemāl-i merḥametinden nāşı ̇̄  aḥvāl-i beşere ne ḳadar 

ṣabır ve taḥammül buyurduḳlarından başḳa ne büyük reʾfet ve ne vāsiʿ ʿafv ü ṣafḥ ve 

maġfiret ṣāḥibi olduḳları aŋlaşılır. ʿaleyhi ezkā taḥiyyāti’l-ilāh. 

[IV] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 14 (3 Zilhicce 1326 / 14 Ḳānūn-i Evvel 1324): 109 

[109] Mükemmel meḥāsin-i aḫlāḳ ve feyż-āver-i enfüs ve āfāḳ ʿaleyhi ṣalavātü’l-

ḥakı̇̇̄mi’l-ḫallāḳ efendimiz ḥażretleri ehvāl ve şedāʾide ve her türlü eẕā vü cefāya ṣabr 

u iḳdām ve ʿafv ve keremde mertebe-i ḫāriḳayı iltizām buyururlardı. Ḥayvānāt-ı 

vaḥşiyyeniŋ tabāiʿ u emzicesiyle müteḫallıḳ ve arslandan firār eden ḥimārān mis̠illü 

cemʿiyyet-i beşeriyyeden mütevaḥḥiş bulunan ve maḳābiḥ-i ʿādāt ve sū-i ḥarekāt ile 

meʾlūf olan Aʿrābı ̇̄ niŋ cefālarına, iʿtirāżlarına, efʿāl-i rediʾelerine ḥilm ile taḥammül 

eylerler ve ḥarekāt-ı sibāʿānelerinden aṣla müteʾes̠s̠ir ve ḳalbleri telḫı  ve nāşādı ile 

münkesir olmayıp ṭavḳ-i beşerden ḫāriç bir ṣūretde ṣabr u metānet ile ʿuluvv-i cenāb-

ı Muḥammedı ̇̄ lerini iẓhār buyururlardı. Ḳabāʾil-i ʿArabı tābiʿiyyet-i cāhiliyyeden 

ḳurtararaḳ İslām’a yanaşdırmaḳ kendileriyle kes̠ret-i ülfet ve temādi-i ünsiyete ve bu 

da refʿ-i münāfesetle ʿaḳd-i ṣulḥ ve muḫādenete mütevaḳḳıf olduğu nezd-i nübüvvet-

penāhı ̇̄ lerinde müteyaḳḳin bulunmaḳla cenāb-ı risālet-meʾāb efendimiz ḥażretleri 

onlara ḳarşı fevḳa’l-ġāye lüṭuf ve lı ̇̄ net ibrāz ederlerdi. O aḳvām-ı ʿArab da muʿcizāt-ı 

peyġamberı ̇̄ yi ve muḥassenāt-ı dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ ni bi’l-fiʿil ve yaḳı ̇̄ nen görüp aŋlarlar ve 

yavaş yavaş ilḳāāt-ı ġaraż-kārānelerini ferāmuş ve şāhid-i İslām’ı der-āġūş ederlerdi. 

Bu sebeble cemāʿat-i Aḥmediyye ʿaleyhi efḍalü’t-taḥiyye yevmen fe-yevmen 

mütevāfir ve müteʿālı ̇̄  ve envār-ı celı ̇̄ le-i Muḥammediyye çār-ı aḳṭār-ı ʿālemde ẓāhir ü 

mütecellı ̇̄  oldu. 

Beyānāt-ı sābıḳa-i mesrūdeyi kütüb-i ehādı ̇̄ s̠ ü siyerde mevs̠ūḳan naḳl ü ḥikāye olunan 

ḳıṣṣa-i Aʿrābı ̇̄  maʿa-ziyādetin tavżı ̇̄ ḥ ve teʾyı ̇̄ de delālet eder. 

Şöyle ki: Bir gün Aʿrābı ̇̄ niŋ biri ḥużūr-i pür-nūr-i risālet-penāhı ̇̄ lerine deḫālet ederek 

ridā-yı saʿādetlerinden şiddetle ceẕbetdi; öyle ki o ceẕb-i şedı ̇̄ diŋ teʾs̠ı ̇̄ rātı vücūd-i 

ʿālemsūz-i hümāyūnlarında bir es̠er bıraḳdı. Kendileri ʿāleme raḥmet için yaradılmış 

bir peyġamber-i ẕı ̇̄ -şān iken bu muʿāmele-i nā-revāya ḳarşı mülāyemetden ayrılmadı. 

Muʿcizelerine güvenipde ġayẓ ve şiddet göstermedi. Esās ve cevherindeki metānet ve 

ʿulviyet ḥasebiyle Aʿrābı ̇̄ niŋ bu ḥarekāt-ı küstāḫānesinden aṣla dilgı ̇̄ r olmadı. Ās̠ār-ı 
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iġbirār ibrāz etmek şöyle ṭursun, fażla olaraḳ Aʿrābı ̇̄ -i merḳūme tebessüm ve iltifāt ve 

“iḥsān ve ikrām olunsun” ḳavl-i ʿālı ̇̄ cenābāneleriyle iẓhār-ı taʿaṭṭufāt buyurmuşlardır. 

[V] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 15 (11 Zilhicce 1326 / 21 Ḳānūn-i Evvel 1324): 116-7 

[116] Sulṭānü’l-müʾeddibı ̇̄ n ʿaleyhi ṣalavātü’l-meliki’l-muʿı̇̇̄n efendimiz ḥażretleriniŋ 

bādiye-nişı ̇̄ n Aʿrābı ̇̄ ’ye rıfḳ u lı ̇̄ net ve raḥm ü şefḳat gösterdikleri ve onlarıŋ 

müdāfaʿalarına, iʿtirāżlarına [ve] eẕā vü cefālarına ḥilm ile taḥammül ve her ḫuṣūṣda 

ṣabr u s̠ebāt ile Cenāb-ı ḳādir ü ḳayyūma tevekkül buyurduḳları nüsḫa-i sābıḳada 

beyān olunmuş idi. Cenāb-ı risālet-meʾāb efendimiz ḥażretleriniŋ aḳvām-ı ʿArab 

ḥaḳḳındaki ʿavāṭıf u ʿaṭāyā-yı nebeviyyeleri bı ̇̄ -ḥaṣr ve endāze olduğu gibi ṣanādı ̇̄ d-i 

Ḳureyş ve rüʾesā-yı Yehūd u Naṣārā ḥaḳlarında da elṭāf u ʿināyāt-ı Muḥammediyeleri 

lemʿa-feşān idi. Peyġamber-i ẕı ̇̄ -şān onlara ḳarşı lüṭuf ve merḥamet ve emr-i 

sübḥāniyye imtis̠ālen ʿafv ü ṣafḥ u maġfiret verirler ve her türlü eẕā vü cefālarına 

nefsen ve mālā-ṣabr u taḥammül ile ekdār u meṣāibiŋ tehācümünden meʾyūs ü melūl 

olmayıp kāffe-i umūrda luṭf-i Ḫudā’dan müsteʿāne ve kerem-i bı ̇̄ -nihāye-i Yezdān’a 

ilticā ederlerdi. Cemāl-i Ḫurşı ̇̄ d-mis̠āl-i cenāb-ı peyġamberı ̇̄ yi müşāhede ile şeref-i 

mülāḳāt ve iʿcāz-ı āyāt-ı Aḥmediyyelerine nāʾil olanlardan birçoḳları esāslarındaki 

māye-i hidāyet sebebleriyle derḥāl şeref-i İslām ile münevver ve baʿżı muṣirr u 

muʿannidleri seyf-i ṣārim ḳuvvetiyle terk-i ʿadāvete mużṭār olurlardı. 

Ḥażret-i seyyidü’l-enbiyānıŋ bu bābda maṣrūf buyurduḳları himāmāt-ı cüzʾı ̇̄ yle 

Muḥammediye ve taʿaṭṭufāt-ı cemı ̇̄ le-i nebeviyyelerine vaḳʿa-i ātiye bir miḳyās-ı ṣaḥı ̇̄ ḥ 

ve bir delı ̇̄ l-i vāżıḥ olabilir. Şöyle ki: 

ʿulemā-i Yehūd’dan iken nesı ̇̄m-i hidāyetiŋ hubūbuyla şeref-i İslām ile münevver ve 

bu sebeble devlet-i ʿuẓmā-yı ebediyye ve saʿādet-i kübrā-yı sermediyyeye maẓhar 

olanlardan Zeyd b. Saʿne nām ṣaḥābı ̇̄  diyor ki:  

“Cenāb-ı maḥbūb-i Ḫudā ʿaleyhi efḍalü’t-teḥāyā efendimiz ḥażretlerinde de mevcūd 

ʿalāʾim-i celı ̇̄ le-i nebeviye ve ḫaṣāiṣ-i ber-güzı ̇̄ de-i Muḥammediyyeyi dāḫil-i dı ̇̄ n-i 

Mübı ̇̄ n-i İslām ve iltifāt-ı risālet-penāhı ̇̄  ile dilşād ü bekām olmazdan muḳaddem taḥarrı ̇̄  

eylemiş ve ẕāt-ı nübüvvet-penāhı ̇̄ lerini emniyet ve istiḳāmet ile maʿrūf ve her türlü 

meziyyāt-ı ʿāliye ve feżāʾil-i celı ̇̄ le ile mevṣūf bulmuş idim. Şu ḳadarki yalŋız ḥilm-i 

nebevı ̇̄ leriniŋ ġażabı üzerine sebḳ edip etmediğini tecrübe etmemiş idim. Ḫaṣlet-i 

meẕkūreyi de imtiḥān için kendisiyle mücāleset [ü] muṣāḥabete başladım. Müddet-i 
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muʿayyeneniŋ ḥulūlünde s̠emen-i müsemmāsı teʾdiye olunmaḳ üzere bir miḳdār 

ḫurma ṣatdım. Ecel-i mevʿūduŋ ḥulūlünden üç gün muḳaddem ḥużūr-i feyż-i nüşūr-i 

risālet-penāhı ̇̄ lerine bi’d-duḫūl ve ridā-yı mübārekelerinden şiddetle ṭutdum. Vecı ̇̄ h-i 

hümāyūnlarına ġılẓet ü ḫuşūnetle ʿaṭf-ı naẓar ederek ‘Yā Muḥammed! Benim ḥaḳḳımı 

niçiŋ edā etmiyorsuŋuz. Siz ʿAbd’ül-muṭṭalib evlādı değil misiŋiz de işte böyle teʾḫı ̇̄ r-

i düyūnu iʿtibār edersiŋiz’ dedim. O es̠nāda ḥāmı ̇̄ -i ḥaḳ ve māḥı ̇̄ -i nā-ḥaḳ emı ̇̄ r’ül-

müʾminı ̇̄ n ḥażret-i ʿÖmerü’l-Fāruḳ raḍıyallāhu ʿanh meclis-i saʿādetde bulunuyor idi. 

Baŋa ḳarşı ‘Ey Allah’ıŋ düşmeni! Böyle mübeccel, muʿaẓẓam bir nebiyy-i muḥtereme 

ḳarşı ḥarekāt-ı küstāḫāneye naṣıl cürʾet ediyorsuŋ! Eğer müsāʿade-i nebeviye erzān 

buyurulsaydı şimdi seni şu seyfimle ihlāk ederdim.’ [117] diyerek şiddet ü ʿunf u 

ḥiddet ibrāz eyledi. Ḥālbuki merḥamet-i mücesseme ve menbāʿ-ı esrār-ı ḫafiyye olaŋ 

o nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān ʿaleyhi ezkā ṣalavātü’l-mennān efendimiz ḥażretleri, ʿÖmer b. el-

Ḫaṭṭāb’a ḫiṭāben ‘Yā ʿÖmer! Seniŋ bu ġażab u ḫuşūnetiŋden daha münāsib olan bir 

şeyʾ varsa o da baŋa kemāl-i edā ve merḳūm Yehūdı ̇̄  yine ḥiss-i ṭaleb ü taḳāżā ile 

emretmelisiŋ kendisiniŋ alacağını tesviye ile taḫvı ̇̄ f ü tehdı ̇̄ diŋe mükāfāten bir miḳdār 

da fażla vererek göŋlünü al ḳavl-i ʿālı ̇̄ cenābāneleriyle emr ü fermān buyurmuşlardır. 

Bunuŋ üzerine Ḥażret-i ʿÖmer’e ‘Yā ʿÖmer! Peyġamberlerde mevcūd ḫaṣāiṣi ve 

feżāʾiliŋ kāffesi ol ḥażretde bāliġan-mā-belaġ bulunduğunu gördüm. Bütün esrār-ı 

ledünniyāt kendisine münkeşif olduğunu ve taḳdı ̇̄ r-i ʿulviyyet ve taʿyı ̇̄ n-i mezāyā-yı 

ḳudsiyeti ʿufūl-i beşeriyeye ṣığmayacaḳ bir derecede bulunduğu aŋladım. Seni işhād 

ederim ki ben şeref-i İslām ve dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i ḫayru’l-enām ile müşerref oldum ve 

livāʾü’l-ḥamd-i şerı ̇̄ ʿatıŋ sāye-i felāḥına ilticā eyledim.’ diyerek zümre-i muvaḥḥidı ne 

ve bāḫuṣūṣ cemāʿat-i muʿaẓẓama-ı aṣḥāba deḫālet ve es̠er-i nebevı ̇̄ lerine ittibāʿa 

müsāraʿat eyledim.” 

İşte bu ve ems̠āli veḳāyiʿ göz öŋüne getirilecek olursa o nebiyy-i muʿaẓẓamıŋ bülend-

i ʿulviyetine ḥayrān olmamaḳ mümkün müdür? 

Ḫōş teveccühle eder idi hüner 

Ol hünerle kāfir İslām’a döner 

[VI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 17 (26 Zilhicce 1326 / 6 Ḳānūn-i s̠ānı ̇̄  1324): 132-3 

[132] Māder-i ehli ı ̇̄mān, hemser-i nebiyy-i āḫiru’z-zamān Ḥażret-i ʿĀʾişe-i ṣiddı ̇̄ ḳa 

raḍıyallāhu ʿanha buyuruyor ki: “Risālet-meʾāb ʿaleyhi ṣalavātü’l-meliki’l-vehhāb 
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efendimiz ḥażretleri şān-ı nebevı ̇̄ lerine şeyn ü naḳı ̇̄ sa irās̠ eden ve manṣıb-ı risālet ve 

mertebe-i ʿaliyyelerine ḫalel veren bir fiʿil ü ḥareketi iḫtiyār etmez ve öyle bir ḥāle 

taḳarrub bile eylemezlerdi. Ṭuruḳ u esvāḳda ṣayḥa ederek mükāleme ve kötülüğe 

kötülük ile muḳābele etmeyip bi’l-ʿakis iyilik ile mücāzāt-ı muʿāmele eylerler ve ḥaḳḳ-

ı ʿālı ̇̄ lerine revā görülen eẕā vü cefāya müteʾes̠s̠ir olacaḳ ve aḫẕ-ı s̠ār ü intiḳām 

eyleyecek yerde emr-i sübḥāniyye imtis̠ālen ʿ afv ü ṣafḥ ile mükāfāt ederlerdi. Maʿden-

i şefḳat ü merḥamet ve menbāʿ-ı fażl ü mekremet olan ḳalb-i hümāyūnlarında aṣla buġż 

u ʿadāvet ve ḥıḳd u kı ̇̄ n bulundurmazlar ve dı ̇̄ n uğrunda hedef olduḳları tı ̇̄ ġ -ı cefāya 

her ṣūretle vażʿ-ı sı ̇̄ ne-i taḥammül buyururlardı. Bu sebeble muttaṣıf olduḳları aḫlāḳ-ı 

cemı ̇̄ le ve muʿāmelāt-ı ḥasane ve ḥakı ̇̄mānelerine düşünmeleri bile ḥayrān olmuşlar ve 

aḥvāl-i seniyyeleriniŋ ṭarz-ı iʿcāz-kārānede olduğunu iʿtirāf eylemişlerdi.” 

Cāmiʿa-i fażl ü ʿirfān olan müşārun-ileyha ḥażretleriniŋ ḫaṣāʾil-i ber-güzı ̇̄ de-i 

Muḥammediyyeleri ḥaḳḳında serd ü ityān eyledikleri şu kelām-ı ʿulviyet-encām-ı 

ʿālı ̇̄ lerini is̠bāta vaḳʿa-i ātiye bir delı ̇̄ l-i celı ̇̄ , bir burhān-ı ḳavı ̇̄ dir. Şöyle ki: 

Ḫidmet-i cihān-ḳıymet-i risālet-penāhı ̇̄ de bulunmaḳla maẓhar-ı envār-ı şeref ve ʿāṭıfet 

olan Enes b. Mālik el-Enṣārı ̇̄  ʿaleyhi rıḍvānü’l-meliki’s-ṣamedānı ̇̄  ḥażretleri evṣāf-ı 

merġūbe-i nebeviyye cümlesinden olmaḳ üzere ber-vechi-zı ̇̄ r naḳl buyururlardı ki: 

“Ben maʿiyyet-i seniyye-i Faḫru’l-enāmda bulunduğum bir zamān-ı saʿd-iḳtirānda idi 

ki iki cihānıŋ güneşi o peyġamber-i ẕı ̇̄ -şān bürde-i mübārekelerini lābis bulunmuşlardı. 

O es̠nāda ʿalem-küşā-yı baġy ü ṭuġyān olan ve ẓulm ü iʿtisāfla meʾlūf bulunan 

Aʿrābı ̇̄ niŋ biri ḥużūr-i müfı ̇̄ żu’n-nūr-i risālet-penāhı ̇̄ lerine bi’d-duḫūl ridā-yı nebevı ̇̄  ve 

ḳamı ̇̄ ṣ-i eḫaṣṣ-ı ḥażret-i peyġamberı ̇̄ yi şiddetle ceẕb ve ‘Yā Muḥammed! Benim şu iki 

deveme nezdiŋizde mevcūd [133] emvāl-i ilāhiyyeden bir miḳdār māl taḥmı ̇̄ l eyle, Zı ̇̄ rā 

bu māl, seniŋ ve ābāʾ vü ecdādınıŋ mālı değildir’ sözleriyle iẓhār-ı sū-i edeb eyledi. 

Her ne ḳadar bu ceẕb-i şedı ̇̄ diŋ teʾs̠ı ̇̄ rātı sulṭānü’s̠-s̠aḳaleyn efendimiziŋ ketf-i 

mübāreklerinde bir es̠er bıraḳdı ve vücūd-i saʿādet-nümūd-i nebevı ̇̄ leri rencı ̇̄ de oldu ise 

de żamı ̇̄ r-i münı ̇̄ r-i cenāb-ı Aḥmedı ̇̄ leri ẕerre ḳadar münkesir olmadı ve aṣla şiddet ü 

ʿunf göstermedi ve ḥatta tefażżulen ve keremen sükūt buyurdu. Aʿrābı ̇̄ -i merḳūm 

söylediği kelāma ʿadem-i ḳanāʿatle tekrāren ʿMāl, māl-ı ilāhı ̇̄ dir, ben de o ḫāliḳ-i lem-

yezeliŋ ḳuluyum’ sözleriyle mesʾūlünüŋ isʿāfında ibrām u ıṣrār eylemeye başladı. 

Bunuŋ üzerine peyġamber-i ʿulviyet-nı ̇̄ şān ʿaleyhi ezkā ṣalavātü’l-mennān efendimiz 

ḥażretleri ‘Yā Aʿrābı ̇̄ ! Sen cürʾet etdiğiŋ bu ḥarekāt-ı küstāḫāneden ṭolayı ḳıṣāṣ 

ediliyorsuŋ’ buyurdu. Aʿrābı ̇̄  cevāben ʿBen, bu fiʿil ü ḥareketime ḳarşı aṣla ceza 
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görmem’ dedi. ʿNiçin mücāzāt ve muʾāḫeẕe olunmazsıŋ?’ istifhām-ı ḥaḳāyıḳ-ı iʿlām-

ı nübüvvet-penāhı ̇̄ lerine Aʿrābı ̇̄  ‘Zāt-ı ferḫūnde ṣıfāt-ı cenāb-ı risālet-meʾābıŋızıŋ 

fenālığa ḳarşı fenālıḳ etmeyeceğini bilirim. Bu sebeble beni sū-i ḥareketimden ṭolayı 

cezalandırmayacağınıza da ḳaviyyen emı ̇̄ nim’ sözleriyle muḳābele eyledi. Maḫzen-i 

meḥāsin-i aḫlāḳ ve maʿden-i esrār-ı ḥażret-i ḫallāḳ olan o nebiyy-i aʿẓam ve resūl-i 

efḫām efendimiz ḥażretleri, Aʿrābı ̇̄ niŋ bu ḥüsn-i ẓannından beġāyet maḥẓūẓ olaraḳ 

ʿDeveniŋ birine arpa diğerine ḫurma taḥmı ̇̄ l olunsun’ deyu emr u fermān ve bu ṣūretle 

ḳalb-i Aʿrābı ̇̄ yi mesrūr u şādān buyurdu.” 

[VII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 18 (4 Muḥarrem 1327 / 13 Ḳānūn-i s̠ānı ̇̄  1324): 139-41 

[139] Ḫayr-i nisāʾü’l-ʿālemı ̇̄ n ve zevce-i muṭahhara-i cenāb-ı seyyidü’l-mürselı ̇̄ n 

ʿĀʾişe-i ṣıddı ̇̄ ḳa raḍıyallāhu ʿanha ḥażretleri buyururlar ki: 

“Ḫāce-i ʿālem ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellām efendimiz ḥażretleri bir sebebden ṭolayı 

hı ̇̄ çbir kimse ile münāzaʿa vü müşāteme buyurmazlar ve yalŋız dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i İslām’ıŋ 

iktisāb-ı şeref ve ḳuvvet etmesi ve livā-yı Muḥammedı ̇̄ niŋ çār-ı aḳṭār-ı ʿālemde sāye-

endāz-ı mehābet olması için o evāmir-i celı ̇̄ le-i [140] sübḥāniyyeye imtis̠ālen bi’ż-

żarūre muḥārebe ve muḳāteleye girişiyorlardı. S̠akı ̇̄ l s̠akı ̇̄ l taʿrı ̇̄ żāt ile nefs-i nefı ̇̄ s-i 

hümāyūnlarına ḳarşı deryā-yı ḍalāletde bādbān-ı güşā-yı ʿinād u ḫuṣūmet olanlarıŋ 

aḳvāline ʿaṭf-ı ehemmiyet etmezler ve küffār-ı Ḳureyş’den gördükleri eẕā vü cefāya 

tāb-āver muḳāvemet olurlardı. Şu ḳadarki aʿdā-yı bed-ḫāhān ṭarafından ı ̇̄ ḳāʿ edilen 

renc ü ıżṭırāb ve ẓulm ü taʿaddı ̇̄  aḥkām-ı münevvere-i ṣamedāniyyeden bir ḥükmüŋ 

maḥv ü suḳūṭuna bādı ̇̄  ve ẓāhir ü beyyin bir fesādı müʾeddā olursa ḥuḳūḳ-i muḳaddese-

i ṣamedāniyyeyi muḥāfaẓa ve ümmet ü aṣḥābını şūriş ü iḫtilālden ve dı ̇̄ ne ihānete ḳarşı 

suḳūṭuŋ beyne’l-müslimı ̇̄ n ʿādet ü sünnet olmasından viḳāye için derḥāl ibrāz-ı ās̠ār-ı 

ġażab u şiddet buyururlar ve ı ̇̄ cāb-ı şerʿı ̇̄ niŋ icrāʾsına ʿale’l-fevr mübāşeret eylerlerdi.” 

Ecille-i dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n ve ʿulemā-i muḥaddis̠ı ̇̄ n ʿaleyhi Rıḍvānü’l-Meliki’l-Muʿı ̇̄ n 

ḥażerātınıŋ kütüb-i siyer ve eḥādı ̇̄ s̠de naḳl ü rivāyet buyurduḳları veḳāyiʿ-i ātiye, 

zemı ̇̄ n-i baḥs̠ ü müddeʿāyı tenvı ̇̄ r ve teʾyı ̇̄ t eyleyecek berāhı ̇̄ n-i vāżıḥadandır: 

“En küçük bir ḫāṭıra-i sūz-nākı ḳılıp müʾminı ̇̄ ni çāk çāk eyleyen Melḥame-i Uḥud’da 

küffār-ı bed-girdār, sürūr-i ʿālem efendimiziŋ dendān-leālı ̇̄  ʿunvān-ı mübāreklerini 

şikest ve şefe-i muḳaddese-i nebeviyyelerini cerḥ eylemleri üzerine aṣḥāb-ı kirām ve 

heşt maḳām ḥażerātı bu ḥāl-i esef-i iştimālden fevḳa’l-ʿāde mahzūn u mükedder ve 
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sirişk-efşān-i yeʾs ve elem-güzer olaraḳ cenāb-ı peyġamber-i ẕı ̇̄ -şāndan ‘Ey nebiyy-i 

muʿaẓẓam ve ṣafiyy-i mufaḫḫam! Sermest-i baġy ü şaḳāvet olan bu ʿudvān-ı dı ̇̄ niŋ 

maḥv ü helāk ve berbād ü perı ̇̄ şān olmaları için duʿā buyuruŋuz’ diye niyāz eylerler. 

Faḳaṭ merḥamet-i mücesseme olan o nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān bu ḥālāt-ı ġayr-i marżiyeden 

müteʾes̠s̠ir olmaḳ ve muḳābeleten intiḳām almaḳ şöyle dursun bi’l-ʿakis ‘Allahümme 

ihdı̇̇̄  ḳavmı̇̇̄  fe-innehüm lā yaʿlemū [Allah’ım! Ḳavmime hidaye et! Zı ̇̄ rā onlar 

bilmiyorlar]’ ḥadı ̇̄ s̠-i ʿulviyet-i taḥdı ̇̄ s̠leriyle o kefereniŋ nāʾil-i hidāyet-i rabbāniyye 

olması için ḫayır duʿā buyurdular.” 

Keẕā: Peyġamber-i hidāyet-rehber efendimiz ḥażretleri, ẕāt-ı nübüvvet-penāhı ̇̄ lerini 

namāzdan meşġūl eden küffāra ġażab buyuraraḳ ‘Allah onlarıŋ ḳulūb-i ḳāsiyyesini 

ateş ile doldursun’ diye duʿā ile ḥuḳūḳ-i şeʿāir-i dı ̇̄ niyyeyi muḥāfaẓa eylemişlerdir.” 

İfādāt-ı sālifeden müstebān oluyor ki vech-i vecı ̇̄ h saʿādet-i tevcı ̇̄ h-i risālet-penāhı ̇̄ de 

ḥuṣūle gelen mażarrat ḥaḳḳ-ı eḥaḳḳ-ı nebevı ̇̄ leri olmaḳla ʿafv ve taḥammül 

buyurmuşlar ve lakin dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ niŋ vech-i evcüh ve ʿimād-ı ekberi olan namāzıŋ terk 

olunması, ḥaḳḳ-ı aḳdes-i ilāhı ̇̄  bulunduğundan ṣabr u s̠ebāt edemeyip şiddet ü 

ġażablarını iẓhār ve küffār-ı şāġileniŋ ʿaleyhlerine duʿā ile edā-yı ḥaḳḳullāha ibtidār 

eylemişlerdir. 

İşte bu ḫaṣāʾiṣ-i Muḥammediyye ve bu mezāyā-yı nebeviyyeyi göz öŋüne getirerek, 

Cenāb-ı ʿÖmerü’l-Ḫaṭṭāb ʿaleyhi Rıḍvānü’l-Meliki’l-Vehhab “Yā Seyyide’l-enām! 

Rüʾesā-yı aḳvām size dāʾimā eẕā vü cefā etdikleri ve her ān aʿmāl-i ḥiyel ü desāʾisden 

çekinmedikleri ḥālde onlara ḫayırdan māʿadā bir şeyle duʿā buyurmadıŋız, o ʿudvān-ı 

dı ̇̄ niŋ şetmlerine ṣābir olduŋuz, her türlü miḥen ü meşāḳḳa taḥammül eylediŋiz, her 

nevʿi müşkülāt ve taʿrı ̇̄ żātda s̠ebat ü metānet gösterdiğiŋiz ḥilm ve ṣabırdan 

ayrılmadıŋız. Hı ̇̄ ç şübhe yoḳ ki siz min-ḳıbeli’r-raḥman merḥamet-i mücesseme vü 

muʿaẓẓama olaraḳ baʿs̠ ü irsāl buyurulmuşsuŋuz” [141] ḳavli fası ̇̄ ḥāneleriyle şān-ı 

nebevı ̇̄ lerini tebcı ̇̄ l ve işāʿa buyurmuşlardır. 

[VIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 20 (18 Muḥarrem 1327 / 27 Ḳānūn-i s̠ānı ̇̄  1324): 155-6 

[155] Ḫurşı ̇̄ d-i cihān-tāb efḍal-i ḫalāʾiḳi’l-meliki’l-vehhāb ṣallallāhu  ʿ aleyhi ve sellem 

kāffe-i umūrda cenāb-ı ḳādir ve ḳayyūmuŋ ʿaẓāmet ve ḳudretine ṣığınırlar ve 

meḫāfetullāhdan başḳa hı ̇̄ çbir şeyden iḥtirāz etmeyip dāʾimā ʿavn-i subḥānı ̇̄  ve luṭf-i 

rabbāniyye muntaẓar bulunurlardı. Aʿdā-yı bed-ḫāhān ṭarafından gördükleri miḥen ü 



220 

meşāḳḳ ve eẕā vü cefāya ṣabr u taḥammül eylerler ve onlarıŋ bu ḥareketlerini 

cehāletlerine ʿaṭf ile aṣla yeʾs ü fütūr getirmeyerek ẕāt-ı ḥaḳḳa tevekkül ederlerdi. Her 

ḥadis̠eniŋ taḳdı ̇̄ r-i dil-peẕı ̇̄ r-i ṣamedānı ̇̄  ile mütekevvin ve her ḥāliŋ meşiyyet-i bāliġa-i 

rabbāniyye ile cilve-nümā olduğuna vus̠ūḳ u iʿtimād eylerler ve ancaḳ ẕāt-ı ecell ü aʿlā 

ḥażretlerine teslı ̇̄m ve tefvı ̇̄ ż-i umūr ederlerdi. Bunuŋla beraber ġażab ḫuṣūṣunda ṣoŋ 

derece teʾennı ̇̄  ve miknet gösterirler ve ʿafv u keremde de ġāyetü’l-ġāye ibrāz-ı ās̠ār-ı 

mürüvvet buyururlardı. 

Ḳāḍı ̇̄  ʿİyāż ʿaleyhi raḥmetü’l-meliki’l-Feyyāż ḥażretleriniŋ Şifāʾ nām kitāb-ı fevāʾid-

niṣābında naḳl ü rivāyet buyurduḳları vaḳʿa-i ātiye, naẓar-i ı mʿān ile müṭālaʿa edilecek 

olursa, bu bābdaki ʿulviyet-i Muḥammediyye bütün şaʿşaʿa-i ḥaḳiḳatiyle teẓāhür eder. 

Şöyle ki: 

“Hicret-i nebeviyyeniŋ dördüncü senesinde vuḳūʿa gelen Ẕātü’r-riḳāʿ ġazve-i 

mübārekesinde şems-i tābān-ı nübüvvet ve rehber-i ṭarı ̇̄ ḳ-i hidāyet efendimiz ḥażretleri 

vaḳt-i ḳaylūlede216 aṣḥāb-ı kirāmından ayrı olaraḳ uzaḳça bir ağaç altında nevm-i 

istirāḥat etmekde iken ṭāʾife-i Ḳureyş, nebiyy-i ẕı ̇̄ -şānı böyle tek ü tenhā bir ḥālde 

görünce reʾisleri ve ḳavm ü ḳabı ̇̄ leleriniŋ eŋ şecı ̇̄ ʿi bulunan Ġavres̠ b. el-Ḥāris̠’iŋ 

nezdine giderek ‘Yā Ġavres̠! Ne duruyorsuŋ? Muḥammed ʿaskerinden baʿı ̇̄ d olaraḳ 

oṭuruyor. Onu öldürmesi ḳolaydır.’ Derler. Şaḫṣ-ı merḳūm da fırṣatı ġanı ̇̄met bilerek 

elinde eŋ keskin ve mümtāz bir ḳılınç olduğu ḥālde hemān risālet-penāh efendimiziŋ 

bulunduğu maḥalle ʿazı ̇̄ met ve sell-i seyf ile ‘Yā Muḥammed! Seni benden kim 

ḳurtarır?’ sözleriyle sū-i ḳaṣda cürʾet eyler.  

Sulṭānü’l-mütevekkilı ̇̄ n ṣalavātullāhi ʿaleyhi ve ʿalā cemı̇̇̄ ʿi’l-mürselı̇̇̄n efendimiz 

ḥażretleri Ġavres̠’iŋ bu suʾāl-i şiddet-meʾāline “Beni senden ḫalāṣ eden Allah ẕū’l-

celāl ḥażretleridir, benim nāṣırım ve ḥāfıẓım ancaḳ odur” diye cevāb verir. Ġavres̠, iki 

defʿa suʾāl-i sābıḳını tekrār edip seyyidü’ṣ-ṣābirı ̇̄ n ʿaleyhi ṣalavātullahi’l-muʿı ̇̄ n 

 
 

216 Ḳaylūle: Ṣalāt-ı teheccüde medār olmaḳ üzere ḫātemü’l-enbiyā ʿaleyhü’l-ekmeli’t-teḥāyā 

efendimiz ḥażretleriniŋ ṣabāḥ ile öğlen arasında nevm-i istirāḥata muvāẓabet 

buyurduḳları vaḳitdir ki ser-efrāz-ı kāʾināt ṣallāhu ʿaleyhi ve’s-sellem efendimiz 

ḥażretleri bu sünnet-i seniyyesine imtis̠āl ve mülāzemetiŋ lüzūmunu “ḳı̇̇̄ lū fe-inne’ş-

şeyṭān lā-yeḳı̇̇̄ l” ḥadı ̇̄ s̠-i nebeviyyeleriyle ümmet ve aṣḥābına emr u fermān 

buyurmuşlardır. 
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efendimiz, yine cevāb ile muḳābele eyler. O es̠nāda emı ̇̄ n-i vaḥy-i ilāhı ̇̄ , sefı ̇̄ r-i celı ̇̄ l-i 

subḥānı ̇̄ , cenāb-ı Cibrı ̇̄ l-i ba-emr-i rabbāni oraya nāzil olur. Ġavres̠ nām şaḫṣıŋ ḫavf ve 

hirāsdan bir daḳı ̇̄ ḳa ẓarfında hāli tebeddül eyler ve şemşı ̇̄ r-i tı ̇̄ zini yere ilḳā eder ve o 

ġayr-i [156] ḳābil teskı ̇̄ n olan ġażab u tehevvürüne birdenbire sükūnet gelir. İmāmü’l-

hüdā, resūl-i müctebā efendimiz ḥażretleri seyf-i meẕkūru yed-i saʿādetlerine alaraḳ 

‘Şimdi seni benden kim ḳurtarır?’ buyurur. Ol zamān şaḫṣ-ı merḳūm kendisiniŋ ẓahı ̇̄ r 

ü destgı ̇̄ ri olmadığını teyaḳḳun ile hemān cevāhir-i ʿuyūn-i cenāb-ı nebiyy-i ẕı ̇̄ -şāna ile 

deḫālet ve ilticā ve ‘Yā Muḥammed! Hı ̇̄ çbir kimse beni ḳurtaran yoḳdur. ʿAfv ve 

kerem ile muttaṣıf bir peyġamber-i ʿālı ̇̄ -şānsıŋız beni affediŋiz’ deyu tażarruʿ u recā 

eyler. Menbāʿ-ı luṭf ü iḥsān ve maḥż-ı hidāyet-i rabb-i mennān olan o peyġamber-i 

refı ̇̄ ʿü’l-ḳadr efendimiz, merḳūmuŋ bu düreşt sözlerine ve bu küstāḫāne muʿāmelesine 

aṣla ḫuşūnet ve tündü göstermez ve bu ḥareketi ḥiddet ve infiʿāli mūcib olmaz. O 

kimseye ḳahır ve ġażab ve bed-duʿā etmeyip es̠er-i beşāşet ve inbisāṭ ve mülāṭafet 

gösterir ve ḥatta ʿafv u kerem ile muḳābele eyler. 

Ġavres̠, bu rıfḳ u mülāyemet-i nebevı ̇̄ ye ḥayrān olur ve o anda vechinde nūr-i ı ̇̄mān 

lemeʿān ve lisānında zelāl-i tevḥı ̇̄ d nebeʿān eder. Ve iḫtiyārı elinden giderek kelime-i 

münciye-i şehādeti ityan ve aṣḥāb-ı kirām ʿidādına iltiḥāḳ eyler. 

Baʿdehu vuṣlat ü mülāḳāt-ı nebeviyye ile kāmurān olaraḳ ḥaḳḳında şeref-sāniḥ olan 

bu iltifāt-ı Muḥammediyyeden ṭolayı delı ̇̄ l-i sebı ̇̄ l-i hidāyet efendimiz ḥażretlerine ‘Ey 

ṣāḥib-i ʿafv ve ʿināyet olan nebiyy-i ẕı ̇̄ -şān! Siz benden kemāl derece ḫayırlı olduŋuz’ 

der bi’l-āḫire kendi ḳavm ü ḳabı ̇̄ lesine ʿavdet ederek ‘İnsānlarıŋ eŋ ḫayırlısı olan bir 

nebiyy-i muḥteremiŋ nezdinden geliyorum’ diyerek aḳrabā vü aşāʾirini dāʾire-i 

münciye-i İslām’a ve dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ n-i ḫayru’l-enāma daʾvet eyler.” 

[IX] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 21 (26 Muḥarrem 1327 / 3 Şubat 1324): 163-4 

[163] Resūl-i ẕı ̇̄ -şān ve nebiyy-i üns ü cān ʿaleyhi’s-ṣalavāti’r-raḥmān efendimiz 

ḥażretleri cūd u ʿaṭā ve fütüvvet ü süḫā gibi ḫaṣāʾil-i cemı ̇̄ le ve feżāʾil-i celı ̇̄ leyi cāmiʿ 

ve merḥamet-i bāliġa ve şefḳat-i kāmile ḳalb-i enverlerinde lāmiʿ idi. Kendisine [164] 

mürācaʿat edenleri taṭyı ̇̄ b eylemek; dūçār-müşkilāt olanları nefs-i nefı ̇̄ s-i 

hümāyūnlarına tercı ̇̄ ḥ ile imdāda yetişmek aḫlāḳ-ı cemı ̇̄ le-i Muḥammediyyeleri 

cümlesinden idi. Eytām u fuḳarānıŋ yüzlerini güldürür, göŋüllerini mesrūr eder ve 

onlara muʿāvenet-i Muḥammediyyelerini uzatır idi. Ḳulūb-ı meʾyūsuna ve efʾide-i bı ̇̄ -
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çār ke-ennehu deryā-yı cūd ve ʿināyeti mevc-i engı ̇̄ z ve āfitāb-ı luṭf u şefḳati ümmet 

ve aṣḥābına dāʾimā lemʿa-rı ̇̄ z idi. 

Aṣḥāb-ı kirāmından Cābir b. ʿAbdullāh ʿaleyhi rıḍvānü’l-melikullāh ḥażretleri, ifādāt-

ı sābıḳayı ber-vech-i zı ̇̄ r teʾyı ̇̄ d ve ı ̇̄ żāḥ buyurur: 

“Kān-ı kerem-i vücūd ve yenbūʿ-ı iḥsān-ı vācibü’l-vücūd olan o peyġamber-i ʿālı ̇̄ -şān, 

kemāl-i seḫā ile mecbūl bulunduḳlarından ẕāt-ı risālet-penāhı ̇̄ lerinden bir şeyʾ 

istenildiği vaḳit ʿyoḳ’ demezler; belki ṭaleb olunan şeyʾi –her ne olursa olsun– nezd-i 

meʿālı ̇̄  ve ḳad-i nebevı ̇̄ lerinde mevcūd ise hemān iʿṭā eylerler ve şāyed bulunmazsa ya 

āḫardan bi’l-istiḳrāż iḥsān ü ikrām veyāḫūd ileride verilmesini vaʿd ile bikām 

buyururlar. Ve’l-ḥāṣıl sāʾile, kelām-ı leyyin ve ḳavl-i laṭı ̇̄ f ile muḳābele ve ṣuver-i 

sāʾire ile mücāmele ederlerdi.” 

Evṣāf-ı ḳudsiyet-i ittiṣāf-ı risālet-penāhı ̇̄  ḥaḳḳında inşād-ı ḳaṣāʾide olanca belāġat-i 

şāʿirānesiyle nāṭıḳa-perdāz-ı ihtimām olan Ḥażret-i Ḥasān raḍıyallāhu ʿanh ḥażretleri, 

bu bābdaki ʿuluvv-şān-ı cenāb-ı peyġamberı ̇̄ yi ātideki beyt-i laṭı ̇̄ fiyle ne raʿnā ne 

dilrübā bir ṣūretde vaṣf u beyān eylemişdir: 

Beyt 

 ماقال لْقط الْفي تشهده 

نعم لولْالتشهد كانت لْؤه    

Meʾāl-i laṭı̇̇̄ fi: O nebı ̇̄ -yi āḫiru’z-zamān (ṣallāhu ʿaleyh ve sellem) o ḳadar ʿālı ̇̄ cenāb, o 

derece muḥsin  bir ḥabı ̇̄ b-i mekārim-meʾāb idi ki, hı ̇̄ ç bir ḫuṣūṣda iḥsānātı menʿ 

eylememiş ve ġarı ̇̄ bdir ki “olmaz” veya “vermem” maʿnāsına olan lā lafẓı dehān-ı 

ḥikmet ve ʿāṭıfet-nişān-ı peyġamberı ̇̄ lerinden yalŋız kelime-i münciye-i şehādetde 

şeref-ṣudūr etmişdir. Bi’l-farż kelime-i şehādetde lā lafẓı bulunmamış olsaydı her 

kelām ve ḥadı ̇̄ s̠i “ikrām ve inʿām edeyim” veyāḫūd “vereyim” maʿnālarınu müfı ̇̄ d 

neʿam kelimesi olurdu. 

Pek süḫāydı ol nebı̇̇̄ -yi ʿālı̇̇̄ -cenāb 

Vermez idi red ile aṣlā cevāb 

Müfessirı ̇̄ n-i ʿiẓām ʿaleyhim raḥmetü’l-meliki’l-ʿallām ḥażerātınıŋ kütüb-i tefāsı ̇̄ rde 

naḳl u rivāyet buyurduḳları veḳāyiʿ-i ātiye, resūl-i müctebā efendimiz ḥażretleriniŋ 
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ḳıymet ve meziyetini iʿlā edecek ve kerem ü semāḥat-ı nebevı ̇̄ leriniŋ derece-i ġāyetini 

bildirecek berāhı ̇̄ n-i sāṭıʿadandır. Şöyle ki: 

[X] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 22 (2 Safer 1327 / 10 Şubat 1324): 171-2 

[171] Bir müslümān ḳadın, ḍarrası, yaʿnı ̇̄  ortağı bulunan bir Yehūdı ̇̄ ye sulṭānü’l-

kevneyn ve resūlü’s̠- s̠eḳaleyn (ṣallāhu ʿ aleyhi ve sellem) efendimiz ḥażretleriniŋ [172] 

cūd-ı semāḥati, Mūsā kelı ̇̄müllāhıŋ kerem ü seḫāvetinden fażla olduğunu söyler. 

Yehūdiye-i merḳūme cenāb-ı saʿādet-meʾāb efendimiziŋ luṭf ü ʿāṭıfet-i 

Muḥammediyyelerini tecrübe ve imtiḥān için kendi ḳızını nezd-i risālet-penāhı ̇̄ ye 

iʿzām ederek ḳamı ̇̄ ṣ-i eḫaṣṣ-ı seyyidü’l-mürselı ̇̄ ni ṭaleb eder. Bint-i mezbūra, ḥużūr- 

mecmʿau’n-nūr-ı risālet-penāhı ̇̄ ye bi’d-duḫūl vālidesiniŋ gömlek istediklerini söyler. 

Mefḫar-ı ʿālem ve nebı ̇̄ -yi aḫlāḳ-āmūz-ı ümem efendimiz ḥażretleri, hemān lābis 

olduḳları gömleği cesed-i mübārekelerinden çıḳarıp bint-i merḳūma ile Yehūdiyye-i 

müstedʿiyyeye gönderir. Faḳaṭ bi’l-āḫira vücūd-ı aḳdes-i hümāyūnlarına giyecek bir 

şey bulamayaraḳ bir müddet meclis-i melāʾiŋ enı ̇̄ s-i Aḥmediyyelerine çıḳamayıp ḫāne-

i saʿādetlerinde ʿuryān ve müteraḳḳıb-ı iḥsān-ı ḥażret-i menān olduḳları ḥālde ḳalır. 

Bunuŋ üzerine Cenāb-ı vācibü’l-vücūd ve feyyażu’l-ḫayr ve’l-cūd teʿālā ve teḳaddes, 

ḳullarını irşād maḳāmında nebı ̇̄ -yi ẕı ̇̄ -şānı, maẓhar-ı tekrı ̇̄m-i ve mā-yenṭiḳu ʿani’l-hevā 

ʿaleyhi ekmelü’t-teḥāyā efendimize “Ey Ḥabı ̇̄ bim! Buḫl ü isrāfdan ḥaẕer et! İkisiniŋ 

arasında mütevassıṭ ve muʿtedil olan ve kerem kendisinden ʿibāret bulunan iḳtiṣādı 

iḫtiyār eyle” meʾāl-i münı ̇̄ finde āyet-i celı ̇̄ le-i ilāhiyyeyi inzāl buyurur. 

Keẕā: Ḫalı ̇̄ fe-i s̠āniye-i seyyidü’l-beşer Mevlānā Ḥażret-i ʿÖmer’den (raḍıyallāhu 

ʿanh) rivāyet-i müteselsile ile mervı ̇̄ dir ki, feyż-i nüşūr-ı risālet-penāhı ̇̄ ye bir kimse 

gelip kendisine bir şey verilmesini ṭaleb eder. Sirāc-ı ʿālem ṣallāhu ʿaleyhi ve’s-sellem 

efendimiz, şaḫṣ-ı merḳūma “Nezdimde mevcūd bir şeyʾ olmadığından s̠emeni 

ṭarafımdan teʾdiye olunmaḳ üzere āḫardan bir şeyʾ ṣatın al. Ekremü’l-ekremı ̇̄ n olan 

Ḥaḳ celle ve ʿalā ḥażretleri, ḫazı ̇̄ nesinden iḥsān ve ʿāṭıfet buyurduğunda s̠emen-i mebı ̇̄ ʿ 

ben tesviye ve edā ederim” buyurur. Ol zamān, nāṭıḳ-ı ḥaḳḳ u ṣavāb Cenāb-ı ʿÖmer b. 

el-Ḫaṭṭāb, nūr u cūd-ı ʿālem ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem efendimiz ḥażretlerine “Yā 

Rasūlullāh! Kelām-ı leyyin ve ḳavl-i laṭı ̇̄ f ile sāʾile cevāb verdiŋiz, bu kifāyet eder. Bir 

de fażla olaraḳ iştira ile, emr u ḳazāyla vaʿd buyurmayıŋız. Cenāb-ı Ḫallāḳ mālā-yuṭāḳı 

teklı ̇̄ f buyurmuyor” der. O es̠nāda enṣār-ı kirāmdan bir ẕāt-ı ʿulviyet-ṣıfāt, ḥużūr-ı 
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lāmiʿu’n-nüşūr-ı Muḥammediyyelerinde bulunmaḳda olduğundan peyġamber 

efendimize “Ey hidāyet-i mücessime olan nebı ̇̄ -yi ʿālı ̇̄ -maḳām! Bu cūd ve keremiŋizde 

s̠ābit ve berdevām oluŋuz” der. Mücellā-yı feyż-i Subḥānı ̇̄  ve maẓhar-ı vaḥy-i rabbānı ̇̄  

olan o resūl-i muʿaẓẓam ve nebı ̇̄ -yi mufaḫḫam, Enṣārı ̇̄ niŋ bu sözünden be-ġāyet 

maḥẓūẓ ve münşeriḥ olur ve vechinde ās̠ār-ı beşāşet görülür. Ve buyururlar ki: “Ben 

mevcūdu infāḳ ü iḥsān ve ḳavl-i müyessir ve kelām-ı laṭı ̇̄ fı ̇̄  ı ̇̄ rād ve ityān eylemek ve 

niʿmetin ḳılletinden aṣlā ḫavf u endı ̇̄ şe etmemek ve ḥattā nezdimde mefḳūd olan şeyʾi 

ileride verilmesine vaʿd eylemek ile emr olundum. Luṭf ü muʿāveneti dirı ̇̄ ġ etmemek 

üzere gönderildim. Ḥażret-i ʿÖmer’iŋ söylediği vechile baʿs̠ olunmadım.” 

[XI] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 23 (9 Safer 1327 / 17 Şubat 1324): 178-9 

[178] Şefı ̇̄ ʿu’l-cemı ̇̄ ʿi’l-verā ve imāmü’l-kāffeti’l-enbiyā efendimiz ḥażretleri o derece 

muḥsin  ve mükerrem idi ki, nezd-i nebevı ̇̄ lerinde olan şeyʾiŋ kāffesini inʿām ve iḥsān 

ederlerdi. 

Şuʿarā-yı ʿArab’dan bir ẕāt-ı memdūḥu’s-ṣıfātıŋ, semāḥat-ı maḥmūde-i ḫāriḳu’l-ʿāde-

i cenāb-ı risālet-penāhı ̇̄ yi medḥ ḫuṣūṣunda inşād buyurduḳları beyt-i āti bu bābdaki 

ʿulviyet-i Muḥammediyyelerini is̠bāta kāfidir: 

Beyt 

نفسھ فلولم يكن في كفھ غیر   

 لجاديها فلیتق الله سائلھ 

Meʾāl-i laṭı̇̇̄ fi: O rasūl-i muʿaẓẓam ve nebı ̇̄ -yi mufaḫḫam ol derece cūd ve iḥsān ile 

mefṭūr idi ki, nezd-i risālet ve keff-i saʿādetlerinde nefs-i nefı ̇̄ s-i nübüvvet-

penāhı ̇̄ lerinden māʿadā bir şeyʾi bulunmazsa sāʾili maḥrūmen ve meʾyūsen red 

etmemek için rasūl-i hādı ̇̄  ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem efendimiz ḥażretleri nefsiyle 

cömerdlik eder ve cūd-ı mübārekelerini iʿṭāya müheyyā olurlardı. Bināʾen-ʿaleyh sāʾil 

olan kimse, azacıḳ inṣāf ve mülāḥaẓa [179] etsin ve cenāb-ı Ḫudā-yı müteʿālden ḫavf 

u ittiḳā eylesin de mālik bulunmadıḳları bir şeyʾi istemesin! 

Keẕā: Şāʿir-i ẓarı ̇̄ f, semāḥat-i celı ̇̄ le-i Aḥmediyye ve menāḳıb-ı cemı ̇̄ le-i 

Muḥammediyyeleri ḥaḳḳında naẓm eyledikleri şu şiʿir-i laṭı ̇̄ fde ne güzel iẓhār-ı ẓerāfet 

eylemişdir: 
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Şiʿir 

 تراه اذا ماجئنھ متهللَ 

 كأنك تعطیھ الذي انت سائلھ 

Ey sāʾil-i ḥācet ve ey ṭālib-i niʿmet! Ey maḥbūb-ı kibriyā (ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem) 

efendimiz ḥażretleriniŋ nezdine gelip bir şeyʾi ṭaleb etdiğiŋ vaḳitde kendilerini ġāyet 

beşūş ve mütebessim bir ḥālde bulur ve vech-i saʿādetlerini hilāl gibi parlaḳ bir ḥālde 

görürsek güyā ẓan eylersiŋ ki istemiş olduğuŋ şeyʾi sen oŋa iʿṭā ediyorsuŋ. Yaʿnı ̇̄  bir 

kimse maṭlūbu olan bir nesneye destres olduğu vaḳit naṣıl lebrı ̇̄ z ve mesār olursa o 

gevher-i kerem ve ʿaṭā ʿaleyhi ezkā ṣalavātü’l-meliki’l-aʿlā efendimiz ḥażretleri de bir 

şeyʾi iḥsān buyurduğu zamān güyā kendisi o şeyʾe nāʾil olmuş gibi ās̠ār-ı faḫr u sürūr 

gösterir. ʿ Avārifu’l-meʿārif’de mesṭūrdur ki, Ḥażret-i Cebrāʾı ̇̄ l ʿ alā nebiyyinā ve ʿ aleyhi 

ṣalavātü’l-meliki’l-celı̇̇̄ l  “Ben, nebı ̇̄ -yi āḫiru’z-zamāndan ziyāde kerem ü süḫāya mālik 

ve mevcūdunu beẕl ü infāḳa ve vaʿdini ı ̇̄ fā ü incāza münhemik ve sālik-i kāʾinātda 

hı ̇̄ çbir ferde teṣādüf eylemem!” buyurmuşdur. 

[XII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 27 (10 Rebı ̇̄ ülevvel 1327 / 19 Mart 1325): 212-3 

Tevāżuʿ-ı Nebevı ̇̄  

Ser-efrāz-ı enbiyā efendimiz ḥażretleri kibr u ʿucb gibi bi’l-cümle ṣıfāt-ı meẕmūme ve 

aḥvāl-i maḳdūḥadan müteberrı ̇̄  ve ḥilm ü tevāżuʿ mis̠illū ʿumūm-ı meḥāsin-i aḫlāḳ ile 

müteḥallı ̇̄  ederler. Ẕāt-ı risālet-penāh-ı efḫamları, mülk ü salṭanata mālik peyġamber 

olmaḳ ile debdebe ve iḥtişāmdan ḥālı ̇̄ , yalŋız nebı ̇̄  olmaḳ beyninde muḫtār 

bıraḳıldıḳları ḥālde risālet-i ʿāmme ile maḳām-ı ʿubūdiyyeti zeḫārif-i dünyā üzerine 

tercı ̇̄ ḥ ve ḫuṣūṣāt-ı ẕātiyleriniŋ bi-nefsihi idāre olunması tevāżuʿan iḫtiyār buyurdular 

da, ekābir ve cebābireniŋ ṭabāyiʿ ve ʿādātı olan kibr u naḫvet şevāʾibinden bile 

tenezzüh ederek ṣıfāt-ı ʿubūdiyyete taḳarrub eylediler. 

İfādāt-ı mesrūdeyi teʾyı ̇̄ d ve tenvı ̇̄ re berāhı ̇̄ n-i sāṭıʿadan biri [şudur]: Mescid-i 

Harām’dan Mescid-i Aḳsā’ya teşerrüf buyurduḳları leyle-i miʿrācda, o maḳām-ı ıṣṭıfā 

ve isrāda ẕāt-ı nebevviyet-penāhı ̇̄ leriniŋ ʿabd lafẓıyla tavṣı ̇̄ f ve tebcı ̇̄ l olunması ve 

teşehhüdde ʿabduhu ve rasūluhu denilerek risālet ile ʿubūdiyetiŋ meʿan ẕikr u taṣrı ̇̄ ḥ 

ve ʿubūdiyetiŋ aḥsen-i evṣāf-ı nebeviyye olmaḳla risālet üzerine taḳdı ̇̄m ve tercı ̇̄ ḥ 

buyrulmasıdır. 
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Seyyidü’l-mütevāżiʿı ̇̄ n ʿaleyhi ṣalavātü’l-meliki’l-muʿı̇̇̄n efendimiz ḥażretleri 

ʿubūdiyyeti mülk ü salṭanat üzerine zamān-ı tercı ̇̄ ḥinde Ḥażret-i İsrāfı ̇̄ l ʿalā nebiyyinā 

ve ʿaleyhi ṣalavātü’l-meliki’l-celı̇̇̄ l “Ey Ḫurşı ̇̄ d-i sipihr-i saʿādet! Bu bābda iṣābet 

buyurduŋuz. Ḥażret-i ḳāḍiyyü’l-ḥācāt size ḫayr ile mükāfāt buyursun. Bu tevāżuʿ-ı 

Muḥammedı ̇̄ ŋiz ḥasebiyle Cenāb-ı Rabb-i Mennān yevm-i ḳıyāmetde evlād-ı ādemiŋ 

siyādetini size baḫş u iḥsān buyurdu. Rū-yı zemı ̇̄ n inşiḳāḳ eylediği vaḳit, eŋ evvel dār-

ı dünyāyı teşrı ̇̄ fiŋizle ikrām ve rūz-ı maḥşerde aṣḥāb-ı ẕünūb ve ʿusātıŋ ʿaẕāb-ı nārdan 

ḫalāṣ ile dāḫil-i cennāt-i ʿāliyyāt ve bihişt-i muʿallāda da ehl-i zühd ü taḳvānıŋ nāʾil-i 

terfı ̇̄ ʿ-i derecāt olmaları için şefāʿatda bulunmanızla bekām buyurdu” sözleriyle ẕāt-ı 

Muḥammediyyelerini tebrı ̇̄ k ve tebşı ̇̄ r ve ʿulviyet-i fıṭriyye ve ḫulḳiyyelerini taḥsı ̇̄ n ve 

taḳdı ̇̄ r eylemişlerdir. 

Ḥażret-i ʿÖmer raḍıyallāhu ʿanhu’l-ekberden rivayet olunan ātı ̇̄ deki ḥadı ̇̄ s̠-i şerı ̇̄ f-i 

risālet-penāhı ̇̄  (ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem) ʿubūdiyyet lafẓınıŋ ṣıfāt-ı muḳaddise-i 

nebeviyyeden olduğuna dāl ve tevāżuʿ-ı Muḥammediyyelerine de ayrıca bir berāʿat-ı 

istihlāldir. Ḥadı ̇̄ s̠- meẕkūre de şudur: 

 لْ تطروني كمااطرت النصارى عیسى بن مريم انماانا عبدالله فقولوا عبدالله و رسولھ

Yaʿnı ̇̄ , benı ̇̄ -ʿālı ̇̄ -i himem (ṣallallāhu  ʿaleyhi ve sellem) buyurmuşlardır ki: “Ey 

ümmetim! Ṭāʾife-i Naṣārā, Ḥażret-i ʿI ̇̄ sā’yı medḥ ḫuṣūṣunda ifrāṭ eyledikleri gibi siz 

de beni s̠enāda, mübālaġa etmeyeŋiz! Zı ̇̄ rā ben, ḫālıḳ teʿālā ve teḳaddes ḥażretleriniŋ 

ḳuluyum, dāʾire-i ʿubūdiyyetden aṣlā çıḳmam. Siz baŋa ‘Allāh’ıŋ ḳulu ve rasūlü’ 

demekle iktifā ediŋiz.” 

O nebı ̇̄ -yi mübeccel ve rasūl-i mufaḍḍal (ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem) efendimiz 

ḥażretleri bi’l-ittifāḳ efḍalü’l-mürselı ̇̄ n olduḳları ḥālde, kemāl-i tevāżuʿ-ı 

Muḥammediyyelerine mebnı ̇̄  “lā tefḍalūnı ̇̄  ʿalā Yunūs b. Mettā” buyurmuşlardır; yaʿnı ̇̄  

“Beni Yūnus b. Mettā’ya tafḍı ̇̄ l etmeyiŋiz” sözleriyle ibrāz-ı tevāżuʿ eylemişlerdir. 

Ḥażret-i Faḫr-ı risālet ʿaleyhi efḍalü’l-taḥiyet efendimiz, baʿżı kere iki diz üzerine, 

baʿżende ṣağ ayağını naṣb ve ṣol ayağı üzerine ḳuʿūd ederek oṭururlar ve ehl-i tekbiriŋ 

ʿādetleri vechle ittiḳā ederek tenāvül-i ṭaʿām ederek “Ben ḳullar gibi yerlere cülūs ve 

onlar gibi ekl-i ṭaʿām ederim” kelām-ı tevāżuʿ-ı ittisām-ı nebeviyyeleriyle ʿulviyet-i 

Muḥammediyyelerini iẓhār buyururlardı. 

Enes b. Mālik el-Enṣārı ̇̄  ʿ aleyhi rıḍvānü’l-meliki’r-rabbānı̇̇̄  tevāżuʿ ḫuṣūṣundaki aḫlāḳ-

ı seniyye-i Muḥammediyye’yi beyān bābında buyururlar ki (“Mefḫar-ı mevcūdāt 
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ʿaleyhi ekmelü’l-taḥiyāt efendimiz ḥażretleri deve ve feres vesāʾireye rukūba iḳtidār-ı 

nebeviyyeleri bulunduğu ḥālde,-- mezı ̇̄ d-i tevāżuʿ ile müteḥallı ̇̄  ve kibr u ʿaẓametden 

müteberrı ̇̄  olduḳları için, ḥımāra rākib olurlar ve eks̠erı ̇̄ yā yār-i ġār ve maḥrem-i esrārı 

ve cemı ̇̄ ʿ-i umūrda müsteşārı-ı ṣadı ̇̄ ḳ-i aʿẓam ve dāmān-ı ʿālı ̇̄ leri Os̠mān ẕi’l-nūreyn ve 

ʿammi-zādeleri ʿAli el-Mürteẕā ve aḥfād-i meʿālı ̇̄ -nejād- nebevı ̇̄ leri, sibṭı ̇̄ n-i 

mükerremı ̇̄ n-i ḥüsneyn-i aḥseneyn ve kātib-i vaḥy-i nebı ̇̄ -yi ẕı ̇̄ -şān Muʿāviye b. Ebı ̇̄  

Süfyān ve mülāzım-ı mescid-i cenāb-ı peyġamber ve ḥāfıẓ-ı kelām-ı ḫayru’l-beşer 

Seyyidinā Ebū Hüreyre raḍıyallāhu ʿanh teʿālā ʿanhüm ecmaʿı̇̇̄n ḥażerātı gibi ẕevāt-ı 

feḫı ̇̄meyi arḳa ṭaraflarına irkāb buyururlardı. Ẕāt-i efḫam-ı risālet-penāhı ̇̄ lerini her kim 

daʿvet ederse hemān daʿvete ı ̇̄ cābet ve daʿvet edeniŋ ḫāṭırını taṭbı ̇̄ be himmet eylerler. 

Daʿvet edenler, gerek ṣāḥib-i şerāfet, gerekse köle olsun, o köle de ister kendi nāmına 

isterse efendisi nāmına daʿvet etsin, defʿ-i ḥavāyic ve tesviye-i meṣāliḥ ḫuṣūṣunda 

yāḫūd mücerret żiyāfet maḳṣadıyla daʿvet buyrulsun her ḫuṣūṣda herkes ṭarafından 

vuḳūʿ bulan daʿvete ı ̇̄ cābetden aṣla imtināʿ etmezlerdi. Erāmil ve mesākı ̇̄ n ile 

bulunmaḳ ve onlarla berāber meşy eylemekden ṣoŋ derece maḥẓūẓ olurlar ve 

iḥtiyāclarını izāle ḫuṣūṣunda ġāyetü’l-ġāye ibrāz-ı luṭf ü merḥamet ve ibẕāl-i kerem ü 

ʿāṭıfet buyururlardı (ṣallallāhu  ʿaleyhi ve sellem).” 

[XIII] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 29 (20 Receb 1327 / 25 Temmuz 1325): 227-8 

Tevāżuʿ-ı Nebevı ̇̄  

Ḫādim-ı ḫāṣṣ cenāb-ı risālet-penāhı ̇̄  Enes b. Mālik el-Enṣārı ̇̄  raḍıyallāhu ʿanh el-

meliki’l-bārı ̇̄  ḥażretleri tevāżuʿ-ı Aḥmediyyelerini beyān ṣadedinde buyururlar ki: “Biz 

muʿāşir-i eshāb nezdinde Ḥażret-i Faḫru’l-mürselı ̇̄ nden ziyāde sevgili kimse yoḳ idi. 

Ẕāt-ı nebeviyet-penāhı ̇̄ lerine olan muḥabbetimiz evlād ü ʿiyālimizden çoḳ idi. Bu farṭ-

ı meveddet ve şiddet-i muḥabbetimiz –meziyet ve şeref-i risālet-penāhı ̇̄ lerine 

taʿẓı ̇̄men– kendisine ḳıyām etmekliğimizi ı ̇̄ cāb ederken, o nebı ̇̄ -yi ʿālı ̇̄ -yi himem 

(ṣallallāhu ʿaleyhi ve sellem) efendimiz ḥażretleri kemāl tevāżuʿ-i 

Muḥammediyyelerine mebnı ̇̄  bize ʿadem-i ḳıyāmımızla emir buyururaraḳ ʿuluvv-i 

cenāb-ı nebevı ̇̄ lerini ibrāz ederlerdi.” 

Aṣḥāb-ı kirāmdan Ebū Ümāme ḥażretleri de bu bābda buyururlar ki: “Bir gün şems-i 

tābān-ı risālet efendimiz ḥażretleri ʿaṣā-yı saʿādet-i iḥtivā-yı nebevı ̇̄ lerine ittikā ve 

iʿtimād ederek bulunduğumuz meclisi teşrı ̇̄ f buyurdular. Biz de şān-ı Aḥmedı ̇̄ lerini 
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tevḳı ̇̄ ran derḥāl ḳıyām eyledik. Bu yoldaki ṭaʿẓı ̇̄mimizi müşāhede eylediklerinden ‘‘lā 

teḳūmū kemā yeḳūmu’l-eʿācim yaʿẓimu baʿżehum baʿżen” buyurdular.217 Ḥadı ̇̄ s̠-i 

şerı ̇̄ f-i meẕkūruŋ mefhūm-ı müfādına naẓaran ʿulemā-i benām ḥeẓerātı ṭaraflarından 

birçoḳ iḫtilāf ẓuhūra gelmiş ise de, Fāżıl Şuhāb’ıŋ Ḳāḍı ̇̄  Zekeriyyā’dan naḳl etdiği 

tahḳı ̇̄ ḳ ve tafṣı ̇̄ l, ās̠ār-ı seniyye’ye muvāfaḳatı ḥasebiyle ʿamel ü ḳabūle şāyān 

olduğundan –ʿalā ṭarı ̇̄ ḳi’l-münāsebe– ber-vech-i ātı ̇̄  ẕikr u beyān olunur. 

Şöyle ki: “Bir kimse kendisine ḳıyām olunmasına muḥibb ve ḥarı ̇̄ ṣ olursa, o kimseye 

ḳıyām ḥarāmdır. Bir kimse kendine ḳıyām olunmasına emrederse, o kimseye ḳıyām 

mekrūhdur. Erbāb-ı kemāl ü fużalā ve ehl-i salāḥ u itḳān bulunan ẕevāt-ı ʿiẓāma ve 

ʿadl-i istiḳāmetle maʿrūf ḥükkām-ı kirāma ḳıyām etmek ve onlara teberrüken 

tefeʾʾülen taʿẓı ̇̄m ve tekrı ̇̄ mde bulunmaḳ emr-i müsteḥabdır. Keẕā: Diyār-ı baʿı ̇̄ deden 

ʿavdet ve seferden ricʿat eden ve misāfir olaraḳ ḫāneye dāḫil bulunan kimselere birr u 

tekrı ̇̄m ve luṭf ü taʿẓı ̇̄m olmaḳ üzere –aḳrabā ve eḥibbā ṭarafından– ḳıyām edilmek, 

müsteḥab ve müstaḥsendir. 

Ẕevāt-ı maʿrūżadan māʿadāya ḳıyām ve taʿẓı ̇̄m olunmadığı ṣūretde mażarrātıŋ ẓuhūr u 

tevellüdü melhūẓ bulunursa ḳıyām olunmaḳ lāzım ve vācib olur.” 

İmām Ġazzālı ̇̄  ḥażretleri bu baḥs̠i daha ziyāde tavżı ̇̄ ḥ ederek “İkrām ve tebcı ̇̄ l ṣūretiyle 

olunan ḳıyām cāʾiz ve iʿẓām ṭarı ̇̄ ḳiyle edilen ḳıyām mekrūhdur” buyurmuşlardır. 

ʿAliyyü’l-ḳārı ̇̄  de bu bābda buyuruyor ki: “Mücerred ikrām ve iḥtirāma bināʾen 

ʿulemā-i kirām ḥażerātı ḳıyāmı istiḥsān buyurmuşlardır. Yoḳsa riyā ve iʿẓām ḳaṣd u 

niyetiyle olunan ḳıyām ḳaṭʿiyen mekrūhdur. Lakin bu ḫuṣūṣda ibtilā-yı ʿāmm 

(ʿumūmü’l-belvā) vardır. Çünkü aṣḥāb-ı nüfūẕ u ġalebe ve ehl-i riyāsete ḳarşı ḳıyām 

edilmemekde fesād ve fitne ẓuhūru mevcūddur. Bu da bi’l-aḫare iḫtilāl-i aḥvāl-i ʿālem 

 
 

217 “Mülūk-ı aʿcāmıŋ yekdiğerlerine taʿẓı ̇̄men ḳalḳdıḳları gibi siz de ḳıyām etmeyiŋiz. Onlarıŋ 

ʿādet-i seyiʾelerine ittibāʿ eylemeyiŋiz” demekdir. Bu nehy-i Muḥammedı ̇̄ ’niŋ şeref-

ṣudūru, ḳıyāmıŋ aṣḥāb-ı kirām ḥażerātınca sünnet ẓann u iʿtiḳād olunması ve bu ʿādet-i 

ḳabı ̇̄ ḥanıŋ dı ̇̄ n-i mübı ̇̄ nde ādāb-ı merġūbeden ʿaddedilmesi iḥtimālātını refʿ u izāle 

ḥikmetine mebnı ̇̄ dir. 
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ve şūriş-i benı ̇̄  ʿadem mis̠illū daha büyük bir fesādı intāc eder. Bināʾen-ʿaleyh fesād-ı 

küllı ̇̄ niŋ refʿ u izālesi için żarar-ı cüzʾı ̇̄  olan ḳıyām bi-lā-kerāhe tecvı ̇̄ z olunur.”218 

Ḫademāt-ı şeref-ġāyāt Ḥażret-i Faḫru’l-mürselı ̇̄ nde leyl ü nehār bulunmaḳla müfteḫir 

ve mübāhı ̇̄  olan Enes b. Mālik ḥażretleri tevāżuʿ-ı Aḥmediyyelerini beyān maḳāmında 

tekrāran buyuruyorlar ki: “Cümle-i ādāb-ı seniyye-i nebevı ̇̄ lerindendir ki, her hangi 

kimse ḫasta olsa, ziyāretine şitāb ederler ve dāʾimā cenāzelerde ḥāżır ve müheyyā 

bulunurlardı.” 

 

 
 

218 Fāżıl-ı müşārun-ileyh mesʾele-i mebḥūs̠-ı ʿanhāda “żarar-ı eşedd żarar-ı eḫaff ile izāle 

olunur”, “İki fesād teʿāruż etdikde aḫfa irtikāb ile aʿẓamınıŋ defʿi çāresine baḳılır” ve 

“Ehven-i şer iḫtiyār olunur” meʾālindeki ḳavāʿid-i uṣūliyyeye tevfı ̇̄ ḳan idāre-i kelām 

eylemişdir. 
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4.6. Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasîhati 

Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasîhati219 

Ḫōcazāde Meḥmed Nūrı ̇̄  

[I] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 9 (27 Şevvāl 1326 / 9 

Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 71-72 

Ey ferzend-i müstenṣiḥ! 

Mevlā-yı müteʿāl, seni ʿömr-i medı ̇̄ d, ʿilm-i mezı ̇̄ d ile rıżā-yı ʿālı ̇̄ sine muvāfıḳ aʿmāl-i 

ḥasaneye muvaffaḳ ve muʿazzez, veraʿ ve taḳvā, istiḳāmetle mesʿūd buyursun! 

Ḥüccetü’l-İslām’ıŋ dediği gibi naṣı ̇̄ ḥat etmek ḳolay, faḳaṭ ḳabūlü müşkildir. Çünkü 

insānıŋ eŋ sevgilisi nefsidir. Nefsi ise sevdiğini sevmeye meyyāldir. İnsān da 

sevdiğiniŋ ʿayıbını görmez. Ḥālbuki nefs insānıŋ dāḫilı ̇̄  düşmenidir. Şerrinden 

ḳurtulmaḳ, ancaḳ Allāh’a sığınmaḳ ile olur. Bundan ṣoŋra bil ki oğlum! Ben 

evvelemirde nefs-i mücrimeme, s̠āniyen saŋa ve kāffe-i iḫvāna, ḫüdāvend-i ẕü’l-

celālin ve le-ḳad veṣṣayne’l-leẕı̇̇̄ne ūtü’l-kitāb [Āl-i İmrān, 4/131] āyet-i celı ̇̄ lesinde 

bi’l-cümle enbiyā, evliyā, ʿibādına ı ̇̄ ṣā buyurduğu itteḳūyu, o rehber-i ḳaṭʿı ̇̄ -yi necātı 

tavṣiye ederim. Taḳvā, mübelliġ-i aʿlā-yı derecātdır; aslı ̇̄  zemı ̇̄ nde s̠ābit, ferʿı ̇̄  semāya 

ṣāʿid bir şecere-i ʿāliyye-i ṭayyibedir. Mevṣūfu enne’llāhe meʿa’l-müteḳḳı̇̇̄ n [Bakara, 

2/193] āyetiyle tebşı ̇̄ r buyrulan maʿiyet-i ilāhı ̇̄ ye pāyesine iṣʿād eder. 

Oğlum! Mütenebbih ol! Bu rütbe-i refı ̇̄ ʿa-i maʿiyeti iḥrāz ancaḳ ḳalbini māsivallāhdan 

taṭhı ̇̄ r, taḳdı ̇̄ s ederek tenvı ̇̄ rine beẕl-i muḳaddiret, ṣarf-ı mesāʿı ̇̄  ve mücāhede ile olur. 

Bu ḫuṣūṣda her muḫālif, rıżā-yı ilāhı ̇̄  olan şeyden ḳaṭʿı ̇̄ yyen mücānebet eylemekliğiŋ 

şarṭ-ı aḳdemdir. Bu şarṭ da –yaḳı ̇̄ nen bil ki– ancaḳ şerı ̇̄ ʿat-ı ḳavı ̇̄meniŋ ʿazı ̇̄metine 

devām-ı iʿtiṣām, melceʾ-i żarūrı ̇̄  bulunmadıḳça bütün iʿtiḳādiyyāt, ʿameliyyāt, 

ʿādiyyāt, muʿāmelātda ruḫaṣ-ı şerʿiyyeden teḥāşı ̇̄  ile merʿı ̇̄  olur. Bu riʿāyetkārlığıŋ 

medār-ı teyessürü ise terk-i ʿavāʾiḳ, defʿ-i ʿalāʾikdir. 

Ebnā-yı dünyā ile iḫtilāṭ etme! Zı ̇̄ rā onlar ile muḥāleṭet semm-i mücerreb-i sehm-i 

ḳāṭı ʿdir. Ṣohbetiŋ sārı ̇̄ , ṭabı ̇̄ ʿatıŋ sāriḳ olduğunu ferāmūş etme! Ḫulāṣa, iḫtilāṭ-ı vākiʿ 

māddı ̇̄  bir mażarrat tevlı ̇̄ d etmese bile .... ile alınamayan mevāḳı ̇̄ tiŋ żiyāʿını intāc eder. 

Salāḥı mücerreb, ḥüsn-i sı ̇̄ ret aṣḥābıyla görüş, onlarıŋ aḫlāḳ-ı ḥasane, ādāb-ı 

 
 

219 Bu makalenin dergideki görüntüsü için bkz. EK-5. 
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müstaḥsenesiyle teḫalluḳ teḥallı ̇̄  eyle! Şüpehātdan–ḥarāmāt gibi– teḥāşı ̇̄  eyle! Çünkü 

̄̇ ḥadı ”من وقع في الشبهة وقع في الحرام“ s̠-i ʿ ālı ̇̄ siniŋ şehādet-i ʿ ādilesi vechile ḥarāmāt, şüpehāt 

ile s̠übūt bulur. Ḳahve her ne ḳadar bu menzilede değilse de, terki istiʿmālinden 

bāḫuṣūṣ devāmından evlādır. 

 

[II] 

Mekārimü’l-aḫlāḳ 10 (4 Zilkaʿde 1326 / 12 

Teşrı ̇̄ nis̠ānı ̇̄  1324): 75-76 

Söze baḳ, söyleyene baḳma! Umūr-ı dünyeviyyede aza ḳanāʿat eyle! Kendine yetecek 

ḳadarını ārzū eden kimseye az bir şey de yeter. Faḳaṭ zengin olmaḳ sevdāsında bulunan 

kimseyi hı ̇̄ çbir şey yoḳdur ki zengin etsin; çünkü her elindeki az gelir. Dedeniŋ baʿde’l-

vefāt babaŋa ʿālem-i menāmda eylediği naṣı ̇̄ ḥati ṭut. Naṣı ̇̄ ḥat ber-vech-i ātı ̇̄ dir: 

Bu naṣı ̇̄ ḥatim saŋa kāfı ̇̄ dir. Baḳ ki dünyā mālından yanımda hı ̇̄ çbir şey var mı? [Çünkü 

ḳabre dünyā mālından ne götürülür!?] Ṣaḳın sen de dünyāya ilişik eyleme! Ṣaḳın ḫalḳa 

ʿarż-ı iḥtiyāc etme ve illā hı ̇̄ ç bir ḫuṣūṣda iḥtiyāçdan ve müddet-i ʿömrüŋde reẕāletden 

ḳurtulamazsıŋ. Maʿamāfı ̇̄ h hı ̇̄ ç bir şeyʾe de kemāliyle vāṣıl ve nāʾil olamayacağını da 

unutma! Bunuŋ için iḥtiyācıŋ yalŋız Cenāb-ı Ḥaḳḳa ḳarşı olsun! Sen sāde Cenāb-ı 

Ḥaḳḳa ṭāʿat ve ʿibādetde bulun. Böyle olursaŋ her şey saŋa muḥtāc ve yanında ḥāżır 

olur. Ḥatta mülūk ve selāṭı ̇̄ n bile saŋa muḥtāc olur. Nezdine gelir. [Öyle ya, ehlüllāh 

olanlara, dünyā ve māfı ̇̄ hā muḥibb ve müştāḳ muṣāḥabetiyle şı ̇̄ rı ̇̄ n-i meẕāḳ olur.] 

Ḳalḳ! Oṭurma! Bizāʿa-i ʿömr-i ḳıymetdārıŋı iżāʿa eyleme! İntihāz-ı fırṣat eyle! “Ey 

dünyā! Ḫidmet-i maʿbūdānemde bulunanları teraḳḳı ̇̄ ye, seni āġūş-ı ḥırṣına almaḳ 

isteyenleri maḥrūm-ı refāh eyle!” ḥadı ̇̄ s̠-i ḳudsı ̇̄ sini rehı ̇̄ n-i aʿmāl ḳıl! İʿlā-yı ednā ile 

ifsād eyleme! Dünyāya ittibāʿ edenler ne dünyāda ne de ʿuḳbāda iktisāb-ı felāḥ u necāt 

edemezler. Oğlum! Şu sözlerim ümmü’n-neṣāyiḥdir ki muḳteżiyātına tevfı ̇̄ ḳ-i 

muʿāmele etdiğiŋ ṣūretde necāt muḳarrerdir. 

Cenāb-ı Peyġamber ʿaleyhi’ṣ-ṣalātü ve’s-selām efendimiziŋ aḳvāl-i ātiye-i ḥikmet-

perverānesinden de müteneṣṣıḥ ol: “İʿmār-ı dünyā ki derece-i muʿammeriyetiŋle 

mütenāsib ṣūretde temāyül göster! ʿ Uḳbā için kendisinde mikdār-ı derecātıŋ nisbetinde 

çalış. Ḫallāḳ-ı ʿavālime derece-i iḥtiyācıŋa göre icrāʾ-yı aʿmāl-i ḫayriyyeye sāʿı ̇̄  ol! 

Āteş-i cehenneme derece-i ṣabır ve taḥammülüne göre esbāb-ı duḫūl-i nāra teşebbüs̠ 

göster! İstediğiŋ gibi evḳāt-güzār-ı ẕevḳ u ṣafā ol, mevt muḥaḳḳaḳdır. İstediğiŋ şeyʾi, 

ḳarı ̇̄ n-i muḥabbet ve teveccühüŋ ḳıl; müstaḳbelde mufāraḳat muḥaḳḳaḳdır. Bütün 

menvı ̇̄ yātını mevkiʿ-i icrāʾya ḳoy. Faḳaṭ muḥāsebe-i aʿmāli ḫāṭırdan çıḳarma.” 
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Oğlum! Bu dünyāda ġarı ̇̄ bāna, ʿ ābir-i sebı ̇̄ l ṭarzında dem-güzār ol. ʿ Ömr-i ḳıymetdārını 

mālāyaʿnı ̇̄  ile iżāʿa eyleme. Ṭāʿāte, bi’l-ḫāṣṣa tilāvet-i Ḳurʾān ve nevāfile müdāvemet 

eyle. 

Baʿżı ekābir “tüʾtı̇̇̄ ’l-mülke men teşāʾu” [Āl-i İmrān, 3/26] āyetiyle işāret olunan “mülk 

ʿiḥyā-yı leyālı̇̇̄ ’dir” buyurmuşlardır. Benı ̇̄  nevʿiŋle, kerı ̇̄māne, edı ̇̄ bāne, ḥalı ̇̄māne, 

şefḳatkārāne ḥüsn-i muʿāşeretde bulun. Cenāb-ı Peyġamber “Efḍalü’l-feḍāʾil, senden 

ḳaṭʿ-ı ülfet edeniŋ ziyāretine şitābān; seni maḥrūm-ı ʿavāṭıfı ḳılanı şı ̇̄ rı ̇̄ n-kām; ẓālimiŋi 

ḳarı ̇̄ ni ʿafv, isāʾete iḥsān ile muʿāmele eylemekliktedir” buyurmuşlardır. 

İḫtiyār-ı sükūṭ eyle! ʿİbādetde tekāsül gösterme. Lisānıŋı münāsebetsizliklerden 

muḥāfaẓa eyle. Ādāb-ı muṣāḥabete ṣoŋ derece mürāʿāt eyle. Maḥall-i naẓar-i ilāhı ̇̄  olan 

bāṭınıŋ ḫarābe-zār durur iken, tezyı ̇̄ n-i ẓāhir ile tevaġġul eyleme. 

Oğlum! Pederiniŋ saŋa ihdā eylediği şu nusḫa-i nefı ̇̄ se-i naṣı ̇̄ ḥati ḥüsn-i muḥāfaẓa 

ederek bütün teferruʿāt-i aḥvāliŋde düstūr ittiḫāẕ eder iseŋ, tezkiye-i nefs eylemekliğiŋ 

meʾmūl-i ḳavı ̇̄ dir. Cenāb-ı vāhibü’l-āmāl, bizi ḥalāvet-i maʿrifetiyle şı ̇̄ rı ̇̄ n-i dimāġ ve o 

saʿādet-i mübeccele ile ikmāl-i ḥayāta muvaffaḳ buyursun! 
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BEŞİNCİ BÖLÜM 

SONUÇ 

Osmanlı’da II. Meşrutiyet döneminde çıkan Mekârimü’l-Ahlâk dergisinde yayımlanan 

tasavvufî makalelerin tahlili konulu bu tezde ilk olarak, “İlm-i Ahvâl-i Kalb” makalesi 

incelenmiştir. 

Makale ahlâkî değerlerin ıslahı ve bireyin mânevî gelişimi üzerine odaklanmıştır. Bu 

çerçevede İslâmi öğretilerin günlük hayata nasıl entegre edilebileceği de tartışılmıştır. 

Makalede, Tasavvufî konulardan ahlâk problemi daha ziyade fıkıh ve kelam temelinde 

bir perspektiften ele alınmıştır. Makalede tasavvuf ilmi verilerine çok az yer verilmesi, 

dönemin tasavvuf anlayışının fıkıh ve kelam gibi diğer dinî disiplinler tarafından nasıl 

etkilendiğini göstermesi açısından önemlidir. Ancak, güzel ahlâk gibi tasavvufla 

doğrudan bağlantılı bir konuda sûfîlerin görüşlerine yeterince yer verilmemesi, 

makalenin eksik kaldığını göstermektedir. Bu haliyle de olsa makale Meşrutiyet 

sonrası dönemde dînî ve mânevî meselelere dair literatür kaynağı olarak 

değerlendirilebilir. Yazarın fıkıh ve kelam alanlarındaki uzmanlığı, makalenin analitik 

derinliğini artırırken, tasavvufî boyutların daha kapsamlı işlenmesi gerektiği 

yönündeki eleştiriler, gelecek çalışmalar için bir yol haritası sunacaktır. Bu bağlamda 

makale hem tarihi hem de çağdaş tasavvuf çalışmaları için önemli bir referans noktası 

olarak kabul edilebilir ve gelecekteki akademik çalışmalara ilham verebilir. 

“Ahlâk-ı Hasene” makalesi, insanın kötü huylardan arınması ve faziletlerle donanması 

gerekliliği üzerine odaklanmıştır. Makale, tasavvufî inceliklerle desteklenmiş ve güzel 

ahlâkı kazanmanın yollarını belirlemiştir. Ancak, bu yolların sadece fıkhî ve ahlâkî 

boyutlara indirgenmesi, makalenin daha kapsamlı bir tasavvufî bakış açısı sunmaktan 

uzaklaşmasına neden olmuştur. 

Ahlâkî gelişimin sadece bireysel bir çaba değil, aynı zamanda toplumsal bir 

sorumluluk olduğunu da işaret eder. Ahlâk-ı Muhammediyye'nin orta yolu, dengeli ve 

ölçülü bir yaşam tarzını benimsemeyi önerirken, Tasavvufî terimlerle zenginleştirilmiş 

dil, konunun derinliğini ve ciddiyetini yansıtmaktadır. Nefis terbiyesi, tasavvuf 

geleneğindeki ahlâkî dönüşümün temel taşı olarak kabul edilir ve yazar, bu konuyu 

detaylı bir şekilde ele alarak, okuyucuya nefsin kontrol altına alınmasının ve ahlâkî 

erdemlerin kazanılmasının önemini aktarmaktadır. 
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Tasavvufî ahlâk anlayışının temel prensiplerini ve uygulamalarını, özellikle de nefis 

terbiyesi ve ahlâkî erdemlerin kazanılması konularını, etkili bir şekilde ele almaktadır. 

Makalenin kısa ve öz yapısı, konunun karmaşıklığını azaltarak, okuyucunun anlayışını 

kolaylaştırmakta ve Tasavvufî ahlâkın geliştirilmesi yolunda pratik bir rehber 

sunmaktadır.  

“İktisâb-ı Mehâsin-i Ahlâka Dâir” makalesi, insanın kötü huylar ve iyi huylar arasında 

bir denge kurması gerektiğini anlatmaktadır. Müellif, insanın kötü ahlâk vasıflarından 

arınma ve iyi ahlâk vasıfları kazanabilmenin önemini vurgulamaktadır. 

Metinde, cehalet, kibir, haset ve cimrilik gibi kötü huyların zararlarına dikkat 

çekilirken; tevazu, cömertlik, doğruluk ve sabır gibi erdemlerin kazanılması gerektiği 

vurgulanmaktadır. Kişinin ruhsal kemale erişmesi dini emirleri yerine getirmesine ve 

nefsini terbiye etmesine bağlıdır. Ahlâkın sadece bireysel bir erdem değil, toplumsal 

bir zorunluluk olduğu da ifade edilmektedir. Müellif, insanın ahlâkî kemale 

ulaşabilmesi için şeriat prensiplerine tam uyum ve Peygamber'in (sav) öğretilerini 

takip etmenin gerekliliğini savunmaktadır. Nefsin kötü vasıflardan arındırılması ve 

ahlâkın tezkiyesiyle dünyevî ve uhrevî saadetin mümkün olabileceği fikrini 

temellendirirken, bu düşünceyi şu ayetle destekler: “Nefsini arındıran kurtuluşa 

ermiştir.” Bu düşünceler tasavvufun manevi bir disiplin olduğunu göstermektedir.  

“Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i Nefsâniyye” makalesi, tasavvufî bir muhteva 

taşıyarak okuyucuya şeytanın hilelerinden ve nefsin tuzaklarından korunma yollarını 

anlatmıştır. Bu makalede, tasavvufî açıklamalarla desteklenen güçlü çözüm yolları 

sunulmuş ve okuyucunun ruhsal ve ahlâkî gelişimine katkı sağlanmıştır. 

Hz. Muâviye (ra) ve şeytan arasındaki münakaşa, Tasavvufî bir perspektiften ele 

alınarak, nefsin aldatıcı doğasına ve insanın içsel mücadelesine dair derinlemesine bir 

analiz sunulmaktadır. Mevlânâ Celâleddin-i Rûmî'nin Mesnevi'sinden alıntılar 

yaparak, Tasavvufî öğretilerin günlük yaşamda nasıl uygulanabileceğine dair somut 

örnekler sunması, eserin eğitimsel değerini artırmaktadır. Ayrıca, sıdk ve kizb 

kavramları arasındaki ayrım, nefsin sıfatları ve bunların bireyin ruhsal gelişimine 

etkileri gibi konular, okuyucunun hem teorik hem de pratik düzeyde bilgi edinmesini 

sağlamaktadır. Bu bağlamda, makale, tasavvufî literatürdeki ahlâkî ve mânevî 

meselelere dair kapsamlı bir bakış açısı sunmakta ve okuyucuyu bu konularda daha 

fazla düşünmeye teşvik etmektedir. 
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Makale son dönem Osmanlı toplumunun sosyal ve kültürel dinamiklerini anlamak 

açısından da değerlidir. Bu dönemde Tasavvufî düşüncenin toplum üzerindeki etkisi, 

dergi aracılığıyla geniş bir kitleye ulaşarak, dönüşüm ve modernleşme süreçlerinde 

mânevî bir rehberlik işlevi görmüştür. Netice olarak “Hiyel-i Şeytâniyye ve Desâyis-i 

Nefsâniyye” makalesi, tasavvufî ahlâk ve düşüncenin toplumsal hayata nasıl entegre 

edilebileceğini gösteren, döneminin ötesinde bir eser olarak değerlendirilebilir. Bu 

çalışma, tasavvufî literatürdeki ahlâkî ve mânevî meselelere dair kapsamlı bir bakış 

açısı sunmakta ve okuyucuyu bu konularda daha fazla düşünmeye teşvik etmektedir 

“Ahlâk-ı Muhammediyye” makalesinde, Hz. Peygamber’in (sav) ahlâkı örnekleriyle 

açıklanmıştır. Amaç, okuyucuya Hz. peygamber Efendimiz ’in (sav) ahlâkını 

öğretmektir. Tasavvufî açıklamalarla desteklenen bu makale, Müslümanların ruhsal ve 

ahlâkî gelişimine önemli bir katkı sağlamıştır. 

Ahlâk-ı Muhammediyye kavramı tasavvufî literatürde önemli bir yere sahiptir. 

Makale, Hz. Peygamber’in (sav) ahlâkının Kur’ân-ı Kerim tarafından övülen yüksek 

standartlarını ve onun tüm insanlığa öğretmen ve eğitmen olarak gönderilmesinin 

önemini vurgular. Hz. Âişe (ranh) ve Kâdî İyâz (ö. 544/1149) gibi önemli figürlerin 

görüşlerine atıfta bulunarak, Peygamber’in ahlâkî özelliklerini ve bu özelliklerin 

tasavvufî boyutlarını detaylandırır. Ülfet, ünsiyet, sabır gibi kavramlar, Peygamber’in 

ahlâkının özünü oluşturan tasavvufî inceliklerle ele alınır. Bu makale, müslümanların 

ruhsal ve ahlâkî gelişimine katkıda bulunmayı amaçlayan ve tasavvufî yorumlarla 

zenginleştirilen bir çalışmadır. Yazarın, Münâvî, Bûsîrî ve Mollâ Câmî gibi alimlerin 

görüşlerini de dikkate alması, makalenin derinliğini ve kapsamını artırır. Sonuç olarak, 

bu makale, Hz. Peygamber’in (sav) ahlâkının anlaşılmasına ve Tasavvufî düşüncenin 

daha geniş bir perspektiften değerlendirilmesine olanak tanır. Ayrıca, ahlâkî 

kavramların Tasavvufî açıklamalarla desteklenmesi, okuyuculara ahlâkî ve mânevî bir 

rehberlik sunar. Bu tür çalışmalar, Tasavvufî ahlâk anlayışının modern zamanlarda 

nasıl yorumlanabileceğine dair değerli örnekler teşkil eder ve İslâm ahlâkı ve tasavvuf 

literatürüne katkı sağlar. 

Son olarak, “Hâdimî Merhûmun Oğluna Nasîhati” makalesi, tasavvuf ilminin temel 

kavramlarını basit bir dille aktararak, okuyucunun zihinsel ve duygusal olarak 

etkilenmesini amaçlamıştır. Makale, tasavvuf ehlinin üzerinde durduğu önemli 

konuları işlemiş ve okuyucunun mânevî gelişimine katkı sağlamıştır. 
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II. Meşrutiyet sonrası dönemin Tasavvufî düşüncesini yansıtan “Hâdimî Merhûmun 

Oğluna Nasîhati” başlıklı makale, tasavvuf literatürünün zenginliğini ve derinliğini 

gözler önüne sermektedir. Yazarın kimliği kesin olarak bilinmese de metnin içeriği ve 

dili, Ebû Saîd Hâdimî'nin Nasîhatnâme'sini kaynak almış olabileceğini 

düşündürmektedir. Makalede, takva kavramının, dünyevi arzulardan arınma ve ilahi 

rızaya yönelme süreci olarak ele alınması, İslâm Ahlâkının temel taşlarından biri 

olarak ön plana çıkar. Şeriatın hayatın her alanında rehber olarak kabul edilmesi 

gerektiği vurgusu, dönemin sosyal ve dinî yapısının bir yansıması olarak 

değerlendirilebilir. 

Makale, ahlâkî ve mânevî gelişimin, kötü alışkanlıklardan ve zararlı ilişkilerden 

kaçınmakla mümkün olacağını savunur. Bu bağlamda, nefis muhasebesi ve kişisel 

sorumluluk, bireyin ruhsal yolculuğunda merkezi bir rol oynar. İyi arkadaşlar 

edinmenin ve şüpheli şeylerden uzak durmanın önemi, bireyin toplum içindeki 

konumunu ve etkileşimlerini şekillendiren unsurlar olarak görülür. Metnin, İslâm'ın 

inançlarına ve şeriâtın öğretilerine sıkı sıkıya bağlı bir yaşam tarzını teşvik etmesi, 

okuyucuya hem dünyevi hem de uhrevi bir rehberlik sunar. 

Makalede yer alan âyet ve hadis alıntılarının kaynaklarının eksikliği, dönemin kaynak 

belirtme konusundaki yaklaşımlarını yansıtırken, Tasavvufî içerikli bu eserin, 

okuyucunun zihninde ve kalbinde derin etkiler bırakmayı hedeflediği açıktır. Yazarın, 

karmaşık konuları basit bir dille anlatma becerisi, metnin erişilebilirliğini ve etkisini 

artırır. Dünya malına bağlanmamak, dünya ile meşgul olmamak ve Allah'a yönelmek 

gibi konular, tasavvuf ilminin temel gayelerini yansıtarak, okuyucuyu mânevî bir 

yolculuğa çıkarır. 

Sonuç olarak bu makale II. Meşrutiyet sonrası dönemin tasavvufî düşüncesini ve 

ahlâkî öğretilerini yansıtan önemli bir eserdir. Metnin, tasavvufî anlayışın temel 

prensiplerini ve yaşam tarzını, dönemin sosyal ve dinî bağlamı içinde ele alması, bu 

literatürün anlaşılması ve değerlendirilmesi açısından büyük önem taşır. Makalenin, 

günümüz okuyucusuna dönemin Tasavvufî düşüncesini ve ahlâkî yaklaşımlarını 

aktarırken, aynı zamanda evrensel ahlâkî değerler ve manevi gelişim üzerine 

düşünmeye teşvik ettiği söylenebilir. 

Bu çalışmada, II. Meşrutiyet dönemi tasavvuf literatürü içinde yer alan Mekârimü’l-

Ahlâk dergisinde yayımlanan altı makalenin tahlili yapılmıştır. Makalelerin 
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incelenmesi, tasavvufî düşüncenin dönemin entelektüel ve manevi atmosferine nasıl 

katkı sağladığını anlamamıza yardımcı olacaktır. Ayrıca bu çalışma, bir yandan 

Tasavvufî literatürde ahlâkî gelişim üzerine yapılan çalışmaların daha iyi 

anlaşılmasına katkıda bulunurken, diğer yandan modern zamanlarda geçmişteki ilmi 

birikimin günümüzde nasıl kullanılabileceği konusunda da önemli bilgiler 

sunmaktadır. 
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