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AAbbssttrraacctt

TThhee NNeeeedd ooff MMaannkkiinndd ttoo PPrroopphheetthhoooodd

The firstly aim of my paper is to examine and update the concept of prop-
hecy, as a rule of faith; i.e,  its values, prophets, fundemantal principles.
As you known This issue is very important especially after caricature cri-
sis, for the dialectical integrity between the human relations and religion
relations. If we want not a new crash of Civilisation;  we must to discuss
what is understanding, and what is the presenting of these terms to the
contemporary human being. In this context I try to investigate fundeman-
tal principles of revelations in which given messengers by Allah from the
Adam to Muhammad. ‹n the frame of “Union of divine revalations”, we in-
susceptiple whichever difference between prophets and inconsumible sini-
cal and despice statement about them. Then it is try to presented the last
prophet’s message and its comprise currently.
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GGiirriiflfl::

Din, Allah’›n peygamberleri vas›tas›yla insanlar›n dünyada refaha, ahiret-
te felaha ulaflmalar› için gönderdikleri (ahlâki ve sosyal) ilkeler bütünüdür.
Hz. Âdem'den itibaren, evrenin yarat›c›s› olan Allah, farkl› zaman ve mekân-
larda, farkl› toplumlara, dünyevî hayatlar›n› düzenlemeleri için peygamberle-
ri kanal›yla ayn› (Allah'›n varl›¤›, birli¤i/Tevhid, nübüvvet ve mead'i vurgula-
yan) temel ilkeleri göndermifltir.  Di¤er bir ifadeyle dinin temel as›llar› (usu-
lu’d-din) birdir; bütün peygamberlerin tebli¤ etti¤i ortak akaidi unsurlar ay-
n›d›r. Dolay›s›yla Hz. Âdem'den Hz. Muhammed’e kadar birçok peygamber
kanal›yla "Din", farkl› zaman ve mekânlarda, farkl› toplumlarda muhtelif pey-
gamberler kanal›yla uygulamaya geçirilmifltir. Peygamberlerin her biri kendi-
sinden önceki yöntemlerin, yollar›n (fleriatlar›n) önemli k›sm›n› özümseyerek,
kendi getirdi¤i yeni unsurlarla bunlar› kaynaflt›r›p, yeni bir dil ve yeni bir
kimlikle ifade etmifltir. Sözün özü, dinin as›llar› sabittir, de¤ifliklik yoktur, fa-
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kat farkl› zaman ve mekânlarda farkl› peygamberlerce onun uygulamas›nda
ve ibadetlerinde farkl›l›klar olabilir.1

Bu durumda, peygamberlerin gerek bireysel, gerekse toplumsal huzurun
sa¤lanmas› için Allah’tan ald›¤› itikâdî, amelî ve ahlâkî hükümleri insanlara
ileten elçiler olarak tan›m› anlam kazanmaktad›r. ‹tikâdî hükümler, Yüce Ya-
rat›c›'n›n varl›¤›n› ve birli¤ini anlatan dinin teorik k›sm›d›r. Amelî ve ahlâkî
hükümler ise bu teorik k›s›m üzerine kuruludur ve peygamberler taraf›ndan
prati¤e aktar›l›rlar. Peygamberler böylelikle toplumdaki ahlâkî bunal›mlar›
tashih etmifl, insanlar›n huzur ve güven içinde yaflamalar›n›n mümkün ola-
ca¤›n› göstermifltir.

Biz Allah'›n insanlara emir ve yasaklar›n› tebli¤ etmeleri için gönderdi¤i
bütün peygamberlere iman2 ba¤lam›nda insanl›¤›n risalet ve nübüvvete (pey-
gamberli¤e) olan ihtiyac›n› konuflaca¤›z. Bu çerçevede cevab›n› arayaca¤›m›z
ilk soru fludur: Acaba peygamberlerin gönderilifl amaçlar› nelerdir?

PPeeyyggaammbbeerrlleerr nniiççiinn ggöönnddeerriillmmiiflfllleerrddiirr??

Allah’›n insanlar›n dünya ve ahiret hayatlar›yla ilgili ifllerini düzenlemele-
rini do¤ru ve hikmetli bir flekilde yapabilmeleri için peygamberler gönderme-
sini iki terim ile izah etmekteyiz (nübüvvet ve risalet). Nübüvvet terimi, haber
vermek anlam›na gelen (ne-be-)  fiilden türetilmifltir; yani Nübüvvet, ilim de-
mektir. Bu ilim, varl›k konular›n›, insan hayat›n›, bir baflka ifadeyle objektif
var oluflu/kevni yasalar›/sünnetullah› içine almakta, hak ile bat›l›, hakikat
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1 A.Hamdi Akseki, ‹slam Dini, ‹tikad, ‹badet ve Ahlak, Ankara 1993, 99; Ethem Ruhi F›¤lal›, Ça-
¤›m›zda ‹tikadi ‹slam Mezhepleri,  ‹stanbul 2001, ss. 12-13; Mevlüt Uyan›k, ‹slam ‹nanç ‹lke-
leri, Ankara 1997, ss.9-10 
“Din” kelimesi, Arapçada ceza, hesap, kaza, siyaset, itaat, âdet, hâl, kah›r, nihayet bütün bun-
larla ilgili ve hepsinin binas› ve ölçüsü olan millet ve fleriat manalar›na gelir. Bilinen anlam›na
gelince: Din, ak›l sahiplerini güzelce, serbest seçimleriyle bizzat hay›rlara sevk eden ilahî bir
kanundur. Bu, “Hak Din”in tan›m›d›r, çünkü bizzat hayra gerçek anlamda yönlendirme, ancak
ondad›r. Bat›l dinlerde ise bu yönlendirme vehmî ve hayalî olur. fifieerriiaatt:: (fiir’a, fieri’a, Meflrea)
Sözlükteki esas anlam›, bir ›rmak veya herhangi bir su kayna¤›ndan su içmek veya su almak
için girilen yol demektir. Bunda insanlar›n ebedî hayata ve gerçek mutlulu¤a kavuflmalar› için
Allah’›n vazedip, yükledi¤i hususî hükümlere ve do¤ru yola istiare yoluyla ad olarak verilmifl-
tir ki, din demektir. Ya kapal› bir fleyi yar›p açmak, iyece aç›kl›¤a kavuflturmak manas›na “fler”
mastar›ndan veya bir fleye girifl manas›na “fluru”dan al›nm›flt›r. Önceki “kanun koyucuya”,
ikincisi “o yolda yürüyenle” iliflkilidir. Bu ba¤lamda aç›klanmas› gereken bir di¤er kelime de
minhacd›r., Elmal›l› M.Hamdi Yaz›r, Hak Dini Kur’an Dili,, Çelik-fiura yay, c.I, 93, ss. 388-389,
c.III, ss. 191-2; 

2 Peygamberlere iman ederken, belirli bir say› tayin edilmemesi önemlidir; zira say› tayin edilir-
se, peygamber olmayan› peygamber yapma ihtimali olabilir yahut peygamber oldu¤u halde sa-
y›dan ç›kar›larak peygamberli¤ine inan›lmayanlar da bulunabilir. Ebu Hanife, F›kh-› Ekber,
Aliyyu’l-Kari fierhi, trc. Yunus Vehbi Yavuz, ‹stanbul 1992, 23; krfl. A.J. Wensinck, “Resul”
maddesi, MEB; ‹slam Ansiklopedisi, Eskiflehir 1997, c. IX; ss. 692-693; Muhammed fiehrur,
Lügavi Kur’an Okumalar›, trc. ve notlar: Mustafa Ünver, Sidre yay›nlar›, Samsun 2001, 57.



ile vehmi birbirinden ay›rmaktad›r. ‹nsan, bunlar› ö¤rendi¤i sürece yeryü-
zünde hilâfet görevini yapacakt›r. Risalet ise, fluurlu insan›n dünyadaki dav-
ran›fl›yla ilgili kurallar› içerir ve helâl ile haram› ay›r›r; dolay›s›yla namaz,
oruç, hac ve benzeri muamelatla ilgili konular› içerir. ‹nsan›n bu kurallara
boyun e¤mesi veya itiraz etmesi mümkündür; bir baflka deyiflle bu kurallara
karfl› konumunu belirleyecek olan taraf, insan›n kendisidir. Peygamberlerin
genellikle toplumda beflerî münasebetlerin bozuldu¤u; ahlâkî bunal›m dö-
nemlerinde gönderildi¤ini hat›rlayacak olursak, risaletin; toplum birimlerin-
deki ahlâkî bozukluklar› tashih ederek, insanlar› birlik ve beraberlik, huzur
ve güven içinde yaflamaya dair bilgilerden olufltu¤unu görürüz.3

"‹nsanlar tek bir ümmetti. Allah (onlara) müjdeleyen ve korkutan peygamberler
göndermifl, onlarla birlikte insanlar aras›nda, ayr›l›¤a düfltükleri hususlarda ken-
disiyle hükmetmek için hak olan kitab› da indirmiflti."4

Ayete dikkat etti¤imiz zaman ‹lahî kitaplar›n tümü genel olarak, "kitap" te-
rimi ile ifade edilmekte, bunlar›n gönderilifl nedeni de belirtilmektedir. Ayn›
ayetin devam›nda, insanl›¤›n bafllang›çta bir birlik içindeyken peygamberler
gelmesine ra¤men niçin bölünüp, anlaflmazl›klara düfltüklerini de aç›kla-
maktad›r.
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3 “Risale” ve “Resul” ile “Nübüvvet” ve “Nebi” kavramlar› aras›ndaki farka dikkat edilmeli; çünkü
her resul, ayn› zamanda nebidir ama her nebi resul de¤ildir; dolay›s›yla resul, nebi kelimesin-
den daha hususî bir anlam tafl›r. Risaletin uluhiyet ve muhkemat kavramlar›yla iliflkisi bu ba¤-
lamda göz önünde bulundurulmal›d›r. Zira “Risalet, insana ba¤l›d›r ve onun yükümlü olmas›y-
la ilgili bir durumdur, baflka bir ifadeyle insan›n seçme özgürlü¤ü bu alanda gündemdedir.
Çünkü dinde zorlama yoktur (bakara 2/256). Peygamberle bildirilen (ibadet, muamelat ve ah-
lâkla ilgili) hususlar, muhkem, apaç›k ayetlerdir; bunlarda biri hakiki, di¤er mecazi diye iki an-
lam olmas› mümkün de¤ildir. Muhkem kitap, Hz. Muhammed’in risaletini oluflturan kitapt›r.
Hükümler ve kitab›n tafsiliyle ilgili ayetlerin d›fl›ndaki ayetlerden bahseden ise müteflabih ki-
tap olup, nübüvvet kavram›yla izah edilir. Di¤er bir ifadeyle Nebi (sav) varolufl (vucud) hakk›n-
da verdi¤i objektif ve mutlak hakikatlerle Kitab›n indi¤i süreçte insanî fluurun pek ço¤undan
haberdar olmad›¤› hususlar›n tamam›na özgü bir koleksiyondur. Müteflabih kitap, hak ile ba-
t›l›, hakikat ile vehmi birbirinde ay›r›r. Bu hakikatin anlafl›lmas›, bilimsel ve nesnel araflt›rma
kurallar›yla ilgili olup, onun insan davran›fllar›yla ba¤lant›s› söz konusu de¤ildir. Bunlar emir
ve yasaklardan oluflmaz, sadece haber verme ve bildirme özelliklerine sahiptirler.” ‹nsan›n ha-
lifeli¤inden kas›t da, bu emrine verilenleri bilip, ö¤renmesi, orada düflünen toplumlar için bu-
lunacak olan ayetleri bulmas› (Casiye 45/13)d›r. Burada mümin, kafir ayr›m› yapmadan bü-
tün kullar›na eflit derecede olmak üzere rububiyet makam›ndan tabiatla ilgili cüzi kanunlarda
tasarruf yetkisi vermifltir.  ‹nsana yeryüzünde halifelik vermesi karfl›l›¤›nda Allah, ondan iba-
det edilecek tek ‹lah›n Allah oldu¤unu kabul etmesini, onun emirlerine uymas›n› ister. K›saca-
s›, rububiyet, Allah ile bütün mahlûkat aras›ndaki de¤iflmez iliflkiyi temsil ederken, uluhiyet,
sadece ak›l sahibi insan›n Allah’›n birli¤ini ve emirlerini kabul ederek itiraf etmesini temsil
eder.  Risalet, uluhiyyet ve muhkemat;  rububiyet ise nübüvvet ve müteflabihat ile ilgili olarak
düflünülmelidir. fiehrur, Lügavi Kur’an Okumalar›, ss.30-31; 56-57

4 Bakara 2/213



"Oysa kendilerine kitap verilmifl olanlar, kendilerine aç›k deliller geldikten sonra

s›rf aralar›ndaki k›skançl›ktan ötürü o kitap hakk›nda anlaflmazl›¤a düfltüler."5

Peygamberler, dönemlerinin en ak›ll›s› ve en güzel ahlâka sahip olanlar›-
d›r, bu özeliklerinin gere¤i olarak yine “en güzel flekilde” yarat›lm›fl olan insa-
n›n6 bu güzel f›trat›n› bozacak hurafeler ve efsanelerden uzaklaflt›rmay› he-
deflerler. Do¤ru bilgilerle insanlar› donat›rlar. ‹nsan›n salt akl›yla kavrayabil-
di¤i hususlar›n yan› s›ra akl›n yetersiz kald›¤› durumlar da söz konusudur.7

Buralarda fiilî ve kavlî aç›klamalar yaparlar; böylece do¤ru bilgiye sahip olan
insanlar, do¤ru düflünürler ve iyi davran›fllarda bulunurlar. Do¤ru bilgiyi bir
erdem olarak gören kifli, iyi huylar edinir. Yanl›fl bilgiyi ise erdemsizlik olarak
düflündü¤ü için yanl›fl ifller yapmamaya çal›fl›r. Cehaletin erdemsizlik oldu-
¤unun bilincindedir. 

‹‹nnssaannll››¤¤››nn PPeeyyggaammbbeerrlleerree oollaann ‹‹hhttiiyyaacc››

‹nsanlar, dünya ve ahiret mutlulu¤unu peygamberlerin dediklerine ve uy-
gulamalar›na bakarak elde edebilirler. Peygamberlerin örnek insanlar olma-
s›ndan kas›t budur. Di¤er bir ifadeyle, beflerî münasebetlerin nas›l olaca¤›n›
ya da nas›l olmas› gerekti¤ini bizatihi flah›slar›nda gerçeklefltiren peygamber-
ler, insanlara örnek olan seçkin kiflilerdir. Bu nedenle peygamberlik "Allah'›n
kimi dilerse ona verece¤i bir ihsan›d›r." 8 Muhakkak ki, “Allah, peygamberli-
¤i kime verece¤ini çok iyi bilendir”9 Dünya hayat›yla ilgili helâl ve haramlar›n
neler oldu¤u, ahlâkî erdemlerin nas›l prati¤e aktar›laca¤› hususlar›nda da
peygamberler toplumlara en güzel örne¤i teflkil etmifllerdir. Peygamberler,
uyar›c› ve müjdeleyici olarak gönderildikleri ve bu görevi yerine getirdikleri
için insanlar›n Yüce Yarat›c›lar›na karfl› bir mazeretleri de kalmayacakt›r.10

Dünyadaki yaflant›m›z›n huzurlu ve güvenli olmas› için bunlar› bilmemiz ge-
reklidir. 

Ahiretle ilgili mutlulu¤un elde edilmesine gelince, iman edip, iyi ifller ya-
panlar cennet ve sevapla; inanmayanlar ve kötü ifller yapanlar cehennem ve
ceza ile korkutanlar da peygamberlerdir. Hangi ifllerin insan› cennet'e, han-
gilerinin cehennem'e götürece¤ini peygamberler insanlara aç›klam›fllard›r.
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5 Bakara 2/213
6 Tin 95/4
7 Örne¤in Allah'›n varl›¤› ve birli¤i ak›lla kavranabilir. Fakat kiflinin Allah'›n s›fatlar›n› tam ola-

rak anlamas› için Peygamberin aç›klamalar›na ihtiyac› vard›r. Ayn› durum, ibadetlerde de ge-
çerlidir. Namazlar›n rekâtlar› ve nas›l k›l›naca¤› Peygamberimiz taraf›ndan bizlere ö¤retilmifltir. 

8 Cuma 62/4
9 Enam 6/124
10 Nisa 4/465; krfl. Nureddin es-Sabuni, Maturidiyye Akaidi, (trc. Bekir Topalo¤lu), Ankara 2000,
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Bunlar›n idrakinde olan insan ise, sorumluluk sahibi olur ve dünya hayat›-
n›, ahiretteki ebedî mutluluk için de¤erlendirilmesi gereken bir yer olarak gö-
rür. Ahlâkl›, dürüst bir insan olarak yaflamaya gayret eder, yapt›klar›n›n he-
sab›n› bir gün verece¤ini bilir. Çünkü o, fikren ve ahlâken yücelmesinin Pey-
gamber(ler)in ö¤retilerine dikkat edip, onlar› uygulamaktan geçti¤inin bilin-
cindedir. ‹nsan, yarat›c›s› ile olan bütün iliflkilerinin (ibadet-kulluk-flükür)
nas›l olaca¤›n› öncelikle Peygamberden ö¤renir.11 Baflka bir ifadeyle, teorik
boyut "iman"›n, pratik boyut  "salih amel"in nas›l yap›laca¤›n› bizlere göste-
rir. Bu iki boyutu peygamberin flahs›nda ve örnekli¤inde iyi kavrayan bir mü-
min, "Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel ö¤ütle ça¤›r ve onlarla en güzel bir
flekilde mücadele et”12meyi de ö¤renmifl olur. 

SSoonn PPeeyyggaammbbeerr:: HHzz.. MMuuhhaammmmeedd ((ssaavv)) 

‹slamiyet,13 ‹lahî Kelam›n son tecellisi, Hz. Muhammed ise son peygam-
berdir.14 Temel inanç esaslar› Allah’a, meleklerine, peygamberlerine, kitapla-
r›na, ahirete ve kadere imand›r. ‹lahî dinlerdeki ilk ortak nokta, Tevhid; yani
Allah'›n varl›¤› ve birli¤idir. Allah, belirli bir milletin, cemaat›n ilah› olmaktan
ziyade, bütün insanlar›n Rabbi’dir. O, âlemleri yaratan ve buralarda düzen-
lili¤i sa¤layand›r. Bir dinin ilahî ve evrensel olmas›, Allah tasavvuru ile belir-
ginleflir.

‹hlas süresi, son ilahi din olan ‹slâmiyet'in Allah tasavvurunu bizlere aç›k-
lamaktad›r. Burada, “Tevhid-i Uluhiyet” dedi¤imiz Allah'›n varl›¤› ve birli¤i il-
kesi ö¤retilmektedir. Bir de “Tevhid-i Rububiyyet” vard›r. Rabb kelimesi, ter-
biye eden, koruyup, gözeten, besleyen anlamlar›na gelmektedir. En genel ifa-
deyle, bütün insanl›¤› ve evreni içerisine alan bir süreci tan›mlayan Tevhid-i
Rububiyyet, bütün insanl›¤› ve evreni kapsar. Yani O'nun koruyup, gözetme-
si sadece Müslümanlara has olmay›p, bütün insanlara flamildir. Fatiha sure-
sinde de belirtildi¤i üzere, Allah, bütün âlemi, insanlar›, dünyay›, bütün can-
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11 Hadid 57/25
12 Nahl 16/125
13 ‹‹ssllaamm:: s.l.m kökünden “güven içinde, sal›¤l›kl›/sa¤lam” ve “yekpare” olmakt›r. ‹slam terimi,

iman ile bir bütünlük oluflturur. Allah’›n Kanununa teslimiyet, temel niteli¤i itibar›yla, inan-
ç›z/imans›z mümkün de¤ildir. Dahas›, esas itibar›yla ikisi ayn›d›r ve bir çok ayette ayn› mana-
da kullan›lmaktad›r. Bu nokta, Kuran’›n ahlâk›n›n tart›fl›lmaz bir biçimde dinî ahlâk oldu¤u te-
zinin ispat› için oldukça önemlidir.  bkz. Al-i ‹mran 3/52,84; Yunus 10/84; Maide 5/11; Zuh-
ruf 43/69; Kasas 28/52-53

14 Peygamberimiz 571 y›l›nda Rabi'ul Evvel ay›n›n 12. gecesi Mekke'de do¤du. Bu miladi takvimle
Nisan ay›n›n 20. gecesine tekabül etmektedir Merhum Muhammed Hamidullah, Peygamberimi-
zin do¤um y›l›n›n 569 oldu¤unu söylüyor; nitekim 63 yafl›nda irtihal etti¤ine göre, bunun do¤-
ru olma ihtimali daha fazlad›r. ‹slam’a Girifl, (trc. Cemal Ayd›n), TDV yay›nlar›, Ankara 2003, 6



l›lar› yaratan ve besleyendir. ‹nsana düflen bu kevni (rububiyete ait olan) ya-
salar›n nas›l iflledi¤ini ö¤renmek, “niçin” sorusunun cevab›n› aramakt›r. Bu-
rada mümin veya kâfir ayr›m› yap›lmaz, bütün insanlara eflit derecede rubu-
biyet aç›s›ndan tabiatla ilgili cüzi kanunlarda tasarruf yetkisi vermifltir, bu-
nun karfl›l›¤›nda e¤er Allah’›n birli¤ini onaylamas›, emirlerine ve yasaklar›na
dikkat etmesi talep edilir. K›sacas›, yukar›da bahsetti¤imiz üzere, uluhiyet ve
ondan haber veren, neyi nas›l yapaca¤›m›z› muhkem ayetlerle haber veren ri-
saletle, evrendeki kevni bilgiler, yasalardan haber veren rububiyet ile nübuv-
vet ve müteflabihat aras›nda s›k› bir iliflki oldu¤unu tekrar vurgulamak gere-
kir.15

PPeeyyggaammbbeerriimmiizziinn SSoossyyaall BBiirr MMooddeell OOllmmaa ÖÖzzeellllii¤¤ii

Tevhidi uluhiyyet ve rububiyet boyutuyla, risalet ve nübüvvet kavramla-
r›yla, muhkem ve müteflahihatla iliflkisiyle k›saca analiz ettikten sonra, bu-
nun prati¤e aktar›lmas›n›n nas›l olaca¤› üzerinde durmak gerekir: Teori ve
pratik uyumunun nas›l yap›laca¤› hususu en güzel flekilde Cibril Hadisi’yle
ayr›nt›l› olarak aç›klanmaktad›r.16 Burada; teorik olarak inanmam›z gereken-
leri (iman), bunlar›n uygulanmas›n›n neler oldu¤unu (‹slâm) teori ve pratik
uyumu sonucunda nas›l bir sonuç ortaya ç›kaca¤›n› (ihsan) anlatan kavram-
lar aç›klanmaktad›r. Bu hadis, dinin temel esaslar›n› ve bunlara dair yapma-
m›z gereken davran›fllar›, edinmemiz gereken tutumlar›, Peygamberimizin
flahs›nda bizlere “bir sosyal model” olarak somutlaflt›r›r. O, art›k davran›flla-
r›m›z için bir örnektir, bir modeldir. Ona uydu¤umuz sürece, Allah’ta bizleri
sevecek, esirgeyecek ve ba¤›fllayacakt›r.17 Çünkü iman ve ‹slâm’›n flartlar›n›
gere¤iyle yapmak, kifliyi ihsan mertebesine; “sanki Allah’› görüyormufl veya
O’nun huzurundaym›fl gibi davranmaya”  sevk eder. 
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15 Daha basit bir ifadeyle uluhuyyet sadece ak›l sahibi insan›n Allah’›n birli¤ini ve emirlerini ka-
bul ederek itiraf etmesini; rububiyet ise Allah ile yaratt›¤› bütün varl›klar aras›ndaki de¤iflmez
iliflkiyi temsil eder. Fatiha suresinin “Alemlerin Rabbi olan Allah’a hamdolsun” ile bafllamas›
Tevhid-i Rububiyet’e delalet eder; ama dikkat edilmesi gereken husus, bu anlay›fl›n Tevhid-i
Uluhiyyet’in gere¤i ve takdir edilmesi olarak ortaya ç›kt›¤›d›r.  Di¤er bir ifadeyle ubudiyetin tev-
hidinden rububiyetin tevhidi laz›m gelir, ama tersi olmaz. Nitekim “Onlara gökleri ve yeri kim
yaratt› diye sorarsan, elbette Allah yaratt› derler”(Lokman 31/25) ayetinde bu aç›kça vurgulan-
maktad›r. Kuran’da surelerin ço¤u tevhidin bu türüne iflaret eder. Ya Allah’›n zat›ndan, isim-
lerinden, s›fatlar›ndan, ifllerinden haber verir (ki buna Tevhid-i ilm-i haberi denir); ya da fleri-
ki olmayan Allah’a ibadet etmeye ve ondan baflka ibadet edilen putlar› terk etmeye ça¤›r›r (ki
buna Tevhid-i ‹radi-i Talebi denir) Bkz. Ebu Hanife, F›kh-› Ekber, Aliyyu’l-Kari fierhi, ss.15-16,
krfl. fiehrur, Lügavi Kur’an Okumalar›, ss. 56-57; Uyanik; ‹slam ‹nanç ‹lkeleri ss.143-145

16 el-Buhari, es-sahih, 2 iman 37
17 Ahzap 33/21



Bu, bedenen halk içinde, gönül ve kalp olarak Hak ile beraber olmakt›r.
Bu durum, iman›n manevî olarak Allah’›n varl›¤›na ve birli¤ine inanmaya ila-
ve bir tutumun tezahürü oldu¤unun, Hz. Âdem’den Hz. Muhammed’e kadar
devam eden süreci ifade eden evrensel ‹slâm’a aktif bir kat›l›m›n oldu¤unu
gösterir. Bu sebepten dolay›, art›k ‹slâm, evrendeki bütün yarat›lm›fllar›n
O’na teslim oldu¤unun bilincinde olmay›, son pratik yol ve yöntem olan Hz.
Muhammed’in getirdiklerine uygun davranmay› ifade eder.

Allah, Hz. Muhammed'e vahyetti¤i hususlar›n ayn›s›n›, Hz. Nuh, Hz. ‹bra-
him, Hz. Musa ve Hz.‹sa'ya da indirdi¤ini belirtmifl, "Din"i dosdo¤ru tutup,
ayr›l›¤a düflmememizi, (fiura 42/13) bu anlamda “peygamberler aras›nda ay›-
r›m yapmamam›z› ister.” (Bakara 2/285) Bu bütün peygamberlere sayg› ve
hürmet gösterilmesini gerekli k›lar; çünkü Hz. Âdem’den bu yana bütün pey-
gamberler insanl›¤›n mutlulu¤u ve huzuru için mücadele etmifl, örnek ve seç-
kin kiflilerdir. Bunun için bütün peygamberlere ayn› teorik/iman (Tevhid,
Nübüvvet ve Mead) ilkelerinin gönderildi¤ine inan›r, bunlar›n prati¤e aktar›l-
mas›ndaki farkl›l›klar›n do¤al oldu¤unu düflünürüz.

HHzz.. ÂÂddeemm’’ddeenn HHzz.. MMuuhhaammmmeedd EEffeennddiimmiizzee KKaaddaarr 
BBüüttüünn PPeeyyggaammbbeerrlleerree AAyynn›› TTeemmeell ‹‹llkkeelleerriinn VVeerriillmmeessiinniinn AAnnllaamm››

Her ümmete bir uyar›c› gelerek (Fat›r 35/24) ayn› teorik boyutu yani tek
"Din"in farkl› uygulamalar›n› sunmas›n›n gayesi ayn›d›r: "‹nsanlara dünya ve
ahiret hayatlar›ndan mükemmelli¤e ve olgunlu¤a eriflmeleri için ihtiyaç duy-
duklar› genel ilkeleri sa¤lamak" Temel hususlar›n ayn› olmas›, risaletlerin
akidevî yap›da ayn›l›k göstermesini gerektirmektedir.18 Bunun ifadesi "ilahî
risaletlerin birli¤i"dir. E¤er bütün ilahî risaletler tek ve her fleyi kapsayan bir
"Hakikat"i vurguluyorlarsa, "Hakikat"in ontolojik, epistemolojik, linguistik ve
inanç aç›s›ndan farkl› ifade tarzlar›n›n, yol ve yöntemlerinin (fleriatler) oldu-
¤unun da kabulü gerekmektedir. Çünkü varolan Hakikat'in birden fazla an-
lam›/anlat›m›, bilme yönü ve uygulanma tarz› vard›r. Bu, “Hakikat”in,
“Din”in, temelde “Bir” ve “Evrensel”; prati¤e aktar›m›n›n ise zaman ve mekân
farkl›l›klar›na göre çok oldu¤unun somut göstergesidir.19
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18 Akseki, ‹slam Dini, ‹tikad, ‹badet ve Ahlak, ss. 99-100
19 Burada bir sorun var; Mümin, ilahî vahyin Hz. Âdem'den bu yana ayn› akideyi vurgulad›¤›n›,

ilahi risaletlerin birli¤inin ‹slamiyet’te gerçeklefltirildi¤inde ›srar ederken, Musevi ve ‹sevilerin
fleriatlar›n›n farkl› olmas›n›n devam etmesine ve din olarak ‹slam'›n seçilmemesine ne diyecek-
tir? Pratik bir çözümle, do¤rulu¤u bizim taraf›m›zdan aksiyom olarak kabul edilen ayetlere bafl-
vurabilir. Yahudilerin bir k›sm›n›n kelimeleri yerlerinden de¤ifltirdi¤ini (Nisa 4/4; Maide 5/41)
hatta, Tevrat'› elleriyle yaz›p sonra o yazd›klar›n›  az bir para karfl›l›¤›nda satt›klar›n› ve "bu Al-
lah'›nd›r" diyerek insanlar› aldatt›klar›n› söylemek mümkündür.(Bakara 2/79) ‹ncil’de de ayn›
tahrifat ve tebeddülat›n yafland›¤›n› söyleyerek, Hz. ‹sa'dan çok sonralar› binlerce ruhanî lide-



Bu husus, ancak ayn› özellikleri gösterenlerin birbirlerini iyi anlamas› aç›-
s›ndan önemlidir; fakat benzerli¤i vurgulamak, Hakikat’in bütün tezahürleri-
nin denk ve eflit oldu¤u anlam›na gelmez. Nitekim yukar›da, her peygambe-
rin kendisinden önceki yöntemlerin, yollar›n önemli ve ana k›sm›n› özümse-
yerek, kendi getirdi¤i yeni unsurlarla bunlar› kaynaflt›r›p, yeni bir dil ve yeni
bir kimlikle ifade etti¤ini belirtmifltik. Bunun en son örne¤i olan ‹slam, asl›n-
da bu anlamda, Hz. Âdem’den bu yana gelen bütün uygulamalar›n özünü
içeren son yol ve yöntem olup, “Din”in en genel ismidir. Art›k "Allah kat›nda
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rin kat›ld›¤› ‹znik Konsilinde onlarca nüshadan seçilen dört resmi nüshada bile bir çok çeliflki-
lerin oldu¤u söylenebilir. Bütün bu iddialar ve karfl› iddialara dikkat etti¤imizde, sonuçta ilahi
"din"inin muhtelif versiyonlar› (fleriatler) aras›nda tam bir birli¤in sa¤lanamad›¤›, tersine yüz-
y›llard›r "din" daha do¤rusu benimsenen mezhep, yol, yöntem (fleriatlar) savafllar›n›n devam et-
ti¤ini gözlemliyoruz. Üstelik Samuel P. Huntington'un Yahudi-Hristiyan-Grek temeli üzerine
kurulu Bat› medeniyeti ile Do¤u medeniyetleri aras›nda ki mücadeleyi "din" temeli üzerine kur-
mas›, Müslümanlar›n en son vazedilen ilahî vahye muhatap olmalar›n›n "öteki"ler için fazla an-
lam› olmad›¤›n› göstermektedir. En son Irak (2005) savafl›nda ABD Baflkan›n›n dil sürçmesi di-
ye sonradan özür dilemesine ra¤men söyledi¤i “Haçl› Seferi” sözü bunun hâlâ bilinçaltlar›nda
korundu¤unun göstergesidir.
Bu durumda ne yap›lacakt›r; H›ristiyanlar›n önce aralar›nda 30 y›l savafllar› diye yapt›klar›
din/mezhep çat›flmalar›n› Müslüman dünyaya yönlendirmelerine karfl› bilgisel düzeyde nas›l
bir cevap verilecektir? Bu çerçevede, “Medeniyetler Aras› Çat›flma” yerine “Medeniyetler Aras›
Uzlafl› veya Diyalog” çal›flmalar›na h›z verilebilir. fiöyle ki; Allah’›n hidayetinin evrensel oldu¤u,
hiç bir milletin tekeline indirgenemeyece¤i üzerinde durarak, "Allah›n indirdi¤i bütün kitapla-
ra inanmak" (fiura 42/15) emri çerçevesinde, "Ehl-i Kitap" statüsü dâhilinde "dini ço¤ulculuk"
kavram›n› güncellefltirebiliriz. Ama burada flöyle bir sorun ortaya ç›kmaktad›r:  Allah'›n birli¤i-
ne ve meleklere imandan sonra inanç esas› olan kitaplara iman ile bunu temellendirmeye ça-
l›flmak dördüncü iman esas› olan peygambere iman› devre d›fl› b›rakmaz m›? Hele geçen aylar-
da gerçekleflen Peygamberimizi bir terörist olarak nitelendiren karikatür krizine bak›nca, bu
sorun iyice netleflmektedir. Karikatürlerin fikir ve bas›n hürriyeti ad› alt›nda birçok bat›l› dev-
letin yay›n organlar›nda yeniden bas›lmas›, diyalog ve ço¤ulculuk çal›flmalar›n› engellemekte,
taraflar› daha da kinleflmeye itmektedir. Bu ba¤lamda en az›ndan kinleflmeye katk›da bulun-
mamak için ne yap›labilir? 
Peygamberimizin ne yapt›¤›na bakmak bize bir ç›k›fl noktas› verebilir; O bütün vahiylerin "tek
bir kaynak"tan geldi¤ine inand›¤› için (Zuhruf 43/4; Rad 13/39) kendinden önceki peygamber-
leri onaylam›flt›r; ama kendisine bütün Ehl-i Kitap inanmam›flt›r. Bu ise peygamberlik zinciri-
nin kopmas› anlam›na gelmez mi? ‹flte bu noktada ç›kan din (daha do¤rusu fleriat) farkl›l›kla-
r› tam olarak kelamî bir problem oluflturmaktad›r. (Bkz. F.Rahman, Ana Konular›yla Kur'an,
trc. Alparslan Aç›kgenç. Ankara 1987, 314) E¤er Allah dileseydi, bütün insanlar› bafllang›çta
oldu¤u gibi tek bir ümmet yapabilirdi, ama yapmad›, insanlar da ihtilafa devam ettiler. (Baka-
ra 2/213, Hud 11/118) O halde, di¤er dinler ya da fleriatlarla çat›flma yerine, dünyan›n ortak
problemlerine ortak çözümler üretmek için her fleye ra¤men diyalog yollar›n› araflt›rmak, insan-
lara flahit olarak orta bir ümmet diye gönderilen Müslümanlar›n (3/Al-i Imran/119) yapmaya
devam etmeleri gerekendir. Bunu yapmak, "Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel ö¤ütle ça¤›r ve
onlarla en güzel bir flekilde mücadele et" (Nahl 16/125) emrine muvaf›kt›r. Zira Müslüman,
ilim, adalet ve imar s›fatlar›na haiz halife niteli¤iyle, dünya gemisinin batmas› yerine yüzmesi-
ni sa¤layacak önlemleri alacak yetenektedir. Bunun içinde ne di¤er din ve medeniyetlerle öz-
deflleflmeli, ne de onlar› külliyen reddetmelidir. Bir arada yaflaman›n ve iyilikte yar›flman›n iki
engelin ›rkî ve dinî gerilimin yükseltilmesi oldu¤u bilinen bir husustur. Dünyadaki savafllara
bakt›¤›m›z zaman bunal›m›n en büyük iki kayna¤›n›n bunlar oldu¤u gözlemlenmektedir. Bkz.
Mevlüt Uyan›k, “Dini Ço¤ulculuk Kavrami”, Fecre Do¤ru,, y›l.1, say›.11, Eylül 1996, Dinler Ara-
s› Diyalo¤ ve Çat›flma  Özel Say›s›, ss.36-40, a.mlf, ‹slam ‹nanç Esaslar›, ss. 122-130



din ‹slam'd›r"20 ve "Muhammed, Allah'›n resulü ve peygamberlerinin sonun-
cusudur."21 ‹nançl› kifli, ilahî kitaplar›n hepsine inanmak zorundad›r. Al-
lah'›n resulü ve Peygamberlerin sonuncusu olan Hz. Muhammed'e daha ön-
ceki kitab› do¤rulamak ve onu korumak üzere kitap (Kur'an-› Kerim) indiril-
mifltir.22 Bunun anlam›, önceki peygamberlerin mesajlar›n›n tamam›n› içeren
bir söyleme sahip olmak demektir.

SSoonnuuçç oollaarraakk,, müminler, peygambere iman etmenin di¤er iman esaslar›-
n› da içerdi¤inin bilincindedirler. Allah'a inanan kifli, peygamberlerine inan-
may›p, ya da peygamberler aras›nda ayr›m yaparak, elçilerinden kimine ina-
n›p, kimine inanmama konusunda tercih yapamaz.23 Dolay›s›yla peygamber-
lerin hiç biri hakk›nda tahkir ve tezyif edici söz söylenilmemeli, hepsi hay›rla
yâd edilerek gerekli sayg› ve hürmette kusurda bulunulmamal›d›r. Bu hay›r-
la yâd etmenin, Kutlu Do¤um ve benzeri etkinliklerle insanl›¤›n Hz. Muham-
med’i ve ona kadar ulaflan risalet zincirini bütün yönleriyle tan›mas›na ve an-
lamas›na vesile olmas›ni diliyorum.
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20 Al-i ‹mran 3/19
21 Ahzab 33/40
22 fiura 42/15; Maide 5/15; ‹slâm ‹nanc›na göre, dört büyük kitap vard›r. Tevrat; Hz. Musa'ya Al-

lah taraf›ndan verilmifltir. (‹sra 17/2)  Kur'an-› Kerim, "Biz içinde do¤ruya rehberlik ve nur ol-
du¤u halde Tevrat'› indirdik. Kendilerini Allah'a vermifl Peygamberler onunla Yahudilere hük-
mederlerdi."(Maide 5/44; Araf 7/145) ayetleri ile bu hususu vurgulamaktad›r. Hz. Musa'ya in-
dirilen Tevrat'› takip edenlerin oluflturdu¤u dine Yahudilik/Musevilik denir. ‹kinci ilahi kitap
olan Zebur, Hz. Davud’a indirilmifltir. Sözlük anlam› Arapçada kitap; ‹branicede mektup’tur.
Kur'an’da bu husus, flöyle belirtilmektedir. "Davud'a Zebur'u verdik." Mezmurlar (mizmar-mez-
mur-güzel ses) ismiyle Eski Ahid'te bulunan Zebur, ilahî hikmetlerden, Allah'a övgülerden ve
insanlara yap›lan nasihatlerden oluflmufltur. Tevrat’ta oldu¤u gibi dinin kurallar›yla, ibadet
flartlar›yla, kurumlar›yla ve onlar›n yönetimiyle ilgili emirler yoktur. ‹ncil, Hz. ‹sa’ya indirilen
ilahi kitapt›r. "Müjde" anlam›na gelmektedir. ‹ncil'e Hz. Muhammed'in gelece¤i haberinin veril-
mesinden dolay› bu isim verildi¤ine dair Kur'an'da da delil vard›r. Saf 61/6 ; Takipcilerine H›-
ristiyan denir. Kur'an'daki "Onlar›n izleri üzerine (gitmesi için arkadan) Meryem o¤lu ‹sa'y› on-
dan önce gönderilmifl olan Tevrat'› tasdik edici olarak gönderdik. Ona yol gösterici, ayd›nlat›c›
olan ve önünde bulunan Tevrat'› do¤rulayan ‹ncil'i sak›nanlara ö¤üt ve yol gösterici olarak ver-
dik." (Maide 5/46 ) gibi ayetlerin gere¤i olarak müslümanlar, ‹ncil'in orijinal nushas›n›n ilahî
oldu¤una inan›rlar. Bununla birlikte, bugün, birden fazla üstelik aralar›nda önemli nusha
farkl›l›klar› olan ‹nciller oldu¤unu da gözönünde bulundururlar. Çünkü Hristiyanl›¤›n ilk dö-
nemlerinde her grup veya toplumun kendine özgü, di¤erlerinden farkl› ‹ncilleri vard›. Bu ne-
denle, toplumdaki büyük kargaflal›klar› gidermek için M.S.325 y›l›nda ‹znik'te büyük bir kon-
sil topland›. Birden fazla ruhanî delegenin kat›ld›¤› bu konsilde onlarca ‹ncil nushas› aras›n-
dan dört ‹ncil'in seçildi. ‹kinci konsül 381 y›l›nda ‹stanbul’ta, 431 y›l›nda ise Efes’te üçüncü
konsül topland›. Sinoptik de denilen ve sahih oldu¤u hiristiyanlarca kabul edilen ‹ncil nusha-
lar› flöyle isimlendirilmektedir: Matta, Markos, Luka ve Yohanna ‹ncilleri. Bu dört nushan›n
d›fl›nda Hristiyan alemince gizli tutulan bir ‹ncil nushas› daha vard›r. Bu da  Barnaba ‹n-
cill'idir.Bu nüsha, Viyana Kütüphanesinde olup, 7. as›rdan beri okunmas› yasaklanm›flt›r. Bu
‹ncil'in özelli¤i, Kura'n'a çok yak›n olmas› ve Peygamberimizin gelece¤ini müjdelemesidir. Bkz.
Uyan›k, ‹slam›n ‹nanç ‹lkeleri, ss. 100-110

23 Bakara 2/177; Ebu Hanife, F›kh-› Ekber, Aliyyu’l-Kari fierhi, 23


