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TAKDİM 

15-17 Ekim 2010 tarihlerinde Vahyin Nüzûlünün 1400. Yılın-

da Hz. Muhammed (s.a.v); 06-08 Nisan 2012 tarihlerinde Dinlerde 

Nikâh; 07-09 Mart 2013 tarihlerinde Osmanlı İlim, Sanat ve Dü-

şünce Dünyasında Balkanlar; 04-06 Aralık 2015 tarihlerinde Os-

manlı Yönetiminde Arap Coğrafyası: İdarî, Siyasî ve Sosyal Yapı; 

22-23 Nisan 2017 tarihlerinde “Afrika'da İslâmiyet: Dünü, Bugü-

nü, Yarını” konulu milletlerarası toplantılar gerçekleştiren vakfımız 

1970 yılındaki kuruluşundan bugüne kadar millî ve milletlera-

rası toplam 92 tartışmalı ilmî toplantılar gerçekleştirmiş, bu de-

fa İstanbul Medeniyet Üniversitesi Öğretim Üyesi Prof. Dr. 

Ahmet Kavas’ın koordinatörlüğünde 17-18 Kasım 2018 tarihle-

rinde İstanbul Topkapı Eresin Hotel’de “Yeni Usullerle İslâmî 

Tebliğ ve Temsil” konulu 23. milletlerarası ilmî toplantısını 

tertiplemiştir. 

Bu toplantıda “tebliğ ve temsil” konusu çok farklı coğraf-

yalardaki uygulamaları tarihten bugüne uzanan tecrübeler ışı-

ğında ele alınmış, Güney Kore, Güney Afrika, Fransız Polenez-

yası, İtalya, Fransa, Nijerya, Çad ve Liberya gibi ülkelerden 

katılımcılar “tebliğ ve temsil” konusunda bilgi ve tecrübelerini 

takdim etmiştir.  

İslâm, insanın fıtratında olan ilkelerin nübüvvet gelene-

ğiyle hatırlatılması ve bunun bir karakter olarak benimsenme-

sini temin etmeye ma’tuf evrensel bir usûlün adıdır. Hz. 

Âdem’den Hz. Muhammed’e kadar gelen nübüvvet geleneğin-

de her bir peygamberin bu amaçla yılmaz muallimler olduğunu 
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söylemek gerekir. Onların temel mesuliyetleri vahiy yoluyla 

aldıkları bilgiyi insan olmaları bakımından değer verilen tüm 

muhataplarına bildirmektir ki, bu, “tebliğ” kelimesiyle kavram-

laştırılmıştır.  

Tebliğ, nübüvvetin en aslî ve Allah’ın elçileri olmaları iti-

bariyle peygamberlere has bir unsurdur. Onlar mübelliğ olduk-

ları gibi aynı zamanda tebliğlerinin de ilk muhataplarıdır ve 

Müslümanların ilkidirler. Son Peygamber Hz. Muhammed, 

muharref vahiy geleneklerinde sunulan ve arzulanan tipoloji-

nin aksine geçmiş nübüvvet geleneğiyle bü-tünleşerek bizatihi 

insan karakterinin inşasını merkeze almıştır.  

Nübüvvet geleneği öncesinde mücessem hale gelen emin 

kimliğini mübelliğ sıfatıyla birleştirerek nitelikli mü’min şahsi-

yetler yetiştirmiş ve onların bu temsîl karakterleriyle İslâm da-

vetini tüm insanlığa ulaştıran öncü kimlikleri miras bırakmıştır. 

Hayırhâhlık timsali Hz. Ebû Bekir, adalet timsali Hz. Ömer, 

cömertlik timsali Hz. Osman, ilim ve asalet timsali Hz. Ali ve 

daha nice gönül ve efkârını Hz. Peygamber’in çağrısına açan 

örneklerle karşılaşan ve tanışan birçok insan, bu müşahhas da-

vete bigâne kalamamıştır.  

İslâm davetinin ilk asrında Atlas Okyanusu’ndan Çin’e 

kadar kalıcı bir şekilde yayılmasının arkasında bu ruhu aramak 

gerekir. İçinizden hayra çağıran bir topluluk olsun ilahi emri 

mucibince teşekkül ettirilen ilim geleneği tekâmül etmiş, Müs-

lümanların siyasi iradelerinin bu geleneğe kulak verdiği ölçüde 

de Hz. Peygamber’in Ensar-Muhacir kardeşliği temelinde açtığı 

çığırın yorumlanmasıyla birlikte Müslüman kimliği ulaştığı 

coğrafyaların ayrılmaz, köklü ve ana unsuru olmuştur. Bu ruh-

la donanmış ve adanmış tacirler, âlimler, sûfiler ve nitelikli 

Müslüman kimlikler; İran, Horasan, Maveraünnehr, Habeşis-
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tan, Somali, Zengibar, Hindistan, Çin, Endonezya, Malezya ve 

Filipinler gibi coğrafyalarda işleyen bu sürecin baş aktörleri 

olmuştur. Diğer taraftan hac ibadeti temelinde Harameyni’ş-

Şerifeyn halleşme ve bilinçlenme merkezi olmuş, sömürgecili-

ğin tahakküm ettiği dönemlerde bu ruhtan çekinen emperyal 

idareler işgal ettikleri toprakların Müslümanlarını zaman za-

man bu kutlu buluşmalardan men etmeye çalışmışlardır. Böyle 

bir anlayışın neredeyse bir benzerini bulmak imkânsızdır. Bu 

anlayış kendi saadetini, kardeşinin, daha da ötesi kendisi gibi 

olmayan komşusunun mutluğunda görmektedir. Dolayısıyla 

nitelikli bir şekilde temsîl edildiğinde bu anlayışın, açamayaca-

ğı hiçbir kapı yoktur. Bunun karşısında yer alan anlayışlara 

bakıldığında ilk akla gelen ruhbanlık ve Kilise’nin şahsında 

müesses hale gelen misyonerlik kurumu gelmektedir. Bu ku-

rumun tarihine bakıldığında ulaştığı her bir coğrafyada acılar 

üstünde yükseldiği görülecektir.  

Engizisyon tarihi, örneğin Endülüs’teki Moriskolar bunun 

en ibretamiz örneklerindendir. Sömürgecilikle kol kola giden 

bu kurum, insanların zaaflarından faydalanarak din değiştir-

melerine çalışmak şeklinde tanımlanan proselitizmle neredeyse 

özdeşleşmiştir. Sömürgecilikle birlikte söz konusu faaliyetten 

Müslüman ülkeler de muztarip olmuş ve 1870’lerden sonra 

İstanbul’da, Kahire’de ve yaygın olarak Hindistan’ın Ecmir, 

Haydarabad ve Delhi gibi şehirlerinde İslâm davetini anlatmak 

üzere birtakım teşkilatlar ihdas edilmiştir. Günümüzde de ko-

nu, farklı tezahürleriyle birlikte önemini korumaktadır. Belki 

de günümüzün en önemli sorusu nasıl bir Müslüman imajının 

sunulacağıdır.  

Müslümanların temel meselelerinden olan bu durum, on-

ları da aşan bir vakıa olarak köklü bilim geleneklerine sahip 
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emperyal güçlerin de gündeminin ilk sıralarında yer almakta 

ve geçmişimizdeki dahili mücadeleler temelinde ortaya çıkan 

davet anlayışlarını çatıştıran ve başkalaştıran bir minvalde bazı 

projeler çizmekte ve uygulamaktadırlar. Hasıl-ı kelâm bu kadar 

zengin bir tarihî geçmişin derli toplu bir şekilde ifade edilmesi 

amacıyla konuya ilişkin çalışan uzman araştırmacılar, bu millet-

lerarası tartışmalı ilmî toplantıda hazırladıkları tebliğlerini 

sunma imkânı verilmiştir. 

Bu milletlerarası tartışmalı ilmî toplantı, bu alanda çalış-

ma yapan ilim adamlarını, İslâmî tebliğ ve temsîl konusunda 

eser sahibi çok sayıda akademisyeni bir araya getirmiş; toplan-

tıya davet edilen yabancı ilim adamlarının ülkemizi görmeleri 

ve tanımaları sağlanmış; tebliğ ve nitelikli temsîl yoluyla 

İslâm’ın yayılma sürecinin geçmişten günümüze kapsamlı bir 

surette ele alınarak toplumumuz aydınlatılmış; halka açık yapı-

lan bu toplantıda Yeni Usûllerle Tebliğ ve Temsîl konusu de-

taylarıyla ele alınarak dinleyici kitlesinin aydınlatılması ve yol 

gösterici olması cihetiyle son derece faydalı bir toplantı olmuş-

tur. Ayrıca günümüz İslâm toplumlarının ve bilim çevrelerinin 

toplantı konusuyla ilgili bilgi alış-verişinde bulunma fırsat ve 

imkân tanınmıştır. 

Bu toplantı ile son yıllarda yoğunlaşan İslâm karşıtı algı-

nın giderilmesine ma’tuf kamuoyu oluşturulmasına katkı sağ-

lanması amaçlanmıştır. Ayrıca dünyamızda özellikle de İslâm 

coğrafyasında mezhebî, etnik vb. ayrıştırmalar temelinde ülke-

lerin kimliksizleştirilerek insanların kanları üzerinde yüksele-

cek yeni hinterland haritaları çizilmek maksadıyla küresel güç-

ler tarafından birtakım projeler uygulamaya konulmaktadır. 

Dolayısıyla böyle bir durum, öncelikle Müslümanların, yaşa-

dıkları sorunları doğru bir şekilde anlamalarını, uzun soluklu 
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ve çözüm odaklı bir çaba içerisinde olmalarını, böyle bir yakla-

şımı ortaya koyabilmeleri için de geçmiş tecrübelerini yapılış 

şekilleriyle bir okumaya tabi tutup bunların nasıl güncellenebi-

leceğini tüm boyutlarıyla düşünmelerini zorunlu kılmaktadır. 

İşte bu sebeple evvel emirde İslâmî tebliğ ve temsîlin ülkemiz-

de ve yurtdışında ortaya konulan güncel lmî birikimin genel 

hatlarıyla bir araya getirilmesi hedeflenmiştir. 

Okuyanlara ve araştırmacılara önemli katkı sağlayacağını 

düşündüğümüz bu çalışmayı benzer çalışmaların takip etmesi 

dilek ve ümidiyle, toplantı çalışmalarından bu eserin ortaya 

çıkmasına kadar geçen sürede desteğini aldığımız herkese de-

ğişik kademelerde emek veren, katkıda bulunan şahıs, kurum 

ve kuruluşlara, eserin basımını gerçekleştiren yayınevi men-

suplarına bu vesile ile bir daha teşekkür eder, başarılar dileriz. 

 

Prof. Dr. Ali ÖZEK  Prof. Dr. Ahmet KAVAS 

İslâmî İlimler Araştırma Vakfı  İstanbul Medeniyet Üniversitesi 

Mütevelli Heyet Başkanı  Öğretim Üyesi 

 





 

 

 

 

AÇILIŞ KONUŞMALARI 

 

 

Prof. Dr. Azmi ÖZCAN (Oturum Başkanı) 

29 Mayıs Üniversitesi 

 

İslâmî İlimler Araştırma Vakfı her dönemde olduğu gibi bugün 

de iyi bir zamanlama yapmış ve çok önemli bir konuya işaret ederek 

ve gündeme getirerek varlık sebebine uygun aslî faaliyetini ifa ediyor. 

Bunu düşünen, bunu hazırlayan, buna emek veren bütün İSAV 

yetkililerine, hassaten Ali Özek hocamıza ve Mütevelli heyeti üyele-

rine, bu toplantıyı organize eden Ahmet Kavas büyükelçimize şükran 

ve minnetlerimizi arz ediyoruz. Çünkü, belki de bu, birkaç asırdan 

beri İslâm’ın en önemli gündem konularından biri. Hem usul, hem 

temsil ve tebliğ. Şüphesiz burada bir mesele var. Bu mesele ilmi bir 

müktesebat ile gündeme getirilecek ve tartışılacaktır. İnşallah sonun-

da da hayırlar ortaya çıkacaktır. 

Senegalli kardeşimizin okuduğu Kur’ân tilavetinde esasen usul 

ve tebliğin nasıl olacağı ile ilgili İlahî işareti bize hatırlattı. Ama he-

pimizin de bildiği üzere son birkaç asırdır bizler bu kutlu dinin men-

supları, müntesipleri, mümessilleri olarak hayatın hem tehdit hem de 

gelişmelerine karşı kendimizi ve inancımızı tazelemek, üretmek, ye-

nilemek noktasında zaaflarımız oldu. Hal böyle olunca gittikçe, yeni 

dünyaya ve yeni dünyanın insanlarına kendimizi anlatmakta müşkülat 

çekiyoruz. Bu aynı zamanda, dünyanın bütün tarihinden olduğundan 

çok daha hızlı döndüğü, hayatın yine bütün zamanlardan çok daha 

süratli geliştiği günümüz şartlarında “İslâmî Davet ve Temsil” mese-

lesinin de aynı sürat ve vüs’atle yenilenmesi gerektiği ihtiyacını orta-

ya çıkartıyor.  
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Şüphesiz bu duyguları hepimiz paylaşıyoruz ama çare konu-

sunda birtakım birikimlerimiz ve tecrübelerimiz var. İşte bu toplantı 

dünyanın muhtelif yerlerinde edinilen tecrübelerin, birikimlerin bir-

likte harmanlanarak insanımızın ihtiyacına cevap verecek bir kıvam-

da ve çok kısa bir süre içerisinde iki kapak arasında bize takdim et-

mek üzere çok önemli bir görev icra edecektir.  

 

 

Prof. Dr. Ali ÖZEK 

İSAV Mütevelli Heyet Başkanı 

Değerli hazırûn, 

Özellikle yurt dışından ve yurt içinden gelen kıymetli misafirle-

rimiz, değerli ilim adamları. Vakfımız adına sizlere hoş geldiniz diyo-

rum. İslâmî ilimler Araştırma Vakfı, bundan 48 yıl önce 1970 yılında 

kuruldu. Vakfımızın tüzüğünde gaye maddesi şu şekilde beyan edil-

miştir: “İslâmî ilimler sahasında ilmî araştırmalar yapmak, ilmî araş-

tırmalar yaptırmak ve bu yoldan araştırıcı âlimler yetiştirmektir.” 

Vakfımız 48 yıldan beri çalışmalarına devam etmektedir. 

Burada bir gerçeği ifade etmem gerekiyor; tabiî aramızda 

1970'li yılları hatırlayanlar vardır. Vakfımız kurulduktan sonra 10-15 

sene hiçbir çalışma yapamadık. Çünkü o yıllarda araştırıcı âlimler 

yoktu. Yetmişli yıllarda Türkiye’de Yüksek İslâm Enstitülerinin ya-

nında sadece bir İlahiyat Fakültesi vardı. O yüzden ilk zamanlarda 

biraz sıkıntı çektik. Daha sonra yavaş yavaş Türkiye'de Müslümanlık-

la ilgili sahalarda araştırma yapacak, tebliğ sunacak arkadaşlar ortaya 

çıkmaya başladı. Derken beklenen zaman geldi ve yurt dışına açıldık. 

Vakfımız şu ana kadar 25 adet uluslararası olmak üzere 93 ayrı 

ilmî toplantı yapmıştır. Bu ilmî toplantılar için yurtdışından, doğudan, 

batıdan, güneyden tanınmış bilim adamlarını İstanbul'a davet ederek 

ilmi toplantılar yaptık ve yapmaya da devam ediyoruz. İşte bu da 

uluslararası yaptığımız toplantılardan biridir.  

Oturum başkanı Azmi Özcan Beyin de ifade ettiği gibi toplan-

tımızın konusu: “Yeni Usullerle İslâmî Tebliğ ve Temsil” Yani, Mo-

dern dünyada günün şartlarına göre insanlara İslâm’ı nasıl anlatmak 
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gerekir? İnsanlara İslâm'ı anlatmak daha ziyade dinî sahalarda çalış-

mış, kendisini yetiştirmiş ilim adamlarının görevidir. Yani, mürşit 

olmak kolay bir iş değildir. Önce kendisini yetiştirmesi lazım, mürşit 

olmadan önce mürşet olması lazımdır. Mürşit, davaya inanmış ve hiç 

taviz vermeden çalışmalarına devam eden kimse demektir. Cenâb-ı 

Hak cümlemize bu vazifeyi nasip ve müyesser eylesin.  

Değerli hazırûn, 

Aramızda çok değerli ilim adamları var. Üniversitelilerden ve 

diğer kurumlardan devleti temsil eden misafirlerimiz var. Tekrar he-

pinize hoşgeldiniz diyorum. Bendeniz size pek de alışkın olmadığınız 

bir konuyu açıkladıktan sonra İnşallah sözümü tamamlamış olacağım.  

Biraz önce Kur’ân-ı Azimüşşan’ı dinledik. Kur’ân-ı Kerîm, Al-

lah Teâlâ tarafından, Peygamber Efendimize vahiy yoluyla indirilmiş 

bir kitaptır. Burada çok çok önemli olan Allahü Teala'nın kullarından 

birini seçip böyle bir görevi vermesi ve onu Rasül yani, tebliğci yap-

masıdır.  

Değerli kardeşlerim,  

Vahiy ilk gelmeye başladığı zaman tabiî insanlar ister istemez 

inanmakta tereddüt ediyordu. Bu kişi acaba doğru söylüyor mu? 

Efendimiz sallallahu aleyhi ve sellem ne diyordu: 

لُكُم   بَشَر   اَنَا اِنَّـمَا قُل   جُ  كَانَ  فَمَن   وَاحِد   اِلٰه   لٰهُكُم  اِ  اَنَّـمَا اِلَيَّ  يوُحٰى مِث   وايَر 
مَل   رَب ِه لِقَاءَ  يَع  رِك   وَلَ  صَالِحاا  عَمَلا  فَل  احََداا  رَب ِه بِعِبَادَةِ  يشُ    

“De ki: Ben, yalnızca sizin gibi bir beşerim. (Şu var ki) bana, 

İlâh'ınızın, sadece bir İlâh olduğu vahyolunuyor. Artık her kim Rab-

bine kavuşmayı umuyorsa, iyi iş yapsın ve Rabbine ibadette hiçbir 

şeyi ortak koşmasın.”1 

Efendimiz böyle deyince birçok kimseler tereddüde düşüyordu. 

İlk iman eden Hz. Hatice’dir. Daha sonra Hz. Ebû Bekir ve diğer 

Müslümanlar takip etti. Resulüllah Efendimiz 13 sene Mekke'de 

İslâm’ın davetini yaptı. Yalnız şunu unutmayalım Mekke Devri sade-

                                                 
1 Kehf, 18/110. 
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ce tebliğ dönemidir. Bu dönemde Peygamber Efendimiz kendisine 

gelen vahiy ve Allah tarafından kendisine bildirilen meseleleri ümme-

tine, insanlara anlatıyor, inanan inanıyor inanmayan da inanmıyordu.  

Nitekim, Kehf Suresi/29’da:  

مِن   شَاءَ  فَمَن   رَب ِكُم   مِن   ال حَق   وَقُلِ  يُؤ  اءَ  وَمَن   فَل  ْۙ شََٓ فُر  يَك  فَل   

“De ki, hak Rabbinizdendir. Öyle ise dileyen iman etsin, dileyen 

inkâr etsin.”2 

Yani, Allah tarafından gönderilen bu din, bu vahiy ve bu sistem 

haktır, doğrudur, gerçektir ama, dileyen inansın, dileyen inanmasın 

demektir. 

Peygamber Efendimiz, bazen bu insanları nasıl irşad edeceğim 

diye endişe ediyordu. Bir âyet geldi: 

ضِ  فِي مَن   لَٰمَنَ  رَب كَ  شَاءَ  وَلَو   رَ  رِهُ  اَفَاَن تَ  جَميعااًۜ كُل هُم   ال   تٰىحَ  النَّاسَ  تُك 
مِنينَ  يَكُونوُا   مُؤ 

“Eğer rabbin dileseydi, yeryüzünde bulunanların hepsi topluca 

iman ederdi. Hal böyleyken, mü’min olsunlar diye sen tutup insanları 

zorlayacak mısın!”3 

Kendisine vahiy gelen Allah'ın Peygamberi Muhammed Musta-

fa Sallallahu Aleyhi ve Sellem toplumda yetim olarak başkasının hi-

mayesinde büyümüş, çobanlık yapmış bir kimseydi. Tanınmış veya 

zengin bir kimse değildi. Eğer inanacaksan Allah'ın seçtiği peygam-

ber bu. İnanmayan insanlar şunu diyordu:“Bu kadar tanınmış insanlar 

var iken, Allah onlara peygamberlik vermedi de bu yetimi mi seçti.” 

Arapların genelde itirazı buydu. Ama Cenâb-ı Hak o insanı peygam-

ber olarak seçti ve iş bitti tamamlandı. 

Şimdi gelelim meselenin ikinci kısmına. Biliyorsunuz ki, Efen-

dimiz sallallahu aleyhi ve sellem Mekke Devrinde müşriklere ve 

İslâm'a karşı gelenlere karşı savaş yapmıyordu. Habeşistan’a hicretin 

                                                 
2 Kehf 18/29. 
3 Yûnus: 10/99. 
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sebebi de buydu. Müslümanlar daraldığı, bunaldığı için Peygamber 

Efendimiz onlara hicret etmeleri, başka yerlere gitmeleri talimatını 

verdi.  

Hazreti Muhammed’in Medine’deki hayatı çok önemli bir de-

virdir. Burada Peygamberimiz Allah tarafından görevlendirilmiş, Nü-

buvvetlele birlikte bir devlet reisidir. Hem peygamberdir, hem devlet 

reisidir. Bu süre 10 sene devam etmiştir. Bu Müslümanlık o zaman 

uygulanmıştır. Yani Peygamberimizin uyguladığı Müslümanlık Me-

dine Müslümanlığıdır. Artık Medine'de ahkam âyetleri geliyordu, 

kötülük yapan kişilere cezalar geliyordu.  

İslâm'da birtakım müeyyideler yani cezalar var. Adam öldür-

menin, hırsızlık yapmanın bir cezası var, bir müeyyidesi var. Bu mü-

eyyideler Allah tarafından Peygamberimize vahiy olarak bildirilmiş-

tir. 

Aziz Kardeşlerim, 

Peygamber Efendimizin Medine devrindeki davranışları, insan-

ları idare şekli, çok çok enteresandır. Benim acizane kanaatime göre 

Müslümanlar olarak bugün en büyük yanlışımız Peygamberimizin bu 

Medine'de ki, İslâm'ı yayış tarzını adeta terk etmiş olmamızdır.  

Burada size kısa bir hatıramı anlatmak istiyorum: Biz Mısır'da 

talebe iken orada züccaciye işi ile uğraşan Türkistan’lı bir esnaf vardı. 

Bu çok iyi bir insandı ve Türk talebelerine çok değer veriyordu. Za-

man zaman biz de onu ziyaret ediyor, onunla sohbet ediyorduk ama 

bu kimse namaz kılmıyordu. Bir defasında Cuma namazına gitmesi 

için zorlandığımız da: “Ben namaz kılmamaya ve Cumaya gitmemeye 

yeminliyim” dedi. Buraya dikkatinizi çekerim.  

Bir Müslüman böyle yemin edebilir mi? Biz de sorduk o da: 

“Benim Mekke'de dükkanım vardı ve orada ticaret yapıyordum. Ezan 

okunur okunmaz hemen camiye gidemediğim için iki defa dayak ye-

dim. Bir defasında neredeyse ölümden döndüm” dedi. Şimdi size 

soruyorum, Peygamber Efendimiz Sallallahu Aleyhi ve Sellem cami-

ye gitmedi, namaz kılmadı diye birisine ceza verdi mi? Peki bu nere-

den çıkıyor? İşte bugünkü Müslümanların problemi bu ve ben buna 

işaret etmek istiyorum. Yani hangi suçlardan dolayı Müslüman ceza-



20  YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

landırılır, hangi suçlardan dolayı da cezalandırılmaz. Ama hicrî ikinci 

asırdan sonra ortaya çıkan mezheplerde çok enteresan bilgiler var. 

Peygamber Efendimizin yasaklamadığı, haram etmediği hususları 

ülema içtihatla veya kıyasla haram etmiştir.  

Bir örnek daha vermek istiyorum: Hepiniz biliyorsunuz ki, 

Peygamber Efendimiz Medine devrinde oyun ve eğlenceyi Müslü-

manlara yasak etmemiştir, hatta bazı oyun ve eğlencelere kendisi de 

katılmış ve tavsiye etmiştir. Ama fıkıh kitaplarına bakarsanız bunların 

çoğu dinen haram kılınmıştır. 

Burada çok önemli bir şeye işaret etmek istiyorum: Bugün 

Müslüman âlimlerin en büyük yanlışlarından biri, dinen haram olma-

yan hususları, güya insanları düzeltmek gayesiyle -belki kötü niyeti 

yok- ama bunlara dinen haramdır demişler. Yani Peygamberimizin 

haram demediği, yasak etmediği bir şeyi bugün hocalar hem haram 

etmiş, hem de yasak etmiştir. Müslümanlar buradan kaybetmişler. 

İkincisi: Din, Peygamber’in yaptıkları ve yapmadıklarından iba-

rettir. Çünkü Allah'ın Peygamberi ne yaptıysa doğru olan odur. Neyi 

yasakladıysa veya neyi yapmadıysa doğru olan da odur. Bizim göre-

vimiz Peygambere Kur’ân'a ve sünnete uymaktır. Kurtuluş buradadır. 

Peki neticede ne olmuş? Dinen haram olmayan birçok meseleyi üle-

ma haram olarak göstermiştir. Bu İslâm'ın özüne aykırıdır.  

Medine'de iki türlü Müslüman var. Biri gerçek Müslümanlar 

diğeri de münafıklar. Kur’ân-ı Kerîm'de bunlar anlatılıyor. Tabii 

Müslüman ile münafık bir arada yaşıyor. Bir münafık ile bir Müslü-

man birbirene komşu olarak yaşıyor. Müslüman münafığı tanıyor, 

münafık da Müslümanı tanıyor. Münafığın ne yaptığını Müslüman 

biliyor. Müslümanlar zamanla münafığı Peygambere şikayet etmeye 

başladılar. İşte bu münafıklar namaza gitmiyor, şunu yapıyor diye 

Efendimize şikayet ediyorlardı. Peki Efendimiz Sallallahü Aleyhi ve 

Sellem ne yaptı? Münafıklar hakkında konuşmayı yasakladı. 

Osmanlı Devletini ele alalım. Osmanlı Devleti'nin reayasının 

yarıya yakını gayr-i müslimdir. Bir arada yaşıyorlar ve aralarında hiç-

bir problem de yok. Peygamber Efendimiz de Medine Devrinde beş 

grubu bir arada idare etmiştir. Bunların içerisinde Müşrikler, müna-
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fıklar, Hıristiyanlar, Yahudiler bir de Müslümanlar var. Çünkü İslâm 

kimseyi zorlamıyor.  

Gerçek Müslümanlık içten gelerek samimiyetle yapılan Müs-

lümanlıktır. Yoksa başkasının baskısıyla yapılan Müslümanlığın Al-

lah katında hiçbir değeri yoktur. Bu durumu hepimiz biliyoruz ve 

birbirimize karşı da konuşuyoruz. Onun için dini meseleler ile dünye-

vi meseleleri Müslümanlar birbirine karıştırmışlar.  

Bir diğer önemli mesele de tarikat ve cemaat meselesidir. Bili-

yorsunuz tarikatlar Hicri 5. asırda başlamıştır. O asra kadar tarikat 

diye bir şey yoktu. Tarikat bir yol demektir. İlk tarikatın kurucuları 

daha çok Müslüman Türkler olmuş, daha sonra da yayılmıştır.  

İslâm tarihinde en büyük tehlike Batınîliktir. Batinîler bir kaide 

koymuşlar: رجل طاعة الدين  yani, “din bir adama itaattır.” kaidesidir. 

Bir müddet sonra birçok kimseler buna inanmamaya başlamışdır. 

Kendileri gibi inanmayan insanları öldürmeye başlayan Batıniyyedir. 

Önce Büyük Selçukluların en meşhur başvesiri “Nizamü’l-Mülk’ü” 

öldürdüler, sonra da söylediklerine inanmayan bir çok ülemayı öldür-

düler. Sonra Batiniyye’de “Merdümperestlik” vardır. Yani, insana 

tapmak vardır. Bugün bir çok tarikat ve cemaatlerde merdümperestlik 

var. Müslüman safdır ve inanır. İnandığı için şeyhin dediğini yapıyor. 

Peygamber’in yapıp yapmadığı önemli değil. İşte bunlar Müslüman-

ları mahveden ve yerde sürünmeye mahkum eden düşüncelerdir.  

Ben sözlerimi tamamlarken tebliğ sunacak kardeşlerimize, ilim 

adamlarına başarılar diliyorum. Bu arkadaşlar İnşaallah size gerçekle-

ri ve doğruları anlatacaklardır.  

Tecdid-i İslâm diye sahih bir hadis var. Bu hadis-i şerifte Efen-

dimiz:  

ُ  صَلَّى اللهَِّ  رَسُولِ  عَن   عنه الله رضي هريرة أبو هِ  اللهَّ الق أنه وَسَلَّمَ  عَلَي   

عَثُ  اللهََّ  إِنَّ  ةِ  لِهَذِهِ  يَب  مَُّ دُ  مَن   سَنَة   مِائةَِ  كُلِ  رَأ سِ  عَلَى الْ  دِينَهَا لَهَا يجَُدِ   

 “Cenâb-ı Allah bu ümmete her yüz senenin başında insanlara 

İslâm’ı anlatacak bir âlimi gönderir.” buyurmuştur. 
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Bu şu demektir: Bir taraftan İslâm’ı bozmaya çalışan insanlar 

ortaya çıktığı gibi, bir taraftan da düzeltmeye çalışan insanlar ortaya 

çıkacaktır. Dolayısıyla görevimiz Peygamberin yoluna devam etmek-

tir.  

Dünyada yapacağımız işlere bakacağız, bu iş, Peygamberimizin 

yaptığı bir şey midir, yapmadığı bir şey midir? Ona çok dikkat edece-

ğiz.  

İkincisi, Dinimizin haram ettiği şeyler Kur’ân ve Hadislerde 

bellidir. Bunun dışında kalanlar ülemanın kıyas ve ictihatla haram 

kıldıkları var. Bunlara bakacağız bunlar dinle bir alakası var mı yoksa 

dünyevi mi?  

Peygamber Efendimiz: مسلم صحيح) دنياكم بأمر أعلم أنتم  “siz 

dünya işlerini benden daha iyi bilirsiniz” buyurmuştur. 

İslâm dini, Müslümanlar arasında ortaya çıkan bir takım yanlış 

düşüncelere sahip kimseler tarafından zaman zaman yoldan saptırıl-

mıştır. Buna “inhiraf” diyoruz. Dün de vardı, bugün de vardır. Gerçek 

âlimlerin görevi, bu insanlara doğruları anlatmaktır.  

Şu da bir gerçek ki, Biz ne kadar doğruyu anlatırsak anlatalım 

eğri yola gidecek olanlar da vardır. Cenâb-ı Hak: 

دي لَ  اِنَّكَ  تَ  مَن   تَه  بَب  دي اللهَٰ  وَلٰكِنَّ  احَ  لَمُ  وَهُوَ  يَشَاءُ  مَن   يَه  تَ  اَع    دينَ بِال مُه 

“Resûlüm!) Sen sevdiğini hidayete erdiremezsin; bilakis, Allah 

dilediğine hidayet verir ve hidayete girecek olanları en iyi O bilir.”4 

buyurmuştur. 

Ehl-i Sünnetin koyduğu kaidelerden birisi de: “Hidayet de, da-

lalet de Allah’dandır.” kaidesidir. 

Hepinizi hürmetle selamlıyorum. sağolun, var olun.  

 

                                                 
4 Kasas 28/56. 
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Nazif YILMAZ  

MEB Din Öğretimi Genel Müdürü 

 

İslâmî İlimler Araştırma Vakfımızın değerli başkanı ve kıymetli 

yöneticileri, oturum başkanımız, değerli ilim adamları ve kıymetli 

misafirlerimiz. Ben 1988 yılında Marmara Üniversitesi İlahiyat Fa-

kültesinde iken İslâmî İlimler Araştırma Vakfını tanıdım. O günden 

itibaren hep gündemimizde ve gönlümüzde olan bir vakıf. Özellikle 

İslâmî İlimler Araştırma alanında dünyanın farklı ülkelerinden bilim 

insanlarını bir araya getirerek sempozyumlar ve çeşitli çalıştaylar 

yapılmaktadır.  

Ayrıca İmam Hatip Lisesi öğretmenlerinin arapça dil becerileri-

nin geliştirilmesi için İslâm ülkelerinden hocalar getirerek çeşitli kurs 

ve seminerler yapılmasında Prof. Dr. Ali Özek hocamızın çok emek-

leri olmuştur. Hakikaten çizgisi hiç değişmeden kendi imkanları nis-

betinde güzel hizmetler üreten bir vakıf. Özellikle İslâmî temsil ve 

tebliğ açısından da bu gerçekten önemli bir konu.  

Türkiye’mize gelen misafirlerimiz açısından zikretmeyi uygun 

buluyorum. Din eğimi ve öğretiminin devlet eliyle koordine edildiği 

üç temel kurum vardır.  

Bunlardan birisi, Diyanet İşleri Başkanlığına bağlı olarak müf-

tülüklerimiz, camilerimiz, Kur’ân kurslarımız hizmet yürütmektedir.  

İkincisi İlahiyat Fakültelerimiz. Yüksek din öğretiminin gerçek-

leştirildiği bu fakültelerimizde öğrencilerimiz lisans, yüksek lisans ve 

daha sonra doktora süreçleri devam etmekte buradan mezun olanlar 

da çeşitli okullarımızda din dersi, Kur’ân, tefsir, fıkıh hocası olarak 

görev almakta, ya da Diyanet İşleri Başkanlığımızda müftü, vaiz, 

Kur’ân Kursu öğreticisi olarak görev almaktadır.  

Üçüncü kurum ise, değerli oturum başkanımızın da ifade ettiği 

gibi şuanda vazifeyi bizim yürüttüğümüz Milli Eğitim Bakanlığı Din 

Öğretimi Genel Müdürlüğüdür. Bu genel müdürlüğün vazifesi de, 

bütün Türkiye’de bütün okullardaki din eğitimi ve öğretimini koordi-

ne etmek. Burada özellikle sayıları on sekiz milyona yaklaşan öğren-
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cilerimizin manevî, ahlâkî ve insanî değerleri benimsemesi, öğrenme-

lerimizde bu değerlerle ilgili farkındalıkların oluşturulması, bu değer-

lerin öğretim programlarında, bütün derslerin müfredatlarında yer 

alması, ayrıca Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi dersleri dediğimiz bütün 

ülke vatandaşlarının okullarda okumak zorunda olduğu, eğitim gör-

düğü, din dersi program ve kitaplarının hazırlanması. Yine 2012 yı-

lından itibaren Türkiye’mizde uygulanan seçmeli din dersleri, 

Kur’ân-ı Kerîm Peygamberimizin hayatı ve temel dini bilgiler dersle-

rinin müfredat ve kitaplarının hazırlanması, öğretmenlerinin mesleki 

gelişimidir.  

Son olarak da Türkiye’de şu anda sayıları beş bini bulan İmam 

Hatip Liselerinin bütün öğretim programlarının, kitaplarının ve yöne-

timinin koordine edilmesidir.  

Sonuç itibariyle aslında, şu an Türkiye’mizde kırk bini aşkın 

Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi, İmam-Hatip Lisesi Öğretmeni var, biz 

onlara Meslek Dersleri Öğretmeni diyoruz. Bunların hepsi İslâm’ı 

temsil ediyor, dini temsil ediyor. Bugün ben şunu görüyorum. Özel-

likle gençlerimize dini bugünkü dille anlatabilmek, onları İslâm’ı 

temsile ulaştırabilmek, hem bilgi ve hem de temsili gerektiyor. Bir 

bakıma mesajı iletebilmek için mesajı ileten insanın da o mesajı içsel-

leştirmesi ve o mesaja uygun olarak hareket etmesini gerektiriyor. 

Maalesef bazen mesajın içeriği ile mesajı ileten arasında tenakuzlar 

olabiliyor. Gerçekten bugün mesajı ileten Din Dersi öğretmenlerimi-

zin, İmam-Hatip Öğretmenlerimizin, din görevlilerimizin temsil yö-

nünün güçlü bir şekilde ortaya çıkması gerekiyor.  

Son olarak şunu ifade etmek istiyorum. Biz özellikle hem med-

ya boyutunda, hem işin kültür ve sanat boyutunda da, İslâmî temsil 

anlamında da mutlaka Müslümanların kendilerini ifade etmesi gerek-

tiğinden hareketle son yıllarda İmam-Hatip Liselerinde program çeşit-

liliğine giderek hem musiki alanında, hem hüsn-i hat alanında, hem 

de çeşitli çağdaş bir takım sosyal kültürel aktivitelerle çocuklarımızın 

ihtiyacı olan alanlarda yetişmesi için çaba sarfediyoruz.  

Ben bu konuda emeği geçenlere, değerli katılımcı bilim insanla-

rımıza ve Vakfımıza çok teşekkür ediyorum. Başarılı bir sempozyum 

süreci geçmesini temenni ediyorum.  
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Prof. Dr. Mahmut AK 

Istanbul Üniversitesi Rektörü 

Sayın başkan, muhterem Ali Özek hocam, İslâmî tebliğ ve tem-

silin kıymetli mensupları hepinizi sevgi ve saygıyla selamlıyorum.  

Hem ülkemizden, hem uluslararası camiadan bu davaya inan-

mış ve gönül vermiş bir çok kişi burada, biz de sizlerle bulunmanın 

bahtiyarlığını yaşıyoruz.  

Sayın başkana bana bu fırsatı verdiği için çok teşekkür ederim. 

Hem üniversitemizdeki din eğitimi ve din eğitimiyle ilgili araştırma-

larından biraz bahsetmek istiyorum. Bu vesile ile Türkiye’nin yüksek 

öğretimindeki genel durumuna işaret eder diye düşünüyorum.  

Bilindiği üzere bizim üniversitemizde İslâmî tebliğ ve temsil 

konuları doğrudan doğruya İlahiyat Fakültesi eliyle yürütülmektedir. 

Türkiye’de İlahiyat Fakülteleri üç temel bölümden meydana gelir. 

Temel İslâmî İlimler, Felsefe ve Din Bilimleri, İslâm Tarihi ve Sanat-

ları. Yani İslâmî kültürü ve tarihî temel bilimleriyle, tarihiyle, esteti-

ğiyle, sanatıyla sunacak olan bölümleri ihtiva etmektedir. Üniversi-

temizde bu yönüyle İlahiyat alanında çok geniş bir kadro bulunmak-

tadır. Bu da hem üniversitemiz, hem ülkemiz adına gurur vericidir. 

Şu anda İlahiyat Fakültemizde 150 akademisyen eğitim vermektedir. 

Bu yönüyle fakültemizde bu saydığım bölümler yanında bunların alt 

unsurları olan ana bilim dallarında da lisans üstü eğitim yapılmakta-

dır. Mesela, fıkıh, tefsir, hadis, İslam Tarihi alanlarında doğrudan 

yüksek lisans ve doktora eğitimi verilmektedir. Ama lisans eğitimin-

de büyük bir talep olduğunu göstermesi açısından da sizlerle paylaş-

mak isterim. İlahiyat eğitimi üç program olarak sürmektedir. Yani 

Türkçe İlahiyat programı, Arapça ilahiyat programı ve İngilizce İlahi-

yat programı yoğun talep altında eğitim vermeyi sürdürmektedir. Bu 

da bizi sevindiren bir husustur.  

Yine üniversitemizde ve bizim kapasitemizdeki üniversitelerde 

İslâm’ın anlatıldığı, İslâmî gelişmelerin araştırıldığı bir diğer alanda 

tarih bölümlerinde İslâm Tarihi dersleri ve araştırmalarıdır.  
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Önce de bahsettiğimiz gibi aslında esas olan İslâmiyet’in bir fi-

kir olarak, kavramlar bütünü olarak anlaşılması ve öğretilmesidir. Bu 

yönüyle felsefe bölümleri içerisinde Türk İslâm Düşünce Tarihi ana 

bilim dalı vardır. Burada Türk İslâmî fikir hayatını bugüne taşıyan 

temel kaynaklar incelenmektedir ki, gerek Mahmut Kaya hocamız, 

gerek yetiştirdiği kıymetli talebeleri eliyle İslâm Düşünce hayatının 

bir çok temel kaynağı gün yüzüne çıkartılmıştır.  

Diğer taraftan Prof. Dr. Salih Tuğ hocamız da aramızda Allah 

kendisine hayırlı uzun ömür versin yine üniversitemizde eskiden adı 

İslâm Tetkikleri Enstitüsü idi, şimdi İslâm Araştırmaları Merkezi 

olarak merkezimiz faal ve aktiftir. Burada da benzer bir şekilde 

İslâmî konuları farklı bir vecheleriyle ele alan çalışmalar ve toplantı-

lar yapılmaktadır.  

Son yıllardaki İslâmî alanda çalışma yapan akademisyenlerin 

veya iş hayatındaki insanların daha kendilerini geliştirmiş olması do-

layasıyla bazı ihtiyaçlar da ortaya çıktı. Çünkü, şükürler olsun ki, 

İslâmî terbiyeyeye sahip olan insanlar hayatın her vechesinde görünür 

oldu. Öz ellikle ticarî ve iktisadî hayatta bunu müşahede ediyoruz. Bu 

alanın da tanınması, tanzim edilmesi, kurallarının belirlenmesi adına 

ihtiyaçlar ortaya çıktı. Bunu karşılamak üzere de mesela, bizim üni-

versitemizde “İslâm Finansı ve İktisadı Araştırma Merkezi” kuruldu. 

Hatta bu adla yüksek lisans ve doktora programları açıldı. Gururla 

söyleyebilirim ki, şu anda bu programda yüzün üzerinde genç kayıtlı-

dır. Hatta yüksek lisans programında mezun vermeye başladı. Dokto-

rada da tez aşamasına geçmiş olan gençlerimiz var.  

Öte yandan Türkiye’nin ilerlemesiyle ilgili olarak YÖK’de 

“misyon farklılaşması” adıyla öncelikli alanlar belirlendi. Türkiye’nin 

ihtiyaç duyduğu bu öncelikli alanlarda doktora yapılması teşvik edili-

yor. Hatta öyle ki, bu öncelikle alanlarda doktora yapan her yıl ikibin 

gence, ikibin TL. civarında burs verilmektedir. Biz de üniversitemiz 

olarak her bir üniversite her yıl on alana başvurabilir. Biz de üniversi-

temiz bakımından da öncelikli alan olarak “İslâm Finansı ve İktisadı” 

alanını seçtik. İslâm Finansı ve İktisadı alanı bursla da teşvik edilerek 

eğitimini sürdürmektedir.  
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Bunların her biri olurken şüphesiz ki, İslâmî İlimler Araştırma 

Vakfı esasında bizim kendi alanımızı belirleyen güzel çalışmalara 

vesile olmaktadır. Bu salonda ben bir çok çalışmanın yapıldığını ha-

tırlıyorum. Ali ÖZEK hocamızın hem kendi ilim ve fikrinin ihatasıyla 

hem de kurduğu müessesesinin disipliniyle ortaya çıkmış bir konu-

dur. Kendisine hürmetlerimizi arz ediyoruz.  

Şüphesiz ki, İslâmiyet’in önce bilinmesi lazım. Bu alanda ko-

nuşacak kimselerin önce kendi müktesebatını geliştirmesi gerekir. 

Ondan sonra da bu sahip olunan bilginin muhatap olunan kitleye doğ-

ru yolla, doğru yöntemle anlatılması lazım. Biz de zaten âyet-i keri-

melerden ve hadis-i şeriflerden bu terbiyeyi almış durumdayız. Bu 

kültüre sahip olan kişinin hadislerde de belirtildiği gibi:  

روا: مالك بن أنس عن  ِّ
روا ولا يَس  ِّ

عس 
ُ
روا ت ِّ

 
روا ولا وبَش ِّ

 
نف

ُ
 ت

 “Kolaylaştırın, zorlaştırmayın, müjdeleyin, nefret ettirmeyin” 

biz de zorlaştırmayıp kolaylaştıracağız, müjdeleyip nefret ettirmeye-

ceğiz. Muhataplarımızın tepkisine yol açmayak, tedirgin etmeyecek, 

onlarda bir olumsuzluk oluşturmayacak bir üslupla gitmesi lazım. 

Yani, “Kavl-i leyyin ve kelam-ı rakik” le izah edilmesi gerekir.  

Temsil kısmına gelince bu fikriyatın temsili dediğimizde şüp-

hesiz bir çok şey anlatılabilir ama en basit halini şöyle anlatabiliriz: 

Hadis nedir dediğimiz zaman malum olduğu üzere üç kaynak öne 

çıkarırız: Hz. Peygamber’in sözleri, yaşayışı ve tasvipleridir. Demek 

ki, İslamiyeti temsil edecek olursak önce yerinde, doğru ve etkili söz 

söylememiz lazım, söylediklerimizi yaşamamız ve etrafımızı iyi takip 

ederek oradaki doğru şeyleri tasvip etmemiz, eğer bu fikriyata uyma-

yan şeyler varsa da yine hadis-i şerifte belirlendiği gibi muhtelif yol-

larla onları iyiliğe, güzelliğe ulaştıracak müdahaleler yapmamız la-

zım. Bu müdahalelere imkanımız yoksa da kalben buğzederek en 

azından kendi yolumuzu belirlememiz gerekir.  

Şüphesiz ki, bu terbiyenin, bu fikriyatın bizim önümüzde hiç 

sönmeyecek bir rehber olduğunu görüyoruz. Bu güne kadar bu kandi-

lin aydınlığı ile bugünlere ulaştık, bundan sonrasını da yeni gelişme-

ler dikkate alınarak, yeni üsluplar belirleyerek hem kendi ülkemize, 
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hem de dünyaya bir huzur ve selamet getirecek üsluba ulaşmamız 

lazım diyorum. Hürmetlerimi arz ederim.  

 

 

Ahmet OĞRAŞ 

Fransa İslâm Konseyi Başkanı 

Çok değerli hocalarım, değerli İslâmî İlimler Araştırma Vakfı 

başkanı ve yöneticileri, gönüllüleri. Allah’ın rahmeti, bereketi, 

ma’fireti hepimizin üzerine olsun. Hepinizi sevgi, saygı ve hürmetle 

selamlıyorum.  

Bugün aranızda bulunmaktan son derece memnunum. Nazik 

davetinizi için emeği geçen herkese teşekkür ediyorum. Fransa’dan 

size kucak dolusu selamlar getirdim. Takip etmişsinizdir Fransa’da 

İslâm Konseyi dönem başkanlığı bu fakir kardeşinize tevdi edildi. Bu 

konu hakkında yarınki sunumumda sizlere bilgi aktaracağım. Toplan-

tımızın hayırlı olmasını ve hayırlara vesile olmasını Rabbimden niyaz 

ediyorum. İki gün sürecek olan bu meclisimize Rabbim bereketini ve 

ihsanını yağdırsın. Tekrar teşekkür eder çalışmalarınızda muvaffaki-

yetler diliyorum.  

 

Prof. Dr. Ahmet KAVAS (Toplantı Koordinatörü) 

İstanbul Medeniyet Üniversitesi  

 

حِيمِ  مٰنِ الرَّ ح  مِ الِله الرَّ جِيمِ  بِس  طَانِ  الرَّ ي    أعَُوذُ  بِاللهَِّ  مِنَ  الشَّ
  والمرسلين الْنبياء أشرف على والسلم لصلةوا العالمين رب لله الحمد

Öncelikle İSAV mensuplarına, bu salonda devamlı karşılaştı-

ğımız hocalarımıza, İSAV’ın müdavimlerine hitap ederek başlamak 

istiyorum, zira en çok teşekkürü onlar hakediyor. Çünkü İSAV 50 

yıldır ilim dünyamıza büyük etki ve katkıları var. Emeği geçenlere 

teşekkür ediyorum. Burada sayın rektör hocalarımız var. Kendisini 36 

yıldır yakınen tanıdığım, takip ettiğim ve örnek aldığım, Azmi Özcan 

hocam var.  

https://aytugakar.info/arapcasi/bismillahirrahmanirrahim-arapca-yazilisi.html
https://aytugakar.info/arapcasi/bismillahirrahmanirrahim-arapca-yazilisi.html
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İslâm Dünyası deyince hakikaten Türkiye Diyanet Vakfı’nın 

1980’li yıllarda faaliyete geçirdiği ve bugün ciddi anlamda meyvele-

rini topladığı bir ilmî araştırma müessesesi olarak İslâm Araştırmaları 

Merkezi (İSAM) var. Tabi İSAV daha önce kurulmuş, Türkiye’deki 

bu anlamda ilk araştırma merkezi unvanını elde etmiş bulunuyor. Ali 

ÖZEK hocam biraz önce bahsettiler ve devamlı üzerinde duruyorlar: 

“Türkiye’de böyle bir kurumu inşa etmeye başladığımız süreçte bu 

tür toplantılar yapmak, tebliğler almak, onları verenlerle birlikte yurt 

dışından misafirler getirmek bir tecrübe istiyordu. Yıllarca bunları 

yapamadık. Bir gün böyle bir atmosferi bizlere yaşatacak insanların 

yetişmesini bekledik” diyor. O zaman geldi ve bugün bizler bu katkı-

ları olabildiği kadar yapmaya çalışıyoruz.  

İstanbul Üniversitesi Rektörü Prof. Dr. Mahmut Ak hocamız 

Türkiye’nin ilk ve en büyük üniversitesi olarak hakikaten hem yur-

dumuzda hem de yurt dışında göz dolduran bir üniversitemizi yöneti-

yorlar. Hocamızın bu üniversitemiz için anlattıkları hemen hemen 

ülkemizin her şehrindeki üniversitelerinde de mevcuttur. Bunlardan 

birisi Azmi ÖZCAN hocamızın kurucu rektörü olduğu Bilecik Şeyh 

Edebali Üniversitesi, hatta şu andaki programımızı sunan ve Çad 

Cumhuriyeti vatandaşı Musa Hüseyin Musa bu üniversitemizin çok 

nadide öğrencilerden birisidir. Bu sene üniversitesinin 2018 yılı aka-

demik açılış programında 17 bin öğrenci adına konuşma yapmış bir 

kardeşimiz. Daha bunlar gibi binlerce öğrencilerimiz var. Bunlara 

fırsat verdikleri için İSAV gibi, İSAM gibi birçok kurumumuz, İlahi-

yat Fakültelerimiz, İmam Hatip Liselerimiz ki, Milli Eğitim Bakanlığı 

Din Öğretimi Genel Müdürümüz Nazif YILMAZ bahsetti. Ülkemizde 

toplam 5000 bin İmam Hatip Ortaokulu ve İmam-Hatip Lisesi var. 

Bugün Türkiye’de hâlâ bunları anlayamamış ve anlamakta istemeyen 

birçok insan var. Aslında dünyada benzeri okullara önem veren bil-

hassa Fransa gibi ülkelerdekilerle mukayese edildiğinde çok değiller. 

Zira bu ülkedeki toplam 60 bin eğitim kurumunun 10 binini Katolik 

Okulları oluşturuyor. Türkiye 80 milyonu geçen ve tamamına yakını 

Müslüman olan bir ülke. O ülkede de bazı çevreler zaman zaman bu 

okulları gündemlerine taşıyorlar, ama bizdeki kadar sesleri çok çık-

mıyor. Açıldıkları günden itibaren birçok engellemelere rağmen 
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İmam Hatip Ortaokulları ve Liseleri kararlılıkla ve başırılarıyla yolla-

rına devam ediyorlar.  

Birkaç kelime ile sözlerimi tamamlamak istiyorum. Neden “ye-

ni usullerle” ifadesini ilmî toplantımızın başlığına ilave ettik. Yani 

eskisi var, bir de yenisi mi var? Sorusu akıllara gelebilir. İslâmî Teb-

liğ veya İslâm Tebliği, davet ve temsil kavramları her daim günde-

mizde kalacak konulardır. Birkaç gün önce bir gazetede bir haber 

okudum. Haberin konusu Endenozya’da geçiyor. Bununla ilgili görü-

şünü beyan eden kişi temsil, tebliğden önce gelir diyor. Diyanet İslâm 

Ansiklopedisinde “tebliğ” maddesini aradığımızda bizi “davet” mad-

desine yönlendiriyor. Davet maddesini Prof. Dr. Mustafa Çağrıcı 

yazmış, bu konuları anlamak için mutlaka okunması gereken çok gü-

zel bir madde olarak okunmasını tavsiye ediyorum. Tebliğ ile davet 

aynı mıdır, farlı mıdır? Temsil nerde durur. O haberde diyor ki, tem-

silin tebliğden önce geldiğinin bir örneği, Endenozya’da bir tüccarın 

tavrıyla bugün iki yüz elli milyon Müslümanın yaşadığı İslâmiyet bu 

temsilden dolayı yayılmıştır. Bu tür genelleştirici anlatımlar yanlış 

demiyoruz, ama sadece bu tek doğru da demiyoruz. Bunlar birbirleri-

nin mütemmimi ve biri diğeriyle alakalıdır. Asıl olan bunları ifade 

edecek çalışmaların çoğaltılmasıdır. 

İslâm’ın başlangıç yıllarında ikisi arasındaki irtibat nasıldı? En 

ihtişamlı asırlarında Endülüs’te tam 900 yıl boyunca; Kuzey Afri-

ka’da, Orta Asya’da, Anadolumuzda, Güney Asya’da, Afrika’nın iç 

bölgelerinde, Hint Okyanusu adalarında nice medeniyetler kuruldu? 

Bugün nasıl, yarın nasıl olmalı? Bunlarla ilgili bazen çok girift konu-

lar daima birbirlerini etkilemişlerdir. Dahası önümüzde gençlerimizle 

ilgili “Deizm” “Ateizm” gibi çok ciddi ve din karşıtlığını meslek 

edinmiş yeni yeni akımlarla gençlerimiz tanışıyorlar. Onları kavraya-

bilmek ve onları çözebilmek için de İslâmî anlamda birikime, tecrü-

beye ihtiyaçları var. Adem Apak, Hilmi Demir, Mehmet Ali Kirman, 

Murat Sülün, Salih Aydemir, Salih Kesgin, Samir Amghar, Halim 

Gençoğlu, Hüseyin Kırdemir bu meselelere farklı yönleri ile temas 

edecekler.    

Hakikaten ben Ali Özek Hocamızı vakit buldukça dinlemeye 

çalışıyorum. Allah uzun ömürler versin. Onlar bize cesaret veriyor. 
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Bu konularla ilgili verdikleri imkan ve fırsatları değerlendirmeye gay-

ret ediyorum.  

Bu toplantıda özellikle neleri vurgulamak istedik. Aslında gön-

lümüzden geçip de davet ettiğimiz halde çeşitli sebeplerle misafir 

edemediğimiz Endenozya’dan, Malezya’dan, Kuzey Amerika’dan, 

Güney Amerika’dan konuşmacılarımız vardı, tüm irtibatlarımıza 

rağmen bir kısmını burada aramızda görmeyi çok istedik. Ulaştıkla-

rımızı davet ettiğimizde bugünler onlara uygun olmadı. Bu vesile ile 

Amerika Birleşik Devletleri’nde 2001 yılında ihtida eden bir avukatı 

tanıdım. Birkaç defa onunla yazıştık. Sanal âlemdeki yazışmalarını 

takip ediyorum. Gerçekten bu gün Amerika’da “Latinos” denilen bir 

topluluk yeni usullerle nasılsa yani oradaki topluluk bizim tarihî biri-

kimimizi, tecrübemizi tanımıyor. Onu uygulama şansları da oldukça 

zor. Biz belki bunları bir alışkanlık halinde devam ettiriyoruz. Belki 

ileriki dönemlerde başka vesilelerle onları da dinlemek nasip olur 

diye düşünüyorum.  

Dünyanın hiç tahmin etmediğiniz belki bir çoğunuzun aklında 

bile coğrafi konumu canlanmayacak olan bir yerinde İslâmî tebliğ 

veya İslâmî davet yapılıyor bu günlerde. Bu davetçilerden biri bugün 

aramızdadır. Kendisi Fas asıllı ama Fransa’da yaşayan Hişam el-

Barkanî isimli kardeşimiz. Büyük Okyanusya’da Fransa’nın hâlâ ida-

resinde olan “Polenezya” adıyla tanınan adalar topluluğu var. O ada-

lardan bir kaçında tebliğ faaliyetleri yapmış ve başarı elde etmiş bir 

arkadaşımız onu dinleyeceğiz. Nasıl yaptılar, nasıl başardılar bizlere 

onu anlatacak. 

Liberya’da Müslümanları Hıristiyan yapmak üzere yetiştirilme 

amacına uygun yıllarca faaliyet gösterdikten sonra 1993’te Müslüman 

olan ve o seneden itibaren de tam tersi için çalışan bir kardeşimizi 

geçen sene yine buradaki “Afrika’da İslamiyet” konulu toplantımıza 

davet etmiştik. Musa Bangura isimli bu kıymetli insanın hayatı ve 

çalışmalarını dinlemiştik. Bu sene İslamiyet ile müşerref olmasına 

vesile olduğu arkadaş gurubundan Muhammed Koroma davetimizi 

kabul edip geldi. Yani bu dostların ülkesi Sierra Leone’de geçtiğimiz 

yılalrda yüzlerce papazın Müslüman olduğunu anlattılar. İngiltere’nin 

sömürgeleri arasına dahil ettiği bu ülkedede 1827’de modern bir üni-
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versite açıyor. Bu eğitim kurumu Batı tarzında Afrika’da açılan ilk 

modern üniversitedir. Tam 190 yıldır faal olan bu üniversiteye rağ-

men Siere Loini’deki Hıristiyanların oranı %10 ila %20 arasında 

kalmış. Dahası İslamiyet bu nüfus arasında giderek artmakta, sayıları 

belki 20 bini geçen ve bunların bir çoğu da papaz olan insanların di-

nimizi seçmeleri hakkında birinci derecede bilgilere ihtiyacımız var.  

Fransa’da İslâm’ın nasıl algılandığını Ahmet Oğraş beyden din-

leyeceğiz. Gerçekten bugün Fransa kadar İslâm’la ilgili çok tartışma 

konusu olan ülke yok. “Bazı hükümleri ihtiva eden ayetleri çıkardı-

ğımızda Fransa’da eksiltilmiş Kur’ân-ı Kerîm’i kabul ederiz, yoksa 

etmeyiz” diye altına Cumhurbaşkanlığı yapmış Sarkozy gibi yüzlerce 

insan bir belge hazırlayıp altına imza attılar. Bu ülke baskıcı bir anla-

yışla bugün yeni bir İslâm anlayışı oluşturmaya çalışıyor, bunları 

2004’teki kuruluşundan bugüne devletin resmi olarak tanıdığı tek çatı 

teşkilatın ilk Türk vatandaşı olarak sorumluluk alan başkanından din-

leyeceğiz.  

Yine aramızda İtalya’dan Hamza Roberto Piccardo isimli bir 

misafirimiz ikinci defadır davetimize iştirak ettile. Kendisi İslâm’la 

müşerref olma sürecinde merak edip baktığı ülkesindeki İtalyanca tek 

Kur’ân-ı Kerîm tercümesinin Kadyanîler tarafından yapıldığını öğ-

renmiş. Bu tercüme hakkında aldığı bilgilerden sonra kendisinin 

Arapçayı öğrenip ve Fransızca yapılan tercümeler içinde de bilhassa 

Merhum Muhammed Hamidullah’ın yaptığından isitifade ile Kur’ân-ı 

Kerîm’i mutlaka İtalyancaya yeniden tercüme etmesi gerektiğine kani 

olup yapmış.  

Yine ülkemizde olsun, İslâm ülkelerinde olsun; batıda, doğuda, 

güneyde her yerde Deizm, Ateizm bunlar nasıl gençliğin önüne konu-

yor, gençlik bunlar üzerinden nasıl devşiriliyor. Bu konularla ilgili de 

çok kıymetli hocalarımız tebliğlerini sunacaklar. İlahiyat Fakülteleri-

mizdeki diğer hocalarımızdan, daha Hz. Peygamber’in tebliğ ve davet 

çağrılarını bunların hem tarih olarak, hem hadislerde, tefsirlerde, 

İslâm kültür ve geleneğindeki yerini bu tebliğlerle kavramaya çalışa-

cağız. Yeniden gündeme getireceğiz.  

Aslında biz öncelikle elde ettiklerimizi korumalıyız. Bugün 

dünyanın her yerinde az da olsa bir Müslüman nüfus var. Bu küçücük 
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topluluklar bile nasıl tarih boyunca korunmuş, ya da yeni ortaya çık-

mış, öellikle geçmişten itibaren olanları inceleyerek eldekinin kıyme-

tini bilmemiz gerekiyor.  

Burada bizi bağlayan husus, İslâm’ı hem kendimize, hem de bi-

ze karşı ön yargısı olanlara anlatmak, temsil etmektir. Öyle ki iyi bir 

temsille çok mesafe alınabilir. Mesela, Fransa’da milyonlarca albüm-

leri satılan rep sanatçısı Mélanie Georgiades isimli bir bayanın, para-

ya, şöhrete genç yaşta doymuş birisinin sadece müzik topluluğundaki 

bir Müslümanın: “Ben bir namaz kılayım, namazım geçecek” diyen 

rap müziği ile meşgül arkadaşının ibadetine bağlılığı ihtidasının önü-

nü açmış. Bu meşhur sanatçının onun akabindeki süreçte Kur’ân-ı 

Kerîm’i okuması ve Müslüman olmasının ardından bugün başka in-

sanlara İslâm’ı tebliğ eden, bir manada davet eden ve de kendi haya-

tıyla tecrübe ettiği süreci temsil etmek için kitaplar yazan bir rap sa-

natçısıyla bugünkü Müslümanlar da kendilerini mukayese etmeli. 

İslâm’ı otuzlu, kırklı yaşlarda tanıyan yeni bir Müslümanın aslında 

neler yapmaya muktedir olduğunun güzel bir örneğidir. 

İran’dan Babak Shahed adlı arkadaşımız o da İran’ın bugün Af-

rika başta olmak üzere dünyada açmış olduğu İslâm Kültür Merkezle-

ri üzerinden farklı coğrafyların Müslüman toplumları ile nasıl bir 

etkileşim kurduğuyla ilgili bizleri aydınlatacaktır.  

Hepinize teşekkür eder, saygılar sunarım. 

 

 

Prof. Dr. Azmi ÖZCAN (Oturum Başkanı) 

İstanbul 29 Mayıs Üniversitesi  
 

Allahü Teâlâ bu dini yeryüzüne indirdi. Öyle sanıyorum ki, biz 

Müslümanlar da 1400 sene içinde onu tekrar göğe kaldırdık. “Müs-

lümanlık bilmem ama galiba göklerdedir” diyen şair, belli ölçüde 

bunu ifade ediyordu.  

Zaman zaman da karşılaştığımız iki mühtedi kimse aklıma gel-

di. Onlar bizim hangi nimetler içinde yaşadığımızı bilmediğimizden 

bahsederek kendi duygularını aktarırlar. Bir tanesine “ne buldun?” 

diye sormuştum. “Ben arayış içinde olduğum zamanlarda bütün dinle-
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ri araştırdım. Sonunda gördüm ki, İslâmiyet’in bana ve insanlara tek-

lif ettiğini diğer sistemler, diğer inançlar teklif etmiyor.” Size İslâmi-

yet ne teklif ediyor dedim. “bir kez iman edip ondan sonra Allah’ın 

sınırları içinde yaşamaya ahdedersen aldığın her nefes, attığın her 

adım, verdiğin her karar, yaşadığın her an ibadet hükmünde oluyor. 

Bu zenginliği hiçbir sistem vermedi” diyerek o yola girdiğini söyle-

mişti. Hakikaten biz bunun farkında değiliz.  

Bir diğeri ise sadece Kur’ân-ı Kerîm’i okuyarak Müslüman ol-

duğunu söylemişi. Müslümün olduğu ilk anlarda tanışmak için işti-

yakla Müslüman arıyor ama bulunduğu yerde hiç Müslüman yok. 

Amerika’da gecenin bir vaktinde telefon rehberini eline almış rastgele 

sayfaları karıştırarak Müslüman olduğunu düşündüğü bir ismin tele-

fonunu çaldırmış. O telefonu açan da bir Türkmüş. Bu Türk beni ner-

den buldun diye tepki göstermiş. O da sebebini anlatmış “ben Müs-

lüman oldum ve hayatımda hiçbir Müslüman tanımadım. Bir Müslü-

manla tanışmak istiyorum” deyince: “Kardeşim! Ben Müslümanlar-

dan kaçtım, geldim burada da mı beni buldunuz” diye tepki göster-

miş. Dünyada insanlar çeşit çeşit. Allah herkese hidayet nasip eylesin.  

Son söz olarak şunu hatırlatmak isterim: Hüdeybiye Anlaşma-

sını ilk okuduğum andan itibaren bana kutsallarımızın pazarlık konu-

su yapılmaması, siyasal ve toplumla ilgili bir pazarlık malzemesi ya-

pılmaması noktasında bir kanaat verdi. Hatırlarsınız o gün Hz. Ali 

Efendimiz Hüdeybiye Musalahasını yazarken besmele ile başlayınca 

müşrikler karşı çıkmış ve: “Biz zaten buna inansak böyle bir zemin 

olmaz, böyle bir anlaşma olmaz.” demişler. Müslümanlar buna itiraz 

ederek: “Ne demek, biz yazacağız” deyince Efendimiz: “Hayır bura-

kın yazmayın” buyurmuştur.  

Biz Müslümanlar zaman içerisinde kutsallarımızı, âyetlerimizi 

toplumsal ve siyasal pazarlıkların konusu ettiğimiz için hakikaten çok 

bedel ödedik.



 

 

 

 

 

HZ. PEYGAMBER’İN (S.A.V.) ÖRNEKLİĞİNDE  

MÜBELLİĞİN TEMEL HUSUSİYETLERİ 

Adem APAK 
 

Giriş 

İslâm dinin mübelliği Hz. Muhammed (s.a.v.) her yönü ile in-

san bir peygamberdir. Her insan gibi o da belli bir ömür sürmüş, 

risâlet görevini tamamladıktan sonra yine ölümlü her beşer gibi Rab-

bine dönmüştür. Doğumundan ölümüne kadar hayatının bütün yönle-

ri, sözleri, davranışları, şahsiyeti, ahlâkı ashâbın gayreti ile tespit 

edilmiş, daha sonra da Müslüman âlimler tarafından tasnif edilerek 

günümüze kadar ulaştırılmıştır. Allah Rasülü’nün (s.a.v.) söz ve dav-

ranışlarının doğru olarak tespit edilmesi için Müslümanların geliştir-

dikleri rivayet ve senet sistemi başka bir millet ve dinin tarihi ve kül-

türünde mevcut değildir. Dolayısıyla Hz. Peygamber’in (s.a.v.) ta-

nınması ve tanıtılması için esasında Müslümanlar muazzam bir bilgi 

hazinesine sahiptirler. Ancak bu bilgiler arasına zamanla ve çeşitli 

sebeplerle eksik, hatalı hatta uydurma bir kısım malumât da karışmış-

tır.  

Rasûl-i Ekrem’in (s.a.v.) asrın idrakine en gerçekçi ve örnek 

alınacak bir şekilde sunulabilmesi için bu hazinenin yeniden gözden 

geçirilip asıl ile sonradan eklenen kısımlarının tefrik edilmesine, yine 

bu bahiste ehem ile mühimin tespitine şiddetle ihtiyaç vardır. Sabır, 

gayret ve cesaretle bu görev gerçekleştirildiği takdirde, son peygam-

ber manen aramızda yaşamaya devam edecek ve onun eşsiz örnekliği 

Müslümanların kurtuluşuna ve bütün insanlığın hidayetine vesile ola-

                                                 
 Prof. Dr., Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi, ademapak@hotmail.com  
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caktır. Unutmamak gerekir ki, insanlığın Hakk’a ve gerçeğe ulaşmak 

için tek ve son şansı Hz. Peygamber’in (s.a.v.) evrensel mesajlarıdır.  

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) mirasçısı olan Müslüman âlimler her 

şeyden önce onun hayatını doğru anlama ve anlatma ve nihayetinde 

onun getirdiği düsturlar çerçevesinde yaşamakla yükümlüdürler. Bü-

tün bu sorumlulukları ifa ederken şüphesiz örnek alacakları Hz. Pey-

gamber’in (s.a.v.) şahsiyeti ve daveti ve tebliğ metodudur. Zira ancak 

bu şekilde insanların İslâm’a çağrılması, Müslüman olanların da ha-

yatlarında İslâm dinini en güzel şekliyle tatbik etmeleri mümkün olur. 

Kanaatimizce bunun ilk adımı da mübelliğin tebliğde peygamberi 

yolu esas almalıdır. Allah Rasûlü’nün (s.a.v.) tebliğ faaliyetlerinde 

takip ettiği tavır, tarz ve üslup kıyamete kadar devam edecek tebliğ 

faaliyetlerinin de örnekliğini teşkil edecektir. Tebliğin başarıya ulaş-

masının sırrı olan peygamberi hususiyet ve tavırları aşağıdaki başlık-

lar altında ele almak mümkündür ki, esasında bunlar peygamberî 

ahlâkın da temel düsturlarını teşkil eder. 

A. Emânet 

Mübelliğin başta gelen özelliği emânet sahibi olmaktır. Kaldı 

ki, risâletle görevlendirilen Allah Rasûlü’nün (s.a.v.) daha bu görevi 

almadan önceki sıfatı da emin idi. Dolayısıyla eminliğin risâlet ve 

tebliğini en önemli şartı olduğunu ifade etmek mümkündür.  

Emin, emniyet ve emânet kelimeleri Arapça’da امن=e-m-n kö-

künden gelir. Emin güvenilen, kendisine emniyet edilen demektir. 

İman ve mü’min kelimelerinin kaynağı da aynı kelimedir. Dolayısıyla 

bu kelimeden emân, emânet, emniyet, gibi İslâm dininin pek çok kav-

ramının türetildiğini görmek mümkündür.1  

Emânet ehli olmak önce insan, sonra da Müslüman olmanın 

zeminini, esasını oluşturur. Başka bir ifadeyle ancak emin olarak gö-

rülen ve emânet sahibi olanlar iyi insan, nihayette iyi Müslüman ka-

bul edilebilirler. İnsanlık için her anlamda örnek bir hayat yaşayan 

Hz. Muhammed’in (s.a.v.) İslâm öncesi dönemde en bilinen ve öne 

                                                 
1 İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, XII, 21. 
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çıkan özelliği “emin” olmaktır. Bu sebepledir ki, Mekkeliler ona 

risâletinden çok önce Muhammedü’l-Emin adını vermişlerdi. Pey-

gamberliğinden sonra da müşrikler kendisini emin olarak tanımlama-

ya devam etmişler, şahsına şair, mecnûn, sihirbaz, kâhin gibi sıfatlar 

yakıştırmaya çalışmışlarsa da, hiçbir zaman onu güvenilir olmamakla 

itham etmemişlerdir.2 Mekke’deki tebliğ süreci boyunca Hz. Pey-

gamber’e (s.a.v.) ve ona tabi olan Müslümanlara düşmanlık yapan 

hatta hicret öncesinde onu öldürme girişiminde bulunan Mekkeli 

müşrikler, ticaret amacıyla şehir dışına çıktıkları zaman ellerindeki 

nakit para ve kıymetli malları birbirlerine emânet etmek yerine, şeh-

rin en güvenilir (emin) kabul ettikleri insanına, Hz. Peygamber’e 

(s.a.v.) teslim etmişlerdir. Bu yüzden Allah Rasûlü (s.a.v.) Mek-

ke’den Medine’ye hicretinde önce yanında bulunan emânetleri sahip-

lerine geri vermesi için Hz. Ali’yi kendi yerinde bırakmıştır.3 

Her insanda zarurî olarak bulması gereken bir özellik olan 

emânet, peygamberlerin başta gelen sıfatlardandır. Onlarda bulunma-

sı şart olan sıfatlardan biri de sıdktır ki, esasında bu iki sıfat birbiriyle 

çok yakın ilişkilidir. Buna göre peygamberler, sözünde ve fiilinde 

güvenilir kabul edilen ve kendilerine tebliğ görevi, yani dini yayma 

emâneti verilen sâdık insanlar olarak tanımlanabilir.  

Emâneti yüklenmek bir sorumluluk iken, yerinde kullanmak, 

gereğini yerine getirmek ise daha büyük bir sorumluluk gerektirir. 

Buna göre her insan kendi canından başlamak üzere himayesi altında 

olanlardan, kendisine bahşedilen her türlü mal ve servetten hesap 

vermek durumundadır. Bu hususu Allah Rasûlü (s.a.v.) şu ifadeleriyle 

veciz bir şekilde dile getirir: 

“Hepiniz çobansınız ve hepiniz çobanlığınızdan sorumlusunuz. 

Devlet reisi halkıyla ilgilenmekten sorumludur. Kişi ailesinin koruyu-

cusu ve eli altında olanlardan sorumludur. Kadın, eşinin evinin koru-

yucusu ve eli altında bulunanlardan sorumludur. Hizmetçi, efendisi-

                                                 
2 İbn Hişâm, es-Sîre, I, 288-289; Belâzürî, Ensâb, I, 133, 150. 
3 İbn Hişâm, es-Sîre, II, 124-126; İbn Sa’d, et-Tabakât, I, 228; Belâzürî, Ensâb, I, 
260-261. 
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nin malının koruyucusu ve eli altında bulunanlardan sorumludur”.4 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) burada zikrettiği mesuliyet zincirini uzat-

mak ve çoğaltmak mümkündür. Bu sıralamaya göre vazife ve yetki 

büyüdükçe görevi yerine getirenin sorumluluğu da tabiî bir şekilde 

artmaktadır. Gerek Allah’ın kitabında, gerekse Hz. Peygamber’in 

(s.a.v.) sözlerinde emânetin üzerinde durulurken bunun tersi davra-

nışlar da kınanmakta ve bunların ihmal edilmesi durumunda ceza 

vesilesi olacakları hatırlatılmaktadır. Nitekim Allah bu konuda 

mü’minleri şu âyetle uyarır:  

“Ey iman edenler, Allah’a ve peygambere hainlik etmeyin. Siz 

kendiniz bilip dururken, kendi emânetlerinize hainlik eder misiniz?”.5  

Görevin ehline verilmesi de emânete riâyet prensibinin en temel 

esaslarından biridir. Çünkü emânete riâyet edilmesini beklemeden 

önce, o emânete riâyet edebilecek, emânet sorumluluğunu yüklenebi-

lecek kişilerin tespit edilmesi gerekir. Bu hususun önemini Kur’ân-ı 

Kerîm şu şekilde ortaya koyar: 

“Allah, size emânetleri ehline vermenizi ve insanlar arasında 

hükmettiğiniz vakit adaletle hükmetmenizi emrediyor. Allah size ne 

güzel öğüt veriyor. Şüphesiz Allah her şeyi bilen ve görendir”.6 Yine 

Kur’ân’da Mü’minûn sûresinde gerçek mü’minlerin özellikleri sıra-

lanırken emânete riayet ve ahitleri yerine getirme de zikredilmekte-

dir.7 

Emânetlerin ehline verilmemesi, başka bir ifadeyle emânetin 

zayi edilmesi, şüphesiz cemiyette fesada ve anarşiye sebep olur. Böy-

le bir durum cemiyetler için yıkım demektir. Allah Rasûlü (s.a.v.) bu 

hali kıyamet alâmeti olarak nitelendirir: 

“İşler ehil olmayan kimselere verildiği zaman kıyameti bekle-

yin”.8 

                                                 
4 Buhârî, Cumua, 11. 
5 el-Enfâl, 8/27. 
6 en-Nisâ, 4/58. 
7 el-Müminûn, 23/8. 
8 Buhârî, İlim, 2; Rikak, 35. 
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Hz. Peygamber’in (s.a.v.) idare anlayışında emâneti ehline ver-

me prensibine son derece ehemmiyet verilmiştir. Nitekim kendisini 

vali tayin etmesini isteyen Ebû Zerr’e şu şekilde nasihatte bulunmuş-

tur: “Ebû Zerr, sen zayıfsın, bu valilik bir emânettir, gerçekten kıya-

met gününde perişanlıktır. Yalnız onu hakkıyla alan, bu hususta üze-

rine düşeni yapan müstesna”.9 

Allah Rasûlü (s.a.v.) emânette ehliyet ve liyakati esas aldığı 

içindir ki, ilk Müslümanlar arasında yer alan ve sahâbe arasında 

mümtaz bir konuma sahip bulunan Ebû Zerr’e (r.a.) valilik görevi 

vermezken çok geç dönemde İslâm’a giren ancak gerek askerî, gerek-

se idarî alanda üstün kabiliyet ve birikime sahip olan ehil kişileri çok 

önemli vazifelere tayin etmiştir. Nitekim Bedir savaşına sebep olan, 

Uhud ve Hendek savaşlarında müşrik ordusuna komutanlık yapan 

Mekke reisi Ebû Süfyân, idareciliğindeki tecrübesi sebebiyle Mekke 

fethinden sonra Rasûl-i Ekrem (s.a.v.) tarafından Tâif’e elçi, ayrıca 

zekât amili olarak görevlendirilmiş,10 ardından Necran’a vali tayin 

edilmiştir.11 Hudeybiye Barış Anlaşması’ndan sonra geç sayılabile-

cek bir dönemde Medine’ye gelerek Müslüman olan Amr b. el-Âs’ı, 

siyasî ve askerî alandaki bilgi ve tecrübesi sebebiyle Hz. Ebû Bekir 

(r.a.), Hz. Ömer (r.a.) gibi ashâb önderlerinin de yer aldıkları Zatüs’s-

Selâsil gazvesinde ordu komutanı olarak tayin etmiştir.12 

B. Doğruluk 

Emânetle birlikte değerlendirilmesi gereken diğer bir haslet ise 

doğruluktur. Peygamberimiz İslâmiyet’i tebliğ etmeye başladığı gün-

lerden birinde Safâ Tepesi’ne çıkarak “Ey Kureyşliler, size şu dağın 

ardında düşman atlıları var, üzerinize baskın düzenleyecekler dersem 

buna inanır mısınız” diye sorduğunda, “Elbette inanırız, çünkü şimdi-

ye kadar senin yalan söylediğini hiç duymadık dediler”.13 “Aslından 

                                                 
9 Müslim, İmamet, 17; Ebû Dâvûd, Vesâyâ, 4. 
10 Belâzurî, Ensâbü’l-Eşrâf, I, 229-230. 
11 İbn Habîb, Kitabu’l-Muhabber, s. 126; İbn Hacer, el-İsâbe, II, 189.  
12 Vâkıdî, Kitabu'l-Meğâzî, II, 771. 
13 Buhârî, Tefsir’l-Kur’ân, Suretü Tebbet, 1-3; Müslim, İmân, 355. 
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onlar seni yalanlamıyorlar fakat o zalimler açıkça Allah’ın âyetlerini 

yalanlıyorlar” âyeti de bu hususa işaret etmektedir.14 

Sıdk, yani doğruluk peygamberlerin en önemli özelliklerinden-

dir. Kur’ân’da bu husus açıkça Hûd sûresinde ifade edilmektedir: “O 

halde sen maiyetindeki tevbe edenlerle beraber, emr olunduğun şekil-

de dosdoğru ol. Aşırı gitmeyin. Çünkü O, ne yaparsanız hakkıyla gö-

rür”.15  

Mezkür âyette Allah sadece Hz. Peygamber’e (s.a.v.) değil, ay-

nı zamanda bütün mü’minlere doğruluğu emretmektedir. Kur’ân’da 

“Ey iman edenler, Allah’tan korkun ve doğrularla beraber olun” 

emriyle kullardan doğru insanlarla birlikte olmaları, onları destek-

lemeleri istenmekte16, “Rabbimiz Allah’tır deyip doğruluğa yönelen-

lere hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun da olmayacaklardır”17 buy-

rularak da doğruların yardımcısının Allah olduğu açıkça beyan edil-

mektedir.  

Hz. Peygamber (s.a.v.) de doğruluğu ve doğru olanları övmüş, 

bunun aksi olarak yalanı ve yalancılığı da yermiştir:  

“Doğruluk iyiliğe götürür, iyilik cennete götürür. Kişi doğruluk-

ta devam eder durursa nihayet Allah nazarında doğru olarak yazılır. 

Yalan kötülüğe iletir, kötülükse ateşe götürür. Kişi yalan söylemeye 

devam ederse nihayet Allah katında yalancı olarak yazılır.18 

Bir sahâbî Hz. Peygamber’e (s.a.v.) gelerek “Ey Allah’ın elçisi. 

İslâm hakkında bana bir söz söyle ki, artık senden başka birisine sor-

mama ihtiyaç kalmasın” dediğinde Peygamberimiz kendisine “Al-

lah’a inandım de, sonra da dosdoğru ol” buyurmuştur.19 

                                                 
14  el-En’âm, 6/33. 
15  Hûd, 11/ 112. 
16  et-Tevbe, 9/ 119. 
17  el-Ahkãf, 46/13. 
18  Buhârî, Edeb 69; Müslim, Birr 103.  
19  Müslim, İmân 62. 
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C. Vefakârlık  

Görülen iyilikleri unutmama, kendisine iyilikte bulunanlara 

misliyle veya daha güzeliyle karşılık vermeye vefa, bu şekilde davra-

nanlara ise vefakâr adı verilir. İnsanda bulunması gereken huylardan 

ve ahlâkî güzelliklerden birisi de vefa duygusudur. Vefakârlığın zıddı 

nankörlük olup iyiliğin kadirinin bilinmemesi veya iyiliğe karşılık 

kötülükle muamele bulunmak anlamına gelir.  

Vefa aynı zamanda sevgide, dostlukta ve bağlılıkta sebat etmek 

demektir. İnsan için en büyük vefakârlık kendisini yaratan ve kendi-

sine nimetler veren Allah’ı unutmayıp ona kulluk etmek, en büyük 

nankörlük ise kulun Rabbi’ni inkâr edip hayatını ona isyanla geçir-

mektir. Allah, insanın bu özelliğine dikkat çekerek uyarılarda bulu-

nur:  

“Şüphesiz insan Rabbine karşı pek nankördür”.20 “Eğer şükre-

derseniz, elbette size (nimetimi) artıracağım, eğer nankörlük ederse-

niz, hiç şüphesiz azabım çetindir”.21 “Allah’ın nimetine nankörlükle 

karşılık veren ve sonunda kavimlerini helâk yurduna sürükleyenleri 

görmedin mi? Onlar cehenneme girecekler. O ne kötü karargâhtır”.22 

“Biz insana önce bana, sonra da ana-babana şükret diye tavsiyede 

bulunmuşuzdur”.23 

Bu konuda Hz. Peygamber (s.a.v.) de şöyle buyurur: “İnsana te-

şekkür etmeyen kimse, Allah’a da şükretmez”.24 

Vefakârlık dostluk ve dayanışmayı sağlayacağından bu şekilde 

toplumda karşılıklı güven ortamı doğar. Fertler arasında vefanın bu-

lunmadığı toplumlarda ise sosyal çözülme muhakkak olur. Vefakârlı-

ğın en büyük örneklerini şüphesiz Hz. Peygamber’in (s.a.v.) davranış-

larında görmek mümkündür. Nitekim doğduğu zaman kendisini sade-

ce bir hafta emzirmiş olan Ebû Leheb’in cariyesi Süveybe hanımı 

sürekli olarak gözetmiş, vefatına kadar onun ihtiyaçlarını karşılamış, 

                                                 
20  el-Âdiyât, 100/6. 
21  İbrahim, 14/7. 
22  İbrahim, 14/28-29.  
23  Lokmân, 31/14. 
24  Ebû Dâvûd, Edeb 11; Tirmizî, Birr 35. 
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vefatından sonra da yakını olup olmadığını araştırmıştır.25 Benzer 

şekilde çocukluğundan itibaren kendisine hizmet eden Ümmü Ey-

men’e de saygı göstermiş, sürekli olarak ona “Sen benim ikinci an-

nem sayılırsın” sözleriyle iltifatta bulunmuştur.26 

Allah Rasûlü (s.a.v.) ücret karşılığında dahi olsa kendisine ba-

kan sütannesi Halîme’yi hiç unutmamış, bir defasında kendisini ziya-

rete geldiğinde onu “anneciğim” diye karşılamış, üzerindeki hırkasını 

çıkarıp yere sererek üstüne oturtmuş, dönüşünde de devesine yiyecek 

yüklemiş, kendisine ayrıca kırk koyuna baliğ bir sürü hediye etmiş-

tir.27 Sütannesinin vefatından sonra da onun çocuklarıyla ilgilenmiş-

tir: Huneyn savaşı esirler arasında Benî Sa’d kabilesinden Hz. Pey-

gamber (s.a.v.) sütkardeşi olan Şeymâ da bulunuyordu. Allah Rasûlü 

(s.a.v.) kendisini serbest bıraktıktan sonra ona isterse kendi yanında 

kalabileceğini, isterse yurduna dönebileceğini söylemiş, Şeymâ ise 

memleketini tercih etmiştir.28 

Allah Rasûlü (s.a.v.) çocukluğunda kendisine annelik yapan 

Ebû Tâlib’in eşi Fâtıma bint Esed’i ömrü boyunca hiç unutmamış, 

onu daima hayırla yâdetmiştir. Vefat ettiğinde çok üzülmüş, gömleği-

ni ona kefen yapmış, sonra da onun daha yeni kazılmış kabrine yat-

mıştır. Ashâb ilk kez gördükleri bu hareketinin sebebini sordukların-

da şu cevabı vermiştir: “Ebû Tâlib ailesi içinde bana ondan daha fazla 

iyiliği dokunan olmamıştır. Ben ona cennet elbiselerinden birini giy-

sin diye gömleğimi giydirdim. Yeri ısınsın diye de mezarına yattım” 

cevabını vermiştir.29 

Hz. Peygamber (s.a.v.) dosta yapılan iyiliğe bizzat ve en güzel 

şekilde karşılık vermeyi de vefânın gereği olarak görmüştür. Nitekim 

Habeşistanʼdan Necâşî’nin gönderdiği heyet Medine’ye geldiğinde 

bizzat kendisi onlara hizmet etmeye başlayınca, ashâbı gelenlere ken-

dilerinin hizmet yapabileceklerini söylediklerinde onlara şu cevabı 

                                                 
25  İbn Sa’d, et-Tabakât, I, 109. 
26  Müslim, Fedâil 102. 
27  İbn Sa’d, et-Tabakât, I, 113-114. 
28 Vâkıdî, Meğâzî, III, 913-914; İbn Hişâm, es-Sîre, IV, 100-101. 
29  İbn Abdilberr, el-İstîâb, IV, 1891. 
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vermiştir: “Onlar benim ashâbıma iyilik yaptılar, ben de bizzat onlara 

iyilik yapmak istiyorum”.30  

Allah Rasûlü (s.a.v.) İslâm dâvâsı uğrunda şehid olanların geri-

de bıraktıkları çoluk çocuklarına ve yakınlarına da büyük bir şefkat ve 

merhamet örnekliği göstermiş, onlara sahip çıkmış, böylece onlara 

karşı da vefakârlığını sergilemiştir. Medîne’de kendi evinden sonra 

en çok Ümmü Süleym’in evine gittiğini gören sahâbe bunun sebebini 

sorduklarında şu cevabı almışlardır: “Ben ona merhamet ediyorum, 

çünkü onun kardeşi Bi’ru Maûne’de benim ashâbımla beraber şehid 

edilenler arasında idi”.31 

Allah Rasûlü (s.a.v.) bir insan olarak kendisine iyilik yapan, di-

nin yayılmasına katkı sağlayanlara kadirşinaslığın gereği vefa gös-

termekle birlikte verdiği söz anlamında kendi ahdine de vefa göste-

rirdi. Öyle ki, sonucu ne olursa olsun sözünde durur, hiçbir engel onu 

sözünü yerine getirmekten geri çeviremezdi. Kime söz vermiş olursa 

olsun yerine getirir, bir ahde girmişse, ne pahasına olursa olsun mut-

laka ahdine vefa gösterirdi.  

Ahde vefanın Müslümanların karakteristik özelliklerinden ol-

duğunun altını çizen Kur’ân-ı Kerîm, ayrıca bu hasleti insanın birey-

sel ve toplumsal hayatının önemli ve uyulması zorunlu unsurlarından 

biri olarak telakki eder. Dolayısıyla ahde vefa göstermek, hem Allah-

insan irtibatının, hem de kulların birbirleriyle ilişkilerinin vazgeçil-

mez esasını teşkil eder. Zira Kur’ân-ı Kerîm, ahde vefa gösterilmesini 

bütün hayatın temeli ve faziletli bir yaşamın ön şartı kabul eder: 

“Ey iman edenler! Akitlerinizi yerine getirin”.32 

“Antlaşma yaptığınız zaman, Allah’a karşı verdiğiniz sözü yeri-

ne getirin. Allah’ı kendinize kefil kılarak pekiştirdikten sonra yemin-

lerinizi bozmayın Şüphesiz Allah yaptıklarınızı bilir”.33 

                                                 
30  İbn Kesîr, el-Bidâye, III, 78.  
31  Buhârî, Cihâd 38.  
32  el-Mâide, 5/1. 
33  en-Nahl, 16/ 91. 
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 Hz Peygamber (s.a.v.) de “Emânete riâyeti olmayanın imanı 

yoktur, sözünde durmayanın da dini yoktur”.34 “Dört özellik vardır; 

kimde bunlar bulunursa o kimse hâlis münafıktır. Kimde de bunlar-

dan biri bulunursa, onu bırakıncaya kadar kendinde nifaktan bir özel-

lik var demektir: Emânet edilince hıyanet eder, konuşunca yalan söy-

ler, söz verince sözünde durmaz, husumet edince haddi aşar”35 sözle-

riyle ahde vefanın ehemmiyetine işaret etmiştir.  

Allah Rasûlü (s.a.v.) hayatı boyunca ahde vefanın güzel örnek-

lerini vermiştir. Rivayete göre Akabe Biatleri’nde Medîneli heyetin 

içerisinde bulunan Ebu’l-Heysem b. et-Teyyihân; “Ey Allâh’ın 

Rasûlü, biz sana beyʼat edip söz verdikten sonra, Allah sana tekrar 

kavmine dönecek güç ve kuvveti verirse, senin onlara dönüp bizi bı-

rakmandan endişe ederiz.” demesi üzerine, Rasûl-i Ekrem (s.a.v.) 

muhatabına şöyle cevap vermiştir:  

“Sizin kanınız benim kanımdır. Sizin affınız, benim affımdır. 

Ben size iltihak edip katılıyorum, siz de bana iltihak ediyorsunuz. Siz 

kiminle çatışıp savaşırsanız, ben de onunla çatışıp savaşırım. Siz ki-

minle sulh yaparsanız, sen de onunla sulh yaparım”.36 

Hakikaten sonraki hâdiseler aynen onun dediği gibi gerçekleş-

miştir. Tarih, Allah Rasûlü’nün (s.a.v.) sözüne sâdık kaldığına, ken-

disine kucak açanları hiçbir zaman unutmadığına ve onları hep iyilik-

le yâdettiğine şahitlik eder. 

D. Şefkât ve Merhamet 

Rahmân ve Rahîm sıfatlarıyla muttasıf olan Allah, merhamet ve 

şefkat duygusunu yarattıklarının en üstünü olan insanın fıtratına da 

bahşetmiştir. İnsanlar arasında ise bu duygu en üst düzeyde Allah’ın 

hidayet rehberi olarak gönderdiği peygamberlerde bulunur. Allah'ın 

kalplerine yerleştirdiği şefkat hissiyle peygamberler bütün gayretlerini 

ümmetlerinin kurtuluşu yolunda sarfetmişlerdir. Ümmetine acıma ve 

                                                 
34  Ahmed b Hanbel, Müsned, III, 135. 
35  Buhârî, Îmân 24, Mezâlim 17; Müslim, Îmân 106; Ebû Dâvûd, Sünnet 16; Tir-
mizî, Îmân 14.  
36 İbn Hişâm, es-Sîre, II, 85-87. 
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şefkat konusunda Allah elçisi ve peygamber olarak görevlendirilen ve 

âlemlere rahmet olarak gönderilen Hz. Muhammed (s.a.v.) eşsizdir. 

Nitekim Kur’ân’da onun bu özelliğine işaret eder mahiyette “Biz seni 

ancak âlemlere rahmet olarak gönderdik” buyrulmuştur.37 

Allah Rasûlü (s.a.v.), Cenab-ı Hakk’ın engin rahmetinin yeryü-

zündeki temsilcisi sıfatıyla bütün hayatı boyunca insanların İlahî 

rahmetten istifade etmesi için olağanüstü çaba harcamıştır. Öyle ki, 

dünya ve ahiret saadetine götüren, Allah’ın engin rahmetinden istifa-

de etme yollarını gösteren mesajına bîgâne kalan hatta inkâr edenlerin 

dahi hidayete ermeleri için özel gayret göstermiştir. Mekke liderleri 

zaman zaman kendisini zor durumda bırakmak, bu sayede gerek top-

lum, gerekse inananları nazarında etkisiz hale getirmek için Hz. Pey-

gamber’le (s.a.v.) münakaşaya girişmişler, buna rağmen Allah Rasûlü 

(s.a.v.) büyük ümitlerle onların görüşme çağrılarına yakın ilgi gös-

termiştir. Nitekim Kur’ân-ı Kerîm’de Hz. Peygamber’in (s.a.v.) Mek-

ke liderlerini davet yolunda kazanmak adına çok istekli davrandığı, 

onların gönüllerini almak için aşırı gayret gösterdiğine işaret eden 

âyetler bulunmaktadır. 

“Eğer onların yüz çevirmeleri sana ağır geldiyse; bir delik açıp 

yerin dibine inerek yahut bir merdiven kurup göğe çıkarak onlara bir 

mucize getirmeye gücün yetiyorsa durma, yap! Eğer Allah dileseydi 

elbette onları hidayet üzere toplardı. O halde sakın cahillerden ol-

ma”.38 “Ta Sin Mim. Bunlar, apaçık Kitab’ın âyetleridir. Ey Mu-

hammed! Mü’min olmuyorlar diye adetâ kendini helak edeceksin! Biz 

dilesek, onlara gökten bir mucize indiririz de ona boyun eğmek zo-

runda kalırlar. Rahmân’dan kendilerine gelen her yeni öğütten mut-

laka yüz çevirirler. Onlar (Allah’ın âyetlerini) yalanladılar, fakat 

alay edegeldikleri şeylerin haberleri başlarına gelecek”.39 “Kötü 

ameli kendisine süslü gösterilip de onu güzel gören kimse, ameli iyi 

olan kimse gibi mi olacaktır? Şüphesiz Allah dilediğini saptırır, dile-

diğini hidayete erdirir. (Ey Muhammed!) Onlar için duyduğun üzün-

tüler yüzünden kendini helâk etme! Şüphesiz ki, Allah onların yaptık-

                                                 
37  el-Enbiyâ, 21/107. 
38  el-En’âm, 6/35. 
39 eş-Şuarâ, 26/1-6. 
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larını hakkıyla bilendir”.40 “Eğer Rabbin dileseydi, yeryüzünde bu-

lunanların hepsi elbette topyekün iman ederlerdi. Böyle iken sen mi 

mü’min olsunlar diye insanları zorlayacaksın?”.41 

Allah Rasûlü (s.a.v.) kendisine inananların memnuniyetini te-

min etmek, onları huzurlu ve mutlu kılmak için de üstün gayret gös-

termiş, bilhassa ashâbının üzülmemesi ve zarar görmemesi hususunda 

çok titiz davranmıştır. Nitekim Kur’ân-ı Kerîm’de bu hususa açık 

işaret bulunmaktadır. “Size kendi aranızdan öyle bir peygamber geldi 

ki, sıkıntıya düşmeniz ona çok ağır gelir. Kalbi sizin için titrer, 

mü’minlere karşı pek şefkatli ve merhametlidir”.42  Mezkür âyet, 

Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) ümmetine olan şefkat ve ilgisini, 

onlar için nasıl endişelendiğini, inananların sıkıntılarına tahammül 

edemediğini, bunların kendisine çok ağır geldiğini, özetle mü’minlere 

olan şefkatini ve merhametini açık bir şekilde ifade etmektedir. 

Allah Rasûlü’nün (s.a.v.) insanlara engin rahmeti öyle boyutlara 

ulaşmıştır ki, sadece mü’minlerin değil, davetini inkâr edenlerin dahi 

hidayete ermeleri için çabalamıştır.  

Sonuç olarak ifade etmek gerekirse Hz. Muhammed (s.a.v.), 

Cenab-ı Hakk’ın engin rahmetinin yeryüzündeki temsilcisi olarak 

bütün hayatı boyunca her şeyden önce bütün insanların ilâhî rahmetin 

en üstünü olan hidayetten istifade etmesi için olağanüstü çaba sarfet-

miştir. Dünya ve âhiret saadetine götüren, Allah’ın engin rahmetinden 

istifade etme yollarını gösteren tebliğine bîgâne kalan hatta inkâr 

edenleri dahi yılmadan hidayete tabi olmaya çağırmıştır. Hz. Mu-

hammed (s.a.v.) diğer taraftan bütün hayatı boyunca kendisine ina-

nanların güvenini temin etmek, onları huzurlu ve mutlu kılmak için 

de çok hassasiyet göstermiş, ashâbının üzülmemesi ve zarar görme-

mesi hususunda çok titiz davranmıştır. Bu da onun “rahmet ve mer-

hamet” özelliğinin en güzel işaretidir. Nitekim Kur’ân-ı Kerîm’de 

onun mezkür özelliği açıkça belirtilir. “Size kendi aranızdan öyle bir 

                                                 
40 Fâtır, 35/8. 
41 Yûnus, 10/99. 
42 et-Tevbe, 9/128-129. 
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peygamber geldi ki, sıkıntıya düşmeniz O’na çok ağır gelir. Kalbi 

sizin için titrer, mü’minlere karşı pek şefkatli ve merhametlidir”.43  

Zikri geçen âyet, Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) ümmetine 

olan şefkat ve ilgisini, onlar için nasıl endişelendiğini, kendisine ina-

nanların sıkıntılarına tahammül edemediğini, bunların kendisine çok 

ağır geldiğini, mü’minlere olan şefkatini ve merhametini çarpıcı bir 

şekilde ifade etmektedir. Burada şu hususa da dikkat çekmek gerekir 

ki, insanlara karşı rahmet ve şefkatle muamele etmek, sadece Allah 

Rasûlü’nün değil onun mü’minlerinin de hassasiyet göstermesi gere-

ken bir sorumluluk ve görev olmalıdır. Zira Fetih sûresinde 

mü’minlerden bahsedilirken “Muhammed Allah’ın Rasûlü’dür. 

Onunla beraber olanlar (mü’minler), inkârcılara karşı çetin, birbir-

lerine karşı ise merhametlidirler”44 buyrulur. 

E. Sabır 

Tebliğcide bulunması gereken en önemli hasletlerden birisi de 

sabırdır. Şüphesiz insanoğlu bir tezatlar dünyasında yaşamaktadır. 

Belki de bu tezatlar dünyanın kuruluş gayesini de açıklamaktadır. 

İyiliğe karşı kötülük, güzelliğe karşı çirkinlik, doğruya karşı yanlışlık, 

ahlâka karşı ahlâksızlık, sağlığa karşılık hastalık vs. bahsettiğimiz 

tezatlar zincirinin sadece birkaç halkasıdır. 

Dünyada sık sık karşılaşılan tezatlardan biri de sevinç/mutluluk 

ve keder/hüzün ikilemidir. İnsanoğlu kendisine sevinç ve mutluluk 

veren pek çok tecrübe yaşayabildiği gibi onu hüzne, ümitsizliğe ve 

kedere garkeden hadiselerle de karşılaşır. Yaşanan olumsuzluklar 

sebebiyle dünya hayatını zindan eden acı ve ümitsizliklerin tek ilacı 

ise sabırdır. Gözyaşlarının bollaştığı, hastalıkların fazlalaştığı, sıkıntı-

ların çoğaldığı felaket, acı ve ızdırabın peş peşe geldiği dünyamızda 

sabır insanlar için sığınılacak yegâne limandır.  

Sıkıntı ve üzüntüler geldiğinde ise sabırlı olmak ve Allah’a gü-

venmek esas olmalıdır. Allah’a teslim olmuş ve onun rahmetine 

inanmış bir insan bunalıma ve ümitsizliğe düşmez. Zira inanmaktadır 

                                                 
43  et-Tevbe, 9/128-129. 
44  el-Fetih, 49/29. 
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ki, her şey Allah’ın gözetimi ve kontrolü altındadır. Bu hakikate işa-

ret eden âyette şöyle buyrulur:  

“Yeryüzünde vuku bulan ve sizin başınıza gelen herhangi bir 

musibet yoktur ki, biz onu yaratmadan önce bir kitapta yazılmış ol-

masın. Şüphesiz bu, Allah’a göre kolaydır. (Allah bunu) elinizden 

çıkana üzülmeyesiniz ve Allah’ın size verdiği nimetlerle şımarmaya-

sınız diye açıklıyor”.45 Başına bir musibet geldiğinde müslümanın 

nasıl davranması gerektiği de Kur’ân’da açıkça ortaya konulmuştur:  

“Andolsun ki, sizi biraz korku ve açlık; mallardan, canlardan 

ve ürünlerden biraz azaltma ile deneriz. Sabredenleri müjdele! O 

sabredenler, kendilerine bir belâ geldiği zaman: Biz Allah’ın kulları-

yız ve biz O'na döneceğiz, derler. İşte Rablerinden bağışlamalar ve 

rahmet hep onlaradır. Ve doğru yolu bulanlar da onlardır”.46 

Hak yolunda yürümek ve yürüyüş esnasında karşılaşılan sıkıntı 

ve meşakkatler hep sabrı gerektirir. Bu kadar sıkıntılarla dolu dünya 

ile baş edebilmek için sabır, Allah’ın kullarına bahşettiği en hayırlı 

nimetlerden birisidir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v.) “İnsana sabır-

dan daha güzel ve daha hayırlı nimet verilmemiştir”47 sözüyle bu 

gerçeğe işaret eder. Allah Rasûlü (s.a.v.) bu konuda başka müjdeler 

de vermiştir: “Mü’minin durumu gıpta ve hayranlığa değer. Çünkü 

her hali kendisi için bir hayır sebebidir. Böylesi bir özellik sadece 

mü’mine mahsustur. Sevinecek olsa şükreder; bu onun için hayır 

olur. Başına bir bela gelecek olsa, sabreder; bu da onun için hayır 

olur.”48 

Başta tebliğ elçileri peygamberler olmak üzere hiçbir insan ha-

yatı boyunca zorluk ve sıkıntıdan azade olmamıştır. Dünyevî sıkıntı-

larla en fazla yüz yüze gelenler ise Allah’ın elçileridir. Hz. Muham-

med (s.a.v.) ömrünün neredeyse tamamını zorluk ve sıkıntılarla mü-

cadele ederek geçirmiştir. “Musibetlerin çoğu enbiyâya, sonra ev-

liyâya, sonra da derecelerine göre diğer insanlara isabet eder. Kişi 

                                                 
45 el-Hadîd, 57/22-23. 
46  el-Bakara, 2/155-157. 
47 Müslim, Zekât 124. 
48  Müslim, Zühd 64. 
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dindarlığına göre imtihana tabi tutulur” hadisi de bu gerçeğe açıkça 

işaret eder.49 Yine el-Beled sûresindeki âyeti kerime insanın bu du-

rumunu gayet açıkça izah etmektedir: “Biz insanı bir sıkıntı ve zorluk 

içinde (olacak ve bunlara göğüs gerecek) şekilde yarattık”.50 Yeter ki 

bunun farkında olabilsin ve bu yaradışının gereği hemen isyana ve 

inkara kaçmadan mücadelesini yapmaktan geri kalmasın ve iman 

üzere kendisini muhafaza etmeye devam etsin.     

Tebliğin Mekke döneminde Müslümanlara düşmanlarına karşı 

silahlı mücadele izni verilmemiş olması, onların zulme uğramış kar-

deşlerini kurtarma ve hadiselere fiilen müdahil olma isteklerini engel-

lemiştir. Nitekim hem Hz. Peygamber (s.a.v.), hem de diğer Müslü-

manlar, Ebû Cehîl tarafından işkenceye tabi tutulan ve öldürülen 

Yâsir ve Sümeyye için dua edip sabır dilemekten başka bir şey yapa-

mamışlardır.51 Allah Rasûlü (s.a.v.) müşriklerin yaptıkları eziyet ve 

işkenceleri kendisine şikâyet eden Habbâb b. Eret’e, bundan önceki 

devirlerde de inananların daha ağır işkencelere maruz kaldıklarını 

söyleyerek ona sabır tavsiyesinde bulunmuştur.52 Mekke müşrikleri-

ne Kur’ân’ı duyurmak amacıyla Kâbe’de bazı âyetleri yüksek sesle 

okuyan Abdullah b. Mes’ûd fecî bir şekilde dövülmüş, çaresiz kalan 

Müslümanlar ancak Habbâb’a yaptıkları gibi ona tesellide bulunabil-

mişler, sabretmesini istemişler, bir daha böyle bir davranışa girişme-

mesi konusunda kendisini uyarmışlardır.53 Görüldüğü gibi müşrik 

saldırılarına karşı gerek Hz. Peygamber’in (s.a.v.), gerekse ilk Müs-

lümanların yapabildikleri şey onların mağduriyetlerine karşı sabret-

mek olmuştur. Kur’ân’da da bu hususa açık işaret vardır: 

“Andolsun, onların söyledikleri şeylerden dolayı göğsünün da-

raldığını biliyoruz”.54 “Sabret! Senin sabrın ancak Allah’ın yardımı 

iledir. Onlardan yana üzülme. Tuzak kurmalarından dolayı da sıkın-

                                                 
49  İbn Mâce, Fiten 23. 
50 El-Beled, 90/4. 
51 Buhârî, Tefsîru’l-Kur’ân 21; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 342, II, 110; Belâzürî, Ensâb, 
I, 158, 160. 
52 Belâzürî, Ensâb, I, 176, 179. 
53 İbn Hişâm, es-Sîre, I, 336; Belâzürî, Ensâb, I, 162. 
54 el-Hicr, 15/97. 
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tıya düşme”.55 “Rabbinin hükmüne sabret. Çünkü sen gözlerimizin 

önündesin, kalktığında Rabbini hamd ile tespih et“.56 “Sen, Rabbinin 

hükmüne sabret. Balık sahibi (Yûnus) gibi olma. Hani o, (balığın 

karnında) kederli bir halde Rabbine yakarmıştı. Şayet Rabbinden ona 

bir nimet yetişmemiş olsaydı, o mutlaka kınanmış bir halde ıssız bir 

yere atılacaktı. Fakat böyle olmadı.) Rabbi onu (peygamber olarak) 

seçti ve salih kimselerden kıldı”.57 

Zikri geçen âyet ve hadislerde tavsiye edilen sabır, bir musibete 

katlanmak, tahammül etmek, başa gelene karşı ümitsizliğe düşmeden 

sükûnetle beklemektir. Yoksa yapılan haksızlıklara sükût etmek, her 

kötülüğe seyirci kalmak, zillete boyun eğmek, batıla ve fenalığa tes-

lim olmak sabır değil, mesuliyetten kaçmaktır, yaratılış gayesi hilafı-

na yönelmedir. Zira sabır, geri çekilme ve pasif bir davranış değildir. 

Sabır, hareket alanının en kısıtlı olduğu zaman dahi, direnmek, sıkın-

tılardan kurtulma çareleri aramak, çözüm bulmaya çalışmaktır. 

F. Tevazu  

Sözlükte “kendi itibar ve derecesini düşük görmek, birine bo-

yun eğmek” anlamındaki vaz‘ kökünden türeyen tevâzu kibrin karşıtı 

olup kişinin başkalarını aşağılayıcı duygu ve davranışlardan kendini 

arındırmasını ifade eder.58 Bu tabir Türkçe’de alçak gönüllülük sö-

züyle karşılanmaktadır. Kaynaklarda tevazu ile aynı veya yakın an-

lamda tezellül ve huşû‘ kelimeleri de geçmektedir. Kur’ân-ı Kerîm’de 

tevazu kavramı bulunmamakla birlikte başka ifadelerle tevazu konu-

suna değinen âyetler vardır. İyi toplumun niteliklerini anlatan bir 

âyetteki59 “ezille” kelimesinin tevazu anlamına geldiği belirtilmiş, 

ayrıca ana babaya karşı ödevlerin yer aldığı diğer bir âyette 60 

“cenâha’z-zül” tabiri tevazuda mübalağa ve tevazudan kinaye şeklin-

                                                 
55 en-Nahl, 16/127. 
56 et-Tûr, 52/48. 
57 el-Kalem, 68/48-50. 
58  İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, VIII, 397. 
59  el-Mâide, 5/54. 
60  “Onları esirgeyerek alçakgönüllülükle üzerlerine kanat ger ve: "Rabbim! Küçük-
lüğümde onlar beni nasıl yetiştirmişlerse, şimdi de sen onlara (öyle) rahmet et!" 
diyerek dua et”. (İsrâ, 17/24). 
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de yorumlanmıştır. Lokmân’ın oğluna nasihatlerini içeren âyetlerde 

tevazuun yüksek bir ahlâkî erdem sayıldığına dikkat çekilir.61 Kaldı 

ki, İslâm inancına göre gerçek anlamda büyüklük sadece Allah’a 

mahsustur.62 Bu durumda insanın kendinde büyüklük görmesi her 

şeyden önce Allah’a karşı saygısızlıktır. Nitekim Kur’ân’da büyüklük 

taslayanlar ağır biçimde eleştirilmiş, İblîs’in Allah katından kovulu-

şunun asıl sebebinin kibre kapılarak başkaldırması olduğu bildirilmiş-

tir: 

“Hani biz meleklere (ve cinlere): Âdem'e secde edin, demiştik. 

İblis hariç hepsi secde ettiler. O yüz çevirdi ve büyüklük tasladı, böy-

lece kâfirlerden oldu”.63 “Yalnız İblis secde etmedi. O büyüklük tas-

ladı ve kâfirlerden oldu”.64 

Tevazu kavramı hadislerde de geçer. Nitekim bir kısım hadis 

mecmualarında “Edeb, Birr, Zühd” gibi bu konudan bahseden özel 

bablar bulunur. Bir kutsî hadiste ululuk (kibriyâ) ve kudretin (izzet) 

Allah’a mahsus olduğu belirtildikten sonra, “Bunlarda benimle ya-

rışmaya kalkışanı helâk ederim”65 buyurulmuştur. Bu hususta diğer 

bir hadiste ise “Sadaka malı eksiltmez, kul affederse Allah mutlaka 

onun şerefini arttırır, biri Allah için tevazu gösterirse Allah da onu 

yüceltir”66 denilmektedir.  

Hz. Peygamber (s.a.v.), mütevazı ve alçak gönüllü olup kendi-

sini övmekten ve kibirlenmekten hoşlanmazdı. Bu hususta kendisin-

den “Allah bana birbirinize karşı mütevazı olmanızı, kimsenin kim-

seye üstünlük taslamamasını vahyetti” mealinde bir hadis rivayet 

                                                 
61  “Küçümseyerek insanlardan yüz çevirme ve yeryüzünde böbürlenerek yürüme. 
Zira Allah, kendini beğenmiş övünüp duran kimseleri asla sevmez. Yürüyüşünde 
tabiî ol, sesini alçalt. Unutma ki, seslerin en çirkini merkeplerin sesidir”. (Lokmân 
31/18-19). 
62  el-Câsiye, 45/37. 
63  el-Bakara, 2/34. 
64  es-Sâd, 38/74. 
65  Ebû Dâvûd, Libâs 25; İbn Mâce, Zühd 16. 
66  Müslim, Birr 69; Tirmizî, Birr 82. Bu konda bk, Çağrıcı, Mustafa, “Tevazu”, 
DİA, XXXX, 583-584. 
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edilmiştir.67 Allah Rasûlü (s.a.v.) ayrıca kibirli kişilerin cehennemlik 

olduklarını ifade etmiştir.68 

Rasûl-i Ekrem (s.a.v.) davranışlarıyla da pek çok tevazu örnek-

liği göstermiştir. Nitekim herhangi bir topluluğa katıldığında kendisi 

için ayağa kalkılmasını ve şahsına özel yer açılmasını istemez, hemen 

en yakın ve boş bulduğu bir yere otururdu”.69 Abdullah b. Abbâs’ın 

rivayetine göre Allah Rasûlü (s.a.v.) Kâbe’nin yakınındaki şerbet 

dağıtılan yere geldiğinde şerbet istedi. Ancak amcası Abbâs, oğlu 

Fadl’ı eve gönderip ona daha özel şerbet getirmesini emredince, özel 

muameleye itiraz ederek “Hayır, bana halkın içtiği şerbetten verin” 

demiştir.70 

Adî b. Hâtim, Müslüman olmadan önce Hz. Peygamber’i 

(s.a.v.) ziyarete gelmişti. Allah Rasûlü (s.a.v.) misafirini evine götü-

rürken yolda karşılaştığı yaşlı kadınla ilgilenip uzun süre onun derdini 

dinledi. Evine geldiklerinde ise içi lif dolu deri minderini misafirine 

verip kendisi yere oturdu. Onun davranışlarını dikkatle gözleyen İbn 

Hâtim, bu mütevazılığından etkilenerek onun kral değil, ancak pey-

gamber olduğuna hükmetmiş, ardından Müslümanlığını açıklamış-

tır.71 Allah Rasûlü (s.a.v.) bir vesile ile huzuruna gelen, ancak kor-

kudan titreyen bir yabancıya şöyle demiştir: 

“Arkadaş titreme, ben bir kral değilim. Ben Kureyş’ten kuru 

ekmek yiyen bir kadının oğluyum”.72 Başka bir gün ashâbına şöyle 

hitap etmiştir: “Ben bir kölenin yediğini yerim, kölenin oturduğu gibi 

otururum, çünkü ben kuldan başka bir şey değilim”.73  

Toplumda her statüdeki insana karşı mütevazı davranış göste-

ren Hz. Peygamber (s.a.v.), bu tavrına mütenasip olarak kendisi de 

                                                 
67  Müslim, Cennet 64; Ebû Dâvûd, Edeb 40; İbn Mâce, Zühd 16, 23. 
68  Buhârî, Edeb 6; Müslim, Cennet 46. 
69  Tirmizî, İsti’zân 47. 
70  Buhârî, Hac 75. 
71  Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 378. 
72  İbn Mace, Et’ıme 30. 
73  San’ânî, Musannaf, I-XI, (thk. Habîbu’r-Rahmân el-A‘zamî), (el-Meclisü’l-
İlmî), X, 417. 
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son derece sade bir hayat sürmüştür. Nitekim Hz. Ömer onun evini 

ziyareti sonrasında gördüklerini şöyle anlatır: 

“Allah Rasûlü bir hasırın üzerine yatmıştı. Öyle ki, kuru hasır 

onun yüzünde iz bırakmıştı. Bir köşede bir kap içinde bir ölçek arpa 

unu vardı. Onun yanında çivi üzerinde asılı bir su kırbası bulunuyor-

du. Hepsi bu. Manzarayı görünce gözyaşlarımı tutamadım. Allah elçi-

si niçin ağladığımı sorduğunda, ‘Ey Allah’ın Rasûlü, nasıl ağlamaya-

yım. Bizans ve İran hükümdarları dünya nimetleri içinde yüzüyorlar. 

Allah’ın peygamberi ise kuru bir hasır üzerinde yatıyor’. Bunun üze-

rine Allah Rasûlü şöyle cevap verdi:  

“Ey Ömer! İstemez misin ki, bu dünya onların, âhiret ise bizim 

olsun”.74 Kaldı ki, Rasûl-i Ekrem (s.a.v.) sık sık “Allah’ım! Mu-

hammed ailesine, ancak yetecek kadar rızık ihsan et” diye duada bu-

lunmuştur.75  

Hz. Peygamber (s.a.v.) aşırı iltifattan ve övülmekten de son de-

rece rahatsız olurdu. Nitekim “Hıristiyanların Meryem oğlu Îsâ’yı 

batıl ve aşırı surette methettiği gibi, sakın sizde beni övme yarışına 

girmeyiniz. Şüphesiz ben ancak bir kulum. Onun için bana Allah’ın 

kulu ve elçisi deyiniz”76 sözleriyle bu konuda muhataplarını uyarmış-

tır. Ölüm döşeğinde iken de peygamberlere aşırı övgüde bulunan hat-

ta bu sebeple onların kabirlerini mabed edinenleri ağır bir dille kına-

mış, Müslümanları böyle bir davranıştan sakındırmıştır.77 

Sonuç 

Görülüyor ki, bir tebliğ elçisi ve mübelliğ örneği olarak Hz. 

Peygamber (s.a.v.) insanî vasıfları itibariyle yumuşak huylu, ağırbaşlı, 

ciddi ve vakurdu. Şefkat ve merhameti, buna ek olarak yumuşak kalp-

liliği kişiliğinde birleştirmişti. Bunların yanı sıra hilm ve tevazu sahi-

biydi. Karşılaştığı eziyetlere ve haksız muamelelere karşı sabır ve 

tahammül gösterirdi, insan ilişkilerine riayet edip aralarında fark gö-

                                                 
74  Müslim, Talak 30.  
75  Buhârî, Rikâk 17; Müslim, Zühd 18-19. 
76 Buhârî, Enbiyâ 48. 
77  Buhârî, Salât 55; Müslim, Mesâcid 19-23. 
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zetmezdi. Dürüstlüğü ve ahde vefayı kişiliğini oluşturan önemli has-

letler haline getirmişti. Pek çok üstün insanî özelliklerin arasında bu 

hasletlere yer verilmesi onun peygamberlik görevini başarıya ulaştır-

mada önemli ölçüde yardımcı oldukları içindir. Hâsılı o, şahsiyetinin 

esasını teşkil eden bu ahlâkî hasletleri, toplum liderinde bulunması 

gereken kimi üstün yetenekleriyle birleştirince Allah tarafından 

Kur'ân-ı Kerîm'in ifadesiyle "güzel bir örnek" haline getirilmiştir.78 

                                                 
78 Uğur, Mücteba, “Asr-ı Saadette Sosyal Hayat”, Bütün Yönleriyle Asr-ı Saadette 
İslâm, I, 159-172; Afzalurrahman, Sîret Ansiklopedisi, I,36-84; Kandemir, M. Ya-
şar, “Muhammed”, DİA, XXX, 423-426. 
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KUR’ÂN MESAJINI ÇAĞIMIZ İNSANINA İLETİRKEN 

DİKKAT EDİLMESİ GEREKEN HUSUSLAR 

 

Murat SÜLÜN 

 

I. Dini Müslümanlara Anlatmak, Gayr-i Müslimlere İletmek 

Öncelikle; öteki ile ilişkilerde; toptancı, kategorik yaklaşımlar-

dan uzak durulmalıdır. Beşerî ilişkilerde, dinlerin temel yazılı belge-

leri (el-kitâb) esas alınmalıdır. Beşerî ilişkilerde, kimlikler değil, 

ameller; söylemler değil, eylemler esas alınmalıdır. Beşerî ilişkilerde 

reel dünyevî hayat esas alınmalı; Ahirette kimin Cennetlik olup ol-

mayacağı ile uğraşılmamalı; din akıldışılıklarla ve olağanüstülüklerle 

sınırlanıp tamamen ölüm sonrasıyla ilişkili bir sistemmiş gibi yansı-

tılmamalı; dîn, îmân, islâm, ihsân, salâh gibi temel kavramlar inanç 

alanına hapsedilmemelidir. Nefret ve kin için gösterilen çaba se-

vilmek için de gösterilmeli; öteki tarafından sevilmek / beğenilmek / 

takdir edilmek gibi bir amacımız olmalı ve bunu tahakkuk ettirebil-

mek için güvenlik, adalet, dürüstlük, izzet, alçakgönüllülük, barış, 

kalite, cömertlik, sıla-yı rahim vb. hasletlere sahip olmalı ve bunların 

tersi olan hâllerden kaçınmalıyız; en iyi tebliğ beden ve hâl dili ile 

yapılandır; sözle, cedelle ve savaşla yapılan değil… Gerçek anlamda 

‘iman’ ve ‘salih’ amel sergilediğimiz takdirde Yüce Allah bizim için 

sevgiyi var edeceğini garanti etmektedir.1 

İkinci olarak; Müşlümanlara vaaz u nasihat edilir, din anlatılır-

ken… Nüzul devrindeki “Allah’ın ipine sarılın!” emrini getiren an-

laşmazlıkların benzerleri günümüzde de yaşanmaktadır. İslâm dünya-

si Ehl-i Sünnet ve Şî‘a olmak üzere iki büyük parçadan oluşmakta ve 

                                                 
 Prof. Dr., Marmara Üniversitesi, murat.sulun@marmara.edu.tr 
1 Meryem, 19/96. 
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bunlar arasındaki ihtilâflar sona erecek gibi gözükmemektedir. İslâm 

dairesindeki cemaatler, ekoller, tarikatler, meşrepler ve mezhepler 

birbirini ötekileştirmektedir. Fıkıh ve Tasavvuf alanlarında yüzlerce 

öteki türetilmiş; itikat alanında Hāricîler, Şiîler, Mürciîler, Ehl-i ‘Adl 

ve’t-Tevhîd (Mutezile) ve Ehl-i Sünnet birbirlerini ötekileştirmekle 

kalmamış, bunların her biri onlarca alt-gruba ayrılmıştır.2 Bunların 

tamamı elbette aynı sertlik ve keskinlikte kamplaşmalar değildir, ama 

kendini bir gruba bağlı hisseden herkes o kamptakilerle birlikte oldu-

ğunda diğerlerini öteki addetmektedir; ona göre tavır almakta, ya biz-

dendir diye kayırmakta ya da ‘değildir’ diye karşı çıkmaktadır.  

Tevhit dininin mü’minleri, ilke ve esaslar çerçevesinde 

‘bir’leşecekleri yerde, itikâdî görünümlü siyasî çekişmeler ve tefer-

ruât sebebiyle birbirlerinden uzaklaşmaya devam etmektedir. Oysa 

makāsıd birleştirir, teferruât ayrıştırır. Çare -yine ve yeniden- Al-

lah’ın ipine, Kur’ân-ı Kerîm’e sarılmaktır.3 

“Ey insanlar! Size Rabbiniz tarafından kesin bir delil gelmiştir 

– böylece size apaçık bir nûr indirmiş olduk.– Allah’a iman edip O'na 

sımsıkı sarılanları, Allah, kendi rahmet ve lütfuna gark edecektir; 

zaten doğru yola bunları iletmektedir.”4  

“Kitaba sımsıkı sarılanlar ve (gerçek birer dindar olarak) na-

mazı dosdoğru kılanlar; işte böyle ıslâha çalışanların mükâfatını Biz 

asla zayi etmeyiz.”5 

“Allah ve Resulüne itaat edin, çekişmeyin. Sonra bozulursunuz 

ve hızınız kesilir.”6 

                                                 
2 Bu farklılıklar söz konusu ilimlerin tarihlerini konu alan eserler incelendiğinde 
görülebilir. Ancak itikadî alandaki ötekileştirme daha önemli olduğu için bu sahayı 
ilgilendiren birkaç kaynağı ismen vermek isteriz: Ebu’l-Hasen el-Eş‘arî, 
Makālâtü’l-İslâmiyyîn va’htilâfü’l-Musallîn, Kahire 1950, nşr. M.M. Abdülhamîd; 
Abdülkāhir el-Bağdâdî, el-Fark Beyne’l-Firak, Ankara 1991, çev. E. Ruhi Fığlalı 
(Mezhepler Arasındaki Farklar); İbn Hazm, el-Fasl fi’l-Milel ve’l-Ehvâ’ ve’n-
Nihal, Kahire 1320; Ebu’l-Feth eş-Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, Kahire 1967, nşr. 
M.S. Kîlânî. 
3 Âl-i ‘İmrân, 3/102-103. 
4 en-Nisâ, 4/174. 
5 el-A‘râf, 7/170. 
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“Kendilerine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp anlaş-

mazlığa düşenler gibi olmayın. Büyük bir azaptır çünkü bunların 

hakkı!..”7 

“Ey iman edenler! Allah’a itaat edin, Peygambere ve -sizden 

olan- yöneticilere itaat edin. Herhangi bir hususta çekişecek olursa-

nız, onu Allah ve Resulüne arz edin; -tabiî, Allah’a ve ‘Son Gün’e 

iman etmişseniz...- Çünkü bu, sonucu itibariyle hem daha hayırlı hem 

de daha güzeldir.”8 

“Allah’ın İpi” temsilinde, büyük kalabalıkların, yani Medi-

ne’nin iki büyük Arap kabilesi olan Evs ve Hazrec’in, ateş dolu bir 

uçurumun kenarında iken Allah’ın uzattığı “ip”le buraya yuvarlan-

maktan kurtulduğu anlatılmaktadır. Bu ip kendisine kulak verenleri; 

güvenlik, barış, huzur ve refaha, insan haklarına saygılı olmaya davet 

eden, müttakilere iki cihan saadetini garanti eden Kur’ân-ı Kerîm’dir. 

Uçuruma düşmesine ramak kalmış ya da yavaş yavaş yuvarlanmaya 

başlamış bir kişiye ip uzatarak onu bu feci durumdan kurtaran kişinin 

kendi adına bir beklentisi olmaz; tek istediği onu oradan kurtarmak-

tır; ama onun da bunun için ipe sımsıkı tutunması gerekir. Kur’ân 

ipini canhıraş bir tutunuşla değil de elinin ucuyla kavrayan büyük 

ihtimalle ondan yararlanamayarak uçuruma yuvarlanacaktır. Kur’ân’a 

iman ettiğini dilinin ucuyla söyleyen bir kişinin haliyle, imanını ağız 

dolusu haykırıp gereğini yapan, imanın gereklerini hayatına geçirme-

ye gayret eden kişinin durumu bir olur mu?  

Bu ipe sağlamca yapışılıp yapışılmadığının bir göstergesi de, 

şahsî, zümrevî çıkarları uğruna insanları bir birine düşman eden 

tāgutların inkâr edilmesi, hak ve hakikat düşmanları ile ilişkilerin 

kesilmesidir. Gayriislâmî, gayriinsanî bir hayat tarzı kişinin islamîlik 

ve insanilik nispeti hakkında ipuçları barındırır. Kulpların en sağla-

mı Hakk’a karşı saygılı, halka karşı sevgili olmaktır.  

Kendi kendinizi tezkiye ederek, cennetlik ilan etmeyin! Kimin 

müttaki olduğunu Allah çok iyi biliyor!  

                                                                                                                 
6 el-Enfâl, 8/46. 
7 Âl-i İmrân, 3/105. 
8 en-Nisâ, 4/59. 
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Ey İman Edenler! Siz kendinizle ilgilenin! Siz doğru yolda ol-

duktan sonra, dalâlettekinin sapkınlığı size zarar vermez. 

Hâsılı; “öteki”leştirici dil terkedilmeli, biz dili yaygınlaştırıl-

maya çalışılmalı; Kur’ân’ın yapısı ve mesajları iyi analiz edilmelidir: 

 

II. Kur’ân Mesajında Ehem - Mühim Meselesi 

Belâğat muktezā-yı hâle göre konuşmaktır. Kur’ân en beliğ 

kelâmdır; onun anlatma ve iletme stratejisi esas alınmalıdır. Meselâ: 

Kur’ân öncekilerden daima olumlu bir dille bahseder. Tezyif etmez; 

karalamaz… Yeri geldiğinde düzeltir sadece. 

“Kur’ân mesajının günümüz insanına nasıl iletileceği” meselesi 

başta Tefsir ve İslâm Eğitimi olmak üzere tüm İlâhiyat bilimlerinin 

ana problemlerden biridir. Hak Teâlâ’nın Kur’ân’da izlediği teşrî 

siyaseti mi esas alınacaktır yoksa Kur’ân’ı önümüzde bir bütün ola-

rak bulduğumuz için, Kur’ân’ın tamamından mı sorumlu tutulacağız? 

Bu sorunsal çerçevesinde strateji geliştirirken, her şeyden önce 

Kur’ān vahiylerinin birbirinden farklı iki dönemde inzâl edilmiş ol-

duğuna dikkat edilmelidir. Kur’ân-ı Kerîm, mü’minlerin güçsüz ol-

duğu şartlara yönelik çözümlerin yanı sıra, güçlü oldukları dönemin 

medenî, cezaî, siyasal, uluslararası ilişkilerine yönelik de düzenleme-

ler getirmiştir. Bununla birlikte, bireyin aklî/zihnî ve hissî eğitimini 

esas alan, ona sorumluluk ve hesap endişesi aşılayarak ahlâkî ve 

itikãdî açıdan arı-duru bir yapı kazandırmaya çalışan âyetlerin çoğun-

lukta olmasına mukabil ahkâm âyetlerinin azınlıkta olması tesadüf 

değildir. 

Ayrıca, Kur’ân vahiyleri homojen bir ahvâl ve şerâit içinde in-

dirilmiş değildir: Vahiylerin indiği 23 yıllık süreç, mü’minlerin gü-

venlik ve anarşiyi, savaş ve barışı, sevinç ve hüznü, zafer ve hezimeti, 

bolluk ve kıtlığı yaşadıkları bir zaman dilimidir. Aynı konu çerçeve-

sindeki bütün âyetler bir araya getirildiğinde farklı farklı ifadelerle 

karşılaşılmasının sebebi de budur; bu farklılıklara, ilahî hükümlerin 

tatbik alanını genişleten birer imkân ve açılım olarak bakılmalıdır. 
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Kur’ân’daki bu tedricîliği bilfiil yaşayan ilk muhataplar, yani 

Ashab-ı Kiram, Kur’ân’ın bir bütün olarak ne demek istediğini iyi 

anlamış ve ‘Allah’ın kulları’nı kendilerine kul edip sömüren şeytanî 

odakları ortadan kaldırarak, cihan hâkimiyetini yakalamışlardır.  

Ashab-ı Kiram Kur’ân’ı iyi anlamakla birlikte bu anlayış, yaşa-

dıkları dönemin olayları ve makāsıd itibariyle genel bir anlamadır; 

kevnî bilimlerle ve tarihî olaylarla ilgili detayları da anladıkları anla-

mına gelmez. Kur’ân ayetlerinin lâfzî anlamları ve gayeleri açısından 

pek bir sorun yaşamamakta idiyseler de ayetleri ilgilendiren tafsilâtta 

sorunlar yaşamışlardır. Fakat gerek iç savaşların yol açtığı tartışma-

lar gerekse Hıristiyan ve Mecusîlerle fikrî temaslar, Kur’ân’ı anlama-

da birtakım problemler çıkarmıştır. Kur’ân’a genel gayeleri açısından 

bir bütün olarak yaklaşıldığında rastlanmayan bu durum, ayetlerin tek 

tek tahlil edilmesi durumunda söz konusu olmakta; aynı hususta fark-

lı anlayışları haklı kılabilecek ayet cümleleri bulunabilmektedir.  

Bu farklılıklar, aslında ilâhî hükümlerin tatbik alanını belirleyen 

birer imkân ve açılım olmakla birlikte, herkes kendi durumuna uygun 

gördüğü ayeti ‘esas’ almayı tercih etmiş; bunları uyuşturma (te’lif) 

cihetine gitmemiştir. Oysa Kur’ân’ın öncelikle Kur’ân tarafından 

tefsir edilmesi gereği, bunu emreder ki, bu, kutsal seküler her tür 

metnin doğru anlaşılmasının ön şartlarından biridir. Çünkü bir metnin 

aynı hususa ilişkin farklı bölümlerdeki cümleleri birbirini açıklar; bir 

yerde ne denmek istendiği, öteki ifadelerle anlaşılır.  

* * * 

İnsanların nüzul devrinde Hazret-i Peygamber’e ve Muhammedî 

mesaja karşı sergiledikleri benimseyici ve dostane tutumlar iman ke-

limesiyle anlatılmakta idi. Peygamber otoritesinin güçlendiği son 

dönemlerde ise, iman salt kalbî bir realite olmaktan ziyade, dışa yan-

sıması gereken bir olgu olarak kabul edilmeye başlamıştır. İttikā gibi 

kalbiyyen-amelî unsurlara yine yer verilmekle birlikte, daha çok 

ihsân, birr, salâh, i‘tisām, velâ-berâ, muhabbet-buğz, nasīha, itā‘at, 

teslîmiyet, infak, karz-ı hasen, emr bi’l-ma‘rûf nehy ‘ani’l-münker ve 

îmânın bölünmezliği üzerinde durulmuştur. Artık iman dairesi içinde 

bulunanların Hazret-i Peygamber’e güven telkin etmeyen tutum ve 

davranışları fısk ve nifak kapsamında değerlendiriliyor; iman iddia-
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sındaki kimseler kategorize, hatta tekfîr edilebiliyordu; özellikle et-

Tevbe sûresinde, nebevî otoriteye başkaldırma ve zayıflatma, vahiyle 

alay etme gibi tam bir küfür olan eylemlere yeltenenlerin âsi birer 

münâfık olduğuna hükmedilmekle kalmamış; bunların kâfirlikleri de 

tescil edilmiştir. -Bu bakımdan, Peygamber devrine ait en önemli 

vesîka olan Kur’ân’da bir tekfîr mekânizmasının bulunmadığı iddia 

edilemez; zira dinden çıkanlar tekfîr edildiği gibi, inkârlarını fiilî 

düşmanlığa vardıran münâfıklar da tekfîr edilmekte idi. Bunun teknik 

bir tekfîr olup olmadığı elbette tartışılabilir; çünkü tekfîr eden, Cenab-

ı Hak Teâlâ ve Tekaddes’tir. O’nun mutlak ve kesin bilgisine sahip 

olmayan kişi, kurum ve odaklar muhataplarını neye dayanarak tekfîr 

edeceklerdir?!  

Nüzul döneminde; alel’âde iman sahiplerinin zina, içki, gıybet, 

istihzâ, hemz u lemz vb. amelî zaafları için takdir edilen kavram da 

fısk / fusûk idi. Fâsıklık, aslında Allah ve Resûlüne karşı gelen kâfir 

ve münâfık gürûh için de uygun görülen bir etiketti. Ancak imanlılar 

arasında âdi suçlar işleyenler Peygamber’e karşı bir münâfık gibi 

cephe almıyorlar; İslâm’ı ve nebevî otoriteyi zayıflatmaya çalışmıyor-

lar; sadece, ittikā, ihsân ve amel-i sālihe ters davranışlarda bulunmuş 

oluyorlardı. Siyasî, amelî ve imanî sorunları bulunan münâfıkların 

aksine bunların problemi sadece amelle ilgili idi. Tenbellik, gevşeklik 

vb. sebeplerle amel zaafı gösterenlerle münâfıkları Hazret-i Peygam-

ber’in islâm toplumundan tecrîd ve tardetmesi, henüz güçlenmemiş 

olan devleti zayıflatabilirdi. Bu tavırla ayrıca, amelî ve siyâsî nifâkın 

i‘tikādî nifâka dönüşmesi belli bir ölçüye kadar engellenmiş, yani ilk 

zamanlar münâfık olanların pekçoğu zamanla gerçek birer mü’min 

olabilmiştir.  

Söz konusu siyaset, “Size selâm veren birine, elindeki dünya 

metâına tamah ederek ‘sen mü’min değilsin!’ demeyin!” âyet-i keri-

mesi ile “Ben ‘Muhammed kendi arkadaşları ile savaşıyor’ dedirt-

mem!” ve “Nebevî devlet otoritesine teslîmiyet göstermiş (müslim) 

birine söğmek fısk, onunla savaşmak ise küfürdür!” hadislerinde de 

tebarüz etmektedir. Bununla birlikte, önceki vahiyleri tasdîk etmiş 

olsa da, sonrakileri tasdîk etmeyenlerin kâfir ve mürted sayıldığı, yeni 

devletin aleyhinde tutum takınarak, onu daha doğmadan boğmaya 
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çalışanların münâfık addedildiği herkesçe bilinen bir husustur. Yeni 

dinin lehinde olmakla birlikte, onun koyduğu kurallara uygun hareket 

(amel) etmeyenler, imanları sayesinde İslâm devletinden aldıkları 

emânı kaybetmekte idiler; sözgelimi haksız yere cana kıyanlar kısa-

sen katledilmekte, zinâ edenler kırbaçlanmakta veya recmedilmekte, 

hırsızlık edenlerin eli kesilmektedir; ancak bunlar yine de Müslüman 

toplumun ferdi sayılmaktadır.  

Esasen, Kur’ān’ın konuları ele alışı, emir-yasak ve tavsiyelerde 

öncelik-sonralık (ahlâk- itikat-ibadet-muâmelât-ukūbât); teşrî siyase-

ti, tedricîlik, vurgular, ehem-mühim sıralaması vs. de birer ayettir. 

Sözgelimi salâtın ikame edilmesi gereğinin tekrar tekrar vurgulanma-

sı, emrin normal ağırlığından ayrı bir değer ifade eder. 

Aklî, zihnî, akidevî sorunların tabibi olan Kur’ân, aynı zaman-

da, çeşitli hastalıkları iyi edebilecek ilaçlarla dolu bir eczahanedir. 

Eczahanedeki bütün ilaçlar nasıl aynı anda kullanılamaz ise, yani 

herkes kendi şart ve ahvaline uygun ilaçlar kullanmak durumunda ise, 

Kur’ân okurları da içinde yaşadıkları reel hayatın gerekleri, zorlama-

ları ve meydan okumaları çerçevesindeki ayet ve sûrelere ağırlık ver-

melidir. Kur’ân’ın tamamı, insanların tamamına şifadır, ancak her 

ayetin nazil olduğu bir ortam / çerçeve vardır ve ayetler asıl bu çerçe-

veye iyi oturtulduğunda faydalı olur. Bunu dikkate alan bir okuyuşta; 

kişi Kur’ân’ı baştan sona doğru ya da konu bütünlüğü içinde değil, 

sadece o anki derdine derman ve o anki sorununa çözüm bulma ama-

cıyla okuyacaktır. İçinde bulunduğu durumu açıklığa kavuşturan, o 

anki sorununa çözüm öneren, onu rahatlatıp moral veren ayetleri 

okuduğu takdirde, bu daha anlamlı olacaktır.  

Kur’ân’ın bütün ayetleri ile doğrudan muhatap olmakla birlikte, 

zihin ve gönül dünyasını meşgul eden özel bir durum söz konusu ol-

duğu zaman, o konuyla ilgili ayet/lerle kendisine çok daha yakın bir 

bağ kurabilir. Sözgelimi çok sevdiği evlâdını ya da ana-babasından 

birini kaybeden ya da başka bir felâketle karşılaşan imanlı bir kişi, 

mutlaka yüce Allah’a sığınma ihtiyacı duyacak; dua edip Kur’ân oku-

yacaktır. Kişi “Korkma üstün olan sensin!”9 ilahî buyruğunu okudu-

                                                 
9 TâHâ 20/68. 
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ğu zaman, elbette psikolojik olarak rahatlayacaktır. Savaş ayetlerinin, 

yumuşacık koltuğunda çayını yudumlayan bir Kur’ân okuru üzerinde 

bırakacağı etkiyle bizzat cephede savaşanlar üzerindeki etkisi bir ola-

bilir mi? Nitekim bir Çeçen savaşçı, Kur’ân’ın savaş ortamında ken-

disine ne denli güç verdiğini bilfiil yaşayarak anlatmıştır10. Bu sırada, 

Kur’ân’ın herhangi bir ayetini okumakla, savaşı, şehitliği, cenneti, 

ölümün korkulacak bir şey değil, Allah katındaki kalıcı nimetlere 

ulaşabilmek için bir geçit olduğunu konu alan bir ayeti okumak aynı 

şey midir?  

Bir başka teşbihle; Kur’ân sofrasından dengeli beslenilmelidir; 

çünkü Kur’ân anbarında her tür besin bulunur. Kur’ân’ın içeriği, fark-

lı besin değerlerine sahip olduğundan, mü’minler bu muhtevayı den-

geli almalıdır; hep aynı tür ayetlerle hemhal olmak, yani sürekli israi-

liyyat, kıssa ve mu‘cize çerçevesindeki konular, daima nüzul devri 

olayları / sîret, sadece inanç, ahlâk, ahkâm vs. ayetlere ağırlık ver-

mek, sürekli aynı tür gıda ile beslenen kişiyi sağlık açısından zora 

sokacağı gibi mü’mini de zora sokabilir. 

Hâsılı; Kur’ân ayetlerinin bir kerede inmeyip 23 seneye yayıla-

rak nâzil olması, özellikle Mekkî Medenî olgusu, hangi ayetin hangi 

ortamda tatbik edileceği –yani bizim şu anki realitemizin Kur’ân rea-

litesinin hangi dönemine karşılık geldiği- hususunda ülü’l-elbâb âlim-

lere imkân ve açılım sunmaktadır. Bununla birlikte, Kur’ân’da her 

şartta alınabilecek -vitamin niteliğinde- ifadeler olduğu da aşikârdır. 

İman, ahiret, hesap, salât, zekât, iffet ayetleri gibi…  

Din anlatımında Kur’ân piramidinin tersine çevrilmemesi 

gerekir. Kur’ân ayetlerini piramide benzetecek olursak, piramidin 

temelini teşkil eden en geniş kısmını ahlâkî emir-yasak ve tavsiyelerle 

itikâdî ilkeler (bilimsel/fennî ayetler de genelde Allah’ın varlığı, bir-

liği ve insanlara akıttığı nîmetler kapsamında geçmektedir); piramidin 

daralmaya başladığı orta kısımlarını ibadetle ve günlük muâmelelerle 

ilgili ayetler, artık iyice daralmış en üst kısmını ise ceza hukuku ile 

ilgili birkaç ayet oluşturmaktadır. Ancak vahiyler herhangi bir sınırla 

                                                 
10 Osman İmayev, “Savaş Ortamında Kur’ân”, II. Kur’ân Haftası Kur’ân Sempoz-
yumu, 2-4 Şubat 1996, Ankara: Fecr 1996, s. 349 vdd. 
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birbirinden ayrı vaziyette değil, aksine, iç içe geçmiş durumdadır; 

herhangi bir hüküm verilirken hatta tarihî bir olay anlatılırken, ahlâkî 

endişeler hemen devreye sokulur.  

Bununla birlikte, Kur’ân’da sağlam bir karakter inşa etmeğe ve 

sahih bir akide oluşturmağa yönelik binlerce ayet bulunurken, Kur’ân 

denince çağdaş insanın aklına;  

* Zina edenlerin taşlanarak öldürülmesi,11  

* Mücrimin vücudundan bir organ koparılması,12  

* İki kadının şahitliğinin tek erkeğe denk görülmesi,13  

* Miras payından kız çocuğuna oğlanınkinin yarısının verilme-

si,14 vb. konular gelmektedir. Böylece, piramidin üstteki en dar kı-

sımları; temeldeki geniş katmanların yerine konularak, piramit baş 

aşağı çevrilmekte; Kur’ân’a zulmedilmiş olmaktadır. Demek ki, 

Kur’ân’a sadece kâfirler zulmetmemektedir…  

Kur’ân’ın asıl/temel mesajları, söz konusu piramidin neredeyse 

tamamını oluşturan alt katmanlarında, yani bir başka teşbihle; ays-

bergin görünmeyen kısmında saklıdır.  

Demek ki, insanlara dini anlatırken, esaslardan başlanmalıdır. 

Dinin en temel maksatları Kureyş suresinde Hak Teâlâ tavsif edilir-

ken dile getirilmiştir:  

İnsanların karnını doyurmak; güvenliğini sağlamak…15 

                                                 
11 Kur’ân’da buna dair bir emir yoksa da, hatta Nûr: 2’de hüre “100”; Nisa: 25’te 
de cariyeye “50” sopa diye zinanın cezası açıkça belirtilmişse de, ayrıca Peygamber 
malum kadına recmi kerhen tatbik ettiği halde, Tevrat’a dayanan İslamî tatbikatta 
evli erkek ve kadının recmedildiği bilinmektedir. Yukarıdaki açık ayetler gelmez-
den evvelki tatbikat ayetler geldikten sonra da devam etmiş gözükmektedir. Geniş 
bilgi ve açıklamalar için bkz. / krş. Süleyman Ateş, YKÇT, ilgili ayetler; Muhsin 
Demirci, “Nesih Bağlamında Recim Âyeti Sorunu”, Marmara Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesi Dergisi, 2000, sayı: 18, s. 101-119. 
12 el-Mâide, 5/33, 38. 
13 el-Bakara, 2/283. 
14 en-Nisâ, 4/11-12. 
15 Dinin ana emir ve yasakları için أمرت – نهيت ayetlerine ek olarak, el-En‘âm, 
6/150-152; en-Nahl, 16/90; el-İsrâ, 17/22-39 vb. ayetlere de bakılabilir. 
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Müslüman tebliğci; her şeyden evvel buna dikkat etmelidir. 

Kur’ân mesajını anlatmaya çalıştığı kişinin karnı tok mudur; ekono-

mik bağımsızlığa sahip midir? Canı, malı, namusu, dini ve aklı gü-

vende midir?  

Dinin ikinci özeti de şudur:  

et-Ta’zîmu li-emri’llâh ve’ş-şefakatü ‘alâ halkı’llâh 

[Allah’ın buyruklarına saygı, yaratıklarına sevgi/şefkat]. 

Burada dinin iki temel boyutuna işaret edilmektedir: Allah’ın 

Kur’ân’da bildirdiği yüksek prensiplere saygı ve yine Allah’ın başta 

insan olmak üzere yaratıp dünyaya yaydığı bütün mahlûkata sevgi… 

Yani sadece ırkdaşına, mezhepdaşına, ihvânâtına, dindaşına ya da 

hemcinsine değil, çevresinde ne varsa hepsine bu gözle bakmak… 

İnsanoğlu; halifelik bilinciyle her şeyi Allah’ın emaneti olarak algı-

lamalı; karaya, havaya, denize; tüm tabiata iyi davranmalıdır.  

Bu iki esasa dayanmayan, bunları birbirinden ayıran ya da biri-

ne diğerinden fazla önem veren bir dindarlık algısı eksiktir. Çünkü 

kişinin Allah’a ne kadar yakın ya da uzak olduğu, O’nun yarattıkları 

ile ne kadar sulh içinde olup olmadığı ile ölçülebilir. Yine, insanın 

özellikle yakınlarına karşı sergilediği tutum ve davranışlarla değer-

lendirileceği de bir vâkıadır. 

İnsanın en aslî amacı, yeryüzünü tüm insanlığın can-mal-

ırz/namus-akıl-din açısından güvenli ve özgür/tok yaşayabileceği bir 

gezegene çevirmek olmalıdır. Beşerî ilişkilerde, dinlerin temel yazılı 

belgeleri esas alındığında, genel çerçeve ve esaslara bakılacak; tefer-

ruat ile uğraşılmayacak; makāsıd ve ilkelerle “önceki”-“sonraki” 

hiyerarşisi çok iyi yapılacak, bu ilkeler çerçevesinde bir araya geline-

cektir. 

İnsanları evvel emirde açlıktan kurtarmak, ikinci olarak da gü-

venliklerini sağlamak Hak Teala’ya giden en kestirme yoldur. Allah’a 

yaklaşma adına dinin makāsıdı değil, sayı, şekil ve merasimden bes-

lenen teferruâtı, yani nafileler, daha fazla öne çıkarılmakta ise de 

Buhârî, “Rikâk” 38’de geçen bir kutsî hadiste; “Kulum, Benim kendi-

sine farz kıldıklarımdan daha sevimli hiçbir şeyle Bana yaklaşamaz.” 
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buyrulmuştur. Ancak bu vurgulandıktan sonradır ki, nafilelerin insanı 

Allah’a yaklaştırdığına dikkat çekilmiştir. Allah’a yakınlık kavramı, 

Allah’ın emir-yasak ve tavsiyelerine aykırı tutum ve davranışlardan 

uzaklaşmayı da gerektirir.  

Bu esasları sağlamak yerine, ikincil konulara dalanlar, kılı kırk 

yaranlar, daima insanları ötekileştirecek bir şey bulurlar.  

“Âlemlerin Rabbi” Allah bütün ‘iş’lerinde teennî ile hareket 

etmekte; her şeyi tekâmül seyri içinde olgunlaştırmaktadır. Her yazılı 

hükmün (kitâb) bir uygulama zamanı vardır; Hazret-i Adem’e muaz-

zam bir kitap gönderilmeyeceği gibi, Hazret-i Muhammed’e de birkaç 

yaprak (suhuf) gönderilmez… İnsanlığın Rabb-i Rahîm’i; onlara en 

son gönderdiği Kur’ān’daki beşerî düzenlemelerde de muhatapların 

durumunu gözetmiş; akıl ve alâka durumlarını hesaba katmıştır. Bü-

tün emir yasak ve tavsiyelerini bir bütün hâlinde, bir kerede verme-

miş, tedricî bir metod izlemiştir. Bu bakımdan, Kur’ân’da ehem – 

mühim sıralaması bulunduğu hesaba katılarak, makâsıd ve tefarruâtın 

iyi belirlenmesi ve buna göre hareket edilmesi gerekir. Güvenlikten 

yoksun, karnı aç bir adama yüksek dinî hakikatleri, nezih Tasavvuf 

ahlâkını anlatmamak; ahlâk-itikat temelleri sağlam olmayan insanları 

dinin muâmelât ve ukūbât katmanları ile karşı karşıya bırakmamak 

gerekir. Bu, “evlere kapısından değil bacasından girmeye kalkışmak-

tır” ki, başarısızlığa mahkûmdur. Önce, iman ve ahlâk oturtulmalı, 

Hak ve halk ile sıcak ilişkiler ibadetlerle sağlama alınıp toplumsal 

dayanışma sağlanmalıdır. Bu, günlük muamelelere otomatikman yan-

sıyacaktır. Tek tük ârızalarda da piramidin tepesindeki birkaç cezaî 

müeyyideler işletilir… Böylece, ötekine; Kur’ân piramidinin temelle-

rini ve ana gövdesini oluşturan daha binlerce iman-ahlâk-ibadet ayeti 

bulunduğu gösterilmiş, ‘piramidin, tepedeki en çok göze çarpan bir-

kaç ceza ayetinden ibaret olduğu’ kanaati verilmemiş olur. 
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Özet ve Değerlendirme 

Sadece Kur’ân’ın değil tüm kutsal kitapların ruhu / özü şudur:  

 İnsanların can, mal, ırz/namus, akıl ve düşünce güvenlikleri-

nin Allah’ın garantisi altında olduğu (makâsıd-i hamse), ayrıca diğer 

insan hakları.  

 Allah katındaki değerin takvaya, yani Hakk’a saygı ve halka 

sevgi esaslarına bağlı olduğu.  

 İnsanın sadece kendi yapıp ettikleriyle değer kazanabileceği. 

 Beşerî ilişkilerin itikada göre değil, hukuka göre yürütüleceği. 

 Hükümlerin hikmetleriyle birlikte var olduğu. 

 Hukukun, güçlünün değil haklının yanında olduğu.  

 Emanetlerin ehline verilmesi, mansıpların liyakate göre dağı-

tılması. 

 Dünyada yapılan her şeyin hesabının ‘ukbâ’da mutlaka verile-

ceği  

 Allah’ın varlığı, birliği, ‘halk’ı ile ilişkisini hiç kesmediği, her 

şeyin O’nda başladığı ve O’nda biteceği… 

 Allah, ahiret vb. gaybî konulara dair ayetlerin müteşâbih ve 

temsilî olduğu; bunların ilgili muhkem ayetler16 doğrultusunda anla-

şılması gerektiği.  

 Kutsal kitaplar bu vb. maksatlara aykırı yorumlanmamalıdır.  

Bu esasları sağlamak yerine, ikincil konulara dalmak, din adına 

kılı kırk yarmaya çalışmak yanlıştır; kadim din mensuplarını yıkan 

budur. Dolayısıyla, kutsal metinlerin en çok önemsedikleri > daha 

fazla önemsedikleri > daha az önemsedikleri > fazla önemsemedik-

leri şeyle hatta > araçsal söylemleri bulunduğu hesaba katılarak, din-

de makāsıd ve tefarruât esasına göre hareket edilmesi gerekir; güven-

likten yoksun, karnı aç bir adama yüksek tasavvufî hakikatleri anlat-

mamak; ahlâk ve itikat temelleri sağlam olmayan insanları muâmelât 

                                                 
16 Meselâ: Allah ile ilgili ayetlerin eş-Şûra 42/11’de geçen ليس كمثله شيء ayetine, 

cennet ayetlerinin ise es-Secde 32/17’deki أعين قرة من لهم أخفي ما نفس تعلم فلا  ifadesi-
ne göre anlaşılması. 
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ve ukūbât ile karşı karşıya bırakmamak gerekir. -Bu, evlere kapısın-

dan değil bacasından girmeye kalkışmaktır ki, başarısızlığa mahkûm-

dur.- Önce, iman ve ahlâk oturtulmalı, Hak ve halk ile sıcak ilişkiler 

ibadetlerle sağlama alınıp toplumsal dayanışma sağlanmalıdır. Bu, 

günlük muamelelere otomatikman yansıyacaktır. Tek tük arızalarda 

da piramidin tepesindeki birkaç taş mesabesindeki cezaî müeyyideler 

işletilir. Yine, Allah’a yaklaşma adına dinin makāsıdı değil, teferruâtı, 

yani nafileler, daha fazla öne çıkarılmakta ise de bir kutsî hadiste; 

“Kulum, Benim kendisine farz kıldıklarımdan daha sevimli hiçbir 

şeyle Bana yaklaşamaz.”17 buyrulmuştur. Ancak bu vurgulandıktan 

sonradır ki, nafilelerin insanı Allah’a yaklaştırdığına dikkat çekilmiş-

tir. Allah’a yakınlık kavramı, Allah’ın emir-yasak ve tavsiyelerine 

aykırı tutum ve davranışlardan uzaklaşmayı da gerektirir.  

* * * 

el-Mâide 5/105’te belirtildiği üzere, herkes öncelikle kendine 

dikkat etmeli; özeleştiriyi elden bırakmamalı; hiç kimse kendisini ve 

zümresini tezkiye etmemeli; Allah’tan ve azabından asla emin olun-

mamalı, cenneti hak etmiş gibi davranmamalıdır. Kadim din mensup-

ları gibi dev aynasında görmek Müslümanlara yakışmaz. Mezhep 

metodolojileri bir tarafa Usūlüddîn ve makāsıd esas alınmalı; teferru-

attaki farklılıklar hoş görülmeli; ırk, mezhep ve meşrep taassupları ve 

ötekileştirici/suçlayıcı dil terkedilmeli; tekfir ve tahkir edici jargon 

bırakılmalıdır.  

Söylemden ziyade eyleme ve tebliğden çok temsile ağırlık ve-

rilmelidir. Din sözlü tebliğden ziyade, fiilî ve hâlî temsildir (şehîd – 

şühedâ). 

Tebliği şu sorularla bitirelim:  

Her yıl Türkiye’ye otuz – kırk milyon! yabancı geliyor. Bunlara 

din-i celil-i İslâm’ı anlatma adına  

* İlâhiyat fakültelerinin,  

* Diyanet İşleri Başkanlığı’nın ve 

                                                 
17 Buhārî, “Rikāk”, 38. 
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* Teşkilâtlı dinî cemaat ve tarikatların “dişe dokunur” bir tebliğ 

siyaseti var mı?  

* Aşağıdakine benzer konularda nasıl bir strateji geliştirilmeli-

dir? 

Sözgelimi başlarını örtmeyen Müslüman kadınlara başörtülü 

bayan hocaların irşadı mı yoksa başı örtülü olmayan hocaların irşadı 

mı daha etkili olur? Gayrimüslim kadınlara yönelik davet ve tebliğ 

çalışmalarında başörtülü bayan hocaların tebliği mi yoksa başı örtülü 

olmayan hocaların tebliği mi daha etkili olur?  

– Almanya’da ıslah olmuş suçlular hapistekilere seminer verdi-

rilmesinden hareketle- insanların büyük günahlardan kurtulmasında, 

o günahı işleyip de dönüş yapmış olan irşat görevlileri mi yoksa stan-

dart vaizler mi daha etkili olur? Sözgelimi bir ayyaşı / alkoliği içki-

den vazgeçirmek için şarapçı geçmişi bulunanların [zinadan… zama-

nında ceviz kırıp dönüş yapmış olanların] tercih edilmesi…  

Din herkese ‘olduğu gibi’ mi anlatılmalıdır yoksa gayrımüslime 

farklı Müslümana farklı mı anlatılmalıdır? Farklılık hangi alanlarda 

söz konusu olabilir? “Müslümanım” diyenlerin gerçek mânada iman-

la İslâmla alakaları iyi tespit edilmelidir. Çünkü genelde, sosyokültü-

rel müslümanlığın hâkim olduğu aşikârdır. Her iki muhatap kitle açı-

sından da “Kur’ân piramidi” temsili dikkate alınmalıdır.  

Hâsılı, Kur’ân’ı tebliğ ederken, ona nereden başlayacağımızı iyi 

tespit etmeli; Mushaf sırasına göre okumak yerine, konulu ve sorun 

eksenli okumalıyız. Tebliğde aslolan, hem kendi realitemizi hem de 

muhatapları çevreleyen şartları esas alarak Kur’ân okumaktır. Aklı-

mızda daima şu soru bulunmalıdır: Muhatap aldığım kitlenin en aslî 

ve aslî ihtiyaçları nelerdir? Onlar için “olmazsa olmaz” / “en önemli” 

– “çok önemli” – “önemli” – “teferruât” ve “önemsiz” şeyler neler-

dir?  

 



 

 

 

 

TEBLİĞ ve TEMSİL SORUMLULUĞUNU İSLÂM’I 

ANLA(YA)MAMA SORUNUNU MERKEZE ALMADAN 

DÜŞÜNMEK NE KADAR MÜMKÜN? 
 

Salih KESGİN 
 

 “Allah’a yemin ederim ki, Cenâb-ı Hakk’ın 
senin aracılığınla bir tek kişiyi hidayete ka-
vuşturması; senin, en kıymetli dünya nimetle-
rine sahip olmandan daha hayırlıdır.”  

(Buhârî, Fedâilü’l-ashâb, 9) 
 

*** 

Muhterem hocalarım, kıymetli katılımcılar; öncelikle Yeni 

Usûllerle İslâmî Teblîğ ve Temsîl temalı bu milletlerarası ilmî toplan-

tıyı düzenlemeleri nedeniyle İSAV’ın değerli yönetim kurulu üyeleri-

ne ve bu toplantının tertibinde büyük emeği geçen kıymetli Prof. Dr. 

Ahmet KAVAS hocamıza teşekkürü bir borç bildiğimi ifade etmek 

istiyorum.   

Müslüman tasavvurunda “Bir ezan ve bir sala arasındaki geçit” 

olarak tanımlayabileceğimiz hayatı anlamlı kılan husus hiç şüphesiz 

kişinin Rabbine olan “teslimiyet”idir. Nitekim İslam, Arap dilinde 

(slm) masdarından türemiş bir kelime olarak Allah’a tam teslim ol-

mak, hükümlerine boyun eğerek emirlerine itaat etmek anlamına 

gelmektedir.1 Kişinin Rabbine “teslimiyet”inin “temsiliyet”e dönüş-

mesi ile muhatabı açısından “tebliğ”in mümkün olacağı; sadece nas-

sın insanlara iletilmesi şeklindeki bir tebliğ algısının bir başka deyişle 

temsilden mahrum bir tebliğin kişinin muhatabı nezdinde karşılık 

bulamayacağı aşikâr bir durumdur. Bununla birlikte “tes-

                                                 
 Doç. Dr., Ondokuz Mayıs Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Öğretim Üyesi, slhkesgin@hotmail.com   
1 Nesefi, Ebû’l-Muîn, Tabsiratü’l-Edille, Dımeşk, 1993, II/817. 



72   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

lim”(Müslüman olma), “temsil”(Müslüman oluşun gereklerini haya-

tına taşıma) ve “tebliğ”(İlahi mesajı başka insanlara aktarma) kav-

ramları arasındaki bu tamamlayıcı ilişki; esasen İslam’ın asli kaynak-

ları olan Kur’an ve Sünnet’in Müslüman bireyler tarafından anlaşılma 

şekline bağlı olarak teslimiyetin, temsiliyetin ve tebliğin şekil alaca-

ğına da işaret etmektedir.   

Gerek yüce Allah’ın vahiy yoluyla insanlığa ilettiği mesajları 

içeren Kur’an-ı Kerim’in, gerekse bu mesajları söz, fiil ve takrirleriy-

le anlaşılır kılan Hz. Peygamber’in tutumlarının metinler aracılığıyla 

insanlığa sunuluyor olması metnin/nassın anlaşılması sorununu ve 

buna bağlı olarak da dini farklı anlama biçimleriyle ve özellikle mo-

dern dönemde farklı temsil, tebliğ örnekleriyle karşılaşma durumunu 

beraberinde getirebilmektedir. 

Buna istinaden şunu ifade edebiliriz ki tarihi süreç içerisinde 

olduğu gibi günümüzde de tebliğ ve temsil sahasında yaşanan prob-

lemlerin başında dinin doğru anlaşılması ve yorumlanması olgusu yer 

almaktadır. İslam dininin insanlığa ulaştırdığı mesajın anlaşılabilme-

si, dinin asli kaynaklarının doğru ve tutarlı açıklamalarında yatmakta-

dır. Çünkü doğru bir şekilde anlaşılamayan bir dinin tam olarak ya-

şanması ve tebliğ edilmesi de mümkün olmayacaktır.  

İslam’ın anlaşılması ve yorumlanması konusunun tarihi seyrine 

kısaca bir göz atacak olursak, konunun Hz. Peygamber dönemine 

kadar uzandığını görmekteyiz. Sahabe-i Kirâm, Kur’an ayetlerinde 

anlayamadıkları yerleri ve hususları nasıl ki, ilk müfessir olan Hz. 

Peygamber’e sormuşlarsa, hadisler konusunda da anlayamadıkları 

hususları ilk şârih olan Hz. Peygamber’e sorarak hadisi/sünneti doğru 

anlamanın gayreti içinde olmuşlardır. Bu dönemde, dini metinler can-

lı birer hâdise olarak sahabenin anlam dünyasını belirlemiş, Hz. Pey-

gamber’in varlığı vahyin ve hadis metinlerinin hakiki anlam dünyası-

na kavuşmasının bir nevi garantörü olmuştur. Hz. Peygamber hayat-

tayken dini metinler bir açıdan özne; anlayan ise muhatap anlamında 

nesne konumunda yer alarak karşılıklı iletişim kurulurken, Hz. Pey-

gamber sonrasında dini metinler anlayanı yönlendirme noktasında 

hiçbir zaman “özne”lik konumunu kaybetmemiş, ancak anlamın orta-

ya çıkartılması esnasında anlayanın karşısında yazılı bir metin olarak 
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“nesne”leşebilmiştir. Nitekim, Hz. Ali’nin, tahkim olayı münasebe-

tiyle Hâricîlerin önderi konumundaki İbnü’l Kevva’ya yönelik 

“Kur’an sayfalara yazılmış bir kitaptır ve kendi kendine konuşmaz; 

onunla insanlar konuşur, onu insanlar konuşturur ve ondan insanlar 

hüküm çıkarır.”2 şeklindeki hitâbı metin-anlayan ilişkisinin tek yönlü 

değil, karşılıklı olduğunun ve metnin, anlayan karşısında nesneleşe-

bildiğinin bir göstergesidir. 

Bu noktada, İslam’ın insanlığa ilettiği mesajı anlama ve yorum-

lama sorununun bir modern dönem örneğine işaret ederek değerlen-

dirmemizi somutlaştırmak istemekteyiz. I. Dünya Savaşı’nın yaşandı-

ğı dönemde Osmanlı Devleti ve hilafet lehine yoğun faaliyetlerde 

bulunan3 ancak savaş sonrası oluşan şartlar içerisinde siyasal olarak 

önce sosyalizmi ardından da komünizmi benimseyen Hintli yazar 

Hüseyin Kıdvâî’nin (ö.1937)4, Komünist düşüncenin İslam’la olan 

paralelliklerini ortaya koyarken komünizmde yaratıcı inancının ol-

mamasını farklılık olarak zikretmesine rağmen5, İslam dünyasının 

tarihi tekrar ettirerek Asr-ı Saadet’i yakalayabilmesinin komünizm ve 

bolşevizmi ifade eden Pan-İslamist bir anlayışla mümkün olabilece-

ğini iddia etmesi6 modern dönemde İslam’ın temsil ve tebliğine iliş-

kin hazin bir örnek olarak karşımızda belirmektedir. 

Bu iddiasını temellendirirken Kıdvai, İslam’da dayanışma ve 

yardımlaşmanın, toplumsal birlik ve beraberliğin vurgulandığı hadis 

rivâyetlerini kolaylıkla bağlamından kopartarak farklı bir din anlayı-

şıyla nakledebilmiştir. Örneğin, Hz. Peygamber’den aktarılan Müs-

lümanların birbirleriyle arasındaki ideal davranışı tasvir eden hadis-

ler, böylesi bir yaklaşımla çok farklı bir bağlamda değerlendirilebil-

                                                 
2  Taberi, Tarihü'l-Ümem ve'l-Müluk, V, 679; İbnü’l Esir, el-Kamil fi't-Tarih, III, 328. 
3  Bkz.: İzgöer, Ahmet Zeki, Osmanlı’nın Son Dostları, İstanbul: Nehir Yayınları, 2004.   
4  Kıdvai hakkında bilgi için bkz: Azmi Özcan, “Kıdvâî”, DİA, XXV, 395. 
5  Kıdvai, Pan-Islamism and Bolshevism, s.349. 
6  Bu tavsiyesinin tam metin tercümesi şu şekildedir: “Eğer Müslümanlar kendilerini 
Bolşevizm ile birleştirirlerse tarihi tekerrür ettirebileceklerdir. Bunun sayesinde tekrar-
dan taktir edilecekler ve kendilerine hayranlık duyulacaktır. Müslümanlar, kendileri için, 
dünyanın geleceği için kendi “eski İslam”larınının (old Islam) siyasi ve sosyal yönlerini 
modern çizgilerle yenilemek zorundadırlar. Bu da Pan-İslamism anlamına gelir, tekrar 
belirtiyorum ki, bu Komünizm’dir, Bolşevizm’dir. Bkz: Kıdvai, Pan-Islamism and Bolshe-
vism, s.471. 
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miş, “Sizden biriniz kendisi için istediğini Müslüman kardeşi için de 

istemedikçe (kâmil manada) iman etmiş olamaz.”7 şeklindeki kâmil 

imana erişmenin kişinin kendisi ile mümin kardeşi arasında ayrım 

yapmaksızın hareket edebilmesiyle ilişkili olduğuna işaret eden hadis, 

Müslüman kimseyi komünist toplumla uyuşturan en önemli değer 

olarak kabul edilebilmekte8 ve şöyle bir değerlendirmeyle sunula-

bilmektedir:  

Muhammedî Komünizm hiç şüphe yok ki ebedî ve mükemmel 

bir sistemdir. Aslında o en üstün komünizmdir. Bütün bir insanlık 

onun altında toplanacak, sadece bir toplum ve bir millet olarak değil 

bir aile ve kardeşlik sistemi olarak yer alacaktır.9 

İslam dinince Müslümanların hayat anlayışını belirlemek üzere 

ortaya koyulan ilkelerin, sözde “Muhammedî komünizm”’in bir gös-

tergesi olarak sunulması şahısların dini metinleri anla(ya)mama ya 

da metni bilinçli olarak farklı bir bağlamda yorumlama sorununun 

İslam’ın temsil/tebliğine nasıl bir etkide bulunabileceğini göstermek-

tedir. İslam’da kişisel mülkiyetin sınırlandırıldığı iddia edilerek bu 

açıdan komünizmle İslamiyet arasında irtibat kurulmaya çalışılırken 

de “Ademoğlunun şu üç şey dışında (temel) hakkı yoktur: İkâmet ede-

ceği bir ev, avretini örteceği bir elbise, katıksız ekmek ve su.”10 ve 

“Rasulullah (sas.), yanında fazla binek hayvan olan, hayvanı olma-

yana versin. Fazla azığı olan da azığı olmayana versin!” diyerek 

hemen hemen her çeşit mal saydı. Öyle ki biz, hiçbir malın 

fazlasında, bizden hiçbirimizin hakkı olmadığı düşüncesine 

kapıldık.”11  hadisleri de komünist sistemdeki ortak mülkiyet an-

layışının esasen İslam’ın emri olduğunu ortaya koyabilmek amacıyla 

sunulması, dini metinleri anlama ve yorumlamada takip edilen 

usulün temsil ve tebliğ açısından ne kadar önemli olduğunu 

göstermektedir. Rivayetlerin anlamlarının kayganlaştırılmasına şahit 

olduğumuz bu değerlendirme üslûbu, müellifin zihninde belirlediği 

amacına ulaşmasında yardımcı olacak bütün hadis rivayetleri için 

                                                 
7  Buhârî, “İmân”, 7; Müslim, “İmân”, 17; Tirmizî, “Kıyâme”, 59; Nesâî, “İmân”, 33. 
8  Kıdvai, a.g.e, s.394. 
9  Kıdvai, a.g.e., s.395. 
10  Tirmîzî, “Zühd”, 30. 
11  Ebû Dâvud, “Zekât”, 32; Müslim, “Lukata”, 4.   
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kullanılabilmiştir. Örneğin, “Hiç kimsenin başkaları üzerinde soy-

sop üstünlüğü yoktur. Allah (cc.) katında üstünlük, ancak takvâ 

iledir” 12 , “Allah (cc.), cahiliye gururunu ve atalarla övünme 

kötülüğünü sizden gidermiştir.….” 13 , “… Allah sizden cahiliye 

kibrini ve atalarla övünmeyi kaldırmıştır.…”14 , Allah (cc.) sizin 

kalıplarınıza ve bedenlerinize bakmaz bilakis sizin kalplerinize ve 

amellerinize bakar”15 hadisleri komünizmin ortaya koyduğu kabul 

edilen sınıfsız ortak mülkiyete dayalı toplum anlayışıyla İslam’da 

kimseye ayrıcalık tanınmayışı arasında paralellik tesis edilmeye 

çalışılırken komünist sistemin yeri geldiğinde esas kaynağı yeri geld-

iğinde onaylayıcısı olarak sunulmaktadır.  

Rivayetlerin yazarın anlam dünyasına göre uygun görülen yerde 

sevk edilmesinin bir başka örneğine İslam’da faizin yasaklanmasına, 

zekât müessesinin tesis edilmesine ve malı kenarda biriktirip yığma-

nın hoş olmayan bir davranış olarak kabul edilmesine bağlı olarak her 

iki sistemin de kapitalizme karşı oldukları vurgusuyla sunulan 

“Rasûlullah (sas.) ribâyı (fâizi) yiyene de, yedirene de, (Fâiz muâme-

lesine) şâhitlik edenlere de bu muâmeleyi yazana da lânet etti.”16, 

“… altını ve gümüşü yığıp da gereğini yerine getirmeyenler kıyamette 

cezalandırılacaklardır.”17 hadis rivayetlerini merkeze alarak yaptığı 

değerlendirmesinde de rastlamaktayız. Hadis rivayetleri komünizm ve 

İslam arasındaki paralelliği ortaya koymak maksadıyla değerlendir-

meye tabi tutulurken komünist lider olarak vasıflandırılan18 sahabe 

Ebû Zerr el-Gıfârî’nin19 (ra.) mâlik olduğu varlığını dağıtması ve 

insanlara Hz. Peygamber’in bunu tavsiye etiğini anlatması üzerine 

Muaviye ile aralarında geçen diyalog yazar tarafından şöyle tasvir 

edilmektedir: “Muaviye, Ebû Zerr’i (ra.) Medine’ye çağırınca o in-

                                                 
12  Ahmed b. Hanbel, Müsned, V/510, (h.no:23479). 
13  Tirmîzî, “Menâkıb”, 74. 
14  Kıdvai, a.g.e., s.254; Tirmizî, “Tefsîru’l-Kur’ân”, 50. 
15  Kıdvai, a.g.e., s.257; Müslim, “Birr”, 10; İbn Mâce, “Zühd”, 9.  
16  Kıdvai, a.g.e., s.262; Müslim, “Müsâkât”, 25. 
17  Kıdvai, a.g.e., s.263. 
18  Kıdvai, a.g.e., s.265. 
19  Ebû Zerr el-Gıfârî’nin ihtiyaç fazlası malın biriktirilmeyerek Allah yolunda sarfe-
dilmesine ilişkin kanaatleri ve Muaviye ile olan ilişkisine dair detaylı bilgi için bkz: Ay-
dınlı, Abdullah, “Ebû Zer el Gıfârî”, DİA, X, 267.  
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sanlara Komünizmi anlatmaya başladığını ve anti-kapitalist bir mis-

yon üstlendiği ifade ederek cevap vermiştir.”20  

Ebû Zerr el-Gifârî’nin (ra.) sergilediği tutum yazar tarafından 

komünist duruş olarak tasvir edilmekte, kendisine böyle hareket et-

memesi gerektiği şeklinde yapılan itiraza O’nun “yoldaş peygamber 

Muhammed”’in21  kendisine bunu öğrettiğini ve bu yüzden vazgeç-

meyeceği cevabını verdiği iddia edilmektedir. Bu iletişimde Hz. Pey-

gamber’in ve sahabenin maddi varlığı paylaşmaya dönük teşvikleri-

nin komünist duruş olarak ifadelendirilmesi ve yine sahabenin dilin-

den Hz. Peygamber’e “yoldaş” şeklinde hitap ettiriliyor oluşu anla-

ma/yorumlama sorununun İslam’ı insanlığa aktarırken ne ölçüde bü-

yük bir krize sebebiyet verdiğini net bir şekilde göstermesi açısından 

gerçekten çok düşündürücüdür.  

Hadislerin rehberliğinde komünizm-İslam arasındaki bağ ispat 

edilmeye çalışılırken, yazar komünizmde niçin din karşıtlığının şart 

olarak algılandığını sorgulamakta “Şayet Lenin mezarından kalksa 

binlerce insanın sadece komünizmde din karşıtlığı olduğu için onu 

kabul etmek istemediğini görse bu kararı değiştirirdi. O, buna haya-

tında müsaade etti çünkü İslam hakkında ve Onun Allah (cc.) algısı 

noktasında hiçbir bilgisi yoktu” demektedir. Hatta bu cümlelerini 

şöyle devam ettirmektedir: 

Komünist Parti, İslam’ın komünizmi desteklediği gerçeğini 

görmeli, Müslümanları partilerine kabul etmelidirler çünkü Müslü-

manlar zaten komünisttirler ki bu komünistlikleri sadece politik ve 

siyasi değil aynı zamanda dînîdir. Müslümanlara komünizmin yüksek 

prensiplerini öğreten dinleri olduğu için onları mevcut halleriyle 

kucaklamalı Müslümanların dinlerini bırakarak komünizmi kabul 

etmelerini beklememelidirler.22 

İslam dininin aslında komünizmi bir sistem olarak tavsiye ettiği 

önyargısıyla hareket eden ve İslam dininin asli iki temel kaynağından 

biri olan hadisleri bu algı eşliğinde istihdam eden mezkûr duruş türü-

                                                 
20  Bkz: Kıdvai, a.g.e., s.264. 
21  Bkz: Kıdvai, a.g.e., s.264. 
22  Kıdvai, a.g.e., s.282. 
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nün maalesef ne ilk ne de son örneğidir. Bu durum özelikle modern 

dönemde tebliğ ve temsil sorununun dini metinleri anlama sorunun-

dan bağımsız düşünülemeyeceğini ortaya koymakta, Müslüman kitle-

leri gerçek kimliğini maskeleyerek hareket edebilecek her türlü şahsa 

ya da oluşuma karşı bilinçli olmaya sevk etmektedir.  
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DAVET VE MİSYONERLİK ARASINDA İKİ DİNİN FARKLI 

COĞRAFYALARDA YAYILMASI ÜZERİNE KARŞILAŞTIRMA 

 

Ahme KAVAS 
 

İlk vahiyle 610 yılında muhatap olmasıyla birlikte Hazreti Mu-

hammed’in Arap yarımadasında başlattığı İslamiyeti tebliğ etme gö-

revi vefatına kadar 23 yıl aralıksız devam etmişti. Bu durum bir asır 

içinde doğuda Güney Asya dahil bugünkü Çin’in içlerine, kuzeyde 

aynı kıtanın merkezinden Sibirya kıyılarına, batıda Fransa’nın nere-

deyse yarıdan fazlasını kaplayacak şekliyle Avrupa’nın ortalarına, 

tüm Akdeniz havzasına ve Afrika’nın kuzey ve doğu sahillerinden iç 

kısımlarına doğru devamlı genişlemesini sürdürdü. Amerika’daki 

topluluklar hariç yeryüzünde yaşayanların neredeyse tamamına yakını 

bu süreçte ya ihtida etti veya bu dinin varlığından bir şekilde haberdar 

kılındı. Dört asır Müslümanlar adına bir daha tekrarına aynı süratte 

rastlanılmayan hızda ve de kalıcı izler bırakan bu büyümenin sebeple-

ri mutlaka mütemadiyen incelenmelidir. Günümüz insanının dinimizi 

tanımada ve kendi hayatının da bir parçası bulunduğu toplumumuzda, 

hatta 21. yüzyılda bile İslam dininden asgari seviyede de olsa henüz 

haberdar olamayanlara nasıl ulaştırılacağı konusunda dikkate değer 

çalışmalar mutlaka başlangıçtaki heyecan, istek ve gayret dolu bir 

bilinç ile canlı tutulmalıdır.  

Amerika kıtası hariç İslam’ın gelişinin ardından aynı coğrafya-

ları büyük oranda paylaştıkları Hıristiyanlığa gelince ilk altı asrında 

Akdeniz havzası dışında burayı çevreleyen Afrika, Asya ve Avru-

pa’nın sahillerinden içerilere hamle yapıp bu kıtaların iç kısımlarına 

doğru yayılması gerçekleşememişti. Müslümanların bu ilk dört asırda 

                                                 
 Prof. Dr., İstanbul Medeniyet Üniversitesi, ahkavas@gmail.com  
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dinlerini ulaştıkları her toplumda temsillerinin başarısıyla mukayese 

edildiğinde muasırları konumundaki bu ve diğer din mensupları değil 

yeni yerlere açılmak sıkıştıkları coğrafyalarında da iyice daralarak 

neredeyse tek hâkimiyet alanı Roma ve buranın nüfuz edebildiği belli 

başlı merkezlerde varlık gösterebilmişlerdi. Tüm coğrafyalar içinde 

en önemli hamleleri arasında Endülüs’ün Müslümanların 8-13. asırlar 

arasındaki beş asrı güçlü idarelerle dolu hakimiyetlerden alınıp yavaş 

yavaş yıkılmaya başlaması Hıristiyanlara tekrar bir hareketlenme ya-

şatmış ve bir anda Afrika’nın batı ve doğu kıyıları, tüm Amerika, 

Hint Okyanusu adaları, Güney Asya ve Uzakdoğu misyonerlerin tü-

kenmek bilmeyen ihtiraslarının baskı kurdukları alanlara dönüşmüştü.  

Kristof Kolomb 1492-1506 yılları arasında İspanya’nın batısına 

doğru yelken açıp Hindistan’a ulaşabilme arzusu ile başlattığı seferle-

riyle Atlas Okyanusunun diğer ucundaki Karayip Adaları ile Amerika 

sahillerine dört kez gitti. Papalığın Tordesillas Anlaşması ile 1493 

yılında o zamana kadar bilinen dünya coğrafyasının dağıtımına bağlı 

olarak Atlas Okyanusu’nun Cebeli Tarık Boğazı’na en yakın kısmın-

daki Azor Adaları’nın batısında kalan 370. boylamın doğusunu Por-

tekiz’e, batısını İspanya’ya vermesiyle her iki iktidarın yeni coğrafya-

ları ele geçirmeleri için büyük bir rekabet doğdu. Aslen Cenovalı olan 

Kristof Kolomb isimli kaptan İspanyol kralının emrine girerek Hin-

distan’a gitme niyetiyle çıktığı dört yolculuğu sırasında Amerika yer-

lileri ile karşılaşmış ve bunları Hıristiyanlığa sokmayı kafasına koy-

muş, hatta çok az da olsa ilk uygulamalarını basit anlamda denemişti. 

Gerçi niyeti bu ilk defa tanıdığı yerlerdeki insanlara dinini yaymak 

değil büyük miktarlarda altın bulup bununla Kudüs’ü idaresini elle-

rinde tutan Türklerden almaktı.1 Yine de onun 15 yıl kadar süren bu 

zorlu yolculuklarının ardından bu kıtanın Hıristiyanlık adına en fazla 

ve neredeyse üzerinde yaşayan yerli, göçmen tüm toplulukların ta-

mamına yakını tarafından din olarak kabul edilmesinin önünü açmış-

tı.   

Bir taraftan ticaret ve savaş gemileri ile taşınan tüccarlar, ardın-

dan askerler, seyyahlar ve özellikle Hıristiyanlığı yaymak için uğraşan 

misyonerler Müslümanların ilk dönemlerinde yaptıklarını geçtiğimiz 

beş asır boyunca ve halen aralıksız devam ettirmektedirler. Öyle ki 

                                                 
1 Kristof Kolomb, Seyir Defterleri, (çvr.: Sait Maden), İstanbul 2010.  
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artık İslâmiyetin yayıldığı coğrafyalarda bu dinin bir daha yeniden 

yayılamayacağı, kendisine bağlanacak kimse bulamayacağı iddialarını 

boşa çıkarmış ve dahası İspanya ile Portekiz’in yer aldığı İber Yarı-

madasındaki, İtalya’nın güneybatı ucunda yer alan Sicilya adasındaki 

ve Filipinler’de Mindano Adası hariç birçok uç bölgedeki tüm varlı-

ğını tamamen sıfırlamıştı. Dahası Balkanlarda da hâkimiyeti beş asrı 

aşan Osmanlı Devleti’nin yıkılmasının ardından güçlü Müslüman 

varlığı yok olmasa da çok azaldı. Doğu Afrika sahillerinde İbn Battu-

ta’nın ziyaret ettiği 1330’lü yıllardaki 40’a yakın sultanlık idaresi de 

16. yüzyıl boyunca büyük oranda etkisiz hale getirildi. Sadece Os-

manlıların Asya ve Avrupa’da tesis ettiği hükümranlık tecrübesi ile 

emniyet altına aldıkları Afrika’nın Akdeniz ve Kızıldeniz sahilleri 

dört asırlık idarelerinin sayesinde varlıklarını devam ettirebildiler.   

Hıristiyanlık ilk üç asrında Suriye, Anadolu, kısmen Kuzey Af-

rika ve Roma ile burayı çevreleyen yakın bölgelerde yayıldı. 313 yı-

lında Roma İmparatoru Konstantin tarafından bu din mensuplarına 

ibadet hürriyeti tanına kadar yerel nüfus içindeki oranları %10-15 

arasında idi. 4. yüzyılın ortasına gelindiğinde, yani yaklaşık bir asır 

içinde, çok hızlı yayıldı. Geçmişte az da olsa varlık gösterdiği tüm bu 

bölgelerde çoğunluk tarafından kabul edilen bir dine dönüştü. Hazret-

i İsa’nın şahsı ve sözü üzere şekillenen bu din adını birinci asrın orta-

larında Antakya’da aldı ve “Hıristiyan” diye isimlendirildi. “Katolik” 

denmesi ise Yunanca’daki “genel, cihanşümul” anlamına “katholiko” 

kelimesinden almakta ve yerel, ya da mezhebe dayalı kiliselere göre 

coğrafya esaslı ve tüm yeryüzünü kapsadığına inanılan bir anlam 

içermektedir. Zamanla ana çizgiden sapanların aksine Kilisenin 

amentüsünün kabul edildiği 325’teki İznik Konsülü ile “Ortodoks” 

anlamını alırsa da bir müddet sonra bu kısmı daha ziyade “Roma Ki-

lisesi” adıyla tanınmaktadır.2  

Bugün her ne kadar Müslümanlar arasındaki küçük büyük ih-

tilâflar yerli yersiz eleştiri konusu yapılmakta, birbirlerine karşı hu-

sumetleri körüklenmekte ise de Hıristiyanların arasında çok daha ileri 

seviyedeki gerginlikler sanki hiç yokmuş gibi yansıtılmaktadır. Yürü-

                                                 
2 Marie-Françoise Baslez, “Comment l'Église est devenue catholique”, L’Histoire, 
sy:431, Janvier 2017. https://www.lhistoire.fr/carte/diffusion-du-christianisme-ie-
ve-si%C3%A8cle (11 Kasım 2018). 



82   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

tülen bu bilinçli iki farklı davranışın temel amacı ise ulaşabildikleri 

her insana birinci dinin sadece kavga, çatışma ve gerginlik ürettiği, 

diğerinin ise son derece barışsever bir kimlik taşıdığı algısını yay-

maktır. Hatta aynı durum Çin’de, Hindistan’da, Srilanka’da, Rus-

ya’da, neredeyse tüm Avrupa’da, İsrail’de, Müslüman nüfusu az bu-

lunan Afrika ülkelerinde ve Amerika’da, hatta Hint, Atlas ve Büyük 

Okyanusya’nın irili ufaklı adalarına varana kadar ısrarla işlenmekte-

dir. Amaç 21. yüzyılda İslamiyetin iletişim çağında temas edeceği her 

ferdi menfi anlamda etkileyip hidayete ermesini mümkün mertebe 

engellemektir. Medya üzerinden yapılan İslam karşıtı tüm girişimlere 

rağmen Hazret-i Peygamberin tebliğini temsilde büyük gayret içine 

girenler sayesinde hakikat mutlaka daha rahat zemin bulup yayılacak-

tır.   

Dinler asırlar içinde ve her defasında yeniden yayılma hamlele-

rine girebilirler, hatta bir anlamda küreselleşmeye başlarlar. Avrupa 

Hıristiyanlığı Asya, Afrika, Amerika ve Okyanusya’da özellikle baş-

langıçta misyonerler eliyle, hassaten de İspanyol etkisindeki Amerika 

kıtasında ise genelde şiddet kullanılarak yayıldı. Tarihçi Pierre Chau-

nu bunu “Batı’nın küresel açılımı” olarak tarif etmektedir. Gerçi önce 

1054’te ikiye ayrılan kilisenin Avrupa kolunun, bir defa da 16. yüz-

yılda Katolik ve Protestan olarak bir kez daha ayrılmasına rağmen bu 

defa her ikisinin yayılması şeklinde bir seyir gerçekleştirdi. Aslında 

defa bu dinin sadece yerel toplumlarca kabulü süreci yaşanmıyor, 

milyonlarca Avrupalı iktisadî ve siyasî sebeplerle yeni coğrafyalara 

göçerken inançlarını da oralarda yaşatmaya başlamışlardı.3 

16. asırda dünya nüfusu 426 milyon olarak tahmin ediliyordu ve 

bunun sadece %19’u, yani 81 milyon kadarının Hıristiyanlık üzere 

yaşadığı iddia edilmekteydi. 1800’e gelindiğinde 953 milyona ulaşan 

dünya nüfusunun bu defa %23’ü, yani 219 milyon kadarı bu din üze-

reydi ki neredeyse her dört kişiden birisi bu inanca mensup demekti. 

1900 yılında ise 1 milyar 650 milyonu bulduğu varsayılan dünya top-

lam nüfusunun %35’i, yani 577 milyonu Hıristiyan idi denmektedir. 

1980’de 4 milyar 500 milyon dünyalının %33’ü, yani 1 milyar 485 

milyon kişi bu din üzere olup sayı olarak artsalar da ilk defa %2 gibi 

                                                 
3  François Thual, “La mondialisation des religions, toujours recommencée”, 
Hérédote, sy: 108 (2003/1), s. 185-205. 
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bir gerileme yaşanmıştı. 2000’de 6 milyarlık yeryüzü nüfusunun ise 

%23’ü, yani 1 milyar 380 milyonunun bu dine inandığı ifade edilmiş 

ve son 40 yılda yaklaşık 100 milyonluk bir düşüş gözlemlenmişti. 

Tüm bu tahmini veriler ışığında 16-20. yüzyıllar arasında yaklaşık 

dört asır bu dini kabullenenlerin sayısında devamlı artış sağlanmıştı. 

Bunun gerilemesinde temel sebep Hıristiyanların sayısının azalması 

kadar kiliselerin faaliyetlerini eskisi gibi sürdürmelerine rağmen bu 

dine mensup olmayanların nüfusunun aşırı artması da ciddi etkendi.  

Hıristiyanlığı yayan Avrupalı ülkeler arasında bir de Ortodoks-

luğu Çin, Güney Kore ve Japonya’ya kadar götüren Rusya’yı dahil 

ediyorlar. Katolikliği en fazla başka coğrafyalardaki toplumlara kabul 

ettiren devletlerin başında Portekiz öncü iken, özellikle İspanya 17. 

ve 18. yüzyıllarda daha fazla yayan ülkedir. Bunların ardından Sahra-

altı Afrika’da bu görevi Fransa’nın az farkla da olsa daha çok üstlen-

diği anlaşılıyor. Katoliklik Okyanusya’ya daha geç girerken İngilte-

re’nin dayattığı Anglikanizm ise Protestanlığın Puritanizm dahil tüm 

kollarının önünü açmış ve Kuzey Amerika adeta en ciddi çalışma 

bölgeleri oldu. Protestanlık Afrika’da öncelikle İngiliz ve Almanların 

yaydığı mezheptir, ama Fransızlardan aynı inançta olanların da etkisi 

görüldü. Katoliklik Filipinlere İspanyollarla girerken Çinhindi ve 

Hindistan’da Fransa’nın tesiriyle yayıldı. Aslında bu dinin yayılması 

tamamıyla sömürgeciliğin başka inançların varlığını tehdit altında 

tutma, hatta yok etme girişimlerinde en fazla başvurduğu dayanak 

oldu. Misyonerler onlara daima yol açıcılık görevi üstlendiler.4 

Hinduizm’e gelince bu dine girmek sözkonusu olmayıp sadece 

doğuştan Hindu olarak dünyaya gelenler bu inanç üzere yaşayabilir. 

İngilizler 19. yüzyılda köle ticaretini yasaklayınca bilhassa tarım ara-

zilerinde ve madenlerde ihtiyaç duydukları insan gücünü Hindis-

tan’dan Hindu ve Müslüman işçileri çoğu Hint Okyanusu ve Karaip 

denizindeki sömürgeleştirdikleri adalara taşıdılar. Haliyle bu inanç 

biçimi de ilk defa kendi coğrafyası dışına bu yolla taşmışsa da yerel-

deki içine kapalı özelliğini terk etmemişti. Halen bu din mensupları 

kendilerinin dışındakileri kendi aralarına almamakta ısrar ediyorlar.5 

                                                 
4 François Thual, a.g.m. 
5 François Thual, a.g.m. 
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İslamiyet’in yayılması hem başlangıçta hem de asırlar içinde 

kendisinden altı asır önce bu faaliyete girişen Hıristiyanlıktan çeşitli 

farklılıklar arz etmektedir. Mesela Ortaçağ boyunca Hint Okyanusu 

kıyılarında sadece Hazreti Muhammed’in daveti yankı bulup epeyce 

yayılmışsa da sömürgecilikle birlikte bu uçsuz bucaksız coğrafyalarda 

Hazreti İsa’nın dinini yayma görevini üstlenenler karşılarına çıktılar 

ve asırlar içinde Müslümanlarla rekabet eder hale geldiler. Üç kıtada 

Müslümanların en büyük hamisi Osmanlı Devleti’nin etkinliği Türki-

ye Cumhuriyetinin ilanıyla birlikte adeta sona erdirilmeye çalışıldı. 

Sömürgeciliğin ciddi şekilde yavaşlattığı İslamiyeti yayma amacı 

güden tüm girişimler herşeye rağmen Hıristiyanlıktan farklı usullerle 

varlığını sürdürerek yeni kitlelere ulaşmasını devam ettirdi. Müslü-

man ailelerin çok çocuk sahibi olmalarının bu artıştaki etkisi yanında 

geçtiğimiz iki, hatta üç asırda birçok bölgede ihtida hareketleri de 

İslamiyetin yayılmasındaki katkısıyla dikkat çekmektedir. Kafkasya, 

Afrika, günümüz Endonezyası6 bu anlamda 20. yüzyılın ilk yarısında 

oldukça başarılı geçti denebilir.7  

1900 yılında dünya nüfusunun 1 milyar 650 milyona ulaştığı 

vakit bunun %12’si, yani 200 milyonu, 1950’deki 3 milyar 900 mil-

yonun %10’u, yani 400 milyonu, 1960’da yine %10’u, yani 430 mil-

yonu, 2000’de ise %23’ü, yani 1 bir milyar 400 milyonu Müslüman 

olarak tahmin edilmektedir. Bu oranların ve verilen rakamların doğ-

ruluğunu kabul ettiğimizde son yarım asırda Müslümanların üzerin-

deki kara bulutların azıcık aralanmasıyla yeryüzündeki tüm inançlar 

içindeki oranlarının iki katına çok hızlı şekilde çıktığını, sayı olarak 

ise üç katını bulduğunu görmekteyiz. Daha önce Müslümanları yok 

saymanın sıradan bir uğraşıya dönmesi, ülkelerinde işlenen nice kat-

liam ve bulaşıcı hastalıklarla yok olmalarına seyirci kalındığı anla-

şılmaktadır. Balkanlar’dan ve Kafkasya’dan milyonlarca Müslüman 

Osmanlı Devleti yıkılınca büyük çoğunluğu Anadolu’ya taşındı.8  

                                                 
6 C. C. Berg, “Islamisation of Java”, Studia Islamica, sy.: 4, ss.110-142. 
7 François Thual, a.g.m. 
8 Ahmet Kavas, “Vahyin Nüzûlünün 1400. Yılında İslâm Dünyası”, Milletlerarası 

Vahyin Nüzûlünün 1400. Yılında Hz. Muhammed (s.a.v.), İSAV Yay., İstanbul 
2011, 431-443.   
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Afrika Boynuzu denilen Eritre’den Kenya’ya kadar uzanan ve 

sahil şeridi kadar iç bölgedeki Etiyopya ve Kenya’nın da iç bölgele-

rinde ciddi İslamlaşma hareketi bilhassa önemli şehir merkezlerine 

taşınma yoluyla da daha yoğunluk kazandı. Çad Gölü Havzası ile Batı 

Afrika toplumlarında Avrupalıların içerilere doğru yönelişi sınırlı 

derecede varlık gösteren Müslüman seçkin zümrelerin çevrelerini bu 

dinin dairesine almalarıyla neticelendi. Bir anda tüm bölge halkları 

aynı inancın üyeleri oldukları gibi birlikte savaşmaya başladılar. Gü-

nümüzde Nijerya’nın nüfus bakımından kıtanın en kalabalık ülkesi 

olması yanında dünyada da en kalabalık Müslüman vatandaşı olan 

ülkeler arasında da yer almaktadır9. Sömürgecilik sona erince milyon-

larca Müslüman ihtiyaç duyulan iş gücünü karşılamak üzere Arap 

dünyası, Türkiye, Sahraaltı Afrika ve Güney Asya bölgesinden Batı 

Avrupa ülkelerine gelip yerleştiler. Bu arada İranlı ve Afganlar ise iş 

gücü olmaktan ziyade siyasi sığınma talebiyle yine bu bölgeye geldi-

ler. Mağripliler ve Sahraaltı Afrikalılar Fransa’yı tercih ederken Hin-

distan bölgesinden gelenler ise genelde İngiltere’ye yöneldiler. Türk-

ler her ne kadar sömürülmeseler de Birinci Dünya Savaşı’nda Alman-

lar ile hareket etmelerinin de etkisiyle askerî, siyasî ve kültürel yakın-

laşmalara bağlı olarak daha çok bu ülke tarafından tercih edildiler.10  

Kilise manastırlarına bağlı kurumlarda günümüzde yaklaşık 

250 bin kişi üzerinden Hıristiyanlık anlatılmaktadır.  
 

İNCİL’İN YILLARA GÖRE TERCÜME EDİLDİĞİ DİLLERİN SAYISI 

1750 1815 1850 1900 1950 1970 1975 1980 2000 

60 86 250 537 1052 1490 1630 1811 1950 

Bu tabloya bakıldığında son 270 yılda neredeyse 1900 ayrı dil-

de İncil’in farklı lisanlara tercüme edildiğini görmekteyiz. 1750 yılı 

öncesinde neredeyse sadece Hıristiyan olan toplumların dillerine ter-

cüme yapıldığı, ama son asır içindeyse 1500 kadar başka dile İncil’in 

aktarıldığını görmekteyiz. Böylece Arami dilinde Hazreti İsa’ya tebliğ 

                                                 
9 Joseph SCHACHT, “Islam in Northern Nigeria”, Studia Islamica, sy.: 1957/4, 
ss.123-146. 
10 Ahmet KAVAS, “Avrupalılar Tarafından Birinci Dünya Savaşında Cephelere 
Sürülen Afrikalılar: Senegalli Nişancılar ve Diğerleri”, Geçmişten Günümüze Afri-
ka, Kitabevi Yay., İstanbul 2017, ss.163-172.  
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edilen vahyi bugüne kadar aradan geçen 2018 yılda dilbilimcilere 

göre yeryüzünde varlığı tespit edilen 7100 lisan içinden Kitab-ı Mu-

kaddes’in, Yeni Ahid’in veya kısmî metinler olarak 3324’ünde ter-

cümesi yapılmış oldu11. 5,16 milyar kişi 674 dilde Kitab-ı Mukad-

des’i; 657 milyon kişi 1432 dilde Yeni Ahid’i; 434 milyon ise 1145 

dilde kitapçık ya da seçme metin halindeki yazıları okuyabilir. Sadece 

2016 yılında Kitab-ı Mukaddes Cemiyetleri 428 milyon kişinin ana 

dili olan 61 farklı lisanda ilk defa Kitab-ı Mukaddes, Yeni Ahid ve 

seçme metinler şeklinde çalışmaları tamamlayıp yayınlattılar. Gerçi 

bu konuda verilen rakamlar arasında tam bir uyum yok. Fransa’da 

Katoliklerin en etkili gazetesi La Croix’nın aynı dönemde bir haberi-

ne göre 2017 yılında Kitâb-ı Mukaddes’in ilk defa olmak üzere 49 

ayrı dile tercümesi daha yapılarak toplam 674’e ulaşmış. Sayı olarak 

sadece 253 milyon kişinin konuştuğu 3655 dilde ise Hıristiyanlığın 

Kutsal Kitabı ne tamamen, ne de kısmen tercüme edilmediği için on-

lar kendi ana dillerinde bu dinin temel kitabını okuyamamaktadırlar12. 

Umumi İncil İttifakı (Alliance Biblique Universelle - ABU) bu konu-

da özel çalışmalar yapmakta ve en son 8 Mart 2017’deki raporunda 

bu konuyu işlemişti.13 Hatta bu inanç mensupları 1950 ayrı dilde 

kutsal kitaplarının tercüme edilmiş olmasını artık kendileri için dinle-

rinden geriye dönüşün sağlanamayacağı şeklinde yorumlamaktadırlar.  

İncil tercümeleri ile mukayese edildiğinde acaba Kur’ân-ı Ke-

rim farklı kaç dilde tercüme edilmiştir sorusu akla gelmektedir.14 Ya 

da dünya çapında Müslümanlar arası bu faaliyet için müşterek çalış-

ma yapan kurumlar var mıdır? İlk defa Selmân-ı Farisî tarafından 7. 

asrın başında Farsça’ya sadece Fatiha Suresinin tercüme edilmesi bile 

bir başlangıç sayılabilir. 9. yüzyılda, yani 855-870 yılları arasında 

                                                 
11 “La Bible toujours plus traduite !”, http://www.adventistemagazine.com/bible-
disponible-3324-langues/ (23 Mars 2018) 
12 “Bilan des traductions de la Bible dans le monde”, 
http://www.adventistemagazine.com/bilan-traductions-de-bible-monde/ 
(24.07.2018). 
13 Claire Lesegretain, “La Bible désormais traduite en 674 langues”,  
https://www.la-croix.com/Religion/Protestantisme/Bible-desormais-traduite-674-
langues. (24/07/2019) 
14 Ahmet Kavas, “Avrupalıların Hz. Muhammed’i Araştırma Merakı”, Kültür, sy.: 

3, Nisan 2006, ss. 36-40. 
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Bizans’ta Nicetas Choniates tarafından Yunanca’ya tercümesi yapıldı. 

Farsça’ya tam tercümesi 10. yüzyılda Havâce Abdullah el-Ensârî ve 

12. yüzyılda Ebu Hafs Ömer en-Nesefî tarafından iki defa Farsça ter-

cümeleri yapıldı. 1936 yılına gelindiğinde tespit edilebildiği kadar 

102 farklı dilde Kur’ân-ı Kerim tercümesi vardı. Günümüzde ise sa-

dece Fransızca’da 120 farklı Kur’ân-ı Kerim tercümesi bulunmakta 

olup büyük bir kısmı Müslümanlar tarafından takdir edilirken bir 

kısmı ise sadece laik Fransızlarca okunmaktadır15.  

Günümüzde sadece Fransızlar tarafından yapılan tercümeler ile 

bu ülkede veya başka coğrafyalarda yaşayan Müslümanların yine 

Fransızca yaptıkları tercümeler arasında ne tür farklar bulunup bu-

lunmadığına dair akademik çalışmalara sıkça rastlanmaktadır16. Da-

hası bu kadar çok tercüme olması dikkatlerden kaçmamakta araların-

daki fark anlaşılmaya veya anlamlandırılmaya çalışılmaktadır. Le 

Monde gazetesinin İslam konularındaki yazılarını kaleme alan Xavier 

Ternissien bu durumu Kur’ân’n Binbir Tercümesi başlıklı makalesi 

ile ifade etmişti17. Şimdilerde daha basit anlatımlara gidilerek mesela 

114’ten fazla dilde tercümesi var denilerek aynı sayıdaki sûre ile ben-

zerlik yapılmaya çalışılmış. Aslında çok basit bir anlatım yoluna gidi-

lerek Kur’ân-ı Kerim ile Kitâb-ı Mukaddes arasında daha fazla dile 

tercüme edilme konusundaki büyük farkın İslam’ın Yüce Kitabı’nın 

dünyadaki herhangi bir dile kolay kolay aktarılamamasından kaynak-

lanması meselesidir. Oysa ki Türkçe’deki gibi kolaylıkla “meâl” ke-

limesi ile mümkün mertebe tüm farklı dillerde anlaşılması için onlara 

yakın anlamlarda çevrilebilir18. Ama elbetteki Kur’ân-ı Kerim’deki 

                                                 
15  “Traductions du Coran”, https://fr.wikipedia.org/wiki/Traductions_du_Coran 
(24.07.2019); Amélie Neuve-Eglise, « Les traductions françaises du Coran : de 

l'orientalisme à une lecture plus musulmane ? », Revue de Téhéran, no 11, octobre 

2006. 
16 Amélie Neuve-Eglise, “Les traductions françaises du Coran : de l’orientalisme à 
une lecture plus musulmane?”, http://www.lenoblecoran.fr/article/ (25.07.2019). 
17 Xavier Ternisien, “Les mille et une traductions du Coran”, 
http://www.bleublancturc.com/Franco-Turcs/Islam/Coran_traductions.htm. 
(25.07.2019). 
18 “Read Translations of Quran in Different Languages”, 
https://peacepropagation.com/read-translations-of-quran-in-different-languages/ 
(25.07.2019). 
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tüm kelimeler vahiyle gelmiş olup geçmiş dönemlere ait kulaktan 

duyma bilgilerin derlemesinden ibaret bir kitap değildir19. Gerçekten 

Kur’ân-ı Kerim’deki bir çok kelimenin farklı anlamlarını bilmeden 

onu çevrisi yapılan dildeki yakın anlamlı bir kelime ifade yeterli ol-

mayabilir20.   

Yeryüzünde Hıristiyanların yaklaşık iki milyon ibadet yeri ve 

bunların bağlı bulunduğu 15 bin kadar bölge merkezi bulunmaktadır. 

Bunlar arasında Fransa Katolik Kilisesi, Almanya Protestan Kilisesi 

veya Romanya Ortodoks Kilisesi gibi yapılar da var. Tüm Hıristiyan 

âleminde “gelenek” denen 156 ayrı dinî yapılanma mevcuttur. Bunlar 

büyük Hıristiyanlık ağacının ana dalları gibi kabul edilmektedir. Oy-

saki bugün farklı isimlendirmeler altında 15 bin kadar kabul edilen bu 

dini temsil için kurdukları çatı müesseselerin sayısı 1900 yılında sa-

dece 2000 kadardı. İslam ülkelerinde “Hıristiyanlık öldü, can çekişi-

yor, ateizm, laiklik dinî fert ve toplum hayatının dışına attı, kiliseler 

boşalıyor” denirken aslında durumun hiçte böyle olmadığı, gayet sağ-

lam temeller üzerinde ciddi bir din yapısının dalları ve budakları ile 

her geçen gün daha da yayılarak devam ettiğini hep görmezden gel-

dik. Amerika’nın Kaliforniya bölgesinde 20. yüzyılın başında ortaya 

çıkan Protestanlığın bir alt kolu Pentakonizm’e mensup olanların 

sayısı şimdilerde 300 ile 500 milyon arasında tahmin edilmektedir. 

Hatta bir asırda Ortodoksların iki katına çıktı denebilir21. Dahası La-

tin Amerika, Afrika, Avrupa ve eski komünist ülkelerde daha fazla 

yayıldı. Ortodoks Kilisesine gelince İstanbul’daki Rum Patrikliği 

Türkiye’de yaşayan birkaç bin Rum ile ABD’de, Avrupa ve Avustu-

ralya’daki sınırlı diaspora Ortodoks’unun sınırlı sayıdaki mensupları-

na hitap ederken Moskova Patrikliği yüz milyonu aşan bu inancı be-

                                                 
19 Reza Aslan, “How To Read the Quran: A new translation captures the confu-
sion”, https://slate.com/culture/2008/11/a-new-translation-of-the-quran.html 
(25.07.2019). 
20 Abobaker Ali, Alsaleh Brakhw, Munif Zarirruddin ve Sharifah Fazliyaton Shaik 
Ismail, “Some Linguistic Difficulties in Translating the Holy: Quran from Arabic 
into English”, International Journal of Social Science and Humanity, Vol. 2, No. 6, 
November 2012, ss.558-590. 
21 “Les statistiques de l’Eglise catholique”, 
https://lerosairesaintmaur.org/IMG/pdf/statistiques-de-leglise-catholique-2015-2 
(25.07.2019). 
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nimseyenleri kendisine bağlı tutmaktadır. 2014 yılı itibarıyla bazı 

araştırma merkezleri dünyada yaşayan her üç kişiden birisinin Hıristi-

yan olduğunu ve 2 milyar 400 milyon civarında bir kitleyi temsil et-

tiklerini iddia etmektedirler.22      

Günümüzde İslam’a karşı yapılan her türlü olumsuz saldırılar 

arasında özellikle bu dinin kılıçla akıtılan kan ve peşinden katliamlar-

la yayıldığı konusu fazlaca işlenmektedir. Daha doğrusu bir elinde 

kılıç diğer elinde Kur’ân-ı Kerim bulunan askerlerle yayıldı şeklinde 

kasıtlı bir görüş yaygınlaştırılmaktadır.23 Mesela daha 636’daki ilk 

yayılmadan itibaren bazı Hıristiyanlar Bizans idaresinde yaşamak 

yerine Medine, Şam ve Bağdat’taki Müslüman hakimiyeti altında 

yaşamayı tercih etmişler, bir süre sonra da ihtida edip bu dine girmiş-

lerdi.24 Ki o dönemde aslında bu topluluklar ya Sasânîlerin veya Bi-

zans’ın idaresinde yaşayan Arap kabileleri idiler.  

Tüm İslam tarihi boyunca ilk defa İslamiyet adına bir bölgede 

fetih hareketine girişildiğinde oranın halkının canına, malına, inancı-

na, örf ve adetlerine dokunmak, zarar vermek bir tarafa bilakis bunlar 

koruma altına alınmıştır25. Mesela Mısır’ın fethi sonrasında buranın 

halkı Bizans imparatorlarının kendilerine uyguladığı baskılar yanında 

Müslüman Arapların tavırlarını görünce bu dini temsil edenlerle ya-

şamak, hatta önemli bir kısmı inançlarını kabul ederek onlarla birlikte 

hareket etmeye başladılar. Kuzey Afrika’daki Berberiler, dahası En-

dülüs’teki yerel halk da aynı doğrultuda karar vermişlerdi. Bu geniş 

ve uzun hat üzerinde Roma dönemindeki istila ve kalıcılık adına ya-

pılan eserler kendi rahat ve huzurlarından çok aslında yöneticilerin 

zevk ve sefaları için yapılıyordu. Ama İslamiyetle birlikte bu defa 

bizzat kendileri adına hareket edip yeni medeniyetin emrinde değil 

bilakis sahibi konumuna geldiler. Bir Fransız araştırmacı bu konuyu 

anlatırken İslam ve sömürgecilik kelimelerinin yanyana konamayaca-

                                                 
22 https://www.independent.co.uk/news/christians-killed-martyred-900000-last-
decade-africa-boko-haram-al-shabaab-study-of-global-a7526226.html (17.11.2018) 
23 http://www.alterinfo.net/L-expansion-de-l-islam-par-l-epee-Mythe-ou-
realite_a135966.html (17.11.2018) 
24 J.-P. Valognes « Vie et mort des chrétiens d’Orient : Des origines à nos jours», p. 341. 
25 Mustafa FAYDA, “Fetih”, Diyanet İslam Ansiklopedisi-DİA, c.12, ss.467-470. 
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ğını ifade eder.26 Yine bir başka Avrupalı araştırmacı Ignacio Olague 

“Endülüs (İspanya) Araplar Tarafından Asla İstila Edilmedi” başlığıy-

la bir kitap yazma ihtiyacı hissetmişti.27 O gün bu tavrı gösteren 

Müslüman bir toplumun yaşadığı bölgeyi İslâmiyete açma duygusuyla 

sonrası arasında fark olamaz. Ancak eğer bu din iyi öğrenilmezse 

veya bunu temsil etme konumunda kendine görev biçenler başka ni-

yet taşırlarsa bugün çoğu gayri Müslim tarafından yapılan iftiralara 

zemin hazırlanmış demektir.  

Bir hususun altını ısrarla çizmek lazımdır. O da Müslümanlar-

dan önce ne eski Yunanlılar, ne Persler, hatta Roma ve Bizans Ana-

dolu’da, Kuzey Arabistan’da, Mısır’da ve Kuzey Afrika’da, yahutta 

İran’da, Türk coğrafyalarında ve Hindistan’da yerel halkları kendi 

inançlarına, kültürlerine çekememişler ve devamlı tepkileri ile karşı-

laşmışlardır. Dün asırlarca başka idarelere boyun eğmeyen bu top-

lumlar eğer ilk Müslümanları kabul edip onlarla aynı inanç, aynı ge-

lenek ve aynı mimariyi kabul edip ortak bir istikamette ilerleyecek 

duygulara kapılmışlarsa bugün Müslümanlık adına hareket edenlerin 

o dönemleri iyi bilip ders almaları gerekmektedir. İslam adına gelen 

Araplar zamanla büyük topluluklar içinde kaynaşıp giderken yerel 

topluluklar bu yolda bayrağı ele alıp ulaştıkları her noktanın idarecisi 

olmuşlardı. Bir anlamda Roma’nın, Bizans’ın ve diğerlerinin yerel 

halklar üzerinde uyguladıkları baskılar aslında Müslümanlarla birlikte 

olmalarının kapılarını onlara açmıştı. Hatta tüm toplumlar Müslü-

manlaşmışlar, ama kendi değerlerini tamamen terk ederek Araplaş-

mamışlardı.28        

Bugün Hıristiyanlık adına yeryüzünün birçok bölgesinde dinle-

rinin yayılmasını bir başarı olarak takdim edenler şayet sonuç itibarıy-

la yerel toplumların bu dönüşmeden önce nasıl bir hayat yaşadıkları-

nı, şimdi ise geldikleri noktayı göz önüne aldıklarında büyük bir fark-

lılaşmanın, daha doğrusu kendi değerlerinden tamamen kopmanın 

izlerini göreceklerdir. Müslümanların fethettiği topraklarda kimse 

inancından, tüm değerlerinden dolayı baskı altına alınmadığı için 

                                                 
26 Guy de Bosschère, Autopsie de la Colonisaiton, Paris 1967. 
27 Ignacio Olague, Les Arabes n'ont jamais envahi l'Espagne, Paris 1969. 
28 Gustave Le Bon, La civilisation des arabes- II, p. 98-100. 
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1408 yıldır Ermeni, Ermeni olarak; Katolik, Katolik olarak; Hindu 

veya Budist yine kendilerince önem verdikleri değerlerini muhafaza 

etmişlerdir. Sadece Afrika’da 1900’lere gelindiğinde 300 milyon ola-

rak varsayılan nüfus içinde 10 milyon kişi Hıristiyan iken bugün ne-

redeyse üç kişiden birisini, ki gerçekte beş kişiden birisidir, Kilise 

kendi dairelerine aldığını iddia etmektedir.  

Bin yıl Arapça verilen eğitimin yerine her bir sömürgeci devlet 

kendi dilini resmi dil olarak dayatmış ve haliyle ne İslamiyetin öğre-

tildiği dile, ne de yerel hiçbir dile fırsat vermemiştir. Endülüs 900 yıl 

Hıristiyan ve Yahudi toplumların bir arada yaşadığı bir medeniyet 

merkezine dönüşmüşken bugün Avrupa ve tüm Hıristiyan ülkeler 

başta Müslümanlar olmak üzere hiçbir inanç mensubu ile kendi coğ-

rafyalarını ona sağladıkları bütün katkılarına rağmen paylaşmamakta 

ısrar ediyorlar. Dahası Vatikan’ın Endülüs’ü yeniden ele geçirme 

çağrıları sonucu Katoliklerin bölgeye yayılmalarıyla sadece Müslü-

manların son ferdine kadar değil Yahudilerin de burada kalmasına 

müsaade etmemişlerdi. Savaşarak ölmek, Hıristiyanlığı kabul ederek 

din değiştirmek veya bir daha gelmemek üzere yurtlarını terk etmek 

gibi üç yoldan birisini tercih etmek zorunda bırakılmışlardı.        
 

Hıristiyanlık ve İslam’ın Yayılma Biçimindeki Ortak Yönler 

Prof. Dr. Salih Tuğ’un uzun yıllar yaptığı ilmî çalışmalarının 

ışığındaki bir tespitiyle dinlerin yayılmasında mutlaka güçlü iktidarlar 

etkilidirler. Eğer Roma imparatorluğu yıkılmadan önce ve Bizans’ın 

en güçlü bulunduğu ilk asırlarında Hıristiyanlığa girmeselerdi İslam 

öncesi tüm Akdeniz havzasında kavuştuğu sınırlarını etkisi altına 

alamazdı. Bir anlamıyla da aslında bu dinin dördüncü asırdan itibaren 

değişik medeniyetler kuşağının yayıldığı bu deniz havzasını çevrele-

yen sahiller, hatta adalar bölgesinde yaşayan insanların inancına dö-

nüşmesi İslamiyet için sağlam bir zemin hazırlamıştı. Henüz iki üç 

asırlık varlığı üzerine önce Hazret-i Peygamber, ardından Dört Halife 

ve Emeviler ile birlikte toplam 150 yılda onun kapladığı alanın büyük 

bir kısmını Müslümanlar sadece idarelerine almakla kalmadılar. Aynı 

zamanda kendilerine benzetip Kıptîler, Berberiler ve İber Yarım ada-

sındaki İspanya ile Portekiz halkının önemli bir kısmı İslamiyete ge-

çiş yaptılar. Yani Ehl-i Kitap inananları 2000’li yılların başında İsviç-
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reli yıllarca UNESCO’da barış elçiliği yapan bir bayan akademisye-

nin tespitiyle Müslüman olduktan sonraki ifadesine göre tüm değerle-

riyle benimsediği Protestan dininden bu yeni inanca geçişini “aynı 

istikamette giden yollardan birisinden diğerine geçmesi” şeklinde bir 

dönüşümdür.  

Bu geçişten hareketle Hıristiyanlıktan İslam’a dönüşümü müm-

kün olsa da 14 asırlık tecrübeler ışığında ayrıntılı bir şekilde ifade 

etmemizin ne kadar önemli olduğu ortaya çıkıyor. Kaldı ki sömürge-

ciler Afrika’ya gönderdikleri görevlilere “ne yapın edin putperest 

toplulukların İslamlaşmalarına müsaade etmeyiniz. Hatta onlar bıra-

kın kendi animist inançları üzerinde kalsınlar, vakti gelince Hıristi-

yanlaştırırız. Ama bir kere Müslümanlaşırlarsa bir daha bu inançtan 

çeviremeyiz” demişlerdi. Kıtada bulundukları sürece bunu çok farklı 

bölgelerde ve oralardaki değişik toplumlarda tecrübe ettiler, bir kere 

Müslüman olan bir daha kolay kolay dininden vazgeçmiyordu. Oysa 

ki bugünlerde bilhassa İslamiyet hakkında bilgi seviyeleri yok dene-

cek az gençliğin artık bu veya başka bir inanca bağlanma konusunda 

zihinleri karıştırılmış durumdadır. Bunlar bir şekilde mutlaka bir tara-

fa yönelecekler ve uzaklaştıkları kendi değerlerine çabuk dönmelerini 

beklememek gerekir. Zira onların önüne fark edemeyecekleri inanç 

çeşitleri sunulacak ve aralarında mukayese fırsatı bulanların dönmesi 

kolay olacaktır.  

21. yüzyılda Afrika’da Sierra Leone’de eski Katolik papazlar-

dan İslam ile müşerref olanların son 20 yıldaki temsil faaliyetleri, 

Büyük Okyanusya’daki Fransız Polenezyası adalarında yapılan küçük 

bir irşat çalışması, Amerika’da Meksika’nın Chiapas bölgesinde bir 

kişinin ihtidasıyla tüm çevresinin onun izinden gitmesi gibi sayıları 

çoğaltılabilecek örnekler bulunmaktadır. Ne var ki Amerika Birleşik 

Devletlerinde ihtida eden her iki kişiden birisinin yeni hayatında içine 

dahil olduğu Müslüman toplumdan en ufak bir yakınlık göremediği 

için eski günlerine dönmesini de dikkatlerden uzak tutamayız. Bugün 

Kilise çevrelerini dinlerini yaymaları için uğraşılarından dolayı yerer-

ken onlardan daha gayretli olması gerekenleri harekete geçirmek için 

kaybedecek zamanımız yoktur.        
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21. yüzyıla girdiğimiz bir dönemde Müslümanların din değişti-

rip Hıristiyan veya tam tersi durumlarda geçmişteki sert uygulamalar 

yaşanmasa da yine de gerginlikler zaman zaman ortaya çıkmaktadır. 

Başta Katolik Kilisesi dahil Protestanların kurudukları farklı ağlarla 

temas ettikleri Müslümanları kendi dinlerine dahil etmek için aralık-

sız çalışmaktadırlar. Aynı durumu aksi yönde iddia etmek mümkün 

olmamakla birlikte bazı kişilerin özel gayretleri ile yapılan çalışmalar 

ile rakam bakımından ciddi dönüşümlerden bahsetmek zordur. En 

dikkat çekeni belki evlilik yoluyla gayri müslim birisi ile evlenmenin 

aile ve toplum çevrelerinde, özellikle de dinî anlamda imkânsız gö-

rülmesi sebebiyle uygulanmasıdır. Batıda bu türden İslamlaşmalar 

karşısında tepki verenler bulunmaktadır. Ancak düzenli, özel yetişti-

rilmiş kişiler ve bunları çalıştıran kilise çevreleri elde ettikleri netice-

leri kamuoyu ile paylaştıklarında hadise nerede yaşanırsa orada ciddi 

tepkilerle karşılaşmaktalar. Hatta mesela Cezayir devleti bu konuda 

halk arasında yaşanacak sıkıntıların önünü almanın zorluğunu bildiği 

için çoğu zaman izinli açılan Hıristiyanlık merkezlerini, kiliseleri 

kapatmaktadır. Yine de bu yaklaşım Fransa’da yaşayan Cezayirlilerin 

arasındaki bir irtidat, yani dinini bırakıp Katolik veya Protestan olana 

karşı gösterilen kadar aşırı bulunmamaktadır. Çok daha etkili bir dış-

lama ve kişiyi yaşadığı çevrede yok sayma süreci başlamaktadır.29  

Küçük yaşlarında başladıkları Hıristiyan eğitimini tamamlayıp 

hayatlarının önemli bir kısmını bu dinin temsilcisi vasfı kazanarak 

özellikle de uzaktakiler veya yakınlarındaki İslam’dan soğutup kendi 

dinlerine çevirmek isteyen dünyanın farklı bölgelerindeki papazların 

ihtida süreçleri gerçekten ibretliktir. Aldıkları eğitim süresince nere-

deyse her dine az da olsa alaka duysalar bile İslamiyete sadece kapıla-

rı kapatan değil, neredeyse büyük bir hakaret ve nefret içinde büyü-

müşler. En büyük idealleri bir Müslüman veya onun gibi toplulukla-

rın aralarına dalıp onları Hıristiyan yapmaktı. Fakat onlara verilen bu 

maksatlı yönlendirme mutlaka bir gün sıradan veya belli bir İslamî 

terbiyeyle büyüyen Müslümanlarla karşılaşınca onların tabii temsil 

                                                 
29 Din değiştirip Müslümanlar arasında Hıristiyanlık propagandası yapan bir papaz 
ile yapılan mülakat. “La conversion des musulmans au christianisme est trop peu 
évoquée”, http://www.lemondedesreligions.fr/une/ la-conversion-des-musulmans-
au-christianisme-est-trop-peu-evoquee-19-03-2018-7095_115.php (27.07.2019). 
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halleri karşısında büyük bir hayret içine düşmeleri onları bu yeni 

inanca yöneltmiştir. İçlerinde Kur’ân-ı Kerim’in kendi dillerindeki 

tercümesini iki, üç günde okuyup ihtidaları için asıl etkiyi buldukları 

zamanlar olmuş. Farklı toplumların Kilise içinde herhangi bir görevi 

olmayanlardan farklı olarak Hıristiyan papazlar ailelerini İslam dini 

ile müşerref kılmada da muvaffak olmuşlar. Öyle ki İslam hakkında 

bilgi edindikçe onları bu yeni kararlarından çevirme gayretleri hep 

boşa çıkmıştır.30   

Din değiştirme beraberinde yaşanılan toplum içi birçok dönü-

şümü de kabullenmeyi gerektirebiliyor. Aile ortamından dışlanma 

veya bilinçli uzaklaşmadan, ya da işini, belki de tüm kazanımlarının 

büyük bir kısmından ayrılma şeklinde de sonuçlanabilir. Her ne kadar 

imamlardan din değiştiren çıkmazsa da papazlardan çok sayıda İs-

lam’a girene rastlanmaktadır. İster istemez yeni bir hayata kendilerini 

hazırlanmayı göze almaktadırlar. Bilhassa Avrupa’nın değişik ülkele-

rinde günün her anında bir Müslüman ile beraber olmanın verdiği 

yakınlaşma ile küçük yaştaki okul öğrencilerinden, iş yerlerindeki 

işçi, usta ve mühendislere kadar ihtida etmektedir. Hatta İslam’a karşı 

düşmanca tavır alıp bir müddet sonra niçin düşmanlık ettiğini sorgu-

lamasının ardından bu dini kabullenen siyasetçiler haberlere konu 

olmaktadır. Akademisyenlere, sanatçılara, sporculara, geniş imkânla-

ra sahip aile fertlerine kadar her kesimden binlerce insanın bu bek-

lenmedik kararları ilmî araştırma yapanların da dikkatlerini çekmek-

tedir. Bunlardan birisi de İsviçre’de tespit edildiği kadarıyla din de-

ğiştirip İslam’a giren 10 binden fazla Hıristiyan ile sayıları yüzlerle 

ifade edilen Müslümanın dinlerini terk edip bir Kilise cemaatine dahil 

olmaları üzerine hazırlanan doktora tezidir.31       

                                                 
30 “Prêtres et chefs religieux convertis à l'islam”, https://www.islam-
paradise.com/pretres.php (28.07.2019).  
31  “Quand les musulmans deviennent chrétiens et les chrétiens musulmans”, 
https://www.cath.ch/newsf/quand-les-musulmans-deviennent-chretiens-et-les-
chretiens-musulmans/ (28.07.2019). 



 

 

 

 

 

DA’WAH: NOT CONQUEST BUT GOD’S GİFT 

Hamza Roberto PICCARDO 

Wa salatu wa salamu ala rasulu al karim, wa alii wa sahbihi wa 

ala kulli al muslimin, salam alaykum wa rahmatullah wa barakatuhu 

Tout d’abord, je tiens à remercier les organisateurs de cette 

conférence pour l’invitation qui m’a été adressée. 

Je parlerai de mon expérience de plus de 30 ans de Da'wa et je 

ferai quelques commentaires sur la situation actuelle en Italie et 

quelques propositions. 

J'ai reçu un cadeau il y a 43 ans et je ne serai jamais assez 

reconnaissant à Karim de me l'avoir donné: le don de la foi. 

Pour me le proposer, Il a choisi certains de Ses serviteurs, 

camionneurs et habitants des oasis algériennes, des commerçants et 

un barbier marabout au Niger et d'autres musulmans ordinaires, au 

Burkina Faso, au Mali, au Sénégal et en Mauritanie. Tous croyants 

qui ont témoigné de leur foi avec un comportement amical et correct. 

Les convertis disent souvent: "Heureusement, j'ai connu l'islam 

avant les musulmans", ce qui suggère que notre umma ignore les 

valeurs, les principes doctrinaux, la même éthique de l'Islam, causant 

une fracture, disent certains, irrémédiable, entre ce qui est affiché et 

ce qui est vraiment représenté. 

Pour moi, c’était le contraire, ces gens amicales et ouverts à 

l’étranger, les "anasara" comme ils appellent tous les Européens et les 

Blancs en général au Sahel, ont conquis mon cœur, avant leur religion, 

mais ont ouvert la voie et progressivement je me suis rendu à Allah 

Quelques années plus tard, j'ai décidé de faire ma part et, achant 

très bien de ne pouvoir rendre le cadeau à Celui Qui n'a besoin de rien, 

                                                 
 İtalya Müslüman Topluluklar Birlği Meclisi Üyesi, hamzapiccardo@gmail.com  
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je devais le partager entre les créatures. Depuis plus de trente ans, je 

fais de la dawa ma raison d’être et mon activité principale, avec la 

parole, l’écriture, la présence, l’organisation. 

Je n'ai jamais quantifié l'effet de mon dawa et je suis assez 

critique avec le chemin que j'ai suivi. 

En fait, lors de la première phase, j'avais tendance à surestimer 

les devoirs et les interdits et je tenais peu compte de la spécificité de 

la cible: homme / femme, jeune / adulte / âgé, musulman / non 

musulman, cultivé / non cultivé, etc. 

J'étais convaincu que, tout comme l'Islam était facilement entré 

dans mon cœur, il serait entré de la même manière dans le coeur 

d'autres. 

Les résultats ont été décevants, le discours n'etait pas reçu. 

Même ma famille n'était pas disposée à accepter cet immense 

cadeau et j'étais très amer. 

Je me sentais gratifié par un immense trésor et je savais que le 

partager n’aurait pas diminué, en fait, il aurait augmenté, mais les 

gens ne le voulaient pas, 

Un jour, un shaykh, avec qui je me plaignait, m'a dit: "Les gens 

ont besoin de l’Islam en tant qu’eau potable, mais si tu n’as pas le 

verre ou ils ne savent pas comment l’accepter, C'est comme si tu 

jetais de l'eau sur lui et qu'ils s'offusquaient. " 

J'ai compris que je devais changer le modus operandi, je devais 

partir de la personne, des personnes devant moi. En d’autres termes, 

considerer le sujet, avant l’objet, en suivant ainsi la sunna du 

prophète Muhammad (asws) qui nous a enseigné comment la dawa 

doit être aussi personnalisée que possible. 

S'il est assez facile de s'adresser à un seul individu, cela devient 

de plus en plus difficile si nous avons un large public devant nous, si 

nous le faisons avec un texte écrit, un livre ou sur les réseaux sociaux. 

Je considérais que pour la première chose, il était nécessaire 

d'avoir une traduction islamiquement acceptable du sens des sources 

islamiques: le Coran et l'hadith. 
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Nous avions à ce moment-là, nous sommes en 1989, différentes 

traductions en italien, faites par des orientalistes chrétiens ou 

influencées par l'hérésie baha'ie et, lorsque l'interlocuteur nous 

demandait le Coran, nous étions très embarrassés et ce fait était 

paralysant. 

J'ai décidé que je ferais, biizniLLah, une traduction. Le plus 

gros problème était que je ne connaissais pas l'arabe et que je ne 

pouvais traduire en italien à partir d'une traduction connue et 

appréciée: j'ai choisi celle de Mohamed Hamidullah puis révisée par 

la Ligue islamique mondiale. 

Craignant de laisser dans mon travail une erreur possible du 

traducteur, j'ai constitué une petite commission d'experts en langue 

arabe, dans la aqidah islamique et dans le tafsir, qui contrôlait mon 

travail. 

Au bout de cinq ans, le travail était achevé et la traduction 

publiée, accompagnée d'un appareil de 2600 notes de tafsir, 12 

annexes et deux index, l'un thématique et l'autre des noms. 

Depuis lors, environ 300 000 exemplaires ont été publiés et 

distribués, dans une douzaine d’éditions différentes, dont celle du 

Majamma Malik Fahd de Médine et, plus récemment, celle publiée 

par Diyanet. 

D'autres textes fondamentaux, dans les mêmes années ont été 

élaborés par d'autres musulmans italiens: Riyad as Salihin et d'autres 

d'hadith et de fiqh as sunna. 

Nous disposons les textes les plus importants, mais il était 

nécessaire de trouver un moyen de les proposer afin qu'ils puissent 

être lus et compris. 

En Italie, on compte aujourd'hui 2,5 millions de musulmans, 

originaires de dizaines et de dizaines de pays d'Asie et d'Afrique. Une 

immigration qui a débuté à la fin des années 80, qui se poursuit en 

alternance mais de toute façon en relation avec les crises humanitaires 

déclenchées par les conflits, le vol continu et l'échange inégal entre 

l'Occident industrialisé et le tiers monde. 
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Les fils italophones de ces musulmans ainsi que leurs parents, 

qui souvent n'avaient pas les outils linguistiques ou culturels pour 

accéder aux textes en arabe, ont été l'un des destinataires de ces 

traductions, l'autre bien sûr, mes compatriotes italiens. 

J'ai décidé de rendre disponible gratuitement sur l'internet qui 

l'établissait, le texte sur un site Web, d'abord www.corano.it et plus 

récemment le nouveau www.ilcorano.net, dans lequel nous avons 

également publié toutes les notes de tafsir et l'audio de la lecture de 

traduction. Finalement toutes les app qui sur les smartphones 

proposent aussi la traduction italienne du Coran, pubblient notre 

travail. 

On peut en déduire que pour pouvoir faire le dawa, il est 

nécessaire d’avoir les textes de base et d’avoir la certitude 

raisonnable de leur exactitude. 

Au cours des années où tout cela s'est produit, c'est-à-dire 

qu'entre 1989 et 1994, la présence islamique en Italie commençait à 

s'enraciner; de manière spontanée des petits mossallat sont apparus 

sur tout le territoire national, il y en avait environ 12 en 1984, 

maitenant environ mille, hamdulillah. 

Nous avons commencé à avoir les ribat (les bases) et les outils 

adaptés au dawa mais certainement pas le bon état d'esprit. 

C’était (et est toujours en grande partie) un Islâm dont la 

présence découle de l’immigration, originaire des pays d’Afrique du 

Nord et du Sénégal, puis progressivement aussi des Balkans (Albanie 

et Bosnie) du Bangladesh, du Pakistan et enfin dernière décennie) de 

l’Afrique sub-sahélienne. 

Chaque communauté a apporté avec elle une culture et des 

manières coutumières d'être musulman et une approche 

remarquablement spécifique entre les relations avec le pays hôte et sa 

propre tradition et religion. 

Sans entrer dans la profondeur et l’ampleur des dynamiques 

socioculturelles, il suffit de dire que, souvent, le migrant est 

convaincu qu’il a très peu à offrir à la société dans laquelle il souhaite 
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développer et consolider son projet d’insertion. Très souvent, 

l'identité islamique, en tant que fierté intrinsèque opposée à 

l'inconfort de sa condition, devient importante. 

Si au Maroc, en Egypte ou en Turquie, il est normal d'être 

musulman. Dans un pays étranger, il s'agit d'un élément qualifiant et 

parfois, il est réaffirmé avec une certaine décision, même au-delà de 

la nécessité de protéger l'identité et la foi. 

En bref, il est arrivé et il arrive encore que souvent l’Islam soit 

proposé non pas comme la plus merveilleuse révélation qui réalise la 

paix intérieure et sociale dans cette vie et l’espoir concret dans la 

pérennité, mais comme une forme de conquête, une manière de 

contraindre, de nier une identité et en acquérir une autre, souvent 

avec des excès sectaires qui poussent le converti à rejeter 

complètement son monde d'origine, son histoire et sa culture et même 

à couper les liens familiaux, avec des conséquences déstabilisatrices 

et une hostilité mutuelle croissante . 

Il arrive donc que la condition du converti risque de s’isoler de 

son contexte et que sa situation devient très problématique. 

Trente ans après la nouvelle présence islamique en Italie, le 

nombre d'Italiens qui ont adopté l'islam est de quelques dizaines de 

milliers, beaucoup ont prononcé shahada pour des raisons très liées 

au choix d'une partenaire musulmane étrangére et, sans vouloir 

absolument juger leur niyya, nous devons toutefois noter le fait 

qu'aucune participation ou présence dans la communauté n'a suivie 

par cet acte. 

D'autre part, le phénomène de l'islamophobie ne peut être sous-

estimé et, depuis les années 1990, il s'est développé en Europe et en 

Occident en général. Les contingences internationales qui ont suivi 

l'effondrement des tours jumelles et les entreprises scandaleuses 

d'organisations telles qu'Al Qaida, et Daesh, ont identifié l'Islam dans 

son ensemble comme étant intolérant, violent, obscurantiste et en 

général totalement inconciliable avec les valeurs de l'Occident. Ces 

événements objectifs ont été exploités et manipulés par la politique et 

par les principaux médias pour développer dans la majorité de 
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l’opinion publique un sentiment d’hostilité générale à l’égard de 

l’Islam et de tous les musulmans, veçus comme potentiellement 

dangereux pour la coexistence pacifique dans le pays. 

Dans ce tableau objectivement préoccupant, notre dawa doit 

revoir les fondements mêmes de sa pratique. 

Tout d'abord, sans vouloir limiter la bonne volonté des 

musulmans à qui nous recommandons toujours d'adopter un 

comportement irréprochable comme la forme plus belle de la dawa, il 

serait souhaitable que les grandes associations islamiques structurées 

en Italie adoptent une méthodologie rationnelle distinguant les zones. 

S'il est normal que la plupart des imams se tournent vers les 

musulmans qui fréquentent les mosquées, il n'est pas toutefois normal 

que la plupart d'entre eux ne connaissent pas suffisamment la langue 

du pays dans lequel ils évoluent pour dialoguer avec la majorité des 

habitants. . 

Mais outre la langue, il serait essentiel qu'ils connaissent 

également la culture du pays, ses façons de comprendre et 

d'apprendre. 

Pour ce faire, il est important que ces associations préparent des 

guides religieux avec des cours ad hoc comprenant des matières telles 

que la pédagogie, la psychologie, la sociologie, l’histoire du pays, sa 

Constitution et cela, afin de leur donner les meilleures chances de 

mener à bien leurs activités de dawa, aux musulmans eux-mêmes et à 

ceux qui ne le sont pas, afin qu'ils puissent revenir sereinement à la 

religion éternelle, contemporaine et future, l'Islam révélé par Allah à 

tous les prophètes (paix sur tous) et scellé par le Coran et la Sunna du 

prophète Muhammad (saws) dont nous nous souvenons de ces jours 

de sa naissance bénie. 

Mais en plus de l'activité propre des associations et des guides 

religieuses une activité cohérente et continue de tous les croyants 

serait nécessaire. 

En fait, être musulman n’est pas une attitude de pure 

observance rituelle, aussi précise et continue soit-elle. En effet, il ne 

suffit pas de respecter les interdits et de pratiquer des rituels 
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quotidiens, il ne suffit pas de prier régulièrement et jeuner au mois de 

Ramadan ... 

Notre prophète bien-aimé (asws) ne nous a pas laissè cette 

sunna. C’était plutôt un engagement infatigable de vivre la révélation 

qui lui avait été donnée. Notre mère Aisha n’a-t-elle pas dit: "C’était 

un Coran qui marchait"? 

Malgré nos énormes limites, chaque croyant doit se sentir 

investi de cette noble mission et la diriger avec intelligence et sagesse. 

Tout d’abord, il sera fondamental de comprendre que la 

transmission de l’Islam est un acte d’amour pour Allah et Son 

messager d’abord, mais aussi l’amour de la création et de la créature 

invitée ou même seulement informée de la religion et de l'èthique 

islamique. 

Qui ferait un cadeau sincère à des gens qui n’aime pas? S'il le 

faisait, ce ne serait qu'un geste intéressé par des raisons matérielles ou 

une pure hypocrisie et, en ces termes, cela n'aurait aucun effet 

spirituel, ni pour ceux qui le font ni pour ceux qui le reçoivent. 

Donc, en plus de la niyya et de la bonne attitude, il faudra nous 

placer dans l'etat d'ésprit de la personne qui aborde l'Islam. 

Inévitablement, sa famille, son environnement de travail, d'études, ses 

amis, le lieu dans lequel il vit, le percevront comme différent, 

étranger et peut etre dangereux. 

Le prophète Muhammad (asws) nous a mis en garde contre cela, 

il a déclaré: "En vérité, l'islam a commencé comme quelque chose 

d'étrange...” 

Cela indique que le retour de l'Islam suivra le même chemin et 

la même méthodologie, ainsi que les mêmes étapes de difficulté, de 

fatigue et de souffrance que les premiers musulmans ont traversés. 

Néanmoins, nous devons assumer la responsabilité des 

difficultés de la personne, la soutenir de toutes les manières possibles 

et ne jamais l'abandonner. Il ne s'agit pas de poser un drapeau sur un 

"territoire conquis" mais de prendre soin de son coeur, de répondre à 

ses questions et de lui faire ressentir le sens de la fraternité. 
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Une recherche effectuée par des musulmans aux États-Unis 

révèle que près de 50% des convertis quittent l'Islam en un an. On dit 

souvent que ceux qui quittent l’Islam n’étaient jamais vraiment entrés, 

mais c’est vraiment une petite consolation. 

Nous vivons un moment historique important, et cela pour deux 

raisons: la première est qu'il s'agit de NOTRE moment historique, 

celui dans lequel nous sommes appelés à témoigner de notre foi avec 

cohérence et continuité et nous n'en aurons pas d'autre. 

La seconde est que l'islamophobie commence à montrer toute 

son incohérence épistémologique, pour le moment dans les esprits les 

plus ouverts et intellectuellement honnêtes de l'opinion publique, 

mais que, insh'Allah, se répandra et que notre condition de minorité 

souvent persécutée et opprimée ne durera plus longtemps. 

Face à ces considérations, je voudrais lancer un appel à cette 

éminente assemblée: nous, musulmans occidentaux, sommes vos 

ansar, ne nous laissez pas seuls, soutenez-nous dans notre da'wa, 

priez pour nous. 

Tout le bien vient d’Allah, toutes les erreurs sont les miennes, 

merci de vôtre bienveillante attention, al hamdulillah rabbi alamin 



 

 

 

 

DAVET: FETİH DEĞİL, ALLAH VERGİSİ 

Hamza Roberto PICCARDO 

 

Salat ve selam Peygambere, âline, ashabına ve bütün 

mü’minlerin üzerine olsun.  

Esselamu Aleyküm ve Rahmetullahi ve Berekatüh! 

Her şeyden önce, bana yapılan davetten dolayı bu konferansı 

düzenleyenlere teşekkür ederim. 

İslâm’a davet konusunda 30 yıldan fazla bir sürede elde etmiş 

olduğum tecrübem hakkında konuşacağım ve İtalya’daki dinimiz ile 

ilgili mevcut durum hakkında bazı açıklamalar yapacağım ve bazı 

önerilerde bulunacağım. 

43 sene önce hayatımda bir hediye aldım ve bana bunu verdiği 

için Kerîm olan Allah’a her zaman müteşekkir olacağım. Bu hediye 

iman hediyesidir. 

Bana bunu sunmak için O, bazı hizmetkârlarını seçti: Kamyon 

şoförleri, Cezayir vahalarındaki sakinler, Nijer’deki tüccarlar ve 

derviş bir berber, Burkina Faso, Mali, Senegal ve Moritanya’da 

yaşayan diğer sıradan Müslümanlar. Bütün bu inananlar inançlarını 

dostane ve samimi bir şekilde ifade etmişlerdi.  

Din değiştirenler genellikle şöyle der: “Çok şükür ben 

İslâmiyet’i Müslümanlardan önce tanıdım”. Bu da göstermektedir ki, 

ümmetimiz sahip olmaları gereken dinî değerleri, esasları 

bilmemektedir; bazıları da, aynı İslâmî ahlâkın, görünen ile gerçekten 

tasvir edilen arasında onarılması mümkün olmayan bir kırılmaya 

neden olduğunu söyler. Bana göre bunun tersi doğrudur, tüm 

                                                 
 İtalya Müslüman Topluluklar Birlği Meclisi Üyesi, hamzapiccardo@gmail.com  
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Avrupalıların ve Afrika’nın Sahel denilen Sahraaltı kısmında kalan 

bölgesindeki birçok beyaz insanın “anasara” olarak isimlendirdikleri, 

Avrupa asıllı ve tüm beyaz tenlilere, yani yabancılara karşı açık ve 

dostane olan bu insanlar, dinlerini tanıtmadan önce kalbimi 

fethetmişler ve bana bu yolu açmışlardır; böylelikle ben de yavaş 

yavaş Allah’a yönelmiş oldum.  

Birkaç sene sonra, üzerime düşeni yapmaya karar verdim ve 

hiçbir şeye ihtiyaç duymayan Allah’a hediyeyi geri veremeyeceğimi 

çok iyi bilerek, hediyemi yaratılanlar arasında paylaşmaya karar 

verdim. Otuz seneden fazla bir süredir, İslâm’a daveti sözle, yazıyla, 

ferdî ve kurumla bağlantılı olarak yaşamımın nedeni ve temel 

faaliyetim olarak benimsedim.  

İslâm’a çağrımın etkisini hiçbir zaman ölçmedim ve takip 

ettiğim yolda oldukça eleştirel davrandım.  

Gerçekten de ilk zamanlarda emir ve nehiyleri abartmaya 

meyilli idim ve muhatabımın niteliklerini çok fazla göz önünde 

bulundurmadım: erkek-kadın, genç-yetişkin-yaşlı, Müslüman olan-

olmayan, eğitimli-eğitimsiz vs. 

Zannettim ki, İslâmiyet nasıl benim kalbime kolayca girdiyse, 

diğerlerinin de kalbine aynı şekilde girecek.  

Sonuçlar ümit kırıcı oldu; hitabetim kabul görmedi.  

Ailem bile bu muazzam hediyeyi kabul etmeye hazır değildi, 

çok üzüntülü idim. 

Muazzam bir hediye ile ödüllendirilmiştim ve onu başkaları ile 

paylaşmamın onu küçültmeyeceğini, bilhassa büyüteceğini 

biliyordum, ama insanlar istemiyorlardı. 

Bir gün, dertleşmekte olduğum bir Şeyh bana şöyle dedi: 

“İnsanların suya ihtiyaçları olduğu kadar İslâmiyet’e de ihtiyacı vardır, 

ancak senin elinde bardak yoksa onu nasıl alacaklarını bilemezler. 

Üzerlerine su attığında insanların kızmalarına benzer.” 

Davranış şeklimi değiştirmem gerektiğini anladım, işe 

karşımdaki insan veya insanlardan başlamam gerekli idi. Diğer bir 

deyişle, bize İslâm’a davetin mümkün olan en iyi şekilde 
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kişiselleştirilmesinin gerektiğini öğreten Peygamber Hz. 

Muhammed’in (s.a.v.) sünnetine riayet ederek, amaçtan önce 

karşımdaki insanı dikkate almam gerektiğini fark ettim. 

Tek bir kişiye hitap etmek kolay olmasına karşın, eğer 

önünüzde geniş bir topluluk varsa ve hitabımızı yazılı bir metinle, bir 

kitapla veya sosyal bir ağ üzerinden yaparsak durum daha zor bir hale 

gelmektedir.  

Öncelikle şunu dikkate aldım: İslâmî kaynakların mânalarının 

İslâmî olarak kabul edilebilecek şekilde tercüme edilmeleri şarttır: 

Kur’ân ve Hadisler. 

O tarihlerde, 1989 yılında, elimizde olan müsteşrik 

Hıristiyanların İtalyancaya yapmış oldukları veya Bahâîlik denen 

sapkınlık tarafından etkilenmiş muhtelif tercümelerdi. Karşımızdaki 

insanlar bizden Kur’ân’ı istediklerinde çok zor durumda kalıyorduk, 

bu durum bir bakıma elimizi kolumuzu bağlıyordu.  

Ben de Allah’ın inayetiyle bir çeviri yapmaya karar verdim. En 

büyük meselem Arapça bilmememdi, dolayısıyla tanınmış ve değer 

verilen bir kaynaktan İtalyanca’ya tercüme yapamıyordum: Dünya 

İslâm Birliği tarafından daha sonra gözden geçirilmiş olan 

Muhammed Hamidullah’ın meâlini seçtim. 

Çalışmamda oluşabilecek olası bir tercüme hatasını önlemek 

amacıyla, Arap dilinde, akâid ve tefsirde uzman olan ve çalışmamı 

kontrol eden küçük bir grup oluşturdum. 

Beş sene sonunda çalışma sona erdi ve 2600 tefsir notu, 12 ek 

ve biri konu temelinde, diğeri ise isim temelinde olmak üzere iki 

fihrist içeren tercümem yayınlandı.  

Bilahare, Suud (Medine) Kral Fahd Kur’ân-ı Kerîm Basım 

Kompleksi ve en son Türkiye Cumhuriyeti Diyanet İşleri Başkanlığı 

tarafından olmak üzere bir düzine değişik baskı ile yaklaşık 300.000 

adet yayımlandı ve dağıtımı yapıldı. Aynı yıllarda, diğer İtalyan 

Müslümanlar tarafından başka temel metinler de hazırlandı: Riyazü’z 

Salihin, diğer hadisler ve Fıkhu's-Sünne. 

En önemli metinlere sahibiz, ancak okunmaları ve anlaşılmaları 

amacıyla dağıtımlarını yapabilmemiz için bir yol bulmamız lazım.  



106   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

Bugün İtalya’da onlarca Asya ve Afrika ülkesi kökenli 2,5 

milyon Müslüman mevcuttur. Endüstrileşmiş Batı ile Üçüncü Dünya 

ülkeleri arasındaki orantısız değiş tokuş ve hâlâ süregelen soygun ve 

çatışmalardan kaynaklanan, her yönüyle insani buhranlara bağlı, 80’li 

yılların sonlarında başlayan ve aralıklarla devam eden bir göçmenlik 

durumu var. Bu Müslümanların İtalyan çocukları ve akrabaları ki, 

onların Arapça hazırlanmış metinleri anlamaya yönelik kültürel ve dil 

araçları genellikle yoktur; bu tercümelerin hedeflediği kitlelerden 

biridir; diğeri ise tabiî ki, benim İtalyan vatandaşlarımdır.  

Metni aynı zamanda internet Web sitesi üzerinden ücretsiz 

olarak yayınlamaya karar verdim: Önce (www.corano.it) üzerinden, 

son olarak da yeni (www.ilcorano.net) üzerinden ki, burada 

tercümenin seslendirmesini de yayınladık ve tüm tefsir notlarını ilave 

ettik. Son olarak da akıllı telefonlar için geliştirdiğimiz uygulamalar 

ile Kur’ân’ın İtalyanca tercümesini içeren çalışmamızı yayınladık.  

Buradan şu sonuç çıkartılabilir: İslâm’a daveti gerçekleşti-

rebilmek için temel metinlere sahip olmak ve onların doğruluğundan 

emin olmak gerekir. 

Tüm bu olayların geçtiği senelerde, yani 1989’dan 1994’e kadar, 

İtalya’da İslâmiyet’in mevcudiyeti kök salmaya başlamıştır. Tüm ülke 

topraklarında çok hızlı şekilde küçük mescitler oluştu, sayıları 

1984’de yaklaşık 12 idi, şimdi elhamdülillah 1000 civarına ulaştı.  

İbadet yerlerimiz ve İslâm’a davete uyarlanmış araçlar 

oluşmaya başladı, ancak çok da iyi bir durum söz konusu değildi. 

Bu, mevcudiyetinin kaynağı Kuzey Afrika ülkeleri ve Senegal 

göçmenliğiyle oluşan bir İslâmiyet anlayışı idi (genellikle de hep 

böyle olmaktadır), daha sonra da art arda Balkanlar (Arnavutluk ve 

Bosna), Bangladeş, Pakistan ve son on yılda Sahra altı Afrika ülkeleri. 

Her toplum kültürünü ve İslâmî alışkanlıklarını beraberinde 

getirdi; müntesibi olduğu kültür ve dini ile misafir bulunduğu ülke 

arasında kayda değer bir farklılık vardı. 

Sosyokültürel dinamiklerin derinliğine ve büyüklüğüne 

girmeden şunu söylemek yeterli olabilir: göçmen kişi, uyum projesini 

geliştirmek ve gerçekleştirmek istediği topluma genelde çok az şey 
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sunabileceğini sanır. Bulunduğu durumun verdiği rahatsızlığa karşı 

kendine özgü bir gurur kaynağı olan İslâmî kimlik, çoğu kez önemli 

hale gelir. 

Mısır, Fas veya Türkiye’de Müslüman olmak normaldir. 

Yabancı bir ülkede ise ayırdedici bir unsur söz konusudur ve belli bir 

kararlılıkla kimliğin ve inancın korunması gereksinimi vardır. Özetle 

İslâmiyet, bazen bu hayattaki selameti, iç huzuru ve sonsuzluğun 

somut umudunu sağlayan harikulade bir zuhur olarak değil de bir 

fetih şekli, bir baskı yöntemi, bir kimliği reddedip başka bir kimliği 

sahiplenme olarak sunulmuştur ve hâlâ da sunulmaktadır. Bu durum 

genelde, din değiştirenin kökenini, tarihini ve kültürünü tamamen 

reddetmesine ve hatta ailevi bağlarını kesmesine yol açan, yıkıcı 

sonuçlar ve karşılıklı düşmanlık doğuran mezhebi taşkınlıklarla 

birlikte oluşmaktadır.  

Öyle bir hal meydana gelir ki, din değiştiren kendi bağlarından 

uzaklaşabilir ve durumu çok sorunlu bir hale gelebilir. 

İslâmiyet’in İtalya’daki yeni varlığından 30 yıl sonra, 

İslâmiyet’i kabul eden İtalyanların sayısı on binlere ulaştı, bunların 

çoğu Müslüman yabancı eş seçmeleri nedeniyle kelime-i şahadet 

getirdiler. Niyetlerini kesinlikle yargılamadan şunu ifade etmek isteriz 

ki, bu davranış sonucunda hiçbir şekilde topluma katılım ve uyum 

sağlanamamıştır.  

Diğer taraftan, İslâmofobi olgusu gözardı edilmemelidir. 

1990’lı yıllardan itibaren genellikle Batı ülkelerinde ve Avrupa’da 

yayılmıştır. İkiz kulelerin yıkılması ve el-Kaide ve DAEŞ gibi 

örgütlerin utanç verici girişimleri sonucu oluşan uluslararası sonuçlar 

İslâmiyet’i kendi içinde hoşgörüsüz, sert, kısıtlayıcı ve genelde 

Batı’nın değerleriyle tamamıyla uyuşmaz olarak tanımlamıştır. Bu 

objektif olaylar siyaset ve belli başlı medya tarafından, kamuoyunun 

çoğunluğunda İslâmiyet’e ve ülkedeki barışçı ortak yaşam için 

muhtemel tehlikeli varsayılan tüm Müslümanlara karşı genel bir 

düşmanlık hissi yaratmak amacıyla kullanılmış ve işlenmiştir. 

Objektif olarak sıkıntılı görülen bu tabloya baktığımızda, 

İslâm’a çağrımızın uygulama temellerini gözden geçirmemiz gerekir.  
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Her şeyden önce, İslâm’a çağrının en güzel şekli olan kusursuz 

davranış tarzını tavsiye ettiğimiz Müslümanların iyi niyetlerini 

sınırlamadan, İtalya’da bulunan büyük İslâmî teşkilatların bölgesel 

bazda akılcı bir yöntem benimsemeleri uygun olacaktır. 

İmamların çoğunun camilerdeki Müslümanlara hitap etmesi 

normal olsa da, o ülkede yaşayan sakinlerin çoğu ile iletişim 

kurmalarını sağlayacak ülke anadilini bu imamların çoğunun yeterli 

derecede bilmemeleri normal değildir. Ayrıca dil dışında, o ülkenin 

kültürünü, anlayış ve öğrenme tarzlarını da bilmeleri önemlidir. Bunu 

yapmak için söz konusu cemiyetlerin, pedagoji, psikoloji, sosyoloji, 

ülke tarihi, anayasası gibi konulardaki kursları içeren dini kılavuzlar 

hazırlaması önem kazanmaktadır. Bunun amacı, İslâm’a davet 

faaliyetlerini Müslümanlara ve Müslüman olmayanlara en iyi şekilde 

sunabilmeleri ve Allah’ın tüm peygamberlere (hepsine selam olsun) 

bildirdiği, Kur’ân’la ve bu günlerde kutlu doğumunu hatırladığımız 

Hz. Muhammed’in (s.a.v.) sünnetiyle mühürlenmiş sonsuz, bugünün 

ve geleceğin dini olan İslâmiyet’i huzur içinde uygulayabilmeleridir. 

Ancak, cemiyetlerin bu faaliyetlerinin ve dini rehberlerin 

ötesinde tüm mü’minlerin tutarlı ve sürekli bir faaliyet göstermeleri 

gerekli olacaktır. Esasen Müslüman olmak, kati ve sürekli dini 

törenlere itaat etmeye yönelik bir davranış şekli değildir. Gerçekten 

de, yasaklara uymak ve günlük dinî ibadetleri uygulamak yeterli 

değildir, düzenli namaz kılmak ve ramazanda oruç tutmak da 

yetmez...  

Sevgili Peygamberimiz (s.a.v.) bize böyle bir sünnet bırakmadı. 

Bize bıraktığı, daha ziyade kendisine iletilmiş olan vahye sonsuz 

sadakati olmuştur. Ayşe annemiz dememiş miydi? “O, yürüyen 

Kur’ân’dı”.  

Devasa sınırlamalara rağmen, her mü’min bu yüce görevi 

üstlenmeli ve akıl ve irfanla onu ifa etmelidir. 

Her şeyden önce şunu bilmek gerekir ki, İslâmiyet’i kabul 

etmek, Allah ve O’nun elçisi tarafından gösterilen bir sevgi eylemidir, 

ayrıca yaratılışa, yaratılana duyulan hatta sadece din ve İslâm 

ahlakından kaynaklanan bir aşk hareketidir. 
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Sevmediği insanlara kim içtenlikle hediye verir ki? Verse bile, 

ancak maddi kazanç veya saf riyakârlıktan kaynaklanan çıkarcı 

davranışlar nedeniyle verilmiştir. Bu durumda ne hediyeyi verenler, 

ne de alanlar açısından bunun manevi hiçbir etkisi yoktur. 

Demek ki, iyi niyet ve davranışa ilave olarak kendimizi 

İslâmiyet’i kabul edecek kişinin yerine koymamız gereklidir. 

Kaçınılmaz olarak ailesi, eğitim ve iş çevresi, dostları, yaşadığı yer, 

bunların hepsi onu farklı, yabancı ve hatta tehlikeli olarak görecektir.  

Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v.) bunlara karşı bizi 

uyarmış ve şöyle buyurmuştur: “Gerçekte, İslâmiyet garip olarak 

başladı …”. Bu, İslâmiyet’e dönüşün de ilk Müslümanların takip 

ettikleri yol ve yöntemleri takip edeceğini, onların karşılaştıkları 

zorluk, yorgunluk ve acı dolu safhaların aynılarından geçileceğini 

göstermektedir.  

Bununla birlikte, her türlü zorluğa karşı kişinin sorumluluğunu 

üstlenmemiz, her şekilde bu sorumluluğu desteklememiz ve hiçbir 

şekilde onu terk etmememiz lazımdır. “Fethedilmiş bir toprağa” 

bayrak dikmek yetmez, onun kalbine inmek, sorularına cevap bulmak 

ve onda kardeşlik hissini uyandırmak gereklidir. 

Amerika’daki Müslümanların yaptığı bir araştırmaya göre 

mühtedilerin % 50’si bir sene içinde İslâmiyet’i bırakıyor. Genellikle 

söylenir ki, İslâmiyet’i bırakanların kalbine İslâm tam olarak 

yerleşmemiştir; bu gerçekten küçük bir teselli. 

İki nedenden dolayı önemli olan tarihî bir anda yaşamaktayız: 

Birincisi bizim için tarihî olan an, yani imanımıza tutarlılık ve sebatla 

bağlı kalmamızın bizden istendiği içinde bulunduğumuz ve başka 

seçeneğimizin de olmadığı an. 

İkincisi ise İslâmofobinin tüm epistemolojik tutarsızlıklarını 

göstermeye başlamıştır. Şu sıralarda bu durum sadece toplumun en 

dürüst ve en açık zihinleri için geçerlidir. Ancak, bu inşallah 

yayılacak ve çoğu kez ezilmiş ve zulüm görmüş azınlık halimiz sona 

erecektir. 

Bu görüşlerime binaen, bu yüce kurula bir duyuru yapmak 

istiyorum: Biz, batılı Müslümanlar sizler için ensar mesabesindeyiz, 
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bizi yalnız bırakmayın, İslâm’a çağrımızda bizi destekleyin, bizim 

için dua edin. 

Tüm iyilikler Allah’tan gelir, tüm hatalar benim hatalarımdır. 

İyi niyetli dikkatiniz için teşekkür ederim ve’l-hamdulillahi rabbi’l-

âlemin.



 

 

 

 

ISLAM AT THE FAR END OF THE WORLD: 

–THE TEBLIGH IN FRENCH POLYNESIA– 

 

Hicham b. el-BARKANI 

 

La Polynésie française est composée de cinq archipels regrou-

pant 118 îles dont 76 habitées: l’archipel de la Société avec les îles du 

Vent et les îles Sous-le-Vent, l'archipel des Tuamotu, l'archipel des 

Gambier, l'archipel des Australes et les îles Marquises.  

Elle est située dans le sud de l’océan pacifique, à environ 6 000 

kilomètres à l’est de l’Australie. Elle inclut aussi les vastes espaces 

maritimes adjacents.  

Des archipels, à l’autre bout du monde, sans que l’Islam n’ai 

jamais pu y arriver avant 2013.  

 

1/ Explication du projet  

En l’an 2013, alors étudiant à l’Université Islamique de Koweït 

city au Koweït. J’ai alors entrepris une recherche sur la présence de 

l’Islam sur les différentes îles françaises à travers le monde.  

Lors de ma recherche, j’ai alors observé que l’Islam était 

présence sur l’île de la réunion, Mayotte …  

Je découvre que Tahiti est une île française, alors que je pensais 

qu’elle était américaine tout comme sa voisine Hawaï.  

Je découvre que l’Islam n’a aucune représentativité sur le terri-

toire. Aucune mosquée, aucune salle de prière, pas de boucherie ha-

lal. Comme inexistant.  

                                                 
 Araştırmacı, Fransa, hicham.elbarkani@hotmail.com  
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Aucune association musulmane existait à cette date. L’Islam 

était tout simplement inexistant officiellement en Polynésie avant ce 

jour.  

Lors de mes recherches, je suis rentré en contacte avec un mu-

sulman qui vivait en Polynésie depuis presque 15 ans, marié alors à 

une tahitienne.  

 

2/ Les actions menées en Polynésie.  

De longues discussions de plusieurs heures ont débuté entre 

moi et ce frère résidant en Polynésie. Il m’explique alors la situation 

terrible des musulmans en Polynésie. Ils sont environ 1.000 repartis 

sur toute la Polynésie. Ils sont de trois catégories:  

1/ Les expatriés de pays Musulmans (généralement du Maroc 

mais aussi d’Algérie, de Tunisie et d’Afrique sub-saharienne).  

2/ Les expatriés de France (qu’ils appellent les poopa) français  

«de souche” convertis à l’islam.  

3/ Les maohis convertis à l’islam .  

Il m’explique également le besoin de la communauté musulma-

ne à un lieu de prière mais aussi à des exemplaires du Coran, alors 

totalement indisponible sur la totalité de la Polynésie.  

C’est après ces longues discussions, et une mue réflexion, que 

j’ai décidé d’apporter mon aide aux musulmans de Polynésie.  

Nous avons tout d’abord récolter des dons pour financer ce pro-

jet d’action.  

Nous avons donc acheter:  

– 1000 exemplaires du noble Coran, traduit en français.  

– 300 exemplaires du livre  «les 3 principes”.  

– 300 exemplaires du livre  «les invocations authentiques”.  

– Le seul et unique exemplaire de Sahih Al Bukhari dans toute 

la Polynésie.  
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– Des tapis de prière 

Tout cela as été acheté à Paris et envoyer en Polynésie, par 

avion, avec l’aide d’Allah puis des dons de nos généreux donateurs. 

J’ai alors rejoin la Polynésie en avion afin de récupérer les colis en-

voyés.  

Anecdote: Lors de la réception des cartons, une dame qui trava-

illait à la douane, chargée l’inventaire, me demande si le contenu de 

ces cartons étaient bien des exemplaires du noble Coran. J’ai répondu 

que oui. Elle me dit alors:  «cela fait plusieurs décennies que je tra-

vail à ce poste, c’est la première fois que des exemplaires du Noble 

Coran arrive en Polynésie”. Elle demanda un exemplaire, que nous 

lui avons offert.  

Après réception des livres, les musulmans de Polynésie me font 

part de leurs besoin, et notamment d’un local, afin de pouvoir s’y 

réunir et prier.  

C’est afin de concrétiser ce besoin, que j’ai fondé l’association  

«Centre Islamique de Tahiti” (C.I.T) en 2013.  

Événement historique, puisque c’est la toute première associa-

tion musulmane dans l’histoire de la Polynésie.  

Nous avons alors rechercher des locaux et prient un local, en 

location, sur la commune de Papeete.  

L’ouverture et l’inauguration de ce lieu fut le 15 Octobre 2013, 

jour de l’Aid. Quel grande joie pour les musulmans de Polynésie 

d’avoir maintenant un lieu de prière.  

Malheureusement, lorsque les médias ont relayer l’information 

de l’ouverture de cette salle de prière, un mouvement islamophobe, 

raciste débuta contre ce projet.  

Une manifestation a même été organisé contre la venue de 

l’Islam en Polynésie. 5.000 personnes ont ainsi défilés dans le centre 

ville de Papeete. Ce fut très difficile à vivre. J’ai alors subit une ava-

lanche d’insultes à caractères islamophobe, mais aussi de nombreuses 

menaces de mort.  



114   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

La mairie essaya par tout les moyens de faire fermer cette salle 

de prière, et trouva les normes de sécurités comme excuses pour y 

parvenir.  

Un très grand nombre de polynésiens et polynésiennes se sont 

convertis à l’Islam.  

Anecdote: Un jour au marché de Papeete, une femme âgée 

m’interpella et me demande de quelle religion suis-je. Je répondit 

alors que j’étais musulman. Étonnée, elle demanda  «mais où se 

trouve ce pays?». N’ayant jamais entendu parler de l’Islam, elle pen-

sait alors que c’était un pays. Une longue et très riche discussion 

débuta, et elle s’écria  «Je sert l’église catholique depuis ma tendre 

enfance, je n’ai jamais ressenti ce que je viens de ressentir à l’écoute 

de tes paroles”. Elle embrassa l’Islam, et fréquenta assidûment la 

mosquée. Le nombre de convertis se multipliaient chaque jour qui 

passé, ce qui augmenta la haine des anti-islam et leur animosités.  

 

3/ L’islam en Polynésie aujourd’hui  

L’association  «Centre Islamique de Tahiti” existe toujours et 

est toujours présente en Polynésie. Malheureusement, la salle de 

prière est fermée.  

Les musulmans de Polynésie sont actuellement en attente de qui 

leur apportera soutien. L’aide d’un individu ne suffit pas pour un pro-

jet aussi grand, il faut l’aide de gouvernements, d’ambassadeurs, de 

diplomates, des commerçants… 

 



 

 

 

 

DÜNYANIN ÖBÜR UCUNDA İSLÂM 

 

Hicham b. el-BARKANI 

 

Fransız Polenezya’sı, Büyük Okyanus’un ortasında yer alan ve 

76’sında yerleşim olmak üzere, toplam 118 adayı bir araya getiren 5 

ayrı takımadadan oluşmaktadır. Bunlar: Société takımadasını oluştu-

ran Îles du Vent ve Îles Sous-le-Vent, Marquises takımadası, Austra-

les takımadası, Tuamotu-Gambier takımadası. 

Pasifik Okyanusu'nun güneyinde, Avustralya'nın yaklaşık 6000 

km. doğusunda bulunur. Ayni zamanda geniş bitişik deniz alanları 

içerir.  

Dünyanın diğer ucunda bulunan ve 2013 yılına kadar İslâm’ın 

bugüne dek kalıcı iz bırakacak hiç bir zaman ulaşamadığı takımada-

lardır. 

 

1. Projenin Tanıtımı 

2013 yılında, Kuveyt’teki Kuveyt İslâm Üniversitesi’nde öğ-

renciyken dünyanın farklı coğrafyalarında hala Fransız işgali yılların-

daki konumları muahfaza edilen adalardaki İslâm’ın varlığı hakkında 

bir araştırma yapmıştım.  

Araştırmam esnasında Hint Okyanusunun batısına düşen Ma-

yotte ve Réunion adalarında İslâm’ın uzun asırlardır var olduğunu 

gözlemledim.  

Tahiti’nin de bir Fransız adası olduğunu fark ettim, oysa ki, bu 

adayı daha önce komşusu Hawaii gibi bir Amerikan adası zannedi-

yordum.  

                                                 
 Araştırmacı, Fransa, hicham.elbarkani@hotmail.com  
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İslâm'ın bölge üzerinde hiçbir temsiliyetinin olmadığını keşfet-

tim. Camii yok, hiç olmazsa ibadet edecek bir salon olabilseydi, o da 

yok, helal et satan kasap bile yoktu … 

O zamanlar orada hiçbir Müslüman dernek yoktu. Kısaca İslâm 

o tarihten önce Polinezya'da resmen yoktu. 

Araştırmam sırasında, neredeyse 15 senedir Polenezya'da yaşa-

yan Tahitili evli bir bayanla ismen de olsa varlıklarını sürdüren bin 

kadar Müslümanın buradaki toplumları hakkında bilgi almak için 

irtibat kurdum. 

 

2. Polenezya'da Gerçekleştirilen Faaliyetler 

Polenezya'da yaşayan bu kardeşimle aramızda uzun saatler sü-

ren sohbetimiz başladı. Bana Polenezya'daki Müslümanların hiç de iç 

açıcı olmayan durumlarını anlattı. Polenezya sınırları içerisinde da-

ğılmış yaklaşık 1000 Müslüman olduğunu ve üç kategoriden oluştu-

ğunun bilgisini verdi:  

1. Müslüman ülkelerden göç edenler (genellikle Fas, Cezayir, 

Tunus ve Sahraaltı Afrika'dan) 

2. Fransa’dan göç eden (poopa diye adlandırılan) sonradan 

Müslüman olmuş Fransız kökenliler. 

3. İslâm’ın seçen yerel halk olan Maohi’ler  

Ayrıca bana, Müslüman cemaatinin ibadet yerine ve Kur’âna 

ihtiyacı olduğunu açıkladı, çünkü o zamanlar Polenezya’nın tama-

mında ulaşılabilir bir tane bile Kur’ân-ı Kerîm yoktu.  

Uzun konuşmaların ve düşüncelerin sonrasında Polenezya Müs-

lümanlarına yardım ulaştırmaya karar verdim.  

İlk önce, bu eylem projesini finanse etmek için bağış topladık. 

Bu amaçla şunları temin ettik:  

- Kur’ân-ı Kerîm’in 1000 adet Fransızca meali 

- «ÜçTemel Esas» kitabından 300 adet 
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- “Dualar” kitabından 300 adet 

- Tüm Polenezya için Sahih-i Buhari'nin tek bir nüshası. 

- Seccadeler 

Önce Allah’ın inayeti sonra cömert bağışçılarımızdan aldığımız 

bağışlar sayesinde bunların tamamı Paris’ten satın alınmış ve uçakla 

Polenezya’ya gönderilmişti. Sonrasında gönderilen kargoları almak 

için uçakla Polenezya'ya bizzat ulaşmıştım. 

Kargoların yurda girişi sırasında envanterden sorumlu olan 

gümrükte çalışan bir bayan, bu kartonların içeriğinin gerçekten 

Kur’ân-ı Kerîm olup olmadığını sordu. Evet diye cevap verdim. Bana 

"Bu görevde yıllardır çalışıyorum, ilk defa Polenezya’ya Kur’ân-ı 

Kerîm geldiğini görüyorum” dedi. İsteği üzerine bir nüshayı kendisi-

ne hediye ettik. 

Kitapları aldıktan sonra Polenezya'daki Müslümanlar bana ihti-

yaçlarını dile getirdiler: özellikle de bir araya gelmek ve ibadet etmek 

için bir tesis.  

Bu ihtiyacı somutlaştırmak için 2013 yılında "Tahiti İslâm 

Merkezi" derneğini kurdum. 

Tarihî bir olaydı, çünkü Polenezya tarihinde kurulan ilk Müs-

lüman dernekti. 

Tesis aramaya başladık ve Papeete kasabasında bir tesisi kirala-

dık. 

Bu yerin açılışı, bayram günü olan 15 Ekim 2013 gerçekleşti. 

Artık ibadet etmeleri için bir yerin olması Polinezya Müslümanları 

için büyük bir sevince sebep oldu.  

Ne yazık ki, medya bu ibadet yerinin açılışı hakkında bilgi akta-

rırken bu projeye karşı İslâmofobik, ırkçı bir hareket başlatılmış oldu. 

İslâm’ın Polenezya’ya ulaşmasına karşı bir gösteri yapıldı. Pa-

peete şehir merkezinde 5.000 kişi yürüdü. Buna maruz kalmak çok 

zor olmuştu. Daha sonra İslâmofobik karakterlere sahip pek çok ha-

karet aldım ve aynı zamanda birçok ölüm tehdidi yaşadım. 
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Belediye başkanı bu ibadet yerini kapatmaya çalıştı ve gayesine 

ulaşmak için güvenlik bahanelerini önümüze sundu. 

Bu vesileyle çok sayıda Polinezyalı erkek ve kadın İslâm'a yö-

neldi. 

Bir gün Papeete'deki pazarda, yaşlı bir kadın aradı ve bana di-

nimi sordu. Müslüman olduğumu söyledim. Şaşkın bir şekilde "Hangi 

ülke orası? " diye sordu. Kadın İslâm'ı hiç duymamıştı ve bir ülke 

olduğunu düşünüyordu. Uzun ve derin bir sohbet başladı ve sonunda 

şöyle dedi: "Çocukluğumdan beri Katolik Kilisesi'ne hizmet ettim, 

senin şu anda bana söylediklerini dinlerken hissettiklerimi daha önce 

hiç hissetmedim." Çok hevesli bir şekilde camiye geldi ve İslâm'ı 

benimsedi. Müslüman sayısı her geçen gün arttı ve bu durum İslâm 

karşıtı olanların nefretini ve düşmanlıklarını artırdı. 

3. Bugün Polinezya’da İslâm 

"Tahiti İslâm Merkezi" Derneği Polenezya’da hâlâ var ve var 

olmaya devam edecek. Ancak ibadet yeri ne yazık ki, kapatıldı. 

Polenezya Müslümanları şu anda onları destekleyecek insanları 

bekliyor. Ferdî yardımlar böylesine büyük bir proje için yeterli değil, 

hükümetlerin, elçilerin, diplomatların, işadamlarının yardımı gerekir. 



 

 

 

 

MODERN TOPLUMDA İSLÂM’IN TEMSİL SORUNU:  

ADALET, GÜVEN ve İHSAN 

Hilmi DEMİR 

I. Giriş 

Modern toplumu nasıl tanımlayacağız? Yaşadığımız çağı nasıl 

anlamlandıracağız? Bu soruların cevabı aynı zamanda neyi, nasıl 

temsil etmemiz gerektiği sorusunun da cevabı olacaktır. Müslümanla-

rın modern topluma ilişkin algıları çoğu kez radikal akımların tahak-

küm ve iktidar odaklı bakışları ile şekillenmiştir.  

Cahiliyye ve şirk kavramı sıklıkla modern toplumu tanımlamak 

için kullanılan temel adlandırmalardan biri olmuştur. Özellikle cahi-

liyye kavramının kullanılması konusunda Seyyid Kutup’un etkisi göz 

ardı edilemez. Yaşadığınız toplumla tüm bağınızı koparmanız gerek-

tiğini ifade eden cahiliyye ve şirk kavramları Müslümanların yaşam 

alanlarında ciddi varoluş krizleri çekmelerine neden oluyor.  

Tahakküm ve hakimiyet merkezli okumalar bizi modern toplum 

ile Müslüman toplum arasında sürekli bir gerilim yaşamaya mecbur 

bırakıyor. Belki de sormamız gereken en temel sorulardan birisi 

“Müslüman birey mi” yoksa “Müslüman toplum mu” olmalıdır. Bun-

ların çoğu kez birbirini zorunlu olarak ortaya çıkaracağı iddiasını da 

çok doğru bulmuyorum. Çünkü toplum bireylerin toplamından daha 

fazla bir gerçekliğe sahiptir. Birey toplum ile toplum birey arasındaki 

ilişki hiçbir zaman iki eşit ilişki biçimi değildir. Hiçbir zaman bir 

toplum bireylerin toplamının özelliklerini yansıtmaz. Bu yüzden 

Kur’ân “Sizden, hayra çağıran, iyiliği emredip kötülüğü meneden bir 

topluluk bulunsun. İşte onlar kurtuluşa erenlerdir”1 buyurmuştur. 

Buradaki topluluğun “ümmet” olarak isimlendirilmesi “min 

                                                 
 Prof. Dr., Hitit Üniversitesi, demirhilmihitit.edu.tr  
1 Âl-i İmrân, 3/104. 
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kum”deki “siz” ifadesinin “ümmet” kelimesinden daha geniş olduğu-

nu gösterir. Bu da “hayra ve iyiliğe” çağırma görevinin tüm topluma 

değil o toplum içindeki ümmet olma vasfını kazanmış bir gruba ait 

olduğuna işaret eder.  

Şimdi bu ayet ile Bakara 143 numaralı ayeti birlikte düşünme-

nizi isteyeceğim, “Böylece sizi insanlara şahid ve örnek olmanız için 

tam ortada bulunan bir ümmet kıldık. Peygamber de size şahid ve 

örnektir.” “Vasat Ümmet” nedir? Çoğu kez bu ifade itidal, orta yol 

olarak anlaşılmıştır. İmam Mâtürîdî, Bakara 143’de geçen “vasat” 

kelimesinin “âdil” anlamına geldiğini söyler.2 Gerekçesi de bu üm-

metin insanlığa şahit gösterilmesidir. Ancak adil olanların şahitlik 

yapabileceğini ve bu yüzden de Allah’ın Peygamberi örnek alan top-

luluktan adil bir topluluk olması gerektiğini istediğini belirtir. Adil 

olmak ile “hayra ve iyiliğe” çağırmak arasındaki ilişkiyi anlatmaya 

gerek yok sanırım. Dolayısıyla Allah tüm toplumun olmasa da Müs-

lümanların adil olmasını, hayr ve iyiliğe çağrı yapmasını istemektedir. 

Her iki sûrenin de Mekke fethedilmeden Medine’de indiğini düşünür-

sek Allah bizden nasıl bir toplumda “adil olmamızı” “hayra ve iyiliğe 

çağrı”da bulunmamızı istemektedir, sorusu daha önem kazanır.  

II. Medine Toplumu 

Medine şehri kurulduğundan bu yana şehre yerleşmiş olan üç 

kavimden bahis vardır ki, bunlar: Amalika, İsrailoğulları, Evs ve Haz-

rec kabileleridir. Medine’nin dini coğrafyası ise Yahudiler, Hıristi-

yanlar ve Araplar arasında putperestlik hakimdi. Evs ve Hazrec Mü-

şellel’de, sahilde bulunan ‘’Menat’’ adlı puta tapıyorlardı. Menat, 

Medinelilerin taptığı ana puttu. Ona kurbanlar adıyor, hediyeler sunu-

yorlardı. Çocuklarına ‘’Abdümenat, Zeydmenat’’ gibi isimler veriyor-

lardı. Bu put siyah bir taştan ibaretti ve kutsal kabul edilen bir mahalli 

vardı. Bunun dışında ‘’Lat’’ adlı putta yine saygı gösterilen putlar-

dandı.3 Bunların dışında her ailenin kendine has putları bulunmak-

taydı. Ağaçtan yapılmış çok sayıda put heykeli mevcuttu. Arap kabi-

                                                 
2 Ebû Mansur el Matüridi, Tevilât-u ehli’s-sünne, tahk. Mecdi Basellum, c. I, s. 
578-579. 
3 Casim Avcı, Muhammedü’l- Emin, İstanbul, 2008, s.44. 
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lelerinin bir arada yaşadıkları Yahudilerin ahlak anlayışlarından etki-

lendikleri de fark edilmektedir.4 

Medine’de yapılan ilk nüfus sayımı sonucunda Medine’de 10 

bin kişinin yaşadığı, bunlardan 1.500’ünün Müslüman, 4.000’in Ya-

hudi ve 4.500’ünün Müşrik (putperest) Arap olduğu anlaşılmıştı.5 

Medine vesikasında da “Hiç bir Müşrik bir Kureyşlinin malını hima-

ye edemez” maddesinin bulunduğunu biliyoruz. 6 Keza Mekke fet-

hinde, Hz. Muhammed, müşrik akrabalarına eman veren kadının 

emanını geçerli görmüştür.7 

Esma bt. Ebi Bekir’in annesi bir müşriktir. Hz. Peygamber ha-

yatta iken kızını görmeye Medine’ye gelmiş, Esma müşrik olan anne-

si ile görüşüp görüşmeme hususunda tereddütte kalmıştır. Zira onlar 

küçüğünden büyüğüne hemen her meseleye iman zaviyesinden bakıp 

öylece değerlendiriyor, hayatlarını şahsi his, duygu ve düşüncelerine 

rağmen İslâmî esaslara göre dizayn etmişlerdi / ediyorlardı. Dolayı-

sıyla böyle bir meselede Hz. Peygamber’in kanaat, emir veya yasağı 

onlar için başvurulacak yegâne kaynaktı. Bu sebeple Hz. Peygam-

ber’e gidip annesi ile görüşüp görüşmeme hususundaki emirlerini 

sordu. Aldığı “evet” cevabı üzerine de annesi ile görüştü. Rivayetler; 

“Dininizden ötürü sizinle savaşmayan, sizi yerinizden, yurdunuzdan 

etmeyen kâfirlere gelince, Allah sizi, onlara iyilik etmeden, adalet ve 

insaf gözetmeden menetmez. Çünkü Allah âdil olanları sever.” (60/8) 

ayetinin bu olay üzerine nazil olduğunu belirtir.8 

Müslümanlar hiçbir şart altında dahi adaletten şaşmamak zo-

rundadır. İslâm öyle bir dindir ki, düşmanına bile adaletle muamele 

edilmesini ister. Modern dünyanın tüm vahşiliği ve zalimliğine rağ-

men adaletle ve iyiliğe davetle emr olunmak çağın en büyük imtiha-

nıdır. Medine toplumunda Hz. Peygamber efendimizin (s.a.v.) kurdu-

                                                 
4 İbrahim Sarıçam, Hz. Muhammed ve Evrensel Mesajı, Ankara, 2007, s. 132.  
5 Muhammed Hamidullah, el-Vesaiku’s-Siyasiyye, çev. Doç. Dr. Vecdi Akyüz , 
İstanbul, 1997, s.74-75. 
6 Mustafa Kelebek, İslam Hukuk Felsefesi Açısından Medine Vesikası, Cumhuriyet 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 2000, sayı: 4, s.340.  
7 Bkz. Ebû Yûsuf, Kitabu’l-Harac, s. 223. 
8 İbn Kesir, Tefsiru’l-Kur’âni’l-Azim, İstanbul 1992, c. VIII, s. 116. 
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ğu site devlet modeli bu açıdan oldukça önemlidir. Medine’nin gü-

venli bir site olmasını sağlayan şey, öncelikle farklı inanç grupları 

arasında adalet üzerinde ortak bir oydaşma olmasıdır. Bu oydaşma 

Medine’yi korkuların azaldığı güvenli bir site haline getirmiştir.  

 

III. Korku Çağı 

Bugün de korkularımızın kışkırttığı bir hınç çağında yaşıyoruz. 

Dünya tarihi bilimin sürekli ilerlediğini ve insan varlığının gökleri 

fethettiğini haber veriyor. Ama yine de korkularımız azalmıyor. Bu-

gün sadece açlıktan korkmuyoruz; korkularımız her geçen gün çeşit-

leniyor. Dünya küresel bir köye dönüşse de, sınırlar kaybolup kültür-

ler ve toplumlar birbirine benzese de, korkularımız hiç kaybolmuyor. 

Şiddet tüm kentlerimizde her an karşılaşabileceğimiz bir kâbusa dö-

nüştü. Kentleşme ve kentin küreselleşmesi süreci de bilinçli toplum-

sal bir varlık olan insanı, derin bir yıkımın; dizginsiz bir insani ya-

bancılaşmanın, ağır ahlaki ve moral çöküntünün, depresif nevrotik bir 

kişilik yapısının girdabına attı. İnsanı yaşatan ve dostluğu, arkadaşlı-

ğı, komşuluğu paylaştığımız kentlerde inşa edemedik. İnsani olanın 

şeyleştiği, beton ve çelikten ölü şehirler (Beldetün meytetün, Zuhruf, 

43/11) yurtlarımızı güvenli kılmıyor. 

Korku kültürünün bir endüstriye dönüşmesi, kıyamet çağrıları, 

Batı sanatının ve eğlence sektörünün vazgeçilmezi haline geldi. 

Gençliğin okuduğu en çok satanlar listelerinin başında gizemli, sır 

dolu şeytanlaştırılmış varlıkların mücadelesini anlatan romanların 

olması tesadüf olamaz. Günümüz gençleri arasında korku romanı 

okumak, korku filmi seyretmek, sokakta bulduğu insanları rastgele 

öldürmenin hoş karşılandığı bilgisayar oyunları oynamak normal bir 

şeymiş gibi kabul görüyor.  

DAEŞ’ın insanları vahşice öldürdüğü videolar aslında yıllardır 

gençlerimizin baş tacı ettiği roman ve bilgisayar oyunlarında çoktan 

kabul görmüştü bile. Günümüz korku romanları, filmleri, bilgisayar 

oyunları çağımız insanına bir yandan beşerin hayvanî yönünü temsil 

eden temel korkularından kaynaklanan ortak simgeleri aktarmakta, 

öte yandan bunlara yeni biçim ve renkler katarak çağdaş korku simge-

leri yaratmaktadır. Adalet, güven, merhamet, diğerkâmlık, cömertlik, 
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yardım severlik gibi faziletleri içselleştiren rol modeller yerine acı-

masızlık, öldürme, sahte kahramanlar aracılığıyla tek başına her şeye 

ve herkese üstün gelme gibi şiddete yönelik duyguların içselleştiril-

mesi narsist bir benliği inşa ediyor. 

Anneler çocuklarından korkuyor, kadınlarımız erkek şiddetin-

den, erkeklerimiz korkusuz kadınlardan. Kapılarımıza vurduğumuz 

kilitler yetmiyor, yirmi dört saat gözetleyen kameralar, sitelerimize 

güvenlikçiler dikiyoruz. Evlerimize ördüğümüz duvarlar yetmiyor, 

kalbimize, aklımıza en kötüsü de ruhumuza çelik ve soğuk duvarlar 

örüyoruz. Kalabalığın korkusu, yalnızlığın korkusu, ne olduğunun ve 

ne olabileceğinin korkusu, ölüm korkusu, yaşama korkusu ve yaş-

lanma korkusu. “Her yaşın ayrı bir tadı vardır, güzelliği vardır.” de-

mişiz; ama o güzelliği öldürmek için saatlerce zaman ve para harcıyo-

ruz. Alnımızdaki bir kırışıklık bile aynaya bakmaya korkutur oldu 

bizi. Oysa sevgilinin yüzündeki derin çizgiyi bir ömür geçen beraber-

liğin nişanesi olarak sevmeyi başarmalıydık. 

Komşularımız korkutuyor bizi, öteki yaşamlar, farklılıklar, ço-

ğulculuk ürkütüyor. Oysa Allah Kur’ân’da Hucurât suresi 13. ayetin-

de “Ey insanlar! Şüphe yok ki, biz sizi bir erkek ve bir dişiden yarat-

tık ve birbirinizi tanımanız için sizi boylara ve kabilelere ayırdık.” 

buyurmuyor mu? İmam Mâtürîdî âlemdeki farklıkları, çeşitliliği, çok-

luğu ve zıtlığı Allah’ın tevhidinin delili kabul eder. Varlığı bu kadar 

farklı, çeşitli ve hatta zıtlarıyla yaratanın mı yoksa her şeyi birbirine 

benzer ve aynı yaratanın mı daha kudretli olduğunu sorar. Elbette ki, 

farklı ve çeşitli olan daha kudretlidir. O hâlde âlemdeki farklılık, çe-

şitlilik ve çokluk Allah’ın kudretinin temaşasının hikmetidir. 

Güven erozyonu yalnızca bireyler arasındaki ilişkileri değil, 

toplumsal alanı da ifsat ediyor. Zira günlük hayatta insan ilişkilerinde 

güven olmadan sosyal hayat sürdürülebilir değildir. Güven yalnızca 

bireysel ilişkilerin değil, sosyal hayatın da devamlılığının teminatıdır. 

İnsanların birbirine karşı güveni olmasaydı kurduğumuz ilişkiler gelip 

geçici ve anlık olurdu. Belki de bu yüzden uzun süreli birliktelikler, 

uzun süreli evlilikler, uzun süreli ortaklıklar ve dostluklar kuramaz 

olduk. 

Korku bizi ve davranışlarımızı kontrol etmeye başladığında akli 

yeteneklerimiz korkunun etkisiyle davranışları kontrol edemez olur 



124   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

ve karar verme içgüdümüz daralmaya başlar. Fikirlerimiz bulanıkla-

şır, hüküm verme ve çıkarımda bulunma yetimiz işlememeye başlar. 

Korku bazen de bireyi hayal dünyasının esiri yapar. Gizli ve gizemli 

olana karşı ilgiyi kontrol edilemez biçimde çoğaltır. Karanlıktan kor-

kan çocuğun odasına hayaletlerin dolmasından korkması gibi. Aklıse-

lim kaybolur, insanlar korkularından kurtulmak adına sahte ve dü-

zenbaz insanların kurdukları yapılarda güven aramaya koyulabilirler. 

Buna karşılık insan güvende olduğunda hem akli yeteneklerini 

daha sağlıklı kullanmaya hem de duygularını daha kolay ve içtenlikle 

ifade etmeye başlar. Güven yalnızca hayata tutunmanın değil, istikra-

rın, üretimin de kaynağıdır. Güven, bireylerin ve kurumların araların-

daki ilişkilerde canlılığı oluşturan; taahhütlerini yerine getirme, içten-

lik, gerçeklik, dürüstlük ve erdemi kapsayan bilinçli tutarlılık olarak 

tanımlanabilir. Güven, toplumsal düzenin, bireysel yaşantının, eko-

nomik ve demokratik gelişmenin temelini oluşturur. İslâm belki de bu 

yüzden din olarak kendine güveni ve barışı ad olarak aldı. İslâm’a 

giren güvene yani, kendi tercihlerini yapmaya, duygu ve düşünceleri-

ni içtenlikle ve samimiyetle dile getirmeye, refaha ve adalete adım 

atmış olur. 

İslâm’ın hem gireni hem de onunla bir arada yaşayanı güvende 

kılacağı bir din olduğunu anlatmaya ihtiyacımız var. Ama öncelikle 

bunu kendi kendimize anlatmaya ihtiyacımız var.  

IV. Müslüman Korku Salmak: Tekfir  

Müslüman toplumların birbirine karşı kullanmayı alışkanlık ha-

line getirdiği tekfir dili bireyleri can, mal ve namusları konusunda 

korkuya düşürmektedir. Allah’ın mekânları olan camilerimizin bile 

din adına her an bombalı bir saldırıya maruz kalacak korkusu ile gü-

venlik şeridi içine alınmak zorunda kaldığı bir çağda yaşıyoruz.  

Oysa ehli kıblenin tekfir edilmeyeceği Ehli Sünnetin en temel 

ilkesidir. Ebû Hanife bunu şöyle dile getirir: “Bil ki, benim görüşüm 

şudur: Kıble ehli mü’mindir. Onları terk ettikleri herhangi bir fariza-

dan dolayı imandan çıkmış kabul etmem”.9 Ehl-i Kıble’den olan ki-

                                                 
9 Ebû Hanife, er-Risâle, İmâm-ı A‘zam’ın Beş Eseri içinde, Çev. Mustafa Öz, 
M.Ü.İ.F.Vakfı Yy., İstanbul 2011, s. 59.  
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şinin tekfir edilemeyeceğini savunan Ehl-i Sünnet âlimleri, bu kabul-

lerinden dolayı akaid metinlerine konu olan meselelerde muhalif 

gruplara karşı kafir ya da ehl-i küfür vasıflarına çok fazla müracat 

etmemişlerdir. Bu durum onlar hakkında kullandıkları tanımlayıcı 

ifadelerin çeşitliliğinde de kendisini gösterir. Onlar, küfür ve şirk 

dışında muhalif inanç sahiplerini; fâsık, zındık, sapkın, bid’atçi-ehl-i 

bid’at, yalancı, zulüm ve hıyanet ehli gibi söylemlerle de vasıflandır-

mışlardır.  

Tahavî’nin Akidesinde şöyle bir ifade bulnunmaktadır: “Ehl-i 

Kıbleden hiçbirini işlediği günah sebebiyle tekfir etmeyiz. Şunu iyi 

bilmelisin ki, günahkar olmalarını gerektiren bid’atları yüzünden Al-

lah onları cehenneme koysa bile bizim kabul ettiğimiz prensiplere 

göre ebedi kalmayacaklardır.” 10  Sünnî akâid metinlerinin hemen 

hemen hepsinde yer alan bu yüzden de Ehl-i Sünnet ve’l-Cemaat’in 

bir ilkesi haline gelen ‘ehl-i kıble tekfir edilemez’ ilkesi toplumsal 

barış adına önemli bir ilkedir.  

Bazı metinlerde iç gruplara karşı küfür lafzı kullanılsa bile yu-

karıda da ifade edildiği gibi küfür ithamı inkar/tekzip anlamına değil 

nankörlük anlamına hamledilmiş ve te’vîl ve ictihad farklılıklarından 

doğan görüşler sebebiyle kıble ehlinin tekfir edilemeyeceği söylen-

miştir. Bu bağlamda ehl-i ehva denilen zümre de (Cebriyye, Kaderiy-

ye, Râfızîler, Haricîler, Muattıla ve Müşebbihe) ‘inançları Ehl-i Sün-

net akidesiyle çelişen ehl-i kıble’ olarak kabul edilmiştir. Böylece 

Ehl-i Sünnet tarafından, birçok hususta ihtilâf ederek farklı gruplara 

ayrılanların geniş bir müsamaha anlayışıyla ve özel bir tanımlama 

getirilerek ehl-i kıble denilmek suretiyle, İslâm dini içerisinde kabul 

edilebileceği düşüncesi savunulmuştur. Hatta kıble ehlini tekfir ede-

nin tekfir edileceği dahi söylenmiştir. 

Bu ilkeye esas teşkil eden ana mesele İslâm tarihinde Haricîle-

rin dahi tekfir edilmemesidir. Hz. Ali kendisini tekfir edenlere karşı 

“sizle kafir olduğunuz için değil zalim olduğunuz için savaşıyorum” 

diyerek Müslümanlar arasındaki ihtilâflar için muazzam bir ilke ver-

miştir. Müslümanlar bir birleriyle kavga etseler dahi bu kavgayı asla 

                                                 
10 Tâceddin es-Sübkî, es-Seyfu’l-Meşhur fi Şerhi Akideti Ebi Mansur, Çev. Mustafa 
Saim Yeprem, TDV Yy., Ankara 2011, s. 83. 
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bir din kavgasına dönüştüremezler. Kavgamız siyasidir ama din kav-

gası değildir. Oysa Haricîler inatla bu kavgayı bir din kavgası haline 

dönüştürmek için uğraştılar. Ebû Hanife’de Haricîlerle zalim olduka-

ları için Hz. Ali ve Hz. Ömer b. Abdulaziz gibi savaşmanın caiz ol-

duğunu söylerken onların tekfirine cevaz vermemiştir.11  

Bugün İslâm dünyasında Müslümanların birbirine karşı rahat-

lıkla çektikleri tekfir kılıcı, hariciliği hortlatırken iç barışımızı da teh-

dit etmektedir. Müslüman’ın Müslümanın canını, malını ve ırzını 

haram gördüğü bu ilkeye bugün daha fazla ihtiyacımız var. Bu kendi 

güvenliğimiz açısından da önemlidir.  

V. Şehri Yeniden Kurmak: Güven, Adalet ve İhsan  

“Silm=سلم” kökünden türeyen, barış ve güven içinde olma an-

lamına gelen İslâm dini ve Müslümanların coğrafyaları Osmanlı’nın 

geri çekilişinden bu güne değin krizler ve sivil savaşlarla kaosun yur-

du haline gelmiştir. Türk İslâm dünyası ki, böyle bir dünyanın varlığı 

tartışılabilir, 21. asra şiddetin koynunda ve dini düşünce de derin bir 

krizle giriyor. Kullandığımız dışlayıcı dil hem toplumu ifsat ediyor 

hem de İslâm’ı çağımız insanlığına anlatmakta bizi zora sokuyor.  

Müslümanlar hangi şart altında olursa olsun adaleti ve güveni 

yeniden ikame etmeye ihtiyaçları var. Modern toplumda Müslüman-

lar, İslâm’ı insanların kalbine açmak için tebliğde girecekleri ilk kapı 

adalet ve güven kapısıdır. Bir Müslüman gördüğü zaman ona sığına-

bileceği, ona emanetini teslim edebileceği, onun zulmünden emin 

olduğuna inanması kadar büyük bir kazanç yoktur.  

Çağın Alperenliği adalet, güvenlik ve ihsandır. İhsan İslâm dü-

şüncesinde hem ahlaken “iyi” ham de estetik olarak “güzel” anlamına 

gelen “husn” kelimesinden türemiştir. İhsan kelime olarak güzelik, 

iyilik yapma, bol bol karşılıksız verme anlamına gelir. İmam Mâtürîdî 

Allah’ın hikmet, lütûf ve ihsanla iş yaptığını söyler. O halde Müslü-

man’da her yaptığı işte ihsanı gözetmek zorundadır. Yaptığı her ey-

lem hikmete uygun olmalı ve hayatı hem ahlaken hem de estetik ola-

rak güzelleştirmelidir.  

                                                 
11 Ebû Hanife, el-Fıkhu’l-Ebsat, İmâm-ı A‘zam’ın Beş Eseri içinde, Çev. Mustafa 
Öz, M.Ü.İ.F.V. Yy., İstanbul 2011, s. 39.  
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Müslümanın elinin değdiği her yer ve her işte ihsanın tecellisi 

görülmelidir. Çağın hoyrat, kaba, güç ve şatafat düşkünü, bencil ve 

ben merkezli hastalıklı şehir ve çevre inşasına karşı ihsani bir kültür 

ve kent inşası çağın en büyük tebliğ aracıdır.  

İşte bu yüzden Kur’ân’ın ifadesiyle Beldetün Tayyibetün, insa-

nın özgür iradesine bırakıldığında yaşamayı tercih edeceği kadar in-

sani olan, hakkın ve hukukun üstün tutulduğu, işlerin adalet çerçeve-

sinde yürütüldüğü, kimsenin haksızlığa uğrayacağına dair endişe ta-

şımadığı, korkmadığı ve korkutmadığı, liyakatin esas alındığı güven 

şehrinin adıdır. En başta sormuştuk Müslüman mı, toplum mu diye, 

şimdi benim kanaatim şehir ve kenttir, Medine’dir. Medine’yi kur-

mak Mekke’ye giden fethin en güvenilir yoludur. Kenti, şehri kurma-

dan Modern insanın kalbini İslâm’a açmak oldukça zor görünüyor.  

Unutmayalım ki, İslâm’ın amacı insanları korkutmak değil gü-

vende olduklarını hatırlatmaktır. Bunun için de önce inananların, tüm 

insanlığın şerrinden emin oldukları insanlar olması gerekir. İnsanların 

kendilerini elinden, dilinden ve belinden güvende hissettikleri o güzel 

beldenin sakinleri olan Müslümanlara selam olsun.
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Mehmet Ali KİRMAN 

 

1. Giriş 

Modern dönemde ortaya çıkmış olan ateizm, deizm, agnosti-

sizm ve nihilizm gibi din karşıtı bir takım akımlar son günlerde Türk 

gençliği, özellikle dindar gençler üzerindeki etkileri konusunda yeteri 

kadar alan araştırması olmakla birlikte Türk toplumunun gündeminde 

sıkça yer alır olmuştur. Aslında bu tür akımlar sadece sekülerleşen 

günümüz küresel dünyasında değil, tarihî süreçte insanlığın var olu-

şundan beri inanç noktasında çeşitli şekillerde tezahür eden hakikat 

ve anlam arayışlarının bir devamı niteliğindedir. Şu halde denebilir 

ki, insanlık her zaman yapısına ve yaratılışına, yani fıtratına uygun 

olan ve olmayan güçlerin rekabeti arasına sıkışmış kalmıştır. Sosyal 

sermayeleri yeteri kadar zengin olmayan gençlerin bu sıkışmışlığı, bu 

gerilimi ziyadesiyle yaşadığı açıktır. Onların bu gerilimden kurtulma-

ları veya daha az etkilenmeleri için ne düşündüklerinin neye inandık-

larının belirlenmesi, yani duygu, düşünce ve inanç dünyalarının keş-

fedilmesi ve potansiyellerinin açığa çıkarılarak harekete geçirilmeleri 

büyük önem taşımaktadır. 

Bu bağlamda yapılacak çalışmaların, aynı zamanda, genelde 

sosyal bilimler alanında, özellikle de din sosyolojisi alanında temel 

konular olarak öne çıkan din ve anlam arayışı, dinî ve kültürel çoğul-

culuk, dinî tekelcilik ve partikülarizm, dinî hoşgörü ve tolerans, dinî 

temsil ve davet/tebliğ, misyonerlik, insan hakları ve laiklik gibi konu-

ların tartışılması ve yakından kavranması açısından da yararlı olacağı 

açıktır. Ancak bu bildiride insan ve hakikat ilişkisi, hakikat ve anlam 

arayışı ve hakikatin anlatımı kısaca ele alındıktan sonra günümüzde 

                                                 
 Prof. Dr., Hatay Mustafa Kemal Üniversitesi, makirman@mku.edu.tr  
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gençlik arasında hızlı yayılma eğilimi gösteren ateizm, deizm ve nihi-

lizm gibi din karşıtı bir takım akımları üreten toplumsal vasat tartış-

ma konusu yapılacak ve bir bütün olarak konu teorik düzeyde dinin 

pazar modeli ve dini özgürlük modelleri çerçevesinde incelenecektir. 

2. İnsan ve Hakikat İlişkisi Bağlamında Davet ve Temsil 

Hakikat ve/veya anlam arayışına giren insanın başvurabileceği 

iki önemli kaynaktan söz edilebilir: Din ve felsefe. Anlaşılan insanlık 

varoluşuyla ilgili sorularının cevaplarını ya dinde ya da felsefede bu-

lur. Dinde ilahî bilgi ve iman öne çıkarken, felsefede rasyonel bilgi 

öne çıkar. Dine inanmayan veya dinin sunduğu cevaptan tatmin ol-

mayanlar felsefi akımlara yönelebilmektedir. Bu bağlamda aklı öne 

çıkaran deizm de din karşıtı bir felsefi akım olarak ortaya çıkmıştır. 

İnsanoğlunun hakikat arayışı çoğu zaman yol metaforuyla izah 

edilmiştir. Yol metaforunun gerek dinî metinlerde söz gelimi Eski 

Ahit ve Kur’ân-ı Kerîm’de, gerek tasavvuf literatüründe ve gerekse 

felsefi metinlerde özellikle Türk-İslâm Düşünce Tarihinde bir kök 

metafor olarak sıkça kullanıldığı bilinmektedir.1 Hemen her din ken-

disini hakikatin bizatihi kendisi veya hakikate götürecek bir yol ola-

rak takdim eder. Hakikati arayan insanlar da hakikate götüren bir yol 

olan bir dine mensup oldukları zaman bu hakikati en yakınlarından 

başlayarak başka insanlara da açıklama ve davet etme yoluna gide-

bilmektedir.  

Nitekim Nur dağına çıkıp Hira mağarasına girip uzun bir süre 

hakikati aramakla meşgul olan Hz. Peygamber de hakikat bulduğu, 

yani menzile vardığı zaman yaşadığı kısa bir şok halinden çıkması ve 

en yakınlarından başlayarak insanları davet etmesi istenmiştir. Şu 

halde insanoğlunun aslında ontolojik yapısından kaynaklanan, yani 

varlığını anlamlandıracak iki büyük amacından söz edilebilir: İlki, 

hakikati aramak (anlam arayışı) ve ikincisi ise bulunan hakikati ya-

şamak veya paylaşmak/söylemek. Temsil ve davet bu son kategoriye 

dâhil edilebilir. 

Gerek hakikat arayışı ve gerek hakikatin diğer insanlara anla-

tılması son derece güç ve sorumluluk isteyen bir iştir. Bir diğer ifa-

                                                 
1 Bkz. Kirman ve Sarı, 2018. 
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deyle, peygamberler mesleği olan “hakikati söylemek” her insanın 

harcı değildir. Doğruda yalnız kalmak, iftiraya uğramak, sıkıntılara 

düşmek kader kanunudur. Bu bağlamda Cemil Meriç’in Daniel de 

Foe’den aktardığı bir söz oldukça anlamlıdır: “Hakikati bulan, başka-

ları farklı düşünüyorlar diye, onu haykırmaktan çekiniyorsa, hem bu-

dala, hem de alçaktır. Bir adamın ‘benden başka herkes aldanıyor’ 

demesi güç şüphesiz; ama sahiden herkes aldanıyorsa o ne yapsın.”2 

“Hakikati bulan insan ne yapsın?” sorusunun ‘susmak’ ve ‘da-

vet etmek’ şeklinde iki seçeneği olduğunu belirten Cemil Meriç terci-

hini hiç kuşkusuz davetten yana kullanır. 

Bu bağlamda hakikati bulan insanın davetten önce yapması ve-

ya sorgulaması gereken bir takım hususlar vardır. Öncelikle hakikatin 

gerçekliğinin belirlenmesi gerekir. Bulunan hakikat gerçek/mutlak 

hakikat midir yoksa sözde/sahte hakikat midir? Kuşkusuz buna karar 

vermek zordur. Ancak bu kararı kolaylaştıracak ve Sokrat’tan mül-

hem iki ilkeden söz edilebilir: iyilik ve yararlılık. Bulunan hakikat 

insanlar için iyi midir? Bulunan hakikat insanlar için yararlı mıdır 

değil midir? Bir sonraki aşamada ise hakikatin nasıl yaşandığı ve 

temsil edilip edilemediği sorgulanmalıdır. Son olarak da davet/tebliğ, 

yani hakikatin başkalarına nasıl söyleneceği veya anlatılacağı mesele-

sidir.  

Bu tür bir sorgulama yapmamış, makul ve sahih bir din anlayı-

şına ulaşamamış olanların, yani din ve hakikat konusunda aydınlan-

mamış olanların (mürşet olamayanın) aydınlatma ve irşat etme (mür-

şit olma) fonksiyonu üstlenebileceği düşüncesi abestir. Bunlar kendi 

dindaşlarını dinden soğuttukları gibi dine yönelecekler için de model 

olmayacakları, bir diğer ifadeyle deizmin gizli savunucuları olacakları 

açıktır. Zira kurumsal dine din dışı çevrelerden gelebilecek zarardan 

çok daha fazlasının, davetçilerden yani benimsediği dini ve o dinin 

ahlak anlayışını temsil edemeyen çevrelerden geldiği açıktır. Kur’ân-ı 

Kerîm de dindarlık iddiasıyla yola çıkıp da dini temsil noktasında 

                                                 
2 Meriç, 1974: 75. 



132   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

dine zarar verenleri, “dini yalanlayanlar” olarak niteler ve “yazıklar 

olsun” ifadesiyle eleştirir.3 

Temsil noktasında inananların sorumluluğu çok fazladır. Nite-

kim şeklen Müslüman olup ruhen İslâm’dan uzak olanlar için “asıl 

sapık ve hüsranda kalanlar” şeklinde oldukça ağır ifadeler kullan Nu-

rettin Topçu, FETÖ gibi din istismarı yapan yapılanmaları önceden 

işaret edercesine kişisel çıkarını dine ve ahlaki değerlere önceleyenle-

ri şöyle değerlendirir: 

“Zamanımız, İslâm’ı habis yüzlerine maske yapan ve hırslarını 

tanrılaştıran zenginlerin, haksız ve zalim saadetlerini devam ettirmek 

için, bir yandan İslâm maskesini kullanırlarken öbür taraftan masona 

da, zalime de, şerire de ve müraiye de el uzattıkları devirdir.”4  

Bu devrin peygamberler devrinin ahlak ve imanıyla dünya ilim 

ve felsefesinin beraberliğini zirveye taşıyacak bir İslâmî uyanış çağı 

ile kapatılabileceğini belirten Topçu (2002:28), bir anlamda İslâm 

dininde temsil ve davetin kodlarını vermektedir. 

3. Bir Reaksiyon Akımı Olarak Deizm ve Yayılma Sebepleri 

Modern dönemde başta Hıristiyan kültüre sahip Batılı toplum-

larda ortaya çıkmış olan ateizm, deizm, agnostisizm ve nihilizm gibi 

din karşıtı bir takım akımların bir reaksiyon hareketi olduğu bilin-

mektedir. Dolayısıyla bu akımların, özelde ise deizmin mahiyetinin 

ve ortaya çıktıkları toplumsal vasatın bilinmesi ve toplumsal tabanla-

rının belirlenmesi sosyolojik açıdan son derece önem arz etmektedir. 

İlk olarak 17. yüzyılda İngiltere’de kullanılmaya başlanan ‘de-

izm’ (yaradancılık), Tanrı’nın var olduğunu, evrenin bir Tanrı tara-

fından mükemmel bir biçimde yarattığını, ancak yaratılan evrene doğ-

rudan herhangi bir müdahalesi olmadığını iddia eden bir teori veya 

felsefi bir inançtır. Deizmde sadece evrenin işleyişi için doğa kanun-

larını koyan, bunun ardından evrene ve insanlığa hiçbir müdahalesi 

olmayan bir Tanrı’ya inanılır. Bunun dışında bütün dinler, peygam-

                                                 
3 el-Mâ‘ûn, 107/1-7. 
4 Topçu 2002:27-8. 
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berler, vahiy, kutsal kitaplar, ibadet, dua, sevap, günah, kader, ahiret, 

cennet, cehennem, melek, cin ve şeytan gibi kavramlar inkâr edilir.  

Deistler “Dünyanın ve cennetin yaratıcısı olan bir Tanrı’ya ina-

nan, ancak İsa Mesih’i ve onun öğretilerini reddettiğini ifade edenler” 

olarak karakterize edilir.5 Aslında deizm, insan aklını ve tecrübesini 

değersizleştiren, kendinden başka dinlere hoşgörülü davranmayan ve 

kendi içindeki farklılıklara dahi tahammül edemeyerek dini parçala-

yıcı ve ayrıştırıcı bir mekanizmaya dönüştüren Hıristiyanlığa ve bu 

dinin İncil, teslis, peygamber ve mucize anlayışına karşı bir protesto 

hareketi olarak ortaya çıkan teolojik-felsefî bir harekettir.6 

Deistlerin bir kısmı, dinin varlığını bütünüyle reddederken, bir 

kısmı, aklın kontrolünden geçen dini onaylamaktadır. Bu anlayış iki 

temele dayanır; ilki Tanrı’nın varlığı akılla bilinebilir, ikincisi evren 

yaratıldıktan sonra kendi yasalarına göre işler. Yani Tanrı evrene ka-

rışmaz, evrene aşkındır. Deizm, dine akılcı bir açıdan yaklaşır. Deiz-

me göre Tanrı’nın varlığını kanıtlamak için mucizelere, vahiylere 

ihtiyaç yoktur. 

Gençler arasında deizmin niçin yayıldığı meselesi düşünüldüğü 

zaman birkaç sebep öne çıkar. Her şeyden önce deist biri için Tan-

rı’nın varlığı veya yokluğu tartışması çözülmüş olur. Bir diğer ifadey-

le teizmin veya ateizmin açmazlarına düşülmez. Buna bağlı olarak 

evrim veya evrim teorisi sorunu ortadan kalkar. Ölüm ve sonrası ak-

len kavranabileceği için büyük bir gizem olmaktan çıkar. Meselelere 

akıl, bilim ve felsefe ile yaklaşıldığından, deizmin olumlu bir imajı 

söz konusudur. 

Batılı toplumlarda Kilisenin ve ruhban sınıfının temsil ettiği din 

anlayışına karşı ortaya çıkan bu tür reaksiyoner hareketler önceden 

marjinal grupların savunduğu bir düşünce iken zamanla hızla gelişe-

rek modern dönemde geniş kitlelerin düşünme biçimi ve hayat tarzı 

haline gelmiştir. Bunun en önemli sebepleri arasında Hıristiyanlığın 

akıl dışı (irrasyonal) bir çizgiye kayması, âdeta bir sır ve gizem dinine 

dönüşmesi, pagan kültürüyle bütünleşmesi, batıl inanç ve hurafelerin 

                                                 
5 Dorman 2017: 218. 
6 Düzgün 2017b: 7. 
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yaygınlaşması ve kilisenin kutsal değerleri istismar ve dejenere etme-

si vd. sayılabilir.  

Söz gelimi üçlü tanrı inancı, asli günah/suç, kiliselerin tanrının 

bedeni olarak kabul edilmesi, Hz. İsa sevgisinde aşırılığın ve mucize-

lerini yanlış yorumlamanın neticesi olarak ilahlaştırma (Allah’ın oğ-

lu), ruhban sınıfı, dünya-ahiret dengesinin kurulamaması gibi inançlar 

insanların aklen ve ikna olarak kabul edebilecekleri bir tarzda olma-

dığı için iradeci bir imanı doğurmuştur. Böyle bir iman da ancak bas-

kı ve korku ile sürdürülebileceği için, kilise ve ruhban sınıfı halk üze-

rinde aklı ve özgür iradeyi yok sayan mutlak ve baskıcı bir otorite 

kurmuştur. Bu otorite de kaçınılmaz olarak akıl, özgür irade ve ser-

best teşebbüs üzerinde baskı ve istismara dönüşmüş ve halkın sömü-

rülmesine alet edilmiştir.7 Deist anlayışta din istismarını reddetmek 

için öne sürülen “kurnazlık teorisi” önemli bir yer tutar. Buna göre 

“kurnaz aracılar” insanı önce Tanrı korkusuyla tanıştırır, sonra da 

insanları bu korkudan kurtarmak için kendilerine köle yaparlar.8 

Kilisenin akla, bilime ve fıtrata aykırı birtakım dinî yorumlar 

yapması ve bunları baskıyla dayatması ve uygulamaya kalkışması 

insanların dinden uzaklaştırmıştır. Bununla birlikte modern çağda 

sürekli gelişen deneysel bilgiler de kilisenin asırlardan beri savundu-

ğu inançları sarsmıştır. 

Türk toplumunda deizmin özellikle gençler arasında yaygınlaş-

tığı yönünde yaygın bir kabul olmakla birlikte bunu doğrulayabilecek 

veya yanlışlayabilecek alan araştırmaları neredeyse yok gibidir. Bu 

hususta bilinen en yeni araştırma Türkiye Gençlik STK’ları Platfor-

mu’nun (TGSP) GENAR’a Kasım 2018’de yaptırdığı Türkiye’nin 

Gençleri araştırmasıdır. 15-30 yaş arası 8.000 gençle yapılan bu araş-

tırmanın neticelerine göre, kendisini ‘ateist’ olarak tanımlayan genç-

lerin oranı % 1.1, ‘deist’ tanımlayanların oranı ise % 1’dir. Dolayısıy-

la Türk gençliği için büyük bir ateizm-deizm tehlikesi veya tehdidi 

bir çarpıtma değilse bir yanılgı ve abartı konumundadır. Ancak ken-

disine dindar olarak tanımlayanların %12.6 rakamıyla ifade edilmesi 

                                                 
7 Bkz. Coşkun 2017: 11-2. 
8 Düzgün 2017a: 8-9. 
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“dindar nesil yetiştirme” projesinin uygulandığı bir toplumda oldukça 

düşük sayılabilir.  

Dolayısıyla kendilerini ateist ve deist olarak tanımlayan gençle-

rin oranının ya daha yüksek olduğu veya daha başka araştırmalarda 

yükselme eğilimi göstereceği ihtimali gözden kaçırılmamalıdır. Aynı 

araştırmada kendisini “milliyetçi” olarak tanımlayan gençler %31.2, 

Atatürkçü olarak tanımlayanlar ise % 29.6 oranındadır. Bu ikinci ka-

tegorideki gençlerin de ‘seküler milliyetçi’, daha doğrusu ‘ulusalcı’ 

olduğu göz önüne alındığında Türkiye’nin yakın geleceğinde belirle-

yici faktörün milliyetçilik olacağı açıktır. Ancak Türk gençliğinin 

“hayatta mutlu olmak için en önemli faktörler” sorusuna verilen ce-

vaplarda para, statü ve gücün ön planda çıkması (TGSP 2018) üze-

rinde düşünülmesi gereken bir husustur. 

4. Davet, Temsil ve Deizm 

Deizmin bir toplumda yerleşik din anlayışına ve uygulamasına 

karşı bir reaksiyon hareketi olarak ortaya çıktığı belirtilmişti. Bu bağ-

lamda deizmin temel itiraz noktalarının sıralanması ve ana hatlarıyla 

açıklanması, bir anlamda dini davet/tebliğ ve temsil ile ilgili sorunla-

rın tespiti ve çözüm yolları açısından önemlidir. Ancak böyle bir yak-

laşım sadece günümüzün modern ve seküler insanına dini sunma hu-

susunda yeni bir tebliğ, davet ve temsil usulü belirlemek için değil, 

aynı zamanda yeni bir din anlayışının ortaya konması açısından da 

yararlı olacaktır. 

4.1. Maneviyat Boşluğu 

Modernleşme sürecinde maddî alanda önemli başarılar elde 

edilmiş ve insan hayatında önemli kolaylıklar sağlanmıştır. Bu ba-

kımdan modernliğin karşısında durmak yani onun getirdiği teknik, 

bilimsel vb. gelişimleri reddetmek mümkün değildir. Ancak maddî 

alanda kaydedilen ve insan hayatını kolaylaştıran ekonomik ve tekno-

lojik gelişmelerin günümüzün modern ve seküler insanını yeteri kadar 

memnun etmediği ve bir maneviyat boşluğu meydana geldiği açıktır. 

Anlaşılan modern insanın hayatına yön veren değerler ve sabitelerin 

fonksiyonlarını yitirmesi bir istikrarsızlık yaratmıştır.  
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Aydınlanma döneminden itibaren kutsal değerlerden yüz çevi-

ren ve geçmişinden kopan modern insanlar özellikle Batı toplumla-

rında yaşayanlar maneviyat yoksunluğunu gidermek için 1950’li yıl-

lardan itibaren yeni bir takım kutsallıklara yönelmiştir. Her ne kadar 

bu yeni kutsallıkların insanın manevî ihtiyaçlarına cevap verebilecek 

düzeyde olup olmadığı, sahte kutsallıklar olduğu iddia edilmekte ise 

de modern insanın bir arayış içinde olduğunu göstermektedir.9 Bu 

bağlamda toplumda mevcut din anlayışını sorgulayan deizmin aslında 

bir hakikat ve anlam arayışının neticesi olarak ortaya çıktığı söylene-

bilir. 

İnsan anlam üreten, anlamlı bir varlıktır. Etrafında olan olayları 

ve bulunan eşyaları anlamak ve anlamlandırmak ister. Her insan ken-

disinin seçtiği veya kendini içinde bulduğu tarihî veya mitsel bir de-

ğerler manzumesi çerçevesinde kendini ve dış dünyayı anlamlandır-

maya çalışır. Konunun uzmanları hakikat ve anlam arayışının, manevi 

arayışın insanın doğuştan getirdiği bir eğilim olduğunu belirtirler.10 

Nitekim böyle bir arayışın günümüzde önemini yitirdiği veya seküler 

enstrümanlarla karşılanabileceği iddiasındaki klasik sekülerleşme 

teorisinin hilafına post-seküler olarak da anılan günümüz toplum tip-

lerin de bu arayışın devam ettiği belirtilmekle11 birlikte müesses din-

lerden farklı ve alternatif kutsallıklara yönelindiği bilinmektedir. An-

laşılan müesses dinlerin veya toplumda yerleşik din anlayışının insan-

ların manevi ihtiyaçları ve beklentileri ile uygunluk arz etmediği za-

man öz değerlerine bağlı ‘hanif’ insanlar, yapılarına ve fıtratlarına 

uygun olanın peşine düşebilmektedir. 

4.2. Hakikat Tekelciliği, Partikülarizm  

Bilindiği gibi deizm, kilisenin hakikat tekelciliğine karşı ortaya 

çıkmış bir harekettir. Hakikatin, sadece belli bir dine veya bir dinî 

geleneğin parçası olan bir mezhebe, gruba ya da oluşuma ait olduğu-

nu iddia eden ve dolayısıyla dini hoşgörüyü ortadan kaldıran, dinî 

referanslı baskı ve şiddet eylemlerinin ortaya çıkmasına uygun vasat 

                                                 
9 Kirman 2006: 73-4. 
10 Bkz. Bahadır: 2002. 
11 Kirman ve Sarı: 2018. 
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hazırlayan bu anlayış din sosyolojisi literatüründe “dinî partiküla-

rizm” olarak adlandırılır. İslâmî literatürde ise “fırka-i nâciye” kav-

ramıyla karşılanabilir. 12  “Mutlakçılık”, “hakikat tekelciliği” veya 

“dinî tekelcilik” olarak da adlandırılan bu anlayış, sadece ilkel kabile 

dinlerinde değil, aynı zamanda bir klan, kabile veya millete ile sınır-

landırılamayan evrenselci ve absolütist karakterli dinlerde, yani mün-

tesiplerini millet bağı ile değil de din bağı ile birbirine bağlayan üm-

met tipi dinlerde de görülebilmektedir. 

Dinî partikülarizmin karşısında yer alan ve cehennemin ebedî 

olmadığı, yalnızca bir ıslah mekânı olduğu ve sonunda herkesin kur-

tuluşa ereceğini savunan anlayışa “dinî evrenselcilik” veya “çoğulcu 

din anlayışı” adı verilmektedir.13 Bu anlayışa göre İlâhî Hakikat mut-

laktır. Ancak bu Mutlak Hakikati kavramak ve anlamak için yapılan 

tüm tanımlamalar ve nitelendirmeler mutlak olarak kabul edilemez. 

Şu halde bu anlayışa göre farklı dinî grupların, cemaatlerin, mezhep-

lerin ‘hakikat’ anlayışları mutlak değildir, hakikatin sadece bir yan-

sıması, beşerî bir yorumudur. Beşeri yorum eksenli ortaya çıkan böy-

lesine bir kesinlik ve mutlaklık iddiası ve bu çerçevede oluşan inhi-

sarcı tutum, din ve inanç konusunda belli bir hoşgörüsüzlük ve fana-

tizmi de beraberinde getirmektedir. 

Şu halde deizm vb. akımlardan rahatsız olan dindarların dini 

anlama ve yaşama noktasında mevcut durumlarını gözden geçirmeleri 

ve ideolojik anlamda bir değişim ve dönüşüm sürecine girmeleri ka-

çınılmazdır. Bir diğer ifadeyle dindarlar, hangi dine veya mezhebe 

mensup olursa olsunlar, partikülarist din anlayışından, yani mezhep-

çilik ve cemaatçilik yapmaktan uzaklaşmak ve toplumun geniş kesim-

lerini kucaklayan daha çoğulcu bir din anlayışı benimsemek duru-

mundadır. Ayrıca dini ve devleti tekellerine almaktan ve kendileri 

gibi düşünmeyenleri ötekileştirmekten vazgeçmeleri ve daha hoşgö-

rülü bir anlayışı benimsemeleri gerekmektedir. Gerçek laikliğin, din 

ve vicdan özgürlüğünü teminat altına alan bir ilke olarak en çok ina-

nanların yararına bir durum olduğu açıktır. Bu ilke hem dinî cemaat 

ve mezheplerin kendi aralarındaki ilişkilerde hem de devlet ile olan 

ilişkilerinde mutlaka göz önünde bulundurulmalıdır. Aslında bu yak-

                                                 
12 Kirman 2016: 237. 
13 Kirman 2016: 237. 
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laşım, yani ayrışma ve ayrıştırma değil, birleşme ve bütünleştirme 

ideali, basiretli bir gözle bakıldığında Kur’ân’ın öğretisinde ve Hz. 

Peygamber’in örnekliğinde mevcuttur.  

4.3. Akla ve Bilime Aykırılık 

Akla ve bilime aykırı din yorumlarının yapılması ve halka ger-

çek din olarak sunulması insanları dinden soğutmakta ve deizm gibi 

dini devre dışı bırakan arayışlara yönelimi canlandırmaktadır. Nite-

kim Batılı Hıristiyan toplumlarda deizm gibi akımların ortaya çıkma-

sında akla ve bilime aykırı din yorumlarının etkili olduğu bilinmekte-

dir. Söz gelimi üçlü tanrı inancı, asli günah/suç, kiliselerin tanrının 

bedeni olarak kabul edilmesi, Hz. İsa sevgisinde aşırılığın ve mucize-

lerini yanlış yorumlamanın neticesi olarak ilahlaştırma (Allah’ın oğ-

lu) gibi anlayışlar Hıristiyanlığın akıl dışı (irrasyonel) bir çizgiye 

kaymasına, âdeta bir sır ve gizem dinine dönüşmesine, pagan kültü-

rüyle bütünleşmesine, batıl inanç ve hurafelerin yaygınlaşmasına yol 

açmıştır. 

Deizm akla ve bilime aykırı din yorumlarının dinin yol gösterici 

özelliğini zayıflatması karşısında aklın öne çıkarılması şeklinde de 

anlaşılabilir. Nitekim ünlü deist düşünürlerin bazı sözleri, söz gelimi, 

ünlü deist Thomas Paine’in (1737-1809) The Age of Reason (Akıl 

Çağı) eserinde ise “Aklım kilisemdir/dinimdir.”14 sözü bu gerçeğe 

işaret eder. Görüldüğü gibi Paine aklı mutlak otorite yapmakta ve dini 

inkâr etmektedir. Anlaşılan aklı Tanrı’nın yeryüzündeki terazisi ola-

rak gören deistler, hakikati keşfetmek için doğuştan getirilen (sezgi-

sel) bilgilerin yeterli olduğunu ifade ederler. Söz gelimi Benjamin 

Whichcote (1609-1683) ve diğer deistlere göre kurtuluş dinde veya 

kilisede değil, kurtarıcı bilgidedir, akıldadır, sağduyudadır.15 

Hakikat ve anlam arayışı için yola yeni çıkmış olan gençlerin 

temel karakteristiği araştırıcı, eleştirici ve sorgulayıcı, fakat oldukça 

da hassas ve kırılgan olmalarıdır (Kirman ve Apaydın 2006:94). Bir 

diğer ifadeyle sosyalleşme süreçlerinde zihinsel gelişme açısından her 

meseleyi akılla değerlendiren gençler mitik, gizem ve sırlarla dolu 

                                                 
14 Foner 1945: 464. 
15 Düzgün 2017a: 8. 
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irrasyonel inançlara sıcak bakmayacağını ve tabir caizse “din buysa 

ben dindar değilim” diyerek deizme veya ateizme yöneleceğini ön-

görmek zor olmasa gerek.  

Bu bağlamda dini bir yükümlülük olan hac ibadeti için hangi 

vasıtanın tercih edileceği meselesi örnek olarak verilebilir. 22/Hac 

Suresi 27. ayette ister yaya ister deve üzerinde hacca gitmekten söz 

edildiği halde uçak gibi en son teknoloji ürünü vasıtanın tercih edil-

diği bilinmektedir. Bunun aksini savunmak hiç kuşku yok ki, aklı, 

bilimi ve teknolojiyi inkâr etmek anlamına gelecektir. 

Bir diğer örnek de temizlikle ilgilidir. Temizliğin evrensel bir 

değer olarak yüceltildiği16 ve “imanın yarısı”17 olarak takdim edildiği 

İslâm dininde Hz. Peygamber’in vücudundan çıkan tükürük, balgam 

veya sümük gibi ifrazatların (nuhamet) kutsandığı rivayeti18 akıl dışı 

ilan edilmeyip, “sümük-ü şerif” şeklinde nitelenmesi kaçınılmaz ola-

rak akıl sahibi eğitimli insanlar, özellikle gençler tarafından reddedi-

lecektir. 

İslâmî gelenekte nakli (dini metinleri) esas alan Ehl-i Hadis ile 

aklı esas alan Ehl-i Rey arasında yaşanan ihtilâflar bu bağlamda ol-

dukça anlamlıdır. İmam Cafer Sadık’ın “Akıl içimizdeki peygamber, 

peygamber dışımızdaki akıldır.” sözü akıl ve vahiy/nakil ilişkisini 

anlamak açısından önemlidir. Her ne kadar dini konulara salt akıl 

perspektifinden yaklaşıldığında başka bir takım sorunların çıkma ih-

timali söz konusu ise de, aklı tamamen devre dışı bırakan irrasyonel 

dini yorum ve yaklaşımların mitik, gizem ve sırlarla dolu inançlar 

üretilmesine kapı açacağı bir kehanet değildir.  

4.4. Hak ve Özgürlük İhlâli 

Deizmin ortaya çıkmasında etkili faktörlerden biri de insan hak 

ve özgürlüklerinin kısıtlanması, hatta ihlâl edilmesidir. 

Bireylerin hayatlarına yön veren temel ilkeleri ilgilendiren ka-

rarları alma yönünden özgür oldukları söylenebilir. Bir diğer ifadeyle, 

                                                 
16 et-Tevbe 9/108. 
17 Müslim, taharet 1; Tirmizi, davet 86. 
18 Buhârî, şurût 15. 
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her birey, bir düşünme ve değerlendirme sürecinden sonra kendi ha-

yatıyla ilgili temel kararları yine kendi alabilecek; inanç, kanaat ve 

düşünceleri konusunda tutumunu da yine kendisi özgürce belirleye-

cektir. Kişinin kendi hayatıyla ilgili alacağı kararlara saygı gösteril-

mesini ve buna engel olunmamasını istemesi, insan olma özelliğine 

kaynaklanan bir hak talebidir. Bunu mümkün kılan dayanak, İnsan 

Hakları Evrensel Beyannamesi’nin 1. maddesinde açıkça belirtilir. Bu 

maddeye göre insan, “akıl ve vicdan” (reason and conscience) sahibi-

dir. Akıl ve vicdan sahibi olmak, insanı diğer canlılardan ayıran en 

temel özelliklerin başında gelir. Bu yüzden bu özelliğin reddi, kişinin 

insan olma niteliğinin zedelenmesi anlamına gelir. Dolayısıyla akıl ve 

vicdan sahibi herkes, insan olma hasebiyle eşittir; hiç kimsenin bir 

diğerine karşı doğal bir üstünlüğü söz konusu değildir. Bunun günü-

müzde tüm dünyada kabul gören bir anlayış olarak hukukî metinlerde 

yer aldığı bilinmektedir.19 Zira liberal görüşe göre, devlet, vatandaşla-

rının din özgürlüğünü güvence altına alır (Habermas 2006:5). Devlet 

mekanizması her vatandaşına bu hakkını en güzel ve en doğru bilgi-

lerle, hurafelerden ve batıl inançlardan arınmış bir şekilde, bilimsel 

verilere uygun olarak, sevgi temelinde, öteki dinlere ve inançlara kar-

şı saygılı bir şekilde sağlamak durumundadır. 

Hukukî metinlerde din ve vicdan özgürlüğünü düzenleyen 

maddeler, bir yandan “din değiştirme”yi de insan hakları arasında 

sayıp güvence altına alırken, bir yandan da bağlı bulunulan dinin ge-

reklerini öğrenme ve yerine getirmeyi, yani “dininde kalma”yı, hatta 

“dinini yaymayı”, yani dinî inancını ifade etme ve propagandasını 

yapma imkânını da teminat altına almaktadır. Bir diğer ifadeyle bu 

maddeler bireylere hem din dışı hem din içi özgürlük sağlamaktadır. 

Bunun tersi bir durumun büyük bir çelişki oluşturacağı açıktır.  

Bir diğer ifadeyle, ifade ve yayma hürriyeti olmayan inanma 

özgürlüğünün çok fazla bir anlamı olmayacaktır. Ancak bu noktada 

bir hususun altını çizmek gerekmektedir: İnsanların inançlarını yay-

ma, davet/tebliğ hakkı ile insanların bir takım ihtiyaçlarının maniple 

                                                 
19 Bkz. Kirman 2015: 30-1. 
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edilerek inancını değiştirmeye zorlanması (proselitizm20). İlki, dinî 

inancını başkalarına ulaştırma, anlatma, tanıtma veya propagandasını 

yapma faaliyeti olarak özgürlükler alanının konusu ve bir insan hakkı 

iken, ikincisi, hak ihlâlidir. Zira bu durumda insanların inançlarını 

sürdürme ve dinlerinde kalma hakları ihlâl edilmektedir.  

Bu bağlamda bir yanlış anlamanın varlığına işaret etmek ge-

rekmektedir. Davet, tebliğ veya misyonerlik uygulamalarının daha 

ziyade özgür ve gönüllü bir din değiştirme yönelik olduğu; deizmin 

ortaya çıkmasında da insanların özgür iradelerinin baskılanarak dini 

inançlarını değiştirmeye zorlanması, yani proselitizm önemli bir yer 

tuttuğu kabulü vardır. Ancak özellikle Hıristiyanlık dini ile karakteri-

ze olan misyonerlik faaliyetinin, evrensellik iddiasındaki her dinin 

ayrılmaz bir parçası olduğu şeklindeki yorum, misyonerliği meşrulaş-

tırmaya yönelik olduğu gibi, gerçeği de yansıtmamaktadır.21 19. yüz-

yılda evanjelik misyonerlerin faaliyetleriyle kavramsallaşan ve za-

manla ‘evanjelizm’ (müjdeleme) olarak masumane bir şekilde ifade 

edilen proselitizmin olumsuz bir anlam kazanması misyonerler ve 

onların uygulamalarına atfen oluşturulmuştur.  

Misyonerlere yönelik ithamlar genelde maniple edici ve zorla-

yıcı olma yönündedir.22 Anlaşılan proselitizm, misyonerlik anlayışı 

ve uygulaması ile yakından ilişkilidir. Bu nedenle misyonerlik çok da 

masum sayılamaz. Günümüzde Hıristiyanlar, misyonerliği, yani İn-

cil’in yayılmasını (inculturation) ve yoksul insanların istismar edil-

mesini, İsa’nın kendi inançlı arkadaşları için verdiği tarihî bir emir 

olarak kabul etmekle birlikte günümüzde bunu aşırı Hıristiyan dinci-

lerin yaptığı yanlış ve ahlâkî dayanaktan yoksun bir uygulama olarak 

tasvip etmediklerini ifade etseler de misyonerlik faaliyetleri etkin bir 

şekilde devam etmektedir. Bugün misyonerliğin küreselleşmeyle bir-

likte yürütülen bir proje olduğu, küresel itaati sağlamak adına adeta 

teşvik edildiği, din ve vicdan özgürlüğünün misyonerlik faaliyetleriy-

                                                 
20 Proselytism: Din değiştirmeye zorlama, başka inanca mensup birini zorla kendi 
inancına yöneltme, din değiştirtme anlamlarına gelen bu kavram, doğal seyrinde 
gerçekleşen din değiştirmeden farklı bir kategori olarak ele alınır. bkz. Aykıt, 2007: 
207-8 
21 Kirman 2015: 35. 
22 Thomas 2001: 527. 
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le tehdit altında olduğu bilinmektedir. Anlaşılan misyonerlik günü-

müzde bir tür proselitizme dönüştürülmüştür. 

Bu bağlamda belirtilmesi gereken bir diğer husus da şu şekilde 

ifade edilebilir: Dinlerin çoğu zaman kendisine yönelişe, yani “ihti-

da”ya sıcak baktığı, ancak “irtidat”a yani ayrılarak bir başka dine 

geçmeyi hoş karşılamadığı, hatta bu kişinin (mürtet) öldürülmesine 

cevaz verdiğine dair bir takım düşünceler ileri sürülmektedir. Oysa 

dünyanın büyük dinlerinin insanlara birey olarak seslendiği ve kurtu-

luşa davet ettiği bilinen bir gerçektir. Dolayısıyla yüksek dinler, özel-

likle İslâm dini, inanma ya da inanmama konusunda bireyi özgür bı-

rakmıştır. Nitekim Kur’ân’da yer alan “De ki: “Gerçek, Rabbinizden-

dir. Artık dileyen inansın, dileyen inkâr etsin.”23; “Dinde zorlama 

yoktur.”24 ve “Sizin dininiz size, benim dinim de banadır.”25 gibi 

ayetlerle din ve inanç özgürlüğünü her fırsatta savunan, bu kapsamda 

din içi özgürlüğü de sahip çıkan İslâm dini, zengin bir dinî hoşgörü-

nün en canlı örneklerini sunar. Bu yüzden İslâm, hiçbir zaman mono-

litik bir dinî ve kültürel sistem olmamıştır. Dolayısıyla İslâm’ın temel 

kaynaklarının insan haklarını engellediği savunulmamakla birlikte 

İslâm ülkelerinin demokrasi ve insan hakları konusunda eleştirildiği 

bilinmektedir.26  

4.5. Dünya ve Ahiret Dengesizliği 

 

Deizmin dünya ahiret dengesinin dünya aleyhine bozulmuş din 

anlayışlarına tepkisel bir yaklaşım içerisinde olduğu açıktır. Ahireti 

sürekli öne çıkaran, buna karşılık bir beşerî (seküler) faaliyet alanı 

olarak dünyayı değersizleştiren bir din anlayışının sonucu üyelerin 

kendilerini bu dünyadan daha çok başka bir dünyaya ait hissetmeleri, 

dünyaya giderek yabancılaşmaları söz konusudur. Oysa insanlar bu 

dünyada yaşamakta ve ahiretlerini de burada kazanmak durumunda-

dırlar.  

                                                 
23 el-Kehf, 18/29. 
24 el-Bakara, 2/256. 
25 el-Kureyş, 109/6. 
26 Bkz. Price 2002:213-225. 
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Allah insanlara iki hayat vermiştir. İlki, dünya hayatı olup, in-

sanoğlunun ölümden önce yaşadığı ilk hayattır. İkincisi de, ölümden 

sonraki hayat olan ahiret hayatıdır. Kur’ân ve sahih sünnete göre dün-

ya ve ahiret arasındaki denge söz konusudur. Böylesine bir dengeci 

yaklaşımda ne dünya ahiretin karşıtı veya alternatifi ne de ahiret dün-

yanın karşıtı veya alternatifidir. Üstelik bunları birbirinden ayırmak 

pek mümkün değildir. Ancak aralarında diyalektik bir ilişkiden söz 

edilebilir. Bunlar birbirini takip eden iki gerçektir. Ancak şu husus 

unutulmamalıdır ki, Allah, dinini dünyaya göndermiştir, ahirete değil. 

Bir diğer ifadeyle ahirete giden yol dünyadan geçmektedir. Ahiret 

insan için ebedî hayatı ifade ederken, dünya ahirete açılan kapı veya 

penceredir. Nitekim Hz. Peygamber “Dünya ahiretin tarlasıdır” di-

yerek bu gerçeği açıkça ifade etmiştir. Madem ahiret dünyada kazanı-

lacak, o halde dünyanın iyi ve güzel bir biçimde imarı, düzenlenmesi 

gerekmektedir. Bir diğer ifadeyle dünya ‘alçak’ ve dışlanması gere-

ken bir yer olmayıp, aksine ‘halife’ olarak yaratılmış olan insanın 

misyonunun yerine getirileceği bir alandır.27 

Kur’ân’ın bu açık ifadelerine rağmen, söz gelimi “Rabbimiz! 

Bize dünyada da iyilik ver, ahirette de iyilik ver.”28 ayetine rağmen 

“Dünya mü’minin zindanı, kâfirin de cennetidir.”29 rivayetini de ken-

dilerine dayanak yaparak dünyanın ve dünya hayatının küçümsenme-

si, hor ve zelil görülmesi, buna karşılık ahiret hayatının önemsenme-

si, Müslümanların dünyasını zindana çevirmektedir. Oysa dünya ha-

yatının bir gereği olarak yapılması gerekenleri, yani haram kılınma-

yanları haram kılmak ve yasaklamak dünya hayatını reddeden ruhban-

lığa götüreceği açıktır.  

Nitekim tarihî süreçte İslâm toplumlarında Hıristiyanlık ve Hint 

kültürlerinden etkilenerek dünya hayatını dışlayan, dünyadan el etek 

çekip kendini tamamıyla ahirete veren mistik yaklaşımlara rastlana-

bilmiştir. Sadece ahireti yok sayan anlayışların değil, aynı zamanda 

dünyayı tek gerçek hayat olarak kabul eden anlayışların da kuşkusuz 

İslâm’da yeri yoktur. Hayatın bütünüyle kutsallaştırılması ya da kut-

                                                 
27 Hûd, 11/61; el-Mülk, 67/2; el-Bakara, 2/143. 
28 el-Bakara, 2/201. 
29 Müslim, zühd 1; Tirmizî, zühd l6. 
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sal değerlerden arındırılması İslâm’dan onay alamaz. Bu konuda en 

somut örnek Hz. Peygamber’in bizzat kendisidir. Zira O, dengeli bir 

hayat yaşamıştır; ne tamamen kendini ibadete kaptırarak günlük meş-

galeleri ihmal etmiş ne de tamamen günlük meşgalelere dalarak iba-

detlerini aksatmıştır.  

Dünya ve ahiret dengesinin sağlanamaması dünya ile ahiret al-

gısı ve anlayışı ile ilgilidir. Bu ikisinin farklı mahiyette ve farklı refe-

rans çerçevesinde anlaşılması gerektiği göz ardı edilerek aynı entiteler 

gibi karşılaştırılması sağlıklı sonuçlar vermeyecektir, nitekim ver-

memektedir de. Bu tür karışıklıkların aşılması için kutsal olan ile 

olmayan ayrımına dikkat etmek önemlidir. Bir diğer ifadeyle, kutsalın 

saflığını oluşturmak için onu profandan ayırmak, bir anlamda kutsala 

seküler bir bakışla da yaklaşmak gerekmektedir. 

4.6. Din İstismarı, Baskı ve Sömürü 

Hıristiyan dünyasında kilisenin tekel olarak bir dini baskı, sö-

mürü ve istismar kaynağı olması bir tepki hareketi olarak deizminin 

ortaya çıkmasına yol açmıştır. Nitekim sosyolojik din çalışmalarında 

sıklıkla kullanılan “dinin pazar modeli”ne30 göre, bir toplumda yay-

gın din anlayışını temsil eden kurumların dini tekel oluşturması ve 

alternatif bakış açılarını bastırması kaçınılmaz olarak bir yandan dinî 

ürün ve hizmetlerde kalitenin düşmesine, bir yandan da inananlara 

baskı ve sömürüyü ve din istismarına yol açabilmektedir. Güçlü bir 

dinî tekelin/otoritenin daha gelenekçi ve muhafazakâr din anlayışını 

temsil etmenin ötesinde sergilemiş olduğu baskıcı tutumlar karşısında 

halkın dini ve kutsal değerlerinin istismar edilmesi kaçınılmaz olarak 

baskı, zulüm ve sömürüye karşı direnç noktası oluşturan ve daha yeni 

ve yenilikçi söylemler kullanan bir takım dinî oluşumların, dinî ikaz 

ve protesto hareketlerinin31 ortaya çıkmasına yol açmaktadır. Yeni ve 

yenilikçi din yorumlarına karşı rekabet etmekte zorlanan dini kurum-

lar da ister istemez baskıcı olmak ve dolayısıyla din istismarına yö-

nelmek durumunda kalmaktadır. Bu bağlamda deistlerin geliştirmiş 

olduğu “kurnazlık teorisi” üzerinde durmak oldukça önemlidir. Din 

                                                 
30 Kirman 2005. 
31 Bkz. Freyer, 1964: 71-2. 
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istismarını ve kutsal değerlerin sömürülmesini reddetmek için öne 

sürülen bu teoriye göre “kurnaz aracılar” insanı önce Tanrı korkusuy-

la tanıştırır, sonra da insanları bu korkudan kurtarmak için kendileri-

ne köle yaparlar.32 

Dini olan ile olmayan arasındaki sınırı kaldırmak ve birbirine 

karıştırmak suretiyle dinin kutsallığı arkasına sığınarak kişisel talep 

ve çıkarları insanlara zorla dayatmak tam anlamıyla bir din istismarı 

olmaktadır. İnsanları Allah ile aldatan, din ile kandıran hacı hoca kı-

lıklı şarlatanların büyücülük, falcılık ve üfürükçülük gibi yollarla 

ekonomik bir çıkar elde ettikleri saf kimselere Cenneti peşkeş çeker-

ken, diğerlerini Cehenneme yerleştirmesi tam bir din istismarı örne-

ğidir. Oysa helal olan hususları haram gibi anlamak ve insanlara da-

yatmak İslâm dininde kınanmış ve men edilmiştir. Zira İslâm’da hela-

li ve haramı, yapılması ve yapılmaması gerekenleri sadece Allah be-

lirler. Peygamber de dâhil hiçbir beşerin böyle bir yetkisi yoktur. 

İslâm tarihinde ortaya çıkmış olan bazı dinî oluşumların tekelci, 

ötekileştirici ve tekfirci bir söylemle “siyasî iktidarı” elde etmeye 

yöneldikleri, yani siyasî iktidarın güç ve otoritesini yedeğine alarak 

halkın din duygusunu, kutsal değerlerini istismar ettiği bilinmektedir. 

Oysa Hudeybiye anlaşması müzakereleri esnasında Müşriklerin tem-

silcisi Süheyl’in “Bismillahirrahmanirrahim” yerine “Bismike Alla-

humme” ve “Allah’ın elçisi Muhammet” yerine de “Abdullah oğlu 

Muhammed” yazılması talebi karşısında Hz. Peygamber’in tutumu 

dinin kutsallarının toplumsal ve siyasi pazarlık konusu yapılamayaca-

ğının en açık örneğini oluşturmaktadır.33  

Din istismarının önlenebilmesi için bireysel bir dinî aydınlanma 

yaşanmalıdır. Bu bağlamda her mü’minin din mevzuunda lehinde ve 

aleyhinde olan durumları bilecek kadar asgari düzeyde din ve fıkıh 

bilgisine sahip olmasını öneren İmam Azam Ebû Hanife’nin fıkıh 

tanımı bu gerçeğe işaret eder. 

                                                 
32 Düzgün 2017a: 8-9. 
33 Bkz. Buhârî, şurût, 2732; Müslim, cihat, 1784. 
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5. Sonuç ve Değerlendirme 

Din insan için bir ihtiyaç olmakla birlikte aynı zamanda bireyle 

ilgili bir tercihtir. Birey din ve inanç konusunda bir tercihte bulunur-

ken her şeyden önce akıl ve özgürlük sahibi olmak durumundadır. 

Bununla birlikte tercih edeceği dinin veya inancın da bireysel ve top-

lumsal ihtiyaçların karşılanması hususunda fonksiyonel olması bek-

lenmektedir. Bu bağlamda Din Sosyolojisi çalışmalarında son yıllarda 

sıklıkla kullanılan “dinin pazar modeli” (Kirman 2005) oldukça kul-

lanışlı görünmektedir. Bu yaklaşıma göre, ekonomik olduğu kadar 

son derece çoğulcu bir yapıyı temsil eden küreselleşme sürecinde bir 

“din piyasası” oluşturulmuş dini ürün ve hizmetler bir ticari meta gibi 

pazarlanması söz konusu olmuştur. Dinî kurum, kuruluş ve gruplar da 

oluşan bu piyasada “ticari firma” gibi çalışarak “müşteri” ve “kay-

nak” temini için birbirleriyle rekabet etmektedir.  

Eğitim ve ekonomik gelir seviyesi yüksek bireyler ekonomik ve 

rasyonel olarak daha uygun, daha yararlı, daha ucuz ya da maliyeti 

düşük ürünleri tercih eder olmuştur. Şu halde sahip olduğu dini inancı 

veya dini ürünlerini başka insanların da istifadesine sunmak isteyen 

mü’minler veya dini cemaatler rakipleriyle yaşadıkları yoğun rekabet 

ortamında gençlerden oluşan potansiyel müşterilerine mesajlarını 

tebliğ etmek, ulaştırmak veya dini ürünler ve hizmetler sunabilmek 

için daha ekonomik ve rasyonel tutum ve davranışlara yönelmek zo-

rundadır. Bir diğer ifadeyle, davet, tebliğ, misyon usul ve yöntemleri-

ni gözden geçirmeleri ve güncellemeleri gerekmektedir. Aksi takdirde 

müşteri bulamama ve pazar payını kaybetme gerçeği ile yüzleşmek 

zorunda kalacaktır. Şu an tüm dünyada yaşanan siyasi ve ekonomik 

olayların ve hatta çatışmaların bir yönüyle de dini sebepleri olduğu 

veya bir şekilde din savaşlarının bir uzantısı olduğu bilinmektedir. 

Son zamanlarda ateizm, deizm, agnostisizm ve nihilizm gibi 

din karşıtı bir takım akımlarla ilgili olarak yapılan tartışmalar sosyo-

lojik açıdan yorumlandığında, Türk toplumunda din anlayışının eleş-

tirilmesi, sorgulanması ve nihayetinde yenilenmesi için bir yol açıl-

mış olduğundan söz edilebilir. Zira İslâm gibi insan fıtratına en uygun 

olan bir dinin eleştirilmesi ve sorgulanması onun yok olmasına değil, 

yenilenmesine yol açacağı gayet anlaşılır bir şeydir.  



DAVET İLE DEİZM ARASINDA SIKIŞAN GENÇLİK  147 

 

Dolayısıyla bu tartışmaları çatışma ve şiddetle, bidat ve hurafe-

lerle, tekelci ve irrasyonel anlayışlarla topluma sunulan, daha doğrusu 

dayatılan bir dinin yerine insan yapısına (fıtrata) uygunluk, doğallık, 

adalet, özgürlük, rasyonalite, sevgi, saygı ve hoşgörü gibi evrensel 

değerleri bünyesinde barındıran bir anlayışının ikame edilmesi gibi 

bir hayrın doğuşunun sancıları olarak görmek gerekir. İnsan yapısı 

değişmediği sürece fıtrat dinine yönelim, haniflik arayışı zayıflama-

yacaktır. Şu halde bu sempozyumdan çıkması muhtemel sonuçlardan 

göz önüne alındığında geleceğe dair umutsuzluk değil umut besle-

mek, ümitvar olmak gerek. 
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GÜNEY AFRİKA’DA BİR OSMANLI MUTASAVVIFI  

SEYİD EBÛ BEKİR EFENDİ:  

ÜMİT BURNU’NDA TEBLİĞU’L-İSLÂM ve TEMSİL-İ HİLÂFET 

Halim GENÇOĞLU 

Giriş 

1517 yılından bu tarafa Osmanlı Sultanlarının Emiru’l-

Mü’minun, Halifetu’l-Müslimin ve Hadimul Haremeyn’uş Şerifeyn 

ünvanlarını resmen kullanmaya başlamış olması, Hilâfet sancağını 

tüm dünya Müslümanlarının himayesi için dalgalandırmasına ayrı bir 

mana katmıştır. Özellikle 1774 yılı Küçük Kaynarca anlaşmasından 

20. yüzyılın başlarına kadar Osmanlı Sultanları İslâm toplumlarının 

Halifesi olarak vazifelerini bu mikyasta da ifa etmişlerdir.1  

19. yüzyılda Batı dünyasının Hindistan’dan Mısır’a ve Mı-

sır’dan kıtanın bir ucu Ümit Burnu’na kadar olan toprakları işgal ve 

sömürgeleştirmesi, Müslüman dünyasında bir kurtarıcı arayışına se-

bep olmuştu. Özellikle 19. yüzyıldaki uluslararası yazışmalara baktı-

ğımızda Hint okyanusunda Cava ve Açe Sultanlarının ahalisiyle bir-

likte Osmanlı himayesine girmek istemeleri, Moritus adasında Port 

Louis Cami baş imamı Şeyh Nasuriddin’in ve Komor adaları hakimi 

Muhammed İkta’nın Osmanlı Devleti’nden yardım talepleri gibi Gü-

                                                 
 Dr., Cape Town Üniversitesi, halimgenc1461@gmail.com 
1 Hz. Ömer döneminde Arap ordularının artçı Türk komutanları ile henüz 8. yy.da 
Afrika ile tanışan Türkler, evvela Tolunoğullarının ve akabinde Memlûklüler gibi 
Türk devletlerinin yerel emirliklerle kurduğu ikili münasebetler, mezkur coğrafyada 
bir İslam medeniyetinin oluşmasına vesile olmuştur. Qamar, Maḥmūd Aḥmad 
Muḥammad, (2011) al-Jaysh al-Miṣrī fī ʻahd al-dawlah al-Ṭūlūnīyah, 254-292 
(868-905). M. al-Haram [al-Jīzah]: ʻAyn lil-Dirāsāt wa-al-Buḥūth al-Insānīyah wa-
al-Ijtimāʻīyah. Elchibey, Abulfaz, Fazil Gezenferoğlu, and Selçuk Alkın. 1997. 
Tolunoğulları Devleti (868-905). İstanbul: Ötüken. 
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ney Afrika’da Şeyh Ahmed Talubbiddin’in Bâb-ı Âlî ile olan muha-

beratı, 1850’den itibaren Osmanlı Hilâfet makamının Sahraltı Afri-

ka’da çok daha faal bir şekilde çalıştığına delalet eder.2 

Ünlü şarkiyatçı W. Redhouse İngiltere'nin Arapları Osmanlı 

Devletine karşı ayaklandırmak için Hilâfetin Kureyş ailesinden gelen 

liderler tarafından temsil edilmesine itiraz ederek bu politikaya ceva-

ben yazdığı makalesinde, Osmanlı Sultanlarının Halifelik unvanını 

1517 yılından beri yaptıkları faaliyetlerle İslâm dünyasına kabul ettir-

diklerini, bunun için Sibirya'ya, Çin'e, Cezayir'e ve hatta Ümit Bur-

nu'na İslâm âlimleri gönderdiğini not etmiştir.3 

Güney Afrika ile olan ilişkiler diğer İslâm ülkeleri gibi yerli 

halkın ihtiyaçları nisbetinde gelişmiş olup Osmanlı Devleti’nin bölge 

Müslümanlarına gönderdiği yardımlarla başka bir boyut almıştır. Bu 

tarihlerde Ümit Burnu gazeteleri Ebû Bekir adında seçkin bir İslâm 

profesörünün bölgedeki Müslüman halkı eğitmek için Cape Town’a 

ayak bastığını kaydetmiştir.4 Bu çalışmada onun daha çok Ümit Bur-

nu’na gelişinden itibaren bölge halkı için bir fetva makamı olarak 

sunduğu hizmetleri yanında, Osmanlı Hilâfetini temsilen ifa ettiği 

resmi faaliyetleri, dönemin Cape Koloni Hükümeti mahkeme kayıtla-

rı ve bizzat kendisinin kaleme aldığı raporları ışığında ortaya konul-

maya çalışılacaktır.5 

Ebû Bekir Efendi Ümit Burnu’nda 

Emcedizade Müderris Seyyid Ebû Bekir Efendi’nin İstan-

bul’dan Ümit Burnu’na gönderilmesi, esasen Güney Afrika Müslü-

                                                 
2 Gençoglu, Halim. 2014. Abu Bakr Effendi: a report on the activities and challen-
ges of an Ottoman Muslim theologian in the Cape of Good Hope. s. 35, University 
of Cape Town. http://hdl.handle.net/11427/6857. 
3 Redhouse, James W., Effingham Wilson, and H. E. Armstrong. 1887. A vindica-
tion of the Ottoman Sultan's title of "Caliph": shewing its antiquity, validity and 
universal acceptance. London: Effingham Wilson. 
4 South African Advertising and Mail, 16 Ocak 1863, “Distinguished Visitor” s. 3 
5 Omer Lutfi Effendi, and Yusuf Z. Kavarci. 1991. A travelogue of my journey to 
the Cape of Good Hope. s. 13, Cape Town, South Africa: AL-Khaleel Publications. 
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manları arasında meydana gelen dini anlaşmazlıkların çözümü için 

Kraliçe Viktorya’nın Hilâfet Müessesesinden yardım istemesinden 

sonra meydana gelen bir gelişmedir. Şüphesiz Ebû Bekir Efendi’nin 

Güney Afrika’ya gönderilme gayesi Batılı misyonerler gibi bölgedeki 

zengin maden yataklarını sömürmek yahut bölgeden istihbarat topla-

mak gibi çıkarcı bir düşünceden uzak olup, sadece Müslüman halka 

hizmet gayesi güttüğünü belirtmek icap eder.6  

Ebû Bekir Efendi’nin Ümit Burnu’ndaki Müslümanlar için eği-

tim ihtiyacını daha evvelden düşünmüş olduğu onun günümüze kadar 

ulaşan kitaplarındaki okuluna ait olan mühürlerde Ottoman Theologi-

cal School, Abu Bakr Effendi, 1862 şeklindeki damgadan anlaşılmak-

tadır. Zira 16 Ocak 1863 yılında Ümit Burnu’na varan Ebû Bekir 

Efendi’nin okulu için tahayyül ettiği bu mührü belki İstanbul’da veya 

Güney Afrika vapurunu beklerken iki ay kaldığı Londra’da henüz 

1862 yılında yaptırmış olması gerekir. Ümit Burnu’na ulaşmasından 

15 gün sonra Cape Town şehir merkezinde Osmanlı Teoloji Mektebi-

ni açmış olması, onun planlı bir şekilde hareket ettiğine delalet eder.7 

Osmanlı Hilâfet makamının seçkin bir münevveri olarak Ebû Bekir 

Efendi’nin Ümit Burnu’nda başlayan eğitim hamlesi, bölge halkına 

daha neler yapılabilir düşüncesiyle Bab-ı Aliye sunduğu raporlarından 

anlaşılan Port Elizabeth, Kimberley, Johannesburg haricinde ziyaret 

ettiği Mozambik’de bir okulun açılması hususundaki çalışmaları, o 

havalide ömrünü sonlandırana kadar devam ettiği gayretler silsilesi 

olarak tarihe geçmiştir.  

                                                 
6 Gençoğlu, Halim. 2018. Ottoman traces in Southern Africa: the impact of Tur-
kish emissaries and Muslim theologians. s, 87, Osmanbey, İstanbul: Libra Ki-
tapçılık ve Yayıncılık 
7 Gencoglu, Halim. 2015. The forgotten Effendi: Ottoman muslim theologian, 
Mahmud Fakih Emin Effendi, and the real story of the Bo-Kaap Museum, c. 1894-
1978. New Contree: a Journal of Historical and Human Sciences for Southern 
Africa. (73): 162-180. http://hdl.handle.net/10394/15330. 
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Müderris Ebû Bekir Efendi’nin Ümit Burnu’ndaki Faaliyetleri 

1863 yılı başlarında yeğeni Ömer Lütfü ile Ümit Burnu’na va-

ran Ebû Bekir Efendi, Osmanlı Devleti’nin Cape Town fahri konso-

losu Petrus Emanuel de Roubaix refakatinde koloni hükümetiyle ta-

nıştıktan sonra bölgedeki gözlemlerine başlamıştı. Güney Afrika’ya 

gönderilmesine sebep olan ilk mesele, Cape Malay Müslümanları 

arasında oynanan Ratip adında dini bir ritüelin halk içerisinde karga-

şalara sebebiyet vermesinden ileri gelmekteydi. Ebû Bekir Efendi bu 

şeriata aykırı batıl inançları 1863 yılında İstanbul Hükümeti'ne şu 

şekilde rapor etmiştir: 

Hükümet merkezi olan Ümit Burnu şehrinde sekiz cami-i şerif 

ve dokuz mescit vardır. Benim tahkikatıma göre Ümit Burnu Müslü-

manları arasında zuhur eden ihtilâfın menşe ve sebebi, buraların 

İslâm memleketlerine uzaklığı, muhabere ve görüşmenin hemen he-

men tamamen yokluğu cihetiyle peygamberimizin getirdiği şeriata 

aykırı bazı batıl itikatlara kapılıp bu veçhile cümlesi tek mezhep ol-

dukları halde takriben elli yıldan beri hac vazifesini ifa etmek üzere 

Hicaz’a gitmişler fakat avdetlerinde öğrendiklerini halka beyan edin-

ce bazı imamlardan muhalefet görmüşlerdir. Bu şekilde iki taraf ara-

sında şiddetli düşmanlık ve anlaşmazlık almış yürümüş, mahalli hü-

kümetin de gayretleri işe yaramamıştır. Bu suretle İslâm dinini talim 

için eğitime başlamam acele etmem istenmiş ise de fesat maddesi çok 

büyük cesamet kazanmış olduğundan pek dikkatli hareket edilmesi 

daha münasiptir.8 

Ümit Burnu’nun coğrafik, siyasi ve sosyal yapısı hakkında çok 

kayda değer bilgiler veren Ebû Bekir Efendi ihtisas ve ilgi alanı olan 

sahada gözlemlerde bulunmuş, raporlarını evvela Hilâfet makamına 

sunarak aldığı öneriler nisbetinde hareket etmiştir. Kendi analizleri-

nin haricinde Cape sömürge hükümetinin ricaları üzerine de yerli 

Müslümanların aralarındaki ihtilâfları çözmek için mahkemelik olan 

halka İslâm hukuku otoritesi olarak da hakemlik yapmış, anlaşmaz-

                                                 
8 Mecmua-i Funûn, Volume 1 no; 9, Ramazan 1279 -1863. 
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lıklarını çözmüştür. Bu manada Ebû Bekir Efendi’nin birçok defa 

sömürge mahkemesine çağrılmış olduğu, Cape Town arşivinde bulu-

nan mahkeme kayıtlarından anlaşılıyor. Bu mahkeme kayıtlarından en 

çok dikkat çeken davaları Ebû Bekir Efendi’nin bir İslâm hukuku 

otoritesi olarak ne şekilde olayları çözümlediğinin anlaşılması açısın-

dan bazı örneklerle göstermek icap eder.9 

Temsil-i Hilâfet, İhtilâflar ve Fetvalar  

Ebû Bekir Efendi’nin bir İslâm hukuku alimi olarak sadece Ha-

dis ve Kur’ân’dan yola çıkarak içtihat yaptığı ve dini davaların çözü-

münde tarafsız bir cepheden fetva verdiği, mahkeme kayıtları hari-

cinde kaleme aldığı kitaplarından da anlaşılmaktadır.10 Onun bu kay-

da değer otoriteye sahip olması şüphesiz Hilâfet makamını temsilen 

İstanbul’dan gönderilmiş olmasından ötürü olduğu aşikardır. Bu da-

vaları suhuletle çözen Ebû Bekir Efendi’nin nasıl bir metod izlediği, 

içtihatlarında ne tür kaynaklar kullandığının üzerinde durulmalıdır.  

1. 1863 yılı haziran ayında Ümit Burnu Müslümanları arasında 

yaygın olan İslâm dinine aykırı Ratip adlı bir dini ritüelin yasaklan-

ması11 

2. 1864 yılında Cape Town’da Palm Tree Cami cemaatinin 

imamet sebebiyle ikiye bölünmesi hususundaki mahkeme kaydı12 

3. 1869 yılında Ebû Bekir Efendi’nin midye, isritye gibi kabuk-

lu deniz ürünlerinin tüketilmesinin dinen caiz olmadığı hususundaki 

fetvası13 

                                                 
9 Gençoğlu, Halim. 2016. Güney Afrika'da Osmanlı izleri Güney Afrika'da unutu-
lan bir Osmanlı nesli. s. 56, İstanbul Tezkire. 
10 Abu Bakr Effendi. 1960. The religious duties of Islam as taught and explained 
by Abu Bakr Effendi. A translation from the original Arabic and Afrikaans. s. 23, 
Leiden: E.J. Brill. 
11 Davids, Achmat. 1980. The mosques of Bo-Kaap: a social history of Islam at the 
Cape. S. 110, Cape: South African Institute of Arabic and Islamic Research 
12 Güney Afrika Arsivi, CSC 2/6/1/41 130 Motion. Affidavits of Gilles Johannes De 
Korte, Moghamat, David 1862: Cape Supreme Court Case, Ismail versus Danie, 
Illiquid Case, 1866. 
13 Standard and Mail, 26 August 1873. Cape Town 
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4. 1873 yılında Ebû Bekir Efendi’nin öğrencisi Abdulrakip’in 

Şafi camiinde Hanafi hukukuna göre Cuma namazı kıldırmasında 

ortaya çıkan tartışmaların mahkemede çözümlenmesi üzerine dava.14 

Ratip ritüelinin 18. yüzyılda Endonezya ve Cava adalarından 

Güney Afrika’ya getirilen Müslümanların Ümit Burnu'na yerleşme-

siyle bölgede yaygınlaştığı anlaşılmaktadır.15 O döneme ait Cape 

mahkeme kayıtlarına göre zikir esnasında Şeyh Javakel’in evinde 27 

imamın olduğu gecedeki dini ritüel esnasında çeşitli kesici aletler, 

zincir ve şişlerin bulunduğu tespit edilmişti.16 Bu Ratip adındaki 

İslâm’a aykırı düşen ritüelin Müslüman halk arasında hezeyana sebep 

olduğunu ve şehrin huzuru için sömürge hükümetince ele alınmasını 

öneren Roubaix, bu vesileyle zamanla Osmanlı Devleti’nin de müspet 

yönde dikkatini çekmişti.17 Bu meseleyi yerinde gözlemleyen Ebû 

Bekir Efendi durumun vehametini Hilâfet Makamına şöyle rapor et-

mişti:  

Yirmi seneden beri ahali arasında Pülle-i Rufai isminde bir nevi 

tarikat şayi olmuştur. Buna intisap edenlerin mukabele esnasında bazı 

yaralayıcı aletlerle cesetlerini yaralamaları mutad olduğundan o hu-

                                                 
14 Cape Town Archives, CSC, Records of Cape Supreme Court, “Achmad Saddik 
versus Abdol Rakiep” 1873 
15 Davids Achmat, “Muslim-Christian relations in nineteenth century Cape Town 
(1825 - 1925)”  Kronos : Journal of Cape History, v19 n1 (19920101): 80-101 
16 Malay müslümanlarının bu tür sorunlarını gündeme taşıyarak onların nezdinde 
itibar sağlayan Roubaix, Chappini Cami baş imamı Şeyh Ahmet’in de takdirini 
kazanmıştı. Bu vesileyle Osmanlı Hilafeti tarafından 1860 yılında kendisine İstan-
bul’dan gönderilen teşekkür mahiyetindeki gümüş tütün kutusu, Roubaix’e ilerleyen 
zamanlarda Cape Town’da Osmanlı Devleti’nin fahri konsolosu olma yolunu aç-
mıştı. Roubaix’in 1861 yılında Osmanlı Devleti’nin Cape Town başkonsolosu ol-
masından sonra Osmanlı - Güney Afrika ilişkilerinin başka bir boyut aldığını söy-
lemek icap eder. Zira bunun hemen ardından Güney Afrika camilerine bazı dinî 
kitaplar ile Kur’ân-ı Kerîm gönderilmesi ve 1862 yılında mezkur havaliye bir Os-
manlı İslam aliminin gönderilmesi Cape Town arşivinde yer alan mühim belgeler-
dendir. Bkz, Cape Archives, Memorial GH, 1/291 (1862) The memorial requested a 
religious guide to be sent to the Cape from overseas 
17 Topical, 1864, Assistance to Malays -WCARS, CO 4153(273): M. Kollisch, 
1866, Musselman Population at the Cape, s. 21, İstanbul. 
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susta kendilerine cesaret sebebi olmak üzere cemiyet akd etmezden 

evvel meyhaneye giderek müskirat kullanırlar. Ve mukabele esnasın-

da geçmiş şeyhler şeyhini yad ve zikreylediği sırada güya kendilerine 

cezbe gelerek yukarıda belirtildiği minval üzere yaralayıcı aletlerle 

cesetlerini döverler. Şu marazi olmayan harekatın şeri şerife mugayir 

olduğunu hükümet erbabına bildirecek olsam tamamen men 

olunacağı aşikar ise de avam takımının husumetini davet eder mül-

ahazasıyla şimdilik o hususta süküta ihtiyar ettim. Şimdi mektebime 

devam eden rical ve sibyanın talimiyle meşgul olmaktayım.18  

Yukarıdaki ifalelerinden anlaşıldıĝı üzere Ebû Bekir Efendi aç-

tığı teoloji okulunda eĝitim faaliyetleriyle evvela halkın talim ve ter-

                                                 
18 Orjinal metin şöyle devam eder; “Fakat iş bu darbelerle sarhoş durumlarda bazı 
tehlikeli yerlerine isabetle mütessiren vefat edenler olduğundan böyle zararlı mec-
lislerin toplanması hükümet tarafından men olunup, yalnız Şeyh Abdülkadir’in 
mevlidi gecesi müritlerin nefislerini bir takım tehlikelerden korumak şartıyla muka-
bele icrasına ruhsat olunmuştur. İş bu yola mahsus tekkeler olmayup benzerlerinin 
kiracı olarak sakin oldukları hanelerde toplanırlar ve müritler müntesip oldukları 
şeyhe biraz para verdiklerinden buna tama eden birçok kimse meşihat tahsiline 
rağbet edip bunu orada beş-on şilin bedelle başka birine satarlar. Bu yolda meşayih 
pek çok olup yukarıda zikrettiğimiz mevlit gecesi yer yer meclis akdolunarak saba-
ha kadar dövme, ta’n etme ve naraya devam ederler. O gece İslam ve Hristiyandan 
ehli dünya güruhu adi ve alçak kimselerin şerlerinden sakınmak üzere bir zaruri 
işleri olmadıkça sokağa dahi çıkmazlar”. Bu meseleden dolayı Ümit Burnu’daki 
Müslümanların sorunlarını gündeme taşıyan Petrus Emanuel de Roubaix, cemaatle-
rin İslam inanışına ters düşen bazı inançları sebebiyle anlaşmazlığa düşmesine bağlı 
olarak bu sorunun çözümüyle halk nezdinde itibar kazanmak için konuya müdahele 
etmişti. 1855 yılında Long ve Church sokaklarının kesiştiği köşede 36 numaralı 
hanede ikamet eden Roubaix, 21 Aralık gecesi aynı sokakta oturan komşusu imam 
Javakel’in evinde meydana gelen olaya bizzat şahit olmuştu. Öyleki, Ratip ritüeli 
esnasında kendine şiş sokan bir Müslümanın ölmesi ile duruma polis müdahele 
etmek zorunda kalmıştı. Müderris Ebû Bekir Efendi’nin Osmanlı Teoloji mektebi, 
henüz 1863 yılı başlarında üçyüzün üzerinde öğrencileriyle tüm ülkenin en kayda 
değer İslami Enstitüsü haline gelmişti. Eğitim faaliyetlerinin yanında yerli dil Afri-
kaansçayı öğrenerek o dilde fakat Arap harfleriyle halka eğitim vermekteydi. Onun 
mektebinde okuttuğu kitaplarının başında İsmail Hakkı Bursevi’nin Ruh’ul Beyan, 
Muhammed el Halebi’nin Mülteka’l-Ebhur, İmam Azam Ebû Hanife’nin Fıkh’ul 
Ekber ve İmam Gazali`nin İhyau ulumî’d-din adlı eserler gelir. Bkz, Mecmuai 
Fünûn “Cenubî Afrika” C. Il. Nr. 25-36, 1865  
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biyesinin zaruretinin farkındaydı.19 Genel itibariyle tüm mezheplerin 

kaidelerinin dikkate alınarak birinci el kaynakların okutulduğu bu 

mektepde, Ebû Bekir Efendi’nin kaleme aldığı kendi eseri Beyânu’d-

Dîn adlı kitabı da kullanılmıştır. Kayıtlara göre Müftiü’l-Erbaa sanıy-

la yani dört mezhebin uzmanı olduğu belli olan Molla Mevlana Ebû 

Bekir Efendi ilmi vukufiyetiyle Hilâfeti temsil edecek bir donanıma 

sahipti.20 

Bu dönemde Osmanlı Teoloji Mektebi ilk mezunlarını vermiş 

ve bu öğrencilerden bazıları genç yaşta Cape Town şehrinin tanınan 

                                                 
19 Son zamanlarında Cape Town'ın sayfiye yeri olan Newlands'da yaşadığı ve evcil 
hayvan olarak kaplumbağa yetiştirdi bilinir. Ebû Bekir Efendi’nin yeğeni olan Ömer 
Lütfü, kaleme almış olduğu hatıratında Ümit Burnu Müslümanlarının genel eğitim 
durumları hakkında ilginç bilgiler vermiştir. Bkz, Lütfi Fikri, Ebû Bekir Efendi, 
Hüseyin Yorulmaz, and Faik. 1994. Ümitburnu Seyahatnâmesi. İstanbul: Ses Ya-
yınları. 
20 Buna rağmen verdiği fetvalarıyla bazı çevreleri memnun edemediği için Ümit 
Burnu’ndaki itibarından çekinen bazı imamlar, onun sadece Hanefîlere göre fetva 
verdiği için Şafiî Müslümanların namazını kıldıramayacağı şeklinde hakikate aykırı 
ifadeler ortaya atmışlardır. Cape Town mahkeme kayıtlarında bu imamlara Kur’ân 
ve hadisler ışığında cevaplar vererek bir taraftan onların halk nezdinde itibarlarını 
yerle bir ederken diğer taraftan bu sebeple ister istemez kendine düşman edindiği 
görülmektedir. Ebû Bekir Efendi’nin itibarının zedelenmesi için Hanefî olduğuna 
dair ortaya atılan iddianın dayanakları 1866 senesi Cape Town sömürgesi mahkeme 
kayıtlarına yansımıştır. İşte bu kayıtlar titizlikle incelendiğinde Ümit Burnu’nda 
Ebû Bekir Efendi’nin ne derece bir cehaletle mücadele verdiği de alenen 
görülmektedir. Bunun başka bir tezahürü ise Ebû Bekir Efendi’nin öğrencilerinin 
kurduğu Hamidiye Camii’ni bazı imamların Hanefî cami olarak ötekileştirmesidir. 
Caminin üzerinde duran Nurul Hamidiye Mescidi kitabesine rağmen bu caminin 
Hanefî cami olarak anılması halen günümüze kadar gelmiş olan bir tarihi yanılgıdır. 
Öyle ki bazı imamlar daha sonra bir Şafiî ile Hanefînin evlenemeyeceğini veya bir 
Hanefînin arkasında bir Şafiînin namaz kılamayacağı gibi İslam’a aykırı asılsız 
iddiaları dahi ortaya atmışlardır. 19. yüzyıl Cape Kolonisinde Hanefî-Şafi 
çatışmasına dönüşen ve cehaletten kaynaklanan bu meseleler ister istemez bir başka 
cami cemaatinin oluşmasına zemin hazırlamıştır ki bu etken, Hamidiye Camiiinin 
inşaası için temel sebeplerden birisini teşkil eder. Tarihçi Ahmet Davids bunu Cape 
sömürge toplumunda imamlar arasındaki liderlik mücadelesi olarak ifade etmiştir ki 
bu tanım tarihi realiteye uygun düşer. Bkz. Davids, A. 1995. "Imams and conflict 
resolution practices among Cape Muslims in the nineteenth century". Kronos. 7 
(22): 54-72. 
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imamları arasına girmişlerdi. Bunlardan birisi Güney Afrika’ya İslamı 

tanıtan Endonezya’dan sürgün edilen İmam Abdüsselam Tuan Gu-

ru’nun torunu Abdulrakip, henüz 17 yaşında Cape Town’ın üçüncü 

eski camii olan Bo-kaap semtindeki Nuru’l-İslâm Camii’ne imam 

tayin edilmişti. Mahallî kaynaklara göre zeki ve bilgili bir hafız olan 

Abdülrakip genç yaşına rağmen halkı hutbelerde coşturarak hocası 

Ebû Bekir Efendi’den aldığı irşadla Osmanlı Hilâfetinin İslâm 

dünyasındaki tesirlerini anlatıp yerli halka sahipsiz olmadıklarının 

sinyallerini veriyordu. Mahkeme kayıtlarındaki davalardan an-

laşıldığına göre Evvel Camii`nin imamı Ahmed Sadık ile Nuru’l-

İslâm Camii`nin imamı Abdülrakip mezhep çatışmasına sürüklenecek 

bir tartışmadan dolayı aralarında oluşan husumet mahkemeye 

taşınmıştı.21  

Mahkeme kaydına göre zaman zaman Cuma namazlarında 40 

kişilik cami cemaati toplayamayan Abdülrakip, bu durumu çözmek 

için Ebû Bekir Efendi’ye danışınca hocası bu tür durumlarda Hanefî 

mezhebine göre namazı kıldırmasının caiz olacağını söylemişti. Bu-

nun üzerine Abdülrakip Cuma namazlarında Şafiî mezhebine göre 

değil de Hanefî mezhebine göre namaz kıldırmaya başlamıştı. Zira 

Şafiî hukukuna göre Cuma namazlarında zorunlu olan en az 40 

kişiden oluşan Müslüman cemaat, Hanefî mezhebinde zaruri deĝildir. 

Güney Afrika Müslümanlarının ekserisi gibi Şafiî bir İmam olan 

Ahmed Sadık, Cuma namazı çıkışında iki sokak ötedeki caminin 

imamı Abdülrakib’e sataşarak “Şafi itikadını ve dini bize öğreten 

deden Tuan Guru’ya ihanet ettin, Hanefî oldun, yazıklar olsun sana” 

şeklinde haksız yere saldırınca İmam Abdulrakip tarafından mahke-

meye verilmişti.  

Konunun uzmanı olarak otorite sayılan Ebû Bekir Efendi 1873 

yılının Ağustos ayında Cape Town mahkemesinde İslam`da mezhep 

çatışmalarının olmadığını fakat cehaletten ötürü bazı imamların bunu 

bir çatışmaya dönüşdürdüğünü ifade etmiştir. Burada Ebû Bekir 

Efendi’nin kullandığı üslubu, mahkemeye getirdiği kaynakları ve 

                                                 
21 Davids, Achmat. 1980. The mosques of Bo-Kaap: a social history of Islam at the 
Cape. s. 174, Cape: South African Institute of Arabic and Islamic Research. 
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mantıklı cevapları dikkate şayandır. Yanında getirdiği bir Kur’ân-ı 

Kerîm’le Şafi bir İslâm alimi İmam Bağdadi’nin topladığı hadis kita-

bını kullanması ve cevaben “Şafi itikadına göre kadına dokununca 

bozulan abdest, hacca gidince tavaf esnasında nasıl Hanefî mezhebine 

itimat edilerek bozulmuyorsa cami cemaatini terketmemek için Cuma 

namazını Hanefî hukukuna göre kıldıran Abdülrakip’in namazı da, 

imameti de caizdir” ifadesi mahkemeyi ikna etmiştir. Kullandığı kay-

nak olan hadis kitabı Mişkâtü’l-Masâbih adlı eserden gerekli delilleri 

gösterince hâkim Ebû Bekir Efendi’nin kanıtını haklı bulup İmam 

Ahmed Sadık’ı haksız yere ithamlarını kabul etmeyip davayı Abdül-

rakip lehine sonuçlandırır.22 Ebû Bekir Efendi 1876 yılında yeğeni 

Ömer Lütfi’ye gönderdiği mektupta benzer dini ihtilâfları şöyle izah 

etmişti: Bir kaç sene önce fasl ve rüyet olunan bir davada Neccar İs-

hak nam bir imamın, Abdülrakip imamın imamet etmekte bulunduğu 

cami şerifin kendi malı olduğunu ve kendisinin müritlerinden başka-

sının bu mabede girmesine ve namazlarını eda etmesine hak ve sala-

hiyatlarının olmadığını dava eylemesi üzerine mahalli hükümet ben-

denizi davet edip buna dair fetva talep eyledi. Bendeniz de şeriatın 

gereği üzere caminin vakıf bulunması ve bütün müslümanların buraya 

girmesine mani olunmaması lazım geldiğini beyan eylediğimden da-

vacı bulunan imam Neccar İshak’ın haksız olduğu ortaya çıkmakla 

beraber yüzelli İngiliz lirası mahkeme masrafı vermesine hükm olun-

du. Bunun üzerine Neccar İshak “Efendi haksızdır, fetvasını kabul 

etmem” dedi ise de kendisine iltifat olunmadı.  

Mahkeme kaydı her ne kadar Ebû Bekir Efendi ve öğrencisi le-

hine karar vermiş olsa da çoğunluğu Şafiî olan yerli halktan bazı 

imamlar, Hanefîleri tenkit ederek Şafiî bir Müslüman erkeğin Hanefî 

bir bayanla evlenmesinin caiz olmadığını ortaya atmışlardır. Tarihçi 

Ahmet Davids’e göre bu şartların Hanefî olan Müslüman kesimi top-

lumda bir kenara ittiğini ve o sebeple Hanefî Müslümanların toplan-

                                                 
22 Costa, Yusuf da, and Achmat Davids. 1994. Pages from Cape Muslim history. s. 
61, Pietermaritzburg, South Africa: Shuter & Shooter. 
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mak için bir cami inşaa etme arayışına girdiklerini not etmiştir.23 

Fakat esasında Ebû Bekir Efendi’nin Hanefî prensiplerini de 

doğrudan doğruya takip etmeyip fetvalarını Kur’ân’ın ilgili ayetlerine 

dayanarak kaleme aldığı, eseri Beyânu’d-Dîn’den anlaşılmaktadır. 

Ebû Bekir Efendi’nin eseri olan Beyânu’d-Dîn adlı ilmihalini incele-

yenler onun Güney Afrika’da Hanefîliği empoze etmek niyetinde 

olmadığını fakat bazı sorunların çözümünde ortaya koyduğu 

içtihatlarının halk arasında Hanefî içtihatı şeklinde yorumlandığı 

yönündedir. Bu meseleyi hakkıyla araştırmayan yazarlar ne yazık ki, 

yüzyıla aşkın bu tarihî hatayı günümüze kadar tekrar etmişlerdir.24 

Bu meseleye örnek teşkil eden en önemli fetvası, kabuklu deniz 

ürünlerinin yenmesi hususunda hiçbir mezhepin etkisinde kalmadan 

yalnızca Kur’ân ve Hadisler çerçevesinde şahsına münhasır içtihadı-

dır. Ebû Bekir Efendi Şafiî fıkhına göre caiz olup Hanefî-Malikî ve 

Hanbeli fıkhına göre mekruh olan kan dolaşımı olmayan ve denizi 

temizleyen midye ve ıstakoz gibi ürünlerin haram olduğunu kitabında 

kaydetmiştir. Fakat gerek eserlerinden gerekse Ebû Bekir Efendi’nin 

Cape Town’da yaşayan torunlarının beyanatlarından bunun doğru 

olmadığı, zira ailenin Seyyid olduğunu bildiklerinden mebni evvelden 

beri sadece Kur’ân ve Hadisler dikkate alınarak tasavvufi bir nazarla 

dine yaklaştıkları ifade edilmiştir.25 

                                                 
23 Bu iddia, sadece imamların olup olmadık tenkitlerinden uzaklaşmak isteyen Ebû 
Bekir Efendi’nin öğrencilerinin kendilerine yakın insanlarla birlikte cami inşaa 
ettikleri manasında doğrudur. Fakat konuyu bir mezhep çatışmasına indirgeyerek 
Hanefîler için bir camii inşaa edilmiştir demek tarihi hakikate uymaz. Zira bu Camii 
inşaa eden cemaatin içinde eskiden olduğu gibi halen Şafiî mezhebine bağlı 
müslümanlar olduğu vakidir 
24 Davids, A. 1995. "Imams and conflict resolution practices among Cape Muslims 
in the nineteenth century". Kronos. 7 (22): 54-72. 
25 Bu vesileyle bazı yerli imamlar tarafından ona atfedilen ‘Bir Türk olarak Ebû 
Bekir Efendi Hanefîdir’ yakıştırmasına sebep olmuştur. Abu Bakr Effendi, Mia 
Brandel-Syrier, Husayn Fawzy Amjadi Effendi, and Muhammed Abu-Bakr Zobri 
Amjadi Effendi. 1900. Demonstration of religious practice of Islam. Cape Town: 
H.F. Amjadi. 
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Öte yandan Ebû Bekir Efendi’nin diğer İslâm âlimlerinden fark-

lı olarak eseri Beyânü’d-Dîn’de zaman zaman İncil ve Tevrat’ı da 

değerlendirmeye alarak daha geniş bir çerçeveden İslami meseleleri 

değerlendirdiğine şahit oluyoruz. Bu onun ifadelerinde bir mezhebe 

bağlı kaldığına değil bilakis esasında Hz Adem’den bu yana İslam’ın 

varlığını kanıtlayan bulguları akılcı ve mistik yönden 

değerlendirdiğine delalet eder.26 

1863 yılından ölüm yılı 1880 senesine kadar Ümit Burnu'nda 

hizmet eden Ebû Bekir Efendi İslâm dünyasının Halifesini temsilen 

geride neler bıraktı? 

1. Ottoman Theological School adıyla Cape Town'da açtığı 

okulunda 1899 yılına kadar Osmanlı bayrağını dalgalanırdı. 

2. Ebû Bekir Efendi Güney Afrika'da ilk defa Müslüman kız 

mektebi açmış olan İslâm alimidir. Karısı Tahora hanımın müdîreli-

ğini yaptığı okul 1930`lara kadar bölgede hizmetlerine devam etti.  

3. Öğrencilerinden birisi olan Mahmud Efendi'nin Castle soka-

ğında açtığı Nur'ul Burhan'ul Mektebi 1914 yılında kadar hizmet ver-

di. Bu okul Birinci Cihan Harbi sebebiyle kapansa da Mahmud Efen-

di'nin oğlu Muhammed Derviş Efendi 1940 yılına kadar 71 Wale so-

kağındaki evinde talebe yetiştirmeye devam etti. 

4. Ebû Bekir Efendi'nin yetiştirmiş olduğu öğrencileri Halife 

Sultan Abdülhamid Han'ın hatırasına Cape Town'da bir Hamidiye 

Camii’ni kurdular. Halen faal olan bu cami ile Yıldız Hamidiye Ca-

mii’nin aynı yıl 1884 yılında kurulmuş olmaları ayrıca manidardır. 

5. Ebû Bekir Efendi'nin öğrencileri aynı zamanda Cape 

Town'da bir Osmanlı Kriket Klübü kurmuşlardır.  

6. Dönemin yerel gazete haberleri onun öğrencilerinin o dö-

nemde bir Osmanlı vilâyeti olan Mekke'de eğitim görüp müderris 

                                                 
26 Abu Bakr Effendi. 1960. The religious duties of Islam as taught and explained 
by Abu Bakr Effendi. A translation from the original Arabic and Afrikaans. Leiden: 
E.J. Brill. 
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olduklarını göstermektedir. Bununla birlikte onun talebeleri Johan-

nesburg ve Cape Town’da Hamidiye Müslüman topluluğu kurmuş-

lardır. Ebû Bekir Efendi’nin Müslüman kadınların hayatına da giyim 

ve modada İslâmî kurallara göre bir yenilik getirdiği bilinmektedir. 

Güney Afrika’daki Müslüman kadınların onun fetvalarıyla örtündüğü 

gerek günümüze ulaşan yerel gazetelerden gerekse o döneme ait ki-

taplardan anlamak mümkündür. 

Bölgedeki çalışmalarımız sırasında dikkatimizi çeken bir başka 

husus Ebû Bekir Efendi'nin yaşarken gruplaşmaktan kaçınıp yeni bir 

cami inşasına müsade etmemesidir. Şayet isteseydi büyük bir cemaat 

kurup bölgede ilim adamlığının ötesinde kendi çevresini oluşturup 

daha farklı bir iktidar kurabilirdi. Fakat nefsiyle değil aklı ve gönlüyle 

hareket eden Ebû Bekir Efendi halka sadece eğitim mirası bıraktı. Bu 

onun yine Hilâfeti temsil hususunda hakkıyla görevini yerine getirdi-

ğine delâlet eder. 

Ebû Bekir Efendi’nin Güney Afrika’daki Kültür Mirası  

Seyyid Ebû Bekir Efendi’nin 1863 yılında Ümit Burnu’na 

ulaşmasıyla Osmanlı Halifelerinin çok daha tesirli bir şekilde Güney 

Afrika Müslümanlarına hizmet edebilmesi Osmanlı-Güney Afrika 

ilişkilerinde bir milat olmuştur. Hilâfet makamını temsilen ölüm yılı 

1880 senesine kadar Güney Afrika coğrafyasına ekmiş olduğu ilim 

tohumları bir kuşak sonra meyvesini vermiş ve onun onlarca öğrenci-

si tarafından açılan yeni İslâm okullarıyla Güney Afrika Müslüman 

toplumu belli bir kültür ve bilgi seviyesine erişmiştir.  

Müderris Ebû Bekir Efendi’nin Sahraaltı Afrika`da bırakmış 

olduğu kültür mirasının iki önemli tarafına değinmek icap eder. Ebû 

Bekir Efendi okulundaki eğitim faaliyetlerinin haricinde bir Osmanlı 

münevveri olarak günlük hayattaki yaşantısı, her daim hor görülmüş 

bir köle toplumu benimseyerek onlarla aynı safta namaz kılması, aynı 

mahallede ikamet edip aynı yemeği paylaşıp, onlara damat olması 

esasen toplumda daha derin tesirler bırakmış bir husustur. Bu hakikati 

erkenden farkeden İngiliz hükümeti 1864 yılında onun etkisini “yerli 

halkın Müslüman olmasına vesile olan Ebû Bekir Efendi’nin gerçek 
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misyonu tahmin edildiğinden çok daha fazladır” şeklinde ifade etmiş-

tir. İşte bu cephesiyle Osmanlı alimi Ebû Bekir Bekir Efendi’nin şah-

siyeti ve onun etrafında bıraktığı tesir henüz farklı yönleriyle çalışıl-

mamış sosyolojik bir konudur. 

Diğer bir mesele ise onun bir sömürge imparatorluğu temsilci-

sinden çok uzak bir anlayışla kaleme aldığı eserleridir. Ümit Bur-

nu’nda çeşitli lisanlarda sekiz ayrı kitap kaleme alan Ebû Bekir Efen-

di bu çalışmalarının hiçbirinde Batı devletlerinin misyonerleri gibi 

dinini yada lisanını empoze etmemiş hatta yerli halkın dilini çok iyi 

derecede öğrenerek Afrikaansça lisanında eğitim vermiştir. Bu haliyle 

evvela Osmanlı Hilâfetinin tamamen halka ve hakka hizmet düşünce-

siyle Ebû Bekir Efendi`yi sahipsiz Ümit Burnu Müslümanlarına Ümit 

olmak için gönderdiğini söylemek mümkündür.27  

Cape Town'lı tarihçi merhum Ahmed Davids, şayet Afrikaans 

dilinin tarihî gelişimden bahsedecek olursak Ebû Bekir Efendi'den 

öncesi ve sonrası diye bir tanımlama yapmak gerekir demiştir.28 Prof. 

Abdulkader Tayob, artan Hıristiyanlık misyonerliğine karşı Ebû Bekir 

Efendi'nin kadınlar için de bir okul açtığını not etmiştir.29 Güney 

Afrika'nın en tanınmış gazeteci yazarlarından olan Jackie Loos Ebû 

Bekir Efendi geniş dünya görüşü ve ilmiyle Cape Müslüman dünya-

sını zenginleştirdi şeklinde kayıt düşmüştür.30  

Ülkesine bir daha dönemeyeceğini hisseden Ebû Bekir Efendi 

Cape Town'da satın aldığı bir taş konağa özlediği memleketi Erzurum 

ismini verdi. Cape Town Arşiv belgelerinde Erzurum Stoney House 

diye geçen konak 1954 yılına kadar hâlen torunlarına aitti.  

Öğrencilerinin yanında yetiştirmiş olduğu çocukları da Güney 

Afrika'da önemli vazifeler ifa ettiler. En büyük oğlu Ahmet Ataullah 

                                                 
27 South African Outlook (Lovedale, South Africa) • August 1, 1881 • Page 4 
28 Davids, Achmat, Hein Willemse, and Suleman Essop Dangor. 2011. The Afri-
kaans of the Cape Muslims from 1815 to 1915. S. 119, [Pretoria]: Protea Book 
House. 
29 Tayob, Abdulkader. 1995. Islamic resurgence in South Africa: the Muslim Youth 
Movement. S. 48, [Cape Town] South Africa: UCT Press. 
30 Cape Argus, Jackie Loos, 25 August 2011, “Theologian enriched Islam” s. 12.  
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Bey Güney Afrika'nın ilk Müslüman siyaset adamı olarak tarihe geçti. 

Diğer oğlu Hişam Nimetullah Efendi’nin 1894 senesinde El Ezher 

Üniversitesi’nden müderrislik icazetnamesini aldıktan sonra Güney 

Afrika’da babasının bıraktığı yerden gerek Cape Town’da gerekse 

Porte Elizabeth ve Johannesburg’daki teoloji mekteplerinde yapmış 

olduğu eğitim hizmetleri, bugün Güney Afrika'da var olan Müslüman 

kesimin eski kuşağının halen cami ve medreselerde anlata geldiği bir 

vâkıadır.  

Torunlarından birisi olan Muhammed Şükrü Efendi Cape Town 

Üniversitesinden mezun olan ilk Müslüman tıp doktoruydu. Diğer bir 

torunu Havva Hayrunnisa hanım Güney Afrika`nın ilk bayan tıp dok-

toru olarak tarihe geçti. Havva Hayrunnisa'nın kardeşi Rüştü Ataullah 

Güney Afrika'nın ilk Müslüman pilotuydu. Biraderi Fuad Ataullah 

Redhouse'dan sonra Türkçe-İngilizce öğrenme metodu kaleme alan 

ilk Türk dil bilimciydi. Güney Afrika'nın günümüzdeki ekonomi ba-

kanı İbrahim Patel anne tarafından Ebû Bekir Efendi'nin torunudur. 

Ebû Bekir Efendi'nin Cape Town'da yaşayan aile reisi Hişam Nime-

tullah Efendi Güney Afrika'daki ırkçılıkla savaştığı yıllarda Nelson 

Mandela'dan ödül alan tek aile mensubudur. Tüm bu şahsiyetlerin 

faaliyetleri ve tesirleri göz önüne alındığında Ebû Bekir Efendi'nin 

hakikaten Güney Afrika toplumunu etkilemiş bir aile yetiştirdiği de 

anlaşılmaktadır.31 

Sonuç 

Ebû Bekir Efendi'nin uzun yıllar yaşadığı Ümit Burnu'ndaki 

hizmetleri ve orada vefat etmesi onun ilim adamı olmasının ötesinde 

tasavvuf yönünü ortaya koyar. Onun düşünce yapısı bu yönüyle Prof. 

Barkan'ın telafuz ettiği Balkanları İslâmlaştıran Osmanlı devri kolo-

nizatör Türk dervişlerine benzer. Zira Allah rızası için her türlü endi-

şeden sıyrılıp Allah'dan başkasına yönelmekten ve meşgul olmaktan 

kalbini kurtarıp ihlâsla ibâdet edercesine görevlendirildiği yeri vatan 

                                                 
31 Gençoglu, Halim. 2014. Abu Bakr Effendi: a report on the activities and chal-
lenges of an Ottoman Muslim theologian in the Cape of Good Hope. s. 35, Univer-
sity of Cape Town. http://hdl.handle.net/11427/6857. 
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kabul edip Yunus Emre, Hacı Bektaşı Veli gibi kemal-i sabırla orada 

hizmet etmesi Ebû Bekir Efendi’nin bu derin tasavvuf yolunun yolcu-

su olduğunu gösterir. Yetiştirdiği öğrencilerinden ve damadı Seyid 

Abdürrezzak İlmi Efendi de Kur’ân ve Sünneti hayatında esas alarak 

bu düşünceyi yaşam felsefesi yapmıştır. Abdürrezzak İlmi Efendi’nin 

yeğeni Ömer Nasuhi Bilmen de benzer bir düşünceyle eserler vermiş 

İslâm alimidir. İşte Ebû Bekir Efendi'nin gözden kaçan bu yönü Gü-

ney Afrika’daki başarısının temel sebebidir.  

Tüm bu açılardan değerlendirildiğinde onun memleketinden 

uzaklarda tek başına ömrünü Allah rızasını gözeterek tükettiğini gö-

rüyoruz. Hizmetleriyle ülke sınırlarını aşmış olan Emcedizade Mü-

derris Ebû Bekir Efendi’nin bırakmış olduğu kültür mirasının daha iyi 

anlaşılması için gerek Türkiye’de gerekse Güney Afrika’da sempoz-

yumlar düzenlenip, adının okul, medrese sokak veya cami gibi yer ve 

kuruluşlara verilerek yaşatılması gelecek kuşaklara ilham vermesi 

açısından elzemdir, tarihî bir sorumluluktur.
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dawlah al-Ṭūlūnīyah, 254-292 H/868-905, M. al-Haram [al-Jīzah]: ʻAyn lil-
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İRAN’IN İSLÂMİYETİ TEBLİĞ VE TEMSİL ARACI OLARAK 

 YURTDIŞINDAKİ İSLÂM KÜLTÜR MERKEZLERİ 

–Müslümanların Azınlıkta Olduğu Ülkeler– 

 

Babak SHAHED 

 

Giriş 

1979 Şubat’ında İran’da meydana gelen İran İslâm Devrimi, 

Pehlevi Hanedanı’nın monarşisine son vererek İsnâ Aşeriyye Şia fık-

hına uygun yeni bir devlet yapılanması inşa etti. Bu devrimin netice-

sinde Velayet-i Fakih Teorisi, İran’ın yeni yönetim sisteminin temeli-

ni oluşturarak Şia din adamlarının teokrasisi meşrulaştı. İran’ın devlet 

yapılanmasının yaşadığı bu köklü değişim ve İsnâ Aşeriyye Şia fıkhı-

nın öğretilerine uygun bir şekilde yeniden yapılanma çabası tüm alan-

larda olduğu gibi ülkenin dış politikasında da kendini gösterdi. 

Bu yeni yönetim anlayışı kapsamında İran İslâm Cumhuriye-

ti’nin mevcut yöneticileri, İran’ı İslâm dünyasının Şiî merkezi olarak 

görmektedirler ve Şia dünyası ülkenin dış politika tasarımında önemli 

bir etken olarak hesap edilmektedir. Bu zihniyet çerçevesinde İran 

sınırları, bugünkü İran coğrafyasından geniş bir havzayı kapsayarak 

Dâru’l-İslâm sınırlarına dayanmaktadır. Bu yüzden İran yöneticileri 

kendilerini sadece kendi vatandaşlarından değil İsnâ Aşeriyye Şiîleri 

başta olmak üzere dünyadaki bütün Müslümanların durumu ve kade-

rinden sorumlu hissetmektedirler ve bu sorumluluklarını yerine ge-

tirmek için de çeşitli politikalar üretip yürürlüğe koymaktadırlar. Yü-

rürlüğe konulan bu politikaların önemli bileşenlerinden biri de 

                                                 
 Tebriz Araştırmaları Merkezi, Araştırmacı, tebrizae@gmail.com 
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İslâmiyet’i tebliğ ve temsil aracı olarak İran’ın yurtdışında açtığı ve 

desteklediği İslâm kültür merkezleridir. Bu çalışmada, İran devlet 

yapılanmasında bu kültür merkezlerinden sorumlu olan kurum ve 

kuruluşlar ele alındıktan sonra dünyanın çeşitli ülkelerinde faaliyet 

gösteren ve İran devleti tarafından desteklenen İslâmî kültür merkez-

lerinin dağılımı incelenmiştir. 

İran Anayasasında İslâmî Tebliğ Meselesi 

İran İslâm Cumhuriyeti’nin siyasal iktidarının teokratik kaynak-

lara dayandırılması ve devlet mekanizmasının Velayet-i Fakih Teori-

si’ne göre yapılanması en açık şekliyle İran İslâm Cumhuriyeti’nin 

Anayasası’nda ifade edilmektedir. İran İslâm Cumhuriyeti’nin Ana-

yasa’nın 12. maddesine göre “İran’ın resmi dini İslâm ve resmi mez-

hebi Şia (Caferi) mezhebidir ve bu madde değiştirilemez ve değişti-

rilmesi dahi teklif edilemez.” Bu bağlamda Anayasa Koruyucuları 

Konseyi, İslâmî Şura Meclisi’nden (İran Meclisi) çıkan yasaların şeri-

ata uygunluğunu denetlemektir. Bu görevi, Anayasa’nın 4. maddesi 

şöyle açıklamaktadır: “Medenî, malî, ekonomik, idarî, kültürel, as-

kerî, siyasal ve diğer bütün kanun ve kararlar, İslâmî ölçütlere da-

yanmalıdır. Bu hususun tespiti ve belirlenmesi, Anayasa Koruyucula-

rı Konseyi üyesi fakihlerin görevidir”. Ayrıca bu yetki 12 üyeden olu-

şan konseyin sadece Velâyet-i Fakih tarafından atanan 6 fakihin teke-

line verilmiştir ve yargı tarafından atanan 6 hukukçu üye ise bunun 

dışında tutulmuştur. Bu maddenin en önemli özelliği ise, anayasanın 

diğer maddelerinin üstünde yer almasıdır. Anayasaya göre; “... bu 

madde kayıtsız şartsız olarak Anayasa’nın bütün maddelerinin ve 

diğer kanun ve kararnamelerinin üstündedir...” 

İran İslâm Cumhuriyeti’nin anayasası, devleti, dinî ideallerin 

genel çizgisinde hareket etmekle yükümlü kılarken hukuk sistemi 

şeriata uyarlanmaya çalışılmıştır ve tüm yasalarda din adamlarının 

(fakihlerin) rızası şartı konulmuştur. Anayasası’ndaki egemenlik an-

layışı, 56. maddede şöyle açıklanmaktadır: “Dünya ve insan üzerinde 

mutlak egemenlik Allah’ındır ve Allah, insanı kendi toplumsal yazgı-

sına egemen kılmıştır. Hiç kimse insandan bu ilahî hakkı alamaz veya 

belli bir fert ya da zümrenin çıkarlarına hizmete alet edemez ve mil-

let, Allah vergisi olan bu hakkı ilerideki maddelerde belirtilen yollar-
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dan kullanır.” Anayasasının ileriki maddeleri ise Allah’ın bu egemen-

liği hakkından siyasal otorite sahibi yani Velâyet-i Fakih’i Allah’ın 

vekili kılarak sorumlu tutmaktadır. Zira bu anlayışa göre Velâyet-i 

Fakih, İslâm hukukunu uygulayan ve şeriatı yürüten kişi olarak İran 

devletinin başıdır. Ayrıca halk karşısında değil, Allah’ın karşısında 

sorumludur. 

İran Anayasası’na esasen din ve mezhep devletin oluşma teme-

lidir. Devletin tüm kurum ve kademelerinde, ülkenin idaresinde, din 

ve mezhep kurallarına göre davranılmaktadır. Stratejik kurum ve ko-

numlarda, Velâyet-i Fakih Teorisi’ne tam bağlılıkları saptanan kişiler 

yer alabilmektedir, ferdî ve toplumu ilgilendiren davranışlar dini ku-

rallara göre değerlendirilmektedir ve aile, eğitim ve kültürel alanlarda 

da dini değerlere uygun şekilde düzenlemeler yapılmaktadır. 

İran İslâm Cumhuriyeti Anayasası’nın çeşitli maddelerine göre 

tüm yasa ve kurallar İslâmî ilkelere dayalı olmak zorundadır. Yasala-

rın İslâmî esaslara göre olup olmadığını Anayasa Koruyucuları Kon-

seyi’nin fakihleri kontrol etmektedir (4. madde). İslâmî Şura Meclisi, 

ülkenin resmi din ve mezhep kurallarına aykırı yasalar çıkaramaz (72. 

madde). İslâmî Şura Meclisi’nde alınan tüm kararlar Anayasa Koru-

yucuları Konseyi’nin onayından geçmek zorundadır. Yargı erki, şeria-

tın belirttiği cezaların uygulanması yönünde çalışması gerekmektedir 

(61. madde). Mehdi’nin (İmamiye Şiîlerinin 12. imamı) kayıpta oldu-

ğu sürece İslâm ümmetinin önderliğini Velâyet-i Fakih yapmaktadır 

(109. Madde). Toplumun genel davranışı İslâmî kurallara uygun ol-

malı ve iyiliği emretme ve kötülüğü menetme farzı, herkes için eşit 

şekilde geçerli olmalıdır (8. madde). 

İran İslâm Cumhuriyeti’nin anayasası 1979 Devrimi’ni sadece 

İran’a özgü ve İran sınırları içine sığan bir devrim olmadığını ve İran 

devletinin tüm Müslümanların kaderinden sorumlu olduğunu, anaya-

sanın 11, 152 ve 154. maddeleri aracılığıyla dile getirmektedir. 11. 

maddeye göre; “Kur’ân-ı Kerîm’e esasen tüm Müslümanlar tek üm-

mettir ve İran İslâm Cumhuriyeti devletinin politikasına yön verme 

konusunda İslâm Dünyası’nın siyasal, ekonomik ve kültürel birliğini 

gerçekleştirme amacı doğrultusunda hareket etmeyi görev olarak ka-

bul etmektedir.” 152. maddeye göre “İran İslâm Cumhuriyeti’nin dı-



172   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

şardan gelen her türlü siyasî tahakkümün ve tahakküm altına girme-

nin reddi, ülkenin her yönden bağımsızlığının ve toprak bütünlüğü-

nün korunması, bütün Müslümanların haklarının savunulması ve zor-

ba (mütehakkim) güçlere karşı hiçbir taahhüt altına girmeme savaş 

yanlısı olmayan (muharip olmayan) devletlerle karşılıklı barışçıl iliş-

kiler temeline dayanmaktadır.” 154. maddeye göre ise; “İran İslâm 

Cumhuriyeti, insanlık âlemi içinde insanın saadete ulaşmasını kendi 

ülküsü olarak görmektedir ve istiklâl, azatlık, hak ve adaletin hâkimi-

yetini tüm dünya halklarının hakkı olarak görmektedir. Bu sebeple 

diğer milletlerin içişlerine karışmaktan kaçınmakla birlikte dünyanın 

her bir noktasında müstekbirler (zalimler) karşısında müstazaafların 

(mazlumların) hak talep edenlerin mücadelelerini desteklemektedir.” 

İran İslâm Cumhuriyeti’nin devlet anlayışının ülke ötesi ve 

İslâm Dünyası merakının en açık şekliyle devrimin lider kadrosu, 

ülkenin yöneticileri özellikle de Ayetullah Humeyni ve Ayetullah 

Hameneyi’nin yazıları ve konuşmalarında görünmektedir. Ayetullah 

Humeyni her daim konuşmalarında herhangi bir siyasî çizgi ve sınır-

lamayı dikkate almaksızın İran İslâm Cumhuriyeti devletinin tüm 

İslâm âleminin kaderinden sorumlu olduğunu dile getirmiştir. Bu 

gelenek Ayetullah Hameneyi’nin Velâyet-i Fakihliği döneminde gü-

nümüze kadar devam etmektedir.  

Kısacası İran devletinin yöneticileri özellikle müessis nizamın 

sert çekirdeğini oluşturan grup 1979 İran Devrimi’nin etkilerinin sa-

dece İran’a sınırlı olmadığına, İran İslâm Cumhuriyeti devlet modeli-

nin tüm İslâm Dünyası’na örnek model olabileceğine inanmaktadır ve 

bu devrim ve yönetim modelini devletin tüm imkânlarını kullanarak 

İslâm Dünyası’na ihraç etmeyi görev olarak bilmektedir. Yani devri-

min ihracı ilkesi İran İslâm Cumhuriyeti’nin devletçi zihniyetinin 

özünü oluşturan faktörlerden biridir ve İslâmî Tebliğ meselesi İyiliğe 

Emretme ve Kötülükten Menetme ilkesinin İran Anayasası’nın 8. 

Maddesinde yer almasıyla yasalaşmıştır. Ayrıca İran Anayasası’nın 

11, 152 ve 154. Maddeleri İran devletini manevi sınırlarını İran sınır-

larının ötesine ve Müslümanların yaşadığı tüm bölgelere genişletmek-

tedir. 
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İran’ın Devlet Yapılanmasında İslâmî Tebliğ ile Yükümlü 

Olan Kurum ve Kuruluşlar 

İran İslâm Cumhuriyeti’nin devlet yapılanmasında İslâmî Teb-

liğ ile yükümlü olan kurum ve kuruluşlar yurtiçi ve yurtdışına yönelik 

olmak üzere iki farklı alanda faaliyet göstermektedir. Bu çerçevede 

İslâmî Tebliğler Koordinasyonu Konseyi, İslâmî Tebliğler Kurumu, 

Kum İlmiye Medresesi’nin İslâmî Tebliğler Ofisi ve İyiliğe Emret-

mek ve Kötülükten Menetme Merkezi yurtiçine yönelik faaliyet gös-

teren önemli kurum ve kuruluşlardır. Bunların içinde İslâmî Tebliğler 

Koordinasyonu Konseyi, İslâmî Tebliğ alanında faaliyet gösteren çe-

şitli merkezlerin koordinasyonundan sorumludur. İslâmî Tebliğiler 

Kurumu ise yurtiçine yönelik propaganda faaliyetlerine yoğunlaşmak-

tadır. Nitekim Mihr Haber Ajansı, Tebyan Merkezi, Bakıru’l-İlim 

Araştırmaları Merkezi, İslâmî Maarif Okulları, Sure Üniversitesi, 

Tehran Times Gazetesi, İslâm Devrimi Kültür ve Araştırma Merkezi, 

İslâm Ansiklopedisi Vakfı, İslâmî Kültür ve Düşünce Araştırmaları 

Merkezi, İslâmî Fıkıh Ansiklopedisi Merkezi ve Gelişmenin İranlı-

İslâmî Modeli Merkezi gibi kuruluşlar İslâmî Tebliğler Kurumu’nun 

bir alt-kuruluşu olarak faaliyet göstermektedir.  

İran İslâm Cumhuriyeti, İslâmî Tebliğ bağlamında toplum mü-

hendisliğine yönelik İlahî meşruiyetini İslâm’ın İyiliğe Emretmek ve 

Kötülükten Menetme ilkesinden almaktadır. Bu ilke üst satırlarda da 

vurgulandığı gibi İran anayasasının 8. maddesinde şu şekilde ifade 

edilmektedir: “Toplumun genel davranışı İslâmî kurallara uygun ol-

malı ve iyiliğe emretme ve kötülüğü menetme farzı, herkes için eşit 

şekilde geçerli olmalıdır.”  

İslâmî Tebliğ bağlamında yurtdışına yönelik faaliyet gösteren 

kurum ve kuruluşların başında ise İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu 

durmaktadır. Günümüzde bazı ülkelere güvenlik sorunu oluşturan 

İran merkezli kuruluşların nerdeyse hepsi öyle ya da böyle bu kurulu-

şa bağlı olarak faaliyet göstermektedir. Yıllık ortalama 80 Milyon $ 

(1 $ = 42,000 Riyal) hükümet bütçesine sahip olan bu kurum hükü-

met bütçesine ek olarak Velâyet-i Fakih idaresi tarafından da finanse 

edilmektedir. Yüksek konsey tarafından yönetilen bu kurumun 2018 
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yılındaki hükümet bütçesinden payının dağılımı ise şu şekilde olmuş-

tur: 

İslâmî İletişim ve Kültürü Kurumu’nun 2017 Yılı Hükümet Bütçesi 

Kurum İçi Bağlı Merkezler 

Genel Müdürlükler  

Uluslararası Tebliğ Merkezi 

Uluslararası el-Huda Yayınevi 

İslâmî Düşünce Vakfı 

Dinlerarası Diyalog Merkezi 

Farsçayı Yayma Merkezi 

Toplam: 52 Milyon $ 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi: 11,5 Milyon $  

Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma 

Kongresi: 9 Milyon $  

Ehl-i Beyt Üniversitesi: 1 Milyon $ 

İslâmî Mezhepler Üniversitesi: 3,5 Milyon $ 

Sa’di Vakfı: 3 Milyon $ 

Toplam: 28 Milyon $  

Toplam: 80 Milyon $ (1 $ = 42,000 İR Riyali) 

Bu kurumun İran’ın devlet yapılanmasındaki önemi yüksek 

konseyi üyelerinin devletteki statülerinde de görünmektedir. İslâmî 

İletişim ve Kültür Kurumu’nun Yüksek Konseyi üyeleri; Velâyet-i 

Fakih temsilcileri (5 kişi), İslâmî İrşad ve Kültür Bakanı (Konsey 

Başkanı), Dışişleri Bakanı, İRİB Başkanı, Velâyet-i Fakih Erki Ofi-

si’nin Uluslararası İşlerden Sorumlu Başkan Yardımcısı, İslâmî Teb-

liğler Kurumu Başkanı, Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi Genel Sek-

reteri, Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma Kongresi Genel 

Sekreteri, Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi Rektörü ve İslâmî İle-

tişim ve Kültür Kurumu Başkanı’ndan ibarettir. 

İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu’na bağlı kuruluşlar içinde 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi ve Uluslararası İslâmî Mezhepleri 

Yakınlaştırma Kongresi aktif olma açısından en çok dikkat çeken 

kuruluşlardır. Nitekim bu iki kuruluş ile birlikte Uluslararası el-

Mustafa Üniversitesi İran merkezli İslâmî Tebliğ’in başat aktörleridir. 

Bu üç oluşumun detaylı bir şekilde ele alınmasından önce İslâmî İle-

tişim ve Kültür Kurumu bünyesinde çeşitli dillerde yayın ve araştırma 

işlerine yoğunlaşan ve uluslararası akademik camiayı etkilemeye çalı-

şan Uluslararası el-Huda Yayınevi, Dinlerarası Diyalog Merkezi, 

İslâmî Düşünce Vakfı ve Uluslararası Kültür Araştırmaları Merke-

zi’nin faaliyetlerinin içeriğinin kısa tanıtımı yapılmıştır. Bu merkezler 

ele alındıktan sonra Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi, İslâmî Mezhep-

leri Yakınlaştırma Kongresi ve Uluslararası el-Mustafa Üniversite-

si’nin İran’ın dış politikasındaki yeri incelenmiştir. 
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Uluslararası el-Huda Yayınevi: Uluslararası el-Huda Yayıne-

vi, 1984 yılında İran’ın Tahran kentinde kuruldu. Günümüzde Afga-

nistan’ın Kabil, Kırgızistan’ın Bişkek, Türkmenistan’ın Aşkabat, 

Irak’ın Necef ve Tacikistan’ın Duşanbe kentinde temsilcilikleri bu-

lunmaktadır. Dünyanın çeşitli ülkelerinde yapılan kitap fuarlarına 

aktif bir şekilde katılmaktadır. Yayıncılık faaliyetleri kapsamında İran 

İslâm Cumhuriyeti’nin ideolojik temelleri ve ideallerinin propaganda-

sını yapan 1200’den fazla kitabı 25 dilde yayınlatmıştır. Bu kitapların 

çoğunun içeriği Ayetullah Humeyni ve Ayetullah Hameneyi’nin dü-

şüncelerinin propagandasını kapsamaktadır. 

Dinlerarası Diyalog Merkezi: Bu merkez, 1989 yılında İslâmî 

İrşad ve Kültür Bakanlığı’nın Uluslararası Başkanlığı bünyesinde 

kuruldu. İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu’nun 1994 yılında kurul-

masıyla ile birlikte bu kuruma katıldı ve günümüze kadar faaliyetleri-

ni bu kurum bünyesinde devam ettirmektedir. Şia’yı dünyaya tanıt-

mağı kendi vizyonu olarak belirten Dinlerarası Diyalog Merkezi, faa-

liyetlerini Yunanistan ve Rusya’nın Ortodoks kiliseleriyle ortak top-

lantılar gerçekleştirmekle başladı ve ardından Vatikan ve Avusturya 

kiliseleriyle ilişkilerini pekiştirdi. Bu merkezin amacı İslâm’dan şid-
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det eğilimli görünüm sunanlara karşı Şia’nin İbrahimi ve Doğu dinle-

riyle ilişkilerini diyalog yoluyla geliştirmektir. Diyalog dergisini İngi-

lizce ve Farsça olarak yayınlatmaktadır. Vatikan Katolik Kilisesi ile 6 

kez, Avusturya Aziz Gabriel Enstitüsü ile 3 kez, Dünya Kiliseleri 

Konseyi ile 5 kez, Ortadoğu Kiliseleri Konseyi ile 1 kez, Yunanistan 

Ortodoks Kilisesi ile 5 kez, Rusya Ortodoks Kilisesi ile 6 kez, İngilte-

re’nin Birmingham Üniversitesi ile 4 kez, İtalya’nın Annie Vakfı ile 1 

kez, ABD Yahudileri ile 1 kez, İran Asurileri ile 1 kez, Tayland’ın 

Budizm Üniversitesi ile 2 kez, Tahran ve Lübnan Ermenileri ile 2 kez 

ve Zedüştiler ile 1 kez ortak toplantılar yapmıştır.  

İslâmî Düşünce Vakfı: İran İslâm Cumhuriyeti’nin yurtdışına 

yönelik basın çalışmalarının önemli ayaklarından biri olan İslâmî 

Düşünce Vakfı, 1982 yılında kuruldu. İslâmî İletişim ve Kültür Ku-

rumu’nun 1994’te kurulmasıyla birlikte bu kurumun bünyesine alındı 

ve günümüzde 6 farklı dilde 16 dergi yayınlatmaktadır. İngilizce, 

Arapça, Fransızca, Rusça, İspanyolca ve Urduca yayınlanan bu dergi-

ler şunlardan ibarettir: Akademik Dergiler: Sakafatuna (Arapça), et-

Tevhit (Arapça), et-Tevhit (İngilizce). Genel Halk: el-Vahde (Arap-

ça), İslâm’ın Savı (Fransızca), el-Âlem (Arapça), İslâm’ın Ufku (İs-

panyolca), İran’ın Sözü (Rusça), Bugünkü İran (İngilizce), İslâm’ın 

Sesi (İngilizce), Yeni İran (Urduca), İslâmî Uyanış (İngilizce). Kadın-

lar: Mahcube (İngilizce), et-Tahire (Arapça). Çocuklar ve Ergenler: 

el-Huda (Arapça), Zemzem (İngilizce). 

Uluslararası Kültür Araştırmaları Merkezi: Bu merkez, 

1989 yılında İslâmî İrşad ve Kültür Bakanlığı’nın Uluslararası İşler 

Dairesi’nin bünyesinde kuruldu. İslâmî İletişim ve Kültür Kuru-

mu’nun 1994 yılında kurulmasıyla bu kurumun bünyesine alındı ve 

günümüze kadar faaliyetlerini İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu’nun 

Eğitim ve Araştırma Başkanlığı altında devam ettirmektedir. Bu mer-

kezin tüzüğünde de belirtildiği gibi kuruluşunun ana amacı İran İslâm 

Cumhuriyeti’nin kültürel ilişki ve işbirliklerinin sunduğu fırsatlar ve 

karşı karşıya olduğu sorunların araştırılması ve uluslararası alanda 

kültürel ve fikrî akımların incelenmesiyle İran’ın kültürel ilişkilerinin 

mühendisliğidir. Bunun için ise en önemli görevi İran İslâm Cumhu-

riyeti’nin kültürel ilişkilerini düzenleyen muhtemel senaryoların ya-

zılması olarak belirtilmiştir. Günümüze kadar süregelen faaliyetleri 
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kapsamında 120 cilt kitap yayınlatmış, 50’den fazla sempozyum dü-

zenlemiştir. 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi: Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi, 1990 yılının Mayıs ayında İran’ın başkenti Tahran’da ku-

ruldu ve yüksek konsey tarafından yönetilmektedir. Yüksek konsey; 

kongrenin stratejileri, politikaları, programları, bütçesinin belirlenip 

onaylanması, yürürlüğe konulması ve tüm bunların denetiminden 

sorumludur. Yüksek konsey üyeleri özel ve tüzel kişilerden oluşmak-

tadır. Kongrede yer alan özel kişiler, kongrenin genel kurul toplantıla-

rında delegelerin oyuyla seçilmektedir.  

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi Yüksek Konseyi’nin başkanı 

konsey üyelerinin oyuyla seçilmektedir. Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi’nin 90 ülkede temsilciliği vardır. Bu temsilciliklerin 39’u 

Asya’da, 42’si Afrika’da, 18’i Amerika’da, 40’ı Avrupa’da ve 2’si de 

Okyanusya’da bulunmaktadır.  

İran’ın çeşitli ülkelerde desteklediği milis grupların ideolojik 

kaynakları incelendiğinde, Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi tarafın-

dan yayınlanan kitap, dergi ve kültür ürünlerinin büyük bir payının 

olduğu görülmektedir. Başka bir deyişle, Devrim Muhafızları Ordusu 

Kudüs Gücü’nün askerî alanda yaptıklarını Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi ideolojik alanda yapmaya çalışmaktadır. Nitekim Lübnan 

Hizbullahı Örgütü’nün fikrî önderi olarak bilinen Seyyid Muhammed 

Hüseyin Fazlullah (1936-2011), Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin 

kurucularından olmuştur ve vefatına kadar da Yüksek Konseyin üyesi 

olarak görev yapmıştır.  

M. H. Fazlullah’ın vefatından sonra Lübnan Hizbullahı Örgü-

tü’nün lideri Seyyid Hasan Nasrullah, UEBK Yüksek Konseyi’nin 

üyeliğine seçilmiştir ve günümüzde bu kongrenin yöneticilerindendir. 

AyrıcaSuudî Arabistan Şiîlerinin devrimci lideri Abdül Hadi Fazli 

(1936-2014), Hindistan Şiîleri’nin lideri Seyyid Muhammed Ali 

Muhsin Takevî ve Irak Şiîleri İslâmî Davet Partisi liderlerinden Mu-

hammed Mehdi Asefi (1938-2014), UEBK Yüksek Konseyi’nde yer 

alan diğer önemli kişilerdendir. Kongrenin internet sitesinde yer alan 

bilgilere göre kongrenin son genel kurul toplantısına 120 ülkeden 600 

kişi katılmıştır.  
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Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin faaliyetleri; toplumsal ve 

kültürel faaliyetler, tercüme ve yayın faaliyetleri, eğitim–öğretim faa-

liyetleri, ekonomik destek faaliyetleri ve medya faaliyetleri olmak 

üzere beş ana koldan yapılmaktadır. 

Toplumsal ve Kültürel Faaliyetler: Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi’nin toplumsal-kültürel faaliyetlerinin önemli bir kısmı; çe-

şitli ülkelerdeki Şiî camiler, Hüseyniyeler, dinî merkezler, kütüphane-

ler ve sağlık merkezlerine yönelik finansal destek ve misyoner yar-

dımlarından oluşmaktadır. Buna ek olarak çeşitli uluslararası sem-

pozyumlar, festivaller ve paneller düzenlemektedir. Meselâ, Uluslara-

rası Seydü’n-Nebi el-Ekber Kongresi, Uluslararası Nasr Kebir Sem-

pozyumu, Peygamber-i Azam Büyük Ödül Festivali, Dünya Kudüs 

Günü Uluslararası Karikatür Festivali, Ehl-i Beyt Yaşam Tarzı Bilim-

sel Araştırma Sempozyumu, Uluslararası İmam Seccad Sempozyumu 

ve Uluslararası Şiî Hekimler Kongresi bu kapsamda yapılmıştır. 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin yabancı misyoner (mübel-

liğ) ağı, kongrenin üzerinde durduğu önemli faaliyet alanlarından 

biridir. Bu bağlamda çeşitli ülkelerden Şiî gençler burslu olarak 

İran’a götürülüp İran’ın Şiî anlayışına uygun bir şekilde eğitildikten 

sonra kendi ülkelerine geri gönderilmektedir. İran’da eğitim alıp ken-

di ülkelerine dönen bu gençler, ülkelerinin yasalarına uygun bazı sivil 

toplum kuruluşları açarak İran’ın desteğiyle propaganda faaliyetlerini 

yürütmektedir. Kongrenin internet sitesinde yer alan bilgilere göre 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi, 70 ülkede faaliyet gösteren ve 

5,300 yabancı misyonerlerden (mübelliğlerden) oluşan bir şebekeye 

sahiptir.  

Tercüme ve Yayıncılık Faaliyetleri: Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi’nin önem verdiği bir diğer faaliyet alanı İran İslâm Cumhu-

riyeti’nin fikrî ilkelerini anlatan önemli kaynak ve eserlerin yabancı 

dillere tercümesi ve yayınlanmasıdır. Bu bağlamda günümüze kadar 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi Yayınevi tarafından 55 dilde 1800 

cilt kitap yayınlatılmıştır. Bu eserlerin çoğu Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi kütüphanesinde bulunan 30 bin cilt kitap ve belgenin çeşitli 

dillere tercümesinden ibarettir.  
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Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi Tarafından Yayınlanan Kitapların  

Dilleri ve Sayıları 
Sıra Dil Cilt 

Sayısı 

 Sıra Dil Cilt 

Sayısı 

1 Türkiye Türkçesi  128 24 İtalyanca 5 

2 Urduca  102 25 İsveççe 5 

3 İngilizce 72 26 Fulanice 4 

4 Almanca 56 27 Kırgız Türkçesi  3 

5 Azerbaycan Türkçesi  55 28 Kurmançi Kürtçesi 3 

6 Boşnakça 45 29 Ruandaca 3 

7 Tacikçe  33 30 Lugandaca 3 

8 İspanyolca 33 31 Hausaca 3 

9 Rusça 31 32 Sorani Kürtçesi 2 

10 Malayca  29 33 Danca  2 

11 Tayca 29 34 Özbek Türkçesi  1 

12 Farsça 29 35 Tagalogca 1 

13 Arapça 18 36 Hintçe 1 

14 Fransızca 16 37 Arnavutça 1 

15 Birmanca 15 38 Bulgarca 1 

16 Peştuca  15 39 Çekçe 1 

17 Bengalce 9 40 Romanca 1 

18 Çince 7 41 Fince 1 

19 Svahilice 7 42 Lezgice 1 

20 Portekizce 6 43 Macarca 1 

21 İsviçre resmî dilleri  6 44 Felemenkçe 1 

22 Malayca 5 45 Emherice 1 

23 Lehçe 5 46 Yorubaca 1 

Ayrıca kitap basımı faaliyetleriyle birlikte 21 dergi Uluslararası 

Ehl-i Beyt Kongresi bünyesinde çeşitli dillerde yayınlanmaktadır. 

Eğitim ve Öğretim Faaliyetleri: Uluslararası Ehl-i Beyt Kong-

resi’nin eğitim ve öğretim ile ilgili çalışmalarını Uluslararası Ehl-i 

Beyt Üniversitesi yürütmektedir. Çeşitli ülkelerden gelen Şiî gençler, 

bu üniversitede burslu eğitim almaktadır. Ayrıca İran’da bulunma 

fırsatı bulmayan yabancı Şiî gençlere internet üzerinden de çevrimiçi 

kurslar verilmektedir. 

Ticarî İlişkiler ve Ekonomik Yardım Faaliyetleri: Uluslara-

rası Ehl-i Beyt Kongresi, Afrika ülkeleri başta olmak üzere gönüllü 

yardım faaliyetleri adı altında çeşitli ülkelerle ekonomik ilişkilerini 

geliştirmek istemiştir ve bazı bölgelere yönelik çeşitli yardımları da 
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olmuştur. Bu bağlamda Afrika’da Etiyopya, Kenya, Tanzanya, Zanzi-

bar, Komor, Fildişi Sahili ve Gana’daki tarım şirketleriyle işbirliği 

için bazı girişimlerde bulunmuştur ve Malavi hükümetiyle “Yeşil 

Kuşak Ekonomik Anlaşması” adı altında ticarî bir anlaşma yapmıştır. 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’ne bağlı olan Mocab Ticaret ve 

Kalkınma Şirketi, Rusya, Irak, Tacikistan, Kırgızistan, Özbekistan, 

Türkmenistan ve Kenya ile ticarî ilişkileri geliştirmek yönünde faali-

yet göstermektedir. Ayrıca bu kongrenin bir alt şirketi olarak faaliyet 

gösteren Kevser Mocab Korporatif Şirketi’nin ticarî faaliyetleri İtal-

ya, Burundi, Irak ve Umman’a yoğunlaşmaktadır. 

Sanal Propaganda Faaliyetleri: Uluslararası Ehl-i Beyt Kong-

resi’nin propaganda merkezli çalışmalarından birisi de medya alanın-

daki faaliyetleridir. Bu faaliyetler 25 dilde yayın yapan Ehl-i Beyt 

Haber Ajansı internet sitesi, Farsça, Arapça, İngilizce, Türkçe, Urdu-

ca yayın yapan Büyük Ehl-i Beyt Portali çevresinde yoğunlaşmıştır. 

Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresinin Gelir Kaynağı: Ulusla-

rarası Ehl-i Beyt Kongresi’nin en önemli gelir kaynağı devletten aldı-

ğı bütçedir. İran’ın 2018 hükümet bütçesi önergesinin 99. sayfasının 

7. tablosunun 114028 sistem kodu altında Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi için toplam 11,5 Milyon ABD Doları (1$ = 42,000 İR Riya-

lı) bütçe ayrılmıştır. Buna ek olarak kongrenin ihtiyaç duyduğu za-

manlarda Velâyet-i Fakih’in denetiminde bulunan örtülü ödenekten 

de Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’ne yardımlar yapılmaktadır.  

Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma Kongresi: 
İran’ın devrim ihracının yumuşak yüzünün bir diğer önemli ayağı 

Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma Kongresi’dir. Bu kong-

re, 1991 yılında Tahran’da kuruldu. İslâm mezheplerini birbirine ya-

kınlaştırmayı kendi vizyonu olarak belirten bu kongre; genel kurul, 

yüksek konsey ve genel sekreterlik tarafından yönetilmektedir. Genel 

kurul üyeleri yüksek konsey tarafından altı yıllığına seçilmektedir. 

“Genel kurul”, “Müslüman Azınlıklar”, “Propaganda”, “İslâm Üm-

meti’nin Karşısındaki Sorunlar” ve “Kadınlar” adındaki alt komite-

lerden oluşan bu yapının, çeşitli ülkelerde üyeleri bulunmaktadır. 

İran’ın 2018 yılı hükümet bütçesi önergesinin 99. sayfasının 7. 

tablosunun 114028 sistem kodu (İslâmî İletişim ve Kültür Örgütünün 



İRAN’IN YURTDIŞINDAKİ İSLÂM KÜLTÜR MERKEZLERİ   181 

 

kodu) altında 9 Milyon $ (1 $ = 42,000 İR Riyali), Uluslararası İslâm 

Mezheplerini Yakınlaştırma Kongresi’nin faaliyetleri için tahsis 

edilmiştir. Ayrıca bu kongrenin bir yan kuruluşu olan İslâmî Mezhep-

ler Üniversitesi’nin de 2018 yılı için 3,5 Milyon $ (1 $ = 42,000 İR 

Riyali) bütçesi olmuştur. Farsça, İngilizce, Arapça, Urduca ve Fran-

sızca yayın yapan Takrib Haber Ajansı bu kongrenin haber organıdır. 

Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi: Bu üniversite 2007 yı-

lında Yurtdışı Dinî Medreseler Kurumu ve Uluslararası İslâmî Bilim-

ler Merkezi’nin birleştirilmesi sonuç kurulmuştur. Yabancı uyruklu 

talebelere (Şia din öğrencisi mollalara) din ve mezhep eğitimi ver-

mektedir. Üniversitenin internet sitesinde yer alan bilgilere göre1 170 

alt kuruluşu olan bu üniversitenin 2017 yılına gelindiğinde 60 ülkede 

temsilcisi bulunmaktadır ve bu üniversitede eğitme başlayan 50,000 

yabancı öğrenciden 25,000’i mezun olmuştur. Bu üniversitenin rektö-

rü ve mütevelli heyet üyeleri Velâyet-i Fakih tarafından direkt olarak 

atanmaktadır.  

Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi’nde 4 temel düzeyde, 170 

bilim dalında eğitim verilmektedir. Üniversitenin açıkladığı bilgilere 

göre 2017 yılına kadar 122 milletten, 50,000 yabancı uyruklu öğrenci 

bu üniversitede eğitime başlamış, 25,000 öğrenci mezun olmuştur. 

Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi’ne bağlı bulunan Uluslararası el-

Mustafa Araştırma Merkezi bünyesinde 17 farklı masa, çeşitli sosyal 

araştırmalar yapmaktadır. Üniversitenin yayınları 8 ülkede 13 farklı 

dilde Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi Yayınevi tarafından yayın-

lanmaktadır. Bu yayınevinin temsilcilikleri İngiltere, Endonezya, Ma-

lezya, Lübnan, Hindistan, Pakistan, Afganistan ve Tayland’da bu-

lunmaktadır. İran’ın 2018 yılı hükümet bütçesinin önergesinin 101. 

sayfasının 7. tablosunun 114400 numaralı sistem kodu adı altında yer 

alan rakama göre bu yıl için Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi’ne 

84 Milyon $ bütçenin tahsis edildiği yazılmıştır. 

Kısacası İran İslâm Cumhuriyeti yöneticileri, benimsedikleri 

ideolojik ilkeleri, propaganda yoluyla yurtdışına ihraç etmeye ciddî 

bir önem vermektedirler ve bunu yüksek bütçelere sahip olan ve isim-

                                                 
1 Bakınız: http://miu.ac.ir/ 
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lerini İslâmî literatürden alan kurum ve kuruluşlar aracılığıyla yap-

maya çalışmaktadırlar. İslâmî Tebliğ adı altında yapılan bu yumuşak 

ihracın temelinde Velayet-i Fakih Teorisi ve Şia mezhebinin siyaset 

teorilerine uygun düşüncelerin propagandası yatmaktadır. Bu çerçe-

vede yurtdışına yönelik faaliyet gösteren en önemli kurum ve kuru-

luşlar İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu, Uluslararası Ehl-i Beyt 

Kongresi, Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma Kongresi ve 

Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi’dir. Bu kurum ve kuruluşların 

hepsi direkt Velâyet-i Fakih erkine bağlıdırlar ve İran’ın dış politika-

sında güçlü bir bürokratik yetkilerle donatılmıştır. 

İran’ın İslâmiyet’i Tebliğ ve Temsil Aracı Olarak Amerika 

Kıtasındaki İslâm Kültür Merkezleri 

Amerika kıtasında İran’ın doğrudan veya dolaylı yollardan des-

teklediği 45 Şiî Kültür Merkezi bulunmaktadır. Bu merkezlerden 37 

merkez Kuzey Amerika’da, 1 merkez Orta Amerika’da ve 7 merkez 

Güney Amerika’da bulunmaktadır. Amerika kıtasında Şiî nüfusun 

yoğun olarak yaşadığı ülke ise Amerika Birleşik Devletleri’dir. 

ABD’de yaşayan Müslüman nüfusla ilgili çeşitli istatistikler di-

le getirilmektedir. Eski ABD Başkanı Barack Obama’nın 2009 yılın-

da yaptığı bir açıklamaya göre, ABD’de 7 milyon Müslüman yaşa-

maktadır2. Amerikan Nüfus Sayımı Ofisi (Bureau of the Census), 

2000 yılında ABD Müslümanlarının etnik dağılımı hakkında şu bilgi-

leri paylaşmıştır: 

ABD Müslümanlarının Etnik ve % Dağılımı şöyledir: 

Güney ve Güney Doğu Asya %33, Afroamerikan %30, Arap %25, 

Afrikalı %3,4, Avrupalı %2,1, Beyaz Amerikan ve Amerikan %4,9. 

ABD’de yaşayan Müslümanların yıllık nüfus artışı %6 olarak 

tahmin edilmektedir. ABD’de Arap Müslümanların en çok yaşadığı 

bölge Michigan eyaleti; akabinde gelen eyalet ise Texas’tır. ABD’nin 

resmî verilerine göre 2006 yılında ABD genelinde 2000’den fazla 

                                                 
2 Barack Obama’nın açıklaması için bakınız: https://goo.gl/7cef4T (Son Erişim 
Tarihi: 13.11.2018) 
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caminin varlığı tespit edilmiştir.3 Bu camilerin en yoğun bulunduğu 

eyalet 227 cami ile California olmuştur ve New York da bünyesinde 

140 cami bulundurarak çok sayıda cami barındıran bir diğer eyalet 

olarak kayıtlara geçmiştir.4 ABD Müslümanlarının ne kadar dindar 

olup olmadıklarıyla ilgili yapılan bir araştırmaya göre, ABD’de bulu-

nan İranlıların yalnız % 0.7’si dinî ibadetler için camilere gittiği iddia 

edilmiştir.5 

İran merkezli Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin 2008 yılında 

açıkladığı bilgilere göre, ABD’de 2 milyon 300 bin Şiî Müslüman 

bulunmaktadır. ABD merkezli Din ve Toplumsal Yaşam Merkezi 

(PEW), İran merkezli bu topluluğun abartılı tahminine karşın, 

ABD’de 2009 yılında yaşayan Şiî nüfusun 245 binle 368 bin arasında 

olduğunu dile getirmiştir. 

ABD’de yaşayan Şiîler; göçmen Şiîler ve yerli Şiîler olarak te-

mel iki gruba ayrılmaktadır. Göçmen Şiîler, İran İslâm Cumhuriyeti 

resmî ideolojisine sempati duyan bir gruptur ve yerli Şiîleri ise İran 

merkezli tasavvuf geleneğine yakın bir çizgidedir. Yerli Şiîler içinde 

Dr. Nurbahiş Nimetullahi Tarikatı ve Şeyh Fazlullah Hairi Irakî Tari-

katı yaygın tarikatlardandır. ABD’de yaşayan Afrika kökenli Şiîleri-

nin üzerinde, merkezi İngiltere’de bulanan ve İran İslâm Cumhuriye-

ti’yle yakın ilişkileri bulunan Huce Şiîleri Federasyonu’nun ağırlığı 

vardır. 

İran ve ABD’nin çeşitli kaynaklarında yer alan bilgilere göre 

ABD’deki Şiî kültür merkezleri alttaki tablodaki merkezlerden ibaret-

tir. Bu merkezlerin çoğu İran İslâm Cumhuriyeti ile sistematik bağları 

bulunmaktadır ve İran devleti bu kültür merkezlerini İslâmî Tebliğ 

doğrultusunda kullanmaktadır. 

                                                 
3 Bakınız: Mosques in the United States of America and Canada: 
https://goo.gl/vD297A (Son Erişim Tarihi: 13.11.2018) 
4 Bakınız: «Faith Communities Today,» coordinated by Hartford Seminary's Hart-
ford Institute for Religious Research in Connecticut. 
5 Bu araştırma için bakınız: http://www.allied-media.com/AM/ (Son Erişim Tarihi: 
13.11.2018) 
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Merkezin Adı Bulunduğu Yer 

ABD İslâmî Merkezi Michigan 

Kuzeybatı ABD Şiîleri Derneği (İman Merkezi) Kirkland 

Los Angeles İman Kültür Merkezi Los Angeles 

ABD İmam Mehdi Merkezi Deraborn 

İlim Kenti İslâmî Medresesi California 

California Hicret Vakfı California 

Texas Ehl-i Beytİslâmî Derneği Texas 

New York İslâmî Merkezi New York 

Saba İslâmî Merkezi San Jose 

Fresnoİslâmî Kültürel Merkezi Fresno 

New Jersey Ali İslâmî Merkezi New Jersey 

Los Angeles el-Zehra Camii Los Angeles 

El-Beşir İslâmî Merkezi Phoenix 

Beytü’l-İlim Akademisi Chicago 

Kevser Eğitim ve Kültür Merkezi Phoenix 

ABD Ehl-i Beyt Vakfı Houston 

Kerbelaİslâmî Merkezi Dearborn 

İslâmî Eğitim Merkezi Metroplex 

İmam Mehdi Merkezi Richmond 

İslâmî Kültür Vakfı Dearborn 

İmam Mehdi İslâmî Eğitim Merkezi Baltimore 

Portlandİslâmî Merkezi Portland 

İslâmî Bilgi ve Araştırma Merkezi Washington DC 

Alevi Vakfı New York 

Caferî İslâmî Merkezi Minneapolis 

Orange County İslâmî Eğitim Merkezi OrangeCounty 

Yasin Eğitim Vakfı Los Angeles 

İmam Hoyî İslâmî Merkezi New York 

Kuzey Amerika Müslüman Öğrenciler Topluluğu New York 

Philadelphia Mehdiyesi Philadelphia 

Washington İslâmî Eğitim Merkezi Washington DC 

Kanada’da 2011 yılında dinî popülasyon temelinde yapılan bir 

nüfus araştırmasına göre, Kanada nüfusunun %3,2’sini Müslümanlar 

oluşturmaktadır6. Kanada’nın en büyük Şiî merkezi olan Kanada Ehl-

i Beyt Kongresi’nin açıklamasına göre, Kanada genelinde 300 bin Şiî 

yaşamaktadır. Bu Şiî nüfusun çoğunu İran, Pakistan, Lübnan ve Af-

ganistan Şiîleri oluşturmaktadır ve İslâmî Tebliğ amacıyla toplam 64 

                                                 
6 Bakınız: https://goo.gl/FXhd82 (Son Erişim Tarihi: 13.11.2018) 
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kültür merkezi bünyesinde faaliyet göstermektedirler. Bu 64 kültür 

merkezinin Kanada’daki dağılımı şu şekildedir: 

Kanada’da Faaliyette Bulunan Şiî Kültür Merkezlerinin  

Kentlere Göre Dağılımı 
Bulunduğu Kent Bulunduğu Kentin Şiî Nüfusu Kültür Merkez Sayısı 

Toronto 85000 25 

Montreal 50000 10 

Vancouver 40000 8 

Calgary 8000 2 

Windsor 10000 4 

Ottawa 12000 5 

Hamilton - 2 

Edmonton - 2 

Kitchener - 2 

London - 2 

NiagaraFalls - 1 

Halifax - 1 

Amerika kıtasının Arjantin, Haiti, Brezilya, Şili, Kolombiya, 

Meksika ve Venezuela ülkelerinde yaşayan Şiî nüfus toplam 26 kültür 

merkezi bünyesinde İslâmî Tebliğ bağlamında faaliyet göstermekte-

dir. Bu ülkelerde faaliyette buluna kültür merkezleri şu şekildedir:  

Ülke Adı Şiî Nüfus Şiî Kültür Merkezle-

ri Sayısı 

Arjantin ≈ 1000 10 

Haiti ≈ 300 1 

Brezilya ≈ 600,000 9 

Şili ≈ 40 1 

Kolombiya ≈ 5,000 (EBK) / ≈ 140 (PEW) 2 

Meksika ≈ 1,100 1 

Venezuela ≈ 20,000 5 

 

İran’ın İslâmiyet’i Tebliğ ve Temsil Aracı Olarak Avrupa 

ve Okyanusya Kıtalarındaki İslâm Kültür Merkezleri 

Avrupa kıtasının çeşitli ülkelerinde İslâmî Tebliğ bağlamında 

faaliyet gösteren Şiî kültür merkezleri çoğunlukla göçmen Şiîler tara-

fından yönetilmektedir. Avrupa’da yaşayan Şiî nüfus ile ilgili kesin 

ve güvenilir istatistikler bulunmamaktadır. Buna rağmen Uluslararası 

Ehl-i Beyt Kongresi, Avrupa’nın çeşitli ülkelerinde yaşayan Şiî nüfus 

ile ilgili bazı istatistikleri paylaşmıştır. Uluslararası Ehl-i Beyt Kong-
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resi’nin paylaştığı ve iddia ettiği verilere göre Avrupa kıtasında en 

çok Şiî nüfus Fransa’da yaşamaktadır. Fransa’dan sonra ise İngiltere 

ve Hollanda en çok Şiî nüfusa sahiptir. Bu verilere göre günümüzde 

Fransa’da 358,000 ve İngiltere ve Hollanda’da 200,000 Şiî nüfus ya-

şamaktadır. Avrupa genelinde faaliyet gösteren kültür merkezlerinin 

sayısı açısından ise en çok kültür merkezi İsveç’te bulunmaktadır.  
 

Günümüzde 59,000 kişi Şiî nüfusa sahip olan İsveç’te 60 kültür 

merkezi İslâmî Tebliğ bağlamında faaliyet göstermektedir. İsveç’ten 

sonra Hollanda ikinci sırada yer almaktadır ve 200,000 Şiî nüfusa 

sahip olan Hollanda’da 25 Şiî Kültür Merkezi bulunmaktadır. Bunun-

la birlikte finans ve örgütsel güç ile uluslararası ağının genişliği ba-

kımından en güçlü Şiî Kültür Merkezleri İngiltere’de bulunmaktadır. 

Burada şunu da belirtmeliyiz ki, Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin 

verilerine göre AB üyesi olmamasına rağmen Avrupa medeniyet sa-

hasının bir parçası olarak görünen Rusya’da ise 2,212,000 Şiî nüfu-

sun yaşadığı iddia edilmektedir.  

 
Avrupa Kıtasında Bulunan Şiî Kültür Merkezleri 

Ülke Adı Şiî Nüfus Şiî Kültür Mer-

kezi Sayısı 

Hollanda ≈ 200,000 25 

Norveç ≈ 13,000 (UEK) / 650 (PEW) 4 

Finlandiya ≈ 7,000 (UEK) / 240 (PEW) 2 

Fransa ≈ 358,000 (UEK) / 106,000 (PEW) 11 

İsviçre ≈ 45,000 (UEK) / 3,200 (PEW) 2 

İsveç ≈ 59,000  60 

Danimarka ≈ 80,000 1 

Belçika ≈ 30,000 (UEK) / 2,800 (PEW) 3 

İngiltere ≈ 200,000 7 

İrlanda - 1 

İtalya - 4 

Avusturya ≈ 70,000 (UEK) / 3,500 (PEW) 7 

Almanya ≈ 40,000 10 

İspanya ≈ 50,000 6 

Bosna Hersek ≈ 23,000 (UEK) / 15,000 (PEW) 3 

Rusya ≈ 2,212,000 (UEK) / 165,000 (PEW) 4 

Gürcistan ≈ 1,200,000 8UEK) / 106,000 (PEW) 16 

Ukrayna ≈ 100,000 (UEK) / 2,500 (PEW) 4 
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Birçok açıdan Avrupa kıtasıyla ortaklığı olan Okyanusya kıta-

sında da Şiî kültür merkezlerinin İslâmî Tebliğ bağlamında faaliyet 

gösterdiği bilinmektedir. Bu bağlamda Avustralya’da yaşayan Şiîlerin 

nüfusu konusunda kesin ve net bir bilgi bulunmamaktadır. Uluslara-

rası Ehl-i Beyt Kongresi’nin iddiasına göre Avustralya’da 28,000 Şiî 

yaşamaktadır. Avustralya’nın en ünlü Şiî merkezi ise Sidney İmam 

Hüseyin İslâmî Merkezi’dir. Bu merkez 1997 yılında kurulmuştur ve 

Farsça, İngilizce, Arapça ve Urduca programlar düzenlemektedir. 

Yeni Zelanda’da ise 40,000 civarında Müslüman’ın yaşadığı tahmin 

edilmektedir. Uluslararası Ehl-i Beyt Kongresi’nin iddiasına göre, bu 

Müslüman nüfusun 15,000’i Şiî’dir. Fatma Zehra Hayriye Merkezi, 

Yeni Zelanda İman Merkezi, Ehl-i Beyt Merkezi, el-Mustafa Arabî 

Merkezi ve İslâm Birliği Federasyonu Yeni Zelanda’daki aktif Şiî 

kültür merkezleridir. 

Okyanusya Kıtasındaki Şiî Kültür Merkezleri 
Ülke Adı Şiî Nüfus Şiî Kültür Merkezleri 

Avustralya ≈ 28,000 Sidney İmam Hüseyin İslâmî Merkezi 

Yeni Zelanda ≈ 15,000 Yeni Zelanda İman Merkezi 
Ehl-i Beyt Merkezi 
El-Mustafa Arabî Merkezi 
İslâm Birliği Federasyonu 
Fatma Zehra Hayriye Merkezi 

 

İran’ın İslâmiyet’i Tebliğ ve Temsil Aracı Olarak Asya Kıtasının 

Müslüman Olmayan Ülkelerindeki İslâm Kültür Merkezleri 

Dünyadaki Müslüman nüfusun yaklaşık % 62'lik kısmı Asya'da 

yaşamaktadır. Endonezya, Asya kıtasının en kalabalık Müslüman 

ülkesidir ve Müslüman nüfusu 216 milyon (% 90) civarlarındadır. 

Müslümanların yaklaşık % 20'si Arap ülkelerinde yaşamaktadır. As-

ya’da Müslüman olmayan ülkeler içinde Hindistan en çok Şiî nüfusa 

sahiptir ve Şiî literatüründe özgül bir yeri vardır. Yaklaşık 50 Milyon 

Şiî nüfusun yaşadığı Hindistan’da Şiîlik köklü geleneğe sahiptir ve 

İran ile sıkı mezhepsel ve kültürel ilişkisi bulunmaktadır. Asya kıta-

sında Müslümanların azınlıkta olduğu ülkelerde Şiî nüfus ve İslâmî 

Tebliğ bağlamında faaliyet gösteren Şiî kültür merkezlerinin sayısı 

ülkelere göre şu şekildedir:  
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Asya Kıtasının Müslüman Olmayan Ülkelerinde Şiî Kültür Merkezleri 
Ülke Adı Şiî Nüfus Şiî Kültür Merkezleri 

Sayısı 

Tayland ≈ 50,000 19 

Sri Lanka ≈ 5,000 (UEK) / 17,000 (PEW) 2 

Singapur ≈ 30,000 (UEK) / 7,000 (PEW) 6 

Filipin ≈ 46,000 6 

Myanmar ≈ 40,000 (UEK) / 19,000 (PEW) 1 

Hindistan ≈ 30-50 Milyon (UEK) 27 

Japonya ≈ 25,000 (UEK) / 1,830 (PEW) 1 

Çin ≈ 312,000 (UEK) / 215,000 (PEW) 5 

 

İran’ın İslâmiyet’i Tebliğ ve Temsil Aracı Olarak Afrika Kıtasının 

Müslüman Olmayan Ülkelerindeki İslâm Kültür Merkezleri 

Günümüzde Afrika kıtası genelinde 180 Şiî Kültür Merkezi ve 

54 Şiî camii İran’ın İslâmiyet’i tebliğ ve temsil aracı olarak faaliyet 

göstermektedir. Sivil toplum kuruluşu olarak faaliyet gösteren bu 

merkezler İran’da yazılan eserleri yerel dillere tercüme etmek, Afrika-

lı öğrencilere eğitim bursu vermek, Afrikalı gençleri İran’ın dinî 

okullarına göndermek, İsnâ Aşeriyye Şiîliğinin kutsal günlerinde 

program düzenlemek, yerel Şiî grupları örgütlemek, habercilik ve 

eğitim gibi faaliyetlere yoğunlaşmıştır. Bu STK’ların çoğu İran’ın 

Uluslararası Ehl-i Beyit Kongresi, Uluslararası el-Mustafa Üniversi-

tesi, İslâmî Mezhepleri Yakınlaştırma Kongresi ve İslâmî Kültür ve 

İletişim Kurumu gibi İran merkezli kuruluşların himayesinde faaliyet 

göstermektedir. İran kaynaklarında yayınlanan bilgilere göre Afrika 

kıtasında Müslümanların azınlıkta olduğu ülkelerde Şiî nüfus ve 

İran’ın İslâmiyet’i tebliğ ve temsil aracı olarak kullandığı merkezlerin 

sayısı şu şekilde olmuştur:  

 
Afrika Kıtasında Müslümanların Azınlıkta Olduğu Ülkelerde Şiî Kültür 

Merkezleri 
Ülke Adı Şiî Nüfus Şiî Kültür Merkezleri Sayısı 

Güney Afrika 73,000 6 

Uganda 198,000 2 

Benin 100,000 4 

Kenya 140,000 12 

Lagos - 3 

Madagaskar 20,000 10 

Mozambik 100,000 3 
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Sonuç  

İran’ın kendine özgü devlet yapılanması incelendiğinde İslâmî 

Tebliğ meselesine oldukça özgül bir önem verildiği görünmektedir. 

Bu önem sadece devlet yapılanması çerçevesinde bulunan kurum ve 

kuruluşlara sınırlı olmamıştır ve İran anayasasının 8.maddesinde “İyi-

liğe Emretme ve Kötülükten Menetme” başlığı altında açık bir dille 

ifade edilerek İran İslâm Cumhuriyeti’nin varoluşuna anlam veren 

anayasada da yer almaktadır. Bununla birlikte anayasanın 152 ve 

154.maddeleri İran İslâm Cumhuriyeti devlet zihniyetinin sadece İran 

sınırlarına sınırlı olmadığını ve İslâm Ümmet’inin kaderinden kendini 

sorumlu bildiğini ifade etmektedir.  

İran’da İslâmî Tebliğ ile yükümlü olan kurum ve kuruluşlar 

yurtiçi ve yurtdışına yönelik olmak üzere iki farklı kategoride çalış-

maktadır. Bu çerçevede İslâmî Tebliğler Koordinasyonu Konseyi, 

İslâmî Tebliğler Kurumu, Kum İlmiye Medresesi’nin İslâmî Tebliğler 

Ofisi ve İyiliğe Emretmek ve Kötülükten Menetme Merkezi yurtiçine 

yönelik faaliyet gösterirken İslâmî İletişim ve Kültür Kurumu, Ulus-

lararası Ehl-i Beyt Kongresi, Uluslararası İslâmî Mezhepleri Yakın-

laştırma Kongresi ve Uluslararası el-Mustafa Üniversitesi yurtdışına 

yönelik faaliyet göstermektedir. Yurtdışına yönelik faaliyet gösteren 

merkezlerin faaliyetleri propaganda, tercüme, yayıncılık, habercilik 

ve kültürel faaliyetlere yoğunlaşmıştır. Bu bağlamda İran’ın İslâmi-

yet’i tebliğ ve temsil aracı olarak kullandığı bu kültür merkezlerinin 

faaliyetleri sadece Müslüman ülkelere sınırlı olmamıştır ve Müslü-

manların azınlıkta olduğu ülkelerde de faaliyet göstermektedir. 



 

 



 

 

 

 

DAVETİN GEÇ ULAŞTIĞI ÜLKE:  

KORE, UZAKTAN YAKIN İSLÂM 
 

Hüseyin KIRDEMİR 

 

Kısa Kore İslâm Tarihi 

Kore tarihinde ilk olarak 9. yüzyılın ortalarında Kore yarımada-

sına Çin’in üzerinden deniz yoluyla gelen Arap tüccarların gelmeye 

başladığı bilgilerine rastlanılmaktadır. Ancak bu müslüman tüccarlar 

dinden ziyade ticari amaçlı ilişkiler kurarak İslâm dünyasından getir-

dikleri ticari ürünlerin Birleşik Silla Krallığı (668-935) pazarlarında 

genişçe yer almasını sağlamışlardır.  

İlk temastan sonra müslüman coğrafyacılar yazdıkları eserlerde 

Kore’den bahsetmişlerdir. En eski kayıt İbn Hurdazbih'in 232 (846-

47) yılında kaleme aldığı sanılan Kitâbü'l-Mesâlik ve'l-Memâlik adlı 

eserinde yer almakta ve müellif Sila (Si ila Krallığı) ismiyle bahsetti-

ği Kore'nin zengin altın madenlerine sahip olduğunu söylemektedir.1 

11. yüzyılın başlarında 100’ün üzerindeki Arap tüccar kafilesi 

Koryo Hanedanlığı (918-1392) hükümeti ile aralıklı olarak ticari iliş-

kilere başlamıştır. İslâm din ve kültürünün Kore yarımadasına gerçek 

anlamda girişi ise 13-14. yüzyıllarda olmuştur. Moğol İmparatorlu-

ğu’nun egemenliği altında olan Koryo Hanedanlığı’nın yönetimi Mo-

ğollarla birlikte Moğolların idari yapısındada önemli görevlerde yer 

alan Orta Asya kökenli müslümanlardan oluşmuştu. Koryo Tarih Ka-

yıtları kitabında ‘Höhöin’ diye geçen bu müslümanlar Kore yarıma-

dasında kalarak dini vecibelerini uygulamalarıyla Kore toplumuna 

                                                 
 Dr., Jannahmuminbooks Yayınevi Sahibi, Araştırmacı, www.jannahmuminbooks.co, 

hkirdemirr53@gmail.com 
1 Hee-Soo Lee, The advent of Islam in Korea: A Historical Account, İstanbul 1997, 
Research Centre for Islamic History, Art and Culture. 

http://www.jannahmuminbooks.co/
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İslâm kültürünü tanıtma ve göstermede büyük rol oynamışlardır. Za-

manın başkenti olan Gesong’da yaşadıkları muhitte bir cami yaptır-

mışlar, kendi geleneksel kıyafetlerini giyerek rahatça dolaşabilmişler-

di. İslâm’ın izleri Koryo Hanedanlığı’nın sonu ve Coson Hanedanlığı 

(1392-1910) başlarına kadar Kore toplumunda hissedilmiştir.  

1418-1450 yıllarında Kore yarımadasında zamanın Coson Ha-

nedanlığı’nın 4. kralı (aynı zamanda Kore alfabesini oluşturan) Kral 

Sejong’un sarayında düzenlenen resmi törene müslüman temsilciler 

ve din adamlarının da davet edildiği, kralın ve devletin huzur ve refah 

içinde yaşaması için dua ettikleri kaynaklarda bildirilir.2  

Ancak 15. yüzyıl ortalarında İslâm’ın etkisi giderek azalmıştır. 

Coson kralının yeni devlet yönetimi anlayışıyla Konfüçyanizm dü-

şüncesi tüm ülkede hakim olmaya başlamış böylelikle ülkedeki tüm 

yabancı kültürler etkisini yitirmiştir.  

İslâm’ın izleri uzunca bir süre Kore yarımadasında görülemez 

olmuş, 19. yüzyılın sonlarında Osmanlı Sultanı ll. Abdülhamid Han'ın 

panislamist politikasıyla seçtiği âlimlerden bazıları Kore'ye gelmişler 

fakat çalışmaları pek başarılı olmamıştır. 1920'lerde ise Rusya'daki 

Bolşevik rejiminden kaçan çoğu Tatar kökenli 200 kadar müslüman 

Kore'ye gelerek değişik şehirlerde “mahall-i İslâmiyye” diye adlandı-

rılan küçük topluluklar meydana getirerek dini, ticari ve kültürel faa-

liyetlere başlamışlardır. Ancak 1948 yılında ülkenin ikiye bölünmesi 

ve çıkan siyasi karışıklıklar yüzünden bu müslümanlar Amerika ve 

Türkiye'ye göç etmek zorunda kalmışlardır.  

Kore Savaşı’na (1950-1953) katılan Türk tugayının imamı Ab-

dülgafur Karaismailoğlu ordu karargâhını ziyaret eden Korelilere 

İslâmı anlatırken daha sonra Kore halkı arasında İslâm hakkında ko-

nuşmalar yapmış onu dinleyenlerden Abdullah Kim Yu-Do ve Ömer 

Kim Jin-Kyu ilk müslüman Koreliler olmuşlardır. 1955'te bu iki müs-

lüman Koreli “Kore İslâm Cemiyeti”'ni kurarak davet çalışmalarını 

başlatmışlardır. 1956 yılında Abdülgafur Karaismailoğlu’ndan görevi 

devralan imam Zübeyir Koç Korelilere yönelik İslâm daveti çalışma-

larına hız vermiş, Türk tugayının yardımıyla minareli küçük bir mes-

                                                 
2 Hee-Soo Lee, a.g.e. s. 109. 
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cid açılmasına vesile olmuştur. Yakın zaman Kore tarihindeki ilk 

mescid böylelikle ibadete açılmıştır. Bu mescidi zamanın başbakanı 

Adnan Menderes (Nisan 1958) başta olmak üzere birçok İslâm ülkesi 

devlet başkanları da ziyaret etmiştir.  

Kore Savaşı sonrası Koredeki önemli İslâmî faaliyetleri kısaca 

aşağıdaki gibi özetleyebiliriz:  

– 1957'de Müslüman Korelilerin sayısı 208'e ulaşmıştır. 

– 1967 yılında Kore Müslüman Federasyonu resmî olarak ku-

rulmuş, Kore Hükümeti nezdinde resmi bir statü kazanmıştır.  

– 1970 yılında Kore Cumhurbaşkanı başkent Seul’de cami inşa-

sı için yaklaşık 5 bin metrekarelik bir alanı tahsis etmiş, İslâm ülkele-

rinin de yardımlarıyla 21 Mayıs 1976’da bu alana inşa edilen Seul 

Merkez Camii ibadete açılmıştır. 

– Temmuz 1976’da İslâm’ı tanıtan kitapçıklar basılıp ücretsiz 

dağıtılmaya başlanmıştır. 

– Ağustos 1976’da Katar’dan gelen imamla Teravih namazları 

kılınmaya başlanmıştır. 

– Eylül 1977’de Kore Müslüman Federasyonu bünyesinde 100 

üniversiteli öğrenciden oluşan “Kore Müslüman Öğrenciler Derneği” 

kurulmuştur. 

– Temmuz 2004’te Katar hükümetinin yardımıyla 60 yıllığına 

Müslüman Mezarlığı kiralanmıştır.  

– Kore’de 11 cami ve 60’ın üzerinde mescid bulunmaktadır. 

Ezcümle, 1955-56 yıllarında savaş sonrası barışı koruma adına 

Kore yarımadasında kalan Türk askerlerine imamlık göreviyle gelen 

merhum Zübeyir Koç Hocanın hummalı çalışmaları sonucu birçok 

Koreli İslâm’la şereflenmiş ve bu bir kişinin attığı tohum filizlenerek 

resmî rakamlara göre Koreli Müslüman sayısı günümüzde 35.000’e 

ulaşmıştır. 
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Kore’de Dinler 

Kore İstatistik Kurumu Başkanlığı (kostat.go.kr) 2015 yılı araş-

tırma verilerine göre nüfusu 51 milyon olan Güney Korelilerin;  

% 56.1’i herhangi bir dine mensup değillerdir (1995 yılında 

%49.6, 2005 yılında %47.1).  

Nüfusun % 43.9’luk (1995 yılında %50.4, 2005 yılında %52.9) 

dine inanan kesiminin;  

% 15,5'i Budizm’e (1995 yılında %23.2, 2005 yılında %22.8), 

% 19.7'si Protestanlığa (1995 yılında %19.4, 2005 yılında % 

18.2),  

%7.9'u Roma Katolik Kilisesi’ne (1995 yılında %6.6, 2005 

yılında % 10.8), 

% 0.2’si Von Budizmi’ne (1995 yılında %0.2, 2005 yılında % 

0.3), 

% 0.2’si Konfüçyanizm’e (1995 yılında %0.5, 2005 yılında % 

0.2), 

% 0.1’i Kore halk dinlerinden Çondoizm’e (1995 yılında 

%0.1, 2005 yılında %0.1) ve 

% 0.3 ise diğer dinlere (1995 yılında %0.5, 2005 yılında 

%0.4) inanmaktadır. 

1970-2000 Yıllarında Kore’de İslâm ve İslâm’a Bakış 

1970’li yıllarda Kore ve özellikle Arap ülkeleri arasında petrol 

ağırlıklı ticari ilişkiler ön plana çıkmış, 100.000’i aşkın Koreli ülke-

nin ekonomik şartlarından dolayı Suudi Arabistan, Kuveyt, Libya gibi 

Arap ülkelerine işçi olarak gitmişlerdir. Bu ülkelerde kurulan İslâm 

davet merkezlerinde Koreli işçilere İslâmî bilgiler verilmeye çalışıl-

mıştır.  

1990’lı yıllarda İslâm ülkelerinde görülen ekonomik sıkıntılar-

dan dolayı bu sefer Müslümanlar sayıları artarak Kore’ye işçi olarak 

https://tr.wikipedia.org/wiki/Budizm
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gelmeye başlamıştır. Müslüman işçilerin gelmesiyle daha önce bir 

kaç şehirde açılmış olan camilerin yanında başka şehirlerde de yeni 

cami ve mescidler açılmıştır.  

Kore’de uzun yıllar İslâm deyince daha çok Orta Doğu’da yaşa-

nan savaşlar (İran-Irak savaşı, Filistin-İsrail gerginliği, Körfez Savaşı) 

akla gelmiştir. Özellikle Kore Savaşı sonrası giderek güçlenen Hıris-

tiyan kiliselerinin İslâm hakkında yaptıkları yanlış bilgilendirmeler, 

okul ders kitaplarında verilen yanlış İslâmî bilgiler (Allah, İslâm, Hz. 

Muhammed (s.a.v.), Kur’ân-ı Kerîm), Batı kaynaklı haber ve kaynak-

lardan aktarılan çarpıtılmış İslâm algısı Korelilerin İslâmı doğru ola-

rak anlama ve öğrenmelerine büyük ölçüde engel teşkil etmiştir. Kore 

Müslüman Federasyonu’nun yaptığı çalışmalar ise çok cılız kaldığı 

için geniş kitlelere sesini duyuramamıştır. 

Kore’de İslâm uzak gibi görünsede doğru anlatıldığında yakın 

olduğu görülecektir. Koreliler özünde merhametli, yardım sever, baş-

kalarına zarar vermek istemeyen saygılı insanlardır. Kore’de bunca 

yıl kalmam belki de onların bu davranışlarını sevmemdendir. Koreli-

lerin İslâm hakkında önlerindeki iki büyük engel kalktığında İslâm’a 

koşacaklarına tüm kalbimle inanmaktayım. Bunlar; 

1. Koreli Hıristiyanların kara propagandasıyla önyargılı ve ta-

raflı Batı medyası,  

2. İslâmı doğruca yaşamayıp kötü örnek olan içimizdeki Müs-

lümanlar.  

Birgün bu ülkede İslâm’ın birden patlayacağı ve Koreliler’in 

İslâm’a koşacağı inancını her daim kalbimde taşımaktayım. Kore’de 

toplumdaki ahlaki çöküntü ve toplumsal olaylar onları çaresizliğe ve 

arayışa her geçen gün biraz daha itmektedir. Onların bu sorunlarına 

çarenin İslâm olduğunu biliyorum ancak Koreliler gördüklerine oldu-

ğu gibi inandıkları için İslâm onlara uzak gibi duruyor lakin İslâm 

yaklaşmaktadır.  

Kore Savaşı’ndan sonra Türk askerleri bir süre daha barışı ko-

ruma adı altında Kore’de kalmışlar ve sonra tamamen ayrılmışlar. Bu 

ayrılıştan sonra Kore ve Türkiye arasındaki ilişkiler de asgari düzeyde 

kalmış, merhum Zübeyir Koç hocanın ektiği tohumları yeşertmek için 
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bir faailiyette bulunulmamıştır. Aradan uzun bir süre geçmiş olsa da 

hiçbir şey için geç kalınıldığı söylenilenemez. Bu açığın kapanması 

için yapılacak düzenli ve etkili İslâma davet faaliyetleri uzak gibi 

duran İslâm’ın yakınlaşmasına katkı sağlayacaktır.  

Kore’de İslâm için aciliyet gösteren birçok konu var. Ben bu 

konulardan bir tanesini ele alıp bu boşluğu dordurmak için bir takım 

çalışmalarda bulundum. Özellikle 11 Eylül olayından sonra Kore’de 

İslâm hakkında çok sayıda kitaplar yayınlandı. İslâmı merak eden 

Koreliler kitapevlerine gidip İslâm hakkında kitaplara baktıklarında 

maalesef % 95 oranında diyebileceğim özellikle Hıristiyan misyoner-

ler ve Batı bakış açılı çeviri kitaplardan İslâmı öğrenmek zorunda 

kaldılar. Korece İslâmı gerçek anlamda anlatan kitapların kısıtlı ol-

ması bende, bu alanda çalışmam gerektiği düşüncesini doğurdu.  

Kore Müslüman Federasyonu’nun çıkardığı yayınların çok az 

olması ve ihtiyaca cevap vermemesi hatta Koreli müslüman çocuklar 

için tek bir İslâmî kitabın bile olmaması benim bu konuya daha da 

eğilmemi sağladı.  

İslâm’ı anlatma adına Kore’de üç ayrı gruba yönelik yayınların 

yapılması gerektiğini gördüm. Bunlar; 

1. İslâm’a ilgi duyan gayr-i müslim Koreliler, 

2. Müslüman olmuş Koreliler, 

3. Koreli Müslüman çocuklar, 

Bu anlamda İslâm’ın Kore’de yakınlaşması adına yaptığım bir 

kaç çalışmayı sunmak istiyorum.  

Aslında bu çalışmalar İslâm ülkesinde yaşayanlar için çok temel 

ve sıradanmış gibi görülebilir ancak gayr-i müslim bir ülkede 

İslâm’ın hem Müslümanlara hem de İslâm’a ilgi duyan gayr-i müs-

limlere anlatılması ve benimsetilmesi için önemli olduğuna inanıyo-

rum. 

Umarım bu konuda çalışacak kişilere fikir ve ilham vermiş olu-

rum. 
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Kore’de İslâm’a Davet Çalışmalarım 

1995 yılının başında Kore’ye geldiğimde İslâm hakkında yanlış 

ve taraflı bir bakış açısına sahip Koreliler’in soruları ile sıkça karşı-

laştım. Korece kelime dağarcığımın yetersiz olması, dini terimleri 

fazla bilemememden dolayı verdiğim cevaplar yeterli olmuyordu. Bu 

durum benim daha da çok İslâmî kitaplar okumamı ve İslâmî bilgisi 

olan müslümanlarla görüşüp bilgi sahibi olmamı sağladı. Kore Müs-

lüman Federasyonu’nun her Cuma günü namaza gelen müslümanlara 

dağıttığı Cuma bültenini okuyarak dini terimleri öğrenme fırsatımda 

oldu.  

Veda Hutbesi 

Koreli tanıdıklarımın evlerine gittiğimde Konfüçyüs’ün, Bu-

da’nın, Hz. İsa’nın sözlerinin hat sanatıyla yazıldığı sözlerinin duvar-

lara çerçevelenmiş olarak asıldığını gördüğümde çok hoşuma gitmiş 

Kore kültüründe böyle adet varsa ben de Müslüman olarak bir şeyler 

yapmam gerektiğini hissetmiştim. Korelilerin merakla okuyup İslâm 

hakkında fikir sahibi olacakları ne olabilir diye düşünürken aklıma 

birçok toplumsal soruna cevap olan Veda Hutbesini Korece’ye çe-

virmek geldi. Çeviri bitip tanıdığım Koreli müslümanlara da göster-

dikten sonra duvara asılacak şekilde alt ve üstü plastik ruloya geçmiş 

bir beze basılı Veda Hutbesini müslümanlara dağıttım. Amacım Müs-

lümanları ziyaret edecek kişilerin otururken Veda Hutbesini okumala-

rını ve müslümanlarla İslâm üzerine konuşacak bir konuları olmaları-

nı sağlamaktı.  

“Undersdanting Islam and Muslims” 

İslâm hakkkında merak edilen soruların bol olduğu ve cevapla-

rın kısa ve doyurucu olduğunu gördüğüm Undersdanting Islam and 

Muslims3 adlı İngilizce kitabı Korece’ye çevirdim. İslâm hakkında 

merak edilen konuların anlatıldığı bol resimli bu kitapçık Korelilerin 

                                                 
3 The Islamic Affairs Department, the Embassy of Saudi Arabia (1989), Washing-
ton DC., USA. 
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büyük ilgisini çekti ve 6 baskı yaptı. Daha sonra bu kitapçık içeriği 

biraz düzenlenerek Kore Müslüman Federasyonu yayınları arasına 

girdi. Bu eser Seul Merkez Camii ile diğer camileri ziyaret eden Ko-

relilere halen ücretsiz olarak dağıtılmaktadır. 1-15 Aralık 2006 tarih-

leri arasında Katar'ın başkenti Doha'da düzenlenen Asya Oyunları’na 

izleyici olarak katılan Korelilere de bu kitapçık dağıtılmıştır. 

Ramazan İmsakiyesi 

İslâm ülkelerinde doğal olarak gördüğümüz bazı uygulamaları 

Kore’de de yaşatmak Korelileri İslâm’a daha da yakınlaştıracağına 

inanıyorum. Müslümanların neden oruç tuttuğunu anlatmanın bir yolu 

da imsakiyelerdir. 

Kore’ye ilk gelişimdeki Ramazan ayına girerken arkadaşlarım 

“camide dağıtılan Ramazan imsakiyesini sen de aldın mı?” diye sor-

muşlardı. Henüz almadığımı söylemiş ve Kore’de imsakiyenin nasıl 

olduğunu da merak etmiştim. Cami ofisine gidip “imsakiye alabilir 

miyim” diye sorduğumda bana gösterdikleri imsakiye Ramazan ayı-

nın namaz vakitlerinin A4 kâğıdına fotokopi halinde büyültülerek 

çekilmiş haliydi. “İmsakiye bu mu?” diye sorduğumda “evet bu” de-

mişlerdi. Ders çalışma masamın hemen yanıbaşına asarım diye hayal 

ettiğim imsakiye basit bir fotokopi kâğıdıydı. 

İmsakiye, evimizi Ramazan’a hazırlarken herkesin görebileceği 

bir yere asılan, iftara ve imsaka ne kadar kalmış diye baktığımız ve 

bize tatlı bir heyecan veren bu mübarek ayın olmazsa olmazlarından-

dır. Maalesef Koreli müslümanlar imsakiyenin ne olduğunu ve ne 

anlama geldiğini pek bilmiyorlardı. Bu yüzden Kore’ye okumaya 

gelen birkaç Müslüman arkadaşla birlikte imsakiye yapmaya karar 

verdik. Yapacağımız imsakiyenin hem Müslümanlara hem de gayr-i 

müslimlere Ramazan’ı ve orucu tanıtıcı bilgiler içermesi gerekmek-

teydi. Oruçla ilgili ayet, hadis, sahur ve iftar duası, orucun anlamı ve 

faydaları, namaz vakti, cami adresleri gibi konuları Korece ve İngiliz-

ce olarak hazırladık ve bastırdık. 

2002 yılı Ramazan ayı girmeden önceki haftanın cumasında 

Cuma namazı çıkışında imsakiyeleri dağıttık. Hem Koreli Müslüman-

lardan hem de Kore’de yaşayan yabancı Müslümanlardan bu bağlam-



DAVETİN GEÇ ULAŞTIĞI ÜLKE: KORE, UZAKTAN YAKIN İSLÂM   199 

 

da gayet olumlu geri dönüşler aldık. Allah’a çok şükür bu başlangı-

cımızdan sonra her yıl imsakiye çıktı ve şimdi her cami ve birçok 

işyeri kendi bulunduğu bölgenin saatine uygun imsakiye çıkarmaya 

başladı. 

İslâmî Takvim 

Kore’de Hıristiyan ve Budistler’in kendilerine özgü dini tak-

vimleri bulunmaktadır. Dini takvimler önemli günleri hatırlatmakla 

beraber başka dinden olanlara 365 gün boyunca dini tanıtmada da 

önemli rol oynamaktadır. Kore’de henüz İslâmî gün, gece ve bayram-

ları gösteren bir takvimin olmaması biz müslümanlar için bir eksik-

likti. Müslüman elçilikleri gezerek kendi ülkelerinin en tanınmış ca-

miinin fotoğraflarını topladım. İslâm mimarisinin şaheserlerinin ol-

duğu bir duvar takvimi hazırladık. Her bir sayfaya hicri ve miladi 

günlerle önemli dini günleri ve o ayın namaz vakitlerini de koyduk. 

Kore’nin resmi ve dini günlerini de ekleyerek Kore toplumuyla içiçe 

olduğumuzu göstermeye çalıştık. 2003 yılında ilk İslâmî duvar tak-

vimi çıkmış oldu. O yıldan sonra Kore’de her yıl İslâmî duvar takvi-

mi çıkmaktadır. 2006 yılından itibaren Kore Müslüman Federasyonu 

kendi adına takvim çıkartıp tüm müslümanlara ücretsiz dağıtmaya 

başlamıştır. Takvim sayesinde hem müslümanlar dini günleri günün-

de idrak etmeye başlamış hem de tanıdıkları Korelilere İslâm’ı ve 

İslâm kültürünü anlatma fırsatı bulmuşlardır. 

Korece Dergi: “Güzel İslâm” 

11 Eylül sonrası medyada İslâm hakkında olumsuz haberlerin 

çıkması üzerine İslâm’ın güzelliklerini ortaya koyacak bir derginin 

hazırlanmasının doğru olacağını gördüm. Amatör bir başlangıç olsa 

da çoğunlukla Müslüman öğrencilerin ve bazı iş adamlarının maddi 

yardımlarıyla bastırdığımız ve Korece “Güzel İslâm” olarak isimlen-

dirdiğimiz aylık dergiyi 2003 Şubat ayında çıkarmaya başladık. Renk-

li olarak bastırdığımız dergide dini konularla beraber dünyada gayri 

müslim ülkelerdeki İslâmî faaliyetlerden bahsederek Koreli Müslü-

manlara moral ve motivasyon kazandırmaya çalıştık. Dergi yurt dı-

şında Müslüman olan Koreliler’den de ilgi gördü. Beni en çok etkile-

yen konu ise köyde yaşayıp Seul Merkez Camii’ne gelme imkânı ol-
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mayan Koreli bir hanımefendinin bana söylediği sözler olmuştu. Bu 

dergi sayesinde hem İslâmî bilgilerinin arttığını hem de kendisine 

dergi geldiği için müslüman olarak çok büyük gurur duyduğunu artık 

Koreli Müslümanların da dergisi olmasına çok sevindiğini söylemişti. 

Dergimiz Eylül 2003’te 8. sayısından sonra maddi imkânların yeter-

sizliğinden dolayı yayın hayatına son verme durumunda kaldı. Ancak 

derginin Koreli müslümanlara özgüven vermesi, onlarında İslâm adı-

na bir şeyler yapabileceği konusunda cesaret verdiğini hissettim. 

İslâm Kültürü Dersleri 

Kore Müslüman Federasyonu’nda 6 yıl kadar İslâmî yayınlar 

sorumlusu olarak çalıştığımda özellikle hafta sonu çok sayıda ziyaret-

çi Seul Merkez Camii’ne gelmekteydi. Onlar için ben ve başka görev-

liler caminin konferans salonunda İslâm kültürü dersleri vermeye 

başladık. Powerpoint sunumuyla hazırlanmış dersin yanında üç bo-

yutlu Kâbe-i Şerif, Sultan Ahmet Camii ve Selimiye Camii fotoğraf-

larıyla Kâbe’nin ve camilerin özelliklerini anlatmış, Hıristiyan ziya-

retçiler içinse ek olarak Hz. Meryem filmindeki Hz. Cebrail’in insan 

olarak gelmesi, Hz. Meryem’in Hz. İsa’yı doğurması ve şehre girmesi 

bölümlerini Meryem Süresi’nin Korece çevirisini alt yazılı olarak 

göstermiştik. Özellikle katolik rahip ve rahibelerin bu kısa filmi izle-

yip alt yazılı Korece Kur’ân ayetlerini okuduklarında derin bir sessiz-

lik yaşadıklarını her defasında gözlemledim. 

“1001 İcat Dünyamızda İslâm Mirası” adıyla Türkçe’ye de çev-

rilen meşhur kitabın tanıtımını yapan “1001 İcat ve Sırlar Kütüphane-

si” adlı filmini de Korece alt yazılı olarak hazırladıktan sonra ziyaret-

çilere izlettik. Bu kısa film İslâm hakkında ön yargılı olan birçok Ko-

reli’nin İslâm hakkında tekrar düşünmesini sağladı. 

Korelilerin, Müslümanların “Allahşin” adlı bir ilaha inandığı 

şeklinde yaygın bir inanışı vardır. “Şin”in kelime anlamı “ilah” de-

mektir. Özellikle Hıristiyan Koreliler uzun yıllar kiliselerde müslü-

manların inandığı ilah ile kendilerinin inandığı ilahın farklı olduğu 

şeklinde yaptıkları açıklamalardan dolayı bu inanış Kore’de yaygın-

laşmıştır.  



DAVETİN GEÇ ULAŞTIĞI ÜLKE: KORE, UZAKTAN YAKIN İSLÂM   201 

 

Televizyon kanallarındaki birçok programlarda da “Allah” ye-

rine “Allahşin” ifadesi yaygın olarak kullanıldığı için Korelilerin bir-

çok ilahı var; Müslümanlar da bu ilahlardan biri olan “Allahşin”e 

inanmaktadırlar şeklinde düşünmektedirler. Bu yanlış inanışı yıkmak 

için camide yaptığımız sayısız İslâm kültürü derslerinin hepsinin ba-

şında bu kavramın yanlış olduğunu anlattık. Arapça İncil’de geçen 

Allah kelimesini göstererek Hıristıyanlık ile İslâmiyet’in aynı ilaha 

inandığını söyledik. Bildiklerinin yanlış olduğunu öğrenen Hıristiyan-

lar kilise rahip ve papazlarına söylediklerimizi aktarınca kendi gaze-

telerinden cevap vermeye çalıştılar ancak bu pek tatmin edici olmadı. 

Rahip ve papazlar daha sonra Kur’ân-ı Kerîm’de geçen Hz. İsa ve Hz. 

Meryem’in Hıristiyanlıktaki Hz. İsa ve Hz. Meryem’le farklı kişiler 

olduklarını söyledilerse de Hıristiyanlar arasında rahip ve papazların 

sözlerine güvende sarsılma yaşanmaya başlandı.  

Kur’ân-ı Kerîm’de geçen Hz. Meryem ve Hz. İsa (a.s.) hakkın-

daki ayetlerin toplu olarak düzenlenip tefsirlerinin de yer aldığı bir 

kitabın hazırlanması Kore’de büyük bir boşluğu dolduracaktır.  

Korelilerin İslâm Hakkında Merak Ettiği 40 Soruya Cevap 

Müslüman Koreliler, kısıtlı kaynaklardan elde ettikleri İslâmî 

bilgilerden dolayı kendilerine yöneltilen sorulara cevap verememele-

rinden dolayı müslüman kimliklerini çoğunlukla gizlemektedirler. 

Onlar için de karşılaştıkları sorulara cevap verebilecek bir el kitabının 

hazırlanması gerektiği gerçeğini gördüm. İslâm kültürü derslerinde 

soru cevap bölümünde hemen hemen aynı soruların sorulduğunu gö-

rünce bu sorulara verilebilecek en anlaşılır ve tatmin edici cevapların 

verildiği kitapları okudum ve “Korelilerin İslâm Hakkında Merak 

Ettiği 33 Soruya Cevap” adlı kitabı hazırlayıp 2005 yılında bastırdım. 

Bu kitabın Müslüman Korelilere, kendilerine yöneltilen sorulara 

korkmadan cevap verebilmeleri noktasında katkı sağladığına inanıyo-

rum. Bu kitap aynı zamanda İslâm hakkında ödev hazırlayan Koreli 

öğrenciler, İslâm’a ilgi duyup kafasındaki sorulara cevap arayanlar, 

Korecesi yeterli olmadığı için cevap vermekte zorlanan yabancı öğ-

renciler, iş adamları ve işçiler için de aranan bir kitap oldu.  
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Zamanla Kore toplumunda İslâm hakkında yeni sorular ortaya 

çıkınca onları da ekleyerek 2014 yılında “Korelilerin İslâm Hakkında 

Merak Ettiği 40 Soruya Cevap” adlı kitabı çıkartmış olduk. Camiler-

de İslâm dersi alan müslüman Koreliler ders kitabı olarak bu kitabı 

okuyup aralarında tartışmaktadırlar. Artık kendilerine sorulacak soru-

lara güvenle cevap verecek duruma geldiklerine inanıyorum. 

İmam Nevevî’nin 40 Hadis ve Şerhi 

Korece Hadis kitapları bir kaç tane olsa da hepsi şerhi yapılma-

dan sadece Hadislere yer verilerek çıkartılmıştır. Hadisin bize neyi 

anlattığı, hayatımızda hadisi nasıl uygulamamız gerektiği konusu 

Koreli müslümanlarca tam anlaşılmıyordu. Her Koreli Müslümanın 

evinde kaynak kitap olacak, hem kendisinin hem de ailesi veya arka-

daşlarıyla beraber okuyup istifade edebilecekleri açıklamalı bir hadis 

kitabının olması gerektiğini görüp birçok dile çevrilmiş İmam Ne-

vevî’nin 40 Hadis adlı meşhur kitabını değişik kitaplarda yer alan 

şerhlerinden istifade ederek Korece çevirisini yapıp İmam Nevevî’nin 

40 Hadis ve Şerhi adıyla bastırdık. Kitap kapağı, tarihî Kore kitapla-

rına benzetilerek yapıldı. Kitap başlığı ise Kore tarihî kitaplarının 

aslına benzer şekilde yukarıdan aşağıya doğru yazıldı ve başlık ciltli 

kapağa oyulmuş izlenimi verilerek basıldı. İç sayfalar da tarihî kitap-

lara benzetilmeye çalışıldı.  

İslâmî kitapların Kore tarihî kitaplarına benzetilerek basılması 

İslâm’ın yabancı bir din gibi görünmesini engellemiş olacaktır. Ayrı-

ca kitap kapaklarında İslâmî motiflerden uzak durulması daha çok 

okuyucunun kitabı okumasına vesile olacağı düşüncesindeyim. Med-

yanın da etkisiyle İslâm hakkında ön yargılı olan insanların İslâmî 

motifleri olan bir kitabı gördüğünde gözünü başka kitaplara kaydır-

ması kaçınılmaz olacaktır. Bu ihtimali ortadan kaldırmak için dikkat 

çekici motif, resim veya renkler kullanılabilir.  

Seul Uluslararası Kitap Fuarı 

Seul’de her yıl uluslararası kitap fuarı düzenlenmekte, birçok 

yabancı ve yerli yayınevi fuara katılarak okuyucularına kitaplarını 

sunmaktadır. Kore’ye ilk geldiğim yıllarda Seul Uluslararası Kitap 



DAVETİN GEÇ ULAŞTIĞI ÜLKE: KORE, UZAKTAN YAKIN İSLÂM   203 

 

Fuarı’na ziyaretçi olarak katıldığımda sıra sıra dizilmiş Hıristiyan ve 

Budist yayınevlerinin çıkardığı kitaplara bakar, “neden dünyanın en 

büyük dini olan İslâm’ın Kore’de bir yayınevi yok”, “neden bu fuarda 

yer almıyoruz” diye mahzun şekilde fuarı gezer ve eve dönerdim. Bu 

durumu değiştirmek için yaklaşık 6 yıl boyunca Kore Müslüman Fe-

derasyonu’nda İslâmî yayınlardan sorumlu olarak çalıştım. Ancak 

tüm gayret ve çabalarıma rağmen federasyonu Seul Uluslararası Kitap 

Fuarı’na katılmaya ikna edemedim. Bu sebeple İslâm’ın böyle büyük 

bir kitap fuarında tanıtılamamasına daha fazla kayıtsız kalamadım ve 

istifamı vererek kızım Cennet (İngilizce ifadeyle ‘Jannah’)’in ve oğ-

lum Mü’min (İngilizce ifadeyle ‘Mumin’)’in adını verdiğim Jannah-

muminbooks Yayınevi’ni 2012 yılında kurdum. 2013 yılında ise çı-

kardığımız 3 kitapla Seul Uluslararası Kitap Fuarı’na katıldık. Jan-

nahmuminbooks Yayınevi’nin Kore İslâm tarihinde ilk kez Müslü-

man bir yayınevi olarak uluslararası bir kitap fuarına katılması tarihî 

açıdan büyük bir anlam ifade ettiği kanaatindeyim. 

2014 ve 2015 yıllarında da bu kitap fuarına katılarak ziyaretçi-

lere İslâmî kitaplarımızı tanıttık. Kitap fuarına katılmamızın birçok 

güzel yanları oldu ancak beni en çok etkileyen iki konu oldu. Birinci-

si Koreli müslümanlar standımızı ziyaret ederek artık bizimde yayı-

nevimiz var, biz de kitap fuarında varız diyerek sevinçlerini yüz ifa-

deleriyle göstermeleriydi. Mutluluklarından yürüyüşlerinin bile değiş-

tiğini görmem bana inanılmaz duygular verdi. İkinci önemli konu ise 

fuarda Ahmediye (Kadiyanilik) adlı bozuk mezhebin standı da yer 

almaktaydı. Standda görev alan Ahmediye mezhebine bağlı kişiler 

İslâmı samimi olarak öğrenmek isteyen Koreli ziyaretçilere kendileri-

nin bozuk İslâm düşüncelerini anlatıyorlar kitaplarını tanıtıyorlardı. 

Bizim de fuarda yer aldığımızı gördüklerinde morallerinin bozulduğu 

yüzlerinden okunuyordu. İslâmı tanıtmada fuara katılmamızın ne ka-

dar önemli olduğunu bu iki olaydan sonra birkez daha anlamış oldum.  

Kütüphaneler 

Öğrencilerin İslâmla ilgili ödevi yapması, tez ve araştırma ya-

panların bilgi edinmesi, İslâm’a ilgi duyanların aradıkları sorulara 

cevap alması için başvurdukları yer şüphesiz kütüphanelerdir. Ancak 

Korece İslâmî kitapların çoğunun misyonerlerin hazırladığı veya Batı 
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kaynaklı kitaplardan çevirilerin oluşturmasından dolayı İslâm hak-

kında doğru bilgi almak gerçekten çok zordur. Öğrencinin ödev yapıp 

ödevini sınıfta diğer öğrencilere sunması, tez yazanların bu yanlı ki-

tapları kaynakçalarında göstermeleri, İslâm’a ilgi duyan kişinin bu 

kitapları okuyunca İslâm’dan daha da uzaklaşabileceği gerçeği karşı-

sında bir şeyler yapmak gerekiyordu. Tüm üniversite kütüphanelerine, 

halk kütüphanelerine, çocuk kütüphanelerine, hapishane kütüphanele-

rine, araştırma kuruluşlarının kütüphanelerine Jannahmuminbooks 

Yayınevi’nin kitaplarını (her birinden 500-1.000 adet civarinda) gön-

derdim.  

Kütüphaneler ihmal edilmeyecek kadar büyük öneme sahiptir. 

Bir kütüphanede doğru anlatılmış İslâmî kitabı yılda on kişinin oku-

duğunu düşünürsek bin kütüphanede yer alan kitabı yılda onbin kişi 

okumuş olur ve her yıl bu sayı katlanarak artar. Böylelikle daha çok 

kişiye İslâmı doğru şekilde anlatmış oluruz. Bana hapishane kütüpha-

nesinden ve misyoner yetiştiren bir üniversiteden teşekkür mektubu 

geldiğinde bu çalışmanın devam etmesi gerektiği düşüncesi daha da 

kuvvetlenmiş oldu.  

İslâmî Broşür 

Camileri ziyaret eden Koreliler için İslâmı tanıtan broşür hazır-

lanırsa ziyaretleri esnasında aldıkları broşürleri camide, otobüs veya 

metroda kısa zamanda okuyarak İslâm hakkında doğru bilgi edinecek-

lerini, ayrıca üniversitelerde yabancı müslüman öğrencilerin yaptığı 

ülke kültürlerini tanıtma etkinlilklerinde kullanabilecekleri güzel bir 

davet aracı olacağını düşündük. 12 ayrı başlık altında 12 adet broşür 

hazırlayıp bastırarak Seul Merkez Camii’nde, Kore’nin ikinci büyük 

şehri olan (aynı zamanda Kore Savaşında şehit olan Türk askerlerinin 

yattığı şehitliğin de bulunduğu) Busan şehrindeki Busan el-Fetih Ca-

mii’nde ziyaretçilere dağıtılmaya başlandı. Ziyaretçilerin büyük ilgi-

sini gördüğü broşürler kısa zamanda bitince Kore Müslüman Fede-

rasyonu basımını üstlenip ziyaretçilere dağıtmaya başladı. Bu broşür-

ler Kültürlerarası İletişim Merkezi’nce (KİM) Süleymaniye Camii’ni 

ziyaret eden Koreli turistlere de halen dağıtılmaktadır.  

Kültürlerarası İletişim Merkezi (KİM)’nin isteğiyle Süleymani-

ye Camii’nin tanıtım broşürü de Korece’ye çevrilmiş bulunmaktadır.  
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Sultan Ahmet Camii Koruma ve İhya Derneği’nin isteğiyle de 

Sultan Ahmet Camii’nin tanıtım broşürünün Korece çevirisi yapılarak 

basımı gerçekleşmiş ve Koreli turistlere sunulmaya başlanmıştır.  

Camilerimizi ziyaret eden Uzak Doğulu turistlere İngilizce ha-

zırlanmış broşür ve kitapçıkların verilmesinin pek etkili olmadığı 

düşüncesindeyim. Onlarla İngilizce konuşulduğunda İngilizce ana 

dilleri olmadığı için söylenilenlerin tamamını anlamadıkları gözlem-

lenecektir. Allahu Teâlâ sözlerinin iyi anlaşılması için her millete 

kendi içlerinden peygamberler seçip onlar vasıtasıyla mesajını ilettiği 

gibi bizler de Türkiye’yi ziyaret eden turistlerin kendi dillerinden 

hazırlanmış İslâmî kitapları hazır edersek İslâm’ın daha çabuk anla-

şılmasına vesile olmuş oluruz.  

Öneriler 

İslâm’a ilgi duyan Korelilere öncelikli olarak Korece Kur’ân-ı 

Kerîm verilmemelidir. Kore’deki Suudi Arabistan Kültür Merkezinin 

fuarlarda dağıttığı binlerce Kur’ân-ı Kerîm’i alan Koreliler’den olum-

lu bir dönüşüm olmamıştır. İslâm hakkında yanlış bilgilerle dolu olan 

Koreli Kur’ân-ı Kerîm’i okuduğunda temel dinî bilgilerden yoksun 

olduğu için birçok ayeti anlamayacaktır. İslâmı anlatan temel kitaplar 

verilip belli bir İslâmî bilgi seviyesine ulaştıktan sonra Kur’ân-ı 

Kerîm verilebilir.  

– Hanefî mezhebine göre hazırlanmış bir kitap çevrilecekse di-

ğer mezheplerin görüşleri de dipnot halinde verilmelidir. Kore’de 

geçmiş yıllarda Şafi ve Malikî mezheplerine göre hazırlanmış kitaplar 

çıktığı için Koreli müslümanlarda bilgi karışıklığına sebep olmamak 

gerekir.  

– Her kitabın tamamı dil ve anlatım bakımından Koreye uygun 

olamayabileceği için tamamının çevirisinde ısrar edilmemelidir. Ge-

rekirse aynı konu ile ilgili değişik kaynaklar taranmalı en anlaşılır 

ifadelerle çevirisi yapılmalıdır.  

– Aciliyet gösteren kitaplar çevrilmeli aynı ya da benzer konulu 

kitapların olup olmadığı araştırılmalıdır. Mümkün olduğunca daha 
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önce hazırlanmamış bir konuda kitabın çevrilmesine öncelik verilme-

lidir. 

– Kitaplarda müslüman tipi çizimlere yer verilecekse uzak do-

ğulu müslüman çizimlerinin olması iyi olacaktır. Bu Korelileri İslâmı 

yabancı bir din olarak algılamalarını önleyecektir. 

– Kaliteli ve renkli basımlardan kaçınılmaması gerekir. Dünya-

da en kaliteli kitap basımlarının olduğu ülkelerden birisi Koredir. 

Diğer dinlerin kaliteli basılmış kitaplarının yanında İslâmî kitaplarda 

en az o kitaplar kadar kaliteli olmalıdır. Koreliler dış görünüşe önem 

verdiklerinden İslâmî kitapların geniş kitlelerce okunabilmesi için 

mümkünse Kore’de basımı yapılmalıdır.  

– İslâmî tanıtıcı broşür ve kitapçıkların konuya hâkim Müslü-

man kişilerce uzak doğu dillerine çevrilmesine önem gösterilmelidir. 

İngilizce broşür ve kitapçıktan başka kaynakça yoksa uzak doğululara 

verilmeden önce mutlaka okunup anlatımı uygunsa verilmelidir. Bazı 

broşürlerde uygun olmayan bir dil ya da imla hataları olabilmektedir.  

– Kitap kapaklarında İslâmî motif ve fotoğraflar mümkün oldu-

ğunca konmamalı ya da en aza indirilmelidir. İslâm hakkında önyar-

gılı insanlara bu tür kitap kapakları itici gelmektedir. Bunun yerine 

Kore kültürüne uygun kapaklar hazırlanması daha iyi olacaktır. 

– Korede sağlıklı bir İslâm toplumunun oluşması için Koreli 

müslümanlardan ya da Koreli ile evli olan yabancı müslümanlardan 

olan çocuklar için Kore dilinde dinî eğitim ciddi bir şekilde verilme-

lidir. Kore Müslüman Federasyonu’na bağlı bir medrese bulunmakla 

birlikte derslerin çoğunluğu İngilizce olduğundan kısa süreli Kore’de 

kalan müslüman aile çocukları için iyi olmasına karşın Kore’de do-

ğup burada yaşayan ve hayatlarının sonuna kadar bu ülkede kalacak 

Koreli müslüman çocuklar için İslâmî kitapların hazırlanması çok 

büyük aciliyet arz etmektedir.  

– Koreli Müslümanların ve gayr-i müslim Korelilerin hazırladı-

ğı kitaplarda kullanılan İslâmî terim karmaşasından dolayı okuyucular 

İslâmı anlamakta zorlanmaktadır. Bu yüzden Korece İslâmî kitapların 

hazırlanmasında ortak dini terimlerin kullanılması gerekmektedir. 
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Korelilerin düşünce yapısını, hayata bakışını anlatan bir kitap 

hazırlığı içindeyim. Böylece İslâm’a davet için Kore’ye gelecek kişi-

ler ilk geldiklerinde uğrayacakları kültür şokunu kısa zamanda atlatıp, 

Kore toplumuna uyum sağlayarak İslâm’ı anlatmada rahat bir yol 

izleyeceklerdir.  

Sonuç 

İslâm’ın Kore toplumunda yanlış anlaşılması, Kore kültürü ile 

İslâm’ın bağdaşmayan yanlarının (içki, domuz eti, büyükler ya da 

ölen kişinin mezarında eğilmek ve secdeye varmak gibi) olmasına 

karşın Koreli gençler arasında İslâm’a ilgi söz konusudur. İslâm ülke-

lerine seyahat edip İslâm hakkında düşünceleri olumlu yönde deği-

şenler de gittikçe artmaktadır. Kore’de helal gıda ve kozmetik ürünle-

rin üretiminin yakın zaman öncesi başlaması ve İslâm ülkelerine satı-

şıyla birlikte Kore televizyon ve gazetelerinde bunlarla ilgili yayınla-

rın olması halk arasında “helal” ve “haram” kelimelerinin ne anlama 

geldiğinin bilinmesini sağlamıştır. Kore dizilerinin etkisiyle Malezya, 

Endonezya, Singapur gibi ülkelerden yılda bir milyonu aşkın turistin 

Koreyi ziyareti, Arap ülkelerinden gelen hastaların Kore hastanele-

rinde uzun süre tedavi görmeleri sonucu belirli turistik merkezlerde, 

alış-veriş ve eğlence merkezlerinde, havalimanlarında, otel ve hasta-

nelerde namaz kılınacak odalar tahsis edilmeye başlanmış, helal yiye-

cek satan yerlerde yavaş yavaş artmaya başlamıştır. 

Bu olumlu gelişmelerin daha da artması için biz Müslümanların 

da İslâm adına güzel çalışmalar yürütmesi gerekmektedir. İslâm’ı 

doğru anlatan yayınların çoğalması, Koreli müslümanların İslâmî 

eğitimine katkı sağlayacak çalışmaların yapılması Kore’de sağlıklı bir 

İslâm toplumunun oluşmasına katkı sağlayacaktır.  

Bu gayretler sonucunda Kore’de uzak gibi görünen İslâm’ın ya-

kın olduğuna şahit olunacaktır İnşaallah. 
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FRANSA’DA MÜSLÜMAN TOPLUMU TEMSİL ETMEK: 

FRANSA İSLÂM KONSEYİ SORUMLULUKLARI 

 

Ahmet OĞRAŞ 

 

Saygı değer oturum başkanım, çok kıymetli hocalarım, sevgili 

misafirler, 

Fransa İslâm Konseyi hakkında sizlere bir sunum yapmaya gay-

ret göstereceğim. 

Tabiî kurumumuzu başka konulardan bağımsız bir şekilde ele 

almamız eksik kalacaktır. Zira, Fransa İslâm Konseyi birden bire or-

taya çıkmış değildir. Bir tarihin, bir gerekliliğin ve hatta bir isteğin 

sonucunda meydana gelmiştir. 

Takdir edersiniz ki, Fransa’nın özellikle 1789 ihtilalinden son-

raki gelişmeleri, laiklik ilkesi, meydana gelen terörist saldırılar, Av-

rupa’nın en büyük Müslüman toplumun yaşaması gibi tarihî olaylar 

ve sosyolojik gerçeklerden bahsetmeden kuru kuruya Fransa İslâm 

Konseyi’nin kurulma ve işleyişini anlamak veya anlam vermek müm-

kün değildir. 

Aynı zamanda Fransa’da Müslüman toplumunu temsil etme 

konumuzu da daha genişçe ele alabilmek için Fransa’nın tarihî ve 

demografik gerçeklerini kısaca aktaracağım. 

Tarihçi gözüyle bakacak olursak, sizler de biliyorsunuz ki, Av-

rupa’da seküler bir akım gün geçtikçe daha fazla egemen olmaya baş-

lamıştır. Zira, aynı din içerisindeki kanlı çatışmalar, Katolik ve Pro-

                                                 
 Fransa İslâm Konseyi Başkanı, ograsahmet@gmail.com 
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testan örneği gibi veya Avrupa’da Kilisenin ağırlığı ve Fransa kralla-

rıyla işbirliği, kilisenin halk üzerindeki tahakkümü gibi durumlardan 

dolayı, halk Hıristiyan dinini sorgulamaya ve hatta tartışmaya başla-

mıştır. Hıristiyan dinine karşı acilen bu mücadele aslında sadece dinin 

getirmiş olduğu yoruma ve papazların lehlerine kullandığı çeşitli ya-

saklardan öteye geçip, mazlum ve sömürülen halk için bir vatandaşlık 

hakkı aramayı da kapsamaktadır. Bunun içindir ki, kendisi için bir yer 

hakkı arayan burjuvazi, yoksul halkının gücünü arkasına alarak 

1789’da ihtilal yapmış ve düzeni yıkmıştır. 

Tabiî bu halk devrimin doğurduğu yeni düzen, entelektüel bir 

güç altyapısını sağlamıştır. Fransız filozofları hatta sanatçıları dolaylı 

yoldan zaten krallığı ve kilisenin egemenliğini eleştirmiş fakat bunun-

la yetinmeyip daha demokratik ve daha seküler bir sistem üzerinde 

fikir üretmiş, buna karşılık krallığın yandaşları (ki hâlâ bugünün 

Fransa’sında bu akım için mücadele edenler var) ve kilise, karşı bir 

atak ile iktidarı tekrar ele geçirmeye çalışmışlardır. En nihayetinde 

Fransızlar yavaş yavaş daha laik bir devlet sistemine kayarken, top-

lum bilincinde barışın tesisi ancak seküler bir toplumdan geçmekle 

mümkün olacağı fikri benimsetiliyordu. Aynı zamanda, Fransa üniter 

ve merkezci bir cumhuriyet sisteminin var olmasıyla toplumu bu yeni 

zihniyete asimile etme konusunda hedefine daha kolay bir şekilde 

varmış oldu. 

Bu olayların sonucunda, 1905 yılında Fransız devleti laikliği 

resmen uygulamaya koydu denilmektedir. Aslında bu tarihte Fransa, 

çıkartmış olduğu yasada laiklik ilkesini açık bir şekilde ifade etme-

miştir. Bazı tarihçilere göre, Türkiye’nin 1930’lu yıllarından sonraki 

laiklik kelimesini kullandıktan sonra Fransa’nın cesaretini toplayıp 

1946 anayasasında yani Dördüncü Cumhuriyet döneminde anayasal 

zeminine oturttuğunu not etmektedirler. 1905 yılı yasasında, Fransa 

laikliğin zeminini yerleştirmektedir. Bu yasanın uygulamaya konul-

masıyla, Fransa 1905 yıından önceki inşa edilmiş kiliselerin bakımını 

üstlendiğini ve bu tarihten sonra yapılacak olan mabetlerin bu yasa ile 

kurulan dinî dernekler yani halk tarafından finanse edileceği prensi-

bini benimsemiştir. 
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Aynı zamanda, bu yasanın ilk maddelerinde Fransa’nın devlet 

olarak hiçbir dini kabul etmediğini fakat vatandaşına inanma veya 

inanmama hakkı verdiğini ve inananların da inanma hakkının devlet 

tarafından korunduğu yazılmaktadır. Yani devlet laiklik sistemiyle 

artık dinlerin ve devletin işlerinin birbirinden ayırt edileceği ve karşı-

lığında da herkes din hürriyetinin sağlanacağını uygulamaya koyup 

toplumsal barışı tesis etmiştir. Her ne kadar, ilk zamanlarda itirazlar 

olduysa da bugün Hıristiyan ve Yahudiler bu laiklik ilkesini benim-

semekte ve sahiplenmektedirler. Aynı zamanda, diğer bir kesim ise 

laiklik ilkesini kullanarak dini kamusal alanda dahi yasaklamak için 

zemin olarak kullanmak istemektedirler. Hatta bazıları laikliği inan-

mama yani «ateist dini» olarak da kabul etmektedirler. 

Bugün Fransa, toplum ve devlet olarak, İslâm ile laiklik konu-

sunda bir imtihan vermektedir. Zira, çalışmak için Fransa’ya gelen 

Müslüman gurbetçiler artık görünen bir azınlık olduğu için, haliyle 

dinlerini yaşamalarından dolayı tartışmalar meydana gelmektedir. 

Şunun altını çizmek isterim ki, bugün Fransız halkının çekincesi, 

daha yukarıda zikrettiğim tarihî olaylardan, hatta travmalardan dolayı, 

aslında doğrudan İslâm’a karşı değil, din mefhumuna karşı olmasın-

dan kaynaklandığı sosyolojik bir gerçektir. Dolayısıyla, bugün Fran-

sa’daki İslâm dininin durumu müzakere edildiği zaman bu tarihî bi-

linçaltı ister istemez tartışmaları başka yönlere kaydırmaktadır. 

Günümüz Fransa’sında Müslümanların dinlerine daha fazla sa-

hip çıkmasının ve görünen bir toplum oluşlarıyla ve gerçekleşen hain 

terörist saldırılar karsısında, Fransa devleti İslâm dinini bir çerçeve 

içerisine koyma çalışmalarına başlamıştır. 1990’lı yılların sonunda 

Müslümanlarla diyaloglar ve arayışlar başladı. 2000’li yılların başın-

da Müslümanların bir çatı dernek altında toplanması gerektiği gün-

deme getirilip, o dönemin içişleri bakanı Nicolas Sarkozy’nin aktif 

gayretiyle yani devlet desteğiyle Müslüman federasyonlar ve büyük 

camilerin temsilcileri Fransa İslâm Konseyini kurmuştur. 

Fransa İslâm Konseyi, Fransa’daki büyük federasyonlar ve bü-

yük camiler tarafından devletin ısrarıyla kurulmuştur. Zira, Fransa’da 

Müslümanların adına konuşacak bir genel muhataba ihtiyaç vardı. 

Aslında, fark edeceğiniz gibi burada bir çelişki var. Zira, bir yönüyle 
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sadece ibadetin organizesi ile meşgul olmamız gerekirken öbür yö-

nüyle Müslümanları temsil edecek durumlarda (mesela terörist saldı-

rıları lanetlemek için, islamofobiyaya karşı yani Müslümanlara karşı 

yapılmış olan ayrımcılıkla mücadele etmek için, Fransa’daki tüm ca-

mileri temsil etmek vb. konularda aktif olmakla bilfiil sadece ibadeti 

değil aynı zamanda Müslümanları temsil etmekteyiz. Çünkü aynı 

zamanda tüm Müslümanları temsil edecek başka bir kurum olmadığı 

için haliyle bu görevi dolaylı yoldan üstlenmekteyiz. 

Kısaca Fransız İslâm Konseyi 2003’te kurulmuş, camiler Fran-

sa’nın eyalet büyüklüğündeki bölgelerinde temsilci seçmektedirler. 

Bu bölgelerin başkanları otomatik olarak Fransa İslâm Konseyi genel 

kurul üyeleridir. Yönetim kurulunda ve özelikle icra kurulunda Fran-

sa’daki etkin olan tüm federasyonlar temsilcilerini gönderip Fransa 

İslâm Konseyi’nin işleyişini gerçekleştirmektedirler. 

Çeşitli sebeplerden dolayı, bazı seçimler esnasında bazı fede-

rasyonlar Fransa İslâm Konseyi’nden çekilmişler, tekrar girmişler ve 

tekrardan çıkmışlardır. Bugün itibariyle federasyonların çoğu Fransa 

İslâm Konseyi üyeliklerini ve toplantıya katılımlarını sürdürmektedir-

ler. Dönerli/münavebeli başkanlık sisteminden dolayı, Fransa’daki 

Türk Diyanetimizi temsil eden (Diyanet İşleri Türk İslam Birliği-

DİTİB)’in kurmuş olduğu (Comité de la Communauté des Musul-

mans Turcs de Franca- Fransa Müslüman Türk Toplumu Komitesi-

CCMTF) derneği vasıtasıyla bugün Fransa İslâm Konseyi bendenizin 

şahsında bir Türk tarafından yönetilmektedir. 

Haliyle Fransa İslâm Konseyi denildiğinde ciddi bir muhatap ve 

saygın bir kurum olarak düşünebiliriz.  

Maalesef, çok cüzi bir bütçemiz olduğu için aslında senelerce 

imkânsızlıklar içerisinde sadece elinden geleni yapmaya çalışan bir 

Sivil Toplum Kuruluşu konumundayız. Sadece part time çalışan bir 

personelimiz olduğunu söylersem meseleyi daha iyi anlamış olursu-

nuz. 

Çalışmakta zorlandığımız diğer bir husus ise kültürel farklılık-

lar: Türk’ü, Afrikalısı, Faslısı, Cezayirlisi veya diğer kültürleri bir 

araya getirdiğinizde, bir zenginlik oluşturmasıyla beraber bazı konu-
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larda ister istemez farklılıkların da ortaya çıkmasını beraberinde ge-

tirmektedir. Ayrıca, toplumlar arası tarihî ilişkiler ve bazen de milli-

yetçi damarın ağır basmasıyla veya bencil tutumlar sebebiyle bazı 

çalışmalarımız sekteye uğramaktadır. Fakat bununla beraber, bir za-

manlar şüphe ile bakılan bu kuruma artık masa etrafında olan ve hatta 

dışarıda bulunan tüm federasyonlar Fransa İslâm Konseyi’nin var 

olması gerektiği görüşü hakim olmaktadır. 

Fakat bu iç barışın sağlanması, konjoktürel duruma yeterli ol-

mamaktadır. Zira, artık yetişen ve söz sahibi olmak isteyen gençleri-

miz olduğu gibi Fransa devletinin de bazı konularda gerçekleştireme-

diğimiz bazı istekleri vardır. Mesela, imamların hem Fransızca ko-

nuşmalarını hem de Fransa’da yetişmelerini istemektedirler. Diyanet 

İşleri Başkanlığımız bu konuda seneler önce uluslararası ilahiyat 

program ile bu çalışmayı başlatsa da diğer ülkeler bu hususta fazla bir 

gelişme kaydetmediler. Bu ve buna benzer konular için, artık Fransa 

İslâm Konseyi eleştirilmektedir. Yeterince dernekleri temsil etmediği 

dile getirilmektedir. Zira camilerin çoğu hiç bir federasyona üye de-

ğildir. Gençlere, kadınlara ve Müslüman olmuş Fransızlara açık ol-

madığı söylenmektedir. Bunlar haklı gerekçelerdir.  

Tüm bu nedenlerden dolayı Fransa İslâm Konseyi kendi içinde 

bir reforma doğru gitmektedir. Şu an itibariyle bu reform, federasyon-

lar ve büyük camiler tarafından müzakere edilmektedir. Yukarıda 

bahsetmiş olduğum nedenlerden dolayı nihayete kavuşturmak için 

bazen kolaylıklar bazen de zorluklar çekiyoruz. Aynı zamanda, Fran-

sa devleti bütün valilere talimat göndererek Fransa’daki İslâm gelece-

ği konusunda bölgelerindeki Müslüman temsilcilerle görüşüp merke-

ze bir rapor göndermelerini istemiş, dolayısıyla bu konu ile çok ya-

kından ilgilendiğini göstermiştir. Aslında bu tutum bir yönüyle laiklik 

ilkesine aykırı görünse de, devlet bize şu mesajı vermektedir: Eğer 

kendi içinizde bir gelişmeyi başaramazsanız, bu durumda 2003 ve 

öncesinde olduğu gibi bizatihi kendim müdahale etmem gerekecektir. 

Kendi içimizdeki reform çalışmaları sürdürürken, aynı zamanda 

başka Müslüman gruplar tarafından yeni yapılanma çalışmaları yürü-

tülmektedir. Müslümanlara karşı ayrımcılık suçlarına karşı mücadele 

eden bir derneğin eski başkan ve genel müdürü sosyal medyada bir 
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sondaj hazırlamış, yaklaşık 23.000 kişinin katılımıyla bir bilanço ha-

zırlayıp kamuoyu ile paylaşılmış, yönlendirilmiş olan sorularla Fransa 

İslâm Konseyi topa tutulmuş ve yeni bir hareketin kurulması gerekli-

liği paylaşılmıştır. 30 Eylül tarihinde sonuçlar açıklanırken aynı za-

manda yeni bir hareketin kurulduğu açıklanmıştır. Özelikle gençler-

den ve camilere üye olmayan kişiler tarafından kurulan bu hareket, 

Fransa’nın en saygın medyalarında genişçe yer bulabilmiştir. Bu du-

rumda ister istemez akıllara sorular gelmektedir. 

Diğer bir kanattan ise, cumhurbaşkanına yakın olan Hakim El- 

Karoui, son iki senede Fransa’daki İslâm hakkında büyük şirketler 

tarafından desteklenen Montaigne Enstitüsü aracılığıyla 3 rapor ya-

yınlamıştır. Son raporunda, Fransa’da dinî bir derneğin kurulması 

gerektiği fikri açıkça yazılmıştır. Söz konusu bu dernekle Fransa’daki 

helal et pazarı, hac ibadetine harçlar konulması ve toplanan bu para-

larla camilerin ve imamların eğitim ve maaşlarının finanse edilmesi 

fikri desteklenmiştir. Aslında, bu gelir ve yöntemlerle Fransa’daki 

İslâm dinini kontrol altına alınmasının metodu çizilmiş oluyor. Tabiî 

ki bu durumu bizim kabul etmemiz mümkün değildir. Bu nedenle, 

federasyonlarımız oy birliğiyle bu dinî derneği bizim kurmamızın 

gerektiği üzerinde anlaşıp Ağustos ayında Fransa İslâm Konseyi’ne 

bağlı olan bu derneği kurmuşlardır. Federasyonlarımız, Fransa devle-

tinin dinimize ve iç organizasyonumuza müdahale etmesine karşı 

çıkmaktadırlar. Yapılacak olan her değişikliğin veya atılacak olan her 

adımın bizatihi Müslümanlar tarafından atılması gerektiğinin altını 

çizmektedirler. Yapılacak olan her türlü dış müdahaleyi de laiklik 

ilkesini çiğneyen bir durum olarak görmektedirler. 

Aslında, bu tip müdahalelere de alışkınız diyebiliriz. Zira, Fran-

sız İslâm Vakfını (Fondation de l’Islam de France) iç işleri bakanı bir 

kararname ile kurmuştur. Daha çok kültürel pencereden İslâm’ı an-

latma görevine sahip olan bu vakıf, Fransa devleti tarafından finanse 

edilmektedir. Amaçlardan bir tanesi ise İslâm’ı kültürel yönüyle tanı-

tıp selefî hareketine karşı mücadele etmektir. Tartışma yaratan konu-

lardan bir tanesi ise başkanlığına Müslüman olmayan ve bakanlık 

görevinde bulunmuş olan bir Fransız vatandaşının atanmasıdır. 
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Dolayısıyla, tüm bu yapbozun parçalarını birleştirdiğimizde, 

Fransa’daki İslâm’ın devlet tarafından ya federasyonların eliyle ya da 

bizatihi direk kendisinin müdahalesiyle şekillenmesini arzuladığını 

görebiliyoruz. Tabiî bu durumda bizler de tarihî bir sorumluluk taşı-

maktayız. Aynı zamanda çok dikkatli bir şekilde adımlarımızı atmalı-

yız. Aslında hem bu fırsattan istifade edip Fransa’daki Müslümanla-

rın durumunu iyileştirmeye doğru götürmeliyiz hem de yanlış yönlere 

bizi götürebilecek adımları engellemeliyiz. 

Fransa ise bu son iki hafta içerisinde 1905 yasasının değiştiril-

me projesini tartışmaktadır. Basına sızdırılan bir projede, laiklik ya-

sasının bir asır sonra İslâm dinini de kapsayacak şekilde güncelleştiri-

lebileceğini içermektedir. Valiye başvuran dernekler, 5 seneliğine 

dinî derneklerin avantajlarından yararlanmak için, çeşitli şartlara uy-

maya zorlanmaktadır.  

Mesela, camilerdeki vaizler de cumhuriyete ve laiklik ilkesine 

muhalif cümleler kullanmayacaktır. Muhasebe son derece şeffaf ol-

malıdır. Yabancı ülkelerden gelen para yardımları valiliğe bildirile-

cektir. Buna benzer şartları kabul edip riayet eden derneklere karşılı-

ğında devlet vergilerde muafiyet tanıyacaktır. Hatta, camileri onar-

mak için maddî kolaylıklar tanınacaktır. 

Her ne kadar 1905 yasası 15 kere değişiklik gördüyse de, bu 

değişiklik hazırlıkları Fransa’da tüm dinî temsilciler arasında ve 

Fransız kamuoyunda derinden tartışılmaktadır. Zira diğer dinlerin 

temsilcileri yapılabilecek değişikliklerin kendi yapılanmalarını da 

etkileyeceğini dile getiriyor ve bu kadar önemli bir konu için devletin 

görüşlerine dahi başvurmadığını eleştirmektedirler. Bakanlık, onu-

muzdaki günlerde bu istişarelerin yapılacağını duyurmak mecburiye-

tinde kaldı. Diğer taraftan dinlere karsı olan kesimlerde İslâm dinine 

herhangi bir avantaj sağlanmasına karşı çıkmaktadırlar. Devlet ve 

hükûmet yetkilileri de adim atılmasının zaruri olduğunu savunmakta-

dırlar. Müslümanların temsilcileri ise yapılacak olan 1905 yasasının 

değişiklik reformunun dinlerine doğrudan bir müdahale getirmemesi-

ni istemektedirler. Aynı zamanda, kendilerinin bugün ihtiyaçlarının 

olduğunu ve bunların dikkate alarak diğer dinlere gösterilen avantaj-

lardan da yararlanmak istediklerini ifade etmektedirler. 
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Özet olarak, günümüz Fransa’sında İslâm mefhumu çok tartı-

şılmaktadır ve bu konuda Müslümanların kurumlarıyla alakalı çeşitli 

projeler üzerinde düşünülmektedir. Bu uğurda çalışan her kesimin 

farklı bir stratejisi ve niyeti olduğu aşikârdır. Aslında, güçlü sesi olan 

ve aynı zamanda ciddi imkânları olan bir kurum mevcut değildir. Şu 

âna kadar kendi imkânlarıyla Fransa İslâm Konseyi bu görevi yürüt-

mektedir. Günümüzün gelişmelerini değerlendirdiğimizde başka ku-

rumların rekabete hazırlandığını görmekteyiz. Fransa İslâm Konse-

yi’nin şayet kendi reformunu başarı imkânlarını zenginleştirip birlik 

ve beraberlik içerisinde hareket ederse, bu ülkede daha güçlü ve yol 

gösteren bir konuma gelebilir. Buna paralel olarak, her federasyon 

kendi bünyesinde ve kendisine çizmiş olduğu hedeflere doğru ilerle-

mektedir ve güzel çalışmalara da imza atmaktadırlar.  

Mesela Müslüman okulların sayısında bir artış gözlemlenmek-

tedir. Şayet bizler, tarihimizdeki medeniyet örnekleri gibi Fransa’da 

bir model oluşturmayı başarabilirsek, tutumlarımızla güzel dinimizi 

en iyi şekilde temsil edebilirsek, Fransa’da ciddî bir akım oluşturabi-

liriz. Zira Fransa toplumu seküler olduğu kadar yeni arayışlar içeri-

sindedir. Aile içi istikrarsızlıkları, kimlik bunalımları, değerlerin 

kıymetsiz oluşu veya eksikliği gibi toplum hastalıkları Fransızları bir 

sorgulamanın içerisine sürüklemektedir. Temsil misyonumuzu ve 

tebliğ görevimizin şuurunda olursak, iyi bir Müslüman, iyi bir insan 

ve iyi bir vatandaş olduğumuzu gösterirsek, dinimizin barış dini ol-

duğunu sözümüz ile değil, hal ve hareketlerimiz ile göstermiş oluruz. 

Bunu da başarabilirsek, İslâm dinini Fransa’da bir problem olmaktan 

çıkarıp bir örnek olduğunu göstermiş oluruz. 

Rabbimiz bu doğrultuda hepimizin yar ve yardımcısı olsun. 

Âmin. 

Sabır ve ilgiyle dinlediğiniz için hepinize teşekkür ederim. 

 



 

 

 

 

 

LE TABLIGH EN FRANCE:  

UNE ORGANISATION DE PREDICATION EN DECLIN 

 

Samir AMGHAR 

 

Avec près de 6 millions de personnes se réclamant de l’islam, la 

France abrite la communauté musulmane la plus importante d’Europe 

occidentale. Le pays est également le pays dans lequel le tissu asso-

ciatif est le plus dynamique. Des organisations se réclamant de 

l’islam consulaire en passant aux mouvements issus des Frères mu-

sulmans jusqu’aux courants salafistes, tous participent à des degrés 

divers aux dynamiques de visibilisation de l’islam en France. L’un 

des mouvements qui a joué un rôle cardinal est le mouvement Tab-

ligh. Né en 1927 dans les Indes britanniques, il est créé par Muham-

mad Ilyas. Fondé sur six principes – la croyance en un Dieu unique, 

Allah, la prière avec concertation et dévotion, la science et le rappel 

perpétuel de Dieu, l’amour et la générosité envers toutes les créatures, 

le bien et l’intention sincère et la prédication –, le credo repose sur 

l'idée essentielle que le missionnariat religieux est le moyen le plus 

efficace de faire  «revenir” le musulman à l'islam. Face à des popu-

lations locales qu’il estimait superficiellement islamisées, le fonda-

teur du mouvement désirait préserver, via la prédication religieuse, 

l’identité islamique indienne mise en péril selon lui par la présence 

anglaise et la majorité hindoue1. En 1944, à la mort d’Ilyas, son fils 

                                                 
 Dr., Fransa, Lyon II Üniversitesi, amghar.samir3@yahoo.fr 
1  Gilles Kepel, Les banlieues de l’islam, Naissance d’une religion en France, 
Paris, Seuil, 1987. Moustapha A. Diop, « Structuration d’un réseau : la Jamaat 
Tabligh (Société pour la Propagation de la Foi) », Revue européenne des migrati-
ons internationales, vol. 10, n° 1, 1994, pp. 145-155. Marc Gaborieau, « Tablighi 
djama’at », Encyclopédie de l’Islam, vol. X, 1998. 
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Yûsuf décide d’élargir l’organisation en portant la da’wa (prédica-

tion) hors du sous-continent en envoyant des missionnaires à travers 

le monde2. Au début des années 1950, il s’implante ainsi sur les rou-

tes du pèlerinage de la Mecque, au Moyen-Orient et en Afrique orien-

tale, puis en Afrique occidentale et en Asie du Sud-Est dans les 

années 1960. En quelques années, le Tabligh se transforme à l’instar 

des Frères musulmans, en une  «multinationale du religieux”. Par-

tout où elle se trouve, l’organisation met en œuvre une politique 

systématique de quadrillage du champ islamique par le contrôle ou la 

construction de mosquées et par les nombreuses activités de prédica-

tion qu’elle organise.  

À la fin des années 1960, l’Europe devient également une terre 

de prédication. En même temps que s’installent des immigrés indo-

pakistanais, dont certains appartiennent au Tabligh, l’organisation 

implante ses premières missions au Royaume-Uni. Les cadres du 

mouvement établissent leur centre européen à Dewsbury, dans le 

Yorkshire. C’est à partir du centre britannique et de l’activisme de 

missionnaires ressortissants de l’Union indienne que le mouvement 

connaît une forte expansion à travers l’Europe, surtout dans les pays 

où sont installés des immigrés musulmans d’origine maghrébine et 

turque (Belgique, Pays-Bas, Allemagne et France). Les autres pays 

européens comme l’Espagne, la Suisse3 ou l’Italie ne deviendront 

terre de prédication du Tabligh qu’à partir des années 1980, époque à 

laquelle ces pays voient s’installer leurs premiers immigrés musul-

mans.  

Bien que présent depuis 1968 en France, le mouvement se 

structure officiellement en 1972 avec la création de l’association mu-

sulmane Foi et pratique. Peu après, en 1973, le mouvement fait const-

ruire à Paris, Boulevard Belleville, la mosquée Abû Bakr, pouvant 

accueillir près de 800 fidèles. Elle devient l’une des mosquées les 

                                                 
2  Marc Gaborieau, « De la guerre sainte au prosélytisme ? Les organisations mu-
sulmanes transnationales d’origine indienne », in Jean-Pierre Bastian, Françoise 
Champion et Kathy Rousselet (dirs.), La globalisation du religieux, Paris, 
L’Harmattan, 2002, pp.33-48. 
3  Notons que lors de nos différents séjours de recherche en Suisse, nous avons 
rencontré des missionnaires du Tabligh, notamment au Centre islamique de Genève 
dirigé par Hani Ramadan, qui autorise le Tabligh à y prêcher.  
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plus importantes de la capitale. Dans la foulée, d’autres mosquées 

sont édifiées: Mantes-la-Jolie, Creil, Goussainville, Le Mans, Rouen, 

Lyon, Toulouse, Marseille, Roubaix. Si le mouvement connaît au 

début des années 1970 un tel succès auprès de la population immigrée 

musulmane, c’est parce que sur le terrain, le Tabligh est la seule offre 

religieuse disponible, sans concurrence aucune. Cependant, en proie à 

des luttes internes, le mouvement connaît une crise au milieu des 

années 1980: la personnalité charismatique de Muhammad Hamma-

mi, à la tête du mouvement, est contestée.  

Sous l’impulsion d’un groupe de cadres tablighis, une associa-

tion dissidente se constitue, Tabligh wa daw’a ila llah” et organise 

en 1985 un grand rassemblement à Lille. Malgré sa jeunesse, 

l’organisation dissidente a su attirer dans son sillage un certain nomb-

re de membres fondateurs du Tabligh et les faveurs des responsables 

indo-pakistanais. C’est ainsi que cette association devient, à la fin des 

années 1980, la représentante officielle du mouvement en France. Le 

siège du mouvement est établi à Saint-Denis, en banlieue parisienne. 

Entre ces deux organisations s'instaure une division du travail: si 

l’association nouvellement créée concentre ses activités sur le 

prosélytisme, Foi et pratique abandonne progressivement la prédica-

tion au profit de l’enseignement et de la formation islamique. 

L’ensemble de la mouvance tablighie (Foi et pratique et Tab-

ligh wa daw’a ila llah) contrôle près d’une cinquantaine de lieux de 

culte à travers toute la France (Marseille, Saint-Denis, Dreux, Monte-

reau…). Malgré le faible nombre de mosquées sous son autorité, le 

Tabligh étend son influence bien au-delà de ses lieux de cultes. En 

effet, une part non négligeable des immigrés de la première généra-

tion a été réislamisée sous l'effet de la prédication du Tabligh; certa-

ins d’entre eux sont aujourd’hui des imams, cadres des mosquées. 

Même s’ils n’appartiennent plus organiquement au Tabligh, ils entre-

tiennent des relations amicales avec les missionnaires tablighis en les 

autorisant à prêcher dans leurs mosquées. Dans la mosquée-

cathédrale d’Évry-Courcouronne, le recteur Khalil Merroun, lui-

même ancien tablighi, accueille régulièrement des assemblées du 

Tabligh. En Grande-Bretagne, l’organisation est très présente, surtout 



220   YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ ve TEMSİL 

 

au sein des populations originaires du sous-continent indien. Elle 

dirigerait environ 600 mosquées sur les 1 350 présentes sur le territoi-

re britannique. En Belgique, les tablighis disposeraient d’une vingtai-

ne de lieux de cultes. Il existe deux mosquées dirigées par le Tabligh 

en Suisse: une à Bâle, l’autre à Zurich. 

I. Une organisation missionnaire et itinéraire militant du 

membre du Tabligh 

La prédication religieuse est au cœur de l’activité du Tabligh: 

par groupes de quatre à cinq personnes, ils sillonnent la France, mais 

aussi l’Europe, voire le monde, pour appeler les gens à venir à l’islam 

(khuruj fi sabillilah, prêcher dans le chemin de Dieu).4  

Ils se déplacent par petits groupes, sous la direction d’un ‘amir 

(chef) désigné selon des procédures codées qui régissent la distribu-

tion des tâches et les modalités d’action5. Celui-ci choisit le mutaka-

lim, le prêcheur qui devra s’adresser aux gens (en général, un membre 

expérimenté). Il désigne également un dalil, une personne qui connaît 

bien la région ou la ville dans laquelle est effectuée la sortie et qui 

aura pour fonction d’aiguiller le groupe. Les autres membres du gro-

upe (souvent des débutants) n’auront pas le droit de s’exprimer pen-

dant la sortie, se contentant de faire du dhikr (invocations). En rangs 

serrés, ils vont dans les mosquées, dans les cafés ou d’autres lieux, ils 

circulent de ville en ville, en invitant les musulmans à retourner vers 

l’islam, à fréquenter les mosquées, à se comporter  «comme de vrais 

musulmans”. Certaines instructions sont données au groupe: sont à 

éviter la politique, les discordes dans la communauté, l’opposition 

entre les théologiens et la dispute. En cas de tension, c’est à l'‘âmir de 

calmer les esprits. Un tablighi nous décrit le contenu du discours qu’il 

est chargé de transmettre aux musulmans lors des sorties:  «Nous, 

c’est clair, on a un discours comme les commerciaux. Si tu veux, c’est 

du marketing. Il faut bien présenter l’islam. C’est ce que les boss 

                                                 
4  Farhad Khosrokhavar, L’islam des jeunes, Paris, Flammarion, 1997. 
5 Marc Gaborieau, « Renouveau de l’islam ou stratégie politique occulte ? Le Tab-
lighi djama’at dans le sous-continent indien et dans le monde », in Catherine 
Clémentin-Ojha (dir.), Renouveaux religieux en Asie, Paris, École française 
d’Extrême-Orient, pp. 211-229. 
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nous apprennent. Y a une technique. Pour les vieux, il faut pas leur 

expliquer la religion directement. Sinon, ils vont se vexer et vont 

avoir un coup à leur orgueil. Il faut leur dire qu’on est là pour leurs 

enfants et on joue sur la mort. Ils sont vieux et donc la mort, ils y 

pensent. Pour les banlieusards, ils faut s’adapter à eux et à leur état 

d’esprit. Il faut dire: l’islam est une religion simple. Que tu peux fai-

re la prière même si tu commets à gauche ou à droite quelques 

pêchés. S’ils sont un peu intello, il faut leur dire que l’islam est une 

religion de science avec des arguments scientifiques: genre, bea-

ucoup de scientifiques se sont convertis à l’islam car y a des décou-

vertes annoncées dans le Coran des siècles avant. Y a aussi un disco-

urs pour les femmes, mais je le connais pas. Même pour les non mus-

lims. Je le connais mais je ne l’ai jamais utilisé. Dans celui-là, on 

parle de Jésus et de l’existence scientifique de l’Islam 7”.  

Pouvant être qualifiée de  «massive”, leur prédication con-

sidère tout musulman comme une cible potentielle de leurs discours. 

Chez le Tabligh, tout est prétexte à la prédication. D’une discussion 

avec son voisin à une obole donnée à un sans domicile fixe en passant 

par une invitation pour une fête religieuse faite à un collègue de tra-

vail, les membres de l’organisation d’origine indo-pakistanaise con-

sidèrent que le message religieux doit s’adresser aux musulmans 

comme aux non-musulmans. En outre, ils soumettent leur prédication 

à des agendas précis et à des objectifs chiffrés à atteindre, ce qui en 

fait un processus bureaucratique et routinier qui privilégie la  «quan-

tité” au détriment de la  «qualité”. 

Attirés par la prédication du Tabligh, de nombreux fidèles vi-

ennent s’agréger à l’organisation; ils sont ensuite soumis à une sorte 

de pré-socialisation dans l'attente du jour où, à leur tour, ils pourront 

vivre cette expérience. Pendant leur séjour au sein du noyau dur du 

Tabligh, les participants sont entièrement intégrés dans un circuit de 

prières, de prédications8. Contrastant avec l’imaginaire  «rationalis-

te” du salafisme ou de l’organisation des Frères musulmans, sont ra-

                                                 
7 Entretien avec Taieb, 36 ans, Auxerre, 23 novembre 2004. 
8 Felice Dassetto, La construction de l’islam européen. Approche socio-
anthropologique, l’Harmattan, Paris 2001. 
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contés des récits merveilleux de miracles advenus pendant les dépla-

cements et les voyages, et qui ont conjuré des accidents mortels ou 

permis d’accomplir la mission avec bonheur. Un Tablighi nous con-

fie:  «Y’a pleins d’histoires que les responsables nous racontent 

pour nous motiver. Un jour, alors qu’un groupe de Tablighis 'font 

une sortie' en Amazonie, ils font la rencontre inopinée d’un groupe 

de gorilles. Le groupe veut fuir mais le ‘amir décide de faire des in-

vocations et d’un coup, les gorilles font eux aussi des invocations et 

pleurent. Une autre histoire, si tu veux: un jour des frères sont partis 

faire une da’wa dans le Bronx et d’un coup, ils sont pris dans une 

fusillade, une guerre de gangs. Les balles ne touchaient même pas les 

frères. Les balles traversaient leur corps sans les blesser. À la fin de 

l’embrouille, ils viennent vers les jeunes et les convainquent de venir 

à l’islam9”. Un ancien Tablighi nous raconte les récits merveilleux 

qu’il a entendus lors de cours donnés par l’association de prédication:  

«Une fois, un groupe du Tabligh se rend en Amazonie et rencontre 

des Indiens. Ils les pourchassent et veulent les tuer. Les Tablighis se 

sauvent à travers la forêt et font des invocations religieuses pour être 

aidés. Ils arrivent au bord d’une falaise qui donnait sur la mer. Ils 

sont pris au piège, dans une impasse. D’un coup, des dauphins sor-

tent de la mer et leur demandent de monter sur leur dos. Ils montent 

et se sauvent. Une autre fois, un autre groupe a voulu se rendre en 

Angleterre. Ils vont jusqu’au port mais ne savent comment traverser 

la Manche. Grâce à Dieu, des oiseaux les prennent et les ramènent 

en Angleterre10”. De nombreux fidèles sont attirés par ce noyau qui 

fonctionne comme un véritable groupe de référence. Le groupe le 

plus important est constitué par les nombreux fidèles en phase de 

socialisation au Tabligh, pour lesquels cette adhésion a déjà un sens: 

elle permet en effet d’entrer dans l’espace symbolique et social des 

vrais tablighis. 

Les principes organisationnels qui président aux sorties du 

Tabligh 

Le mouvement utilise le chiffre quatre en guise de principe 

sacré et comme procédé de repérage dans l’organisation de ses acti-

                                                 
9 Entretien avec Nadir, 26 ans, Marseille, 24 mars 2007. 
10 Entretien avec Zouheir, 37 ans, Paris, 12 avril 2007. 



LE TABLIGH EN FRANCE:  

UNE ORGANISATION DE PREDICATION EN DECLIN  223 

 

vités. Il ramène à quatre actions l’effort du Prophète, à savoir: le 

prêche, la science, l’adoration, le travail. Les sorties pour la cause 

d’Allah, les activités dans la mosquée et l'organisation du foyer doi-

vent couvrir ces quatre actions. Elles doivent occuper tout le temps 

des membres du Tabligh.  

Chacune d'elles comporte cinq parties:  

1- Le prêche se décompose en quatre parties:  

a) collective (les discours dans la mosquée);  

b) individuelle (chacun saisit individuellement toute occasion 

de prêcher);  

c) publique (la tournée publique, jawla, effectuée après la prière 

du Asr);  

d) privée.6 

2- L’apprentissage collectif: le Coran, les hadiths, les qualités 

des compagnons et les principes de la sortie. L’apprentissage indivi-

duel n’est pas limité, quoiqu’on le situe dans le cadre des sciences de 

la religion.  

3- Les adorations: la prière, le Coran, l’évocation et 

l’invocation.  

4- La prière: Les prières obligatoires, les prières de rattrapage, 

les sunna et les actes surérogatoires.  

5- Le travail: le service du groupe (cuisine quotidienne, et aut-

res tâches dans les centres ou lors des réunions); le service de l’Émir 

(obéissance); le service de la mosquée (garder le lieu propre et 

rangée); le service de soi-même qui implique l’entretien de son corps 

et de ses habits et se décline à son tour en quatre principe: a) quatre 

choses à diminuer pour profiter au maximum des quatre actions (la 

nourriture, le sommeil, la discussion sur ce bas monde, la sortie de la 

mosquée sauf en cas de nécessité); b) quatre choses à éviter (le gas-

pillage, la convoitise, la demande des choses appartenant à autrui, 

                                                 
6 Contacts et visites privés effectués par les membres du Tabligh. 
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l’utilisation sans permission ou de manière impropre des choses ap-

partenant à autrui); c) quatre choses à délaisser (les maladies de la 

société, la politique, les divergences, la dispute. Ces questions ne 

doivent être abordées ni dans le discours ni dans les discussions du-

rant la sortie, et ce conformément au Hadith:  «il est des qualités du 

bon musulman d’abandonner ce qui ne le regarde pas”); d) quatre 

choses à observer (l’obéissance à l’Émir, le respect des mosquées, la 

patience et l’endurance, la prière de nuit). 

Les sorties de prédication ont un double effet: renforcer la 

cohésion du groupe et la détermination des militants, tout en attirant 

de nouveaux sympathisants, que ceux qui sortent ont pour mission de 

ramener avec eux. Dans ce cas, elle est avant tout une première étape 

pour entamer une conversation avec les recrues potentielles. Une fois 

la personne abordée, l’adepte lui propose de venir à la mosquée écou-

ter les prêches du Tabligh et, avec insistance, l’invite à également à 

réaliser des sorties de prédication. Quelques semaines plus tard, le 

membre de l’organisation du Tabligh appelle la recrue potentielle afin 

de la relancer, dans le cas où celle-ci ne s’est pas encore rendue au 

centre. Des relances régulières sont ainsi effectuées. Une fois la rec-

rue attirée au sein des activités du Tabligh, les militants déjà con-

firmés vont lui inculquer la nécessité de réaliser des missions de 

prédication. Celles-ci sont élevées au rang de quasi-obligations reli-

gieuses. Si l'impétrant est convaincu par les fidèles du Tabligh de 

participer aux sorties prosélytes, il s'engage à intégrer un groupe pour 

y réaliser des missions de quelques jours. Plus il s'investit dans la 

structure, plus les missions de prédication s'allongent pouvant aller 

jusqu'à plusieurs mois dans des lieux souvent éloignés du domicile du 

militant. Il peut même se retrouver à l'étranger où l'activité prosélyte 

du Tabligh est significative (Inde, Pakistan, Chine, Chypre...).  

Avec ses missions, son apparence change. Si au début, il était 

habillé à l'occidental, il est maintenant vêtu d'une grande tunique et 

d'une calotte. Progressivement, on assiste à une intensification des 

pratiques religieuses chez l'individu. Il prie de plus en plus, jeûne, 

appelle son entourage à l'islam et se repli vers sa communauté reli-

gieuse. Après cette période de zèle religieux qui peut durer de 

quelques semaines à quelques années, le tablighi atténue son rigoris-
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me religieux lorsqu’il prend ses distances avec l'organisation. Bien 

souvent, il avoue s'être lassé de la pauvreté religieuse du discours et 

du caractère trop répétitif des activités du Tabligh fondées exclusi-

vement sur la prédication, et finit par opter pour certains mouvements 

islamiques (Frères musulmans, salafisme,…) qu'il trouve plus 

séduisant ou bien se sécularise. Les militants qui quittent 

l’organisation reprochent généralement au mouvement la faiblesse, 

voire l’absence d’idéologies capables de mobiliser durablement sa 

base une fois que celle-ci a renoué avec une pratique religieuse. Dès 

lors que l’on est transformé en  «machine à prêcher”, le Tabligh off-

re peu de perspectives. Il s’oppose à toute activité politique selon 

l’injonction expresse du fondateur Muhammad Ilyas, se désintéresse 

de la réflexion et l’apprentissage religieux, laissées en partage aux 

oulémas.  

II. Recrutement trans-générationnel: primo-migrants et je-

unes issus de l’immigration 

Alors que les responsables des Frères musulmans appartiennent 

aux classes moyennes dans leur pays d’origine et sont venus en Euro-

pe en partie pour y poursuivre des études supérieures, les cadres du 

Tabligh sont des primo-migrants venus en Europe pour travailler. Ils 

sont d’origine maghrébine, indienne ou pakistanaise. Tandis que la 

majorité des responsables Frères musulmans possèdent un niveau 

d’études élevé et sont originaires des milieux urbains, les cadres du 

Tabligh disposent d’un faible niveau scolaire, et sont issus de milieux 

ruraux du Maghreb et du sous-continent indien. En France, si les 

Frères musulmans de l’Union des organisations islamiques de Fran-

ce (UOIF) sont pour la plupart d’origine marocaine, les dirigeants 

tablighis sont, quant à eux, souvent originaires de Tunisie. La sur-

représentation des Tunisiens au sein de la direction du Tabligh 

s’explique pour une raison essentielle: à l’origine, deux hommes 

d’affaires tunisiens du quartier Belleville à Paris ont largement fi-

nancé les activités du Tabligh, attirant dans leur sillage un certain 

nombre de travailleurs tunisiens. De plus, l’apolitisme du mouvement 

et le rapport non contestataire qu’il entretient avec les régimes arabes, 
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notamment tunisien, permet à ses membres de mener un véritable 

militantisme religieux sans être inquiétés par le régime tunisien, qui 

exècre pourtant toute forme de prosélytisme religieux. Ainsi, ils ne 

sont pas contraints de rompre avec leur pays, où se trouvent encore 

des membres de leur famille.  

Si ces cadres sont des primo-migrants issus de l’immigration 

musulmane, une seconde catégorie de sympathisants compose les 

rangs du Tabligh, à savoir des jeunes issus de l’immigration mais nés 

en Europe. Contrairement à d’autres mouvements européens de réis-

lamisation comme les Frères musulmans qui s’appuient essentielle-

ment sur les classes moyennes réislamisées, le Tabligh recrute dans 

les milieux paupérisés des grandes unités urbaines à l’instar du sala-

fisme. Ouvriers, rmistes, chômeurs, employés, forment la clientèle 

sociale de ce courant. Le Tabligh est donc un  «Islâm des exclus”, 

un Islâm en  «col bleu” (à la différence de celui des Frères musul-

mans qui est un Islâm en  «col blanc”). Parce que l’islam prôné par 

le Tabligh est axé essentiellement sur l’inculcation de préceptes reli-

gieux de base, tels que la prière ou le ramadan, il est beaucoup plus 

facile à comprendre par une population a priori peu instruite. C’est 

en donnant un  «cadre mental” à l’exclusion et à la domination soci-

ale et économique, en leur conférant un sens religieux, que le Tabligh 

attire ces populations. Sous le slogan  «l’islam est la solution”, il 

propose des solutions simples aux problèmes de ses membres et met 

en avant sa capacité à prendre en charge les malaises économiques et 

sociaux liés à l’exclusion.  

Entre les responsables et les jeunes musulmans s’opère, au sein 

de la structure, une division du travail. Forts de leurs expériences 

acquises, résultat de nombreuses années passées au sein du Tabligh, 

les primo-migrants assurent l’encadrement décisionnel, tandis que les 

jeunes se voient confier les activités de prédication. Cette division du 

travail est totalement acceptée par les jeunes, contrairement à celle 

proposée par les Frères musulmans. En effet, le Tabligh est une orga-

nisation qui confie des responsabilités aux jeunes qu’elle considère 

être les plus méritants. Cette logique de promotion offre aux jeunes la 

possibilité de connaître une ascension au sein de l’organisation, ce 

qui permet de court-circuiter toute forme de contestation portant sur 
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la concentration des pouvoirs entre les mains des primo-migrants. De 

plus, le fort roulement des jeunes dans le Tabligh indique que, 

lorsqu’ils s’y engagent, ils cherchent tout au plus à conférer un sens à 

leur vie par la prédication, et non des responsabilités dans 

l’organisation. 

III. Un Apolitisme Relatif  

Pour Felice Dasseto,  «le Tabligh fournit d’une part des inst-

ruments de critique et d’interprétation de la société occidentale, cet 

univers qui fut pendant un temps riche de promesses et d’illusions, 

mais aujourd’hui empreint de désenchantement. D’autre part, il don-

ne à juger le pays d’origine et la société d’accueil qui ne vit pas se-

lon le modèle du Prophète, et ce, sans faire de la politique. Cela qui 

permet à ses militants de rester sur un terrain neutre conformément à 

l’attitude politique générale de beaucoup d’entre eux, à la fois cri-

tique et désengagée par rapport au gouvernement”11. Le Tabligh 

fonctionne comme une structure d’islamisation pré-socialisatrice au 

politique et au jihadisme. Cependant, il adopte une attitude réservée 

face à l’action politique et s’abstient de préconiser le recours à 

l’action armée. Il demeure avant tout un mouvement pieux et morali-

sateur de la vie individuelle et familiale même s’il est considéré, se-

lon des observateurs attentifs aux phénomènes de la politisation, 

comme  «un substrat de l’islam politique”. La raison invoquée est 

celle d'une forte identité islamique exprimée par le Tabligh qui 

préconise une séparation d’avec le reste de la société, un repli par 

rapport au monde occidental considéré comme extérieur, inconciliab-

le avec sa vision de l’être musulman. Dans cette situation, certains 

peuvent développer des attitudes d’hostilité à l’égard du contexte 

environnant. 

Face à la politisation de l’islam des Frères musulmans, le Tab-

ligh a toujours revendiqué son apolitisme et son refus de se servir de 

l’islam comme d’un paravent politique. Les tablighis affirment même 

                                                 
11 Felice Dassetto, La construction de l’islam européen. Approche socio-
anthropologique, l’Harmattan, Paris 2001, p. 203. 
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qu’il leur est interdit de faire de la politique, dans la mesure où celle-

ci est cause de fitna (division) et de hizbiyya (logique partisane) qui 

sont autant de menaces pour l’unité de la umma (communauté des 

croyants); nous verrons plus loin que l’on retrouve cet argument chez 

les salafistes quiétistes. Leur modèle de référence renvoie donc au 

commencement de l’islam. Ainsi, les missionnaires et des responsab-

les du Tabligh se sont cantonnés à développer auprès de leurs ouailles 

un discours strictement religieux fondé sur la nécessité de retourner à 

l’islam. C’est pourquoi, malgré la montée de l’islamisme, nombre de 

régimes de pays musulmans (la Tunisie, par exemple) ont favorisé le 

développement de ce mouvement. Ce dernier est-il pour autant apoli-

tique et quiétiste comme il le prétend ? Ses leaders ont acquis et 

développent manifestement un véritable pouvoir qui s’étend sur un 

réseau de mosquées dans le monde entier. De ce fait, ils sont en me-

sure de réunir et mobiliser, régulièrement et en peu de temps, 

quelques milliers de personnes comme à Dreux en 2005, ou près de 

deux millions de fidèles lors de la grande réunion mondiale dans le 

sous-continent indien à l'occasion de leur rassemblement annuel.  

Les partisans du Tabligh s’opposent en outre à toute forme de 

participation politique des populations musulmanes au sein des soci-

étés européennes, au motif qu’une telle participation serait contraire à 

l’islam. Ils considèrent en effet que la démocratie entend se substituer 

à Dieu, puisque les députés, français par exemple, légifèrent au nom 

de valeurs qui ne sont pas celles de la sharî`a (loi islamique). Ces 

mouvements prônent donc en Occident une attitude de retrait, teintée 

d’indifférence par rapport à la scène politique officielle, quand bien 

même celle-ci concernerait les musulmans d’Europe. Contrairement 

aux opinions des militants islamiques qui prônent la défense des mu-

sulmans d’Europe, les tablighis estiment que l’avenir de l’islam sur le 

territoire national ne saurait être contenu dans un processus de négo-

ciation avec l’État, le primat de l’islam sur tout autre système, qui 

plus est laïque, les empêchant de se penser comme partie prenante 

d’un système politique non musulman. Ils proposent alors des 

modèles d’interprétation du monde expliquant que le retour à l’islam 

serait la solution à tous les maux.  
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Cependant, force est de constater que les relations que le Tab-

ligh entretient avec la chose publique ne sont pas fondées sur une 

vision strictement religieuse de l’islam. Son discours comporte à bien 

des égards une importante charge politique. Car le radicalisme de sa 

religiosité est un puissant élément de critique des systèmes politiques, 

qu'ils soient de référence musulmane qu’occidentale. Apolitiques, ces 

mouvements conservent néanmoins en leur sein une dimension pro-

testataire symbolique en adoptant une attitude de retrait, qui 

s’explique par les conditions d’existence décevantes des musulmans 

d’Europe (discrimination religieuse et sociale, exclusion écono-

mique...). La protestation symbolique s’opère également par le rejet 

des codes esthétiques majoritaires: l’apparence vestimentaire du tab-

lighi se caractérise par le port d’une longue robe (qamîs), d’une calot-

te et de la barbe. Dans la mesure où le Tabligh ne prend pas en charge 

de façon effective les problèmes quotidiens des jeunes musulmans, 

au-delà de leur dimension spirituelle, ces derniers y adhèrent plus 

dans la perspective d’un passage destiné à se réislamiser, plutôt que 

dans une démarche spécifiquement militante. Ce passage, plus ou 

moins long, peut néanmoins amener des individus insatisfaits de la 

nature quiétiste du Tabligh à s’engager dans des actions politiques 

violentes une fois sortis du mouvement, comme ce fut le cas pour 

Khaled Khelkal, ancien membre du Tabligh, à l’origine des attentats 

de 1995 dans le métro parisien, ou lors des attentats de Casablanca 

en 2003, menés également par d’anciens membres du Tabligh. 

Prônant une religiosité fondée sur le rejet des valeurs dominan-

tes de la société et la nécessité de vivre sa foi en milieu clos, les tab-

lighis ne font pas pour autant preuve de violence. Cette religiosité 

permet souvent à de jeunes musulmans au parcours scolaire, familial 

et personnel chaotique (notamment dans les quartiers populaires), de 

développer un sentiment d’expiation de leur manque de religiosité 

passée. Elle leur permet également de canaliser la violence 

qu’engendrent les frustrations entraînées par leurs expériences quoti-

diennes de discrimination et d’exclusion en Europe. L’islam, à terme, 

récompensera les opprimés, expliquent les militants. Ce sentiment 

d’oppression est par ailleurs renforcé par la stigmatisation qu’entraîne 

leur adhésion à ce mouvement, que ce soit dans l’espace public en 
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raison de leur apparence physique, dans les médias qui les désignent 

comme un vivier de terroristes ou encore, parfois, dans leur famille et 

leur entourage. 

En étant associé au processus d’institutionnalisation de l’islam 

d’Europe, le Tabligh se s’est institutionnalisé. Ses responsables ont 

pris part aux discussions préparatoires avec les pouvoirs publics, no-

tamment le ministère de l’Intérieur. Ils entretiennent des relations 

avec les communes, dans lesquelles ils gèrent des mosquées. Ils sont 

considérés comme les interlocuteurs entre la communauté musulmane 

et les pouvoirs publics à un niveau local et national. Ils ont participé à 

des manifestations interreligieuses. Ils sont sollicités par des journa-

listes. D’un discours radical, ils sont passés à des revendications con-

sensuelles.  

Cette notabilisation a pour conséquence immédiate 

«l’euphémisation» des revendications cultuelles du Tabligh. Tout en 

voulant apparaître aux yeux des autres organisations, des États eu-

ropéens et de l’opinion publique comme des acteurs fréquentables et 

comme facteur de stabilisation, ils souhaitent aussi rassurer leur base, 

séduite par la dimension contestataire de leur idéologie. L’objectif est 

de se constituer en force politique de stabilisation, non perturbatrice, 

tout en conservant un potentiel contestataire. Loin de remettre en cau-

se le système politique en vigueur (Parlement, présidence de la 

République, monarchie…), le Tabligh lui-même appelle de plus en 

plus à l'intégration dans la société, encourageant ses membres à obte-

nir la nationalité française, à considérer la France comme leur patrie, 

et à respecter strictement les institutions nationales. L’engagement au 

sein de l’organisation indo-pakistanaise ne se conçoit plus comme un 

engagement total où le quotidien serait normé par des impératifs de 

prédication et de pratiques religieuses mais comme une part de sacré 

dans un quotidien profane.  

Un tablighi nous explique:  «Nous, quand on est tablighi, on 

l’est quand on fait des sorties. On porte le burnous et la tenue. Cela 

dure quelques jours à quelques semaines. Après, on redevient nor-

mal. On redevient des civils. Je veux dire que l’on ne pourrait pas 

nous distinguer des gens non pratiquants. On donne de notre temps 

mais faut pas négliger la vie ? C’est important aussi. C’est impossib-
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le d’être Tablighi 24 heures sur 24»12. Le musulman engagé dans le 

mouvement tablighi se trouve en effet pris dans un engagement asso-

ciatif qui le mobilise quasiment quotidiennement. Il doit se consacrer 

de façon régulière à la prédication: cela va de deux heures par semai-

ne à quatre mois par an. Nombre d’entre eux, parfois aujourd’hui 

désengagés, nous ont appris qu’ils s’étaient déplacés aux quatre coins 

de la France pour y prêcher. D’autres sont partis à l’étranger (États-

Unis, Mexique, Brésil, Chypre…) pour une période de quatre mois. 

Ce train de vie amène de nombreux tablighis à délaisser leur emploi 

et leur famille pour la prédication au nom du mouvement. Coûteux 

socialement, l’engagement au sein du Tabligh nécessite un investis-

sement militant très lourd. 

 

                                                 
12 Entretien avec Ali, 36 ans, Paris, 25 avril 2007. 





 

 

 

 

FRANSA’DA TEBLİĞ CEMAATİ:  

İSLÂM’A DAVET TEŞKİLATI  

 

Samir AMGHAR 

 

Fransa, İslâmiyet’i din olarak benimsemiş yaklaşık 6 milyon ki-

şiyle, Batı Avrupa’daki en önemli Müslüman topluluğunu barındır-

maktadır. Aynı zamanda toplumsal dokunun çok hareketli olduğu bir 

ülkedir. Müslüman Kardeşler’den Selefilere kadar birçok teşkilat, 

oluşturdukları hareketlerle İslâmiyet’in temsilcisi olduklarını iddia 

ederler. Bunların hepsi İslâmiyet’in Fransa’daki mevcudiyetine ilişkin 

hareketlere katılmaktadırlar. Bu hareketlerin en önemlilerinden biri 

Tebliğ’dir.  

Muhammad İlyas tarafından Tebliğ Hareketi 1927’de Hindis-

tan’da kurulmuştur. Altı esastan oluşan-tek ilâh olan Allah’a iman, 

inanarak ve bağlılıkla ibadet, Allah’ın ilmi ve sonsuz daveti, tüm ya-

ratılanlara karşı aşk ve ali cenaplık, iyilik ve samimi iyi niyet, İslâm’a 

davet – bu dini inanç, Müslümanın İslâmiyete “dönüş”ünde en etkin 

aracın dini misyonerlik olduğunu öngören temel fikre dayanmaktadır. 

Yerel toplumların yüzeysel olarak İslâmlaşmış olduğunu varsayan bu 

hareketin kurucusu, yine kendi düşüncesine göre Hintli çoğunluk1 ve 

İngiliz mevcudiyeti nedeniyle tehlike altında olan Hintli İslâm kimli-

ğini İslâm’a davet yoluyla korumak istemiştir.1 İlyas’ın ölümü üzeri-

ne 1944’de oğlu Yusuf, dünyanın her tarafına davetçiler gönderip 

İslâm’a daveti Hint yarımadası dışına yayarak bu teşkilatı genişletme-

                                                 
 Dr., Fransa, Lyon II Üniversitesi, amghar.samir3@yahoo.fr 
1 Gilles Kepel, Les banlieues de l’islam, Naissance d’une religion en France, Pa-
ris, Seuil, 1987. Moustapha A. Diop, « Structuration d’un réseau : la Jamaat Tab-
ligh (Société pour la Propagation de la Foi) », Revue européenne des migrations 
internationales, vol. 10, n° 1, 1994, pp. 145-155. Marc Gaborieau, « Tablighi dja-
ma’at », Encyclopédie de l’Islam, vol. X, 1998.. 
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ye karar vermiştir.2 1950’li yılların başında Mekke’deki hac yolları 

üzerine, Orta Doğu ve Doğu Afrika’ya, daha sonra da 1960’lı yıllarda 

Batı Afrika ve Güney-Doğu Asya’ya yerleşmiştir. Birkaç sene içinde 

Tebliğ Cemaati, Müslüman Kardeşler gibi “uluslararası dini yapı” 

haline gelmiştir. Bu teşkilat, bulunduğu her yerde camiler inşa etmek 

veya inşaatlarını yönetmek ve muhtelif İslâm’a davet faaliyetleri dü-

zenlemek suretiyle İslâmî çerçevede sistemli bir siyaset yürütmüştür.  

1960’lı yılların sonlarında, Avrupa da bir İslâm’a davet yeri 

olmuştur. Bir kısmı Tebliğ Cemaati’ne bağlı olan Hint-Pakistan göç-

menlerinin buraya yerleştiği sıralarda, teşkilat İngiltere’de ilk çalış-

malarına başlamıştır. Hareketin öncüleri Avrupa merkezini Yorkshi-

re’da bulunan Dewsbury’de kurmuşlardır. İngiltere’deki merkez ve 

Hindistan Birliği’nden gelen davetçilerin faaliyetleri sayesinde hare-

ket, bilhassa Mağrib ve Türk kökenli Müslüman göçmenlerin yerleş-

miş olduğu ülkeler (Belçika, Hollanda, Almanya ve Fransa) olmak 

üzere tüm Avrupa’ya önemli bir şekilde yayılmıştır. İspanya, İsviçre3 

veya İtalya gibi diğer Avrupa ülkeleri, ilk Müslüman göçmenlerin 

yerleştiği yıllar olan 1980’li yıllardan itibaren Tebliğ Cemaati’nin 

İslâm’a davet noktasında hedef ülkeleri haline gelmiştir.  

Fransa’da 1986’dan itibaren mevcut olmasına rağmen hareket, 

Müslüman bir cemiyet olan “İman ve Amel”in kurulması ile resmi 

olarak 1972’de yapılanmıştır. Hemen akabinde, 1973’de hareket, Pa-

ris’teki Belleville caddesinde 800 civarında mü’minin ibadet edebile-

ceği Ebû Bekir camiini inşa etmiştir. Bu cami başkentin en önemli 

camilerinden biri olmuştur. Bu aşamada başka camiler de inşa edil-

miştir: Mantes-la-Jolie, Creil, Goussainville, Le Mans, Rouen, Lyon, 

Toulouse, Marsilya, Roubaix. 1970’li yılların başında hareketin Müs-

lüman göçmenler arasında bu kadar başarılı olmasının nedeni, Tebliğ 

                                                 
2 Marc Gaborieau, « De la guerre sainte au prosélytisme ? Les organisations mu-
sulmanes transnationales d’origine indienne », in Jean-Pierre Bastian, Françoise 
Champion et Kathy Rousselet (dirs.), La globalisation du religieux, L’Harmattan, 
Paris 2002, ss. 33-48. 
3 İsviçre’de yaptığımız muhtelif araştırma ziyaretleri sırasında, özellikle Tebliğ 
Cemaati mensuplarının ibadet etmelerine müsaade eden Hani Ramadan’ın yönettiği 
Cenevre İslam merkezi olmak üzere, birçok Tebliğ Cemaati mensubu ile görüştü-
ğümüzü vurgulamak isteriz. 
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Cemaati’nin hiç rekabeti olmayan bölgede mevcut tek dini seçenek 

olmasıdır. Ancak, iç mücadelelerden dolayı hareket 1980’li yılların 

ortasında bir krizle karşılaşmıştır: Hareketin başındaki Muhammad 

Hammami’nin etkileyici şahsiyeti tartışılır hale gelmiştir.  

Bir grup Tebliğ Cemaati kadrosunun zorlaması üzerine “Tebliğ 

ve Allah’a davet” adı altında muhalif bir cemiyet kuruldu ve bu ce-

miyet 1985 yılında Lille şehrinde büyük bir toplantı düzenlendi. Yeni 

kurulmuş olmasına rağmen bu muhalif cemiyet, Tebliğ Cemaati’nin 

kurucu üyelerinden bazılarını ve Hindistan-Pakistan kökenli sorumlu-

ları çevresinde toplamayı başardı. Böylelikle bu cemiyet, 1980’li yıl-

ların sonuna doğru hareketin Fransa’daki resmi temsilcisi oldu. Hare-

ketin merkezi Paris’in banliyölerinden Saint-Denis’e yerleşti. Bu iki 

teşkilat arasında bir iş bölümü oluşturuldu: Yeni kurulan cemiyet 

faaliyetlerini dine davet üzerinde yoğunlaştırırken, İman ve Amel 

cemiyeti ise İslâm’a daveti yavaş yavaş terk edip İslâmî eğitim ve 

öğretime ağırlık verdi. 

Tebliğ hareketinin bütünü (İman ve Amel ile Tebliğ ve Allah’a 

davet) tüm Fransa’daki ibadet yerlerinin ellisine yakınını (Marsilya, 

Saint-Denis, Dreux, Montereau…) kontrol etmektedir. Yetkisi altın-

daki cami sayısının az olmasına rağmen Tebliğ Cemaati, bu ibadet 

yerlerinin dışında da etkisini yaygınlaştırdı. Gerçekten de birinci nesil 

göçmenlerin azımsanmayacak bir kısmı Tebliğ Cemaati’nin İslâm’a 

daveti üzerine tekrar İslâmiyete geçti; aralarından bazıları bugün 

imam, cami görevlisi oldular. Tebliğ Cemaati’ne artık organik olarak 

bağlı olmasalar bile Tebliğ Cemaati davetçileri ile dostane ilişkiler 

kurmakta, onların kendi camilerinde vaaz vermelerine müsaade et-

mektedirler. Kıdemli bir Tebliğ Cemaati mensubu olan cami yöneti-

cisi Khalil Merroun, Tebliğ Cemaati topluluklarını Évry-

Courcouronne Ulu Camii’nde düzenli olarak ağırlamaktadır. İngilte-

re’deki teşkilat, bilhassa Hint yarımadası kökenli halk arasında çok 

muteberdir. İngiltere’de bulunan 1350 caminin 600 kadarını yönet-

mektedir. Belçika’da Tebliğ Cemaati’nin 20 civarında ibadet yeri 

mevcuttur. İsviçre’de ise Tebliğ Cemaati, biri Basel diğeri de Zürih’te 

olmak üzere iki camiyi yönetmektedir. 
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I. Misyoner Bir Teşkilat ve Tebliğ Cemaati Mensubunun 

Eylem ve Faaliyetleri  

Tebliğ Cemaati faaliyetlerinin merkezinde İslâm’a davet vardır: 

İnsanları İslâm’a davet etmek amacıyla dörtlü veya beşli kafileler 

halinde Fransa’yı, Avrupa’yı hatta dünyayı gezerler (khuruj fi sabilli-

lah, Allah için sefer).4 

Görev ve eylemlerin dağılımını düzenleyen kurallara uygun ola-

rak görevlendirilmiş bir “emir”in idaresi altında küçük kafileler ha-

linde seyahat ederler.5 Bu kişi mütekellim’i, yani insanlara hitap ede-

cek konuşmacıyı seçer (genelde tecrübeli bir üyedir).6 Aynı zamanda, 

ziyaret edilen bölgeyi ve şehri iyi tanıyan ve topluluğu yönlendirme 

görevini üstlenecek delil’i yani rehberi de seçer. Kafilenin diğer men-

suplarının (genellikle yeniler) görev sırasında konuşma hakları yok-

tur, onlar sadece zikir yapmakla yetinirler. Düzenli bir şekilde camile-

re, kahvehanelere veya başka yerlere giderler, şehirde dolaşırlar, Müs-

lümanlardan İslâmiyet’e dönmelerini, camilere gitmelerini, “gerçek 

Müslümanlar gibi hareket etmelerini” isterler. Kafilelere bazı talimat-

lar da verilmiştir: Siyasetten uzak durma, toplum içinde fikir ayrılık-

ları, mezhepler arasındaki ihtilâflar ve münakaşalardan kaçınma. 

Gerginlik olduğunda insanları sakinleştirmek emir’e düşer.  

Bir Tebliğ Cemaati mensubu, görevi sırasında Müslümanlara 

iletmek sorumluğunda olduğu söylevin muhteviyatını bize şu şekilde 

tarif etti: “Bizde her şey açıktır, yapacağımız söylev tüccarlarınkine 

benzer. İstersen buna pazarlama bile diyebilirsin. İslâmiyet’i çok iyi 

tanıtmak lazım. Başımızdakilerin bize öğrettikleri budur. Bu işin bir 

tekniği var. Yaşlı kişilere dini doğrudan anlatmamak lazım. Rahatsız 

olurlar ve gururları incinir. Onlara, çocukları için gelindiğini söyle-

mek ve ölümle ilgili konuşmak gerekir. Yaşlı olduklarından ölümü 

                                                 
4 Farhad Khosrokhavar, L’islam des jeunes, Flammarion, Paris 1997. 
5 Marc Gaborieau, « Renouveau de l’islam ou stratégie politique occulte ? Le Tab-
lighi djama’at dans le sous-continent indien et dans le monde », in Catherine 
Clémentin-Ojha (dir.), Renouveaux religieux en Asie, Paris, École française 
d’Extrême-Orient, ss. 211-229.  
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düşünürler. Şehir dışında yaşayanlar için, onlara ve ruh hallerine 

uymak gereklidir. Onlara şunu demek lazım: İslâmiyet basit bir din-

dir. Sağda solda küçük günahlar bile işlesen ibadet yapabilirsin. Bi-

raz akıllı iseler, bilimsel kanıtlar da göstererek İslâmiyet’in bir bilim 

dini olduğunu söylemek lazım: örneğin, birçok bilim adamı İslâmi-

yet’i seçmiştir, çünkü Kur’ân bazı icatları asırlar önce bildirmiştir. 

Kadınlar için de söylev var ama ben onu bilmiyorum. Müslüman ol-

mayanlar için bile var. Biliyorum ama şimdiye kadar hiç kullanma-

dım. Onlarla İsa ve İslâmiyet’in bilimselliği hakkında konuşulur”.7  

Tebliğ Cemaati mensuplarının “kitlesel” olarak tanımlanabilen 

İslâm’a daveti, her Müslümanı söylevleri için muhtemel bir hedef 

olarak görür. Bu harekette her şey İslâm’a davet için bir bahanedir. 

Teşkilatın Hindistan-Pakistan kökenli mensupları, komşu ile yapılan 

bir münakaşadan dini bir bayramda iş arkadaşınıza yapmış olduğunuz 

ziyarete giderken rastladığınız evsiz birine verilen sadakaya kadar her 

türlü dini mesajın Müslümanlara olduğu kadar Gayri Müslimlere de 

hitap etmesi gerektiğini kabul eder. Ayrıca, İslâm’a davetlerini kesin 

bir takvime bağlı kalarak ve belirlenmiş hedeflerine yönelik bir şekil-

de, yani “niceliği” “niteliğe" tercih eden kurumsal ve tertipli bir süreç 

yardımıyla düzenlerler. 

Tebliğ Cemaati’nin İslâm’a davetiyle cezbedilmiş olan birçok 

mü’min teşkilata katıldı; daha sonra, sırası geldiğinde bu tecrübeyi 

yaşayacakları günü beklemek üzere bir tür ön sosyalleşmeye tabi tu-

tuldular. Tebliğ Cemaati’nin katı çekirdeği içinde geçirdikleri tüm 

zaman boyunca katılımcılar bir dizi dua ve İslâm’a davet seanslarına 

katılırlar.8 Selefiliğin veya Müslüman Kardeşler teşkilatının hayali 

“akılcılığına” ters olarak, seyahat ve yolculuklarda karşılaşılan, ölüm-

cül kazaları önleyen veya verilen görevlerin mutlulukla sonlanmasını 

sağlayan mucizelerle ilgili olağanüstü hikâyeler anlatılır. Bir Tebliğ 

Cemaati mensubu bize şunları itiraf etmiştir: “Bizi motive etmek için 

sorumlu kişilerin anlattığı bir sürü hikâye var. Bir Tebliğ Cemaati 

kafilesi Amazon’da bir “faaliyet” yürütürken bir gün aniden bir grup 

                                                 
7 Taib ile görüşme, 36 yaşında, Auxerre, 23 Kasım 2004. 
8  Felice Dassetto, La construction de l’islam européen. Approche socio-
anthropologique, l’Harmattan, Paris 2001. 
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gorille karşılaşmış. Kafilede olanlar kaçmak istemiş ama Emir dua 

okumaya başlamış. Goriller de o anda dua etmeye ve ağlamaya baş-

lamışlar. Başka bir hikâye anlatayım istersen: Günün birinde din 

kardeşlerimiz Bronx’da İslâm’a davete gitmişler, aniden bir grup 

çetenin silahlı çatışmasının arasına düşmüşler. Mermiler din kardeş-

lerimize isabet bile etmiyor, onları yaralamadan vücutlarının içinden 

geçiyormuş. Kargaşanın sonunda din kardeşlerimiz oradaki gençler-

le konuşarak onları İslâmiyet’i kabul etmeye ikna etmişler.”9 Kıdem-

li bir Tebliğ Cemaati mensubu, İslâm’a davet teşkilatının verdiği eği-

timler sırasında duyduğu olağanüstü hikâyeleri anlattı: “Günün birin-

de bir Tebliğ Cemaati kafilesi Amazon’a gitmiş ve yerlilerle karşı-

laşmış. Yerliler onları yakalayıp öldürmek istemiş. Tebliğ Cemaati 

mensupları ormana kaçmış ve kurtulmak için dualar okumuş. Denize 

bakan bir uçurumun kenarına gelmişler. Tuzağa düşmüşler, sanki bir 

çıkmaza girmişler. Aniden denizden yunuslar fırlamış ve onlardan 

sırtlarına çıkmalarını istemişler. Onlar da yunusların sırtlarına çık-

mışlar ve böylece kurtulmuşlar. Başka bir zaman, diğer bir kafile 

İngiltere’ye gitmek istemiş. Limana gitmişler ama Manş denizini na-

sıl geçeceklerini bir türlü bulamamışlar. Allah’a şükür, kuşlar gelip 

onları İngiltere’ye götürmüş.”10 Birçok mü’min, gerçek bir tavsiye 

grubu gibi görev yapan bu çekirdeğin etkisi altına girmiştir. Bunların 

arasındaki en önemli grup, Tebliğ Cemaati’nde sosyalleşme aşama-

sında olan birçok mü’mini içeren gruptur. Onlar için bu katılımın bile 

bir önemi vardır: Bu, onların gerçek Tebliğ Cemaati mensuplarının 

simgesel ve sosyal sahasına girmelerini sağlayacaktır. 

Tebliğ Cemaati Mensubunun Tebliğ Ziyaretlerini Belirle-

yen Örgütsel Esaslar 

Hareket, dört rakamını hem kutsal sayı olarak, hem de faaliyet-

lerini düzenlemek amacıyla kullandığı yöntemi belirtmek için kulla-

nır. Peygamber’in çabalarını dört faaliyet altında toplar: Vaaz, ilim, 

ibadet, çalışma. Allah yolunda yapılan eylemler, camilerdeki faaliyet-

ler ve teşkilatın çalışma düzeni bu dört faaliyetin içinde kalmalıdır. 

                                                 
9 Nadir ile görüşme, 26 yaşında, Marsilya, 24 Mart 2007. 
10 Zouheir ile görüşme, 37 yaşında, Paris, 12 Nisan 2007. 
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Tebliğ Cemaati’nin bütün mensupları tüm zamanlarını bunlara ayır-

malıdır.  

Her biri beş bölümden oluşmaktadır:  

1– Vaaz dört kısma ayrılır:  

a) toplu (camideki vaazlar);  

b) ferdî (herkes bireysel olarak vaaz verme imkânını bulabilir);  

c) umumî (Asr duasından sonra yapılan umumi tur);  

d) özel (Tebliğ cemaati mensuplarınca yapılan özel temas ve 

ziyaretler).  

2– Toplu eğitim: Kur’ân, hadisler, yol arkadaşlarının vasıfları 

ve faaliyet esasları. Din bilimi çerçevesi içinde olmasına rağmen, 

ferdî eğitimde sınırlama yoktur.  

3– İbadet: Namaz, Kur’ân, zikir ve dua.  

4– Namaz: Farz namazları, kaza namazları, sünnetler ve nafile-

ler.  

5– Çalışma: Ekibe hizmet (günlük mutfak işleri, merkezde veya 

toplantılardaki diğer görevler); Emir’e hizmet (itaat); cami hizmeti 

(ortalığı temiz ve düzenli tutmak); vücudun ve giysilerin bakımına 

ilişkin kendine hizmet. Bu da dört esastan oluşur:  

a) Bu dört eylemden en fazla istifadeyi sağlayabilmek için azal-

tılması gereken dört şey (gıda, uyku, bu fani dünya için tartışmak, 

mecbur olmadıkça camiye gitmemek);  

b) uzak durulacak dört şey (israf, açgözlülük, başkasının sahip 

olduğu şeyleri istemek, başkasına ait olan şeyleri izin almadan veya 

uygunsuz olarak kullanmak);  

c) vazgeçilmesi gereken dört şey (toplumsal hastalıklar, siyaset, 

anlaşmazlıklar, münakaşa. Bu meseleler, Hadis’te “kendisi ile ilgili 

olmayan işlere karışmamak iyi Müslümanın özelliğidir” şeklinde 

belirtildiği üzere, ne herhangi bir söylevde ne de bir tebliğ ziyareti 

tartışmasında gündeme getirilmemelidir.);  

d) riayet etmek zorunda olunan dört şey (Emir olana itaat, cami-

lere saygı, sabır ve sebat, teheccüd). 
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İslâm’a davet faaliyetlerinin iki etkisi oldu: Yeni taraftarlar çe-

kerek grubun bağlılığını ve azmini güçlendirmek. Dışarı çıkanların 

görevi de dönüşlerinde yanlarında yenilerini getirmektir. Bu durum-

da, her şeyden önce ilk aşamada muhtemel adaylarla sohbete başlanır. 

Kişiyle bir kere iletişim kurulduğunda, mensup, Tebliğ Cemaati vaa-

zını dinlemek üzere o kişiyi camiye davet eder ve onun da kendisi ile 

birlikte İslâm’a davet için tebliğ ziyaretlerine katılması yönünde ıs-

rarcı olur. Birkaç hafta sonra, aday eğer merkeze alınmamış ise Teb-

liğ Cemaati mensubu adayı cesaretlendirmek amacıyla çağırır. Belli 

bir süre bu cesaretlendirmelere düzenli olarak devam edilir. Aday bir 

kere Tebliğ Cemaati faaliyetleri içine çekildi mi, önceden onaylanmış 

eylemciler, İslâm’a davet görevlerini yerine getirme mecburiyeti hu-

susunda adaya telkinde bulunurlar. Adaylar, dini vecibelerini hemen 

hemen tamamlamış olup bir üst mertebeye çıkar. Eğer aday, Tebliğ 

Cemaati müritleri tarafından din değiştirme için tebliğ ziyaretlerine 

katılmaya razı edilmişse birkaç günlük görev yapmak üzere bir gruba 

katılır. Daha sonra teşkilat yapısında görev alır, İslâm’a davet görev 

süreleri uzar, oturduğu yerden uzak mahallere gittiğinde görev sürele-

ri birkaç aya ulaşır. Tebliğ Cemaati’nin din değiştirme faaliyetinin 

belirgin olduğu yabancı ülkelere bile gidebilir (Hindistan, Pakistan, 

Çin, Kıbrıs …).  

Bu görevlerde görünüşü değişir. İlk zamanlarda giyim tarzı Ba-

tılı olmasına rağmen artık büyük bir cübbe giymiştir ve başına takke 

takar. Zamanla, dini faaliyetleri yoğunlaşır. Daha fazla ibadet eder, 

oruç tutar, etrafındakileri İslâmiyet’e çağırır ve sonra ait olduğu dini 

cemaate çekilir. Birkaç haftadan birkaç seneye kadar sürebilen bu 

gayretli dönem sonunda Tebliğ Cemaati mensubu, teşkilat ile arasına 

mesafe koyarak dini sertliğini azaltır. Çoğunlukla, Tebliğ Cemaa-

ti’nin sırf İslâmî davete dayanan faaliyetlerinin çok tekrar içerdiğini 

ve söylev içeriklerinin dini açıdan zayıf olduğunu belirterek artık 

usandığını itiraf eder ve daha cazip bulduğu bazı İslâmî hareketlere 

(Müslüman Kardeşler, Selefilik, …) katılır veya laikleşir. Genellikle 

teşkilatı terk eden eylemciler, İslâmiyet’i kabullenmiş olan tabanı 

sürekli olarak seferber edebilecek ideolojilerin zayıf kalması hatta hiç 

olmaması nedeniyle hareketi suçlarlar. “Bir vaaz makinası” haline 

gelen Tebliğ Cemaati, artık perspektif sorunu yaşamaktadır. Cemaat, 
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kurucusu Muhammad İlyas’ın buyruğu olan tüm siyasi faaliyetlere 

karşı çıkar, ulemaya, kısmen terk edilmiş düşüncelere ve eğitime ilgi 

duymamaya başlar.  

II. Kuşaklararası Toplama: İlk Göçmenler ve Göçmen Çocukları 

Müslüman Kardeşler sorumlularının, menşe ülkelerinde orta sı-

nıftan olmalarına ve bir kısmının Avrupa’ya yükseköğretim için gel-

miş olmalarına karşın, Tebliğ Cemaati kadroları Avrupa’ya çalışmak 

için gelen ilk göçmenlerden oluşmaktadır. Genellikle Mağrib ülkeleri, 

Hindistan veya Pakistan kökenlidirler. Müslüman Kardeşler sorumlu-

larının çoğunluğunun yüksek eğitim seviyesinde ve büyük şehir kö-

kenli olmasına karşın, düşük eğitimli Tebliğ Cemaati kadroları Mağ-

rib ülkelerinin köysel bölgelerinden ve Hint yarımadasından gelmek-

tedirler. Fransa’daki Fransa İslâmî Teşkilatlar Birliği’ne (UOIF) bağlı 

Müslüman Kardeşler’in çoğunluğunun Fas kökenli olmasına karşı 

Tebliğ Cemaati yöneticileri genellikle Tunus kökenlidir.  

Tebliğ Cemaati yönetimi bünyesindeki bu Tunuslu çoğunluğu-

nun bir ana nedeni vardır: Başlangıçta, Paris’in Belleville mahalle-

sinde bulunan iki Tunuslu iş adamı Tebliğ Cemaati’nin faaliyetlerini 

büyük oranda finanse etmişler, ardından bir miktar Tunuslu işçiyi 

peşlerinden getirmişlerdir. Ayrıca, hareketin apolitik olması ve bil-

hassa Tunus’la olmak üzere Arap yönetimleri ile olan dostane ilişki-

ler, hareketin mensuplarına, her türlü dine davetten iğrenen Tunus 

yönetiminden kaygı duymadan, gerçek bir dini mücadele verebilmele-

rini sağlamıştır. Böylelikle, aile bireylerinin hâlâ yaşamakta olduğu 

ülkeleri ile bağlarını kopartmak durumunda kalmamışlardır.  

İlk Müslüman göçmenlerden oluşan bu kadrodan sonra, Avru-

pa’da doğmuş göçmen çocuklarından meydana gelen ikinci bir taraf-

tar sınıfı Tebliğ Cemaati’nin saflarını oluşturdu. Yeniden İslâmlaştı-

rılmış orta sınıfa hitap eden Müslüman Kardeşler’in de arasında ol-

duğu Avrupa’daki diğer yeniden İslâmlaştırma hareketlerine ters ola-

rak Tebliğ Cemaati, taraftarlarını selefilerde olduğu gibi büyük şehir-

lerde yaşayan fakir halktan toplamaktadır. İşçiler, asgari ücretliler, 

işsizler, memurlar bu akımın alıcılarını oluşturur. Dolayısıyla Tebliğ 

Cemaati “dışlanmış İslâm”, “mavi yakalı” İslâm’dır (“beyaz yakalı” 
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İslâm olan Müslüman Kardeşler’den farklı olarak). Tebliğ Cemaati 

tarafından öğretilen İslâmiyet’in, esasen namaz ve oruç gibi İslâmî 

öğretilerin telkini üzerine odaklanması nedeniyle ilk bakışta eğitim 

seviyesi düşük görünen bir toplumun onu anlaması çok daha kolay 

olmaktadır. Dışlanmaya ve ekonomik ve toplumsal egemenliğe “ruhi 

bir çerçeve” açısından bakmak suretiyledir ki, Tebliğ Cemaati bu halk 

kitlelerini kendine çekebilmiştir. “Çözüm İslâmiyet’tedir” sloganı 

altında mensuplarının sorunlarına basit çözümler önerir ve dışlanmış-

lık sonucu oluşan toplumsal ve ekonomik huzursuzluklarını üstlen-

mek amacıyla tüm imkânlarını kullanır.  

Yapının bünyesinde, sorumlular ve yeni Müslümanlar arasında 

bir iş bölümü mevcuttur. Tebliğ Cemaati içinde geçirdikleri birçok yıl 

sonucu elde etmiş oldukları tecrübelerle güçlenmiş ilk göçmenler 

kararların alınmasını sağlarlar, gençlere ise İslâm’a davet faaliyetleri 

tevdi edilmiştir. Müslüman Kardeşler’in aksine, bu iş bölümü gençler 

tarafından tamamıyla kabul görmüştür. Gerçekten de Tebliğ Cemaati, 

sorumluluğu en çok hak eden gençlere sorumluluk veren bir teşkilat-

tır. Güç merkezinin ilk göçmenlerde toplanmasına karşı yapılabilecek 

her türlü itirazı engelleyen bu terfi mantığı gençlere teşkilat bünye-

sinde yükselme imkânı sağlamaktadır. Ayrıca, gençlerin Tebliğ Ce-

maati içindeki bu sıkı çalışma düzeni onlara, teşkilatta sorumluluklar 

almak yerine, sadece İslâm’a davet yoluyla hayatlarına bir yön verme 

arayışında olmalarını sağlar. 

III. İzafî Bir Apolitizm  

Felice Dasseto’ya göre, “Bir taraftan Tebliğ Cemaati, bir za-

manlar vaatler ve hayallerle dolu olan, ancak şimdi hayal kırıklığı 

yaşayan bir dünya olan batı toplumuna eleştiri ve yorum araçları 

sunmakta, diğer taraftan, Peygamber’i örnek alarak yaşamayan men-

şe ülkenin ve misafir eden toplumun yargılanmasına siyaseti karış-

tırmadan müsaade etmektedir. Böylelikle, hükümete nazaran daha 

eleştirisel ve gevşek olan ve aralarındaki çoğunluğun da benimsemiş 
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olduğu bir siyasi davranışa uygun olarak, eylemcilerin tarafsız bir 

zeminde kalmaları sağlanmıştır”.11 

Tebliğ Cemaati, siyasi ve cihatçı açıdan bir araya getirme işlevi 

gören bir İslâmileştirme kuruluşu gibi çalışmaktadır. Bununla birlik-

te, siyasi eyleme karşı mesafeli olup silahlı eylemlere başvurmaktan 

kaçınmaktadır. 

Siyasi olayları takip eden gözlemcilere göre “siyasal İslâmın 

temeli” olarak addedilen Tebliğ Cemaati, her şeyden önce bireysel ve 

ailevi hayata ahlak eğitimi veren dindar bir harekettir. Bunun nedeni-

nin, Müslüman olanın görüşleri ile uzlaşamayan, yabancı olarak ad-

dedilmiş bir batı dünyasından uzaklaşmayı ve toplumun geri kalanın-

dan ayrılmayı öneren Tebliğ Cemaati’nin sunduğu güçlü bir İslâmî 

kimlik olduğu belirtilmektedir. Hal bu iken bazıları mevcut ortama 

karşı düşmanca davranışlarda bulunabilirler. 

Müslüman Kardeşler’in siyasallaşmasına karşı, Tebliğ Cemaati 

her zaman apolitik olduğunu ve İslâmiyet’i bir siyasal paravan olarak 

kullanmayı reddettiğini savunmaktadır. Tebliğ Cemaati mensupları, 

ümmetin birliği için birer tehdit olan fitnenin ve hizipçiliğin nedeni 

olması hasebiyle siyasetin kendilerine yasak bile olduğunu belirtirler; 

bu sava daha sonra ılımlı selefilerde de rastlayacağız. Dolayısıyla 

referans aldıkları model İslâmiyet’in başlangıcına atıfta bulunmakta-

dır. Böylece, Tebliğ Cemaati’nin mensupları ve sorumluları, cemaat-

leri için İslâmiyet’e dönüşün gerekliliğini temel alan katı bir dini söy-

lev geliştirmişlerdir. Bundan dolayıdır ki, İslâmiyet’in yükselişine 

rağmen birçok Müslüman devlet yönetimi (örneğin Tunus) bu hareke-

tin gelişmesini desteklemiştir. Acaba Tunus, iddia ettiği gibi apolitik 

ve ılımlı mıdır? Cemaat liderleri açıkça, tüm dünyaya yayılmış bir 

cami şebekesi üzerinde etkisi olan önemli bir güç elde etmiştir. Böy-

lece, 2005 yılında Dreux’de binlerce kişiyi veya yıllık buluşmaları 

vesilesiyle Hint yarımadasında gerçekleştirdikleri küresel toplantıya 

katılan iki milyon mü’mini kısa bir zaman içinde toplayıp seferber 

edebilecek duruma gelmişlerdir.  

                                                 
11 Felice Dassetto, Felice Dassetto, La construction de l’islam européen. Approche 
socio-anthropologique, Paris, l’Harmattan, 2001, s. 203. 
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Tebliğ Cemaati’nin taraftarları ayrıca, Avrupa’da bulunan Müs-

lüman topluluklarının her türlü siyasi katılımlarına, bu katılımların 

İslâmiyet’e ters düşmesi nedeniyle karşı çıkmaktadır. Gerçekten de 

demokrasinin Allah’ın yerine geçeceğini düşünürler, çünkü örneğin 

Fransız milletvekilleri şeriat (İslâm hukuku) kuralları olmayan başka 

değerler üzerine karar vermektedir. Bu hareketler Batı’da, Avru-

pa’daki Müslümanları da ilgilendiren, resmi olan siyasi sahneye oran-

la ilgisizlik içeren bir içe kapanma davranışı yaratmıştır. Avrupa’daki 

Müslümanların haklarını müdafaa eden İslâmcı eylemcilerin fikirleri-

nin aksine, Tebliğ Cemaati mensuplarına göre, milli topraklar üzerin-

deki İslâmiyet’in geleceği Devlet ile yapılacak müzakere süreçlerinin 

içine alınamaz; İslâmiyet’in daha laik başka herhangi bir sisteme olan 

üstünlüğü, Müslüman olmayan bir sistemin etkileyici bir parçası olma 

düşüncelerini engellemektedir. Dolayısıyla, İslâmiyet’in tüm kötülük-

lere karşı bir çözüm olacağını belirterek muhtelif dünya modelleri 

yorumlamakta ve önermektedirler.  

Ancak, şunu da belirtmek gerekir ki, Tebliğ Cemaati’nin top-

lumla olan ilişkileri, İslâmiyet’in sırf dinle ilgili görüşüne dayanma-

maktadır. Söylevi önemli derecede siyasi yükümlülük de içermekte-

dir. Çünkü dini görüşünün köktenciliği, gerek Batı gerekse Müslüman 

kaynaklı siyasi sistemlerin güçlü bir tenkit unsurudur. Apolitik olan 

bu hareketler yine de bünyelerinde sembolik bir muhalif boyut içer-

mekte olup Avrupa’daki Müslümanların üzücü yaşam şartları (dini ve 

toplumsal ayrımcılık, ekonomik dışlanma …) ile açıklanabilecek bir 

içe kapanma davranışı benimser. Çoğunluğun rağbet gösterdiği este-

tik kurallara karşı çıkmak da bir tür sembolik protestodur: Tebliğ 

Cemaati’nin giyim tarzı, uzun bir cübbe, takke ve sakal ile özetlene-

bilir. Tebliğ Cemaati’nin, genç Müslümanların manevi boyut dışın-

daki günlük sorunlarını etkin bir şekilde üstlenmemesine orantılı ola-

rak, bu gençler tamamıyla eylemci bir teşebbüse yönelmek yerine 

Müslümanlığa geri dönüşü benimseyen bu görüş tarzına daha çok 

bağlı kalırlar. Bununla birlikte, takriben uzun olan bu geçiş, Tebliğ 

Cemaati’nin ılımlı tabiatlı hoşnutsuz mensuplarını, kıdemli Tebliğ 

Cemaati mensubu Khaled Khelkal’in sorumlusu olduğu 1995 Paris 

metro suikastlarında ve yine kıdemli Tebliğ Cemaati mensuplarınca 

yürütülmüş 2003 Kazablanka suikastlarında olduğu gibi, Tebliğ Ce-
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maati hareketinden ayrıldıktan sonra şiddet içeren siyasi eylemlere 

yönlendirebilir. 

Bununla birlikte, egemen değerlerin reddine ve inancını kapalı 

ortamlarda sürdürme zorunluluğuna dayanan bir dini görüşü öğreten 

Tebliğ Cemaati mensupları sertlik yoluna girmezler. Çoğu kez bu dini 

görüş, genç Müslümanların eğitimleri, aile yaşantıları ve ferdî sorun-

ları sırasında (özellikle popüler mahallelerde) geçmiş dini görüş ek-

sikliklerinin kefaretini hissetmelerini sağlar. Aynı zamanda, Avru-

pa’da her gün yaşadıkları ayrımcı ve dışlayıcı tecrübelerinden kay-

naklanan bıkkınlıklarının sonucu olan şiddeti de yönlendirmelerini 

sağlar. Eylemciler, İslâmiyet’in zulüm görmüşleri mutlaka mükâfat-

landıracağını açıklarlar. Söz konusu harekete katılımlarının sonucu, 

fiziki görünüşleri nedeniyle halka açık yerlerde, onları bir takım terö-

rist olarak gösteren medyada, hatta bazen ailelerinde ve çevrelerinde 

meydana gelen damgalanma da bu zulüm görme hissini ayrıca güç-

lendirmektedir.  

Tebliğ Cemaati, kendisinin Avrupa’daki İslâmiyet’in teşkilat-

laştırılma sürecine bağlı olmasından dolayı kurumsallaşmıştır. So-

rumluları, başta İç İşleri Bakanı olmak üzere kamu yetkilileri ile yapı-

lan ön görüşmelere katılmıştır. Beldelerle bağlantılar kurup oralarda 

bulunan camileri yönetmişlerdir. Müslüman topluluklar ile kamu yet-

kilileri arasında yerel ve ulusal seviyelerde konuşmacı olarak kabul 

edilmişlerdir. Dinler arası gösterilere katılmışlardır. Gazeteciler ken-

dileri ile görüşmek istemiştir. Köktenci bir söylevden genel taleplere 

geçmişlerdir. Bunun ani sonucunda Tebliğ Cemaati’nin dini ifadele-

rinde sivrilikten kaçınma ortaya çıkmıştır. Diğer teşkilatlar, Avrupa 

ülkeleri ve kamuoyu gözünde arkadaş olunabilecek bir oyuncu ve bir 

istikrar faktörü olarak görünmek isteseler de, ideolojilerinin muhalif 

boyutu tarafından cezbedilmiş tabanlarına güven vermeyi de arzula-

maktadırlar. Amaç, muhalif potansiyeli koruyarak ortalığı karıştırma-

yan bir istikrar politikası oluşturmaktır.  

Tebliğ Cemaati, mevcut siyasi sistemi sorgulamadan (Parla-

mento, Cumhurbaşkanlığı, Kraliyet…) mensuplarının Fransız vatan-

daşlığına geçmesini, Fransa’yı kendi vatanları gibi görmelerini ve 

milli kurumlara titizlikle saygı göstermelerini cesaretlendirerek onları 
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toplumla daha çok bütünleştirmek için davette bulunmaktadır. Hin-

distan-Pakistan kökenli bir teşkilat bünyesinde taahhütte bulunmak, 

İslâm’a davetin gerektirdiği vecibeler ve dini ibadetlerle bağlı kalan 

sıradan bir insanın tam taahhüdü olarak algılanmamalı, bilakis sıra-

dan cahil bir insanın içindeki kutsalın bir parçası gibi algılanmalıdır. 

Bir Tebliğ Cemaati mensubu bize şunları anlattı:  

“Biz, sadece tebliğ ziyaretinde bulunduğumuz zaman Tebliğ 

Cemaati mensubu oluruz. Cübbe ve giysimizi giyeriz. Bu, birkaç gün-

den birkaç haftaya kadar sürer. Sonra, normal oluruz. Tekrar sivil 

oluruz. Şunu söyleyebilirim ki, bizleri dindar olmayan insanlardan 

ayırt edemezler. Zamanımızı veririz, ancak hayatı da ihmal etmemek 

lazım? Bu da önemli. 24 saatin 24’ünde de Tebliğ Cemaati mensubu 

olmak imkânsız”.12  

Gerçekten de tebliğ hareketine mensup bir Müslüman, hemen 

hemen her gününü seferber eden toplu bir taahhütte girmiş demektir. 

Düzenli olarak kendini İslâm’a davete adamalıdır: Bu, haftada iki 

saatten yılda dört aya kadardır. Aralarında bugün teşkilattan ayrılmış 

olanlar da bulunan bazıları, vaaz vermek için Fransa’nın dört köşesini 

gezdiklerini söylediler. Diğerleri dört aylığına yurt dışına gittiler 

(Amerika Birleşik Devletleri, Meksika, Brezilya, Kıbrıs, …). Bu ya-

şam şekli birçok Tebliğ Cemaati mensubunun hareket adına İslâm’a 

davet için işlerini ve ailelerini terk etmesine sebep oldu. Toplumsal 

açıdan maliyetli olan Tebliğ Cemaati mensuplarının bu taahhüdü çok 

büyük bir eylemci yatırımı gerektirmektedir. 

                                                 
12 Ali ile ropörtaj, 36 yaşında, Paris, 25 nisan 2007. 



 

 

 

 

LIBERIA POSITION PAPER 

Mohamed KOROMA* 

In the Name of Allah, the Most Compassionate, the Most Mer-

ciful. All praise and thanks be to Allah, the Lord of the universe. We 

send peace and blessings upon our beloved Prophet Muhammad 

(S.A.W) his families and Companions 

 

Mr. Chairman, 

Members of the high table 

Honourable scholars, distinguished thinkers and intellectuals! 

Fellow Delegates and my Brothers and sisters in Islam 

I greet you all with the most beautiful and acceptable greeting 

on earth and in heaven, which is As-salamualaikum Warahamtulahi 

wabarakaatuhu! 

It is with great heartening and indeed a great inspiration for me 

and the people of Liberia, Sierra Leone and my organization WHY 

ISLAM IN ACTION FOUNDATION to stand in front of this great 

forum to highlight some of the reasons, why “Streghthening Dawah 

In Liberia Can Be More Productive Than In Sierra Leone.” 

Mr Chairman, 

Members of the high table, 

Honourable scholars, 

Distinguished audience 

                                                 
* Director Why Islam In Actıon Foundation-Liberia, mk442384@gmail.com 
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To start with, Allah says in Suratul-Fussilat 41:33 “And who is 

better in speech than one who invites to Allah and does righteousness 

and says, indeed, I am of the Muslim”. Indeed this is the message of 

all the prophets sent by Allah as dawah goes with righteous deeds 

which serves as a motivation to entice the minds of our fellow Mus-

lims and the non-Muslims to be precise.  

But before going further, let me seize this opportunity to salute 

the people of the Republic of Turkey and the visionary leadership of 

ISAV. 

Mr Chairman, 

Recent research shows that out of the entire population in Libe-

ria only 12.2% are Muslims as compared to Muslims population in 

Sierra Leone which is above 75% at the moment. The research further 

discloses the huge difference between Sierra Leone and Liberia in 

terms of the following facilities: 

 Sierra Leone has tertiary Islamic institutions, Liberia has none. 

 Sierra Leone has more than 40 junior and High Islamic Scho-

ols supported by government and private individuals, Liberia only has 

less than 5 Junior Islamic schools and none high Islamic school. All 

are privately owned. 

 Sierra Leone has more than 50 pre-primary Islamic schools 

supported by government and private individuals, while Liberia has 

less than 10 pre – primary Islamic schools which all are privately 

owned.  

 Sierra Leone has Islamic medical doctors, while Liberia has 

no Islamic doctor. 

 Sierra Leone has Islamic Hospitals/health centres, Liberia has 

none. 

 Sierra Leone has more than 20 Muslims lawyers, while Libe-

ria has none. 

 Sierra Leone has 7 Islamic radio stations, Liberia only have 

one. Which is sometimes aired once in a while.  

 Finally, Sierra Leone has more than 30 organizations that are 

engaged in Da’wah activities, while Liberia does not have up to 5 

Islamic organizations, and the list goes on. 
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Mr Chairman, 

Distinguished audience, 

This is a clear justification that Liberia needs more Islamic ins-

titutions, programs and dawah to propagates the message of ALLAH 

which our beloved prophet entrust us during his last sermon which 

says ‘’ those who are present here are responsible to spread this mes-

sage to the four corners of the world. 

In view to authenticate the above fact, the Liberia Muslims po-

pulation for the past 25 to 30 years, we saw it decreasing downwards 

the global trend instead of making progress. Whereas, the Muslims 

population in Sierra Leone was busy making some real progress ins-

tead of decreasing. In 1984, Muslims population was 14.4%, in 1986 

it decreases from 14.4% to 14.2%, it further decreases to 11.1% in 

2007. In 2013 to date, we have made some gains where we saw the 

percentage increases to 12.2%. This statistics shows that there is 

much effort needed in the propagation of Islam in Liberia to match up 

with the 85% Christian population in the country.  

Though Liberia is not the only country in the world that has suf-

fered decreases in Muslims population, even other countries of the 

world has experienced such setback in the past years. Recently, pew 

research shows that between 2010 and 2016 about 160,000 people 

have left Islam. People may asked WHY? 

Is Islam wrong? NO! 

It is because some have misunderstood Islam, some of them left 

because there is no one there to explain Islam better to them. But 

Muslims can as well be proud with the gains we are making in the 

growth of the world population. This is happening through the power 

of Almighty ALLAH, and the support you people are giving to Mus-

lims and the non-Muslims all over the world (though much is nee-

ded). You may agree with me, that poverty is the key factor that is 

leading people leaving the fold of Islamic monotheism, especially in 

Africa. I pray that we will not relent in giving support and doing the 

much rewarded work of Da’awah.  
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This is a clear justification that strengthening da’wah in Liberia 

will be more productive than Sierra Leone. From the result of popula-

tion and other facilities above just tell us that Liberia is a new ground 

for open Da’wah.  

NOTE: I used the word “open” because, there has been group 

of Muslims doing da’wah in the country, but fear was engulfed in the 

way they spread their message. Which is why their da’wah was only 

limited to their kinsmen. The factors responsible for their unsuccess-

ful mission in the diversification of Da’awah were as thus: fear for 

job security, fear for their life, fear for the Christians not to outrun 

them in their communities, fear for oppression from the government 

etc. So many fear which myself cannot express all of them here beca-

use, I’m as well afraid not to stop my entry into that country again.  

The Muslims population in Liberia relied so much on you the 

international Muslims communities. They are counting on you. They 

need your total attention to help increase their number and support 

their Da’wah activities. We as muslims in Liberia are quite aware of 

our responsibilities to reach out to everyone in every single towns and 

villages with the message of Da’awah. But how can this journey be 

successful, when the available mobility’s and resources cannot take 

us that far? And where are the volunteers as well to reach out to the 

4-5 million population?  

The biggest question is How Are We Goıng To Strengthen 

Dawah In Lıberıa? 

Dawah can be strengthened in Liberia by using some of the un-

dermentioned APPROACHES which are: 

Residential Approach and Moving Approach 

Residential Approach: This approach is about establishing 

permanent Islamic centres and representatives for the deprived com-

munities in certain regions (counties) in Liberia. The residential rep-

resentative (s) shall be a knowledgeable or a trained person (convert 

or qualified teacher or imam) in the field of da’wah. This individual 

should be in charge of certain communities, teaching them on daily or 

weekly basis about their obligations to Allah and look after the new 



LIBERIA POSITION PAPER   251 

 

Muslims convert brothers and sisters in terms of their welfare. I beli-

eve this approach will help proffer solution to the recent decrease in 

Muslims population in Liberia. 

Moving Approach: this approach is like an auxiliary to the re-

sidential approach. Where trained and qualified scholars and preac-

hers who are traveling from country to country, city to city, town to 

town and villages for the work of Da’wah, should complementing the 

effort of the residential representatives in terms of training and sup-

porting them in doing their job with relative ease.  

Also, our brothers and sisters who have taken the Kalimatu 

Shahadah should get a welcome package to welcome them to their 

new believe. The package can includes a translation of quran in diffe-

rent languages and books that can explain and teaches the basic 

knowledge in Islam. 

Methods Of Preachıng The Message 

Our methods of passing on Allah’s message to the new Mus-

lims or non-Muslims are sometimes unfriendly. This can sometimes 

scared them away. We cannot make them to see Islam as a difficult 

religion. We should not expect them to abide by all the rules at that 

entry point in time. It should be a gradual process to understand the 

principles and core values of Islam. But the moment we expect them 

to do everything as new converts, they may certainly classify Islam as 

a difficult religion. Although at the same time we should not comp-

romise Allah’s words. 

Furthermore, in diversifying the Islamic religion in Liberia, the 

following hints must be taken in to consideration 

Firstly, the use of radio media in propagating Islam: Having Is-

lamic radio station or frequent use of air time will help spreading and 

preaching the words of ALLAH in the form of dawah. Radio can be 

for various purposes like teaching, preaching the word of Allah and 

many other Islamic programs.  

Secondly, creating opportunities for the less privilege children, 

orphans and new Muslims children will help inspire their parents to 
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see Islam as the correct faith. Recently, one of the girl children ihh 

gave scholarship to learn Quran in Turkey, has helped converts her 

entire family with the exception of her father. 

Thirdly, giving shahada to someone and leave him/her without 

giving them the basic support will make them leave Islam the next 

day. In order to make them stay, we should embark on giving these 

new Muslims the required knowledge that will create livelihood prog-

rams, so that they will become self-reliance to take care of them and 

their family.  

Fourthly, supporting the deprived Muslims communities with 

some social amenities such as; the construction of masjid, digging of 

water wells, construction of Islamic schools, health centres, orphana-

ge homes and granting of scholarship to the downtrodden, can as well 

do the physical Da’wah. These are some of the things the Christians 

are doing to win the minds of our Muslims parents and children. This 

does not mean that we are following the footsteps of the Christians 

but it is our responsibilities as Muslims to do such charitable deeds as 

Allah cited in Suratul Al Imran 3:200 that “O you who believe, endu-

re and out do all others in endurance, be ready and observe your duty 

to Allah so that you may succeed.1 

In conclusion however, the above mentioned are some of the 

reasons why it is important to embark in dawah and other Islamic 

activities in Liberia than Sierra Leone. 

 

                                                 
1 Note: Based on research, some of the people that are converting to Christianity 
has an Islamic background but because of the support given to them by the Chris-
tian Missionaries left them with no option but to accept their religion. In this view, 
propagation of Islam in Liberia does not only limit to the message but other areas of 
motivation need to be taken into consideration. 



 

 

 

 

LİBERYA’DA DAVETİN GÜÇLENDİRİLMESİ 

Mohamed KOROMA* 

 

Rahman ve Rahîm olan Allah’ın adıyla. Bütün hamd ve sena, 

âlemlerin Rabbi olan Allah’adır. Sevgili peygamberimiz Hz. Mu-

hammed’e (s.a.v), âline ve ashabına salat-û selam olsun. 

Sayın Başkan, 

Yüksek kurul üyeleri, 

Muhterem âlimler, güzide düşünürler ve entelektüeller! 

Sevgili delegeler, mü’min ve mü’mine kardeşlerim. 

Hepinizi dünyadaki ve cennetteki en güzel ve makbul selamla 

selamlıyorum; Esselamu Aleyküm ve Rahmetullahi ve Berekatüh! 

“Liberya’da Daveti Güçlendirmenin Sierra Leone’de Olduğun-

dan Daha Verimli Kılınabilecek Olması”nın nedenlerinden bazılarını 

vurgulamak üzere bu büyük topluluğun önünde bulunmak benim için, 

Liberya ve Sierra Leone halkı için ve kuruluşum olan Niçin İslâm 

Faaliyette Vakfı? için çok büyük bir coşku ve ilhamdır. 

Sayın Başkan, yüksek kurul üyeleri, sayın âlimler, güzide katı-

lımcılar! 

Öncelikle, Allah (c.c) Fussilet Suresi, 33. ayette şöyle buyur-

maktadır: “Allah’a çağıran, dine ve dünyaya yararlı iş yapan ve "BEN 

Müslümanlardanım" diyenden daha güzel sözlü kim vardır?” Gerçek-

ten de bu, Allah’ın gönderdiği tüm peygamberlerin mesajıdır, davet 

erdemli faaliyetlerle devam etmektedir ve bu da Müslüman kardeşle-

                                                 
* Liberya’da Niçin İslam Faaliyette Vakfı Müdürü, mk442384@gmail.com 
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rimizin, daha doğrusu gayr-i müslimlerin gönüllerini cezbetmek için 

bir motivasyon işlevi görmektedir. 

Ama devam etmeden önce bu vesileyle Türkiye Cumhuriyeti 

halkını ve İSAV’ın vizyoner liderliğini selamlamak istiyorum. 

Sayın Başkan, 

Son araştırmalara göre Sierra Leone’deki Müslümanlar şu anda 

nüfusun %75’inden fazlasını oluştururken, Liberya toplam nüfusunun 

yalnızca %12,2’si Müslümandır. Araştırmalar aynı zamanda, aşağıda 

belirtilen kurumlar bakımından Sierra Leone ile Liberya arasındaki 

büyük farkı ifşa etmektedir: 

  Sierra Leone’de yüksek İslâmî kurumlar varken Liberya’da 

yoktur. 

  Sierra Leone’de devlet ve özel şahıslar tarafından destekle-

nen 40 kadar ilk ve ortaöğretim alanında İslam okulu varken, Liber-

ya’da İslâmî ilköğretim okulu sayısı 5’ten azdır, hiç İslâmî lise yoktur 

ve tümü özeldir. 

  Sierra Leone’de devletin ve özel şahısların desteklediği 

50’den fazla ilkokul öncesi İslâmî okul varken Liberya’da bu okulla-

rın sayısı 10’dan azdır ve tümü özeldir. 

  Sierra Leone’de Müslüman tıp doktorları varken Liberya’da 

yoktur. 

  Sierra Leone’de 20'den fazla Müslüman avukat varken Li-

berya’da yoktur. 

  Sierra Leone’de Müslüman hastaneleri/sağlık merkezleri 

varken Liberya’da yoktur. 

  Sierra Leone’de 7 İslâm radyo istasyonu varken Liberya’da 

sadece bir tane vardır ve arada sırada yayın yapmaktadır. 

  Son olarak, Sierra Leone’de davet faaliyetlerinde bulunan 

30’dan fazla kuruluş varken, Liberya’dakilerin sayısı 5’ten azdır ve 

liste uzayıp gitmektedir. 

Sevgili Peygamberimiz veda hutbesinde “Burada mevcut olan-

lar bu mesajı dünyanın dört bir yanına götürmekten sorumludur” di-

yerek bize emanet ettiği Allah’ın mesajını yaymak için Liberya’nın 

daha fazla İslâmî kurumlara, programlara ve davete ihtiyaç duyduğu 

açıkça görülmektedir. 
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Yukarıda belirtilenleri doğrulayan bir diğer husus olarak, son 

25-30 yılda Liberya Müslüman nüfusu global eğilimin tersine artmak 

yerine azalmaktadır. Sierra Leone’deki Müslüman nüfusu ise artmak-

tadır. Liberya’da 1984 yılında %14,4 olan Müslüman nüfus 1986’da 

%14,2’ye inerken, 2007 yılında %11,1’e düşmüştür. 2013’ten günü-

müze kadar bu konuda bazı ilerlemeler kaydedilmiş ve oran %12,2’ye 

çıkmıştır. Bu istatistik, ülkede %85 civarında olan Hıristiyan nüfusa 

yetişmek için Liberya’da İslâm’ın yayılması konusunda çok fazla 

çabaya ihtiyaç duyulduğunu göstermektedir. 

Fakat Liberya dünyada Müslüman nüfusunun azaldığı tek ülke 

değildir, geçen yıllarda aynı durumu yaşayan başka ülkeler de olmuş-

tur. Yakın bir zamanda ABD merkezli Pew Forum isimli araştırma 

kuruluşu 2010-2016 yılları arasında 160.000 kişinin İslâm’dan ayrıl-

dığını göstermektedir. İnsanlar doğal olarak şunu sorabilir: NEDEN? 

İslâm yanlış mı? HAYIR! 

Bunun sebebi bazılarının İslâm’ı yanlış anlamış olmasıdır. Bazı 

insanlar orada onlara İslâm’ı daha iyi açıklayacak kimse olmadığı için 

bu dinden ayrılmıştır. Fakat Müslümanlar dünya genelindeki nüfusu-

muzun artışındaki kazanımlar bakımından gurur duyabilirler. Bu, 

kadir-i mutlak olan Allah’ın (c.c) gücü sayesinde ve siz insanların 

tüm dünyada Müslümanlara ve gayr-i müslimlere verdiğiniz destek 

sayesinde olmaktadır, her ne kadar daha fazla destek gerekse de. Sa-

nırım şuna katılırsınız ki, özellikle Afrika’da insanları İslâm monote-

izminden ayrılmaya sevk eden başlıca faktör fakirliktir. Verdiğimiz 

desteği ve çok bereketli olan davet işini yürütmeyi bırakmamamız 

için dua ediyorum. 

Bu da, Liberya’da daveti güçlendirmenin Sierra Leone’de oldu-

ğundan daha verimli olacak olmasının açık bir gerekçesidir. Nüfus ve 

yukarıda belirtilen diğer hususlar bize Liberya’nın açık davet için 

yeni bir zemin olduğunu göstermektedir. 

NOT: Açık “kelimesini” kullandım çünkü ülkede davet işini 

yapan bir Müslümanlar grubu var, fakat korku, mesajın yayılmasını 

engellemektedir. Bu yüzden onların davetleri yalnızca kendi yakınla-

rıyla sınırlı olmuştur. Daveti yayma misyonlarının başarısız olmasına 

neden olan faktörler şunlardı: iş güvenliği korkusu, can korkusu, ken-
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di topluluklarında Hıristiyanların onları geçmesi korkusu, devlet bas-

kısı korkusu vb. Ben bile bu korkuların hepsini burada açıklayamıyo-

rum çünkü ülkeye tekrar girememekten korkuyorum. 

Liberya’daki Müslüman nüfus siz uluslararası Müslüman toplu-

luklarına güvenmiş durumdadır. Size bel bağlıyorlar. Sayılarının art-

ması davet faaliyetlerinin desteklenmesi konusunda tamamen sizin 

ilginize muhtaçlar. Biz Liberya’daki Müslümanlar olarak davet mesa-

jıyla tüm kasaba ve köylerdeki herkese ulaşma sorumluluğumuzun 

son derece farkındayız. Fakat mevcut ulaşım imkânları ve kaynaklar 

çok yetersizken bu yolculuk nasıl başarılı olabilir? Ayrıca 4-5 mil-

yonluk bir nüfusa ulaşacak gönüllüler nerede? 

Büyük soru şudur: Liberya’da Daveti Nasıl Güçlendireceğiz? 

Liberya’da davet, aşağıda belirtilen yaklaşımlardan bazıları kul-

lanılarak güçlendirilebilir: 

Sabit ve Hareketli Yaklaşım 

Sabit Yaklaşım: Bu yaklaşım Liberya’nın belirli bölgelerindeki 

(ilçelerdeki) yoksun topluluklar için sabit İslâmî merkezler ve temsil-

ciler oluşturmayla ilgilidir. Sabit temsilci(ler) davet konusunda bilgili 

veya eğitimli (İslâm’a geçmiş veya nitelikli bir öğretmen veya imam) 

olacaktır. Bu birey belirli topluluklardan sorumlu olacak, Allah’a 

karşı yükümlülükleri konusunda onlara günlük veya haftalık eğitimler 

verecek ve İslâm’la yeni şereflenmiş erkek ve bayan kardeşlerinin 

refahını destekleyecektir. Bu yaklaşımın Liberya’daki Müslüman nü-

fusunda meydana gelen azalmaya çözüm sağlanmasına yardımcı ola-

cağını düşünüyorum. 

Hareketli Yaklaşım: Bu, sabit yaklaşıma yardımcı bir yakla-

şım gibidir. Davet için ülkeden ülkeye, şehirden şehre, kasabadan 

kasabaya ve köylere seyahat eden eğitimli ve kalifiye âlimler ve vaiz-

ler, sabit temsilcilerin çabalarını bütünleyerek işlerini nispeten kolay 

bir şekilde yapabilmeleri için onları eğitecek ve destekleyecektir. 

Ayrıca, Kelime-i Şehadet getiren erkek ve kadın kardeşlerimiz, 

yeni inançlarına geçişleriyle ilgili bir “hoş geldin paketi” alacaktır. Bu 
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pakette farklı dillerde bir Kur’ân tercümesi ve İslâm’ın temel bilgile-

rini açıklayan ve öğreten kitaplar olacaktır. 

Mesajı İletme Usulleri 

Allah’ın mesajını yeni Müslümanlara veya gayr-i müslimlere 

verme yöntemlerimiz bazen dostane değildir. Bu bazen onları korku-

tup uzaklaştırabilmektedir. İslâm’ı zor bir din olarak görmelerine 

neden olamayız. İslâm’a giriş zamanında tüm kurallara uymalarını 

beklememeliyiz. İslâm’ın ilkelerini ve temel değerlerini anlamak 

aşamalı bir süreç olmalıdır. İslâm’a yeni geçen bireyler olarak onlar-

dan her şeyi yapmalarını beklediğimiz anda onlar İslâm’ı zor bir din 

olarak sınıflandırabilirler. Fakat aynı zamanda Allah’ın sözlerinden 

taviz de vermemiz gerekir. 

Ayrıca, Liberya’da İslâm dinini yayarken aşağıdaki ipuçları 

dikkate alınmalıdır: 

İlki, İslâm’ı tebliğ ederken radyo kullanımı: İslâmî radyo istas-

yonları olması veya yayın süresinin artması, Allah’ın sözlerinin davet 

biçiminde yayılmasına yardımcı olacaktır. Radyo, eğitim için, Al-

lah’ın sözlerinin paylaşılması ve pek çok başka İslâmî programlar 

yapılması için kullanılabilir. 

İkinci olarak, fakir çocuklar, yetimler ve yeni Müslüman çocuk-

lar için fırsatlar oluşturmak, ebeveynlerinin İslâm’ı doğru bir inanç 

olarak görmelerine ilham olabilir. Yakın bir zamanda, İHH bir kız 

çocuğuna Türkiye’de Kur’ân öğrenme bursu verdi ve bunun üzerine 

babası hariç tüm aile İslâm’a geçti. 

Üçüncü olarak, birine şahadet getirtip sonra ona temel desteği 

vermemek, ertesi gün İslâm’dan ayrılmalarına neden olacaktır. 

İslâm’da kalmalarını sağlamak için bu insanlara geçim programları 

oluşturmak için gerekli bilgileri vermemiz gerekir ki, kendilerine 

yetebilsinler, kendilerine ve ailelerine bakabilsinler. 

Dördüncü olarak, mahrumiyet içindeki Müslüman toplulukları-

nı şu gibi bazı sosyal imkânlarla desteklemek: Mescit inşası, su kuyu-

larının kazılması, İslâmî okulların, sağlık merkezlerinin, yetimhanele-

rin inşa edilmesi, mazlumlara burs verilmesi. Bunlar da davete fizik-
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sel olarak hizmet eder. Bunlar Hıristiyanların Müslüman anne-baba 

ve çocukların gönüllerine girmek için yaptıkları şeylerden bazılarıdır. 

Bu, Hıristiyanların ayak izlerini takip ettiğimiz anlamına gelmiyor 

ama Müslümanlar olarak bu tür hayır işleri yapmak sorumluluğu-

muzdur çünkü Allah Ali İmran Suresi 200. ayette şöyle buyuruyor: 

“Ey iman edenler! Sabredin, kararlılıkta yarışın, düşmana karşı hazır-

lıklı olun (birbirinize dayanıp bağlanın), Allah’a karşı gelmekten sa-

kının ki, başarıya ulaşabilesiniz.”1 

Sonuç olarak, yukarıda belirtilen hususlar, Sierra Leone ile kar-

şılaştırıldığında Liberya’da davet ve diğer İslâmî faaliyetlere girişme-

nin öneminin nedenlerinden bazılarıdır. 

 

                                                 
1 Not: Araştırmalara göre, Hıristiyanlığa geçen insanlardan bazıları İslam kökenli 
ama Hristiyan misyonerlerin onlara verdiği destek, onların dinini kabul etmekten 
başka seçenek bırakmıyor bu kişilere. Bu bağlamda, Liberya’da İslâm’ın yayılması 
sadece mesajla sınırlı değildir başka motivasyon alanlarının da dikkate alınması 
gerekmektedir. 



 

 

 

 

نموذجا الهوسا لغة: النيجيرية الثقافات في واثرها العربية الثقافة   

 *الدكتور محمد شريف رمضان

 المقدمة

، فالحضارات القديمة تتاثر بها ان تأثر الداب بعضها ببعض يعتبر أمرا طبيعيا
الحضارات الحديثة والتي ل تمتلك من المقومات ما يكفيها للنهوض والتطور والتوسع، 
فالخذ والعطاء بين التيارات والفراد والحضارت ليس أمرا محدودا بزمن من الزمنة أو بامة 

ضارات تعتمد على ما دون أخرى، او باديب دون أديب آخر، ولما كانت مناهج انتقال الح
ثلثة حدود وهي المرسل من الدب المؤثر، وقد يكون كتابا او تيارا از نوعا او كاتبا او 

 يليه الخذ وهو الدب المتاثر والوسيط وهي المترجمون والترجمات. ثم 1فكرة،

ومما ل شك فيه ان لغة الهوسا كانت محظوظة لتاخذ نصيبها من اللغة العربية وتنال 
را من المفردات، مما جعلها احدى اللغات الكبيرة في غرب افريقيا، وهذا النشاط قسطا كبي

المكثف والهجرات التي قام بها علماء الهوسا لها مفعولها الواضح في نيل هذه اللغة لهذه 
الشهرة والمكانة بين اخواتها من اللغات في تلك المنطقة. وبهذا الخذ من اللغة العربية 

ان تصبح لغة الشمال حيث يتكلم بها اكثر سمان شمال نيجيريا لسهولتها كادت لغة الهوسا 
المفردات العربية فيها مما جعلها محبوبة لدى الكثيرين،  واتنشارها الواسع ووجود العديد من

 فان حب اللغة العربية عامل مشترك بين سكان شمال نيجيريا.

 لغة الهوسا
في نيجيريا والنيجر وشمال غانا وفي بلغة الهوسا  مليون شخص 50يتحدث اكثر من 

بعض المجتمعات في كولخ بالسنغال مرورا بالخرطوم في السودان، وتشكل كانو وكثينا 
                                                 
* Dr., Nijerye Gombe State Federal Üniversitesi, muhashariff@yahoo.com 

mailto:muhashariff@yahoo.com
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أسس  2وصوكوتو )عموما في الشمال الوسطي والغربي في نيجيريا( حاضرة بلد هوسا. 
المنطقة  الهاوسا سبع ممالك من القرن التاسع الميلدي إلى القرن الثالث عشر وذلك في

اعتنق افراد القبيلة الدين الإسلمي في  3التي تعرف الآن بجنوب النيجر وشمال نيجيريا. 
باكورة ايامه وساهموا على نشره في الربوع الْفريقية، ويعرف التاريخ لهم أفضليتهم وسبقهم 

تكتب اللغة الهوساوية  في ذلك ومن المعروف ان معظم افراد القبيلة بل كلهم مسلمون،و
بالحرفين العربي واللتيني فقد ترجمت مئات الكتب إلى اللغة والفت مئات أخرى بنفس 
اللغة ومن أشهر ما ترجم ترجمة القرآن الكريم إلى اللغة الهوساوية وما زال التأليف بها 

  4مستمرا والْدب الهوساوي مزدهر بشعره ونثره والروايات والملحم. 

سلمي وخاصة عندما اسس الشيخ عثمان طن فوديو وتفتخر قبائل الهوسا بتاريخا ال
مملكة صوكوتو السلمية في القرن التاسع عشر الميلدي ورث عرشه ابنه محمد بلو 

فقيها مؤلفا ضليعا في اللغة العربية والشريعة  -بالضافة الى دوره السياسي-كلهما كان
الثقافة السلمية فهم يربون  السلمية، وقد انتشرت بمناطق الهوسا تقاليد معرفية قوامها

أبنائهم على التعاليم السلمية منذ الصغر بداء بحفظ القران الكريم ثم تدرجا في اخذ العلوم 
 5العربية والشريعة.

 اتصال الهوسا بالحضارة العربية

ذكر البروفيسور غلدنثي انه ل يمكن تحديد متى بدا التصال بالعرب ال انه يمكن ان 
يام وليات الهوسا في القرن العاشر الميلدي هو بداية هذا التصال التجاري نفترض ان ق

بين البلد العربية ووليات الهوسا، واكد بان تلك الممالك ككنو وكثنة وززو التي اشتهرت 
 6فيما بعد واسهمت في نشر اللغة العربية والدين كانت في نفس الوقت مراكز تجارية هامة. 

ادخلت كلمات عربية جديدة مثل اسماء بعض  علقة التجارية مع العربولما تطورت هذه ال
البضائع المستوردة من البلد العربية والتي لم تكن معروفة عند اهل تلك الوليات قبل ذلك 

 7مثل الحرير والزعفران والسرج وغيرها. 

ة تدخل حيثما فقد كان لنتشار السلم اثر في انتشار اللغة العربية، كانت اللغة العربي
فدخول السلم الى بلد هوسا من الدوفع الساسية التي دفعت  8دخل الدين السلمي،
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بحضارة الهوسا الى الخذ الكثير مما جاء به العرب والمسلمون الى بلدهم، فتقبل الهوسا 
لدين السلم مهد لعلقة وطيدة بين العربية ولغة الهوسا فلم يكن لهلخا ال القيام 

بادرات مختلفة لثراء لغتهم وحضارتهم بما عند العرب من ثقافة واسعة، واهتمام الهوسا بم
بتعليم اللغة الى ابناءهم كانت اللبنة العظمى الى نقل الكثير مما عند العرب، فدراسة القران 
الكريم والحاديث الشريفة من المور الساسية التي القت بظللها على لغة الهوسا بصورة 

 ، ثم اهتمامهم بالشعر والنثر العربي.عامة

ول ننسى قيام بعضهم بالسفر الى الحجاز لداء فريضة الحج مما اعطاهم فرصة 
لمقابلة اعداد كبيرة من العرب، وفضل بعضهم البقاء هنالك والعيش بقية حياته بين العرب، 

بعضهم في مصر  وعاد بعضهم الى بلده حاملين ما تيسر لهم من الثقافة العربية، وانتشر
وكانت هذه الهجرات لها اهمية في نقل ادب امة الى  والسودان ليجدوا فيهما مسكنا كذلك،

 امة اخرى.

 تأثر الهوسا باللغة العربية

على يد الشيخ  1804اثبتت الوقائع التاريخية ان مملكة صوكوتو التي قامت عام 
ان هدفها محاربة البدع والخرافات المجاهد عثمان بن فودي مدعوما باخوانه وابنائه والتي ك

التي تخللت العقيدة السلمية، والتي اعتبرها الكثيرون بانها دوعوة للتجديد وان كانت 
 9فقد استطاعوا ان يجعلوا بلد هوسا موحدة تحت امرتهم، تحمل تظهر على صورة الجهاد،

ر من المدن والقرى في وقد طهرت هذه الدعوة العقائد الفاسدة التي كادت ان تنتشر في الكثي
بلد هوسا وغيرها من مدن الشمال، ولما كان الشيخ حازما في قضيته تم له ان جدد وثبت 
العقيدة السلمية الصحيحة السمحة في قلوب المسلمين، وكانت اللغة العربية موضع 
اهتمامهم حيث كانت تسير جنبا الى جنب مع انتشار السلم، فاصبحت اللغة العربية هي 
اللغة الرسمية في تلك المملكة، فالفوا الكتب القيمة ونشروها في كافة ارجاء المملكة 
وجوارها، وترجموا الكثير من هذه المنشورات الى لغة الهوسا ليسهل على العامة فهم 

  مضامين تلك المنشورات ويعم بها النفع.
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و العجمي، وهي كتابة وشاع حينذاك مع اللغة العربية انتشار ما يسمى باكتابة العجمية ا
نصوص الهوسا بالحروف العربية، ولقد مرت هذه الكتابة بمراحل عدة، وسجلت الكثير من 
المخطوطات في كل مرحلة من تلك المراحل، وانتشرت هذه المنشورات لحقا بين الناس. 

فمعرفة الحروف العربية ولتقانهم للغتهم المحلية فنحت لهم فرصة تدوين الكثير من  10
 شعار والرسائل بلغة الهوسا مكتوبة بالحرف العربية.ال

 أدب الهوسا

ل شك ان هذا التصال المستمر بين الهوسا والثقافة العربية اثمرت فقد ظهر علماء 
من الهوسا ينقلون الى لغتهم الكثير من العلوم العربية والسىلمية، منها ما هو يختص 

بوية، ومنها ما يختص بترجمة الشعر العربي والكتب بالقران الكريم وتفسيره والحاديث الن
النثرية، وقد ساعدت هذه الترجمات من العربية الى الهوسا في نقل كثير من العلوم العربية 

فترجمة كتاب الف ليلة وليلة(  من نحو وصرف وبلغة وشعر وقصص ووحكم وامثال،
(Dare dubu da dayaلهوسا لكبر شاهد على ذلك على سبيل المثال من العربية الى لغة ا

 الهتمام. 

ولما كان العرب لهم اهتمام بالجكم والمثال في حياتهم فضربوا بها المثال في 
اشعارهم وخطبهم، فقد راي ادباء الهوسا اهميتها فقاموا بترجمة الكثير منها، فمن الحكم 

لشيء يعمي وحبك  المترجمة مثل: ما يزرعه النسان يحصده، وحبيبك ل يرى عيبك،
 11ويصم 

 ما يلي: ومن ضمن الذين لهم باع طويل في الثقافتين العربية والهوساوية

 علي نمنغي -1

هو من رواد فن الشعر الهوسوي، تثقف بالثقافة العربية السلمية، وهو ذو حماسة 
اسلمية وله ثقوبة النظر قيما يجري في مجتمعه، عالج في شعره بعض القشايا الجتماعية 

وله ديوان  12ة دقيقة فنية مظهرا الوجهة السلمية في الصلح وتقويم السلوك، معالج
 مشهور بلغة الهوسا )واكوكن انفراجي( ويظهر فيه جليا تاثره بالثقافة العربية والسلمية.
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خصيصا  C.E. Whitingوهنا يجدر بنا أن نشيد بمساهمة هيئة الترجمة التي انشاها 
م بترجمة الكتب من اللغات الخرى الى لغة الهوسا والتي كانت في كانو للقيا 1929عام 

الى مدينة زاريا بكدونا لتزاول  1931ثم تحولت عام  العربية من ابرز اللغات المعنية عندها،
عملها، ونظرا للعمال المختلفة التي تقوم بها الهيئة وعدم تضييق العمل الى الترجمة فقط 

الكثير  الى هيئة الداب، فقاموا بترجمة 1933لهيئة في عام وسعوا نطاق عملها فتغير اسم ا
 من الكتب العربية منها:

 كتاب الف ليلة وليلة-1

 كتاب سيف الملوك-2

 عبد الباقي تنيم الداري-3

وهنالم مجموعة من الكتب والمقالات التي جمعت وترجمت من العربية والتي الفها 
ومن  Labarin hausawa da makobtansu، علماء محليين حول أخبار الهوسا وجيرانهم

 كبار الذين قاموا بهذه العمال منهم:
 دكتور إبراهيم إمام-1
 السيد بلو كغرا-2
 السيد أبوبكر تنو-3
 السيد نوحو باملي-4
 السيد جون تفيدا عمرو-5
 السيد شعيبو مكرفي-6
 13السيد احمدو انغا -7

 المصطلحات المستعارة من العربية

كرناه سابقا فان لغة الهوسا اخذت الكثير من المفردات العربية والتي من خلل ما ذ
بقي بعضها وهي تحمل نفس المعنى العربي ومنها ما دخله التحريف فاخذ معنى يختلف عن 

 المعنى العربي، فاسماء اليام كلها تستخدم مع تحريف بسيط طرأ عليها.
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 أجمي الكلمات الهوساوية اليام العربية
 أسَبر Asabar السبت
 لهَدِي Lahadi الحد
 لِيتينِين Litinin الثنين
 تَلتَا Talata الثلثاء
 لرَبا Laraba الربعاء
 الهَمِيس Alhamis الخميس
 جُومعَا Juma’a الجمعة

وكذلك العداد العربية فقد استخدمت العشرات فقط دون غيرها من عشر الى عشرين  
 وثلثين الى تسعين، 

 أجمي الكلمات الهوساوية اد العربيةالعد
 أشِرِن Ashirin عشرين
 تَلتِن Talatin ثلثين
 أربَإن Arbain اربعين
 هَمسِن Hamsin خمسين
 سِت ِن Sittin ستين
 سَبإن Sabain سبعين
 تمانَن Tamanin ثمانين
 تَسإن Tasain تسعين

 تغيير فعلى سبيل المثال منها  واما المفردات الدينية فبقي كثير منها على حاله دون
 أجمي الكلمات الهوساوية الكلمات العربية

 سَلَّ  Sallah الصلة
 زكَّا Zakkah الزكاة
ي Hajji الحج  هج ِ
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 الكِياما Alqiyama القيامة
 الهَيري Alhairi الخير
ي Sharri الشر  شر ِ

حيث بقيت على حالها ولم  فالمصطلحات الدينية السابقة ومثيلتها كثيرة في لغة الهوسا
يدخلها التغيير ال اللهم في بعض التحريف اللفظي في بعضها، وكذلك الشان في 

 المصطلحات العلمية ايضا لم يدخله التحريف كثيرا فمثل:
 أجمي الكلمات الهوساوية الكلمات العربية

 نهَووا Nahawu النحو
 إينشائي Insha’i النشاء
 اللو Allo اللوح
 الكَلمي Alqalami مالقل

 طالبي Dalibi طالب

وهنالك مفردات عربية مستعارة لكن وقع عليها التحريف فتغيرت عن معانيها العربية  
 واستبدلت بمعان اخرى تختلف تماما عن مدلولها العربي ال في النطق فقط فمنها:

 أجمي مدلولها الهوساوي الكلمات الهوساوية الكلمات العربية

 قالو بلي التحدي Qalu bale قالو بلى
م  تقَدمَا ازمة Taqaddama تقدَّ

 لَرُورا العذر Larura الضرورة
 هيرا التسامر Hira حيرة
ن خصوصا Musamman مسمى  مُسمَّ
 كِيل لعل Qila قيل

 تَيبور طاولة Tebur طابور
 قُلِيا محكمة Quliya قل يا

 إنانهي قصوى Innanaha إنا نهى
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 جِيها يةول Jiha جِهة
 جاري راس المال Jari جاري
 كُل احذر Kul كل
 أنكر مباغتة Ankara انكر

ث سا جلب haddasa حدَّ  هد 

هذه الجداول السابقة نماذج لبعض المفردات العربية المستعارة من اللغة العربية والتي كما 
ا بالكامل ولعلنا تعزوا قلنا ان الجدول الخير يبدوا لنا جليا ان الكلمات العربية تغير مدلوله

هذا سوء الستخدام من العامة اللذين ليس لهم الملم بالعربية بصورة واسعة،والهوسا لم 
تستعر اللفاظ فحسب وتهوسها فحسب، بل استعارت كذلك العبارات والجمل ووظفتها 

 14بمدلولها العربي في الهوسا وطبقت عليها قوانين لغة الهوسا النحوسة والصرفية. 

 خاتمةال

لقد تناولت المقالة اتصال الهوسا بالحضارة العربية وكان السلم هو همزة الوصل بين هذه 
الحضارتين، وكان الهتمام باللغة العربية امر ل بد منه مما جعل العلماء الذين تثقفوا بالثقافة 

لغة الهوسا العربية ان ينقلوا الى لغتهم ما يزيد من ثقافتهم ويوسع من نطاقها، ول شك ان 
اكتسبت عددا كبيرا ل يمكن حصره من المفردات والعبارات العربية، ورأينا ان بعض هذه 
المفردات العربية بقي على حاله وبعضها تاثر شكل وبعضها تغير مدلوله العربي فبقي اللفظ 

 فقط.

 وهذه النهضة التي لقيتها لغة الهوسا هي جهود مختلف الفراد والجماعات على مختلف
العصور، فجهود علماء صوكوتو ل يستهان بها حيث ألفو الكثير وتقلت كتاباتهم الى لغة 
الهوسا ليفهما العامة، وكذلك جهود هيئة الترجمة وغيرها من جهود الكاديميين الذين 

 ساهموا في اثراء هذه اللغة وجعلها في مرتبة عالية بين لغات هذه المنطقة.
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ARAP KÜLTÜRÜNÜN  

NİJERYA KÜLTÜRLERİNE OLAN ETKİLERİ  

-HEVSA DİLİ ÖRNEĞİ- 

Muhammad Shariff RAMADAN* 

Giriş 

Edebiyatlar arası etkileşim doğal bir süreç olarak kabul edilir. 

Nitekim gelişmek, olgunlaşmak ve genişlemek için gerekli dayanağa 

sahip olamayan modern uygarlıklar, eski uygarlıklardan etkilenebil-

mektedir. Akımlar, bireyler ve medeniyetler arasındaki bu kültür alış-

verişi belli bir zamanla, milletle veya edebiyatçıyla sınırlı değildir. 

Medeniyetlerin geçiş sürecinde üç temel unsur vardır. Birincisi; etki-

leyen edebiyatın “gönderen” öğesidir ve bu da kitap, akım, yazar ya 

da bir fikir olabilir.1 İkincisi de “alan”dır yani etkilenen edebiyattır. 

Üçüncüsü ise “aracı” yani tercümanlar ve tercümelerdir. 

Şüphesiz ki, Hevsa (Hausa) dili, Arapçadan pek çok kelime al-

masından dolayı şanslı bir dildir ki, bu durum Hevsa dilini Batı Afri-

ka'daki en önemli dillerden biri haline getirmiştir. Hevsa âlimlerinin 

yoğun faaliyetleri ve hareketlilikleri bu dile bölgedeki diğer kardeş 

diller arasında bariz bir şöhret kazandırmıştır. Bu şekilde, Hevsa dili 

neredeyse Nijerya’nın kuzeyinin dili haline gelmiş; ülkenin bu bölge-

sinde nüfusunun çoğu, kolaylığından, geniş bir şekilde yayılmasından 

ve hazinesinde birçok Arapça kelimenin bulunmasından dolayı bu dil 

ile konuşmaktadırlar. Çünkü Arapçaya duyulan sevgi, Kuzey Nijerya 

halkının ortak paydasıdır. 

                                                 
* Dr., Nijerye Gombe State Federal Üniversitesi, muhashariff@yahoo.com 
1 Davut Sulum, el-Edebu-l Mukâran fi-d Dirâsâtü-l Mukârene et-Tatbikiyye, Muh-
tar Yayınevi, Kahire 2003, s. 19. 
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Hevsa Dili 

Nijerya, Nijer, Kuzey Gana ve Senegal’in Kulkh şehrindeki ba-

zı topluluklar ve Sudan’da toplam 50 milyondan fazla insan Hevsa 

dilini konuşmaktadır. Kanu, Katsina ve Sokoto (genellikle Nijerya'nın 

orta ve batı bölgeleri) Hevsa kültürünün merkezi yerlerini oluşturur.2 

Hevsalılar, şu anda Güney Nijer ve Kuzey Nijerya olarak bilinen böl-

gede 9- 13 yüzyıllar arasında yedi krallık kurdular.3 Kabile üyeleri, 

İslâm dinini ilk günlerde benimsediler ve Afrika kıtasında yayılma-

sında katkıda bulundular, dolayısıyla tarih bu konuda onların öncülük 

ettiğine şahittir. Kabile fertlerinin çoğunun hatta tümünün Müslüman 

olduğu biliniyor. Hevsa dili İngiliz sömürgeciliğine kadar sadece hem 

Arapça harflerle yazılırken şimdi Latin harfleriyle de yazılmaktadır. 

Nitekim yüzlerce kitap Hevsa diline tercüme edildiği gibi bu dilde de 

binlerce kitap yazılmıştır. Tercüme edilen en önemli kitap Kur’ân-ı 

Kerîm olup diğer telif çalışmaları hâlâ devam etmektedir. Ayrıca 

Hevsa edebiyatı, şiir, nesir, roman ve destanlarla doludur.4 

Hevsa kabileleri, İslâmî geçmişleriyle iftihar etmektedir. Özel-

likle de Şeyh Osman Don Fodyo, 19. yüzyılda Sokoto İslâm Halifeli-

ği’ni kurup vefatıyla tahtı oğlu Muhammed Bello’ya devredilmiştir 

ki, her ikisi de -politik rollerine ek olarak- Arapça ve İslâm fıkhı 

âlimleriydi. Hevsa bölgesinde İslâmî kültürden beslenen ilmi gele-

nekler yayılmıştır. Çocuklarını küçüklükten itibaren Kur’ân-ı Kerîm 

hafızlığı ile başlayarak İslâm dini üzerine yetiştirirler ve onların, 

Arapça ve İslâmî bilgileri almalarını sağlamaktadırlar.5 

Hevsa’nın Arap Medeniyeti İle İletişimi 

Profesör Gladenthe, Araplarla temasın ne zaman başladığını 

tespit etmenin mümkün olmadığını, ancak miladi 10. yüzyılda Hevsa 

devletlerinin kurulmasının, Arap ülkeleri ile Hevsa ülkeleri arasında-

ki bu ticari temasın başlangıcı olduğu varsayılabileceğini söylemiştir. 

                                                 
 2 Graham Furnis, Poetry, Prose and Popular Culture in Hausaland, Edinburg 
University Press, Edinburg 1996, s. 44. 
3 https://ar.wikipedia.org/wiki, Tarih: 06.10.2018 
4 A.g.y., Tarih: 06.10.2018. 
5 Al Jazeera Internet Ağı, http://www.aljazeera.net, Tarih: 06.10.2018 
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Gladenthe; Kano, Katsina ve Zuzu gibi daha sonra ünlü olan ve 

Arapça’nın ve dinin yayılmasında katkıda bulunan bu krallıkların 

aynı zamanda önemli ticaret merkezleri olduğunu vurgulamıştır. 6 

Araplarla olan bu ticari ilişki gelişirken, Arap ülkelerinden ithal edi-

len daha önce bu ülkenin insanları tarafından bilinmeyen ipek, safran, 

eyer gibi bazı ürünlerin isimleri Arapça’dan Hevsa diline girmiştir.7 

İslâm'ın yayılması, Arap dilinin yayılmasında etkili oldu, İslâm 

dininin girdiği her yere Arapça dili de girdi.8 İslâm'ın Hevsa toprakla-

rına girmesi, Hevsa medeniyetinin Arapların ve Müslümanların ülke-

ye getirdiklerinin çoğunu almaya iten temel nedenlerden biridir. Hev-

salıların İslâm dinini kabul etmesi, Arapça dili ile Hausa dili arasında 

güçlü bir bağ kurulmasının zeminin hazırlamıştır. Bundan sonrası 

için Hevsalılara düşen görev Araplarda bulunan geniş kültürle dilleri-

ni ve medeniyetlerini zenginleştirmek için çeşitli girişimlerde bulun-

maktı. Nitekim çocuklarına dil eğitimine önem vermeleri, Araplarda-

ki birikimi kendi kültürlerine aktarmada önemli bir rol oynadı. 

Kur’ân-ı Kerîm ve Hadis-i Şeriflerin öğrenimi sonrasında da Hevsalı-

ların Arap şiirine ve nesrine ilgii duymaları genel anlamda Hevsa 

dilini etkileyen temel bir unsur unsurlardandır. 

Hac görevini yerine getirmek üzere Hicaz’a gidenleri de unut-

mamak gerekiyor, bu şekilde onlar, Araplarla bir araya gelme fırsatı 

bulmuşlardır. Bunlardan bazıları orada kalıp Arapların arasında ya-

şamayı tercih etmiş bazıları ise memleketlerine dönerek beraberlerin-

de oralarda kazandıkları Arap kültürünü ülkelerine getirmişlerdir. 

Bunlardan bir kısmı da Mısır ve Sudan’a yayılarak oralarda yaşamış-

lardır. Bu tür göçlerin her iki millet arasında kültür aktarmasında bü-

yük öneme sahiptir. 

Hevsa Dilinin Arapçadan Etkilenmesi 

Tarihi gerçekler gösteriyor ki, Sokoto Halifeliği, kardeşlerinin 

ve oğullarının desteğiyle Şeyh Mücahid Osman Don Fodio tarafından 

kurulmuştur. Bu devletin hedefi İslâm inancına zarar veren hurafe ve 

                                                 
6 Şehu Ahmed Said Gladinti, Hareketu-l Lugati-l Arabiye ve Âdâbuhâ fî Nîjerya 
min seneti 1804 ilâ seneti 1966, 2. Baskı, Ubeykan Yayınevi, Riyad 1993, s. 59. 
7 A.g.e., s. 60.  
8 A.g.y. 
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sapkınlıklarla savaşmaktı. Birçok kimse her ne kadar cihat görünü-

müne sahip olsa da bu hareketi bir yenilenme hareketi olarak kabul 

etmektedir. Sonuç itibariyle Hevsa Halifeliği bütün olarak yönetimle-

ri altına almayı başardılar.9 Bu davet, Hevsa yurdunun neredeyse 

kuzey bölgesindeki birçok şehir ve köyde yayılmış alan bozuk akide-

lerin arındırılmasını sağladı. Şeyh, davasında sebat etmesi sayesinde 

Müslümanların kalbindeki doğru İslâm inancını yenileyerek sağlam-

laştırdı. Arap dili İslâm'la birlikte yaygınlık kazanarak ilgi odağı ol-

muş ve krallığın resmi dili haline gelmiştir. Böylece, çok değerli ki-

taplar telif edilerek tüm krallıkta ve çevresinde yayımlanmıştır. Bu 

telifler aynı zamanda, halk tarafından kolaylıkla anlaşılması ve ka-

munun faydalanması adına Hevsa diline tercüme edilmiştir. 

Arapça dilinin yayılmasıyla birlikte Hevsa yazısının Arap harf-

leriyle yazılması anlamına gelen “yabancı (acem) yazı” yaygınlaşmış-

tır. Bu yazı türü birçok aşamadan geçmiş her bir aşamadan çok sayıda 

el yazmaları ortaya çıkmış ve eserler insanlar arasında yayılmıştır.10 

Dolayısıyla, hem Arap harflerini hem de kendi yerel dillerini biliyor 

olmaları halka, Hevsa dilinde Arap harfleriyle pek çok şiir ve mektup 

kaleme alma fırsatı vermiştir. 

Hevsa Edebiyatı 

Şüphesiz ki, Hevsa ile Arap kültürü arasındaki devam eden bu 

iletişimin meyvelerinden biri de, Arap-İslâm ilimlerini Hevsa’ya akta-

ran âlimlerin ortaya çıkmasıdır. Bu tercümelerin bazıları Kur’ân-ı 

Kerîm, tefsir ve hadis-i şerifler ile ilgili, bazıları ise Arap şiiri ve ki-

tapları ile ilgili olmuştur. Nitekim Arapçadan Hevsa diline yapılan bu 

tercümeler, nahiv, sarf, belagat, hikmet ve meseller gibi birçok Arap-

ça ilimlerin bu dile aktarılmasını sağlamıştır. Bunun en büyük örneği 

ise Bin Bir Gece (Dare Dubu Da Daya) kitabının Arapça dilinden 

Hevsa diline tercüme edilmesidir. 

                                                 
9 A.g.e. s. 1. 
10 Sani Musa Ayagi, “The Development and standartisation of Ajami writing in 
Hausaland”, Harsunan Nijeriya, c. XXIII/02011-2013, Bayero Universitesi Kano, 
s. 13. 
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Arapların atasözlerine önem verdiklerini, şiirlerinde ve hutbele-

rinde bu sözlere yer verdiklerini gören Hevsa âlimleri birçok hikmetli 

atasözünü kendi dillerine tercüme etmişlerdir. يحصده الانسان يزرعه ما  

“Ne ekersen onu biçersin”, عيبك يرى لا حبيبك  “Seven sevdiğinin ayıbı-

nı görmez” ve ويصم يعمي لشيء حبك  “Bir şeyi çok sevmen seni kör ve 

sağır eder” gibi birçok atasözü Hausa diline tercüme edilmiştir.11 

Arap ve Hevsa kültürlerinde uzun geçmişi ve uzmanlığı olanla-

rın arasında şunlar vardır: 

1- Ali Nemnegi 

Kendisi, Hevsa şiirinin önderlerinden olup İslâm ve Arap kültü-

rüyle yetişmiştir. İslâmî düşünceye sahip ve toplumunda olup bitenle-

re dair keskin bir bakış açısı vardır. Şiîrinde, İslâmî davranışın reform 

ve değerlendirme yaklaşımını göstererek bazı sosyal problemleri ele 

almış ve isabetli teknik yaklaşımla çözümler sunmuştur.12 Hevsa di-

linde (Vakukan İnfiraci) adlı ünlü bir şiir divanı vardır ve bu divan, 

Arap ve İslâm kültüründen nasıl etkilendiğini gösterir. 

Burada, kendisinin kurmuş olduğu “C.E. Whiting” adlı çeviri 

kurumunun, özellikle Kano’da 1929 yılında diğer dillerden ve en çok 

da Arapça dilinden Hevsa diline çevrilen kitaplardaki katkılarının 

önemini belirtmek gerekiyor. Daha sonra bu kurum, Kaduna ilindeki 

Zaria şehrine taşınmış ve orada hizmet vermeye devam etmiştir. Ter-

cüme işleriyle sınırlı kalmayıp kurumun yapmış olduğu diğer işler 

göz önünde bulundurularak 1933 yılında adı “Edebiyat Kurumu” ola-

rak değiştirilmiştir. Kurum tarafından Arapçaya tercüme edilen kitap-

lardan bazıları şunlardır: 

1. Bin Bir Gece, “Elf Leyle ve Leyle”. 

2. Kralların Kılıcı, “Seyfu-l Mülûk”. 

3. Abdülbaki Tenim ed-Dâri. 

                                                 
11  Abu Yahya Bichi, “Evidence of Islamic influence in Hausa proverbs: A 
preliminary survey”, Harsunan Nijriya, Bayero Universitesi Kano, 2014,  cilt 
XX1V, s. 38. 
12 Yakup Abdullah, “el-Edebu-l İslâmî ve Adâbu’ş-Şuûbi’l-İslâmiyye: Edebuş-
Şabun-Nijiri Nemuzecen”, el-Mecelletü’l-Fayis, Cilt: 4/2010, Sayı: 1. 
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Aynı zamanda, Arapçadan derlenen ve çevrilen ve yerel bilim 

adamları tarafından “Hevsa ve komşularının haberi” üzerine yayımla-

nan bir takım kitap ve makaleler vardır. Bu hizmetleri veren en 

önemli kişilerden bazıları şunlardır: 

1. Dr. İbrahim İmam. 

2. Bello Kagra. 

3. Ebû Bekir Tennu. 

4. Nuhu Bamli. 

5. Jon Tefida Amr. 

6. Şuaybo Makrafi. 

7. Ahmedo Anga.13 

Arapçadan Alınan Terimler 

Yukarıda belirtmiş olduğumuz gibi, Hevsa dili Arapça dilinden 

çok sayıda kelime ve terim almıştır. Bunlardan bazıları, Arapçadaki 

manalarıyla alınırken bazıları ise manası değiştirilerek kelime alınmış 

ve farklı bir mana ifade etmiştir. Meselâ, günlerin isimleri ufak deği-

şiklerle Arapçadakinin aynısıdır: 

Türkçesi Arapçası Hevsa diliyle Acemi Yazısıyla 

Cumartesi السبت Asabar أسَبر 

Pazar الاحد Lahadi لهَدِي 

Pazartesi الاثنين Litinin لِيتينِين 

Salı الثلاثاء Talata َتلَاتا 

Çarşamba الاربعاء Laraba لارَبا 

Perşembe الخميس Alhamis الهَمِيس 

Cuma الجمعة Juma’a جُومعَا 

Sayılarda ise 10’dan 90’a sadece her on sayıda Arapçası kulla-

nılmıştır: 

                                                 
13 Ibrahim Yaro Yahaya, Hausa a – Rubuche, tarihin rubuche rubuche chikin 
hausa, Northern Nigeria Printing Press Zarai 1988, s. 93-96. 
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Sayının 

Türkçesi 

Arapçası Hevsa diliyle Acemi Yazısıyla 

Yirmi عشرين Ashirin أشِرِن 

Otuz ثلاثين Talatin ِتلَاتن 

Kırk اربعين Arbain أربإَن 

Elli خمسين Hamsin هَمسِن 

Atmış ينست Sittin ِسِت ن 

Yetmiş سبعين Sabain سَبإن  

Seksen ثمانين Tamanin َتمانن 

Doksan تسعين Tasain تسَإن 

Dinî terimlerin bir çoğu da değişmeksizin aktarılmıştır: 

Türkçesi Arapçası Hevsa diliyle Acemi Yazısıyla 

Namaz الصلة Sallah  َّسَل 

Zekat الزكاة Zakkah زكَّا 
Hac الحج Hajji ي  هج ِ

Kıyamet القيامة Alqiyama الكِياما 
Hayır الخير Alhairi الهَيري 
Şer الشر Sharri ي  شر ِ

Yukarıda geçen dini terimler ve benzeri ufak değişiklerle aynen 

Arapçadan Hevsa diline aktarılmıştır. Aynı şekilde bilimsel terimler, 

ufak değişiklerle aynen aktarılmıştır: 

Türkçesi Arapçası Hevsa diliyle Acemi Yazısıyla 

Nahiv (Dil Bilgisi) النحو Nahawu نهَووا 

Kompozisyon الانشاء Insha’i إينشائي 

Tahta اللوح Allo اللو 

Kalem القلم Alqalami الكَلمي 

Öğrenci – Talebe طالب Dalibi طالبي 

Öte yandan, Arapçadan alınan ancak manası değiştirilen kelime 

ve terimler vardır, bu terimler, Arapçadaki anlamından farklı anlam-

larla Hevsa dilinde kullanılır. Bunlardan bazıları şunlardır: 
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Arapçası Türkçesi  
 

Hevsa  
Diliyle 

Hausa Dilindeki 
Anlamı 

بلى قالو  Evet dediler Qalu bale Meydan okuma 

 Öne çıktı Taqaddama Kriz تقدَّم

 Zaruret Larura Özür الضرورة

 Şaşkınlık Hira Toplanma حيرة

 İsimlendirilmiş Musamman Özellikle مسمى

 Denildi ki Qila Belki قيل

 Sıra Tebur Masa طابور

يا قل  Deki ey Quliya Mahkeme 

نهى إنا  O bir akıl işidir Innanaha Maksimum 

 Yön Jiha Vilayet جِهة

 Komşum Jari Sermaye جاري

 Hepsi Kul Dikkat et كل

 İnkar etti Ankara Gafil avlamak انكر

 Tahdis etti (söz حدَّث
söyledi) 

Haddasa Getirmek 

Yukarıdaki son tablo bazı Arapça kelimelerin Hevsa dilinde 

farklı manalarda kullanıldığını göstermektedir. Bunun sebebi ise bü-

yük olasılıkla bu kelimelerin geniş bir Arapça bilgisi olmayan halk 

tarafından kullanılmasıdır. Ayrıca Hevsa halkı, Arapçadan kelime ve 

terimleri almakla kalmayıp cümle ve ibareleri alıp Arapçadaki anla-

mıyla ve Hevsa dilinin kurallarıyla kullanmıştır.14 

Sonuç 

Bu makale Hevsa ile Arap medeniyeti arasındaki bağı ele al-

mıştır. İslâmiyet iki medeniyeti birbirine bağlayan unsurdur. Hevsalı-

ların Arapça’ya olan ilgisi kaçınılmaz bir durumdur. Bu ilgi sayesinde 

Arap kültürüyle beslenmiş olan ulema bu kültürü kendi dillerine ak-

tarmış dolayısıyla da kendi kültürlerinin büyümesini ve genişlemesini 

sağlamıştır. Şüphesiz Hevsa dili Arapça’dan sayılamayacak kadar çok 

kelime ve tabir edinmiştir. Arapça’dan Hevsa diline geçen kelimeler-

                                                 
14 Dr. Muhammed er-Rabi Suad, Bünyetü’l-Kelime beyne’l-Lügati’l-Arabiyye ve’l- 
Lügati’l-Havsaviyye (Karşılaştırmalı Çalışma). http://wwwqiraatafrican, Tarih: 
10.10.2018 

http://wwwqiraatafrican/


ARAP KÜLTÜRÜNÜN NİJERYA KÜLTÜRLERİNE OLAN ETKİLERİ  277 

 

den bazıları orijinal anlamlarıyla alınmış bazıları ise anlamları değiş-

tirilerek sadece lafzen alınmıştır. 

Hevsa dilinin kalkınması, farklı yüzyllardaki şahısların ve grup-

ların çabaları sayesinde olmuştur. Sokoto âlimlerinin de azımsanama-

yacak çabaları söz konusudur, nitekim çok sayıda kitap telif ederek 

halk tarafından anlaşılması için bu kitapları Hevsa dilinde kaleme 

almışlardır. Aynı zamanda, Tercüme Heyetinin ve Hevsa dilinin zen-

ginleşerek bölge dilleri arasında yüksek bir konumda olmasına katkı 

sağlayan diğer akademisyenlerin çabalarını da unutmamak gerekir. 

 





 

 

 

 

DİNÎ EĞİTİM ve İRŞADDA 

 OLUMLU ve OLUMSUZ YAKLAŞIMLAR 

-SAHABE ÖRNEĞİ- 

Halil İbrahim KUTLAY 

 

I. Giriş 

Ele alınan konuyu, ileri sürülen düşünceyi açıklamak, doğrulu-

ğunu kanıtlamak için başvurulan anlatım tekniğine “örneklendirme” 

denir. Düşünceleri belirgin hâle getirmesi ve düşüncenin daha kolay 

anlaşılması nedeniyle anlatımlarda sık sık örneklendirmeye başvurul-

duğu görülür. Bunun temelinde ise ileri sürülen düşüncenin doğrulu-

ğunu göstermede örneklerin birer kanıt niteliği taşımasıdır. Bunun 

yanında örneklendirme, ileri sürülen düşünceyi daha inandırıcı ve 

akla yakın hâle getirir.1  

Örnekleme ya da örneklendirme, en etkili ve en verimli eğitim 

metotlarından biridir. Örnekleme, bazen olaylar bazen kişiler üzerin-

de yapılmaktadır. Eğitimde uygulamalı anlatım aracı olan örnekler, 

hikâyeler ve kıssalar, konunun akılda daha iyi yerleşmesini sağlamak-

tadır. 

Allah Rasûlü, hadislerinde örnekleme metodunu ve vücut dilini 

en güzel şekilde kullanmış, sahabe-i kiramı sanki talebelerine ders 

veren üstad gibi eğitmiştir. Anlattıklarını yaşayarak öğreten Peygam-

berimiz, “örnek verme” metodunu uyguladığı gibi bizzat “örnek ol-

ma” metoduyla da bütün zamanların en iyi eğitimcisi, en üstün hatibi, 

en seçkin davetçisi olmuştur. 

                                                 
 Doç. Dr., Fatih Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi İslâmî ilimler Fakültesi Hadis Anabilim Dalı, 

halilkutlay@hotmail.com 
1 https://www.edebiyatogretmeni.org/orneklendirme/ 

https://www.edebiyatogretmeni.org/orneklendirme/
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Allah Rasûlü’nü gören ve O’nun müstesna eğitiminden geçen 

ilk İslâm nesli olan “sahabe”, dinî eğitim ve irşadda sık sık başvuru-

lan önemli örnekleme konularından biri olarak değerlendirilmektedir. 

II. Sahabe Örnekleri 

Sahabe nesli Yüce Kitabımızda ve hadislerde “örnek nesil” ola-

rak sunulmuş, hem genel anlamda “insanlığa örnek nesil”, hem de 

özel olarak “örnek kişilikler olarak” olarak takdim edilmiştir. 

a. Sahabe Tanımı 

“Allah Rasûlü ile mü’min olarak karşılaşan ve mü’min olarak 

vefat eden kimse”2 anlamındaki “Sahabî” kelimesinin hadislerde iki 

farklı anlamda kullanıldığı görülmektedir: 

1. “Karnî”  

 “Hayru’n-nasi karnî” (İnsanların en hayırlıları, benimle be-

raber yaşayanlardır)3 hadisiyle; genel olarak Allah Rasûlü (s.a.v.) 

döneminde yaşayan bütün sahabîler ifade edilmektedir. 

2. “Ashabî” 

Hz. Peygamber’in en yakın arkadaşları anlamında “ashabî” 

(Yakın Arkadaşlarım) ifadesiyle de daha özel ashab ifadesi bulun-

maktadır. Buna göre ashab, Allah Rasûlü’nün en yakın arkadaşlarıdır. 

Meselâ: Lâ tesübbû ashabî (Yakın arkadaşlarım hakkında çirkin ifa-

deler kullanmayın.)4 hadisinde bu anlamın dikkate alındığı açıktır. 

b. Ehl-i Sünnet’in Sahabe Yaklaşımı 

Sahabe yaklaşımındaki ölçülü ve ilkeli tavır, Ehl-i Sünnet’in 

ana özelliklerinden biridir. Ehl-Sünnetin temel özelikleri arasında 

                                                 
2 İbn Hacer, Nüzhe , s.111.  
3 Buhârî, Şehadat 9, Fezâilu'l-Ashab 1, Rikak 7, Eyman 27; Müslim, Fezâilu's-
Sahabe, 214, (2535); Tirmizî, Fiten 45, Şehadat 4; Ebû Davud, Sünnet 10; Nesaî, 
Eyman 29. 
4 Buhârî, Fedâilü Ashâbi'n-Nebî: 5; Müslim, Fedâilü's-Sahâbe: 221, 222; Ebû 
Dâvud, Sünnet: 10; Tirmizi, Menâkıb 58; İbn Mâce, Mukaddime 11; Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, 3: 11. 
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Sahabeyi merkeze alan bir hadis literatürü, tefsir anlayışı ve tarihî 

yorumlama kavrayışı bulunmaktadır. Sünnî âlimlerce sahabe hakkın-

da menfi kanaat ifade eden rivayetlere itibar edilmemiştir.5  

Ehl-i Sünnet’e göre; Sahabe-i Kiram da diğer insanlar gibi be-

şer oldukları ve “masum/günahsız olmadıkları” için zaman zaman 

hata etmişler, hataları Hz. Peygamber tarafından düzeltilmiştir. Gü-

nah işleyen sahabîler olmuş, günahlarından tevbe etmişler, hatta bazı-

larının tevbelerinin kabul edildiği Kur’ân âyetiyle belirtilmiştir.6 An-

cak sahabe, Kur’ân-ı Kerîm emanetini nakletme ve hadisleri rivayet 

etme konusunda son derece titiz ve hassas olmaları sebebiyle yalan 

söylememiş, yalan hadis uydurmamış, bilerek yanlış nakilde bulun-

mamışlardır.  

Hadis uydurmacılığının Hz. Peygamber döneminde başladığı 

iddialarını dile getiren Ahmed Emin7 ve Mahmud Ebû Reyye8 gibi 

modernistlerin iddiaları asılsız ve çürük iddialar olarak değerlendi-

rilmiştir. Bu iddiaların delili olarak sunulan Munakka’ b. Husayn 

(r.a.) isimli sahabîden; “Peygamber’e daha hayatta iken yalan isnad 

ediliyordu. Vefatından sonrasını varın siz hesap edin,” şeklinde nak-

ledilen rivayet9 reddedilmiş, senedindeki iki “meçhûl”, bir “metrûk” 

ravi sebebiyle Darakutnî tarafından “münker” bir rivayet olarak ka-

bul edilmiştir.10 

Üstad Abdülfettah Ebû Gudde’ye göre; “Sahabe, bu emaneti 

taşımaya, İslâm’ı insanlara tebliğ etmeye Allah tarafından ehil kılın-

mış, özel olarak bunun için var edilmiş kimselerdir. Bu sebeple onlar 

arasında Allah Rasûlü (s.a.v.) adına yalan veya uydurma faaliyeti 

yaşanmamıştır.”11  

                                                 
5 Bu konuda geniş bilgi için bkz. Benli, “Sahabe Algısı”, Uluslararası Sahabe 
Sempozyumu, SÜİF, Ensar Yay., İstanbul 2013.   
6 et-Tevbe, 9/119. 
7 Ahmed Emin, Fecru’l-İslâm, s. 210. 
8 Ebû Reyye, Advâ, s. 38. 
9 İbn Sa'd, Tabakat, VII, 63; İbn Abdilberr, el-İstîâb, III,488; İbnu'I-Esir, Usdü'l-
Gâbe V,274; Heysemî, Mecma’, I, 141. 
10 Zehebî, Mizan, III, 259. 
11 Ebû Gudde, Lemahât, s. 55. 
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Kur’ân’da Sahabe Örnekleri 

Kur’ân-ı Kerîm’in ilk sayfasında “Bizi kendilerine nimet veri-

lenlerin yoluna ilet,”12 ifadesiyle örnekleme yapılması dikkat çekici-

dir. Bu âyette işaret edilen, Allah’ın kendilerine nimet verdiği, değer 

verdiği, ikram ettiği kimselerin “Peygamberler, Sıddıklar, Şehidler 

ve Salihler” olduğu bir başka âyette açıklanmakta, bunlar insanlığa 

örnek olarak sunulmaktadır.13 

Yüce Kitabımızda Allah Rasûlü (s.a.v.) ve Hz. İbrahim aleyhis-

selâm “güzel örnek”14 olarak takdim edilmiş, sonra da “O’nunla 

beraber olanlar” 15  yani sahabe nesli örnek olarak verilmiştir: 

“O’nunla beraber olanlar, kâfirlere karşı şiddetli, kendi aralarında 

merhametlidirler. Onları rukû ve secde ederken görürsün. Allah'ın 

lütfunu ve rızasını kazanmayı arzularlar. Onların nişanları, yüzlerin-

deki secde izidir.”16  

“Sizler en hayırlı ümmetsiniz,”17 âyetinin ilk muhatapları olan 

sahabe, isim verilmeksizin Kur’ân’da takdirle anılmış, ensar ve mu-

hacirler için Cennet müjdelenmiştir.18 Sahabenin değerine ve fazile-

tine işaret eden âyetlerde sahabenin örnek tutum ve davranışları tak-

dirle ifade edilmiştir.  

“Kendileri muhtaç olsalar da başkalarını kendilerine tercih 

edenler”,19 “Yoksul, yetim ve esiri doyuranlar”20, Hendek savaşında 

“Bize sadece Allah yeter” diyenler21, “Kâfirlere karşı şiddetli, kendi 

aralarında merhametli olanlar”22, “Mü’minlerden Allaha verdikleri 

                                                 
12 el-Fatiha, 1/6. 
13 en-Nisa, 4/69. 
14 el-Ahzab, 33/21. 
15 el-Fetih, 48/2.9 
16 el-Fetih, 48/29. 
17 Âl-i İmran, 3/110. 
18 et-Tevbe, 9/100. 
19 el-Haşr, 59/9. 
20 el-İnsan, 76/8. 
21 Âl-i İmran, 3/173. 
22 el-Fetih, 48/29. 
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sözde sadık olan yiğitler”23, gibi yüzlerce âyette sahabe örnek olarak 

sunulmuştur.  

c. Hadislerde Sahabe Örnekleri 

Hadislerde sahabeden pek çok müstesna şahsiyetin fazilet ve 

değeri tek tek beyan edilmiş, Buhârî ve Müslim’in Sahih’lerindeki 

Fezailü’s-Sahabe bölümlerinde; Sünen müelliflerinden Tirmizî’nin 

el-Menakıb, Ebû Davud’un Sünnet, Nesaî’nin Fezâilü’s-Sahabe, İbn 

Mace’nin Bab fî Fezâili Ashabi’n-Nebi bölümlerinde sahabenin fazi-

letleriyle ilgili hadisler zikredilmiştir.24  

Hatta sahabenin günahkârı bile tevbe konusunda örnek olarak 

gösterilmiş, “Öyle bir tevbe etti ki, tevbesi Medine halkından yetmiş 

kişiye taksim edilseydi, hepsine yeterdi”25, denilerek tevbesindeki 

ihlâs ve samimiyetine dikkat çekilmiştir. 

Erken Dönemde Sahabe Örnekleri 

Biz, sahip olduğumuz bütün imanî ve ahlâkî değerleri sahabe 

nesline borçluyuz. Allah’ın Kitabını ve Rasûlü’nün sünnetini bize 

büyük bir titizlikle nakleden ilk nesil, isnad zincirinin ilk halkası olan 

sahabe neslidir. Allah Rasûlü’ne samimiyetle bağlılık, sahabe nesli-

nin en önemli özelliği olmuş, hayatı Kur’ân ve Sünnet çerçevesinde 

yaşamak onların ana çizgisi olmuştu. 

Bu şuurda olan erken dönem âlimleri, vahyin nüzûlüne şahid 

olan ilk neslin sünnet yaklaşımını örnek almışlar, sahabe hakkında 

sevgi, saygı, takdir ve bağlılık ifadeleri kullanmışlardır.  

İmam Ahmed b. Hanbel’in (ö.241/855); “Sahabeyi sevmek sün-

net, onlara dua etmek kurbet, onlara uymak (ilahî rızaya) vesile, on-

ların izinden yürümek fazilettir,” 26  ifadesi ve İbn Sem‘ûn’un 

(ö.387/997) selef âlimlerinden birinden naklen söylediği; “Sahabe 

                                                 
23 el-Ahzab, 33/23. 
24 Buhârî, Fezâilü’s-Sahabe, Müslim, Fezâilü Ashabi’n-Nebi. 
25 Müslim, Hudûd 24. Ayrıca bk. Ebû Dâvûd, Hudûd 24; Nesâî, Cenâiz 64. 
26 Ahmed b. Hanbel, es-Sünne, s. 77-78. 
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gözlerimiz gibidir, gözlerimizin şifası onlarla dokunmamaktır,” 27 

şeklinde ifadesi, erken dönem ehl-i sünnet âlimlerinin sahabe hakkın-

daki genel yaklaşımını özetler gibidir. 

Davet ve irşad, eğitim ve öğretim “hikmet” odaklı olmalıdır. 

Hikmete uygun olmayan çalışmalar verimli ve faydalı olmayacaktır. 

Hikmet, davet ve irşad görevinin istenen usul ve metotlara uygun 

yapılması; eğitimde ve irşdada muhatabın durumunun, zaman ve ze-

minin iyi gözetilmesidir.  

Dinî Eğitim ve İrşadda olumlu sonuçların alınmasına vesile 

olan sahabe hayatından güzel örnekler sunulduğu gibi zaman zaman 

da yine sahabe hayatından olumsuz sonuçlara sebep olan hikmete 

aykırı örnekler de sunulmaktadır. Dolayısıyla konu her iki açıdan ele 

alınmalıdır. 

A. Dinî Eğitim ve İrşadda Olumlu Sahabe Örnekleri 

Dinî Eğitim ve irşad alanında sahabeden alacağımız müstesna 

örnekler bulunmaktadır. İtikadî, amelî ve ahlâkî güzellikleriyle, sün-

net anlayışıyla, cihad coşkusuyla, ilim arzusuyla ve eleştiri metoduyla 

sahabe örnekliği bizim için anlamlıdır.  

a. İtikãdî Güzellikler 

Sahabenin şirk ve cahiliyye anlayışını reddetme konusundaki 

hassasiyetleri, iman ve tevekkül konusundaki titizlikleri, bid’at ve 

hurafelere karşı çıkmaları, zalimlere karşı hakkı haykırmaları, mür-

tedlere karşı savaşmaları ve tekfirden şiddetle kaçınmaları itikãdî 

açıdan çok önemlidir. 

b. Amelî Güzellikler 

“Amellerin hangisi daha faziletlidir?”,28 “Hangi cihad daha 

faziletlidir?”,29 “Hangi sadaka daha faziletlidir?”30 gibi sorularıyla 

                                                 
27 İbn Sem’un, Emalî, no: 85.  
28 Buhârî, İman 18, Hac 4; Nesâî, Hac 4, Cihad 17, İman 1; Abdurrezzâk, Musan-
nef, 20296; İbn Hibbân, Sahih, 153; Ayrıca bkz. Buhârî, Mevâkît'us-Salât 5, Cihad 
1, Edeb 1, Tevhid 48; Tirmizî, Salât 127, 173; Nesâî, Mevâkît 51. 
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en faziletli amele talip olmaları; Kur’ân’dan okudukları ve ezberle-

dikleri âyetleri derhal günlük hayata yansıtmaları gibi özellikleriyle 

sahabe-i kiram ümmet için gerçekten eşsiz örnekler sunmuşlardır.  

c. Ahlâkî Güzellikler 

“Allah her ikinizin misafirinize gösterdiğiniz tavrınızdan mem-

nun ve razı oldu,”31 hadisiyle takdir edilen Ebû Talha ve hanımı 

Ümmü Süleym; gıybet, nemime, hased gibi kötü hasletlerden uzaklığı 

sebebiyle, “Şu anda mescide Cennet ehlinden biri girecek”32 müjde-

siyle takdir edilen Ensarî; oruçlarını açarak mücahidlere hizmet etme-

leriyle, “Bugün asıl sevabı oruçsuzlar aldı götürdü,”33 ifadesiyle 

takdir edilen hizmet ehli sahabîler, ahlâkî güzelliklerine vurgu yapıla-

rak takdir edilmişlerdir. 

d. Sünnet Anlayışı 

Sahabeyi sahabe yapan temel özellik, Allah Rasûlü’ne gönülden 

bağlı olmalarıdır. Sıddîkıyeti ile Hz. Ebû Bekir; “Allah hakkı onun 

diline ve kalbine koymuştur”,34 hadisiyle Hz. Ömer, hayâsıyla ve 

cömertliğiyle Hz. Osman, Hayber günü “Allah ve Rasûlü’nü seven, 

Allah ve Rasûlü’nün de kendisini sevdiği kişi”35 ifadesiyle Hz. Ali, 

“Bu ümmetin emini”36 ifadesiyle Ebû Ubeyde; Sünnet-i Seniyyeye 

bağlılık konusundaki hassasiyetiyle Abdullah b. Ömer ve daha nice 

sahabe-i kiram, Allah Rasûlü (s.a.v.) tarafından takdir edilmiştir. Al-

lah hepsinden razı olsun. Radıyallahu anhüm ecmaîn.  

                                                                                                                 
29 Ebû Dâvûd, Melâhim 17; Tirmizî, Fiten 13. Ayrıca bk. Nesâî, Bey’at 37; İbni 
Mâce, Fiten 20. 
30 Tirmizî, Fezâilü’l-Cihad 18; Taberanî, el-Mu’cemu’l-Kebir, XVII, 106, no: 255. 
31 Buhârî, Menakıbu’l-Ensar 10; Müslim, Eşribe, 32; İbn Hıbban, Sahih, no: 5286 
32 Abdurrezzak, Musannef, no: 20559; Abdullah b. Mübarek, Zühd, no: 694; Ah-
med b. Hanbel, Müsned, No: 12720; Abd b. Humeyd, Müsned, no: 1157, Nesaî, 
Kübra, no: 10699; Beyhakî, Şuab, no: 8805. Hadisimiz, Heysemî, Münzirî ve 
Busîrî’ye göre “sahih”tir.  
33 Buhârî, Cihâd, 71 
34 Tirmizî, Menakıb 18; Ebû Davud, Harac 18 
35 Buhârî, Fedâilü’s-Sahabe 9; İbn Hişam, es-Siretü’n-Nebeviyye, II, 111; Ahmed 
b. Hanbel, Müsned, III, 353. 
36 Buhârî, Fedâilü’s-Sahabe 21; Müslim, Fedâilü’s-Sahabe 7 
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e. Cihad Azmi ve Coşkusu 

Cihada davet edildiğinde yıkanmayı bile beklemeden cihada 

koşan ve o savaşta şehid olup melekler tarafından yıkanan37 ve bu 

sebeple Gasîlü’l- Melâike lakabıyla takdir edilen Hanzala b. Ebî 

Âmir38 gibi cihad aşkına sahip olmaları, o günün ulaşım ve iletişim 

zorluklarına rağmen Allah yolunda cihad için, i’la-i kelimetullah uğ-

runa büyük bir coşku ve fedakârlıkla Medine-i Münevvere’den kalkıp 

Kuzey Afrika’ya kadar, Azerbeycan’a, Erzurum’a, Kastamonu’ya, 

İstanbul’a kadar, hatta Hindistan’a ve Çin’e kadar gitmeleri bizim 

için çok anlamlıdır. 

f. İlim Öğrenme Arzusu 

Sahabenin bütün imkânsızlıklara, güvenlik problemlerine, ula-

şım zorluklarına ve olumsuz çevre şartlarına rağmen ilim uğruna yap-

tıkları yolculuklar, onların ilim öğrenme azmini yansıtmaktadır. Ab-

dullah b. Üneys (r.a.) isimli sahabîden bir hadisi öğrenmek için bir 

aylık mesafeye giden Cabir b. Abdillah (r.a.),39 “Kim bir Müslüma-

nın kusurlarını örterse Allah da kıyamet gününde onun kusurlarını 

örter” hadisini ilk ravisi olan Ukbe b. Âmir (r.a.)’den işitmek için 

Medine’den Kahire’ye yolculuk yapan Ebû Eyyub el-Ensarî,40 saha-

benin ilim azmini gösteren örneklerdendir. 

g. Tenkit/Eleştiri Usûlü 

Kınayanın kınamasından korkmama41, gerçeği en yalın şekliyle 

ifade etme, Kur’ân-ı Kerîm’in ve Allah Rasûlü’nün hatırını en üstte 

tutma, Hz. Ömer’in; “Bana kusurlarımı gösterene Allah rahmet eyle-

                                                 
37 Hakim, Müstedrek, III, 205; Beyhakî, Sünen, IV, 15; İbn Hıbban, Sahih, XV, 
495 no: 7025; Ebû Nuaym, Delâil, s.486, no: 419. 
38 İbnü’l-Esîr, Üsdü’l-Gabe, I, 543; İbn Hacer, İsabe, II, 44; Kamil Çakın, “Hanza-
la b. Ebû Âmir”, DİA, XVI, 51; Kandemir, Şifa Şerhi, II,166 
39 Buhârî, İlim 42; Ahmed b. Hanbel, Müsned, XXV, 431; Bezzâr, el-Bahru’z-
Zehhâr/Müsned, VI, 463; Hakim, Müstedrek, IV, 573; Beyhakî, Sünen, II, 382. 
Hatîb, Rıhle,s. 109-112. 
40 Humeydî, Müsned, no: 384; Ahmed b.Hanbel, Müsned, IV, 153; Hatib, Rıhle, 
s.118 no: 34 
41 el-Mâide, 5/54 
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sin,”42 şeklindeki ifadesiyle dile getirdiği, haklı eleştiride bulunan 

kimseye şükran ve minnet duyma gibi özellikler, sahabeyi sahabe 

yapan özellikler arasında yer almaktadır.  

Hz. Ali’nin hadis nakleden sahabeden yemin istemesi43, Hz. 

Âişe validemizin hadisleri Kur’ân’a ve sahih sünnete arz etmesi, ha-

talı gördüğü rivayetlerde ravî sahabî bile olsa tereddütsüz eleştiride 

bulunması çok önemlidir.44  

B. Dinî Eğitim ve İrşadda Olumsuz Sahabe Örnekleri 

Dinî Eğitim ve irşadda “sahabe” anlatılırken muhatabın bilgi ve 

anlayışını dikkate almadan verilen bazı örnekler, muhatap üzerinde 

olumsuz etki bırakmakta, sahibini ve muhatabını sahabeye karşı say-

gısız konuma düşürmektedir. 

a. Sahabenin Hedef Tahtasına Oturtulması 

Sahabe nesli şeref tahtına oturtulmalı, hedef tahtasına oturtul-

mamalıdır. Sahabe nesli eleştiri konusu yapılmamalı, sahabî biyogra-

fileri tenkit ve tenkis amacıyla mütalâa edilmemelidir.  

Allah Rasûlü’nün yakın arkadaşlarının eleştiriye tabi tutulması 

açıkça yasaklanmış, “Ashabım (en yakın arkadaşlarım) hakkında (ile-

ri-geri konuşma hususunda) Allahtan korkun. Benden sonra onları 

hedef edinmeyin,”45 ifadesiyle ilk nesil hakkında ileri-geri konuşma-

lar yapılması uygun görülmemiştir. 

İffeti Kur’ân âyetleriyle tescil edilen Hz. Âişe validemiz hak-

kında sadece Hz. Muaviye’nin yanında yer alması sebebiyle uyduru-

lan yakışıksız ifadeler, Ehl-i Sünnet tarafından delilleriyle reddedil-

miştir.  

                                                 
42 Gazzalî, İhyâ, III, 64 
43 Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 1. no: 2 
44 Bkz. Bedreddin Zerkeşî (ö.794/1392), “el-İcabe lime’stedrakethu Aişetü ale’s-

Sahabe” (Hz. Aişe'nin Sahabeye Yönelttiği Eleştiriler), Çev. Bünyamin Erul, Otto 
Yay. Ankara, 2017 
45 Tirmizî, Menakıb 65, hadis no: 3866; Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 87 
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Aynı şekilde Ebû Hureyre gibi hadis hafızı bir sahabî hakkında 

söylenen, tamamı şia ve oryantalist kökenli tenkid ifadeleri, pek çok 

ilim erbabı tarafından ilmî delillerle çürütülmüş tutarsız ifadelerdir.46  

Vahiy kâtiplerinden olan değerli sahabî Hz. Muaviye’yi her de-

diğini zorla yaptıran zorba bir idareci olarak sunarak karalamak için 

anlatılan meşhur “dişi deve” hikâyesi de bunlardan biridir. Sözde 

yöneticiye körü körüne itaati kötülemek için dile getirilen ama dola-

yısıyla Hz. Muaviye’ye dil uzatmaya vesile olan ve medyada zaman 

zaman söz konusu olan bu hikâye, uydurma, asılsız bir hikâyedir.47 

b. Sahabe Arasında Yaşanan Bazı Acı Olayların Günümü-

ze Taşınması 

Tarihte yaşanan olaylardan ders ve ibret alınması, tarih şuuru 

için son derece önemlidir. Ancak tarihte yaşanan bazı acı olayların 

sürekli sıcak tutulması, olayların tahlilinde “tarafgir” davranılması; 

hayatı, düşünceyi ve ilerlemeyi donduracak ya da durduracak nitelik-

tedir.  

Mütekaddim ehl-i sünnet âlimlerinin tarih yorumu ilkeli ve öl-

çülü olmuştur. Hz. Ali- Hz. Muaviye arası tartışma ve savaşlarda, Hz. 

Ali’yi haklı gördükleri halde ehli sünnet âlimlerinin Hz. Muaviye 

hakkında olumsuz ifade kullanmamaları, sahabeye duydukları derin 

saygıdan kaynaklanmaktadır. İlk müslümanlardan olan Hz. Ali’nin 

yüksek makamı tartışılmaz bir gerçektir. Muaviye ise Mekke Fet-

hi’nden sonra müslüman olanlardandır. Hz. Ali’nin değerini ve fazi-

letini anlatan yüzlerce hadis bulunmaktadır. Ancak Hz. Muaviye’yi 

takdir eden üç-beş hadis bile onun hakkında ileri-geri söz söylemenin 

doğru olmadığına delil olarak kabul edilmektedir.  

                                                 
46 Ebû Hüreyre’ye yöneltilen tenkitlere verilen cevaplar için bkz: Muhammed Mu-
hammed es-Semâhî, Ebû Hüreyre fi’l-mîzân; Muhammed Accâc el-Hatîb, Ebû 
Hüreyre: Râviyetü’l-İslâm; Abdülmün‘im Sâlih Ali el-İzzî, Akbâs min menâkıbi Ebî 
Hüreyre; Abdülmün‘im Sâlih Ali el-İzzî, Difâ’ an Ebî Hüreyre; Abdurrahman 
Abdullah ez-Zereî, Ebû Hüreyre ve Aklâmü’l-Hâkıdîn. 
47 Hz. Muaviye’nin dişi deve hikâyesi için bkz. https://sorularlaislamiyet.com/hz-
muaviyenin-disi-deve-hikayesikissasi%C2%A0gercek-mi  

https://sorularlaislamiyet.com/hz-muaviyenin-disi-deve-hikayesikissasi%C2%A0gercek-mi
https://sorularlaislamiyet.com/hz-muaviyenin-disi-deve-hikayesikissasi%C2%A0gercek-mi
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Ebu’l-Hasen el-Eş’arîye göre; “Hz. Ali ile Hz. Zübeyr ve Hz. 

Aişe arasında olup bitenler tevil ve ictihad sonucudur. Hz. Ali imam, 

diğerleri de ehl-i ictihaddırlar. Hz. Ali ile Hz. Muaviye arasında ge-

çenlere gelince bunlar da te’vil ve ictihaddır.”48  

Dolayısıyla Muaviye’yi sevmem de, Muaviye’ye sövmem de,”49 

gibi ifadeler, Ehl-i sünnet yaklaşımına ters, yakışıksız, bu değerli sa-

habîyi incitecek ifadelerdir. 

c. Sahabe Arasında Ayrımcılık Yapılması  

Kur’ân-ı Kerîm’de Ensar ve Muhacirler genel ifade ile zikre-

dilmiş, aralarında herhangi bir ayrım yapılmamıştır. Sadece İslâm’a 

girmede öncü olanlar,50 Mekke Fethinden önce ve sonra infak eden-

ler51 şeklinde fazilet tasnifi yapılmıştır. Ehl-i Beyti sevmenin emre-

dilmesi52, sebeb-i nüzûl konusunda bazı sahabe isimlerinin zikredil-

mesi, Hz. Âişe’nin iffet ve nezaheti hakkındaki inen âyetler sebebiyle 

sahabe arasında herhangi bir ayrımcılık söz konusu olmamıştır.  

Hulefa-i Raşidîn ve Aşere-i Mübeşşere’nin fazileti hakkında 

ümmetin büyük çoğunluğunun ittifakı tarih boyunca devam etmiştir. 

Hicrî III. yüzyılda Mutezile-Şia işbirliğiyle ortaya konan “tafdil” an-

layışını XXI. yüzyıla taşıma garabeti, tarihte tıkanıp kalmak demektir.  

Sahabe hakkında ayrıştırıcı ve kışkırtıcı yaklaşım hoş karşılan-

mamış, Kur’ân ifadesiyle “Mü’minlerin anneleri” 53  olan Allah 

Rasûlü’nün eşlerini dillerine dolayanlar, iffetleri ve nezahetleri âyetle 

tescil ve takdir edilen “sevgili anneleri” hakkında ileri-geri konuşan, 

ilahî kelâma karşı saygısız ve nasipsiz kimseler olarak telakki edil-

mişlerdir. 

                                                 
48 Eş’arî, İbâne s.149; Benli, “Sahabe Algısı”, Uluslararası Sahabe Sempozyumu, 
SÜİF, Ensar Yay., İst., 2013  
49 http://www.hayrettinkaraman.net/makale/0684.htm 
50 et-Tevbe, 9/100 
51 el-Hadid, 57 /10 
52 eş-Şûrâ, 42/23 
53 el-Ahzab, 33/6 

http://www.hayrettinkaraman.net/makale/0684.htm
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d. Sevgide Aşırılık 

Sevgide aşırılık, sevilen şahsiyeti küçültme anlamını taşır. Sevi-

len kişinin yüceltilmesi ölçüsüzlüktür. Kendisinin aşırı derecede yü-

celtilmesine karşı olan Hz. Peygamber’in bu tutumunu iyi bilen müs-

lümanlar gayet tabiî sahabeyi de yüceltmeyeceklerdir. “Bir şeyi aşırı 

sevmen, seni kör ve sağır eder,”54 hadisinde ifade edilen psikolojik 

durum, sahabe konusunda da yaşanmaktadır.  

Cahil kimselerin dilinde ya da bazı medhiye, mevlid veya kasi-

delerde yer alan abartılı sahabe silüeti, vasat ümmetin mutedil âlimle-

ri tarafından “olumsuz örnekleme” olarak kabul edilmiştir.  

e. Sahabenin Sıradanlaştırılması Yanlışlığı 

Sahabenin yüceltilmesine karşı tepki olarak ortaya çıkan “saha-

benin sıradanlaştırılması” da olumsuz örneklemedir. Sahabe hakkında 

tarihçilerin yaklaşımı ile muhaddislerin yaklaşımının farklı olduğu bir 

gerçektir. Sahabeyi beşer olarak gören, dolayısıyla hata edeceklerini 

söyleyen ve bunun ardından hatalı davranan sahabeyi tek tek zikreden 

tarihçilerin yaklaşımı yanında; sahabeyi beşer olarak gören ama özel 

nebevî eğitimden geçtiği için hataları ve pişmanlıklarıyla bile gelecek 

nesiller için ders ve ibrete vesile olarak kabul eden muhaddislerin 

yaklaşımı arasındaki bakış farkı dikkatle incelenmelidir. 

f. İstisnaî Olayların Genelleştirilmesi Yanlışlığı 

Hz. Peygamber döneminde yaşanan bazı münferid, istisnaî 

olayların genelleştirilmesi de olumsuz örnek olarak nitelendirilmeli-

dir. Hz. Peygamber’in bevlini yanlışlıkla içen Bereke el-Habeşiyye55 

isimli cariye konusunun hadis alt yapısı zayıf olan kimselerin yanında 

gündeme getirilmesi, verdiği çağrışım açısından olumsuz örnekleme 

arasında sayılmalıdır. 

                                                 
54 Ebû Davud, Edeb 125; Ahmed b. Hanbel, Müsned, V, 194, VI, 450. 
55 İbnü’l-Esîr, Üsdü’l-Gâbe, VI, 37; İbn Hacer, İsabe, VIII, 26; Hakim, Müstedrek, 
IV, 70, no: 6912, 4/70; Taberanî, el- Mu’cemü’l-Kebir, XXV, 89, no: 230; Ebû 
Nuaym, Hilye, II, 67; Ebû Nuaym, Delâil, II, 244, no: 365; Heysemî, Mecma’, VIII, 
270-271; Kandemir, Şifa Şerhi, I,176-178; http://www.halisece.com/ sorulara-
cevaplar/1095-peygamberimizin-kani-ve-idrarini.html  

http://www.halisece.com/%20sorulara-cevaplar/1095-peygamberimizin-kani-ve-idrarini.html
http://www.halisece.com/%20sorulara-cevaplar/1095-peygamberimizin-kani-ve-idrarini.html
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Kureyş temsilcisi olarak Hudeybiye Anlaşmasında56 bulunan 

ve o sırada henüz müslüman olmayan Urve b. Mes’ud es-Sekafî’57nin 

dönüşte Mekke’lilere sahabenin Hz. Peygamber sevgisini anlatmak 

için kullandığı abartılı teşbihin sümük-i şerif58 gibi çirkin bir ifade 

ile anlatılması, tasvib edilmesi mümkün olmayan ifadelerdendir.  

Edeb, nezahet ve nezâket kaynağı olan sünnet-i seniyye, nezih 

ifadelerle sunulmalıdır. Sümük-i şerif ifadesi hiçbir ahlak ve şemâil 

kitabında bulunmadığı gibi, tasavvuf ve tarikat kaynaklarında da bu-

lunmamaktadır. Belki söyleyenin samimiyeti dikkate alınarak dil 

sürçmesi olarak nitelendirilebilir ama sünnet-i seniyyeye dil uzatılma-

sına fırsat verdikleri için; bu çeşit ifadelerin sahipleri tevbe ve istiğfar 

etmelidirler.  

Muhatap Üzerinde Olumsuz Çağrışım Bırakan Örnekler 

Eğitimde ve irşadda anlatılan konu kadar anlatım şekli de 

önemlidir. Söylemin muhatap tarafından doğru anlaşılması, önemli 

eğitim ilkelerinden biridir. Ne söylediğimiz değil, nasıl anlaşıldığı-

mız, nasıl algılandığımız önemlidir. 

Mescidin duvarındaki balgama karşı öfkelenen ve bunu derhal 

kazınmasını emreden59 Sevgili Peygamberimiz’in henüz görgü nedir 

bilmeyen bedevîye karşı gösterdiği “hoşgörü” konusunda; “bedevînin 

mihraba bevletmesine müdahale edilmemesi ve birkaç kova su dökü-

lerek mihrabın temizlenmesi”60 şeklinde kaynaklarda nakledilen ör-

nek; Medine’nin sıcak iklimini, bedevî hayat tarzını, Mescid-i Ne-

bevî’nin o tarihlerdeki yapısını tahmin bile edemeyenler üzerinde 

bıraktığı olumsuz çağrışım ve medenî muhatapların algı zorluğu se-

bebiyle yorumsuz ve gelişigüzel her yerde herkese nakledilmemelidir. 

                                                 
56 “Hudeybiye hadisi” için bkz. Buhârî, Şurût 15. 
57 İbnü’l-Esîr, Üsdü’l-Gabe, III, 528; İbn Hacer, İsabe, IV, 238; Habil Nazlıgül, 
“Urve b. Mes’ûd”, DİA c.42, s.83;  
58 https://www.youtube.com/watch?v=tvc4TU26DbI (Erişim Tarihi: 03.12.2017) 
59 Buhârî, Salât 33, 35, 36, 39, Mevakitu's-Salât 8; Müslim, Mesacid 54; Nesaî, 
Taharet 193, Mesacid 35, 
60 Buhârî, Vudû 58; Ebû Davud, Tahâret 138; Tirmizî, Tahâret 112; Nesai, Tahâret 
45. 

https://www.youtube.com/watch?v=tvc4TU26DbI
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Mevzû Hadislerin Kullanılması 

Sahabenin fazileti ya da tenkidi hakkında mevzû hadislerin kul-

lanılması da caiz olmayan, yaygın ve çarpık yaklaşımlar arasında yer 

almaktadır. Zira sahabenin faziletine dair pek çok sahih hadis bulun-

duğu için mevzû hadislere ihtiyaç yoktur.  

Bedir mücahitlerinden değerli sahabî Sa’lebe b. Hatıb61 hak-

kında bazı tefsirlerde62 nakledilen ve kürsülerde sık sık dile getirilen 

zekât vermediği şeklindeki meşhur rivayet, pek çok hadis alimine 

göre “asılsız” ve “uydurma” bir rivayettir.63  

Hz. Âişe validemizin; Beni nasıl seviyorsun? sorusuna Hz. 

Peygamber’in; “Kördüğüm gibi” ifadesiyle cevap verdiği şeklindeki 

rivayet, İmam Darakutnî’ye göre batıl/uydurma bir rivayettir. İsna-

dında zayıf raviler yanında Muhammed b. Sehl el-Attar isimli meşhur 

hadis uydurmacısı bulunmaktadır. 64 Bu rivayetin İmam Ahmed b. 

Hanbel’in Müsned'inde bulunduğu iddiası da asılsız bir iddiadır. 

 “Zehirledi ciğerimi aşk yılanı, Ne doktoru vardır bunun ne 

okuyanı.”65 şiiriyle Peygamberimiz ve ashabının vecde geldiği şek-

linde bazı cahil tasavvuf erbabı tarafından zaman zaman dile getirilen 

rivayet de “mevzû/uydurma” hadisler arasında yer almaktadır.  

Rivayete göre; şair bunu okuyunca Peygamberimiz (s.a.v.) vec-

de gelmiş, O’nu gören ashab-ı kiram da vecde gelmiş, hatta Efendi-

miz’in ridası omuzlarından yere düşmüş, bu durum geçtiğinde herkes 

eski yerine dönmüştü. Bu mevzû rivayete göre; bundan sonra Pey-

gamberimiz (s.a.v.) şöyle buyurmuştu: “Semâ’ (musikî) anında titre-

                                                 
61 İbnü’l-Esîr, Üsdü’l-Gâbe, I, 283; İbn Hacer, İsabe, I, 206. 
62 Bkz. et-Tevbe, 9/75-75 
63 Adâb Mahmud el-Hımş, “Sa’lebe b. Hatıb es-Sahabî el-Mufterâ Aleyh”, Kadir 
Paksoy, “Sened ve Metin Yönünden Sa'lebe Hadîsinin Tenkîdi”, Harran Üniversi-
tesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy 4, 1998 ss. 161-186; Ebubekir Sifil, İki Hadis-2: 
https://ebubekirsifil.com/okuyucu-sorulari/okuyucu-sorulari-30-iki-hadis-2/ ; Meh-
met Emin Yıldırım, Sa’lebe kıssası: http://www.siyertv.com/salebe-kissasi/  
64 Darakutnî, Garâibu Malik, İbn Hacer, Lisan, I, 242. 
65 Karî, Uydurma Hadisler, s. 351; Zehebî, Mizan, III, 164; Fettenî, Tezkire, s.197-
198.  

https://ebubekirsifil.com/okuyucu-sorulari/okuyucu-sorulari-30-iki-hadis-2/
http://www.siyertv.com/salebe-kissasi/
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meyen değerli biri değildir”. Bu mevzu rivayete göre Peygamberimiz 

(s.a.v.) daha sonra ridasını orada bulunanlar için dört yüz parçaya 

ayırdığı ifade edilmektedir. Bu hadis, Molla Ali el-Karî’ye göre “uy-

durma” bir hadistir.66 

Tavsiye Edilen Metot: Sahabe Hakkındaki Ehl-i sünnet 

Çizgisinin Korunması 

Tarih boyunca iman ve amel, ahlak ve fazilet, cihad ve takva 

konusunda insanlığa örnek ve model olan sahabe nesli, izinden ve 

yolundan gidilecek örnek şahsiyetlerdir.  

Alınteri ve gözyaşlarıyla, canları ve kanlarıyla İslâm dâvâsını 

bir sonraki nesle aynen nakleden bu cefakâr, vefakâr ve fedakâr nesle 

minnettarız. Onları cüceleştirenleri de yüceleştirenleri de tasvib et-

memiz mümkün değildir. 

Son Tavsiye: Sahabe-i Kiram hakkında olumsuz çağrışım mey-

dana getiren söz ve ifadelerin terkedilmesi, Yüce Kitabımızda ve ha-

dis-i şeriflerde belirtildiği şekliyle ve İslâm âlimlerinin tarih boyunca 

izlediği “sahabeye abartısız hürmet” anlayışının aynen devam etti-

rilmesi, sahabe-i kiramın rahmet ve minnetle yâd edilmesidir. Radı-

yallahu aleyhim ecmaîn. 

 

 

                                                 
66 Kãrî, Uydurma Hadisler, s.351 
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العولمة ووسائل تمكينها وانتشارها واقع الدعوة في ظل  
 )تشاد نموذجا(

كاسر الصادق أحمد  
 

 بسم الله الرحمن الرحيم

الحمد لله القائل:)ومن أحسن قول ممن دعا إلى الله وعمل صالحا وقال إنني من 
 المسلمين(

والصلة والسلم على من دعا إلى دين ربه بقوله وهديه وعمله، ومامن خير إل ودل 
 بلغوا عني ولو آية(.)ليه وحثها أن تبلغ دين الله أمته ع

وقال: )نضر الله إمرأ سمع مقالتي فوعاها وبلغها فرب مبلغ أوعى من سامع( وعلى 
صحابته الطيبين الكرام الذين رفعوا راية الإسلم من بعد نبيهم عليه الصلة والسلم، فأدوا 

حتى  –رضي الله عنهم ورضوا عنه  –أمانة تبليغ ونصرة هذا الدين على أكمل وأتم وجه 
 وصل إلينا هذا الدين غضا نديا من كل ما يشوبه من بدع وغلو وتطرف.

وإذا ما تأملنا في تأريخ هذه الرسالة الربانية التي جاء بها سيد الخلق محمد بن عبد  
، الله صلى الله عليه وسلم، وكان من شأنها إخراج الناس من الظلمات إلى النور بإذن ربهم

العباد، وهي رسالة ذات سمات إصلحية من )عدل، ووحدة  بومن عبادة العباد إلى عبادة ر
 الشمل، والمساوة بين بني البشر وحسن الجوار......الخ(

                                                 
 Dr., Kassir Assadick Ahmat, Çad Encemine Üniversitesi,  
 assadickkassir1070@gmail.com 
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وبالدعوة إلى الله حفظ الله دينه وكل جيل يسلم راية الدعوة إلى الآخر مع ما تلقيه 
 اطل باق ما تعاقب الليل والنهار.هذه من عوائق وغقبات، فالصراع بين الحق والب

 مقدمة تأريخيه وجغرافية عن تشاد

لم تكن الدولة التشادية معروفة بحدودها الحالية في الفترة التي سبقت قدوم 
الستعمار الْوروبي للقارة الْفريقية، ولم تكن للبلد حدود واضحة مع جيرانها، والمعلوم 

بعد قدوم المستعمر الْبيض حيث كانت الحدود  أن القارة الفريقية لم تعرف الحدود إل
مفتوحة لكل البشر للتحرك في أرجاء القارة شرقا وغربا وشمال وجنوبا خصوصا وأن معظم 
القبائل التي كانت تقطن هذه المناطق تمارس الرعي والزراعة المتنقلة. فكانتدولة تشاد قبل 

دويلت عديدة بدأ بعضها في  قدوم المستعمر الفرنسي وسيطرته على ربوعها تشكلت من
السلم، وكان أهم هذه الممالك مملكة كانم، وباقرمي، والبرنو، والوداي،  الظهور قبل قدوم

والتي استمرت لعقود طويلة تتنافس فيما بينها للسيطرة على الْرض والموارد والبشر في 
 حوض بحيرة تشاد وشرقها وغربها وما جاورها.

ر تقدما ورقيا من الْديان السابقة له وتمكن بسرعة كبيرة من جاء السلم بقيمه الْكث
السيطرة على عقول وأذهان سكان هذه المناطق، وقد ساعده على ذلك أنه كان يمتلك من 

 المرونة ما ساعده على الإبقاء على العديد من العادات والمعتقدات.

 شمال 24,8بعد وصول المستعمر قام بتحديد مع تشاد بين خطي عرض  -
كم مربع، ويحدها من الشرق  1,284,000 غربا في مساحة تبلغ 24,13وخطي طول 

وفي الجنوب إفريقيا  السودان ومن الشمال ليبيا ومن الغرب النيجر ونيجيريا والكامرون
 الوسطى.

وهي دولة قارية ليس لها منفذ بحريوتستورد معظم احتياجاتها من العالم الخارجي 
 كلم. 1500ميروني الذي يقع على بعد عن طريق ميناء دوال الكا

تتميز تشاد بمناخ حار جدا طوال العام مع هبوب رياح شمالية شرقية جافة وبها ثلثة 
درجة مئوية  %40فصول وهي : الخريف والشتاء والصيف الذي تتجاوز درجة الحرارة فيه 

 في كثير من الْحيان.
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 أما عن التشكيل البشري والقبائلي في تشاد:

م أن دولة تشاد تضم العديد من القبائل وبطون القبائل التي تتباين أصولها المعلو
وعاداتها وتقاليدها بل وحتى لهجاتها ولغاتها المختلفة وأديانها وثقافاتها غير أننا بصفة عامة 

 يمكننا تصنيف هذه القبائل إلى ثلثة مجموعات وهي كما يلي:

 مجموعة القبائل ذات الْصول العربية -1

 القبائل ذات الْصول الفريقية مجموعة -2

 مجموعة القبائل ذات الْصول المستعربة -3

 أولا: واقع الدعوة في تشاد

فتشاد لها تأريخ دعوي قديم بقدم الممالك الإسلمية التي تعاقبت على البلد 
وكذلك الممالك المجاورة لها، فهذه الممالك لها تأثيرها الكبير في إصلح المجتمع 

 من براثن الوثنية والجهل المتفشي في البلد ومحاربة العدو المستعمر. التشادي وتخليصه

 ونشرت الممالك الوعي بالدين وإرساء القيم السلمية في المجتمع.

وتشاد يسودها اللسان العربي وممكن القول بأن معظم سكانها يتخاطبون بالعربية مع 
 العلم بأن فيها نسبة عربية كبيرة.

وهذا العامل  تها وربطها الوثيق مع الدول السلمية والعربية،ومما تمتاز به علق
ساعد كثيرا في نشر الدعوة، وكذلك ساعد في إقامة وإنشاء مؤسسات إسلمية في البلد من 

 معاهد ومدارس وخلوي وجامعات وغيرها من المؤسسات.)

ساء كل هذه العوامل وغيرها ولدت صحوة إسلمية مباركة في أوساط الرجال والن
والشباب والشابات، فتجد المساجد مكتظة بالمصلين وظاهرة الحجاب متفشية بين النساء، 

 وانكباب الشباب على حلق العلم، ودخول غير المسلمين في دين الله أفواجا وغير ذلك.

 ثانيا: العوائق والعقبات

عقبات فالدعوة قديما وحديثا تعاني من عقبات سواء كانت خارجية أم داخلية، فهذه ال
 تتنوع بتنوع الزمان والمكان وسيكولوجية البشر، وحسبي أن أشير إلى أبرز العقبات:
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والمستهدفة والتي تشن اليوم  ما تعانيه الدعوة اليوم من ضربات العدو المخططة -1
 باسم )الإرهاب( مما ولد ذلك عقبة أخرى داخلية في أوساط المسلمين وهي:

إرهابي  -انشقاق النشاط الدعوي إلى:توقف البعض عن دعم النشاط الدعوي و -2
 وغير إرهابي

إشكالية الخطاب السلمي لقيام من ليسوا أهل تبليغ هذه الرسالة فنتج عن ذلك  -3
 تطرف في المفاهيم والْفكار.

افتقار الدعوة إلى التخطيط الستراتيجي الجماعي، مما جعل الرؤى الدعوية في  -4
 القضية الواحدة متباينة.

دعوية متخصصة تأهل وتخرج دعاة معاصرين يعرفون واقع  عدم وجود محاضن -5
 الْمة وقضاياها ويتعاملون مع الحدث بالحكمة.

حصر الدعوة في المساجد وحلق العلم وأحيانا في المدارس مع أن مساحات  -6
 الدعوة واسعة ومجالتها ل تعد ول تحصر.

وقد يكون عدم استغلل وسائل العلم المعاصرة وتسخيرها لخدمة الدعوة،  -7
 السبب عدم معرفة الداعي بها أو عدم توفرها له.

عدم وجود إمكانيات مادية متوفرة تساعد الداعية، وفي المقابل تجد دعاة  -8
 التنصير مثل مزودين بإمكانات مادية طائلة مما يستطيع أن يستخدم في خدمة دعوته.

 عدم التواصل الفكري بين الدعاة -9

 الدعاة، مما يولد انقساما في صفوف الدعاةالمشاحنات والنقد الغير بناء  -10

 وهناك معوقات ل يسعني ذكرها في هذا المختصر

 ثالثا: الاقتراحات والحلول

فالدعوة إلى الله أسمى الغايات ووظيفة الْنبياء، فقد سخروا له كل طاقة وبذلوا له 
 الغالي والرخيص وضحوا بجميع أنواع الملذات من أجله.

الذي ل توقفه تلك العقبات ول توهنه التحديات، بل يفكر فالداعية الحصيف هو 
ويتأمل ويخطط لدعوته وفكره، ويتساءل ما السبيل الْمثل للخروج من تلك العقباتوكيف 

 أسير بدعوتي قدما نحو الْمام مع وجود تلك العقبات .
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 ومما أراه بعض الحل للخروج من تلك العقبات:

 العمل الدعوي له سبحانه وتعالى.العودة الصادقة إلى الله، وإخلص  -1

النطلقة من مخطط استراتيجي برؤى محددة، ومفاهيم موحدة، ومنهجية  -2
 واضحة.

إنشاء محاضن دعوية لتأهيل دعاة متخصصين، أو على الْقل تأهيلهم عن طريق  -3
 دورات ولقاءات تربوية.

 –وسائل مواصلت  –مجلت  –تزويد الداعية بكل لوازم الدعوة من )كتب  -4
 كمبيوتر إلخ(

 -توسيع دائرة ومجالت الدعوة واقترح الآتي: -5

 الهتمام والعناية بالصغار -

 الهتمام والعناية بالمرأة -

 القوافل الدعوية -

 الدورات الشرعية -

 مخيمات للشباب -

 المدارس الفرنسية -

 التعاون على البر والتقوى بين الدعاة ونبذ الخلفات والشقاق -6

ن ومحاربة الْفكار المتطرفة والمتسمة بالغلو نشر الفكر الوسطي بين المسلمي -7
 الفكري.

 إيجاد مصادر مالية تدعم الدعوة -8

الوعي قول وعمل بشمولية الإسلم وواقعيته لْنه يفرض الوعي بتنوع الثغرات  -9
 التي يمكن أن يرابطوا فيها لخدمة دينهم ومجتمعاتهم على علم وبصيرة.

ي واللغوي باللغات المتنوعة التنوع في التخصصات وإعادة التأهيل الفن -10
 والدعوية واللغوية. للمتخصصين في الدراسات الشرعية

العناية بإنشاء مراكز للبحوث والدراسات المقارنة بالعربية والفرنسية  -11
 والنجليزية، وربطها بقضايا المجتمع والبحث عن حلول لمشكلته
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 وأسأل الله أن يجعلنا دعاة صدق وإخلص

 المراجع:

م السفيرد. حسن بشير عبد الوهاب، 2012-1960التشادية الخارجية العلقات  -
 المركز العالمي للدراسات الفريقية.

 1818عبد الرحمن عمر الماحي، المجتمع التشادي في عهد الحتلل الفرنسي  -
 م1997م مطبعة الجريس القاهرة 1960 –

ريقيا، مركز كمال محمد عبيد، العلقات السودانية التشادية، مطبعة جامعة إف -
م2001البحوث والدراسات الفريقية الخرطوم أبريل 



 

 

 

 

KÜRESELLEŞME GÖLGESİNDE İSLÂM’A DAVETİN DURUMU, 

DAVETİN YERLEŞMESİ ve YAYILMASI  

(ÇAD ÖRNEĞİ) 

Kassir Assadick AHMAT* 

 

«Allah’a davet eden salih amel işleyen ve ben müslümanlarda-

nım diyen kimseden daha doğru sözlü kim olabilir?» buyuran Allah’a 

hamdolsun. Sözüyle, rehberliğiyle ve uygulamalarıyla Rabbinin dini-

ne davet eden ve ümmetine her hayır yolunda öncülük eden,ümmetini 

Allah’ın dinini tebliğ etmeye teşvik eden. «Benim adıma bir âyet bile 

olsun tebliğ edin» ve «Allah, benim sözümü işiten, iyice kavrayan ve 

bunu başkalarına duyuran kimsenin yüzünü nurlandırsın. Kendisine 

tebliğin ulaştırıldığı nice kimseler vardır ki, ilk duyan kimsenen daha 

anlayışlıdır», buyuran Allah Rasûlü’ne salât ve selâm olsun. Peygam-

berlerinden sonra İslâm sancağını yükselten, bu dini her türlü bid’at, 

aşırılık ve radikal davranışlardan uzak, taptaze olarak ulaşsın diye, 

bize kadar tebliğ emanetini ve bu dine desteği en mükemmel ve ek-

siksiz şekilde yerine getiren değerli sahabe-i kiramına selâm olsun.  

Yaradılanların Efendisi Muhammed b. Abdullah’ın (s.a.v.) ge-

tirdiği, bu Rabbanî davanın tarihini incelediğimizde; bu davanın in-

sanları Allah’ın izniyle karanlıklardan çıkarıp nura eriştirdiği, kullara 

kulluktan kurtarıp kulların Rabbine kulluğa davet ettiği, adalet, birlik, 

beraberlik, insanoğulları arasında eşitlik, güzel komşuluk gibi ıslah 

özellikleri taşıdığını görürüz.  

Allah’a davet ile Allah dinini korumuştur. Her nesil karşılaştığı 

onca engeller ve zorluklara rağmen davet sancağını bir sonraki nesle 

teslim etmiştir. Zira hakla batıl arasındaki bu mücadele, günler-

geceler birbirini takip ettiği sürece devam edecektir. 

                                                 
* Dr., Çad Encemine Üniversitesi, aasdckkassir1070@gmail.com 

mailto:aasdckkassir1070@gmail.com
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Çad’ın Tarihi ve Coğrafyası Hakkında Mukaddime 

Çad, Avrupa sömürgeciliği Afrika kıtasına gelmeden önce bu-

günkü sınırlarıyla bilinmiyordu. Ülkenin komşularıyla belirlenmiş 

açık ve net sınırları yoktu. Bilindiği gibi, zaten Avrupa kıtasında be-

yaz sömürgeciler gelinceye kadar sınır diye bir şey bilinmiyordu. Sı-

nırlar kıtanın doğu-batı, kuzey-güney her tarafında bütün insanların, 

özellikle hayvancılık ve tarımla meşgul olan göçebe kabilelerin rahat-

ça hareket edebilecekleri şekilde açıktı. 

Fransız sömürgecilerinin Çad’a gelmelerinden ve ülkeyi işgal 

etmelerinden önce küçük emirliklerden maydana geliyordu. Bunlar-

dan bazıları İslâm’ın gelişinden önce ortaya çıkmıştı. En önemlileri 

Kanim, Bagirmî, Bornû ve Veday isimleriyle biliniyorlardı. Çad Gölü 

havzasında, doğusunda, batısında ve çevresinde toprağa, gelirlere ve 

insanlığa hakim olabilmek için uzun yıllar kendi aralarında birbir-

leiryle rekabet ediyorlardı. 

İslâm, önceki dinlerden daha üstün yüce değerleriyle geldi ve 

büyük bir hızla bu bölge halkının akıllarına ve zihinlerine yerleşti. 

İslâm’ın sahip olduğu elastikî özellikler sebebiyle halkın pek çok adet 

ve inançlarını aynen koruması konusunda yardımcı oldu. 

Avrupalı sömürgecilerin bölgeye gelişleriyle ülkenin yüzölçü-

mü 1.284.000 km2 olarak çizildi ve bugünkü Çad devleti sınırları 

şekillendi. Doğusunda Sudan, kuzeyinde Libya, güneyinde Orta Afri-

ka Cumhuriyeti, Batısında Nijerya ve Kamerun ile çevrilidir. Bir  

kara devleti olup denize çıkışı yoktur. İhtiyaçlarının çoğunu 1.500 km 

mesafedeki Kamerun devleti limanı yoluyla dış dünyadan temin eder. 

Yıl boyunca esen kuzeydoğu kuru rüzgarlarıyla birlikte çok sıcak bir 

iklim özelliğine sahiptir. Normal şartlarda üç mevsim vardır: Sonba-

har, kış, yaz. Sıcaklık yaz mevsiminde çoğu zaman 40 dereceyi aşar.  

Çadın Beşerî Oluşumu ve Kabileleri  

Bilindiği gibi, Çad devleti kökleri, âdetleri, gelenekleri hatta 

lehçeleri, dilleri, dinleri ve kültürleri farklı pek çok kabileleri ve süla-

leleri barındırmaktadır. Ancak bu kabilleri genel hatlarıyla üç grup 

halinde kategorize etmemiz mümkündür: 
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1. Arap kökenli kabileler 

2. Afrika kökenli kabileler 

3. Yarı Arap kökenli kabileler 

Çad’da İslâm’a Davetin Durumu 

Çad’da İslâm ülkeleri ya da bu ülkelere komşu olan İslâm dev-

letleri kadar eski bir davet tarihine sahiptir. Bu devletlerin Çad top-

lumunun ıslahında putperestliğin pençesinden ve ülkede yaygın olan 

cehaletten kurtulmasında ve sömürgeci devletlerle savaşmasında pek 

çok etkileri olmuştur. İslâm ülkeleri toplumda dinî şuurun ve İslâmî 

değerlerin yerleşmesine gayret etmişlerdir. Ülkede Arap dili hakim-

dir. Nüfusunun çopunluğu Arapça konuşmaktadır, denebilir. Zira 

büyük oranda Arap nüfus bulunmaktadır. 

Çad’ın özelliklerinden biri, Arap ve İslâm Devletleriyle olan sı-

kı ilişki ve irtibatıdır. Bu durum, davetin yayılmasında ve ülkede ens-

titüler, medreseler, kurslar ve üniversiteler gibi İslâmî müessesselerin 

kurulmasında yardımcı olmuştur. 

Bu ve diğer etkenler sebebiyle erkekler-kadınlar, gençler ve 

genç kızlar arasında mübarek bir İslâmî uyanış doğmuştur. Dolayısıy-

la mescidlerin namaz kılanlarla dolduğunu görürsünüz. Kadınlar ara-

sında tesettür yaygın olup , gençler ilim halkalarına devam etmekte ve 

gayri müslimler grup grup İslâm’a girmektedirler. 

Engeller ve Zorluklar 

İslâm’a davet eskiden ve günümüzde içten ve dıştan gelen zor-

luklarla karşılaşmaktadır. Bu zorluklar, zamana ve yerine göre insan-

ların psikolojilerine göre çeşitlilik arzetmektedir. 

Bu zorluklardan en bariz olanları şunlardır: 

1. İslâm daveti, bugün düşmanların planlı ve programlı bir şe-

kilde (terör) adıyla saldırılarına muhatap olmaktadır. Bu da içeride 

müslümanlar arasında yeni bir engel oluşturmaktadır. Davet faaliyet-

lerinin desteğinin duraklamasına ve davetçilerin terörist olan ve ol-

mayan şekilde iki kısımda değerlendirilmesine sebep olmaktadır. 
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2. Bu davayı tebliğ etmeye ehil olmayanların bu görevi yerine 

getirmeleri sebebiyle İslâmî üslup problemi yaşanması, bundan da 

kavram ve fikirlerde aşırılık (radikalleşme) meydana gelmesidir.  

3. İslâm davetinin cemaat planında stratejik planlamasının ol-

mayışı, aynı konuda davetçilerin görüşlerinin çelişkili olmasıdır. 

4. Ümmetin içinde bulunduğu durumu ve problemlerini bilen 

ve olaylara karşı hikmetle davranan çağdaş davetçi yetiştirecek özel 

davet merkezlerinin bulunmayışıdır. 

5. Davet alanları sayılamayacak kadar çok geniş olmasına rağ-

men, davetin sadece mescidlerde ve ilim halkalarında bazen de okul-

larda yapılıyor olmasıdır. 

6. Çağdaş medya araçlarından yeteri kadar yararlanılamaması 

ve bunların davetin hizmetinde kullanılamamasıdır. Bunun sebeple-

rinden biri davetçinin bu araçları yeterince tanıyamaması veya bu 

imkâna sahip olamaması da olabilir.  

7. Hıristiyanlaştırma: Misyonerlerinin propaganda için kullana-

biecekleri büyük maddî imkânlara sahip olmalarına karşı, İslâm da-

vetçisine destek olacak yeterli maddî imkânların bulunmamasıdır. 

8. Davetçiler arasında fikrî irtibatın bulunmamasıdır. 

9. Davetçi saflarında parçalanmaya neden olan davetçilere yö-

neilik yapıcı olmayan tenkitlerin ve sert tartışmaların varlığı… ve bu 

kısa tebliğde zikredilemeyecek diğer engellerin varlığıdır. 

Teklifler ve Çözümler 

Allah’a davet, gayelerin en yücesi olup Peygamberlerin vazife-

sidir. Peygamberler bu yolda bütün güçlerini harcamışlar, değerli-

değersiz bütün varlıklarını ortaya koymuşlar ve bu uğurda bütün lez-

zetlerden fedakârlık etmişlerdir. 

Kâmil davetçi, engellerin kendisini dururamadığı ve meydan 

okumaların zayıfalatamadığı davetçidir. O düşünür, inceleme yapar, 

daveti ve düşüncesi için planlama yapar bu engellerden çııkış için en 

ideal yolu soruşturur, bu engellere rağmen davetimi ileriye nasıl taşı-
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rım diye gayret eder. Bu engellerden çıkış için gördüğüm bazı çözüm 

yolları şunlardır: 

1. Allah’a sadık bir yöneliş, davet çalışmalarında sadece Al-

lah’ın rızasını gözetme, 

2. Stratejik plan yapıp belirli görüşler, belirli kavramlar ve açık 

bir metoloji ile hareket etme, 

3. Uzman davetçiler yetiştirmek için davet merkezleri açma ya 

da en azından eğitim buluşmaları ve kurslar yoluyla davetçi yetiştir-

me, 

4. Davetçinin kitap, dergi, iletişim vasıtaları gibi her çeşit davet 

aracıyla donatılması, 

5. Davet dairesini ve alanlarının genişletilmesi. Bu konuda tek-

lifim şudur: 

Çocuklara özel önem ve ilgi gösterilmesi 

Kadınlara özel önem ve ilgi gösterilmesi 

Davetçi kafileleri düzenlenmesi 

İslâmî kurslar düzenlenmesi 

Gençlik kampları düzenlenmesi 

Fransızca öğretim yapan okullar açılması 

6. Davetçiler arasında takva ve iyilik konusunda işbirliği yapıl-

ması, ihtilâfların ve çekişmelerin terk edilmesi 

7. Müslümanlar arasında mutedil düşüncenin yayılması, radikal 

düşünce olarak isimlendirilen aşırılık fikirleriyle savaşma 

8. Davetçileri destekleyecek malî kaynaklar oluşturulması 

9. Dine ve İslâm toplumuna ilim ve basiretle hizmetle ilgili 

mümkün olabilecek her alanda şuurlu olmayı farz kılan İslâmın ci-

hanşumûl olduğu ve gerçekçi olduğu şuurunun sözle ve tatbikatla 

ortaya konulması. 
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10. İslâmî İlimler, davet ve dil alanlarında uzmanlık alanlarının 

çeşitlendirilmesi, çeşitli dillerde dil ve bilim yetkinliğinin kazandı-

rılması 

11. Arapça, İngilizce ve Franszıca karşılaştırmalı inceleme ve 

araştırma merkezlerinin inşa edilmesine önem verilmesi ve bu mer-

kezlerin toplum problemleri ile buluşturulması ve problemlerin çö-

zümü için araştırmlar yaptırılması 

Cenab-ı Hakdan bizi sadık ve ihlaslı davetçiler kılmasını niyaz 

ediyoruz.  
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Prof. Dr. Salih TUĞ (Oturum Başkanı) 

İSAV Mütevelli Heyet II. Başkanı 

Muhterem meslektaşlarım, davetli hanımefendiler, beyefendiler. Bu 

oturum değerlendirme oturumudur. Bu oturuma yorulmalarına rağ-

men dinleyicilerimizin yoğun ilgisi bizleri memnun etmiştir. Bütün 

oturumları takip etmeye çalıştım. Dikkatimi çeken bir iki nokta ol-

muştur. Bunları ifade ettikten sonra sözü diğer arkadaşlarıma bıraka-

cağım.  

Birincisi, toplantımızın adından başlamak olacaktır. “Yeni 

Usullerle” diyor. Yani asrımızda eskiden farklı bir biçimde, bugünkü 

asra uygun, asrın ihtiyaçlarına cevap verecek biçimde “İslâmî Tebliğ 

ve Temsil” Sempozyumu. Şimdi size soruyorum acaba sizin kanaati-

niz biz bu toplantının açtığı münakaşa alanına tam cevap verebildik 

mi? Burada benim şüphelerimi var. Ama bir şeyi itiraf etmem gerekir. 

Gerçekten bugün dünyamızda İslâm ne haldedir. Özellikle Afrika’da. 

Bugün Fransa’da iyiye veya kötüye çok enteresan gelişmeler var. 

Yalnız Fransa’da değil, Almanya’da, İngiltere’de bütün bunlar dile 

getirildi. Katolik dünyasında neler var? Biz neler yapabiliyoruz? Bun-

lar anlatıldı. Bunlardan hep istifade ettik ama siz de istifade edebildi-

niz mi? Bu toplantıya dünyanın değişik köşelerinden gelmek suretiyle 

faydalı olmaya çalıştılar.  

Bir şeye işaret etmek istiyorum: İslâm bugün Katolik misyoner-

lerle karşı karşıya bulunsa da bugün bu misyonerleri aşmış vaziyette. 

Aydınlanma felsefesiyle boğuşmak mecburiyetinde. Bugün bütün 

toplumlarda aydınlanma felsefesinin esaslarının bugün mağripten 

maşrığa bütün toplumlarda yaygın hale getirilmeye çalışılan bir hare-

ket var. Bu aydınlanma felsefesiyle ilgili mücadelede İslâm hangi 

metodu kullanmakla başarıya ulaşır buna galiba temas edilmedi.  
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Prof. Dr. Ali ÖZEK 

İSAV Mütevelli Heyet Başkanı 

Bir hadis-i şerifle sözüme başlamak istiyorum:  

اوله فى صلح ما الا آخره فى الامة لهذه يصلح لا  

Efendimiz (s.a.v.): “Bu ümmete ilk zamanda fayda verenler an-

cak ahir zamanda faydalı olur” buyurmuştur.  

Bu şu demektir: İslâm’ı bize Allah’dan vahiy alarak Rasülüllah 

Efendimiz getirdi. Allah’dan vahiy alarak uyguladı. Bizim inancımıza 

göre her şey Allah’ın kudreti dâhilindedir. Zaten bu husus Kur’ân-ı 

Kerîm’de baştan sona zikrediliyor. Bu böyle olunca Cenâb-ı Allah’ın 

inanan kulları olan Müslümanlar için örnek olarak, gönderdiği Rasü-

lüllah Efendimiz’in davranışları, yaşadığı hayat, idarî sistemi (ki on 

sene devlet reisliği yapmıştır) işte bize her zaman, her devirde, her 

asırda örnek olacak sistem budur.  

Buradaki modern tabiri de yeni demektir. Çünkü Efendimizin 

“tecdit” hadisi vardır. Aslında Müslümanların yanlışı kendi sistemle-

rini yenileyememeleridir. Yenilemek için gayret de göstermemeleri-

dir. Hatta bu konuda meşhurdur Osmanlının son zamanlarında ulema 

ictihat kapısını kapatmış. Yani, ictihat kapısını kapatırsa kimse bir 

şey söyleyemez, mevcut böyle devam eder diye düşünmüşler. Halbuki 

bu yanlıştır.  

Peygamberimiz de tecdid hadisinde:  

ةِ  لهذه يبعَثُ  اللَ  إنَّ   دُ  مَن سَنة   مِئةِ  كل ِ  رأسِ  على الأمَُّ دِينهَا لها يجُد ِ   

“Her asırda Müslümanların müşkillerini halledecek önderler, 

âlimler, mürşitler ortaya çıkacaktır” buyurmuştur. “Her asırda” tabiri 

bizim bildiğimiz senelerle ilgili değil umumîdir. Yani, “her zamanda” 

demektir. Zaten dinin yaşama sebebi de budur. Zaman içinde bir ta-

kım düşünceler ortaya çıkınca, bunları düzeltecek mürşitler de ortaya 

çıkacaktır.  
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Bu toplantı çok faydalı olmuştur. Hakikaten çok istifade ettik, 

faydalandık. En önemlisi de Müslümanların yaşadığı bazı ülkelerdeki 

durumları öğrenmiş olduk.  

Son sözüm şu olacak: Bizim kurtuluşa ermemiz için evvela Ra-

sülüllah Efendimiz ne yaptıysa, neyi emrettiyse, neyi yasakladıysa 

bunlara sarılmamız lazım. İkinci olarak, dini meselelerle dünyevî 

meseleleri karıştırmamamız lazım. Ulemamız, din açısından haram 

denilirse insanlar buna daha çok önem verir, daha çok uygular düşün-

cesiyle dinin haram etmediği birçok şeyleri -kötü bir niyetleri olmasa 

da- Müslümanlara haram etmişlerdir.  

Onun için bizim kurtuluşumuz sünnete sarılmaktır. O da Pey-

gamberimizin hayatı, yaptıkları ve yapmadıklarıdır.  

Teşekkür ederim.  

 

Prof. Dr. Azmi ÖZCAN 

İstanbul 29 Mayıs Üniversitesi  

İSAV’ın sadık dostlarının bugün bu saatte bütün yorgunlukları-

na rağmen bu salonu doldurmaları hakikaten bu meseleye ne kadar 

ehemmiyet gösterdiklerini de ortaya koyuyor. Hem İSAV heyetine, 

hem bizi bıkmadan takip eden misafirlerimize çok teşekkür ediyoruz. 

İki gündür ortaya çıkan hülasadan benim not aldıklarımı size arz et-

meye çalışacağım.  

İslâm’ın mesajı 610 yılında geldiği zaman dünya iki büyük dev-

letin kontrolü altındaydı. Birisi Roma (Bizans), diğeri Sasaniler. Ona-

ların burçlarının dibinde tarihde belli belirsiz kaydı olan Mekke’de 

kırk yaşlarında bir adam bir gün Mekke’nin meydanında yürürken 

onu durdurdular. Dediler ki: “hayırdır biraz yorgun gibi duruyorsun, 

biraz üzgün gibi görünüyorsun ne oldu?” dediler. O da: “Dün akşam 

mağarada kendi kendime düşünüyordum Cebrail geldi ve bana Al-

lah’dan mesaj getirdi.” Dedi ve hikaye böyle başladı. Ben bunu zihin-

lerimizde tazelensin diye böyle basitçe anlattım. Ortada henüz 

Kur’ân-ı Kerîm yok, ortada henüz hadis de yok. Ortada, bir adam dün 
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akşam bana Cebrail geldi, Allah’dan mesaj getirdi dedi. Ama insanlar 

ona inandı. Aynı şeyi başka bir zaman başka bir adam daha söyledi. O 

da Müseyleme idi. Ama aynı insanlar o Müseyleme’ye inanmadı. 

Burada bir sır var. Demek ki, inanmak başka, bir de emin olmak, 

iman etmek başka. Biz Müslümanlar bugün galiba inanıyoruz ama 

iman konusunda biraz zaafımız var gibi. Çünkü iman etmek iki yönlü 

bir ilişkidir. Hem biz Allah’a inanacağız, hem başka insanlar bize 

inanacaklar. Tıpkı Mekke’lilerin daha âyet, hadis gelmezden evvel 

Hz. Muhammed’e (s.a.v.) inandığı gibi  

İman etmekle emin kelimesi aynı kökten geliyor. Biz Allah’a 

iman edince hayatı paylaştığımız insanlar da bizden emin olmadıkça 

tam Mü’min olmayacağımızı da peygamberimiz söylüyor. Mü’min 

sadece Allah’a iman eden kimse değil, Mü’min kendisine de inanılan, 

kendisine de güvenilen kimse demektir. Kendisinden de emin olunan 

insan demektir.  

İşte bu yüzden ki, İslâm siyasi hakimiyetini kaybedeli üç yüz 

sene olduğu halde halen dünyanın en çok yayılan dinidir. Bu Müslü-

manların başarısı değil, bu mesajın gücüdür. Eğer o mesaj emin in-

sanlar marifetiyle dünyaya yayılabilirse emin olun müjdelenen fetih-

ler hiç de uzak değil.  

 

Ahmet OĞRAŞ  

Fransa İslâm Konseyi Başkanı  

Değerli yöneticiler, değerli mütevelli heyeti ve değerli misafir-

ler. Fransa’dan beni bu toplantıya davet eden sayın büyükelçimiz 

Ahmet Kavas Hocamıza teşekkür ediyorum.  

İki gündür hem teorik olarak hocalarımızı dinledik, hem de pra-

tik olarak yurt dışından gelen hocalarımızdan da bilgiler aldık. Gör-

dük ki, orada önemli olanın aşk olduğunu anladık. Önce oranın at-

mosferini ve kültürünü anlamaya çalışmak ve oranın normal bir va-

tandaşı olmak. Bu bana İslâm Tarihindeki Endenozya ve Malezya’yı 

hatırlatıyor. Nasıl ki, önceden dervişler, iş adamları, tüccarlar oraya 

gittiği gibi. Bizim biraz buna dönmemiz gerekiyor. Çünkü bugünkü 
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dünya felsefe ve değerler konusunda her şey çok karışık. Bizim en 

güzel mesajımız oralara insan olarak, ahlakımızla, dürüstlüğümüzle 

gitmek. Bu takdirde Avrupa’ya çok rahat mesajımız ulaşır. İnsanlar, 

hangi inançtan dolayı, hangi sebepten dolayı dürüstsünüz der. Siz de 

otomatik mesajınızı iletmiş oluyorsunuz.  

Organizasyonun bir noksanlığı var. Belki benim yaşadığım Av-

rupa kültüründen veya yaşımdan dolayı bana öyle geliyor. İletişim 

dünyasında maalesef bu toplantıyı anlatamadık. Biraz önce bir twitter 

atmak istedim vakfın bir twitter hesabı yok. Kendinizi tanıtmak ko-

nusunda bu çok önemlidir. Buradaki değerli bilgi ve belgeleri pay-

laşmak gerekiyor.  

Bir de işbirliği kültürümüzü artırmamız gerekiyor. Maalesef biz 

iletişim dünyasında savaşımızı kaybettik ama savaş daha devam edi-

yor. Bu günkü dünyayı iletişim dünyası yönetiyor. Demokrasiler ve 

modern yönetim şekli iletişim dünyası algılarla yönetiliyor. Onun için 

haklı davamızı ve kendimizi burada anlatabiliriz. Başka ülkelerdeki 

insanların bizi duyması gerekiyor. Vicdanlı olan yöneticilerin bizleri 

duyması gerekiyor. Öyle bir dünya var. Öyle düşünen insanlar var. Bu 

konulardaki âcizane fikrim: Bu uluslararası toplantılara iletişim dün-

yasını bilen uzmanların çağrılması gerekiyor ki, bu değerlerimizi baş-

ka dünyalara ileteceklerdir.  

Teşekkür ediyorum.  

 

Prof. Dr. Ahmet KAVAS 

İstanbul Medeniyet Üniversitesi 

Bu toplantı dolayısıyla İSAV’a hasseten İSAV’ın çalışanları 

Sabri Özpala abimize, Ahmet Yıldız, Seyit Ali Tüz, İsmail Kurt hoca-

larıma, İSAV’ın çalışmalarını gönülden benimsemiş oraya her daim 

devam edenlere teşekkür ediyorum. Ayrıca bu toplantının hazırlan-

masında birlikte çalıştığımız Doç. Dr. Mustafa Selim Yılmaz’a hassa-

ten teşekkür ediyorum.  
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Bu toplantıda dile getirilen konular, Büyük Okyanusya’dan baş-

lamış, hatta Amerika Kıtasını da hedeflemiştik ama onu gerçekleşti-

remedik. Eskiden sanatçılarımızdan Ferdi Tayfur’un çok söylediği bir 

türkü vardı: “Bilsen uzaklarda kimler ağlıyor, gelemem sevdiğim 

felek bağlıyor” şeklinde. Hakikaten şu anda Doğu Türkistan’dan daha 

nice coğrafyalara Müslümanların ağladığını, ağlatıldığını ve bunlara 

seyirci kalmanın da bizlere verdiği ızdırabı ifade etmek kolay değil.  

Biraz önce bir arkadaşımız bu toplantıda neden bir bayan ko-

nuşmacı yok dedi. Bayanların da tebliğdeki rolleri çok önemlidir. 

Afrika’da, Mozambik’e sınır Malavi isimli bir ülke var. O ülkeye 

Müslümanlığı getirenin bir hanım olduğu, o ülkede İslâm’ın temelle-

rini o hanımın attığını biliyoruz.  

Afrikada Hıristiyanlığı yayanlar “beyaz babalar ve beyaz bacı-

lar” adlı bir misyoner teşkilatı olup geçen asırda ne kadar büyük faa-

liyet göstermişlerdi. Bugün Afrika’da ikiyüz milyon Hıristiyan var 

deniliyorsa bu beyaz babalar özelinde aslında Fransa’nın bir çalışma-

sıdır. Bu ülkeyi gündeme getirmenin sebebi, Fransa neredeyse bu 

işlerin mayalandığı bir ülkedir. O yüzden Fransa İslâm Konseyi Baş-

kanı Ahmet Oğraş Bey’in Türkiye’de tanınmamasını üzüntüyle karşı-

lıyorum. Keşke Ahmet Bey Fransa televizyonlarına çıktığı kadar değil 

sadece iki defa dahi olsa Türkiye televizyonlarına çıkmış olsa ve bu 

konuları anlatmış olsaydı Türkiye’nin Fransa hakkındaki fikirleri da-

ha değişik olabilirdi.  

Toplantımıza katılmaları için Diyanet İşleri Başkanlığına ulaş-

maya çalıştık ama pazartesi günü başlayacak olan Kutlu Doğum haf-

tası dolayısıyla başkanı ve diğer yetkilileri maalesef çok istememize 

rağmen toplantıya katılamadılar.  

Bu toplantının birçok eksiği var bunu biliyoruz. Ama eksikleri-

ni değil bu toplantıdan alabildiğimiz kadarı aklımızda kalacak.  

Ben şahsen Prof. Dr. Ali Özek Hocamızın açtığı yolda bizler 

ilerleyenler olarak her daim hissettirdiği mutluluğu ve hazzı İnşaallah 

bizden sonrakilere de bizler ulaştırabiliriz diyorum.  

Bu salonda bulunanların bir konuğumuz Fransız Polenaz-

ya’sında iki bin kilometre çapı olan yüz küsür ada ve bu adalarda 
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ikiyüz elli bin insanın yaşadığından bahsetti. 2013 yılında bir tebliğ 

faaliyetinin yapıldığını Ahmet Oğraş Bey’den duyduktan sonra bu 

toplantıya benzeri insanları getirmek istedik ama nasibimiz bu ka-

darmış.  

İnsanın içinden şöyle geçiyor: Keşke Afrika’ya hiç gitmesey-

dim, keşke Afrika’nın köylerinde hiç bulunmasaydım. Ama gitmek 

ve görmek zorundayız. Misyonerlerin o köylerde yürüttükleri faaliyet-

leri gördükten sonra sadece vücudunun organları dışında bu dünyada 

hiçbir varlığı olmayan o insanların yaşadıklarını gördükten sonra bir 

AFAD yetkilisinin söylediği söz aynen şöyleydi: “Ben 56 ülke gör-

müştüm, ama Çad’ı gördükten sonra daha çok içim sızladı” Fransa 

Çad’a geldiğinde yaklaşık 1.250.000 km2lik devasa bir bölge oluştu-

rup burayı “Çad Askeri Bölgesi” ilan etmiş, ülkedeki bütün âlimleri 

bir yere toplayıp diri diri parçalayarak öldürmüştür. Buna ramen 

Çad’da %70’den fazla Müslüman varsa bu Çadlıların İslâm’a bağlı-

lıkları her şeye rağmen takdir edilmeli ve taltif edilmelidir.  

Teşekkür ediyorum.  



 

 

 

ÖZET 

 
YENİ USULLERLE İSLÂMÎ TEBLİĞ VE TEMSİL 

 

İslâmî İlimler Araştırma Vakfı (İSAV) 17-18 Kasım 2018 

tarihlerinde İstanbul Topkapı Eresin Otel’de “Yeni Usullerle 

İslâmî Tebliğ ve Temsil” konulu 25. Milletlerarası İlmî Toplantı 

gerçekleştirmiştir. 

 Bu toplantıda “tebliğ ve temsil” konusu çok farklı coğ-

rafyalardaki uygulamaları tarihten bugüne uzanan tecrübeler 

ışığında ele alınmış, Güney Kore, Güney Afrika, Fransız Pole-

nezyası, İtalya, Fransa, Nijerya, Çad ve Liberya gibi ülkelerden 

katılımcılar “tebliğ ve temsil” konusunda bilgi ve tecrübelerini 

takdim etmiştir.  

Ülkemiz İlahiyat Fakültelerindeki öğretim üyelerimiz de 

“tebliğ ve temsil” konusunda İslâm tarihinin başlangıç dönemle-

rinden itibaren nasıl anlaşılıp uygulandığını, günümüz toplumla-

rında yeni nesillerin İslâmiyet’i anlamalarının önündeki engelle-

ri fark edip bunlara karşı alınabilecek tedbirler üzerinde durmuş-

lardır. Toplantı metinleri bu eserde bir araya getirilerek bu eser-

de neşredilmiştir.  



 

 خلاصة
التمثيل التبليغ الإسلامي و   

 بمناهج جديدة
 

قام وقف دراسات العلوم الإسلامية بتنظيم ندوة عالمية علمية عنوانـها "التبليغ 
م في فندق أراسين 2018نوفمبر  18-17الإسلامي والتمثيل"، وذلك فيما بين 

 بإسطنبول.
حيث تم تناول موضوع تطبيقات التبليغ والتمثيل في بلاد مختلفة في العالم تحت ضوء 

جارب الحية من التاريخ إلى اليوم، فقدم في الندوة الباحثون المشاركون من كوريا الت
الجنوبية وأقريقيا الجنوبية وبولنيزيا الفرنسية ونيجيريا وتشاد وليبيريا معارفهم وتجاربـهم 

 الحية.
كما تناول الأساتذة المدرسون في كليات الإلهيات في تركيا في بحوثهم كيف فهم 

بليغ والتمثيل اعتبارا من بداية التاريخ الإسلامي إلى اليوم وكيف المسلمون الت
أدوها، وما هو الموانع المتعلقة بفهم الإسلام أمام الجيل الجديد في المجتمعات 
اليومية، وما هي الحلول لمعالجة ذلك؟ كما تم جمع نصوص البحوث المقدمة في 

الندوة في هذا الكتاب، ثم إصدارها.
 



 


