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BEYAN 

Bu tezin yazılmasında bilimsel ahlak kurallarına uyulduğunu, başkalarının eserlerinden 

yararlanılması durumunda bilimsel normlara uygun olarak atıfta bulunulduğunu, kullanılan 

verilerde herhangi bir tahrifat yapılmadığını, tezin herhangi bir kısmının bu üniversite veya 

başka bir üniversitedeki başka bir tez çalışması olarak sunulmadığını beyan ederim.  

  

 

Elzem ĐÇÖZ 
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ÖNSÖZ 

Taşköprizade’nin Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri tezimizin konusunu oluşturmaktadır. 16. 

yy’da kaleme alınmış olan bu risale felsefî ahlak anlayışının Osmanlı dönemindeki 

sürekliliğini göstermesi açısından önemlidir. Eserde ahlak düşüncesi üçlü nefs anlayışı, nefsin 

üç bölümünden çıkan hikmet, iffet, şecaat faziletleri, ifrat ve tefriti ifade eden reziletler,  itidal 

ve adalet anlayışı üzerine inşa edilmiştir. Ayrıca bu sistem dinî naslar (ayet ve hadisler) ve 

Đslam büyüklerinin sözleriyle de desteklenmiştir.  Adudiddin Îcî’nin (v.756/1355) muhtasar 

ahlak risalesine yazılmış olan bu şerh döneminin yazım şekli olan şerh geleneği içerisinde 

verilmiş bir eser olması sebebiyle de önem arzetmektedir.  

 

Bu çalışmada Taşköprîzade’nin şerh ettiği esere ve ahlak ilim geleneğine yaptığı katkıları 

belirlemek, takip ettiği ahlak anlayışındaki sürekliliğini göstermek adına selefleri olan 

Miskeveyh ve Tûsî’nin mustakil ahlak eserlerine, Devvânî’nin ahlak düşüncesini konu alan 

çalışmalara atıflarda bulunduk.  Ayrıca Eflatun, Aristo, Fârâbî, Đbn Sînâ ve Gazzâli belli 

konularda takip ettiğimiz filozoflar oldu. Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin çalıştığımız ilk iki 

makalesinin neşrini ise tezimizin sonunda verdik.    

 

Bu çalışmanın her aşamasında rehberliğini esirgemeyen değerli hocam Yrd. Doç. Dr. Atilla 

Arkan’a, yine her zaman yardımlarını gördüğüm Yrd. Doç. Dr. Muammer Đskenderoğlu 

hocama, arapça metnin anlaşılmasında ortaya çıkan zorluklar karşısında destek aldığım 

Hamza Tekin hocama teşekkürü bir borç bilirim. Tezi okuyup değerlendirmelerde bulunan 

arkadaşlarım Semahat Özgenç, Betül Tarakçı ve Fatma Yılmaz’a, eserin müellif nüshasına 

ulaşmamı kolaylaştıran ve yazma eser çalışma geleneğine dair birikimlerinden istifade ettiğim 

Asiye Şen Aykıt’a teşekkür ederim. Ayrıca maddi ve manevi desteklerini benden esirgemeyen 

babama, anneme ve ablama sonsuz şükran borçluyum. 

 

Elzem ĐÇÖZ 

25 Mayıs 2007  
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Bu tez Taşköprîzâde’nin Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eserinin Đslam ahlâk düşüncesi bağlamında 
değerlendirilmesini amaçlamaktadır. Đslam Ahlâk Teorileri genelde nassî, kelamî, felsefî ve dinî 
olmak üzere dört başlıkta değerlendirilir.  Taşköprîzâde’nin bu risalesi felsefi ahlâka yakındır ve eser 
aynı zamanda Osmanlı Felsefi Ahlâk geleneğini en güzel şekilde yansıtmaktadır. Bu yönüyle eserin 
temsil kabiliyeti yüksektir. 16.yy’ın önemli âlimlerinden Taşköprîzâde’nin Adudiddîn Îcî’nin 
muhtasar ahlâk risalesine yazdığı bu şerhin Osmanlı’da ahlâk ilime dair değerlendirmeler noktasında 
küçük bir katkı olarak kabul edileceğini umuyoruz. 
 
Metin-şerh ilişkisi bağlamında eseri değerlendirmek de bu tezin amaçları arasındadır. Biz bu 
çalışmamızda Taşköprîzâde’nin şerh etmek için neden bu eseri seçtiği sorusuna cevap bulmaya, 
katkılarını belirlemeye, Osmanlı’da bir yazım şekli olan şerh geleneğini tanımaya çalıştık. Eserin 
başında ahlâk ilmine dair bir risale yazmak isteğini belirten Taşköprîzâde, ahlâk ilminin meselelerini 
özetleyen Îcî’nin ahlâk risalesini esas alarak burada muğlâk konulara açıklık getirmiş ve eksik 
gördüğü noktaları tamamlamıştır. Taşköprîzâde yaşadığı dönemin etkilerini de bu eserinde 
hissettirmiştir.  
 
Dört makaleden oluşan Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri konu alan tezimizde biz sadece ilk iki 
makalenin incelemesini ve neşrini yaptık. Bu iki makale de geçen konuları ise üç bölümden oluşan 
tezimizin ikinci ve üçüncü bölümünde başlıklar halinde sunduk. Çalışmamızın ilk bölümünde 
Taşköprîzâde’nin hayatı ve eserlerini konu aldık. Ayrıca onun otobiyografisinden yola çıkarak içinde 
bulunduğu ilim anlayışını vermeye ve entelektüel birikiminde etkili olan çevreyi tanıtmaya çalıştık. 
 
Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin giriş kısmında yer alan ahlâk ilminin tarifi, konusu, gayesi ve ilimler 
sınıflandırmasındaki yeri başlıklarını tezimizin ikinci bölümünde inceledik. Taşköprîzâde’nin birinci 
makalesinde yer verdiği ahlâk ilminin temel kavramları (huy, hal, meleke), ahlâkın değişimi meselesi, 
nefs anlayışı, iyilik ve mutluluk gibi teorik konuları tezimizin ikinci bölümünde değerlendirdik. Nefsi 
manevi bir cevher olarak tanımlayan Taşköprîzâde nefsin düşünme, gazap ve şehvet olmak üzere üç 
gücünden bahseder. Daha sonra bu güçlerden doğan hikmet, şecaat ve iffet faziletlerini, bu üçünün bir 
araya gelmesi ile ortaya çıkan adalet faziletini açıklar. Belirlediği bu faziletlerin alt dalları ise eserin 
önemli bir kısmını kapsamaktadır. Đkinci bölümde eserin teorik kısmını oluşturan başlıkları 
incelerken felsefi ahlâkın kurucuları olarak kabul edilen Eflatun ve Aristo’ya nefs konusunda 
atıflarda bulunduk. Đslam felsefesi geleneğinden ise Đbn Sînâ, Fârâbî, Gazzâlî, Miskeveyh, Tûsî ve 
Devvânî Taşköprîzâde’nin felsefi ahlâk geleneği çizgisinde ki sürekliliğini göstermek adına takip 
ettiğimiz Đslam filozofları oldu. Aynı zamanda Taşköprîzâde’nin bu konularda yaptığı katkıları da 
belirtmeye çalıştık. 
 
Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin ikinci makalesini oluşturan insanın fiilleri konusunu ise tezimizin üçüncü 
bölümünde açıkladık. Bu bölümde değerlendirdiğimiz bir başka mesele de Taşköprîzâde’nin eserinin 
teorik kısmında (birinci makale) ele aldığı faziletler ve alt dalları konusudur. Tezimizin üçüncü 
bölümünde yer alan başlıkları incelerken ise ahlâk ilmi alanında müstakil eser veren Miskeveyh, Tûsî 
ve Devvani’yi takip ederek Taşköprîzâde’nin Đslam ahlâk ilmi bağlamındaki sürekliliğini ve 
katkılarını belirlemeye çalıştık.  
Tezimizin ek kısmında ise Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin konusunu oluşturan ilk iki makalesinin neşrini 
yaptık. Eserin neşrinde, Beyazıt kütüphanesi Veliyyüddîn Efendi bölümü 000786 demirbaş numarası 
ile kayıtlı müellif nüshasını esas aldık. 
 
Anahtar kelimeler: Taşköprîzâde, Adudiddin Îcî, şerh, Đslam ahlâkı, nefs, mizaç, huy, fazilet, rezilet 
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GĐRĐŞ 

Tezin Amacı 

Đslam ahlâk teorilerini nassî, kelâmî, felsefî ve dinî olmak üzere dört ana başlıkta 

değerlendirebiliriz. Nassî ahlâk, filozof ve kelamcıların aklî değerlendirmeleri haricinde 

Kur'an ve hadîslerde geçen ahlâkla ilgili ifadeler doğrultusunda oluşmuş bir ahlâk 

anlayışıdır. Kelamî ahlâk Kur'an, hadîs ve kelamcıların aklî metodlarına dayanan bir 

teoridir. Dini ahlâk Kur'an ve hadîsleri, kelamî ve felsefî kavramları, tasavvufî anlayışı 

bünyesinde barındıran bir Đslam ahlâk teorisidir. Felsefî ahlâk ise Eflâtun ve Aristo’nun 

ahlâk eserlerinin tercüme edilmesi ile ortaya çıkan bir ahlâk teorisidir.  Bu tezin amacı 

Taşköprîzâde’nin Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eserinin Đslam ahlâk teorilerinden hangisi 

içinde değerlendirebileceği sorusuna yanıt aramaktır.  

16.yy’ın önemli alimlerinden olan ve günümüze kadar değerini korumuş eserler veren 

Taşköprîzâde’nin Adudiddîn Îcî’nin farklı nüshalarda 3-7 varak arasında değişen 

muhtasar ahlâk risalesine yazdığı şerh Osmanlı ilim geleneği içerisinde yazılmış bir eser 

olması ve dönemin ahlâk ilim geleneğine dair değerlendirmelerine ışık tutması 

sebebiyle önem taşımaktadır. Bu eserin Osmanlı ahlâk ilmine olan katkılarını 

belirlemek, üzerinde bulunduğu Đslam ahlâk teorisi bağlamında sağladığı süreklilik ve 

katkıları ortaya çıkarmak bu çalışmanın amaçları arasındadır.     

Bu çalışmanın bir başka amacı da metin-şerh ilişkisi bağlamında eseri 

değerlendirmektir. Bu değerlendirmeden hedefimiz ise Taşköprîzâde’nin şerh etmek 

için neden bu eseri seçtiği sorusuna cevap aramak,  Taşköprîzâde ve Îcî’nin ifadelerini 

ayrıştırmak, bir şârih olarak Taşköprîzâde’nin bu esere katkılarını belirlemek ve 

Osmanlı’da bir yazım şekli olan şerh geleneğini tanımaya çalışmaktır.  

Tezin Önemi 

Taşköprîzade’nin Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri kaleme alındığı dönemde ahlâk 

ilmine dair geleneği yansıtması itibariyle önem taşımaktadır. Taşköprîzâde’nin bu 

risalesi felsefî ahlâka yakındır ve eser aynı zamanda Osmanlı’da Felsefî ahlâk 

geleneğini en güzel şekilde yansıtmaktadır. Bu yönüyle eserin temsil kabiliyeti 

yüksektir. Eser Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî tarafından temsil edilen felsefî ahlâk 
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çizgisinin Osmanlı dönemindeki sürekliliğini göstermesi açısından önemlidir. Eserin 

Osmanlı ilim geleneği içinde verilmiş olmasının bu geleneğe dair değerlendirmeler 

noktasında katkı sağlayacağını umuyoruz.  

Tezin Yöntemi 

Taşköprîzade’nin dört makaleden oluşan Şerhü Ahlâk-ı Adudîyye adlı eserini konu alan 

tezimizde bu eserin sadece ilk iki makalesini inceledik. Bu iki makalede geçen konuları 

ise tezimizin ikinci ve üçüncü bölümünde başlıklar halinde sunduk. Çalışmamızın ilk 

bölümünde Taşköprîzâde’nin hayatı ve eserlerini konu aldık. Ayrıca onun 

otobiyografisinden yola çıkarak içinde bulunduğu ilim anlayışını vermeye ve 

entelektüel birikiminde etkili olan çevreyi tanıtmaya çalıştık. Taşköprîzâde’nin hayatı 

ve eserlerini verdiğimiz bu bölümde Şekâiku’n-Numâniyye, Keşfu’z-Zünûn, Hadâyıku’l 

Hakâyık, Tercüme-i Şekâik-i Numâniyye, Kâmusu’l Â’lâm, Târîhu’l Edebü’l Arabî gibi 

bibliyoğrafik eserlerden istifade ettik.  

Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin giriş kısmında yer alan ahlâk ilminin tarifi, konusu, gayesi 

ve ilimler sınıflandırmasındaki yeri başlıklarını tezimizin ikinci bölümünde inceledik. 

Taşköprîzâde’nin birinci makalesinde yer verdiği ahlâk ilminin temel kavramları (huy, 

hal, meleke), ahlâkın değişimi meselesi, nefs anlayışı, iyilik ve mutluluk gibi teorik 

konuları tezimizin ikinci bölümünde değerlendirdik. Đkinci bölümde eserin teorik 

kısmını oluşturan başlıkları incelerken felsefi ahlâkın kurucuları olarak kabul edilen 

Eflâtun ve Aristo’ya nefs konusunda atıflarda bulunduk. Đslam felsefesi geleneğinden 

ise, Đbn Sîna, Fârâbî, Gazzâli, Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî Taşköprîzâde’nin felsefi 

ahlâk geleneği çizgisindeki sürekliliğini göstermek adına takip ettiğimiz Đslam 

filozofları oldu.  

Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin ikinci makalesini oluşturan insanın fiilleri konusunu ise 

tezimizin üçüncü bölümünde inceledik. Bu bölümde değerlendirdiğimiz bir başka konu 

da Taşköprîzâde’nin eserinin teorik kısmında (birinci makale) ele aldığı faziletler ve alt 

dalları konusudur. Tezimizin üçüncü bölümünde yer alan başlıkları incelerken ise aynı 

gelenek içerisinde bulunan Miskeveyh, Tûsî ve imkânımız nispetinde Devvânî’yi takip 

ederek Taşköprîzâde’nin Đslam ahlâk ilmi bağlamındaki sürekliliğini ve katkılarını 

belirlemeye çalıştık.     
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Tezimizin konusunu oluşturan Taşköprîzâde’nin Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı risalesinin 

yaptığımız taramalar sonucunda, Türkiye kütüphanelerinde beş nüshasına ulaştık. Bu 

nüshalar, Beyazıd Kütüphanesi, Veliyyüddîn Efendi bölümünde 000786 demirbaş 

numarası ile Süleymaniye Kütüphanesi, Đsmihân Sultan bölümünde, 000430 demirbaş 

numarası ile, Süleymaniye Kütüphanesi, Laleli bölümünde,  003719 demirbaş numarası 

ile ve Koca Râgıp Paşa Kütüphanesinde 000786 demirbaş numarası ile kayıtlıdır. 

Ulaştığımız nüshalardan Beyazıd Kütüphanesi, Veliyyüddîn Efendi bölümünde kayıtlı 

olan nüsha müellif nüshasıdır. Tezimizin ek kısmında Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye’nin 

incelemesini yaptığımız iki makalesinin neşrini müellif nüshasını dikkate alarak 

yapmaya çalıştık. Ayrıca inceleme ve neşir çalışması esnasında okumakta güçlük 

çektiğimiz noktalarda nesih hattı ile yazılmış olan Süleymaniye Kütüphanesi Şehit Ali 

Paşa bölümünde 001547 demirbaş numarası ile kayıtlı olan nüshadan istifade ettik. 

Eserin metin ve şerh kısımlarını ayırt etmek, şârihin katkılarını doğru bir şekilde 

belirlemek, şerh geleneği içerisinde verilmiş eserler üzerinde yapılan çalışmalarda 

önemli problemlerden biridir. Biz bu noktada Taşköprîzâde’nin Îcî’nin ifadelerini 

kırmızı mürekkep ile belirtmesi sebebiyle metin ve şerh kısımlarını belirlemek 

noktasında güçlük yaşamadık. Bununla beraber Adudiddîn Îcî’nin ahlâk risalesinin 

nüshaları (Süleymeniye Kütüphanesi, Hacı Beşir Ağa bölümü 000528 ve Reşid Efendi 

bölümü 000728 demirbaş numarası ile kayıtlı nüshalar) ile Taşköprîzâde’nin eseri 

içerisinde kırmızı mürekkeple belirlediği ifadeleri karşılaştırma yoluna gittik. Eserin 

neşrinde kırmızı mürekkep ile işaretli olan Îcî’nin ifadelerini alt çizgili ve bold yazıyla 

belirttik. Varakların başlangıcını ve metin içerisinde bulunan ayetlerin numaralarını ise 

dipnot sistemi ile verdik. Varakların ön sayfasını (و), arka sayfasını ise (ظ) harfi ile 

gösterdik.  
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BÖLÜM 1: TA ŞKÖPRÎZÂDE’N ĐN HAYATI VE ESERLER Đ 

1.1.Hayatı 

1.1.1. Adı, Künyesi, Doğum Tarihi  

Asıl adı Ahmet b. Mustafa b. Halil olan Taşköprîzâde h.901/1495 senesinde Bursa’da 

doğdu. Babası gördüğü bir rüya üzerine ismini Ahmet koydu. Ankara’da eğitim 

hayatına başlaması ile Đsamuddîn lakabını ve Ebu’l-hayr künyesini aldı (Taşköprîzâde, 

1975:326, Mecdî, 1853:524). Đlmiye sınıfına mensup bir ailede doğan Taşköprîzâde 

küçük yaşta eğitim hayatına başladı.  

1.1.2. Eğitim Hayatı  

Taşköprîzâde dönemin ilim merkezleri olan Ankara, Bursa, Amasya ve Đstanbul’da 

önemli alimlerden mantık, felsefe ve Đslâmî ilimler alanında iyi bir eğitim aldı. Eğitim 

hayatına ilk olarak Ankara’da babası Mustafa b. Halîl’in (v.935/1528) müderrislik 

yaptığı medresede başladı.  Burada ilk olarak Kurân’ı-Kerim’i hatmetti. Mustafa b. 

Halil Bursa’ya tayin edildikten sonra Taşköprîzâde burada babasından Arapça eğitimi 

almaya başladı. Arapça eğitimi sonrasında Đstanbul’a gitti. Đstanbul’da Alâeddin Yetîm 

(v.920/1514) adlı medrese hocasından sarf ilminden Maksûd, Đzzi’d-dîn el-Zencânî ve 

Merâhu’l-Ervâh’ı, nahiv ilmine dair Avâmil’i, Kitâbu’l-Misbâh’ı ve Kitâbu’l-Kâfîye’yi 

okudu. Daha sonra Kitâbu’l-Kâfîye’nin şerhlerinden olan Vâfîyye’nin bir bölümünü şerh 

etti (Taşköprîzâde, 1975:326, Mecdî, 1853:524). 

Amcası Kavâmuddîn Kâsım’ın (v.919/1513) Bursa’daki Molla Hüsrev Medresesi’ne 

tayin edilmesi üzerine nahiv eseri olan Vâfîyye üzerindeki çalışmalarına devam etti 

(Taşköprîzâde, 1975:326, Mecdî, 1853:524). Daha sonra özel ders şeklinde amcasından 

sarf ilmine dair Hârûniyye’yi, nahiv ilmine dair Đbni Malik’in Elfîyye adlı eserini okudu. 

h.914/1508 senesinde Taşköprîzâde amcasından Da’vu’l-Misbâh’ı okuyarak tashih etti. 

Ayrıca mantık eseri olan Đsâgûcî’yi şerhleriyle beraber okudu (Taşköprîzâde, 1975:327, 

Mecdî, 1853:524). Babasının Amasya’da bulunan Hüseyniyye Medresesi’ne atanması 

üzerine Taşköprîzâde de babası ile beraber Amasya’ya gitti. Hüseyniyye Medresesi’nde 

mantık kitabı olan Şerhu’ş-Şemsiyye’yi Seyyîd Şerîf’in haşiyesiyle, Taftazâni’nin 

Şerhu’l-Akâid’ini haşiyeleriyle, Mollazâde’nin fıkıh eseri Şerhu’l-Hidâyeti’l-Hikme’sini 

Molla Hocazâde’nin haşiyeleriyle, Molla Mesud Rumî’nin Şerhu’l-Âdâbı’l-Bahs’ını, 



 5 

Đsfahânî’nin Şerhu’t-Tavâlî’sini Seyyîd Şerîf’in haşiyesiyle beraber okudu 

(Taşköprîzâde, 1975:327, Mecdî, 1853:525). 

Taşköprîzâde babasından aldığı eğitim sonrasında dayısı Âbid Çelebi’den (v.931/1524) 

Seyyîd Şerîf’in kelam eseri olan Şerhu’t-Tecrîd’inin bir bölümünü okudu. Daha sonra 

hocası Muhyiddîn Fenârî’den Seyyîd Şerîf’in belagat eseri olan Şerhu’l-Miftâh’ı okudu. 

Hocası Muhyiddîn Seyyîd Muhammed Kocavî’den (v.931/1524) ise Seyyîd Şerîf’in 

kelâm eseri olan Şerhu’l-Mevâkif’ı ilahiyat bahsinden nübüvvet bahsine kadar, yine aynı 

hocadan Tefsirü’l-Keşşâf’dan Nebe sûresinin tefsirini okudu. Hocası Mirim Çelebi’den 

ise heyet ilmine dair Ali Kuşçu’ya ait olan Kitâbu’l-Fethiyye’yi okudu. Sonra Mevlânâ 

Megûşî’den Sahîhu’l-Buhârî’nin bir kısmını ve Kâdı Đyâd’ın hadîs eseri Kitâbu’ş-

Şifâ’nın bir kısmını okudu ve yine aynı hocadan ilm-i hilâf ve ilm-i cedel dersleri aldı. 

Taşköprîzâde bütün bu dersleri okuyup medrese eğitimini tamamladıktan sonra tefsir, 

hadîs, edebiyat, matematik ve astronomi ilimlerinden icâzet alarak Osmanlı 

medreselerinde ders verecek seviyeye ulaştı (Taşköprîzâde, 1975:327, Mecdî, 

1853:525).  

1.1.3. Resmi Görevleri  

Müderrislik dönemi 

Taşköprîzâde hayatının büyük bir bölümünü kapsayan müderrislik görevine hiyerarşik 

bir yapı arzeden Osmanlı medreselerinin en alt seviyesini ifade eden yirmili 

medreselerde görev alarak başlamıştır. Medrese sistemi içerisinde Taşköprîzade en üst 

düzeye tekabül eden Sahn-ı Seman medreselerine kadar yükselme başarısını 

göstermiştir.   

Müderrislik hayatına h.931/1524 senesinde başlayan Taşköprîzâde ilk olarak, Yavuz 

Sultan Selim zamanında Anadolu kazaskerliğinde bulunan serdefter Seydi Efendi 

hizmetinde mülazım olarak 25 akçe karşılığında Dimetoka da Oruç Paşa medresesine 

atandı. Bu medresede belagattan Mutavval’ı, kelâmdan Şerh-u Tecrîd’i ve Seyyîd 

Şerîf’in Şerhu’l-Ferâiz’ini okuttu. h.933/1526 senesinde Đstanbul’da 30 akçeli Hacı 

Hasan medresesinde görev aldı. Bu medresede Sadru’ş-Şerîa’nın fıkıh eseri Şerhu’l-

Vikâye’yi, Seyyîd Şerîf’in belagat eseri Şerhu’l-Miftâh’ı, kelâm’dan Haşiye-i Tecrid’i 

ve hadîs ilminden Kitâbu’l-Mesâbih’i danişmentlere okuttu. Taşköprîzâde bu medresede 
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müderrislik yaptığı sırada babası h.935/1528 senesinde vefat etti. h.936/1529 senesinde 

Taşköprîzâde 40 akçe karşılığında Üsküp’te Đshak Paşa medresesine atandı 

(Taşköprîzâde, 1975:328, Mecdî, 1853:525, Nevîzâde Atâî, 1989:8). Burada hadîs 

ilminden Kitâbu’l-Mesâbih’i ve Kitâbu’l-Meşârik’i, usûlü fıkıh’dan Kitâbu’t-Tevdî’i, 

fıkıh ilminden Sadru’ş-Şeria’nın Şerhu’l-Vikâye’sini, Seyyîd Şerîf’in Şerhu’l-Ferâiz’ini 

ve belagat’dan Şerhu’l-Miftâh’ı okuttu (Taşköprîzâde, 1975:329, Mecdî, 1853: 525).  

H.942/1535 senesinde Đstanbul’da Kalenderhane Medresesi’ne atanan Taşköprîzâde bu 

medresede hadîsten Kitâbu’l-Mesâbih’i, kelâm’dan Şerhul-Mevâkıf’ı, fıkıh ilminden 

Şerhu’l-Vikâye’yi, belagat ilminden Seyyîd Şerîf’in Şerhü’l-Miftâh’ını okuttu. 

H.944/1537 senesinde Đstanbul’daki Vezir Mustafa Paşa medresesine atandı. Burada 

hadîs ilminden Kitâbu’l-Mesâbih’i, kelâmdan ise Şerhu’l-Mevâkıf’ı okuttu.  Diğer 

medreselerden farklı olarak ilk defa fıkıh eseri olan Hidâye’yi okutmaya başladı 

(Taşköprîzâde, 1975:329, Mecdî, 1853:525, 526, Nevîzâde Atâî, 1989:8). 

H.945/M.1538 senesinde Edirne Üç Şerefeli Medrese’ye atanan Taşköprîzâde burada 

Sahîh-i Buhârî dersleri vermeye başladı. Fıkıh ilminden Kitâbu’l-Hidâye ve usûl-ü 

fıkıh’tan Kitâbu’t-Telvîh okuttuğu diğer eserler arasındadır (Taşköprîzâde, 1975:329, 

Mecdî, 1853: 526, Nevîzâde Atâî, 1989:8).  

H.946/1539 senesinde Semaniyye medreselerine müderris olan Taşköprîzâde burada 

Sahih-i Buhârî’nin tamamını ve Beydâvî’nin tefsirinden Bakara suresini nakletti. 

Kitâbu’l-Hidâye ve Kitâbu’t-Telvîh’ten bazı bölümleri okuttu. Bu medresedeki görevini 

tamamladıktan sonra h.951/1544 senesinde Edirne Sultan Beyazıd Han medresesine 

atandı. Bu medresede Sahih’i Buhârî’nin üçte birini, Kitâbu’l-Hidâye, Kitâbu’t-Telvih, 

Şerhu’l-Mevâkıf ve Seyyîd Şerîf’in Ferâiz’ini danişmentlere1 okuttu. Taşköprîzâde’nin 

derecesi Edirne Sultan Beyazıd Han medresesine atanmakla 60’lı medreselere 

yükselmiş oldu (Taşköprîzâde, 1975:329, Mecdî, 1853:526, Nevîzâde Atâî, 1989: 8).  

H.954/1547 senesinde Bursa kadılığından ayrılarak Semaniyye medreselerine ikinci 

defa müderris olarak atanan Taşköprîzâde burada Sahih-i Buhari’yi, Kitâbu’l-Hidâye’yi, 

Kitâbu’t-Telvih’i, Seyyîd Şerîf’in Keşşâf adlı esere yazdığı haşiyeyi okuttu 

(Taşköprîzâde, 1975:330, Mecdî, 1853:526). Taşköprîzâde’nin müderrislik yaptığı 

medreselerde okuttuğu eserler ile ilgili olarak yukarıda verdiğimiz bilgilerden her ne 

                                                 
1 Sahn-ı Seman medresesi öğrencilerine verilen isim 
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kadar Taşköprîzâde’nin farklı medreselerde aynı eserleri okuttuğu sonucu çıkarılabilirse 

de aslında aynı eserin farklı bölümlerini okutmuştur1.   

H.958/1551 senesinde Đstanbul’a kadı olarak atanan Taşköprîzâde bu görevi esnasında 

h.961/1553’de gözlerini kaybetti. Rahatsızlığı sebebiyle görevinden istifa ederek ilmî 

çalışmalara yoğunlaştı. Taşköprîzâde bu dönemde tefsir, kelam, usûl-i fıkıh ve arapçaya 

dair birikimlerini tasnif ederek bu alanların hepsinden otuza yakın makale yazdı 

(Taşköprîzâde, 1975:330, Mecdî, 1853:526, Nevîzâde Atâî, 1989:9). Fakat yazmış 

olduğu bu makaleleri temize çekememiş sadece Şekâiku’n-Numâniyye adlı eserini 

yoğun bir çalışma ile h.965/1557 senesinde tamamlayabilmiştir ( Mecdî, 1853:526).  

Taşköprîzâde’nin hayatının daha kısa bir dönemini kapsayan diğer resmi görevi ise 

kadılıktır. Osmanlı’da kadılık müessesesi ile ilgili elde ettiğimiz bilgiler doğrultusunda 

Taşköprîzâde’nin kadılık görevini tercih etme sebebini ve görev sürecini anlatmaya 

çalışacağız.  

Kadılık görevinde bulunması 

Osmanlı’da hiyerarşik bir yapı arzeden medrese teşkilatının en yüksek derecesine 

tekabül eden Sahn medreselerinde müderrislik yapmak ulemanın en ileri gelenlerinden 

olmak anlamına geliyordu (Đhsanoğlu, 2003:I/350). Sahn müderrisliği aynı zamanda 

halk tabakasından olan birinin Osmanlı yüksek bürokrasisine geçişini sağlayan bir 

mevkiydi (Ocak, 1998:114). Bu görevde bulunan bir müderris isterse büyük şehirlerde 

500 akçe ile kadılık görevine de gelebiliyordu (Atay, 1983:82). Anladığımız kadarı ile 

Sahn müderrisliği görevinde iken kadılık görevine geçmek tamamen müderrise bağlı bir 

tercih idi. Müderrislikte olduğu gibi kadılıkta da bu göreve getirilenler belli bir süre 

sonra azlolunuyorlardı. Taşköprîzâde de h.951/1544 senesinde Edirne Sultan Beyazıd 

Han medresesinde görev yaparken h.952/1545 senesinde Bursa’ya kadı olarak atandı 

fakat iki sene sonra bu mesleğinden azlolunup müderrislik mesleğine geri dönerek 

ikinci kez Semaniye medreselerinde göreve başladı (Taşköprîzâde, 1975:330, Mecdî, 

1853:526, Nevîzâde Atâî, 1989:8). h.958/1551 senesinde ikinci kez kadılık görevine 

                                                 
1Taşköprîzâde’nin medreselerde okuttuğu eserlerle ilgili olarak bkz: doçentlik tezi, Taşköprîzâde Ahmed  
Đsamuddîn Ebu’l-hayr efendi Hayatı, Şahsiyeti, Eserleri ve Đlmi Görüşleri. Dr. Ali Uğur, Atatürk Üni. 
Đslâmi Đlimler Fakültesi, Erzurum, 1980 
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Đstanbul’da başlayan Taşköprîzâde bu görevi esnasında gözlerini kaybedince görevinden 

istifa etti (Mehmet Süreyya, 1893: 471, Mecdî, 1853: 527).  

1.1.4. Çocukları 

Taşköprîzâde’nin beş erkek ve bir kız olmak üzere altı çocuğu olmuştur. Erkek 

çocuklarının isimleri Muhyiddîn Muhammed, Şemseddîn Muhammed, Zeyneddîn 

Muhammed, Kemaleddîn Muhammed ve Ebu Hamîd Muhammed’tir. Oğullarından 

Kemaleddîn Muhammed Efendi Osmanlı sadrazamlarından olup yazılı eserleri de 

bulunmaktadır. Ebû Hamîd Muhammed Osmanlı ulemasından olup, Rusçuk, Hama, 

Turhal kadılıklarında bulunmuş ve h.1005/1596 senesinde vefat etmiştir (Mehmet 

Süreyya,1893:471, Nevîzâde Atâî, 1989:10,11). Kaynaklarda Taşköprîzâde’nin kızı ile 

ilgili sadece Bahâuddînzâde ile evlendiğine dair bir bilgi bulunmaktadır (Nevîzâde Atâî, 

1989:11). Baktığımız kaynaklarda Taşköprîzâde’nin eşine dair ise herhangi bir bilgiye 

rastlayamadık.  

1.1.5. Hastalığı ve Vefatı 

Taşköprîzâde h.968/1560 senesinde vefat etmiştir (Mecdî, 1853:526, Nevîzâde Atâî, 

1989:9). Nevîzâde Atâî’nin Şekâiku’n-Nûmaniyye’ye yazmış olduğu zeylde ve Đbn’ül-

Đmad’ın biyoğrafi eserinde Taşköprîzâde’nin basür rahatsızlığı sebebiyle vefat ettiğine 

dair bilgi bulunmaktadır (Nevîzâde Atâî, 1989:9, Đbnü’l- Đmâd, 1993: 515). h.968/1560 

senesinde vefat eden Taşköprîzâde Đstanbul’da Aşık Paşa mahallesi civarında Seyyid 

Velayet Türbesi yakınına defnedilmiştir (Nevîzâde Atâî, 1989:9, Şemsettin Sâmî, 

1996:4/2985). Hayatı boyunca ilimle meşgul olan ve altmış yedi yaşında hayata 

gözlerini yuman Taşköprîzade arkasında birçok risale ve kaynak eser bırakmıştır. 

1.2. Eserleri 

Döneminin önemli alimlerinden iyi bir eğitim almış olan Taşköprîzâde’nin felsefe, 

kelâm, mantık, nahiv, belagat, ahlâk, hadîs, fıkıh ve tefsir alanlarına dair risaleleri 

bulunmaktadır. Bu risalelerinin yanında kendi döneminde de muteber olan ansiklopedik 

eserleri bulunmaktadır. Taşköprîzâde’nin eserlerini ilgili oldukları ilim dalları başlığı 

altında vermeye çalışacağız. 
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1.2.1. Felsefe ile Đlgili Eserleri 

1- Risâletü’ş-şuhûdi’l-aynî fî tahkîk-î mebâhisî’l-vücûdu’z-zihnî (Nevîzâde Atâî, 

1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:4/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman,1993:IX/305) 

2- Aclü’l-mevâhib fî mârifet-i vücudi’l-vâcib (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 

1996:4/2986, Bağdâdî,1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941: I/11) 

3- El-kavâidu’l-celliyyât fî tahkîk-i mebâhisi’l-külliyyât (Nevîzâde Atâî, 1989:10, 

Brockelman,1990 veya 93:IX/305, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî,1901:I/144, 

Kâtip Çelebi, yıl:II/1358) 

1.2.2. Mantık ile Đlgili Eserleri 

1- El-câmî fî’l-mantık (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144) 

2- Âdâb-ı Taşköprîzâde (Brockelman, 1993:IX/306, Bağdâdî,1901:I/144) 

3-Risâletü’t-târif ve’l-a‘lâm fî halli müşkilât-i haddi’t-tâm (Şemsettin 

Sâmî,1996:IV/2986, Bağdâdî,1901:I/144, Nevîzâde Atâî,1989:10, Kâtip Çelebi, 

1941:I/419) 

4-Gâyetü’t-tahkîk fî taksîmi’l-ilm ile’t-tasavvur ve’t -tasdîk (Bağdâdî, 1901:I/144, 

Brockelman,1993:IX/307) 

5- El-levâü’l-merfû fî halli mebâhisi’l-mevdû  (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 

1901:I/144, Brockelman, 1990 veya 93:IX/306) 

1.2.3. Kelâm ile Đlgili Eserleri 

1- Risâle-i kazâ ve’l-kader (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, 

Bağdâdî,1901:I/144, Kâtip Çelebi,  1941:I/883, Brockelman, 1993:IX/307) 

2- Hâşiyetü a‘la şerh-i Tecrîdi’l-Akâîd li Seyyîd Şerîf Cürcânî (Bağdâdî, 1901:I/144, 

Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941: I/346) 

3- Ravdû’d-dâkâik fî hâdârati’l-hakâik ( Bağdâdî, 1901:I/144) 

4- Şerhü Dibacetü’t-Tavali (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip 

Çelebi, 1941:II/1116)  
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5- el-Muallimu fî ilmi’l-kelâm (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, 

Kâtip Çelebi, 1941:II/1727) 

1.2.4. Nahiv ile ilgili Eserleri 

1- Nezhetü’l-elhâz fî ademi vad‘i’l-elfâz (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 

1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:II/1940) 

2- Fethü’l-emri’l-muğlak fî meseleti’l-mechûli’l-mutlak (Nevîzâde Atâî, 1989:10, 

Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:II/1231)  

3- Şerhü Avâmîli mie li Abdülkahir el-Cürcâni (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin Sâmî, 

1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941:II/1179) 

4- Hâşiyetü a’lâ Avâil şerhi’s-Seyyîdi’l-Miftâh (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, 

Bağdâdî,1901:I/144) 

5- Muhtasar fî ilmi’n-nahv (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144) 

6- en-Nahlu ve’l-ilel fî tahkîk-i aksâmi’l-ilel (Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman, 

1993:IX/305)  

7- Risâletü’l-istifâ li-mebâhisi’l-istisnâ (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 

1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:I/80) 

8-Lezzetü’s-semi fî istiğrâku’l-müfred ve’l-cemî‘ (Bağdâdî, 1901:I/144)  

1.2.5. Belagat ile Đlgili Eserleri 

1- Mesâliku’l-halas fî mehâliki’l-havas  (Kâtip Çelebi, 1941:II/1663, Şemsettin Sâmî, 

1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman, 1993: IX/307)  

2- Risâletü’l-insâf fî meşâceti’l-islâf (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 

1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman, 1993:IX/307) 

3- Risâletü’l-inâye fî tahkîki’l-istiâre bi’l-kinâye (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin 

Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:II/1173, 

Brockelman,1993:IX/307) 

4- Risâle ala Mukaddimet-i ilmi’l –belâga (Nevîzâde Atâî, 1989:10)  
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1.2.6. Ahlâk ile Đlgili Eserleri 

1- Risâletü’ş-şifâ li-edevâi’l-vebâ (Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:I/874,  

Brockelman, 1993:IX/307) Taşköprîzâde’nin bu risalesinin adı Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye 

adlı risalesinde de geçmektedir ( Ş. P, 1061:24b, V.E, 946:12a).  

2- Şerhu Ahlâk-ı Adûdiyye (Kâtip Çelebi, 1941:I/37) 

1.2.7. Hadîs ile Đlgili Eserleri 

1- Erbaîn fî’l-hadîs (Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:I/56) Taşköprîzâde’nin bu 

risalesinin adı Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı risalesinde de geçmektedir (Ş.P, 1061:35a, 

V.E, 946:16b). 

1.2.8. Fıkıh ile Đlgili Eserleri 

1- Metn ve şerh fî’l-Ferâiz (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941:II/1250, 

Brockelman, 1993:IX/305) 

2- Risâletâni fî mevri’l-vakf  (Bağdâdî, 1901:I/144) 

3- Şerhü Mukaddimeti’s-salâti li Fenârî  (Bağdâdî, 1901:I/144) 

4- Müniyyetü şibân fî muâşereti’n-nisvân min ilmi’l-bâh (Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip 

Çelebi, 1941:II/1885, Brockelman, 1993:IX/307) 

5- Şerhu Dibâcetü’l-Hidâye (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, 

Kâtip Çelebi, 1941:II/2036) 

1.2.9. Tefsir ile Đlgili Eserleri 

1- el-Muhâkemetü beyne’l-Mevlâ Lütfî ve’l-Mevlâ Azarî fî irâdi’s-seb‘i’ş-şedaid 

(Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144) 

2- Risâle fî’s-sınâati’l-hamse (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986) 

3- Risâle fî tefsîr âyeti’l-vudû (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, 

Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:I/854, Brockelman, 1993:IX/307) 

4- Risâletü fî kavlihî teâlâ hüve’l-lezî halaka leküm mâ fî’l-ard cemîan  (Nevîzâde Atâî, 

1989:10, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986) 
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5- Hâşiyetü’l-Keşşâf (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144) 

6- Şerhü’l-mukaddimeti’l-cezeriyye fî Đlmi’t-Tecvîd (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin 

Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941:II/1799) 

7- Sûretü’l-halâs fî sûreti’l-ihlâs (Bağdâdî, 1901:I/144)  

1.2.10. Ansiklopedik Eserleri 

1- er-Risâletü’l-câmiati li-vasfî’l-ulûmi’n-nâfîa (Nevîzâde Atâî, 1989:10, Şemsettin 

Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 1901:I/144, Kâtip Çelebi, 1941:I/857, Brockelman, 

1993:IX/304)  

2- Şerhü’l-kısmı’s-sâlis min el-Miftâh (Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Bağdâdî, 

1901:I/144) 

3- Şerhü’l-fevâidî’l-gıyâsiyye fî’l-meânî ve’l-beyân (Bağdâdî, 1901:I/144, Şemsettin 

Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941:II/1299) 

4- eş-Şekâiku’n-Numâniyye fî Ulemâi’d-Devleti’l-Osmâniyye (Bağdâdî, 1901:I/144, 

Brockelman, 1993:IX/302, Şemsettin Sâmî, 1996:IV/2986, Kâtip Çelebi, 1941:II/1057-

1058)  

5- Miftâhu’s-saâde ve misbâhu’s-siyâde (Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman, 

1993:IX/304, Kâtip Çelebi, 1941:II/1762)  

6- Nevadirü’l-ehbar fî menakibi’l-ehyar (Bağdâdî, 1901:I/144, Brockelman, 

1993:IX/302, Kâtip Çelebi, 1941:II/1978)  

Taşköprîzâde’nin eserlerine dair verdiğimiz bilgilerden sonra tezimizin inceleme 

konusu olan Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı risaleyi tanıtmaya çalışacağız.  

1.3. Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye  

Ahlâk-ı Adudiyye, Abdurrahman b. Ahmet el-Îcî’nin (v.756/1355) yazdığı, dört 

makaleden oluşan muhtasar bir ahlâk risalesidir. Adûdiddîn Îcî’nin öğrencisi Şemsettin 

Muhammed b. Yusuf el-Kirmânî, Taşköprîzâde ve Ahmet b. Lütfullah Reisü’l-

Müneccimîn er-Rumî (v.1113/1701) Îcî’nin bu risalesine şerh yazmışlardır (Kâtip 

Çelebi, 1941:I/37). Abdülaziz döneminde Mehmet Emin Đstanbulî Melzemetü’l Ahlâk 
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(1864) adıyla risaleyi Türkçeye tercüme etmiştir. Ayrıca risalenin ilk bölümü Kayseri 

müftüsü Ahmet Remzi Efendi (v.1944) tarafından yüz beyit halinde nazmedilip el-

Cevhetü’r-remziyyeti’l-ferdiyye adı ile basılmıştır (Erdem, 1989:II/14). 

Taşköprîzâde’nin Ahlâk-u Adudiyye’ye yazmış olduğu şerh ile ilgili bilgi sadece Kâtip 

Çelebi’nin Keşfu’z-zunûn adlı eserinde bulunmaktadır. Taşköprîzâde’nin eserleriyle 

ilgili bilgi veren diğer biyografik eserlerde, tezimizin de inceleme konusu olan bu şerhin 

ismine rastlayamadık (Kâtip Çelebi, 1941:I/37). Bununla birlikte Taşköprîzâde 

Miftâhu’s-Saâde adlı eserinde, gençlik yıllarında Adudiddîn Îcî’nin ahlâk risalesine bir 

şerh yazdığını ve bu şerhin de gayet güzel olduğunu belirtir (Taşköprîzâde, 1968:I/408). 

Taşköprîzâde’nin yazmış olduğu şerhin müellif nüshasında eserin 27 Ramazan 

h.946/1539 tarihinde Đstanbul’da tamamlandığına dair bilgi bulunmaktadır (Ş.P, 

1061:87b, V.E, 946:39a). 

Miftâhu’s-Saâde adlı eserinde amelî hikmetin; ahlâk ilmi, ev idaresi ve siyaset ilmi 

olmak üzere üç bölümden oluştuğunu belirten Taşköprîzâde bunlarla ilgili 

açıklamalarda bulunmuş ve bu alanlarda yazılmış önemli eserlerin isimlerini 

zikretmiştir (Taşköprîzâde, 1968:I/405). Miftâhu’s Saâde’de Taşköprîzâde’nin ahlâk, 

siyaset ve ev idaresi ilimlerine dair zikretmiş olduğu eserler tezimizin konusu olan 

Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı ahlâk eserinin kaynakları noktasında bize fikir vermesi 

açısından önemlidir. Taşköprîzâde ahlâk ilmi alanında yazılmış önemli eserler arasında 

Đbn Sînâ’nın el-Bir ve’l-ism fî’l-ahlâk1, Miskeveyh’in Fevzu’l-asgar ve kitap adı 

vermeden Fahreddîn Razî’nin eserini zikretmiştir. Taşköprîzâde siyaset ilmi alanında 

yazılmış önemli eserler arasında ise Aristo’nun Đskender’e yazdığı siyaset kitabını, 

Fârâbi’nin Medînetü’l-fâdıla’sını, Nâsıriddîn Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî’sini, Celaleddîn 

Devvânî’nin Ahlâk-ı Celâlî’sini, Adudiddîn Îcî’nin üç ilmin usulünü içinde bulunduran 

eseri Risâle-i Mevlânâ Adudiddîn’ini zikretmiştir. Taşköprîzâde ev idaresi konusunda 

da yazılmış pek çok eser olduğunu belirtir ve sadece Bryson’un  2  eserini zikreder 

(Taşköprîzâde, 1968:I/407, 408). 

                                                 
1  Taşköprîzâde’nin Miftâhu’s-Saâde adlı eserinde ibn Sînâ’nın ahlâk ilmine dair eserinin adı ( �	د ا�
�ا� ) 
olarak geçse de bildiğimiz kadarı ile ibn Sînâ’nın bu isimde bir risalesi yoktur. Eserin isminin ( ��	د ا�
 (ا�
şeklinde yazılmasının neşir hatasından kaynaklandığını düşünerek ibn Sînâ’nın amelî ahlâk üzerine 
yazmış olduğu eserinin adını verdik.  
2   Taşköprîzâde’de bu eser  (ش ��و ) olarak geçmekte. Bu ismin Miskeveyh ve Tûsî’de ev idaresi ile ilgili 
gösterilen kaynak eserin ismine yakınlığı dikkati çekmektedir. Miskeveyh ve Tûsî’de bu isim “Bryson” 
olarak geçmektedir. Miskeveyh ahlâk eserinde eğitim konusunu izah ederken bu konuyu Bryson’un 
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Taşköprîzâde Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eserinin giriş kısmında bir ahlâk risalesi 

yazmaktaki amacının ahlâk ilmine dair meseleleri incelemek olduğunu ifade eder. Bu 

şerhinde ahlâk ilmi ile ilgili meseleleri akıl ve sahih nakil doğrultusunda incelediğini 

belirtir. Taşköprîzâde akıl ve nakil ile güçlendirerek ortaya koyduğu bu eserin sonuç 

itibari ile ilim ve ameli bir araya getirmek gibi bir özellik taşımasını amaçlamaktadır 

(Ş.P, 1061:1b, V.E, 946:1b). Đfade ettiğimiz amaçları içeren bir ahlâk risalesi yazmaya 

karar veren Taşköprîzâde Adûdiddîn Îcî’nin unutulmak üzere olan ahlâk risalesini ele 

geçirdiğini söyler. Taşköprîzâde hakettiği ün ve öneme ulaşamamış bu risalenin 

unutulma sebebini ise sadece insanların ihmaline bağlamaktadır (Ş.P, 1061:2a, V.E, 

946:1b). Risalenin müellifi olan Adudiddîn Îcî’den ise övgü ile bahseden Taşköprîzâde 

onun bu risalede ahlâk ilminin temel problemelerini ortaya koyduğunu kendisinin ise 

ortaya konulan bu temel problemler üzerinden risaledeki usulleri ve kapalı olan 

hususları açıklamaya çalıştığını belirtir. Yazmış olduğu şerhi ise dönemi ve kendisinden 

sonrakiler için bir ışık olarak nitelendirir (Ş.P, 1061:2b, V.E, 946: 1b). Şerhü Ahlâk-ı 

Adudiyye adlı eser hakkında vediğimiz bilgilerden sonra, bu eserin incelemesine 

geçebiliriz. 

 

 

 

 

 

                                                                                                                                               
kitabından aldığını söyler (Miskeveyh, 1983:57). Tûsî ise Yunan filozoflarının ev idaresi konusunda 
yazdıkları kitapların Arapçaya tercüme edilmediğinden sadece Ebrûsun’un (Bryson) konu ile ilgili özet 
bir çalışmasının tercüme edildiğinden bahseder (Tûsî, 2007:189). 
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BÖLÜM 2: ŞERHÜ AHLÂK-I ADUD ĐYYE’DE AHLÂK ĐLM Đ VE 

NEFS ANLAYI ŞI 

2.1. Ahlâk Đlmi 

2.1.1. Ahlâk Đlminin Tarifi, Konusu ve Gayesi 

Taşköprîzâde Đslâm ahlâk geleneğini sistemli bir şekilde yansıtan Miskeveyh’in 

Tehzîbu’l-Ahlâk’ı, Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî’si gibi müstakil ahlâk eserlerinde olduğu 

şekli ile eserininin başında ahlâk ilminin konusunu açıklar. Bu eserlerden farklı olarak 

Taşköprîzâde ahlâk ilminin tanımı ve gayesini de bu ilmin konusunu açıklarken verir. 

Taşköprîzâde’de ahlâk ilminin tanımı “iyi huyları kazanmak, kötü huyları yok etmek 

için iyi ve kötü huyları bilmek” olarak geçmektedir (Ş.P, 1061:3a, V.E, 946:2a). 

Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî’de ahlâk ilminin konusu “faziletli davranışların veya 

reziletli davranışların irade ile insandan sadır olması yönünden insani nefstir” şeklinde 

geçerken, Taşköprîzâde’de ahlâk ilminin konusu  “insandaki kötü huyların iyi huylarla 

değiştirilmesi bakımından insanın huyları” olarak geçmektedir (Miskeveyh, 1983:41, 

Tûsî, 2007:26, Anay, 1994: 268, Ş.P, 1061:3a).  

Taşköprîzâde ahlâk ilminin amacını ise dünya ve ahiret saadeti için düşünen nefsin 

(nâtık nefs) olgunlaştırılması olarak açıklar. Taşköprîzâde ahlâk ilminin amacına vurgu 

yapmak için peygamberlerin gönderiliş sebebinin sadece akaid konularının insanlara 

bildirilmesi olmadığını bunun yanı sıra peygamberlerin insanların ahlâkını düzeltmek 

amacıyla da gönderilmiş olduğunu söyler. Nitekim Hz. Muhammed’in (s.a.v) “ben 

güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildim”  hadîsi de bunu açıklamaktadır. 

Taşköprîzâde ahlâk ilminin en üstün ilim olduğunu söyler. Zira bu ilim yaratılanların en 

üstünü olan insanı konu almaktadır (Ş.P, 1061:3a, V.E, 946:2a).  

Taşköprîzâde yukarıda da görüldüğü gibi ahlâk ilminin tanımı, konusu ve amacı 

açıklarken, seleflerini takip etmekle birlikte aynıyla onları tekrar etmez. Özellikle ahlâk 

ilminin amacını, peygamberlerin gönderiliş sebebi ile ilişkilendirerek açıklaması onu 

seleflerinden ayırır. Taşköprîzâdenin ahlâk ilminin amacını açıklarken peygamberlerin 

gönderiliş sebeplerine yapmış olduğu bu vurgu onun eseri yazma amacıyla da 

örtüşmektedir. Daha önce de belirttiğimiz gibi o bu şerhinde ahlâk ilmi ile ilgili 
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meseleleri akıl ve sahih nakil doğrultusunda incelemek istediğini, akıl ve nakil ile 

güçlendirilerek ortaya koyduğu bu eserin ilim ve ameli bir araya getirmek gibi bir 

özellik taşımasını amaçladığını belirtmiştir. Taşköprîzâde’nin ahlâk ilminin tanımı, 

konusu ve amacına dair yaptığı açıklamalardan sonra ahlâk ilmini ilimler 

sınıflandırması içinde nasıl konumlandırdığını bu konuda devraldığı geleneğe de 

atıflarda bulunarak açıklamaya çalışacağız. 

2.1.2. Ahlâk Đlminin Đlimler Sınıflandırmasındaki Yeri 

Taşköprîzâde ahlâk ilminin tanımını, konusunu ve amacını ifade ettikten sonra bu ilmin 

ilimler sınıflandırması içindeki yerini belirler. Biz Đslâm felsefesi geleneğinde ilimler 

sınıflandırmasından bahseden filozofların  bu sınıflandırmalarında ahlâk ilminin yerini 

nasıl belirlediklerini de göstererek Taşköprîzâde’nin bu konudaki görüşlerini 

açıklayacağız. 

Ahlak ilminin yerinin değerlendirilmesinde Đslâm filozoflarının tavrını iki ana grupta 

toplamak mümkündür. Birincisini Fârâbi’nin tasnifi oluştururken, ikincisini Đbn Sînâ, 

Gazzâli ve diğer ahlâk filozoflarının tasnifi oluşturur. 

1- Đslâm ahlâk felsefesinde ilk defa ilimleri sınıflandırma yoluna giden filozof 

Fârâbi’dir. Fârâbi ilimleri dil ilmi, mantık ilmi, matematik ilmi, ilahiyat ilmi ve medenî 

ilim olarak beş grupta sınıflandırmış ve ahlâk ilmini’de medeni ilim başlığında 

değerlendirmiştir (Fârâbi, 1999:44). Fârâbi Eflâtun’u takip ederek ahlâk ve siyaset 

ilmini birbirinden ayırmamıştır. Ayrıca Fârâbi diğer Đslâm filozoflarında gördüğümüz 

gibi pratik felsefeyi ahlâk, ev idaresi ve siyaset şeklinde bir sınıflandırmaya tabi 

tutmamıştır. Diğer Đslâm filozoflarında pratik felsefe altında yer alan konular Fârâbi’de 

medenî felsefe altında yer almaktadır (Kutluer, 1989:185).  

2- Fârâbi’den sonra Đbn Sînâ felsefeyi (hikmet) insanın gücü nisbetinde varlıkların 

hakikatlerine vakıf olması şeklinde tanımlar ve felsefeyi teorik (nazarî)-pratik (amelî) 

felsefe şeklinde iki gruba ayırır. Teorik felsefe bizim seçme ve fiilimiz haricinde kalan 

varlıkları incelerken, pratik felsefe bizim seçme ve fiillerimiz dahilinde olanları inceler. 

Dolayısı ile teorik felsefe ilme, pratik felsefe amele karşılık gelmektedir (Đbn Sînâ, 

2006:5). Đbn Sînâ teorik felsefeyi fizik, matematik ve metafizik olarak üç sınıfa 

ayırırken, pratik felsefeyi ahlâk, ev idaresi ve siyaset ilmi olarak sınıflandırır (Đbn Sînâ, 
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2006:7). Đbni Sînâ’nın ilimleri bu şekilde sınıflandırmasından sonra Gazzâli, Tûsî ve 

Devvânî’nin de Đbn Sînâ’yı takip ederek felsefeyi önce teorik ve pratik şeklinde ikiye 

ayırıp, pratik felsefeyi ahlâk, ev idaresi ve siyaset şeklinde sınıflandırdıklarını 

görmekteyiz. Fakat Đslâm ahlâk felsefesi alanında ilk sistemli ve müstakil eser olan 

Tehzîbu’l-Ahlâk’ı yazan Miskeveyh eserinde pratik felsefe ile ilgili ahlâk, ev idaresi ve 

siyaset şeklinde bir sınıflandırmaya yer vermemiş, ev idaresi ve siyaset konularına ahlâk 

konusuyla olan ilgileri nisbetinde değinmiştir (Kutluer, 1989:269).  

Tûsî de yapmış olduğu felsefe tanımı doğrultusunda felsefeyi ilim ve amele karşılık 

gelen teorik ve pratik felsefe şeklinde sınıflandırır. Tûsî felsefeyi “şeyleri oldukları hal 

üzere bilmek ve insan nefsini yönelmiş olduğu yetkinliğe ulaştıracak şekilde güç yettiği 

ölçüde işleri gerektiği gibi yerine  getirmektir” şeklinde tanımlar. Tûsî’nin felsefeyi 

amelî hikmet ve nazarî hikmet şeklinde sınıflandırması da yapmış olduğu felsefe tanımı 

ile ilgilidir. Tûsî teorik felsefenin altına fizik, matematik ve metafiziği yerleştirir. Pratik 

felsefe ise Tûsî’de öncelikle iki bölüme ayrılır. Birincisi tek bir kişiyi ilgilendiren kısım 

ki bu ahlâk ilmidir. Đkincisi ise belli bir topluluğu ilgilendiren yani ev idaresi ve siyasete 

karşılık gelen kısımdır (Tûsî, 2007:14-17).  

Devvânî de Tûsî gibi ilim ve amel ilişkisini ifade eden bir hikmet tanımını tercih eder. 

Ona göre hikmet tanımı, insanın gücü nisbetinde Tanrı’ya benzemesidir. Bu tanım 

içinde ameli bulundurmamakta, dolayısı ile Devvânî’ye göre eksik kalmaktadır. 

Hikmetin bu tanımında amelî yönün eksikliğini farkeden Devvânî, felefeyi tanımlarken 

ilim –amel ilişkisini ifade eden; “nefsin kendisi için mümkün olan yetkinliğe 

ulaşmasıdır” tanımını tercih eder (Anay, 1994:274-275). Teorik felsefe insanın kudreti 

haricinde olan varlıkları konu alırken, pratik felsefe insanın kudreti ile ilgili olan fiilleri 

içerir. Devvânî’nin felsefeyi teorik ve pratik şeklinde sınıflandırması insanın’da eşyanın 

hakikatini bilmekle yetkinleşen teorik güç ve insanın ahlâki eylemlerinde dengeyi 

sağlaması ile yetkinleşen pratik güç şeklinde iki gücü olması ile ilgili bir durumdur 

(Anay, 1994:270). 

Taşköprîzâde ise Fârâbi gibi ahlâk ilmini siyaset başlığında değerlendirmekten ziyade 

bu ilmi Đbn Sînâ, Gazzâli ve diğer Đslâm ahlâk filozoflarının çizgisini takip ederek amelî 

felsefe başlığı altında belirler. Taşköprîzâde selefleri gibi ahlâk ilminin ilimler 

sınıflandırması içindeki yerini belirlerken öncelikle felsefe kavramı ile ilgili 
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açıklamalarda bulunur. Felsefenin ilim ve amelden müteşekkil olduğunu belirten 

Taşköprîzâde, felsefeyi teorik ve pratik felsefe şeklinde ikiye ayırır. Teorik felsefe 

“insanın iradesi dışında ortaya çıkan varlıkları, insanın gücü nisbetinde incelemesidir”. 

Teorik felsefede ameller nitelik yönleri itibari ile değerlendirilmez (Ş.P, 1061:3b, V.E, 

946:2b). Fakat teorik felsefe, tıp ve mantık ilminde olduğu gibi bazen amelden de 

bahseder. Bununla beraber teorik felsefenin kapsamında değerlendirilen fîzik, 

matematik ve ilahiyat gibi ilimler ameli konu edinmez (Ş.P, 1061:4a, V.E, 946:2b). 

Teorik felsefe ise eşyanın suretinin nefste ortaya çıkmasıdır. Bu yön hikmetin ilme 

tekabül eden yönüdür (Ş.P, 1061:7a, V.E, 946:4a). Pratik felsefe (Amelî hikmet) “ilim 

tarafından belirlenmiş olan fiil ve davranış türünden kesin doğruların amelî gücün 

kullanılması ile elde edilmesidir”. Pratik felsefe insandan sadır olan fiillerin gerektiği 

gibi olmasını sağlar. Taşköprîzâde pratik hikmeti açıklarken “Allah sana Kitab’ı ve 

hikmeti indirmiş ve sana bilmediğini öğretmiştir. Allah’ın lütfu sana gerçekten büyük 

olmuştur” (Nisâ, 4/113) ayetine yer verir (Ş.P, 1061:6b, V.E, 946: 4a). Pratik felsefe 

insanın gücü yettiği kadarıyla fiilleri gerçekleştirmesinden bahseder. Pratik felsefede ise 

ameller sadece nitelik yönleriyle ele alınmaz. Taşköprîzâde pratik felsefeyi de kendi 

içinde teorik (nazarî) ve pratik (amelî) olarak iki kısımda inceler. Eserde pratik 

felsefenin teorik ve pratik kısımları dört makale şeklinde sunulur. Bu makelelerden 

birincisi pratik felsefenin teorik kısmını konu alırken, diğer üç makale, ahlâkın pratik 

kısmını konu alır. Birinci makale yani teorik kısım amelin niteliğinden bahsetmeyen 

kısımdır. Đkinci makale Hikmetü’l- hulkî olarak isimlendirilmiştir. Bu makalede insanın 

yönetimi, dünya ve ahiret saadeti için nefsin kuvvetlerinin eğitimi ele alınır. Hikmet’ül-

menzilî olarak isimlendirilen üçüncü makale ise iki dünya saadetini elde edecek şekilde 

insan soyunun devamını konu alır. Dördüncü makale Siyasetü’l-mülk olarak 

isimlendirilir. Bu makalede ülkenin düzeni, insanların birbirleriyle olan 

yardımlaşmaları, adalet kanunları çerçevesinde olan muameleleri, Allah’ın yeryüzünde 

halife olan insanın düzeni sağlamak gibi bir görevi olduğunu vurgular (Ş.P, 1061:4a, 

V.E, 946:2b).  

Felsefeyi teorik ve pratik şeklinde sınıflandıran Taşköprîzade ahlâk ilmini pratik felsefe 

içinde değerlendirir. Taşköprîzâde’nin Îcî’nin metnini takiben pratik felsefeyi teorik ve 

pratik şeklinde ikiye ayırması onun şerhini ahlâk ilmine dair yazılmış mustakil 

eserlerden farklılaştırır. Tûsî ve Devvânî’nin eserlerinde ahlâk ilmi, ev idaresi ve siyaset 
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şeklinde bölümlendirilen pratik felsefe,  Taşköprîzâde’nin eserinde nazarî, amelî, ev 

idaresi ve siyaset şeklinde bölümlenmiştir. 

Felsefeyi teorik ve pratik olarak iki kısımda değerlendiren Taşköprîzâde, akıl gücünü de 

teorik ve pratik olarak iki kısımda değerlendirir. Đnsanın nihai yetkinliği ise bu iki gücün 

yetkinleşmesi ile sağlanır. Bu iki akıl gücünün yetkinleşmesi teorik ve pratik felsefe ile 

mümkündür. Taşköprîzâde insanda bulunan iki akıl gücü ve bu güçlerin yetkinleşmesini 

sağlayan teorik ve pratik felsefeye dair izahlarından felsefenin bu iki bölümüne karşılık 

gelen ilim ve amel arasındaki ilişkiyi ayetlerle destekler.  

Hz Đbrahim ile ilgili “Rabbim bana hikmeti bahşetti ve beni peygamberlerden kıldı” 

(Şuarâ,  26/21) ayetinde “hikmet” teorik gücün (nazarî kuvvet) yetkinleştirilmesi, “beni 

peygamberlerden kıldı” kısmı pratik gücün (amelî kuvvet) yetkinleştirilmesi şeklinde 

yorumlanmıştır. Allah’ın Hz. Musa’ya olan “muhakkak ki ben , yalnızca ben Allah’ım. 

Benden başka ilah yoktur. Bana kulluk et, beni anmak için namaz kıl” (Tâhâ, 20/14) 

hitabında da ilk kısım teorik gücün yetkinleştirilmesi, namazın kılınmasını emreden 

ikinci kısım ise pratik gücün yetkinleştirilmesi olarak yorumlanmıştır (Ş.P, 1061:3 a, 

V.E, 946:2a). Hz. Îsâ ile ilgili “Ben Allah’ın kuluyum. O bana kitabı verdi ve beni 

peygamber yaptı. Nerede olursam olayım, o beni mübarek kıldı; yaşadığım sürece bana 

namazı ve zekatı emretti” (Meryem, 19/30,31) ayetlerini de Taşköprîzâde öncelikle 

teorik sonra ise pratik gücün yetkinleştirilmesi şeklinde yorumlar. Taşköprîzâde en son 

olarak Allah’ın Hz. Muhammed’e (s.a.v) hitaben “artık her kim rabbine kavuşmayı 

umuyorsa, iyi iş yapsın ve rabbine ibadette hiçbir şeyi ortak koşmasın” (Kehf, 18/110) 

ayetinde de ilim ve amel arasındaki ilişkiyi ve  insanın teorik ve pratik güçlerinin 

yetkinleştirilmesi gerektiği yorumunu yapar (Ş.P, 1061:3b, V.E, 946:2b). Taşköprîzâde 

üç büyük ilahi din olan Yahudilik, Hristiyanlık ve Đslâm’ı tebliğ eden peygamberlerden 

örnek vererek ilim ve amel dengesini naslardan yola çıkarak bu şekilde açıklar. 

Taşköprîzâde daha sonra ise ilim ve amel ilişkisinin gerekliliğini aklî olarak açıklar. 

Taşköprîzâde bu konunun aklî olarak açıklamasının ise ahlâk ilmi ile mümkün olduğunu 

söyler (Ş.P, 1061:3b, V.E, 946:2b)1. Şimdi ahlâk ilminin temel kavramlarından olan ve 

                                                 
1 Taşköprîzâde bu eserinde ilimleri bedeni  ve ruhani ilimler olarak iki bölüme ayırır. Ruhani ilimlerden 

daha önce bahsetmiş olduğunu belirten Taşköprîzâde bedeni ilimleri ziraat, terzilik ve siyaset olarak 

belirler. Ayrıca bu üç temel bedeni ilme yardımcı olan ilimleride sayar. Bunlar ziraate yardımcı olan, 
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Taşköprîzâde’nin risalesinde teorik kısım olarak bölümlediği birinci makalesinde yer 

verdiği hal ve huy (meleke) kavramlarının açıklamasına geçebiliriz.  

2.1.3. Huy (Meleke) ve Hal Kavramları 

Taşköprîzâde ahlâk ilminin teorik kısmını konu aldığı birinci makalede huy, meleke, hal 

kavramlarını tarif eder. Bunun için öncelikle nefsanî (iradi) ve tabiî (irade dışı) fiillerin 

tanımını yapar. Nefsanî ve tabiî fiillerin tanımlarını ise Đbn Sînâ’nın nefsleri fiillerine 

göre tasnif etmesi doğrultusunda verir. Taşköprîzâde’de nefsanî fiillerin ve tabiî fiillerin 

açıklaması şöyle geçmektedir “eğer fiiller farklı yöntemlerle ortaya çıkar ve şuur 

onunla (yani fiillerle) başlarsa bunlara nefsanî fiiller denir” (Ş.P, 1061:4a, V.E, 

946:2b). “Eğer (fiiller) tek yöntemle ve şuursuz olarak başlarsa tabii fiiller olarak 

isimlendirilir” (Ş.P, 1061:4b, V.E, 946:2b). Đbn Sînâ’da cisimleri fiillerine göre 

sınıflandırırken bu fiillerin şuurlu ve şuursuz yani zorunlu ve iradî olarak o cisimden 

sadır olmasını dikkate almıştır. Bu durumda eğer fiiller tek yönlü ve şuursuz yani 

zorunlu olarak cisimden sadır oluyorsa bu fiilin ilkesini tabiat, eğer fiiller cisimden çok 

yönlü ve şuurlu yani iradî olarak sadır oluyorsa bu fiillerin ilkesi hayvanî ve insanî nefs 

olarak açıklanır (Durusoy, 1993:36). 

Taşköprîzâde tabiî ve nefsanî fiillerle ilgili açıklamayı yaptıktan sonra hal, huy ve 

meleke kavramlarının açıklamasına geçer. Taşköprîzâde de Miskeveyh ve Tûsî’de 

olduğu gibi huy kavramını açıkladıktan sonra huyun kaynağını doğa ve alışkanlık 

şeklinde iki grupta inceler (Miskeveyh, 1983:36, Tûsî, 2007:82). Miskeveyh huyu 

“nefsin düşünmeden kendisinden sadır olan fiil” olarak tanımlarken bu tanımını 

Galen’den almaktadır. Huyun tanımı konusunda Galen’le mutabık olan Đslâm 

ahlâkçıları, bir sonraki başlıkta değineceğimiz huyun yani ahlâkın değişimi konusunda 

Galen’in çizgisinden ayrılırlar (Kutluer, 1989:282). Taşköprîzâde’nin bu kavramlarla 

ilgili açıklamaları genel itibari ile Đslâm ahlâk filozoflarının açıklamalarının tekrarı 

niteliğindedir. Taşköprîzâde’ye göre farklı yöntemler ve şuurla ortaya çıkan nefsanî 

                                                                                                                                               
demircilik ve marangozluk, terziliğe yardımcı olan hallaçlık ve iplikçilik, siyasete yardımcı olan Kâtiplik 

ve hesap ilimleridir. (Ş.P, 1061:13a, V.E, 946:7a) Taşköprîzâde siyaseti de dört mertebeye ayırır. Birinci 

mertebe nebilerin siyaseti, ikinci mertebe halife ve sultanların siyaseti, üçüncü mertebe alimlerin siyaseti, 

dördüncü mertebe ise vaizlerin siyasetidir. (Ş.P, 1061:13b, V.E, 946: 7a) 
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fiiller eğer çabuk unutulur ve nefiste sağlam bir şekilde kökleşmiş olmazsa hal olarak 

isimlendirilir. Şayet nefsânî fiiller tekrarla kökleşir ve tedricen unutulursa meleke olarak 

isimlendirilir. Taşköprîzâde meleke ve huyun aynı anlamı ifade ettiğini belirtir. Bir fiilin 

huy olarak isimlendirilmesi için o fiilin nefisten kolay bir şekilde ortaya çıkması 

gerekir. Yani meleke nefsanî fiillerin kişiden kolayca sadır olmasıdır. Taşköprîzâde 

“nefsanî fiillerin kolayca sadır olması” ifadesi ile bu fiiller üzerinde düşünmeden 

fiilleri gerçekleştirmeyi kastetmektedir (Ş.P, 1061:4b, V.E, 946:2b).   

Taşköprîzâde huy ve meleke kavramlarını açıkladıktan sonra, huyu doğuştan var olan ve 

tekrarla kazanılmış huy olarak iki kısımda değerlendirir. Huyun doğuştan olması kişinin 

mizacının1 o fıtrat üzere yaratılması sonucu olur. Taşköprîzâde doğuştan var olan huyu 

açıklamak için sebepsiz yere sinirlenen veya geçerli bir sebep olmadan gülen kişinin 

durumunu örnek olarak verir.  Tekrarla kazanılmış huy ise önceleri nefse ağır gelirken, 

tekrarın artması ile nefiste yerleşik bir meleke haline dönüşür. Kişinin sabır ve 

tahammül göstermesi sonucunda hal olarak ifade edilen fiil meleke haline geçer. 

Taşköprîzâde tekrarla halden melekeye dönüşen fiillere örnek olarak hat yazmaya 

başlayan birinin sabırlı davranarak tekrar tekrar harfleri yazması ile zamanla bu işte 

ustalaşması, hat alanında güzel sonuçlar elde etmesini ve hat işinin o kişide meleke 

haline dönüşmesini örnek olarak gösterir (Ş.P, 1061:4b, V.E, 946:3a). Taşköprîzâde’nin 

meleke ve hal kavramları ile ilgili açıklamaları tahmin edileceği üzere ahlâkın değişimi 

meselesi ile de doğrudan ilişkilidir. 

2.1.4. Ahlâkın Değişimi Meselesi 

Taşköprîzâde huyun yaratılışı konusunda filozofların farklı görüşleri savunduklarını 

ifade eder. Bir grup filozof huyun yaratılıştan olduğunu ve nefsin aslını oluşturması 

sebebi ile ondan arınmanın mümkün olmadığını savunur. Diğer bir grup filozof ise 

nefsin eksiklikten uzak bir fıtrat üzere yaratıldığını ve huyun nefsin sıfatı konumunda 

olması sebebiyle onları değiştirmenin mümkün olduğuna inanır. Bu gruptaki filozoflar 

nefsin sıfatı olarak gördükleri huyun, bedenin yaratılmış olduğu özel mizacın eğilimi 

doğrultusunda oluştuğunu söylerler. Bu filozoflara göre her ne kadar mizacın değişimi 

mümkün olmasa dahi ahlâkın değişimi mümkündür (Ş.P, 1061:5a, V.E, 946:3a). 

                                                 
1 Organların oluşumu Aristo fiziğine uygun olarak dört temel elementin yani ateş, hava, toprak ve suyun 
karışım ve kaynaşması ile olur. Aristo bu dört elementin uygun bir oranda bir araya gelmesini mizaç 
olarak isimlendirir (Arkan, 2006:100). 
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Taşköprîzâde ahlâkın değişimini mümkün görmeyen birinci grup filozoflara örnek 

olarak Đslâm düşüncesinde Revakiyyun olarak isimlendirilen Stoa’yı verir. Revakiyyun, 

nefslerin bazılarının iyilik (hayr), bazılarının kötülük (şer) ve bazılarının da hem iyiliği 

(hayrı) hem de kötülüğü (şerri) kabul edecek şekilde yaratılmış olduğunu söyler. 

Taşköprîzâde Revakiyyun’un nefslerin sadece iyilik (hayr) ve sadece (kötülük) şer 

üzerine yartılmış olduğu görüşünün o nefslerin farklı yönde bir huyu kabul etmesi 

sonucunda geçerliliğini yitireceğini ifade ederek eleştirir (Ş.P, 1061:6a, V.E, 946:3b). 

Taşköprîzâde burada Revvakiyyun adı altında Galen’in görüşlerini özetlemiştir. Galen 

bedenin mizacı ile ahlâk arasındaki ilişkiden bahseder ve eğitimle ahlâkın değişiminin 

kolay olmadığını söyler. Çünkü Galen huyları Aristo gibi nefsin düşünen kısmına değil, 

nefsin düşünmeyen kısmını oluşturan öfke ve şehvet güçlerine atfetmektedir. Galen’e 

göre şehvet gücü tabiatı gereği eğitimi kabul etmez, öfke gücü ve akıl ise eğitimi kabul 

eden güçlerdir. Öfke gücünü kullanarak akıl gücü şehvet gücünü baskı altında tutabilir. 

Galen tabiî ahlâk ile akli faaliyetin birbirinden ayrı düşünülmesi gereken şeyler 

olduğunu belirtir. Galen ahlâkı düşünmeyen nefse has kılar. Đslâm ahlâk filozofları ise 

bu konuda Aristo’yu takip ederek ahlâkı düşünen nefse has kılarlar (Kutluer, 

1993:7/33).  

Ahlakın değişimini mümkün gören ikinci grup filozofların temsilcisi olarak ise Aristo 

örnek verilebilir. ahlâkın değişimi konusunda Đslâm ahlâk filozofları genel itibari ile 

Aristo’nun çizgisini takip etmişlerdir. Aristo nefsin düşünen ve düşünmeyen olmak 

üzere iki yönünden bahseder. Nefsin düşünmeyen kısmı bitkilerle ortaktır. Bitksel 

nefsin ahlâki erdemden yana bir payı yoktur. Nefsin düşünmeyen kısmı bir yönü ile 

akıldan pay alır. Nefs bu yönü ile arzulama ve iştah duyma eylemlerinde bulunur. Bu 

nefsin hayvanlarla ortak yanıdır. Eğer bu yan akla boyun eğerse akla katılır, eğmezse 

akıl dışı eylemde bulunur. Aristo nefsin düşünen kısmını da teorik ve pratik akıl olarak 

iki bölüme ayırır. Erdemler de aklın bu şekilde bölümlenmesinden dolayı fikrî ve ahlâkî 

erdemler şeklinde ikiye ayrılır (Aristo, 1998:21-23). Düşünce erdemi eğitimle elde 

edilen, ahlâki erdem ise alışkanlıkla elde eldilen bir erdemdir. Bu ise ahlâkî erdemlerin 

bizde doğal olarak bulunmadığı anlamına gelmektedir. Çünkü doğal olarak var olan 

şeyin doğasının değişmesi mümkün değildir. Đnsanda sadece erdemleri elde edebilecek 

doğal bir eğilim vardır. Yani erdemler ne doğal olarak ne de doğaya aykırı olarak elde 

edilirler (Aristo, 1998:23-24, Cevizci, 2002:67).  
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Đslâm ahlâk felsefesi geleneğine geldiğimizde Miskeveyh’in de bu konuyu ele aldığını 

görüyoruz. Miskeveyh ahlâk eserinde ahlâkın değişimi ile ilgili iki görüşten bahseder. 

Birinci görüşü savunanlar huyları düşünmeyen nefse yani gazap ve şehvet gücüne 

bağlarlar ve huyların tabiî olduğunu söylerler. Bu kabul ise ahlâkın değişimini dolayısı 

ile eğitimi imkansız duruma getirir. Miskeveyh ve diğer filozoflar ise ahlâkı nefsin 

düşünen kısmına has kılarlar. Ahlâkın hem tabiî hem de kazanılmış özelliklerinin 

olduğunu ifade ederler. Bu görüşe göre insanın mizacından kaynaklanan eğilimlerden 

dolayı eğitimle gerçekleşen değişim yavaş veya hızlı olur (Miskeveyh, 1983:36).  

Diğer bir Đslâm ahlâk filozofu Tûsî ise ahlâk eserinde ahlâkın değişimi problemiyle 

ilgili olarak huyun tabiî olup olmaması hakkında farklı görüşleri üç grupta özetler. 

Bunlardan birincisi bazı huyların tabiî, bazı huyların ise sonradan tabiî gibi olduklarını 

savunur. Đkincisi bütün huyların tabiî olduğunu ve değiştirilmelerinin mümkün 

olmadığını savunur. Üçüncü grup ise huyların tabiî olmadıklarını fakat aynı zamanda 

insanın tabiatına da aykırı olmadığı savunur. Tûsî bu görüşlerden üçüncü görüşü 

benimsediğini belirtir. Tûsî’ye göre bu üç gruptan sadece üçüncüsü eğitim ile ahlâkın 

değişebileceği sonucunu ortaya çıkarmaktadır. Üçüncü grubun görüşünde tabiatın yani 

bedenin mizacının etkisi sadece huyun hızlı veya yavaş kabul edilmesi konusunda 

görülmektedir (Tûsî, 2007: 82).  

Ahlakın değişimi konusunda Taşköprîzâde’nin görüşlerine baktığımızda müellifimiz 

ahlâkın temelinin hikmet, iffet ve şecaat faziletlerinden ibaret olduğunu, bu faziletlere 

denk gelen nefs güçlerinin ifrat ve tefrit noktalarında bulunması sonucu reziletlerin 

ortaya çıktığını fakat bu kuvvetleri şeriat tarafından belirlenmiş itidal noktasına 

çekmenin mümkün olduğunu belirtir. Taşköprîzâde şeriata göre ahlâkın değişebilirliğini 

ifade eden bu görüşün pek çok alim tarafından benimsenmiş olduğunu söyler (Ş.P, 

1061:5b, V.E, 946:3b). Huyu mizaca atfetmeyerek ahlâkın değişiminin imkan dahilinde 

olduğunu ifade eden Taşköprîzâde, ahlâktaki bu değişimin insana has olan mizacın 

eğilimi doğrultusunda hızlı veya yavaş olduğu görüşünü savunur. 

Taşköprîzâde Îcî’nin ahlâkın değişiminin üç şekilde olabileceği ifadesine yer vermesine 

rağmen metinde “alışkanlık” ve “şeriat” olmak üzere sadece iki şekilden bahsedilmiştir. 

Taşköprîzâde Îcî’nin bazı metinlerinde ahlâkın değişiminin üç şekilde vuku bulduğu 

ifadesinin geçtiğini, fakat bazılarında ise böyle bir ifadenin kullanılmadığını belirtir. 
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Taşköprîzâde alışkanlık sonucu meydana gelen ahlâk değişiminin kötü ahlâktan iyi 

ahlâka olan değişim ve iyi ahlâktan kötü ahlâka olan değişim olmak üzere iki yönde 

gerçekleştiğini açıklar. Çocuklarda ve gençlerde kötü ahlâktan iyi ahlâka doğru olan 

değişim eğitimle mümkün olmaktadır. Taşköprîzâde ahlâkın iyiden kötüye doğru 

değişimini açıklamak için ise “Her doğan çocuk fıtrat üzere doğar, sonra anası ile 

babası onu Yahudi, Nasrâni veya Mecûsi yapar” (Buhari, bab;92) hadîsine yer 

vermiştir. Ahlâkın değişimini mümkün kılan diğer yol ise şeriattır. Şeriatın, cimrilik, 

yalan, koğuculuk, iftira gibi kötü huyların terk edilmesine yönelik emri, kötü ahlâkın 

değişimini sağlayan bir faktördür (Ş.P, 1061:5a, V.E, 946:3a). Taşköprîzâde kişiye 

kaldırabileceğinden fazla yükün yüklenmeyeceği temel kabulünü ifade ederek şeriatın 

da ahlâkın değişimi hususunda insandan gücünün yettiğinin fazlasını istemediğini 

belirtir. Taşköprîzâde ahlâkın değişimi konusunun şeriatta nasıl yer aldığını daha iyi 

ifade etmek için Đmam Gazzâli’nin Mişkâtü’l-Envâr adlı eserinde konu ile ilgili geçen 

ifadelerine yer vermiştir. Đmam Gazzâli bu eserinde şeriatta ahlâkın değişimi ile neyin 

kastedildiğini açıklar. Şeriata göre gazap ve şehvet kuvvetinden sadır olan kötülüklerin 

tamamen yok edilmesi mümkün değildir ve şeriatında bu yönde bir beklentisi yoktur. 

Fakat bazıları şeriatın kişiyi gazap ve şehveti tamamen yok etmekle mükellef tuttuğunu 

düşünerek, ahlâkın değişiminin mümkün olmadığına inanırlar. Đmam Gazzâli bu gibi 

kimseleri safsata yapan ahmaklar olarak nitelendirir (Ş.P, 1061:5b, V.E, 946:3a). 

Taşköprîzâde her ne kadar Gazzâli’nin ahlâkın değişimi ile ilgili bu ifadelerinin 

Mişkâtü’l-Envâr adlı eserinde geçtiğini söylese de adı geçen eserde biz bu konuya 

raslayamadık. Fakat Gazzâli bu konuya Mîzânü’l-Amel ve Đhya’u-ulûmiddîn adlı 

eserlerinde yer vermiştir (Gazzâli, 1972:VI/192, Gazzâli, 1973:63). 

Taşköprîzâde ahlâkın değişiminin imkan dahilinde olduğunu ifade etmekle beraber, 

bundan mizacın değişiminin mümkün olduğu düşüncesinin çıkarılmaması gerektiğini 

belirtir. Taşköprîzâde bedenin özel mizacından kaynaklanan ve bedene bağlı olan şehvet 

ve gazap güçleri vasıtası ile nefste huyların ortaya çıktığını söyler. Fakat bu noktada 

müfekkire gücü nefs ve beden arasındaki dengeyi kurar. Müfekkire gücünün devreye 

girmesi sonucu huyların tamamen mizaçtan kaynaklanması engellenmiş olur. 

Taşköprîzâde huyun sadece mizaca atfedilmesi halinde değişimin çok zor olacağını 

belirtir. Dolayısı ile eserde huy mizaca atfedilmemektedir. O mizacın huya olan etkisini 

nefsin faziletleri hızlı veya yavaş kabul etmesi noktasında görür. Çünkü insanların 
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eğilimleri bedenlerin mizaçlarına göre değişir. Bu değişim ise huyların değişiminin 

yavaş veya hızlı olmasında etkilidir (Ş.P, 1061:6a, V.E, 946:3b). Taşköprîzâde 

müfekkire kuvvetinin nefs ve beden arasındaki dengeyi sağladığını ifade etmesine 

rağmen bu konuda hiçbir ek açıklamada bulunmaz. Bu dengenin nasıl sağlandığının 

cevabını ise Đbn Sînâ’nın nefs ile ilgili açıklamalarında buluyoruz.  

Đbn Sînâ insan nefsi ile ilgili açıklamalarında müfekkire gücünün nefs ve beden 

arasındaki dengeyi nasıl kurduğunu açıklar. Đbn Sînâ öncelikle nefsin güçlerinden olan 

akıl gücünü teorik (nazarî) ve pratik (amelî) olmak üzere iki kısma ayırır. Teorik akıl 

gücü nefsin ilmî bilgileri elde ettiği güçtür (Durusoy, 1993:126). Pratik akıl gücü ise 

nefsin bedenle beraber bulunması sebebi ile ortaya çıkan bir güçtür. Đbn Sînâ irade 

gücüne bağlı olarak ortaya çıkan nefsanî hallerin ve teknik icadların pratik akıl gücü 

kapsamında olduğunu söyler. Aynı zamanda pratik akıl gücü teorik akıl gücünden 

yardım alarak iyi-kötü, güzel-çirkin fiillerle ilgili yargılara varır.  Fakat fiillerle ilgili 

yargıların temel ilkelerini pratik akıl teorik akıldan alır. Yani iyi-kötü ve güzel-çirkin 

kavramları üzerinde yargıya varan akıl teorik olurken, hangi fiillerin güzel-çirkin ve iyi-

kötü olduğuna karar veren ise pratik akıldır. Dolayısıyla pratik akıl nefs ve beden 

arasındaki ilişkiyi düzenler. Pratik akıl teorik akıldan almış olduğu yargılar 

doğrultusunda hareket ederse nefsin şehvet ile öfke güçlerinden kaynaklanan arzu ve 

isteklerin nefste üstün gelmesi engellenmiş olur. Bunun sonucunda ise güzel ahlâk 

ortaya çıkar (Durusoy, 1993:149). 

Taşköprîzâde her ne kadar huyu mizaca atfetmese de doğuştan var olan tabiî huylardan 

bahseder. Dolayısı ile Taşköprîzâde doğuştan gelen fazilet ve reziletleri kabul eder. 

Nitekim Taşköprîzâde eserinin ikinci makalesinde tabiî ve kazanılmış olan faziletlerin 

korunması, reziletlerin ise yok edilmesi konusununu açıklar (Ş.P, 1061:25b, V.E, 

946:12b). Taşköprîzâde fazilet ve reziletlerin doğuştan da olabileceği konusunda 

Gazzâli ile aynı görüşleri paylaşırken, Fârâbi ve Devvânî’den ayrılır. Gazzâli güzel 

ahlâkın şehvet ve öfke kuvvetlerinin akla itaatinin gerçekleşmesi ile vuku bulduğunu 

belirtir. Ancak bu sayede itidal yakalanmaktadır. Nefsin güzel ahlâkı elde etmesi için 

gerekli olan itidali ise iki şekilde elde etmesi mümkündür. Bunlardan birincisi fıtrat 

ikincisi ise eğitimdir. Eğer insan güzel ahlâkı barındıran bir fıtrat üzere yaratılmışsa bu 

kişinin itidali yakalamak için eğitime ihtiyacı yok demektir. Eğer insan güzel ahlâkı 
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barındıran bir fıtrat üzere yaratılmamışsa yani şehvet ve öfke kuvvetleri akla itaat 

etmekte zorlanıyorsa bu kişi için güzel ahlâk mücahede ve riyazet yolu ile elde 

edilmektedir (Gazâlî, 1972:VI/198-199). Fârâbi ise tabiî erdemi mizaçtan kaynaklanan 

eğilimin eseri olarak görür. Fârâbi mizacın eğiliminin fazla olması nedeni ile ortaya 

çıkan huyları tabiî huylar, bu huyların defalarca tekrarlanması sonucunda ise iradi 

huylar olarak isimlendirir. Fârâbi cesaret faziletini örnek vererek bu durumu açıklar. Bir 

kişinin mizacı cesur davranmaya eğilimli ise bu kişi için cesaret bu hali ile tabi bir 

fazilettir. Cesaret bu kişi için kolay elde dilebilir bir fazilet olur ve cesaretin aksi 

yönünde davranışta bulunmak da o kişi için son derece zordur. Cesarete eğilimli olan 

kişinin bu davranışı bir çok defalar tekrarlaması ile bu fazilet iradî bir hal almış olur 

(Fârâbi, 1999:77). Yani Fârâbi insanın belli bir huy üzerine yaratılmadığını sadece 

bedenin belli bir mizaç üzere yaratılmış olmasından dolayı belli huylara eğilimli olarak 

yaratılmış olduğunu söyler. Fârâbi mizacın eğilimini kabul etmekle birlikte mizaçtan 

kaynaklanan eğilimleri fazilet veya rezilet olarak kabul etmemektedir. Ona göre fazilet 

de rezilet de kazanılmıştır. Fazilet veya reziletin kazanılmış olması ise onun birçok defa 

tekrarlanmış olmasını gerektirir. Sonuç itibari ile Fârâbi sadece eğitimle elde edilmiş 

olan ahlâkî yapıyı fazilet olarak değerlendirmektedir (Kutluer, 1989:192-193). Devvânî 

de Fârâbi gibi kazanılmış olan güzel huylar ile fazileti birbirine eşit tutar. Devvânî’ye 

göre ahlâk ilmi tabiî olan huyları değil sadece alışkanlık sonucu elde edilen huyları 

konu edinen bir ilimdir (Anay, 1994:294). Taşköprîzâde’nin ahlâkın değişimi ile ilgili 

görüşlerini açıkladıktan sonra incelediğimiz ahlâk eserinin teorik kısmını oluşturan 

konulardan biri olan nefs anlayışına geçebiliriz. 

2.2. Nefs Anlayışı 

2.2.1. Nefsin Tanımı ve Đnsanın Hakikati 

Taşköprîzâde “ahlakın türleri” başlığında insanî nefse karşılık gelen nâtık gücü manevi 

(ulvî) bir cevher olarak tanımlar. Taşköprîzâde insanî nefs için nâtık nefs ve ruh 

kavramlarını kullanırken, bu ikisi arasında herhangi bir anlam farklılığı gözetmez. 

Taşköprîzâde insanî nefsi yani akıl gücünü (natık nefsi), teorik (nazari kuvvet) ve pratik 

güç (amelî kuvvet) olarak ikiye ayırır. Ma‘kulleri idrak eden kuvvet teorik güç olarak 

isimlendirilirken, iradî fiil ve davranışların ortaya çıkmasında etkili olan kuvvet ise 

pratik güç (amelî kuvvet) olarak isimlendirilmektedir. Taşköprîzâde pratik güç ile 
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düşünce ve iradeye uygun olarak ortaya çıkan etkinin1 kastedildiğini, bunun dışındaki 

etkilerin kastedilmediğini belirtir (Ş.P, 1061:6b, V.E, 946:3b,4a). Anladığımız kadarıyla 

Taşköprîzâde’nin burada etkiden kastı nefsin güçleridir. O nefsin güçlerinin çok 

olduğunu belirtmekle birlikte sadece iradenin etkili olduğu müdrike, gazap ve şehvet 

güçlerini açıklar.  

Tûsî irade ile ortaya çıkan bu üç gücü nefsin diğer güçleri arasındaki yerini de 

göstererek sistemli bir şekilde açıklar. Tûsî konu ile ilgili açıklamalarında insan nefsini 

nebatî, hayvanî ve insanî olarak üç kısımda inceler. Bu kısımlarında kendilerine ait 

güçleri vardır. Bitkisel nefsin besleme, büyüme ve üreme olmak üzere üç gücü vardır. 

Hayvanî nefsin organik algı ve iradî hareket olmak üzere iki gücü vardır. Tûsî organik 

algı gücünü iç ve dış idrak güçleri olarak ikiye ayırır. Đradî hareket gücü de şehvet ve 

öfke olarak ikiye ayrılır. Đnsanî nefs ise nutk olarak isimlendirilen güce sahiptir. Nutk 

gücü de teorik ve pratik güç olarak ikiye ayrılır. Tûsî bahsetmiş olduğu bu güçlerden 

sadece insanın iradî fiillerinin kaynağı olan güçleri ahlâk ilmi ile ilgili olarak 

değerlendirir. Bunlar ise düşünme (nutk) ve iradî hareket gücüne bağlı olan şehvet ve 

öfkedir (Tûsî, 2007:35-47).  

Taşköprîzâde’nin nâtık nefsi manevî bir cevher olarak tanımlaması nefs konusunda Đbn 

Sînâ çizgisinde olduğunu gösterir. Bununla birlikte, nefs konusunda Đbn Sînâ’yı takip 

eden Miskeveyh, Tûsî, Devvânî gibi nefsin cevher olduğunun ispatı yoluna gitmez. 

Fakat Taşköprîzâde’nin nefsi manevi bir cevher olarak tanımlaması, bedeni ise nefsin 

aleti olarak görmesi, Đbn Sînâ ve onu takip eden diğer Đslâm ahlâk filozoflarının nefsin 

cevher olduğunu ispatlamak için kullandıkları argümanları temelde kabul ettiğini 

gösterir.2 Đbn Sînâ’dan sonra Miskeveyh ve Tûsî’nin de nefsin cevher olduğu, cisim, 

                                                 
1  Taşköprîzâde’de etki eden sıfat olarak geçiyor. 
2 Đbn Sînâ nefs ile ilgili görüşlerinde öncelikle nefsin varlık ve mahiyetini nefsin fîillerinde yola çıkarak 
ispatlar. Nefsin fîilleri doğrultusunda yapılan “nefsin tabi organik cismin ilk yetkinliği”  olduğu tanımı, 
nefsin bir yetkinlik olduğunu açıklar fakat bu açıklama sadece bedenle ilişkisi nisbetinde nefsi 
açıklamaktan ibaret olarak kalmakta, nefsin cevher olduğunu açıklamamaktadır (Durusoy, 1993:35). Bu 
sebeble Đbn Sînâ nefsin cevher olduğunu nefsin kendisinden yola çıkarak açıklar yani nefsin kendisini 
biliyor olmasının aynı zamanda nefsin varlığının da bir kanıtı olduğunu söyler. Nefsin kendisini bilmesi 
ise aklî idrak gücü ile olur. Bir şey başkasını aklî idrak düzeyinde biliyorsa kendisini de bilir demektir 
(Durusoy, 1993:39). Đbn Sînâ nefsin bu şekilde kendisini bilmesinden yola çıkarak nefsin bedenden ayrı 
manevi bir cevher olduğunu da açıklar. Đnsanın nefsine dair olan bilincini iç ve dış idrak güçlerinin 
yardımı ile elde etmemesi veya insanın organlarından birini veya bir kaçını kaybetmesinin onun nefsini 
idrak etmesine engel teşkil  etmemesi insanın nefsini bilmesini sağlayan gücün akıl gücü olduğunu 
gösterir. Đnsan ancak herhangi bir uzuvla değilde akli idrak ile bilincine vardığı beninin manevi bir cevher 
olduğunu anlar. Ancak akli idrak seviyesinde olan nefîslerin manevi bir cevher olarak nitelendirilmesi, 
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cisimden bir parça ve araz olmadığının ispatı ile ilgili açıklamaları genel olarak Đbn Sînâ 

etkisini hissettirir (Miskeveyh, 1983:14-15, Tûsî, 2007:27-33).  

Taşköprîzâde alimlerin insanın hakikati konusunda farklı görüşler ileri sürdüklerini 

belirtir. Muhakkik alimlere göre insanın hakikati düşünen nefs (natık nefs) ve bedenden 

ibarettir. Taşköprîzâde alimlerden çoğunun bu görüşü savunduklarını söyler. 

Taşköprîzâde’nin muhakkik alimler olarak nitelendirdikleri ise fakihler, muhaddisler ve 

mutasavvıflardır.1 Bu konu ile ilgili diğer bir görüşü ise bedenin insanın hakikati 

olduğunu söyleyenler temsil eder. Taşköprîzâde bu görüşü savunanların diğerleri 

yanında azınlıkta kaldıklarını, felsefe ve dinin getirdiği hakikatlere güç 

yetiremediklerini söyler (Ş.P, 1061:13a, V.E, 946:6b). Taşköprîzâde’nin insanın 

hakikati ile ilgili görüşlerinin temellerini de yine Đslâm felsefesi tarihinde nefs konusunu 

derinlemesine incelemiş olan Đbn Sînâ’da buluyoruz. Đbn Sînâ nefsin mahiyetini 

açıklamak için Aristo fiziğindeki madde suret ilkesini kullanır. Bu ilkeye göre her cisim 

güç ve fiil halinde bulunan iki şeyden oluşmaktadır. Bu durumda nefs canlı cismin bi’l-

fiil, beden ise bi’l-kuvve olan dayanağıdır. Yani nefs suret, beden ise madde yerine 

geçmektedir (Durusoy, 1993:35). Đnsanı nefs ve bedenden mürekkep bir varlık gören 

Đbn Sînâ insanî nefsi, varlığını faal akıldan almış manevi bir cevher olarak değerlendirir. 

Beden ise tabiî unsurların birleşmesi sonucu ortaya çıkmış cismanî bir cevherdir.  Đbn 

Sînâ mahiyetleri farklı olan nefs ve bedenden her birinin diğerinin var olma sebebi 

olmadığını yani nefsin bedenden veya bedenin nefsten önce varolduğunu söylemenin 

doğru olmadığını, nefs ve beden arasında Tanrı’dan kaynaklanan zorunlu bir ilişki 

olduğunu söyler. Beden nefslerin ferdileşmesini ve iradi fiiller sonucunda her nefsin 

birbirinden farklılaşmasını sağlayan bir yapıdır. Beden ve nefsin bu birlikteliği 

sonucunda ancak birbirinden farklı şahıslar ortaya çıkmaktadır. Nefs bu ferdiliğini 

bedenden ayrıldıktan sonra da sürdürür. Nefs bedene gelmekle yetkinleşmesini 

tamamlar. Fakat beden nefs için sadece bir alet konumundadır (Durusoy, 1993:77- 78).  
                                                                                                                                               
hissi idrak güçleri ile kendilerini cisim olarak algılayan hayvanların nefslerinin cevher olmadığı sonucuna 
bizi ulaştırır. Bu durumda cevher olma özelliği sadece insani nefse has bir özelliktir (Durusoy, 
1993:45,46,47). Đnsanın nefsini de nebati hayvani ve insani nefs olarak mahiyet açısından sınıflandıran 
Đbn Sînâ insan nefsinde var olan bu sınıflandırmadan sadece insani nefsin cevher olma özelliğine sahip 
olduğunu belirtir (Durusoy, 1993:38-39). Taşköprîzâde’de Đbn Sînâ gibi nefsin güçlerinden sadece insanî 
gücü yani nâtık gücü ulvi bir cevher olarak tanımlar. Đbn Sînâ’nın nefs görüşünde sadece nâtık nefsin ulvi 
bir cevher olduğu kabulünün karşılığı ise sadece nâtık nefsin ölümsüz olduğu fakat şehevî ve gazabî 
nefslerin ise bedenin mizacının bozulması ile yok olacağıdır. 
  
1  Metinde şerefli fırka mutasavvıflar olarak geçiyor. 
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Đnsanın cismanî bir cevher olan bedenden ve manevi bir cevher olan nefsten mürekkep 

olduğunu açıklayan Đbn Sînâ gibi, Miskeveyh, Tûsî, Devvânî de insanın hakikatinin nefs 

ve bedenden mürekkep olduğunu kabul ederler (Miskeveyh, 1983:14-18, Anay, 

1994:259, Tûsî, 2007:33). Taşköprîzâde nefsin manevi bir cevher olduğu, insanın nefs 

ve bedenden mürekkep bir varlık olduğunu açıkladıktan sonra eserinin teorik kısmını 

oluşturan nefs konusu bağlamında nefsin güçleri konusunu açıklar. 

2.2.2. Nefsin Güçleri 

Đslâm ahlâk filozoflarının nefsin güçleri ile ilgili açıklamalarına baktığımız zaman 

Eflâtun’un etkisinde kalmış olduklarını görmekteyiz. Eflâtun nefsi akıl, öfke ve arzu 

olmak üzere üç ilke olarak sınıflandırır. Miskeveyh, Gazzâli, Tûsî ve Devvânî gibi 

Đslâm ahlâk filozoflarının nefsin güçlerine dair açıklamalarında ise bu sınıflandırma 

etkili olmuştur.  

Nefsin akıl, öfke ve arzu olmak üzere üç ilkesinin olduğunu söyleyen Eflâtun bu üç 

ilkeye karşılık gelen üç faziletin olduğunu söyler. Nefsin düşünen yanı olan aklın 

fazileti bilgelik (hikmet), arzu’nun fazileti ölçülülük (iffet) ve nefsin öfke yanının 

fazileti ise şecaattir. Şecaat dışarıdan gelen tehlikelere karşı öfke gücünün aklın 

kontrolünde hareket etmesidir. Arzu gücünün fazileti olan iffet ise akıl ve öfke gücünün 

uzlaşması ile ortaya çıkar. Ölçü bedenle ilgili arzu ve isteklerimizi dengeleme anlamına 

gelir (Eflâtun, 1985:120). Eflâtun bu istekleri ne aç bırakmak ne de aşırı bir şekilde 

onlara hizmet etmek gerektiğini söyler. Ancak bu istekler konusunda dengeyi sağlayan 

kişi akıllı olarak nitelendirilir (Eflâtun, 1985:258). Nefsin kuvvetlerinden olan istek, 

öfke ve akıl güçlerinin her biri kendilerine düşen görevi yerine getirdikleri taktirde 

ortaya çıkan fazilet ise adalet faziletidir. Eflâtun rezilet olarak ise saydığı faziletlerin 

zıddı olan dört kötülükten bahseder (Eflâtun, 1985:132). 

Đslâm ahlâk filozofları nefsin güçleri, bu güçlere karşılık gelen bilgelik (hikmet), 

ölçülülük (iffet) ve yiğitlik ( şecaat) faziletleri ve bunların birarada bulunması sonucu 

adaletin ortaya çıkması konusunda Eflâtun’u takip ederler. Fakat faziletlere karşılık 

gelen reziletler konusunda Eflâtun’dan ayrılırlar. Bu konuda fazileti ifrat ve tefrit 

arasında itidal hali veya altın orta olarak tanımlayan Aristo çizgisine geçerler. Đslâm 

ahlâk filozofları için yaptığımız bu değerlendirmeyi Đlhan Kutluer Miskeveyh’in 

tasnifinde tespit eder. Đlhan Kutluer Miskeveyh’in nefsin temel güçlerini düşünme, öfke 
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ile şehvet şeklinde belirlemesini, bunlardan hikmet, şecaat ile iffeti ve bu üç faziletin 

toplamından da adaleti türetişini Eflâtuncu köklerle açıklar. Fakat Miskeveyh’in hikmet, 

iffet, şecaat ve adaleti itidal olarak değerlendirmekle Aristocu fazilet anlayışına 

yaklaştığını belirtir. Aristo ahlâkında Eflâtun’un belirlediği temel dört fazilet sekiz 

reziletle birlikte ele alınmaktadır. Adalet faziletini de Miskeveyh, Eflâtun’da olduğu 

gibi üç faziletin elde edilmesi ile ortaya çıkan fazilet olarak değerlendirmekle birlikte 

adaletin haksızlık ve haksızlığa rıza göstermek reziletlerinin orta noktası olduğunu 

belirtir (Kutluer, 1989:277). Anlaşıldığı kadarıyla Miskeveyh, Gazzâli, Tûsî ve Devvânî 

nefsin güçleri ve bunlara karşılık gelen faziletler konusunda Eflâtun’u, faziletin tanımı 

ve reziletler konusunda ise Aristoyu takip ederler. Şimdi bu konularda Đslâm ahlâk 

filozoflarını takip eden Taşköprîzâde’nin nefsin güçlerine dair açıklamalarına 

geçebiliriz.  

Aristo gibi Taşköprîzâde düşünen (natık) nefsi teorik (nazarî) ve pratik (amelî) güç 

şeklinde ikiye böldükten sonra insanın düşünce ve iradesine etki eden üç güçten 

bahseder. Bunlar idrak (müdrike), gazap ve şehvet güçleridir. Bu güçlerden müdrike 

insana has olup, gazap ve şehvet insanlar ve diğer yaratılmışlar arasında ortaktırlar. 

Taşköprîzâde bu üç güçten çıkan fiillerin kötülenen davranışlarının ifrat-tefrit, itidaldeki 

davranışlarının ise vasat kavramıyla derecelendirildiğini söyler. Daha sonra ise her 

gücün bu üçlü derecelendirmeye tekabül eden fiillerini açıklar (Ş.P, 1061:6b, V.E, 

946:3b).  

Taşköprîzâde’ye göre nefsin üç gücüne denk gelen üç orta olarak tanımladığı üç fazilet 

hikmet, iffet ve şecaattir. Burada Taşköprîzâde itidal kavramına açıklık getirmek için 

Hz. Ali’nin sağ ve solun yanıltıcı, fakat orta yolun itidal olduğuna dair sözüne yer verir. 

Đtidaller ise hikmet, iffet ve şecaat olarak isimlendirilen faziletlerdir. Bu üç fazilet yani 

üç orta ahlâkın temelidir. Đtidalleri üç olarak belirleyen Taşköprîzâde bu durumda 

reziletlerin de altı tane olduğunu söyler. Biz bu reziletleri düşünme (natık kuvvet), 

gazap ve şehvet gücü başlıkları altında açıklayacağız. Taşköprîzâde fazilet ve 

reziletlerin izahında merkezi bir yer tutan itidal kavramı ile sırat-ı müstakîm arasında 

benzerlik kurar. “ Şüphesiz bu benim dosdoğru yolumdur, buna uyun (başka) yollara 

uymayın. Zira o yollar sizi Allah’ın yolundan ayırır”  (En’âm, 6/153), “Emrolunduğun 

gibi dosdoğru ol” (Hûd, 11/112) ayetlerinde bahsedilen dosdoğru yol ve doğru olmak 
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ifadeleri itidale karşılık gelen davranışlar olarak yorumlanmıştır. Taşköprîzâde 

“Allah’ın tutuşturulmuş, (yandıkça) tırmanıp kalplerin ta üstüne çıkan ateşidir” 

(Hümeze, 104/6-7) ayetinin ifade ettiği anlamın ifrat tarafına karşılık geldiği, şiddetli 

soğukluk (���� ���ز��) ifadesinin ise tefrit yönüne tekabül ettiği yorumunu yapar (Ş.P, 

1061:8b-9a, V.E, 946:4b,5a). Bu açıklamalarda görüldüğü üzere Taşköprîzâde de 

fazileti Miskeveyh, Tûsî, Gazzâli ve Devvânî’de olduğu gibi iki reziletin ortası olarak 

değerlendirir. Fakat Taşköprîzâde Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî’den reziletlerin sayısı 

hususunda farklılaşır. Adı geçen Đslâm ahlâk filozofları adalet faziletinin de ifrat ve 

tefrit taraflarını sayarak reziletleri sekiz olarak belirlerken, Taşköprîzâde Gazzâli gibi 

adalet faziletine dair ifrat ve tefritin olmadığını söyleyerek reziletleri altı olarak belirler 

(Gazâlî, 1973:81, Ş.P, 1061:8b, V.E, 946:4b). Nefsin güçleri ile ilgili bu açıklamalardan 

sonra Taşköprîzâde’nin düşünme (natık kuvvet), gazap ve şehvet gücü ile ilgili 

açıklamalarına geçebiliriz. 

2.2.2.1. Düşünme Gücü (Nâtık Kuvvet) 

Düşünme (nâtık kuvvet), insanın idrak (müdrike) gücüne verilen isimdir. Bu güç nefsi 

melekiyye olarak da isimlendirilir. Bu güç ile insan diğer yaratılmışlardan ayrılır. 

Düşünme gücünün bedende bulunduğu organ ise beyindir (Ş.P, 1061: 6b, V.E, 946:4a).  

Đnsan varlık (hakikat) üzerinde düşünmeyi bu güç ile gerçekleştirir. Düşünme gücünün 

itidal noktası ise hikmettir. Taşköprîzâde hikmeti iki yönüyle açıklamıştır (Ş.P, 1061:6b, 

V.E, 946:4a). Hikmetin iki yönüyle ele alınmasının sebebi düşünme gücünün (natık 

nefs) teorik (nazarî) ve pratik güç (amelî) şeklinde sınıflandırılması ile ilgilidir. Pratik 

felsefe (Amelî hikmet) “ilim tarafından belirlenmiş olan fiil ve davranış türünden kesin 

doğruların amelî gücün kullanılması ile elde edilmesidir”. Pratik felsefe insandan sadır 

olan fiillerin gerektiği gibi olmasını sağlar. Taşköprîzâde pratik hikmeti açıklarken 

“Allah sana Kitab’ı ve hikmeti indirmiş ve sana bilmediğini öğretmiştir. Allah’ın lütfu 

sana gerçekten büyük olmuştur” (Nisâ, 4/113) ayetine yer vermiştir (Ş.P, 1061:6b, V.E, 

946: 4a). Teorik felsefe ise eşyanın suretinin nefste ortaya çıkmasıdır. Bu yön hikmetin 

ilme tekabül eden yönüdür. Taşköprîzâde düşünme gücü ile ilgili Đmam Gazzâli’nin 

Đhya-u ulûmiddîn adlı eserine atıfta bulunarak bu güçle elde edilen faziletleri açıklar. 

Taşköprîzâde, Gazzâli’nin düşünme gücünün (natık kuvvet, ilim kuvveti olarak 
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geçmekte), doğru ile yanlış, güzel ile çirkin arasındaki farkın anlaşılmasını sağlayan bir 

ölçüt olduğuna dair açıklamalarını aktarır (Ş.P, 1061:7a, V.E, 946:4a).  

Yukarıdaki ifadelerden de anlaşılacağı gibi Taşköprîzâde düşünme gücünün itidal 

noktasına karşılık gelen fazilet olarak hikmeti gösterdikten sonra felsefe kavramına 

denk gelen hikmetle ilgili açıklamalara geçer. Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî adlı eserinde 

hikmet kavramı dört farklı anlamda kullanılır. 1-) Felsefe anlamına gelen hikmet 2-3) 

Hikmetin teorik ve pratik olarak bölümlenmesi sonucu ortaya çıkan pratik ve teorik 

hikmet 4-) Pratik hikmetin altında yer alan üç disiplinden (ahlak ilmi, ev idaresi, 

siyaset) ahlâk ilmi içinde faziletlerden biri olarak ortaya çıkan hikmet. Tûsî ifade etmiş 

olduğu bu dört hikmetin aynı anlamları içermediğini ve birbiri ile karıştırılmaması 

gerektiğini belirtir (Tûsî, 2007:91). 

Gazzâlî de Mizanu’l-amel adlı eserinde aklı teorik ve pratik olarak ikiye ayırır. Nazarî 

akıl ile elde edilen bilginin de hakiki hikmet olduğunu söyler. Gazzâli amelî akıl ile elde 

edilen bilgiye de hikmet adının verildiğini, fakat bunun mecazi olduğunu belirtir. Asıl 

hikmet nazarî akıl ile elde edilen bilgidir. O’na göre hakiki hikmet değişmeyen, amelî 

hikmet ise değişebilen bilgidir. Amelî hikmet, nazarî hikmeti tamamlayıcı mahiyettedir. 

Ahlâk da amelî hikmet dahilinde değerlendirilen bir bilgidir (Gazzâlî, 1973:77). Ayşe 

Sıdıka Oktay Kınalızâde Âli Efendi ve Ahlâk-ı Alâî adlı çalışmasında Kınalızade’nin de 

hikmet konusunda karışıklığın ortaya çıkmaması için hikmeti Tûsî’de olduğu gibi 

sınıflandırdığını, hikmet konusunun Gazzâli’de ise karışmış olduğunu belirtir (Oktay, 

2005:180). Tûsî’nin dört hikmet kavramının birbirine karıştırılmaması yönünde yaptığı 

açıklamaları dikkate aldığımızda, Taşköprîzâde’de faziletlerden biri olarak görülen 

hikmet ile felsefe anlamına gelen hikmetin birbirine karışmış olduğu yorumunu 

yapabiliriz.  

Taşköprîzâde düşünme gücünden (natık kuvvet) çıkan ifrat noktasındaki fiilleri 

kurnazlık (ة����) ve sefihlik (���)1 olarak isimlendirir. Taşköprîzâde bu gücün ifratının 

şeytanlık olarak geçtiğini de belirtir. Kurnazlık (ة����) ve sefihliği (���) faydasız ilimden 

fazlasına arzu duymak olarak açıklar. Eğer kurnazlık (ة����) ve sefihlik (���)  düşünme 

gücü tarafından kesin doğrular (yakînîyyat) yerine kullanılırsa, cedel, münazara (hilaf) 

ve safsataya denk düşer (Ş.P, 1061:7a, V.E, 946:3b). Düşünme gücü itidali yakalayarak 

                                                 
1 Akıl yeteneğinin hoyratça kullanılması (Oktay, 2006:190). 
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yakînî öncüllerle bir kıyas kurduğu taktirde bu bilgiyi burhan metodu ile elde etmiş 

olur. Eğer düşünme gücü itidali elde edemeyip ifrat olan kunazlık ve sefihlik reziletleri 

içerisinde olursa, bu durumda yakînîyyat olarak gördüğü kıyas cedel, münazara ve 

safsata ile elde edilen bilgi değerini taşır.  

Taşköprîzâde’nin saymış olduğu cedel ve safsata mantık kitaplarında beş sanat adı 

altında incelenir. Beş sanat, kurulan kıyaslarda kullanılan öncüllerin doğruluk 

derecesine göre değerlendirilmesidir. Bu sayede sağlam bilgi zayıf olandan ayırt edilmiş 

olur. Bu beş sanat kullanılan öncüllerin sağlamlığına göre burhan, cedel, hitabet, şiir ve 

safsata olarak geçer. Her sanat birbirinden kullanılan öncüllerin bilgi değerine göre 

ayrılır. Bu öncüllerin içerdikleri bilgiler yakîniyat, meşhurât, müsellemât, makbulât, 

zanniyât, muhayyelât, vehmiyât olarak isimlendirilir (Emiroğlu, 2004:203-206). 

Emiroğlu ilk defa Aristo tarafından sistemli bir şekilde incelenen cedelin gayesinin, 

Cürcanî ve Gelenbevî tarafından “burhânî idrakten aciz olanı ikna etme ve susturma” 

olarak ifade edildiğini bildirir (Emiroğlu, 2004:215).  Taşköprîzâde ise Miftahu’s-saâde 

adlı eserinde cedel ilminin hangi konuda olursa olsun bir bilgiyi ispat etmeyi veya 

yıkmayı amaçladığını söyler (Taşköprîzâde, 1968:I/304). Yine aynı eserinde 

Taşköprîzâde hilâf ilmini ise “furûa ait mezhepler arasında vaki olan cedel” olarak 

açıklar.  Taşköprîzâde cedeli madde, hilâfı ise suret olarak yorumlar. Yani cedel ilmi 

hilâf ilminin dayanağı durumundadır (Taşköprîzâde, 1968:I/306). Safsata ise doğruya 

benzeyen fakat doğru olmayan ve vehmiyâttan olan öncüllerle kurulan kıyasa verilen 

isimdir (Emiroğlu, 2004:245).  

Eğer kurnazlık (ة����) ve sefihlik (���) pratik güç tarafından kullanılırsa kötü şehvetlere 

vesile olmuş olur ve bu durumda kehanet, sihirbazlık ve iksire denk düşer (Ş.P, 1061:7a, 

V.E, 946:3b). Taşköprîzâde Miftâhu’s-saâde adlı eserinde kehanet ilmini “beşeri 

ruhların oluş ve bozuluş alemine dair bilgi elde etmek için cin ve şeytanlarla iletişime 

geçmesi” olarak açıklar (Taşköprîzâde, 1968:I/364). Şe‘beze ise el çabukluğu üzerine 

kurulmuş bir ilimdir. Şe‘beze’de hareketin hızlı olmasından dolayı insanlar bir olanı çok 

veya çok olanı bir görürler veya cansızı canlı gibi algılarlar (Taşköprîzâde, 1975:I/370).  

Taşköprîzâde hikmetin tefriti olarak ise cahilliği (وة 
!) belirler. Cahillik iyilik (hayr) ve 

kötülüğe (şerr) güç yetiremeyen kişinin özelliğidir. Taşköprîzâde'de kalın kafalılık 

�) ahmaklık ($#%) ve saflık da ,(�#"د)&�) hikmetin tefriti olarak geçmektedir (Ş.P, 



 34 

1061:7a, V.E, 946:4a). Taşköprîzâde’nin ahmaklık ($#%)  ve saflık (�&�) ile ilgili yapmış 

olduğu açıklamalara baktığımız zaman bu reziletlerin sonradan kazanılan reziletler 

olmayıp doğuştan var olan bir eksiklik olduğunu anlayabiliriz. Bu reziletlerin doğuştan 

olduğuna dair açıklamalarında “Allah’ın en sevmediği huy ahmaklıktır ($#%ا) çünkü 

Allah eşyayı haram kıldığı zaman onu akıl üzerine haram kılar” hadîsine ve 

“Ahmaklıktan başka her hastalığın tedavisi vardır, ahmaklığı tedavi edecek kimse var 

mıdır” sözüne yer verir (Ş.P, 1061:7a, V.E, 946:4a). Ayrıca Taşköprîzâde saf (� olan (ا�&

kişi ile ilgili seçmeye güç yetiremediği için cennet ehlinin yarısının saflardan 

oluştuğunu ifade eden hadîse yer verir (Ş.P, 1061:7b, V.E, 946:4a).   

Taşköprîzâde alimler ve halk nazarında düşünme gücünün tefrit yönünün yani cahilliğin 


 وة)!) ittifak ile kötü görüldüğünü fakat bu kuvvetin ifrat yönünün yani kurnazlığın 

(����) cahil halk tarafından fazilet olarak algılandığını belirtir. Hikmete ulaşmamış olan 

cahil halkın hikmetin ifrat yönünü ilahi bir güç (kuvve-i kudsiyye) olarak 

değerlendirdiğini böylelikle de manayı tahrif ettiğini söyler. Hikmet konusunda böyle 

yanlış bir algıya sahip olan kişilerin içinde bulundukları tehlikenin kontrol altına 

alınmasının mümkün olmadığını belirtir. Taşköprîzâde bu gibi kimselerin ulaştıkları 

bilginin burhan ile elde edilen bir bilgi olmadığını söyler. Bu bilgiyi ayan (ن ��) ile elde 

edilen bir bilgi olarak değerlendirir. Bu durum burhanî bilgiyi elde edememiş o halkın 

marifetten nasibi olmadığını gösterir. Taşköprîzâde cahil halk tarafından yanlış 

değerlendirilen kuvve-i kudsiyenin (ilahi bilgi) teorik bilginin elde edilmesi (nazarîyatın 

müşahedesi) olduğunu ve bu teorik bilgiyi kazanmanın yolunun burhan olduğu açıklar 

(Ş.P, 1061:9a, V.E, 946:5a). Burhan ise yakînî bilgi ile yani doğruluğu kesin olarak 

bilinen önermelerle kurulan kıyas türüdür (Emiroğlu, 2004:209).  

Taşköprîzâde nefsin kuvvetlerinde olduğu gibi fikir mahallinde de orta halin gerekli 

olduğunu belirtir. Fikir mahallindeki reziletleri ise anlayışı kıt olmak ((�&�) ve keskin 

zeka ((�(%) olarak belirler.  Taşköprîzâde keskin zekalılığın ((�(%) bir çok konuda kişinin 

küstah (ح"#�) davranmasına sebep olduğunu, kişiyi doğru yoldan çıkartarak yanlış 

yollara saptırdığını söyler (Ş.P, 1061:9b, V.E, 946:5a). Taşköprîzâde üç faziletten biri 

olan hikmet ile felsefe anlamına gelen hikmet kavramlarını iç içe geçmiş bir şekilde 

izah edip faziletlerden biri olan hikmetin ifrat ve tefritini açıkladıktan sonra teorik akıl 
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gücünün de itidalde bulunması gerektiğini söyler. Bu gücün tefritini anlayışı kıt olmak 

((�&�), ifratını ise keskin zekalılık ((�(%) olarak belirler.  

2.2.2.2. Gazap Gücü 

Đradeye bağlı olarak ortaya çıkan diğer bir güç ise gazaptır. Bu güç nefsi sebuiyye 

(yırtıcı nefs) olarak da isimlendirilir. Nefsin zararlı olanı uzaklaştırmak için kullandığı 

gücüdür. Bedende bulunduğu organ ise kalptir (Ş.P, 1061:6b, V.E, 946:3b). 

Taşköprîzâde gazap gücünü “intikamı talep eden nefsin heyecan şiddeti”  olarak da 

tanımlamaktadır. Gazap gücünün itidal noktasını şecaat olarak belirler. Tanımını ise 

“zorluklara sabır ve korkulara atılmakta doğru görüşün gerektirdiğine itaattir” 

şeklinde yapar. Şecaat faziletini “onlar ki, hicret ettiler, yurtlarından çıkarıldılar, benim 

yolumda eziyete uğradılar, çarpıştılar ve öldürüldüler” (Âl-i Đmran, 3/195), “Allah 

kendi yolunda kenetlenmiş bir yapı gibi saf bağlayarak savaşanları sever” (Saff, 61/4) 

ayetleri ile destekler (Ş.P, 1061:7b, V.E, 946:4a). 

Taşköprîzâde gazap kuvvetinin ifrat noktasını acelecilik (ر"�+) olarak belirler. Acelecilik 

 atılması gerekmeyen yerlerde kişinin atılmasıdır. Buna örnek olarak ,( +�"ر)

müslümanların sayı bakımından az oldukları halde kafirlerle savaşmasını verir. Gazap 

gücünün tefriti ise korkaklıktır (,
�). Korkaklığı (,
�) atılması gereken şeyden kişinin 

kendisini tutup atılmaması olarak açıklar (Ş.P, 1061:7b, V.E, 946:4a). Taşköprîzâde 

gazap gücünün tefriti olan korkaklığın, malı vermek, hürmeti korumak, kötü yaşam 

şartlarını değiştirmek, çalışmak konusunda sabırlı davranmak, çalışkanlık gibi faziletli 

işlerin gerçekleştirilmesine engel olduğunu ve bu konularla ilgili reziletlerin ortaya 

çıkmasına sebep olduğunu belirtir (Ş.P, 1061:8a, V.E, 946:4b).  

2.2.2.3. Şehvet Gücü 

Nefsin kendisi için faydalı olanı gözeten gücüne şehvet denir. Bu güç nefsi behîmiyye 

(hayvani nefs) olarak da isimlendirilir. Bedende bulunduğu organ karaciğerdir (Ş.P, 

1061:6b, V.E, 946:3b). Şehvet gücünün itidal noktası ise iffettir. Taşköprîzâde iffeti, 

“ şehveti uygun görüşün gerektirdiğine değiştirmektir” şeklinde tanımlar. Şehvet gücüne 

karşı koyabilmek ise insana hürriyetini kazandırır. Taşköprîzâde insanda şehvet 

gücünün hakim olmasını “hevâ ve hevese uyma, sonra bu seni Allah’ın yolundan 

saptırır” (Sâd, 38/26) ayeti ile açıklar.  
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Şehvet gücünün ifrat noktasını haz düşkünlüğü (ر"-.) olarak açıklayan Taşköprîzâde bu 

gücün ifratının tamahkarlık (/��) ve iştahlılık (��0)1 olarak da isimlendirildiğini belirtir. 

Haz düşkünlüğü (ر"-.) şehvetin akla galip gelmesidir. Bu gücün tefriti ise tembellik 

 şehvet gücünün tefriti olarak verilen (�#"د) olarak geçer. Taşköprîzâde tembelliği (�#"د)

şehvet azlığından (1#"د) farklı görür (Ş.P, 1061:8a, V.E, 946:4b). Anladığımız kadarı ile 

o tembellik ile mal kazanma ve bedeni zevkler konusunda eksikliği kastetmektedir. 

Şehvet azlığını (1#"د) ise sadece bedeni zevkler konusunda eksikliği karşılayan bir 

rezilet olarak görmektedir.  

Tembellik (د"#� ) gerekli ve gereksiz fiillerin ifasında nefsin eksikliği olarak tanımlanır 

(Ş.P, 1061:8a, V.E, 946:4b). Taşköprîzâde bu eksikliğe sahip kişiyi insanların şerefine 

ve hayvanların yetkinliğine güç yetiremeyen bitkiler derecesinde görür. Tembellik 

reziletini taşıyan kişinin durumunun ise “onlar sanki duvara dayanmış kütükler gibidir” 

(Münâfîkûn, 63/4) ayeti ile açıklandığı yorumunu yapar (Ş.P, 1061:8b, V.E, 946:4b). 

Taşköprîzâde düşünme, gazap ve şehvet gücü başlıklarında ifade ettiğimiz faziletleri 

aynı zamanda ahlâk felsefesinin temel kavramlarından olan iyilik ve mutluluk 

kavramları ile de ilişkilendirir. 

2.2.3. Yetkinlik, Đyilik ve Mutluluk 

Taşköprîzâde iyilik ve mutluluk konusunu diğer Đslâm ahlâk filozoflarında olduğu gibi 

fazilet konusuyla bağlantılı olarak ele alır. Adûdiddîn Îcî eserinde konu ile ilgili 

faziletlerin iyilik ve yetkinlik olduğu için elde edilmesi gerektiği ifadesine yer vermekle 

yetinirken Taşköprîzâde iyilik (hayr), yetkinlik (kemal) ve mutluluk (saadet) kavramları 

ile ilgili daha geniş açıklamalara yer verir.  

Taşköprîzâde üç orta olarak nitelendirdiği hikmet, iffet ve şecaatin iki şartla fazilet 

olarak isimlendirileceğini söyler. Birinci şart bu faziletlere kötü amaçların 

karışmamasıdır (Ş.P, 1061:11b, V.E, 946:6a). Đkinci şart faziletin düşünmeden meydana 

gelmesidir ki ancak bu durumda fazilet iyilik (hayr) ve yetkinlik (kemal) olarak 

nitelendirilebilir. Taşköprîzâde iyilik (hayr) ve yetkinlik (kemal) kavramlarının da 

                                                 
1 Fucur; ahlâk kurallarına aykırı yaşama, fuhuş ve zinaya dalma (Ayverdi, 2006:1983) 
   Şereh; aç gözlülük, aşırı tamahkarlık 
   Nehm; iştahlı olmak 
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birbirinden farklı olduğunu söyler. Đyilik konusunda bütün varlıklar birbirinden 

farklıdır. Taşköprîzâde iyiliği “bir varlıkta bulunduğu yerin (mahal)1 etkisi ile meydana 

gelen özellik” olarak açıklar.  Bulunduğu yerin etkisi söz konusu değilse bu durumda 

yetkinlik (kemal) ortaya çıkar. Đyili ği dışarıdan gelen etkiler doğrultusunda ortaya çıkan, 

yetkinliği de dışarıdan gelen etkilere kapalı bir yetkinlik olarak açıklar. Taşköprîzâde 

iyili ğin dışarıdan gelen etkilere açık olduğu için daha özel olduğunu belirtir.  Đyilik de 

yetkinlik de lezzetle ilgilidir. Lezzet ise yetkinlik ve iyilik olması yönünden uygun olanı 

kavramaktan ibarettir (Ş.P, 1061:12b, V.E, 946:6b).  

Taşköprîzâde iyiliği (hayr) mutlak (mutlak hayr) ve izafî iyilik (izafî hayr) olmak üzere 

iki kısma ayırır. Mutlak iyilik sadece kendisi için tercih edilir ve bütün akledenler 

mutlak iyiliğin özlemini çekerler. Mutlak iyilik gayelerin gayesi ve bütün mevcudatın 

maksududur. Dolayısı ile akledenlerden ortaya çıkan tüm fiiller mutlak iyiliğe ulaşmak 

amacıyla ortaya çıkmaktadır. Taşköprîzâde akledenlerin öncelikle mutlak iyiliğe 

ulaşmak amacına sahip olması gerektiği onun sonrasında bu amaç doğrultusunda 

eylemlerde bulunmaları gerektiğini ifade eder. Aksi taktirde akledenlerden ortaya çıkan 

eylemler iyilik (hayr) noktasında bir anlam ifade etmeyecektir. Taşköprîzâde izafî iyiliği 

ise mutlak iyiliğe bir aracı olarak değerlendirir ve her hareketin bünyesinde izafî bir 

iyilik barındırdığını söyler. Taşköprîzâde iyilik ile ilgili açıklamalarından sonra 

mutluluk (saadet) kavramı ile ilgili açıklamalarına geçer (Ş.P, 1061:12b, V.E, 946:6b).  

Taşköprîzâde mutluluğun da (saadet) bir çeşit iyilik (hayr) olduğunu söyler. Mutluluk 

(saadet) mizacına uygun olarak kişinin iradi hareketiyle kendisi için mümkün olan 

kemalliğe ulaşmasıdır. Mutluluk (saadet) herkes için değişen bir özelliğe sahiptir. Fakat 

iyilik (hayr) herkes için ortaktır ve değişmez (Ş.P, 1061:12b, V.E, 946:6b). Đnsanı nefs 

ve bedenden mürekkep bir varlık olarak gören Taşköprîzâde, bu görüşü savunan 

filozofların insanın mululuğunu (saadet) hikmet, şecaat, iffet ve adalete hasrettiklerini 

söyler. Bu filozoflara göre insan tabiî karanlıklardan kurtulduktan sonra saadete 

ulaşacaktır. Diğer bir grup ise insan için tam saadetin nebevi şeriatlerin kullanılması ile 

mümkün olduğunu ifade eder. Bu sayede insan hem dünya hem de ahiret saadetini elde 

etmektedir (Ş.P, 1061:13a, V.E, 946:6b). Taşköprîzâde’nin eserdeki genel tavrına 

baktığımız zaman o saadeti itidal olarak ifade ettiği hikmet, iffet, şecaat ve adalete 
                                                 
1  “Herhangi bir şeyin yerleştiği ve o yerleşen şeyle herhangi bir hale giren her şeydir” (ibn Sînâ, 2004: 
I/55) 
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hasretmektedir. Bununla birlikte insanın nefs ve bedenden mürekkep bir varlık 

olduğunu açıklaması, ilimleri ruhanî ve bedenî şeklinde iki kısımda sınıflandırması 

Taşköprîzâde’nin maddi olanı önemsediği fakat saadet anlayışını da sadece maddi olan 

üzerine inşa etmediği kanaatine bizi götürmektedir. Nitekim hüzün konusunu işlerken 

maddi olanı gerçek mutluluğa ulaşmak için bir araç olarak gördüğünü net bir şekilde 

söyler. Yukarıda da belirttiğimiz gibi saadetin kaynağı konusunda her iki görüşe yer 

veren Taşköprîzâde bunların ikisini de önemser. Çünkü o bir taraftan insanların birlikte 

yaşamaları için gerekli olan nizamın sağlanması konusunda peygamberlerin şeriatlerinin 

onların mutlulukları için önemli olduğunu söylerken, diğer taraftan da insanın ulvî 

alemin mertebelerine faziletleri elde etmekle yükselebileceğini ve böylece yetkinliğe 

ulaşabileceğini düşünür.  

Düşünen nefsin hikmet ile yetkinleşme  (kemale ulaşma) derecelerini Taşköprîzâde üç 

mertebede inceler. Bu dereceler daha çok mutasavvıflar tarafından ifade edilmiş olan 

ilme’l-yakîn, ayne’l-yakîn ve hakke’l-yakîn dereceleridir.   

Đlme’l-yakin derecesi, kişinin maddi suretlerle ilişkisini kesmeden hakiki yüksek 

cevherlere muttali olarak ilahi marifetle meşgul olmasıdır. Bu ilim mertebesi teorik güç 

ile elde edilen bir mertebedir. Bu mertebeden sonra ise kolay ulaşılamayan iki mertebe 

daha gelmektedir ki bunlar arasında hiyerarşik bir sıralama söz konusudur. Bunlardan 

ilki ayne’l-yakîn, ikincisi ise hakke’l-yakîn mertebesidir. Ayne’l-yakîn mertebesinde 

beden ile ilgili mutluluklar söz konusu değildir. Bu mertebede nâtık nefs duyulur 

suretlerden (4�5 ا�3"اس�) ve beşeri perdelerden (6��7
 soyutlanır, nâtık nefs (ا�9)ورات ا�

yüksek bir topluluğa katılır ve büyük nimetler ile nimetlenir. Bu mertebeden sonra ise 

hakke’l-yakîn mertebesi gelmektedir. Ayne’l-yakîn mertebesinde olduğu gibi burada da 

beden ile ilgili mutluluklar söz konusu değildir. Bu mertebede arif, zat ve sıfatlarından 

ayrılır. Taşköprîzâde arifin bu mertebede kazandığı halleri ulûhiyyet denizine dalmak, 

hissi taşkınlık ve gerçeklikte beka bulmak olarak ifade eder. Taşköprîzâde ayne’l-yakîn 

ve hakke’l-yakîn mertebelerine ulaşmanın çok az kişiye nasip olduğunu belirtir. 

Taşköprîzâde nâtık nefsin kemal mertbelerini bu şekilde ifade ettikten sonra bu 

mertebelere ulaşmış olan alimlerle ilgili açıklamalarda bulunur (Ş.P, 1061:9b, V.E, 

946:5a). 
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Taşköprîzâde ilme’l-yakîn mertebesine ulaşan kişileri seçkin alimler (ن":� ve (ا�>&# ء ا��ا

kabul görmüş hakimler (ا�93# ء ا�#3=="ن) olarak isimlendirir. Ayne’l-yakîn mertebesine 

ulaşanları ise iki kısımda değerlendirir. Birinci kısımda olanlarda aklın ve ruhanî gücün 

hakim olduğunu ve bu özellikleri ile kudsî olan yöne yöneldiklerini söyler. Bu 

gruptakileri Taşköprîzâde evliyalar, mutasavvıflar, müteellih filozoflar ve deli 

görünümünde olan akıllılar olarak ifede eder. Taşköprîzâde bu alimlerin yaşamla ve 

toplumsal düzenin sağlanması ile ilgili şartlarla ilgilenmediklerini belirtir (Ş.P, 1061:9b, 

V.E, 946:5a). Taşköprîzâde’nin ayne’l-yakîn mertebesindeki alimleri sayarken 

kullandığı müteellih filozof ifadesini işrakî filozoflardan olan Sühreverdi bilgiyi elde 

edenlerin derecelerini izah ederken kullanır. Sühreverdi bilgiyi elde edenleri dört grupta 

sınıflandırır. Birincisi bilgiye olan ihtiyaçlarını hissederek bilgiye ulaşmak için 

çalışanlardır. Đkincisi; Fârâbi, Đbn Sînâ gibi istidlalî felsefeyi elde etmekle birlikte 

marifete ulaşamamış olanlardır. Üçücüsü; Hallac, Bistamî, Tusterî gibi istidlalî bilgiyi 

elde etmek için çalışmayıp, aydınlanmaya ulaşana kadar nefislerini arıtanlardır. 

Dördüncüsü ise hem istidlalî felsefeyi elde edip hem de marifeti elde edenlerdir. 

Sühreverdî işte bu son gruptakileri müteeellih filozoflar olarak nitelendirir. Müteeellih 

filozoflar arasında ise Pisagor, Eflâtun ve kendisini sayar (Nasr, 2003: 82). Görüldüğü 

gibi Taşköprîzâde hikmeti elde edenler arasında yaptığı sınıflandırmada her ne kadar 

Sühreverdî’de geçen müteellih filozoflar ifadesini kullansa da her iki filozofta müteellih 

filozof ifadesi farklı derecelerdeki alimlere tekabül etmektedir. “Müteellih filozof” 

Sühreverdi’nin sınıflandırmasında en üst seviyede hikmete ulaşmış alimleri karşılarken, 

Taşköprîzâde’de hikmeti elde etmiş alimler sınıflandırmasında ikinci mertebedeki 

alimlerin bir kısmı için kullanılmaktadır.  

Ayne’l-yakîn mertebesinin ikinci kısmını ise nebiler ve imamlar oluşturmaktadır. Bu 

kısımdakiler beşeri kuvvetlerini de kullanarak nazarî ve amelî hallerde Allah’a 

yönelirler. Bu gruptaki alimlerin iç huzur ve sükûnetleri küllî kurallar ve cüzî hallerin 

zabtı ile artmıştır. Bu grupta yer alan nebi ve imamların diğer insanların ahlâkî 

anlamdaki eksikliklerini gidermek ve sosyal hayatı düzenlemek gibi görevleri de vardır. 

Onlar aynı zamanda adalet ve siyaset kanunlarını da belirleyen kişilerdir (Ş.P, 1061:10a, 

V.E, 946:5b).  
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Hakke’l-yakîn mertebesindekiler ise vahdet ehlidir. Bu gruptakiler için dünyada 

karşılaştıkları iyilikler ve belalar arasında bir fark yoktur. Onlar her iki durumdan da 

etkilenmezler, yani dünyadaki zıt haller ile ilgili kaygılardan uzaklaşmışlardır. Dünyayı 

hakir görürler, geleceğe dair dünyalık bir beklentileri yoktur ve geçmişte yaşamış 

herhangi bir gruba da bağlanıp kalmazlar (Ş.P, 1061:10a, V.E, 946:5b).  

Natık nefsin yetkinlik mertebelerini ilme’l-yakîn, ayne’l-yakîn ve hakke’l-yakîn olarak 

ifade eden Taşköprîzâde’nin bu mertebelerle ilgili açıklamalarından da anlaşılacağı gibi 

o insan için gerçek mutluluğu maddi lezzetlerde değil nâtık nefsin hikmet ile ulaştığı 

yetkinlik derecelerinde görmektedir. Taşköprîzâde insanın mutluluğunu ulvî alemde 

yükselmekte görmekle birlikte realiteden uzaklaşmayarak sosyal bir varlık olan 

insanların toplum içinde düzen sağlamak için ihtiyaç duydukları siyaset kanunlarının ve 

nefslerini terbiye etmeleri için gerekli olan ahlâk kurallarının ayne’l-yakîn mertebesine 

mensup nebiler ve imamlar tarafından düzenlendiğini söyler. Taşköprîzâde’nin iyilik ve 

mutluluk konusundaki görüşlerini ifade ettikten sonra insanların mutluluğu elde 

etmeleri ile ilişkilendirdiği faziletler ve reziletler konusuna geçebiliriz.  
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BÖLÜM 3: ŞERHÜ AHLÂK-I ADUD ĐYYE’DE FAZ ĐLETLER VE 

REZĐLETLER 

3.1. Faziletler 

Taşköprîzâde fazilet kavramını nefsin güçlerinin ifrat ve tefrit arasında itidalde olması 

olarak açıklar (Ş.P, 1061:5b, V.E, 946:3b). O, Devvânî’nin aksine her insana, her 

zamana ve mekana göre değişen bir itidalin olup olmadığını tartışmaz (Anay, 

1994:282). Ona göre itidali belirleyen şerî akıldır. Şeriata göre nefsin güçlerinin rezilet 

noktasından itidale doğru değişimleri mümkündür.  Şeriatın belirlediği itidal noktasını 

yakalayıp faziletli olmanın yolu ise eğitimden geçmektedir (Ş.P, 1061:5b, V.E, 946:3b).  

Taşköprîzâde faziletleri Miskeveyh ve Devvânî’de olduğu gibi nefsin güçlerine dair 

yaptığı sınıflandırmaya göre belirler. Nefsin güçleri adedince fazilet olduğunu söyleyen 

Miskeveyh insan nefsi için üç güçten, dolayısı ile üç faziletten bahseder. Bunlar 

düşünce gücü için hikmet, şehvet gücü için iffet ve şecaat, gazap gücü için ise şecaattir. 

Bu üç faziletin bir araya gelmesi ile ortaya çıkan fazilet ise adalettir (Miskeveyh, 

1983:23). Aynı şekilde Devvânî de insan nefsinin düşünme, gazap ve şehvet güçleri 

olduğunu söyler. Bu güçlerden ise hikmet, şecaat ve iffet faziletleri doğar. Bu 

faziletlerin bir araya gelmesiyle de adalet fazileti ortaya çıkar (Anay, 1994:283). 

Taşköprîzâde de Miskeveyh ve Devvânî’nin nefsin güçleri ile ilgili bu 

sınıflandırmalarını takip ederek düşünme gücü için hikmet, gazap için şecaat, şehvet 

için iffet faziletini belirler (Ş.P, 1061:6b-8a, V.E, 946:3b-4b). Taşköprîzâde’de hikmet, 

iffet ve şecaat faziletleri üç orta olarak geçmektedir. Bu faziletlerin bir arada bulunması 

ile ortaya çıkan ise adalet faziletidir (Ş.P, 1061:5b, V.E, 946:3b). Taşköprîzâde nefsin 

güçleri ile bağlantılı olarak ortaya çıkan bu faziletlerin her birinin alt dalları ile ilgili 

açıklamalarda bulunur. 

3.2. Faziletlerin Alt Dalları 

Taşköprîzâde üç orta olarak bahsettiği hikmet, şecaat ve iffet faziletlerinin alt dalları 

olarak kabul edilen faziletleri sayarak hepsi ile ilgili açıklamalarda bulunur. Bu 

faziletlerin ifrat ve tefrit yönlerini belirler. Daha sonra da üç faziletin amaçlarının adalet 

faziletini elde etmek olduğunu söyler ve adalet altında yer alan faziletlere yer verir (Ş.P, 

1061:15a-25a, V.E, 946:7a-12a). Taşköprîzâde faziletlerin alt dalları konusunda Đslâm 
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ahlâk filozoflarının oluşturdukları geleneği takip ederek Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî ile 

hemen hemen aynı fazilet isimlerini kullanır. Taşköprîzade’nin de eserinde yer verdiği 

dört temel faziletin alt dalları sistemli bir şekilde ilk olarak Miskeveyh tarafından izah 

edilmiştir. Macid Fahri faziletlerin alt dalları ile ilgili Yunan felsefesinde de 

geliştirilmi ş şemaların olduğunu söyleyen Richard Walzer’in görüşlerini eleştirir. Bu 

şemaların Yunan felsefesinde bulunmadığı açıklar ( Fahri, 2004:160). 

Taşköprîzâde’nin faziletlerin alt dallarını açıklarken Miskeveyh ve Tûsî’nin açıklama 

tarzından ziyade Devvânî’nin tarzını benimsediğini söyleyebiliriz. Devvânî faziletlerin 

alt dallarını Tûsî’den aynen almış olmakla birlikte her bir fazileti benimsemiş olduğu 

düşünceler doğrultusunda açıklamış, hepsi için ayet, hadîs ve farklı örneklere yer 

vermiştir (Anay, 1994:290). Taşköprîzâde de her bir faziletin açıklamasında ayetleri, 

hadîsleri ve Đslâm büyüklerinin özellikle Hz. Ali’nin sözlerini kullanır. Ayrıca 

Taşköprîzâde ismi geçen üç filozoftan iffet ve şecaatin alt dallarının her iki aşırı ucunu 

belirlemekle farklılaşır (Ş.P, 1061:13b-25a, V.E, 946:6b-12b). O bu başlık altında daha 

önce Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî tarafından da açıklanmış olan faziletler arasındaki 

farklılıkları daha belirgin hale getirmeye çalışmıştır. Şimdi Taşköprîzâde’nin faziletlerin 

alt dalları ile ilgili yaptığı açıklamaları Miskeveyh, Tûsî ve kısmen Devvânî ile 

karşılaştırarak vermeye çalışacağız.  

3.2.1. Hikmet Faziletinin Alt Dalları 

Taşköprîzâde’de hikmet faziletinin alt dalları zihin açıklığı, çabuk anlama, zeka, güzel 

düşünme, kolay öğrenme, ezberleme ve hatırlama olmak üzere yedi madde olarak geçer. 

Hikmet faziletinin alt dalı olarak belirlenmiş bu yedi madde Tûsî ve Devvânî’de de aynı 

isimlerle geçmektedir, Miskeveyh’te ise hikmetin alt dalları altı maddede toplanmıştır 

(Anay, 1994:293, Miskeveyh, 1983: 25, Tûsî, 2007:93). Taşköprîzâde hikmetin alt 

dalları arasında kabul ettiği faziletleri seleflerinden daha ayrıntılı bir şekilde açıklamış, 

bu faziletlerin birbirlerinden farklılaştıkları noktalara dikkat çekmiştir. Şimdi sırayla 

Taşköprîzâde’nin yedi fazilete dair açıklamalarına geçebiliriz. 

3.2.1.1. Zihin Açıklığı ( ه��	ء ا�
�)  

Zihin açıklığı faziletinde Miskeveyh ve Tûsî’den daha geniş açıklamalara yer veren 

Taşköprîzâde zihin açıklığını “talep edilenlere ulaşmaya engel olan karışıklık ve 
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düzensizlik olmadan kıyasın öncüllerinden talep edilen çıkarımlara ulaşmakta nâtık 

nefsin kabiliyeti” olarak açıklar. Taşköprîzâde bu faziletin açıklamasında zihin ve akıl 

kavramlarını açıklayarak aralarındaki anlam farkını ortaya çıkarır. Taşköprîzâde “Zihin 

kavmin zikri üzeredir” ifadesi ile zihnin içinde yaşanılan toplumun anlayışı 

doğrultusunda oluştuğunu vurgular (Ş.P, 1061:14a, V.E, 946:7a). Akıl ise iyi ve kötüyü 

birbirinden ayırabilme kuvvetidir. Taşköprîzâde zihin açıklığının tefrit tarafını nefste 

ortaya çıkan karanlık (6#&>) olarak belirler. Bunun sebebi ise zihnin doğasında var olan 

sonuç çıkarma özelliğini kullanamaması ve bu durumu alışkanlık haline getirmesidir. 

Taşköprîzâde zihin açıklığının ifrat tarafını ise yanma ( ,ب ا�@ه �Bا�) olarak belirler. Bu 

rezilet talep edilenlere bir değer yüklememek anlamına gelir. Bu ise kişinin talep 

edilenlerin elde edilmesi konusunda herhangi bir amacının olmaması sonucuna götürür 

(Ş.P, 1061:14a, V.E, 946:7a).  

3.2.1.2. Çabuk Anlama ( ��
  (��دة ا	

Taşköprîzâde çabuk anlama faziletini gerektiren tasavvurlardan (zorunlu kılan) gereken 

(zorunlu) tasavvurların zihne iletilmesi demek olan bilgi intikalinin sağlıklı bir şekilde 

ve normal süre içerisinde olması şeklinde açıklar. Bu faziletin açıklaması Miskeveyh ve 

Tûsî’de de aynı anlamı içerecek şekilde geçer (Miskeveyh, 1983:32, Tûsî, 2007:94). 

Taşköprîzâde bu faziletin açıklamasını yaptıktan sonra anlama (��.) kavramını açıklar. 

Anlama insanda bilginin intikalini sağlayan güçtür. Bu gücü insan doğuştan getirir. 

Taşköprîzâde bilgi intikalinin gerçekleşmesinin belli şartlara bağlı olduğunu söyler. Bu 

şartlar ise çocuk ve aptal (وة 
!) olmamaktır. Çünkü çocukluk anlamayı gerçekleştiren 

aletlerden yoksunluğu, aptallık ise anlamayı gerçekleştiren aletlerin zayıflığıdır (Ş.P, 

1061:14a, V.E, 946:7a). Đtidali ifade eden çabuk anlamanın ( ة ا�����"د ) tefriti ise 

yavaşlıktır (ء Cا�). Yavaşlık (ء Cا�) anlamanın geç gerçekleşmesidir. Taşköprîzâde çabuk 

anlamanın ifratını ise hızlı tahayyül (D�:B6 ا����) olarak belirler. Bu rezilet öğrenilen 

bilginin sağlam bir şekilde öğrenilememesi ve ona vakıf olunamaması anlamına gelir. 

Taşköprîzâde dönemindeki alimlerin bir çoğunun hızlı tahayyül reziletini çabuk anlama 

fazileti zannettiklerini söyleyerek alimleri eleştirir (Ş.P, 1061:14b, V.E, 946:7a). 

3.2.1.3. Zeka ( ذآ�ء) 

Miskeveyh ve Tûsî’de zeka, doğru sonucun kolaylıkla elde edilebilmesi olarak geçer 

(Miskeveyh, 1983:32, Tûsî, 2007:94). Taşköprîzâde’de zeka fazileti “öncüllerden 
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neticelerin çıkarımı esnasında zihnin hızı” olarak açıklar. “Zeytinden (çıkan yağdan) 

tutuşturulur, onun yağı nerdeyse kendisine ateş değmese dahi ışık verir”  ayetinde zeka 

faziletinin anlatıldığı yorumunu yapar. Taşköprîzâde’ye göre zeka, zihin açıklığı ve 

çabuk anlamadan daha özel bir fazilettir. Yani zeka hem zihin açıkığı hem de çabuk 

anlama faziletlerini kapsar. Đtidali ifade eden zeka faziletinin tefriti budalalıktır (5دة�). 

Budalalık (5دة�) ise “öncüllerden neticelerin çıkarılmasında zihnin hızının yavaşlığıdır”. 

Budalalığın aşırılığı öncüllerden sonuç çıkaramamaktır. Taşköprîzâde buradaki 

budalalığın doğuştan olmadığını söyler. Bu zihnin gelişmesini sağlayan eğitim (riyazet) 

eksikliğinden kaynaklanan bir rezilettir. Düşünme eğitimi (fikri riyazet) ise hikmeti elde 

etmek için gerekli olan düşünme faaliyetinin sağlıklı olmasını sağlar. Taşköprîzâde 

nefsin idrak kabiliyeti üzerine yaratılmış olduğu için idrakin insana zor gelmemesi 

gerektiğini söyler. Aksine insan tabiatına aykırı bir durum olan saflık insan için daha 

zordur (Ş.P, 1061:14b, V.E, 946:7b). Zeka faziletinin ifratı ise haksızlıktır (E
1). Bu 

rezilet “suretlerin artması ile gerçeklik kavrayışında meydana gelen eksikliktir”. Bu 

rezilet kişinin yanlış olan görüşünü doğru zannetmesiyle kafasının daha fazla 

karışmasına sebep olur. Zekanın ifratını Taşköprîzâde eldeki altıncı parmağa 

benzetmektedir. Ayrıca alimler (9# ء%) saflığı sonu olmayan zekadan (اء�B� 60 C.) daha iyi 

bir durum olarak değerlendirirler (Ş.P, 1061:15a, V.E, 946:7b). 

3.2.1.4. Güzel Düşünme (ر���	ا ���) 

Taşköprîzâde’de güzel düşünme (ر"FBا� ,G% ) fazileti, eşyayı olduğu haliyle bilmektir. 

Eşyayı olduğu hali ile bilmek, o eşyada olmayan özellikleri ona eklememek ve var olan 

özellikleri ise yok saymamak anlamına gelir (Ş.P, 1061:15a, V.E, 946:7b). Tûsî’de ise 

güzel düşünme fazileti güzel akletme (D=<+ ,G%) olarak geçer. Miskeveyh ise bu fazileti 

akletme olarak almıştır. Her iki filozofta da bu faziletin açıklaması Taşköprîzâde’de 

geçtiği gibi yer almaktadır (Tûsî, 2007:94, Miskeveyh, 1983:26). Taşköprîzâde güzel 

düşünme faziletinin ikinci fazilet olan çabuk anlama faziletinden daha özel, üçüncü 

fazilet olan zeka’dan ise daha genel olduğunu belirtir. Yani zeka fazileti güzel düşünme 

faziletini, güzel düşünme fazileti de çabuk anlama faziletini kapsar. Taşköprîzâde 

zekanın güzel düşünmeyi nasıl kapsadığını “çünkü güzel düşünme için intikalin hızlı 

olması gerekmezken zeka için hem hız hem de güzel düşünme gerekmektedir” şeklinde 

açıklar. Bu faziletin tefrit tarafı eşyayı olduğu hali ile değil onda var olan özellikleri yok 
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sayarak bilmektir. Taşköprîzâde bu reziletin doğuştan olduğunu söyler. Güzel 

düşünmenin ifratı ise “talep edilenden fazlasını düşünmektir”. Gereksiz bir düşünme 

faaliyetini içeren bu rezilet iyi ve kötüyü, önemli ve önemsizi birbirinden ayıran temyiz 

kuvvetinin eksikliğinden kaynaklanmaktadır (Ş.P, 1061:15a, V.E, 946:7b). 

3.2.1.5. Kolay Öğrenme ( ������	� ا	� ) 

Taşköprîzâde kolay öğrenmeyi “nefsin fazla çalışmadan ve sıkıntı çekmeden talep 

edilenleri elde edebilmesi” olarak açıklar (Ş.P, 1061:15b, V.E, 946:7b). Miskeveyh de 

bu fazilet keskin anlayış olarak geçer (Miskeveyh, 1983:26). Tûsî ise bu faziletletin 

kişinin öğrenme esnasındaki dikkatini ifade ettiğine vurgu yapmış ve nefsin hiçbir 

engele takılmadan istenilen konuya yönelmesi olarak açıklamıştır (Tûsî, 2007:94). 

Taşköprîzâde bu faziletin tefrit tarafını taassup olarak belirler. Taassup öğrenmeyi 

imkansızlaştıran bir durumdur. Bu faziletin ifrat tarafı ise şüphedir. Temel bilgiler 

hakkında şüphe içerisinde olmak öğrenmeyi zorlaştıran bir durumdur. Taşköprîzâde 

şüpheci kişileri yolunu bulmak konusunda yoldaki işaretlere dikkat etmeyenlere 

benzetir (Ş.P, 1061:15b, V.E, 946:7b).  

3.2.1.6. Ezberleme ( 
�)  

Taşköprîzâde bu fazileti “elde edilen (idrak) bilgilerin suretlerinin saklanılmasından 

ibarettir” şeklinde açıklar (Ş.P, 1061:15b, V.E, 946:8a). Ezberleme faziletinin 

açıklaması Tûsî’de de aynı şekilde geçmektedir (Tûsî, 2007:93). Miskeveyh ezberleme 

faziletinden bahsetmez. Taşköprîzâde ezberleme fazileti ile ilgili olarak sadece kesin 

doğruların ezberlenmesinin söz konusu olmadığını söyler. Bu faziletin tefriti “talep 

edilenlerde kullanılan suretlerin istinbatında gaflet içinde olmaktır”. Đfratı ise 

kullanılmayan bilgilerin ezberlenmesinden ibarettir (Ş.P, 1061:15b, V.E, 946:8a). 

3.2.1.7. Hatırlama (!آ�	ا)  

Taşköprîzâde bu faziletin ezberlenen bilgiyi çağırmayı ifade ettiğini belirtir (Ş.P, 

1061:15b, V.E, 946:8a). Bu tanım Miskeveyh ve Tûsî’de de aynı şekilde geçmektedir 

(Miskeveyh, 1983:26, Tûsî, 2007:93). Taşköprîzâde hatırlamanın tefritini “dikkati 

gerektiren konularda ihmalkarlık göstererek gerekli olan bilgiyi unutmak”, ifratını ise 

“idrak edilenleri ilgilendirmeyenler üzerinde durarak vakti boşa harcamak” olarak 

açıklar (Ş.P, 1061:15b, V.E, 946:8a).  
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Taşköprîzâde açıkladığı yedi faziletin tanımlarını selefleri gibi yapmakla birlikte gerekli 

gördüğü noktalarda açıklamalarda bulunmuştur. Saydığı faziletlerin tanımlarında geçen 

kavramlar arasında karışıklığın ortaya çıkmaması için bunları açıklamış ve 

farklılıklarını vermeye çalışmıştır. Bu kavramlara örnek olarak, zihin, akıl ve anlama 

kavramlarını açıklamasını verebiliriz. Zihin açıklığı, çabuk anlama, zeka ve güzel 

düşünme faziletlerinden hangi faziletin hangisini kapsadığına dair yaptığı açıklamalarda 

bunların farklılığını ortaya çıkarmak adına bir değerlendirme olarak görülebilir. 

Taşköprîzâde hikmetin alt dalları ile ilgili açıklamalarından sonra şecaat faziletine 

geçer. 

3.2.2. Şecaat Faziletinin Alt Dalları 

Taşköprîzâde şecaat fazileti altında nefs olgunluğu, gayret büyüklüğü, sabır, necdet, 

yumuşaklık, ölçülü olmak, tevazu, şehamet, tahammül, hamiyyet ve rikkat olmak üzere 

onbir faziletten bahsetmektedir. Taşköprîzâde’de geçen bu faziletler Tûsî’deki 

faziletlerle isim ve sayı bakımından uygunluk gösterir. Fakat Miskeveyh’te şecaatin alt 

dalları sekiz fazilet olarak geçer. Taşköprîzâde ve Tûsî’de yer alan tevazu, tahammül ve 

rikkat haricindeki diğer faziletler Miskeveyh’te de vardır. 

3.2.2.1. Nefs Olgunluğu ("
 ( آ$! ا	#

Taşköprîzâde nefs olgunluğunu, zenginlik ve fakirliği önemsememek, soyu ile övünmek 

veya soyuna değer vermemek gibi aşırı halleri kınamak olarak açıklar (Ş.P, 1061:16a, 

V.E, 946:8a). Bu tanım Tûsî’de de yer almaktadır (Tûsî, 2007:94). Kişinin zenginlik, 

fakirlik ve soyuna karşı takındığı bu tutum onun hayatta karşılaştığı hallere karşı 

tahammülünü arttıran bir durumdur. Nefs olgunluğunun tefriti büyüklenme, ifratı ise 

hiçbir şeye önem vermemektir (Ş.P, 1061:16a, V.E, 946:8a). Miskeveyh’te ise bu fazilet 

basit şeyleri küçümsemeyi, felaket ve onur kırıcı durumlara dayanma gücünü ifade eder 

(Miskeveyh, 1983:27).  

3.2.2.2. Gayret Büyüklüğü (��	ا �%& )  

Taşköprîzâde gayret büyüklüğünü dünya ile ilgili olan iyi ve kötü halleri 

önemsememek, yani dünyalık iyilikler karşısında sevinmemek, dünyalık kötülükler 

karşısında da üzülmemek olarak açıklar (Ş.P, 1061:16b, V.E, 946:8a). Miskeveyh ve 

Tûsî’de bu fazilet dünyalık iyilikler ve kötülükler karşısında sevinç ve üzüntü 
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duymamak hatta bu tutumdan dolayı ölümden dahi korkmamak olarak geçer 

(Miskeveyh, 1983:28, Tûsî, 2007:94). Taşköprîzâde ise bu fazilette ölümle ilgili 

herhangi bir açıklamada bulunmaz. Taşköprîzâde bu faziletin tefritini dünyaya dair 

iyilik ve kötülükleri büyütmek, ifratını ise varlık ve ilim nimeti gibi büyük nimetlere hiç 

değer vermemek olarak açıklar (Ş.P, 1061:16b, V.E, 946:8a). 

3.2.2.3. Sabır (!$� )  

Taşköprîzâde şecaat fazileti altında yer alan sabrın sebat olarak da isimlendirildiğini 

belirtir.  Miskeveyh ve Tûsî’de de şecaatin alt dalları sayılırken bu fazilet sebat olarak 

isimlendirilmiştir (Tûsî, 2007:94). Taşköprîzâde’de sabır, “şiddet ve acıya dayanma 

kuvveti” olarak geçer (Ş.P, 1061:16b, V.E, 946:8a). Tûsî ve Miskeveyh’te de bu şekilde 

açıklanmıştır (Miskeveyh, 1983:27, Tûsî, 2007:94). Taşköprîzâde sabır faziletinin 

tefritini endişe (غ��), ifratını ise acelecilik (ر"�+) olarak belirler ve sabrın iki kısımdan 

müteşekkil olduğunu söyler (Ş.P, 1061:16b, V.E, 946:8a). Onun sabır ile ilgili yapmış 

olduğu bu sınıflandırma Miskeveyh’te de yer almaktadır (Miskeveyh, 1983:27). 

Taşköprîzâde sabrın iki kısımdan oluştuğunu söylemekle birlikte bu başlık altında 

“Nice peygamberler vardır ki, beraberlerinde birçok Allah erleri bulunduğu halde 

savaştılar da, Allah yolunda başlarına gelenlerden dolayı gevşeklik ve zaaf 

göstermediler” (Âli Đmran, 3/146) ayetine yer vererek sadece sabrın şiddet ve acıya 

dayanma kuvvetini ifade eden birinci kısmına dair bir açıklamada bulunur (Ş.P, 

1061:16b, V.E, 946:8a). Taşköprîzâde sabır faziletini, iffet faziletinin alt dallarını 

sayarken daha geniş bir şekilde açıklar (Ş.P, 1061:18b, V.E, 946:9b).  

3.2.2.4. Necdet (ة'()) 

Taşköprîzâde’de necdet “tehlikeli durumlar karşısında sabrederek endişe duymamaktır”. 

Tûsî ve Miskeveyh’te de bu fazilet korkulu durumlarda kişinin sabırlı olup taşkınlık 

göstermemesini, dayanıklılığını yitirmemesini ifade eder (Tûsî, 2007:94, Miskeveyh, 

1983:28). Taşköprîzâde bu faziletin tefritini korkaklık (,
�), ifratını ise acelecilik (ر"�+) 

olarak belirlemiştir (Ş.P, 1061:16b, V.E, 946:8b). 

3.2.2.5. Yumuşaklık (���) 

Taşköprîzâde yumuşaklığı gazap kuvvetinden kaynaklanan huzursuzluğu terk etmek 

olarak açıklar (Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b). Bu faziletin açıklaması Tûsî ve 
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Miskeveyh’te de aynıdır (Tûsî, 2007:94, Miskeveyh, 1983:28). Taşköprîzâde 

yumuşaklık faziletinin tefritini gazab yani akıl yeteneğinin hoyrat ve saldırgan bir 

tavırla kullanılması (���), ifratını ise zayıflık (1#"د) yani koruma duygusunun olmaması 

 .olarak açıklar (Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b) (�)م 6�#%)

3.2.2.6. Đstikrarlı Olmak ( �+�ن ) 

Taşköprîzâde ölçülü olmayı savaşlarda ve belalarda düşünerek hareket etmek yani 

istikrarsız davranmamak olarak açıklar (Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b). ٍٍٍBu fazilet sabrın 

üçüncü bölümüne tekabül etmektedir. Đstikrarlı olmanın (9"ن�) tefriti istikrarsızlık 

(K�L), ifratı ise korkaklıktır (,
�) (Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b). Miskeveyh ve Tûsî’nin 

yapmış oldukları açıklamalarda istikrarlı olmak (9"ن�) din ile ilgili tartışmalarda veya 

savaşlarda taşkınlık yapmamak olarak geçer (Miskeveyh, 1983:28, Tûsî, 2007:94).  

3.2.2.7. Tevâzû (ا-�ع�. )  

Tevazu kişinin fazilet, mal ve şöhret açısından kendisinden aşağı seviyede olanlara karşı 

büyüklenmemesidir. Burada Taşköprîzâde fazilet ve kemal noktasında üstün olan 

kişinin kibirlenmemek adına aşağı seviyedeki kişilerin fazilet ve kemal seviyesine 

düşmemesi gerektiğine dikkat çeker. Taşköprîzâde tevazunun daha önce açıklamış 

olduğu nefs olgunluğunun (4�Mا� �
 bölümlerinden biri olduğunu belirtir. Bu faziletin (آ

tefriti kibir (�
 ifratı ise pohpohlamaktır ($&� ) (Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b). Tûsî bu ,(آ

faziletin açıklamasını “kişinin kendisini daha düşük seviyede olanlardan yüksek 

görmemesi” şeklinde tek bir cümle ile vermiştir (Tûsî, 2007:94). Miskeveyh ise şecaat 

faziletinin alt dalları arasında tevazu faziletine yer vermemiştir.  

3.2.2.8. Şehâmet (�/��0) 

Övgüye mazhar olmayı gerektiren önemli işleri gerçekleştirmek konusundaki istektir 

(Ş.P, 1061:17a, V.E, 946:8b). Bu faziletin açıklaması Miskeveyh ve Tûsî’de de aynı 

şekilde geçmektedir (Miskeveyh, 1983:28, Tûsî, 2007:94). Şehametin tefriti hayır 

yapma konusunda ihmalkar davranmak, ifratı ise herkes için fazileti istemektir (Ş.P, 

1061:17a, V.E, 946:8b).  
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3.2.2.9. Tahammül (ا��2�ل) 

Kişinin iyilik yapmak için zahmetlere katlanması ve bu iyilikleri yaparken hiçbir şekilde 

övgüye mazhar olmak gibi bir arzuya sahip olmamasıdır. Tahammülün tefriti iyilikleri 

yapma konusunda ihmalkâr davranmak, ifratı ise kendisi için iyiliklerin hepsini elde 

etme hırsından ibarettir (Ş.P, 1061:17b, V.E, 946:8b). Miskeveyh bu fazileti “nefsin iyi 

şeyleri kazanmak için kişinin beden gücünü kullanmasıdır” şeklinde açıklamıştır 

(Miskeveyh, 1983:28). Tûsî’de ise bu fazilet kişinin hoşa giden işler için yorulmaktan 

çekinmeden bütün gücünü harcaması olarak geçer (Tûsî, 2007:94). 

3.2.2.10. Hamiyyet (�32�)  

Dinini ve haremini töhmetten korumaktır. Taşköprîzâde din ve hareme önem vermeyi, 

şehamet faziletinin eseri olarak görür ve Hz. peygamberin “töhmet getirecek yerlerden 

sakın”  hadîsine yer verir. Taşköprîzâde daha sonra bu faziletin iki tarafını hamiyete 

götüren konularda gayretin eksik olması olarak belirler (Ş.P, 1061:17b, V.E, 946:8b). 

Tûsî bu fazileti millet ve namusu korumak konusunda gevşeklik gösterilmemesi olarak 

açıklar (Tûsî, 2007:94). Miskeveyh’te ise hamiyyet fazileti yer almamaktadır. 

3.2.2.11. Đncelik (�4ر ) 

Rikkat başkasının başına gelen sıkıntıya üzülmektir. Yalnız bu üzülme esnasında şecaat 

gibi yüce bir fazileti kaybetmemek için üzüntüden kaynaklanan söz veya fiillerin ortaya 

çıkmaması gerekir (Ş.P, 1061:17b, V.E, 946:9a). Taşköprîzâde incelikten kastedilenin 

eziyete maruz kalandan eziyeti gidermek adına kişide bir isteğin (irade) oluşması 

anlamına geldiğini söyler. Taşköprîzâde şecaatin dallarından biri olarak gördüğü incelik 

ile şecaat arasındaki farkı da açıklar. Đncelik (6Oر) başkasının çektiği eziyet karşısında 

kişinin manevi olarak etkilenmesidir. Şecaat ise fiil sınıfında ortaya çıkan bir fazilettir 

(Ş.P, 1061:17b, V.E, 946:9a). Đncelik faziletinin iki rezileti, intikam almak isteği ile 

öfkelenmek ve başkasına eziyet etmekten korkmak olarak geçer (Ş.P, 1061:18a, V.E, 

946:9a). Tûsî rikkat faziletini başkasının başına gelen bir eziyetten dolayı içten içe 

üzülmek olarak açıklar (Tûsî, 2007:94). Miskeveyh’te ise rikkat fazileti geçmemektedir. 

Taşköprîzâde Adûdiddîn Îcî’nin eserinde yer vermediği, şecaatin alt dallarından olan 

affetmek ("��) faziletini de açıklar. Taşköprîzâde affetmeyi ("��) “gücü olduğu halde 

intikam almayı tercih etmemek” olarak açıklar. Bu faziletin intikam gücü yönü ile 
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şecaatin dalları içinde sayıldığını söyler. Affetmenin iki tarafı ise intikam ve şeriatın 

haklarını affetmektir (Ş.P, 1061:18a, V.E, 946:9a). Tûsî affetmek faziletini cömertlik 

�: ء)) faziletinin altında değerlendirir. O’na göre affetmek “gücü olduğu halde kötülüğü 

cezalandırmamanın ve iyiliği ödüllendirmenin kişinin nefsine ağır gelmemesidir” 

şeklinde geçer (Tûsî, 2007:96). 

Taşköprîzâde şecaatin alt dallarını oluşturan faziletleri tanımlarken seleflerinden çok 

fazla farklılaşmaz. Fakat o Miskeveyh ve Tûsî gibi sadece bu faziletleri tanımlamakla 

kalmaz.  Taşköprîzâde bu faziletlerin ifrat ve tefritlerini de belirler. Ayrıca o saymış 

olduğu onbir faziletin birbirlerine olan yakınlığa vurgu yapar. Đstikrarlı olmak faziletinin 

sabrın üçüncü şubesi olarak görülmesi, tevazunun nefs olgunluğunun bir bölümü olarak 

değerlendirilmesi, hamiyyet faziletinin şehametle ilgisinin ifade edilmesi, rikkat ve 

şecaat arasındaki farkın ortaya konulması buna örnek olarak verilebilir. Taşköprîzâde 

şecaatin altdallarını açıklarken Îcî metnindeki sıralamayı takip etmekle birlikte kendisi 

de faziletlerin sayısı noktasında katkı da bulunur.  Taşköprîzâde Îcî metninde yer 

almadığı halde affetmek faziletini de şecaatin bir dalı olarak verir. Affetmek faziletinin 

tanımını yapıp, ifrat ve tefritini belirler. 

3.2.3. Đffet Faziletinin Alt Dalları 

Taşköprîzâde iffet faziletinin alt dalları olarak hayâ, sabır, arzuları dizginleme, nezahat, 

kanaat, vakar, kibarlık, güzel yol, vera’, düzen ve cömertlik olmak üzere onbir fazilet 

sayar. Miskeveyh ve Tûsî iffet faziletinin alt dallarını sayarken yukarda saydığımız 

faziletlere müsalemet faziletini de ekler.  

3.2.3.1. Hayâ (3�ء�) 

Taşköprîzâde hayâ faziletini şer’î, aklî ve örfî suçları işlemekten korkan kişinin bu 

suçlara karşı sabretmesi olarak açıklar. Şer’î olan suçu işleyen kişi o suçun şer’î 

karşılığı ile cezalandırılır. Bu suçu işleyen kimseye fasık denir (Ş.P, 1061:18a, V.E, 

946:9a). Aklî olan suç tabiî olana uymayan ve aklen fasit olan suçtur. Aklî suçun 

belirlenmesi konusunda akıldan başka ölçü söz konusu değildir. Aklî suçu işleyen kişiye 

mecnun denir. Örfî suç ise örf ehli tarafından kötü bulunmuş olan suçtur. Bu suçu 

işleyen ise saf (� olarak isimlendirilir. Taşköprîzâde hayâ faziletini, imanın korunması (ا�&

için bu izah edilen suçlardan uzak durmak olarak açıklar. Hayânın ifratı korku ve endişe 
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(,
 ,) ve ahlâksızlık (6�51) olarak geçer (Ş.P وtefriti ise utanmazlık (6% O ,( 1"ف, �

1061:18b, V.E, 946:9a). Miskeveyh ve Tûsî’de bu faziletin açıklaması kişinin kötü 

fiilleri i şlemesi karşısında kınanıp azarlanmaktan korktuğu için bu fiilleri işlememesi 

şeklinde geçer (Miskeveyh, 1983:26, Tûsî, 2007:95).   

3.2.3.2. Sabır (!$�) 

Nefsin hevaya tabi olmasını engellemektir. Taşköprîzâde sabrın iki çeşit olduğunu 

söyler. Birincisi kötülüklere karşı olan sabır, ikincisi ise isteklere karşı olan sabırdır 

(Ş.P, 1061:18b, V.E, 946:9a). Taşköprîzâde kötülüklere karşı olan sabrın şecaatin alt 

dallarından olduğunu ve sebat olarak isimlendirildiğini belirtir. Đsteklerine karşı sabır ise 

iffetin alt dallarındandır (Ş.P, 1061:18b,V.E, 946:9a). Taşköprîzâde’nin sabır ile ilgili 

yapmış olduğu bu sınıflandırma daha önce Devvânî tarafından da ifade edilmiştir. 

Devvânî sabrı istenilen ve istenilmeyen şeylere karşı sabır olarak ikiye ayırmıştır (Anay, 

1994:291). Miskeveyh ve Tûsî’de ise iffet fazileti altında yer alan sabır fazileti bedenî 

arzulara karşı dayanıklı olmak olarak açıklanır (Miskeveyh, 1983:26, Tûsî, 2007:95).  

Taşköprîzâde sabrın tefrit tarafının isteklerin peşinde koşmak, ifratının ise ruhbanlık 

( Qه�+) olduğunu söyler ( Ş.P, 1061:18b, V.E, 946:9b). 

3.2.3.3. Arzularını Dizginleme (�&د) 

Bu fazilet şehvet heyecanını kontrol altına alabilmek olarak geçer. Taşköprîzâde’nin 

arzuları dizginleme ile ilgili zikrettiği “sakın onlardan bazı sınıflara verdiğimiz dünya 

malına göz dikme. Dünya hayatının güzellikleri ondadır”  (Hicr, 15/88) ayetinden,  

burada zikredilen şehvetin mal elde etme isteğine tekabül ettiği sonucunu çıkarabiliriz. 

Bu faziletin tefriti açgözlülük (ر"-. ), ifratı ise tembellik (د"#�) olarak verilmiştir (Ş.P, 

1061:19a, V.E, 946:9b). Miskeveyh ve Tûsî ise bu fazileti nefsin şehvete karşı dayanıklı 

olması şeklinde açıklamış olmalarına rağmen şehvetin neye tekabül ettiğine dair bir 

görüş belirtmemişlerdir (Tûsî, 2007:95, Miskeveyh, 1983:27). 

3.2.3.4. Nezâhet (�5اه)) 

Başkalarına haksızlık etmeden mal kazanmak ve kazanılan malı harcamaktır. 

Taşköprîzâde nezahat faziletinin aynı zamanda hürriyet olarak isimlendirildiğini de 

söyler. Taşköprîzâde malı harcamak konusundaki nezahati güzel harcama olarak 

açıklar. Güzel harcama cimrilik (D:�) ve israf (ف��) arasındaki fazilettir. Nezahet’in 
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ifratı israf (اف�� �), tefriti ise kazanmaktan acizlik ve infak"رve haksızlık etmek ( (ا

konusunda cimrilik olarak belirlenmiştir (Ş.P, 1061:19a,V.E, 946:9b). Miskeveyh’te bu 

fazilet hürriyet olarak geçer. Hürriyet fazileti ile ilgili olarak usulüne uygun para 

kazanmak ve harcamak ifadesi yer almaktadır (Miskeveyh, 1983: 27). Tûsî’de de bu 

fazilet hürriyet olarak geçmektedir. Hürriyet “nefsin güzel yollarla mal kazanıp bunu 

övülecek şekilde harcaması, kötü yollarla mal kazanmaktan da kaçınma imkanını 

bulması” olarak geçer (Tûsî, 2007:95). 

3.2.3.5. Kanaat (�&�#4) 

Hayatını devam ettirecek kadar olan mala razı olmaktır. Kanaatin tefriti hırs (ص�%), 

ifratı ise yaşarken açlık çekecek duruma gelene kadar tembellik etmektir (Ş.P, 

1061:19b, V.E, 946:9b). Kanaat faziletinin açıklamasında Miskeveyh ve Tûsî ise her 

türlü harcamada ölçünün gözetilmesi gerektiği konusuna dikkat çekmişlerdir 

(Miskeveyh, 1983:27, Tûsî, 2007:95). 

3.2.3.6. Vakar (و4�ر) 

Taşköprîzâde vakar faziletini Miskeveyh’te olduğu gibi, kişinin isteklerini elde etmek 

konusunda düşünerek hareket etmesi olarak açıklar (Ş.P, 1061:19b, V.E, 946:9b). 

Düşünerek davranmak (S0 +) aynı zamanda doğru olanın ortaya çıkmasını sağlar. 

Taşköprîzâde vakarın Allah’ın, acelenin ise şeytanın ilhamı olduğunu söyler. Vakar’ın 

tefriti acele etmek (6&-�) ifratı ise beceriksizliktir (�-� ) (Ş.P, 1061:19b, V.E, 946:9b). 

Tûsî ise vakar faziletini açıklarken kişinin fırsatları değerlendirmek adına gururunu 

incitecek davranışlarda bulunmaması gerektiğine vurgu yapmıştır (Tûsî, 2007:95). 

3.2.3.7. Kibarlık (78ر) 

Kibarlık fazileti şer’î, aklî ve örfî anlamda güzel olan şeylere itaatten kaynaklanan 

güzelliktir. Bu fazilet aynı zamanda diyanet olarak da isimlendirilir. Kibarlığın sonucu 

ise şer’î, aklî ve örfî anlamda güzel kabul edilen fiillerin nefs için kolay uygulanabilir 

haline gelmesidir. Taşköprîzâde şer’î, aklî ve örfî anlamda övülen bu fiillere “ Şayet sen 

kaba, katı yürekli olsaydın, hiç şüphesiz etrafından dağılıp giderlerdi” (Âl-i Đmran, 

3/159). “Bir kimse yumuşak davranmaktan mahrum ise hayırdan mahrum olur” ayet ve 

hadîsi ile açıklık getirmiştir. Bu ayet ve hadîste yumuşak davranmaya yapılan teşvik 

dikkati çekmektedir. Kibarlığın tefriti kabalık (6�&!)  ve densizlik (6> �.), ifratı ise 
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beceriksizliktir (�-�). Tûsî’de ise bu fazilet kızılması gereken yerlerde kızmamak ve 

sükûneti korumak olarak geçer (Tûsî, 2007:95).  

Taşköprîzâde bazı âlimlerin nefsin kibarlığı olarak açıkladıkları barışıklıkla (6#� G�) 

beraber iffeti oniki şubede incelediklerini ifade eder. Fakat Îcî’nin barışıklığın (6#� G�) 

rıfk ile aynı anlamı içerdiğini düşünerek iffeti onbir şubede incelediğini belirtir (Ş.P, 

1061:20a, V.E, 946:10a). Miskeveyh ise iffet faziletinin alt dallarını açıklarken rıfk 

faziletine yer vermemiş fakat yumuşak huyluluk anlamında (6T د�) faziletine yer 

vermiştir. Miskeveyh Taşköprîzâde’nin ayrı bir başlık altında değerlendirmediği 

müsalemet faziletini de iffet faziletinin alt dallarını sayarken ayrıca ifade etmiştir 

(Miskeveyh, 1983:27). 

3.2.3.8. Güzel Yol (92�	ا ���) 

Taşköprîzâde güzel yolu insanı olgunlaştıran şeyleri sevmek olarak açıklar. Güzel yol 

şer’î kanunlar söz konusu olunca bu şekilde açıklanır. Fakat akıl ve örf söz konusu 

olduğunda ikisinin birbiri ile çelişmemesi halinde ortaya çıktığı söylenir. Bu faziletin 

tefrit tarafı marifeti sevmek konusunda isteksizliktir, ifrat tarafı ise kurnazlıktır (����) 

(Ş.P, 1061:20a, V.E, 946:10a). Miskeveyh’te de bu faziletin tanımı aynıdır. Tûsî de ise 

bu fazilet (ى(ه ,G%) olarak geçer. Hüsnü hedy nefsin kendisini geliştirirken beğenilen ve 

mutluluk kazandıran özellikler kazanmasıdır (Miskeveyh, 1983:27, Tûsî, 2007:95). 

3.2.3.9. Vera’ (ورع) 

Taşköprîzâde vera’ faziletini şer’en, aklen ve örfen uygun ve güzel olan amelleri 

bırakmamak olarak açıklar. Bu fazileti açıklamak için ise “Gerçekten müminler 

kurtuluşa ermiştir. Onlar ki namazlarında huşu içindedirler” (Mü’minûn, 23/1-2), “ Đşte 

asıl bunlar varis olacaklardır” (Mü’minûn, 23/10), “ Đyi işler yapanlara gelince, 

onlarda kendileri için (cennetteki yerlerini) hazırlamış olurlar” (Rûm, 30/44) ayetlerine 

yer vermiştir. Vera’nın tefriti günahkarlık ($G.), ifratı ise ruhbanlıktır (6�0 
 ,Ş.P) (ره

1061:20a, V.E, 946:10a). Tûsî’de vera faziletinin açıklaması kişinin erdemli ve güzel 

işlerde itidali koruyup bu işlerde eksiklik veya fazlalığa yönelmemesi olarak 

geçmektedir (Tûsî, 2007:95). Miskeveyh’te ise bu fazilet nefsi olgunlaştıran güzel işleri 

ifade eder (Miskeveyh, 1983:27).  
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3.2.3.10. Düzen (م�%�)ا) 

Yaşamı kurmak için ihtiyaç duyulan işlerin düzenlenmesinden ibarettir. Yaşamı 

düzenlemek için ihtiyaç duyulan bu işler bütün yönleriyle genel faydalar gözetilerek 

düşünülür ve bireysel faydalar da bu genel faydalara göre düzenlenir. Đntizam faziletinin 

tefriti eksiklik (ر@�) ifratı ise kurnazlık (ة����) olarak belirlenmiştir (Ş.P, 1061:20b, V.E, 

946:10a). Miskeveyh’te bu fazilet işlerin iyi değerlendirilip düzenlenmesi olarak geçer 

(Miskeveyh, 1983:29). Tûsî’de ise kişinin, işleri olması gerektiği gibi düzene koyması 

ve o düzeni koruması olarak açıklanmıştır (Tûsî, 2007:95). 

3.2.3.11. Cömertlik (ء�;�) 

Đhtiyacı olan kişiye verilmesi gereken şeyi yeterli miktarda vermektir. Cömertliğin 

tefriti cimrilik (D:�) , ifratı ise israftır (ف��) (Ş.P, 1061:20b, V.E, 946:10a). 

Taşköprîzâde cömertlik faziletinin altında yer alan faziletleri Miskeveyh’te olduğu gibi 

kerem (آ�م), diğergamlık (ر Vا�), mutlulukla vermek (D
0), paylaşmak (ة � el açıklığı ,(�"ا

(6% #�) ve hibe etmek (63� G�) şeklinde altı şubede inceler (Ş.P, 1061:21a, V.E, 

946:10b). Taşköprîzâde bazı âlimlerin bu fazileti, seha (3 ء�), cûd (د"�) ve diğergamlık 

 .olmak üzere üç kısımda incelediklerini belirtir (Ş.P, 1061:21a, V.E, 946:10b) (ا�V ر)

Cömertlik fazileti ile ilgili bu şekilde bir sınıflandırmaya gidenler mutasavvıflardır. 

Kuşeyrî Risalesi’nde mutasavvıflara göre cömertlik ilk mertebeyi, cûd ikinci mertebeyi, 

diğergamlık ise üçüncü mertebeyi ifade eder. Elindekinin bir kısmını alıp bir kısmını 

bırakan cömerttir (seha sahibi). Çoğunu verip kendisi için birazını bırakan cûd sahibidir. 

Zararlara göğüs gerip başkasını nefsine tercih eden ise diğergamdır (îsâr) (Kuşeyri, 

1978:507). Bazı âlimlerin Îcî’nin saydığı altı kısma, mürüvvet (وة��) maddesini de 

ekleyerek cömertliği yedi kısımda incelediklerini, bazılarının da mürüvvet ve affetmekle 

("��) bereber sekiz kısımda incelediklerini belirtir.  Taşköprîzâde Đci’nin mürüvveti 

vera’ fazileti, affetmeyi de nefs olgunluğu (4�Mا� �
 gibi gördüğü için bu iki fazilete yer (آ

vermediğini belirtir  (Ş.P, 1061:21a, V.E, 946:10b). Tûsî ise cömertliği mürüvvet ve 

affetmek maddeleri ile beraber sekiz şubede inceler (Tûsî, 2007:96). 

Taşköprîzâde iffet faziletinin alt dallarını açıklarken bazı faziletlerin tanımını 

Miskeveyh ve Tûsî'de geçtiği şekliyle vermiştir.  Taşköprîzâde şecaatte olduğu gibi 

iffetin altında saydığı faziletlerinde her birinin ifrat ve tefritini belirlemiştir. 

Taşköprîzâde iffetin alt dallarında bedenle ilgili istekler konusunda itidali ifade eden 
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hayâ ve sabır faziletlerine yer vermiştir. Daha sonra mal elde etmek isteği ile ilgili 

arzuları dizginleme (deat), nezahat, kanaat ve cömertlik faziletlerine yer vermiştir. 

Yaşamı daha güzel kılan ve kişiyi olgunlaştıran faziletler olarak ise vakar, kibarlık, 

güzel yol (hüsnü semt), vera ve düzen faziletleri sayılmıştır. Ayrıca Taşköprîzâde’nin 

iffet faziletinin alt dallarında hayâ, kibarlık, güzel yol, vera faziletlerinin açıklamasında 

sırası ile şeriat, akıl ve örfe vurgu yapması da onu seleflerinden ayırmaktadır. 

Taşköprîzâde cömertlik fazileti ile ilgili açıklamalarında ise Đslam ahlâk filozoflarının 

açıklamalarını takip etse de “bazı alimler” ifadesi ile kastettiği sûfilerinde cömertlik 

faziletinin alt dalları ile ilgili açıklamalarına yer vermiştir. 

3.2.4. Adalet Faziletinin Alt Dalları 

Taşköprîzâde adalet faziletinin alt dalları arasında dostluk, ahbaplık, sözünde durma, 

sevecenlik, iyiliğe karşılık vermek, güzel ortaklık, isabetli karar, akraba sevgisi, şefkat, 

arabuluculuk, tevekkül, teslim, rıza, ibadet faziletlerini sayar. Diğer üç fazilet ile ilgili 

tartışmaları sunarken yaptığımız gibi adalet faziletinin de alt dallarını Miskeveyh, Tûsî 

ve Devvânî ile karşılaştırarak vermeye çalışacağız.  

3.2.4.1. Dostluk (�4ا'�) 

Dostluk fazileti arkadaş sevgisi anlamına gelir. Kişinin dostundan bir çıkar 

beklememesi ve iyilikleri öncelikle arkadaşı için istemesidir. Taşköprîzâde batınî olan 

arkadaş sevgisinin zahiren ortaya çıkmasının diğergamlık (ر Vا�) fazileti ile olduğunu 

söyler. Taşköprîzâde diğergamlık fazileti ile elde edilen hayrın burada mal anlamında 

kullanıldığını söyler. Hayrın mal anlamında kullanıldığını ise ayetlerden örnekler 

vererek destekler (Ş.P, 1061:22b, V.E, 946:11a). Miskeveyh ve Tûsî’de ise sadakat 

arkadaş uğruna mümkün olan her şeyin feda edilebilmesi olarak geçmektedir 

(Miskeveyh, 1983:30, Tûsî, 2007:96). 

3.2.4.2. Ahbaplık ( �
 (ا	

Ahbaplık insanların yaşamla ilgili problemlerin çözümü için yaptıkları istişareler 

sonucunda yardımlaşma hususunda görüş birliği içinde olmalarıdır. Taşköprîzâde bu 

faziletin açıklamasında “Allah’ın size olan nimetini hatırlayın, hani siz birbirinize 

düşman kişiler idiniz de o, gönüllerinizi birleştirmişti ve onun nimeti sayesinde kardeş 

kimseler olmuştunuz” (Âl-i Đmran, 3/103), “ruhlar (sınıf sınıf, zümre zümre) toplanmış 
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cemaatlerdir. Bundan ötürü içlerinden birbirleri ile tanışanlar, sevişip anlaşmışlardır”  

ayet ve hadîsine yer vererek yardımlaşmak üzere bir araya gelen insanlar arasında 

sevginin oluştuğunu da belirtir (Ş.P, 1061:23a, V.E, 946:11b). Miskeveyh ve Tûsî’de ise 

ülfet aynı düşünce ve inançta olan insanların yardımlaşmalarını ifade etmektedir 

(Miskeveyh, 1983:30, Tûsî, 2007:97). 

3.2.4.3. Vefâ (و8�ء)  

Taşköprîzâde sözünde durma faziletinin şeriat, akıl ve örfün kötülemediği konularda 

itidalden ayrılmamak, nesep, mal ve mülk ile ilgili konularda ise verilen sözü tutmak 

olduğunu söyler. Taşköprîzâde bu faziletin açıklamasında verilen sözün tutulmasını 

öğütleyen “verdiğiniz sözü de yerine getirin, çünkü verilen söz, sorumluluğu gerektirir” 

(Đsrâ, 17/34), “hayır (gerçek onların dediği gibi değil) her kim sözünü yerine getirir ve 

kötülükten sakınırsa, bilsin ki Allah sakınanları sever” (Âl-i Đmrân, 3/76); ayetlerine yer 

verir (Ş.P, 1061:23a, V.E, 946:11b). Tûsî’de bu fazilet kişinin yardımseverlikten 

ayrılmayı hoş görmemesi olarak geçmektedir (Tûsî, 2007:97). Miskeveyh ise adaletin 

alt dalları arasında vefâ faziletine yer vermemiştir.  

3.2.4.4.  Sevecenlik (دد�. ) 

Fazilet ehli ve denginin sevgisini talep etmek, onları güler yüzle karşılamak ve herkese 

uygun bir davranış sergilemektir (Ş.P, 1061:23a, V.E, 946:11b). Miskeveyh ve Tûsî’de 

teveddüd fazileti ile ilgili açıklamalar Taşköprîzâde’de olduğu gibi geçmektedir 

(Miskeveyh, 1983:30, Tûsî, 2007:97).  

3.2.4.5. Đyilikle kar şılık vermek (8�ة�+/) 

Taşköprîzâde bu fazileti Miskeveyh’i takip ederek güzel olan şeylere misli veya daha 

fazlası ile karşılık vermek şeklinde açıklar (Ş.P, 1061:23a, V.E, 946:11b, Miskeveyh, 

1983:30). Tûsî’de ise Miskeveyh’te geçen bu açıklamaya ek olarak kötülüğe daha azı ile 

karşılık vermek ifadesi de yer almaktadır (Tûsî, 2007:97). 

3.2.4.6. Güzel ortaklık (�>!آ	ا ���) 

Mali işlerde hileden uzak kalarak adaletli davranmaktır. Taşköprîzâde bu fazileti 

açıklamak için “insanlardan alırken ölçüp tarttıklarında tam, onlara vermek için ölçüp 

tarttıklarında ise noksan yapan hilekarlara yazıklar olsun” (Mutaffîfîn, 83/1,2,3), 
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“Mallarınızı aranızda haksız sebeplerle yemeyin” (Bakara, 2/188) ayetlerine yer verir 

(Ş.P, 1061:23b, V.E, 946:11b). Miskeveyh ve Tûsî’de de bu fazilet alışverişte adalet 

üzere olmak şeklinde açıklanmıştır (Miskeveyh, 1983:30, Tûsî, 2007:97). 

3.2.4.7. Đsabetli Karar (<=�ء	ا ���) 

Kişiye gerekli olan hukukî cezanın verilmesinde minnet ve pişmanlık duygusuna sebep 

olacak davranışlardan uzak durmaktır. Taşköprîzâde minnetin “sadakalarınızı başa 

kakma ve eza etmekle boşa çıkarmayın”(Bakara, 2/264) ayeti ile şeriat tarafından 

kötülendiğini söyler. Taşköprîzâde minnetin yapılanları yıktığını söyleyerek aklen de 

kötü görüldüğünü belirtir. Aynı şekilde pişmanlık da kötülenmektedir. Taşköprîzâde 

pişmanlığın ortadan kalkması ile ancak insanlığın (وة��) elde edilebileceğini söyler (Ş.P, 

1061:23b, V.E, 946:11b).  Taşköprîzâde minnet ve pişmanlıkla ilgili açıklamalarından 

sonra övülen davranışın isabetli karar (hüsnü kaza) olduğunu söyler ve bu faziletle ilgili 

“iyili ğin karşılığı iyilikten başka bir şey midir?” (Rahmân, 112/60) ayetine yer verir. 

Bu faziletle ilgili Miskeveyh’in açıklamalarına baktığımız zaman Taşköprîzâde’nin bu 

fazileti Miskeveyh’te geçtiği gibi açıkladığını görüyoruz (Miskeveyh, 1983:30). Tûsî ise 

bu fazileti “ ceza hükmü verilirken başkalarının hukukunun çiğnenmemesi, minnet ve 

özür dilemeye ihtiyaç duyulmaması”  şeklinde açıklamıştır (Tûsî, 2007:97).  

3.2.4.8. Akraba Sevgisi (��!	ا ���) 

Taşköprîzâde bu fazileti Miskeveyh’te geçtiği gibi, dünyalık malların akrabalar ile 

paylaşılması olarak açıklar (Ş.P, 1061:23b, V.E, 946:11b, Miskeveyh, 1983:30). Tûsî’de 

ise bu fazilet sadece akraba ile sınırlandırılmamış, vatandaş, hısım ve dostlar da 

zikredilmiştir (Tûsî, 2007:97).  

3.2.4.9. Şefkat (�>
0) 

Taşköprîzâde’de şefkat fazileti “insanlara ulaşmış kötülükleri yok etmek için gayret 

sarfetmekten ibaret” olarak geçer. Taşköprîzâde’nin bu fazilet ile ilgili açıklaması 

Tûsî’de de yer almaktadır (Ş.P, 1061:23b, V.E, 946:11b, Tûsî, 2007:97). Miskeveyh 

adaletin alt dalları arasında şefkat faziletini saymaz.  
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3.2.4.10. Arabuluculuk (ا�@ح)  

Aralarında düşmanlık bulunan insanların müdafalarının uygun olup olmamasına dikkat 

ederek aralarını bulmaktır. Taşköprîzâde bu faziletle ilgili “öyleyse kardeşlerinizin 

arasını düzeltin” (Hucurât, 49/10), “Allah’tan korkun ve aranızı düzeltin” (Enfâl, 8/1) 

ayetlerine yer verir (Ş.P, 1061:24a, V.E, 946:12a). Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî adalet 

faziletinin alt dallarını sayarken bu fazilete yer vermemişlerdir.  

3.2.4.11. Tevekkül (Aآ�.) 

Đnsanın gücünün yeterli gelmediği durumlarda çalışmayı terketmesi ve Allah’a 

güvenmesidir. Fakat tevekkülün gerçekleşmesi için insan gücünün yettiği bütün 

sebepler uygulanmalıdır. Çünkü tevekkül hiçbir gayret sarfetmeden ve uygulaması 

mümkün olan sebepleri uygulamadan Allah’a güvenmek anlamına gelmez. 

Taşköprîzâde tevekkülle ilgili yanlış algılamanın ortaya çıkma ihtimalini düşünerek 

sebepler konusu üzerinde durmuştur (Ş.P, 1061:24b, V.E, 946:12a). Ayrıca tevekkül 

konusunu Risaletü’ş-şifa li-edevai’l-veba adlı risalesinde daha ayrıntılı olarak 

açıkladığını belirtir (Ş.P, 1061:24b, V.E, 946:12a). Tûsî tevekkülü insan gücünün 

yetmediği bir iş karşısında durumu değiştirmeye çalışmamak olarak açıklar (Tûsî, 

2007:97). Miskeveyh ise adalet faziletinin alt dalları arasında tevekkül faziletini 

saymamıştır. 

3.2.4.12. Teslîm (�3��.) 

Taşköprîzâde teslim faziletini kişinin tabiatına uymadığı halde ve zahiren faydalı gibi 

görünen istekleri Allah’ın emrine uymak için terk etmek olarak açıklar (Ş.P, 1061:24b, 

V.E, 946:12a). Tûsî’de bu fazilet kişinin Allah’ın ve kendilerine itiraz etmenin mümkün 

olmadığı kişilerin taleplerine gönlü razı olmasa bile rıza göstermesi olarak geçer (Tûsî, 

2007:97). Devvânî ise teslim faziletini “ilahi hükümler, şer’î kanunlar, Hz. peygamberin 

emirleri, şeriat imamları ve tarikat şeyhlerinin hükümleri gibi şeylere razı olmak ve 

kendi tabiatına uygun olmasa da onları memnuniyetle kabul etmek” şeklinde açıklar 

(Anay, 1994/291).  
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3.2.4.13. Rıza (ر-�ء) 

Taşköprîzâde rıza faziletini nefis güzelliği olarak açıklar. Nefis güzelliği ise dünya 

malının kaybedilmesi ve musibetlere uğranılması durumunda bile herhangi bir 

değişikli ğe uğramamaktır (Ş.P, 1061:24b, V.E, 946:12a). Taşköprîzâde”nin rıza 

konusuyla ilgili olarak zikrettiği  “(Allah bunu) elinizden çıkana üzülmeyesiniz ve 

Allah’ın size verdiği nimetlere şımarmayasınız diye açıklamaktadır” (Hadîd, 57/23) 

ayetin manası gözetildiğinde rızanın tanımında geçen değişiklik göstermemek ifadesinin 

üzülmek ve sevinmek gibi hallere tekabül ettiğini söyleyebiliriz (Ş.P, 1061:25a, V.E, 

946:12b). Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî ise adalet faziletinin alt dalları arasında rıza 

faziletine yer vermemişlerdir. 

3.2.4.14. Đbadet (دة�$&) 

Đbadet fazileti Allah’ı ve onun ehlini ululamaktan ibarettir. Taşköprîzâde Allah’ın ehli 

olarak nebileri, evliyaları, imamları ve ilmi ile amel eden âlimleri sayar. Đlmi ile amel 

eden alimleri hadîs ve tefsir alimleri olarak sınırlandırır (Ş.P, 1061:25a, V.E, 946:12b). 

Miskeveyh ibadeti Allah’ı yüceltmek ve ululamak, meleklere, peygamberlere, imamlara 

ve Allah dostlarına saygı göstermek, şeriatın emirlerine uymak olarak açıklamıştır 

(Miskeveyh, 1983:30). Tûsî bu fazileti kişinin Allah’ı, melekleri, nebileri, imamları ve 

velileri yüceltmesi ve ululaması, şeriat kurallarına uyması olarak açıklar (Tûsî, 

2007:97). Devvânî’de ise ibadet fazileti kişinin Allah’ı, melekleri, peygamberleri, 

sahabeyi, tabiîni, velileri ve işrak filozoflarını (hükemay-ı müteellih) yüceltmesi ve 

ululaması olarak geçer (Anay, 1994:291). Taşköprîzâde ayrıca ibadet konusuyla ilgili 

tartışmalarda riyaya da değinerek bu konu ile ilgili ayetlere, hadîslere ve Đslâm 

büyüklerinin açıklamalarına yer verir (Ş.P, 1061:25a, V.E, 946:12b). Miskeveyh, Tûsî 

ve Devvânî ile karşılaştırıldığı zaman Taşköprîzâde’nin ibadet fazileti ile ilgili 

açıklamalarının Miskeveyh’in açıklamalarına daha yakın olduğunu söyleyebiliriz. 

Taşköprîzâde adaletin alt dallarını oluşturan faziletleri tanımlarken Miskeveyh ve 

Tûsî'den çok fazla farklılaşmamıştır. Fakat bu saydığı faziletlerin bazıları ile ilgili daha 

geniş açıklamalara yer vermiştir. Bunlara tevekkül ve ibadet faziletleri örnek olarak 

verilebilir. Taşköprîzâde’nin tevekkül ve ibadet faziletlerine dair geniş açıklamalarda 

bulunmasını yaşadığı dönemde gördüğü eksiklikler bağlamında yaptığı vurgu olarak 

değerlendirebiliriz. Ayrıca Taşköprîzâde arabuluculuk ve rıza gibi Miskeveyh ve 
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Tûsî’de yer almayan faziletleri de açıklamıştır.  Taşköprîzâde şecaat ve iffette olduğu 

gibi adaletin altında saydığı faziletlerin ifrat ve tefritlerini açıklamaz.  

Taşköprîzâde’nin faziletlerin alt dalları ile ilgili açıklamalarını daha iyi 

değerlendirebilmek için Miskeveyh, Tûsî ve imkanımız elverdiği oranda Devvânî ile 

karşılaştırarak vermeye çalıştık. Şimdi incelediğimiz ahlâk eserinin pratik ahlâka dair 

yazılmış ikinci makalesi içinde ele alınan faziletleri koruma yolları konusuna 

geçebiliriz. 

3.3. Faziletleri Koruma Yolları 

Taşköprîzâde eserinin ikinci makalesinde faziletleri koruma ve reziletleri yoketme 

yollarını açıklar. O öncelikli olarak reziletlerin yok edilmesi gerektiğini söyler. 

Reziletleri yoketme işlemi sonrasında ise faziletleri kazanmak için çalışmak gerektiğini 

belirtir.  Taşköprîzâde faziletleri tabiî ve kazanılmış olarak iki grupta değerlendirir. 

Tabiî faziletler fıtrî yol ile var olan faziletlerdir. Tabiî faziletler huy ve mizaç arasındaki 

özel münasebetten dolayı meydana gelir ve bunların değişimi mümkün değildir. 

Kazanılmış olan faziletler ise fıtrî yolla varolmamış, sonradan kazanılmış faziletlerdir. 

Kazanılmış olan faziletin ise değişimi mümkündür. Faziletleri bu şekilde tabiî ve 

kazanılmış olarak iki grupta değerlendiren Taşköprîzâde her ikisinin de korunması 

gerektiğini söyler (Ş.P, 1061:25b, V.E, 946:12b).   

Adudiddîn Îcî muhtasar ahlâk risalesinde faziletleri koruma yollarını dört maddede 

açıklar (Ş.P, 1061:26a, V.E, 946:13a). Bunlar: 1-) Arkadaş seçimine dikkat etmek 2-) 

Teorik veya pratik olan yararlı işlerle meşgul olmak 3-) Sebepsiz yere tembellik yapan 

nefsi ağır fiziki i şlerde çalıştırmak 4-) Hataları görüp söyleyen dostlar edinmektir (Ş.P, 

1061:26a, 28a, V.E, 946:13a, 13b). Bu dört madde faziletleri koruma yolları olarak 

Miskeveyh ve Tûsî’de de geçmektedir (Miskeveyh, 1983:157-168, Tûsî, 2007:136-

148). Devvânî’de ise faziletleri koruma yolları koruyucu hekimlik başlığında 

değerlendirilmiştir. O faziletleri koruma yolları olarak, Tûsî’de geçen dört maddeye ek 

olarak, arzuları ve hazları terketmeyi, gazap ve iffet güçlerini harekete geçirecek 

eylemlerde bulunmamayı, küçük de olsa rezilet olarak sayılabilecek fiilleri 

önemsemeyip onların birikerek büyük bir rezilet haline gelmesini engellemeyi saymıştır 

(Anay, 1994:297-299). Taşköprîzâde şerhinde, Đslâm ahlâk filozoflarında faziletleri 

koruma yolları olarak zikredilen bu dört madde ile ilgili açıklamalarda bulunur.  
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1-) Faziletleri koruma yollarından birincisi  kişinin fazilet sahibi olan  kişilerin yanından 

ayrılmaması ve rezilet sahibi olan kişilerle arkadaşlık yapmamasıdır (Ş.P, 1061:26a, 

V.E, 946:13a). Taşköprîzâde kişinin kudsî yönden gelen kemallik üzere olduğu taktirde 

kötülüklerden uzaklaşacağını belirtir. Yani kişi ilahi (kudsi) yönden gelen yetkinliğe 

sahip olan kişilerle birarada vakit geçirmelidir ki nefs sağlığını koruyabilsin. 

Taşköprîzâde rezilet ehlini  şakacı, maskaracı, alaycı ve adi olan kişiler olarak 

açıklamaktadır. Bu özelliklere sahip olan kişilerin arkadaşlıklarından uzak durmak 

gerektiğini söyler. Zira Taşköprîzâde’ye göre arkadaş, kişinin karakterinde önemli bir 

etkiye sahiptir (Ş.P, 1061:26a, V.E, 946:13a). Taşköprîzâde ayrıca  duyu lezzetlerinden 

olan eğlenceden, tabiî lezzetlerden olan  mizahtan ve nefsin arzularından olan kadından 

uzak durmak gerektiğine vurgu yapar. Eğlence, mizah ve kadına olan düşkünlüğün alim 

ve fazıl kimseyi dahi sapkınlığa düşürebileceğinden bahseder.  

Taşköprîzâde’nin açıklamalarını Miskeveyh’in konu ile ilgili açıklamalarıyla 

kıyasladığımızda onun Miskeveyh’ten etkilendiğini söyleyebiliriz. Miskeveyh rezilet 

sahibi insanlarla vakit geçirmenin gençlerde ve olgun kişilerde ahlâkî bozukluklara 

sebep olacağını söyler. Bu bozukluğun sebebini ise insanın yaratılışında var olan bedenî 

zevk ve cismanî rahatlığa karşı olan eğilimine bağlar. Đnsan kendisinde doğuştan var 

olan dünyalık zevklere karşı olan bu ilgisine ise ancak aklını kullanarak engel olabilir 

(Miskeveyh, 1983:157).  

Taşköprîzâde faziletleri korumada önemli  etkiye sahip olduğunu ifade ettiği 

arkadaşlıkta da samimiyetin itidalde olması gerektiğini belirtir. Buna göre  kişinin 

arkadaşları ile  samimiyeti  güzel konuşma (6O5L), güleryüzlülük (6� 7�), hoş mizah 

 ile sınırlı olmalıdır. Bu özelliklerin olması (ا�59م ا�#W&#BG) ve güzel söz (ا�#�اح ا�#BG>@ب)

halinde arkadaşlık ili şkisinde her iki tarafın da mutlu olabileceğini belirtir. 

Taşköprîzâde’ye göre arkadaşlığın ifratı ahlâksızlık (6�51) ve günahkarlıktır (ق"G.), 

tefriti ise donukluk (Y
O) ve asık suratlılıktır ( "
 .(Ş.P, 1061:26b, V.E, 946:13a) ( س�

Taşköprîzâde’nin arkadaşlıkla ilgili bahsetmiş olduğu ifrat-tefrit ve itidal halleri Tûsî’de 

de geçmektedir. Tûsî dostlarla birlikte olmanın, onlarla latifeler yapmanın ve güzel 

hikayeler anlatmanın arkadaşlıkta önemli olduğunu fakat bunun mutlaka sınırının 

korunması gerektiğini belirtir. Arkadaşlıktaki hallerin sınırının aşılarak ifrata kaçılması 

halinde bu durumun insanın içini bulandırdığını, tefritinin ise moral bozukluğu, 
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sinirlilik ve kırgınlığa sebep olduğunu belirtir (Tûsî, 2007:137). Taşköprîzâde’nin 

dostluk ile ilgili açıklamaları Miskeveyh’te de geçer. Miskeveyh dostlar arasındaki 

samimiyetin hoş mizah ve tatlı söz ile sağlandığını; samimiyetteki aşırılığın 

terbiyesizlik ve ahlâksızlık, eksikliğin ise asık suratlılık ve aptallık olarak ortaya 

çıktığını belirtir (Miskeveyh, 1983:158).    

2-) Faziletleri koruma yollarının ikincisi nefsin ilim ve fikirle meşgul edilmesidir. Đlimle 

meşgul olmak ve ilim elde etmek ise belli kurallara bağlıdır. Taşköprîzâde’ye göre her 

faziletin bir sınırı olduğu gibi  fikrin de bir  sınırı vardır. Fikrin sınırı, düşünme 

eyleminde nefsin eğitilmesi ve ilahi (kudsi) yöndeki düşünme faaliyetinde nefsin serbest 

davranmamasıdır. Taşköprîzâde ilim elde etmek isteyen kişilerin tefekkür, hatırlama, 

tekrar ve konuda devamlılığa önem göstermeleri gerektiğini söyler. Onları ilmin 

maharet ve alışkanlıkla da elde edilebilir olduğuna dair bir vehme kapılmamaları 

konusunda uyarır (Ş.P, 1061:26b, V.E, 946:13a).  

Taşköprîzâde ilimle meşgul olmanın zorluğunu düşünerek eğitimin (riyazetin) ancak üç 

hususun düşünülmesi ile kolaylaştığını söyler. Bu üç husus Îcî tarafından ilmin 

büyüklüğünün düşünülmesi, ilmin sürekliliğinin düşünülmesi, nefs huzurunun 

düşünülmesi şeklinde sıralanır. Taşköprîzâde ilmin sürekliliğinin düşünülmesi hususu 

ile ilgili açıklamalarında iki dünyada da ilmin büyüklüğüne dikkat çeker. Đlimde nefs 

için büyük bir lezzet ve canlılık olduğundan behseder. Taşköprîzâde ilmin  sürekliliği  

hususu ile ilgili açıklamalarında ilmin nefs bakî kaldığı sürece bakî kalacağını söyler. 

Nefs huzurunun düşünülmesi hususu ile ilgili açıklamalarında ise ilim elde etmek sebebi 

ile nefsin, hakikatin birliğine ulaşarak huzur elde ettiğini ifade eder.  Eğitimin (riyazet) 

nefs için kolay bir hal alması için sayılan üç hususun zıddının düşünülmesi de  

Taşköprizede’ye göre eğitimi kolaylaştıran hususlardandır. Îcî’nin ifadesi ile bunlar; 

dünyanın hakirliğini, bir sonunun olduğunu ve zorluğunu düşünmek olarak sıralanır. 

Taşköprîzâde zıtlarla ilgili açıklamalarında   kişinin dünyadan elini çekmesi için 

dünyanın aşağılık olduğunu, onun üzüntü verdiğini, sebatının azlığını, süresinin 

kısalığını görmesi gerektiğine söyler (Ş.P, 1061:27a, V.E, 946:13b). Taşköprîzâde’nin 

ifade etmiş olduğu ilmi kolaylaştıran bu ilkeler nefs tarafından düşünüldükçe ilim elde 

etme konusunda kişi daha istekli olacak ve dolayısı ile kendisinde var olan faziletleri 

koruyacak ve arttıracaktır. Miskeveyh de nefsin sağlığını korumak isteyen kişinin 
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mutlaka teorik (nazarî) veya pratik (amelî) alanda bir disipline bağlı olması gerektiğini 

ifade eder. Çünkü nefs düşünme, inceleme ve araştırma gibi faaliyetlerden uzak kaldığı 

müddetçe tembelleşerek aptallaşacaktır (Miskeveyh, 1983:158). 

3-)  Taşköprîzâde faziletleri koruma yollarının üçüncüsünü ise Îcî’yi takiben ayıbını 

görüp ikaz edecek arkadaşlar seçmek olarak belirler. Bu çerçevede düşman tarafından 

dikkat çekilen ayıp ve hatalara önem verilmelidir. Taşköprîzâde bu maddenin 

açıklamasında kişinin kendi  hatalarını görmesinin zor olduğundan, bu konuda 

arkadaşların öneminden bahseder. Kişinin hatalarını gösterip bunların düzeltilmesine 

yardımcı olan arkadaşı Taşköprîzâde kibrît-i ahmer1 olarak nitelendirir. Kişinin hataları 

ile ilgili düşmanın sözünün dikkate alınması konusunda ise bu kişilerin insanın 

hatalarından başka birşey görmediğini, sadece kusurlara odaklandıklarını belirtir. 

Düşman hataların belirlenmesi konusunda dosttan daha  dikkatlidir. Dostun ise 

sevgisinden dolayı kusurları farketme ihtimali daha azdır (Ş.P, 1061:28a, V.E, 946:14a). 

Miskeveyh bu konuda Galen’in düşüncelerini aktarmaktadır. Galen’e göre insanın kendi 

kusurlarını görmesi zordur. Bu durumda  kusurlarının farkına varıp onlardan kurtulmak 

isteyen kimse faziletli bir dost edinmelidir. Bu dost kişinin kendinde göremediği 

kusurları ifade ederek bunların farkına varmasını sağlar. Hatta kişinin kusurlarını 

farketmesi konusunda düşman dosttan daha faydalı olabilir (Miskeveyh, 1983:168). 

4-) Taşköprîzâde faziletleri koruma yollarının dördüncüsünü ise Îcî’nin metnini takiben 

“nefiste zayıflığın görülmesi durumunda ağır bir fiziki eğitim (riyazet) ile nefsin itaate 

zorlanması” olarak açıklar. “Nefste zayıflığın görülmesi” nefsten kötü huyların söküp 

çıkarılması konusunda ortaya çıkan gevşekliktir. Bu zayıflığın görülmesi durumunda 

Allah’ın yardımı ve koruması gelene kadar  ağır bir riyazetin nefse uygulanması 

gerektiği belirtilir (Ş.P, 1061:28b, V.E, 946:14a). Tûsî bu maddeyi “bir kimse sebepsiz 

yere tembellik hissederse nefsini faydalı ve ağır fiziki i şlere yönlendirsin” şeklinde 

açıklamıştır (Tûsî, 2007:146). Miskeveyh ise kişinin kendisini faziletten alıkoyan 

unsurlara karşı sabırlı olması , nefsini kötü isteklerden menetmesi, bu isteklerin artması 

halinde hemen bunları kendisinden uzaklaştırıp nefsini terbiye etmesi gerektiğini ifade 

                                                 
1 Döneminin önemli alim ve velilerinden olan eş-Şa’rânî (v. 973/1565) Đbn Arabî’nin Fütûhât-ı 
Mekkiyye’sine yazılmış olan Levâkıhu’l-Envar adlı özet esere Kibrît-i Ahmer adında bir özet eser 
yazmıştır. Kükürt anlamına gelen kibrit sarı olur. Kimya alimleri bu maddenin kırmızını elde etmeye 
çalışmışlar fakat başaramamışlardır. eş-Şa’rânî’de zor bulunan anlamında Kibrît-i Ahmer tamlamasını Đbn 
Arabî için kullanmıştır (eş-Şa’rânî, 2006:1).   
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etmiştir (Miskeveyh, 1983:167). Faziletlerin korunması ile ilgili açıklamalardan sonra 

itidalden uzaklaşmak sonucu ortaya çıkan reziletler konusuna geçebiliriz.  

3.4.Reziletler 

Reziletler konusunda Aristo’yu takip eden Đslâm ahlâk filozofları her fazilet için ifrat ve 

tefrit noktalarına karşılık gelen iki rezilet belirlemişlerdir. Taşköprîzâde de nefsin 

düşünme, gazap ve şehvet güçlerinin itidal noktasında olmasını fazilet, ifrat ve tefrit 

noktalarında olmalarını ise rezilet olarak açıklar (Ş.P, 1061:5b, V.E, 946:3a,3b). 

Taşköprîzâde üç orta olarak ifade ettiği hikmet, iffet ve şecaat faziletlerinin her biri için 

iki reziletten bahseder. Buna göre müdrike gücünün ifratı kurnazlık (����) ve akıl 

yeteneğinin hoyrat ve saldırgan bir tavırla kullanılması (���), tefriti ise cahillik (وة 
!), 

kalın kafalılık ( #"د� ), ahmahlık ($#%) ve saflıktır (�&�) (Ş.P, 1061:7a, V.E, 946:4a). 

Miskeveyh’te ise hikmet faziletinin ifratı sefehat (���) olarak geçer. Miskeveyh sefehat 

reziletinin halk arasında cerbeze olarak isimlendirildiğini belirtir. Hikmet faziletinin 

tefriti ise sadece saflık (�&�) olarak geçmektedir (Miskeveyh, 1983:32). 

Gazap gücünün ifratı acelecilik (ر"�+), tefriti ise korkaklıktır (,
� ) (Ş.P, 1061:7b, V.E, 

946:4a). Miskeveyh ve Tûsî’de de gazap gücünün ifratı tehevvür, tefriti ise cübn olarak 

geçer (Miskeveyh, 1983:33, Tûsî, 2007:100). Şehvet gücünün ifratı haz düşkünlüğü 

 Bu gücün iki tarafı .(�#"د) tamahkarlık (/��) ve iştahlılık (��0), tefriti tembelliktir ,(.-"ر)

Miskeveyh’te tamahkarlık (/��) ve şehvet azlığı (1#"د ا��7"ة), Tûsî’de ise şehvet azlığı 

( #"د ا��7"ة1 ) olarak geçer (Tûsî, 2007:100, Miskeveyh, 1983:33). Devvânî’de geçen 

reziletler ise Miskeveyh ve Tûsî’de verilen bilgilerin tekrarı mahiyetindedir (Anay, 

1994:309). Taşköprîzâde üç orta olarak bahsettiği hikmet, iffet ve şecaat faziletlerinin 

bir araya gelmesi ile adalet faziletinin ortaya çıktığını söyler. Zaten bu üç faziletin 

amacı da adalet faziletini ortaya çıkarmaktır (Ş.P, 1061:22a, V.E, 946:11a). Miskeveyh, 

Tûsî ve Devvânî’de ifratı zulm, tefriti mazlum olarak geçen adalet fazileti için 

Taşköprîzâde ayrıca aşırı uçlar belirlemez (Miskeveyh, 1983:33, Tûsî, 2007:100, Anay, 

1994:309). Taşköprîzâde adaletin ifrat ve tefritinin hikmet, iffet ve şecaat 

faziletlerininki ile aynı olduğunu söyler ( Ş.P, 1061:23a, V.E, 946:11a).  

Taşköprîzâde’nin itidali ifade eden faziletleri ifrat ve tefrit yönleri ile değerlendirmesi, 

fazilet ve reziletlerin kemmiyyet açısından yani azlık ve çokluk yönleriyle bir 

değerlendirmesidir (Ş.P, 1061:10a, V.E, 946:5b). Bununla birlikte Taşköprîzâde 
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faziletleri keyfiyyet açısından da bir değerlendirmeye tabi tutmuştur. Faziletlerin 

keyfiyyet açısından değerlendirilmesinde Taşköprîzâde hikmet, iffet ve şecaatin 

yapısında meydana gelen ve birçok insan tarafından zor fark edilen reziletlerin 

açıklamasını yapar (Ş.P, 1061:10b, V.E, 946:5b).  

3.5. Keyfiyyet Bakımından Reziletler 

Taşköprîzâde faziletleri açıklarken nefsin aşırı uçlara gitmesi ile oluşan kemmiyyet 

bakımından reziletleri açıklamıştı. Reziletlerin keyfiyyet bakımından açıklamasını ise 

müstakil bir başlık altında yapar. Bu başlık altında hikmet, şecaat ve iffet faziletlerinde 

bulunan keyfiyyet bakımından reziletleri ele alır.  Taşköprîzâde bu başlık altında ele 

aldığı reziletleri hem faziletlere benzeyen reziletler hem de keyfiyyet kötülüğü ( ءةZرد

6�� olarak verir.  Taşköprîzâde’nin bu başlık altında ele aldığı konular Devvânî ve (ا��9

Tûsî’de faziletlere benzeyen reziletler olarak geçer (Anay, 1994:311, Tûsî, 2007:103). 

Tûsî ve Devvânî’de hastalıklar basit ve bileşik olarak sınıflandırılır. Her iki filozofta 

geçen basit hastalıklar Taşköprîzâde’de reziletler olarak verilmiştir. Tûsî ve Devvânî 

basit hastalıkları ifrat, tefrit ve redâet kötülüğü olarak ele almışlardır (Oktay, 2005:224, 

226). Fakat onlarda redâet kötülüğü olarak geçen hastalıklar Taşköprîzâde'de faziletlerin 

ifrat tarafı içinde değerlendirilmiştir. Tûsî ve Devvânî’de faziletlere benzeyen reziletleri 

ise Taşköprîzâde redâet kötülüğü olarak değerlendirir.  

3.5.1. Hikmet Faziletinin Keyfiyyet Açısından Rezileti 

Taşköprîzâde alimleri lüzumsuz yere eleştirmek ve halktan ayak takımı ile münakaşa 

etmek için ilim öğrenen kişilerin ilmini, hikmet faziletine benzeyen reziletler arasında 

değerlendirir. Hikmetin fazilet olarak değerlendirilebilmesi tamamen ilmi elde 

etmekteki amaçla ilgilidir. Kişi halis bir niyete sahip ise o zaman hikmet fazilete denk 

sayılır. Đlim ve marifetin nefs için kazanılmaya çalışılması kişiyi alçaltan bir durumdur. 

Elde edilen  ilim kişiyi Allah’a yakınlaştırıp onun bilgisine ulaştırıyorsa kazanılan ilim 

kişiyi yükseltir (Ş.P, 1061:10b, V.E, 946:5b). Devvâni de yakîne ulaşmamış olan 

kimsenin yani ezberle yetinip muhakeme ve zeka güçlerini kullanmayan kişinin hikmeti 

elde edemeyeceğini belirtir (Anay, 1994:301). Tûsî ise ezberledikleri bilgileri 

toplantılarda hikmet ehlindenmiş gibi görünerek anlatan kimselerin aslında dile 

getirdikleri bilgilerden yoksun olduklarını, hikmetin dilde değil nefste olan bir fazilet 

olduğunu söyler (Tûsî, 2007:103).  Fakat Devvânî ve Tûsî bu açıklamaları Taşköprîzâde 
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gibi keyfiyyet kötülüğü (redaet kötülüğü) olarak değil fazilete benzeyen reziletler olarak 

verirler.    

3.5.2. Şecaat Faziletinin Keyfiyyet Açısından Reziletleri 

Taşköprîzâde saygı ve mal için şecaat fazileti ile ilgilenen kişinin halini şecaat faziletine 

benzeyen reziletler arasında görür. Böyle kişilerin özellikleri dünyalık mal ve kerem 

için değerli nefslerini hiç korkmadan tehlikeye atmalarıdır. Taşköprîzâde dünyalık için 

kişinin kendisini aklın ve naklin tasdik etmediği tehlikelere atmasını en aşağılık bir 

durum olarak nitelendirir (Ş.P, 1061:11a, V.E, 946:6a). Halk nazarında meşhur 

olabilmek için kendisini tehlikeye atan kişilerin hallerini de Taşköprîzâde şecaate 

benzeyen reziletler arasında görür. Taşköprîzâde’nin şecaatin keyfiyyet kötülüğü olarak 

belirttiği bu haller Tûsî, Devvânî ve Miskeveyh’te fazilete benzeyen reziletler olarak 

geçmektedir (Miskeveyh, 1983:98, Tûsî, 2007:108-109, Anay, 1994:302). Taşköprîzâde 

kendilerini bu şekilde dünyalık mal ve şeref için hiç düşünmeden tehlikeye atan 

kişilerin şecaatten ziyade delilik (ن"M�), arsızlık (% O6و ), kendini beğenme ([&G+) ve 

ahmaklık (6O #%) gibi sıfatlarla nitelendirilmesini daha uygun görür. Kötü bir durum ve 

fakirlik yüzünden intiharı tercih eden kişiyi ise korkaklıkla nitelendirir (Ş.P, 1061:11b, 

V.E, 946:6a).  

3.5.3. Đffet Faziletinin Keyfiyyet Açısından Reziletleri 

Taşköprîzâde iffetteki keyfiyyet açısından sapmayı, Allah rızasını kazanmak için 

değilde dünya ve ahirette daha fazlasını elde etmek için şehevî lezzetleri tamamen terk 

etmek olarak açıklar. Bu kimseler evlilikten ve dünya malından Allah’ın rızasını 

kazanmak için değil, bu iyiliklerin benzerlerini ahirette elde edebilmek veya dünyada 

insanların taktirlerini toplamak için uzak durmaktadırlar. Hz. Ali bu gibi kimselerin 

fiillerinin dünya için dünyayı terk etmek olduğunu söyler. Bu gibi kimseleri 

Taşköprîzâde insanların en hırslıları olarak görür. Taşköprîzâde bu başlık altında 

ruhbanlık hayatını eleştirerek Đslâm’ın böyle bir yaşam tarzını tasvip etmediğini belirtir 

(Ş.P, 1061:12a, V.E, 946:6a). Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî de dünya ve ahiret menfaati 

elde etmek adına, şehevî lezzetlerden uzak duranların hallerinin iffet olarak 

değerlendirilemeyeceğini ifade ederler. Aynı zamanda Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî 

hastalık sebebi veya fıtrî bir yetersizlikten dolayı şehevî lezzetlerden uzak duranların 

hallerinin iffet olarak değerlendirilemiyeceği söyler. Taşköprîzâde ise selefleri gibi 
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iffetteki keyfiyyet kötülüğü için fıtrî yetersizlik ve hastalık durumlarını saymaz 

(Miskeveyh, 1983:97, Tûsî, 2007:104, Anay, 1994:301).  

Görüldüğü gibi Taşköprîzâde faziletlerin azlık ve çokluk yönünden itidali kaybetmeleri 

sonucu ortaya çıkan reziletleri kemmiyyet açısından değerlendirir. Nefsin düşünme, 

gazap ve şehvet güçlerinin tabiatında meydana gelen bozulma Tûsî ve Devvânî’de 

redâet kötülüğü olarak geçiyor olsa da, Taşköprîzâde bu güçlerden çıkan faziletlerin 

amaçlarında ortaya çıkan bozukluğu da seleflerinden farklı olarak redâet kötülüğü 

olarak değerlendirir. Faziletlere benzeyen reziletleri diğer Đslâm ahlâk filozofları 

keyfiyyet kötülüğü (6�� olarak değerlendirmedikleri halde Taşköprîzâde bu (ردZءة ا��9

şekilde ifade eder. Taşköprîzâde reziletlerle ilgili keyfiyyet ve kemmiyyet açısından bir 

sınıflandırma yaptıktan sonra ikinci makalesinde bunları yok etme yollarını açıklar.  

3.6. Reziletleri Yoketme Yolları 

Taşköprîzâde faziletleri koruma yollarını açıkladıktan sonra  reziletleri yoketme 

yollarının izahına geçer. Burada rezilet ile ifade edilenin ise ruhanî hastalıklar olduğunu 

belirtir (Ş.P, 1061:28b, V.E, 946:14a). Taşköprîzâde’nin bu ifadesinden reziletler ve ruh 

hastalıklarının aynı anlamları içerdikleri sonucunu çıkarsak da Harun Anay Miskeveyh, 

Tûsî ve Devvânî’de reziletlerin ve hastalıkların aynı durumu ifade edip etmedikleri 

konusunun açık olmadığını belirtir. Bunun sebebi olarak ise reziletlerin kemmiyyet ve 

keyfiyyet açısından değerlendirilmeyip, ruh hastalıkları ile ilgili böyle bir sınıflandırma 

yapılmış olmasını gösterir (Anay, 1994:310). Fakat Taşköprîzâde hem reziletleri hem de 

ruhanî hastalıkları yukarıda da belirttiğimiz gibi kemmiyyet ve keyfiyyet açısından 

değerlendirir.  Taşköprîzâde ruhanî hastalıklarda kullanılan tedavi yöntemlerinin tıp 

ilminde kullanılan perhiz, ilaç, zehir ve dağlama gibi tedavi yöntemlerine denk 

olduğunu belirtir (Ş.P, 1061:28b, V.E, 946:14a). Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî de tıp 

ilminde kulanılan perhiz, ilaç, zehir ve dağlamaya denk olan yöntemlerin ruhanî 

hastalıkların tedavisinde kullanılabileceğinden bahsederler (Anay, 1994:317). Üç filozof 

tarafından ruhanî hastalıkların tedavisinde kullanılan dört yöntemi Îcî şu şekilde sıralar; 

1-) Rezilete fazilet ile karşılık vermek 2-) Nefsi azarlama 3-) Rezilete rezilet ile karşılık 

vermek 4-) Ağır bir riyazete girişmek . (Ş.P, 1061:29a, V.E, 946:14a)   

1-) Taşköprîzâde bir reziletin fazilet ile iyileştirilmesine cimriliğin (buhl) cömertlik 

(seha) ile iyileştirilmesini örnek olarak verip, bu çerçevede “iyilikler kötülükleri 
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giderir” (Hûd, 11/14) ayetini zikreder. Ona göre bu tedavi yöntemi bedeni hastalıkların 

tedavi yöntemlerinden beslenmeye karşılık gelmektedir (Ş.P, 1061:29a, V.E, 946:14a).  

2-) Taşköprîzâde ikinci yöntemi reziletin ortaya çıkması halinde aleni ve gizli bir 

şekilde  nefse azar, kınama ve sertlik ile karşılık vermek olarak açıklar. Taşköprîzâde’ye 

göre bu tedavi yöntemi bedeni hastalıkların tedavi yöntemlerinden ilaç ile benzer bir 

tedavi yöntemidir (Ş.P, 1061:29a, V.E, 946:14a).  

3-) Üçüncü tedavi yöntemi olan rezilete rezilet ile karşılık vermeye ise diğer iki yöntem 

işe yaramadığı durumda başvurulması gerekir. Taşköprîzâde bu yönteme örnek olarak 

cimriliğin (buhl) tedavisinin diğer bir rezilet ile  tedavi edilmesini bunun sonucunda ise 

nefsin cömertlik (seha) fazileti kazanmasını verir. Fakat bu tedavi yönteminde dikkat 

edilmesi gereken bir tehlike vardır ki o da  yerleşik olan reziletin diğer bir rezilet ile yer 

değiştirmesi ve faziletin elde edilememesidir (Ş.P, 1061:29a, V.E, 946:14a). Bu 

durumda bu yöntem ile rezileti tedavi eden kişinin başka bir rezileti kazanmamak için 

ilacın miktarını iyi belirlemesi gerekmektedir. Taşköprîzâde’ye göre bu yöntem bedeni 

hastalıkların tedavisinde kullanılan zehire karşılık gelmektedir (Ş.P, 1061:29b, V.E, 

946:14b).  

4-) Dördüncü tedavi yöntemi olan ağır riyazet ise Taşköprîzâde’ye göre bedeni 

hastalıkların tedavisinde kullanılan dağlama ve kesmeye karşılık gelir (Ş.P, 1061:29b, 

V.E, 946:14b). Taşköprîzâde ruhî hastalıkların tedavisinde geçen dört yöntem ile ilgili 

açıklamalarda bulunduktan sonra ruhî hastalıkların menşei ve çeşitlerini izah eder. 

3.7. Nefsanî Hastalıkların Menşei ve Çeşitleri 

Taşköprîzâde bu bölümde Îcî’nin ifadesi ile çokça vuku bulan ağır cüzî hastalıklar ve 

tedavi yollarının  açıklamasını yapar. Taşköprîzade’nin bu hastalıkları cüzî olarak 

nitelendirmesi, nefsin belli bir gücünden çıkmalarından dolayıdır (Ş.P, 1061:29b, V.E, 

946:14b). Îcî’nin metninde bu cüzî hastalıkların ve tedavi yollarının sadece isimleri 

geçer. Taşköprîzâde ise bu cüzî hastalıkların menşelerine dair bir sınıflandırma yapar. 

Taşköprîzâde’ye göre cüzî hastalıkların menşei düşünme (kuvve-i nazarîye), gazap 

(kuvve-i defîyye) ve şehvet gücüdür (kuvve-i cezbiyye). Taşköprîzâde bu kuvvetlerden 

çıkan hastalıkları ifrat, tefrit ve keyfiyyet yönleriyle açıklar. Düşünme gücünden 

(Kuvve-i nazarîye) çıkan cüzî hastalıklar kafa karışıklığı (ة��%), bilgisizlik (\�G
 (ا�-�D ا�
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ve mürekkep cehalettir ( �-�D ا�#�آQا ). Gazap gücünden (kuvve-i defiyye) çıkan cüzî 

hastalıklar gazap (Q]!), korku (,
�) ve endişedir (1"ف). Şehvet gücünden (kuvve-i 

cezbiyye) çıkan cüzî hastalıklar ise hırs (ص�%), tembellik (6� C�) ve üzüntüdür (�1ن) 

(Ş.P, 1061:30a, V.E, 946:14b). Taşköprîzâde’nin ruhî hastalıklarla ilgili yapmış olduğu 

bu tasnifin Tûsî ve Devvânî’nin eserlerinde de yer aldığını görüyoruz (Tûsî, 2007:150, 

Anay, 1994:314). Ayrıca her üç filozofta olduğu gibi Taşköprîzâde’de de adalet 

faziletinden sapma sonucu ortaya çıkan hastalıklar yoktur. Şimdi sıra ile düşünme, 

gazap ve şehvet güçlerinden çıkan hastalıkların açıklamasına geçebiliriz.  

     3.7.1. Düşünme Gücünden (kuvve-i nazarîye) Çıkan Hastalıklar 

Taşköprîzâde düşünme gücünden çıkan hastalıkları ifrat yönünden kafa karışıklığı, tefrit 

yönünden bilgisizlik, keyfiyyet kötülüğü yönünden ise bileşik cehalet olarak açıklar. 

Taşköprîzâde’nin bu hastalıklarla ilgili açıklamalarını verirken bu konuda Miskeveyh ve 

Tûsî’den farklılaştığı yönleri de belirtmeye çalışacağız.   

3.7.1.1. Kafa Karışıklığı (3!ةB	ا) 

Hayret düşünme gücünün (natık kuvvet) ifrat tarafını oluşturan hastalıklardandır. 

Hayretin sebebi karışık meselelerde kullanılan delillerin birbirine muhalif olması ve 

dolayısı ile aklın üstünlüğünü kaybedip vehmin üstün gelmesidir. Îcî bu hastalığın ilacı 

olarak başlangıçta ihmal edilmiş olan aklın kanunlarını uygulamayı gösterir. 

Taşköprîzâde aklın kanunlarının ise münazara ve mantık kurallarının bilinmesi ile 

uygulanabileceğini söyler. Taşköprîzâde isim vermeden diğer filozofların bu hastalığın 

ilacı ile ilgili ifadelerini dört maddede sıralar. Buna göre kafa karışıklığının (ا��3�ة) ilacı;  

1-) Aklın matematik kanunlarını öğrenmesidir. Burada Taşköprîzâde nefy ve isbatın 

aynı anda bir arada bulunması ve aynı anda ortadan kalkma imkanının olmaması gibi ilk 

öncüllerden bahseder.  

2-) Đkinci olarak ise aklın iki taraftan birinin doğru delilinin farkına varmak için mantık 

kurallarına riayet etmesidir.  

3-) Üçüncü olarak ise aklın hataya düşüren kıyasları bulmasıdır. Böylece hatalı olan 

tarafın yanlış delili bilinmiş olur.  
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4-) Dördüncü olarak ise delillerde kullanılmış öncülleri, delillerin maddi ve suri 

hallerini Allah’ın yardımı ile açıklayana kadar araştırmaktır (Ş.P, 1061:30a, V.E.14b).  

Tûsî’de de kafa karışıklığı (hayret hastalığı) ile ilgili açıklama ve tedavi yönteminde 

aynı ifadeler geçmektedir. Tûsî mantık ilminde Sofîstlerin hatalarını ortaya çıkarmak 

için yazılmış kıyas kitaplarının amacının kafa karışıklığı hastalığını tedavi etmek 

olduğunu belirtir. Tûsî hayret hastalığının tanımını ise “çetin meselelerde delil ve 

veriler çelişkili, dolaşık olursa, onları kavrama, doğrusunu kabul, yanlış olanı reddetme 

hususunda nefsin aciz kalmasıdır” şeklinde yapar (Tûsî, 2007:154). Taşköprîzâde bu 

hastalığın tedavi yöntemi ile ilgili açıklamalarında Tûsî’den farklılaşmamıştır. 

3.7.1.2. Bilgisizlik (C3�$	ا A�(	ا) 

Taşköprîzâde’ye göre bilgisizlik (basit cehalet) düşünme gücünün tefrit tarafını 

oluşturan hastalıklardandır. Basit cehaletin açıklaması “bilmesi gereken kişinin 

bilmemesi” olarak geçer (Ş.P, 1061:30b, V.E, 946:15a). Tûsî ise basit cehaleti “nefsin 

ilmin erdemlerinden  mahrum kalması ve ona  sahip olmak için  bir gayret  

göstermemesi” olarak ifade eder (Tûsî, 2007:154). Taşköprîzâde bilgisizlik ( �-�D ا�
�G\ا ) 

halini öncelikle eleştirilmeyen hatta öğrenmenin gerçekleşmesi için olması gereken bir 

hal olarak görür. Bilgisizlik hastalığının sebebi ise hissi şehvetlere yönelmektir. 

Taşköprîzâde bu hastalığa tutulmuş kişiyi hayvandan daha aşağı bir durumda görür. 

Çünkü bu kişi kendisini hayvandan ayıran ve insan olmanın fazileti olan düşünme 

(nutk) özelliğini kaybetmiştir. Taşköprîzâde düşünmeyi (nutk), anlama (fehm), idrak ve 

eşyanın özüne vakıf olmak olarak açıklar. Hayvanlar kendileri için mümkün olan 

yetkinliğe ulaşmayı başardıkları halde basit cehalet sahipleri kendileri için mümkün 

olan yetkinliğe ulaşamazlar (Ş.P, 1061:30b, V.E, 946:15a).  

Îcî basit cehalet hastalığının ilacı olarak alimlerden ayrılmamayı gösterir. Taşköprîzâde 

de basit cehalet sahibi olan kişinin ancak alim ve hakimlerin meclislerine devam 

etmekle kendisinin eksikliğinin farkına varabiliceğini söyler. Eğer  basit cehalet sahibi, 

alim ve hakimlerin meclislerine katılmakla da bu hastalıktan kurtulamazsa bu hastalığın 

o kişide yaratılıştan olduğuna veya  hastalığın o kişide müzmin bir hale geldiğine kanaat 

getirilir (Ş.P, 1061:31a, V.E, 946:15a). Taşköprîzâde basit cehalet hastalığının tanımı 

noktasında Tûsî’den farklılaşmakla beraber, bu hastalıkla ilgili yapmış olduğu diğer 

açıklamalar itibari ile Tûsî’yi takip etmiştir.       
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3.7.1.3. Bileşik Cehalet ( Dا	)�A ا	2!آ ) 

Taşköprîzâde’ye göre bileşik cehalet düşünme gücünün keyfiyyet kötülüğünden olan bir 

hastalıktır (Ş.P, 1061:30a, V.E, 946:14b). Yani bileşik cehalet, düşünme gücünün 

bozulması sonucu ortaya çıkan bir hastalıktır. Bu hastalık ilim sahibi olmayan kişinin 

alim olduğuna inanması halidir. Taşköprîzâde bu hastalığa yakalanmış olan kişilerin 

tedavisinin zor olduğunu söyler. Hatta bazı alimlere göre bu hastalığın tedavisi 

imkansızdır. Çünkü bu alimler eğitimin gerçekleşmesi için kişinin bu eğitimi talep 

etmesini temel olarak alırlar. Bileşik cehalet hastalığına sahip olan kişi ise zaten 

kendisini alim olarak gördüğü için eğitim talebinde bulunması ondan beklenemez. 

Dolayısı ile bu hastalığın tedavisi de imkansız hale gelir. Fakat Taşköprîzâde Îcî’yi 

takip ederek bileşik cehalet hastalığının ilacını riyazetten ayrılmamak olarak açıklar. 

Taşköprîzâde riyazet ile burada hendese ve hesap ilmini kastettiğini belirtir. Hastalığın 

ilacının riyazet olarak belirlenmesinin sebebi ise riyazetin öncüllerinin kesin doğrular 

olması ve riyazete vehmi bilginin karışmamış olmasıdır. Taşköprîzâde bu hastalık 

sahibinin öncelikle inandıklarından vazgeçmemesi, işittiği her şeyi kabul etmemesi ve 

bunun yanında ona sunulan her bilgiye de engel olmaması gerektiğini,  hastalık 

sahibinin riyazi ilimlerle uğraşa uğraşa yakînî bilgiyi elde etme derecesine 

gelebileceğini söyler. Çünkü bu ilmin öncülleri kesin doğrulardan oluşmaktadır. 

Taşköprîzade eğitimde öncelikle riyazi ilimlerin verilmesini öğrencinin nefsini yakini 

bilgiye alıştırmak açısından önemli olduğunu söyler. Mürekkep cehalet hastalığını 

kapılmış kişide riyazet eğitimi sonrasında kendi inançlarının yanlış olduğunu 

farketmeye başlar. Bu sayede hasta basit cehalet derecesine iner. Taşköprîzade basit 

cehalerin ise tedavisinin daha kolay olduğunu söyler (Ş.P, 1061:31b, V.E, 946:15b). 

Taşköprîzâde hastalığın gerek tanımı gerekse tedavi yolları konusunda Tûsî’yi  takip 

etmektedir. Tûsî’de mürekkep cehaleti ilmi olmayan kişinin kendini alim zannetmesi 

olarak açıklamış ve tedavisi noktasında geometri, matematik cebir gibi riyazi ilimlerle 

meşgul olmayı göstermiştir (Tûsî, 2007:156).  

     3.7.2. Gazap Gücünden (kuvve-i defîyye) Çıkan Hastalıklar 

Taşköprîzâde gazap gücünden çıkan hastalıklardan ifrat, tefrit ve nitelik kötülüğüne 

karşılık gelen hastalıkların sırası ile gazap, korku (,
�) ve endişe (1"ف) olduğunu 

söyler. 
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3.7.2.1. Gazap (D=E) 

Taşköprîzâde gazab hastalığını “intikamı talep eden nefsin heyecan şiddeti” olarak  

tanımlar (Ş.P, 1061:32a, V.E, 946:15b). Gazab hastalığın tedavisi ise gazaba neden olan 

sebeplerin ortadan kalkması ile mümkündür. Îcî gazab hastalığının en çok bilinen on 

sebebine ve bu sebeplerin tedavilerine işaret etmiştir  Îcî gazabın on sebebini; kendini 

beğenmişlik (Q-�), büyüklenme (�
9+), kibir (ر :B.ا), bencillik (اء��), inatçılık (ج -�), 

şaka (اح��), alay (اء@�B� haksızlık (��_) ve lüks düşkünlüğü (Q&L) ,(!)ر) vefasızlık ,(ا

olarak belirler. Taşköprîzâde ise bu sebepler ve tedavi yolları ile ilgili açıklamalarda 

bulunur (Ş.P, 1061:32a, V.E, 946:15b). Aynı şekilde Tûsî de gazabın az önce ifade 

ettiğimiz on sebebinden bahseder (Tûsî, 2007:158). Taşköprîzâde’nin gazabın on sebebi 

ile ilgili açıklamaları ile Tûsî’nin açıklamaları birbirinden farklılaşmamaktadır. 

Miskeveyh ise gazabın sebeplerini , kendini beğenme, övünme, tartışma, inat, şaka, 

kibir, alay etme, sözünde durmama, zulüm, insanların uğrunda yarıştıkları ve 

kıskandıkları zevkli şeylerin ardına düşmek olarak belirler (Miskeveyh, 1983:173).   

1- Taşköprîzâde gazabın sebeplerinden ilk olarak kendini beğenmeyi (Q-�) ele alır. 

Taşköprîzâde kendini beğenmeyi “bir kimsenin meziyetsiz olduğu halde kendisini 

meziyet erbabından zannetmesidir” şeklinde açıklar (Ş.P, 1061:32a, V.E, 946:16a). 

Tûsî’de ise kendini beğenme (ucb) “ bir kimsenin  kendisinde büyüklük vehmedip layık 

olmadığı mevkii elde etme iddiasına kalkışmasıdır” şeklinde geçer (Tûsî, 2007:159). 

Miskeveyh’e göre ise kendini beğenme kişinin kendisini layık olmadığı bir derecede 

görmesidir. Miskeveyh bir insanda var olan faziletin ancak diğer insanların faziletleriyle 

ortaya çıktığına dikkat çekerek, başkalarına muhtaç olan kişinin kendini beğenmesinin 

anlamsız olduğunu belirtir (Miskeveyh, 1983:174). 

2- Gazabın sebeplerinden ikinci olarak ele alınan büyüklenme (�
9+) ise kişinin gösteriş 

yaparak kendinde olmayan meziyetlerin insanlar tarafından varmış gibi anlaşılmasına 

sebep olmasıdır. Bu iki sebep arasındaki farkı ise kendini beğenenin (ucb) insanları 

sadece sözleri ile aldatması, büyüklenenin ise gösteriş yaparak insanları aldatması 

olarak belirler. Taşköprîzâde bu iki sebebin tedavisi konusunda da Îcî’yi takip eder. 

Đnsanın yaratılış aşamasından bahsederek kendini beğenme ve büyüklenmenin 

yersizliğini ifade eder. Gazabın bu iki sebebinin ölümün düşünülmesi ile ortadan 

kalkacağını söyler (Ş.P, 1061:32b, V.E, 946:16a). Tûsî ise kendini beğenme ve 
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büyüklenme arasındaki farkı şöyle ifade eder “ kendini beğenen kişi nefsinde  olmayan  

istidadın olduğunu sanıp kendini aldatır, büyüklük taslayan mütekebbir ise aynı 

hasletlerle başkalarını aldatmak ister, her iki haldede  kendisi aldanır”. Tûsî’ye göre 

bu hastalığın ilacı kendini beğenme hastalığının tedavisi gibidir. Yani faziletin insanlar 

arasında ortak olduğunu düşünerek fazilete ulaşmak için diğer insanlara ihtiyaç 

duyulduğu gerçeğine ulaşmaktır (Tûsî, 2007:161). Miskeveyh büyüklenme ve kendini 

beğenme arasında küçük bir farkın olduğundan bahseder. Kendini beğenen kendini 

aldatır, büyüklenen ise başkasına karşı  büyüklük taslar, fakat kendisine karşı yalan 

söylemez (Miskeveyh, 1983: 176).   

3- Taşköprîzâde gazabın sebeplerinden üçüncü olarak kibri (ر :B.ا) ele alır. Taşköprîzâde 

kibri kişinin mal, soy ve şan gibi yok olmaya mahkum özellikleri ile övünmesi olarak 

açıklar (Ş.P, 1061:33a, V.E, 946:16a). Kibrin tedavisi ise bu özelliğe sahip olan kişinin 

mal ve soy  yönüyle tanınmadığı ülkelere seyahat etmesidir. Kibirli kişinin mal ve soy 

yönünden tanınmadığı beldelere gitmesi, bu değerlerin bakî olmadığının farkına 

varması bakımından önemlidir. Böylece Taşköprîzâde kişide faziletin mal ve soy yolu 

ile oluşmadığına açıklık getirmiş olur (Ş.P, 1061:33b, V.E, 946:16b). Tûsî kibri varlık, 

devlet, soy, asalet, mal ile övünmek olarak görür. Tûsî’de kibrin tedavisi Îcî ve 

Taşköprîzâde’de olduğu gibi geçmez (Tûsî, 2007:159). Miskeveyh de kibri “insanın 

kendi dışındaki şeylerle yani, malı, mülkü ve soyu ile üstünlük taslaması” olarak 

tanımlar ( Miskeveyh, 1983:174).  

4- Gazabın sebeplerinden dördüncü olarak çekişme (اء��) ele alınır. Taşköprîzâde 

çekişmeyi kişisel faydaları önemsemekten kaynaklanan düşmanlık olarak açıklar. 

Çekişmenin sebebi ise insanların dünya sevgisi ve hissi zevklere olan ilgisi olarak 

gösterilir. Bu rezilete sahip olan kişiler kendileri için faydalı olarak gördükleri şeyler 

başkalarına zarar verse de bu zararı önemsemezler. Çekişmenin ilacında Taşköprîzâde 

kişinin genel istekleri anlaması ve toplumun faydasını düşünmesi gerektiğini belirtir 

(Ş.P, 1061:33b, V.E, 946:16b). Tûsî çekişmeyi sevgiyi yokeden, nefreti ortaya çıkaran 

bir erdemsizlik olarak görür. Çekişme sevgiyi yok ederek alemin düzenini bozmaktadır 

( Tûsî, 2007:160). 

5- Gazabın sebeplerinden beşincisi ise inattır (ج -�). Taşköprîzâde inatçılığın yükselmek 

isteği ve kazanmak sevgisiden doğduğunu belirtir. Taşköprîzâde gazabın bu sebebinin 
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tedavisinin kendini beğenme (Q-�) ve çekişmenin (اء��) tedavisi ile aynı olduğunu 

belirtir. Daha önce belirttiğimiz gibi kendini beğenmenin tedavisi ölümü, çekişmenin 

tedavisi ise toplumun faydasını düşünmektir (Ş.P, 1061:34a, V.E, 946:16b). 

Taşköprîzâde çekişme (اء��) ve inatçılığın (ج -�) her ikisinin de toplumun düzenini 

bozmak gibi etkilerinin olduğundan bahseder. Toplum düzeni ancak ülfetle sağlanır. 

Nefret ve kinin ((=%) varlığı ise ülfeti yok eden bir durumdur. Taşköprîzâde’nin 

açıklamalarından çekişme ve inat gibi hastalıklara sahip olan kişilerin aynı zamanda 

nefret ve kin  gibi özellikleri de taşıdığını söyleyebiliriz (Ş.P, 1061:32b, V.E, 946:16a). 

Tûsî inatçılığı sevgiyi yokeden, nefreti ortaya çıkaran bir erdemsizlik olarak görür. Bu 

erdemsizlik sevgiyi yok ederek alemin düzenini de bozmaktadır (Tûsî, 2007:160).  

6,7- Gazabın sebeplerinden altıncı olarak şaka (اح��), yedinci olarak ise alay (اء@�B� ele (ا

alınmıştır. Taşköprîzâde şakayı densizlik, alayı ise insanları küçük görmek ve onlarla 

eğlenmek olarak açıklar. Îcî şaka ve alayın faydasının azlığından bahseder. Îcî’ye göre 

şaka ve alayın zerafeti yoketmek, düşmanlık doğurmak ve düzeni bozmak gibi sonuçları 

vardır. Taşköprîzâde şaka ve alayın ortaya çıkardığı bu üç sonuçla ilgili olarak 

açıklamalar da bulunur. Gazabın bu iki sebebinin zerafeti yok etmesi ile ilgili 

açıklamasında şaka yapılan kişinin onur ve haysiyetinin (vakar) zedelenebileceğini 

söyler (Ş.P, 1061:34a, V.E, 946:16b). Taşköprîzâde şaka ve alayın düşmanlık doğurma 

sebebi olması ile ilgili açıklamalarında, yapılan şakaların zamanla artan buğz ve 

düşmanlığı doğurduğu, alayın ise kişiyi aşağıladığı şerhini düşer. Taşköprîzâde şaka ve 

alayın sınırının belirlenmesi konusunda hakiki ilimleri tahsil etmeyi gösterir. Hakiki 

ilimleri tahsil eden kişi nefsin şeref ve asaletinin farkına varır. Taşköprîzâde şakanın 

ancak nefsin asaletinin gözetilmesi, zerafete bağlı olması durumunda bir problem 

içermediğini söyler (Ş.P, 1061:34b, V.E, 946:17a). Şakada ölçünün korunamaması 

halinde tamamen terkedilmesi gerektiğini bildirir.  Taşköprîzâde’ye göre şaka 

konusunda Hz. Peygamber takip edilmelidir. O bu konuda Hz. Peygamberin şakaları ile 

ilgili  kırk hadîsi bir araya toplayan risale kaleme aldığını da belirtir (Ş.P, 1061:35a, 

V.E, 946:17a).  

Taşköprîzâde Miskeveyh ve Tûsî’ye nazaran şaka ve mizah konularında daha geniş 

açıklamalara yer vermiştir. Tûsî Hz. peygamberin “ şakalaşın fakat aşırıya kaçmayın” 

hadîsine yer vermiş, ayrıca şakada sınırı koruyamayan kişiler için şakadan uzak 
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durmasını tavsiye etmek ile yetinmiştir (Tûsî, 2007:160). Miskeveyh, terbiyesiz, 

maskara ve karşılaştıkları şeylere önem vermeyen kimselerin alaya başvurduğunu ve 

bunun kesinlikle hür ve faziletli olan bir kimsenin tavrı olmadığını belirtir (Miskeveyh, 

1983:176). Şaka konusunda ise Hz. Peygamber ve Hz. Ali’nin de şaka yaptığını fakat 

bu konuda ölçüyü gözettiklerini söyler. Ona göre şakada aşırıya gidilmesi gizli bir kin 

ve öfkenin doğmasına sebep olmaktadır (Miskeveyh, 1983:176). 

8- Gazabın sebeplerinden sekizincisi ise vefasızlıkdır (ر(!). Taşköprîzâde vefasızlığı, 

insanları mal, ırz, şan ve başka konularda aldatmak olarak tanımlar (Ş.P, 1061:35a, V.E, 

946:17a). Gazabın bu sebebi dünya sevgisinden doğmaktadır, dünya sevgisi ve istekleri 

ise fesatlığa sebep olmaktadır (Ş.P, 1061:35b, V.E, 946:17a). Taşköprîzâde yok olmaya 

mahkum olan dünya nimetlerinin dostlara tercih edilmesini vefasızlığın en kötü şekli 

olarak görür (Ş.P, 1061:35b, V.E, 946:17a). Taşköprîzâde vefasızlığın tedavisi 

konusunda kişinin dünya nimetlerinin faniliğini ve ahiret nimetlerinin bakiliğini 

düşünmesi gerektiğini söyler (Ş.P, 1061:35b, V.E, 946:17a). Miskeveyh ve Tûsî ise 

vefasızlığı birçok bölüme ayırırlar. Bu reziletin mal, makam, aile ve dostluk 

konularında ortaya çıkabileceğini belirtirler (Miskeveyh, 1983:177, Tûsî, 2007:161).   

9- Gazabın sebeplerinden dokuzuncusu haksızlık (��_) olarak geçer. Taşköprîzâde 

haksızlığı kişinin fayda elde etmediği halde diğer insanlara zulmetmesi ve bu zulümden 

zevk alması olarak açıklar (Ş.P, 1061:35b, 36a, V.E, 946:17a). Taşköprîzâde haksızlığın 

ilk olarak nübüvvet, ikinci olarak velayet, üçüncü olarak saltanat, dördüncü olarak 

insanların nazarından düşürdüğünü, beşinci olarak ise kişinin kendisine zarar vermesine 

sebep olduğunu söyler (Ş.P, 1061:35b, V.E, 946:17a). Taşköprîzâde kişinin haksızlıktan 

uzaklaşması halinde dünya ve din konusunda büyük bir zarardan korunmuş olacağını 

belirtir (Ş.P, 1061:36a, V.E, 946:17b). Miskeveyh’e göre ise haksızlık  birini öfkeye ve 

zulme maruz bırakmaktır. Bunun öcalmak için olabileceğini de söyler. Miskeveyh 

zulme uğrayanın öcalmak konusunda düşünerek davranması gerektiğini belirtir. 

Öcalmak belki de uğradığımız zulmün daha fazlası ile karşılaşmamıza sebep olacaktır 

(Miskeveyh, 1983:177). Tûsî ise bunu intikam almak için başkasına zulm etmek olarak 

değerlendirir (Tusî, 2007:161).     

10- Gazabın sebeplerinden onuncu olarak ise lüks düşkünlüğü (Q&L) ele alınır. Îcî lüks 

düşkünlüğünü kıymetli cevherler, büyük eşyalar için rekabet etmek olarak tanımlar. 
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Taşköprîzâde nefsin sonsuz cevherlerden uzak kalması sonucu dünyalıklar ile 

gururlanmaya başladığını ve bunun sonucunda ise lüks düşkünlüğünün doğduğunu 

söyler (Ş.P, 1061:36a, V.E, 946:17b). Taşköprîzâde kişinin dünyalık olanı istemesi 

konusunda dengeyi sağlaması gerektiğini belirtir. Îcî lüks düşkünlüğünün kötülüğünü 

dünyalık olanın artmasına sebep olması olarak görür. Taşköprîzâde dünyalık malı 

arttırmak için çalışmayı düşmanlık ve kıskançlığı arttırmaktan başka karşılığı olmayan 

birşey için ömrü harcamak olarak değerlendirir. Malı arttırmak çabası insanın 

mutsuzluğuna sebep olmaktadır (Ş.P, 1061:36b, V.E, 946:17b). Miskeveyh ise 

insanların elde etmek için yarıştıkları şeylerin ardına düşmelerini hükümdarların bile 

işledikleri bir yanlış olarak görür (Miskeveyh, 1983:178). Tûsî de bu rezileti Miskeveyh 

gibi hükümdarlarla ilişkilendirerek izah etmiştir (Tûsî, 2007: 162). 

Taşköprîzâde gerekli olandan fazla olan gazabın tedavisinin zor olduğunu, o anda aklın 

bir dumanla örtüldüğünü ifade eder. Bu duman kanın kaynamasına sebep olur. Daha 

sonra bu duman beyne yükselerek aklı ve ruhu rahatsız eder. Îcî gerekli olandan fazla 

olan gazabın tedavisi konusunda  hal değiştirmeyi, soğuk su içmeyi ve uyumayı 

saymaktadır. Taşköprîzâde gerekli olandan fazla olan gazabın tedavisi ile ilgili bu üç 

hususu hadîslerden örnekler getirerek şerh eder (Ş.P, 1061:37a, V.E, 946:18a). 

Taşköprîzade şehvetin engellenmesini de gazaba neden olan bir sebep olarak açıklar. 

Fakat bu sebeb gazabın on sebebi arasında sayılmamıştır (Ş.P, 1061:37a, V.E, 946:18a). 

Taşköprîzâde  şehvetten kaynaklanan gazabın aşk ve deliliği doğurduğunu söyler. 

Taşköprîzade şehvetten kaynaklanan gazabın keyfiyyet kötülüğü olarak ise canlı veya 

cansız cisimlere sövmeyi göstermiştir. Gazabtan kaynaklanan bu tür fiiller üzerinde 

düşünmek veya diğer kişilerde bu fiilleri görerek  bu davranışların kötülüğünün farkına 

varmak ise gazabın ilaçları arasında sayılır. Taşköprîzâde insanın kendi fiillerindeki 

kötülüğü farketmesinin zor olduğunu, bunun için kişinin başkalarının davranışlarına 

bakarak kendisini düzeltme imkanının  olduğunu belirtir (Ş.P, 1061:37b, V.E, 946:18a). 

3.7.2.2. Korku (�$�) 

Taşköprîzâde korkuyu gazabın zıddı olarak açıklar. Korku kişinin atılgan olması 

gereken konuda kendisini çekmesidir (Ş.P, 1061:37b, V.E, 946:18a). Îcî korkuyu 

alçaklığın (zillet), karışıklık (5لB1ا ) ve saygının ortadan kalkması (6��3ك ا� B�0ا) gibi 

durumların izlediğini söyler. Taşköprîzâde ise bu kötü sıfatların ardından önemli ve iyi 
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işlerde eksikliğin meydana geldiğini, kötü isteklerin, kötü yaşamın, çalışmaya sabır 

gösterememenin, tembelliği sevmek gibi sıfatların ortaya çıktığını belirtir. Taşköprîzade 

korku hastalığının ilacı olarak korkulara, yokluk ve helaka atılmayı, ayrıca ölümü 

düşünmeyi gösterir. Korku, yokluk ve helakı Taşköprîzâde savaşlara katılmak ve zor 

durumlara girişmek olarak açıklar. Taşköprîzâde ölümün her canlının sonu olduğunu 

dolayısı ile ölümün birgün başa geleceğini ve bedenlerin sonsuz olmadığını bile bile 

aşağılık bir halde yaşamanın fayda sağlamayacağını belirtir (Ş.P, 1061:38a, V.E, 

946:18b).    

Korku hastalığı Miskeveyh’te de Taşköprîzâde’de olduğu gibi gazabın zıddı olarak 

geçer. Korku hastalığı “nefsin harekete geçmesi gereken yerde sakin olması ve öcalmak 

arzusunun  tamamıyla sönmesi” olarak tanımlanır. Miskeveyh’te korkunun beraberinde 

kötü bir yaşam, tembellik gibi  kötü durumları getirdiğini belirtir. Onun bu hastalığın 

tedavisi için önerdiği yöntemler Taşköprîzâde’nin önerdiği tedavi yönteminden 

farklılaşmamaktadır (Miskeveyh, 1983:183). Korku hastalığının sebep olduğu kötü 

sıfatlar Tûsî’de bu hastalığının sebepleri olarak geçer (Tûsî, 2007:187). Hastalığın 

tedavisi konusunda ise korkunun sebeplerini ortadan kaldırmayı, Miskeveyh ve 

Taşköprîzâde’de geçen gazap kuvvetini harekete geçirecek davranışlarda bulunmayı 

gösterir (Tûsî, 2007: 166).  

3.7.2.3. Kaygı (ف�G) 

Taşköprîzâde kaygıyı “ortaya çıkması beklenen kötü bir işin meydana gelmesinden 

nefsin duyduğu acı” olarak tanımlar. Taşköprîzâde’nin kaygı tanımı seleflerinden 

Miskeveyh ve Tûsî’nin tanımları ile örtüşmektedir (Tûsî, 2007:167, Miskeveyh, 

1983:184-185). Taşköprîzâde’nin kaygı ile ilgili açıklamalarına baktığımız zaman bu 

hastalığın gelecekte ortaya çıkması muhtemel kötü olayların meydana geleceği 

endişesinden kaynaklandığı anlaşılır. Böylece kaygı ile korku hastalığı arasındaki 

farklılıkta ortaya çıkmaktadır. 

Taşköprîzâde kaygı sahibi olan kişinin kötü olayların ortaya çıkmasını beklemesini o 

kişinin hatalı düşüncesine bağlar ve beklenen kötü işin meydana gelmesinin ya zorunlu 

(vacip) ya da mümkün olduğu açıklamasını yapar. Eğer meydana gelmesi beklenen kötü 

iş zorunlu grubuna giriyorsa korkunun insana sağladığı hiçbir fayda yoktur. Böyle bir 

durumda duyulan korku ancak insanın dünya ve ahireti için elde etmesi gereken 
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sebepleri kazanmasına engel teşkil eder (Ş:P:38a, V.E, 946:18b). Eğer meydana gelmesi 

beklenen kötü iş mümkün grubuna giriyorsa bu durumda yapılması gereken iş kaygıya 

sebep olan fiillere engel olmaktır. Eğer kaygı kişinin kendi fiili sebebi ile başlamış değil 

de o kişide yerleşik bir halde ise bu kaygının Allah’tan geldiğini düşünerek bu duruma 

razı olmalıdır.  Taşköprîzâde kaygı duyulan işin meydana gelmesinin mümkün olması 

halinde mümkünün de kendi içinde imkansız (mümteni) ve mümkün şeklinde ikiye 

ayrıldığını söyler. Meydana gelmesi imkansız (mümteni) olan kaygıya örnek olarak 

ölünün yok olmasını örnek verir. Böyle bir durum için ise kaygılanmanın manasız 

olduğunu söyler. Mümkün olan kaygıyı ise hayalî ve zannî olarak ikiye ayırır. Hayalî 

olan için de kaygı manasızdır. Zannî bir sebepten ortaya çıkan kaygıyı yenmek ise 

imkan dahilindedir (Ş.P, 1061:38b, V.E, 946:18b). Taşköprîzâde’nin kötü fiillerin 

ortaya çıkmasının ya mümkün ya da vacip olduğuna dair yaptığı sınıflandırma 

Miskeveyh ve Tûsî’nin kaygı ile ilgili açıklamalarında da yer alır (Tûsî, 2007:168, 

Miskeveyh, 1983:184- 185).   

Taşköprîzâde meydana gelmesi zorunlu olan işlerden doğan kaygıya örnek olarak ölüm 

korkusunu verir ve bu korkunun sebepleri ve tedavisi üzerinde durur. Taşköprîzâde 

ölüm korkusunun kaynağını cehalet ve hayret olarak açıklar. Taşköprîzâde üç sebepten 

dolayı insanın ölümden korktuğunu söyler (Ş.P, 1061:39a, V.E, 946:19a).  1-) Akrabayı, 

malı ve evladı kaybetmek korkusu 2-) Nefsini terk etmek düşüncesi 3-) Ahirette 

cezalandırılmak korkusudur.  

1-) Akrabayı, malı ve evladı kaybetmek düşüncesinden doğan ölüm korkusunun 

tedavisinde Taşköprîzade bu nimetlerin bize Allah tarafından verildiğini ve bunların 

ebedi olarak bizim olmadığını, bir gün elimizden gideceğini söyler. Böyle bir bilinç 

içerisinde olan kişiyi ise bu nimetlerden uzaklaşmak düşüncesi korkutmaz (Ş.P, 

1061:39a, V.E, 946:19a). 

2-) Taşköprîzâde nefsi terk etmekten kaynaklanan ölüm korkusunun tedavisi için nefs 

ve beden ilişkisinden bahseder (Ş.P, 1061:39a, V.E, 946:19a). Taşköprîzâde’ye göre 

nefs manevi bir cevherdir ve beden nefsin aletidir. Ölüm cevher olan nefsin alet olan 

bedeni terk etmesinden ibarettir. Ölümü uykuya benzeterek ölümden korkulacak bir 

durumun olmadığını söyler. Aynı zamanda ölüm nefse elem ve acı da vermemektedir. 

Elem ve acı hislerin birbirine ters düşmesi ile birlikte ortaya çıkan bir durumdur. Ölüm 
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nefsin bedenden ayrılması demek olduğuna göre, öldükten sonra bedenle ilgili olan 

elem ve acının hissedilmesi mümkün değildir. Dolayısı ile elem ve acı ölümün değil 

hastalığın arazı olmaktadır. Taşköprîzâde ölümü elemlerden uzaklaşma sebebi olarak 

görür (Ş.P, 1061:39a, V.E, 946:19a).  

3-) Taşköprîzâde ahirette cezalandırılmak korkusundan kaynaklanan ölüm korkusuna 

kapılan kişi için ceza sebebi olacak fiillerden kaçınmak gerektiğini söyler. Ahirette 

cezalandırmayla karşılaşmamak için kişinin reziletlerden uzaklaşıp, faziletlere 

yönelmesi gerekmektedir. Taşköprîzâde ahiret hallerini bilmemekten kaynaklanan 

korkunun aslında ölümden değil, kişinin eksikliğinden kaynaklandığını söyler. 

Taşköprîzâde ahiret hallerini bilmemekten kaynaklanan korkunun tedavisi için ise 

müteellih filozof ve mutasavvıfların hakiki ilim ve marifetten ayrılmamak gerektiği 

tavsiyesini hatırlatır (Ş.P, 1061:39b, V.E, 946:19a). Taşköprîzâde’ye göre dünya ve 

ahiret saadeti ancak ilimle mümkündür. Đlim lezzetine ulaşan kişi dünya nimetlerine 

aldırış etmez. Taşköprîzâde bu kişinin halini aynı zamanda “ölmeden önce ölmek” 

olarak nitelendirir (Ş.P, 1061:40a, V.E, 946:19b). Taşköprîzâde’ye göre uzun bir yaşam 

arzusu içinde olanların bu arzuları cahillikten kaynaklanmaktadır (Ş.P, 1061:39b, V.E, 

946:19a).  Taşköprîzâde’nin ifade etmiş olduğu ölüm korkusunun sebepleri ve tedavi 

yöntemleri aynı şekilde Miskeveyh ve Tûsî’de de geçer (Tûsî, 2007:169, Miskeveyh, 

1983:186-194). 

     3.7.3. Şehvet Gücünden (Kuvvei Cezbiyye) Çıkan Hastalıklar 

 Taşköprîzâde şehvet gücünden (kuvvei cezbiyye) çıkan hastalıklardan ifrat, tefrit ve 

keyfiyyet kötülüğüne karşılık gelen hastalıkları sırası ile hırs , tembellik ve hüzün olarak 

verir.  

3.7.3.1. Hırs (ص!�) 

Taşköprîzâde hırsı şehvet ve lezzetleri talep etmede aşırıya gitmek olarak tanımlar. Yani 

hırs şehvet gücünün (kuvvei cezbiyye) ifrat yönüdür (Ş.P, 1061:40b, V.E, 946:19b). 

Taşköprîzâde hırs hastalığına sahip olan kişiyi dünyalık nimetler peşinde koşması ve 

vaktinin tamamını maddi ihyiyaç ve zevkleri elde etmek için harcamasından dolayı 

hayvandan daha aşağı bir mertebede görür (Ş.P, 1061:41a, V.E, 946:19b). Tûsî de hırsı 

bu şekilde değerlendirir. Tûsî ayrıca şehvet gücünün akıl ve iffetin kontrolüne girmesi 



 80 

halinde nesli çoğaltmak ve gerekli miktarda yemek gibi doğru amaçlar doğrultusunda 

kullanılacağını söyler (Tûsî, 2007:176).  

Îcî hırsın tedavisi için yapılması gerekenleri, hayvanlarla ortak noktaları  düşünmek, 

dünyalık lezzetler için çok vakit ayırmamak, maddi şeylerden alınan zevkin kısalığını 

düşünmek, talep edilen dünyalık lezzetlerin bayağılığını düşünmek, şehvet kuvvetinin 

hikmetini düşünmek, ilim ve başka şeylerle vakit geçirmek şeklinde sıralar (Ş.P, 

1061:41a-42a,V.E, 946:20a). Taşköprîzâde ise Îcî’nin belirlediği hırsın tedavi yolları ile 

ilgili açıklamalarda bulunur.  

Taşköprîzâde karşı cinse duyulan aşkı (S0ا�>7$ ا��3"ا) hırs başlığı altında ele alır. Ona 

göre karşı cinse duyulan aşk hırsın çeşitlerinin en kötüsüdür (Ş.P, 1061:42a, V.E, 

946:20b). Tûsî de  ifratın en tehlikelisini aşık olmak olduğunu söyler. Aşk, “şehvet 

sultanı adına bir şahsı elde etmek için  bütün varlığını kurban etmektir” (Tûsî, 

2007:195). Taşköprîzâde karşı cinse aşkı (S0ا�>7$ ا��3"ا) “belli bir kişi ile nikahlanmak 

için aşırı gayret sarfetmek” olarak açıklar. Bu gayret ise kişinin aklının zayıflaması 

şehevî isteklerinin ön planda olması nedeniyle ortaya çıktığı için nefsini ve bedenini 

helaka sürüklemektedir. Taşköprîzâde karşı cinse aşkın (S0ا�>7$ ا��3"ا) tedavisi için 

yapılması gerekenler konusunda aşık olunan kişiyi olumlu ve olumsuz bütün özellikleri 

ile bereber düşünmeyi, güzelliğin onunla sınırlı olmadığını onun sahip olduğu 

güzelliklerden daha fazla güzelliğe sahip olanların varlığını da idrak etmeyi, ilimle 

meşgul olmayı, sanatla ilgilenmeyi, alimlerin meclislerinde nükteli sohbetlere katılmayı, 

aşıkların hikayelerinin anlatıldığı meclislerden uzak durmayı zikreder (Ş.P, 1061:42a-

42b, V.E, 946:20b). Aşkın tedavisi için Tûsî’de aynı hususları saymış, fakat fayda elde 

edilmemesi durumunda uzak yolculuklara çıkmak , sağlığa zarar vermeden yemek 

yemeği azaltmak gibi yöntemlere de başvurulabileceğini eklemiştir (Tûsî, 2007:177). 

Devvânî ise aşkı ikiye ayırır. Bunlar hayvanî ve nefsanî aşk olarak isimlendirilir. 

Hayvanî aşk hazza ulaşma, nefsani aşk ise iyilik elde etmek isteğinden doğar. Hayvanî 

aşk yerilen, nefsani aşk ise övülendir. Devvânî hayvanî aşka ahlâki hastalıkları 

açıklarken yer verir. Bu aşk türü şehvet gücünün ifratı olarak görülür. Hayvanî aşk 

rezilet, nefsanî aşk ise fazilettir (Anay, 1994:329,330).       
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3.7.3.2. Tembellik (�	�IJ) 

Taşköprîzâde’ye göre rezilet çeşitlerinin en kötülerinden biri olan tembellik beraberinde 

bir çok eksiklik getirir. Tembellik nefs ve bedenin helakına, insanın cansız varlıklardan 

farksız hale gelmesine sebep olur.  Taşköprîzâde tembellik hastalığının nefsi helak 

etmesini, bu hastalıktan dolayı yaşam için gerekli şartların ve ahiret saadeti için gerekli 

çalışmanın gösterilmemesi sonucunda nefsin acı çekmesi olarak açıklar. Kişinin 

tembellik ederek Allah’ın insanı yaratmadaki hikmetine muhalif davranmasını ise 

manevi anlamda bedenin helakına sebep olarak açıklar. Allah’ın insanı yaratmadaki 

hikmeti ise neslin devamını sağlamaktır. Neslin devamının sağlanamaması ise bedenin 

manevi anlamda helakı anlamına gelir. Tembellik hastalığının beraberinde getirdiği 

diğer bir eksiklik ise insanın cansız varlıktan farkının kalmamasıdır. Đnsanın cansız 

varlıktan farkının kalmaması ise onun yaratılışındaki hikmeti yok eden bir durumdur. 

Yaratılıştaki hikmet ise nizamın faydası doğrultusunda hareket etmektir. Đnsanın 

yaratılışındaki hikmetten, dünya ve ahiret ile ilgili işlerin bilgisinden uzak kalması ise 

büyük bir azap ve üzüntünün sebebidir (Ş.P, 1061:43a, V.E, 946:20b).  

Taşköprîzâde tembellik hastalığının tedavisi konusunda ise birkaç madde sıralar. 

Bunlar; 1-) Gayretli olmak özelliğini elde etmek için bu haslete sahip olan kişilerin 

meclislerinde bulunmak 2-) Her iki dünyada övülen saadet ehlinin elde ettikleri 

başarılarda ciddiyet ve gayretin önemli olduğunu farketmek 3-) Gayret sahibi olan 

kişilerin hikayelerini dinleyerek kazanç ve mevki elde etme isteğinin tembel kişide 

oluşmasını sağlamak 4-) Bütün insanlık, Hz. peygamber ve Allah katında tembel 

kişilerin kötülendiğini dinlemek 5-) Đki dünyada da tembel kişilerin akibetlerinin kötü 

olduğunu bilmek (Ş.P, 1061:43a-43b, V.E, 946:20b-21a).  Tûsî’de de Taşköprîzâde’de 

olduğu gibi tembellik hastalığına kapılmış kişinin dünya ve ahiretinin harap olduğu 

ifadeleri geçer. Çünkü tembellik dünyada geçimini sağlayamamak ve ahiret için de 

yapması gereken ibadetleri yapamamak gibi sonuçlar doğurur. Tûsî ahirete 

hazırlanmamak şeklinde vuku bulan tembelliği Allah’a düşmanlık olarak yorumlar 

(Tûsî, 2007:177). 

3.7.3.3. Üzüntü (5نG) 

Üzüntü kişinin dünyevi arzulardan ve cismani lezzetlerden arzu ettiklerini elde 

edememesi ve  sevdiği kişileri kaybetmesi sonucu duyduğu acı olarak geçer. 
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Taşköprîzâde hüznün kaynağını cismanî lezzetlerden ve dünyevî arzulardan talep edilen 

herşeyi elde etmek isteği ve o talep edilenlerin bakî olduğuna dair vehim olarak belirler 

(Ş.P, 1061:43b, V.E, 946:21a). Üzüntü, kaynağı itibari ile hırs anlamına yaklaşmaktadır. 

Taşköprîzâde bütün taleplerin gerçekleşmesini beklemek yönündeki vehmi cahillik 

olarak nitelendirir.  

Üzüntü hastalığının tedavisi ise kişinin salih amellere yönelmesidir (Ş.P, 1061:44a, V.E, 

946:21a). Taşköprîzâde salih amellerin ise iyilikler (hayr) olduğunu belirtir. Bu 

iyilikleri dünya gecesinde ve ahiret gününde batmayan bir güneş olarak nitelendirir ve 

şöyle devam eder “Bu güneş ancak cehalet arsasının yarasaları indinde batar. Bu bakî 

ve daim olan ile fani ve zail olanın ayrımıdır. Sen bakî ve daim olanı tercih et, fanî ve 

zail olandan ise kaçın. Kudsî suretler ile arınmayı elde et ve maddi varlıkların 

bulanıklığını kendinden arındır. Maddi olanın varlığının, yokluğunun  gerektirdiğinden 

kaçın , ancak zaruret miktarınca maddi varlıklara yönel” (Ş.P, 1061:44a, V.E, 

946:21a). Taşköprîzâde’nin bu ifadelerinden de anlaşılacağı üzere o iyiliği maddi 

olanda değil maddi olmayanda, kendi ifadesi ile kudsî suretlerde görmektedir. Đyili ği 

yakalamak isteyen kişiye ise ihtiyacı oranında maddi varlıklara yönelmesi tavsiyesinde 

bulunmaktadır.     

Miskeveyh ve Tûsî ise hüzün konusunda Kindi’nin Defü’l Ahzan adlı eserinden istifade 

ettiklerini belirtirler. “Üzüntü sevilen bir şeyin kaybedilmesi veya istenilen bir şeyin 

elde edilememesi sonucu ortaya çıkar. Üzüntünün sebebi , maddi varlıklara ve bedenî 

isteklere gösterilen hırs ve açgözlülük, kaybedilen veya elde edilemeyen  şeylere 

duyulan hasrettir”. Đnsan dünyadaki şeylerin sürekli ve sabit olmadığını idrak eder ve 

akıl aleminde olanların sürekli ve sabit olduğunu bilirse üzüntüden kurtulabilir. Çünkü 

ancak bu durumda imkansız olanın peşinden koşmaktan vazgeçer. Bu şekilde 

düşündüğü taktirde ebedi olan şeylere yönelir ve ebedî olmayan şeylerin 

kaybolmasından dolayı üzüntü duymaz (Miskeveyh, 1983:194-195, Tûsî, 2007:178, 

Kindi, 1998: 47,48-49).  

     3.7.4. Nefsin Güçlerinden Doğan Hastalıkların Birleşmesiyle Çıkan Hastalıklar 

Taşköprîzâde yukarıda açıklamış olduğumuz nefsin güçlerinden doğan hastalıkların 

birleşmesi sonucu ortaya çıkan hastalıkları hased ((G%), gıbta (6C
!), açgözlülük (b#L), 

kin ((=%), yalancılık (آ@ب), övünme ([&c) ve ara bozukluğu (ق �0) olmak üzere altı 
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başlıkta vermiştir. Tûsî de bu hastalıklara eserinde yer vermekle birlikte  Taşköprîzâde 

gibi genel bir başlık altında toplamamıştır.  

3.7.4.1. Hased ('��) 

Taşköprîzâde kaynağını hırs ve cahalet olarak gördüğü hased hastalığına geniş yer 

ayırmıştır. Hased insanın iyiliklerin hepsinin kendinde toplanmasını istemesi ve bu 

iyiliklerin başkalarında olmasını istememesidir.  Taşköprîzâde iyiliklerin hepsinin tek 

bir insanda  toplanabileceği durumunun imkan dahilinde olmadığını söyler. Böyle bir 

durumun imkanını düşünmek ise cahillikten kaynaklanır.  Taşköprîzâde hased hastalığı 

ile hırs arasındaki ilişkiyi de açıklar. Hased ve hırs arası ilişkide Taşköprîzâde hased 

eden kişinin başkalarının sahip olduklarını görünce cehaletinden kaynaklanan 

taleplerinin gerçekleşmeyeceğini kabul edeceğini söyler. Fakat bu durumda hased eden 

kişide başkalarının elinde olan iyiliklerin ölüm, soygun vb. şekillerle yok olmasına dair 

aşırı bir hırs doğar.  Taşköprîzâde cahillik ve hırs ile bağlantılı olarak açıkladığı bu 

hastalığın hased olduğunu belirtir (Ş.P, 1061:45a, V.E, 946:21b).  

Taşköprîzâde hırsla ilgili olarak bazı alimlerin açıklamalarına yer verir. Bu alimler 

şehvet, gazap ve heva’nın şeytanlığa götürdüğünü söylerler. Şehvet behîmî, gazap seb’î, 

heva ise şeytanîdir. Bunların arasından ise hevanın en büyük afet olduğunu belirtirler. 

Bu sıralamada hevadan sonra gazap, daha sonra ise şehvet gelir. Şehvet, insanın 

kendisine olan zulmü olarak değerlendirlir. Gazap, başkalarına yapılan zulümdür. Heva 

ise Allah’a karşı bir zulüm olarak değerlendirilir. Hırs, insanın kendisine karşı zulmü 

olarak değerlendirilen şehvetin neticesi olarak kabul edilir. Cimrilikte aynı şekilde 

şehvetin neticesidir. Gazabın neticesi kendini beğenme (Q-�) ve büyüklenmedir. 

Hevanın neticesi ise küfür ve bidattır. Bu altı reziletin bir araya gelmesi ise hasedi 

ortaya çıkarır. Hased ise kötü ahlâkın en uç noktasıdır (Ş.P, 1061:45a, V.E, 946:21b). 

Taşköprîzâde hased sonucu sürekli olan bir hüznün ortaya çıktığını söyler. Allah’ın 

bitmez tükenmez nimetlerinin hepsini elde etmek hırsı, kişinin sadece üzülmesine sebep 

olmaktadır. Bu hased hastalığına sahip olan kişi ömrü boyunca bu hüznü yaşar zira 

amacına hiçbir zaman ulaşamaz. Taşköprîzâde hırs ve cehaletin ilacının hased ile aynı 

olduğunu belirtir. Çünkü her üçü birbiri ile bağlantılı olan hastalıklardır.  Taşköprîzâde 

şerah hastalığını da hırsın bir çeşidi olarak görür. Bu hastalığa örnek olarak ise alimler 
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arasında ilim elde etmek konusunda ortaya çıkan hırsı gösterir (Ş.P, 1061:45b, V.E, 

946:21b).       

3.7.4.2. Gıbta (�I$E) 

Gıbta da iyilikleri elde etmeyi istemektir. Yalnız bu hastalığın hasedden farkı gıbta eden 

kişinin kendisinde bulunmasını istediği iyiliklerin başkalarında da bulunuyor 

olmasından rahatsızlık duymamasıdır. Gıbta, uhrevî mutluluğun elde edilmesine yönelik 

olduğu taktirde övülen bir özellik olur. Dünyevî mutlulukların elde edilmesine yönelik 

olan gıpta  ise hırsa dönüşebilir.  Taşköprîzâde gıpta hastalığının tedavisinin hırs ile 

aynı olduğunu söyler (Ş.P, 1061:46a, V.E, 946:22a). 

3.7.4.3. Açgözlülük  (K2L) 

Karşılık vermeden ve haketmeden başkalarından iyilik beklemektir. Taşköprîzâde 

açgözlülüğün sebeplerini yardımlaşmak konusunda oluşan hırs, tembellik ve cehalet 

olarak açıklar. Açgözlü olan kişinin hürriyetini kaybettiğini söyler. Bu kişiyi 

yaratılmışların en rezili olarak nitelendirir. Taşköprîzade talep eden ile tamah eden 

arasındaki farkı da belirtir. Đhtiyacı olan kişinin istemesi taleptir, fakat tamah eden kişi 

dünyalık olanı istemek konusunda ayrıntılara dalar. Açgözlülükle elde edilen mal en 

değersiz olandır, açgözlü kişi ise en rezil kişidir.  Taşköprîzâde açgözlülüğün ilacını 

çalışmak ve bedelini ödemenin hikmeti üzerinde düşünmek olarak verir. Ayrıca kişinin 

nasibinde olmayan değerli eşyaların peşinde olmaması, nefsin yüksek emelleri 

gerçekleştirmek için aklî lezzetlere yönelmesi, tevvekkül sahibi ve kendi nasibinde 

olanla yetinen dostlar edinmesi de açgözlülük hastalığının ilacı olarak sunulmuştur (Ş.P, 

1061:46a-46b, V.E, 946:22a).  

3.7.4.4. Kin ('>�) 

Taşköprîzâde kini “insanın içinde gizli olan daimi bir gazap” olarak açıklar. Bu 

hastalığın ilacı gazab hastalığı ile aynıdır. Fakat kinin tedavisi gazaba oranla daha 

zordur. Taşköprîzâde bu reziletin kin besleyen ile kin duyulan arasında hakiki 

kardeşliğin düşünülmesi ile yok olacağını söyler. Kine sebep olan küçük problemlere 

takılmayı terketmekte bu hastalığın tdavisi için gereklidir ( Ş.P, 1061:46a, V.E, 

946:22a). 
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3.7.4.5. Yalancılık (آ�ب) 

 Taşköprîzâde yalancılık hastalığını “gerçeğe uygun haberleri vermek gibi bir özelliği 

olan düşünme gücünün doğru olmayanları haber vermesi anlamına gelen bir kötülük” 

olarak açıklar. Yalancılığın ortaya çıkardığı sonuçlar ise iftira, karaçalma (6� <�), 

lekelemedir (�#!). Taşköprîzâde yalancılığın zıddı olan doğruluğu alemin nizamı için 

gerekli şartlardan biri olarak görür. Dolayısıyla yalancılık nizamı bozan bir hastalıktır. 

Taşköprîzâde yalancılık hastalığının tedavisi için üç madde sayar. Đlk olarak bu 

hastalığın tedavisi için azarlama yöntemi kullanılır. Herkes doğal olarak azarlanmaktan 

kaçınır. Bu durumda yalancı olan kişi de kendisine böyle bir muamele yapılmasını 

istemez dolayısı ile bu hastalıktan uzak durur. Yalancılığın ikinci ilacı ise o kişinin 

sözüne doğru olsa dahi itimat etmemektir. Yalancılığın üçüncü ilacı ise insanlar 

arasında yalan söyleyen kişinin hafife alınmasıdır. Taşköprîzâde üçüncü olarak saydığı 

ilacın kişiyi güzelliklere yönlendirmek için etkili olduğunu belirtir. Bu ilaç kişiyi 

insanın nitelikleri üzerinde düşünmeye sevk eder. Düşünmenin faziletini idrak etmesine  

ve onda olmayan büyük hedeflere yönlenmesine sebep olur (Ş.P, 1061:47a, V.E, 

946:22a).    

3.7.4.6. Övünme (N��) ve Ara bozukluğu (ق�
)) 

Yalancılığa (kizb) kendini beğenmenin (ucb) eklenmesi ile övünme, övünmekten ise 

arabozukluğu (nifak) doğar. Yani övünme, yalancılık ve kendini beğenmenin biraraya 

gelmesi ile ortaya çıkan bir hastalıktır.  Taşköprîzâde bu hastalığı açıklarken “o 

yaptıklarına sevinen ve yapmadıkları işle övünmeyi seven kimseleri de sakın azaptan 

kurtulmuş sanma”(Âl-i Đmrân, 3/188) ayetine yer verir ( Ş.P, 1061:47a, V.E, 946:22b).  

Đnsanlar hakkındaki düşüncelerini önemli bir nasihat görünümünde, onlara olan 

düşmanlık ve muhalefetini gizlemeden ortaya koymak ise nifaktır. Eğer onlara olan 

düşmanlık ve muhalefetini gizlerse bu durumda riya olur (Ş.P, 1061:46a, V.E, 946:22b). 

 

 

 



 86 

SONUÇ 

Tezimizin inceleme konusu olan Şerhü Ahlâk-ı Adudiyye adlı eser Osmanlı döneminde 

yazılmış bir ahlâk risalesidir. Eser sistemi ve ahlâk ilmini ele alış yöntemi itibariyle 

Đslam ahlâk teorileri içinden felsefî ahlâk çizgisinde olduğu kabul edilen eserlerle 

benzerlik göstermektedir. Miskeveyh’in Tehzibu’l Ahlâk, Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî, 

Devvânî’nin Ahlâk-ı Celâlî adlı müstakil ahlâk eserleri felsefî ahlâk içinde 

değerlendirilenler arasındadır. Taşköprîzâde’nin tezimizin konusunu oluşturan eseri ise 

felsefî ahlâk çizgisinin Osmanlı dönemindeki süreklili ğini göstermektedir.  

Đncelediğimiz eserin giriş kısmında ahlâk ilminin meselelerini ele alan bir risale yazmak 

istediğini belirten Taşköprîzâde bu eser ile ilim ve ameli bir araya getirmek amacında 

olduğunu belirtir. Taşköprîzâde bu risalenin “akıl” ve “nakil” ile güçlendirilmiş bir eser 

olduğunu söyler. Eflâtun ve Aristo’nun eserlerinin tercüme edilmesi ile ortaya çıkan 

felsefi ahlâk teorisi, düşünme, gazap ve şehvet olmak üzere üçlü nefs anlayışı üzerine 

inşa edilmiştir. Nefsin bu güçlerinden doğan hikmet, şecaat, iffet ve adalet faziletleri, bu 

faziletlerin iki rezilet arasında itidal olarak kabul edilmesi felsefî ahlâkın diğer 

özellikleridir. Taşköprîzâde bu eserini felsefî ahlâk çizgisinde temellendirmek suretiyle 

“Akıl” ile güçlendirmiştir. Eser aynı zamanda ayet, hadîs ve Đslam büyüklerinin –

özellikle Hz. Ali- sözleri ile de desteklenmiştir.   

Taşköprîzâde’nin şerhi, Adudiddîn Îcî’nin muhtasar ahlâk risalesinin Osmanlı’da 

tanınmasına ve meşhur olmasına sebep olmuştur. Zira Adudiddîn Îcî’nin ahlâk 

risalesine yazılan şerhlerin kronolojik sıralamasına baktığımız zaman bu şerhlerin 

Taşköprîzâde’den sonra yazılmış oldukları dikkati çeker.  

Ahlak ilminin meselelerini açıklayan bir risale yazmak düşüncesinde olan 

Taşköprîzâde’nin şerh etmek için neden Adudiddîn Îcî’nin risalesini seçtiği sorusu 

önemlidir.  Taşköprîzâde eserinde Îcî’nin risalesinin ahlâk ilminin temel problemlerini 

ortaya koyduğunu kendisinin ise risalede kapalı olan hususları açıklamaya çalıştığını 

belirtir. Yani Taşköprîzâde’nin bu kısa ahlâk risalesini şerh etmek için seçmesi onun 

esere olan katkısını arttırma imkanı sağlamıştır. Ayrıca Adudiddîn Îcî’nin eserlerinin 

Osmanlı medreselerinde asırlarca okutulmuş ve çokça şerh edilmiş olması (bu eserlere 

Mevâkıf ve el-Akâ’idü’l-Adudiyye örnek teşkil eder) Taşköprîzâde’nin bu tercihinde 
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etkili bir sebep olarak düşünülebilir. Takip ettiği metod ve bu metod doğrultusunda 

verdiği eserler Adudiddîn Îcî’nin Osmanlı uleması tarafından ideal alim modeli olarak 

görülmesine sebep olmuştur. Belirttiğimiz bu sebepler Taşköprîzade’nin şerh etmek için 

neden Adudiddîn Îcî’nin eserini seçtiği sorusunu kısmen karşılamaktadır. Taşköprîzâde 

bu şerhinde kapalı olan muhtasar ifadeleri açıklamış, ayet, hadis, şiir ve Đslam 

büyüklerinin sözleri ile zenginleştirerek konuları ve kavramları daha anlaşılır kılmaya 

çalışmıştır.   

Taşköprîzâde Đslâm ahlâk geleneğini sistemli bir şekilde yansıtan Miskeveyh’in 

Tehzîbu’l-ahlâk’ı, Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî’si gibi müstakil ahlâk eserlerinde olduğu gibi 

eserininin başında ahlâk ilminin konusunu açıklar. Bu eserlerden farklı olarak 

Taşköprîzâde ahlâk ilminin tanımı ve gayesini de bu ilmin konusunu açıklarken verir. 

ahlâk ilminin tanımını “iyi huyları kazanmak ve kötü huyları yok etmek için iyi ve kötü 

huyları bilmek” olarak veren Taşköprîzâde yapmış olduğu ahlâk tanımı ile bağlantılı 

olarak eserde nefs konusundan ziyade faziletler ve reziletler üzerinde durur. Miskeveyh, 

Tûsî ve Devvânî bu ilmin konusunu açıklarken vurguyu nefs üzerine yapmış olmalarına 

rağmen, Taşköprîzâde vurguyu insanın huylarına kaydırır. Taşköprîzâde’nin ahlâk 

ilminin amacını, peygamberlerin gönderiliş sebebi ile ilişkilendirerek açıklaması onu 

seleflerinden ayırır. Ahlâk ilminin amacını açıklarken peygamberlerin gönderiliş 

sebeplerine yapmış olduğu bu vurgu onun eseri yazma amacıyla da örtüşmektedir. Daha 

önce de belirttiğimiz gibi o bu şerhinde akıl ve nakil ile güçlendirilerek ortaya koyduğu 

eserin ilim ve ameli bir araya getirmek gibi bir özellik taşımasını amaçladığını 

belirtmiştir. Ayrıca Taşköprîzâde’nin ahlâk ilminin tanımı, konusu ve amacına yer 

vermesi onun esere katkısıdır. Zira Îcî metninde bu açıklamalar bulunmamaktadır. 

Taşköprîzâde eserinde ahlâk ilminin ilimler sınıflandırması içindeki yerini belirlemiştir. 

Biz bu çalışmamızda konuyu Đslam felsefesindeki köklerini de vererek açıkladık. Ahlâk 

ilminin yerinin değerlendirilmesinde Đslâm filozoflarının tavrını iki ana grupta toplamak 

mümkündür. Birincisini Fârâbî’nin tasnifî oluştururken, ikincisini Đbn Sînâ, Gazzâli ve 

diğer ahlâk filozoflarının tasnifî oluşturur. Taşköprîzâde Fârâbî gibi ahlâk ilmini siyaset 

başlığında değerlendirmekten ziyade bu ilmi Đbn Sînâ, Gazzâli ve diğer Đslâm ahlâk 

filozoflarının çizgisini takip ederek amelî felsefe başlığı altında belirler. Îcî metninde 

geçmeyen bu konu Taşköprîzâde’nin esere olan katkısıdır. Taşköprîzâde Đbn Sînâ, 
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Gazzâli, Tûsî ve Devvânî gibi ilim ve ameli içine alan bir felsefe tanımı yapar. Daha 

sonra felsefeyi teorik ve pratik şeklinde sınıflandırır. Ahlâk ilmini ise pratik felsefe 

içinde değerlendirir. Taşköprîzâde’nin Îcî’nin metnini takiben pratik felsefeyi  teorik ve 

pratik şeklinde ikiye ayırması onun şerhini ahlâk ilmine dair yazılmış mustakil 

eserlerden farklılaştırır. Tûsî ve Devvânî’nin eserlerinde ahlâk ilmi, ev idaresi ve siyaset 

şeklinde bölümlendirilen pratik felsefe, Taşköprîzâde’nin eserinde nazari, amelî, ev 

idaresi ve siyaset şeklinde bölümlenmiştir.  

Taşköprîzâde eserin teorik kısmını oluşturan birinci makalesinin başında ahlâk ilminin 

hal, huy, meleke gibi temel kavramlarını açıklar. O’nun bu kavramlarla ilgili 

açıklamaları genel itibariyle Đslam ahlâk filozoflarının açıklamalarının tekrarı 

niteliğindedir. Taşköprîzâde burada huyun doğuştan ve tekrarla kazanılmış olma 

özellikleri üzerinde durur. Eserde bu kavramlar üzerine yaptığı değerlendirmeler 

sonucunda ahlâkın değişimi meselesini ele alır. Taşköprîzâde de ahlâkın değişimi 

konusunda selefleri gibi huyu tamamen bedenden kaynaklanan mizaca atfetmeyerek 

ahlâkın değişiminin imkanına vurgu yapar. Bu değişimin mizacın etkisi ile hızlı veya 

yavaş gerçekleştiğini söyler. Taşköprîzâde ahlâkın değişiminde etkili olan faktörler 

arasında ise Îcî metninde yer alan “alışkanlık” ve “şeriat”ı sayar. Huyu mizaca 

atfetmemekle birlikte mizaçtan kaynaklanan yani doğuştan var olan tabiî huylardan da 

bahseder. Bu ise onun doğuştan varolan fazilet ve reziletleri kabul ettiği anlamına 

gelmektedir.  

Felsefî ahlâk çizgisinde yazılmış ahlâk eserlerinin ayırıcı özelliklerinden olan rasyonel 

psikoloji ile ilgili açıklamalara Taşköprîzâde’nin de şerhinde yer verdiği görülür. 

Eserinin teorik kısmında (birinci makale) ele aldığı nefs konusu, ahlâk anlayışının teorik 

temelini oluşturmaktadır. Nefsi diğer Đslam ahlâk filozofları gibi manevi bir cevher 

olarak tanımlayan Taşköprîzâde’nin nefs tanımı onun bu konuda Đbn  Sînâ çizgisinde 

olduğunu gösterir. Nefsin güçleri konusunda Eflâtun’un etkisinde kalan Đslam ahlâk 

filozofları gibi Taşköprîzâde’nin de konuyla ilgili açıklamaları bu çizgideki sürekliliği 

devam ettirir. Taşköprîzâde’nin eserde nefs konusuna yer ayırmakla birlikte diğer ahlâk 

filozofları gibi bu konuyu ayrıntılı bir şekilde ele almadığı görülür. Daha önce de 

belirttiğimiz gibi bu durum Taşköprîzâde’nin ahlâk ilmine dair yaptığı tanım ile 

ilgilidir. 
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Taşköprîzâde’de düşünme gücünün görevi ve itidalinin hikmet olduğuna dair 

açıklamaları seleflerinde olduğu gibi geçse de bu gücün ifrat ve tefriti ile ilgili 

açıklamaları onu farklılaştırmaktadır. O bu gücün ifratını kurnazlık ve sefihlik olarak 

verir. Taşköprîzâde Tûsî’nin düşünme gücünün nitelik kötülüğü olarak açıkladığı 

reziletleri de bu gücün ifratı içerisinde değerlendirir. Taşköprîzâde düşünme gücünün 

itidali elde edemeyip ifrat olan kunazlık ve sefihlik reziletleri içerisinde olması halinde, 

kesin bilgi (yakînîyyat) olarak gördülen kıyasın cedel, münazara ve safsata ile elde 

edilen bilgi değerini taşıdığını söyler. Taşköprîzâde kurnazlık (ة����) ve sefihlik (���) 

reziletlerinin pratik güç tarafından kullanılması halinde kötü isteklere vesile olacağını, 

bu durumda ise kehanet, sihirbazlık ve iksire denk düşeceğini söyler. Bu gücün 

tefritinde ise Taşköprîzâde üç rezilet belirler. Bunlar ise cahillik, kalın kafalılık, 

ahmaklık, saflıktır. Taşköprîzâde bunlardan ahmaklık ve saflığın doğuştan olduğu 

yorumunu yapar.   

Taşköprîzâde’nin nefsin güçleri için belirlediği bu ifrat ve tefritlerin cahil halk 

tarafından bazen yanlış anlaşıldığına dair açıklamaları da eseri farklılaştıran konulardan 

biridir. Cahil halkın düşünme gücünün ifrat tarafını yani kurnazlığı fazilet olarak 

algıladığını, kurnazlıkla elde edilen bilginin ilahi güç ile kazanılmış bir bilgi olarak 

değerlendirildiğini söyleyerek bu tehlikeli duruma karşı halkı uyarır. Ona göre  ilahi 

bilgi (kuvve-i kudsiyye) teorik bilgiye tekabül etmektedir ve ancak burhan metodu ile 

elde edilebilir.  

Taşköprîzâde teorik akıl gücünün de itidalde olması gerektiğine dair açıklamalarda 

bulunur. Bu gücün tefritini anlayışı kıt olmak ((�&�), ifratını ise keskin zekalılık ((�(%) 

olarak belirler. Teorik akıl gücü Tûsî ve Devvânî’de de sınırlandırılmış olmakla birlikte 

bu güce dair ifrat ve tefriti anlayışı kıt olmak ((�&�) ve keskin zekalılık ((�(%) şeklinde 

Taşköprîzâde isimlendirmiştir. 

Taşköprîzâde ahlâk felsefesinin önemli kavramlarından olan yetkinlik, iyilik (hayr) ve 

mutluluk (saadet) kavramlarını fazilet ile bağlantılı olarak ele alır. Miskeveyh ve 

Tûsî’nin ahlâk eserleri ile karşılaştırdığımız zaman Taşköprîzâde’nin bu kavramlarla 

ilgili açıklamalarında farklılaştığını görüyoruz.  

Taşköprîzâde insanın hakikatinin nefs ve bedenden mürekkep olduğunu kabul eden 

filozof ve peygamberlerin insanın mutluluğa ulaşması için gerekli gördükleri şartları 
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açıklar. Taşköprîzâde’nin insanın mutluluğa ulaşması için her iki grubun görüşlerini de 

önemsediğini söyleyebiliriz. Çünkü o bir taraftan insanların birlikte yaşamaları için 

gerekli olan nizamın sağlanması konusunda peygamberlerin şeriatlerinin mutluluğa 

ulaşmak için önemli olduğunu söylerken, diğer taraftan da insanın ulvî alemin 

mertebelerine faziletleri elde etmekle yükselebileceğini ve böylece yetkinliğe 

ulaşabileceğini düşünür. Taşköprîzâde’nin insanın nefs ve bedenden mürekkep bir 

varlık olduğunu açıklaması, ilimleri ruhanî ve bedenî şeklinde iki kısımda 

sınıflandırması onun maddi olanı önemsediği fakat mutluluk (saadet) anlayışını da 

sadece maddi olan üzerine inşa etmediği kanaatine bizi götürmektedir. Taşköprîzâde 

maddi olanı gerçek mutluluğa ulaşmak için bir araç olarak görür. 

Đlim ve amel dengesi doğrultusunda insanın mutluluğunu mümkün gören Taşköprîzâde 

düşünen nefsin hikmet ile ulaştığı kemal derecelerini ise daha çok mutasavvıflar 

tarafından ifade edilen ve aralarında hiyerarşi olan ilme’l-yakîn, ayne’l-yakîn ve 

hakke’l-yakîn mertebelerinde görür. Đlme’l-yakîn mertebesini teorik güç ile elde edilen 

bir mertebe olarak değerlendiren Taşköprîzâde bundan sonra gelen ayne’l-yakîn ve 

hakke’l-yakîn dereceleriyle ilgili de geniş açıklamalarda bulunur. Đlme’l-yakîn 

derecesine ulaşanları seçkin alimler ve kabul görmüş hakimler olarak isimlendirir. 

Ayne’l-yakîn mertebesindekiler kendi içlerinde sosyal hayatın düzenlenmesi ile ilgili 

olup olmamaları bağlamında ikiye ayrılmışlardır. Birinci gruptakiler toplumun düzeni 

ile ilgilenmeyen evliyalar, mutasavvıflar, müteellih filozoflar ve deli görünümünde olan 

akıllılardır. Đkinci gruptakiler ise toplumun düzenlenmesinde büyük rol oynayan, sosyal 

fonksiyonları olan nebîler ve imamlardır. Hiyerarşik sıralamanın en üstünü oluşturan 

hakke’l-yakîn mertebesinde olanlar ise vahdet ehli olarak isimlendirilmişlerdir. 

Taşköprîzâde nefsin düşünme, gazap ve şehvet güçlerinden türettiği hikmet, iffet ve 

şecaat faziletlerini Aristo gibi iki reziletin ortası olarak değerlendirir. Fazileti itidal 

kavramı ile de karşılayan Taşköprîzâde bahsettiği itidalin şer’i akıl tarafından 

belirlendiğini söyler. Ahlâkın temeli olarak nitelendirdiği bu üç faziletin ifrat ve tefritini 

belirleyen Taşköprîzâde adalet fazileti için ifrat ve tefrit belirlemez. Temelde üç fazilet 

ve altı rezilet belirleyen Taşköprîzâde bunların sayıları ile ilgili açıklamalarında 

Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî’den ayrılır. 
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Taşköprîzâde eserin teorik kısmında hikmet, iffet, şecaat ve adaletten doğan faziletleri 

de açıklar. Îcî metninde de yer alan faziletlerin alt dalları konusunda Taşköprîzâde Îcî’yi 

takip etse de kendisi de konu ile ilgili katkılarda bulunur. Taşköprîzâde her bir faziletin 

açıklamasında ayetleri, hadîsleri ve Đslâm büyüklerinin özellikle Hz. Ali’nin sözlerini 

kullanır. Ayrıca Taşköprîzâde iffet ve şecaatin alt dallarının her iki aşırı ucunu 

belirlemekle Miskeveyh ve Tûsî’den de farklılaşır.   

Taşköprîzâde hikmet faziletinin alt dalları arasında olan yedi faziletin tanımlarını 

selefleri gibi yapmakla birlikte her bir fazilete dair geniş açıklamalarda bulunur. 

Taşköprîzâde saydığı faziletlerin tanımlarında geçen kavramlar arasında karışıklığın 

ortaya çıkmaması için bunları açıklamış ve farklılıklarını vermeye çalışmıştır. Zihin 

açıklığı faziletinde “zihin” ve “akıl” kavramları, çabuk anlama faziletinde “anlama” 

kavramı ile ilgili açıklamaları buna örnek olarak gösterilebilir. Zihin açıklığı, çabuk 

anlama, zeka ve güzel düşünme faziletlerinden hangi faziletin hangisini kapsadığına 

dair yaptığı açıklamalarda bunların farklılığını ortaya çıkarmak adına bir 

değerlendirmedir.  

Taşköprîzâde şecaatin alt dalları konusunda faziletleri tanımlarken Miskeveyh ve 

Tûsî’den farklılaşmaz. Taşköprîzâde’nin şecaatin alt dallarının her birinin ifrat ve 

tefritlerini belirlemesi esere olan katkısıdır. Taşköprîzâde ayrıca bu faziletler arasında ki 

benzerliğe de dikkat çeker. Đstikrarlı olmak faziletinin sabrın üçüncü şubesi sayılması, 

tevâzû faziletinin nefs olgunluğunun bir bölümü olarak değerlendirilmesi, hamiyyet 

faziletinin şehâmet ile ilgisinin ifade edilmesi, incelik (6Oر) ve şecaat arasındaki farkın 

ortaya konulması buna örnek teşkil eder. Taşköprîzâde şecaatin alt dallarını açıklarken 

Îcî metnindeki sıralamayı takip etmekle birlikte kendisi de faziletlerin sayısı noktasında 

katkıda bulunur. O Îcî metninde yer almadığı halde “affetmek” faziletini de şecaatin bir 

dalı olarak verir.  

Taşköprîzâde iffet faziletinin alt dallarını açıklarken bazı faziletlerin tanımını 

Miskeveyh ve Tûsî’de geçtiği şekliyle vermiştir. Taşköprîzâde şecaatte olduğu gibi 

iffetin altında saydığı faziletlerinde her birinin ifrat ve tefritini belirlemiştir. 

Taşköprîzâde’nin iffetin altında saydığı faziletleri üç grupta toplayabiliriz. Bedenle ilgili 

istekler konusunda itidali ifade eden “hayâ” ve “sabır” faziletleri. Mal elde etmek isteği 

ile ilgili olan “arzuları dizginleme (6د�)”, “nezâhet”, “kanaat” ve “cömertlik (ء :�)” 
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faziletleri. Yaşamı daha güzel kılan ve kişiyi olgunlaştıran faziletler olarak ise “vakar”, 

“kibarlık ($.ر)”, “güzel yol (d#Gا� ,G%)”, “vera’” ve “düzen (م �B0ا)” faziletleri. Ayrıca 

Taşköprîzâde’nin iffet faziletinin alt dallarında hayâ, kibarlık, güzel yol, vera’ 

faziletlerinin açıklamasında sırası ile şeriat, akıl ve örfe vurgu yapması da onu 

seleflerinden ayırmaktadır. Taşköprîzâde cömertlik fazileti ile ilgili açıklamalarında ise 

Đslam ahlâk filozoflarının açıklamalarını takip etse de “bazı alimler” ifadesi ile kastettiği 

sûfilerin cömertlik faziletinin alt dalları ile ilgili açıklamalarına da yer vermiştir.      

Taşköprîzâde adaletin alt dallarını oluşturan faziletleri tanımlarken Miskeveyh ve 

Tûsî’den çok fazla farklılaşmamıştır. Fakat bu saydığı faziletlerin bazıları ile ilgili daha 

geniş açıklamalara yer vermiştir. Bunlara “tevekkül” ve “ibadet” faziletleri örnek olarak 

verilebilir. Taşköprîzâde’nin tevekkül ve ibadet faziletlerine dair geniş açıklamalarda 

bulunmasını yaşadığı dönemde gördüğü eksiklikler bağlamında yaptığı vurgu olarak 

değerlendirebiliriz. Ayrıca Taşköprîzâde “arabuluculuk” ve “rıza” gibi Miskeveyh ve 

Tûsî’de yer almayan faziletleri de açıklamıştır. Taşköprîzâde şecaat ve iffette olduğu 

gibi adaletin altında saydığı faziletlerin ifrat ve tefritlerini açıklamaz. 

Taşköprîzâde eserin amelî ahlâkı konu alan ikinci makalesinde kazanılan ve tabiî olarak 

var olan faziletleri koruma yollarını açıklar. Taşköprîzâde bu konuda Îcî’nin metninde 

dört madde olarak geçen arkadaş seçimine dikkat etmek, teorik veya pratik olan yararlı 

işlerle meşgul olmak, sebepsiz yere tembellik yapan nefsi ağır fiziki i şlerde çalıştırmak, 

hataları görüp söyleyen dostlar edinmek ilkeleri ile ilgili açıklamalarda bulunur. 

Taşköprîzâde’nin konu ile ilgili açıklamalarında ise Miskeveyh ve Tûsî’nin 

açıklamalarının etkileri görülür. 

Faziletleri keyfiyyet açısından değerlendiren Taşköprîzâde hikmet, iffet ve şecaat 

faziletlerini kemmiyyet açısından da değerlendirir. Taşköprîzâde keyfiyyet açısından ele 

aldığı faziletleri hem faziletlere benzeyen reziletler hem de keyfiyyet kötülüğü (ءةZرد 

6�� olarak verir. Taşköprîzâde’nin bu başlık altında ele aldığı konular Devvânî ve (ا��9

Tûsî’de faziletlere benzeyen reziletler olarak geçer. Yani her iki filozofta 

Taşköprîzâde’de olduğu gibi keyfiyyet kötülüğü ile faziletlere benzeyen reziletler aynı 

anlamları içermemektedir. Taşköprîzâde’nin reziletlerle ilgili bu değerlendirmesi ise 

onu seleflerinden ayıran bir yaklaşımdır.  
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Taşköprîzâde eserinin ameli ahlâkla ilgili olan kısmında ruhanî hastalıklar ve tedavi 

yöntemlerinden bahseder. Ruhanî hastalıklarla reziletlerin aynı anlama geldiğini belirtir. 

Fakat daha sonraki açıklamalarından ruhanî hastalıkların tedavisi daha zor ve hatta bazı 

alimler tarafından tedavisi mümkün olmayan durumları karşıladığı anlaşılmaktadır. 

Îcî’nin metninde de yer alan bu ruhanî hastalıkları Taşköprîzâde’nin menşeleri itibariyle 

sınıflandırarak vermesi onun esere olan katkısıdır. Ruhanî hastalıkları (ağır cüzi 

hastalıklar) keyfiyyet ve kemmiyyet açısından değerlendiren Taşköprîzâde düşünme 

gücünden  çıkan cüzî hastalıkları kafa karışıklığı (ة��%), bilgisizlik (\�G
 ve (ا�-�D ا�

mürekkep cehalet (Qا�#�آ D�-ا�), gazap gücünden çıkan cüzî hastalıkları gazap (Q]!), 

korku (,
�) ve endişe (1"ف), şehvet gücünden çıkan cüzî hastalıkları ise hırs (ص�%), 

tembellik (6� C�) ve üzüntü (�1ن) olarak verir. Tûsî ve Devvânî’de de yer alan 

hastalıklarla ilgili bu sınıflandırmada Taşköprîzâde şehvet gücünden çıkan hastalıklar 

konusunda farklılık gösterir. Şehvet gücünden çıkan hastalıklar Tûsî ve Devvânî’de aşırı 

şehvet, tembellik, hüzün ve hased olarak geçerken Taşköprîzâde bu güçten çıkan 

hastalıkları hırs, tembellik ve hüzün başlıkları altında toplamıştır. Hased hastalığını ise 

saydığımız ruhanî hastalıkların biraraya gelmesi ile ortaya çıkan hastalıklar arasında 

sayar. 

Ruhanî hastalıkların tedavi yöntemlerinin tıp ilminde kullanılan tedavi yöntemleri ile bir 

benzerlik kurularak verilmesi geleneğini Taşköprîzâde de davam ettirir. Bu konuda 

Taşköprîzâde Îcî metninde geçen tedavi yöntemleri ile ilgili açıklamalarda bulunur. 

Bunlar; rezilete fazilet ile karşılık vermek, nefsi azarlama, rezilete rezilet ile karşılık 

vermek, ağır bir riyazete girişmek olarak verilmiştir. Taşköprîzâde bu yöntemlere dair 

açıklamalarında ise seleflerinden farklılaşmaz.  

Sonuç itibariyle bu şerhinde ilim ve amel dengesinin nasıl kurulacağını açıklamak 

amacını hedefleyen Taşköprîzâde akıl ve nakil  doğrultusunda bunu yapmaya 

çalışmıştır. Bu şerh ahlak konusunu ele alış tarzı itibariyle felsefî ahlak geleneğinin 

içindedir ve bu geleneğin Osmanlı dönemindeki sürekliliğini göstermektedir. 

Taşköprizade’nin bu eserinde ahlak ilminin teorik kısmı olarak değerlendirilen nefs 

konusu üzerinde çok fazla durmayıp daha ziyade faziletler konusunda açıklamalarda 

bulunması onu Miskeveyh, Tûsî ve Devvânî’nin mustakil ahlak eserlerinden 

farklılaştırmıştır. Bu şerh Adudiddin Îcî’nin muhtasar ahlâk risalesinin Osmanlı’da 
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tanınmasına vesile olmuş ve Taşköprîzâde’den sonra başta Müneccimbaşı Ahmet Dede 

olmak üzere birçok alim tarafından şerh edilmiştir. Bunlar içerisinden Mehmet Emin 

Đstanbûlî’nin Melzemetü’l Ahlâk ismini verdiği Osmanlıca şerhinde Taşköprizade’nin 

eserinin etkileri açık bir şekilde hissedilmektedir. Taşköprîzâde’nin Şerhü Ahlâk-ı 

Adudiyye adlı eserini konu alan bu çalışmamızın Đslam ahlâk felsefesi alanında yapılan 

çalışmalara küçük bir katkı olarak değerlendirilmesini umuyoruz. 
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EK-1 

  ا51ق �[)�6ح��

� �3 �) ا�#&h ا�:5ق. ��G اf ا��%#, ا��1��%+ 3�c b� C� ,� ��7+ ب Bدرّ آ f. fو �9� ا 

�E �, ا. �G� �9 ن +=C� ز	�� �, �M ن ار� ب ا	ذواقM� �&=�  �=�0� ا�F&"ة و ا�5Gم �&و  M�k 

�. �B#� �9 رم ا	51ق�Z k&� قو .lا S. 6�	"ا�"�6 ا� ,�
c Mا� �� 3c- ر .  و ا�	ا1ّ[�ت ا  �

 .و ا��ّ[d ا	�3 ر � 	��اق. �  	وراق

 ا�G> دة ا�9
�ى .S ا�7M ءة ا	و�k و ا	1�ى �3B�  L"M&�6 ا�� ه� k �>) .&#  آ ن ا�"c"ل ا�ا�ّ 

ا�9B ��] ا�� ه�ة �#ّ  آV�ت و آ ن ا%"ال .  ا�
 L, �, رذاDm ا	51قو +:&�9B� � .6 ��] و ا�#7 ق

اردت ان ا�ّ�ح . �#ّ  او�� .�� ا�#��ة و ا�3@اق. .�� ا�FB �0] ا�
 ه�ة و c رت �&"م ا	51ق

� ا�>=D ا�W��F. و ا��ح �)ا�b ا��ار �=)ر ا	�9 ن. �> �0� ا�k �=>6 ا�
� ن�]B=�  #� ا(�n� .  #�

,��3
� ا�D=M ا�W�3F ��9"ن �-#>  �&�]+�� .=B&� وk� ,���M& . ل وnGا� S�BM� k&� و واردا

D�	ا .D#<6 ا�>&� و ا�c5:�  <� � 5م. وO	ن ا M� @1ت ا(FO  #M�% و . ��
3+ "30 �.�c و

�0� و %"ا��"B� ,�� �&<ه@ا ا� S.  =��E�3 �="ل ا�M <�ون f درّ و ا��� c د.d . د�
 �6 ا�59م �&ّ

و و�#�  += �) ه#� ا��� ل �G#6 ا	ه# ل . �GM نر� �M�  ��&� d-G0 6 آQ ا�. .S �1ا60 ا	ز� ن

�M م ا�>M �6 و . �b ا3BG�  �0$ ان �S. ��B7 �7 رق ا	رض و �o ر�� . و ا	!� ل kا� (<F� و


  و ا�=
"ل. ! ر�� Fا� ��G� ر F�	ا S. ��G� ل و"
و O) . و �
&S. q ا�#G 0) ا�#>�#6 �, ا�=

��  ا	� م ا��# م و ا�� _D ا�=#= مMّcت ا�>&"م و ا�#> رف Bا� W=M�  . D9� ن"B#ت ا� =&o� WB�و �

. و O) اSG0 ا	0 �Sّ ذآ�ي ا. _D ا	واDm. �� �"زن � 0� � %) اّ	 و O) ر�3� .S ا��[ Dm. � رف

 D]�� �MB@م و �, ��� �=)ار .[&� 0)م �&k ان �="ل ا�&<. k&� "و ه 	ا%) ��را اّ ��� ��M� ا��

0� ا�
3� ا��ا1�و �, � ه) +B#&� .F=ّ)م � (�� ��و O ل اc)ق آ&O 6# ��  ا�7 �� آ� +�ك ا	وّل .  �0

�15� .D� 9ا� D_ �
�ز �"اه� ا�59م . �&ّ:s ."اm) ا�#> S0 و ا�
� ن. وه  ه" ا�> �� ا�> �D و ا��

3
D . ! �6 ا	�D و �k�BM ا�nGل. ا�"اDّ% S. Dc �597ت ا	c"ل. .S �"اO] ا	ذه ن� (]B<#ا�

 fا,�B#ا� .�%"B. و ا��� �و ه" ر%#� اO f) ادرج .S . �"	0  �[) ا�#&6 و ا�)�, روّح اf رو%

 و �#ّ  +
�dM .��  0"�  �, ا	�- ز و 0
@ا �, .اc"ل �Dm G �&� ا	51ق. �)ة �, ا	وراق

 .�n�  %��  �%�ّ7)ا. اردت +���b �  .��  �, ا	c"ل و +=��) �  .��  �, ا	5Lق. ا	!5ق

                                                 
 1/ظ  1
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��[6 و ا	T� ا�#=
"ل. � �FM"ص و ا�M="لBG#6 ا�MGا� S. 1. و �  ورد ,�
� S. ر ا�7�ح !�ة F.

�M� �Gّ  ا�B:&$ �#9 رم . ا�&�� آ#  وّ.=MB  	�[ ح ه@/ ا	وراق. و درّة .S اآ&�D ا�>F�. ا�)ه�

S+ ً70 S. ,�+د <G� � ,��m .  M&<51ق و ا�	و�ا	ا kو��(� � ,��m � 1�ة و	# ل  و ا�	ا ,� ,

ا�#O  k   [MF ل ا�#"�.ا��اه�ة و ا	51ق ا�� 1�ة اh0 اd0 ا�"هّ ب �&�h ا�B"آ&d و ا��h ا�#vب

 .  در� ت ا�-M نkاآ��� اf ا�#M ن .S ا�&

 �G�&� f (#3ا��%#, ا��%�� ا� fاk&� ة"&Fو ا� �� �3#) و k 0"ا��
0 Z M#B� �� S� <ا� �#� �@آ� ا

� ا�9�ام و �>) اي �>) ا�GB#�6 و k و ا�5Gم �&+
�آ  � �F&"ةو . Sو%#)/ ا�#B"ا��Z 0 م و	ا (�� 

� �, ا�#> S0 ا�-&�&6 � 	�� ظ ا�=&�&6�. �
B<� ب Bاي آ �FB:� 6 .�@ا�&FBن اراد . ا�3#)�6 و ا� .

 ظ � ن و ان اراد �� ا	�� ا	�� ظ . �#7 ر ا��� ه" ا�#"�"د .S ا	�FB:#� �&� 6k� ا�M="ش ا�)اّ�

ه ن ا�&�� ا	 ان  ا�#"�"د .S ا	ذk رة ا	 .S ا�:� ل �9"ن ا� رة ا� �, ا	��اض ا��o� ا�=kا�SB ه

�C�k 4&$ ا�: رج �&Mىدون ا�=" 1 رج ا�&� �
6 و ا�ّ k ا�#)رآ6 ه@ا آ&C:1� ا� ً+ ��(=+ &� k 


 در هB#رة ا�+=)�� +=)��  آ#  ه" ا���� ا� �	ا�[  .  /��! S. D�  M�k.  � 6B
  .S ا�:� ل ا�

S. �
 ر ا�#>SM ا�&=
kS �� ن �&� ا	51ق ا��T ان ا�#MF] ا� ر �="�B� � ,�� ا�. ا�� ا�� �
 k و 0

M<#ر ا� 
B� � �� و �"_"����<+k51ق	6 ا.�<� �� ا�3#�)ة و ا�@��QGB9�� 6#  ا	_ .S 	ن +>��

�  و �"_"�� ا	51ق ا	E�% ,� 6�0 G0 . و �B�ك ا�k6�0 Vا	و�B� ! 3#�)ة و� �  �M� 6#��@ا� D�(
+

 D��4 ا�G� � 6=L M> دات ا�� 1�ة .S داري ا�)�0  و ا	1�ة �D ��4 ا�#=F"د �, �>6V ا��Mا� D�#9+

 dV<� 5مGة و ا�"&Fا� �و ا	0
� ء �>) +D�F3 ا��=�, .S ا�>= �) ا	 +�@�Q ا	51ق آ#  O ل �&�

� ه.	+#� �9 رم ا	51قB

S ا�F دقk ا�S&� $L Mر ا���  � �"% ا�k 7# و ��+Mن ا� G�  . E�%

� اf %9 �6 �, ا��اه�� �&�� ا�5Gم �"O  �M� �&<ء ��@ا ا� �
ربّ هS� Q " ا�� �#�b ا���D و ا	0

,�3� F� � SM=32"%9#  و ا�. ��"O  �M� ا�="ة ا�>#&6�ّ و D�#9+ 6�0 V6 و ا����Mا�="ة ا� D�#9+ وّل	و ا 

D� و ���  � C1 �"#k5مGا� �� ا	 ا0  . �
)S0 و ا�O ا�F&"ة �@آ�ي"  �&��Z 	 fا0  ا SM03"ا. 

3 0� و  +D�#9 ا�="ة ا�kة ا��M��6 و ا1�ه  ا� +D�#9 ا�=ّ"kل ا	�6 ا� رة ا�. وّّ
� ��"O  �M� 6 و�&#<

� <+kG� ,� 6� 9% k 5مGا� ��&� "
� SM&<� و  �
0 SM&<� ب و B9ا� S0 +ا fا (
� S0ّا  #Mرآ  ا� 

 �% dُة و ا��آ"ة �  د�"&F� � S0 cو او dM4"آ ّ� S.k ه@/ ا	�6 ا�[  �, ا	� رة ا� �  kو 	 �:

                                                 
 2/و  1
2  Şuarâ, 26/21 
3  Tâhâ, 20/14 
4  Meryem, 19/30-31 
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 (#3� �
�
3�  � C1  �0 � �� ��"O  �M� ا�#@آ"ر+�, و ,�B
� و �&� ck&ا�#�+�&� fآ ن " ا ,#. 

 ن ه@/ ا	�6 ا�[  � �>6 . .1"���" �= ء رّ�� .&�>#c 5#� D �3  و 	 �7�ك �>
 دة رّ�� ا%)ا

D#<6 ا�>&� و ا�c5:�. �ل �  ذآ Vء 1 ر�6 �, %ّ) ا�>ّ) و 2 و ا� �
�, ا�l ت .S %$ ا	0

 .  و ��.� ا�  �V9. 5=0� آ#  ���� �, ا�l ت ا�#@آ"رة.ا	%F ء

 ان �"_"ع ه@ا ا�>&� ه" �&"غ ا��ف k و 	 �:�.و ا�  �=5 .5ن ��ف ا�>&"م �7�ف �"_"�� 

� ا�9##, �� و 0 ه�h ��  ��.  و .[5 �>&�  ! �6 و !�_  k ا	G0 ن ا�k ا�M9:M تا�##.�� 


>E 1 +� ا	0
� ء و �D#9 ��ا�>�� %�O E ل �>dV 	+#� �9 رم ا	51ق�. � آ#  ذآ�0 / و �
 د�


"�6 و ا�M"ا��4 ا	���6 و BG� (O> ن � �#=
"	ت و ا�#G&# تMا� bا�7�ا� . 

� ا�#-�) �="�� و ا�&� ان ا�6#93 � Bآ S. fذآ�ه  ا SBت ا�93#6 "ا�n� ,� ا�93#6 �, �7 ء و S+n� 

� �, ا�#"�"دات . هS �-#"ع ا�>&� و ا�>#3D".=) او+S �1�ا آ�V�ا�. E3
 و ا�#�اد � �>&� �  �

 ّM� درة Fا� ��oا�&� kه  � k6��7
 و �S#G ا�93#6 ا��M��6 و 	 �&�م �, ان . �&�� �=)ر ا�6O C ا�

 QCا� S.  #آ  �M�  ��. E3
� (O D� D#<6 ا���� �, آ��. E3
�9"ن �"_"��  !�� ا�>#D ان 	 �

$CM#و ا�.S��	و ا S_ ��و ا� S<�
Cا� S.  #آ E3
� 	 (O و  . ��. E3
�  � D#<� � و ا�#�اد ,�


QG3� So ا	�k6� CBا�=� م � 	�# ل و ا	.> ل �&M�  � .6�&#<ا�93#6 ا� S#G� .  و	م �, و �&� 

6B
�9��6 ا�>#D ا�� E3
 .ان �9"ن �"_"��  ا	�# ل ان �:sB ��6 ا�

 اي  و ر.$��GO P �0�ي و ا�S&#� �GO S و ��@ا O ل ا�#k[MF. �93#6 ا�>#&�G=M� 6#6 ا�

�FB:#ا��& QتS�>/ KJار . ��9� $&<B� 	 ن ا�#@آ"ر .��  ا�  ان	ول 	و ا  �� $&<B� او D#<6 ا��

�6 ا	G0 ن O"ا/ �, ��6 +ً . ا�=�G ا��M�ي ايk ا	و�kه �� 5cح kد��  ا� و ا�S0 V ان آ ن 

6�0 Vا�#> ش و ا�#> د .�" ا�. E�3� ,ا�)ار� S. ع"M5ح ا�c 6��3+ اي ا�93#6 ا�:&=�6 و ان آ ن 

� دوام ا	40 و ا|+5ف .�" ا�6V� V اي ا�93#6 ا�#6���M و ان آ ن �=F)/ ا�B0 م  ا%"ال M� ر(F�

Gا� fد ا 
 ا�= 0"ن ا�>)ل و ا	F0 ف .�" k &�k+> �"دا ا	��� و دوام ا	40 و ا�B> ون ��, �

�6 ا�#&h و هS 6.51 اf.ا��ا�>6 ��  .S ار_� و ا	� �6 ا�D�#9+  �B� ! SB ا�:&$ و k +> � اي 

 .و�� ا�Q�+�B ��, ا�#= 	ت < ه�ا

 Qا	2<�	� اSو	

                                                 
1  Kehf, 18/110 
 2 /ظ  2
3  Bakara, 2/269 
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 %E ا�
 6�Oى �6 آ �#
 د و ه@/ ا�#=.اي �, �&� ا	51ق Pا	#%!ي /# ا�=QU8  �Gا	2<�ل اSو	#&�  .

� و+6 و �9"ن �#
)أه  �>"ر ��  +S#G ا.> 	 0��k6�0 G&� ان ا	.> ل ان آ d0 واO>6 �&اB� ~ه� M�  .

6�<�
L 	 <.ا k#G+  ��  أه(
���>6 . و ان آ k&� d0 �0~ وا%) �5 �>"ر �# d0 ول ان آ	وا

�6S6� % k#G+ 4 .وال و!�� را�:ا��M4  .  ا��M9���ا�+ Q
G� 6 ا��وال��C� 6:�و ان آ d0 را

��G-+ 5� 4 و +#�D .  �&69 و ا�#&G+  ��  �S =&1 S#G+ 69#ا� ه  و اذ� 0Mوره   �, ا�(c ان آ ن

 ��"=� [MF#ا� �8��ل ا	#
��(3� . ا	;��G� D�7"�6 و �5 رو�6 و��@ا �ّ�.Sر &#�� ا'�. �+�/

�	���J ج . �3يا B3� 	 E�S6رو� D#ا+> ب .9� وا� kا�  �&�F3+   . �&<و�#  آ ن �"_"ع ه@ا ا�

 �T ان ا�:&$ O) �9"ن 1 ا�FB"ر�k&�  ��(O 6 ا�#= c) يق و آ ن +F"ر ا�#"_"ع �, ا�#
 دا	51

��C"را �&�� �9"ن  اDc ��ا�� �BG>)ا �&�� s:7و �9"ن ا�  �<�
L . Q
� 5� Q]o� ,#آ

_ h3]� ,#وآ W� c�� (B<� Q-<+ 5� ت ي� د و ا�ّ . 93  �)�)ا � �DF3 �)أ � %�B ل و +9&

�9&] .�� %�F� kB� � دة �B� و �
Fآ#, �5زم ا� ��. 6:�ا0=5ب ا�3 ل . آ�V�ة �F� �T� �&69 را


ko ان �9M� و �� ا�V&6 .ا�k ا�#&9M� 	 6S6�G3"ر ا��	ا  . �=ِ7ْ�َ (M� (-� \:ئ +>ّ&� ا�(B
� ,� 5V�

 +F"�� ا�3�وف �S. S#�او�6 �&69 را�:6 ا�E�% k ��ا� O 6ً�=. � ��F� �T"6ً�ّ و �ْ�)ا ���# 7َ�َ

6��� b� ,G% $� Oر د"CGت ��, ا�9&# ت و ��, ا� 
� M#ور� �6 ا� �G�0 ��3B�  #6 ر��"�� و 

� و �B ا�0  آ�] c)رت Sا�[  .M�kرت(c  . 

&B1ان ا�93# ء ا �Tل ان ا�:&$ ا� O ,� ��M#. ا"�&
-S 	 E�3�  ��&� را"C�� 4�M9"ن ا��  � 

5cا  �M� s&ّ:B� .6F�=0 Dرة �, آ �Cا�6 و ا�@Gا� k&� رة"C�� 6=L M4 ا��Mل ا� O ,� ��Mو� .

� ا�B>)اد ��ا�� ا�: ص ا�@ي 1&$ ا�
)ن �&�� kهو �  �9"ن �&69 ��  �, ا	وc ف �]B=�  � 

 اي +��o� ا�#&33W. �+2X  69!ه��="ل ا	O ��1 ل وو�#  اB1 ر ا�#MF] ا. .��o+ ,9#� @�M�3� ا	51ق

Y���	6V&T  .�J!(��	�GMا� Y<� /"�"� ��"O (�"� �� ازا�6 ا�#&9 ت ا��د�6 ا� ا�". و S. 6<Oاk 

6MG3BG#51ق ا�	ف ا�3#�)ة وا cو	�1 ر .ا	ا ��&<B� ��0 . ن ّ
� ل و �L	ا S. hآ#  70 ه) ذ� 


�>6 اا	��ار ا�k ا51قL آ"ن�Bار���	ل .  ا O وS&� 6�c"ء ا� MTا � ا�Q� L k  آ�م اf و��

 k_ر ,G3ا� �M�	"(3ا� Q&O  #0رض ا�: ��6 �  ا�=ا	ث آ k�B&
O ءS� ,�  ��. . دب	ا hدر� 
. 

&o7� و h
&O "G=� ان D�Oh ." �� 7ل ا� O 30" "و E<Bَ
�6 و ان ُ+ G1 5زم+ D#�+ 4 ان�Mا� kه

~�
+ Dm ]�� "ا�
�دة  S و O ل .".ا�#C��D ان +�#&� �Qّ%ُ k&� Qّ ا��_ ع و ان +C� 4 آ�Mو ا�

�CoM� ." 6� % ه@ا ا�=� س k&� ا�:�� و kا� ���<Bا� S. /@و ه. S�7ا� kا� ���oBا� . � آ#  O ل �&�

                                                 
 3 /و  1
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0�"ا�F&"ة و ا�5Gم  G-ّ#� و �و 	�رود  ". آD �"�"د �"�) �&k ا��C�ة اّ	 ان ا�"ا/ ��ّ"دا0� �FّM�ا0

�� ذ�h ! اي ���oB� ا	51ق ا�@��#6 آ 	�� �B�ك ا�
:D و ا�9@ب و ا�M#�#6 و ا�
�B ن ا�PJ  kا	>!ع

� ت ا�F=M نc ,� . 

�
 ب ا�>�F ن و	 �:�. �BG&�م ا�9 ن +
)�D ا	51ق.  ان �)م و O"ع ا�  #� [�&9B	 �C قkو ا

6C� o� ,� 0"ار	ب �97"ة ا Bآ S. /�� ا�O S=#3"ل �>[�� ان اO"ل O ل ا	� م ا��oا�O S)س 

 �� ا0M�� و ا��7"ة Q]oل ا� F�B�ا�
C, �37"ن � �:
 Em ��4 �#9, +�آ�6 و 	 �S. b#C ا

 �� F�B�� �)م  ورود ا�7�ع ���oB� ا	51ق �D . ���"ر � M� م"��اS�B0 �  ذآ�/ و	 �:�S ان ا�#

 ا�� ت k"ي ه 3kO E&T$ ان ا	51ق �b آb��+  �+�V ا�وا�. ا�F�ف ا�k �"ا_>�  .=\

���\ +9"ن .  ا�93#6 وا�>�6 وا�k6� -7 ا�1M .ا	51قB.�اط وا�	ا S.�L S. d0 ان آ  �M9�

Dmال. رذا(B�	ا (% S. d0 ره  اذا آ Tو ا0#  +3#) ا. D=<ال اذا ا0= دت ا�(B�	ا (% S. وا0#  +9"ن 

 اي ا�7�ع .اc"��  � �9&�6 ا	�B)ال 	 �F�B ل kاDm ا� �T ان ا�7�ع ا0#  ورد ���oB� ا��ذ.ا�7�ع

 �&S ا�9 ن وا.
�ق ا	�<@ء.  ا�#@آ"ر � �9&�6 وه@ا �b.(M ا�B)ا.b ا�#@آ"رى="�� ��د � �F�B ل ا�


"ن ا�#=��o+.�+ S. ,��F� ا	51قGMن و� �
F&� ,د��n#ن ا�"
FM�  ا� و ��@ا ��
 ا�k  ��F=Bد�

���<Bوا� b�M7B� � ��0"��, ا�9 ن ا�.و�� 	و��4 ه@ا ا ���oB . ��	ه@ا ا S. ,��وا�&� ان ا�#: �

0�L.&� 4"ا��M� [m ا��وا�O"ن Dن � ن آ"&m =ا� kا� ا� Qذه ,� ��Mو� QGB9� �7وا� ��:k 

و +���] .  ا�7� و ا�
>k #�� 6&� O Y ا�:�� وا�
>k&� Yا�
>Y �&و�O ,� ��M ل . ا�>49

� دت 51ف �  .�� B��  �[) �  .��  او �, !��ه  . �  �, 0��G  .�.ا	و��, ا�0#  اذا اFB� 9"ن .

6B

�>S ا�C� 4�&. ���oBا� D
=�  � D�1�ان آ	ا Q[)ه  و+���] ا�#@ه� [FB� ,� ك M�. . (O و

6V&T /"�"� ���oBا�9 ن ا� d
T .ا�: ص �. و ا0#  ا�7��� او ا�:�� �, آ ن وا%) �S]B=�  #�M ��ا�

�'ادات ��Sا N��;X و=L M4 ا��Mادات ا�(<B� اي �QG3 ا�5/S� D�BJ اي .S ا�6P38 ���oB اي ا

 �� 6=&<B#)ان ا��	5ف ا���6 اB1ا . DF3�  #051ق ا	6 ا�="اذا اC��4 �"اM&6 ى�<� B6�0 ا�(
 ا�

Q]oا�: ص آ ��7"ة وا� ��4 وا�
)ن. �#�ا�M6 ��, ا�O5<ا� Q�-<� h9�ة و ذ�� اذ .�D ا�="ة ا�#

�Gا��93 ا%)ه#  ا�ى� k6B
 %�E �9 د ��o+ �k�/ ا� ��ا�� �>MBG�kG) ا� �:&$ ا�@ي  .. ا	1� ا�

� �, ا��o� �9"ن ��G�ا �MBG� k���oB) ا�و �  ��. �&B#� � $3>@ر
GBاآ D� hول � د0. ذ��� D� k 

���oBا�.ا� bرا� � ا�:&$ اي �:B&] ا�B>)ادات ا	�: ص �5B15ف �k QG3 و O) �= ل _#�� .�

                                                 
 3 /ظ  1
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"لO S. و+"ن �B�. ��06ا���6 ا�)ا&_ � �h&+ . ,�  �0"9 ا�#&9 ت �, ا	51ق ا��ذ�&6 و ا�#&9 ت ا�


�D ا��9�� ت ا�= �&6 �&7)ة وا�[>]O. 

��  ا�#>
� ��M  � �� ت  Mا� �F% S. ا�:&$ و ا%9 ��  ��ع [��<+ ,� [MF#و �#  .�غ ا�

�4 ا�L M=6 و �kو ه  ا	#
" اS(��(3�ىو �4ا	51ق .= ل M� � S#G#وح ا�@ي  ا�-"ه� ا�>&"ي ا��� 

و ا�FB�ف .S ه@ا ا���D9 ا�G3#"س و �O S#G"ة .  و �O S#G"ة �0��6.�, � 0� ادراك ا�#>="	ت

�6 ا�#Tn�ة �&و ار. �#&�6Fا�  Mاد �="+�  ه�k رادة و ا��و�6 دون !��ه	ل � �0   .  و.$ ا O و ��@ا

[�
)أ.\� d0 ا�0  ان آ �T hذ� ,� �Vاآ  ��"O ن	5دراك � �@ات .� � k ذ B#�  �� SBا�#)رآ6 ا� 

S9&#4 ا��M� � S#G� ا��3"ا0 ت و �3&�  ا�)� غ و �m �
)أ �).b ا�[�ر . ا	G0 ن �, � d0 و ان آ

S<
G4 ا��M� � S#G� و Q&=6 و �3&�  ا��
]oا�="ة ا� S�. .أ(
� d0 و ان آ�. b�0 Q&-� k 6�"�7ا� 

�4 ا�
��#و �M� � S#G� و (
�4 ا	S0 G0ىا�=" �, ه@/ k و ا	و�.3S&�  ا�9M� � 6c 1  . و

 ا�TZ QG3� E&V ره  ىان �D9 �, ه@/ ا�="�M��  . �T  و ��, � m� ا��3"ا0 ت1ا	1�� ن �B7�آB ن 

E&T Q+د.��ا FBO	ه" ا \����\ و وB.�اط  و ا�	ن ه#  ا .�L  .6#"ر ذ���	ا (FO S.�L 5آ .

 �L � . و �1� ا	�"ر او

7I#	6 ا ا/� ا�=CMهاي ا�="ة ا�  SB�k $� =3ا� S. ��M�7 ا�M� �2+B	ا ��	و ه .8�&�'اk �  ر 
B�

�B># ل ه@/ ا�=" �  �&�F3+ىD#<ت 0"ع �, ا� �M�=3=�$ ا��+ S.  . ,��  �G�0 S.  ��"F% ر 
B� و�


 ر ا	ولk.�ا�>&� B�	 � .ف ا�#"�"دات آ#  ه�<+ kD<�
So ان �M�  � D<. و .  Mو ه" ا�#�اد ه� 


 ت �&k 6� :.  �0 Cو �)ل �&T �0  و ا0 رة ��ه �0  و � .  fا ��"O" ب و B9ا� h�&� fو ا�0ل ا

 #��� h�&� fا D]. 9, +>&� و آ ن+ ��  � h#&� آ5م �&و �, . 2"ا�93#6 وS آ�م Q� L Sا� ,� 

 �� ق"اf و��Mا� D4 ". 1@ ا�93#6 و �" �, اه�Mا� S. ء ��	رة ا"c ل"F% S0 Vر ا� 
B�	 � و

� 	 . DO"3 هBG� D"ي ا�@�, �>&#"ن و ا�@�, 	 �>&#"ن"اO f ل M� fا S_ر S&� و �, آ5م

� ا�>&��&� �C1 ا(
� fف آ �>&� اذا اذل ا��.  �MG3. �&<ة ا�"O  ء ا�v�%	ا S. Sا��oم ا� �	ل ا O 

, ا�3$ و S.  �%5c ان �D�G� E�3� ��F ��  درك ا���ق ��, ا�F)ق و ا�9@ب  .S ا	O"ال و ��

� و �S#G   و ا8!ا�L� ا	)!5Jة .و ا�
 S. DL ا	�B= دات و ��, ا�-#�D و ا�=
�S. W ا	.> ل�Gوا�

ا�  �QG3 ا�DV#. ��M ا�-)ل و ا�:5ف و .  ا��["ل �, ا�>&"م ا��o� ا�#��)ةkا�6MC�7 آ �7"ق ا�

�6CG اذا ا�d&#<B �9 ن ا��=��M تGا��9 60 و ا�7. ا� DV#. D#<ا� QG3�  اذا و ا� ��Gآ	ة و ا@
<

                                                 
 4 /و  1
2  Nisâ, 4/113 
3  Zümer, 39/9 



 104 

&�� ه��h&B� 6&c % 6 ا�="ة ��  �=k �F و هو .
!�IX� ا	W$�وة.   ا��7"ات ا�:6k6G�G ا��>&d و


�  �, ا�:�� و ا�7�% c. ]ا�-#"د و ا�3#$ ا� �� ا�5Gم ى رو.  و �= ل ��&� �O ل ا�Yo  ا0

�D9 دZء  دوZء "  O ل ا�7 ��. اذ %�م اf ا�� ا	��vء �&�� و ه" ا�>=D. اf  ا	%#$kا�:&$  ا�

� ا	 ا�6O #3 ا��d �, �)او�� � QCBG� ." �&
� ا�@ا+S ا�@ي O ل �&��  	ن.ا�[ و �= ل ��� ا�&
  ا�

 �=% S. 5مGر"ا� �B15� ��F=B� � �&
� �D ا�&
او��O ,� "�." h ل اf .��� " اآV� اهD ا�-6M ا�

D_ه� ا D� 0> م	1"آ D�-ا� �� . و �7#&�� ا


�6 وا/� ا	D=Wو ]oه اي ا�="ة ا� kم =B05�  
&L 4�M.  �)ة ه�- ن ا��>)�&	ا ��	و ه8�&�'ا k 

� ا��أي 

� �& ا�k ا�S. W�3F ا	O)ام �&ا�VB ل �  �"�Fوف و ا� :#k(mا�7)ا  . S� <+ fل  ا O

"� ��M� ن��
�&S و O +&"ا  و BO&" ا	آ� S. و . 2"�� +��ا�@�, ه ��وا  وا1��"ا �, د� ره� و اوذو

 D� ل !� و O" �c �&�
� S. ا�@�, �= +&"ن Q3� f5م . 3"ان اGة و ا�"&Fا� �ان اf "و O ل �&�

� ".  DBO %�6 و �=�بQ3�k ا�7- �6 و �" �&M� fا S_ر S&� ل O و �, "و �MB!ا D#% ,�

و "ل ا�, ا�#>O   �B ". �, آS. /�9. �V ا�>"اS. b-7� �� QO ا�M"اQm"و O ل �> و�6 ". +�9� ا��0م

اذا آdM ذا رأي .9, ذا "و D�O ".  اذا . ت ا�� � +Q ا�=)راk �[� ع ����B% 6c �� ا��أي

 و 	 +#�D ا	�)Zء �"�  �=)رة و � دره� ان �#&9"ا �V&�  .���#6  . ن �, .G د ا��أي ان +B�ددا


So ان �=)م �&��  ا�"ر h&B� 6&c % 6�k ا�="ة ��  �=)م �&و هS ه� و ا8!ا�L� .��ر". !)اM�	.4 

آ �=B ل �b ا�9� ر اذا آ 0"ا _>] ا�#G&#�, �)دا و آ � 60 < �� و ا�B:5ص �  C#� (� ,� DL"ل 

��� �, ا	�)Zءoا�-� ا� ,�� ��G�� ا	O)ام و .
!�IX� ا	)$�. وا�= ع 0�&� Q-�  #� %- م	ا Sو ه 

� ا�#@�6
% c و. و�&�م W� F� ا�#�# ت و S. D&:ع ا�"Oو و S. ا��&#6 و !��ه� ,� (� � ا�b#C ا�

6� C

� .S ا�#S� G و�3
6 ا�Fت و ا� 
Vو �)م ا� K�<ء ا�"�� و B��% hBو ه �O ل اf  . �@ل � �

�7&"ا و +@هQ ر��93"B. ز�"ا M+ 	 5"و . S
Mل ا� O و"b� 1 ,
و ". �� �  .S ا���W� D ه �q و�

 �M� fا S_ر S&� ل O"F=M� ,
 و ان . �, ا�=)رMS-ا�:@ر 	 �ان "و O ل ". 6ا�
:D � رو ا�-

��
 ب ا���
� �, اFل ". ا� O ا���"و(Bا� d&C� �د� =Bا� d&% ل ". اذا O م "و"B3� �ان ا�#"ت ا�

� ا�� رب+"�� ا���ار ا	�D .=) ىآ ن ا�-
 ن ��"O ل �> و�6 ". 	 �>-� ا�#=�� و 	 �M� b.ا(� � ا0

  �M� �&� ".ا�7- ع ا�
�0DCل ا�3 دT ت ا�-
 ن و 

                                                 
1  A’râf, 7/179 
2  Âl-i Đmrân 3/195 
3  Saff, 61/4 
 4 /ظ  4
5  Enfâl,8/46 
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� اي ا�="ة ا��7"�6 ا/� ا	>��ةو � �=S]B ا��أي ا�k Qm Fو ه[��F+ S ا��7"ة ا� .8�&�'ا	�� ا	

6��% (��
�D اO" f ل اB� . f�ك +>
) ه  ��� ,� h&]�. ا��"ي b
B+ 	 ل. 1"و O و&c fل ا"� k ر

 �&�� و�&� fا"�
) ه"ي �[&� (
%&�6 ا�#�n, ا�B"ا_b و " �Q و O ل �&S �, ا�L S". ��4 ا�>

[�<Bا� �.  و �S#G ا�7�/ وا���M و ه" !&
C�� 6 ن ا��7"ة �&dC ا�>=D.و ا8!ا�L� ا	
)�ر". �# �

آ&"ا وا���"ا و  "O ل اf  . و Q% c ه@/ ا�="ة آ �:��M� ا���M ار�S. D ا�=@ر .��آD و 	 �7
b ا�)ا


�M� ��>  �"3. S  و �  �C,و 	 +=��"ا ا��"ا%K " و O ل ا"2.  f	 G+�."اMل ا� O و " SOو ,�

�� و د�)�� وSO ا�7� آ&
=
O و �=&=� �� ."��IX!
�4 �, .  � �-��ا	)�2د و .Mر ا�"FO Sو ه

So
M� 	  � و So
M�  � ءv��B�
 ت ا�= c� �, آ# ل ا��3"ان .[5 �, . اMدر�6 ا� S. �
% c و

 ��0�� S. fل ا O  #ن آ G0	ةآ ��0 1"��ف ا(MG� Q7"4. 

�_� اي ا	و� ط  هU اSو��ط U�8ىا	<� �, +&A]�=8  hو\ fل ا O  #6 آ� ا�93#6 و ا�7- �6 و ا�>

 و �, آ5م �&h=M� "5. ,� S و 	 +
�CG  آD ا�
D<-+ k\G �)ك �o&"�6 ا�و 	".S %$ ا�G: ء 

 .�@/ ا	�B)ا	ت  هS ا�- دة�k, و ا�7# ل �[&6 و ا�C��$ ا�"�Cا�Q� L S آ�م اf و��� ا��#

 �� #+	 S
Mا� E<� SB51ق ا�	ا�� ت �9 رم ا Sه . Uه A]اف رذا!LSاف و ا�L	اي ا��� اذ 


 وة �&93#6 وا��-"ر و ا�-#"د �&>�6 و ا��B"ر و oا�-���ة و ا� Sن و ه .�L 6V&Vا� Dm ]��D9 �, ا�

ة و �&"ك ا��ذاm&6 آ �)واو�� ا�-
, �&G. 6� -7&"ك ا��[�&6 آG&"ك ا�:\ ا�#BG=�� آ �=C� �, ا�9�

 S� <+ ��"=� D��MBا� S.  #�M� ��! ا "ا�#"از�6 �&#�3\ و"<
B+ 	 و /"<
+ .  #�=BG� SLا�c ان ه@ا

�&�
���ق ��9 �, B. D
G6"ا� . fا ��&"ك  7". �B=� آ#  ا��ت"و ا�[  ه" ا�#�اد �="� 6�"<F� و

 �M� �
�B= �86% ق ا�"�\ ا�@ي �	 �  .S
Mل ا� O&c k �&�� و �&� fا "��B
�nرة ه"د SM". ن	 

  ��
ا6�l ا�#@آ"رة .��  وا0#  ا�F�اط ا�#BG=�� ا�@ي ه" ادق �, ا�7>� و ا%) �, ا�S. [�G ا%) � 0

" SBا� /(O"#ا� f0 ر ا&� b&C+k .�)ة	1� 9" اlا Q0 -ا� S. .�اط و	ا Q0 � "ز����� " و ه

���� "\���Bا� Q0 � Sرة. و ه"c "ه Q0 � ,�#3 ب ا��c � ان ا�#�اد ,M�+ 	 ال و(B�	ه@ا ا 

\���Bا� Q0 � 3 ب ا�7# لc � .�اط و	ن. ا	"O	ا Q0 -ن ا� G0	ا S. ,�#ى ا��"Oا 	ى و  ,#� 

                                                 
1  Sâd, 38/26 
2  A’râf, 7/31 
3  En’âm, 6/151 
4  Münâfikûn, 63/4 
5  Đsrâ, 17/29 
6  En’âm, 6/153 
7  Hûd, 11/112 
 5 /و  8
9  Hümeze, 104/6-7 



 106 

\�� �b ه" اه  ا.�اL  او +���h&G� . C ا�"G�0 b� D��BG� ,#� [<_ا 	و  ��=BG#اط ا��Fو ا�. 

�
 ع و ه" ا	���6 و ا	�B>)ادات	ن ذ�h �, ا��D ا	�"ر �0"9C� �]B=� . 


�6 �@�"م � 	+� ق]oا��7"�6 و ا� S. .�اط	6 و ا���Mا�="ة ا� S. \���Bو ا0#  .و ا�&� ان ا� 

ا�  ذم . �9, ا�3$ ان ا�#3#"د ه" ا	و� ط �C&= .  و +���\ ا	k,���1ا�:5ف .S ا.�اط ا	و�

ا.�اط ا�="ة و ا�  . ل ا��M م و bCO ا�5Fح ��, ا	0 م اn�  #�0"9&. ,���1k5B1د��, ا�+���\ ا	

(� (=. 6���Mآ# ��� .�� %ا� 	&� ��� � %9#6 و � 	م "O  � . ��M9� 6��و O �"ا ه" ا�#�اد � �="ة ا�=)

� %�."ا ا�9&� �, �"_>� 	ن ا�#�اد � .�اط ا�="ة ا��M��6 ار� ��  .S ا�#� �h و .�#  	 �&��. $


�D ا�آ
W ا�>M ن �#  	� kه ن�
و ا0#  ا�="ة ا�=)��6 هS �7 ه)ة .  �>�.�B  ا	 � �>� ن دون ا�

. �, ه@ا �, ا	ول . �9# ل ا�# ل ا��M� ا�S. W�3F �3&6 و . ا��M�� ت ا�SB ��  1\ �, ا�
�ه ن

lت و ا90 ر ا�"ر ا �Fا� S�0 ,� 6��5�� ا��. bOو  #�. b=� 	 انCoB� 	  #�. b
B� 1�ة و انkا��  �

و ه@ا ه" ا�S. �G ا�0ال ا�#7B �� ت آ#  .  ا�#M� ,� ,�(�n) اS%"� � f ا��� kS0ا�� O)ام ا	.9 ر 

%<_"� S. $=�B% k So
M� h�@9� آ��\ .D3� S ا�"Bا� So
M�  #ء آ�]� O ل �>Y �, ا�

0�4 ا�="ة . Q-�  �0 ان �9"ن .S %) ا	�B)ال !�� �&�) S. \�"B6 و ا�[  !�� %)�) . ن . ا�� !

��"Zء ا�C��$ � ر�  .�#  ��0 � ,� 4 ,� � .ا�3)ة �->&�  آ�V� ا�>V ر �#"%  �:��

 5!"B� 6�0	"دة ا��� #� �  �BG�5� (M� 6=L M4 ا��Mآ# ل ا� S93#6 ه� � �G�و ا�&� ان ا�9# ل ا�#

 S.	اه� ا�> ��6 ا�3=�=��6��6ا�#> رف ا"-&�  <� C�  . 6 �&� ا��=�, ا�@ي
ه" T#�ة ا�="ة و ه@/ هS ر+

6���M.�اد ا%)��# . ا�	"ا%) �>) وا%) �, ا�	ان ا�G�B� 	 ن ا1�� ن B
+��  Mو ه�. [O"B� 	  � 

&�k ن و �4�5 ا�3"اس و(

 ب ا�&� ,� 6=L M4 ا��Mد ا��-+ (M� Sه D� 6�0(
 ا�G> دة ا�


6 ��, ا��=�, �MB>#6 � �&@ة ا�>&�   و هS رkا	�&ا�9)ورات ا�
7��6 و �: �6C � �#5ء + .  #��0 Tو  �

&� [O"B� 	k �3� S. �� #o0و ا �+ �c و � و�"دة ا�[  و هM� S) اC=0 ع ا�> رف �, ذا+

� و هS ر+
6 %$ ا��=�,B�"وه �� و �=vء +3==B�0و ا �M��<+ ءv�B0و ا �.�@/ ��ا+Q . ا	�"ه�6 و !#�ا+


6 ا	و�E&T . هD ا+�#�kن و ا�93# ء > ه� ا�":�و ا3c ب ا�#�+
6 ا�V 6�0 1. ا�#3=="ن&#vء ا��ا


d �&��� ا��و% 6�0 و ا�d�"B �&��� ا�6MC&G ا�>=&�6&! �GO ن #GO d��"+ ز� م ا�43 و �B�@-. 

� ا��k ءv#936 و ا�."FB#ء ا�vو��	م و ه�  ا �Mا� ����!"ا �B)��� ا�#> ش و %B� �&. ب ا�=)س M� 

6���B#ا�>=�ء ا�#- �0,.ا� ��B&#� ,� و  .O و<B�# ل ا�="ة ا�
7��6 و M9#+ �G"ا .S ه@ا ا�#= م �, ا

��ط ��BM�0�#L و و."ر ���BM�9 .  اS. f ا%"ا��� ا�>#&�6 و ا�k6���Mا�B= �"ا ا�� ��+"O d.و و
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6�m�-%"ال ا�	"ر ا�9&�6  و ا�	ا \
]� . Dاه D�#9+ و ,�(<BG#ن ا� F=Mا� Dاه D�#9+ S. 7��"ا.

 ���M+ د�, و�#B#ن ا� �oC6ا�� �Gا�0, ا�"O ,�M=+ و �و ار� ب . و ه� ا	0
�vء و ا	O .6#m"ا�) ا�>)ا�

�"ا �, �"ا�Q ا�B>)د و ا	6�M�MT و +3&"ا �, F+ ,�@ا� fا Dا�"%)ة اي اه D6 ه� اهV� V6 ا�
ا�#�+

��B� 	 6 و�M�	9, و ا#Bون �&��5$ ا��G3B� 	 ب و"
�"ن ���اق �3kب و ��!"ب"&C� ات". . 

ا	_)اد و  %F"ل ا�v#<Mء �G�ة و 	 �=&=�� و وO"ع ا�
�ء _-�ة �GB وي �M)ه� 	 ��ده�

���@:B)اد��	ا  .  ,���BM� ��!  ��O � ��0  و �و ا%=� �� �)��� ا�)�0   و �  .��  و 	 �T�B9"ن �

او��h 	 1"ف �&��� و 	ه� " lت و 	 �7 �>�, �# ض �D �> �&"ن ا!�اض ا�)�0  � 	��اض

�"ن �& و 	 ��B."�0�3"نkه�v+ن �#  ا"%�� . �  . +�� و 	 �


 ر آ#�6 ا	و� ط و  D�BJ ا	+32�اي ا	GO م ا�#@آ"رة �5و� ط و ا	L�اف  ه@/B� � اي


�ت �b ا��9��6 .=) �9"ن ا	و� ط .S %�9 ا	.�اط. ا	L�افB�9  . و ا�  اذا ا�&� S. dL�:0و ا

6&�]. Dا�- ه  �
G3� 6&اذ رب رذ�.% c ا�3$ �#)ح � �#)ح  و (M� ا�:&$ �@�"م (M� 3#"د�  �


 و �>) �, دوS0 ا�#QO M و ه" �o#"ر .S ا�#Q� V و آ� �, �#DV� 4�� S .ا�B م و ه" %=�$ � �#5م

Q�-�. �#� � S�(� 6 و ان آ ن�#�
 / ���M#  و . B�5�  <.ر [MF#اي 4�ل و /#��و ��@ا اورده  ا� 

 Dm, ا��ذا��3

�ة ا	و� طا�#>B رد`ءة ا	+3. 

�a2ء و /2�راة ا	�
�aء���2� 	2)�راة ا	��X �2+8 �2+B	ا U8 �/ا . S
Mل ا� O" ا�>&� ��- دل Q&L ,�

��vء و �F�ف �� و�"/ ا�M س ا	 اد1&� اf ا�M رGا� �� ا�>&#vء او ��# ري �� ." S
Mل ا� O و" ,�

 �� Q�F�� 	ا �#&<B� 	 fا �� و��. SoB
� 	  #�  #&� �&<+ 6M-ا�)�0  �� �-) ��ف ا� ,�  _�!

و ا�&� ان ا�>&� و ا�93#6 و ان آ d0 .[�&6 	 �"از��  .[�&6 ا	 ا�0  �7�و6L ". �"م ا�=� �6

6�"Cا� ,G% 6 و�Mا�.�:&"ص ا� h�@� D�"B5ه  ا�� . k6 ا��%#, و ا�=�ب ا�.�<� k�� M�  . و

�4 � �#> رف و ا�>&"مMاذ ا�@Bا� D�	  �&�F3+  اد0 ه. �M�� وF=B+ 	 Q+ا��  #k . d�و ا�  اذا +&=

. 	�D ا�- / و ا�73#6 آ#  .S اآ5L �Vب ه@ا ا��� ن . 0  70 ه) آ�V�ا �, اهD ا�-)ل و ا�#M <�ة

�  و +=&�) ا	 ا+= 0  و +3== �=&+  �&m G� 1@ونv� . 	 و  �M� ن"V3
�&�  �M� ا"G�� ��0	  �� ن"<�BM�k 

� ,�=�$�=3Bا �, ا�"�Bاآ D�+ ,�#:B� � 1 ��6ى  �M�  �G�و �S. �&9B .  ا%)ه� �CM$ � �93#6 و 0

6�� �  �+"c و �)�.ا�#- �4 و �B% F��Q-<B�� k ا�M س �B% O"� ار��و ر�#  ��, .   .�� ا	

 /���=+ ,G% اذا رأي �c =دف � �#  30���ا1ا� c �� و و� زة +:���/ ا0��و ه" 	 .  و ��ا�6 �

�B:�ون � �=�9�D"ن ا	 �V9 را ��@ار� ���"&O S. 4��  � و ا�= ل و !�_�� ا �="�"ن � ."اه�� 
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&� �F:ا��ام ا�k6 . اي % ل�
 و آ@ا �, �:S. ~&B وه#� +9�97 ت �&
6G �&3$ و +:��5ت �7


\ .S .9�/ و �S. ��3B ا��/ D&O ا�S. ��� V ا�
5د/ و اراح ���M ا�>
 د.� �F"اب و ا�F)ق:B� و  .

f آ�م S&� ل O و ��" و��<�M� 	 �<� � ". آ� �, � �� _D و �&#

 6����93 و ا	W#23�و ا�  ردZءة ا��9	 ��� ا�#> رك و �=5V� k �3B �=)م �&U8 ا	>)�&� 2X �2+8�ر

 =�(F+ 	 و D=<&�  � 
�#  و�) .S ا�D� D=M ا�  ا<� را �&-5دة و ا�  . .S ا�#> QL و ا�#� �h 	 ا+


  �5! رة&L.ا b
G� 6  .�" آ�� ا�7��G�M� �L :� �� �D ا 41	0&<. S. s��3ا� Q&9ري او ا� ]�

� و ذ�h �, ! �6 ا�� M�  �0(م ا� C% ,� �% 6 و#<L او �
�F� 6&� � 69�ا��FO6 و ا� G:k مn&ا� 


�ون �&و آ@ا ا�h�� <F ا�@�, ��+9
"ن ا	�. و �0 �6 ا�)v0ءة و ا�n7مF� ر ا�>� م و"k (ا�(� 

� .S ا	L�اف اl	م آ=bC ا	�[vء#�5 ��
=S ذآ�/ ��, ا<�� O"م �, ا��#~ ا�)� ع و ��B7� اV� 

 و .S ا�-#&6 .و ر�#  �>�ض ��� ا�-"ع ا�#��ط و ه� �>�_"ن �>� �, ا�#C ��. و ا	c= ع

nا�� ��G��  و +� 1�ا �&Tk�ون ا�#9�و/ و �&="ن � 0&F+ 69&�Bا� k ,� 	 ��� <. � ه ة 
 اO�ا��0 و �


6 و� c 6�3$ و رو��6 0�4 و آD ذ�h �, ا��7"ات ا�� �M�� 67%  و ��, ا�7- �6 دون M�0�#L 

$�O6 . .�ق !�� د&m ت ا�� .l63 ذه ب ا�7�ف او ا�]. ,� S� 

So ان 	 +B"ه� ان �, 	 �M� و

�, ا��	زل ا�7)�)ة و ا�F"ا�$ ا�#B"ا+�ة و ا	��اض ا�#��6M و ا�#"�#6 و .=) ا	3c ب و 

 ا�-M"ن و ا�"k ,� 6% Oا�D� 6� -7 ه" اO�ب ا�C1� ا�
3 ر .�" .S� Sء �, ا	%
 ب او �, 


 %6 او k و آ@ا �, ا�=.ا�7- �6G� � �&�� b� �3
� .S ا�:C� �)ون ا�[�ورة �DV ا�o"ص ا�G�0 

"O"د �&ا�"<Fو ا� Dm #ا� \m 3ا� d3+ فk ض�<B� او Dm ا�� D
" ا�S  ا�#D ا�Dm F .�	وا�) ا�-


6 ا�FB&] و اG06 او�O #3�k6 ا�
GMا� ,� k6� -7او .  ا� [�G� � �&B=� او �G�0 $M3� ,� و آ@ا

 S. �
6 ا�:"ف ا%$ �, kا�
�� 	�� �q�M او �&�=� .�" ا�� ��G او �&=�� .S ا�
3� او ��د�G0 

 . ا�7- �6


� 8+�2 .!ك ا	��ةردZءة ا��9��6  و ا/�� او و X<�' ا&�3�-� اآ_! /#�� U8 اGc!ة ا�U8 6�"�7 ا	

��, �>B@�"ن ا�M س � ى +� آ# .U8 ا	�3Bة ا	'(3�<<B#ا� Y<� � ءv=� �� ��9&�6  و �o�_"ن �#  �:

� C% ع ا�)�0  و B� ,� ع"Mو ا� s:7ا�ا� ��"B&� 	  �k 	وت و�
 �M ب ا�=)س و 1[�ة ا�-

� .S ا1l�ة&V#�  
&L D� ء ��_ ة ا��بvoB�	 .#% ��<#Lس و ا Mا�3=�=6 ا%�ص ا� S. ��. ��&


و آ@ا �, +@ه) .�� �:#"د ��"+� و �#"د .  ا��ه
 b� 6�0 ا0� 	 ره
 S. 6�0 ا	�5م��B�k ا�ا�>

 Wآ M#ا� ,� SO"B� و ا�#4�5 و �� C#ا� S. (#B<� ء ا�3 ل و"�� و �)م ا�7>"ر �&@+� او �:B ر +"O
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D�#-ا�@آ� ا� Q&C� ا�)�0  او S.  �M� �V6 اآ� c	. ل O  #ا1 .�" آ ,� S&�  ��Q� L S آ�م اf و��

و ا0#  ا�>�6 �  �9"ن �5ك ا	�� .��  ا�VB ل ا�="ة . +�ك ا�)�0  �&)�0  و آD ه@/ رذ�&6ا .S ذي .[�&6

ا��7"�6 � �="ة ا�>#&�6 ����� اT� ا	F0 ف و ا	FB0 ف و �B3�ز �, ان �9"ن �#, +>
) ه"ا/ 

� ا�&@ات&=� b
� D�c ان ا�.�=&� و ا+Bو <�� �, ه@/ ا�  Dm ]�� ه@/ ا�M� ر(F� ,� D� 9ا� D_ �

 <
C+ 	  <
L.0ا S. �0  �1�ات	  �&<���6 او �nد�6 ا���  	 ��G  و �:B ره  �9"�0  ا.> 	 ا� و �

% �1Z ض�o�Bkfن � 51ق ا"=&:B� ,#� 9"ن� .    

�#S ا	و� ط ا(2�و  A]�=8,�L�7� : و S�(�  #ض ا%)ه!E ��#3<X �	 ه� اذا h&+ ,� 

 S(�� 3G! و آ2�ل و .c �9)رت ا(�� اذا �'رت J@ روX�و ا1l� و�"دي ه" . اض ا��G)ةا	!�

 �M� 1 رج ��	 	ز ��  �#  �)ا/ . .=\  B#� 6c 1 د"�"� D9� ق ��, ا�:�� و ا�9# ل ه" ان��و ا�

� ��TvB� ا�S#G� D3# �1�ا�  ��"F% ر 
B� � 6c :ا� h&B. . S#G� �� �)و0�  ��"F% ر 
B� � و

0� آ# ل.  	آ#	 s1ا ��:� .&� D#B7� k��TvBرة �, ادراك .  ا� 
� Sا�&@ة و ه $&<B�  #و آ5ه

� و ا�#:B ر !��/ 	�&� و G�0 D�	 ر B:#ه" ا� $&C#ه" آ# ل و �1� و ا�:�� ا� E�% ,� ��5#ا�

DO � Dآ �O"7B� "ا��� . ه" ا�@ي ه ��"B+ 6� ! DO � ,� رت(c D<. D9� و ا�&� ان . h&+ 6 و� oا�

 V
� D<�� و ا	 �9 ن ا�&
O رة"FB� ان �9"ن Q-� .D#<1� ا�Z �9� و هS ا�  ان .و �D�O  M اول ا�

 �M� ��1 "ه ��	او   �G�0 S. دة �@ا+�  �1�ا"F=� ا�@ي ه" . �9"ن $&C#ا�:�� ا� S#G� ول	و ا

� و ا�S0 V ا�:�� ا	_ .S و. ! �6 ا�o � ت و ا�#=F"د �, و�"د �#�b ا�#"�"دات� D�"B�  � "ه 

�M� "&:� 	 6آ�% Dن آ	ع و "Mا� ,� (F=#ا� �و ا�  . ا��� . �:�� .b�#� S ا	�: ص و ا%) 	0

0� �&"غ ا�s:7 �3�آ6 ا	راد�6 ا�ا�G> دة .�S ا�:�� ا�[  ا	 اk QG3� �� و �&�$ �M9#� آ# ل 

,��1lدة ا <� ��! s:� Dدة آ <G. ول	اد ا(<B� .�ك .S ا�D9و ا�  ا�:�� .B7#. ا	

6�0 G0	ا�3=�=6 ا S. ا"�&B1ان �>&� ان ا�>&# ء ا So
M�  #� ا�7�ع .و S. � O ل �>Y �#, 	 51ف �

�4 ا�L M=6 و ا�
)ن �#6��M اl	تMا�0  ا� . ��Vآ ��4 ا�b� 6=L M ا�
)ن و �&�Mل ا�#3=="ن ا�0  ا� O و

�6 ا�#FB".6 و ه" ا�3$ ا�3=�$ � �=
"ل�, ا�>&#vء ا�#3==�, �, ا��=�vء و ا��T(3#, و ا���6O ا�7�� .

6�G&�� ا�
)ن .=\ .7�ذ�6 	 �>�� �7 ��0 ا 5c	 S. ا�#&6 و 	 .S ا�B=�=% ن � ن"&m =و ا�  ا� .

6O��� .  %F�وا ا�G> دة .S ا�93#6 و ا�7- �6 و ا�>�6 و ا�>)ا�k6 ا	و�. �� DF% ,� و �="�"ن ان


�>�6 و +=)��  �, +&"T ت  ا�G> دDF� k ا�ه@/ ا	�� ت ا	ر�>6Cا�9)ورات ا� ,�  �c51 (<� ة


"�6 . ا���"	6�0Mا� bل ا�7�ا� #<B�و ا���6O ا�V 6�0 �="�"ن ان ا�G> دة ا�G05� 6� B ن ��3 ز�6 ر+
6 ا
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 .�F�.  S� � �>  �7�ف ا�)ار�, و �&3B$.� 	�)ان و ا	�MB رة � 	0"ار ا	���b�#� S. 6 ا	ز� ن

� ا�#> د ا	��ف و �)k S. D1 ا	�&ا�#� ����ة ىا	1�� DF3� و " ,� ���&� fا�@�, ا0>� ا


��, و ا�F)�=�, و ا�Z(�7ء و ا�F ��3, و %G,  او��h ر.�= M1"ا�. 

 

. �  ار�>�6 ا�  ا	و�S اc".و O) �� اGO م ا��و% 6�0. و �#  آ ن ا�>&"م GO#�, �)6�0 و رو% 26�0

� 6	�B0 م ا����B] و ا	�B# عا��را�C#&� 6>� و ا��3 آ6 �&#& �G9, و ا�G#&� ءvM
و�  . 
4 و ا�

�"ي ه@/ 1 د�6 ��  آ �3)ادة +:)م ا��را�6 و ا�6�53 و ا��oل �:@م ا��3 آ6 و ا�M- رة +:)م ا�
vMء 

Q+ا�� b6 ار�� �Gان ا� �T  6� �Gب +:)م ا� G36 و ا�� B9و�.و ا�	ا kا� Sء  و ه �
�6  ا	0 ��  �&<

و ا�#&"ك ا��L5G, و و ا�V 6�0 ا�:&�vء .   <"اه� ا�: 6c و ا�> �6  و �"ا�k��ML&و �3#9% 

&� ��#9%k6� <6 و ا�c :اه� ا�">  .v�
 � k ,Lء و %9#�� �&و ا�6V� V ا�>&#vء ا�@�, ه� ور6T ا	0

� دB� ا�FB�ف .k Sة ���M و ا�[  	 �O S�BM"+�� ا�ا�: 6c .=\ و 	 ��+=S .�� ا�> �6 ا�S ا	

و اذا ��.d % ل ا�G> دة و ا�9# ل .  �"اL, ا�> �k\=. 6 و %9#�� �&و ا��ا�>6 ا�"� ظ. <"اه�ه�

 [MF#ل ا� O  و .�و��  �
8=3��و .[ Dm ا	�# ل .&7M�ع .S ذآ� �> A+	 �\ E&Vا� Dm ]� �, ا�

Mا�k6� -76 و ا���  آ�V�ة و ا0"ا�.  اي اT ر آ�V�ة �7M ؤه  ا��[ Dm ا�#@آ"رة0�D.  ا�93#6 و ا�>

�B+2� .�9, ا�#�M� (� [MF  �  ه" ا	<�� و ا	���.  	 +9 د +SF3 آV�ة و 	 +F3� �)ة�8 

K$�Q<� : 


 رة و ه� :  �
aء ا	�ه�QاSو	�"
�'اد ا	#����ب  ا�L M=6 &� اI2	اج ا!;��S ت �(=� ,�

, ��ح اf  ا.#"O ل اf .  ا�#kQ� Cو ا_C�اب �#M> �0  �, ا�"c"ل ا� gX�<. @Jا�=� س 

�� .S=� . 6#&> S �&���  " و O ل ر�"ل اc"3 .f)ر/ �5�5م .�" �&S 0"ر �, ر�=&1&$ 1 fان ا

D_ ء C1ي و �, ا(Bر اه"Mا� hذ� ,� �� cو ا�@ه, �&. "�, 0"ر/ .#, اk /�ة ا�="م �  ذآ"O Sه 

�vء ا�@ه, .و ا�>=O D"ة �#��ة ��, ا�G3, و ا�=
�W.   ا�� ه�ة و ا�
 6MLس�D#7 ا�3"اc و ا�&� ان 

4�Mا� S. 6Tا��&#6 ا�3 د �C���
d ان �L 6&�]. D9�. ن .C�ف +T (O و Dm ]�ا�  . �#  آ ن �, ا�

h�@� /د"<B� او ~� BMط ا� 
MB�
&�6  �, ا�=F"ر .S ا� S. DF%  � Q
G�. ب �Bا� �Lف ا.�ا�L و 

 kه@ا .S �� �, ا	c �6 ا�/ و ��4 ا�@ه, ا�#B- وز �, O)ر ا�#C&"ب .�=b ا�#C&"ب دون ��� 

�B># ل ا	.9 ر � � .ا�#C&"ب آ#  ز�� �, 	��ة �
                                                 

1  Nisâ, 4/69 
 7 /و  2
3  Zümer, 39/22 
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 6�0 Vو ا���
 Qا	2�5وم ا	 +F"ر /� اي اB0= ل ا�@ه, &� �B� اS(�<�ل �
 رة و هU: ��دة ا	

� . ا	@زم+F"ر M� fا S_ر Q� L Sا� ,� S&� ل O"�&<ن "�, .�� �&� !"ر ا� G0	ن ا	 hو ذ� 


"ل �&-�kة"O �0  ا � ,� ��� 1Z� و 	 �:�M� [&B  ه@ا ا	T� ا	 � ن k	B0= ل �, �� ا� �G# ة � �

 ,9� D=BM� 5 او � نcا D=BM� 	ا�k��"��6 .  �  	 اB0= ل ا��C6 ا�� % S.  #آ �Cء ��ا�v�B0	  ا�

h�@� 6_وة ا�> ر 
oا� S.  #آ b0او �"�"د ا�#"ا ���G ن �
&S و ان ��� .S ا	0. ن ا�. ا�� O)ة 6�l ا�

.51�6.l .و ���)ك ا� k � 63c ه@ا ا�59م �  c)ر �, c)ر ا	�5م �#3) ��) ا	0 م �&�

 ��"O ,� 5مGة وا�"&Fد �""ا�"�"� Dآ&� (�k�0 G-#� و �"  ا��C�ة ا	 ان ا�"ا/ ��"دا0� و �FM�ا0

 ����C��$ ا	� رة 	�0  وه@/ ا��C�ة و ان آ C. d0�ة ا	�5م ا	 ا�0  ���� ��M  % ل .C�ة ا�

��. . ���6 ��C�ة ا���&BG� . 9"ن� ��  kء و هvC�	ا  �C���و ا�&� ان �"دة ا���� هS ا�"�\ و +

� 69&� ������6 ا�D�:B �&+�1� ا�  �Lو ا.�ا  �
% Fk = ن و�	ا S. ف �5 ا+= ن CB1	 D�
� 

 رذ�&6 �  0>6 �, ا�D�F3B و اآV� ا�>&#vء .S ز� M0  ه@ا �:nCن .S آ"�0 . ا%9 م .S ا	%9 م

6&�].  �0"M�� E�%  .������6 ا�D��:B و �"دة ا� ,�� ��O�. م(<� h1.و ذ� 

 k@ه, �, ا�#=)� ت ا� اي ���6 اB0= ل ا�&� �!&� ا�4'اح ا	#��iX و ه" �
 رة :و ا	_�	_� ا	�آaء

6-�BMا�.� <+  ��"O �� 0 ر " k و ��ول �GG#+ �� "� و S]�  �Bو ا�.2"�9 د ز�  ,� Q��O ءvان ا�@آ �&

�]�و ه" .  k <CO .�9"ن اs1 �, ا	و�k&6 ا�V 6�0 ا�SB هS اs1 �, ا	و�ا�3)س و اs1 �, ا�

 SBه�6 ا� MB#5دة ا�  ا�
� ا�C����6C و +"B� 6&�].ل �, ا�#&�وم ا� =B0	9"ن �)م ا+k ا�5زم او 

� ا	B0= ل � �>49 او �)م ا�BMB ج ا�BM �~ �, ا�D97 ا	ول �&69 �� او !���&� �
B<� ه�6 � ن MB� 


6 ا�c 3&6 �, �)م . ا�#@آ"ر و ا	�BMB ج ا�#@آ"رGB9#5دة ا�
�9, ا�#�اد ��4 ا�
5دة ا�:&=�D� 6 ا�

� S9��6 وه��4 . ا�#3 آS. 6# ا�QGM ا�GBk6�#93&�\ ا��D�=F+&� �9 ا�@ه, � ��� _� ت ا�Mاذ ا� 

&� 6O"&:�k ��&� "ه Q<F� 	 دراك و	و.  ا h�@� Sه" �&��  و ��+ ض ه Q<F� ا0#  ا�@ي 

 k ه@ا اQ<c ا	دراآ ت و ا�F ه  �&�5%�6 ا�QGM ا�93#�6 و ا�-�م � +� �0  او 0���  	ن

و ا�  L�ف ا	.�اط .S ا�@آvء .�" ا�:
E ا�@ي �- وز داm�ة ا�3$ و �:C" �, � دة . ا	ذه ن

1
\ �Z"7ء �9"0� .�F� S�ة �#�vء و  \
 %=�=6 	ن ه" ان آ ن ز� دة c"رة s=0ا�7��>6 و �:


b ا�G د�S. 6 ا��) و ه@ا % O Dc"ل ا�v#93ء ا�
k5ا��� دة �&c	 ن آ F=0 م #Bه6 اد0 ا�kا� k 

 .ا�:5ص �, .Z�B� 60 Cء

                                                 
 7 /ظ  1
2  Nûr, 24/35 
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�P3 %= �$ &� ا	$B] &�و ه" �
 رة : ��� ا	���روا��ا�>6 & Uر /� ه'>J ءa30Sاي �5 ا 

O ل �&S �, ا�Q� L S ر_S .  اد1 ل �Sء �#  ه" 1 رج ��M اه# ل �Sء �#  ه" داD1 .��  و

 fا�93#6"ا �
F� ا��6MC <��ت �+ ,� " 	 �0	 6V� Vو ا�� �, ا�  =&C� 6�0 Vا� ,� s1ا Sو ه


� ه" B<#ر اذ ا�"FBا� ,G% 6��Gل �9, �&�م �, ا� =B0	6 ا����&�م �, %F+ ,G"ر �Sء 

W�3Fل ا� =B0	ا ."FBا� ,G% نو �#  آ ن .�L �� d
V� م��	ر .  ر .[�&6 "FO  \���Bف ا��L

�� #B� 6L % � ة�C� c�ف و L�ف ا	.�اط . ا��D=<+ ,� �9 +# م ا�#C&"ب و ذ�h �>)م و.vء ا�

 ا�#C&"ب و ذ�h �="ة ��� ن ا�@آvء و FO"ر ا�="ة ا�##��ة ا�O M)ة D=<+ k ا�"ر زاm)ة �&kا��9� ا�

 .ة �>� و ا�#�ا.>6 �>� .S آD �"ط��, �  ��#� و � 	��#� �, ا�#- را

 6G� :و ا�������	� ا	� : Uرة �, و ه 
�U����ب J@ زX�دة I2	درك ا U�& "
 و �60n �4ة ا	#

6��"O ل اf . آ&M� # ن  و ا�)ه� ��وح�	ا ���"&O S. fا QBا�@�, آ h6 .&�   1"او��&�]. Sو ه

���QF<+    �C ا�L .�3� �&<B�. ن+�G<B� ر او@<B� Eل ا�"c"ا� ��&� k S��� ,#ب آ"&C#ا� 

� دوF=M�  �0 ن .S ا�="ة#��
 درة ا�="ة ا�و ا.. ا�o�ض و �=] �  �Lا�k 	 E�3� ب"&C#ا� 

� ا�#C&"ب ا	 Mذه S. (�"� 5. دي و ا�#=)� ت 

c d"ر ا�#VBGد�� 
� ,� 6&�o&�  M>� .F ر .

�d ا�S ا� راتkآ#, �>)و ا�B&�	 ,9� (F=#5 ا�. $��Cي ا���  ��ة ا1� ا�(B�� ى. 

6�
 2 و ا�G دB	رة �, : ا 
)��� ت اذ  ا�c 3&6 � 	آGB ب 	 � �
-$C ا	��ر ا	2'رآ�و ه" �

&� $&C� 	 ��
k �Cا�3_  . fل ا O " D9� ه@ا �  +"�)ون D� ل �� و O و +>��  اذن و ا��6 و

����&6 �, ا�. 3"اواب %oا�  �C����b ��  و ه" ا�[  .[�&6 و ��  L�. ن +BM� SBر ا�"Fت ا� 
MB

5cا  �� b�BM� 	 ا�"ر \
]� 6� M<ا�  �Lب و ا.�ا"&C#ا� S.. 

 6<� Gآ!و ا��	رة �, : ا 

�j�ت� �[� و ه" �B2	ر ا�=B�� اي ا	�"ر ا�#[
"6L و ه" ا�[  ا

B&�م  +����C  ا��GM ن ا�#LG�. ن.&�  . 4"�  �@آ� ا	 او �" ا	�
 ب"O ل اf �� و �D و . .[�&6

�B>�اض.ا.�ا�L  	ه# ل �  �-Q ��ا� +� �, ا�#� م و 	  ��M<� 	  #�. ت Oو	ا b��]B� S]B=#ا� 

و ا�  . ا�  ا�S0 V .� ه�.  و ا�@آ� اs1 �, ا�3�� �C&=  و ا�� �, ا�
"اSO �, و��. �, ا�#)رآ ت

6� V#�  3[ رهB��5�F و ا	ول .5ن _
\ ا�F"ر ا�#)رآV#� 6 �6 ا�>&� ��  ا�# 	 و ا+  �� D#<ا� 


b ه" ا0� 	 �) .D�F3+ S ا�Gا� Q<7ه@/ ا� S. \
� �, �"دة k#)رآ ت �&و�� ا�[�&� Sه  � 

                                                 
1  Mücâdele, 58/22 
 8 /و  2
3  Kaf, 50/32 
4  Bakara, 2/269 
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 و ا�S0 V و ان آ ن .S ا�FB"ر .�" .�F3k&�  ا�#C&"ب و ا	ول ه" ا	و�ا6�l او	 �T �"دة +

6�0 Vا� .+ S.  ا�  #�M� 6 و ان آ ن ا��V� V� "�. $�(FBا� S. ا�#&"ب و +#���/ �#  و ان آ ن ,��<

� .�" ا�: �6G. �)ا/ .�" ا��ا�>6�"F% 6�"�� S. 6. او��� c"رة ا�#)رك .�" ا�G د% S. او . او

6<� Gر .�" ا�"Fا� Dا�'.آ �&�(<�
   &>!ةى و 	<�  

 و ه" �
 رة �, ز� دة ا�)D1 ا	�3�ر.  ار�>6 ا�"ر&� ا��B<�رو ه" �
 رة : آ$! ا	#
" kا	و�

&�kا�:�ج و  SMoا� / M<#� !>
� ت :
 ا�  .S ا�و ا	+$! و ه" � �>49 �, ا��G ر و ا	Fا� S. او E

!W�	ت ا�[  و اذا و ا �Fا� S. او EM-ا� S.  درا  و ه" ا��"ان ا� O "ر �9"ن�	3=� ه@/ اB�ا

&�k6#�5#"ر ا�#�5#6 و !�� ا��	ل ا #B%ا  . fل ا O "D�&O  �0(ع ا� B� DO"1.ا� ,� S&� ل O و  S

 Q� L"�+"��  ��&� d0 ه �G�0 �� ا�C�. ن ". �, آ
�ت �&�� d
T 6&�]. 4�Mا� �
و �#  آ ن آ

� ا�B>� م ا	�"را	ر�>6 ا�#@آ"رةC���� ا�3B= ر ا�"ر ا1� !��ه  آ �3B= ر و �"د/. +Lو ا.�ا 

��ع �&�� �, ا�M>� ا�>� مB�  � و. 

 6�0 Vا��2�	رة �, و ه�: &%� ا 
� ���J ةS�$2	'(3� و 0<�و.��&'م ا	7� دة ا
BG� 	 اي 

 �&� �-]B� 	 �5# ت ا�)�0"�6 و#�kB% 6�"�0(ا+�  ا��. M� k3 ب . ا�#"�= تc9 �6 �, ا% fل ا O 

�"�k اب"� S.  "D:Mوع ا�@� S. �9M
&c 	 ا�)��9 و ار�&�9 �, 51ف و ,<CO 5."2 "  ا"� O


"نkا0  ا�&=M�  M1� .3" ر�Z b_"� S. و "  � YO . �0(ه@/ ا��3"ة ا� S]=�  #0ض ا O d0و . 4"ا

� ا�#
 	ة �G> دة ا�)�0  و �= و+� C���� �)م ا�#
 	ة .�#  آ ن ��� ا��#6 .[�&6 �9"ن +Lو ا.�ا 

 .� �M>� ا�>� م آM>#6 ا�"�"د و 0>#6 ا�>&� و !��ه# 

 6V� V$!ا��	رة : ا 

 ت ا�[  و ه" �Vا� S#G� ه�وSم و اScا �و ا�7)ا�) و ال&� �4ة /<�و/ 

�. �&
O  � b� �
Fا��Sن �5و�  . fل  ا O "  � ا و"�<_  #. ��Vر��"ن آ �<� D+ O S
و آ �, �, 0


� .[�&6 و +����C  ا�-�ع و ا.�ا�L  ا��B"ر. 5"و اQ3� f ا�F ���, ا�9B 0"اF6.و ا� 


 ت � &'م ا	)5ع &#' ا	2;�وفو ه" �
 رة �, : ا	#)'ةا��ا�>6 V69 ا�&� b� �� �B<� 	 SB% 4�M&

6#�BM#ا� ��o.> ل ا�	ا �M� ر(F+ 	 و h� �#ا� (M� ا�-�ع . fل ا O " ء �, ا�:"فS7� �90"&
M� و

                                                 
1  Nisâ, 4/77 
2  Tâhâ, 20/71 
3  A’râf, 7/125 
4   Tâhâ, 20/72 
5  Âl-i Đmrân, 3/146 
 8 /ظ  6
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O 6 �"ا �F� ��B� cا�@�, اذا ا ,��� Fات و �7� ا��#V4 و ا��و ا�-"ع و s=0 �, ا	�"ال و ا	0

 .  ا�-
, و ا��B"ر ان L�.  ا�M-)ةk و 	 �:�.1"ا0  اf و ا0  ا���  را�>"ن

 6G� :ا���B	رة �, و ه� :ا 
� �#3)k2I	ا Qo7ك ا��+ Sو ه D=W	رة ا��و �
 د " f ا O ل .&#' 

 �5�
�� ا�- ه&"ن O �"ا L 1 رض ه"0  و اذا	ا S&� 2"ا��%#, ا�@�, �#7"ن Sه SB� � b.اد 

6��Gا� ,G%6 ا0#  ا�7)�) ا�.ا��F� � (�(74 ا��� fل ا"�� �M) ا�Q]o و �, آ5م رG�0 h&#� ي@ .

Q]oا�3&� ا�  .�L وMو ا�:#"د ا� ��Gا� SMا� k6�#3م ا�(�  . 

 6� ا�7���6 و �S#G �)م &� ا	�U8 U)k ا	;��/�ت U8 ا	B!وبو ه" �
 رة : ا	�+�نا�G د


�. ا�K�C ا�[ Fا� bر� �+ ,� E&Vو ه@/ ا� . fل ا O " ا�@�, �= +&"�90و fا D�
� S. ا"&+ O"3 . و

 O �M� fا S_ر Q� L Sا� ,� S&� 6 ا"ل�"F:ا� S. q� � ,�T�." K�C9"ن ا�Gا�  .�L و 

,
 .وا�-

 6<� Gا�K-ا��	رة : ا 
�%�م دو(U ا	
=�[A و /� دوU8 P) ا	2�ل و ا	Y�(و ه" ��� �7�ط &� ا

� ق و ه@/M&� 	 f ت ��9"ن	و ا�9#  Dm ]�� دون ��+
S. ��B ا�B
+�� D��M+را�>6 ا� k3B�= ر  ا

4�Mا� �
و ا1�h% M� Y �#, ا+
>O " ,� h ل اf . ا�9
� و ا�oF� .�9"ن �, +� ر�b آ

,�M�n#4"ا� . fل ا"�� و �&� ck&و O ل ر�&� fا "fا �و �, آ5م ". �  +"ا_b ا%) f ا	 ر.>

 �M� fا S_ر Q� L Sا� ,� S&�"b_ا"Bا� ,�n#و". %&�6 ا� �
 و ا�&� ان L�.  ا�B"ا_b ا�9

 . ا�#&$

 6M� Vا��>��/	رة : ا 
� Sو ه�O ل .  /$�0!ة /� D��X ا	�آ! ا	)A32 /� ا	�%�Q�X&� ا	B!ص &

 fن"ا"=� �و L�. ه  ا�DG9 �,  ا�:��ات و Q&L . 5"او��G� h ر�"ن .S ا�:��ات وه� ��  

 .ا��[S&� D آD ا%)

 6<� B2�لا���Sرة : ا 
� �, ا�3�ص �& و 	 �.&� ا.��ب ا	#
" U8 ا	�B#�تو ه" ��. (k 

hذ� S. �G�0 Q<B�� D�#-ب ا�@آ� ا� GBاآ . fل ا O " M&
� ��M�(�M�  M�. ا��   "6"و ا�@�, � ه)وا  �

                                                 
1  Bakara, 2/155-156 
2  Furkan, 25/63 
3  Bakara, 2/190 
4   Şuarâ, 26/215 
5  Mü’minûn, 23/61 
6  Ankebut, 29/69 
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��O5#.  %(آ hر� Sآ دح ا� h0ن ا G0	1"ا . (��� SB% b#Cت و ا� MG3ا� QGآ ,� DG9ا� / .�L و

,9#� ��! hو ذ� �G�M� ت MG3ا� b�#� D�F3+ . 


 رة : 3'ة ا	2Bا�> ��ة� Sو ه�2��	ا �/ �X'	م و ا!B	ا U�& �%8�B2	ا �& $
� و 	 �) .�� آ#  


S. .�9"ن آ5ه#  �, اT ر ا��7 �6. �, ا�3�ص ا�#@آ"رMل ا� O&c fل ا"�� و �&� k ر�&� fا 

"��Bا� b_ة و +�". ا+="ا �"ا��oن ا� F=0  ه .�L د��  ا�وk bM#ا�7�ع آ � ا�3#�6 .�#  0)ب ا��

B%�امزو�	ا ,�  �B0 �F� ~3ا� ,� �. 


 رة : ا	!4� ا�3 د�6 �7� 2� S3!و هW	7 اB�X ذي &� اذيk�	ا �& �M� ���� 	 ان So
M� و 

 �&�k h و 	 �:�.ا_C�اب .S ا	.> ل و ا	O"ال ��5 �&�م +S. M اTl ر 	�� وا%) و ه" ا�7- �6

 ���� آ"�0  �, .�وع kذي %B, ا�#�Bان ا�#�اد � ��Q+�B�  � 6O �&��  �, ارادة د.b ا	ذي �


�D ا��>D. ا�7- �6O ,� 6� -7ل و ا� <�و +
 �, ا�#="�bM#� ,�B آ"ن . و ا	 . ��6O �, �="�6 ا	0

lا%)ه#  0"�  �, اM<� "1� آ#  هk6

S .  ا�7>Mل ا� O"�+ا%#�� و +"اده� و ى�+ S. ,�n#ا� 

m � �� Sا +)ا�"]� S9Bاذا ا� (G-ا� DV#آ ���L <+S#3و ا� ��G� � (G-6 ". � ا�O�ا�  .�L و

��oم و ا�:"ف �, اذي ا� =B0	رادة ا � Q]oا� . 

[MF#6 ا1�ي !�� �  ذآ�/ ا�
 و ه" ا�>�" ا�SM .و ا�&� ان �>[  �, ا�v#93ء ذآ� ا�6� -7 �>

�  و اc& " 3"و ا�9 <#�, ا���o و ا�> .�, �, ا�M س" O ل اf  . +�ك ا	B0= م �b ا�=)رة� ,#. W

 .&� /��kf5م4" ا� DO و ��M�  W�c .  . fل ا"�	 +9"0"ا ا�>6 +="�"ن ان ا%G, "و O ل ر

ا�M س ا%MG  وان <&#"ا <&#M  و �9, وnLا ا0��9G ان ا%G, ا�M س ان +MG3"ا و ان ا� ؤا .5 


S ا� و O ل .+�&#"اM&� و ه" �=)ر �� ا�# 0  و ا��k M, آ�� !��
&O fذ/ �5ء ا �و ا�&� ان . " ا0

,� "�
 ر ا�=)رة �&آ"ن ا�>B� � 6� -7وع ا��. k م �#)ا.>6 ا��%� ا� / و =B0	م و ا0#  +�ك ا =B0	ا 

ا	 .#-�د +�ك ا	B0= م �M)رج .S ا�:"ف ا�#= �D �&7- �6 و L�.  ا�>�" ا	B0= م و ا�>�" �, %="ق 


� ا�'ي &>!ة .ا�7�ع��
  آ#  �&7- �6و 	<�  . 

 Sو�	ءاa3B	رة �, : ا 
 ا�7���6 و ا�>=&�6 او ا(�B�ر ا	#
" �Gف ار.+�ب ا	<$�lXو ه" �

 ا�"O"ف D=<&k �& ا�7�ع �>)م �- ل �3BG�k$ ا�>= ب �&�� و اQG0  #0 ا� �  �kو ا	و. ا�>�.�6

$� �� �S#G ا��&� Q9+�#و ا� �
b او �  	  �"�Q ا�#�G)ة �=5 و . �&�C��5 ا�� 	6�0 �   Vوا�
                                                 

1  Đnşikak, 84/6 
 9 /و  2
3  Âl-i Đmrân, 3/134 
4   Şûrâ, 42/40 
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 S. نا�3 آ�"M-#ا� S#G� �� �� 
و ا�6V� V �  �@م . ه@ا ا�#>SM ا�>=D 	 !�� و ��@ا QG0 ا��� و ا�#

�و 	 �:�S ان . . �&� و 	 �=] �&�� ا	 اهD ا�>�ف و ��@ا QG0 ا��� و ا�#=)م �&�� �S#G ا	�&


Y �, و �"د =M� ءv�3ا� Q% c&� ,�<� و � ا�v�3ء .S ا	��اض �, ه@/ kه@/ ا	�= ب .�


6 " ا�v�3ء �>
6 �, ا	�# ن"�"ر ا	�# ن آ#  O ل �&�� ا�F&6 و ا�5Gم ا	+�B#ر/ ا� Tا ,� �Tاي ا

�
"ة ا	و�S اذا �� +d��  � bMc . S3BG"و O ل �&�� ا�5Gم . �&�Mس �, آ5م ا� Mان �#  ادرك ا� ."

 ��"و O ل �&S آ�م اf و��
� �� ��ا ا�M س ���"T ءv�3ا� / Gآ ,� ."�S ان �&v�3ء L�.�, و 	 �:

 .ا.�ا�L  ا�:"ف و ا�-
, و +����C  ا�"O %6 و ا�:6�5

 6�0 V$!و ا��	رة : ا 
�� ا	��يو ه" �J��/ �& "
و �  �&=��  ا	 ا�@�, " O ل اf . &� �$" ا	#


�واc"1" M� آ 0"ا �>#&"ن-و  � ,G% � وا ا��ه��
c ,�@2"��, ا� . �M� fا S_ر S&� ل O

". �
F� � h�&�(G-6 ا��أس �, ا���M#� # ن�	ا ,� �
Fن ا�  ." �
c ان�
c �
Fو ا�&� ان ا�

Q3�  � S&� �
c 9�/ و�  � S&� . ��G=B3و ه@ا ا�&�k�.  ه@ا ا�"�� ��T"ر �, �&S آ�م اf و��


 تVا� �� � s:� (O ول �, .�وع ا�7- �6 و	ا �G=� . .ا� �G=6 و ��5 رة و ا��S0 V �, .�وع ا�>

و . ىا	ه"ال و .S ا�B� S0 V �>6 ا��"���ق ذآ� ا�#S. [MF ا	ول �= و�6 اl	م و  ه@ا اkا�


� ا�[  L�. ن +���6C اF&�"ع ا�� 
� ا�B�هQى+Lو ا.�ا . 

 6V� Vا��'&	رة : ا 
� S>��ةو ه	+�ن &#' ه3)�ن ا�	ا �&d
VBل �&69 ا�"F% ,�  ��. (� 	 و  .

fل ا O"4  M<B�  � Sا� h�M�� +#)ن 	و �� . ���M زه�ة ا��3"ة ا�)�0 "  �C���و ��  ا�[  L�. ن +

� ا�:#"دLر و ا.�ا"-� . ا�


 رة . و S#G� (O � �3��6: ا	#5اه�ا��ا�>6 � Sو ه��j S و '� S �)�3! اهE �/ 2�ل	اآ���ب ا �& 

�1lا Sا� .� S. وM<#� S60 و ه �� ��! ,� �GMا� Y<kه@ا اذا ا�#�اد �� ن. ا��"ان W�3Fو ا�  

�Bا� Q0 � Q&�و ه" ان �9"ن �, �9 �Q دhB�� 6��&BG� 6�0 ا�>�ض و �="ط ا�#�وة آ#  . �\�

 Q�L ,� 6اه�Mا� S. Qو �#  و� D1(#ا� Q�L .�اط ه@ا �� ن	ا Q0 � Q&�� و 	 <&� �"O ان

O ل . و ه@ا ا�[  و�\ ��, ا�
:D و ا�G�ف و ا(
�ق U8 ا	�2�رف ا	32B'ة ا�#F�ف ا�[  O ل

S
Mا�&c k  �&�� و�&� fا"��. �&

�>�  .�9] اS+�&� QC% 6�k f �:	ن ��1@ ا%)آ� %�. /��> 

/"<M� او /"Cس  ا� Mل ا��G� ان ,� �� ��1 �� k ر_و O ل �&S". و��M� fا " ,� �:F7� ا�M�

                                                 
1   Fussilet, 41/35 
2  Nahl, 16/96 
 9 /ظ  3
4  Hicr, 15/ 88 
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� ".  �, �M, ا��� لkا%Q ا�D&O ا�-
 ل M� fا S_ل ر O ب "و L و �G�0 S. ذل ,#� S�"L

�
Gو 1&". آ��"O ,� D]�� و ا�hG ا�� � ,� D]�� و ا0�$ ا�B=�&1 dMG% و �+���� dF . و

 C��� . L�.  ا�-"ر ا	��اف و ا�-"را.�اL  و ا�>-� �, ا�QG9 و ا�
:D �, ا	0� ق +

 6G� :ا��<#�&	رة : ا 
� Sفو ه�
� &� ا��4S�ر &�U ا	+&c % ب ا�#>�67 و 
� و ا�GB هS. D ا


G+ .O S"�6 ا�)b� D1 ا�:�جMل ا� &ck  �&�� و �&� fا " fا �<MO و  . �O) ا.&W �, ا�&� و رزق آ

/ +Z  #� ." ل O و&ck �&�� و�&� fا " SMoة ا�>�ض و �9, ا��Vآ ,� SMo4 ا��� SM!4�Mو ". ا�

� و�&�  O&ck ل �&� fس" ا Mا� SM!9, ا+ h� fا �GO  #� ارض ." �M� fا S_ر S&� و �, آ5م

" 6� M=ا�(�M� 	 ل � ." �M� fا S_ل ر O ا�:&$ 0>�# "و ,G3� 6 �&9  و� M=� � S�و O ل ��n) ". آ

Cا�)�, ا�o Smا�"�M6آ� M=ا� ا� �� و 	 �B3 ج .��&� S7:� 	 kر و ا�:"ل F0	6 ".  ا� M=ا�  .�L و

  C����D �, ا�#> ش %Bا�3�ص + 9Bو ا�kدي ا�n� k L6 ا.�اF#:#ا� . 

 6�
S . ا	�U8 U)k ا	����B) P ا	�I2	D ه" �
 رة �, و: ا	�4�را�G دMل ا� O&ck  �&�� و�&� fا 

� و �&� ck&و O ل ". ا�>-&6 �, ا�C�7 ن و ا�S0�B �, ا��%#,"�&� fب " ا cا S0�+ ,� اوآ د و


Q ���"ر ا��اي ا�F"اب .�9"ن �, ".�, �-D اC1 ء اوآ د� و ذ�h 	ن ا�S. S0�B ا	�"ر 

و L�.  ا�"O ر ا�>-&6 +���C  و .  ا�>-&6 �[) ذ�9B. h"ن �, �&�# ت ا�C�7 ن�&�# ت ا��%#, و

 L1.ا�>-� ا.�ا 

 6<� G!78ا�	رة : ا 
 ا�  ا�S��7 و ا�  ا�>=&S و ا�   ا	)QA32&� ��� اS(<3�د 	mX �2دي ا	و ه" �

"�� �&c % ا�[  ا�)� 60 و S#G� و S.�<4 �&ا��M6 ا��k.> ل	ه@/ ا DV� ة�� 
.="	 "   اO f ل.  �

 M�� 	"O ��"2 . fل ا O و "h�"% ,� ا"]�0 	 Q&=ا� ��&!  �. dMر�6 ا��.$ 3"و �" آ"Bا� S. و 

6#9% Dرأس آ .S
Mو �, آ5م ا�&c k �&�� و �&� fل ".  �, �3�م ا��.$ �3�م ا�:��" ا O و

&ck  �&�� و �&� fا��.$" ا Q3� $�.ر f6 . ان ا�&oا��.$ ا�  .�L و ا�>-� و  C���+ �> ��و ا�

 Lء . ا.�اv#&<ا�&� ان �>[  �, ا�MT6 ا� و ��."ه  .��M  ا�#G �#6أو �7� و �) Q<� D<�k ا�>

b� ءZر	ز�6 ا M� dO4 و�Mرا�>6 ا��#- �&6 ا� d0 آ  #�  �M9� ا�=)رة k [MF#ا��.$ +�آ�  ا� 

�M� fا � .ر%#

                                                 
 10 /و  1
2   Tâhâ, 20/44 
3  Âl-i Đmrân, 3/159 
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 6M� Vا�d#Gا� ,G% : ,� رة 
�4 .�" ان آ ن �&�3
D#9�  � 6 ا�اي ا�C��=6 و ه" �Mk O  0"ن

�kا�7�ع .@اك و ا	 . ن آ ن �&� ,��. M� ��!  0"9� و ا�>�ف .5 �) �, ان D=<0"ن ا� O  .ل O 

&c fل ا"�� و�&� kر�&� fد ��ء �, ار�>6 و �7��, " ا FBO	دة و اnBو ا� ,G3ا� d#Gا�


"ةMا�#> ر". ��ءا �, ا� Q% ,� (� =Bا� / .�L و Lو ا�-���ة ا.�ا  C��� .ف +

 6<� Bو ا�#�وة: ا�"رعا� D=<# ل ا�-#�&6 ا�#"ا.=6 �&7�ع و ا��	رة �, �5ز�6 ا 
O ل اf . و ه" �

� k ا�O"1) ا.&W ا�#M�n"ن ا�@�, ه� .5c S+�� 1 �>"ن" �"O  "ن"Tه� ا�"ار hل . 2"او�� O و "و 

3  .05���G �#�)ون� c D#� ,�"3 و �, آ5م Sٍ&� _رk �M� fا�"رع" ا ,� ,G%ا D=<� 	 ."

 L6�0 ا.�ا 
���C  و ا��ه+ $G� . و L�.  ا�"رع ا�

 و ا�#�اد � 	�"ر �  &� .<'X! اS/�ر و .!.D�BJ ��$3 ا	��2	lو ه" �
 رة : اS(�%�مو ا�> ��ة 

� ا�#> ش و �B=���ه  +F"ره  �&��+�� kا Q�+�B� � ا�9&�6 و W� F#ا� QG3� S&9ا� �1�اج  ا�"�

 S&9ا� hا�ذ�k�� 630 G6 ا��m�-ا� W� F#ا� QG3� D<�� .  ا�M� fا S_ر Q� L Sا� ,� S&� ل O

� ". آ, �=)را و 	 +B=� ,9�ا"M� fا S_ل ر O و"���(B� آ D=� 	 ." م ا�>@ر �B0	ا  .�L و

 Lو ا�-���ة ا.�ا  C���+. 


aI ,#� &� Soء /� UW$#X&&� او ه" �
 رة : ا	�;�ءا�3 د�6 �7� M�k (� 	 و So
M� ا�@ي � ا�"�

S. ��Mا��, ا��� SB% ف�F#6 و ا��C<6 ا����Q و .S آ#k آ� MBا�  #�M��  3= قB��QG3�  �B ا

B% ف�F#ا� hذ�k #�M�� Q� MBر� �6 ا� �B�  .fل ا O "  (M� /�9 �, �1� +-)وG��="ا 	0M+  � و

fل . 4"ا O و "D�
� S. ن ا�"ا���"=�M� ,�@ا� DV� �+�� 6&
M� Dآ S. D� M� b
� dB

6 ا0% DV#آ fا 

6

�D اf و ا%MG"ا ان اQ3� f ا��MG3#," و O ل .  5"%� S. ا"=�
S . 6"ا0Mل ا� O 6 دار "وM-ا�


S ا�O ل ". ا	�:�vءM"ا� Q%ا S:� Dه -�kD�:� (� � ,�  ." S
�M دي �M د آD ��&6 ا�&�� "و O ل 0

 D9� و  �&1 $�M� D9� D<ا� �&+ hG#� ." ر_و S&� آ5م ,�k �M� fة " ا��F=ا� (�� � \<� ,�

6&�"Cا� (�� � \<� ." Lف ا.�ا�Gو ا�  C���+ D:
.P�B  اي ا�v:Gء �4M و ه�ا 7. و L�.  ا�v:Gء ا�

��� ا(�اعDm ]�ا�  . و ا�&� ان �>[  �, ا�>&#vء %6V&T S. /�F ا�v:Gء و ا�-"د و ا	�V ر.  �, ا�

�ا�v:Gء . �vCء G9� و ا�-"د �Vآ	ك ا Gو ا� DO	و ه" ا��ف . ا D9ء ا�vCر .�" ا� V�	و ا�  ا
                                                 

1  Müminün 1-2 
2   Mü’minûn, 23/10 
3  Rûm, 30/44 
4  Bakara, 2/110 
5  Bakara, 2/261 
6  Bakara, 2/195 
 10 /ظ  7
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 fل ا O  #ه  آ	و ا�5ه  و ا%=�  � �#)ح و او Q+�ون �&" ا��Tn� وk ��� و �" آ ن ��G� ا0

6c F1"1 . ,� ��M� ء وZ�-ا� Q&C� ء اوZ(�	ا b.(� ءvC�	9"ن ا� 	ط ان �B7� ء وv#93ل ا� O


>6 و زادوا ا�#�وة�>D ا0"اع��S. 4 ا	. دة �=)ر �  �#9,.  ا�v:Gء M&� 6Oد c 6
 و .و هS ر!

6�0 #T  �&<� ,� ��M� . ا�[ زادواو "�و ارادوا � �>�" +�ك ا�#- زاة �G"�6 �, .  ا�#�وة و ا�>

�b� 4 ا�=)رةMرأي. ا�  #� [MF#ان ا� 	ا�ا kا D�
O ,� ا�#�وة Mرع ا�"�k # ل�	5ز�6  ا� 

�4ا�-#Mا� �

�D آO ,� "��6B. �&6 و ان ا�> S. ءv:Gا� �F% 6� -7ا� Q<� ,�  #�0ا �� (O و. 

 .S ا	�"ر ا�>� م و ا�  ا5Lق &� اaI&Sء J�	���	� و D3L ا	#
"و ه" �
 رة : ا	+!ما	ول 

v:Gء �&ا�k9و �#"ل ا� \=. f0 !�� ا Vآ"ن ا� S. M� 5.  <�  #�� م�S ن �)ار	0"�  �5ول  

M"��6 و ا�-F1 6�GM"ص ا�#��"م و �#"��  و ذ�h ا�>#"م 	 �S. M ا�:F"ص �QG3 ا	5Lق ا�

 و"O ل اL  �&. .  f�. ن ا.�ا�L  ا�G�ف و +����C  ا�
:D. �, ��6 ا�7�ع و �#  آ ن ا�9�م .[�&6


�B  �, ا0���G آ#6M� DV ���"ة اc ��  وV+ و fء ��_ ت اvoBن ا�"ا��� ا�"=�M� ,�@ا� DV� Dا� 

,��� k ر_O ل �&d+v."2 .S اآ&�  _>M� fار" ا(O	.[ ل �>�� ا	ا ." S. K�<� D�:
و O �"ا ا�

 .ا�)K��  �0 ا��=�Zء و �3 �S. Q ا1l�ة %G ب ا	!v�Mء

S0 Vرا��_XSرة :  ا 
�# ل ا�@ي  اي �b آ] ا/K ا	+P.���� �& N ا	�vCء &� ان X+�نو ه" �


�  . ا�k��oا��-�  �T ا�
@ل  v]Oء %"اkا�C / �, ا�F�ف ا�% c D��MBو ه@/ .[�&6 �)ح ا� 

 �و �C>#"ن ا�C> م " و O ل �� و �D  .  3" ا0���G و �" آ ن ��� k6c F1و �Tn�ون �&" �="�

&�kا���� �M�9G  و ��B#  و ا
% "4 .  �C���و ��@/ ا��[�&6 ا�[  L�. ن ا.�ا�L  ا�G�ف و +

D:
 .  !�� �, �3BG=�  ���  و ��. k ا�G�ف �@ل  ا�# لا�  ا�
:D .� ه� و ا�   ا�. ا�

E� Vا�A$#	رة :  ا 
 kو �C>#"ن ا�C> م �&" و O ل اK/ . f ا	�!ور ا	�vCء &� ان X+�نو ه" �

� �M�9G  و ��B#  و ا���ا
%"5 6O(Fا� $% S. S
0 ��"O ��7� �
6 ��  ا0��9G" و ا���L ." �و �

�M�<� ��  #ف آ�Gو ا� D:
 .L�. ن ا�

                                                 
1  Haşr, 59/9 
2  Bakara, 2/265 
3  Haşr, 59/9 
4  Đnsan, 76/8 
5  Đnsan, 76/8 
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 bةا��ا���
 رة �, : ا	�2ا� Sن و ه�+X ء انvC�	ءاa4'�Sا �رآ�</ K/ ع و �B0	اي �7 رآ�� ا 

ا�
�آS. 6 ا�# ل �, ا�vBء ا��آ"ة و �"ا� ة ا�#O" ,�M�n ل ر�"ل اf . ا�bB#B �>) �  �@ل ا�# ل �&���

,���O	6 ا&c ا�[ ". و ��  � / .�L و . 


 رة : ا	�2���ا�: �4 � Sلو ه�J �&@=
. D(X S �/  ن	ا @�� (�O  #01 و ا ��@� Q-� 	  � ل@� 

�[5 و + S#G� 5. زاة -� �mZز � bO"B� 63� G�&� D]��[Q&L D ا�B6 اذ ا�% #� 	k و ��oا� 


S. ه" 	 �"�) ا	 �)ون ا�#- زاةMل ا� O&c k �&�� و �&� fح ر� ح" ا #Gا� ."S&� ل O_ر k fا 

 �M�",9+ 	 3  و#�
@راآ, �  ."�� (O / .�L و. 


 رة �, : ا	B/��2�ا�G دس � Sو هD(X S �/ ك!. � kآ#, s=0 �, ا�# ل ا�@ي �� �& .#5ه� +�آ

 S#G.  ه�M+ �&<. D� ��&�  
اO �1l)را �>�bO"+ 5�  M �- زاة و 	 �h ان ذ�h �� �9, وا�

63� G#� � . fل ا O "ة ا���M. ة�G� و ان آ ن ذوkF+ ة و ان�G�� �9� ��1 "�. ا"O("2. ل O و 


S ا�M"6&> 	ا D> 	 م ا�=� �6 �"م"� ���� D> d3+ fا �� ا<&� b� و ". �, اG<� ��B0�ا او و

  �M� ط ��4 ا	E&T S0 G0 ا�93#6 و ا�7- �6 و ا�>�6 و ان ا	 وMي ا�"O ان d.��  #� h0ا�&� ا

 ا�E&V اذا ى&� ان +&h ا�=". �. 
@ا �Dm ]. �M و ا	L�اف رذاDm و ان �h&B ا�"� ط ا0"ا�  و ذآ� 0

� و .+d#� G و +> وS. d0 ا.> ��  و ا�B"ت .S ا��9��do&� SB% 6 ا�o �6 ا�dT(%  �� d=&1 SB ا�>)ا�

� و �, !��/ىهG� S �#6 ه@/ ا�="G�و  و ��@ا O ل ا�#MF] . �>[�  �>[  و ا	FB0 ف �, 0

�G 6�0 ا	�'ا	�Mا� Dm ]���[! ا	
=Aا�� 	2� ا�SB هS �, ا� K2(X  ا�93#6 و ,� E&Vا� Dm ]� اي ا�

6� ا�)�"ا ه" اO�ب " و O ل اf .3"و اCGO"ا ان اQ3� f ا�#=O " ,�CG ل اf . ا�7- �6 و ا�>

ا��ت � ن " و O ل �&�� ا�F&"ة وا�5Gم .5"ان اf ���� � �>)ل و ا	%G ن  " و O ل اB&�"4 .f="ي

�9M�� ا�)ل ."S&� ل O ر_و k  �M� fا" Dm ]���  هS ا� Mة ا�> د�6 +=�� ا�#> دي و ا���G� �

ا�#@آ"رة و ا0"ا��  	 +9 د +SF3 آV�ة و 	 +F3� �)ة �9, ذآ� ا�#�M� [MF  �  ه" ا<�� و 

0�D اي و �&>)ا�6 ار�>6 �7�و 	��ا��� .= ل  . 

� &� /B$� ��د4� �
 رة و هU :ا	�'ا4� kا	و��"=�  �#G�. و J�<X S [3BJض!E �� (���	 اي 

 �� ���  ا	 و ���)/ � �:&�D او	 �O �T)ه  �="�G�M;3!ات�	ا U8 P�
) U�& Y!\mX 6 . و
	ن ا�3#

                                                 
 11 /و  1
2  Bakara, 2/280 
3  Hucurât, 49/9 
4  Mâide, 5/8 
5  Nahl, 16/90 
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و .  ا	�V رkه" ا	�V ر ا�#@آ� و M<� d.�� (Oا�F د6O ا�� � SML 	 ���� ا	 �F3"ل اT�ه  و 

 fا ��"O S.  #ا�# ل آ  Mا 1"ان +�ك �1�ا  " ا�#�اد � �:�� ه fا ��"O S. و 	ي � " Q3� � و ا0


 ر اMc ف ا�# ل و �, ��ف ا���ق ��, .  اي �Q3 ا�# ل2"ا�:�� �7)�)B� � ا�:��ات b#�  #0و ا


S . ا�F)ا6O و ا�F د 6O	 �B"ه� ورود �"ال ا�)ورMل ا� O&ck �&�� و �&� fا " fد ا 
آ"0"ا �

 .ن �-S�5 ا��"م ا<&�� .S&> S �"م 	 <D ا	 <&Sا�, ا�#3B �""و �, ا	% د�E ا��� 6�0 ". ا1"ا0 

� kو �, آ5م �&S ر_M� fا " b�_ ,� �M� �-1"ان و ا�	ب ا GBس �, �-� �, اآ Mا�-� ا�

��M� ����> ,� ."  �
و ا�&� ان S.�L ا0"اع ا�>)ا�6 ه#  L�.  ا�93#6 او ا�7- �6 او ا�>�B� 6�آ


� ��  .S آD �, ا0"ا�� B� .  �M�. 

3V6�0 ا� �
	Sرة �, : ا 
� Sا.و ه
 k و ���b ه@/ ا� .'3J! ا	2��شQء U8 ا	���ون &��ق اcر`


O " �B3 ل اf . ا�#7 ورة ا�5ز�6 �� c . �9�"&O ,�� [� . ءZ(ا� �BM�9 اذ آ�&� fو اذآ�وا 0>#6 ا

� ا1"ا0 B#<M�"4 .ل O ر_و S&� k �M� fا�] ���"ف" ا ,�n#ا� ." 

 6�0 Vءا�a8�	رة : ا 
 6k ا�M�  �"�@� 4��  #�.VM) ا�93 م ا�V& &� /@ز/� 7X!L ا	�2ا��ةو ه" �

او."ا � �>�) " O ل اS.   . f ا�)ار و ا�# ل و ا�QGMو /B�8%� &��د ا	k%Bا�7�ع و ا�>=D وا�>�ف 

	nG� 5"ان ا�>�) آ ن " &�k,�=B#ا� Q3� fن ا . S=+و ا /(�<� S. 6" �, او. 

�D /�دة اSآ
aء ه" �
 رة �, و: ا	��ددا��ا�>6 L D]� �#  �BG&�م /D��X �2 ذ	o و اهD ا�

v=&ا� ,G% ,� ��B
3�� Vء و ا���Q آD ا%). M�  #� 6&#-� � و  . S
Mل ا� O&ck  �&�� و �&� fا 

"D=<ا� [F0 دد"Bل ". ا� O ا�و S
M"$&L � ".ان �, ا�#>�وف ان +&=S ا1 ك �"�

6G� :ا�	رة : +�8�ة2 ا 
� Sدة�, و ه�Xاو ز P�_2J ن���Sا ��J�>/ .  fل ا O " 6�3B� �B��% و اذا


c S& و O ل .7".�3"ا � %�M� ,G  اورده  Mا�k �&�� و �&� fا " bCBG� �� ن . S. 9�&. S+او ,�

 ". .&�@آ�/ . ن ذآ�/ .=) �9�/

 6�" O ل اf . # ��6 ا�U8 ا	2��/@ت اي ا	�B)ال &� ر&�X� ا	�'لو ه" �
 رة : ��� ا	>!آ�ا�G د

��, ا�@�, اذا اآB �"ا �&S ا�M س �BG"."ن و اذا آ �"ه� او و ز0"ه� �:G�ون�C#&� Dل . 1"و� O و

                                                 
1  Bakara, 2/180 
2  Âdiyât, 100/8 
 11 /ظ  3
4  Âl-i Đmrân, 103 
5  Đsrâ, 17/34 
6  Âl-i Đmrân, 76 
7  Nisâ, 4/86 
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 D� و �� "DL 
� � �9M�� �9+�آ&"ا ا�"ا�	2"و   S. 1�وا و ."اوZ b_"� 	 و ا�#��ان و D�9ا� 


:G"ا ا�M س ا��vءه��. 

 6<� Gءا�a=>	رة : ��� ا 
 اي .S �- زاة ا�3="ق 	#'م و ا	U8 �2 ا	2)�زاة&� .!ك او ه" �

��&� 6B� Vا� . �و �=5 �#  " و 	 +
C&"ا O(c +�9 � �#, و ا	ذي" ا�  ا�#, . 0� �@�"م ���  .="�

6<�MF6 +�)م ا�M#ا� D�O .3$ ا�#�وة � �>)م&� � %G, ا�=[vء ا�  �3#"د�6 و .و آ@ا �@م ا�M)م 	0

 fا � .3" ا	 ا	%G نهZ�� Dء ا	%G ن" .&="�

 6M� V!��ا�	ا ��
 رة : �� S;3!اتو ه	ا U8 �J<!ا	ذوي ا �رآ�</ �&/(M� 6&c 3ا�)�0"�6 ا�  .

 fل ا O " � ن"&F� ,�@و ا�Dc"� ان �� fل !� و �5  . 4" ا�� ا O و "Z ا�# ل �&و S+k �
% 

S��=5"ذوي ا�. S
Mل ا� O &ck �&�� و�&� f5" اGس ا.7"ا ا� Mا ا��  ا�"&c م و <Cا ا�"#<Lم و ا

� و �&� ck&و O ل ". ا	ر% م�&� f6 ا��%�" ا&c ,�  ا�"T D-� � ��. fا b�Lء اS� ,�  � ." 

 6<� Bا��>

 رة : ا	>� S#�سو ه	ا �& Y2+!و	ا �	ازا U	ا �2�	ف ا!� �& Sا� Dcو ا � 	�D ا0


S . ��&"مMل ا� O&ck �&�� و�&� fا "��ان ا%)آ� ��Zة ا�1M� \#�&. اذي �و O ل ".  . ن رأي �

&ck �&�� و �&� fا "�B� % D#3+  و �BO . (G�. �&��B� �0	 ,�n#ة ا�Z�� ,�n#6 ".ا� � و O ل �&�

 �&Gة وا�"&Fء"ا�v#Gا� S. ,� �9#%�� رض	ا S. ,� ا��ا%#"ن ��%#�� ا��%#, ار%#"ا." 

��3J C ا	#�س U8 ا	;��/�ت 2J� &� ااي ا5cح ذات ا�
�, و ه" �
 رة : ا�S@حا�> ��ة ��	

���8'X�M� 6 ��, ا�#)."ع و ا�#)."ع
� M#ر� �6 ا� b�  . fل ا O ",�� 3"ا&c .  �9�"1ل . 7"ا O و

 f�9" اM�� 3"ا ذات&cو ا f, ا��  8". +="ا ا� 	ا ���":� ,� ��Vآ S. ��1	 �1Z b_"� S. و

 . �6O(F او �>�وف او ا5cح ��, ا�M س

�P 4'رة ا	$>!و ه" �
 رة �, : ا	��آA �7� ا�3 د�6�XS �238 U�و �, �B"آO " D ل اf . .!ك ا	�

&�k�
G% "�. f9" ا . fل ا O و �&"وk,�M�n� �BMآ&"ا ان آ"B. fرة  .10" ا(O �<G� 	  #� و ا�#�اد

                                                                                                                                               
1  Mutaffifîn, 83/1-2 
2  Bakara, 2/188 
3  Rahmân, 55/60 
4  Ra’d, 13/21 
5  Bakara, 2/177 
 12 /و  6
7  Hucurât, 49/10 
8  Enfâl, 8/1 
9  Talâk, 65/3 

10  Mâide, 5/23 
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 ت
G#7� ه" ا�

 ب �#  �).ا��
 ت ا� اذ �5
G#ا� Y�"�B. �ك ا�S<G .��   اO d3+ D1k�B� f)ر+

Dآ"Bر �  �#9, ه" ا�(=�  �� 
�آ#  O ل �&�� ا�F&"ة و ا�5Gم 	 ��ا�O  � (<� S ل . �>) �
 ��ة ا

 ان ا�B"آD ��4 +�ك k و .�� ار� د ا�. اkf اf ا�=&�  و +"آk&� D+"آ&d �&ار�&d ا�6O M و 

�M�  ��M� ر�#  �9"ن hذ� D� ب 
�
 ��ة ا	� . Y�"�+ Dآ"Bت ا�و ا0#  ا� 

G#ا�k ة�� 
� (<� fا 

Q+�Bا� hو ذ�  ��&�  �
�+�B� و ان ��ت ا�> دة  �� 
�
 ت �9#, +:&��  �, ا
G#ا�> د�6 اذ ا�  �� 
� ا

.  و ان آ ن S#G� 5�&O � د� . و ان آ ن اآS#G�  ��V 0"ادر. ان آ ن آ&�  �S#G ا�B:&] %�ق ا�> دة

� ا	 �, . �  ذهQ ا��� ا�-#�"راO"ل ه@ا ا�@ي ذآ�S. / 0 +3=�$ ا�B"آD  ه"=�=3+ S. ا"C&! (O و 

�� اf و D�&O �  ه� ذ�h 	ن ا�B"آD �" آ ن �
 ��ة ا	#Fت ا�� 

G#ا� Y�"�
 ب ا�> د�6 و +k 

1B% ��<#� � ة�� �	ا d0 9�  �=� k Dآ"Bا� sB:� �� ار و��	آ&�, ا"B#ر �,  ا� -B6 و ا�.�B3#ا� 


 ب ا�"ه6�# �&#
�m(B, و +�ك �"ا%) �>) وا%) �, ا	�1 ر ��D ا�B"آD +�ك �
 ��ة ا�S. $#<B ا	

,�:�
 ب ا��6�M �&�ا�
 ب ا�=D9�  �M� SM! 5. 6�<C % ل �O D) �9"ن . �
 ��ة ا	�و ا�  ا	

�4 و ا�# ل و k%) �, ا	�"ر ا�6V&V ا�b��]+ M واk  %#=  و D�  O�1 ا0#  ان ادي ا�+�آ�Mا� 

 . >SM ا�B"آO D) ذآ�S. / 0 ر� �6 ا�7�vء 	دوZء ا�"�vء و +# م +3=�$ �.ا�>�ض

 �7� 6�0 V�3ا��� و اS(<3�د S/! اq و .!ك اS&�!اض �X@X S �238 و ه" �
 رة �, :ا	��B<�
L 

� �QG3 ا�� ه�B3&F� . fل ا O" وا(-�	 �T ��M�� �-�  #�. 93#"ك� SB% ن"M�n�	 h5 و ر�.

 d��]O  #�  ��% ��G� .1"و �G&#"ا +S. #�&G ا0

 �7� 6B� Vءا�a-!	رة �, : ا 

�.P .�#  و �, ا�#D3L Qm F ا	#
" P$3�X �238و ه" �X ,� 

 (mا"��B� 4�ك ا	�B�اض . /K &'م ا	�3W!ا�Mا� Q�L �G. رك �9, اذا(BG� ��oBل �)م ا� =� (O و

��4 ��@ا ا�#>2M اذ B3�. [&:B� (O ج ا��Mا� Q�Lk"9� 5. ��oBن ر_ �, �)م ا�k�<0  . �G. اذا

�BG� 4&�م �)م ا��oB� �9, ا�#MF] اراد ا	ولMا� ���B7�  � [� :� 	  #� 4�Mا� Q�L . fل ا O "

5�9 +��"ا  �&�kآ�v+ا �#  ا"%��  .3" �  . +�9 و 	 +


 رة : ا	�$�دةا��ا�>6 �7� � Sوو ه q�3 ا%�. �& ���<+ P�و  �, ا	�v�Mء و ا	و��vء و ا	m#6 اه

و ا�&� ان �, �#&6 اهD اf ا�> �vء .  ا�b� 6���7 ا	�MB ب �, ا�M"اهS ا�7���6/�_�ل او ا/!Yا

�Bc 1 و fا Dن اهZ�=ا� Dاه S
Mل ا� O  #و . ا�> �&"ن �>&#�� آ ��G�Bء ا�v#&� ءv#&<� � اد�#� .

�G"ء ا�@�, ه� ا�E�(3 ا�> �&"ن �#  .�� و ا�l�ون � �#>�وف و ا�M ه"ن �, ا�#9M� 	 ا�>&#vء ا
                                                 

1  Nisâ, 4/65 
 12 /ظ  2
3  Hadîd, 57/23 



 124 

,�L5Gدة  . ا1"ان ا�#&"ك و ا1"ان ا� 
� ا�@�,"O ل اS. f %$ ا�>�  F&:� fا (
و O ل �� . 1". �

ا�L>"ا اf و ا�L>"ا  " و O ل �� و �5.   اي ا�#"ت2"ا�
) ر�h�+�� SB% h ا��=�," و �D و 

 �9M� ��	ا Sل و او�"�
So ان �>&� ان Z.6 ا�>
 د. 3"ا��M�  #� و hب �, ذ� MB�	ا So
M�. ءv��ة ا�

 fل ا O  #5 " آ�&O	ا f@آ�ون ا� 	س و  M4"��اؤن ا�  . S
Mل ا� O و&ck �&�� و�&� fا " D
=� 	

5# .�� �V= ل ذرة �, ر�vء� fا ."S&� ل O ر_و k �M� fاذا " ا DG9� �5 ت� bار� Smا�#&�

� اذا ذم ��Sk ا�>#D اذا اMT, ا�M س و ���) .ا0��د و �7M\ اذا آ ن ��M� s=M� و � و اf ا�&�.  �&�

 ا	2<�	� ا	_�(3�


  اGS@ق ا	2<�	� ا	_�(3�� U8 6�&
 �k#= �6 ا	و� �#  و _b ا.اذا �� �9, �
&�6و اآ����J�  ا�-

3�� و +QGB9 و �>�.6 ا��ذا�M� QMB-B� Dm  او +�الB� Dm ]�اS. Dm و �)م ذآ� ا��ذ. �#>�.6 ا�

Y<

�, ا	��vءB�5� k# د �&ا�B+  ا_)اده  اذ �[)ه ,�  �#�.  . $��L ن �
� 6�0 Vا�#= �6 ا� b_و

 �Bو ازا� Dmب ا��ذا MBا� $��L و  �� GBو اآ Dm ]� و ا�  �  +"ه� �, ان ا�#@آ"ر .��  .%�� ا�

@� S�Bاآ S0 Vم ا��&B�و ا0#  . آ�/L��$ ازا�6 ا��ذاDm دون اآGB ب ا��[ Dm .#)."ع � ن ا	ول �#  ا

vM� ,�.�Cان ا�&�وم �, ا� b� 49<� ��&� ءkاض��	ه� ازا�6 ا	ا�3�آ6 .  ان ا ,� (F=#و ا�[  ا�

�G 6�0.+�ك ا�#M .� او	 Q&L �T ا���5#Mا�3�آ ت ا� D�
O ,� ان ه@ا h� 	 و .��3=8 P	 A�� �/  

 6�0 G�Mا� Dm ]�و ذ�C� D . h��$ ا�-
&F%  #�. 6او DF%  #�. K$L �>) ان �� ��D�+J DF3, ا�

 b
C9"ن ا�� E�3� b
Cا� S. رج(M� ن � 	6 c"F:� 6
� M� ا�:&$ و ا�#�اج hن �9"ن ��, ذ� �

 �B#9, ازا�� �� 	6 ا� ه  و ا��&BG� 6 �&��  وO"&:� . اء"� Dm ]�و O) �� ا�9 ن ازا�6 ا	51ق . �

QG9� او b
C� d0 آ. ��%
B3�8� .�G5  #9  ��  . �0  هS ا��"ز ا�>���  ا	G0 ن � �m MBO  و +0 6�&3

&� Q-�kات�. M#ب �, ا� MB�	ل ا�#�5# ت و ا #<B�آ#  +=�ر �63c (��� ,�  . (M ا�#�اج ا

v
Lا&� Q-� h�@)ان آ�	ء اk  #� از�B%	ة �  �"ا.=�  و ا�� 
� 6�0 G�Mا� Dm ]��� ا�% (��� ,� 

�"س �, ا3c ب ا�>�.Mء ا�v
Lا �� $C0  #آ  ��. M� = ن و ا0"اع�	در� ت ا ,�o� 
 ن و ا�v#93ء ا�


 ب ا�#3 .�6 ار�>6��4 اذا آ d0 �1�ة �>�)ة �=
&6  �, ذوي ا��[ Dm اذ ا�Mه���ا 2J@ز/��  �او. ا

&�k ,� 65ز�#�  �B3c �� آ# ��  �, �M ب ا�=)س �>�_6 �, و� ��  .S �"ار ا���4 ان �3

 ,� �� �, ار� ��  و �> ��ة �, �7 آ&G0 -� Dق �, اه(F��5  و ا+: ذ ا1"ان ا�L 3 ��  وcا

                                                 
1  Zümer, 39/2 
2  Hicr, 15/99 
3  Nisâ, 4/59 
4  Nisâ, 4/142 
 13/و  5
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 و .ا��[D و ر.=vء ا�:�� �, ز��ة ا�3$ و ا�B# ع ا% د���V و ا1
 ره� و ا+
 ع ���+�� و اT ره�

 ا��ذاDm و �- 0
6 اهD ا�7� و ا�=
 �c"F1 W  او�S ا���ل و �k, او� &'م �B$� ا0S!ار

3
��B و ا	�MB ب �, ���BM و ��B=��L و ا�#-"ن و ذوي ا�G:��6 و ا��-"ن و ا	%B�از �, c

�vء ا� �L&�� و ��ا. +��BOا Y.ع ارا���ه� و ��ا. +�� و ر #B�3
�T�+ 6�ا O"�  و .+�ك اF&� ن . 

 
O ل ا�7 �� اذا آO S. dM"م .Q% F �1 ره� و 	 +F ��� ا	ردي .B�دي . �&:&��o+ 6C�ا �-�

9. �M��O ,�  D�و �#  آ ن ا3c ب ا�O D .  �7��, � �#= رن �=B)ي�b ا��دي �, ا�#�ء 	 +�Gل و

6�c"ا� $��C� ��B
3c ,� ف ذآ� ه� و 1@ر Mc6 اV&T .ل =.Y�Xو ا  �� DF% ,� $B�&. اي 

��ل.[�&6 !��Sو ا �G�� ل 0�B� ا�@ي ه" �, و ا	52اح ا�SB هS �5ذ ا�3"اس U8 ا	2@هU اي ا

 b
Cا� @m2!`ء�@ا	4 .و ا�Mو  ا�@ي ه" �, ��!"� ت ا� D_ � ن ه@/ ا	�"ر ر�#  ا_&d ا�> �D ا�

 S. 4�Mد ا� �Bا� hذ� Q
�ا!"ت ا�> �� ا�D� 9 .�9] � 	%)اث ا�#BG>)�, و ا���B ن ا�#BG��)�, و 

FB=�&. 6�0(
� � �&@ات ا�
7��6 و ا��ا% ت ا�+�C. و اول �B&

)أ ��&� �k 7 �6 و
� � 4�Mا� Wو��+ 

� آ�6 ا	�1ء ا�S. 6O5C �"ا6G0 ا	vO(cء و �)ا1&� S. W&#BG#ب و ا�59م ا�@<BG#و ا�#�اج ا� ��B

��B
� C� س. و"
. . ن �05
G ط L�.�, ا.�اط  و ه" ا�:6�5 و ا��G"ق و +���\ و ه" ا�=
Y و ا�>

� و�&� رو%"ا ا�=&"ب � �k6ر�"ل اO&c f ل �&� fا  . 

 

 ��"O Dm ]�
 ب �3 .�6 ا���32� و 	3!ض (
�Pو ا�S0 V �, ا0"اع ا& N]�j�J  دة �B�او ا. دة و ا

�X!+8 ,� "G� 	 و ��M� � ا�=)س Q0 � S. ف�FB� 	 و ��Mا� S. 4�Mن ا��#B�� /(% و �G�0 S. 

�9� و ا�B@آ ر و ��  و 	 �=�0�اه# ��  و ا	51ل B6 ا�
 ا�B)رب و ا�#� رة .S ا�>&"م �, �"ا<

و +&h ا��� _6 �#  �� .  ت و ا.G) ا�> ه ت . 0� �, ا��� اl.1.ا�#)او�S&� 6 ا�
E3 و ا�9B�ار

h�@� �6  ا�"ر ا�V&T �آ�@B� 	ا �G�B� .ل =. P�	@� !�3آ�اي �6�5 ا�>&� .S ا�)ار�, و ذ�h �7�ف  8

�4 .��  �@ة ���#6 و 70 طM&&.  �+ 
GB9� 6� �
G\ �&��  اي ا0
G ط و +�� .�=�MB +�  و 0M+ و ��@ا 

�S&�&� k ا�mvMBO  و +3�ض�B� اي دوام ا�>&� �)وام TZ ر/ �  دام �
=S دوا/Pو ��@آ� ا�[  .  �m  ا

4�Mا�. SMا�� K�<)ي و دوام ا��	ا S_�ء ا�v=
�"ز � �� SB% 4#7ر �)وام ا�"Mآ)وام ا� hو ذ� 


aءY  ��@آ� ا�[ و. ا�G��)ي�  S. S=�=3ا�>&� � �"ا%) ا� Q
G� �
7B� E�% 4�Mء ا�v�c اي

� 0"را .# ��  0"رو �," �>�.6 %= �$ ا	�"ر � fا D<-� �� "2 . اده(_ � ,�
B+ ءv��	ا d0 و �#  آ 

                                                 
 13 /ظ  1
2  Nûr, 24/40 
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 اي �<�رة ا	'(3� و زوا	��  و (+'ه� ��@آ� و.= ل .  ا�Q=�kQ�+�B ه@/ ا�6V&V �@آ� ا_)اده  �&

 6� G1  ه�F

So ان �M�. ر F
B�+9)ره  آ#  ه" ا�#=�ر �M) اهD ا	�B= د و ا�� ه� 	ر� ب ا	

�%C م ا�)�0 M� ��#7� و Y
=M� و �M� (ا�� Y�M�. /�=3BG� SB% ا �)ة�FO �+ 
T 6&O و .  و 90)ه  و

� ا�" 0"اس .S %$ ا�)�0  و ه" ا�&S. D�O  � q وc] ا�)�0  � O  � �و ا�, "��@آ h�  ه S% Dآ 	ا

$�(c ب �T S. و(� ,� �� d�79+ Q�
و ". ه �h و ذو S. QG0 ا�� ��9, !��$ اذا ا�3B, ا�)�0  �


�ه  �h�  �B ار� ب ا�)�0  �&B<�k و Q� B#ا� ��� #B%و ا � ا�M@ر ا�b� ��=3 آV�ة +C�ق اl. ت ا��

����L 6�� ن ا��vMء و ا��وال �&� b� �&�F3+ S. دوام . ا�#7 ق b� ��C:و += �)ه  �, ا��3 ا�

��  و �)م اC=0 ع �@+B0n� 6�1 b� �M� اض��	و ا �B�5� .fا ��"O ل V� �  رون و �@آ�ه O S.  "

� O ل ا�@�, ���)ون ا��3"ة ا�)DV�  M� d��  �  �0 �  او+O S رون ا0� �@ و BMز� S. ��"O S&� ج�:.

%� ���� و O ل ا�@�, او+"ا ا�>&� و �&T �9"اب اf �1� �#, ا�, و �#c D �3  و 	 �&=��  

#6 ا�-
 ر .�M�  M  �&� و ر_�GO  M" و ا�
 / O"ل �&S �, ا�Q� L S آ�م اf و��� .1"ا	ا�F ��ون

0�hG و ". �Z(�5ء � ل . ن ا�# ل ��Q��O ,� SM و ان ا�>&� � ق 	 ��ال ���"+ S. q� �  ]و ا�

 bCO %- ر و	ا �Gي % ل �, ��3ن آ(=�+ 6M�9G#ا�  �Bب � ن +="ل ��  ا� B<ب و ا� C:� �  ه(�(�+

  �M�+  �0 آ  ��&� h�� 3+ و  ��. hG. M+ ا�#=��ا����7 و ا�0�ي ��<M6 .�, ا�#<M� d06 ا�=�  � h&و� 


�, .S ارواث �@ا�D ا	0>!�B.ا�>5م ا h&#&� � دي ا��	ر ا 
��, k م اd0 �7�.6 �:&=6 ا�-B=B.ا 


�,. اM#� 6��9� d0 د�6 ا�=)وس ا�5GمB� �k# ل ه@/ ا	د0!�B.ا� ا k  G<B. س ا�&� م G:ة ا��� <� 

�  �&�F>6 ا�9&n� �6&�7"ة ا��د�6 و�
. 

 �
 ب �3 .�6 ا��[ Dm �  ذآ�/ �="��ء ا	�'ق /� P�$#X و X;��ر /� ا�'a4و ا�E&V �, ا0"اع ا

�&QP$3&  ,ب و ذه"�!  �
% F� 6 ا�>�"ب . ن ا�>�"ب
 . ن ا�F)�$ �:�ن ا	��ار و ��


�  ��M  �3-"ب% c .�M9#�.&� �<&C�� �G�0 ,� k6M� 9ا� ��"�� . 4� 2 و آ� �, ��"ب 0

�M�  �
% c�M�Z  . S. ا��F=+ �M� 40ن ا . �+�]3� �� oFا� Y<� ر �> � �M3B#� ان So
M� و 

v1ط ا��� �M�  � BBاآ �M� �Fو ان ا� �+�-�� ��&<. ��&� �0v7.&� �
+ � �m �� 		_�ار/ و �mk 

� ا�:� 60 
7� �
So ان 	 �=FB� �&ذ�h و او�)/ ا���اق . 0M� ق و �Mو ا�k ه@ا اذ �, �79] ا�>�"ب 


So . , ا	vO(cء ا�� �, ا�9
��d ا	%#� �v=M<� � $3&� Dء�M� و ��@اP38 P]�4ل ا&'ا rB
�X ان 

 DV� Q�<ا�@�6 و ا� S&� (%ا b&C+ 	 اذ Q�oا� �����+ �M� آ#  . �)و/ و �+v��G� ��M� ا��ف 	و 


�ز آQ�� D و ��, ا�Q3 	 +-) ا�>�"� + Yo

Soوو �>&� .D�O و ��, ا�M� / ���X ان  P# ,� اي

                                                 
1  Kasas, 28/79-80 
 14 /و  2
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� . اذ ا	�)Zء 	 �BG� ا�>�D� Q 	 +-) !�� ا�>�PJ�3& ��� Q �38!آ��ا�>)و +v��� ,� [79B� . ذا ا

�QB<� � 4 و ا�&"م و �B"ب Mا� D� =�. م"� Dت آv��Gت و ا� MG3ر ا� G3� �G�0 ,�  �&c ء BG�.

  �V3و�  �M�&�k ت MG36 ا���  ا� ا�F1�و ا�k�B���  ه�Tا b&=M+ و ا.  ان hذ� �M9#� �� ن U8 !%#X

��DX ا	#�س 38)�#$��/  �3
=BG�  #� &� fو �97� ا  �M� ��MB� وk6
 . �"ه

 �
 ب ا��[ Dm �  ذآ�/ �="���4 اي و ان +"�S. 4 و ان راي ��8راو ا��ا�b �, ا0"اع اMا� S. 

6
<Fت ا� _ ��� �  ��"L 4�Mرا �, ا�"B. را و"�0  �� F�B��  ��� _6  اي اد�.اvMTء O&>�  و ا

  �� 6��F+ �0"c و �Bه)ا� ,G% و �� ه[6 و ه[#�  �O 6=7# دB� (<GBG� SB% 6%".�$ اf و �"0

�, ا�9)ورات ا�-MB� 6�0 #G= د و �B�ك �  ا�B د/ �, ا��ا%6 و ا��B ون .S �7 ق اvMBOء ا��[ Dm و 

Dmا��ذا ,� QM-Bا�. 

� Dm ]��ع .S �� ن L��$ ازا�6 ا��ذاDm ا��T SB ان ا�#MF] �#  .�غ �, �� ن L��$ �3 .�6 ا�

� ان +9"ن ذ�h ا�:&$ و /� �� A	P /!ض.= ل .  هS ا	��اض ا��و% 6�0B.�<� $��C. S0 %رو 

/(_ ,� �M� @و ا� ��&� D��3��	)J P�ر.+�ب . ا�ار�>6 ا�"ر آ#  ان �5ك ا	�� .S ا�#> �-8 6

Z@oار�>6 ا�"ر ا�[  ا� �=��L ا�#�ض � �[) و b.6�0 د(
ء ا�)وSmZ ان ا�9, و ان �� �b-M . �)وZء ا�

bC=او ا� k9� . ئ�
��G� . b و ان �� �M� �� و ان $&C#او ا� SmZ@oا�  ا� . 

��او��  ار+9 ب J�>2	ا ��3=
�4 ا� /ا	Mد ا�"<�. D:
&� D� =#ء ا�v:G� 4 آ�M&� 6&c 3ا��ذ�&6 ا� h&B�  

و ه@ا ��0� �5ج . MG3�"1 ت �@ه
, ا���G تان ا "  ان ��ول �  �= �&� آ#  O ل ا�kf ر+9 �� ا�

 .ا�
)ن � �Z@oء

��"=� �4 �>) �  �� ��) ار+9 ب ا��[�&6 ا�#= �&6 � ن �9&] �k&\� ا	��N3#  و T ��0  �  ا� ر ا���Mا� 

� .S ا�G� و ا�>6�05��"Bو ا� ���<Bا� b� [M<� � 6&mا��ذ h&+ 4 +�ك�Mء. ا�Zه@ا ��0� ا�>5ج � �)و. 

�  �V� T و ���  ار+9 ب \�  ذآ�/ �="�J�>2	ا ��X!ذ	ار+9 ب ا (��4 اذا �� �Mا� S. 6:��&�ذ�&6 ا��ا

�[�&6 ا�#= �&6 و 	 ا��M<B] �&ا�k5V� 6:�ذ�h 2اذا ار�) ازا�6 ا�
:D و �� �G�B�.  ا��ذ�&6 ا��ا

�4 �&� ر+9 ب ا�v:Gء و Mا� ���<+kD:
�4 ا	��اف %S3#M� SB ا�
.  ا�Mان �9&] ا� So
M� و D:

v:Gر ا� �B1ل ��9"ن ا@
�4 ا�Mد ا� �B� � �O�� bC=M�&� 5���k4ء Mان �9"ن .  ا� So
M� ,9� و

�� �, ى�&6 ا	1�ار+9 ب ا��ذ�&O 6)ر �  ��ول ا��ذ�&6 ا��ا�:�F� 5�� 6� ا��ذB. 6:� �&69 را

                                                 
1  Hûd, 11/114 
 14 /ظ  2
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 S. b=+6 وLىا1�ور ��"O ��7� ه@ا Sو ا�  
B3���U %) ا�>5ج  ا�#> �~ ار+9 ب ا��ذ�&6 ا�#= �&8 6

�4 ا��X S)�وزMا� k  !Gcف ا!I	ا�#@آ"را D�V#Bا� ,� h� ��>  #6 آ&�]�و ه@ا ��0� ا�>5ج . �&

�G� �. 

�4 و c رت ا	!X�-�ت ا	>�4� و را�>�  �  ذآ�/ �="�� �T ار+9 ب Mا� S. 6&ا��ذ� d:�اذا را


6 و  اB3�.k ج ا� �@�h ا�>�5 ت ا�#@آ"رة 	 ��G�SMo�ة ا��وال ��M  و <Fر+9 ب ا�>�5 ت ا�


6 ان � د ا��� و !�� <Fء �&��  و ار+9 ب ا�>�"د ا�v."ور و ا�@M6 آ ر+9 ب ا�O 7ا��� _ ت ا� hذ�

B% ب <F# ل ا��	ام ا�Bا� ,�k6�"�Gو ا� Q�C� �  �M� D��و ه@ا .  +�_S و +@�, �#  ه" ا	

S9ء ا�Z1� ا�)وZ D�O (O و bC=او ا� S9� � 6-� <#��0� ا�. 

ا�&� ان ا�#MF] �#  .�غ �, ذآ� ا�M س ا	��اض وO 0"ن ا�#> �- ت �&S ا�"�� ا�S&9 ��ع و 

 ,#� 6� �
$ آ�.S ذآ� ارداء ا	��اض و ا.G)ه  �, ا0"اع ا�M س ا	��اض و ان آ ن .S ذآ� �  

 6G� =� $��L �&<� س و"�Mا� S. ا�9&� ت h&+ ر�=B�� 6�m�� رة"c S.  ا�0  اورده 	ا �
Bا�


6 و 	#�آ! ا/!ا-� �3]5� SO �&��  .= ل ا�
"ا<c���@& K/ ��&�4و !_+X س �5ج =� SB% 

 ��&�  ��Oف. �"ا Mc6 اV&T  �m 7M� ر 
B� � 6�0 G�Mاض ا���	6 ا�  �, ا�="ة . ا�&� ان ا&c %  �0	

&V. 6���M6 �, ا�="ة ا�&c 36 و ا�  �, ا�="ة ا�).>�6 و ا�  �, ا�="ة ا�-@��6 ا�  ا����M6ا�V. 

 و ه4M� ,� S ا.�اط ا�="ة ا�CM=�6 آ#  ان +����C  ا�-�D ا�
�G\ و �, ردZءة :ا	3B!ةا%)ه  

Qا�#�آ D�-ا�  �B����رض اSد	�. آ�. ��$$�و ذ�h .  ا�#Dm G ا�#>[&6 و ا�#Q� C ا�k6&97# �&و 

D=<&� /ا�"ه� و �)م ا0=� د \&G+ (M� .fل ا O " ��0 �>#�"ن �oL S. 1"و �#)ه� .O و ��5� D� ل  

و &@��� /2�ر�� ا	<�ا(  �0 ."2.  �3	S#<+ ا	�F ر و �S#<+ ,9 ا�=&"ب ا�S. SB ا�F)ور"

 �3�>� �"_b ا� � \&o	5Lع �&S ��ا�\ O) اه#&�  او	 و k D�Oآ �#CM$ و ا�#M <�ة ��b&C �&ا	

+ �� ن و 0@آ� ه@/  ا	ذ� ن �, ا�="ا�) ا��� _�6 ا�#��)ة �5ذGk:��/ او	 �#  �&-�� ا���5


 ت 	T	و ا S�Mان ا� SMو��6 ا�	ا�=[�6 ا&� (=B<B� ن <� ا	�# ل %=�=6 ا%) B-� k#> ن و 	 ��+

6�=CM#ا� ة ا�="ا�0, ا��� �T �1lف ا�C5ن ا�C� و ,����Cا�.&� b&C��  �0 T k 3 (%63 %-6 اc

6�C� o#ت ا� ���S. 6c 1  b ه@ا V� T  . . ا�C�.�, ا�#�T  #��. ��3B ا�3B[ ر ا�=� M�0  ���#6 ا�

�W ا�#=)� ت ا�#S. 6&#<BG ا�)��&�,F+ �T DL 
را�>  و . ا�
 ب اذ ��  �>�ف .G د د��D ا�C�ف ا�

D� و �� fن ا"<� s&:B� SB% 6ر�6 و ا�# د�"Fا%"ا��  ا� s3�+. 
                                                 

1  Bakara, 2/15 
2  Hacc, 22/46 
 15 /و  3
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  ��0 T وC3�$	ا A�(	4 ا� :اM� ,� "ان �9"ن � �#  و ه ����\و ه" �)م ا�>&� �#  �, � 0B . "و ه

h&�� ض�� �ان �� " O ل اS. . f ا	�Z(Bء !�� �@�"م 	0� ��ط ا�B>&�� �9, ا��_vء و ا�=�ار �&�

�->D ا���S&� 4 ا�@�, 	 "  و .1Z b_"� S� و .1"ا�)واب �M) اf ا��F ا�
�9 ا�@�, 	 �>=&"ن

� %Q ا��7"ات ا�6�G3 و ا��آ"ن ا�S ا�&@ات ا�
�#�6. 2"�>=&"ن

��"ن   ا�PJ�Bو .و FB� ,�@اي ا�

 \�G
��م 	
<'ه� /� �2X PJ�ز اS(��ن &#��� �-�D ا�)S�آM0> م ا�	اي �, ا k�&<ا�  . D]. ن	

v� � �: رج kا�F"ت ا�#>B#) �& ا�>&� 	ن ا�CM$ ��4 ه@ا Tk ر/ ا�Mا	G0 ن ا�CM$ و .[&

�&h ا	0> م و اذا M� S&1. ا�:�وف �D ا���� و ا	دراك و اآMB / %= �$ ا	�� ء S. ا"L�:0ا � AJ

ا��B) 6M9## آS�2.��  اي ا	0> م  	������ و اد�M� 6��M� S0 ا-A اي ار� ب ا�
�G\ �, ا�-�D ه�


6 ا��3"ا6�0 و FO"ره� اي ا�-� ل ��D�F3+ ,�  C�G� 5 �  �#9, ��� �, ا�>&� و +�� S.

���#Bو �[ ره.  ا�  ���&�.  �<. M� �F
 و هlnء 	 �).b � ر .  .����� و 	 �h ان ا	0> م +

��G�
W ا�#[ ر �, ا0Oا�@ي ه" ا D�-و . ا� �� ��"O ه@ا ا�#= م �[#"ن S. [MF#1\ ا� 	 (O و

D� " D_ه� ا D� 0> م	آ  h3"او�� . i	��X و \�G
�a2ء��ض ا�-�D ا�� و �- �2J 6G@ز/� ا	

. M) ا�
E3 �, ا�#> S0 ا�)�O=6 و �
 %B/ '#�  c"F1 ��+ V�ورا.��&	 !�%3	P)��>) P ا�v#93ء 

  �M� bC=0#  ا� 	ء و اZ"�9&� ��  !�
��B آ c"ات ا��3"ا0 ت ا	1� B� آ ن SBظ ا� �.�>&� ان ا	�

S=�=3ن ا� G0	ا (M� .  � ر 
B� � او S��
7Bا�#- ز ا� $��C� �و �3B=$ ان ا5Lق ا�� ا	G0 ن �&�

��nول ا��� .&� �

 ت ا	k1 آ 5Lق ا�� ا�Mرة ا ا�"c ل"

 ر ا�B>)اد/ �=B� � �] ر"FB�. �
�

 k ان !��/ �, ا��3"ا0 ت � �6o ا�k ��ا+
�� ."ق ا��, ا�M س �&ىFO"ر/ �, در���B و ��

 �&�	 d=&1 SB+�  ا�	ا�.آ#  �&cو ا k و �c M<ا�#"�"دات �, ا� �m � SB%  ه(c =� ت � ! 

C=M� �� و ��, آ# �M�� ت و ه" �3-"ب 
Mدون ��اد/ا�#> دن و ا� b.&� [Oذا و . k�1ا � و ى آ"0

� .>SG ان �>
� /&� و 1Z"&1� �, آD ا	��vء و ا%G, و ارذل �, ذرات ا��
vء �>&� ��ف ا�>M� 

 69G� اد و(<B�� �=�6 �, ا	�. S=� ان �Bو ه)ا� fا $�."B�  �Bازا� �� 
0�h�@�  �G ا�> ر .��o�ه  و �

=S .�9"ن ه" .S واد و ا�>&� .S واد �, ��) اf .�" و ا	 . �#�ض ���, او 1&. �, ا��� د

� �, ه د "ا�#�B)ي� #. fا D&]� ,� 4"و. 

                                                 
1  Enfâl, 8/22 
2  Yunus, 10/100 
3  A’râf, 7/179 
4  Ra’d, 13/33 
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  �V� T وD2!آ	ا A�(	ا: �� � ��4 �, ا�>&"م �b ا�B= د ا0M1. و ه" 1&" ا� fل ا O  " ن"�"=+ ��&�k 

�vؤ/ .2"اf �  	 +>&#"ن� S���  #&O �
% c اض و��	ف ا Mcارداء ا hء  و ذ�v
Lا�-� ا (O

 �B-� <#� رواح �, ا�=� م	س و ا"�Mا� . �� �
MB� ��  � و D�-ا� �
MB� 	 �B�#� <� ا�-�م b� �0	

 %O SB ل �>[�� 3"�"Zء �&��� اا0@ر+�� ام �� +M@ره� 	 �M�n"ن "  آ#  O ل.+7B"ق ا�Q&L S ا�>&�

� �"O"ف 
&L ن	س �, ا�>5ج ��� �&�k&� ف"O"#ا� / 
B0	ا kا� Q&C . �0"9� �&<Bان ا� S�و	 �:

 ان O A$4 ل ا�#MF].  ا�MB ع ا�>5جk@ه ب �>Y ا�M س �&ا��ا ا�B1 ر�  �S&� [O"B ا�Q&C و �

� 9��k, �#  ذهQ ا	آV�ون اا	�@ج �"=� ��5� $��L ,�� �G<ا� b� ,9� ا�9 ن ا�>5ج  �8$2@ز/

�� ت و ا�G3 �� ت 	ن �=)� +�  �=�6�M 	ا	!X�-�ت(M�� آ ����"ء ا�  ��. b=� 5. ه  ا�"ه�"
7�  .

 � Dآ ,� ���M� 5. b#G�  � Dآ S��� 5�� /(=B<� ,� 	دع او�� 	ان  So
M� ,9� D� � �>�ض �&�


So ان �# رس �&M�k 3<�3 ا�>&"م ا�#@آ"رة	ة ا�	 ��I3	 ر"M� �
&O ةZ�� S&-B�. $�=3B� �  ,��BG� و 

 k&� kن ا�>&"م ا��� _�S. 6 ا�B% ��&<B	واDm  �=)�" و �@�h آ ن ا.ا��)ي �, <&#6 ا�7
� ت

�"س ا�#B>&#�, �&ا�#CM$ +>"�) ا�Mk ا�"�"/ � ��� _� ت h&+ 6�#G+ /"� ه@ا ا%) و D� ,�=ا�� 

��"O"ع ر� _6 ا	.9 ر او	 ��  &  P3$#�	ا �\Q �/'>/ ,اه��
 و �>�ض �&�� اvMTء . J�	�'ر�iX, ا�

� و .G د/ %���B� SBلا�#
 %Y%(�  � E ا�B= د/ و �"�
� و �&5C� Qن �@ه+(�=� S. k ه@ا 


B<� DC=)/ �, ا�  � �� �  �)ل +�اض ���  .�M�=�� �  ��7 ت و �=�ر �&�<� D#<BG� �T ا_3 ت"�

&�k6 ا�<L =اه�, ا��

 ت 0=�[� �, ا�3-~ ا��M�ة و ا�Tا kا� ان �>"د k  #� ~� <�. \�G
 ا�-�D ا�

�6T5V ا�O ,� 6&c 3"ة ا�CM$ و L��$ ���5  . �&� ان ا	��اض و اذا ��.d ا	��اض ا .ذآ�

6V&T  ]ا� b.(ة ا�"O ,� 6&c 3و ا�:"ف.ا� ,
 . و هS ا�Q]o و ا�-

Q]oا�:ا�  ا�  O"� 4�Mو ه" �)ة ه�- ن ا� kم =B0	ا Q&L  .�
% c h&�� و ه" ��ض ردي �9 د .


O&c S ل Mا�k �&�� و�&� fا "� b��� و O ل �>Y ا�>&#vء ".���C� Q]o ا�ا��ارآ� �, �9"ن 

�6 و O) ا�d&#B ا�&-6 �&�, و�L5B� �]1 �3� 6-� S. bO وdO ه
"ب ا���c <ح ا� k ل 
� 


 ن ]oا� (M� ع و ا�:["ع�]Bو ا� b-M�  #ن %�&6 ا�#5ح ر�	ن  
]oي �, ا�(M� ,�Z ت ��را

b�M� 	 . ل"=M.D=W	ا ~� <� PJ�$�
U ا#J
�
 ب ��vء ا	B0ن ا	 Q
G#ء ا�v�B0	 Q. ة��Vآ �� 
� و ا


 ب و ه9�U, ا��.�  و ا���ه  �7�ة� . اي +&h ا	

                                                 
 15 /ظ  1
2  Bakara, 2/85 
3  Yâsîn, 36/10 
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�:ا	�)Dا%)ه  � dG��  6��#� �c FB1ا D��ا�>�, و ه" ان +�, ا� �]�  . fل ا O " وا�
9B��=) ا

� k �, ا�Q� L S ر_ و O ل �&S."1. 2S ا0���G و �B"ا �B"ا آ
��اM� fا " �G�M� ا�#�ء Q-�

� k و O ل ر_". %G د �=&�ا%)M� fا "Q-<ا� ,�  K% و%)ة او 	." 

9
� �9@ب ا�M س �B:��&�� :ا	�+$! T ��0  وB#س و ا� M9@ب ا�� Q-<#ان ا� 	ا Q-<ا� ,� Q��O "و ه 

� 1 ��6  �, ذ�h ا��,G�� k و ا� ر ا�.�  ��4 .�� %�b.�B� E �&��� و 0�"=� �
 �5ج ا�>-Q و ا�9

 رة �, ا	ب +�!ي /)!ي ا	$�ل /!.�3  ه" O)  /�2 اي �)�J Q��! b'ع�9
�اي ا�>-Q او ه2� 

� آ#  .  �, ا	م % �6 ا�"	دةى% �6 ا�#
 ��ة و ا1�B=&1 ار"Lو ا �B�M� دي 
� S. �9�B� ان �&c % و

fل ا O " 6=&:� ��! 6 �:&=6 وo]� ,� �T 6=&� ,� �T 6�C� ,� �T آ� �, +�اب M=&1  0ل .3"ا O و 


b اh�@"&� f اf آC�kر 
� �
9B� Dآ Q&O "4. 6�0 ��ا� E% د�	و " و �, ا kmZء ردv��
ا�9

� .S ا�M رB.@O  #�M� (%وا S. SMل ". ا�>�#6 ازاري .#, 0 ز� O&c S
Mا�k �&�� و�&� f" ا 	ا

�
9B� اظ"� DB� Dر آ Mا� Dآ� � ه�
� k و �, آ5م �&S ر_".ا1M� fا�@ي " ا �
9B#� � d
-�

�آM� @1ا (O 6 و��6 و �9"ن !)ا ��C0 4�	 � 6 ".  ن��� /�1Z رة و@O 6�C0 ��, O ل اd0 ا�@ي او�


�� �#�d ��5 رة ا�.E'ا اي ��#"ت و ه� /93. �@رة و .�#  ��D#3+  #�M ا�>@رة<Bو ا� k 3=$ و+ 

6B
� ا��"O.و ا� &� ��
MB&� (o� � d�O"BkQ��O تZ Dان آ  .hذ� b� و U	ج ا��BX ��8  P�#� ءa#Jا


b اذ 	C� �  �0(� ن G0	ا��3"ة و ا�## ة �9"ن ا SB� %ج ا� B3� "و ه 	ا  M� @%ا (�"� k S. ��! 

�
 ب �> �� و �> د/ و آD �  آ ن آ# �� � �S. sO 0 "�. ��o ذا+� و اذا �&� ان آ# �� �M) ا��o� .ا

�M� D].ا ��oا� hو�) ..راي ذ� �G�0 ,� [F0و ا ��Mو ان ا�>, ا�  Dآ S. D� s:� Dآ S

� hذ� (M� اك و�B�	ا ,� DO5 ا. ��. dG�� 6&�]. ءS�&� [=k ل و ���, �, ه@اv#ا� S. �0 F=0 

و  ا�#
)أ و ا�"�\ kر ا��9�ة .�#  ذآ� �, ا	�"ر ا�M و � �-#&6 دوZء ا�#�ض ا�#@آ".ا�)Zء ا�>[ ل

 . ا�kk�Mا�#S�BM آ# 	 �:�D� S او�


Q ا�E� V ا	.B: رGت  و:و ا� .lض ا��وال و ا�<� S. "ه  #� � ه" ا�#
 ه ة �#  ه" 1 رج �, ذا+

 و O ل �&�� ا�F&"ة و ا�5Gم .5"ا����9 ا�SB% �T 9B زر+� ا�#= ��"O ل اf . آ �# ل و ا�QGM و ا�- /

"�9� #� � S0"+�9 و أm �v� S0"+�+ 	 ."[MF#ا� ر ا� (O ا�و k ��"=� �M� ا�>5ج  '�J�8;�راSو ا

�2�#/  �
3�� ا	3W!اي �, ا�>-Q و ا�9=
J P)S .�� �ه" . و ان .[�& 6	 �D=BM ا��� �D ه6B� T S ا��

                                                 
1  Furkan, 25/21 
 16 /و  2
3  Hacc, 22/5 
4  Mü’minûn, 23/35 
5  Tekâsür, 102/1-2 
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�G�0 S. 5#-B� و  M��B� 9"ن� 	  �M� اذا +-�د . fل ا O " S+, ا� 	ن ا"M� 	 ل و � b�M� 	 م"�

��&� Q&=� f1"ا . fل ا O و" و @��"� ��M�� ب G0ر .5 ا"Fا� S. ���!ف . "2	 �GB ء�"ن. ذا 0X و 


! ا	 43�� ا&�$�ر�	�JQ ف!�X S [3�  �MLب �, و�o+ اذا ��>SM ان �F)اق �  ذآ�/ �, ا�59م ا0

6Mا��� h&+ ,�  ��� S=� �� و ��, ��_M�� D�% و . �M� ,� 
� �� �b ا0
G0 >�ف� 	و ا�[  

M+ 5ف�� اذ ا	�"ال +QFo و +Q�M  و ا	mv=
�S و +9M� و �" .�ض ا�"/ %�  �� رق ا� / !�� � ق �

��[�&6 و �� +B>) ا��� � D=BG� 	 .�� 7ل ا� O " So
و �  ا��:� � �>�� ا����� و ا0#  .: ر ا�@ي �

�G�M� ر :� ".ا�


Q ا��ا�b وG2!`ء ا�	ما�: �4  و:ا�%#���ن 	L�4 �2ج و ه�(�اذ ا��M م 	 �) ��  . اي �0 م ا�> ��  ا	

o

�#  اY . 41 و ا�3=) ا�#��&�, ا	��bCO  #���&�. 6 ا��M م CO> �, ا��6 و ��M� (�"B  ا�% F.

6��M� 6 و ارذ���
O ل . و ا�&� ان ا�#�Zء �: c#6 +3)ث �, ر� �6 ا�#F&63 ا�-�6�m. ا�M س ر+

fة و �= ق" ا�� S. وا���b. M#� � 4 ا�
)6�0 و ا�G> دات . D�"4 ا�@�, آMة +>&$ ا�(� �

�و 

�Vن اآ	6 ا�: ر��6 �G35ذ ا�#� � ���o� ة�Vا��3"ة ا�)�0"�6 و آ Q3�  ��-�� س �, .�ط Mا� 


 �"ن � _�ار ا��o�ان � 	 b.(� � ��G��b و �:F"ن آD �  �[� ا0Mا� ,� ��F:�  � Dن آ"�@-�

0�>�� و ذ�FO ,� h"ر �0�ه� ��4 �&و �5. آ ن .�Mا� E<� ��k ر"F+ ا�9&�6 و Q� C#ادراك ا� 


�>�6 و ا�7"اQm ا�"ه#�6 .ذ �@�h +>&" ا��#6 و +S&-M ا�o#6 ا.ا�#b. M ا�> �6Cد �, ا�>�5$ ا��-B� و 

 (�%"Bا� ��M� D9ن ا�	 /��! �_ b� /�_ و /��! b�0 b� �<�0 (-� (�%"Bة ا�(� O ءv=ا� �<�M� و

S&=<ا� S&9ا� ��M4 ا��Mا� S. �7 <�"ر ا�"%)ةM� ص و"F:#ء ا�k77$ ا�� �M� وا%)ا و ��ول. 

6 .  �
)أ ا�V9�ة ا��M� ا�-�Sm ا�SG3آ#  ان
و ا�  ا�&- ج .�" �M د �Q&L ,� �7M ا�b.�B و �3

6
&oا�.�M� 41ا � و .5".&� +3 �"ن .�#  ��4 ��9 �� �&�"O ل اQ��O "�.  . f �, ا�#�Zء ا	 ا0

 S. "و ه  �&c و d<CO ء و رب  �#>�6 .�ق ا�&- ج �#&�  وZ�#و ا� Q-<ا� S. ��  � ��5�

��ق و +
)�) ا	��B م و �M �6 اS]B=+ f ا�B"ا.$ ا�3=Bا� S]B=+  �0	 6#9% 6]O M� و f6 �)اوة ا=�

 .و _
\ ا��M م


Q ا�G دس  وG52احا�	اb� Gء و ا�`����Sف .ا�  ا�#�اح .� ه� : ا �:B� و ا�  ا	�Z@�Bء .�" ا

��� �:G#Bس و ا� Mس ا�"�4�� ا	
�['ة.0 K/ �26 و هV&V� ن <
BBG�  ء ا%)ه  ا�0#  . ا�"رa�$�	 �$��/ 

                                                 
1   Şuarâ, 26/88-89 
2  Mü’minûn, 23/101 
 16 /ظ  3
4  Sâd, 38/2 
5  Âl-i Đmrân, 3/66 



 133 

�و �S93 ان ا� 0"اس آ ن . اذ آ� �, د� �QF� 6 ��ض ا�1� و آ� �, �:��Q&G� 6 وO ر/ .�


�O W ل �� �  �bMF ا�3"ر O Dزدق و ه" ر���
�W اذ �� �� ا�c  اد و ه" !5م(o� h9� S. S7#�

�C�3. d9 ن ا��"ر و �  �bMF ا�C�7 ن ��, ا�k .= ل ا�"0"اس �&.��, ا�)ور "� �0 � ��
1 d0و ا 

.  	�0#  �"�)ان ا�3=)	@&'`ء1/)�$� �9 ن ��_� ا�&� و �9, ا�
 دي ا<&� و T ��0#  ا�0#  . ا���زدق

 S. رج(B+ ءv.�ا�� Y<� ,�  6 � ه)0 ه�
 ت ���� C� 6 و��C� 6 و ��ا% ت���اذآ� �, د� �1 6

�&O 5 ا�ا��� دة�&O 5k� ء وZ�� و%67 و dTان اور  ]o� اوة و( . �G�و آ@ا ا	�Z@�Bء �>�ض 0

 Sا� h�% _	6 و ا��:Gا� �� q&
�#b �, ا��K3 و ��B ا	O�ان و �  #� S� 
�&#@�6 و ا��"ان و 	 �


b7 و ا	�� ا��آ�h و �V� T  ان �  ذآ� �, ا	���, BG#م ا�3 ل ا��%#�	 KL�4d.��  #و ا�&� ان . آ

@�B�� ا�ا	� D�"B� (O اءk Q� C#ب ا�#>�67 و ��@ا ��.[�  ا�3� ا�>���  ا� 
�ا�:6G�G �, ا

4�Mا� �� � �
% c ءvMB6 ا�&O و D=<6 ا��1 ,� b=� �0	 4�Mا� .S� .O S ل اO ,� 6� 9% f"ل �"

�  ا��  ا�@�, M�Z"ا 	 " و O ل اf .2"ا+B:@0  ه�وا O ل ا�"ذ � f ان اآ"ن �, ا�- ه&�, " اب"�

�4 و . 3" �9"0"ا �1�ا �O �3BG���M"م �, O"م �SG انMف ا��� ,� K�B�Bو ا� E3
و ��5� ا�

� ا	�vMBء �7 �0  و �5ز�6 ا.> ل ا	%�ار و +>&� ا�>&"م ا�3=�=�6 . �0  +"رث ا�-) و � ,<��  �Bآ�ا�

 �<O4 و و�Mا� �C1 3)ث+ . 

�4 و �& .#  آ ن �,:و ا�  ا�#�احMا� Q�L k5. د FBO	ا �
�D ا���ا.6 ����  .�� ��س �� �D آ ن  

� و�&� c k&و آ ن ر�"ل اf. �3#"دا�&� fل " ا"�� اh0 +)ا�
M  �  ر� D�O ل و��� 	ح و �#�

� ". اO f ل اS0 و ان دا�
�9B و �9, 	 اO"ل ا	 %= M� ر(c  �  M<
B+ (=� و&ck S. �&�� و�&� fا 

6� � ذ�b� h �)ة +M=��0  و +�k  M7B) زا�)ا �& و �� 0-.ا�� ا�#�اح .=) �&q ار�>�, %)�V  و �>&M ه  ر

hو. �, ذ� fآ�م ا S&� و ا�[  آ نB%  %ا�� ���k 	"� 6� �	 � h� O ل ا�, ا�>
 س �  ا1&

� آ�م kر_ا�)� �h�. 6 و O ل �&# ن � �M� fه@ا ا�@ي ا1�ك ا� ا � ان ى�>6 روا ا��kاf و��

�&# ن ر_k&� / و ر� DGBo� آ ن �M� fا kآ�م  ��� � ��&# ن  اf و�� b
B+ ا/ و��	 E�% ,� D

� و �� ��ا%) او ر�S اk�1ر_M� fه" ا�[  ��ة ا1�ي و ه9@ا ا� و ى ا b
B+k ن #&� 4
 ان �

� و راي �&�  آ�م اf و��� و %�, رO /Z ل ذ�h ا�="ل و �#  و�Q ا	%�B ط .k Sر_� �T �M� fا 


  �)ا اذ ر�#<c hو آ ن ذ� (F=.�اطر� �6 ا�	4 %) ا�Mد ا� B<�   . ل O ��4�دSو /� &)5 &� ا

                                                 
 17 /و  1
2  Bakara, 2/67 
3  Hucurât, 49/11 
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P�3!آ�� �9&�6 %@را �, ا�"O"ع .L S�ف ا	.�اط و ا�"O"ع .S ا�59م ا�� %U8  K ا	52اح 8

 .  %) ا	�B)ال �G<B� �)اk اذ ا�"O"ف �&.�B)ر� 

 


Q ا�V �, وGر ا�'W	ه� �, ا�# ل و ا�>�ض و ا�- / :ا(c =� ,� س Mو !��ه#  و ه" �: د�6 ا� .


"ن .�n� S, ا	و 	 ذ�6 او��h ه� ا�#>B)ون" O ل اS. f ذم ا�#7�آ�, O�� 	"1 . S
Mل ا� O و

&ck �&�� و�&� fا "� ".	 ا�# ن �#, 	 ا� 60 �� و 	 د�, �#, 	 ��) �

�b و B=�3 ا�	و ه" اذي:ا &� ��oا� k,�#� ا�� Q3� 	 fم .�" �, � ب ا��&� و ا =B0	ا �و .  و�

 fل ا O  #ة آ"
M6 ا�
0� �3\ او	 �, ر+ . W�
O �<O"� 6 ا��&� و�1#6 و
O � ل ��)ي "ا�&� ان M�	


6 ا�d�� 6MC&G  .3"ا	 �>6M اS&� f ا��&#�,"و T �0  �, در�6 ا�"	�6  .2"ا�� �#�,+�� ,�  V� T و

 %Q �, ا%G, ا���  و k& و را�>  �, �0� ا�:$�5 �
&d ا�=&"ب �.ا�� �� 1�اب و �" �>) %�,

� .�Yo �, ا�vء ا��� G�0 �% ,�  G� 1 ن" و"#&�� ��G� و اf در ".4و �  <&#"0  و �9, آ 0"ا ا0

 "�(� �
BM� و ا�#�&"م h0"�� d� 0 م(M� � h�+�� /�1را . ��&� ا(B=� dMاذا �  آ ,#&�+ 	 Dm =ا�

  �)ر�bMc  � h ا�)�vء �� م ا�&� D	 �h�& و ��, ا�M+ �� f و D�O ا+>v�(� � Qء و +�در�� و �

 اي ا�o)ر و و ه2� �#��5  �="�� k ا��T ا� ر ا�#SC:+ .[MF و �9, ��  ا�)و ��5)  اv]=0ء

�6 ا�#�M� Q&C#  . ن ا�o �6 ا�=F"ي و 	�2�ع ا	'(3�ا�[�� G1 S. �9�B�� SM<� #�<ة ا�(m � k ا�

و 	 �h ان �C&"ب آD ا%) اk . ,� DO#, ا+=�5و ا1l�ة �1� و ه� 4�F%  #�M�A3"ل �B ع ا�)�0  

�M� � D�&=ا�ا� S]�� (O و �
6 ا��k hو ذ� (� � �:B ر  k	ن ا�o)ر �7M ؤ/ �3
6 ا�)B%  �0 ا��� ا�#

 ا�F)�$ و ه" ارداء اMc ف ا�o)ر �b ان ا�)S.  �0 �>�ض ا��oB� و ا��ول و %
�  رأس kا�)�0  �&

5. 6��C1 Dر/ �&آ �B1ا ,G3� k+ا1"ا vO(cو ا �&� �� ا�@�, �> و0"ن و �� ه�و0mk ديn�. ا�)وام 


)�D ا�� k&� S0ا�+ k (M� $�(Fا� ��&� W��B� �� ,�  ]و ا� (� ا�)ا�m و ه@ا �, ا��� ا�#= 

 4�
&Bا� Dه" �, اه D� ا�:&6 �, 51ق S. �ا�#"ازh&#� 60 ا�)�0  .&�4 �, ا�F)اS� S. 6Oء و � �

� قMو ا� .�
% F. ��]و ا�  ا��� b�BM� س �, !�� ان Mذي ا� � @B&�  #ر�  . ,� hان ذ� S�و 	 �:

� .�@وق و� ل ا��/ . ي ��G)ة ا�
&O وة GOدي ا�n� �� ا	 اذا آ ن +�آM� ��k ,�(ا� S. ���� ر�_ 

                                                 
1  Tevbe, 9/10 
2  Bakara, 2/124 
3  ????? 
4  Bakara, 2/57 
 17 /ظ  5
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W ا�>@ر و ا�[�� O (%و ا�)�0  و ان اراد اP-!
3�8,��c"ا� ,� bOض �  و���P  اي .&�/ !3E �/ 

� .S آ�G�0 b� اي [PB$4 ف!�X ا�@آ�ي �<�M�. �آ@B� او �
MB� �&<&.. 


Q ا�> �� وG)�اه! ا�	ا �/ P38 "8�#�X �/ D�Lء ا�>���ة ا�"�"دv��	6 و اM�#Vا� : ,� (�"B� "�. 

�4 ا�ا��B م ز1 رفMم ��ف ا�(<� hا�)�0  و ذ� k6�O 
اDV�  #0 ا��3"ة ا�)O"  �0 ل اf .  ا�-"اه� ا�

0
 ت ا	رض �#  � آD ا�M س و ا	0> مآ# ء اM��0 / �, ا�G# ء �� \&B1 .  اذا ا1@ت SB%  رض	ا

ز1�.�  و از�dM و <, اه&�  اO ��0 درون �&��  ا+ ه  ا��0  ��5 او �0 را .->&M ه  %�F)ا آ م �� 

4�	 � ,o+"1 . ,�  ���
�  و %&L S. S<Gو �"از60 ا�  �+ <
و ��5� ا�S. ��M ."اm)ه  و +

lاbB#B� � و ا�. ت  �� k ��"=� [MF#ر.�� ه@ا ا� ر ا��>� K/ آ#  �&� .�#  �� و  �B� G1 و !_+X 

� ا���kB-�� �& و +ا	�'و+ Oاو $�M� و ���oف ا�>#� ا��F�  �
% F. (�95 ا� ا�cل ��  ا(� 	 Sk 

 YoM�. /د G% ء/ وZ(ا� �V9�&� �BO9)ر وB� و �7��k D�(
+ S]B=+ د G�
�>6 ا�9"ن و ا�L ان 

� و �# ��ا%"ا�BMز� D�(
� ه" k .�@هv�� Qؤ/ و �nل 1Z� ا	�� ا�� و +
&L S. S� G� . �mvM. 

 �
 ب �5آ�7� و +[��b �#�/ و ا�)اد ا�� $��]+ S. S� G�0  وا�	ا�[   U#W. S  �
% c ,�

�s30 ���B	ك  &#' ا�L 1 "�F� 	 و h7�� @&+ 	 hآ�B+ ��  � ا�-# د و D�
�, ا	�)اد 	�0  �, .

	 S. س Mا� �Vت اآ 
�>S. h ا�"hB� % ,� dO 	ن ر!M� �� و hBO . ,� ا�3 ل S. hF&:� ��  �0


6 و �c51  �, ��ك ا�5Cب  ان  93>J	o ا�0  وا�T O  �� V�ة �Mا� ,�  �B�5� ��(=+ S&�

hM9� 6
&oB#ا���	.$7  �	3 رث او وارث و  � D�:
اذا  �B+ D�آ�  � 	1�ة �"ارث آ#  D�O �7� � ل ا�

9� �, �� �S. Q ه@/ ا��وا���
� و ا��!�2 +-� � �� �B�ك ا�-�ع و ا�B� ,#� �o�آ&<� . 


�  و %�G �"اده  اراد ان �
�, و �#  .�غ ا�#MF] �, .�وع ا�Q]o و �� ن &
�bCO $��L ا

 ,� �-� (O "ر و�	ا Q<c�0  �, ا	ج  B3� و ��. �آ����9G+ 6, ا�Q]o �>) ا	ه�B ج و �  	 �) �

�' اSه�3�ج. ��5  ا�-#�"ر .= ل�J D=W	و ا/� ا D�	��! ا	�<A  �, ��6 ا�).b و ا�>5ج �8

��
>E �, ا%P)�G'J B ا	%2M�. ن ا�)م �&o� Q
� ��6 و �FB>) ا�	0�V9:�ة ا��	ا �Oا�k ا�)� غ و �9 د 

<cا 	 �S. Q ���~ ا�>=D و ا��وح �, اوآ ره#  و �3"ل ���M#  و ��, اوL ره#  و 	 �h ا0

 6� % Q]oن % �6 ا� 
]oان ا� D�O  � ,G%ن و �  ا C�7د ا�"M� 6
ا�)�0  �, ا��0ام ا�C&G ن و !&

v#&<ا� Y<� ,� 5=0 ه@ا ا�59م DV� �� (O و D
=� (O ن"M-ا�>5ج و ا� D
 ذ�k hء و ا�ا	ه�B ج 	 �=

 ��"=� [MF#ا� ر ا� P#/ 4!ب �/ Aن و آ 
]oاي �, ا� P	 �4د�	ن آ��+X(#�. �� و �)�#B�#� 	 و /

                                                 
1  Yunus, 10/24 
 18 /و  2
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��M�
Kو 	 �#X �2Jو ر  �
�vء ��Lو ا �
]! ,�9G+ S. ن 
]o&� �s3�	33! اW.ا� ��"
&� D�(
Bآ k 

Q�L	و ا [1	$�رد ا	ء اa2	ل  و 0!ب ا O  #ا�3�ارة آ ,� Q]oن ا�	&c S
Mا�k �&�� و�&� fا 

�� ا�C+  #0ر و ا Mن 1&$ �, ا� C�7ن و ا� C�7ا� ,�  Q]oا%)آ� ان ا� Q]! ء . ذاv#� � ر M

 �_"B�&._ر (�<G6 �, ��وة ا��C� /رواk �M� fو ا b�M� #�م	ل ا O  #�  ]ا� &c S
Mا�k ��&� fا 

� ا�Q]o و ا	 .&�[b-C روا/ ا�"M� Qا%)آ� .&�-&4 . ن ذه Q]! اذا �&�� kذر ر_وM� fا 

� kا� ��Bت و ا1@	ن او��6 ا�#SM اذا ا/� ا	>��ة اذا /#�9  ا�Q]o و X '4+�نM� (�"B� ا�)� غ 

� اذا %�م 
% c ن	ا�7�/  ,� Q]o9"ن ا�� (O و Q]o&� ن و ه#  �"�)ان"M-ا�>7$ و ا� ,�

&� D#% و Q]oا� ���B7�k / ه ج �M� /(<
 و ر2J� ردأت آ3
3� ��U ��0 ا	$���X و  �, �

�S �ا	)2�داتB7� (O "ات و�	ا �B7� D�  #�� Vو ا� �C#3 ب و ا�G� ت و  آl	و ا S0وا	ا �G9

8��ل  �, �#&6 ��5 ت ا�Q]o و_�ب ا�
� �� و ا	�"ات Sا Y6 �, ان />�ه'ة ه�&c 3ا�

Q]oا� ��B$4 U�& P$#. Y!3E �/ ��)�(���� و اذا � ه) �,  و ا&<. W
O رك(�  #&O ن G0	ن ا .

�M� 	 و bMB#�. �� ا	O)ام �&�M�� S. W
� ا��� 	ن ا�G>�) �, ا+>� !��/ �> .� و �9�/ ار+9 �� و �=

��T /��o ان �&Q]o �"ا%$ و ا��ا_  آ�V�ة �� �@آ�ه  ���"ره  �h�&� (<0 ,30 ,9 اMc .�  و 

� .S �>�ض ا	�Z��Bء�"Oء و وZ(�	6 و �# +6 ا�v9ا�6 و ا�(M6 ا�<
� Sا�ه � k و ادZء .>&

 .ا	��اض و ا	دوZء و �=d ا	%
vء و �# +6 ا	�)Zء

� ا	O)ام و ه" ��ض ردي ! �6 . �" _) ا�Q]o .: ا	)$� ا� و�&� Q-�  #� %- م	و ه" ا

��6V&T 6. �&�دZءةMF6 �7�ة و ا��m�-ا� �� 1 .و ا��ا_�"=� [MF#ذآ�/ ا�  � S�. 6��MFو  ا�  ا�

�X$ �/!B	ل و ا(���ك ا@�GSل و ا�	ا P�و �&��� ا�[  وO"ع ا�:&S. D ا�#�# ت و ا�#W� F و 

�) �, ا� �
� .S ا�#S� G و ا�b#C ا�Fت و ا� 
Vو �)م ا� K�<ء ا�"�� و � � S. 6 و !��ه�#&�

�6# �&�� و �).b اذا/ ا���_ "]� Dآ D#3� 6 و �9"ن آ �>[" ا�# ؤف� C
P و &@�. �3
6 ا�

�و ا�#� �h و ا�7�وع .S ا��B, و ا�3�وب ا�� m&6 و   ا	2��QDLا	;�ض U8 ا	2;�وف و ا4S'ام &

6
<Fب ا�"C:ل �&.ا� O _ر Q� L Sا� ,� Sk اذا �M� fا��ا1 ا d&  bMO Sدوا� h��3+ ��. 

� 3B� SB% 5�&O 5�&O�ك ا�ا�Q]o و -���+kام@Bو � �-#&6 ا� \� ان +3)ث ا�k 6� -7 ا��B"ر ا� ا�"


 ت �&�� و �#  �-�يVا� �T�2ت	3 �6  ذآ! و ��ب ا� 	و ان �)ة ا�>#�  S% D6 آ
O � � و ا0


�D ا�v=� Sء k ا�> DO ا�=>"د �&ة .B:� [�9 ر�M=[�6 و ا�l ل �=)ر� 	 �0 � �#&� b� ا��"ان 

 .ا	�)ان و ان ا�3@ر �, ا�#"ت ا�B3#"م 	 �1n�/ �, ا�"dO ا�#>&"م

                                                 
 18 /ظ  1
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�:ا	;�ف ا�  و�"Oو ��BM� /9�و� bO"+ ,� 4�Mا� b�"+ "�.  . fل ا O " ن �:"ف C�7ا0#  ذ��9 ا�

 �BMء/ .5 +: ."ه� و 1 ."ن ان آvاو��,�M�n�"1. ن F=0 ,� �
% c "&:� 	 و ه" ��ض ردي 

��BM#ن ا�#9�و/ ا�	ر �0� و ذآ� "FO و D=� .,9#� او ��"Oو Q-� ول .&�>&� . ا�  ان	ن آ ن ا .

  D�-<+ ء و�

 ل ا�=B�� ا	 ا."1 (��� اذ 	 O)رة 	 %) �&S د.Q-�  � b و 	 ��"O و ,� (� 	 �ا0

� و ��, ا�>vMء و ا��Bام ا�� ا�#9�وM�� 5m % �&<-. �� و�) .S ذا+G�0� آ&#  � ه) 0	 �Tو(% D
O /


 ب �> �� و �> د/�� او	 . ن آ ن . +D�F3 ا&<. Q
G� ��"Oان �9"ن و  � .  M9#� و ان آ ن

��  

�� ا	%B�از �#  �9"ن �&� Qو� . ��"=� [MF#ان ا/+�و ه" �  ذآ�/ ا� PJ�$�0� �X!ك ا	 


Qاذا �&� ان ا�9##, G� �1lا S&� ��.�L (%ا W��B� �� �و �&� . ا�#GB وي ا�QG3� ,�.�C ذا+


> ت �9MBG�ة و .[ �9MBG�  W�ه6 + �M� (�"B� �ا� S. 7�ع� 	ان  ��&� Q-� �&<. Q
�ا�[  ان 


Q . �, �, ا�:"ف�5� ��"Oع و MBا� �&� �&<. ,� bMBاذا ا� �0	 .�3L��	�8 Sاي اذا �&� ان و ا 

<. ,#� �

� ,�L"B� ��&<. Qا�"ا� ,� �_���&. �&&� 4�Mا�kv]=� ءv_�و ا� fر/ ا(O  � &� �mk 

3� ا�)�0"�6 و � F� 1�و�6 و	ا �� �� ��د/ ا	 ا�F�ف �, ��# +�"Oر و �B0و ا �ان ا	�oB ل ��#

D�lو ه5ك ا D� <ر ا� G1 . ع"O"ان آ ن _�وري ا� �M� ا�@ي �: ف ��	ان ا Dc 3و ا�

. �  ان �9"ن �#MB>  آ �:"ف �, اه5ك ا�#�d . @ر .m . 5)ة �&:"ف و ان آ ن �:5.�آ �#"ت .5 %

�M� ف":&� SM<� 5. / ا� .  M9#� و ا�  ان �9"نM�3.�@ ه"�  .5 2 ا�  ان �9"ن"� ��.�L (%ا 

�M� ف :� .�M� ع .5 %@ر"O".�&3$ �[�وري ا� 	و ا hذ� �� 
B. � . و ا�  ��M"0  . ن ا�9, د.>

�و ا� S&B
O ل اf . �&� ان �, اآV� ا0"اع ا�:"ف وO"�  1"ف ا�#"ت  وه" دZء O&#  �"�) ا%) 	 �

 "�BMا ا�#"ت ان آ"M#B. س Mدون ا� ,� f ا�90 او�� ء �B#ان ز�  d�(O  #� ا�)ا �0"M#B� 	 و ,�Oد c

� �, +�ك ا	هD و . و �7M ؤ/ ا�-�D و ا��3�ة. 3"ا�)���&
O  #�  ن ا�:"ف ا�	د او 	و	"ال و ا�	ا

� �, �)ة اه"ا�� و �9�ا+� او �#  �>)/ �, ا�� ا�#> د و %&"ل ا�>= بG�ا�  ا	ول .�" �, . �, 0

� �&� ان +��F� و �)د �+�9. D#<B�0� اذا ا	 hا�=)ر و ذ� ��
 ب ا�#> ش و ��>6 اM#� D�-ا�

 �#  و �>d�=� "k ��B ا�=�ون ا	و� اذ �ا�S. 6�"M ا��3"ة و ا��#&h �  اd�B0 ا��� ا	 �#"ت ا	�5ف


 ��� ا��� و �" ا�9, �= ؤ/ 	�9, �= ؤه� و �" �="ا �  و�) ه@ا �ا	رض و �� +D=BM ا���BM9 و ا


= ؤ/ �BG&�م .vMء/. s:7ا� . �GO ,�#� <رب ا� h&#ا� h�  � f D� �� dG�� "ال�	ا h&+  ]و ا�

� ع ��  وB0	اB=� S&� /د 

k 6[ ا�FB�ف .��  ��, �G0  #�� �B�9� � و �B�7� $.و و �B#9% 

                                                 
1  Âl-i Đmrân, 3/175 
 19 /و  2
3  Cum’a, 62/6-7 
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�, ا�)اGBM#ا� �]� 	 QGMل ا�(
و ا�  ا	هD و ا	و	د . �:d_�� 6c"F ��  � �=� س ا��� و +

 S. ا�>��� ا�>&�� . ي _�ر ��(=B� D� د 
و ا�  ا�S0 V .  ه@ا ا���اق ا�>#���:"ف.@�S<G� 4�� h ا�>

�� 6�Z ن(
�4 �"ه� �-�د و ا�M.> ل.5ن ا�	دراآ ت و ا	ا QGآ S. �� #<B�و< ه�ان .   .S  ا

�B�Z د �:�اب�]B� 	 6�lم ا�9 ن . ذي ا(� b� ن(
�D ا�#"ت ا1" ا�M"م ا	 ان ا�#"ت +�ك �&

�� .S ا�#"ت. ا�FB�ف .�M� ء �: فk� 5. �و ا�  �  +�ا/ �, ا	ه"ال و . و ا�M"م �b ا�0 9

� D� 4 �, �"ارض ا�#"ت�� h�@. 9�اتGس ا� G%	ه" ا ��	ارض ا�#�ض و �>&"م ان ا"� ,


Q ا��ا%6 �, اl	م �5 .5 �
=S ا	�� �D ا�#"ت cس ا G%	ا $
� �#S. M و اذا %D ا�#"ت �� �

و ا�  ا�E� V . ن آ ن 1".� �, ا�>= ب .&�B)ارك �#  �nد�� . آ �k7o و ا�3@ر �M) ا	و� ع ا�7)�)ة


 ب � 	�MB ع �, ا���G ت و ��4 �, ا�@0"ب و ا�>V�ات و �, ا	Mا� S. /�Tا S=
ا��	ت و �  �

 �� 3� D�-ا�#> د و ا� S. ا��3�ة ,� ��[ Dm و ان آ ن 1".� �  �B�&3+ و Dm4 �, ا��ذا�Mآ�6 ا��+

b���0� و ��&� 	 �, ا�#"ت و ه" ا�:QC ا�>��� و ا��"ل ا� F=0 ,� �و ه" . �>) ا�## ت .:".

�#6���B و ا	و��vء ا�#FB".6 +�ك ا��ا% ت و ا�&@ات و TZ�وا �&��  ا�@ي اB1 ر .S د.>� ا�v#93ء ا

ا��G� و ا�S. QFM ا�9) و ا�D�F3+ S. Q<B ا�>&"م ا�3=�=�6 و ا�#> رف ا	���SB% 6 ا�M"ا �, ه@ا 

�"ر �9"ر ا�@ي . ا�)Zء ا�#�&h و ا���غ ا�#"�$o�  Mا��3ن ان ر�   M� Qا�@ي اذه f (#3ا ا�"� O و

و ا�&� ان ا�#"ت ا�@ي . �#= �6 �, .[&� 	 �#QF0  ��.  MG و 	 �#o�  ��.  MG"با%&M  دار ا

 �9�O5� �0 . �M� ون��+1&� �� �b. M و �b� C و ذ�k h و �b ذ�h .5 _�ر .��. D� 5cا �&G#ا� 

lة ا�CMO � k Q&Oت و 	 اذن �#>d و 	 C1� �& ا�) .��  �&F ��3, �  	 ��, رأ1k�ة ا�	0

و ا�5م �
=vء اf ا�>��� ا�7 ن و ا�[  ا�#�n, . �[  ه".�� +SM<#� $�=3 آD �, �&��  . ن�7�و ا

 S=M�  #آ Sc <#ا� ,� �
	 �@وق �@ة ا1l�ة ا	�@وق ��ارة ا�#"ت و ا�[  ا�#S. ��C� ,�n ا�=

 .ا�@هS. Q ا�M ر و اذا ��.d ان ا�#"ت ��4 .��  ا��

� و ا0#  ا��ا%6 ا�3=�=�6 و . �&� ان ا�#"ت ا�S&9 و ا	�� ا�3=�=B<
S ه" ا�-�D و ا�:G ر ا�G��)ي +

� و �, ذاق �@ة ا�>&� و %5و+� . رق ز�6M ا�)�0  و +�#T )ي�	ء اv=
ا��3 ة ا�=&
�6 ه" ا�>&� و ا�

� �, دار ا��G د و ا�
&S و ا+DF ����ة ا�#5ءG�
k . D ا	�&L�او+� و �0ع 0O رادة	ت �  #.

� �M"ر ا�#
)أ ا	ول ���)ا و 	 ��ن ا�#"ت � �> دة .��3G�S �:�"ة 	 �# ت �>)ه  ا�)ا و +M"رت 0

� d<&=0ا�#=)ار و ا S. �B_"<� ح M� /(M� D�� +&h ا�)ار .9 ن k ا�k0, ا�Y�]3 ا	دا�> �� ا	

 Q��ض ا�97� و ا� ��� Q�oا� S.  � ة �7 ه)ة@&�  -�B

D ا�#"ت M�Z  �, ا��5ك و ا��"ت �O  Oر ��

                                                 
 19 /ظ  1
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O  #ل �&آ k �M� fآ�م ا Q� L Sا� ,� " M�=� ء �  ازددت�Coآ7] ا� "� ." S. �و ه" ��ي آ# �

� � ن #&� b� D�	ة ا�3�ص و ! �6 ا(� ,� D�	�1� ا�+ S��+ ,�  و ا� �M� �9] �: ف. �+"�

v=
0�4 �&و ان.  ا�)�0  �3 لkء �&ا� Dآ kت ا��3"ة و <
+ S. �9�B� ان So
M�. ر+3 ل	6 و ا&=Mا�  

�#d +9 ��] ا��3"ة و �, �>M�"K) ذ�B:� h ر ا�## ت آ#  O ل ا�7 ��  . h� ا� 	 	�0, %" #T

	ن ذ�BG� h&�م _>] ا��7:"61 و �="ط ا�="ة و ا	��Bء �#� ر6O ا	%
 ب و �- ه)ة . ��Gم

� آ#".  ��_� و L"ل �@ا��k .�" آ#, �M#Bا	وc ب+ #�  �<� SM#B� 6
  و ر�#  �M"ب ا	G0 ن 0 �

�n#ل ا��� ا� O&� ,�Mk �FM.  � � ,�B] ا�>#� �اذا � ش ا��ؤ " �, ا�Q� L S آ�م اf و��

� �#�M  �, �# ل و E&T ا��Z [FM ل و 
� ا�&� �S و F0] ا�S]#� [FM ��4 �)ري +=&=3#�

�Q و ا�>� ل و � SO ا�>#� ا�= م و ��Q و ه� � ر+3 ل و اB0= ل .Q3 ا�#�ء  9#� � Do� ص و�%

� �&S ه@ا ا�#V لL"ل ا�>B#GO و D�� �# ." 6 � �6 و�&� �
M  ا�59م .S ه@ا ا�#= م �0"9MLو ا0#  ا

� وآ�5� S�
S و آG% fل ا�>=�ء و ا"=� hر �, ذ� L (O ءvاض . داه�6 ده���	و ا�&� ان ا

6� C
 . ا��3ن وا�O ,� 6&c 3"ة ا�-@ب .6V&V و هS ا�3�ص و ا�

و 	 �S. h آV�ة ا!�ا_� .  .S ا��7"ات و Q&L ا	�B@اذ ��  .�" �, �4M ا	.�اط:ا	B!صا�  


�  �9"ن ذ���FO 5� ا��#6 آ�V� ا���B 	ن ه#� .S �#"م ا	وO ت �>="دة % c ن	ء+�  Zرد b�

� .�B�(1 S  و �S. /�9. (�-BG �@+�  و ا�: دم ا%G, �, ا�#:)وم <��) و MB� 6�#��
� ا�+"O ���(B�

�� �

+! U8 />�رآ9 ا	�3Bا(�ت �~ .�> . .�" ا41 �, ا��	�J ءv]O S.  #و 30" ه ���M:و ا� D��آ �

ت ��.  �V9�ة ا�B># ل ا�="ي زا��7"ات �, ا�#vآD و ا�#7 رب و ا�#M آW . ن +&h ا��3"ا0 ت �  % 

�9�  و.ا�#)رآS. 6 �5ذه B� �  ]ا� ~� <�  ��.�	 ��4 U81ن +"ا+� ورود ا	ت �&  Oو@#�k ا�@وق 

�4 وdO ا�B># ��  ا�Y=M ا�@وق و c"F1  ا�D9 ا�43 و �Mا� dO"7+ ذاk و  �M� @ه" ا�  � 

�9�B� � ��.'/ !�4 U8 )و� 	و   <���  �+@� @�M� و ا�#7 رب  Dآv#ا�اذ ا� 	م اk Dcا  �!"&� 

ا�&G ن �M� (�"B� �T  ا��اض �DV ا���[6 و ا�B:#6 و ا�>�"0 ت ا�3 د6T �, ا�G)د ا	�6�m5B و !�� 

 ,� hب ا�#ذ� �F0ء ا�اZ@o6 �, .[5ت ا�<#B-#اد ا�"kءv]�	رث .  ا"�  �M� ر V9B�و ا�[  ا	

6MC�� +@هQ ا�MC
�, وdO ا0�F ل ا�#SM و ا�  ا�#M آW .#)ة �@+�  . ا�
5دة و D=T ا�3"اس آ#  D�O ا�

و �M� DF  آ5ل ا�
)ن و 	 �:�S ان ذ�h �)ة �FO�ة �T �3.  اS.  �O .(0 ا��%��k, او��6 ا�

 و د.b ا�#�9"� ت ا�F �63 ا�SB هZ@! Sء ا	�[vء و c�ف ا��L"� ت ا	c&�6 ا�SB ىا+> ب ا�="

 S. 6<�
C6 ا��Z و S0ا��وح ا��3"ا Qآ�� Sه SB6 ا�����oا�3�ارة ا� D�&3+ ن و(
هS د� �6 ا�
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 �+ .�F+ .�9�B� � و����G U8  D	�I2	ا�# ل وا S. ر G:و ا� �� �
 ا�)�,  �#  �� �, ا�7�آb� 6 ا�

�9�B� � و �
�  �� ن !�� و��% c ان b� D=<4 و ا��Mا� S. <�ة و ا��5ك	ا �اج �+2!;�� U8 ا

 �X��<	ة ا"O  ]ا���$ و ا� (GM� ن و(
ا�SB 1&=�  اb.(� f ا�� ا�-"ع و %�� �)ل �  �B�� D&3B="م ا�

�"اد ا	�5م 	 ا	�B@اذ ��V9+ ع و"Mء ا�v=�	 ن G0	ا S. 6ا�-# ع �"د�v]=� &� ع O"ء ��"ة ا�k 

 اي L��$ وbO �, ا�C�ف ا�#S. 6��M ا�7�ع و ا�#@�"�S. 6 ا�>�ف و ا0#  ه" kاي و�� آ ن و �&


>Y ا�- ه&�, �  �"�d ��� ا0���G �, دا��6 ا	��اض �, ا	و	د � SMoBG� 5��  <
L ��. Q!���

�4 ا	�Mا� D�"G+ ب ا��7"ة 
� رة و +:��&�  �v�  �  �� Fءت و ا�B1 ر ا��ه
 6�0 و ا�[  اO"ي ا


)ال ا��و� ت و ا5B1ف B��, ا���B7# ت و +����M  ا�#M آW و � m� ا�#BG&@ات آ �3�ص �&S ا


b ا�vGMء و ا�B&@ذ � 0"اع �# m&�, و ا�Mc � �<MB ف .[k ,�&mvا�#9M"% ت و ا�#�D ا�B+ ا �9"ن و@�� 

 ��5� �
�� �, ا&#' .��X@ت ا	#
" ا�W�3F ا��	� ا	!اي اآMB�� ا��"ي ,� �.�F�  #�. رة �	

� و ��BG-, ا�B&"ث � �vGMء #<C� و ��32�ت +�#� و +oFBG� �@ة �7���	�J ل�W�0Sا�>&"م و ا ,�

��Q ا�)�O=6 ا��F3+ Q�"BG� SB&�  ا	وO تX �2/ �3!هE 4  و�M5ت �, &#��ا��"GBا� h&+ ,� اي 

ان ا�F&"ة +S�M �, " ا�F&"ات O ل اf �5ز�6 ا�C � ت و ا�>
 دات c"F1  اO �6 و < �] 

�9M#73 ء و ا�� اي  �J�اي �E3  و ا��S#�ب /WX �2!ي و ادا�6 ا��F م . ن ا�F"م �� و�vء1"ا�

3
6 ا	� �) و ا	آ رم c ��&� D� 5V� 3 ب ا�3�صc63 اFة ��  آ(��� ��7"ات �, ا�#=)� ت ا�#


� �& و و BG� (O> ن �&��  � �S. Q�!�B ا�- / و ا�6#73Fا�#9 رم و ا�k (O م و ا�-"ع و"Fا� 

�>7$ ا��3"اS0 و ه" c�ف و ا�&� ان �, ارداء ا0"اع ا�3�ص ا.  +> _) .�� ا�#="ل و ا�#G#"ع

ك ا��#� و ر�#  و 	 �F)ر ا	 �, _> ف ا�>="ل و رآ . �, �:Q&L 2,�<�  s ا�9M ح kا��#6 ا�

�4 و ا�
)نn�kدي ا�M9� �.  ه5ك ا��7"ق و ا�9M ح �b !��/ و , �# �D ا�#>و ��5� c�ف ا�

� .S ا�k,G3ا��M� ا�O". ".  �, ه	ج ا�و ا B:�  #� ل oB�k �0� �, ا�>&"م و [C� 9� و. $�Oد 

� و �"ا<
6G� -� 6 ا�>&#vء و ا���.vء و ا�:"ض �>�� .S ا�d9M و 
ا�MF � ت ��M-@ب �, � 0

�)ة و ا	 �و . %B�از �, %9 � ت ا�>7 ق و ا�> ره�ا�&m C] و ا�S�7M� E3� ,� QM-B ا�:� 	ت ا�

�� ا�ا�9] �Gا� S. ل �� ا�"c ل k, ا�"%)ة �T ا	�M� و�� س �
� وا�:O"7<� ,� bC=M� E�% 


So ان �>&� ان ه@ا ا�>7$ !�� ا�>7$ ا�>��] ا�@ي ه" ا	��B ج M� ه@ا ا�3 ل و �M� "&G� SB%

� آ#  D�O ا+ M9�
�~ �3�آ +� و Bا�#>7"ق و ا� Dm #7ب�"
. ن . �>S#� $7 ا�43 �, ��"ب ا�3#

 $�5� ,� 4�Mا� (��-+ S&� ,�<� (#34 و ه" �3#"د ! �6 ا��Mء ا�v�c و b
C6 ا�. C� ,� hذ�

                                                 
1  Ankebut, 29/45 
 20 /ظ  2
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��6O ه#  وا%)ا و 	 �:�S ان ا�# b0 �, ا�>7$ ا�S=�=3 �&"ا%) ا�$3 B#ا��#"م ا� D<-� �0	 6<�
Cا�

ه" ا�>�5$ ا�
)6�0 و ا�7"ا!D ا�6�G3 و ا�9)ورات ا�@ي ه" ! �6 ا�o � ت و �0 �6 آ# ل ا�#"�"دات 

 d
ا���"	6�0 . ذا اF30� � �>7$ ا�#@آ"ر +&h ا�>S. $�5 وا%) �9"ن ه" CMO�ة ا�3=�=6 و ��1@ ر+

ا�> �="ن �&6V&T S ا_�ب _�ب �)ون �9 رم ا	51ق و �# �O" 6 ل ا�7 �� .  ا�G> دات ا�3=�=�6

"�
 ح و .�6O 	 ��+["ن Fي ه"ي ا�:5ق�7="ا ا� ." 


�B اM=&1  #0 آ� �
O" V ل اS�.  . f ارداء ا0"اع ا��ذاDm:ا	$I�	�و ا�  G3.ل " ا =.  �+ <
�T ذآ� +

5�Z � ه# ل ر� �W� F� 6 ه@ك ا	#
"  �, ا	��اض وا�&"ا%$ آ�V�ة �9, اآV�ه  ��و�  /<�=�ه�

M� 6&c 3م ا�	l . دة ا�#> د <� ه5ك و. �  ه" ه5ك 0�"س ا�>
 دا�#> ش و ا�=>"د �, اآGB ب 

5 �#: ��6 %9#6 اS. f ا�- د ا	G0 ن و �> 0)ة %[�+� .S ا. _6 ا�-"د و ا	%G ن ا	$'ن� � 

 DGMع و ا�"Mء ا�v=� م(� (=. Q�"#د ا�	و	و ا Dه	ا W� F#� ا�=� م ,� �+ 
آ 5B1ل ��# +� و وا�

�&h ه@ا J P�	)2�د  .>$ اي ا�DG9ه� ا�[  و. ا�@ي ه" ه5ك �)ن �>M"ي S. ا41 و ا0:�اط D�

b� -ع ا�"Mف . ا��FBو ا� ���(Bآ@ا و.=) ان ا� �2+B	ل ا�IJما �Mا� (��� و ه" ا�=� م �#  �=&1 S.  . و

	 �h ان ا�B= �) �, ذ�h ا�C ل �&S. 6#93 1&$ ا�>
 د و آ@ا ا�B= �) �, �>�.6 ا%"ال ا�#
)اء  و 

�ا�#> د و ذ�G1 h�ان ���� و �@اب ا+�Gء آS� ��-� 	 و �B#&T (%ا (G� 	 ��� . [MF#ان ا� �T

� kا� ر ا��"=� �8�3)�	" ارJ�ب ا	)'  ��5 h��3+ غ ه@ا ا�3) و"&� S. �و ا�9) �#)او�9. 6�+

� ا�<Gوة و ا��Vا� D�F3+ ,���+ ا�- / و ا��.>6 و Sدوا�k&� d&
Oو ا �+"O d� Bان اه k 1 Q&L 

� �, ."ز ار� �� � �G> دات ا�� 1�ة .S داري A/k�38 `\�رY . ا��[ O Dm�و60<. M� ر ا�-) و TZ اي

� � ��أ و X�+� K2�X�.��.ا�)�0  و ا1l�ةB��"3�ك ر�B�  #� (-و  اي %9 � ت ار� ب ا� Qm Fي ا�

&� ���o�kQc M#و �&"غ ا��.>6 و ا� Q��M) اf  /�/� اهA ا	+�A و �Q&L  .b#G ا�#> �S و ا�9# 

 Mا� (M� و ��"� .S ا�)ار�, . ن ه@/ ا	�"ر �, ا�:G�ان ا�#
�, و �>D  و ��ء &�4$���.س آ .6و ر

 K�+ ء وln4 ه�0 K=BM+ ��+(#3� و ,�(�B-#ا�� ا� ,�G3+ و ��B�@� و ,�&C<B#ل ا� % W�
=+ (M�

�#U و آ@ا �B@آ� . �M) ا�B# ع ه +�h ا	��vءXS �2J ل�W�0Sا �/ �	�I$	ة ا!BJ �/ ,G% ,� ا�@ي


B   وا%)ا آ �-# د ا�5م ا�MB� د و�5زم �lا�) ا b_"� S. �=BG� 9, ان#� 	  �
% c ن	 �#�ء +�آ

  #� ��.�F� س �, ��# +�� و Mا� Do7� (O D� / �7B�  � Q&L S. /ه"ا S]B=#� 3�كB� D�

� �1� �, و�"د/�(<. ��+ 
&L ,� � .+"��"ا ا��
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�4 �, .=) ا�#Q� C او ."ت:ا	5Bن ا�  وMا� ���+ "�.  fل ا O ب"
ا	 ان او�� ء اf 	 1"ف "  ا�3#

و O ل اf .  	ن ا	و��vء 	 �3
"ن ا	 ا�S3 ا�
 SO .&�4 ��� .=) ا�#C&"ب"�&��� و 	 ه� �0�3"ن

 D� ا �&�5�9 +�"�� و"�k�9+ .  � ."D	�I2	ا K32� ل��� K4�. Yات  و /#>�ؤ@&BG#ا� ,� 


 +� a>J[��ه� ا�-G# 6�0 و ا���B7# ت ا�)�0 و�6 و +"M� ~�&و �)ة ا� [o7ة ا��Vو آ  . ,� Q��O "و ه

�S. 4 ا�[�ور� ت 	ن ا�#7 ه)ة  ��A  اي ه@ا ا�bO"B و ا�B"ه� و ه�.���"م ا�3�صM&� h�97+ و

Q� oا� ��	ا S. Q� C#ا� b�#� ل"F% 6 ا�9"ن و . % آ#6 �>)م<�
C� 6#و ا�[  ا�[�ورة % آ

ن ا�> DO �" ا0>� ا��M� �&� ان آD �  +�آQ �, ا�#:C&B ت و ا��G د و ان ورZءه  ا�� ا�#> د 	

�GO /5ت �= ؤ� =B#ا� ,� b#Bا�&� b
Cا� �

�>S و !&L /ؤ M. ي وk ,C�B�. 6ور��_ �G=ا� 

 �05C� ,=�B� ت ه@ا ا�> �� و 
3 �� دوZم �=vء ��آB�
S . اMل ا� O&ck �&�� و�&� fا " ��. Wc ,� 

 �=� ��. �=� اk f�ي ر_و O ل ا�G3, ا�
B. .F=� .��  %�ن و �, ا�B.  ��. SMoB,و �, ا و �, 

 �M�"ع@-� 	  �&V#� Q�
	 �&)غ "و +@آ� O"ل ر�"ل اf ". ان ا�)�0  ا%5م 0"م او آ�D زاDm ان ا�&

,�+�� �-% ,� ,�n#ا� ."[MF#ا� ر ا� �Tا� k ��"=� ��5� P���3� Qا	 Q% c ه@ا ا�#�ض 8

��  � ز!D�� S. 6 ا�)�0  و �0 ر ا1l�ةا	$�34�ت ا	��	B�ت "#� SBا�:��ات ا� Sب . و ه�o� 	 و

S0 �1� .6c�� K ا�-� �6 .>&�� � �B#��� ��, ا�)ا�m ا�
 SO و ��, ا��اDm ا� (M� 	و ا+: ذ . ا�)ا ا

�  �, ا�F"ر ا�=)��6 و ا�B0اع �  آ)ر �, ا�#"�"دات ا�# د�6 c  � ءvMBOو ا S0 Vاح ا��Lول و ا	ا

 ا	�MB ب �#  �=S]B و�"ده  و �)��  و �= ءه  �BG&�م .M ءه  ا	 �=)ر ا�[�ورة �, ا	FBO ر و


 ر B�	0  و ا C� و +�وح  c #1 و (o+ ر"�Cء �3 ل ا�Z(BO	7 ف و اMف و ا��ي �, ا� ��&S ا�9

 و  و �3 ل �, �>S و و�S و �#b و ا%B"ي �T +�ك و �[�1S#  +�ا/ �, ا%"ال ا��3"ا0 ت �� 0  

�<�� و �
@ل و B#ه DO <ف ا��F� [9, . آ�#� 	 � Y.�� و bMB#� /و �= ؤ Qوا� ��(�  #�.

� و هD ه@ا � =B0ة و ا��o+ D�3BG� و � ا�>#� و .>&6 ا�- هD ا�o#� و ا�> DO ��ي ا	_�>6زوا�

�"اQO ا	��vء و 	 �-�ع �, ا�#Qm F و ا�- ه D	 �S. ��(B ا	�"ر و �[C�ب �#  ��- ؤ/ �, 


 ر � 	_C�ار .>&�h ان +->D اول ا��ك kد ا�ا�M"اQm و آ� �, �:�ون �>"Cc	و ا "&Gا� 

 Sا� ,� S&� ل O  #ر آ O"6 و ا�M�9G� � ا��3ن � دئ �)ئ hM� S�M+ ر و 
Bة و ا���F� b� /�1Z

�� �
�&" ا� DGB. 	آ رم و ا	ا �
c �
cا ��>D �  ذ. Q� L آ�م اf و��� D�-ل ا�7 �� ذو ا� O و

 fه  ا Cا�)�0  �"اري ا� Q9� ان �"اه�+ ,� D3  و آ]B.ت و �9, �>) �  ا 
� Mا� S. �&<�� D=<ا�

 S=
�> دات +  �� d
GBاذا اآ  c"F1 داده  و�B� � �Bo� �� و  �� ��B�� ع ��  �� ��3ن � B05�

 .ا�)ا و آ�ا� ت +)وم ���)ا
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 ا�E&V ��ع .S ذآ� �B"�)ا+�  و هS و ا�&� ان ا�#MF] �#  .�غ �, ا	��اض ا	و��6 �&="ي

6<
�O ل ر�"ل .  و هSM#+ S ا�B-# ع �#�b ا�:��ات �b ارادة زوا��  �, ا��o�:ا	�B'ا	ول  .

fا&c k �&�� و�&� fا "QC3ر ا� Mا� Dت آ#  +�آ MG3ا� Dآ��� (G3ص و ".ان ا�!B	ا Yو /#>�ؤ 

3��ب �K32 ا	;3!ات �� �=5 و ا�> DO ا�> �� � �MB ع ا�S7ء K/�2#�"ا%) �, ا�M س ا	)�J A�ن ا

��"F% Q&C� [�93 � ��0 . آ�� /(� S.  #� �m % (%ا Dاذا راي ان آ �و ا�  +"�)/ �, ا�3�ص .05

 ,� �� �-�B�. /(M� ,� D"�) �, ذ�h ا�3�ص ا�#��ط ا�S زوا��"&C� ل"F% ,� ن"<M#�


 ب ا���
Q �, اG� ا�ا%�ازه� DB=و ا� Q�Mوال �, ا�#"ت و ا�k%"ال	ا ,� hو ه@ا ه" .  !�� ذ�


&�  .S ا	6V&T Dc ا��7"ة و O ,� ن C�7ا� S+�� SBء ا�="ي ا�v#&<ا� Y<� ل O (G3� � ا�#�اد


>�6 و ا��"ي ��C 6�0. ا�Q]o و ا��"ي� Q]oا��7"ة ���#�6 و ا� . Q]o6 �9, ا�.Z و ا��7"ة

�M� 6 �9, ا��"ي ا���.Z Q]oو ا�  �M� ا��� . fل ا O"M� 9� وM#ء ا��7"ة و ا�v73��S �, ا�

So
� و � ��o�  #� > Q]o�/ و � ��"ي 1"ا�Q]o و ا�G�M�  #� > ن G0	ا ��F� �7"ة� 
 ا��"ي .

� و�&� O&ck ل . ���6�&� fا " ��� و <&� 	 �B�ك و <&� �SG اf ان �B�آo� 	 �&�. 6V&T �&ا��

�� ه" ا�7�ك � f �� و �D و ا��o� 	 د . ��&� ا�@ي 
�>[�� �>[  و &� ا�@ي 	 �B�ك ه" <&� ا�>

G� ا��&� ا�@يk�G�� ا��7"ة ا�3�ص و ا�
:D و �B0-6 .  اf ان �B�آ� ه" <&� ا	G0 ن 0-�B0 و


>Z SM� S. 6دم Gع ه@/ ا� #Bا� ,� DF3� 6 و�(
ا�Q]o ا�>-Q و ا�9
� و �B0-6 ا��"ي ا�9�� و ا�

(G36 ا�<� � 6&F1 .51ق ا	: ص . �@��#6و ه" �0 �6 ا�	ا S. 6� �Mن ه" ا� C�7آ#  ان ا�

 ��"O S. (G3� � 6�0 G0	ا�7�ور ا b� -� fا �B1 Q
Gاذا "ا�#@�"�6 و ��@ا ا� (�و �, �� % 

(G%"  ��"O S. 6�"�"� � 6�0 C�7ا� Em 
�"س .c S)ور ا�M س �, ا�-6M "  آ#  �B1 �"ا�b ا�:"�

��F&� و ه�M  ا��ار ا1� +�آM ه  �>) 2"و ا�M سB� ل ا�#= م #B%م ا .Y!\و ا(G3ا� �T5ن  اي اB	ا 

 ا�#
�ح 	ن 0>� اO ��! f �&6 �&>) و ا	%vFء و ه" آD �"م .S � ن �, ا�9�م و ا	�vCء و ا	'ا[�

�:vء ��:� � ��(�  B&ا�5زم و . آ \:Gو ا� �mا��3ن ا�)ا �� .S آD �1� و 6#<0 �&��
% c ذا %�ن .

	 hذ� b� �B#! S&-M� ا� �B�o� DF3B� 	 وk ءZ(ه@ا ا� ,� f � 0>"د � ان �S]=M �#�/ و �)+

��G-ا� QC:ا�>��� و ا� .�M�<� (G3ا�#@آ"ر .>5ج ا� D�-و ا�  �5ج ا�3�ص و ا� . Q
G#ن ا�	

Q
Gع ا� ��b � ر++��.Y!0 ا0"اع ا�3�ص ��ا و �Vاي اآ �/ bOء  وa2��. .S ا�#Q� C ا�>&�3J 6�# ا	

M#ن ا�	 hو ذ� 	و   ��. b�#-اك ا��Bر ا�@<B�  �Bc�� $�_ ء %"ز+�  وv�B0ا Q
G� 6�"�0(ا� b. 


�  ر�#  	 ���) ا�:�� � �@ات �D �9�/ _�ر ا��o� و L :. �1l>) %�� ن ا� 	ا  �%  �M� (%ل ا M�

                                                 
1  Nahl, 16/90 
2  Nâs, 114/5-6 
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 �S, ا�>&#vء اذ �  وا�' ا#0  �&��� �"ا�6C ا�5Bب �  ��و�� �, ا�:�� �:5ف ا�#b. M ا�>&6�# 

 !Gcن ا�/!� U�& N4��X و h��7B&� 6&� O ات"�. �0  �:&"ه  �, ا�# دة �>�اة �, ا�s=M و ا�

 S&�  ��. د"G3� .  �B<�B� d#� زادت �@+�  و d=�ا	+� ق 	 �vC<� � s=Mء و ا	0� ق �D آ&#  ا0


W ا0"اع ا�3�ص 0- 0  اf و ا� آ� �, ه@/ ا�)اOة .�9"ن �, ا���Gا� b
L و b
Cء ��ة ا�vه�6 ا�)ه�

 .و ا� ذ0  و ا� آ� �, ه@/ ا��6MB ا�>#�vء

1 S0 Vا� �I$W	ا: Sل  و ه��� D�L b�#� P	 !3;	ا Q� C&� م اي'& K/ bO"+!3W	5وال &� ا	و . ا

(G3و ��, ا�  �M�� ��##�1� ه" ا� 	اي ه@ا و ه� . ا�=�) اMا� [c"ا�k6C�oا� U8 �2دB/  

�G 6�0اGS!وX�ا�G> دات Mا� U8 و 	ص �"ر  ا!� �X�3)'	ا�3�ص و ا D�F3+ �� (O م و"�@�

��5�  ��5�. 

 E� Vا�K2I	"ض:ا� 	3= ق و B�� kر�"ل اO&c f ل .  و ه" +"bO ا�:�� �, ا��o� �5 ا�&� fا 


) b#L �="د/� (
و O ل �&S �, ا�Q� L S آ�م اf و��� اآF� �V رع ا�>="ل . و�&� ��4 ا�>

ذل k<#X /� ا	B!ص و ا	$I�	� و ا	)�BJ A+2� اU8 q ي ا�b#C و ه" ا. +d3 ��وق ا	L# ع

� �>�) �, ا�D�@B� 6��3 	رذل ا�
��6 �>�ض ��_� �&)6�0. ا	B���ت ا	U ا	���ون
% c و . Dو آ

� �, +&h ا�-�6� (
<B� و ��"&C#� ج B3� Q� L . (
��C% QL 1 ,� Y م ا�)�0  .�" �BG� b� C� .

��vء و �b ذ�h .�" ارذل ا�>
�) و اه"��0 اذ �� �=� �$3 1)�6 ��)/ و �
) ا�C3 م ا�@ي ه" ا41 ا	

�B#<0 ء %="قZاد ,� /(� =B� . رق b#Cا� �M� fا S_ر Q� L Sا� ,�  S&� ,�M�n#ل ا��� ا� O

(�n� . ��  � Dء �, آv�B0	 � DF3� م �Mوض . ن ا� <Bو ا� D� <B9#6 ا�% S. ��Mا� �و ��5

� %SB اG�M� QGB94 ا���)ا���M3] و +7"�$ ا�Bو ا�  k ت و �� <� ا�&@ات ا�>=&�B� 6>&" ا��#6 �, ا	0

� ا�#6�M و 	 M� fا S_ر S&� ,� روي  � DV� ��� Vع %9 � +�� و ا� #B�ا5B1ط ا	%�ار و ا

D�"Bا� 	و  D&<Bا�)6�0 و ا� . D�O و&� Dآ"B� ,� �3ا�k ان �&<� D� �=3BG� 	  � Q&C� 	 اي fا 

 � Dآ�+�]% ,� ��B>)اد/ �"ه"ب � � ��]B=� و �� $�&� . 

bا��ا�'>B	ا : fل ا O ,L 
 2"و 	 +->M�"&O S. D  !5 �&@�, ا�M"ا" و ه" ![BG� Q#� آ �, .S ا�

Q]o5ج ا�� ,� Q<cا � 5Xول ���Jر ا�GSة ا	B<3<3�و ه@ا . و �, �"ا%=� ا�7# +6 و ��5

�� و ��, ا�#3="د �&�M�� 6B� Vن. ا� . fل ا O 6B� T 0"ع ,� ,�F:� D6 ��, آ����o6 ا�&cا�#"ا  "

                                                 
 22 /و  1
2  Haşr, 59/10 
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1".#, ��S �, ا�1� �k7ء ,� ��Mا� bC=�� و Dc"ا� ,�  #�M��  � و Dc	ا �
B<� ان So
M�. 


Q ا�3=) ا�&�� ا	 ان �9"ن ا��ا 	 �-"ز ا�voؤ/ ���  و �=5� . ا�> رض ا�Q��o ا�@ي ه" 


 رك و +> �S. $ �&"اbO و ه" ا1
 ر !�� �C �: ا	+�با�: �4+ fل ا O "��Tا. ك ا D9� Dو ه�  2"و�

2� ��D /=�رJ3! �7 و رE ا&�<�دا P.8�د S 7I#	6 و 0! /� &'م ا� <Gن و ا� B�
 �, ا�M#�#6 و ا�

�#oو . ا� ��0 �� و اbC=0 �= ؤ/ و دوا� b��D ا�F)ق ا%) ارآ ن �0 م ا�> �� و �" ."ض ��+�>  ار+


�D ه" اb�#� Dc ا�#3#"� Sي و ه" ا�"B�� ا�B="ي و �)ار ا�� ا�-�B0 ات و"M
دات و رآ, �vMء ا�

6G�G1 6<�M� Sا� �� Dc"Bا�  �
� آ�V�ة ا!&� 
� .ا�:��ات ذر�>6 و �" 	 �
DC ا%9 م ا�7��>6 و ا

8��3آ!�
6 ا�9@ب  .$��.P /� ا	/�2� ��5<GM� S_�� 	 و آ@ا ا�9@وب  <
L �M� ��MB� (%ا Dاذ آ 

D� ��d ا�M س ا�S آ�5� ا5c و &'م اS&�2�د. �B ذيا��B&� 	 SB% �
�ف. �&S آ�5;��Sو ا  ,�� 

� و ��vؤ/ و ا�[  	 �) ان �5��Mن 6�c 1 ا	G0 ن <Oو Qس .�@ه M3ا� Dو �, ا� $CM6 ا�&�]. 

� �, ا	�"ر ا�"اS. 6<O ا%) ا	ز�6M ا�6V&V و ا�9@ب ��"ت ه@اM� ب !  � ��oا�5م ا� � ا!�ا_

 S. Dm ]�� ا�o�ض �
V  و �, ا�DC �  اود�� اf �, ا�� � D<-� ض�oض و ."ات ا��oا�

  �. M� دا =Bا� �ا	G0 ن �9"ن �, آ��ان ا�S. 6#<M ا�&S �9 ن و زاد .G دا �&S ه@ا ا�
5Cن ا. د+

 .�&b�#� S. $3 ا	ز� ن

 ��"=� � اي اذا ا0[� ا�P: S ا	#
�قو /� ا	�)k<#X D ا	��N و /#و ا�G دس و ا�b� G �  ا� ر ا��

[&Fا� (�"B� Q-<ا�9@ب ا� . fل ا O" ��  #� ن ان �3#) و"

, ا�@�, ���%"ن �#  ا+"ا و �3G3+ 	 و

� زة �, ا�>@اب#� ��M
G3+ 5. ا"&<��"4 . WFMس ���� ا��� ا� Mا� $% S. /(=B<� ,� �
و ان ا1

 O �
C ن ��ه� و �: ����B آ ن 0B�� .S ا��3"ة "اO f ل . . ن آ ن �b ا�"O h
و �, ا�M س �, �>-

� و ه" ا�) ا�:F م
&O S.  � S&� f5"ا�)�0  و ��7) ا. ��B�
C ن ��ه� و �: �B� و ان آ ن �)ون ا

O"	 آ ن ذ�h ا	1
 ر او .>5 آ �3�آ ت ا�)ا�S&� 6 ا%"ال ا�
 L, و ا�="ل ان آ ن .S . آ ن ر�vء

#G� 6 و<#Gا� �� � s:� ن G0	6 ا
و ا�&� ان �, �#&S . 6 ا���vء �&=  ان آ ن .S ا�3#
6 و%)ه !�

D:
� ا�
:G#� b� � D وي ا�>�"ب. ا�#B"�)ات ا�M� fا S_ر S&� ل O . ء"� Dآ �و ه" ز� م �= د �

 Q&C�  ء و ا�vM�و ه" ا�  �, �: .6 ا��=� .��ول � ��S. �9 �"اQO ا	�"ال و �c� و ر+�  ا�S ا�

M� ول�B. ل #� � b.�Bا� S. / 0�و % رس و .�#  ذآ �) ا�S. ��M ان ا��.>6 �&# ل 	 �� �D ه" 1 دم �

                                                 
1  Bakara, 2/178 
2  Câsiye, 45/7 
 22 /ظ  3
4  Âl-i Đmran, 3/188 
5  Bakara, 2/204 



 146 


6 ذا+�6 �#  �[, �� .��ول � �S. ��M ��ف �"ه�/ و �>)/ �, � M#6 و ا�  ا�� �� ب ا�#
 ه ة آ

6
و ا�&� اh0 اذا ا+=S. D�O  � dM د.b آD رذ�&6 و ا�3B[�ت ا�="ا�0, . ا���"	�0 ت .S ا�#�+

 S. اض و �>�.6 �  ا�#"ردة��	ا D&� ,� ت 

 ط ا�
m G\ و ا�#�آMB�ا�#> �- ت ��h�&� D ا

 . h�&� Q<c �, ا�#> �- ت و ا	!�اض
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