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ÖNSÖZ 

Osmanlı’nın son döneminde yaşamış olan Đsmail Müfid b. Ali el-Đstanbulî’nin Şerhu 

Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri Đslam’da felsefî ahlâk düşüncesini yansıtan eserler 

arasındadır. Îcî’nin Ahlâk-ı Adudiyye’sine yazılan şerhlerden biri olan tezimiz, Osmanlı 

döneminde şerh yazma geleneğini devam ettirmesi, bilgi birikiminin aktarılmasını ve 

geleneğin yaşatılmasını göstermesi açısından önem taşımaktadır.     

Bu bağlamda ele alıp incelediğimiz Đsmail Efendi’nin şerhi, onun Îcî aracılığıyla ahlâk 

felsefesini nasıl tanımladığını, hangi konuların problem alanı olarak görülüp 

tartışıldığını göstermektedir. Dolayısıyla Đsmail Efendi’nin esere katkıları ve genel 

olarak Tûsî ile bazı yerlerde de diğer selefleriyle kıyaslama yapılarak düşünceleri 

tezimizde sunulmaya çalışılmıştır.  

Çalışmanın hazırlanması sırasında yardımını ve desteğini gördüğüm herkese şükran 

duygularımı ifade etmek istiyorum. Öncelikle bu konuyu bana öneren saygıdeğer hocam 

Doç. Dr. Atilla ARKAN Bey’e, çalışmanın tamamını sabırla, titiz bir şekilde okuyup 

değerli uyarılarda bulunan, her zaman yardımını ve desteğini gördüğüm danışmanım 

Doç. Dr. Đbrahim ÇAPAK Bey’e ve çalışmayı gözden geçirip değerli fikirleri ile katkıda 

bulunan saygıdeğer hocam Yrd. Dr. Muammer ĐSKENDEROĞLU’na teşekkürü bir 

borç bilirim. Tez süresince benden sabır, destek ve sevgilerini esirgemeyen sevgili eşim 

ve aileme sonsuz şükran borçluyum.    

 

                                                                                                          Kevser Kösem  

                                                                                                           Mayıs 2008- Sakarya 
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Đsmail Müfit Efendi’nin Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye adlı eser, Đslam’da felsefî ahlâk geleneğini devam 
ettiren Adudiddin Îcî’nin muhtasar ahlâk risalesine yazılan bir şerh olup, Đslam ahlâk düşüncesine 
katkılarını ortaya çıkarmak ve eseri tanıtmak tezimizin amacıdır. Osmanlı döneminde pek çok ilim 
alanında yazılmış fakat ne yazık ki raflarda kalıp unutulmaya yüz tutmuş sayısız şerh vardır. 
Çalışmamızın bir amacı da Đsmail Efendi’nin bu şerhini gün yüzüne çıkarmak ve kısmen de olsa bu 
boşluğu doldurmaktır.  
 

Felsefî ahlâk alanında yazılan bu eseri daha iyi anlayabilmek ve konuyu asıl temellerine oturtabilmek 
için Đslam’da ahlâk düşüncesinde ortaya çıkan kelamî, tasavvufî ve felsefî ahlâk teorilerinin niteliklerini 
açıklamaya çalıştık. Tarihsel sürekliliğin kavranması için klasik dönemdeki belli başlı filozofları ve 
ahlâk eserlerini kısaca tanıtmaya çalıştık. Osmanlı’nın genel ahlâk anlayışını ve müellifin yaşadığı 
dönemde ahlâka etki eden faktörlere ışık tutmaya çalıştık. Ayrıca eserin konumunu belirleyebilmek adına 
Osmanlı dönemindeki felsefî ahlâk literatürüne de kısaca değindik.  
 

Temel ilkeler ve maksatlar, ahlâkın korunması ve kazanılması, ev idaresi ve devlet yönetimi başlıklı dört 
makaleden oluşan şerhin tercümesini ayrı bir bölümde verdik. 
 
Đsmail Müfit Efendi’nin ilimler tasnifini, ahlâk ilminin bu tasnifte durduğu yeri, ahlâkın önemini ve 
ahlâkın tanımını açıkladık. Ahlak ilmi, ev idaresi ve devlet yönetimi konularını sistematik şekilde ele 
alan Tûsî ile müellifin eserini genel hatlarıyla kıyaslamaya ve gerekli görülen durumlarda diğer 
ahlâkçıların görüşlerine yer vermeye çalıştık. Bunu yaparken de müellifin katkılarını ortaya koymaya 
gayret gösterdik. Ahlâkın değişip değişmeyeceği, temel erdemlerin kaç olduğu gibi ahlâk felsefesinde 
tartışılan konularda Đsmail Müfit’in hangi görüşte yer aldığını tespit etmeye çalıştık. Ahlâkın korunması 
için gerekli olan şartları ve ahlâkî hastalıkların tedavi yöntemlerini açıklamaya çalıştık.  
 

Ev idaresi konusunda ailenin önemi ve kurulma amacını, mal, anne-baba, çocuklar ve hizmetçilerden 
oluşan aile yapısını tanıtmaya çalıştık. Malın durumundan, eşlerin birbirine karşı vazifelerinden, 
hizmetçilerin gerekliliğinden ve çocuğun eğitimine kısaca değindik.  Özellikle de kız çocuğunun 
eğitiminin ihmal edilmesi üzerinde durduk. 
 
Devlet yönetimi konusunda toplumsallaşmanın ve yardımlaşmanın gereğinden ve devlet düzenine 
duyulan ihtiyaçtan, hükümdarın devleti yönetirken uyması gereken şartlardan, halkın 
sorumluluklarından ve hükümdarın emsal sınıfına karşı tutumundan bahsetmeye çalıştık. Bu konuda 
Tûsî ile müellifin farklılaştığı noktaları tespit etmeye çalıştık.     
 
 

 

Anahtar   kelimeler: Đsmail Müfit Efendi, felsefî ahlâk, literatür,Tûsî, erdem, aile, devlet, yönetim. 



 v 

Sakarya University Institute of Social Sciences                                                 Abstract of Master’s 

 

 
 Title of the Thesis: Sharhu Akhlâq-ı Adudiyya of Đsmail Müfid Efendi 
 
 Author:  Kevser KÖSEM       Supervisor: Assoc.Prof. Dr. Đbrahim ÇAPAK 
 
 Date: 30 Temmuz 2008         No. of  pages: V(pre text) +101(main body) + 56(appendices) 
 
 Department: Philosophy        Subfield : Islamic Philosophy 
 And Sciencies of Religion                       

  
Đsmail Müfit Efendi’s  work which is named Şerhu Ahlak-ı Adudiyye ( Sharhu Akhlâq-ı Adudiyya), is a 
commentary to the Adudiddin Ici’s compendious morality tractate, detecting its contributions to the 
Muslim morality idea  and to introduce this work is the aim of our thesis. There are countless books of 
commentary on many science ranges which are on the shelves and tend to be forgotten. One aim of our 
work is bringing light to the Đsmail Efendi’s commentary and thus filling up this gap. 
 

To understand this book which is written on philosophical moral field and to place subject on its original 
basics, we struggled to explain characteristics of Islamic theology, mystical, philosophical theories. We 
studied to introduce moral works and chief philosophers in the classic period, briefly to make understand 
its historical permanence. We studied to enligten factors which effected morality in the period of author 
and to the general morality of understanding of Ottoman. Additionally, to determine this work’s  
position, we shortly referred to philosophical moral literature . 
 

We gave the translation of commentary in a seperate section, it consisted of four articles named basic 
principles and intentions, protection and acquirement of ethic, home economics and administration of  
government. 
 
We have explained the catagorization of  sciences, the position of the moral in this catagorization and its 
identification. We studied to compare author’s work and Tusi’s work in which he systematically 
discussed the subjects such as science of morality, home economics and administration of government. 
We did this with general lines and when there was a need, we also gave place to opinions of other 
moralists. When doing this we tried to present the author’s contributions. We worked on Đsmail Müfit’s 
opinions about subjects which are discussed in moral philosophy such as if moral changes or not and 
there are how many basics virtues. We tried to explain the conditions needed for protection of morality 
and the ways of treatment of moral ilnesses. 
 
We strived to introduce the importence of family, its aims and a family form which was consist of 
property, father-mother, children, servants. We shortly touched upon the condition of property, partner’s 
responsibilities against each other, the necessity to servants and to the education of children. Especially, 
we laid stress upon the negligance of daughter’s education. 
 
We tried to refer to the need of cooperation and helping each other about the administration of 
government, the need to the system  of government, the responsibilities of public and the ruler’s attitude 
to the equal class. We tried to  We tried to determine the point on which Tusi and the author become different. 
 
 
 
 
 
  
 
Keywords: Đsmail Müfit Efendi, philosophical moral, literature, Tûsî, virtue, family,  administration,  

 government  
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GĐRĐŞ 

Tezin Konusu 

Đslâm’da ahlâkın teorik, fikrî ve felsefî gelişmesi kelam, tasavvuf ve felsefe alanında 

gerçekleşmiştir. Doğru ve yanlışın tabiatı, ilahi adalet, hayır-şer, hürriyet-kader, 

zorunluluk, mutluluk, ahlâkî eğitim, nefsin mahiyeti, fazilet-rezilet gibi başlıca ahlâk 

problemleri genellikle kelam, tasavvuf ve felsefe içinde tartışılmıştır. Bu ise Đslâm’da 

kelamî, tasavvufi ve felsefî ahlâk olmak üzere farklı disiplinlerin ortaya çıkışını 

sağlamıştır.  

Đslâm filozofları ahlâkla ilgili görüşlerini, genellikle “felsefî ahlâk” başlığı altında 

incelemektedirler. Felsefî ahlâkın oluşumunda ise tercüme faaliyetlerinin etkisi 

büyüktür. Tercüme edilen eserler, ahlâk filozofları üzerinde etki ederek onların nefs 

anlayışı, ahlâkî eylem, huyun değişip değişmemesi, fazilet-rezilet, mutluluk vb. ahlâkî 

meseleler hakkındaki görüşlerini önemli ölçüde oluşturmuştur. Sokrat, Galen, Platon ve 

Aristo’nun ahlâk görüşlerine önem veren ve onların metotlarını kullanan felsefî 

ahlâkçılar, Kur’an ve hadislerdeki ahlâkî esasları onların sistemiyle inceleyerek ahlâk 

alanında yeni bir yol kat etmişlerdir.  

Klasik dönemde Kindî, Ebubekir Râzî, Fârâbî, Đbn Sînâ, Đhvân-ı safâ, Đbn Miskeveyh, 

Gazzâli ahlâka dair eserler verirken, sonraki dönemlerde de felsefî ahlâk alanında 

eserler oluşmaya devam etmiştir.  

Đbn Miskeveyh Đslâm filozofları içinde çalışmaları bakımından ahlâka en çok ağırlık 

vermesi hasebiyle en büyük ahlâk filozofu olarak kabul edilir. Đbn Miskveyh’in bu 

alanda en önemli eseri Tehzîbü’l-ahlâk ve Tathîru’l-a’râk adlı eseridir. Đbn 

Miskeveyh’ten sonra gelen ahlâkçılar onun sistemleştirdiği düşünce tarzını takip 

etmişlerdir. Bu eserlerin başında Nasîruddin Tûsî’nin kaleme aldığı Ahlâkı-Nâsırî gelir. 

Amelî hikmetin ahlâk ilmi, ev idaresi ve devlet yönetiminden oluşan üç ana konusunu 

ele alan bu eser üç temel bölümün de başlığını oluşturur. Burada şunu da vurgulamak 

gerekir ki, Tûsî eserinde Đbn Miskeveyh’te yer almayan iki konuya daha değinmiştir. 

Yani Tûsî’nin bu eseri, tamamen Đbn Miskeveyh’in eserinin Farsça’ya tercümesinden 

ziyade onun ihmal ettiği ev idaresi ve siyaset felsefesi konularını da içermektedir. 

Dolayısıyla Đbn Miskeveyh’in ana fikrini içeren ve onun eserindeki eksiklikleri 
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tamamlamaya çalışarak kendi eserine Đbn Miskeveyh’ten daha fazla dînî mahiyet 

kazandıran Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî’si, kendisinden sonra gelen pek çok ahlâk kitabına 

şekil ve muhteva yönünden örnek teşkil etmiştir.  

Adudüddin el-Îcî’ye ait ve asıl adı Risâletü’l-ahlâk olan Ahlâk-ı Adudiyye adlı eser 

felsefî ahlâk geleneği içinde oluşan eserlerden biridir. Ahlâk-ı Nâsırî’nin şekil ve 

muhteva yönünden benzeri niteliğinde olan bu esere pek çok şerh yazılmıştır. Bu 

şerhlerden biri olan Đsmail Müfid b. Ali el-Đstanbulî’nin kaleme aldığı Şerh-u Ahlâk-ı 

Adudiyye adlı eser tezimizin konusunu oluşturmaktadır. 

Tezin Önemi 

Đsmail Müfid Efendi’nin kaleme aldığı Şerh-u Ahlâk-ı Adudiyye adlı eserin kelam, fıkıh, 

tefsir, hadis, tasavvuf, Arap edebiyatı gibi pek çok dalda eser veren ve dolayısıyla Đslâm 

bilimlerine hakim olan bir kişi tarafından yazılması eseri önemli kılmaktadır. 

Osmanlı’da felsefî ahlâk geleneğini yansıtan bu eser, geleneksel bilgi birikimini 

aktarması ve bu bağlamda geleneğe süreklilik kazandırması açısından da önemlidir. 

Tezin Amacı 

Osmanlı ilim geleneğinde şerhlerin önemli bir yeri olmakla birlikte bu alanda yapılan 

çalışmalar sınırlı kalmıştır. Bu bağlamda çalışma, şerh geleneğini tanıtmayı ve bu 

alanda yapılan çalışmalara katkı sağlamayı amaçlamaktadır. Ayrıca şârihin Îcî’nin 

eserine ve dolayısıyla felsefî ahlâk geleneğine katkılarını ortaya çıkarmak, seleflerinin 

bu gelenek içinde kaleme almış olduğu eserlerle farklılaştığı noktaları belirlemek 

çalışmanın amaçları arasındadır.    

Tezin Yöntemi 

Đsmail Müfid Efendi’nin Osmanlı’nın son döneminde kaleme almış olduğu Şerh-u 

Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri Đslâm düşüncesinde felsefenin kısmı olan amelî hikmetle 

ilgili yazılan eserler arasındadır. Şerh, şekil ve muhteva bakımından Ahlâk-i Nâsırî’yi 

takip etmektedir.  

Çalışmamız üç bölümden oluşmaktadır. Đsmail Müfid Efendi’nin hayatına dair bilgiye 

biyografi eserlerinde ulaşamadık. Bu nedenle Süleymaniye Kütüphanesinde 

araştırdığımız eserlerinin listesini ilk bölümde vermeyi uygun gördük. Đslâm’da ahlâk 
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ilminin gelişim sürecini kavrayabilmek için Kur’an ve sünnette ahlâk konularının nasıl 

ele alındığını ve bu ilmin tedvin edilmesine neden ihtiyaç duyulduğunu açıklamaya 

çalıştık. Felsefî ahlâka daha yakın olan eserin bu alanda ele alınmasını daha iyi 

kavrayabilmek için Đslâm’da ahlâk düşüncesinde ortaya çıkan farklı yaklaşımlara 

değindik. Ahlâk konusunun temellerine oturması ve filozofların bu konudaki görüşlerini 

belirleyebilmek adına klasik dönemde ahlâk literatürünün belli başlı örneklerini özet bir 

şekilde zikredip kısaca bilgi vermeye çalıştık. Osmanlı’nın son döneminde yazılan bu 

eserin daha iyi anlaşılması ve döneminin fikrî ve kültürel değerlerini yansıtıp 

yansıtamaması bakımından değerlendirilmesi için son dönemde Osmanlı ahlâkına ve 

onu etkileyen faktörlere değindik. Felsefî ahlâk geleneğinin sürekliliğini göstermesi 

açısından Osmanlı döneminde felsefî ahlâk alanında yazılmış eserlere ve Îcî’nin 

şerhlerine de bu bölümde yer verdik.  

Đkinci bölümde, eserin tercümesine yer verdik. Dört makaleden oluşan eserin bölüm 

başlıklarını belirledik. 

Şerhin değerlendirmesini yaptığımız üçüncü ve son bölümde eserin bölümlerinin özetini 

verdikten sonra çalışmanın sadece tercümeden ibaret olmaması adına şekil ve muhteva 

bakımından benzediği Tûsî’nin eseri ile mukayese ederek, gerek sistem gerekse içerik 

bakımından benzerlik ve farklılıklarını tespit etmeye gayret ettik. Bunu yaparken 

müellifin felsefî ahlâk geleneği çizgisindeki sürekliliğini ve katkılarını belirlemeye 

çalıştık. Bunun yanında ahlâk felsefesinin tartışmalı konularında Yunan filozoflarının 

ve diğer ahlâkçıların görüşlerine de yer yer değindik. Dolayısıyla çalışmamızın bu 

bölümü ameli hikmetin kısımları olan ahlâk ilmi, ev idaresi ve devlet yönetimi hakkında 

yaptığımız değerlendirmeden oluşmaktadır. Bu bağlamda ahlâkın tanımı, huyun değişip 

değişmemesi, nefs, erdemler ve reziletler, ana erdemlerin neler olduğu, ahlâkın 

korunması ve ahlâkî hastalıkların tedavisi, ev idaresi ile ilgili dört unsur ve devlet 

idaresi gibi konulara değindik.  

Şerhin kayıtlarda iki nüshası bulunmaktadır. Müellif nüshası olan ve hicri 1202 yılında 

neşredilen ilk nüsha Hacı Selim Ağa kütüphanesinde bulunmaktadır. Esad Efendi’ye ait 

olan diğer nüsha ise hicri 1261 yılında neşredilmiş olup Süleymaniye kütüphanesinde 

bulunmaktadır. Esad Efendi nüshası çalışmamızın konusunu oluşturmaktadır.  
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BÖLÜM 1: AHLÂK ĐLM ĐNĐN TEŞEKKÜLÜ 

1.1. Đsmail Müfid b. Ali el- Đstanbulî’nin Eserleri 

Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye ‘nin müellifi olan Đsmail Müfid Efendi’nin hayatı hakkında 

kayıtlarda bir bilgiye rastlayamadık.  Osmanlının son dönemlerinde yaşamış olan Đsmail 

Müfid Efendi (ö. 1217/1803)’nin kayıtlarda bulunan otuz iki eserine rastladık. Her biri 

kendi alanında önemli olan bu eserleri bizlere sunan Đsmail Müfid Efendi hakkında 

kayıtlarda bilgi olmaması dikkat çekicidir.  

Đsmail Müfid Efendi’nin eserleri şunlardır: 

1) Hâdiyetü’n-Nakşîbendiyye (Osmanlıca; Đstinsah tarihi: 1205 / 1790)   

2) Hâşiye ‘ alâ Envâri’t-Tenîil ve Esrâri’t-Te’vîl (Arapça ) 

3) Risâle fi  Sâhibi’l-Özri ve’l-A’zâri’ş-Şer’iyye (Osmanlıca) 

4) Risâle fi mâ Yete‘allaku bi Keyyi’l-Himmasâ (Arapça) 

5) Şerhu Şemâili’n-Nebeviyye (Arapça; Đstinsah tarihi: 1203 / 1788) 

6) Terceme-i Es’ile-i Semâniyye li’s-Seyyidi’ş-Şerîf (Osmanlıca; Đstinsah tarihi: 1208 

/ 1793) 

7) Terceme-i Muhtasari Kudûrî (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi: 1251 / 1835) 

8) Terceme-i Risâle-i Hakkıyye (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi:1205 / 1790) 

9) Terceme-i Fıkh-ı Ekber (Osmanlıca) 

10)  Terceme-i Hadîs-i Erbaîn (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi: 1220 / 1805) 

11) Bir Âyetin Tefsiri (Arapça; Đstinsah  tarihi: 1199 / 1784) 

12) Bir Âyetin  Tefsiri (Arapça)   

13) Hadîs-i Erbaîn Tercemesi (Osmanlıca) 

14) Kasîde-i Bürde Tahmîsi (Arapça) 

15) Tahmîsü’l- Kasîdeti’n-Nûniyye (Arapça; Đstinsah Tarihi:1210 / 1795) 
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16) Kasîdetü’n-Nûniyye Tercemesi ve Şerhi (Osmanlıca) 

17) Kasîde-i Bürde Tercemesi (Osmanlıca) 

18) Kendi Kasîdesinin Şerhi (Arapça) 

19) Nazmen Muhtelif Kasîde Şerhleri (Arapça) 

20) Şerhu  Kasîdeti’l- Mîmiyye li Safiyiddîn (Arapça; Đstinsah Tarihi: 1193 / 1779) 

21) Tercümetü’l – Kudûri (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi: 1229 / 1813) 

22) Fıkh-ı Keydânî Tercemesi (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi: 1170 / 1756) 

23) Levâyih Tercemesi (Osmanlıca) 

24) Hâşiye ‘alâ Tefsîri’l-Kâdi’l- Beydâvî (Arapça; Đstinsah Tarihi: 1214 / 1799) 

25) Hâşiye ‘alâ Tefsîri Sûreti Âl-i Đmran mine’l –Beydâvî (Arapça; Đstinsah Tarihi: 

1215 / 1800) 

26) Hâşiye ‘alâ Tefsîri Sûreti’n- Nîsa mine’l- Beydâvî (Arapça; Đstinsah Tarihi: 1216 / 

1801) 

27) Hediyyet-ü Efkâri’l-Abîd Đsmail Müfid (Osmanlıca; Đstinsah Tarihi: 1261 / 1845) 

28) Hâşiye ‘alâ Tefsîri Sûreti’l- Mâide mine’l- Beydâvî (Arapça; Đstinsah Tarihi: 1217 

/ 1802) 

29) Hâşiye ‘alâ Tefsîri Sûreti’l- Fâtiha mine’l- Beydâvî (Arapça) 

30) Hâşiye ‘alâ Tefsîri’l- Kâdi’l- Beydâvî (Arapça) 

31) Risâle fi’s-Siyâseti’ş-Şer’iyye el-kıyasa ve’l Ahlâk el-marazıyya (Osmanlıca; 

Đstinsah Tarihi: 1242 / 1826) 

32) Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye  (Arapça;  Đstinsah Tarihi: 1261 / 1845) 

1.2. Đslâm’da Ahlâk Đlminin Doğuşu ve Gelişmesi 

Đslâm’dan önce Cahiliyye dönemine bakıldığında putlara tapıcılık, içki, fuhuş gibi her 

türlü kötü davranışın uygulana geldiği bir toplum karşımıza çıkmaktadır. Her türlü 

ahlâksızlığın yaygın olduğu bu toplum içinde “Đslâm” bir güneş gibi doğmuş, bütün 
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kötü davranışların çehresini değiştirerek yeni bir döneme “Saadet Asrına” kapı 

aralamıştır.  

Nitekim cahiliyye dönemi şiirlerine bakıldığında ahlâk kelimesine rastlanılmazken az da 

olsa hulk kelimesiyle karşılaşılmaktadır. Mürûe (iyi ahlâk) kelimesi ise daha çok 

kullanıla gelmiştir. Hayır, hak, sehâ (cömertlik), cûd (eliaçıklık), şecaat, kerem, vefa 

gibi ahlâkî içerikli kavramlara da cahiliyye şiirlerinde rastlanılmaktadır. Fakat bu 

kavramlar Đslâmî hayattan uzak olma ve ahiret inancının da olmamasından dolayı daha 

çok dünyevi yaşantı için kullanılan kavramlar olmuştur. Yani onlar, yaratıcının rızasına 

uygun bir şekilde güzel ahlâklı, erdemli olarak yaşamak yerine kendilerini dünyanın 

zevklerine, nefislerinin isteklerine kaptırarak menfaatleri doğrultusunda yaşamışlardır. 

Dolayısıyla bu kavramlar da yüce ahlâka ulaşma gayesinden uzak kalmıştır.1 

Cahiliye dönemi Araplarında kişinin ve kabilenin gururu ön planda tutulup şeref, 

cömertlik, saygı duyma, hürmet gibi erdemler bu amaç doğrultusunda ortaya 

çıkmaktadır. Đslâm dini ise yanlış amaç uğruna ortaya çıkan bu erdemlerin yönünü 

değiştirerek rekabet, aşağılama ve kıskançlık duyguları yerine hilm, fedakarlık, 

merhamet, hoşgörü, özveri, şefkat gibi duyguları ön plana çıkararak dünyevi amaçlar 

için ortaya çıkan mücadele ruhunu, nefsin kötü alışkanlıklarını ortadan kaldırma yönüne 

çevirmiştir.2 Böylece Allah’a itaatle birlikte yüce ahlâkın erdemlerine ulaşma yolu ve 

amacı Đslâm’la birlikte belirlenmiştir. Bu değişikli ğin öncüsü ve Đslâm ahlâkının 

temsilcisi de şüphesiz ki Hz. Muhammed’dir. O’nun ahlâkı Kur’an ahlâkının ta 

kendisidir. 3  

Đslâm ahlâkının dayandığı temellerin olması kaçınılmazdır. Bunlar Kur’an ve sünnettir. 

Bu kaynaklar insanların sosyal yaşantıları için gerekli olan kuralları belirler. Kur’an’da 

müstakil bir ahlâk bölümü bulunmadığı ve konular dağınık halde olduğu için, alimler 

bunları belirleyip geliştirerek ahlâk konularını sistematize etmişlerdir.     

Ahlâk kelimesi Kur’an’da geçmezken onun tekili olan “hulk” kelimesine 

rastlanılmaktadır. Bu kelime ise bir yerde adet, gelenek anlamında, diğer yerde ise ahlâk 

anlamında kullanılmıştır. Nitekim ahlâk kelimesi yerine bu kelimenin muhtevasını 

                                                 
1 Mustafa Çağrıcı, Đslâm Düşüncesinde Ahlâk, Đstanbul 1989, s. 3. 
2 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 4.  
3 Müslim, Musafirin, 139 



 7 

içeren takva, birr(iyilik), hasene (iyilik), adalet, istikame (doğruluk), hayır, salih ile 

bunların zıttı olan seyyie (kötülük), zulüm, fahşâ, heva gibi terimlere rastlanılmaktadır. 

Hadislerde ise hem ahlâk hem de hulk kelimesi kullanılmıştır. 4  

Đslâm’da ahlâk düşüncesinin merkezi adalet kavramında toplanmaktadır. Allah 

insanların birbirleri arasında adaletle hükmetmesini istemektedir.5 Bizzat Allah’ın vahyi 

hak ve adaletin bir tecellisidir (Kur’an, En’am-6/115). Adalet ahlâken bağlayıcı olup 

Kur’an onun ahlâkî bir ideal olarak hayata geçirilmesini emreder. Haksızlık yapmak, 

orta yoldan sapmak, ölçüyü aşmak suretiyle adalet ilkesinin çiğnenmesi ise adaletin 

zıddı olan zulüm demektir. Bu terimin ahlâkî muhtevası da Kur’an’da çokça 

zikredilmiştir. Nitekim Kur’an’da adalet fikrinin denge, ölçü, orta yol, eşitlik, aşırıya 

kaçmama, haksızlık etmeme gibi temalar etrafında işlendiği görülmektedir.6 

Ahlâk ilmi bakımından önemli olan bir diğer kavramda nefstir. Kur’ana göre nefsini 

arıtan kurtulmuştur; kötülüklere dalan ise ziyana uğramıştır (Kur’an, Tevbe-9/7-10). 

Ayrıca bir toplumun kendini (nefsini) değiştirmedikçe Allah’ın o toplumu 

değiştirmeyeceği de Kur’an’da ifade edilmiştir. (Kur’an, Rad-13/11) 

Kur’an ve sünnette erdemlerin kişiye ve topluma faydaları, reziletlerin ise zararları 

üstünde durulmuştur. Kur’an eski kavimlerin haktan uzaklaşıp doğru yola girmedikçe 

bozulduklarını ve helak olduklarını mesellerle; bu durumun ne kadar önemli olduğunu 

kesin delillerle göstermiştir. 

Kur’an’da insanın iyi ve kötü ahlâkî amellerinin ahirette karşılığını bulacağı, ahlâkî 

vazifelerini yerine getirenlerin cennetle müjdelendiği, kötü kimselerin ise cehennemle 

korkutulduğu ayetlerde geçmektedir. 7 

Tamamen içtimai hayatın düzeni için oluşan bu ahlâkî kurallar asıl tek bir amaç için 

birleşirse tam anlamıyla Đslâmî ahlâka ulaşılmış olur. Bu da yapılan bütün amellerde asıl 

gaye olan Allah’ı hoşnut tutmak, O’na layık olmak ve O’nun rızasını kazanmaktır.  

                                                 
4 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 5. 
5 Bkz. Kur’an, A’raf-7/29, Nahl-16/90, Rad-13/15, Nisa-4/58. 
6 Bkz. Kur’an, Nisa-4/135, Maide-5/3,9-77,87, Đsra-17/29, A’raf7/31, Bakara-2/278-279 
7 Mustafa Çağrıcı,  a.g.e, s. 7, Bkz. Kur’an, Kasas-28/25, Taha-20/15, Gafir-40/17, Caşiye-45/27. 
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Nihayetinde ahlâk tedrici anlamda ilerleme gösterir. Ahlâkî yükselmenin son noktası ise 

Allah şuurunu tam anlamıyla kazanıp menfaatten uzaklaşarak tüm eylemleri O’nun 

rızasına uygun şekilde yapmaktır.  

Đslâm’da ahlâkın ilim olarak tedvin edilmesi, sistemli bir şekilde ortaya çıkışına gelince; 

Đslâm’ın ilk yüzyılında belirli bir ahlâk sistemine ve ahlâkla ilgili tedvin edilmiş 

kitaplara rastlanılmamaktadır. Çünkü o yıllarda ahlâk, yukarıda bahsedilen dini kurallar 

üzerine kuruluydu. Dolayısıyla ahlâkın kaynağı olan Kur’an ve sünnet canlı bir şekilde 

yaşanmakta, ortaya çıkan problemler Hz. Peygamber (sav) ‘in de hayatta olması 

vesilesiyle kaynağından çözülmekteydi. O yıllara müteakip zamanla yeni toplumlarla 

karşılaşıldıkça ihtiyaçlar farklılaşmakta, kültür alış-verişi olmakta dolayısıyla da farklı 

ahlâkî davranışlarla karşı karşıya gelinmekteydi. Bu durum ise, Kur’an ve Hadis 

ışığında ahlâkî konuları ele alan bir literatür oluşturma ihtiyacını doğurdu. Daha çok 

hadisçi ve fıkıhçılar tarafından yapılan bu çalışmaların başlangıcı hadislerin tasnif 

dönemine rastlamaktadır. Tarih olarak hicrî 2. yüzyılın ilk yıllarından itibaren 

sistemleşmeye başlayan ahlâk ilmi, hadis kitaplarında “Kitabu’l-edeb”, “Kitabu’l-birr”, 

“Kitabu hüsni’l-huluk” şeklinde bölümlere ayrılmıştı. Tefsirde “Ahkâm’ul-Kur’an” 

türünde eserler ortaya çıktı. Aynı şekilde fıkıhta da sadece amelî ahlâk kurallarını içeren 

eserler oluşturulmuştu. 8 

Geleneksel Đslâm ahlâkının en önemli klasiklerinden biri, Mâverdî’nin Edebü’d-dünya 

ve’d-din’idir. Đbn Hazm’ın el-Ahlâk ve’s-siyer fi müdâvâti’n-nüfus’u, Ebû Nasr et-

Tabersî’nin Mekârimu’l-ahlâk’ı da geleneksel ahlâk alanında ortaya çıkan kitaplardır.  

Aynı yüzyıllarda Đslâm dışındaki kültürlerde de Đslâm ahlâkını sistemleştirme fikri 

oluşmuştu. Tercüme faaliyetleriyle birlikte yabancı kültürler yayılmaya başlamıştı. 

Nitekim ahlâkla ilgili ilk tercüme, Beydebâ adlı Hint filozofunun “Kelile ve Dinme” 

isimli eserini Arapçaya çeviren Abdullah b. Mukaffa (ö. 142 / 757) ‘ ya aittir. Akabinde 

Đshak b. Huneyn, Aristoteles (M.Ö. 384- 322)’in Nikamakhos Ethik’ini  “Kitab’ul-

Ahlâk” adıyla tercüme etmiştir. Ki bu eser, Đbn Miskeveyh ve onun aracılığıyla pek çok 

ahlâkçıyı etkilemiştir. 9 Đbn Kuteybe’nin Uyûnu’l-ahbâr’ı, Đbn Miskeveyh’in Câvidân 

Hıred’i, Mübeşşir b. Fâtik’in Muhtâru’l-hikemi ahlâk literatürü içinde önem taşıyan 

                                                 
8 Mustafa Çağrıcı,”Ahlâk”, D ĐA, II, 3. 
9 Hüsameddin Erdem, Osmanlı Düşüncesinde Ahlâk, Konya 1996, s. 25. 
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eserler arasındadır. Kâbusnâme, Siyâsetnâme, Nasihatnâme, pendnâme ve 

Fütüvvetnâme adı altında oluşan ahlâkî-dînî mahiyetteki edebî eserlerin daha sonraki 

tarihlerde ortaya çıkışı da ahlâk litaratürüne katkılar sağlamıştır.10 

1.2.1. Đslâm Ahlâkına Değişik Yakla şımlar  

Đslâm ahlâkının kaynağı olan Kur’an ve sünnet dinî ve dünyevî hayatın genel sınırlarını 

belirlemiş, amelî kurallarını ortaya koymuş, daha sonra kelamcılar, mutasavvıflar ve 

filozoflar tarafından geliştirilerek ortaya çıkan ahlâk anlayışlarının temelini 

oluşturmuştur. Dolayısıyla Đslâm’da ahlâkın asıl teorik, fikri ve felsefî gelişmesi kelam, 

tasavvuf ve felsefe alanlarında gerçekleşmiştir. Doğru ve yanlışın tabiatı, ilahi adalet, 

hayır-şer, hürriyet-kader, zorunluluk, mutluluk, ahlâkî eğitim, nefsin mahiyeti, fazilet-

rezilet gibi başlıca ahlâk problemleri genellikle kelam, tasavvuf ve felsefe içinde 

tartışılmış ve bu üç alan içinde Đslâm’da ahlâk düşüncesi gelişme kaydetmiştir. 

1.2.1.1. Kelamî Ahlâkın Niteliği  

Nihâî anlamda Kur’an ve hadislere dayanmakla birlikte genel olarak aklî metoda 

dayanan kelâmî ahlâk belli başlı konular üzerine kurulmuştur. Doğru ve yanlışın tabiatı, 

ilahi adalet ve kudret, ahlâkî özgürlük ve sorumluluk gibi problemler ahlâkî 

tartışmaların özünü oluşturmaktadır.11 Bu bağlamda kader konusuyla ilişkili olarak 

kulların fiilleri, insanın irade ve ihtiyarı, hayır ve şer, adalet, salah ve aslah gibi konular 

üzerine yapılan tartışmalar ahlâkla ilgili temel düşünceleri etkilemiştir.  

Đslâm’ın ilk yüzyılında ahlâkın başlıca problemleri olan bu konular üzerinde 

tartışılmasını aklî izaha uygun olmadığı gerekçesiyle Hz. Peygamber yasaklamıştır. 

Fakat daha sonraki yıllarda fikri ve siyasi gelişmelerin etkisiyle bu konular tartışılır hale 

gelmiştir. Selef alimlerinin (fıkıhçı ve hadisçiler) Allah’ın kudret ve iradesinin mutlak 

ve sınırsızlığını insanın yükümlülük ve sorumluluğu ile birlikte kabul etmesi 

düşüncesinin istismar edilmesi ahlâkî tehlikeleri beraberinde getirmiştir. Hasan-ı 

Basrî’nin bu durum üzerine yazdığı Risâle adlı eseri kader ve onunla ilgili dini-ahlâkî 

problemleri ayet ve hadisler ışığında akli metotlara da dayanarak ele aldığı bir 

çalışmadır.  Daha sonra bazı kişilerin Allah’ın ancak insanların iyiliğine olanı 

                                                 
10 Mustafa Çağrıcı, a.g.mad,  s. 3. 
11 Macid Fahri, Đslâm Ahlâk Teorileri, çev. Muammer Đskenderoğlu, Atilla Arkan, Đstanbul 2004, s. 29. 
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yarattığını, şerrin insana nispet edilmesi gerektiğini dolayısıyla insanın hür irade sahibi 

olduğunu ileri sürmelerine karşın insanın güç sahibi olmadığını ve fiillerinde zorunluluk 

altında olduğunu söyleyen bir grup ortaya çıkmıştır. Bunların neticesinde bütün bu 

problemler, Mutezile ve Eş’ariyye mezhebinin ele aldığı temel konuları oluşturur.12  

 Mutezile doğru ve yanlışın akılla bilinebileceğini ve doğruyu yapıp yanlıştan 

sakınmanın zorunlu olduğunu kabul eder. Bu mezhep, bir şeyin güzel ve çirkin 

olduğuna aklın karar verdiğini ve bunda nassın herhangi bir etkisinin olmadığını 

savunur.13 Fiilin ahlâkî niteliğini ise faille olan ilişkisi belirler. Yani bütün fiiller 

ahlâken belirlenmemiştir sadece failin iradesinden kaynaklanan fiillerin ahlâkî olup 

olmadığı söylenebilir. Yine fiiller tabiatlarındaki iyilik ya da kötülük sebebiyle Allah’ın 

emir ve yasakları haline gelebilirler.14 Onlara göre Allah adildir ve kullarına zulmetmez. 

Nitekim kelâmi ahlâkın diğer ön şartı da Allah’ın adaleti ve hikmetidir. Allah kötülüğü 

irade etmediği gibi başkalarının yaptığı kötülüğü de irade etmez. Allah’ın bütün fiilleri 

gayeli ve hikmetlidir. Đşlerinin gayesi ise sadece insanın faydası içindir.15 Kullar 

fiillerini hür iradeleriyle yaparlar. Fiillerin oluşmasında Allah’ın müdahalesi söz konusu 

değildir. Eğer kişi fiilini cebir altında yapmış olsaydı bu fiilden dolayı ceza görmesi 

zulüm olurdu ve Allah’ın adaletinden söz edilemezdi. Halbuki Allah mutlak adildir. 

Fiillerinin tümü iyidir, çirkin ve kötü olan şeyleri yapmaz. Fiillerinin doğru ve 

maslahata uygun olarak gerçekleşmesi de hikmetinin bir gereğidir.16 Mutezileye göre 

fiili yapma ya da yapmama gücü olan istitaat (güç) insanda fiilden önce ortaya çıkar. Bu 

güce sahip olmayan kişi yükümlü sayılamaz. Aksi takdirde bu zulüm ve kötülük olur.17 

Dolayısıyla Mutezile, gücü ahlâkın ön şartı olarak kabul eder. Kul iyi ya da kötü 

fillerinin yaratıcısıdır ve fiillerinden dolayı ceza ya da mükafatla karşılaşacaktır. Yani 

fiillerin tüm sorumluluğu insana aittir. 

Eş’ariler’de iyi ve kötünün tabiatını belirlemede, mutezilenin aksine, akıl yerine ilahi 

irade ön plana çıkar. Allah’ın emrettiği ve yasakladığı şeyler iyi ve kötüdür. Yani fiiller 

ancak emredilme ya da yasaklanma ile değer kazanır. Onlar mutezilenin ahlâkî 

                                                 
12 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 13-14. 
13 Ali Sami en-Neşşar, Đslâm’da Felsefî Düşüncenin Doğuşu II, çev. Osman Tunç, Đstanbul, 1999, s. 60. 
14 Macit Fahri, a.g.e, s.56. 
15 Mustafa çağrıcı, a.g.e, s. 14, Macit Fahri, a.g.e, s.68-70. 
16 Ali Sami en-Neşşar, a.g.e, s. 255. 
17 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 16. 
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değerlerin mutlak olduğu ve aklın bunlar hakkındaki bilgisinin zorunlu olduğu görüşüne 

karşı çıkarlar. Eş’ari aklın herhangi bir şeyi ahlâkî veya dini olarak zorunlu kılmasına 

karşı çıkarak, akıl vasıtasıyla bilgiye ulaşılabileceğini ancak bu bilginin vahiy yoluyla 

zorunlu hale gelebileceğini savunur.  Ona göre ilahi hikmet, fayda veya maksat içerip 

içermemekten ziyade Allah’ın fiillerinin onun ön bilgisine uygun olarak ortaya çıkması 

ve onun iradesi dışında başka bir irade tarafından gerçekleşmemesi şeklindedir. Onlar 

herşeyin yaratıcısının Allah olduğu ve bunların ortaya çıkmadan önce Allah tarafından 

takdir edilmiş olduğunu kabul ederler. Đnsanın fiili ile ilahi kudret ve irade arasında bir 

bağıntı vardır. Yani insanın fiilleri Allah tarafından yaratılmış olup insan tarafından da 

kesble kazanılmıştır.18 Đstitaat (güç) konusunda da Mutezile’den farklı olarak Eşariler, 

gücün fiilden önce değil fiille birlikte ortaya çıktığını savunurlar. Đnsan ancak gücünü 

kullanabileceği fiili seçip yapabilir.19   

1.2.1.2. Tasavvufi Ahlâkın Niteliği 

Kelâmi ahlâk, ahlâkın daha çok teorik yönüyle ilgilenirken tasavvufi ahlâk pratik 

kısmıyla alakalıdır. Kelamcılar ahlâkî sorunlara cedeli olarak yaklaşmakta ve ahlâkî 

sorunları mantıki temellere oturtmaya çalışmaktaydılar. Oysa ki tasavvufi ahlâkta 

mutasavvıflar Kur’an ve sünnete daha bağlı, cedelden uzak ve doğrudan Đslâm ahlâk 

ruhunu ortaya çıkarma çabasında olmuşlardır.20   

Đslâm’ın ilk dönemlerinde tasavvuf kelimesi kullanılmamakla birlikte Hz. Peygamber ve 

sahabede zühd yaşantısı görülmekteydi. Yani dünyanın fani olduğu dolayısıyla nefsin 

aşırı arzularına ihtiyaç dışında önem vermenin anlamsız olduğu şeklinde bir yaşantı söz 

konusuydu.21 Đbadetlere önem verip Allah’a yönelmek, dünya dan yüz çevirmek, lezzet, 

mal ve mevki gibi konularda zahid olmak ve halktan sıyrılarak ibadet için halvete 

girmek bu yolun gereklerindendir. Hicri II. Asırdan sonra insanların dünyaya yönelerek 

istekleri peşinde koşması üzerine bunların dışında kalıp kendilerini ibadete veren 

kimseler sufiyye ve mutasavvife şeklinde anılmaya başlamıştır.22  Neticede tasavvuf 

kitap ve sünnet temelli zühd şeklinde doğmuştur ve müslümanların dikkatlerini güzel 

                                                 
18 Ali Sami en-Neşşar, a.g.e, s. 259. 
19 Macit Fahri, a.g.e, s. 75-80. 
20 Macit Fahri, a.g.e, s. 211. 
21 Mustafa Çağrıcı, a.g.mad, s. 6. 
22 Đbn Haldun, Mukaddime II, Hazırlayan Süleyman Uludağ, Đstanbul 2005, s. 849. 
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ahlâkla ilgili ayetlere çevirmiştir. 23 Zühd kelimesini ‘dünya dan yüz çevirme anlamında 

ilk kullanan kimse Hasan-ı Basrî olmuştur.  

Tasavvufi ahlâkta öne çıkan temel konu nefse karşı verilen savaştır. Çünkü dinin ve 

aklın kabul etmediği bütün çirkin ve kötü davranışların kaynağı nefstir. Tasavvufi 

ahlâkta nefs şeytana benzetilir. Bu nedenle kötü davranışlardan, reziletlerden kurtulmak, 

ancak riyazet ve mücahede yoluyla nefsin yanlış eğilimlerini yok ederek ve onu kötü 

huylardan temizleyerek önlenebilir.24 Nefsin isteklerinin doğruluğu, yanlışlığı, kuvveti 

ve zaafı amel ve ibadetle ilintilidir. Amel iyi ise istekler de iyi, amel kötü ise onlarda 

kötü olur. Dolayısıyla kişi bütün amellerinde daima nefs muhasebesi yapmalıdır.25 

Nefse karşı verilen bu mücadelede hür irade kavramı karşımıza çıkmaktadır. Kişi 

iradesini hür kıldığı sürece ahlâkî mükemmelliğe ulaşır; bedeni ve dünyevi tutkularının 

bağımlılığından kurtularak Allah’a yakınlaşır. Dolayısıyla tasavvufi ahlâkta hürriyet 

önemli bir konumdadır. Hürriyet ahlâkın hareket noktası değil gayesidir.  

Bu alanda verilen eserler ise Kur’an ve sünnete dayalı, ahlâk tartışmalarında geleneksel 

yaklaşımı temsil eden Abdullah b. Ebî Dünya’nın Mekârimu’l-Ahlâk’ı, Abdullah b. 

Mübârek’in Kitabü’z-Zühd’ü, Muhâsibî’nin er-Riâye’si, Đbn Hazm’ın Müdâvetü’n-

nüfûs’u, Ebu Talip el-Mekkî’nin Kûtu’l-Kulûb’u, aynı şekilde Kur’an ve sünnete 

dayanan fakat bununla beraber akli metotları da kullanan Ebu’l-Hasan el-Mâverdî’nin 

Edebü’d-dünya ve’d-dîn’idir. Gazzâlî’nin Mîzânü’l-amel ve Đhyâ’u ulûmi’d-dîn adlı 

eserleri hem amelî hem de nazarî bakımdan felsefî, dinî ve tasavvufi akımların sentezi 

şeklindedir. 26  

1.2.1.3. Felsefî Ahlâkın Niteliği 

Felsefî ahlâk Đslâm filozoflarının ahlâkla ilgili görüşlerini yansıtmaktadır. Kur’an ve 

sünnet tamamen görmezlikten gelinmemişse de Đslâm filozofları, Đslâm ahlâkını Yunan 

filozoflarının ahlâkî terimlerle ilgili açıklamalarından faydalanarak açıklamaya 

çalışmışlardır.27 Şu halde Yunan filozoflarına borçlu olunan şey, tarifleri, müşahedeleri, 

hipotezleri ve analizleriyle ilmî sistem fikridir. Nitekim Kur’an ve hadis, ahlâk 

                                                 
23 Ali Sami en-Neşşar, a.g.e, s. 58. 
24 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 30. 
25 Đbn Haldun, a.g.e, s. 850. 
26 Ayrıntılı bilgi için bkz. Macit Fahri, a.g.e, s. 211-283. 
27 Mehmet Aydın, “Ahlâk” (Đslâm Felsefesi),  DĐA II, s. 10. 
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filozoflarının dünya görüşlerinin esaslarını oluşturması bağlamında onlar, düşüncelerini 

Kur’an ve sünnetten de soyutlayamazlardı.28 Ancak şu da var ki, Yunan düşünürlerin 

görüşlerine de ilgisiz kalamazlardı. Dolayısıyla burada, felsefî ahlâkın oluşumu 

açısından önemli olan tercüme faaliyetlerinin etkisi âşikardır. Huneyn b. Đshak’ın 

Aristoteles’in Nikomakhosa Ethik’ini “ Kitabü’l-Ahlâk” adıyla tercüme etmesiyle felsefî 

ahlâk alanında eserler ortaya çıkmaya başlamıştır. Sokrat, Platon ve Aristo’nun ahlâk 

görüşlerine önem veren ve onların metotlarını kullanan felsefî ahlâkçılar Kur’an ve 

hadislerdeki ahlâkî esasları onların sistemiyle inceleyerek yeni bir yol kat etmişlerdir. 29 

Şu halde, tercüme faaliyetleriyle Müslümanların tanıdığı Pisagor, Sokrat, Platon, Aristo, 

Galen gibi tanınmış filozoflar, Plotinus ve Proclus gibi Yeni Platonculuk’un 

temsilcileri; Porphyrius, Themistius gibi tanınmış şairler; Yahyâ b. Adî, Đbnu’l-Hammâr 

gibi hristiyan filozoflar Đslâm felsefesinin teşekkülünde oynadıkları rolü ahlâk ilminin 

teşekkülünde de oynamışlardır. 30 Tercüme edilen eserler, ahlâk filozofları üzerinde etki 

ederek onların ahlâkî eylemin, doğru ve yanlışın, faziletin, mutluluğun ve diğer ahlâkî 

meseleler hakkındaki görüşlerini önemli ölçüde oluşturmuştur.   

Şu da önemlidir ki, Đslâm ahlâkçıları bir yandan Yunan filozoflarının görüşlerinden 

istifade ederken Hint ve Đran menşeli ahlâk kitaplarını da el altında tutmuşlardır. 31  

Đslâm’daki felsefî ahlâk literatürüne bakıldığında ahlâkın vahiyle doğrulandığı fakat 

ahlâkın kaideleri ve prensipleri bakımından vahyin doğrulamasına ihtiyaç duymaksızın 

tamamen kendinden dolayı geçerliliği olan bir inceleme olduğu açığa çıkmaktadır. 

Temelleri ise Yunan esaslarına dayalı yani Platoncu, Aristocu ya da Stoacı’dır. 32 

1.2.2. Klasik Dönem Felsefî Ahlâk Literatürü             

 Kindî (ö. Yaklaşık 866) 

Đslâm dünyasında felsefî alanda ortaya çıkan ilk ahlâk kitabı Kindî’nin Risâle fî’l-hile li-

def’i’il-ahzan adlı eseridir. Kindî bu eserinde ve genelde Sokratçı düşünceleri yansıtır.33 

Kindî eserinde elde ettiği, sevdiği şeyleri kaybetmekten ve istediği şeylere 
                                                 
28 Đlhan Kutluer, Đslâm Felsefesi Tarihinde Ahlâk Đlminin Teşekkülü, Basılmamış Doktara Tezi, Marmara 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Đstanbul 1989, s. 22-25. 
29 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 26-27; Osman Pazarlı, Đslâm’da Ahlâk, Đstanbul 1993, s. 60-61 
30 Đlhan Kutluer, a.g.e, s. 32. 
31 Osman Pazarlı, a.g.e, s. 63. 
32 Macit Fahri, a.g.e, s. 101. 
33  Macit Fahri, a.g.e, s. 102. 
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ulaşamamaktan dolayı kişide ortaya çıkan üzüntüden, bu üzüntüyü ve ölüm korkusunu 

yok etmenin çarelerinden bahseder. Bu üzüntüyü gidermenin yolu, ona neden olan 

şeylerden sakınmak, bu dünyanın bir oluş ve bozuluş dünyası olduğunu, bütün 

isteklerimizi elde etmemizin ve onlara devamlı sahip olmamızın mümkün olmadığını 

bilmek, elimizden gitmesi kaçınılmaz olan şeylere fazla meyilli olmamak, zihnimizi 

elde edemeyeceğimiz ve kaybettiğimiz şeylerle meşgul etmemektir.34 Ona göre 

erdemleri kazanmanın yolu da tutkuları öldürmekten geçer. Nitekim Kindî’nin eserinde 

öne çıkan tema zühd ve dünya dan feragat etmedir. Kindî eserindeki görüşleriyle başta 

Ebubekir er-Râzî olmak üzere Đbn Sînâ, Đbn Miskeveyh, Gazzâlî gibi pek çok Đslâm 

düşünürünü etkilemiştir. 35  

Ebubekir Râzî (ö. Yaklaşık 925) 

Ebubekir er-Râzî, ahlâka dair ilk kapsamlı eser yazan filozof olarak kabul edilir. Ondan 

önce Kindî ahlâka dair eser yazmışsa da üzüntü ve ölüm korkusu gibi belli konuları ele 

almasından dolayı eseri genel bir ahlâk kitabı olarak görülmemektedir.36 Râzî’nin eseri, 

onun ahlâk anlayışının özünü ifade eden et-Tıbbu’r-Rûhânî’dir. Râzî, genel felsefesinde 

olduğu gibi ahlâk anlayışında da Platon’un görüşlerinden faydalanmıştır. Hatta Macit 

Fahri, Râzî’nin Đslâm’ın en büyük Platoncusu olarak isimlendirildiğini söyler.37 

 Râzî görüşlerini dine dayandırmaksızın akılla temellendirmeyi tercih etmiştir. O, akıl 

ile arzular arasındaki mücadeleden bahsederek, aklın hakim olmasıyla arzuların önüne 

geçilebileceği, insanın yaşadığı dünyayı anlamasına yardımcı olup yaşamını 

güzelleştiren, onun hedeflerine ulaşmasında aracı olan, ahlâkı düzeltmeyi sağlayan 

nefsin idare edicisi konumunda olan ve Allah’ın insana verdiği en büyük nimet olarak 

kabul ettiği aklın önemine eserinde vurgu yapar. Đnsanın akıl ile Allah’ın bilgisine 

ulaşacağını, yine akılla hem bu dünya da hem de ahirette elde etmek istediklerini 

kazanarak mutlu olacağını ifade eder. Onun ahlâk felsefesinin amacı da nefsi aklın 

hakimiyetinde tutarak, insanı huzura ve mutluluğa kavuşturmaktır. 38 Râzî’nin aklı ön 

                                                 
34 Ebu Yusuf b.Đshak el-Kindî, Üzüntüden Kurtulma Yolları, çev. Mustafa Çağrıcı, ĐFAV, Đstanbul 1998, 
s. 48-49, 52-58, 64-66. 
35 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 38-39. 
36 Hüseyin Kahraman, Ebu Bekir Râzî’nin Ahlâk Felsefesi, Đstanbul 2004, s. 38, Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 
45. 
37 Macit Fahri, a.g.e, s. 106. 
38 Hüseyin Kahraman, a.g.e, s. 34; Macit Fahri, a.g.e, s. 107. 
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plana çıkararak dünya hayatına karşı ilgisizliği, ölümü önemsememeyi, sabır, kanaat 

gibi erdemleri kazanmayı sağlayan bir ahlâkla donanmayı esas alarak Sokrat ve Stoa 

ahlâkını yansıttığı söylenebilir.39 

Râzî, Platon’da olduğu gibi nefsin melekelerini inceler. Üçlü nefs anlayışı olarak kabul 

edilen düşünen nefs, öfke nefsi ve şehvet nefsini açıklayarak bu güçlerin ifrat ve tefrit 

gibi her türlü aşırılıktan uzakta tutulup dengeli (itidal) duruma getirilmesinin ahlâkî 

erdemleri kazanmak için gerekli olduğunu belirtir. Đnsanın bu dünya da mutluluğu 

kazanmasını engelleyen hırs, kendini beğenme, öfke, kıskançlık, yalan, cimrilik, şehvet 

düşkünlüğü, üzüntü, hayasızlık gibi nefsin kusurlarını, kötü alışkanlıklarını bilmenin 

önemini ve bunların tedavi yollarını açıklar. Nitekim ruhani tıbbın yani ahlâk ilminin 

amacı da budur.40 

Râzî, yaratılış amacının hazları elde etmek değil, bilgiye ve adalete ulaşmak olduğunu 

söyler. Hazcılığa getirdiği eleştiri de Platoncu terimlerle açıklanmıştır. Lezzeti ise 

elemden kurtulmanın verdiği rahatlık olarak açıklamakla elemi lezzetin önüne koyar. 

Bu ise bazı düşünürler tarafından onun kötümser ahlâk anlayışına sahip bir filozof 

olarak görülmesine sebep olmuştur.41 Nitekim et-Tıbbu’r-rûhânî’de de reziletler 

konusuna ağırlık vermesi, bu anlayışın bir göstergesi olarak kabul edilebilir.  

Râzî’nin ahlâk felsefesi dine ya da haz ve eleme dayanmaktan ziyade akla dayanan ve 

gayesi mutluluk olan felsefî bir ahlâktır. 

 Fârâbî (ö. 950) 

Felsefenin ahlâk sahasında sistemleşmesi Fârâbî sayesinde gerçekleşmiştir. Psikoloji, 

ahlâk, siyaset ve metafizik onun felsefesinde bir bütünlük arz eder. Fârâbî’nin 

Tahsîlü’s-saâde, et-Tenbîh alâ sebîli’s-saâde ve Fusûlü’l-medenî adlı eserlerinin ana 

konusu ahlâk olmakla birlikte el-Medînetü’l-fâzıla ve es-Siyâsetü’l-medeniyye adlı 

                                                 
39 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 45. 
40 Hüseyin Kahraman, a.g.e, s. 38-41; Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 48; Bilgi için bkz. Macit Fahri, a.g.e, s. 
107-110. 
41 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 50; Hüseyin Kahraman, a.g.e, s. 41; Ayrıca bilgi için bkz.  Aynı eser, s. 118-
162. 
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eserleri de siyaset felsefesi içinde ele alınan ahlâk konuları ile haz ve saadet konularını 

içerir.42 

Fârâbî’nin ahlâk felsefesinin temelinde eğitim ve iyi davranışlar, hedefinde ise mutluluk 

vardır. Ona göre gerçek ve en yüksek mutluluk, insanların isteklerini elde edip maddî ve 

bedenî rahatlık hali olmayıp, insanın akla uygun yaşama sonucu ulaştığı bilgi ve ahlâkla 

kazanacağı bir yetkinliktir. Bu ise heyülani seviyede olan insan aklının bilfiil akıl 

durumuna geçmesi ve müstefad akıl seviyesinde hakikatleri elde etme gücüne 

kavuştuktan sonra faal akılla birleşerek (ittisal) evrensel bilgiyle aydınlanmasıdır. 

Böylece insan aklının maddi boyuttan sıyrılıp manevi varlık olan faal aklın feyziyle 

aydınlanması sonucu gerçek mutluluk elde edilmiş olur. 43  Dolayısıyla bütün gayelerin 

nihai noktasını ifade eden ittisal kavramı, onun siyaset ve ahlâk felsefesinin de 

temelinde yer alır.  

Fârâbî, Aristo da olduğu gibi, erdemlerin alışkanlıklardan mı yoksa yaratılıştan mı 

olduğu konusunu ele alır. Đnsan iyi ve kötü davranışlara doğuştan sahip olmadığı gibi 

bunlara eşit ölçüde yatkın olarak doğar. Yani erdemli ve erdemsiz davranışları istidatı 

ölçüsünde elde eder. Şu halde ahlâk kesbidir; yani insan sahip olmadığı ahlâkî bir 

davranışı kendi çabasıyla kazanabilir. Bu davranışlar tekrar edildikçe alışkanlık haline 

dönüşür.44  Bu da eğitim ve alışkanlıkların ahlâk konusunda ne kadar önemli olduğunu 

göstermektedir. Her erdemi elde etme istidatı imkansız olmamakla birlikte çok zordur. 

Đyi ve güzel davranışları huy ve karakter haline getirme alışkanlıklarla mümkündür. 

Ahlâk, alışkanlıklarla elde edildiğine göre onun değiştirilmesi de söz konusudur. Fakat 

ahlâkî olmayan davranışlar nefse yerleşirse onların değiştirilmesi kolay olmamaktadır. 

Onların sadece bastırılması mümkün olabilir. Kişiyi mutluluğa götürecek erdemlerin 

kazanılması ve korunması ise büyük bir çaba gerektirir. Ona göre erdemli davranış ise 

yine Aristo’da olduğu gibi her biri rezilet olan ifrat ve tefrit gibi iki aşırılık arasındaki 

‘orta’ olarak ifade edilen dengeli davranıştır.45 

 Rasyonalizm Fârâbî’nin ahlâk felsefesinde de hakimdir. Ahlâkî olgunlaşma bedensel 

davranışlar yanında akıl yolu ve fikri çalışmalarla elde edilir. Đnsanın yetkinleşmesi için 

                                                 
42 Mehmet Aydın, a.g.mad, s. 11. 
43 Mahmut Kaya, “ Fârâbî”,  DĐA, II, s. 153. 
44 Macit Fahri, a.g.e, s. 119; Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 83.  
45 Mahmut Kaya, a.g.mad, 153; Macit Fahri, a.g.e, s. 120. 
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en üstün hayır olan mutluluğa ulaşmanın şartı da erdemleri elde etmektir. Fârâbî 

insanların sahip olduğu erdemleri nazarî, fikrî, ahlâkî ve amelî olmak üzere dört kısımda 

inceler. Nazarî erdemler; tabî varlık ve olaylar hakkında bilgilerden başlamak üzere 

matematik, mûsikî, mekanik, astronomi gibi bilgi alanları ile ilgilidir. Bunun yanı sıra 

canlı varlıklar, insan ve onun maddî, biyolojik, psikolojik yapısına dair bilgiler ile 

varlığın en son ve en yüksek ilkesi olan Allah ile metafizik varlıklar hakkındaki bilgileri 

de içine alır. Fikrî erdemler; düşünme gücünün fert ve toplum için en yararlı olanı 

araştırma çabasıdır. Sanatta ve pratik hayatta faydalı olanı araştırıp bulma da ona aittir. 

Ahlâkî erdemler; insanın iradesi ile aşırılıktan uzak iyi, doğru ve güzel olan davranışı 

elde etmesidir. Erdemlerin niteliği de iradi, kapsamlı ve sürekli olmalıdır. Düşünme 

erdeminin değeri ahlâkî erdemlerin varlığına bağlıdır. Amelî erdemler ise; insanın 

çeşitli sanat ve mesleklerde kendini iyi yetiştirmesiyle elde edilir.46 Ona göre bu dört 

erdem bir milletin ya da bir şehirde yaşayan insanların özelliklerini şekillendirirse, o 

millet ya da halk, dünyevî ve uhrevî mutluluğu kazanmış demektir.47 

Aristo gibi Fârâbî’ye göre de ahlâk ve siyaset iç içedir. Ahlâk siyasetin alt koludur. O, 

siyaset ve ahlâk felsefesinde eylemlerin sadece nasıl olması gerektiği ile ilgili değil aynı 

zamanda bu eylemlerin kendileri ile ilgili açıklamalara da yer vermiştir. Dolayısıyla 

onun ahlâk felsefesi sadece öğütler içeren bir ahlâk anlayışı değil insan eylemlerinin 

varlık yapısı, hangi alanlara yönelik oldukları ve bu yapıp-etmelerinin en üstün 

amacının ne olduğu üzerinde açıklamalara yer veren bir anlayıştır. Bu da siyaset 

felsefesi bağlamında değerlendirilmiştir. Onun ahlâk ve siyaset felsefesinin amacı 

mutluluktur. Đnsanın sosyal bir varlık olduğundan yola çıkarak ahlâkî yetkinliklerin 

ancak bir toplum içinde kazanılacağını, bunun da bedenin bütün organları arasındaki 

uyum gibi siyasi bir teşkilatla gerçekleşebileceğini düşünür. 48  Bu sebeple mutlu bir 

toplum için ahlâkî erdemleri kazanmış bireylerin olması şarttır.  

Fârâbî, insan topluluklarını tam gelişmiş ve az gelişmiş olarak ikiye ayırır. Tam 

gelişmiş topluluklar büyük(birleşik devletler), orta ( devlet) ve küçük (şehir) olmak 

üzere üçe; az gelişmiş topluluklar ise aile, sokak, mahalle ve köy olmak üzere dörde 

ayrılır. Yine o, devleti faziletli olan ve olmayan şeklinde ikiye ayırır. Faziletli devletin 
                                                 
46 Mehmet Kasım Özgen,  Fârâbî’de Mutluluk ve Ahlâk Đlişkisi, Đstanbul 1997, s. 82-89; Mustafa Çağrıcı, 
a.g.e, s. 86-89; Mahmut Kaya, a.g.mad, s. 153 
47 M, Muhammed Şerif, Klasik Đslâm Filozofları ve Düşünceleri, Đstanbul 2000, s. 67. 
48 Mehmet Kasım Özgen, a.g.e, s. 49. 
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tek bir şekli bulunurken faziletsiz devletler sapık, fasık, değişebilen ve cahil olmak 

üzere dörde ayrılır. Fârâbî, devlet başkanının niteliklerinden bahseder. Bu niteliklere 

sahip olan kişinin hem erdemli devletin hem milletin hem de bütün yeryüzünün reisi ve 

imamı olabileceğini söyler. Fârâbî bu görüşlerini belirlerken Platon’un devlet 

hakkındaki görüşlerinden etkilenmiştir.49 

 Đbn Sinâ (ö. 1037) 

Yeni Platonculuğun önemli temsilcisi olan Đbn Sinâ, genel felsefesi içinde ahlâka fazla 

ağırlık vermemekle birlikte ahlâk alanında ciddi bir çalışması bulunmamaktadır. Onun 

ahlâk ilmine dair Đlmü’l-ahlâk adlı eseri kısa bir risâle şeklindedir. Ayrıca onun bir 

buçuk sayfalık Ahlâk ve Psikolojik Duygular adlı eseri ile Đyilik ve Kötülük adlı tek 

sayfalık kısa bir eseri de mevcuttur.50  

Đbn Sinâ, ahlâka dair düşüncelerini ilahiyat çerçevesinde ele alır. Dolayısıyla onun ahlâk 

felsefesi metafizik ve nefis görüşü ile bağlantılıdır. O, ahlâkı metafiziğin tamamlayıcısı 

olarak kabul eder. Ahlâk felsefesinin konuları lezzet-elem, irade-ihtiyar, fazilet-rezilet, 

saadet-şekâvet, hayır-şer gibi kavramlar üzerine değerlendirilen insan davranışlarıdır. 51 

Đbn Sinâ, ahlâkî kavramları ortaya koymada aklın yeterli olmadığını, tecrübe ve 

mantıkla bu kavramların içeriğinin belirlenemeyeceğini dolayısıyla ahlâkın dine 

dayandığını, bu içeriği belirleyen şeyin de din olduğunu belirtir. 

Đbn Sinâ, Đlmü’l-ahlâk adlı eserinde insanın ilimleri öğrenip teorik olarak tabiatını 

yetkinleştirdikten sonra, erdemlerin kazanılması ve reziletlerden kaçınma yollarını 

öğrenip pratik anlamda kendisini yetkinleştirmekle gerek bu dünya da gerekse ahirette 

kendisini mutluluğa ulaştıran mükemmelliği sağlayacak yükümlülüklerini konu alır.52 

Đbn Sînâ da Aristo gibi ahlâkın sonradan kazanıldığını düşünerek insanın yaratılış gereği 

erdem ve rezileti işleme gücünde olduğunu ifade eder. Ona göre, erdem ve reziletler 

alışkanlıklarla elde edilir ve onların değiştirilmesi de imkan dahilindedir. Nefsin nebatî, 

hayvanî ve insanî olmak üzere üç gücü vardır. Đnsanî nefsin fonksiyonu ahlâkî eylemleri 

ortaya çıkaran yapma gücüdür. Nefsin bu yapma gücü beden üzerinde hâkimse bu iyi 

                                                 
49 Mahmut Kaya, a.g.mad, s. 153. Bilgi için bkz. Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 75-79. 
50 Macit Fahri, a.g.e, s. 125. 
51 Ali Durusoy, “ Đbn Sînâ ”, DĐA, XX, s. 327. 
52 Macit Fahri, a.g.e, s. 125. 
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ahlâka, eğer yapma gücü bedene hâkim olmayıp tutkularına yenik düşerse bu kötü 

ahlâka sebep olur.53   

Ona göre temel erdemler nefsin güçleri olan şehvet, gazap ve akıl gücünün dengede 

tutulmasıyla oluşan iffet, şecaat ve hikmettir. Bunların yetkinleşmesi ile oluşan 

dördüncü erdem ise adalettir.54  

Đbn Sînâ, hayır ve şer problemini Allah’ın ilim, inayet ve cömertlik sıfatlarıyla 

temellendirir. Allah kendi zatını bildiği gibi bu dünyadaki hayrı da bilir. O, en yüksek 

hayrı düşünür ve düşündüğü şey hayır olarak kendisinden taşar. Bu da Onun inayetini 

gösterir. Allah’ın her varlığa eksiksiz bir hayrı vermesi de onun cömertliğini gösterir. 

O’nun kendisinden taşan ilk gerçek, mutlak hayırdır. Dolayısıyla var olan her şey 

temelde iyidir.55 

Kötülük ise hayra oranla az da olsa varlığı zorunludur. Fakat bu, hayır gibi varlıkta zâtî 

değil ârizîdir. Kötülük oluş ve bozuluş aleminde görülür; fakat bu, varlık düzeninin 

oluşumunda amaçlanmış bir durum değildir. Kötülük, oluş ve bozuluştan etkilenen 

maddenin, alması gereken sureti tam olarak alamayıp yetkinliğine ulaşmaması sonucu 

oluşan bir durumdur. Mesela insanın suda boğulması ya da ateşte yanması, bitkinin 

alması gereken güneş ışınlarını alamayıp yetişememesi gibi. Şer sayılan bu fiillerin 

yaratılış amaçlarında kötülük yoktur. Ne var ki, bunlar rastlantılar sonucu ortaya çıkan, 

yaygın, sürekli ve kalıcı olmayan durumlardır. Yine o, insanın karşılaştığı kötülükleri 

sadece bu alemle sınırlar. Asıl kötülük ise bedenden ayrıldıktan sonra varlığını devam 

ettirecek olan nefisle ilgilidir. Nefse ilişkin iyilik ve kötülük de nefsin idrakleri ile 

alakalıdır. Nefsin tabiatına uygun olanı idrak etmesi hazza, bunun tersi ise eleme sebep 

olur. 56 Dolayısıyla ruha haz veren şey hayır, elem veren şey ise şer olur. Nitekim nefsin 

tabiatına uygun olanı idrak etmesi onun yetkinliğini gösterir.  

Đbn Sînâ mutluluğu, dini-metafizik bir yetkinliğe ulaşmış insanın duyduğu haz olarak 

ifade eder. Nâtık (düşünen) nefsin bu yetkinliğe ulaşması ile elde edilen mutluluk, 

nazari ve ameli akıl gücüyle mümkün olur. Sonuçta insanın kendisine mutluluğu 

kazandıracak yetkinlikleri bilmesi ve onları elde etmek için çaba sarf etmesi gerekir. 

                                                 
53 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 98-100. 
54 Macit Fahri, a.g.e, s. 125. 
55 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 101. 
56 Ali Durusoy, a.g.mad, s. 328. 
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Đnsanın öfke ve şehvet güçlerinin de aşırı etkilerinden kurtulması mutluluğu elde etmek 

için şart görülmüştür.57  

Ahlâkî açıdan insanın amacı bu dünya da erdemli, öte dünya da da mutlu olmaktır. 

Nitekim Đbn Sinâ’nın ahlâk felsefesi insanın yetkinleşmesine bağlı olarak arzuların 

dengede tutulmasına dayanan erdem ve mutluluk ahlâkıdır. 

 Đhvân-ı Safâ (10. Asır) 

Đhvân-ı safâ’nın Resâ’il adlı eserinde ahlâka ait görüşleri, felsefî ahlâkın gelişimi 

açısından büyük bir öneme sahiptir. Resâ’il’de Đslâmi kaynakların etkisi olmakla birlikte 

Yunan felsefesinin, Yeni Platonculuğun, Pisagorculuğun, Hint felsefesinin, Hıristiyanlık 

ve Yahudiliğin etkileri de görülmektedir.58 Bu eserde din, felsefe ve ahlâk arasında ilişki 

kurmaya çalışan Đhvân, tasavvufun ahlâkla olan ilgisine de dikkat çekmektedir. 

Đhvân-ı safâ’nın ahlâk felsefesinin temeli, ruhun ebedi saadeti kazanabilmesi için nazari 

ilimleri öğrenmesine, salih amelleri de uygulamasına dayanır. Felsefî ve dini ilimlerdeki 

gerçekleri ortaya çıkarmayı amaçlayan Đhvân, bu iki disiplinin gayesinin beşerin imkanı 

ölçüsünde Allah’a benzemesi şeklinde açıklamıştır. Bu gayeye ulaşmak da varlıkları 

hakikatiyle tanımak, doğru inancı elde etmek, ahlâkı olgunlaştırmak, güzel ve iyi fiiller 

yapmakla mümkündür.59 

Đhvân, insanın ruhi ve ahlâkî olgunlaşmasını kendisini tanımasına bağlar. Nefsini 

tanımayan, beden ve ruh arasındaki farkı göremeyen insanın ahiretini önemsemeyip 

kendisini sadece bu dünyaya verdiğini; nefsini tanıyan kişinin ise manevi hayatına 

yönelerek kendisini ahirete hazırladığını, hayırlara yönelerek kötü davranışlardan da 

kaçındığını belirtir.60  

Đhvân, ahlâkî vasıfların kaynağını dört ilkeye bağlamaktadır. Bunlardan ilki olan ahlât-ı 

erbaa (kan, balgam, sarı safra, kara safra)nın ahlâkî eğilimlerde etkili olduğunu ifade 

eder. Ahlât-ı erbaanın terkibiyle dört çeşit karakter oluşur. Genellikle sıcak mizaçlılar; 

cömert, cesur, zeki, soğuk mizaçlılar; tembel ve hantal, ıslak mizaçlılar; ahmak, 

kararsız, zeki olmayan, kuru mizaçlılar ise; kararlı, sabırlı, kindar ve cimri 

                                                 
57 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 103-104. 
58 Mehmet Aydın,  a.g.mad, s. 11. 
59 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 54. 
60 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 59-60. 
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şahsiyetlerdir. Đkinci olarak iklim ve coğrafi şartların farklılığı ahlâkî eğilimlerde 

etkilidir. Yani sıcaklık, soğukluk, nemlilik ve kuruluk gibi iklim şartları ahlâkî 

karakterleri belirler. Üçüncüsü meteorolojik ve astrolojik şartlardır. Burçların ve 

yıldızların insanın ahlâkî vasıflarında etkili olduğu açıklanır. Dördüncü olarak sosyal 

çevrenin ve eğitimin ahlâkî vasıfların oluşumuna etkisi açıklanır. Bu vasıfların 

oluşmasında ailenin, öğretmenin ve büyüklerin, adet ve geleneklerin etkisi büyüktür. 61 

Đhvân, huyların tabî veya kesbî olduğu konusunda uzlaşmaya giderek bazısını tabî ve 

değişmez, bazısını ise kazanılmış ve değişebilir huylar olarak kabul eder.62 Bu huylar 

ise bitkisel, hayvanî ve insanî nefsin güçleri olan şehevî, gazabî ve aklî güçlere aittir.63  

Đhvân, doğumundan ölümüne kadar insanın erdemleri kazanmaya meyilli olduğunu 

belirtir. Đnsanın hayrı ve şerri yapabilme gücüne sahip olduğunu, ahlâkî davranışların da 

eğitimle kazanılacağını ifade eder.64   

Đhvân, ahlâkî hayır ve şerleri ameller ve kazançlar ile bunların karşılıkları olan ceza ve 

mükafat şeklinde ikiye ayırmış; hayrı ve şerri de bilgi, ahlâk, görüş, söz ve amel olmak 

üzere beş alanda incelemiştir. Đlahi kanunun emrettiği şeyler iyi, yasakladığı şeyler ise 

kötüdür. Aklın hayrı şerden ayırabilmesi için de insanın nefsini temizlemesi gerektiği 

vurgulanır.65 Đhvân, yıldızların hayır ve şerde etkili olduğunu ifade eder. Nefsini terbiye 

eden kişilerin hayrı işleyebileceğini söyler. Maddenin noksan oluşundan dolayı her 

zaman hayrı kabul edemeyeceğini, şerrin de madde aleminde özellikle bitkilerde ve 

hayvanlarda görüldüğünü fakat bunun da her zaman ve devamlı olmadığını belirtir.66  

Đhvâna göre her şey hayır için, hayır ise kendisi için istenir. Đhvân, mutlak hayrın 

mutluluk olduğunu ve mutluluğun ise kendisi için amaç olduğunu ifade eder. Mutluluk 

da nefsin terbiye edilmesiyle kemale ulaşma halidir. Onlara göre mutluluk dünyevi ve 

uhrevi olmak üzere ikidir. Dünyevi mutluluk, her varlığın en iyi hallerde en üstün 

gayelere doğru yaşamını sürdürmesi; uhrevi mutluluk da her nefsin en iyi hallerde en 

üstün gayelere doğru yönelerek ebediyen varlığını sürdürmesidir.67  

                                                 
61 Macit Fahri, a.g.e, s. 136-137, Mustafa Çağrıcı; a.g.e, s. 62-63. 
62 Cavit Sunar, Đbn Miskeveyh ve Yunan’da ve Đslâm’da Ahlâk Görüşleri, Ankara 1980, s. 68. 
63 Macit Fahri, a.g.e, s. 138. 
64 M. Muhammed Şerif, a.g.e, s. 111. 
65 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 67. 
66 Cavit Sunar, a.g.e, s. 84. 
67 Cavit Sunar, a.g.e, s. 84-85. 
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Đhvâna göre nefsin asıl ve tam mutluluğu, Yeni Platoncu ve Fârâbî’de olduğu gibi ruhun 

bedenden sıyrılarak akla yönelmesi, onunla birleşerek aydınlanmasından ibarettir. 

 Đbn Miskeveyh (ö. 1030) 

Đbn Miskeveyh, Đslâm filozofları içinde çalışmaları bakımından ahlâka en çok ağırlık 

vermesinden dolayı en büyük ahlâk filozofu olarak kabul edilir. Đbn Miskveyh’in bu 

alanda en önemli eseri Tehzîbü’l-ahlâk ve tathîru’l-a’râk adlı eseridir. Ondan kırk yıl 

önce yaşamış olan Yahya b. Adi’nin Tehzîbü’l-ahlâk adlı eserinden Miskeveyh’in 

haberdar olup olmadığı bilinmemekte fakat eserin genel yapısı ve konuları benzerlik arz 

etmektedir. Ahlâk içerikli olan Tertîbü’-saâde, içinde adalate dair kısa bir risâle bulunan 

Kitâbu’l-havâmil ve’-ş-şevâmil, psikoloji konularını tartıştığı ve dolayısıyla ahlâkla 

yakından ilgili olan Fevzu’l-asğar, sistemli bir ahlâk kitabı olmamasına rağmen Tehzîb’i 

tamamlayıcı nitelikte olan Câvidân Hıred onun diğer eserleridir.68 

Eserini oluştururken Aristo’dan etkilenen Đbn Miskeveyh, Đslâmi ilkelerle bağdaşmayan 

görüşlerinde Aristo’dan ayrılmış, felsefî ahlâk konularının olgunlaşmasında belirleyici 

bir rol oynamış, eserinde ayet ve hadislere yer vermesiyle kendisinden sonra gelen 

birçok ahlâkçıya kaynak olacak bir eser ortaya çıkarmıştır.69 Onun Tehzîb’i oluşturma 

amacı ise, çaba sarf etmeden, kolaylıkla, doğru ve güzel davranışlar ortaya koyabilmek 

için en uygun ahlâkî vasıfları ve istidatları elde etmek, bunları ise düzenli ve metotlu bir 

şekilde yerine getirmektir. 

Đbn Miskeveyh’in Tehzîb’i on maksatı içeren bir giriş ve altı Makaleden oluşur. Girişte 

nefsin mahiyeti üzerinde ayrıntılı açıklamalarda bulunan Đbn Miskeveyh, makaleler 

kısmına ahlâk ilminin prensipleri olan nefs ve kuvvetleri, hayır ve mutluluk, faziletler 

ve reziletleri açıklamakla başlar. Đnsan tabiatı ve terbiyesi, onun kemale ulaşma yolları, 

hayır ve hayrın kısımları, mutluluk mertebeleri, adalet, muhabbet, ruh sağlığı ile ruh 

sağlığının korunması ve tedavisi gibi konularla eserini tamamlar.70   

 

 

                                                 
68 Macit Fahri, a.g.e, s. 153-154. 
69 Mustafa Çağrıcı, a.g.e, s. 107. 
70 Cavit Sunar, a.g.e, s. 34-35. 
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1.2.3. Osmanlı’da Ahlâk 

Yaklaşık altı asır çeşitli ülkelerde ekonomisiyle, siyasetiyle, din ve ahlâkıyla hakim 

olmuş Osmanlı’nın ahlâkı için Đslâm ahlâkı görünümünde olduğunu söyleyebiliriz. 

Fakat bu ahlâk Osmanlı’nın ilmi, kültürü, siyaseti, ekonomisi, örf ve adetiyle birleşip 

bütünleşerek yeni bir çehre kazanmış olup Türk-Đslâm ahlâkı haline dönüşmüştür. Yani 

yukarıda da bahsetmiş olduğumuz Đslâm ahlâkı Osmanlı ahlâkının zeminini 

oluşturmaktadır.  

Osmanlı ahlâkını dînî ve özellikle tasavvufi ahlâktan ayrı düşünmek mümkün değildir. 

Çoğu eserde “iyiliğin ve kötülüğün kaynağı”, “eğitim ve telkin yoluyla kötü huyların 

değiştirilmesinin imkanı”  ve bunun gibi daha pek çok konu tartışıla gelmiştir. Osmanlı 

eserlerini tasnif etmek de oldukça güçtür. Şu söylenebilir ki bunların büyük bir kısmı 

normatif (kural koyucu, olması gerekeni söyleyen, amelî)  ahlâkla ilgilidir. Bu nedenle 

eserler, kişilerin, şahsî ve içtimâî hayatlarını ilgilendiren öğütler manzûmesi şeklindedir. 

Elbette eserlerin sadece normatif ahlâktan ibaret olduğu söylenemez. Şöyle ki Osmanlı 

ahlâkçıları, yoğun bir şekilde, kadim felsefe geleneğinden de yararlanarak fazilet ve 

saadet konuları üzerinde düşünmüşlerdir. 71 

18. asra kadar, Đslâm ahlâkı temelli Türk-Đslâm ahlâkı, Osmanlı toplumunda bütün 

canlılığı ile yaşanmış ve uygulanmıştır. 18. asırdan sonra ise Tanzimat (1839–1876) 

hareketlerinin de tesiriyle bu canlılık etkisini kaybetmiş, Osmanlı toplumunda yavaş 

yavaş ahlâkî çözülmeler görülmeye başlamıştır.  

Tanzimat’la başlayan bu dönemde Osmanlı ahlâkını etkileyen faktörler şu şekildedir: 

 Osmanlı’nın Siyasi Durumu:  Bu dönemde Avrupa, ortaçağ krallığından kurtulmuş, 

ekonomik ve siyasi alan ile değerler alanında yeni bir dünya görüşü edinmiştir. 

Avrupa’nın asıl amacı ise Türkleri Đslâmiyet’ten uzaklaştırmak, halifeyi etkisiz konuma 

getirerek Đslâm dünyasını başsız bırakmaktır. Onlar Osmanlı’yı dıştan savaşlarla, içten 

de azınlıkları kışkırtarak yok etmeyi planlamışlardı. Avrupalının bu faaliyeti Osmanlı 

içinde çabucak etkisini göstermiş ve azınlıklar haklarını aramaya başlamışlardır. Gerçi 

20. asra kadar Osmanlı geniş topraklara sahip görünse de içte otorite sarsılmıştı. Devlet 

                                                 
71 Remzi Demir, Philosophia Ottomanica, c. 1, Ankara 2005, s. 140. 
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idaresi ve devlet adamları değerlerini yitirmiş, içte isyanlar ve ekonomik krizler önemli 

boyutlara ulaşmıştı.72   

19. asırda pek çok batılılaşma hareketleri görülmüş fakat ilk etkili adımı II. Mahmut 

atmış ve beraberinde pek çok yenilik getirmiştir.  

Tanzimat (1839 – 1876) ise modernleşmenin fiilî başlangıcı olarak kabul edilir. Fakat 

bu hareket de ileriye dönük etkiler gösterememiş ve istenilen başarıya ulaşamamıştır. 

Çünkü bir an önce modernleşmek isteyenler, ilmi ikinci plana atarak yaşayış biçimi, 

kılık-kıyafet, sosyal teşkilat gibi ayrıntılar üzerinde durmuştur. Hürriyet, adalet, 

demokrasi ve eşitlik gibi Tanzimat’la ortaya çıkan fikirler daha çok azınlıkların işine 

yaramıştır. Azınlıklar yüksek memurluklara getirilmiş, ekonomik yönden onlara destek 

sağlanmış, bu imtiyazlar ise, onları Osmanlı’ya bağlamak yerine onların Osmanlı’dan 

daha çabuk kopmalarına sebep olmuştur.  Hatta Meşrutiyet döneminde adalet, hürriyet 

ve eşitlik gibi fikirlerin arkasına sığınarak meclis içine giren siyasi partilerin çoğunluğu 

azınlığın elindedir. Bu partiler ise Osmanlı’nın aleyhine iş görmeye başlamıştır. 73 

20. asırda Osmanlı’da siyasî ve içtimâî alanda değişiklikler meydana gelmiştir. Siyasi 

otoritenin sahibi olan Đttihat ve Terakki, bu dönemde başarılı olamamış ve memleketi 

felakete sürüklemiştir. Bu dönemde Osmanlı, askeri yönden de iyice zayıflamıştır.74 

Neticede Osmanlı’nın son döneminde ortaya çıkan modernleşme hareketleri olumlu 

sonuçlar vermemiştir. Çünkü Osmanlı, ne bağlı olduğu doğu medeniyetinden 

kopabilmiş ne de batılılaşabilmişti.  

Osmanlı’nın Sosyal Durumu ve Ahlâk:  Đlk sosyal ve ahlâkî bozulma devlet adamları ve 

askerlerde görülmektedir. Bu bozulma haliyle halka, özellikle de gençlere, sirayet 

etmiştir. Đlginçtir ki gençler, modernlik ve medenîlik adına oyunda, eğlencede, kahvede 

ve içkili mekanlarda vakitlerini geçirmekteydi. 

Halkın bozulma sebepleri arasında, siyasî istikrarsızlıklar, ilmiye sınıfının bozulması, 

hürriyet, eşitlik ve kardeşlik gibi fikirler ile sosyalizm, pozitivizm ve masonluk gibi 

akımların yayılması;  batıcılık hastalığına tutulup geçmişe ait ne varsa ortadan kaldırma 

                                                 
72 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 36. 
73 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 37. 
74 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 38. 



 25 

çabaları, yabancıların Osmanlı içinde otel, kahve gibi kendi yerlerini kurup kendi 

yaşayışlarını buralarda sürdürmeleri; birçok Türk’ün de buralara gidip onlarla içli dışlı 

bulunmaları, azınlıkların ve Müslümanların dinlerine lakayt olmaları sayılabilir. 75 

1914 Harbi Osmanlı için, her anlamda yıkım olmuştur. Savaşın getirdiği bunalım 

Osmanlı’da ilmî, iktisadî, sosyal ve ahlâkî hayatı olumsuz yönde etkilemiş; her türlü 

kötülük Osmanlı içine yayılmıştı. 

Son dönemde ekonominin bozulması hem devlet ahlâkını hem de halk ahlâkını olumsuz 

yönde etkilemişti. Ekonomik durumun bozulması ahlâkî geriliğin artmasına ve devletin 

zayıflamasına sebep olmuştu. Yeniçeriler Osmanlıya kafa tutmaya başlamış, devlet belli 

kişilerin işlerini yapar olmuş, ahlâk gittikçe bozularak yalan, yağcılık, rüşvet, 

ikiyüzlülük, güçlülere boğun eğip zayıf olanı ezme ve gizli işlerle uğraşma devletin 

politikası haline gelmişti. 76 

19. asrın sonlarına doğru aydın, cahil herkes millî ahlâkın değişmez niteliklerine karşı 

gelmeye başlamış, eski Türk ahlâkıyla alafranga ahlâk birbirine karıştırılır hale 

gelmişti.77 

Avrupa, Osmanlı’yı ortadan kaldırmak için devletin içinde bulunan Türk olmayan 

unsurları kışkırtıyor, en kötü ahlâksızlıkları medeniyet adına yaptırıyordu. Tanzimat’ın 

azınlıklara sağladığı haklardan yararlanan gayr-ı müslimler vergilerden muaf olmayı 

fırsat bilerek ticarette ve sanatta ilerleme göstermişler, bu ise faizcilik, tefecilik ve 

karaborsaya bulaşmalarını ve akabinde ticari ahlâksızlığı doğurmuştu. Aynı şekilde 

gayr-ı Müslim kadınların Tanzimat’tan önce gizli olarak yaptıkları fahişelik, 

Tanzimat’tan sonra ise aşikar hale dönüşmüştü. Zamanla bu kötü örnekler Osmanlı 

içinde yayılmaya başlamıştı.78 

Sonuç olarak Osmanlının ilmî, siyâsî, iktisâdî ve içtimâî alanda gerileyişi ahlâkî 

bozulmayı da beraberinde getirmiş, bu ise başta devlet adamları olmak üzere halkta da 

dejenerasyona sebep olmuştur. 

  

                                                 
75 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 44. 
76 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 48. 
77 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 49. 
78 Hüsameddin Erdem, a.g.e, s. 51. 
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1.2.3.1. Osmanlı’da Felsefî Ahlâk Literatürü 

Osmanlı döneminde felsefî ahlâk denince akla ilk gelen Kınalızâde Ali Efendi’nin 

(ö.979/1572) Ahlâk-ı Âlâî’sidir. Fakat Kınalızade’den önce bu alanda verilmiş eserler 

mevcuttur. Adüdiddin el-Îcî’nin (ö.756/1355) Ahlâk-ı Adudiyye’si, Celâleddin 

Devvânî’nin (ö.908/1502) Ahlâk-ı Celâlî’si, Hüseyin Vaiz Kâşifi’nin (ö.910/1505) 

Ahlâk-ı Muhsinî’si, Muhyî-i Gülşenî’nin (ö.1014/1605) Ahlâk-ı Kirâm’ı ahlâk 

düşüncesine dair yazılmış olan belli başlı eserlerdir. Biz konumuz itibariyle Ahlâk-ı 

Adudiyye ve şerhleri hakkında kısaca bilgi vermekle yetineceğiz.  

Ahlâk-ı Adudiyye, şekil ve muhteva bakımından Ahlâk-ı Nâsirî ile benzerlik 

göstermektedir. Dört bölümden oluşan eserin ilk bölümü ahlâk psikolojisi, ikinci 

bölümü ahlâkî erdemlerin kazanılması, korunması ve genel olarak ahlâk eğitimi, 

üçüncü bölümü aile ahlâkı (siyasetü’l-menzil), son bölümü ise devlet ve siyaset ahlâkı 

(tedbîru’l-müdün) konularını ele alır. Eser özellikle Osmanlı ve Đran medrese 

çevrelerinde büyük ilgi görmüş ve birçok kişi tarafından şerhedilmiştir. Bunlar arasında 

talebesi Muhammed b. Yusuf el-Kirmânî’nin şerhi, Taşköprizâde’nin şerhi, 

Müneccimbaşı Ahmed Dede’nin şerhi yer almaktadır.79 Bir diğeri ise tezimizin çalışma 

konusu olan Đsmail Müfid Efendi’nin şerhidir. 

Kirmânî’ye ait şerh üç bölümden oluşmakta olup ilk bölümü kişisel ahlâk ve ahlâk 

ilmini, ikinci bölümü aile yönetimini, üçüncü bölümü de medeni hikmeti yani siyaseti 

kapsamaktadır. Kirmânî, Îcî’nin kullandığı tabirlerin daha iyi anlaşılması için 

tasvirlerde bulunmuş, kavramları daha geniş açıklamaya çalışmıştır. Şerhin tamamına 

bakıldığında göze çarpan en büyük katkı ise Kirmânî’nin şehir çeşitleri konusunda 

yaptığı tasniftir. Şerhin genelinde Îcî’nin sözlerine fazla ilaveler yapılmamıştır. Şerhte 

ayet ve hadislerde çok yer tutmamaktadır.80 

Taşköprizâde’ye ait şerh üç bölümden oluşmaktadır. Ahlâk Đlmi, ev idaresi ve siyaset 

ilmi. Taşköprizâde, ahlâk ilmi ile ilgili meseleleri akıl ve nakil doğrultusunda 

inceleyerek eserin ilim ve ameli bir araya getirmek doğrultusunda yazıldığını belirtir. 

Şerhinde ahlâk ilminin konusu ve amacına yer vermesi esere katkısı olarak 

                                                 
79 Hüsameddin Erdem, “Ahlâk-ı Adudiyye”, D ĐA, II, 14. 
80 Derya Topalcık, Kirmânî’nin Şerh-u Ahlâk-ı Adudiyye Adlı Eseri, Basılmamış Yüksek Lisans Tezi, 
Sakarya Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Sakarya 2007, s. 2, 46-47. 
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değerlendirilir. Eserde ahlâk ilminin teorik kısmı olarak değerlendirilen nefs konusu 

üzerinde fazlaca durulmayıp, ağırlıklı olarak faziletler konusu ele alınmıştır. Şerh ayrıca 

Îcî’nin ahlâk kitabının Osmanlı’da tanınmasını da sağlamıştır.81  

Üzerinde inceleme yaptığımız Đsmail Müfid Efendi’nin şerhi ise dört bölümden 

oluşmaktadır. Diğer şerhlerde müstakil bir bölüm olmayıp ahlâk ilmi kısmında yer alan 

ahlâkın korunması ve kazanılması konusu, Đsmail Müfid Efendi’nin şerhinde ikinci 

bölüm olarak sunulmuştur. Esad Efendi nüshasını çalıştığımız şerh, kırk sekiz varaktan 

oluşmakta olup, 1261/1845 yılında tamamlanmıştır. Eserin dili Arapçadır ve talik 

hattıyla yazılmıştır.  

 

 

 

   

                                                 
81 Elzem Đçöz, Taşköprizâde’nin Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye Adlı Eseri, Basılmamış Yüksek Lisans Tezi, 
Sakarya Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Sakarya 2007, s. 86. 
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BÖLÜM 2: ŞERHU AHLÂK-I ADUD ĐYYE TERCÜMES Đ 

(2a)Melik, Yaratıcı ve Hakim olan Allah’a hamd olsun. Öyle ki O, yüce ahlâk sahibi 

Rasulünü elçi olarak gönderdi. Kendisine ve bütün halleriyle ona tabi olan âline salât ve 

selam olsun. 

Bu (metin), tıpkı açılmamış bir çiçek olan Ahlâk-ı Adûdiyye’nin kapalı, zor olan 

sözlerini açıklayıcı, ebedî saâdete götüren yol gösterici bir hediyedir. Hikmet, kendisine 

ulaşmada çaba gerektiren en önemli şeylerden biridir. Đnsanî cisme nefs-i nâtıkanın 

ili şmesindeki nihaî maksat, kemâle ulaşmaktır. Öyle ki bu kemâl sayesinde insan nevi, 

zatının kemalinden sonra sıfatları bakımında da kemale ulaşmış/tamamlanmış olur. 

Hatta böylece o kemal sayesinde ruhanî alemdekilere benzeme ve Cenab-ı Đlah’a 

yakınlaşma söz konusu olur. Đşte bu nedenle “Allah’ın ahlâkı ile ahlâklanınız” denilir. 

Ve böylece insan, kemale ulaşmakla saâdet-i ebediyyeyi elde eder, ebedî mutluluğa 

kavuşur. Bunu sağlayan da mutlak olarak sahih bir itikattan sonra, ittifakla salih 

amellerin kendisiyle düzenlendiği ahlâk ilmidir. 

Ahlâk ilmi amelî hikmetin bir kısmıdır. Amelî hikmet de genel ahlâk (ahlâk ilmi), ev 

ahlâkı ve devlet ahlâkı gibi kısımlara ayrılır. 

Nazara ve istidlale tabi olan Meşşâîler, kelamcılar gibi mantıkî burhanlarla bu ilmin 

ortaya çıkışına cevaz verirler.(2b) Vatanları doğu olan Đşrâkîlere gelince samîmi (has) 

sûfiler gibi hakiki riyâzatla bunun ortaya çıkışını uygun görürler. Çünkü onlar nur 

âlemiyle ittisal (birleşme) sonucu nefsin kemale ermesini sağlarlar. Nur alemi ise ancak 

his aleminden uzaklaşarak ve saf bir hale gelinceye kadar devamlı Allah’ın huzurunda 

olmakla beraber O’na yönelmekle yolu bulunabilen bir alemdir. Bu alem, gözün 

görmediği, kulağın duymadığı, kalbin hiçbir kötülüğü hatırlamadığı garip bir hakimiyet 

ve mutlak bir kudretle nakşedilmiştir.   

Cenab-ı Hak bizi amel eden ve mahşerde şefaatiyle şefaatlendiren Peygamberimiz 

(sav)‘in şanıyla kemale ulaşan alimlerden kılsın.  

O halde her önemli işe Allah’ın ismiyle ve Allah’a hamd ile ve Peygamber’e salâtla 

başlamak gerekir. Ebu Hureyre (r.a.)’ın rivayetiyle muhakkak ki Peygamber (s.a.v.) 

şöyle der: “Besmeleyle başlanmayan her iş noksan kalır. Ve yine hamd ile başlanmayan 
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her iş noksan kalır. Dolayısıyla Allah’a hamd ve salavatla başlanmayan her iş noksan 

kalmakla birlikte, her türlü bereketi de yok olur.82 

Đmâm-ı Suyûti Camiu’s-Sağir’ ında bunu aynı rivayetle zikretmiştir. Çünkü o fiillerinde  

(besmeleyle başlamayarak) kendini alçaltan bir kul değildi. Aksine yaratan rabbine 

muhtaçtı. Şayet kendisi bir işe başladığında işe başladığı andan ömrünün sonuna kadar 

hem hakiki failin ismini zikretmekle yardım istemesi hem de kendisine ulaşan bazı 

gerçekleri yerine getirerek, nefsini kötülüklerden uzaklaştırarak ve fiillerini bütün 

kusurlardan noksan Allah’ın fillerine benzeterek O’nu övmesi gerekir. Kitabına 

başlarken de hitabında bunları içeren örnekler vererek bu iki durumu göz önünde 

bulundurur.                                            

Kişi sonsuz, tüm noksanlıklardan münezzeh (beri) olan Allah’tan yardım dilediğinde 

salâtla ilişkili başka bir vesile aramaya ihtiyaç duyar.(3a) Başka bir deyişle hamdin 

akabinde Hz. Peygamber’e ve O’na tabi olan âline salât getirmek gerekir. Besmele ile 

birlikte de Allah’a hamd edilir. Bu da övgü cinsinden bir şeydir. Mabud’la ilgili bu 

övgüler vasfedilen Allah’ın sıfatlarının yetkinlikleridir. Bu hamd, O’nun nimetlerinin 

sürekliliğini açığa çıkarmaktan kaynaklanır. O’nun bütün nimetlerinin varlığı şükrü 

gerektiren bir durumdur.  

Salâta gelince; bu, faille ilgili olarak çeşitli yüceltme türlerinden biridir. Genel manada 

ise onun zikrini artırmakla, ecrini ziyadeleştirmekle, derecesini yükseltmekle, 

nebisinden ümmeti için şefaatini dileyerek nimetlenmek ve rahmet dilemektir. Kâinat 

sadece onun varlığı için yaratılmıştır. Temelde nebi haberci, müjdeci manasındadır. 

Vahiy yoluyla Hakk’dan halka haberleri nakleder. Bununla beraber ona, tanınması için, 

hakkında yazılan kitap kayıtlarıyla ayrıcalık tanınmıştır. Gamusu’t- Tahmid’deki 

Muhammed adli eser nakil yolu ile gelenler arasındadır.  

(3b)Takdir edilmiş eylemler ilmi olan amelî hikmetin varlığı insan içindir. Şayet takdir 

edilmemiş eylemler olursa nazarî hikmet seklinde adlandırılır. Amelî hikmet de genel 

olarak ev idaresini ve devlet yönetimini ve bu ikisi ile ilgili benzer konuları ve tek bir 

şahsın ahlâkının düzeniyle ilgili olan ilmi ( ahlâk ilmi)  kapsamaktadır. Bütün bunları 

içine alan dört bölüm vardır. Dar manada muhtasarda zikredildiği gibi temel ilkeler ve 

                                                 
82 Aclûni, Keşf el-Hafâ ve Müzil el-Đlbâs, c. II, Beyrut 1351, s. 174. 
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maksatlar ilk bölümü oluşturur. Ahlâkın korunması ve kazanılması ile ilgili kısım ikinci 

bölümdür. Üçüncü bölüm ev halkının durumundan bahseder. Devletten ve onun 

meziyetlerinden bahseden kısım ise dördüncü bölümdür.  

2.1. Temel Đlkeler Ve Maksatlar 

(4a)Bu bölüm nazari açıklamalar hakkındadır. Hulkun tanımı ve kısımlarının bilgisine 

ulaşılır. Öyle ki o, bu ilmin konusudur. Onunla niyet edilen şey amelî bir karşılık 

olmasına rağmen amelin keyfiyeti ile alakalı değildir. Yani ahlâk ilminin oluşumu, bu 

ilmin bir cüz’ü olan ilkelere dayanmaktadır.  

Nefsin özellikleri çoktur. Zatında bölünme ve birleşme kabul etmez. Hislerle idrak eder. 

Hayvânî nefsin özelliklerine varıncaya kadar pek çok özelliğe sahiptir. Fakat insani 

nefsin natık olma özelliği onu ayrıcalıklı kılar. Onun varlığıyla ilgili ilk olarak 

kastedilen kemiyetiyle ilgili yetkinliğidir.  

Pek çok defa amellerle meşgul olma nefiste kökleşirse, o zaman (amel) meleke halini 

alır. Aksi takdirde bu, hal olur. Hal ise, nefisten ihtiyari olarak sadır olan fiillerdir. Huy 

ise, nefisten şuursuzca, fikir ve raviyyet (düşünüp taşınma) olmaksızın fiillerin 

kolaylıkla ortaya çıkmasına sebep olan melekedir. Mesela malını bol bol harcayan bir 

kimse, bu ameli onun tabiatında olmadıkça ve kendiliğinden ortaya çıkmadıkça cömert 

sayılmaz. Çünkü hulk (huy) nedeniyle nefisten sadır olan fiiller düşünüp taşınmaktan 

halidir. Şayet fiil düşünerek ihtiyari bir şekilde ortaya çıkarsa, o zaman kişi iyi olanı 

ister, kötü olanı uzaklaştırır. Bu ise huy olmaz. 

(4b)Huyun değiştirilmesi mümkündür. Yani ahlâkın (huyların) düzeltilmesi imkan 

dâhilindedir. Đstisnasız bu ilimden amaç budur. Yani bütün huyların bizzat rezilet 

halinden fazilete dönüşmesi ya da reziletin vasıfça kuvvet derecesinden zayıf bir hale 

dönüşmesiyle değişmeleri mümkündür. Nefsin bedenle alakalı olduğu göz önüne 

alındığında bu değişikli ğin ihtiyar ile olması söz konusudur. Nefis, zaruret olmaksızın 

huyu devam ettirmeye ya da onu sonlandırmaya eğilimlidir. Aksi takdirde yaratılışın 

hulka (huya) benzemesi (iştirak) gerekir. Fakat bütün huyların devamlılığı 

(değişmemesi) konusunda ihtilaf vardır. Bazısı huyun devamlılığını huyun tabî oluşuna 

bağlar. Zaruri olarak onların değişmesi mümkün değildir.  
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Filozoflardan Stoacılar (Revvâkîler), bütün fertlerin tabiatlarında katışıksız bir hayrın 

olduğu görüşünü savunurlar. Yani insanların iyi tabiatlı yaratıldıklarını ancak kötülük 

yaparak şerri elde edeceklerini söylerler. Onlardan önce gelen hakimler, insanların 

tabiatında şer olduğunu, ancak iyilik yaparak hayrı kazanacakları görüşündedirler. 

Galen’e göre ise, insanlardan bazısı hayır, bazısı şer tabiatlı yaratılmıştır.  

Hak mezhebin tasdikiyle bütün huyların değişmesi imkan dâhilindedir. Hak mezhebin 

görüşü sonra açıklanacaktır. Bu sebeple huyların değişmesinin mümkün olduğunda 

karar kılınmıştır. (5a) Nitekim bazı huyların değişikli ğinin vuku bulması defalarca 

gözlenmiştir. Hulk ile halk (yaratılış) arasındaki farklılıktan dolayı huyların tamamının 

değişmesi bile mümkündür.  

Peygamberimiz (sav)’den bize ulaşan “Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanınız” ve “ben güzel 

ahlâkı tamamlamak üzere gönderildim” gibi sözlerini düşün. Yine Allah Teala’nın 

kanunlarını, iyilikleri emredip reziletleri yasakladığını ve nebisinin açıklamalarını 

düşün. 

Müçtehidler huyun değişmesi konusunda hakikat üzere ittifak ettiler ve böylece bu 

konuda icma oluşmuş oldu.  

Bütün insanların kendilerine has bir mizaçları vardır. Mizacın bir yönüyle bozulması 

insanın helakına sebep olur. Neticede mizacı korumanın yolu onu îtidal(denge/orta) 

üzere tutmaktır. Kişinin mizacındaki bozuklukları yok etmesi, kendinden fiiller ortaya 

çıktığı esnada onları en faziletli hale dönüştürmesiyle mümkün olur.  

(5b)Bütün huyların tabî olduğu görüşüne karşı çıkanlar, ihtiyari değişikli ği kabul eden 

tabî hiçbir şeyin olmadığı görüşünü savunurlar. Çünkü huyların tabiatı en küçük 

olumsuzluktan en büyük olumsuzluğa kadar çoğu şeyden etkilenir. Değişikli ğin 

başlangıcı ihtiyari olduğu halde ilahi cihettendir. Değişikli ğe eğilimlerde de farklılıklar 

vardır. Bazısı için değişiklik kolaylıkla gerçekleşirken bazısı için bu durum zordur. 

Kimin mizacı ince ise, onun huylarını değiştirmesi hızlı bir duyarlılıkla kolay olur. 

Kimin mizacı kaba ise, onun huylarını değiştirmesi yavaş bir duyarlılıkla zorlaşır. 

Herhangi bir şeye kabiliyet doğrultusunda eğilim, mizaçlara göre kabiliyetin en özel 

halidir. Đnsanî mizaç huyda faklı karışımlar meydana getirir. Karakter huydaki mizacın 

farklılıklarından oluşur. Mizaçtaki iştirak dört unsurun karışımından meydana gelen 
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itidali bir keyfiyettir. Unsurlar birbirleri ile etkileşim içindedirler. Onların birleşimiyle 

aralarında oluşturdukları itidalî denge sonucu mizaç oluşur. Her mizacın ifrat ve tefrit 

olmak üzere iki sınırı vardır. Đtidal durumunun zıddı olan itidal sınırı aşıldığında yani 

ifrat ve tefrite kayıldığında bu, mizacın bozulmasına sebep olur.  

Đnsan türü (nev’i), mizaç olarak bütün türlerin en itidalidir. (6a) Bu nev’ aklî 

yetkinliklerle diğer türlerden ayrılır. Ulvî ve süflî bütün faziletleri ihtiva eder. Đnsana ait 

bu yetkinliklerde onun mizacının (yapısını) özelliklerini gösterir. Peygamber (sav)’in 

mizacı için “insan mizaçlarının en itidali olduğu” söylenir.  

Nefsin üç kuvvesi vardır. Bedenî aletler, ihtiyarî fiiller konusunda natık (düşünen) nefse 

yardım ederler. Đşte kuvveden kastedilen bu aletlerdir. Đhtiyari fiilin başlangıcı tasavvur, 

irade ve kudret olmak üzere üç şey olduğu için kuvvelerde üçtür. Dolayısıyla aletler de 

üçtür. Tabi olarak nefisler de üçtür. Bunlardan ilki bitkisel nefstir. Onun mahalli 

karaciğerdir. Onun fiili karaciğer vasıtasıyla gerçekleşir. Besleyici, büyütücü ve üreme 

olmak üzere üç tabi kuvveye sahiptir. Besleyici kuvvenin çeken, tutan, sindiren ve iten 

olmak üzere dört görevi vardır. Diğeri hayvanî nefstir. Onun mahalli kalptir. Diğeri de 

insani nefstir ve onun yeri de dimağdır. Hayvanî nefsin kuvveleri idrak ettiren ve 

hareket ettiren kuvve olmak üzere ikidir. Đdrak etme kuvvesinin on özelliği vardır. 

Görme, işitme, tatma, duyma, koklama gibi dış duyular; ortak duyu, hayal, fikir, vehm 

ve hatırlama gibi iç duyulardır. Hareket ettirici kuvvenin ise tahrik eden, yaptıran 

kuvvesi vardır.  

Bitkisel nefsin kuvveleri kendilerinden hâsıl olan yakın eğilimlerden ibarettir. Bu, 

bedenî etkilerin başlangıç olmadığı bir eğilimdir. (6b) Hayvânî nefsin kendisinde bedeni 

etkilerin başlangıcı için zati bir eğilim vardır. Etkiler beyne ulaştıktan sonra hayvânî 

nefsin uzak eğilimleri yakın hale gelir. Çünkü hislerle tahrik başlamıştır. Bu etki beynin 

derinliklerine doğru yayılır. Zahiri ve batini özellikler meydana gelir. Hareket etme 

kuvvesinin şehevî ve gazabî olmak üzere iki kısmı vardır. Bu etkinin bir kısmı 

karaciğere gider ve onun mizacıyla mizaçlanır. Bu, şehvet olarak isimlendirilir. Bir 

kısmı ise kalbe gider ve onun mizacıyla mizaçlanır. Bu ise gazabî kuvve olarak 

isimlendirilir. Gazabî kuvve de tehlikeleri ortadan kaldırmak içindir. Böylece organları 

tahrik eden güç fail hale gelir. Hayvânî nefs bir maddeye tabidir. Bu madde kalbe ulaşan 
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kandır. Şayet bu nuranî bir saflıkta olursa (kişi) ılımlı bir mizaca sahip olur ve âlî 

yıldızlara benzer.  

Şehevî kuvve bazen çoğu insanda görüldüğü gibi insana galebe eder. Bu suretle insan 

yeme, içme ve cinsel birleşme gibi, rahatsız edici boyutta, her türlü hayvânî lezzete 

meyleder. Bazen gazabî kuvvenin galebe etmesiyle insan arzularının esiri olur. Bu 

sebeple muazzam fikirlerini üstün gelmek ya da intikam almak için kullanır. Bazen de 

nefs-i natıkanın hüküm verdiği şey onda galebe eder. Böylece o, zatı bakımından 

meleklere benzer, ilim ve idrak ruhuna, hayır ve ibadet gibi şeylere yönelir. Đşte gerçek 

kâmil insan budur. Böylece Allah da ona irşad yolunda muvaffak olabilmesi için bir 

süre tanır.  

Nutk, idrak eden kuvvelerin en üstünüdür. Onunla kastedilen şey düşünme kuvvesidir. 

Onun yeri beynin orta boşluğudur. Düşünme kuvvesi sadece insan türüne özgü olduğu 

için diğer kuvvelerin önünde yer alır. (7a) Đnsan bu kuvveyle muvaffak olur. Bu 

kuvvenin îtidali hikmettir . Hikmet üç mizacın îtidali ile ortaya çıkan bir kuvvedir. 

Hikmet öyle bir melekedir ki; nefs onunla hakkı ve batılı bilir. Hayrı ve şerri ayırt eder. 

Dolayısıyla nefs, hayra inanır ve düşünüp taşınmadan kolaylıkla hayrı işler. Bu, Allah 

Teâlâ’nın sözleriyle kastettiği faziletlerin aslıdır. “Kime hikmet verilmişse, bil ki ona 

hayrın en çoğu verilmiştir”. 83 Peygamber (sav)’imiz şöyle buyurmuştur: “Allah’ım bize 

hakkı hak olarak göster ve bize ona uymayı nasip et. Bize batılı batıl olarak göster ve 

bize ondan uzak durmayı nasip et”.  

Nitekim hikmet konusunda sadece düşünme yetisinden bahsetmek yeterli değildir. 

Düşüncedeki hataları ortadan kaldıran kaidelerden de söz etmek gerekir. Đşte bu 

mantıktır. Ona şiddetli bir ihtiyaç söz konusudur. Bu ise meşşâîlerin yoludur. Đşrâkilerde 

ise mantığa ihtiyaç duymaksızın düşünceyi itidal üzere tutmak yeterlidir.  

Hikmetin ifratı cerbeze (kurnazlık)dir. Yani bu, düşünme kuvvesinin fazlalığından 

kaynaklanan bir kuvvedir. O öyle bir melekedir ki, kişi onunla düşünüp taşınmadan, 

kolaylıkla hakkı batıl, hayrı da şer olarak gösterir. Hikmet gücü itidalden çıkar ve ifrat 

boyutuna girer. Çünkü böyle bir durumda ilim (bilgi) artsa da bilginin fazlalığı kişide 

kibre sebep olarak hastalığa dönüşür. Düşünme kuvvesinin ifratından kastedilen 

                                                 
83 Kur’an, Bakara-2/269. 
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nazariyatta değil ilmiyatta olan fazlalıktır. (7b) Çünkü nazariyattaki fazlalık güzellik ve 

kemaldeki artışı gerekli kılar. Batıl üzerine te’vil yapanlar, Sâsânî devletinin yöneticileri 

ve sihirbazlar cerbeze ehlindendir. Hikmetin tefriti gabavet (cahillik/ahmaklık)tir. Yani 

bu, düşünce noksanlığından hâsıl olan bir kuvvedir. O öyle bir melekedir ki, nefsin 

akledilirler olmadan hislerin idrakiyle yetinmesi cahillikle ortaya çıkar. Gabavet sahibi 

kişiler, kafası karışık taklitçilere benzerler.  

Öfke yani ikinci kuvve olan gazabî kuvveye gelince, ona sebuî (yırtıcı) nefs de denir. 

Öfke kuvvesi çirkinlikleri ortadan kaldırmak ve intikam almak için ortaya çıkan bir 

kuvvedir. Onun itidali şecaattir. Hayvanî nefsin, beynin ve kalbin mizaçlarının itidal 

üzere olmasıyla ortaya çıkar. Şecaat öyle bir melekedir ki, onunla nefisten kendi 

iradesiyle tehlikelere karşı cesurca davranışlar hâsıl olur. Gazabî kuvve, düşünme 

kuvvesine şehevî kuvveden daha yakındır. Eğer bu iki kuvve düşünme kuvvesine 

hizmet ederse panzehir halini alırlar. Ve her ikisi başka suretleri yok ederler. Üstünlük 

ancak düşünme kuvvesine itaatle ortaya çıkar. Öfke gücünün ifratı tehevvür 

(atılganlık)dür. O, öfkenin şiddetinden hâsıl olan bir kuvvedir. O öyle bir melekedir ki, 

intikam almak ve yok etmek üzere şeriat ve aklın hoş görmediği cesurca davranışlar 

onunla ortaya çıkar. Tefriti cübn (korkaklık) dür. Bu, gazabî kuvvenin etkilerinin 

noksanlığı sebebiyle zayıflık göstermesinden hâsıl olan bir kuvvedir. O öyle bir 

melekedir ki, cesurca davranışlar gösterilmesi gereken yerde kendini çekmedir. Yani 

irade ile öfkenin olması gereken yerde olmamasıdır.  

Bütün faziletlerin hepsi hikmetten kaynaklanır. Şecaat onun anasıdır. Reziletlerin hepsi 

cehaletten ve korkaklıktan kaynaklanır. Cehalet reziletlerin babası, korkaklık ise onun 

anasıdır. Bundan dolayı hikmet ilimdir, şecaat sabırdır. (8a) Đşte nefiste böylece hayvânî 

lezzetleri tanır ve onlardan uzak durur. Dünya ve ahirette de yaratılışın gerektirdiği iffet 

ortaya çıkar.  

Bil ki öfke gerçeği nefsi harekete geçirir. Nefs, çirkin gördüğü şeyleri def etmeye ve 

intikam almaya meyleder. Çirkin görünen şeyleri tasavvur ettiği için hareket ettirici 

kuvvet vasıtasıyla onları yok etmek ister. Hararetiyle kurutan sıcak bir duman, kaynayıp 

kalpten taşar. Onun bir kısmı beyne çıkar. Eğer bu çok olursa beynin bütün kuvvelerini 

işgal eder. Böylece beynin fonksiyonları işlemez hale gelir (tembelleşir). Sonra bu 

bedenin tümüne yayılır. Burada da etkisini gösterir. Böylece kişi söylediği ve yaptığı 
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şeylerde şuurunu kaybeder. Sonra öfkesi yatıştığında tedrici bir şekilde sakinleşir. Onun 

kalbi kibirden kurtularak sakin hale döner. Kişi kendine geldiğinde yaptıklarından 

pişman olur. Eğer nefs bunu âdet haline getirirse o zaman saldırganlık hali onda ortaya 

çıkar. Kalbin buharı orantılı (ılık) olursa beynin kuvveleri işler durumda kalır. Hatta bu 

şuurlu bir şekilde kötülükleri def etmek için cesurca davranışlar sergilemeyi sağlar. 

Öyle ki bu davranışlar şeriatın ve aklın gerekliliklerine uygun olarak ortaya çıkar. Eğer 

bu köklü bir hale dönüşürse o zaman şecaat hâsıl olur. Öfkeli hareketin zayıflığıyla 

beraber vehmde de direnç ortaya çıkar. Karşı koyma, cesurca davranışların gösterilmesi 

gereken konularda kişi kendini çekerse ve bu meleke haline gelirse cübn (korkalık) 

denilen kuvve ortaya çıkar.  

Üçüncü kuvve olan şehvet kuvvesine gelince bu, hayvanî nefs olarak da isimlendirilir. 

Nefis kötü duygulara, lezzetlere meyleder. Nefsin istekleri cismanî ve nefsanî olarak iki 

yöne meyleder. Gazabî kuvvenin tersine şehevî kuvve cismanî isteklere yönelir. Şehvet 

kuvvesinin itidali iffet tir. Bu öyle bir melekedir ki, şehevî kuvvenin amellerinin şeriatın 

gerektirdiği kadarıyla (8b) bedenin yemek, içmek, giyinmek ve oturmak gibi 

amellerinden zaruri ölçüde yetinerek ortaya çıkmasıdır. Đnsan kemale ulaşmak için 

gayret sarf etmelidir. Hayvânî isteklerden nefsi kurtarmalıdır. Bu kuvvenin ifratı fücur 

(aşırı istek) dur. Bu meleke cismani lezzetleri gereken ölçünün dışında fazlasıyla 

istemektir. Tefriti ise cümud (isteksizlik) dur. Bu ise, şeriatin izin verdiği ölçüde 

lezzetleri istemeyip bu kuvvenin zayıflığının ortaya çıkma halidir. Bu şehevî kuvvenin 

tembelliğidir. Hayvânî nefs, bütün cismani kuvveleriyle natık nefse bağlıdır. Đnsanın 

kemale ulaşması için aracı konumundadır. Nefsanî olgunlukların nasıl elde edileceği 

konusunda natık nefse hizmet eder. Çünkü nefsanî olgunluğa ulaşıp kemale ermek asıl 

mutluluktur. Aksi takdirde nefis ömür tamamlanıncaya kadar bir alet vazifesi görür. 

Đsteklerine devam eder ve kendisini arzularına kaptırır. Geçmişte olan şeyler için önlem 

almadığından arzularının elinden kurtulamaz. Ve nefs, bu haliyle elim bir azap içinde 

kalacaktır. Onun hali avlanma için yola çıkan kişinin haline benzer. Kişi ata biner, 

köpeğini yanına alır. Sahralara çıkar. Şayet atını vasat bir şekilde hoşnut tutarsa zayıf ve 

aciz değildir fakat aşırı güçlü de değildir. Onun köpeği yol göstericidir. Onun nefsi ise 

avlanma halinde âlim olur. Kaderine boyun eğer ve istediklerini elde eder. Övünerek 

huzurlu bir şekilde evine döner. Ailesi de bundan dolayı mutlu olur. Şayet onun atı 

inatçıysa köpeği de eğitimli değilse o kişi kahraman olamaz. Onun nefsi avlanmada da 
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ihtiyatlı değildir. Meramına ulaşamaz. Hatta yiyeceklerden bile yoksun bir halde her 

anlamda helak olur.  

Erdemlere gelince; olgunluğa ulaşmak için faziletlerle vasıflanmak gerekir. Faziletler 

vasat melekelerdir. Đfrat ve tefrit arasında yer alırlar. Bu iki uç, reziletler şeklinde 

adlandırılır. (9a) Vasat olmaktan kastedilen şeyse itidal üzere olmaktır. Nefs ve bedenin 

ayrılmaz bir bütün olduğunu kabul eden Meşşâilere göre erdemleri elde etmek, nefsânî 

ve cismanî saadete ulaşmaktır. Đşrâkiyyînler ise erdemleri elde etmede sadece nefsânî 

saadete ulaşmayı yeterli görürler. Bu nedenle erdemler üç tanedir. Bu da nefsani 

kuvvelerin üç olması gereğince böyledir. Adalet ise bağımsız bir erdem değildir. Bilakis 

o bütün faziletlerin toplamıdır. Üç erdemin itidal üzere olması adalet erdemini gösterir. 

Bu sebeple o ayrı bir erdem olarak zikredilmez.  

Reziletler konusunda nicelik (kemiyet) ve nitelik (keyfiyet) yönünden olmak üzere iki 

cins sapma vardır. Nefsin temyiz, öfke ve arzu güçlerinin sapmalarına bağlı olarak 

nicelik yönünden artma ve eksilme, nitelik yönünden de redâet (sapma) keyfiyeti olmak 

üzere üç çeşit sapma ortaya çıkar. Fiilleri düzenleyen nefisteki erdemlere şayet onları 

bozucu sebepler karışırsa buna redâet (sapma) keyfiyeti denir.  

Rezilet itidalden çıkma halidir. Bu kemiyete göre olduğunda azlık ve çokluk şeklinde 

olur, keyfiyete göre olduğunda redâet olur. Redâet yönünde fiillerin tekrar etmesi 

durumunda bu, meleke haline dönüşür. Mizaç itidalden çıktığı an sahibinde de kötü 

haller ortaya çıkar. Azlık, çokluk ve redâetin her biri birer hastalıktır.  

Hikmet gücünün redâet keyfiyeti, (9b) dini olmayıp tamamen dünyevî amaçları tahsil 

etmeyi gerektiren meseleleri öğrenmeye gayret sarf etmektir. Cedel ve safsata gibi. 

Şecaat kuvvesinin redâet keyfiyeti, gereksiz yere intikam alma içinde olmak ve 

defalarca zarar verme isteği içinde olmaktır. Şöhrete ulaşmak ya da savaş zamanı sırf 

ganimet elde etmek gibi. Đffetteki redâete gelince, iffet nefiste övülen bir erdemdir. 

Haram lezzetleri terk etmek, mübah olan lezzetlerde ise ihtiyaç ölçüsünde istifade 

etmektir. Bunun sapması ise lezzetlerden uygun olamayan tarzda faydalanmaktır. 

Eşcinsellik, toprak ve kil yemek gibi. Lezzet; uygun olma, elem de çekinme vasfıyla 

anlaşılmalıdır. Uygun olan davranışta lezzet, kaçınılması gereken davranışta elem 

vardır. Lezzetlerin en güçlüsü, yakînî bir şekilde nefsâni olgunluğu idrak eden aklî 

lezzetlerdir. Elemin en şiddetlisi, âlemlerin Rabbi’ne insanların hesap vereceği günde 
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vaktinin geçmiş olduğunu idrak eden aklî elemdir. Ancak erdemli kimselerin durumu 

buna benzemez. Yani erdemli kişilerin ancak iki şartı yerine getirmesiyle bu gerçekleşir. 

Onlardan ilki; dünyevî amaçlar karışmaksızın dinî ilimleri tahsil etmeyi hedef bilmektir. 

Aksi takdirde bu insanlar, Allah’ın ahlâkına benzemenin dışına çıkarlar. Kişi bir fiili 

yapacağı zaman kötülük etme tasavvurunda olmamalıdır. Ancak, menfaatini başka 

şeylere çevirirse maslahat gerçekleşir. Fiillerini düzene koyarsa amacına ermiş olur. 

Bunu da gizli yaparsa hikmet sahibi bir kişi olur. Đkinci şart; erdemli kimselerden iyi 

fiiller düşünmeksizin ortaya çıkmalıdır. (10a) Aksi takdirde o eylemler meleke olmaz. 

Düşünmeksizin ortaya çıkan fiiller ancak hayır ve kemal olabilir. Hedef malda ve 

hayırda dinin emirlerine göre hareket etmektir. Bu ise olgunluk alametidir.  

Bahsi geçen asıl erdemlerin şubeleri yani alt bölümleri de vardır. Dolayısıyla üç 

erdemden her birinin alt türleri vardır. Bu türlerin hepsi asılların bir parçasıdır. Asıl 

erdemler ve onların şubeleri arasında ağaç ve dalları benzetmesi kurulabilir. Bu 

benzerlikten amaç, türleri göz önünde canlandırmaktır.  

Hikmetin yedi şubesi vardır. Birincisi, safa-yı zihn (zihin açıklığı) dir. Bununla zihnin 

düşünme gücü kastedilir. Yani nefs-i natıka (düşünen nefs), ne sınırsız olarak idrak eder 

ne de kıvrak bir zekâya sahiptir. Zihnin safaeti (açıklığı) bunların itidal üzere olmasıdır. 

Yani o, istenileni ortaya çıkarma yatkınlığını meydana getiren bir melekedir. Kişi, 

uygun gördüğü şeyi düşünür ve tasdik eder. Şuurlu bir şekilde onu ister ve bunu 

karışıklık ve zorluk olmadan yerine getirir. Đkincisi, cevdetü’l-fehm (çabuk anlama) dir. 

(10b)Yani doğru anlamadır. Zihnin delil olan lafızdan medlule doğru iyi bir şekilde 

intikal etmesidir. Çünkü fehm lafızla ilgili bir intikal sürecidir. Burada amaçlanan 

intikalin doğru ve hızlı bir şekilde yapılmasıdır. Üçüncü tür, zekâdır. Bu, neticeleri 

süratli bir şekilde elde etmedir. Yani o, hükümlerin başından netice alana kadar zihnin 

intikalini hızlı yapma işinin meleke haline gelmesidir. Bu, tıpkı ateşin çakmaktan süratli 

bir şekilde ortaya çıkması gibidir. Burada zihnin hareketi, iki çakmaktaşının bir diğerine 

çarpmasıyla ateşin süratli bir şekilde çıkmasına benzetilmiştir. Ateşle netice arasında 

ortaya çıkışın süratli olması bakımından benzerlik kurulması mümkündür. Yine çakmak 

ile zihin, iki çakmak taşı ile başlangıç arasında istiare yoluyla benzetme söz konusudur. 

Böylece çakmağın zihne benzetilmesiyle durum kesinlik kazanmıştır. Dördüncüsü, 

hüsn-ü tasavvur (iyi düşünme) dur. Yani herhangi bir şeyi kemal sıfatlarıyla iyi 
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bilmektir. Zihinde bir şeyin güzel bir şekilde ortaya çıkışıdır. (11a) Đyi düşünme, şeyleri 

(eşyanın hakikatini) ölçüsüyle araştırır. Yani bu, olumlama ya da olumsuzlamayı 

delillendirerek belirli ölçülere göre yapan bir melekedir. Böylece o zekâya göre daha 

geneldir. Beşincisi, suhûlet-i taallum (öğrenme kolaylığı) dur. Nefsin öğrenme gücünün 

istenilen dereceye kadar ilerleme kaydetmesidir. Yani bu, az bir çalışmayla tasavvurî ya 

da tasdikî olarak istenilen öğrenme eğilimini fiile dönüştüren melekedir. Bu sebeple o, 

hüsn-ü tasavvurdan daha özeldir. Altıncısı, hıfz (koruma) dır. Bu, idrak edilen ve 

kazanılarak öğrenilen suretleri zihinde tutmaktır. Bunlar tefekkür ya da tahayyül 

kuvvesiyle alınan suretlerdir. Burada onunla kastedilen vehim gücüne hizmet eden 

hafıza gücü değildir. Yedincisi, zikirdir. Yani hatırlamadır. Korunmuş suretleri 

hatırlamak üzere geri çağırmaktır. Yani o, hafıza gücünde depolanan bilgileri geri 

çağıran bir melekedir. Burada onunla kastedilen, bazı hekimlere ispat etmek üzere 

depolanan bilgileri hazırlamaya yardımcı olan beyin ile ilgili bir kuvve değildir. Beyin 

gücü sadece hissedilen tikel (cüz’i) manaları geri çağırabilir. Akledilen tümel (külli) 

manaları geri çağıramaz. Bu, ezberlenmiş olan şeyleri hatırlamaktır. Unutulan şeyleri 

hatırlamaya gelince, bunun için ancak üç kuvve gereklidir. Çünkü vehim gücü hafıza 

gücünde bulunan cüz’i manaları tek başına bulamaz. Mütehayyile gücüne döner. 

Mütehayyilede depolanan suretleri adım adım vehim gücüne gösterir. Ta ki unutulan 

manaları tahayyülden alan vehim gücü suretleri bulabilsin. Böylece kesin bir şekilde 

onu idrak etmiş olur. Bahsi geçen bütün bu türler, nefs-i natıkadaki kuvvelerden 

kaynaklanır. Sanki düşünme yetisi, nefsanî kuvveler için ayna gibidir. Çünkü nefs 

coşkun bir nurdur. (11b) Nefis ile beden arasında canlı bir ilişki vardır. Mizacî 

eğilimlere göre yetkinlikler nefiste taşar.  

Şecaatin alt türleri on bir tanedir . Bunlardan ilki, kibr-u nefs (olgun nefs) dir. Azm, 

güzellik, iyilik bakımından büyüklüktür. Kibr ise ilim bakımından büyüklüktür. Ancak 

bu çirkin görülen kibr değildir. Nefsin ne yokluk ve bolluk ne de büyüklük ve 

küçüklüğe boyun eğmesidir. Burada kastedilen şey; nefsin bu tarz durumlarda zayıf 

nefislerde keyifsizliğe ya da memnuniyete sebep olan tesirlere itibar etmemesidir. 

Đkincisi, azm-u himme (yüce gayelilik) dir. Dünya mutluluğu ve mutsuzluluğuna özen 

göstermeme, kuvvelerin ve azaların selameti ile mizacın sıhhati gibi beden ve beden 

dışındaki sıkıntı ve saadete, mal çokluğuna ve refaha ilgi duymama gibi hallerin meleke 

haline dönüşmesidir. Dünya ile alakayı kesmek ve ahiret saadetine ulaşmak için iki 
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halin dengede olması gerekir. Üçüncüsü, sabır (sebat) dır. Đtaatte sebat etmektir. Bu, 

nefiste şiddetli hallerin yaptırımını ortadan kaldırma ve elemler ile korkulara karşı 

direnç gösterme kuvvesidir. Hikmet erdemlerin babası, sabır da anası olduğu halde 

işlerde sebat etmektir. Bununla Allah Teâla’nın sözündeki sır açığa çıkar. “Ancak 

sabredenler ecirlerine ulaşırlar”.84 Sebat yüce gayelilikten daha güçlü bir kuvvedir. Onu 

içine alır. Dördüncüsü, necdet (cesaret)tir. (12a) Nefsin korku veren bir durumda kaygı 

ve endişeye kapılmama halinin meleke durumuna gelmesidir. Yani felaketlerle ve 

korkularla karşılaşma anında söz ya da fiilde ızdırabın duyulmamasıdır. Beşincisi, hilm 

(yumuşaklık) dir. Öfke anında nefsin huzur halinde olmasıdır. Hayvânî nefsin hareketi 

esnasında nefsin sükûnet halidir. Bu sükûnetin ise intikam duygusu için beyne ulaşan 

sıcaklığın yükselmesiyle hislerin kontrol altına alınmasına kadar insan bedenine 

yayılmasıdır. Nefsin hareketinden önce öfkeyi yok etmek hilm ile mümkündür. 

Altıncısı, sükûn (soğukkanlılık)dur. Yedincisi, tevazudur. Tevazu, seviyesizlik ve zillet 

esnasında ortaya çıkar. Tevazu, erdemli kişinin erdem sahibi olmayan kişilere büyüklük 

taslamamasıdır. Malda ve makamda alçakgönüllü olmaktır. Sekizincisi, şehamet (gözü 

peklik)tir. Güzel anılma yönünden nefsin büyük işleri elde etmeye hırs 

göstermemesidir. Dokuzuncusu, tahammül (dayanıklılık)dür. Güzel işleri elde etmede 

nefsin yorulmamasıdır. (12b) Nefsin meşakkatlere tahammül etmesidir. Onuncusu, 

hamiyettir. Dini ve namusu vehimden kaynaklanan bütün suçlamalardan muhafaza 

etmektir. Kız evlatların evlenmesine mani olan cahillikten dinin ve şeriatın tedbirli bir 

şekilde korunmasıdır. On birincisi, rikkat (incelik)tir. Yani yumuşak kalpliliktir. Kişinin 

başkasını acı çekerken gördüğünde tüm cesurluğuyla kalbinin yumuşamasıdır. Çünkü 

başkası acı çektiğinde o da bundan müessir olmalıdır. Böyle bir durumda kişi, o 

kimsenin keder ve ızdırabını gidermeyi düşünür. Böylece şecaatin zulme, katle ve 

yağmalamaya zıt olduğu açıkça ortaya çıkmaktadır.  

Đffet kuvvesinin alt türleri ise on ikidir . Đlki hayadır. Nefsin kötü şeyleri yapmaktan 

korkarak kendini sınırlandırmasıdır. Yani nefsin düşünmeksizin kötü fiillerden 

kaçınmasıdır. Böylece korku onu meşgul eder ve kötü fiillerin oluşumu engellenmiş 

olur. Çirkin olduğunu bildiği halde bunu yapan kişi azarlanmamalıdır. Bunun akli bir 

durumu içine almayan bir şey olması mümkündür. Bu durum bunu yapana kişiye 

noksanlık getirmez. (13a) Doğru olan bunun sebebini öğrenip başka yollarla buna engel 
                                                 
84 Kur’an, Zümer-39/10. 
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olmaktır. Đkincisi, sabırdır. Günah ve isyana boyun eğmemeye karşı sabırdır. Daha önce 

geçen sabırla aynı değildir. Burada geçen sabır müdafaa kuvvesiyle uyumludur. Nefsi 

bazı şeylerden sakındıran bir melekedir. Yani natık nefsin hayvânî nefsin isteklerinden 

alı konulmasıdır. Hevasına uyan kimseler kötülere, hevasına uymayanlar ise sevilen 

kimselere benzer. Üçüncüsü, deâ (dinginlik)dır. Şehvetin ortaya çıkması durumunda 

nefsin kendisini dizginlemesidir. Şehvetin heyecanı anında nefsin sakin olmasıdır. Yani 

şehevî kuvvenin hareketi esnasında hayvanî nefsin deâ ile sükûnete ulaştığı bir 

melekedir. Nefis, nefsanî lezzetleri terk etmeyi gerektiren akla dönerek hareket ettirici 

kuvveye karşı çıkar. Dördüncüsü, nezahat (temizlik)tir. Nezahat, temizlik manasındadır. 

Istılahda mal kazanmak demektir. Bu tabiatı gereği mala meyletmek değildir. Đhtiyaç 

olduğu için onu biriktirmektir. Çünkü mal gerekli durumlarda kullanılan bir şeydir. 

Cimri olmayan kişi övgüye değer harcamalarda kazandıklarını sarf eder. Beşincisi, 

kanaattir. Kazandığıyla yetinmektir. Yani kişinin yemek, içmek, giyinmek, yer edinmek 

ve buna benzer şeylerde zaruri ölçüde malıyla yetinmesidir. Hz. Peygamber şöyle 

buyurmuştur: “Kim malını Đslâm yolunda harcarsa onun yaşamı ölçülü olur”.  Malında 

kanaat eden kimse cimri olmaz. Fazla hayır yapmak onun için yeterlidir ki, bu şekilde o, 

cömert olarak anılır. (13b) Altıncısı, vakar (ağırbaşlılık)dır. Nefsin istediği şeye 

yönelirken acele etmemesidir. Bu, hatadan uzak isabetli bir görüş elde etmek için 

acelecilikten uzak olma halidir. Bu konuyla ilgili Peygamberimiz(sav) şöyle 

buyurmuştur: “Acele etmemek Rahman’dan, acelecilik şeytandandır”.  Herhangi bir işte 

acele etmezsen onu elde edersin. Yedincisi, rıfk yani yumuşak başlılıktır. Nefsin 

zorbalıkla karşılaştığında güzelliğe götüren şeylere boyun eğmesidir. Denir ki; “rıfk, 

yüksek bir emele ulaşmaya yardım eden yumuşak olma halidir”. Sekizincisi, hüsn-ü 

semt (güzel gidişatlık)tir. Nefsin şerî, aklî ve örfi kanunlara uyarak kendisini kemale 

ulaştıracak şeyleri istemesidir. Dokuzuncusu, vera (sakınma)dır. Nefsin şeran ve aklen 

güzel işlere bağlı kalması ve kötülüklerden de sakınmasıdır. Hayrı yitirmemek için vera 

sahibi olmak gerekir. Yaratılmışların en değerlisi Allah’tan sakınandır. Onuncusu, 

intizamdır. Đşlerin yararlarına uygun bir şekilde takdir ve tedbirini koruma durumudur. 

Đşlerle kastedilen kendisini yaşama hazırlayan şeylerdir. Bu durum, tedbir ve takdirine 

göre işlerin bütün yönleriyle tasavvur edilmesidir. Aynı şekilde bu, nefsin yararlarına 

uygun bir şekilde düzeni koruyarak mal, din, akıl ve başka yollarla herhangi bir fiili 

ortaya çıkarmasıdır. Mesela, böyle bir fiil için “şer’an övgü doludur, aklen kabul görür” 
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denilir. Çünkü bu fiil nefsin koruması altındadır. On birincisi, seha yani cömertliktir. 

Seha’nın da alt türleri vardır. (14a) Đlki kerimdir. Bu genel bir tür olmakla birlikte 

Allah’ın isimlerindendir. Đkincisi, îsardır. Yani diğergamlıktır. Malı harcarken başkasını 

kendisine tercih etmedir. Ancak başkalarıyla paylaşılan şey nefiste etki eder. Üçüncüsü, 

nubl (asalet)dur. Nubl, lügatte fazilet, şeref anlamında iken; ıstılahta severek verme 

anlamındadır. Bu nefsin iyiliğinin bir göstergesidir. Nubl, seha ve cömertliğin kemal 

noktasıdır. Dördüncüsü, muvâsât (yardımseverlik)tır. Arkadaşlara, dostlara mal, yiyecek 

ve giyecek hususunda yardım etmektir. Dostlarıyla karşılıksız malını paylaşanlar 

kemalin nihai noktasına ulaşan kimselerdir. Beşincisi, semâhat (bağışlama)dır. 

Verilmesi zorunlu olmayan şeylerden karşılıksız gönüllü olarak vermektir. Altıncısı, 

müsâmaha (ferâgat)dır. Terk edilmesi zorunlu olmayan şeylerden vazgeçmektir. 

Çirkinliğe götürecek şeylerden de kendisini uzak görmektir. Bir nevi fedakârlıktır.  

Böylece üç erdemin alt türleri açıklanmış oldu. Bu erdemlerin birleşiminden ortaya 

çıkan erdem ise adalettir. Bu sebeple adalet erdemlerin başı olarak kabul edilir. Bazıları 

için adalet bu üç erdemin karışımından oluşan bir melekeyken, bazısı için bu erdemlerin 

birleşimi olmaksızın tek başına ayrı bir erdemdir.  

(14b)Đmam–ı Gazâli, Mizanu’l-amel adlı kitabında adaleti; nazarî aklı, gazab ve şehveti 

kendisiyle yönettiği nefsin kuvvelerinden kabul eder. Ebû Ali ibn Miskeveyh’e göre 

adalet; üç erdemin birleşmesiyle ortaya çıkan nefsin erdemlerindendir. O, adaletin de 

ayrıcalıklı bir kuvve olmasının gerekliliğini söyler. Tûsî de, adaleti hikmet, şecaat ve 

iffetin birleşiminden oluşan bir hal olarak kabul eder. Allah Teâla adalet ve ihsanla 

emrettiği için insanın da ilişkilerinde adaleti gözetmesi gerekir. Allah kullarının 

hallerini üç namusa (kanun) göre düzenlemiştir. Şeriat en büyük namustur (namus-u 

ekber). Đkinci kanun, hakimdir yani yöneticidir. Üçüncü kanun ise dirhem ve dinar yani 

paradır. Bu ikisi yeryüzünde insan ilişkilerine dayanır. Bunlara sessiz adalet de denir.  

Adaletin ise on dört alt türü vardır . Birincisi, sadakattir. Dosta duyulan sevgidir. Bu, 

arazların sevginin saflığını bozmadan hâsıl olduğu bir melekedir. Kişi dost edindiği kişi 

için iyilikler yapar. Malını onun için kullanır. Bunu yaparken de asla büyüklenmez. Hz. 

Muhammed (sav) bu konuda şöyle demiştir: “Sizden biriniz kendisi için istediği bir şeyi 
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başkası için istemedikçe, gerçekten iman etmiş sayılmaz”.85 Đkincisi, ülfettir. Yani 

gündelik yaşamın idaresinde yardımlaşma konusunda görüş birliği sağlanmasıdır. 

Dolayısıyla umumun iştirakiyle ortaya çıkan görüşten kaçış yoktur. (15a) Ülfetin tam 

olması için zahiren ve batınen ittifak olması gerekir. Görüş birliği için gerekli olan 

istişareye müracaat etmektir. Dahası ülfet âlemin nizamının sebeplerindendir. Hz. 

Peygamber (sav) şöyle buyurmuştur: “Mü’min görüş birliğine uyum gösterendir. Uyum 

göstermediği sürece o kişi için hayır yoktur.” Üçüncüsü, vefadır. Kişinin yerilmediği 

takdirde arkadaşlarına olan ahdini korumasıdır. Vefanın şartı kendisine vefa gösteren 

evlatlarla ve dostlarıyla beraber ölüm anında ve ölüm sonrasında vefayı devam 

ettirmektir. Bu durumun şu zamanda olması çok nadirdir. Dördüncüsü, teveddüd 

(sevecenlik)dür. Yakınlarına güzel ahlâk, güler yüz, güzel konuşma ve misafirperverlik 

gibi konularda gerekli ölçüde sevgi göstermektir. Sevgi yeterli ölçüde olmalıdır. Çünkü 

sevginin büyüğü meşakkate yol açar. Kişiyi zillete düşürür. Rezilete dönüşen sevgi 

ardında zilleti bırakır. Sevginin büyüklüğüne kapılan cefa sahibi olur. Beşincisi, 

mükâfattır. Đyili ğe benzeriyle ya da daha fazlasıyla kötülüğe ise daha azıyla karşılık 

vermektir. Altıncısı, hüsn-ü şirket (iyi ili şki)tir. Đnsanî ilişkilerde ve alıp vermede 

adalete riayet etmektir. Muamelatta dengeli olmaktır. Yedincisi, hüsnü kaza (güzel 

yargı)dır. Kanuni yollarla verilen haklar konusunda minnet ve pişmanlık 

duyulmamasıdır. Sekizincisi, sıla-yı rahimdir. (15b) Kişinin akrabalarıyla ilişkilerinde 

onları gözetmesi ve çeşitli mal ve hediyelerle iyilikte bulunmasıdır. Dokuzuncusu, 

şefkattir. Birinin başına kötü bir durumun gelmesi durumunda bunun giderilmesi için 

gayret sarf etmektir. Onuncusu, ıslahtır. Đnsanlar arasında düşmanlık olduğunda arayı 

düzeltmek, orta yolu bulmaktır. Allah Teâla’nın sözünde olduğu gibi “Kardeşlerinizin 

arasını düzeltin”.86 On birincisi, tevekküldür. Sebepler olmaksızın müsebbebat 

konusunda beşerin güç yetiremediği anda çaba sarf etmemesidir. Tarla, fidan, toz 

kaldırma olmadan bitkilerin yetiştirilmemesi, meyve ve hububat çıkarılmaması gibi. 

Sebepler beşerin ihtiyarı altındadır. Bu sebeple Aleyhisselam şöyle buyurmuştur: “Şayet 

siz Allah’a hakiki bir tevekkülle tevekkül ederseniz bir yerden bir yere gayretli bir 

şekilde yola çıkıp karınları boş dönen kuşların rızıklandığı gibi rızıklanırsınız”.87 

(16a)Ariflere göre adi sebepler gözü perdeler. Bu nedenle kimin basireti açılırsa 

                                                 
85 Buhâri, Đman,7. 
86 Kur’an, Hucurat-49/10. 
87 Đbn Mâce, Zühd, 14. 
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müsebbibi sebeplerle bir tutmaz. On ikincisi, teslimdir. Ne olursa olsun Allah’ın emrine 

bağlı olmak, itirazlara mahal vermemektir. Bu iki şey sağlam bir eğitim ve elim bir 

azaptan kurtuluşun başlangıcıdır. On üçüncüsü, rızadır. Nefsin zararlı şeylerle ya da 

engellerle karşılaştığında bunlara karşı hoşnut olması, rıza göstermesi ve tedirgin 

olmamasıdır. On dördüncüsü, ibadettir. Allah’ı ve ehlini ta’zim etmek ve O’nun 

emirlerine uymaktır. Allah ehli olanlar evliyalar, melekler, ilmiyle amel edenler ve 

Allah’ın salih kullarıdır. Allah’ın kullarına karşı sevgisi onlar için kerim ve kararlı 

olmalarını istemesidir. Kulların sevgisi ise Allah’a itaat etmek, emirlerine uymak ve 

yasaklarından kaçınmaktır. Şeriatin konumuna göre bizim Allah’a olan muhabbetimiz 

mutlak bir kemali tertip eden ruhani bir durumdur. Bu da hiçbir usanç olmadan tam bir 

yönelişle devamlılığı gerektirir.  

2.2. Ahlâkın Korunması ve Kazanılması  

Đkinci bölüm ahlâkın korunması ve kazanılması ile ilgilidir. Var olan erdemleri baki 

kılmaktır. Nefs başlangıçta ne reziletlerle vasıflanır ne de erdem bakımından üstündür. 

Çünkü nefs ilk anda fıtrat gereği bu iki durumdan da mücerrettir. Nitekim nefs bedene 

bağlıdır. Kemale ulaşması için kendisine çeşitli kuvveler ve aletler verilmiştir. Bedende 

tasarruf eden (16b) hayvânî nefs ile beden arasında bir ilişki ortaya çıkar. Aşık ve 

maşuk arasındaki ilişki gibi. Hevalardan kurtulmanın dışında nefs bedenin hoşnutluğu 

için ona talip olur. Öyle ki o, birtakım reziletlere bulaşır ve erdemlerden de kaçınır. 

Bundan dolayı nefsin bu kötü açmazlardan kurtulmanın ve saadete ulaşmanın yollarını 

bulmaya çalışması gerekir. Bunun içinde öncelikle nefsin eksik olan erdemlere ulaşana 

dek mevcut olan reziletleri yok etmesi gerekir. Bu sebeple bu bölüm reziletlerin tedavi 

edilme yolları ile ilgilidir. Bunun için nefs pek çok egzersize ihtiyaç duyar. Vücutta 

ortaya çıkan bir hastalıkta doktor hastalığı ortaya çıkarıp tedavi yollarını gösteriyorsa, 

ruhani hastalıklarda da bir doktora ihtiyaç vardır. Ruhani hastalıklar cismani 

hastalıklardan daha gizlidir. Dolayısıyla bu hastalıkların ilacını bulmak da zordur. Kitap 

ve sünnet burada devreye girer. Bunların etkileyiciliği apaçıktır. Đhtiyaçlar zaruri hale 

geldiğinde hastalık da tedaviyi netice verecek ilaçlara ihtiyaç duyar. Bu durumda 

erdemlerin elde edilmesi ve onların korunması konusu ortaya çıkar. Erdemlerin 

korunması onların kazanılmasından daha önemli olduğu için bu konuya öncelik 

verilmiştir. Var olan erdemlerin korunması nefiste eksik olan erdemlerin kazanılmasını 

sağlar. Erdemler ise ya sonradan elde edilir ya da kişinin fıtratında, mizacında vardır. 
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Tıpkı peygamberimiz ve bazı evliyalarda olduğu gibi. Öyle ki onlar ahlâkî meziyetlerle 

doğmuşlardır. Bunlara da herhangi bir çaba olmadan vehbi ve cezbi yollarla 

ulaşmışlardır.  

Mizacın daimi bir şekilde sıhhatinin korunması dört durumun gerçekleşmesiyle 

mümkündür. Birincisi, kötü niyetli arkadaşlarla ilişkiyi kesmek ve iyi olanlarla 

dostluğunu sürdürmektir. (17a) Çünkü dostlukların fıtratlar üzerinde etkileri vardır. Bu 

nedenle kötü niyetli insanlardan kaçınılması gerektiği rivayetle bildirilmiştir. Tabiatı 

gereği insan iyilerle dost edinmeyi ve kötülerden uzak durmayı ilk anda bilemez. Bu iki 

durumla karşılaşmamak mümkün değildir.  

Kişinin eğlence ve mizahı terk etmesi gereklidir. Kişinin nefsini serbestlikten, 

rahatlıktan uzaklaştırması gerekir. Bundan kasıt nefsin gayrı meşru şehvet konularında 

gevşek, rahat görünerek mizah ve eğlencenin farkına varamamasıdır. Mizahtan sakın 

çünkü o, şerre sebebiyet verir. Yine mizahın aşırısı iffetin şubelerinden olan sefayı 

hafife almaktır. Mizahın hoş karşılandığı bazı durumlar da olur. Bu müminin ruhunu 

hafifletme alametidir. Bu tür mizahla sadakat ve ülfet pekişir, vahşet ve nefret 

uzaklaştırılır. Peygamberimiz(sav)’in sözüyle de sabittir ki, “Mizah yaparken gerçek 

dışı hiçbir şey söylemeyin. Cidalin aşırılığı düşmanlığa ve buğza sebep olur. Cidalin 

itidali ise sevap olan şeyi ortaya çıkarmak için yapılan münazaradır.” Đkincisi, nefse 

egzersiz yaptırmak yani egzersizlerle nefse alışkanlık kazandırmaktır. Yani kişinin 

nefsini ilmi meselelerle, güzel düşüncelerle meşgul etmesidir. Hikmet erdeminin ortaya 

çıkması için bu temeldir. Diğer erdemlerin ortaya çıkışı için şarttır. Onun korunması 

diğerlerinin korunmasına bağlıdır. Ancak nefsin mal, şan, şöhret ve şehvet gibi dünyalık 

şeylerle meşgul olması, onu zikredilen bu egzersizlerden uzaklaştırır. (17b) Dolayısıyla 

nefis, ilmin güzelliklerini takip etmelidir. Ve kişi ebedi olarak güçlü bir şekilde tadına 

varıncaya dek nefsinde bu güzelliği baki kılmalıdır. Cismani sıkıntılardan ve nefiste 

güzelliklerin ortaya çıkışına mani olan dünya reziletlerinden uzak bir şekilde ilmin 

güzellikleriyle nefsin vasıflanması gerekir. Aksi takdirde nefis, nefsanî zulümlerle 

sıkıntıya düşer. Üçüncüsü, kişinin kusurlarını hatırlatıp uyaran doğru arkadaşları 

seçmesi gerekir. Olgun, yol gösteren kişilerle oturup kalkmalıdır. Büyüklük taslayan 

istekleri bitmeyen kimselerden de uzak durmalıdır. Dostlarla muhabbet bu dünya da ve 

ahirette sevdiği kişiye halel getirecek şeylerden onu korumayı gerektirir. Ve yine kişinin 
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arkadaşının aşırı isteklerine uymaması gerekir. Ayıbının farkında olmasına rağmen 

sözleriyle onu uyarması gerekir. Ancak bu uyarmalar kınama ve azarlama şeklinde 

olmamalıdır. Akıllı kimseler düşmanlarının sözlerini dikkate alırlar ve ayıplarının 

onlardan öğrenirler. Düşmanlarından kendi kusurlarını söylemelerini isterler. Akıllı 

kimseler tıpkı usta bir kişinin zararlı bir şeyi ortadan kaldırmak için zehiri kullanması 

gibi düşmanlarını kullanırlar. Böylece onlar, kendi ayıpları ortaya çıkarıldığında ondan 

sakınırlar. Onlar nefislerinde fark edemedikleri kusurları düşman aracılığıyla öğrenirler. 

Lokman’nın söylediği “ben edebi edepsizden öğrendim” sözü buna bir örnektir. 

Böylece kişi iyi olan halleri, güzel gördüğü şeyleri yapmalı; zararlı gördüğü şeyleri de 

nefsinden uzaklaştırmalıdır. Dördüncüsü, sakin ve ılımlı olmaktır. (18a) Kişi, erdemleri 

korurken iyilerle birlikte olmayı, kötülerden uzak durmayı sürdürmede itaatkâr 

davranmalıdır. Çünkü bu egzersizler hayvânî nefsi zayıflatır. Nefs itaat konusunda 

güçlenir ve rahatlığa meyletmez.  

Ruh sağlığı (ahlâkın korunması), hastalıkların (reziletlerin) tedavi yöntemlerinin 

açıklanmasıyla tamamlanmış olacaktır. Nitekim nefiste bir hastalık ortaya çıktığında bu 

hastalığa karşılık gelen erdemi elde etme tedavi yöntemlerindendir. Muhakkak ki nefis, 

tabiatı itibariyle hastalıktan uzak sıhhatli bir yapıya sahiptir. Hastalıklar nefse kötü 

yollarla sonradan bulaşır. Sağlığı kazanma ise daha hafiften şiddetliye doğru aşamalı 

olarak hastalığı yok etmektir. Bu aşamalar dört tedavi yöntemine işaret eder (beslenme 

biçimi, ilaç, zehir, dağlama). Reziletin kendisine karşılık gelen bir erdeme 

başvurulmasıyla oluşan tedavi yöntemi hafif bir yöntemdir. Aklın iradesiyle bu 

reziletten uzaklaşmak gerekir. Erdem sahiplerine göre bu tedavi yöntemi tıp ilmindeki 

beslenme tedavisine karşılık gelir. Bununla hastalık ortadan kalkmazsa nefis şiddetli 

şekilde kınanır ve azarlanır. Bu ise ilaç tedavisidir. Nefse sert davranmanın etkileri 

gizlenemez. Nefis özellikle öfke ve cimrilik gibi şiddetli reziletleri def etmek için kâmil 

bir insan tarafından uyarılmaya ihtiyaç duyar. Böylece erdemin zıddı olan rezilet 

ortadan kalkar. (18b) Şüphe yok ki bu konuda dikkatli olmak kaçınılmazdır. Bu sebeple 

bu reziletin halden meleke haline dönüşmemesi için erdemin korunması gerekir ki 

reziletler de yok olmuş olsun. Eğer hala hastalık geçmediyse nefse ağır egzersizler 

verilir. Bu da dağlama yöntemine karşılık gelir. 
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Bundan sonra sıkça görülen bazı hastalıklar ve tedavi yöntemleri açıklanacaktır. Bunlar 

hikmet, şecaat, iffet ve adaletten oluşan dört itidalin ifrat ve tefritleridir. Onlar ise; 

cerbeze-belâdet (kurnazlık/ahmaklık), tehevvür-cübn (atılganlık/korkalık), fücur-humud 

(aşırı istek/isteksizlik) ve zulümdür. Bunların tedavisi mümkündür. Nefis, irade ve 

şuurla reziletler ve erdemler arasındaki mesafe ortadan kalkıncaya kadar bunları 

kendinden uzaklaştıracaktır. 

Nazari kuvveden kaynaklanan hastalıklar üç türdür. Đlki, hayret (şaşkınlık)tir. Bu 

akli görüşlerden ya da şehevî düşüncelerden doğan sebeplerin direnç göstermesi 

esnasında nefiste ortaya çıkan bir haldir. Akli delillerden kaynaklanan sebeplerin direnç 

göstermesi şehevî düşünceden kaynaklanan sebeplerden daha çoktur. Bu hastalık 

mizacın en kötü halidir. Vehmin bir desisesidir. (19a) Akıl hak ile batılı ayırt edemez. 

Bu nedenle hayret tereddütler ile kendisini gösterir. Mantığa aykırı durumlarda de 

ortaya çıkar. Hayretin ilacı, aklî kanunları uygulama ve karşı delilleri madde ve suret 

bakımından iyice gözden geçirerek mantiki kurallara uymaktır. Ta ki kavrayıştaki 

hataların kaynağı ve vehmin desiseleri ortaya çıksın. Bu durumun kötü mizaç sebebiyle 

düşüncedeki hastalık bakımından değil de mantığa uygun davranma konusundaki 

yetersizlik bakımından olduğu açıktır. Beynin mizacının itidalden uzak olması 

durumunda tedavi sonuç vermez. Düşüncenin sıhhatli ve itidali olması kaçınılmazdır. 

Đkincisi, cehl-i basit (yalın bilgisizlik)tir. Nefsin bilgiden yoksun olma durumudur. 

Bilgisizlik meleke olması bir tarafa kötü ahlâktan kaynaklanmaz. Bilgisizlik devam 

ederse bu, nefiste kökleşir. Bu, ilmin zıddı bir durumdur. Bilgisizliğin sebebi şüphesiz 

ki öğrenmedeki isteksizlik, tembelliktir. Bilgisizlik, öğrenmeyi ilerletmede meşakkatli 

durumlara karşı tahammülsüzlüktür. Đlim sahibi tıpkı yitirdikleriyle nimetlenen gibidir. 

Öyle ki insan, bilgiyle diğer varlıklardan üstün olur. (19b) Nutk özelliği gibi. Đnsan 

bilgiye nefsin kemali için yönelir. Bu hastalığın tedavisi âlimlere duyulan ihtiyaç ile 

birlikte onlarla görüşerek bilgideki noksanlığı ortaya çıkarmaktır. Bu, hastalığın 

delilidir. Ancak külli bir çalışma gerektiren asıl tedavi cahilliğe direnç göstermektir. 

Cehl-i basit ancak kişi orta yaşa ya da ihtiyarlık yaşına ulaşması halinde hala devam 

ederse yerleşik bir hastalık haline dönüşür. O vakit tedavi de zorlaşır. Hatta imkânsızdır. 

Ancak bunun çocukluk ve gençlik yaşında tedavisi mümkündür. Nazari kuvvenin 

üçüncü hastalığı cehl-i mürekkep (bileşik cahillik)tir. Gerçek dışı olan bir şeyde kesin 

olarak inancın oluşma halidir. Cahil kimse nefsü’l-emirde (hakikatte) olması zıt olan 
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herhangi bir şeye inanır. Đlme zıt olduğu halde buna inancını artırır. Nefsü’l-emir 

sufilere göre a’yan-ı sabite olarak isimlendirilen ilmi suretlerden ibarettir. Bazı 

müteahhire göre ilmi suretlere bağlı kişisel meselelerden de ibarettir. Gerçekliğine göre 

ilk akıldaki suretlerden de ibarettir. Tûsî, Nefsü’l-emir risâlesinde bu konuyu 

alametleriyle açıklamıştır. Bu hastalığa yakalanan kimse ilimden yoksun olduğu halde 

kendisini âlim sanır. Đlimleri düzenlerken de kendince kurallar ortaya koyar. Bunun 

sebebi ise kişinin gurur ve kibre sebep olan şeylerde inat etmesidir. Böyle bir kişinin 

tedavisi en zor noktadadır. Bu sebeple tedavi için önce şüphe yoluna başvurulur. Çünkü 

bunun tedavisi neredeyse imkânsızdır. Bu yüzden egzersizlere ihtiyaç duyulur. (20a) 

Kişi zihin dışındaki varlıklar hakkında inceleme yapan ilimlerle meşgul edilmelidir. 

Geometri ve hesap gibi. Çünkü bu ilimler kişiyi yakini bilgiye ulaştırır. Kişi bu ilimleri 

araştırdıkça gerçek lezzete de ulaşır. Tedrici yolla hatalarının da farkına varır. Bu 

farkındalık onu isteklerinde başarıya ulaştırır. Eğer bu konuda batıla, eski inancına 

dönerse o zaman tedavi başarısızlıkla sonuçlanır.  

Def’ etme kuvvesinin hastalıklarına gelince onlardan biri gazaptır. Öfkenin sebebi 

intikamdır. Kan coşar. Def etme gücünün etkisiyle hayvânî nefsin hareketinden ortaya 

çıkan sıcaklıkla kalpteki kan kaynar. Sıcaklık tedrici olarak şiddetlenir. Kaynayan kan 

kalbi istila ederek en yüksek seviyeye çıkar. Bu insanı felakete bile götürebilir. Bu 

hastalığın tedavisi en zor işlerdendir. Tedavide öncelikle öfkeye sebep olan şeyleri 

ortadan kaldırmak gerekir. Sebeplerin sayısı çoktur. Bunlardan on tanesi açıklanacaktır. 

Đlk ikisi, ucb ve kibir (kendini beğenme)dir. Kişinin kendisinde olmayan bir şeyi iddia 

etmeksizin hak ettiğini düşünmesi ucb, kendisinde olmayan şeyi iddia etmekle birlikte 

hak ettiğine inanması kibirdir. Đkisinin arasında tedavileri bakımından bir fark yoktur. 

Bu iki halde akıldan uzak şeylerdir. Sonuçta insan ölümlüdür. Pis bir nutfeden gelmiştir 

ve pis bir ceset olacaktır. Kişinin bunları düşünüp kibrini kırması gerekir. (20b) Aklı 

kullanmak, akletmek insani erdemlerdendir. Đnsan ancak erdemlerle ve güzel ahlâkla 

üstün olur. Dolayısıyla ucb ve kibirden uzaklaşmak gerekir. Bunun tedavisi kişinin hem 

cinslerinin hatta hayvan ve cansız varlıkların bile ihtiyaçlarını kontrol etmesi yani kendi 

dışındaki bütün muhtaçların ihtiyaçlarını karşılamasıdır. Kişi, ucb ve kibri 

garipsemelidir. Kim bu tedaviden fayda sağlayamazsa zillet ve adilik içine düşecektir. 

Üçüncü sebep iftihardır. Kişinin soyuyla, servetiyle ve benzeri şeylerle kendi nefsini 

başkasına tercih etmeksizin övünmesidir. Bu hal, ucb ve tekebbürden daha uzak bir 
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derecedir. Peygamberimiz (sav) şöyle buyurur: “bana soylarınızla değil amellerinizle 

gelin.” Malıyla ve şöhretiyle iftihar edenlerde hızlı bir şekilde zevale uğrarlar. Ancak 

cahil insanlar, mal ve şöhretle iftihar ederler. Fakat böyle bir kimse övündüğü şeylerin 

asıl sahibinin kendisi olmadığını düşünmelidir. Dördüncüsü mirâdır. Yani tartışma ve 

çekişmedir. Beşinci sebep lecâc (inatçılık) tır. Düşmanlıkta aşırılığa gitme, düşmanlığı 

sürdürmektir. Bu iki sebep düzeni yıkan ve bozan şeylerdir. Đslâm’da mirânın olmadığı 

bize ulaştığı gibi tartışmadan da uzak durmak gerekir. Altıncısı, mizahtır. Đtidal sınırını 

aşan mizahtır. Çünkü itidali mizah olgunluk alametidir. (arkadaşlarının arasını düzeltme 

ile kibri ortadan kaldırmayı sağlar). (21a) Peygamberimizin hadislerinde bu konuya 

sıkça değinilmiştir. Peygamberimiz şaka yapmış fakat aşırıya gitmemiştir. Yedincisi, 

istihza (alaycılık) dır. Bütün konularda alaycı tavır içinde olmaktır. Đstihza ve mizahta 

dünya menfaatleri az olmakla birlikte ahirette de kayıp çok fazladır. Bu durum 

güzellikten uzaklaştırır, adavete sevk eder. Bunlar nizamı bozan durumlardır. Mizah ve 

istihzanın yapıldığı yerler de uygun değildir. Kıyamet gününde alaycılara yardım gelene 

kadar kendileriyle alay edilecektir. Cennet kapısına vardıklarında tüm kapılar onlara 

kapanacaktır. Kim mizah konusunda itidalden uzaklaşırsa, hakkında şüphe bulunan 

şeylere düşkün olup onları koruduğu için, o kimse külliyen terk edilecektir. Sekizincisi, 

gadr (vefasızlık) dır. Bu, malda, mevkide, onur ve haysiyette görülür. Dokuzuncusu, 

daym (haksızlık) dır. Yani intikam almak amacıyla zulmetmek, haksızlık etmektir. 

Gadrın karşılığı vefa olduğu gibi daymın karşılığı da aftır. Muhakkak ki Sübhanehu 

Allah affedicidir ve kullarından da affedenleri sever. Zulmedip intikam alanlara gelince, 

Allah Teâla onları kendinden uzaklaştırır. Gadr ve daym, hemen kaybolmaya yüz tutan 

dünya menfaatleri ve eğlenceleriyle ilgili konularda ortaya çıkar. Hâlbuki hayırlı ve baki 

olan ahiret için çalışmaktır. Onuncusu, cevher gibi rekabet ve kıskançlık doğuracak olan 

şeylere yönelik istektir. Bu ise öfkeye sebep olur. Bunun tedavisi dünya menfaatlerini 

küçük görmekle mümkündür. Değerli eşyalara ihtiyaç halinde gereksinim duyulur. 

(21b) Đnsanlar değerli eşyaları küçümseyemezler ve onları satın almaya da güç 

yetiremezler. Padişahın elinden onları almaya da korkarlar. Onlar, baki olmadıkları için 

rağbet edilecek şeyler değildir. Sen baki olsan bile onlar senin için baki değildir. 

Heyecan ve telaş sebebiyle ortaya çıkan öfkeye gelince; bu öfke, karanlık bir duman 

gibi aklı kapladığı için tedavisi zordur. Bu durum bedenin tamamına yayılan kalp 

kanının coşmasından kaynaklanır. Bu durumda kişinin idraki çalışmaz hale gelir. Zahir 
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ve batın duyguları da tembelleşir. Ona yakın olan her şey tıpkı ateş gibidir. Onunla 

tutuşur. Kişi üzerinde sebeplerin etkili olması ancak Melik olan Allah’ın inayetiyle 

mümkündür. Öfkenin teskin edilmesinde oturmak, kalkmak ve yatmak gibi kişinin 

bulunduğu hali değiştirmesi fayda verebilir. Çünkü hareket beyni istila eden dumanın 

bir kısmını çözer. Böylece öfke bir nevi yatışmış olur. Aynı şekilde soğuk su içmek ve 

uyumak da sıcaklığı dağıtır ve öfkeyi teskin eder. Uykuda öfkeyi yatıştırmada başarı 

sağlar. Soğuk su ile abdest alma ve Melik olan Allah’a yalvarma da aklen ve şeran 

öfkeyi uzaklaştırmanın yollarındandır. Sebûî (yırtıcı) nefsin meylettiği şehvetten 

kaynaklanan öfke de vardır. Bu şehvet nefsin dengesizliğine sebep olur. Bu, ya 

rahatlama ya beslenme ya da giyinme ve bunlara benzer şeylerle ilgilidir. 

(22a)Rahatlama meninin cenine dolmasıyla mümkündür. Bu durumun olmaması öfkeyi 

doğuran sebeplerdendir. Onun ortaya çıkışında idrak ve itaatsizliğin başarısızlığı söz 

konusudur. Bu, kişi de delilerin ve çocukların yapmadığı şeyleri bile yapmaya sebep 

olur. Öfkenin bütün sebeplerinin tedavisi önemli olduğu için bunlar üzerinde 

durulacaktır. Öncelikle yapılması gereken öfkeyle ortaya çıkan çirkin ve küçültücü 

davranışları gözlemlemektir. Müşahede yoluyla bu davranışları aklen ve şeran kötü 

bulup ayıplamaktır. Öfkenin kötü etkilerini tespit etmek gerekir. Nefsi, bu davranışların 

çirkin olduğu hususunda uyarmak gerekir. Öfkenin hızlı ve yavaş olarak ortaya çıkışına 

göre kısımları vardır. Geç gelip tez geçen öfke bunların en hafifidir. En ağırı ise öfkesi 

tez gelip yavaş kaybolandır. 

Öfke gücünün hastalıklarına ilave olarak, arazları konumunda olan, yedi kısım daha 

vardır. Pişmanlık, dünya ve ahirette verilecek olan cezadan korkmak, dostların nefret 

etmesi, düşman karşısında gülünç duruma düşmek, rezil kimselerin alay etmesi, mizacın 

değişmesi ve elem duymadır. 

Öfke gücünün tefritinden kaynaklanan hastalık ise cübn (korkaklık)dür. Cübn, nefsin 

intikam almak için harekete geçmesi gereken yerde sakin olmasıdır. Bu hastalığında on 

türü vardır. Birincisi, nefsin değersizliği, ikincisi yaşantıdan kaynaklanan dünya 

işlerindeki karışıklık ve bozukluk, üçüncüsü kişinin başkalarının malına tama etmesi, 

dördüncüsü kişinin kendisine zulm edilmesine imkan tanımak, beşincisi iftira ve sövme 

gibi iğrenç fiil ve sözleri işitmekle kendisine olan saygının azalması, altıncısı kendisine 

ve ailesine yapılan küçültücü, rezil davranışlara rıza göstermek, yedincisi önemli işlerde 
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atıl kalmak, sekizincisi işlerde kararsızlık (kılletu’l-sebat), (22b) dokuzuncusu 

erdemsizliğe sebep olan tembellik, onuncusu kınanılacak şeyleri işlemektir. Korkaklığın 

sayılan bu sebepleri insanın kaygı duymasından kaynaklanır. Kişi bu durumdan hızlı bir 

şekilde kurtulmalıdır. Cübnün sebebi ya nefsin ahmaklıktan kaçınması gerektiği 

düşüncesinden yoksun olma ya da öfkenin gerektiği yerlerde rahat ve sakin olmayı 

seçerek buna aldırış etmemesidir. Bunun tedavisi korku alanlarını belirleyerek korkulan 

şeylerin üzerine gitmek, zarar veren yerleri belirleyerek zarar verici şeylere atılmaktır. 

Tıpkı dalganın çok olduğu bir zamanda deniz yolculuğuna çıkmak ya da tehlikeli 

olduğu bilindiği halde sıkıntılı yolculuklara çıkmak gibi nefsin kendisini tehlikelere 

atmasıdır.  

Ölüm korkusundan ve ölümün gerekliliğinden de bahsetmek gerekir. Çünkü ölüm 

kurtuluşu olmayan zorunlu bir durumdur. Ölüm korkusunun tedavisi ise, korkuya sebep 

olan durumları terk etmektir. Çünkü ölüm er ya da geç gerçekleşecek bir durumdur. Bu 

nedenle kişinin korkuya sebep olacak ızdırabı kontrol altına alarak nefsi teskin etmesi 

gerekir. Korku, kendisine kötülük ilişeceği zaman onu def etmeye gücü yetmediği anda 

ortaya çıkan bir durumdur. (23a) Ölüm korkusu nefs-i natıkanın hakikatini, onun baki 

olduğunu ve ölümün keyfiyetini bilmemekten kaynaklanır. Kim ölüm korkusunu 

uzaklaştırırsa gerçek hali bilmiş olur. Bu kimse nefsin kemale ulaşması için çaba sarf 

eder ve çalışmanın gücünün Allah’ın rahmetinden kaynaklandığının farkına varır. 

Ölümü önemsemeyen insan vaktin geçmesinden elem duymaz. Sufilerin deyimiyle 

aslolan nefsani şehvetleri terk ederek ve Allah Teâla’ya yönelerek zorunlu olan tabii 

ölümden önce iradi ölümü istemektir. “Ölmeden önce ölünüz” sözü bu sebeple ortaya 

çıkmıştır. Platon der ki: “iradi olarak öl, tabi olarak yaşa.” Đbn Sinânî “Ölüm 

Üzüntüsünden Kurtulmak” adlı risâlesinde; ölüm korkusunun ancak ölümün ne 

olduğunu bilmeyen, öldüğünde bedeninin çözüleceğini, nefsinin de geçersiz olacağını, 

öldükten sonra dünyanın devam edeceğini fakat bundan kendisinin haberdar 

olamayacağını, ölümün en acı veren hastalıklardan daha büyük acı vereceğini zanneden, 

ölümden sonra verilecek olan cezadan korkan ve bu konuda tereddüde düşen, ölümden 

sonra geride bıraktığı malı, evlatları ve ailesini kaybedeceğinden üzüntü duyan 

kimselerde görüldüğünü bahseder. Bu zanların hepsi batıldır. Çünkü ölüm; nefsin 

bedeni, organları ve hisleri terk etmesinden başka bir şey değildir. Bu, sanatla uğraşan 

bir kimsenin aletlerini kullanamaması ve zamanının bir bölümünde istirahat etmesi gibi 
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bir şeydir. Şurası kesin ki nefs, bedenin harap olmasından sonra yok olmayan bir 

cevherdir. Đnsan baki olmakla birlikte hayattaki sıkıntılarından kurtularak insanî 

hakikatin tamamlandığı ölümle beraber ebedî saadete ulaşarak mutluluğu kazanır. Đnsan; 

ölümlü, düşünen bir canlıdır. Ölüm nefsin kemale ermesidir. Đnsanî hakikatin 

yetkinliğidir. Sen ölümle sonsuzluğa ulaşır, karanlık ve kayıtlı âlemden kurtularak, 

nurlu ve bağımsız bir âleme gidersin. Ölümden sonra nefs bedenden ayrılır. (23b) 

Ancak nefs bu ayrılık esnasında beyinle ilgili kuvveler çalışmadığı için acı hissetmez. 

Cezadan kaynaklanan korkuya gelince, bu, ölümden değil de günahlardan kaynaklanan 

bir korkudur. Günahlardan korkan kimse günaha sebep olan şeylere karşı tedbirli 

olmalı, reziletleri terk etmeli ve erdemlerle kendisini donatmalıdır. Geride bıraktığı 

ailesinden ve sevdiği şeylerden dolayı üzülmek en garip hallerdendir. Mal ve evlat 

dünya hayatının zinetleridir. Rabbinin katında en hayırlı işler, baki olan salih 

amellerindir.  

Şehvet kuvvesinin hastalıklarına gelince, bu kuvvenin ifratı  aşırı istektir. Dünya ile 

alakalı şeylere aşırı arzu duymaktır. Ancak dini konularda hırs göstermek övülen bir 

durumdur. Bunun tedavisinde kişi hayvanlarla ortak olan bu hislerini düşünmelidir. 

Bunlar, lezzeti az ve çabuk gelip geçen şeylerdir. Yeme, içme gibi durumların şehevî 

kuvveye hükmetmesine engel olmak gerekir. Kişinin onların yaratılıştaki maslahatının 

şahsın ve türlerin bekası için olduğunu ve lezzet veren şeylerin uygun olanlarının 

istenilmesi gerektiğini bilmesi gerekir. Bu nedenle nefse hoş gelen şeyleri kontrol altına 

almak gerekir. Nefsin hoş karşılamadığı şeyleri uzaklaştırmada da iradeli olmak gerekir. 

Đlimle meşgul olmak da fayda sağlar. Küçük sanat işleriyle ve kötü duygulardan 

uzaklaştıran, dünyevi isteklerden alıkoyan benzeri şeylerle uğraşılmalıdır. (24a) 

Dünyevi isteklerle meşguliyet nefsi zayıf düşürdüğü için onlardan uzak durmak kişinin 

faydasınadır. Bunlarda aşırıyı gitmek hayvânî şehvetlerdendir. Yemek, içmek, oturmak, 

yer edinmek ve cinsel ilişki bunlardandır. Oburluk zekâyı ve kavrayışı olumsuz yönde 

etkiler. Cîma da insana en fazla zarar veren şeydir. Ve bu, fasid hayalleri muhabbetin 

ifrat derecesine götürür. Muhabbetin ifratı mecazi aşktır. Mecazi aşk dünya da ve 

ahirette hüsrana sebep olur. Tedavisi erdemleri ortaya çıkarmada sönmüş olan nefsi 

harekete geçirmektir. Tedavi yöntemi olarak zehir kullanılır. Gerçekte mecazi aşk 

yoktur. Hayvânî şehvetin ifratından doğan gerçek dışı bir şeydir. Bilakis aşk, mecaz 

latifelerin kemalinden ve ruhun inceliğinden kaynaklanır. Aşk bu iki durumun itidalinin 
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en son noktasıdır. Bütün bunlara sahip olan kimse mükemmel bir güzelliğe şahit olur. O  

adeta bir servete sahiptir. Aşık ve maşuk aşk mertebesinde yavaş yavaş yükselene dek 

şiddetli bir uyum içerisinde olurlar. Aşık maşukuna güzel nağmelerden oluşan ezgilerle 

aşkını ilan eder. Đnsan mizacındaki bütün bu haller itidale en yakın durumlardır. Nefs, 

hassas ve basit melekûti cisimlere daha benzer hale gelir. Böylece nefs-i natıkadan 

yansıyan suretler daha belirgin ortaya çıkar. Artık aşık nurlanmış bir şekilde hakiki 

vahidle alakalı olan hakiki aşka yükselmiştir.  

Şehvet gücünün tefritinden doğan hastalık ise betâlet (tembellik)tir. Bu, şehvet gücünün 

iradi olarak çalışmaması, tembel olmasıdır. Tembelliğin ortaya çıkması da nefsin helak 

olmasıdır. Kuvvenin atıl olması ebedi saadet ve nimetlere götüren durumları ortadan 

kaldırır. Bu tembellik beslenme, büyüme ve üreme gücünün noksan hale gelmesiyle 

şahsın ve türün yok olmasına etkendir. (24b) Nefis tembellik yüzünden sessiz kalır ve 

tembellik, dünya ve ahiret düzenine uygun olan şeylerin ortaya çıkmasına engel olur. 

Bu durum dünya hayatı ile ilgili işlerde önemli eksiklikler doğurur, inanç bozukluğuna 

sebep olur. Tembelliğin belirtilerinden biri de cansızlara benzemedir ve eğilimlerin yok 

olmasıdır. Mahlûkattaki şehevî kuvvenin itidal üzere olmasını sağlayan maslahatın ve 

hikmetin ve yine beslenme ile büyüme kuvvesinin tertibiyle şahsın bekası ve üremeye 

bağlı nevin bekasındaki maslahatın geçersizliği tembellik hastalığının bir belirtisidir. 

Nefsin, bedenin ve meleklere benzemenin diri kalmasının gereklilikleri için 

tembellikten yüce Allah’a sığınmak gerekir.  

(25a) Arzu gücünün nitelik yönünden sapmasından kaynaklanan hastalık hüzündür. 

Hüzün, sevilen ya da arzu edilen şeylerin geçmişte kalmasının verdiği keyifsizlikle 

nefiste ortaya çıkan bir haldir. Hüznün kaynağı kişinin bütün isteklerinin olmasını ve 

sevdiklerinin bekasını istemesidir. Bu ise büyük bir cahilliktir. Nefis sevdiği şeylerin 

fani olduğunu bildiği halde nasıl olur da isteklerinin peşinden koşar. Sonuçta onlar 

Allah Teâla’nın emanetleridir. Đmam-ı Şafi’nin dediği gibi; “mal ve aile ancak emanet 

olarak verilmiştir. Bir gün onların geçmişte kalacağından şüphe yoktur. Ve onların sana 

emaneten verildiğini inkâr edemezsin.” Bu nedenle salih kimse erdem ve kemalattan 

oluşan baki şeylere yönelmelidir. Dünyevi isteklerin bozucu etkilerinden ve kötü 

hallerinden uzaklaşarak Allah’ın dostlarından oluncaya dek kalbini erdemlere 

bağlamalıdır. Öyle ki asla korku ve hüzün taşımayan evliyaullah ancak hakka ulaşır. 
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Allah’ım evliyaullah hürmetine bizi onların zümreleri arasında haşret. Bunun sırrı kötü 

olan şeyleri görmezden gelmek ve kendisine korku veren şeyi kabullenmemektir. 

Buraya kadar şehvet gücünün asli hastalıkları açıklanmıştır.  

Arzu gücünün ilave hastalıklarına (bileşik hastalıklar) gelince, bunlardan biri 

hasettir. Başkasında olan nimetin yokluğunu istemekle beraber ilk anda o nimetin 

kendisinde olmasını arzulamaktır. (25b) Đlk durum aşırı istekten kaynaklanırken ikincisi 

öfkeden kaynaklanır. Haset başkasının değerli bir şeye sahip olduğunu gördüğünde 

keyifsizlikle beraber nefiste oluşan bir haldir. Dolayısıyla kişi, nimetin başkasında 

olmasını hazmedemeyerek yokluğunu ister. Kötülük yapmaktan mutlu olur. O nimete 

ilk olarak kendi sahip olmak ister. Đkinci durum, ilkinden daha kötüdür. Çünkü bu kimse 

iyili ğin olmadığı bir kötülüğü istemektedir. Hasedin kaynağı hırstır. Hırs dünyevi 

konularda olursa yerilir. Haset iyi halleri ortadan kaldıran bir durum olduğu için ondan 

uzak durmak gerekir. Hırsın da dünyevi haset ve bilgisizlikle bağlı olduğu açıktır. 

Hüznün daim olması nefsi etkiler. Bu da haset halinin devam etmesine bağlıdır. Hasedin 

bazı türleri diğerlerine göre çok kötüdür. Bu ise âlimler arasında ortaya çıkan hasettir. 

Bu tehlikeyi uzak tutmak önemlidir. Âlimler arasında ortaya çıkan bu haset ilim 

konusundadır. Đlim dışında şöhrette, makamda, itibar ve mal konusunda ortaya çıkan 

hasede gelince bunlar da açıkça şerdir. Bunlarla ilgili asıl gerçeği bilen kimse haset 

hastalığını terk eder. Gıpta ile haset güzel şeyleri isteme konusunda ortaktırlar. Gıptanın 

hasetten farkı, kişinin güzel şeylerin başkasında yok olmasını istememesidir. Gıpta, 

hastalıklardan olmamakla birlikte övülen bir haldir. (26a) O, kişinin iyili ği başkasından 

zevalini istemeden kendisi için de talep etmesidir. Başkasında gıpta ettiği bir şeyi 

kendisi için de istemektir. Ebheri’nin dediği gibi gıpta da hırstan kaynaklanır. Đçine 

fazla dalmamak gerekir. Uhrevi konularda olan gıpta övülür. Ancak o hasette ortaya 

çıkan hırs gibi kötü görülmez. Dünyevi konulardaki hırs yoklukla değil varlıkla 

alakalıdır. Yani başkasında olan güzelliğin yokluğunu değil kendisinde de olmasını 

dilemektir.  

Nefsani hastalıklardan biri de tamadır. Tama karşılıklı olarak vermeksizin ya da 

yardımlaşmaksızın başkasının değerli eşyasına göz dikmektir. Dolayısıyla rezilliği ve 

küçümsenmeyi de beraberinde getirir. Nitekim hırstan, tembellikten ve ihtiyaçtan 

yardımlaşmaya kadar oluşan zillet, Allah’ın hikmetini bilmemekten kaynaklanır. 



 54 

Kemale bakan yüzüyle âlemin nizamı için gerekli olan ilahi hikmet ve ezeli inayetin 

gerekliliği açıktır. Bu da insanın tabiatı gereği medeni olmasıyla tamamlanır. Yani insan 

önemli maslahatlarda ve şahsın bekasının devamını sağladığı zorunlu ihtiyaçlar 

konusunda yardımlaşma türleri oluşturmakla beraber medenileşmeye, toplu yaşamaya 

muhtaçtır. Önemli maslahatların gelişi güzel yardım olmaksızın ortaya çıkışını ummak 

hırs, tembellik ve cehaletten kaynaklanır. Dua edenin yardıma muhtaç olmasından ve 

fakirlerin acziyetinden dolayı onların beklentileri tama olmaz. Tamanın tedavisi de ona 

sebep olan şeyleri ortadan kaldırmaktır.  

Diğer bir hastalık hıkd (kin beslemek) dır. Kin duygusu intikam almak amacıyla ortaya 

çıkar. Kinin tedavisinin açıklanmasıyla yetinilecektir. Kin hakiki uhuvveti düşünmekle 

ortadan kalkar. O, dünyevi kardeşliği de içine almak üzere uhuvveti sağlamakla ortadan 

kalkar. Bu hastalıkta cahillikten kaynaklanır. Yalancılık da arzu gücünün bileşik 

hastalıklarındandır. Gerçek olan hükme uyumsuzluk göstermektir. Akıl, şer’ ve 

geleneğin çirkin gördüğü en kötü hastalıklardandır.(26b) Bazı konularda ancak yalan 

hoş karşılanabilir. Mazeretsiz bile bile söylenen yalan, hayvânî vasıf olan düşünme 

yokluğundan daha kötü bir haldir. Sözün doğruluğu ile gerçek olması arasında 

doğruluğun daha özel, ayrıcalıklı olması dışında başka bir fark yoktur. Sözün doğruluğu 

genel gerçek hükme uyumlu olma bakımındandır. Yanlış inanç fesatların, bozuklukların 

artmasına sebep olur. Yalan ile zararlı şeyler açığa çıkar. Yalan söyleyen kişi hakkında 

da iyi düşünülmez. Yalan evde, toplumda ya da bir bölgede nizamı ortadan kaldırır. 

Kim yalana uyarsa, insanın eşref-i mahlûkat olması ve nutuk özelliği ile diğer 

canlılardan ayrılmasına rağmen başkaları tarafından kınama, güvensizlik ve hafife 

alınmayla karşı karşıya kalır.  

Bir diğer hastalık salef (övünmek)tir. Yani kendini beğenmekten kaynaklanan 

övünmektir. Salef, kişinin aslında kendisinde var olmayan dürüstlük ve kemal 

sıfatlarına sahip olduğunu ve önemli şahsiyetlerden de üstün olduğunu iddia etmesidir. 

Bu, kendini beğenmek ve yalandan kaynaklanan çirkin bir durumdur. Bunun tedavisi 

için de kendini beğenmek ve yalan hastalıklarının tedavi yöntemlerine başvurulmalıdır. 

Đkiyüzlülük de övünmekten kaynaklanır. Đkiyüzlülük de dini ve dünyevi işlerde çirkin 

görülen bir haldir.  
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(27a) Allah Teâla bizi hakiki inançla, güzel ahlâk ve amelle rızıklandırsın. Bizi idrak 

edenlerden eylesin. O ne güzel Mevla, ne güzel yardımcıdır. 

Böylece ahlâkın olgunlaşması konusundaki ikinci bölümde tamamlanmış oldu. Bu 

konuyla ilgili anlatılanlar sona ermiş olup üçüncü bölüme geçilecektir.  

2.3. Siyasetü’l Menzil 

Bu bölüm ev idaresi hakkındadır. Bir evde ortak yaşayan halkın idaresi ile ilgili bir 

ilimdir. Bununla kastedilen de ebeveyn ile çocuk, karı ile koca, hizmetçi ile hizmet 

olunan, mal ile mal sahibi arasındaki biraradalıktır (birliktir). Ev ister taştan ister 

çamurdan ister kilden isterse posttan ya da başka bir şeyden olsun ev halkı arasında 

oluşan özel yakınlığın mekânıdır. Ev halkına uygun ortak bir faydayı oluşturur. 

Şüphesiz ki ev; nefsi, malı, nesebi ve aileyi korumak gibi önemli bir maslahatı yerine 

getirmek için sığınılan bir yer manasındadır. Yani ev ile kastedilen, dört unsur arasında 

oluşan biraradalık sanatı (ilmi)dır. Bu sebeple ona özellikle nazar (hikmet) da denir. 

Yani ev idaresi mal, karı-koca, hizmetçi ve çocuklardan oluşan dört unsur arasındaki 

düzene dayanan özel bir idare ve hikmetle (ev idaresi felsefesi) alakalı bir ilimdir. 

Muhakkak ki insan, şahsının bekası için gıdaya, nevinin bekası içinde tenasüle 

muhtaçtır. Đzdivaç ve gıda da tedbire ve evin gıdasını ve malını korumada ev sahibini 

temsil eden ve evi ayakta tutacak yardımcıya muhtaçtır. Ferdi ve nevi hayat mala, 

hizmetçiye, eşe ve çocuğa bağımlıdır. Ta ki her bir alandaki biraradalık hayatı 

kolaylaştırsın.  

Dört unsurdan ilki olan mal, her alan için en önde gelir. (27b) Çünkü onun aslında 

masrafların karşılanması söz konusudur. Tabiatı gereği insan mala eğilimlidir. Đhtiyaç 

olduğu vakit kullanmak üzere malı biriktirir. Malın durumu yönünden üç kısım vardır: 

Gelir, koruma ve gider. Birincisi, bir işi seçerek mal kazanmaktan ibarettir. Đkincisi, 

kaybın olmamasıdır. Üçüncüsü, ihtiyacın ortaya çıktığı önemli durumlarda malı 

harcamaktır.  

Malın gelir olması durumunda bu, ya hediye ve miras gibi kendiliğinden olur ya da 

kazanma ile alakalıdır. Malın kazanılması ise ticaret ve birtakım sanatlarla uğraşmakla 

alakalıdır. Ticaret kazanç maksadıyla satın almak ve satmaktan ibarettir. Sanat ise yine 

mal elde etmek maksadıyla işin keyfiyeti ile ilgili bir iştir. Sanatları ya da ticareti tercih 
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etmek arasında ihtilaf söz konusudur. Đmam-ı Şafii, “ticaretin sanatlardan daha hayırlı 

olduğunu ve ticaretin çokça helal kazanca, sözde ve zamanda doğruluğun üstünlüğüne 

dayandığını” nakletmiştir. Maverdi ise ziraatın sanat ve ticaretten daha hayırlı olduğunu 

söylemiştir. Sanatlar ticarete göre daha ağır basmaktadır. Çünkü ticarete göre daha 

süreklilik arz ederler. Sanatı yapılacak şeylere ihtiyaç da çoktur. Sanatlar uhrevi 

kazançlar sağlamak ve ebedi kazançları elde etmek gibi önemli meşguliyetleri 

sağlamaya daha uygundur. Sanatla uğraşanlar kibir, kendini beğenmek, mal çokluğu 

gibi felaketlerden daha uzaktır. Kişinin erdemleri ve yetkinlikleri elde etmeye yönelerek 

kalbini meşgul etmesi gerekir. Mal kazanmanın da şartları vardır. Đlkin adalete uygun 

davranmaktır. Yani insan ilişkilerinde, alış-verişte, ölçüde ve tartıda adaleti gözetmektir. 

Hile ve dolandırıcılıktan kaçınmaktır. Diğeri mürüvvet sahibi olmaktır. Öyle ki bu 

aklen, (28a) şeran ve örfen güzel fiillerin ortaya çıkışı için bir başlangıçtır. Bununla 

kastedilen de hoşgörülü olmak ve sıkıntı veren şeylerden uzak durmaktır. Bir diğer şart 

ise düşük sanatları tercih etmemektir. Şarkı söylemek ve alaycılık düşük sanatlardandır. 

Kan alma (hacâmât), dericilik (debâgât), ve çöpçülük (kenâset) de bunlar arasında 

sayılır. Bu sanatlar insanın tabiatı gereği tiksinmesine sebep olur.  

Malın korunması ise; ancak malın giderinin gelirinden daha az olmasıyla sağlanabilir. 

Yani masraflar kazançtan daha az olmalıdır. Malın korunması için birtakım şartlar 

vardır. Ailenin geçimi konusunda evin zorunlu ihtiyaçlarından kısıtlama 

yapılmamalıdır. Para biriktirmek cimrilik derecesinde olmamalıdır. Fakat her kazanılan 

da harcanmamalıdır. Ayağı yorgana göre uzatmak gerekir. Büyüme yaşına kadar insan 

bedenine giren gıda harcanan enerjiden çok olursa ancak büyüme ve gelişme 

gerçekleşir. Eğer giren ve harcanan eşit olursa gelişmede ne artma ne eksilme olur. Eğer 

harcanan enerji alınan gıdadan fazla olursa o zaman bedende sıskalık ortaya çıkar. 

Nitekim bu durum mal konusuna da benzetilebilir. Malın korumasında kazanç ve fayda 

sağlamak açısından çabuk bozulan mallar yerine büyümeye ve gelişime açık olan mallar 

tercih edilmelidir. Tabiatında bozulmayı gerektiren herhangi bir şey saklanmamalıdır. 

Mal sahibi art arda gelebilecek felaketlere karşı tedbir alarak mallarını para, kıymetli 

eşyalar ve akar olarak ayırmalıdır. Şayet bir tarafa zarar gelirse diğer taraf bu zararı 

karşılayabilmelidir. Bu, Mutlak Hakim’in insanın gıdasını hayvan ve bitki türlerinde 

oluşturması gibidir. (28b) Çünkü bütün türler birbirlerine hizmet ederler. Aynı şekilde 

farklı türden biriktirilen mallar da zarara uğradığında bu zararı yok ederler.  
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Malın harcanması konusunda ise kaçınılması gereken dört durum vardır.88  

Harcanan mallar üç grupta toplanır. Birincisi zekât, adak ve sadaka gibi sevap 

kazanmak için Allah yolunda malın sarf edilmesidir. Böyle bir durumda hoşnutsuzluk 

ve rıza olmadan malı vermekten kaçınmak gerekir. Mal seve seve ve gönül rahatlığı ile 

harcanmalıdır. Ta ki yapılan cömertlik Allah katında kabul görsün. Allah’ın kendisine 

verdiği nimetlerden bir kısmı fakirlere sarf edilmelidir ki fani olan bu nimetler baki 

olsun. Elbette bunu hoşnutsuz bir şekilde kötü niyetle yapanlar da vardır. Allah Teâla 

şöyle buyurmuştur: “ Mallarınızı kötü yollarda harcamayınız”. Allah rızası için harcama 

yaparken eza ve minnetten kaçınmak gerekir. Aynı şekilde riya dan da sakınmak 

gerekir. Bu şekilde malın harcanması tazime ve malın artmasına sebep olur. Fakat 

nefsin malı harcarken riyadan, minnetten vb. şeylerden kaçınması en zor işlerdendir. 

Selef-i salihin bunlardan kurtulmanın zorluğundan bahsetmişlerdir. Dolayısıyla riyadan 

ve ezadan kurtulmak için sadakanın gizli verilmesi şarttır. Sadaka verirken de fakirliğini 

gizleyenlere vermek gerekir; minnet, eza ve riyadan kurtulmanın başka bir yoludur. 

Dolayısıyla fakirliğini gizleyen kimseleri seçmek gerekir. Böyle kimselere malı infak 

etmek en hayırlı işlerdendir.  

Harcanan mallardan ikinci grup ise, mürüvvet gibi konularda yapılan harcamalardır. 

Kamil insan arkasında mürüvvet sahasında güzel etkiler bırakandır. (29a) Bu kimseler 

hediye ve hayır işleri gibi yollarla cömertlik yolunda harcama yaparlar. Bu konuda beş 

şartı gözetmek gerekir. Đlki aceleciliktir. Cömertlik yapılacak konuda acele etmek 

gerekir. Erteleme olmaksızın yapılan yardım daha hayırlıdır. Aksi takdirde yapılan 

yardım etkili olmayacaktır. Đkinci şart gizli tutmadır. Riyayı ortadan kaldırmak için 

gereklidir. Üçüncüsü küçük görmedir. Yapılan yardımın değerini küçük görmektir. Bu, 

gönül zenginliğini ortaya çıkarmakla birlikte minnettarlık ve kendini beğenmişlikten de 

nefsi kurtarır. Dördüncü şart muvâsalâttır. Yani kesintisiz devamlı vermektir. Çünkü 

vermeyi kesmek cömertlik hasletine zıt olmakla birlikte önceden verilenleri de 

unutturur. Beşincisi yapılan iyiliği doğru seçmektir. Yardımı hak eden kimseyi 

gözlemleyerek yapılacak iyiliğin yerini doğru belirlemektir. Çünkü yardım, gereken 

kimseye gerektiği zamanda vermeyi gerektirir. Bunda bir çelişki yoktur. Hediye de 

yardım gibidir. Çünkü bu da hakiki bir muhabbetten kaynaklanır.  
                                                 
88 Müellif, her ne kadar malın harcanması konusunda kaçınılması gereken dört durum olduğunu 
söylüyorsa da bu durumların neler olduğuna yer vermemektedir. 
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Malın harcanması ile ilgili üçüncü grupta ise zorunluluktan dolayı yapılan harcamalar 

söz konusudur. Bu, hem zorba, zalim ve hilekâr fasık kimselerden gelebilecek zararları 

ortadan kaldırmak için zorunlu olarak yapılan harcamalar hem de mecbur kalarak 

menfaat elde etmek için yapılan harcamalardır. Bu maslahat ve meramı elde etmek için 

kadı ve hakimlere verilen rüşvet gibidir. Rüşvetçilik aklı, ırzı, malı, nefsi ve dini 

korumak için caiz görülür. Rüşvetçilik yanlış olmakla birlikte bu sadece zaruri bir 

durumla sınırlıdır. Gerekli olan ihtiyaçları bir dereceye kadar giderene dek rüşvete 

başvurulabilir. (29b) Zararı ortadan kaldırmak adına mal fazlaca harcanabilir. Çünkü bu 

zaruri ihtiyaçlar içine girer. Yapılan harcamalardaki fazlalık isteklerin kolaylaşmasını 

sağlar.  

Malın harcanması konusunda şahsın ve nevin bekası için yapılan harcamalar da 

zorunluluktan kaynaklanır. Đhtiyaçtan hâsıl olan bu harcamalar insanın kendisi ve ailesi 

için yiyecek, içecek, giyim ve ev gibi alanlarda yapılan harcamalardır.  

Üçüncü grup için yapılan harcamada tek şart iktisattır. Harcamada itidale uygun hareket 

etmektir. Fakat bu konuda cimri davranmaktansa fazla harcamak daha iyidir. Đhtiyaç 

konusunda paranın çokça harcanması cimriliğin zıddıdır. Bu birliğin kemali ve sevginin 

artmasının gerekliliklerindendir. Çünkü cimri davranmak muhabbetin azalmasına sebep 

olur. Sevginin azalması ise aile düzenini bozar, karışıklığa sebep olur.  

Ev idaresi konusunda ikinci unsur eşler arasındaki ilişkidir . Evliliğin anlamı nev’in 

bekasını sağlamaktır. Bu da ancak eşlerin birlikteliği ile ortaya çıkar.  

Evlilikte, ilk olarak gözetilmesi gereken neslin devamı ve evin düzenidir. Neslin 

devamını sağlamak için gerekli olan şehvet gücünün ise itidalde tutulması gerekir. Bu 

isteğin evlilik için gerekli olduğu aşikârdır. Yani nesillerin devamı için birleşmeden 

alınan zevk Allah’ın kullarına nasip ettiği bir nimettir. Ancak tek eşe tabi olmak 

gereklidir. Evlilik konusunda eşlerde ehil olmak şartı aranır. Akıl, iffet ve hayânın 

olması da gerekir. Nizamın sağlanmasında aklın bütünüyle etkisi vardır. Çünkü 

ahmaklık ve aptallık olduğunda kişinin evliliği yönetmesi mümkün olmayacaktır. 

Hayâsızlık akıl ve şeriat yolunda gitmeye engeldir. Peygamberimizin buyurduğu gibi; 

“hayâ imanın şubelerindendir”. (30a) Nitekim onlardan her birinin diğeri için gerekli 

olduğu açıktır. Đnce huyluluk, az konuşmak, eşe güzel itaat iffetin kısımlarındandır. 
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Örtünme, harama bakmamak, sesin gizlenmesi, evden ayrılmama da hayânın 

kısımlarındandır.  

Nesep çokluğu, güzellik ve mala gelince, bunların her biri kişinin zatında üstünlük 

ortaya çıkardığı için bunlara fazla sahip olmayan kimselerde davranış güzelliği ve gönül 

saflığı gibi hasletler ortaya çıkar. Avam bunlara asla itibar etmez. Aşırı güzelliğe rağbet 

ise akılları zayıf kişilerle ahmak görüşlüler arasında yaygındır. Đfrat derecedeki güzellik 

azaların şiddetli bir şekilde birbiri içinde uyum göstermesidir. Bu nedenle nefis ona 

meyleder. Behimi şehveti harekete geçiren sebepler de onunla ilişkilidir. Şayet bu 

güzellik akıl ve olgunluk konusunda olursa o zaman onların zararı faydaya dönüşür. Bu 

müfrit güzellik eş üzerinde hâkimiyetin şiddetini zorunlu kılar. Sûrî (şekil bakımından) 

güzellik ayrılık ve uzaklaşmaya neden olmakla birlikte ev düzenini de tehlikeye sokar.  

Evlilikten sonra eşlerin birbirlerine karşı yerine getirmeleri gereken sorumlulukları 

vardır. Đlk olarak kocanın eşine karşı sorumlulukları açıklanacaktır. 

Erkeğin eşine karşı sorumlulukları  şöyledir. (30b) Erkek kaba davranmadan lütuf 

yoluyla eşindeki erdemleri ortaya çıkararak ve ayıplarını örterek heybetini korumalıdır. 

Erkeğin heybetini koruması gerekir çünkü bu şekilde eşi onu önemli sayar ve ondan 

uzaklaşmaz. Böylece eşler arasında toplum hayatının ve sosyal ilişkinin güzel yanları 

ortaya çıkar. Erkek eşiyle ev işleri gibi cüzi konularda düşüncesini hoş bularak istişare 

etmesi gerekirken kadının akıl noksanlığından dolayı genel konularda ona 

danışmamalıdır. Kadınlar genelde söylenene muhalefet ettiklerinden dolayı onların 

görüşünün zıddı kabul edilmelidir. Bu yaklaşım tarzı erkeğin kadına üstünlüğünü ortaya 

çıkarır. Çünkü kadınların şiddetli bir şekilde hisleriyle hareket ettikleri için görüşlerinin 

çoğu akla muarız olan vehimden kaynaklanır. Fakat bazı erkeklerin de aklen 

kadınlardan daha zayıf, görüş bakımından da daha ahmak olduğu gizlenemez. Ancak 

böyle bir nedenle erkeğin eşine tabi olması ve (31a) yol göstermesi için eşinin 

görüşlerini kabul edebilir. Aynı zamanda erkek evde de onun hükmünü tanıması 

gerekir. Hizmetçilerden diğer bütün işlerin yönetimine kadar evde eşini hâkim 

görmelidir. Erkeğin diğer bir sorumluluğu, eşinin yakınlarına saygı göstererek ikramda 

bulunmasıdır. Eşinin gönlünü hoş tutmalı ve yine kendilerine yardım eden akrabaların 

gönlünü de hoş tutmalıdır. Yine eşinden başkasını tercih etmemeli ve onu 
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kıskandırmamalıdır. Erkek kadının düşüncesini ev işleri ve evin ihtiyaçlarını 

düzenlemekle meşgul etmelidir.  

Erkeğin evlilikte kaçınması gereken durumlar şöyledir: Erkek, eşine aşırı sevgi 

göstermekten ve sevginin aşırılığına sebep olan şeylerden sakınması gerekir. Kadın 

kocasının aşırı sevgisini fark ederse katlanamadığı şeylerin zahmetini çekmek istemez. 

Kocasını sevgisiyle sınar ve yapacağı şeyleri mecburmuş gibi yapar. Bir zaman sonra 

kocasını görmezden gelir. Erkek eşinden saklaması gereken sırları ona söylememelidir. 

Çünkü kadınların fıtratlarında vefasızlık, ani bir kızgınlık, sırrı açığa çıkarmak suretiyle 

intikam hissi vardır. Sırların gizlenmesi kuruluktan kaynaklanan mizaç sebebiyledir. 

Oysaki kadınların mizaçlarında nemlilik ve ıslaklık hâkimdir. (31b) Genel konularda 

onlarla istişare edilmemelidir. Daha önce de geçtiği gibi kadınlarında külli idrakten uzak 

hayali ve vehmi düşünceler vardır. Dolayısıyla onlarla istişare etmek şüphe 

kıvılcımlarını harekete geçirir. Bu nedenle istişare anında şüpheli bir durum ortaya 

çıktığı için kendisi de konuya şüphe ile yaklaşır. Bir diğer şey erkek malının miktarını 

eşinden gizlemelidir. Çünkü erkeğin eşine bunu açıklaması ileride eşinin intikam almak 

için öfkelendiği anda onu yaymasına sebebiyet verebilir. Aşırı harcamalara kadar 

götürecek zahmetlere de sebep olabilir. Erkek eşini eğlencelerden uzak tutmalıdır. 

Düğünlerde, arkadaş toplantılarında, koca-karı meclislerinde ve benzeri yerlerde sözle 

ya da fiilen yapılan eğlencelerle meşguliyetten eşini uzaklaştırmalıdır. Bu eğlencelere 

iştirak eden kadınlar aşağıların en aşağısı bir mertebede olan şeytansı kadınlardır.  

Erkeğin eşine karşı sorumlulukları açıklandıktan sonra kadının eşine karşı 

sorumluluklarından bahsedilecektir. 

Kadının eşine karşı sorumlulukları şunlardır:   Bununla ilgili kadında olması gereken 

beş vasıf vardır. Birincisi iffettir. Bakışlarını mahreminden uzak tutmalı, eşinden 

başkasına kalbini bağlamamalıdır. Đkincisi ölçülü harcamadır. Yani evin erzaklarını ve 

eşinin malını israf etmeden ölçülü bir şekilde kullanmalıdır. Üçüncüsü korkmadır. Yani 

eşinin heybetinden dolayı nefret etmeksizin severken korku da duymalıdır. Dördüncüsü 

güzel eşlik etmedir. Đtaat ile sakınma ile eşine güzel eşlik etmelidir. Ona karşı 

gelmekten sakınmalıdır. Eşinin rızasını isteyerek süslenmeli, bedenini ve elbiselerini 

temiz tutmalıdır. Diğeri ise kıskandığında eşini fazla azarlamamalıdır. Çünkü azarlama 

sevginin azalmasına sebep olur. Sonuçta kadın kocasına karşı gelmekten kaçınmakla 
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emr olunmuştur. Nefretin hissedildiği an evin düzeni bozulmuştur. Bu sebeple erkeğin 

evi terk etmesi gerekir. Yani eşini boşaması gerekir. Yoksa bu durum böyle devam 

ederse fesada sebebiyet verir.  

(32a) Sakınılması gereken beş sınıf kadın vardır. Birincisi hannânedir. Başka bir 

kocadan çocuğu olup şimdiki kocasının malıyla ona şefkat gösteren kadındır. Đkincisi 

mennânedir. Eşini kendi malıyla minnet altında bırakan mal sahibi kadındır. Üçüncüsü 

ennânedir. Đlk eşini ikincisinden daha hayırlı kabul eden kadındır. Şimdikinden yakınıp 

ilkine merhamet eden kadındır. Dördüncüsü keyfü’l-kafâ (kafası ütülenmiş)dır. Yani 

iffetinden sapan kadındır. Ve bu yüzden de insanlar ‘alnına leke sürülmüş eş’ diye 

eşinin gıybetini yapmaktadır. Kocasının kafası sanki ütülenmiş gibi olur. Beşincisi de 

hadraü’d-demendir. Yani kendisi güzel, aslı kötü olan kadındır.  

Ev idaresinin üçüncü kısmı evin diğer erkânından olan hizmetçilerdir. Hizmetçiler 

evin ihtiyaçlarındandır. Onlar vücudun azalarına benzerler. Hizmetçisiz ev bedenin 

tembel, bozuk azaları gibidir. Onların varlığı Allah’ın nimetlerindendir. Hizmetçiler 

öncelikle bütün işlere bakmak için genel olarak ıslah edilirler. Sonra hangi hizmet 

alanında başarılı olacağı ve hangi sorumluluğu alabileceği ortaya çıksın diye onlardan 

biri özel olarak yetiştirilir. Dolayısıyla bu kişi kendi sorumluluğu dışındaki işlerden 

mesul değildir. Hizmetçilerin geçimlerini sürdürmeleri için işlerini düzgün yapmaları 

gerekir. Çünkü hizmetçi Allah katında işlerinden sorumludur. Fıtratlarının temelinde 

hizmetçilerin eşitli ğine kesinlikle dikkat edilmelidir. Đtidali korumak şartıyla itaatten 

uzaklaşmamaları için onlara yumuşak ve merhametli davranmak, kabaca zorbalıkla 

davranmaktan da sakınmak gerekir. Efendinin hizmetçilerin iyi-kötü bütün 

davranışlarını gözlemlemesi gerekir. Hizmetlerinde tembelliğe sebep olan davranışlar 

sergilemedikten sonra onlara karşı şefkatli ve nazik davranmaktan vazgeçmeyin. (32b) 

Yine daima korku ve ümit arasında olmaları için şeraitin koyduğu sınır dışında 

zulmetmeden sert davranmaktan da vazgeçmeyin. Onların hareketleri ve oturup 

kalkmaları da iyice gözden geçirilmelidir. onların yapısını da incelemek lazımdır. 

Çünkü yaratılış yaşantıya, iç ahlâkı gösteren dış görünüşse huya delalet eder. Kişinin 

hizmetçinin durumunu inceledikten sonra ilk anda onun eğilimlerine uygun işler 

vermesi gereklidir. Aksi takdirde o bilmediği başka bir işe yönlendirilir. Birde bakarsın 

ki ondan adi işler ortaya çıkar. Đlk seferde müsamaha gösterirsin, ikinci seferde 
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uyarırsın. Hala aynı şey üzerinde devam ederse o zaman onu uzaklaştırırsın. Çünkü 

cezalandırmak için acele etmemelisin. Hizmetçilerin en hayırlısı sevgiyle hizmet 

ederken onların en kötüsü gönülsüz hizmet edendir.  

Hizmetçilere fazla ağır işler yüklenmemelidir. Yani kapasitelerinin üstünde işlerden 

sorumlu tutulmamalıdırlar. Genellikle hizmetçiler hür ve köle olmak üzere ikiye 

ayrılırlar. Bunlar günlük ihtiyaçlar için daha uygundur. Köle hürden daha çok tercih 

edilir. Çünkü köle daha çok itaat eder. Efendisinden ayrılmayı düşünmez. Aksi durumda 

akıllı hür hizmetçi akıllı köle hizmetçiden daha evladır.  

Üç sınıf hizmetçi vardır. Birincisi efendisi için hizmetçilerin önde geleni olduğu halde 

evin işlerini düzenleyen özel hizmetçi, ikincisi evin iki elini temsil ettiği halde alış-veriş 

gibi harcamalara bakan hizmetçi, üçüncüsü evin iki ayağını temsil ettiği halde zor işlerle 

ilgilenen hizmetçidir. Đlk iki sınıfta akıl ve istikamet şartı vardır. Sonuncusunda ise 

kuvvet ve tahammül şartı aranır.  

Her milletin övülen ve yerilen tarafları vardır. Araplar; güzel konuşma ve fesahatleriyle 

meşhur iken sert doğaları ve aşırı şehvetlerinden dolayı yerilirler. Habeşliler; vefa ve 

karalılıklarıyla tanınırken kibir ve sabırsızlıklarıyla bilinirler. Acemler; akıl, zekâ, güzel 

siyaset yapmalarıyla bilinirken hilekârlık, kurnazlık ve ikiyüzlülükleriyle kusurludurlar. 

Rumlar; sadakat, vefa ve yetenekleriyle tanınırken cimrilik ve adilikleriyle de yerilirler. 

(33a) Hintler; sezgi ve vehim güçleri ile hızlı hareketleri ve el çabuklukları ile 

meşhurken kendini beğenme, kin besleme, kibirlenme ve kararsızlıklarıyla da 

kusurludurlar. Türkler; yiğitlik ve örnek hizmetleriyle meşhurken gaddarlık ve 

sadakatsizlikleriyle tanınırlar.  

Ev idaresini ilgilendiren dördüncü kısım çocuklardır. Anne babanın çocuğu 

üzerinde hakları olduğu gibi çocuğun da anne baba üzerinde birtakım hakları vardır. 

Çocuğun ebeveyni üzerindeki hakları şöyledir:  ilki kendisine güzel bir ismin 

konulmasıdır. Mübarek güzel bir isimle çocuk isimlendirilmelidir. Diğer hakkı iyi bir 

sütanneye sahip olmaktır. Çocuğu mizacı mutedil, güzel ahlâklı biri emzirmelidir. 

Çünkü sütün çocuğun mizacında büyük bir etkisi vardır. Öyle ki o süt bütün ahlâkın 

kaynağıdır. Bu sebeple bebeğin mizacı sütün mizacına tabidir. Dolayısıyla sütün 

mizacıda emzirenin mizacına tabidir. (33b) Dolaylı olarak bebeğin ahlâkı da emzirenin 
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ahlâkına tabidir. Böylece emme işi tabiatı değiştirmeye kadar gider. Sütannesi iyi 

tabiatlı olmakla birlikte emzirmeye de yatkın olmalıdır. Genç, güzel yüzlü, azaları 

düzgün ve güzel yaşantılı biri seçilmelidir. Seçilen bu kişinin sütü tırnağa bir damla 

damlatılarak imtihan edilmelidir. Ne aşırı ağdalı ne akıcı olmalıdır. Beyaz ve hoş 

kokulu olmalıdır. Emme dönemi geçtikten sonra süt, çocukta iyi bir etki bırakmışsa 

çocuğun ahlâkının korunmasına çalışılmalıdır. Çocukta ilk olarak ortaya çıkan şey 

asaletin delili olan hayâdır. Ahlâkını muhafaza etmeyi sağlayan yollarla onu iyiye sevk 

etmek gerekir. Buluğ çağına geldiğinde ortaya çıkabilecek olan bazı kötü etkileri 

engellemek gerekir. Bunu yaparken öncelikle kötü huya sebep olabilecek şeylerden de 

onu uzaklaştırmak gerekir. Çünkü artık arzuladığı şeylere daha yaklaşır. Ve çirkin 

davranışlara yönelebilir. Öfkeleneceği ya da üzüleceği şeylerden onu korumak gerekir. 

Çocukken yapılması gereken şeyler konusunda ona yardım edilmelidir. Çocuğu eğlence, 

oyun konusunda ve çirkin sözler sarf etmede serbest bırakmayarak itidal üzere 

büyütmek gerekir.  

Çocuğun ergenlik ve rüşt çağında terbiye edilmesine gelince, bu dönemde onun iyi 

kimselerle arkadaşlık kurmasını sağlamak gerekir. Çocuğun hayırlı kimselerle oturup 

kalkması, kötü kimselerden uzak durması gerekir. Bu dönemde çocuk işlenmemiş levha, 

şekilsiz bir madde gibidir. Bu dönemde arkadaşlarından çok çabuk etkilenir. Dolayısıyla 

görüştüğü kimseler araştırılmalıdır. Arkadaşlarını tanımak gerekir.  

Anne babanın çocuğuna dini inançları, şer’i hükümleri, hadisleri, seleflerin yaşadıklarını 

öğretmesi gerekir. (34a) Çocuğu çirkin fiiller işlemekten alı koymak, güzel işler 

yapmaya teşvik etmek, övülen ve yerilen davranışları ona bildirmek, az da olsa hayır 

yapmasını istemek alınacak güzel tedbirler arasındadır. Yapılması öncelikli olan şeyleri 

görmezden gelmek çocukta kötü hallerin oluşmasına neden olur. Onu çeşit çeşit 

giyinmeye, fazla yemek yemeye, her istediğini elde etmeye alıştırmamak gerekir. 

Kendisini zinde tutmaya engel olan gündüz uykusundan ve geceleyin fazla uyumaktan 

men edilmelidir. Yalan söylemekten, alay etmekten, gıybet etmekten ve iftira etmekten 

uzak tutulmalıdır. Susması, sorulan soruya kısaca cevap vermesi ve hitap ettiği kişinin 

yüzüne bakmaması ona söylenmemelidir. Sonra çocuğun eğilimlerini ve hangi ilme 

kabiliyeti olduğunu tespit etmek gerekir. Aksi takdirde kendisinin seçeceği bir ilimle 

meşgul olması gerekecektir. Hâkimlerden bazısı çarşı ya da pazarda çocuklarını kendi 
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hallerine bırakırlar. Çünkü çocuklar ilgi duydukları şeyle meşgul olacaklarından dolayı 

onların eğilimlerini bu şekilde imtihan ederler. Çocuğun ilme kabiliyetinden umudu 

kestikten sonra onu yatkın olduğu sanatla meşgul etmek, onda mükemmele ulaşmasını 

ve ondan para kazanmasını söylemek gerekir. Đlme kabiliyeti olup olmadığı konusunda 

ümitsizliğe düşmeden önce onu sanatla meşgul etmek haksızlıktır. Çünkü sanat ilimden 

daha yaygındır. Ayrıca sanatla meşgul olmak eğitimden uzak olmak değildir. Eski 

padişahlar çocuklarına ilk olarak tabiatlarına uygun kazanç sağlayacakları sanatları 

öğretirlermiş.  

Kız çocuklarının eğitiminde  ise onlara evden ayrılmadan ilimler ve (34b) yazılı 

sanatlar dışında akli ve feri hükümleri öğretmek gerekir. Çünkü ilimler ve yazılı sanatlar 

onların bozulmalarına sebep olur. Hatta güzel edep ve ahlâkla terbiye edilmelerini 

sınırlar. Onlar kadınları ilgilendiren sanatları öğrenmelidirler. Uygun zamanda 

evlenmeleri sağlanmalıdır ve bunun için acele edilmelidir. Vakitlerinin çoğunu 

konuşma, yemek yeme, oturup kalkma ile geçirmemelidir.  

Konuşma adabı: Az konuşmak gerekir. Sözün en hayırlısı az olan ve bir şeye delil olan 

sözdür. Zaruri olmaksızın fazla konuşmak akıl istikrarsızlığına, saçma görüşler sarf 

etmeye sebep olur. Bu da vakarın kaybolmasına yol açar. Kelimelerin çokluğu hataların 

da çokluğunu beraberinde getirir. Bir rivayete göre bazı hâkimler gerekmediği halde çok 

konuşan birini gördüklerinde onun hakkında mecnun hükmü verirlermiş. Âlimler sözün 

kontrollü olarak sarf edilmesinde ittifak etmişleridir. Ne yüksek ne alçak sesle ve ne 

hızlı ne de yavaş konuşmak onun adabındandır. Durumun gereğine ve muhatabın 

anlayışına göre konuşmak, çirkin söz söylemekten, kararsız ve hafif ifadeler 

kullanmaktan, tartışma ve cidalden, sorulan soruya cevap vermekte acele etmekten, 

konuşma bitmeden söze başlamaktan kaçınmak konuşma adabındandır. Çirkin şakadan 

ve kötü sözden de uzak durmak gerekir. Çünkü bu durum düşmanlığa ve husumete 

sebep olur. Konuşurken kibarca konuşmak gerekir. (35a) Gıybet, kovuculuk, yalan 

söylemek, iftira etmek ve işitmekten de kaçınmak uygundur. Konuşmaktan daha çok 

dinlemeyi öğrenmek gerekir. Çünkü Allah Teâla bir dil, iki kulak yaratmıştır. Bununla 

sanki Allah bir kere konuşmayı iki kere dinlemeyi emretmiştir. Konuşurken muhatabın 

dışındakilere bakmamak ve yönelmemek gerekir. ‘Anladın mı? Dinledin mi?’ gibi 

ifadelerden kaçınmak gerekir. Öncesiyle ve sonrasıyla ilişkili olmayan cümleler sarf 
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etmekten, konuşma esnasında gerekmedikçe gülmekten, anlaşılmayan bir durum 

olmadığı sürece soru sormaktan kaçınmak da konuşma adapları arasında yer alır. 

Hareket etme ve durma adabı: Đnsan ne hızlı ne yavaş yürümelidir. Kibirli 

yürüyüşten, yürürken devamlı arkaya bakmaktan uzak durmalıdır. Sakalı, tespihi, eli, 

ayağı, başı ya da ağzıyla oynamaktan kaçınmak oturma adaplarındandır. Burundan ve 

ağızdan herhangi bir şey çıkarılmamalıdır. Başkasının yanında uyuklamamak gerekir. 

Uyurken sağ yan üzerine yatmak lazımdır. Sonra sol tarafa dönmek gerekir. Çünkü bu 

beden için faydalıdır. Sırt üstü uzanmaksa zararlıdır. Çünkü bu durumda beyinde göğse 

giden bazı şeyler vardır. Bu da solunum yollarını olumsuz etkiler. Hazmı zorlaştırır. 

Kalp ve göğüs hastalıklarını da beraberinde getirir.  

Yemek yeme adabı: Yemekten önce ve sonra eller, ağız ve burun yıkanmalıdır. 

Yemeğe besmele ile başlanmalı hamd ile bitirilmelidir. Misafir olduğu zaman yemek, 

yemek için aceleci davranmamak gerekir. Elini, elbisesini ve masayı kirletebileceğinden 

dolayı yemeği fazla almaktan sakınmak gerekir. Üç parmaktan fazlasıyla yemek 

yemekten, ağzı aşırı geniş açmaktan, büyük lokma almaktan ve hızlı çiğnemekten de 

sakınmak gereklidir. (35b) Yemek yerken parmaklar yalanmamalıdır. Yemekten sonra 

masadayken dişler temizlenmemelidir. Başkasını yemek yerken izlememek gerekir. 

Ağzından bir şey çıkaracağı zaman bunu ellerinin arasından ağzını kapatarak 

yapmalıdır. Başkasını rahatsız etmemelidir. Yemek esnasında su içmek istediğinde 

ağzından ve boğazından ses çıkarmayacak şekilde su içmelidir. Đnsanların karşısında 

dişlerini temizlememelidir. Ellerini, dişlerinin diplerini, ağzını, dudaklarını iyice 

temizlemelidir. Ev sahibi yemekten önce elini yıkamada misafirden önce davranmalıdır. 

Yemekten sonra ise onlara öncelik tanımalıdır.  

Çocuğun anne-babaya karşı sorumluluklarına gelince; öncelikle var olma sebebinin 

anne ve babası olduğunu bilmesi gerekir. Yine kendisini uygun bir şekilde eğiten ve 

yetiştirenin, onlar olduğunu da düşünmelidir. Var olmanın asıl sebebi Melik ve Kadir 

olan Allah olmakla birlikte görünen sebebi ebeveyndir. Ebeveyn zamanında çocuğun 

ihtiyaçlarını karşıladığı için anne-babanın da ihtiyaçlarını gidermek bir görevdir. Onlar 

şükrü gerekli kılan en büyük nimetlerdir. Bu nedenlerden dolayı daima onlara yardım 

etmek gerekir. Yardım etmede ve iyilik yapmada da acele etmek önemlidir. Allah Teala 

‘anne babaya iyilik ediniz’ buyurmuştur. Bu nedenle rızada, sevgide, itaatte, iyilik 
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yapmada gücü yetene kadar karşılıksız çaba harcamak gerekir. Yani çocuk sözle ya da 

fiille itiraz etmeden onların rızasını kazanmak için gayret göstermelidir. Onların 

sevgisine layık olacak davranışlar sergileyerek bu sevgiyi baki kılmak için elinden 

geleni yapmalıdır. Onlara karşı gelmemeli, itaatte acele etmeli, şeriata uygun emirleri 

yerine getirmek gerekir. Çünkü yaratana isyan eden varlıklara itaat söz konusu olamaz.  

Đmam-ı Gazzâliye göre de doğru olan anne babaya itaat etmektir. (36a) Onları sevmeli 

ve iyilikte kusur göstermemelidir. Onlar söylemeden ihtiyaçlarını karşılamalıdır. 

Đhtiyaçları yokken bile onlara yardım etmek başkasının yardım etmesinden daha iyidir. 

Onlara karşı yumuşak bir dille ve alçak sesle konuşmalıdır. Allah Teala ‘anne babaya 

güzel sözler söyleyin’ buyurmuştur.89 Kalben onlara hayattayken ve öldükten sonra dua 

etmek gerekir. Anne baba öldükten sonra vasiyetlerini yerine getirmek, onların affını 

dilemek, kabirlerini ziyaret etmek, Kur’an okumak, ailesine, akrabalarına, dostlarına ve 

diğer kimselere yaptıkları hayırları dile getirmek onlara karşı evladın sorumlulukları 

arasındadır.  

Bil ki insan soyut bir cevherden ibarettir. Nefs-i natıka ile kendisini ifade eder. Đnsani 

nefis erdem ve yetkinlikleri elde ettiğinde mutlu olur. Đnsandan beklenen de 

yetkinlikleri elde etmesidir. Bunun içinde bir muallime ihtiyaç duyar. (36b) Bu muallim 

ise ebedi saadeti kazanması için ona yol gösteren babadır. Anne baba ihtiyarlık yaşına 

geldiklerinde onların haklarının gözetilmesi vaciptir. Muallim ona açık kapalı ne varsa 

her şeyi öğretmelidir. Kamil sıfatlarla onu yetiştirmelidir. Ebedi hayatı 

kazanamayanlara gelince, onlar başka bir yerde baki kalmakla birlikte ölümden sonra en 

kötü hayatı yaşamaya mahkûmdurlar. Muallimlerin en faziletlileri peygamberlerdir ve 

onların en üstünü ise nebimiz(sav) dir. Onlar bize ilmi, ameli hükümleri ve güzel ahlâkı 

öğretirler. Onlardan sonra öğretici vasfında ilmiyle amel eden ve hayatını kâmil bir 

şekilde yaşayanlar gelir. Đlk başta peygamberimize karşı sorumluluklarımız söz 

konusudur. Sonra âlimlere ve mürşitlere daha sonra ise anne-babaya karşı 

sorumluluklarımız gelir. Allah Teâla bizi rızıklandırsın ve bize onların haklarını en 

güzel bir şekilde yerine getirmeyi nasip etsin.  

                                                 
89 Kur’an, Đsra-17/23. 
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2.4. Tedbîru’l- Müdün 

(37a) Bu bölüm devlet yönetimi ile ilgilidir. Đnsan tabiatı gereği medenidir. Yani 

temeddüne, şahsının ve nev’inin bekası gereği yardımlaşmak için bir arada bulunmaya 

muhtaçtır. Çünkü onun yetkinleşmesi göksel cisimlerin zıddına, sebeplerin yardımına 

muhtaç hareketin ortaya çıkmasına bağlı tedrici bir durumdur. Bu sebepler ya 

yetkinleştiriciler ya da hazırlayıcılardır. Yetkinleştiriciler, nefsin yetkinliğe ulaşması 

için suretlerin akmasının başlangıcından kendisine doğru art arda nutfeye akan suretler 

gibidir. Hazırlayıcılar ise, nutfeyi suretleri kabul etmesi için hazır hale getirirler 

(yetkinleşmeyi kabul etmeye hazırlarlar). Yetkinleştiriciler gelişmeyi kabul etmesi için 

tahsis edilmiş gıda gibidir.  

Yardım da madde, alet ve hizmet olmak üzere üçtür. Bütün mahlûkat bu yardım 

yollarıyla insana hizmet eder. Tevrat’ta ‘Ey insanoğlu! Seni benim için eşyayı da senin 

için yarattım’ sözü geçmektedir. Meleklerin insana secde etmesinin sırrı onun irfan 

sahibi olduğunu gösterir. Daha önce de geçtiği gibi; insan nurlar âleminden olan soyut 

bir cevherdir.   

Đnsan kendisini ebedi saadete götüren erdemleri ve yetkinleşmeyi elde etmek, şahsın ve 

nevin bekasını sağlamak için toplumsallaşmaya ihtiyaç duyar. Gıdasını elde etmek için 

bile yardımlaşma söz konusudur. Ekmeği yapmak aletten tut insan emeğine, fiillere ve 

yardımlaşmaya kadar pek çok sebebe bağlıdır.  

Allah Teâla insanları bir türe ait farklı kişiler olarak yarattığı halde yeteneklerini de 

farklı farklı yaratmıştır. Eğer bütün insanlar her konuda eşit olsalardı hepsi helak 

olurdu. Âlemin düzeni bozulurdu.  

(37b) Toplumsallaşma ve yardımlaşma ‘devlet yönetimi’ diye isimlendirilen büyük bir 

düzene ihtiyaç duyar. Bu yönetim ise üç şeye bağlıdır. Đlki ilahi düzen ve rabbani 

kanunlardır. Bu, dini ve dünyevi kanunları, dünya ve ahiret için gerekli olan hükümleri 

içine alan ‘şeriat’ da denilen ‘din’ şeklinde isimlendirilir. Filozoflara göre bu, en büyük 

nâmustur. Dini tebliğ edense peygamberlerdir. Allah’ın inayeti onlarladır. Onlar 

insanlar arasındaki husumeti kaldırmak için de uğraşırlar. Çünkü insanların çoğu hayır 

ve şerri yapmaya yatkın olmakla birlikte onlardan bazısı tabiatı itibariyle kötüdür. O 

kimse iyiliği sadece kendi menfaati için yapar. Đyi kimseler ise iyiliği menfaat için 
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yapmazlar. Đnsanların çoğu şer’i kanunlara itaat etmezler. Bu nedenle bu kanunları 

yaptırıcı hükümdar ya da başkan şeklinde isimlendirilen bir hakimin olması şarttır. Eğer 

hakim olmasaydı hükümler işlemezdi. Filozoflar onu nâmus-u vasati olarak isimlendirir. 

Üçüncüsü insan ilişkilerinde kullanılan paradır. Đktisadi ilişkiler onunla düzenlenir. 

Filozoflar onu en küçük kanun ya da sessiz adalet olarak isimlendirir.  

Üç kısım siyaset vardır. Siyasetü’l-enbiya, zahir ve batını içine alır. Siyasetü’l-ulema, 

batında etkilidir. Siyasetü’l-meluk, zahirle alakalıdır. 

Đnsanlar tabiatları gereği toplumsallaşmaya muhtaç olduklarından ancak birleşerek güç 

kazanırlar. (38a) Bu nedenle çoğu kez cemaatleşirler. Toplanmanın temelinde 

şehirleşme vardır. Sonra genişler ve mutlak anlamda toplanmış olur. Bununla kastedilen 

özel bir biraradalıktır. Toplumsallaşmadaki hayırlar gizlenemez. Bunun dünyevi ve 

uhrevi faydaları vardır. Öncelikle biraradalık arzusu sadık bir sevgiyi oluşturur. Aksi 

takdirde ülfet ortadan kalkar. Sevgi de nefsanî bir niteliktir. Ya lezzet ya menfaat ya da 

benzerliktir. Sevgi ya hızlı oluşur, çabuk kaybolur; ya geç oluşur geç kaybolur; ya hızlı 

oluşur, geç kaybolur; ya da geç oluşur, çabuk kaybolur. Sevginin sırrı mutlak anlamda 

biraradalığa duyulan istektir. Hayvanlarda bitkilerde olduğu gibi mıknatıs ve demir 

arasındaki çekim gücünde bile sevgi vardır.  

Allah Teâla’ya olan sevgi, O’nu isim ve sıfatlarıyla kemalatını defalarca tasavvur 

etmekten doğan nefsanî bir niteliktir.  

Sevginin menşe (kaynak/köken) itibariyle pek çok kısmı vardır. Sevginin nedeni ya 

iyilik ya menfaat ya lezzet ya da onların birleşimidir. Sevilende suret ve siret 

bakımından kemal olması sevginin iyilikten kaynaklandığının göstergesidir. Đyilikle 

ortaya çıkan sevgi çabuk bağlanan ve geç çözülen sevginin nedenidir. Dini ve dünyevi 

kemale götüren sevgi ise çabuk ortaya çıkar yavaş kaybolur.  

Sevginin basit ve birleşik olmasına göre iki çeşidi vardır. Yalın sevgi; çabuk değişken 

olduğu halde yineleme olmaksızın şehevî lezzetten kaynaklanan sevgidir. Böyle oluşan 

sevgi hızlı başlar hızlı kaybolur. Birleşik sevgiye gelince; o, ya birinci ve ikinci ya 

birinci ve (38b) üçüncü ya ikinci ve üçüncü ya da üçünün (nedenlerinin) birleşiminden 

oluşur. Đki tarafta oluşan sevginin nedenleri için pek çok ihtimaller söz konusudur. 

Sevginin nedenleri sevgi ehli arasında ortak olabilir. Mesela karı-koca arasında oluşan 
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sevginin ortak nedeni lezzet olabilir. Bir tarafta sevgi biterken diğer tarafta kalıcı 

olabilir. Çünkü lezzet çabuk değişmekle nitelenmiştir. Đki taraftan birinin sevgi nedeni 

farklı da olabilir. Şarkı söyleyen ve dinleyen arasındaki fark gibi. Şarkıcının sevgi 

nedeni yarardır. Dinleyicinin ise lezzettir. Sevginin devamı nedenlerin devamı ile 

mümkündür. Đyili ğin devam etmesiyle ve şehevî lezzetlerin son bulmasıyla ancak sevgi 

devam eder.  

Sevginin başı Allah Teâla’ya olan sevgidir. O’na olan sevgi bütün iyileri bir araya 

getirir. Bütün hallerde, sözlerde ve fiillerde O’nun rızasına uymakla beraber O’na 

yönelenleri bir araya getirir. Bu sevgiyi nebisine duyulan sevgi takip eder. Bundan 

sonra âlimlere, salih kimselere, hocalara, şeyhe, anne-babaya, akrabalara duyulan sevgi 

gelir. En son bazı insanlara duylun sevgi gelir.  

Sevgi devletin rükunları arasında da olmalıdır. Devletin içinde üç bölüm vardır. Üstün 

olduğu kimseler üzerinde tasarrufta bulunma yetkisine sahip, onlara hâkim olan devlet 

başkanı, padişahtır. Diğeri padişah tarafından yönetilen tebaadır. Diğeri ise emsal 

(denk/mukabil) sınıfıdır. Bunlar padişahın gözetimi altındadırlar. Bazı işlerinde 

kendisine yardımcı olurlar.  

(39a) Erdemli devletin yapı taşları (mesleklerine göre) beştir.  Birincisi devleti idare 

eden yetkin bilgeler, ikincisi nasihat ve öğüt veren yaşlı hatipler, üçüncüsü insanların 

mallarını ve haklarını koruyan ölçücüler ki mühendis, muhasip, doktor ve müneccimler 

bu sınıftandır. Dördüncüsü şehri düşmanın taarruzundan koruyan savaşçılardır. 

Beşincisi ise, şehrin ihtiyaçlarını düzenleyen, ticaret, sanat, ziraat ve çiftçilik için gerekli 

olan ihtiyaçları karşılayan meslek sahibi kimseler, mal sahipleridir. Şehirde beş asil 

grubun dışında kalan insanlar da vardır. Onlar yabancı nevâbitler (türedi) olarak 

isimlendirilirler. Nevâbitler de beş kısımdır. Birincisi mürâiler yani iki yüzlülerdir. 

Đkincisi tahrifçiler, üçüncüsü asiler, dördüncüsü doğru yoldan çıkanlar, beşincisi 

yanıltıcılardır. Allah onları kıyamet gününde yalnız bıraksın. 

Hükümdarda bulunması gereken yedi haslet vardır. Bunlar: Soyluluk, yüce 

gayelilik, görüş sağlamlığı, tam azim, sabır, zenginlik ve uygun yardımcılara sahip 

olmaktır. Bu yedi özelliğin dördü zaruridir. Bunlar yüce gayelilik, görüş sağlamlığı, tam 

azim ve sabırdır. Diğerleri güzel olan şeylerdir. Ancak zaruri olmamakla birlikte 

nesebin asaleti de önce gelmelidir.  
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(39b) Yüce gayelilik, güzel ahlâkın ve temiz zatının gerekliliklerindendir. Görüş 

sağlamlığı; iyi fıtratının, savaş ve barış emrini düzenlemek için temkinli davranmayı 

gerekli kılan fazla tecrübenin, orduyu yönetmenin, mevkiyi korumanın 

gerekliliklerindendir. Tam kararlılık; bütün hayırları, erdemleri ve yetkinlikleri 

kazanmak için aslolandır. Hikâye edildiğine göre halife Me’mun’da çamur yeme 

hastalığı vardır. Bu durumdan uzaklaştırmak için doktorlar onu tedavi etmeye 

çalışmışlarsa da bir türlü sonuç alamamışlardır. Bir gün akıllı bir arkadaşı ona ‘Ey 

müminlerin emiri! Hükümdarlık azmin nerede ki?’ demiştir. Bunun üzerine Me’mun o 

sözden sonra çamur yememiştir. Zorluklara katlanmada sabır, istenilen şeylerin 

anahtarıdır. Zenginlik insanların sevgisini kazandırmakla birlikte ihtiyaç anında 

raiyetinin mallarına tama etmemektir. Yardımcılara sahip olmaya gelince adaleti 

oluşturan bütün mercilerde müstağni olmaktır. Bu sebeple “Devlet ancak adamlarıyla, 

adamlar ancak mallarıyla, mallar ancak raiyetle, raiyette ancak adaletle ayaktadır” sözü 

bize ulaşmıştır. Bu yardımcılar bazısının bazısına yetki vermediği kimselerden 

olmalıdır. Tebaadan hiç kimse hükümdardan başkasına zafer kazandığı halde ona karşı 

zafer kazanmış olmamalıdır.  

Dört sınıf yardımcı vardır . Öyle ki onlar arasında dört unsurun arasında olan sıhhat ve 

düzenli tabiatlarındaki devamlılık gibi dengeli toplanma vardır. Dengeli toplanmalar bu 

dört sınıfın denkliğinde gerçekleşir. Dolayısıyla padişahın halkı kusursuz bir şekilde 

yönetebilmesi için üç şartı  gerçekleştirmesi gerekir. 

(40a) Onlardan ilki dört sınıfı düzenlemek, onların işlerini dengelemek, onları 

yetiştirirken korumak, sınırları geçmekten onları men etmektir. Hükümdar onları 

birbirine denk tutmalıdır. Dolayısıyla padişahın bu dört topluluğun mevkisini 

düzenlemesi gerekir. Bu dört sınıf yardımcı şunlardır:  Birincisi ilim erbabının tadili, 

onların durumlarını gerektiği şekilde dengelemektir. Çünkü onlar insanlara akli ve nakli 

delillerle inançlarını öğretirler. Şek ve şüpheyi onlardan uzaklaştırırlar. Bu topluluk 

hayat ve beka sebebi için su mesabesindedir. Đkincisi kılıç erbabının tadili; kimsesiz ve 

korunmasız kişileri düşmanın kötülüklerinden korumak ve gözetmek için cesurca 

savaşırlar. Onlar fesatçıları ve direnç gösterenleri ortadan kaldırmada ateş 

mesabesindedirler. Üçüncüsü muamele ehlinin tadilidir. Onlar ticaretle uğraşanlar, 

meslek ehli ve sanatla meşgul olanlardır. Hava mesabesindedirler. Dördüncüsü ziraat 
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erbabının tadilidir. Toprağı sürerek ve bitkileri yetiştirerek insanların azıklarını 

düzenleyen çiftçiler ve ekincileridir. Onlar ekinlerin elde edilmesinde toprak 

konumundadırlar. Bu sınıflardan birinin diğer sınıflara baskın gelmesi mümkün 

değildir. Çünkü bu sınıfların toplanmalarında birbirlerine üstün gelmeksizin itidali bir 

denge söz konusudur. Aksi takdirde bozulmalar ortaya çıkar.  

Padişahın gerçekleştirmesi gereken ikinci şart;  halkın hallerine bakarak onların 

mertebelerini istidada göre belirlemek, başkalarına iyilikleri dokunan hayırlı kimseleri 

tazim etmektir. (40b) Şeriat âlimleri, tarikat şeyhleri ve diğerlerinin kılıç ehline yardım 

etmeleri gibi. Yine onları mertebelerine göre ikramlarla desteklemektir. Kötü kimselere 

gelince, onları kötülüklerinden uzaklaştırmak gerekir. Aksi takdirde onları 

hapsetmelidir. Zararlarının derecesine göre onları şehre girmekten men etmek, sürgün 

etmek gerekir. Âlimlerin çoğu onlara ölüm cezası vermek yerine şeriatın gerektirdiği 

şekilde kötülüklerine aracı olan el ya da ayak gibi uzuvlarının kesim cezasını tercih 

ederler. Katle gelince, o ancak şeriatın emrettiği zaman gerçekleşebilir. Çünkü Allah’ın 

emirleri doğrultusunda kulları hakkında tasarruf edilebilir. ‘Kim Allah’ın sınırlarını 

aşarsa muhakkak ki o kendine zulmetmiş olur’.90  

Padişahın uyması gereken üçüncü şart , sınıflar arasında eşitli ği gözetmektir. Dört sınıf 

arasında rızık ve ikram konusunda hak ettikleri şekilde mertebelerine göre aralarında 

eşitli ği sağlamaktır.  

Padişahın yedi hasleti ile birlikte zikredilen bu üç şartı yerine getirmesi vaciptir. Şartlar 

sağlandıktan sonra nizamın güzel olması için padişah, bütün hükümlerin sınırlarını 

korumalıdır. Đhtiyaç sahiplerinin ihtiyaçlarını arz etmeleri mümkün olmalıdır. Düşmana 

karşı güvenliği sağlamak için cesaretle pusuda beklemelidir. Güvenli yollarla zulmü yok 

etmelidir. Bozgunculuk çıkaranları alış-verişten men etmek, mallarına el koymak, 

ülkeden uzaklaştırmak gerekir. Yönetme ve gözetme yollarında fikrinde müdavim 

olmalıdır. Çünkü isabetli görüş; isteklere ulaşma, hayrı ve şerri ortaya çıkarma, faydalı 

ve zararlı olanı ayırt etme sebebidir. Padişah cismani lezzetleri terk etmelidir. Bu 

lezzetlere kendini kaptırmak hüsrana sebebiyet verir. Zaruri ihtiyacını görecek kadar 

onunla yetinmek gerekir. (41a) Akıl ve idrak sahipleriyle yapılacak işlerde istişare 

etmelidir. Padişah her gün özel durumları, her ay genel durumları, her saat devlet 

                                                 
90 Kur’an, Talak-65/1. 
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işlerini, her an düşmanın durumunu incelemelidir. Halkıyla konuşurken azarlayıcı 

cümleler kurmamalı, hüküm verme işinde de bunu yapmamalıdır. Az konuşmalı çok 

yapmalıdır. Kendisini iyi temsil edenlere ihsanda bulunmalı, arkasından işler 

çevirenlere ise kurnazca yaklaşmalıdır. Korkutma yöntemlerinden biriyle insanları 

iftiradan ve dedikodudan uzaklaştırmalıdır.  

Tebaanın hükümdara karşı adabında; diliyle, canıyla, makamıyla hükümdarı 

büyükleme ve saygı gösterme çabasında olmalıdır. Çünkü hükümdar, Allah’ın gölgesi, 

peygamberin halifesidir. Gerekli olduğunda mallarını vermeksizin ona karşı gelmekten 

sakınmak gerekir. Vakti geldiğinde malını sarf etmeyi vazife bilip ondan 

ayrılmamalıdır. Aksi takdirde malı elinden alınacaktır. Padişahtan sadır olan sözleri 

yağlamadan güzel bir şekilde sözlerle, düşüncelerle süslemelidir. En güzel kıyafetleriyle 

ve güzel sözler söyleyerek, adabına da uymakla birlikte, huzuruna çıkmalıdır.  

Kişi vezir, müftü gibi yüksek bir rütbeye sahip olmak şartıyla ondan sadır olan her türlü 

şeyi övmelidir. (41b) Yalnız kaldığında onu övmekle beraber tavsiyelerini de açıkça 

belirtmelidir. Onunla birlikteyken sağduyulu bir üslup ve edebe uygun bir şekilde 

hatalarını uyarmak, doğrularını da açıklamalıdır. Onun görüşünü yumuşaklıkla 

değiştirmelidir. Yani padişahın görüşü kendisine ve başkasına zarar veriyorsa ilk olarak 

ima yoluyla ya da açık bir şekilde hatasını söylemelidir. Đkinci olarak öğretme 

yöntemlerini öğrenerek uyarma ifadelerini istifade etmek şeklinde kullanmalıdır. 

Makam sahibi olmayan bir kişinin ise padişahın hatalarını söylememesi sadece onu 

övmesi gerekir. Aksi takdirde zararlı çıkar.  

Padişahın bütün sırlarını gizlemeye özen göstermelidir. Sultan meclisinde ya da 

herhangi bir yerde onun bir sırrını dahi açıklamamalıdır. Bunu yaptığı takdirde kör 

olacaksa kör olur, dilsiz kalacaksa dilsiz kalır. Yani cezasına da katlanmak zorunda 

kalır. Kendi sevip istediği şeyleri onun için istemelidir. Yani onun sevdiği şeyleri kendi 

nefsine tercih etmelidir. Kendi sevmese bile onun sevdiği şeyleri sevmelidir. Her 

konuda ona uygun hareket etmelidir. Hırsı terk etmelidir. Çünkü hırs göstererek mala ve 

şöhret kazanmaya kendini kaptırma onu samimiyetten ve sadakatten uzaklaştırır. 

Böylece aradaki o saf sevgi nefrete kadar gider. Padişaha yakınlaşma sebebi onun 

kendisinden değil de ondan bir şey talep etmek üzere menfaat sağlamak için olursa bu, 

onun padişahın gözünden düşmesine sebep olur.  
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Malını, canını padişahın hizmetine açıkça sunması gerekir. (42a) Bu davranış padişahın 

sevgisini kazanmasına sebep olur. Padişahla ilgili durumları yakın arkadaşlarıyla 

paylaşmamalıdır. Çünkü padişah özel durumları paylaşmanın saltanatı da paylaşmak 

olacağını düşünür. Bu sebeple padişahın düşmanlığına sebep olmadan bundan 

sakınması gerekir.  

Padişah öfkelendiğinde ondan uzak durmak gerekir. Çünkü onun öfkesi öldürücü bir 

zehirdir. O, öfkeliyken saldıracak aslan gibi olur. Ondan şikâyet etmemek gerekir ve 

şikâyetleri de başkasına açıklamamak gerekir. Kişi onun hizmetini peş peşe yapmalı, 

görevinde daim olmalıdır. Yaptığı hizmetleri de dile getirmemelidir. Bu durumda 

padişah onu kendine kardeş gibi yakınlaştırır. Hizmetinin istikameti için nefsinin 

düşmanlarına karşı tedbir alması gerekir. Bunu yapmak zor olmakla beraber kurtuluş 

sebebidir.  

Kişi kendisi hakkında söylenen şeylerden rahatsızlık duymamalıdır. Çünkü bütün bunlar 

onun hizmetteki istikametini aksatmak için türetilen şeylerdir. Padişahın söylediği ya da 

yaptığı şeylerden sır olarak gizlediklerine müdahale etmemelidir. Çünkü bu davranış 

onun haremine girmesi gibi bir şeydir. Özellikle sultanın sırlarında bunu yapmak 

böyledir.  

Padişahın huzurunda fısıltıyla konuşmamalıdır. (42b) Đnsanların fısıldaşarak konuşması 

padişahın öfkelenmesine sebep olur. Başkasının mevkiinden üstün bir mevki isteyerek 

onların önüne geçmeye çalışmamalıdır. Sonuçta padişah ona gücünün yeteceği kadar iş 

verir ve mevkisini ona göre belirler.  

Emsal sınıfının hallerine gelince, padişahın bu kişilerle oluşturduğu sosyal ilişki 

arkadaşlar, düşmanlar ve maarif olmak üzere üçtür.  

Dostluk şeran, aklen, örfen arzu edilen bir şeydir. Dünya hazinelerinden daha hayırlıdır. 

Aristo şöyle demiştir: “ Đnsanlar rahat bir hayat sürse de yakınlık kurmak için ya da kötü 

durumlarda yardımcı olmaları için dosta ihtiyaç duyarlar”. Padişahın dostlarının çoğu 

dünyevi ve uhrevi maksatlara ulaşmaya aldırış etmezler. Dostluğun gerekliliklerinden 

ilki onun halini, anne-babasının, kardeşlerinin halini sormak sonra da akrabalarının ve 

arkadaşlarının halini sormaktır.  
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Dostluk menfaat ya da haz sebebiyle ortaya çıkarsa, padişah onlara güler yüzle, tatlı 

dille ve samimi bir şekilde davranmalıdır. Onlara bazı durumlarda malla, sözle ya da 

başka yardımlarla ihsanda bulunmalıdır. Çünkü padişah bunları yaparak ondan 

kötülükleri uzaklaştırır. Onlara hediyeler vermelidir. Hediyeler rüşvet anlamında değil, 

sevginin bir ifadesidir. Çünkü rüşvet ardında düşmanlığı bırakır. Peygamberimiz de 

‘sevdiklerinizle hediyeleşiniz’ buyurmuştur.91 Onlara verdiği sözleri yerine getirmelidir. 

Azarlamadan yardımlarla onlara karşı sorumluluklarına uygun hareket etmelidir. 

Onların sıkıntılarını gidermelidir. Çünkü amaç sevgiyi pekiştirmektir. Onların hatalarını 

gördüğünde affetmeli mümkün olduğunca az azarlamalıdır. Çünkü azarlamak sevgi 

bağlarını koparır. (43a) Ancak hatasını düzeltecek kadar azarlamakla yetinmelidir. 

Fazla kızmak yerine engelleme yoluna giderek ıslahına çalışmalıdır. Onlara yumuşak 

bir üslupla nasihat etmelidir. Padişah bu kimselerden malını ve sırrını gizlemelidir. Gün 

gelir gerçek olmayan dostluğun düşmanlığa dönüşmesi halinde onlarla paylaştığı şeyler 

karşına yayılmış bir şekilde çıkabilir.  Hz. Peygamber ‘seni seveni sev’ buyurmuştur.92 

Đbn Rumi’de şöyle demiştir: “düşmanından bir kere kaçıyorsan dostundan bin kere kaç. 

Çünkü dostun düşmana dönüşmesi mümkündür”. Bu sebeple sana zararı dokunacak 

dostlarını bilmelisin. Bütün bunlar menfaat ve lezzet amacıyla kurulan dostlukla 

ilgilidir. 

Hakiki dostluğa gelince, bu dostluk yalın bir hayır ve kemal üzerine kuruludur. Hakiki 

dostlukta zahmet ortadan kalkar. Çünkü her haliyle onu kendisi gibi gördüğü için halini 

anlaması da kolaylaşır. Allah yolunda birbirlerini severler, iyilik ve takva üzerine 

birbirleriyle yardımlaşırlar. “Onlar kıyamet gününde nurdan bir minber üzerinde 

otururlar” sözü bize ulaşmıştır. Mahşer ehli onlara gıpta ile bakarlar. Onlar behimi 

şehvetleri ve hayvânî lezzetleri terk etmek suretiyle iradi bir ölümle ölürler. Böylece 

vahdet mertebesine ulaşırlar. Bu da riyazet ve nefisle cihadın bir sonucudur. Hakiki bir 

mürşidin, terbiye edici olmadan bu makama ulaşmak zordur.  

Padişahın düşmanla kurduğu sosyal ilişkiye gelince, onlar maariften önce gelirler. 

Çünkü zararın uzaklaştırılması daha önemlidir. Adavet dostluğun zıddıdır. Her şey 

zıddıyla bilinir. Düşmanlık ya kötülük ya zarar ya da elem sebebiyle oluşur. Yakın ve 

uzak, açık ve gizli olmak üzere iki türü vardır. (43b) Kin ehli açık düşmanlardan, haset 
                                                 
91 Tirmîzî, el-Velâ ve’l-Hibe, 6. 
92 Buhâri, Fezâilu’l-ashab, 22. 
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ehli gizli düşmanlardandır. Bunların da kendi aralarında yakın ve uzağı vardır. Yakın 

düşmanlık daha çok sakınmayı gerektirir. Nefsin senin can düşmanındır. Kusurlarından 

dolayı düşmanı affetmek gerekir. Yani dostluğu, sevgiyi ortaya çıkarmak için kusurları 

örtmek, zararı gidermek gerekir. Nitekim kötülüğe iyilikle karşılık vermek hayrın en 

güzelidir. Akıllı kimse düşmanların husumetine karşı ömrünü karşılık vererek 

geçirmektense onların karşı koymalarına katlanmalı ve zararlarını def etmelidir. Onların 

düşmanlıklarının bilinmesi, sözlerinin ve uygunsuz isteklerinin kabul görmemesi için 

yöneticilere onları şikâyet etmek gerekir. Onların padişah ve etrafındakiler hakkında 

planladıkları zarar verici şeyleri ve kusurlarını bulmaya çalışmak gerekir. Onlarla ilgili 

alınan kararların da gizli tutulması gerekir. Onların kusurlarının zamanı gelmeden 

açıklanması durumunda onlar duydukları şeylerle kendilerinden kusurları 

uzaklaştırmaya (o anda) çalışacaklardır. Bu hususta doğruluk ve adaletle davranmak 

gerekir. Yani onlar hakkında yalan ve iftiraya başvurmadan hakları konusunda adaletle 

karar vermek gerekir. Padişahı kötüleyen sözlerine meyletmemeli kurtuluş 

istediklerinde onlara yardım edilmemelidir. Arkadaşlarıyla arkadaşlık etmek gerekir. 

Yani kusurlarını ve planlarını öğrenmek için onların arkadaşlarına yakınlık gösterip 

onlarla dost olmak gerekir. Erdemin onlarda üstün gelmesi için onlara sevgiyle 

yaklaşılmalıdır.  

Platon şöyle söyler: “düşmanlara üstün gelmede en faziletli yol düşmanıyla ortak olan 

erdemler bakımından onun üstünlüğünün sağlanmasıdır. Aksi takdirde düşmanlık daha 

da artar.” 

Düşmanların ayıplarını ve alay konusu olmalarını ortadan kaldırmak için onlara iftira, 

alay, (44a) sövmek gibi iğrenç sözlerle karşılık verilmemelidir. Aksi takdirde aradaki 

husumet artmakla birlikte bunu ancak sefih ve cahil kimseler yapar. Şayet düşmanı ona 

desteği için bir konuda danışırsa düşmanlığı sürdürmek yerine onu kandırmamalıdır. 

Çünkü ihanet nifak belirtilerinden olmakla birlikte zayıf bir imanın göstergesidir. Đmanı 

kuvvetli olan kimseler ihaneti terk ederek düşmanlıktan vazgeçerler.  

Düşmanın zararını üç şeyle def etmek mümkündür. Birincisi ıstılah, yani en doğru yol 

olmakla birlikte salih kimselerin aracılığıyla düşmanlıklarını ortadan kaldırmak ve 

onların islahını istemek. Đkincisi sakınmak, yani onlardan ve onların aldatmacalarından 

uzak durmak için evini uzaklaştırmak ya da ülkesini terk etmektir. Üçüncüsü, 
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zulmetmeden ve rezil etmeden hakim ya da bir başkasının zararı giderecek kadar 

düşmana karşı güç kullanmasıdır. Nitekim kötülüğü yok etmek için zulüm yoluyla üstün 

gelmek, onu küçük düşürmek, kötülüğe kötülükle karşılık vermekten başka bir şey 

değildir.  

Padişahın maariflerle sosyal ilişkisine gelince; bunlar ne dost ne de düşman olan 

kimselerdir. Onlara da yardım etmek ve hediyeler vermek gerekir. Onların her biriyle 

gizli ve açık güzel bir birliktelik ve ilişkiler kurulmalıdır. Bu şekilde davranmak 

beraberinde sevgiyi de getirir. Onlara yardım etmek ve ihsanda bulunmak düşmanlığı 

uzaklaştırır. Kibirde inat eden kimselere yardım edilmemelidir. Çünkü bu ona tesir 

etmez. Bu nedenle kibirli olanlara karşı kibirli davranmak gerekir. (44b) Padişah nasihat 

eden, hayrı isteyen, nefsini haramdan sakındırıp doğru yolda olan kimseler onlara 

ikramda bulunmalıdır. Ancak durumun hakikatini anlayana kadar tedbiri elden 

bırakmamak gerekir. Aksi takdirde hilekâr avcıların tuzaklarına düşebilir. Öyle ki 

onların dili baldan daha tatlı, kalpleri ise soğandan daha acıdır. Đyice anladıktan sonra 

salih kimselerin arasına katılmak gerekir. Çünkü öğüt veren kimseler doğru yolda olan 

en hayırlı kişilerdir.  

Şer’i ve akli ilimleri bilen erdemli kimselerden faydalanmak gerekir. Çünkü ilim 

öğrenmek, cahilliğin ve günahların karanlığından nefsi kurtarmak bütün insanlara 

vaciptir. Peygamberimiz (sav) şöyle buyurmuştur: “ilim öğreniniz. Çünkü onu 

öğrenmek taattir. Onu istemek ibadettir. Onu müzakere etmek tespihtir. Onu aramak 

cihattır”. Batıni ilimlerle uğraşan erdemli kişilerden de faydalanmak gerekir. Sonuçta 

yol gösteren şeyhlere dahil olmak nasihat ehline dahil olmaya engel olmaz. Çünkü onlar 

da nasihat edenlerdendir. Đlimle meşgul olanların vaaz yoluyla ahlâkını düzeltmek ve 

onlara şefkat etmek dinin emridir. Çünkü kim ahlâkını düzeltmezse onun ilimden nasibi 

az olur. Bu nedenledir ki ilk âlimler, öğrencilerine ilk olarak ahlâklarını düzeltecek olan 

ilmi hikmeti öğretirler. Sonra onlara şefkat göstererek zararlarını def ederler.  

Güç yetirildiği kadar dilencilere de yardım etmek gerekir. Dilenmekte ısrar edenlerin bu 

davranışlarından vazgeçirilmeleri gerekir. (45a) Çünkü bu davranış dilencinin kalbini 

adi sebeplere bağladığını, külli sebeplerin müsebbibinden habersiz olduğunu ve 

mahlûka dayandığını gösterir. Onun böyle bir gafletten kurtulması için her halükarda 

hakiki Rezzaka dayanması gerekir.  



 77 

Đhtiyaç halinde olan zayıf ve miskin kimselere de merhametli davranmak gerekir. 

Đhtiyaçları tespit edildikten sonra onlara yardım ve ihsanda bulunmak gerekir. Çünkü bu 

merhametin sebebidir. Onlara teselli vermek gerekir. Onlardan hasta olanlara 

hastalıklarından dolayı sevap kazanacaklarını söyleyerek sabırlı olmaya teşvik 

edilmelidir. Herhangi bir şeye sevindiklerinde şükre davet edilmelidirler. Kalbi 

hastalıklara yakalanan kimseleri de yumuşak dille teselli etmek ve ibadetlere teşvik 

etmek gerekir. Düşmanca tavırların ortaya çıkmaması için onların sevinçleriyle 

sevinmek, üzüntüleriyle üzülmek gerekir. Nitekim Allah insanları güçleri yettiği kadar 

hayrı ve iyiliği başkalarına ulaştırmaları için yarattı. Hal böyle iken onların hedefi hayrı 

yaymaktan başka bir şey olamaz.  Allah her hayrı başarıya ulaştırandır.  

Her şeyi bilen ve her şeye sahip olan Allah’ın yardımıyla söz burada sona ermiştir. 

Fakat kitabın sonuna ek olarak bir bölüm konulmuştur. Bu kısım, Platon’un öğrencisi 

Aristo’ya vasiyet ettiği parıltılardır. Platon der ki; 

Allah’ı tanı. O’nun hakkını gözet. Her vakit eğitim ve öğretime önem ver. Đlim ehlini 

bilgi çokluğuyla değil kötülük ve bozgunluktan sakınma konusunda imtihan et.  

Allah’tan yok olup gidici faydasız şeyler isteme. O’ndan baki nimetler iste. Her zaman 

uyanık ol. Sana lazım olmayan hiçbir şeyi arzulama. Ve onun için hırs gösterme. Bil ki 

Hazreti Allah’ın kulundan aldığı intikam, öfke ve kızgınlıktan ötürü değil (45b) bilakis 

eğitmek ve doğrultmak içindir. Hayatla birlikte güzel bir ölüm istemedikçe güzel bir 

hayatı isteme. Bil ki güzel hayat, iyilik ve hayrı kazanmaya vesile olmalıdır.  

Nefsinle üç şey hususunda hesaplaşmadan rahat bir şekilde uyuma. Birincisi, gün 

boyunca hata yapıp yapmadığını düşün. Đkincisi, hiç iyilik yapıp yapmadığını düşün. 

Üçüncüsü, hayırlı bir işte kusur işleyip işlemediğini ve dolayısıyla fırsatı elinden kaçırıp 

kaçırmadığını düşün. Kendinle hesaplaştıktan sonra akrabalık bağlarını koparmamaya 

çalış. Hayata gelmeden önce ne olduğunu ve öldükten sonra ne olacağını düşün. 

Değişme ve yok olmaya maruz dünya işlerinden dolayı hiç kimseyi incitme.  

Kendinin dışında gelişen şeyleri kendine mâl etme. Hak edenlere iyilik etmede onların 

istemesini bekleme. Dünya lezzetleriyle mutlu olup, musibetlerden endişe duyan bir 

kimse hakim (filozof) sayılmaz. Ölümü daima hatırla ve ölmüş kimselerden ibret al.  
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Kişinin bayağılığı çok ve boş konuşmasından, ona sorulmayan ya da sorumlu olmadığı 

şeyleri herkese yaymasından anlaşılır. Başkası hakkında kötülüğü isteyen bir kimsenin 

kendi nefsi de bu kötülüğü kabul eder. Defalarca düşün ve tefekkür et, sonra 

düşündüklerini konuş. Herkese yakınlık göster. Çabuk öfkelenme ki bu sende alışkanlık 

yapmasın. Bugün sana ihtiyacı olanın ihtiyacını gidermeyi yarına erteleme. Çünkü 

yarına ulaşıp ulaşmayacağını ve yarın ne olacağını bilmiyorsun. Kötü bir huya müptela 

olan kimseye yardım et. Sözlerini anlamadan iki düşman arasında hüküm verme. 

Filozofluk sadece sözde değil, hem sözde hem de eylemdedir. Çünkü sözle felsefe 

(hikmet-i kavli) bu dünya da kalır. Hikmet-i ilmi (pratik felsefe) ise seninle beraber 

ahirete kadar gider ve baki olur. 

(46a) Eğer güzel bir amelde zahmetle karşılaşırsan elem geçici, güzellik ise kalıcıdır. 

Eğer kötü bir amelden lezzet alırsan lezzet geçici, kötülük ise kalıcıdır. Seni 

çağıracakları zaman kulakların duymadığı, düşüncenin olmadığı, gözlerin görmediği, 

bedenin nefisten ayrıldığında bedenin leş kokusunu koklamanın mümkün olmadığı, 

hislerin yok olmasıyla irini emen kurtları hissetmeyeceğin o günü düşün. Efendi ile 

kölenin eşit olacağı, ne dostu ne düşmanı tanıdığın bir yere gideceğini düşün. Bu 

yüzden burada kimseye kusur bulma. Öte dünyaya ne zaman yolcu olacağını bilmediğin 

için ölçüde adaletli ol, edebini ve eğitimini elden bırakma. 

Bil ki hüda’nın en faziletli hediyesi hikmettir. Filozof ise fikrinde, sözünde ve işinde 

başarılı onladır.  

Senin işin iyili ğe daima iyilikle karşılık vermek, kötülüğü ise terk etmek olsun. Fani 

dünyanın işlerinden usanmadığın gibi baki dünyanın işlerinden de usanma. Hayırlı işleri 

terk etmeyi düşünme. Hayrı elde etmek için hiçbir kötülüğe başvurma. Fani kötülükler 

uğruna en erdemli bir şeyi terk etme. Nefsin için hikmet ehlinden dosdoğru bir şekilde 

hikmeti öğren. Hikmetli sözleri ve onların nasihatlerini dinle. Dünya isteklerini 

nefsinden uzaklaştır. Hiçbir işe vaktinden önce başlama. Çünkü iç yüzünü kavrayarak 

bir işe başlarsın. Şöhretten dolayı fazla büyüklenme. Başına gelen musibetlere üzülme. 

Çünkü hiçbir musibet daim değildir. Hakime ihtiyacın olmayacağı zaman milletinle ve 

dostunla beraber, hakime karşı zafer kazanacağın zaman düşmanınla beraber ol. Bütün 

sefahati terk et. Tevazu sahibi ol. Alçakgönüllü hiçbir kimseyi hakir görme. (46b) 

Nefsini mazur gördüğün şeyde kardeşini kınama. Tembellikten dolayı mutlu olma. 
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Talihine güvenme. Kötü bir davranışa karşı pişman olmak güzel olana karşı pişman 

olmaktan daha hayırlıdır. Hiç kimse ile tartışma. Adaletli yaşamada kibir gösterme. 

Đyilikleri güzel bir şekilde devam ettir. Akıllı bir kimsenin cahil kimseyle rıfk ve 

yönetim dışında muhatap olması gerekmez. Đlmi faziletli olmak için öğrenen kimse onu 

kaybetmekten korkmaz. Kim onu şöhret için isterse onu kaybeder.  

Namusunu koru. Bütün işlerde adaletli ol. Đşlerinde daima istişare et ve sonuca tabi ol. 

Faydalı şeyleri öğrenmek için çaba göster. Utanç duymayacağın şeyleri işit. Đhtiyarlığın 

sonuna kadar gençken ilim öğren. Çünkü cehalet en kötü şeydir. Bil ki filozofu tanımak 

hikmetin faydalarındandır. Çünkü o, seni denizdeki gemisiyle bozguna uğramaktan 

dolayısıyla boğulmaktan kurtaran konumdadır. Đnsanlar da kurtulma ve boğulma 

arasında tereddütte kalır. (47a) Đlimle zihnini meşgul etmeyen kimseleri ilme teşvik 

eden insanların en hayırlısıdır. Platon’un dünya dan ayrılırken ölüm anında istekleri 

bunlardır. 

Muhakkak ki ben bildiklerimi bildirdim. Allah her şeyi en iyi bilen, her şeye en iyi 

hükmedendir. Buraya kadar anlatılanlar sonsuz ilim sahibi Hüda’nın yardımıyla 

tamamlandı. Allah’a sonsuz şükürler olsun. Salat ve selam en faziletli peygamberine ve 

onun değerli âline ve yüce sahabilerine olsun.  

Aziz ve Yüce Allah’ın yardımıyla oluşan bu kitap hicri 1261 senesi Recep ayının 

otuzuncu günü tamamlanmıştır.   
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BÖLÜM 3: ŞERHU AHLÂK-I ADUD ĐYYE’N ĐN 

DEĞERLENDĐRMESĐ 

Bütün ilimlerin anası kabul edilen felsefe, hikmet olarak da anılmaktadır. Genellikle 

filozoflar, hikmeti (felsefeyi) nazarî ve amelî olarak iki kısma ayırmaktadırlar. Birincisi 

daha çok insanın bilgileriyle, ikincisi ise eylemleriyle alakalıdır. Dolayısıyla felsefenin 

pratik kısmı olan amelî hikmet, üç ana konuyu bünyesinde bulundurur: Ahlâk, ev 

idaresi (siyâsetü’l-menâzil) ve devlet yönetimi (tedbîru’l-müdün). Đlki; ferdin nasıl 

kemâle ereceğini ele alır, ikincisi; aile içindeki bireylerin ahlâkını inceler, diğeri ise; 

şehir ya da ülkenin ahlâklı ve faziletli nasıl yönetilmesi gerektiğini araştırır. 

 Hicri 5. asırdan itibaren Đslâm literatüründe amelî hikmetle ilgili eserler verilmeye 

başlanmıştır. Đbn Miskeveyh, Đslâm dünyasında, tercümelerin de etkisiyle felsefî ahlâk 

alanında kapsamlı bir şekilde eser oluşturmada öncelik teşkil eden ve Tehzîbü’l- ahlâk 

adlı eseriyle kendisinden sonra gelen pek çok ahlâkçıya yol gösteren bir şahsiyettir. 

Gazâli’nin mantığı, Đslâm ilim dünyasının ayrılmaz bir parçası haline getirmesi gibi, Đbn 

Miskeveyh de aynı şeyi ahlâk için yapmıştır.93 Đbn Miskeveyh’ten sonra gelen 

ahlâkçılar onun sistemleştirdiği düşünce tarzını takip etmişlerdir. Bu eserlerin başında 

Nasîruddin Tûsî’nin kaleme aldığı Ahlâk-ı Nâsırî gelir. Amelî hikmetin üç ana 

konusunu ele alan bu eser üç temel bölümün de başlığını oluşturur. Burada şunu da 

vurgulamak gerekir ki, Tûsî eserinde Đbn Miskeveyh’te yer almayan iki konuya 

değinmiştir. Yani Tûsî’nin bu eseri, tamamen Đbn Miskeveyh’in eserinin Farsça’ya 

tercümesinden ziyade onun ihmal ettiği ev idaresi ve siyaset felsefesi konularını da 

içermektedir. Dolayısıyla Đbn Miskeveyh’in ana fikrini içeren ve onun eserindeki 

eksiklikleri tamamlamaya çalışarak kendi eserine Đbn Miskeveyh’ten daha fazla dînî 

mahiyet kazandıran Tûsî’nin Ahlâk-ı Nâsırî’si, kendisinden sonra gelen pek çok ahlâk 

kitabına şekil ve muhteva yönünden örnek teşkil etmiştir. Celâleddin Devvânî, Hüseyin 

Vâ’iz ve Kınalızâde Ali Efendi’nin ahlâka dair yazdıkları eserler bunların sadece 

birkaçıdır. 

Üzerinde çalıştığımız ve Ahlâkı-ı Adudiyye’nin bir şerhi olan Đsmail Müfid Efendi’nin 

Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri de bu geleneğin devamında oluşan eserlerden biridir. 

                                                 
93 Mehmet Aydın, “Ahlâk”, D ĐA, II,  s. 11. 
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Eser felsefî ahlâkın sürekliliğini göstermesi açısından önemi haizdir. Müellif eseri 

yazmadaki amacını açılmamış bir çiçek olarak kabul ettiği Ahlâk-ı Adudiyye’nin kapalı, 

zor olan kısımlarını açıklamak ve bu vesile ile ebedi saadete yol göstermek için yazılan 

bir eser olarak ifade eder. Eser, dört bölümden oluşmaktadır. Öncelikle müellif söze, 

Allah’a hamd ve peygambere salatla başlar. Bir işe başlarken besmelenin, hamdin ve 

salatın önemini arz eder. Eserin bölümleri hakkında tasnif yapıldıktan sonra bölümlerin 

açıklanmasına geçilir. 

Birinci bölümde, nazarî açıklamalar yapılmaktadır. Yani bir nevi nazarî ahlâktan 

bahsedilir. Nefsin özellikleri, hulkun tanımı, huyların değişip değişmeyeceği meselesi 

ve bu değişikli ğin insan karakteriyle olan münasebeti anlatılır. Nefsin kuvveleri olan 

bitkisel, hayvanî, insanî nefsin özellikleri, nutk, gazap, şehvet gibi nefsin temel 

fonksiyonları ile bunların ifrat ve tefritinden doğan reziletler ve itidal noktasında 

tutulmalarıyla kazanılan faziletler, yine bu üç fonksiyonun alt şubeleri olan talî erdemler 

bu bölümün başlıca konularıdır.  

Đkinci bölümde, ahlâkın kazanılması ve korunmasına dair pratik ahlâk konuları ele 

alınmıştır. Bu konu üzerinde önemle duran müellif, sıkça görülen hastalıklar ve tedavi 

yöntemlerini açıklar. Dolayısıyla nazarî kuvve, def’ etme kuvvesi ve şehvet kuvvesinin 

hastalıkları ve tedavi yöntemleri açıklanmıştır. Müellif, her reziletin, mukabili olan bir 

faziletle giderileceğini söyler. Bu konu üzerinde çokça durmasının sebebi ise erdemlerin 

korunmasının kazanılmasından daha önemli olduğudur. Çünkü var olan erdemlerin 

korunması eksik olan erdemlerin kazanılmasını sağlamaktadır 

Üçüncü bölüm, ev idaresi hakkındadır. Anne, baba, çocuklar ve hizmetçilerden oluşan 

dört unsur arasındaki düzene dayanan idare etme şekli açıklanır. Onların maddi ve 

manevi hayatının düzenlenmesi, aralarında uyum sağlanması ve birbirlerine karşı hak ve 

sorumluluklar da bu bölümde ele alınan konulardır.  

Tedbîru’l-müdün başlıklı son bölüm ise devlet yönetimi ve insanın yaratılıştan içtimâî 

bir varlık olduğu şeklindeki klasik görüşü devam ettirir. Toplumsallaşmanın pek çok 

faydasının olduğu; en önemlisi ise biraradalık arzusunun sevgiyi doğurduğu üzerinde 

durulur. Bu sevginin devlet rükunları arasında hâkim olması durumunda erdemli 

toplumun oluşacağından bahsedilir. Hükümdarın vasıflarından, yapması gerekenlerden, 

tebea ve diğerleriyle kurduğu ilişkiden bahsedilir. Sosyal hayatın düzenlenmesi ve 
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ülkenin fazilete ulaşmasında yöneticilere çok önemli görevlerin düştüğü açıklanır. 

Kitabın sonuna ek olarak konan Platon’un vasiyetiyle eser tamamlanır.   

Buraya kadar ahlâk eserlerinin oluşum sürecinde izlenen yöntem ve eserin özeti 

verildikten sonra, ahlâk kitaplarının Đbn Miskeveyh’ten sonra temel kaynağı olan 

Tûsî’nin Ahlâk-ı Nasırî adlı eseriyle üzerinde çalıştığımız eserin genel hatlarıyla 

kıyaslaması yapılacaktır.  

3.1. Ahlâk Đlmi 

Đsmail Müfid Efendi, hikmet ile nefsin kemale ulaşması arasında bağlantı kurarak, 

insanın zatı ve sıfatları bakımından kemale ulaşmasıyla Allah’a yakınlaşma ve Allah’ın 

ahlâkıyla ahlâklanmanın mümkün olacağını, bunun ise ancak hikmeti bilmekle 

gerçekleşeceğini ifade eder. Bunun neticesinde insanın nihai hedefi olan ebedi 

mutluluğu elde edeceğini söyler. Ona göre bunu sağlayan da sağlam bir inançtan sonra 

salih amellerin kendisiyle düzenlendiği ahlâk ilmidir. Müellifin bu açıklamaları ahlâk 

ilminin mahiyetini göstermesi açısından önem arz eder. Ayrıca müellif bu 

açıklamalarıyla felsefe ve ahlâk arasındaki ilişkiyi de ortaya koymuş olmaktadır.  

Müellif, nefsin kemale ulaşmasını sağlayan ahlâk ilmini mantıki bürhanlara dayandıran 

kelamcılar ile riyazata dayandıran işrakilerden söz eder. Đşrakiler nur alemiyle ittisal 

sonucu nefsin kemale ulaşmasını mümkün görürken, kelamcılar bunun akılla mümkün 

olacağını belirtir. Bu da ahlâkın kelamî ve tasavvufi etkisini göstermesi açısından 

dikkate haiz bir durumdur. Ahlâk ilmini o da selefleri gibi ameli hikmetin bir bölümü 

sayar ve ameli hikmetin de genel ahlâk, ev idaresi ve devlet yönetimi olmak üzere üç 

kısımdan oluştuğunu ifade eder. Bunlar esere kısa bir giriş mahiyetindedir. Daha sonra 

müellif, ilkeler ve maksatlar, ahlâkın korunması ve kazanılması, ev idaresi ve son olarak 

devlet yönetimi şeklindeki dört bölümden oluşan eserin açıklamasına geçmektedir.  

Nazarî açıklamalar şeklinde olan ilk bölümde nefsin mahiyeti hakkında çok az bilgi 

verilmiştir. Oysaki Tûsî eserinde yedi fasıldan oluşan bu kısma geniş bir yer ayırmıştır. 

Đnsanın güzel ve övgüye değer olan bir ahlâkı kazanmasını sağlayan bu ilmin konusu, 

güzel ve övgüye değer ya da kötü ve yerilen eylemlerin irade ile kendisinden ortaya 

çıkması yönünden insânî nefs olduğunu söyleyen Tûsî,94 insânî nefsin ne olduğu, onun 

                                                 
94 Nasîruddin Tûsî, Ahlâk-ı Nâsırî, çev. Anar Gafarov, Zaur Şükürov, Đstanbul 2007, s.26. 
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yetkinliği ve gayesinin nerede olduğu, gerektiği şekilde kullanılınca talep edilen 

yetkinlik ve mutluluğun kendileriyle elde edildiği kuvvelerinin hangileri olduğu ve 

böyle bir yetkinliğe ulaşmayı engelleyen şeylerin neler olduğunun bilinmesi konusunu 

kendi ifadesiyle özet bir şekilde verdiğini söylemesi, hal böyle olunca da, Đsmail Müfid 

Efendi’nin insânî nefsin önemini açıklayan bu kısmı kısa tutması, bir eksiklik olarak 

görülse de onun bu konu hakkındaki açıklamalarını asıl yeri itibariyle tahminen doğa 

ilmine bırakmış olabileceğini söyleyebiliriz. 

Ahlâkın tekili olan huyu (hulk), kendisinden fiillerin şuursuzca, düşünüp taşınma 

olmaksızın, kolaylıkla ortaya çıkmasına sebep olan meleke şeklinde tanımlayan 

müellifimiz, Aristo’dan itibaren süregelen bu tanımı kullanmada selefleriyle aynı yolu 

izlemiştir.  

3.2. Ahlâkın Değişip Değişmemesi Meselesi 

Ahlâk felsefesinin en kadim ve önemli konularından olan huyun değişip değişmeyeceği 

konusunda Đsmail Müfid Efendi, huyun değişmesinin mümkün olduğu görüşünü 

savunarak Tûsî’nin çizgisini takip eder. Huyların değişebilir olduğunu da şer’i delil, 

filozofların ittifakı ve mizaçların faklılığı gibi delillere dayandırır. Müellif, huyların 

tabîi (doğal) mi olduğu, yoksa gayri tabîi mi olduğunda filozoflar arasında ihtilaf 

olduğunu belirterek tartışmayı onlar üzerinden yürütür. Buna göre, filozoflardan kimi 

(stoacılar) bazı huyların doğal, bazısının ise sebeplere göre sonradan olduğunu ve 

kökleştiğini; kimisi (ondan önceki grup) bütün huyların doğal olduğunu ve onların 

değişmesinin mümkün olmadığını; kimisi (Galen) ise huyların ne tabîi ne de gayri tabîi 

olduğunu söyler. Tûsî’de aynı görüşler biraz daha geniş açıklamalarla verilmiştir.95 

Đsmail Efendi çoğu filozofun ittifakıyla kabul edilen huyların değişmesi konusunda 

icma oluştuğunu belirterek bu değişikli ğin kişinin mizacî yapısına göre farklılık arz 

ettiğini de belirtir. Mizacı ince, narin olanların huylarını değiştirmelerinin hızlı bir 

şekilde mümkün olduğunu söylerken, mizacı kaba olanlarda bu değişikli ğin yavaş ve 

zor olduğunu ifade eder. Bu konuda Aristo’nun görüşü ise huyların ne doğal ne de gayri 

doğal olduğudur. O, doğuştan hiçbir huyun olmadığı görüşünü savunur. “Şayet bu böyle 

olmasaydı bunları öğreteceklere gerek kalmazdı, herkes ya iyi ya da kötü doğardı” 

                                                 
95 Tûsî, a.g.e, s. 83-86. 



 84 

şeklindeki açıklamasıyla Aristo, insanın huyları edinebilecek doğal yapıya sahip 

olduğunu, yapa yapa ve alışkanlıkla onları kazandığını ifade eder.96   

Müellifin konuyla ilgili farklı filozofların görüşlerine yer vermesi ve konuyu delillere 

dayandırması, konuyu daha anlaşılır kılarak durumun sistematik açıdan 

değerlendirildiğini göstermesi bakımından dikkate değerdir.  

Bu konunun akabinde Platoncu gelenekten Đslâm düşünürlerine intikal eden üçlü nefs 

anlayışı açıklanmıştır. Bu konu erdemlerin kaynağını oluşturması açısından önemlidir. 

Nefsin güçleri olan bitkisel, hayvânî ve insânî nefsin özellikleri ve kısımları 

belirtilmiştir. Ahlâkî davranışların kazanılabilmesi için nefs ve onun kuvvetlerinin iyi 

bilinmesi gerekir. Tûsî bu konuyla ilgili açıklamaları kitabının başında çok ayrıntıya 

girmeden ele almıştır. Kınalızade ise, erdemleri ve reziletleri açıklamadan önce nefsi, 

ahlâk ilminin temeli saymasından dolayı nefs ve nefsin güçleri konusunu detaylı bir 

şekilde incelemiştir. Müellifimiz ise, nefsle ilgili kısa bir bilgiyi girişte verdikten sonra 

daha sonraki bölümlerde nefsin güçlerini ve beraberinde erdemleri ve reziletleri 

açıklamıştır. Müellifimiz bu konuyu, Tûsî kadar kısa tutmamakla birlikte, Kınalızade 

kadar da sistemli bir şekilde ele almamıştır. 

 Nefsin güçlerini açıklamadan önce müellifin itidal kavramına dair görüşlerini vermek 

gerekmektedir. Đslâm ahlâk düşüncesinde, her itidalin erdem, bunların ifrat ve 

tefritlerinin ise rezilet olduğu konusuna Platon ve Aristoteles’in düşüncelerinin etkili 

olduğunu, bu etkinin Đsmail Efendi’nin görüşlerinde de baskın olduğunu söylemeliyiz. 

Mizacın dört unsurun karışımından meydan gelen itidali (orta) bir keyfiyet olduğunu 

belirten müellif, her mizaçta ifrat ve tefrit olmak üzere iki sınırın varlığından söz eder. 

Đfrat ve tefritin itidalin zıddı olduğunu, bu sınırın aşılıp ifrat ve tefrite kayılması 

durumunda mizacın bozulacağını belirtir. Müellifin insan türünün mizaç olarak bütün 

nevlerin en itidali olduğunu, Peygamberin ise insan mizaçları arasında en itidali mizaca 

sahip olduğunu söyleyerek, diğer düşünürlerden farklı şekilde konuyu örneklendirmesi 

kavramların daha iyi anlaşılmasını sağlamıştır. 

 Üçlü nefs anlayışındaki taksime dayanarak insânî nefsin nâtıkî(düşünen), gazabî ve 

şehevî olmak üzere üç kuvvesi vardır.  Düşünce kuvvesinin îtidali hikmettir. Hikmetin 

                                                 
96 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, çev, Saffet Babür, Ankara 2005, s. 30. 
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ifratı cerbeze, tefrîti gabâvet (cahillik/ahmaklık)tir. Gazabî kuvvenin  îtidali şecaat 

(cesaret) tir. Bu kuvvenin ifratı tehevvür (atılganlık), tefrîti cübn (korkaklık)dür. Şehevî 

kuvveye gelince, bu kuvvenin îtidali iffet, ifratı fücûr (hazlara düşkünlük), tefrîti humûd 

(isteksizlik)dur. Müellif, bütün erdemlerin hikmetten, reziletlerin ise cehaletten ve 

korkaklıktan kaynaklandığını ifade eder. Đsmail Efendi’nin şecaati erdemlerin anası, 

cehaleti reziletlerin babası ve korkaklığı onun anası olarak tasnif etmesi, onun konuya 

diğer ahlâkçılardan farklı bir açıklama getirmesinden dolayı bu düşüncesini, onun şerhe 

bir katkısı olarak değerlendirebiliriz. Dolayısıyla bu üç kuvvenin îtidal (dengede olma 

hali) olması durumunda güzel ahlâkı oluşturan erdemlere, kötü ahlâka sebep olan ve iki 

aşırı uç olan ifrat ve tefrît kısımları ile de reziletlere ulaşılmış olur.    

Hikmet, şecaat ve iffet erdemlerinin alt türleri vardır. Asıl erdemlerin altında yer alan 

tâlî erdemler çok fazla olmasına rağmen müellifimiz bu konuyla ilgili de genelde 

seleflerine bağlı kalmıştır. Alt erdemler birkaç farklılıkla Tûsî’de geçtiği gibi 

zikredilmiştir. Devvânî ve Kınalızâde de hemen hemen aynı türlere yer vermiştir.  

3.3. Erdemlerin Sayısı ve Adalet Kavramı 

Müellifimiz yukarıda bahsedilen üç erdemi açıkladıktan sonra bunların birleşiminden 

ortaya çıkan adalet erdemini açıklamaya başlar. Adalet erdemiyle ilgili filozoflar 

arasında bazı görüş faklılıkları vardır. Bazıları adaleti bu üç erdemin karışımından 

oluşan meleke sayarken, bazısı onu bu erdemlerin birleşimi olmaksızın ayrı bir erdem 

olarak kabul ederler. Đsmail Müfid Efendi Đbn Miskeveyh’in, Tûsî’nin ve Gazzâlî’nin bu 

konuyla ilgili kısaca ifade edilen görüşlerine atıf yapar.  

 Tûsî, eserinde öncelikle nefsin melekî, yırtıcı ve hayvânî olmak üzere üç kuvvesinin 

olduğu dolayısıyla nefsin erdemlerinin sayısının bu kuvvelerin sayısına göre olması 

gerektiğini ifade eder. Adaleti, bu üç erdemin birleşiminden oluşan, onların yetkinliği 

ve tamlığının ancak kendisiyle mümkün olduğu bir erdem olarak kabul eder. Bu yüzden 

önceki ve sonraki filozofların erdemlerin cinsleri bakımından hikmet, şecaat, iffet ve 

adalet olmak üzere dört olduğu şeklinde icma ve ittifak ettiklerini belirtir. 97 

 Tûsî başka bir ifadeyle nefsin biri zatla algılama diğeri de aletlerle harekete geçirme 

olmak üzere iki kuvvesi olduğu bunların her birinin de kendi içinde ikiye ayrıldığını 

                                                 
97 Tûsî, a.g.e, s. 89. 
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söyler. Şöyle ki: Algı kuvvesi; teorik ve pratik olmak üzere iki kuvveye, hareket ettirici 

kuvve de gazâbî   (def etme) ve şehevî (çekme) olmak üzere iki kuvveye ayrılır. Tûsî, 

bundan hareketle kuvvelerin dört olduğunu, bunların dengede tutulmalarıyla erdemlerin 

oluştuğunu açıklar. Bunun üzerine o, teorik kuvvenin dengede olmasıyla hikmet, pratik 

kuvvenin dengede olmasıyla adalet, gazabî kuvvenin dengede olmasıyla şecaat, şehevî 

kuvvenin dengede olmasıyla da iffet olmak üzere dört erdeminin ortaya çıktığını 

açıklamalarına ekler. Pratik kuvvenin yetkinliği olan adalet erdeminin ortaya çıkışını, 

önceki görüşünde olduğu gibi, diğer üç erdemin meydana gelmesine bağlar. 98 Bu iki 

tasnif arasında iki fark söz konusudur. Birisi nefsin kuvvelerinin isimlendirilmesi, diğeri 

adaletin yeridir. Đnsânî nefsin kuvvelerine ve dolayısıyla erdem sınıflarının ortaya 

çıkmasına dayanan Tûsî’nin ikinci tasnifi Gazzâli99, Devvânî100 ve Kınalızâde101 de 

geçmekte olmasına rağmen müellifimiz bu açıklamayı eserine almamıştır. Đsmail Müfid 

Efendi konuyu tartışmaya açmaksızın açıklamalara değinmeyerek sadece filozofların 

genel görüşleri üzerinden konuyu yürütmesi konunun açıklığa kavuşmasını 

zorlaştırmıştır. Onun Tûsî’de ayrıntılı olarak açıklanan dörtlü erdem tasnifine eserinde 

yer vermemesi de kendisinin üçlü erdem anlayışını kabul ettiğine dair bir delil olarak 

gösterilebilir. 

 Müellifin kendi ifadelerinde de faziletleri üç mü yoksa adaleti de içine alarak dört tane 

mi kabul ettiği konuyu dağınık işlemesinden dolayı zor anlaşılmaktadır. Fakat eseri 

dikkatlice incelediğimizde müellifimiz nefsin üç kuvvesinin itidal ve ifrat-tefrit 

kısımlarını açıklamasının akabinde erdem ve reziletin tanımını verir. Meşşâîlerin 

erdemleri elde etmede hem nefsani hem de cismani saadete ulaşmasını gerekli görürken, 

Đşrâkîlerin erdemleri elde etmede sadece nefsani saadete ulaşmayı yeterli görmelerine 

değinerek erdemler konusunda kendi görüşünü Đşrâkîlerin görüşüne bağlayarak açıklar. 

Onların erdemleri kazanma konusunda nefsani saadeti yeterli görmelerine dayanarak 

nefsani kuvvelerin üç olduğunu, dolayısıyla erdemlerin de üç olduğunu ifade eder. Bu 

analiz de müellifin tasavvufa meylini ve tasavvufi etkilerin eserine yansıdığını 

göstermesi açışından önem teşkil eder. Ayrıca bu görüşüyle Tûsî’den de ayrılmış 

görünmektedir. Adaletin ise bağımsız bir erdem olmaksızın bütün erdemlerin toplamı ve 

                                                 
98 Nasîruddin Tûsî, a.g.e, s. 89- 90. 
99 Mustafa Çağrıcı, Gazali’ye Göre Đslâm Ahlâkı, Đstanbul 1982, s. 177-181. 
100 Harun Anay, C. Devvânî, Hayatı, Eserleri, Ahlâk ve Siyaset Düşüncesi, Đstanbul, s. 283-284. 
101 Ayşe Sıdıka Oktay, Ahlâk-i Âlâî, Đstanbul 2005, s.170-172.  
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bunların itidal üzere olması şeklinde ortaya çıkan bir erdem olduğunu fakat ayrı bir 

erdem olarak zikredilmeyeceğini söyleyerek konuyla ilgili görüşlerini de açıklamış 

olmaktadır. Hal böyle olunca, müellif genel kabul görmüş olan dörtlü erdem tasnifini 

kabul eden filozoflardan ayrı düşmektedir. Müellifimizin erdemlerin birleşiminden 

oluşan adaleti, erdemlerin başı sayarak zikredilen üç erdemden sonra açıklaması, onun 

adaleti ayrı bir erdem olarak kabul etmediğini göstermesi açısından da ayırt edici bir 

nokta olduğunu söyleyebiliriz.  Oysaki Tûsî, Devvânî ve Kınalızâde de adalet erdemi 

diğer erdemlerle birlikte zikredilerek açıklanır.  

Kınalızâde’ye göre insanda melekî nefs, sebûî (yırtıcı) nefs ve behimî (hayvanî) nefs 

olmak üzere üç nefs vardır. Ona göre doğru olan erdemleri bu üç nefse göre 

sınıflandırmaktır. Bu sınıflamaya göre melekî nefsin itidal üzere olmasıyla hikmet, 

sebûî (yırtıcı) nefsin itidal üzere olmasıyla şecaat, hayvanî nefsin itidal üzere olmasıyla 

da iffet erdemi ortaya çıkar ki bunlar, üç asıl erdemi oluştururlar. Adalet ise bu üç 

erdemin birleşimiyle ayrı bir erdem olarak ortaya çıkar fakat dördüncü bir erdem 

değildir. Kınalızâde erdemlerle ilgili bu tutarsızlıkları fark etmiş olup, bu görüşün daha 

isabetli olduğunu söylese de kendisi de genel görüşün dışarısına çıkmamayı tercih 

etmiştir.102  

 Platon hikmet, iffet, şecaat ve adalet olarak dört erdemi belirlerken adalet erdemini geri 

kalan üç erdemi doğuran ve yaşatan değer olarak vererek bu düşüncenin asıl sahibi 

olmakla diğer filozoflara da öncülük etmiştir. 103 Aynı şekilde Aristoteles’in görüşleri 

de Platon’la paralellik arz eder.104 Đbn Miskeveyh de nefsin üç gücüne bağlı olarak 

faziletlerin sayısının bu güçlerin sayısı kadar olması gerektiğini, sonra bu üç faziletin 

itidalde olması ile faziletlerin kemali ve tamamı olan adalet faziletinin meydana 

geldiğini, bu sebeple faziletlerin sayısının dört olduğu konusunda filozofların icma 

ettiğini belirtir.105 Đbn Miskeveyh’in bu açıklamaları erdemlerin sayısı hariç 

müellifimizin tasnifine benzemektedir. Asıl karışıklıkta bu noktada ortaya çıkmaktadır. 

Seleflerine ait bu açıklamalara rağmen müellifimiz, Kınalızade’nin de isabetli bulduğu, 

                                                 
102Ayşe Sıdıka Oktay, a.g.e, s. 173-176. 
103 Platon, Devlet, çev. Sabahattin Eyüboğlu, M.Ali Cimcoz, Đstanbul 1988, IV, 427e, 428b, 429a,d, 430e, 
431a, 432ab, 433b. 
104 Aristo, a.g.e, II-1106b-10-35, 1107a-5-25, V-1129b-25, 1130a-5-10, 1133b-301134a-5. 
105 Đbn Miskeveyh, Ahlâkı Olgunlaştırma, çev. Addülkadir Şener, Đsmet Kayaoğlu, Cihat Tunç, Ankara 
1983, s. 22-23. 
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üçlü erdem tasnifini kabul etmektedir; fakat adaleti bu erdemlerin tamamlayıcısı 

olmasına rağmen dördüncü bir erdem olarak kabul etmeyerek farklı bir yol izlemektedir. 

Bu da müellifimizin kendi tercihini belirtmesi ve bunu bir sebebe dayandırması 

bakımından önemlidir.  

3.4. Ahlâkın Korunması 

Đsmail Müfid Efendi, ahlâkın korunması ve kazanılması ile ilgili kısmı eserinin ikinci 

bölümünde ele alır. Müellif, bu konuya önemine binaen ayrı bir bölüm ayırmıştır. 

Oysaki diğer ahlâkçılarda genellikle bu kısım ilk bölümün içerisinde ele alınmıştır. 

Daha önce ifade edildiği gibi müellife göre erdemlerin korunması kazanılmasından daha 

önemlidir. Çünkü var olan erdemlerin korunması eksik olan erdemlerin kazanılmasını 

sağlar. Müellifimiz bu görüşüyle Tûsî, Devvânî ve Kınalızâde’den ayrılmaktadır. Đlk 

bölümde reziletler konusunda açıklamalarını kısa tutan Đsmail Efendi’nin erdemlerin 

kazanılması ve akabinde mutluluğun elde edilmesi ya da ne olduğuyla ilgili hiçbir görüş 

belirtmemiş olması oldukça dikkat çekicidir. Bu konular Tûsî, Devvânî ve 

Kınalızâde’de ayrıntılı ve benzer şekilde açıklanmaktadır.  

Erdemleri korumanın nasıl ve ne şekilde olacağı ahlâk felsefesinde açıklanması gerekli 

bir konudur. Đsmail Müfid’in bu konuyla ilgili tavsiyeleri selefleriyle benzerlik taşısa da 

onlara nispetle yetersiz kalmaktadır. Çünkü o, erdemlerin korunmasının eksik olan 

erdemlerin kazanılmasında önemli payı olduğunu belirttiği görüşüne göre bu konuyu 

daha detaylı işleyebilecekken görüşlerini daha kısa tutmuştur.  

Düşünürümüz,  erdemlerin korunması için dört durumun gerçekleştirilmesi gerektiğini 

söyler. Ona göre kişinin kötü niyetli, kusurlu arkadaşlardan uzak durması, iyilerle dost 

edinmeyi tercih etmesi gerekir. Nefsin eğlence ve mizahı terk etmesi gerekir. Ancak bu 

itidal sınırı aşmamak kaydıyla makul görülebilir. Nefse egzersizler yaptırarak ilmî 

konularla, güzel düşüncelerle onu meşgul etmek gerekir. Kişi kendisine ayıplarını, 

kusurlarını söyleyen arkadaşları dost edinmelidir ki bunların farkına varıp kötü 

davranışlarından vazgeçebilsin. Kişi iyi şeyleri yapmada, kötülüklerden de uzak 

durmada sakin ve ılımlı olmalı ve bunu sürdürmede itaatkar davranmalıdır. Bu 

egzersizlerle hayvânî nefs zayıflar ve rahatlığa meyletmez. Bunların dışında 

müellifimizin eserinde yer vermediği fakat Tûsî’de geçen nefsin sıhhatini koruyan 
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kimsenin şehvet ve gazap kuvvelerinin coşmasına izin vermemesi gerektiğini belirten ve 

hükümdarların iç ve dış mutluluklarına yer veren iki madde daha bulunmaktadır.106 

Bu konu açıklığa kavuştuktan sonra Đsmail Efendi ahlâkın korunması konusunda ahlâkî 

hastalıkların tedavi yöntemlerini açıklayarak selefleriyle aynı sırayı takip eder. Bu 

hastalıklar mizaçların dengesinden sapmasıyla ortaya çıkar. Bedenî hastalıkların 

tedavisi için tıbb-ı cismanide (bedeni tıp) kullanılan beslenme, ilaç, zehir ve dağlama 

yöntemlerinin ahlâkî hastalıklarda da kullanıldığını belirten Đsmail Müfid’in 

açıklamaları benzer şekilde Tûsî’de de geçmektedir.107 Erdemsizliğe uygun zıt olan 

erdeme başvurmakla yapılan tedavi beslenmeye, nefsin kötü davranıştan dolayı 

kınanması, azarlanması ilaç tedavisine, nefse yerleşmiş reziletin zıddı olan reziletle 

gerçekleşen tedavi zehire, üç yolla yok edilemeyen reziletlerin tedavisi için başvurulan 

ağır egzersizlerle tedavi yöntemi de dağlamaya karşılık gelmektedir.  Bu açıklamalarla 

konuya giriş yapıldıktan sonra sıkça görülen nazarî kuvvenin, def’ etme kuvvesinin ve 

şehvet kuvvesinin hastalıkları ve tedavi yöntemleri açıklanmıştır.  

Düşünürümüz nazarî kuvvenin hastalıklarını, ifrat yönünden olduğunu belirtmeksizin 

şaşkınlık (hayret), tefrit yönünden olduğunu belirtmeksizin basit cahillik (cehl-i basit), 

sapma yönünden olduğunu belirtmeksizin bileşik cahillik (cehl-i mürekkeb) şeklinde 

üçe ayırarak incelemiştir. Tûsî’de ise hastalıkların taksimi birebir örtüşmekte olup 

bunların hangi kategoride yer aldığı da belirtilmektedir.108  

Đsmail Efendi, def’ etme kuvvesinin ifrat yönünden olduğunu belirtmeksizin gazap 

(öfke) hastalığını sebepleri ve arazlarıyla, tefrit yönünden de cübn (ödleklik) hastalığını 

türleriyle Tûsî’deki gibi açıklarken, sapma yönünden olan ve Tûsî’de yer alan korkaklık 

(havf) hastalığını açıklamadan geçmiştir. 

Đnsanların yaşadığı korkuların içinde ölüm korkusunun ayrı bir yeri vardır. Ölüm 

korkusu hakkında bilgi vermek Kindî’den başlayıp Đbn Sinâ, Đbn Miskeveyh, Tûsî, 

Gazâlî gibi düşünürlerce sürdürülen bir gelenek olmuştur. Đsmail Efendi de buna uyarak 

korku hastalığını atlasa da ölüm korkusu ve tedavisine eserinde yer vermiştir. Onun 

                                                 
106 Tûsî, a.g.e, s. 138-144. 
107 Bkz, a.g.e, s. 152-153. 
108 A.g.e, s. 153-156. 
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ölüm korkusu ile ilgili açıklamaları Tûsî ile örtüşmektedir.109 Platonun “iradî olarak öl, 

tabî olarak yaşa” sözüne de değinmeden geçmemiştir. Bu konu ile ilgili müellifimiz Đbn 

Sinânî’nin “Ölüm Üzüntüsünden Kurtulma” 110 adlı risâlesine atıfta bulunur. Diğer ahlâk 

eserlerinde görüşleri yer almayan Đbn Sînânî’ye müellifin eserinde yer vermesi de şerhe 

bir katkıdır. 

Şehvet (arzu) kuvvesinin hastalıklarını ifrat yönünden aşırı istek, tefrit yönünden 

tembellik (betâlet), nitelik yönünden sapma olarak hüzn (üzüntü) şeklinde üçe ayırarak 

incelemiştir. Aynı tasnif Tûsî’de de geçmekte olup konu daha açıklamalı işlenmiştir.111 

Kindî ve Đbn Miskeveyh’de üzüntünün giderilmesiyle alakalı olarak konu içinde ele 

alınan hased, Tûsî ve Kınalızâde’de arzu gücünün bileşik hastalığı olarak verilmiştir. 

Düşünürümüz de hasedi arzu gücünün ilave hastalığı olarak ele almıştır. Hüzün ve 

hased konusunda Tûsî, Kindî ve Sokrat’a atıf yaparken müellifimizde bu kişilerin ismi 

telaffuz edilmemiştir. Đsmail Efendi arzu gücünün ilave (bileşik) hastalıklarına tama, 

hıkd (kin beslemek) ve salefi (övünmek) de ekler. Yalancılığa kin hastalığı içinde, 

ikiyüzlülüğe de salef (övünme) hastalığı içinde yer verir. Tûsî ise tama ve kinden 

bahsetmeksizin yalancılık, salef (gösterişçilik), cimrilik ve riya hastalıklarını diğer 

erdemsizliklerin tedavisi şeklinde ayrı bir başlık oluşturmaksızın açıklama yoluna 

gitmiştir. Dolayısıyla düşünürümüzün cimrilikten bahsetmezken tama ve kin hakkında 

ayrıca bilgi vermesini ve bunları arzu gücünün ilave hastalıklarına dahil etmesini esere 

katkısı olarak değerlendirebiliriz.  

3.5. Ev Đdaresi 

Müellif eserin üçüncü bölümünü ev idaresine ayırmıştır. Bu kısım eserde siyasetü’l-

menzil adıyla geçer. Bir evde yaşayan baba, anne, çocuk ve hizmetçilerden oluşan 

halkın idaresiyle ilgili ilimdir. Müellifimizin eserinde bu bölümün kaynaklarıyla ilgili 

olarak, atıfta bulunmasa da, Tûsî’nin açıklamalarından istifade ettiğini düşünmekteyiz. 

Çünkü bu bölüm ilk defa Tûsî tarafından müstakil olarak ele alınmıştır. Tûsî kitabında, 

aile ahlâkı konusunda eski Yunan filozoflarına ait önemli kuralların çokluğuna karşılık, 

bunlardan Arapça’ya –filozof Ebrûs’un (Bryson) sözlerinin özet bir kısmı hariç- bir 

                                                 
109 Tûsî, a.g.e, s. 169. 
110 Bu eser, Kahramanmaraş Karacaoğlan Halk Kütüphanesi, Hafız Ali Efendi TY. nr. 57’de “Muhtelif 
Risâleler” içerisinde kayıtlarda yer almaktadır. 
111 Tûsî, a.g.e, s. 175. 
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şeyin tercüme edilmediğini belirtir. Tûsî’ye göre Ebrûs’un bu metni sonraki alimler 

arasında kabul görmekle beraber, onlar isabetli görüşleri ve temiz zihinleri ile bu sanatın 

usul ve kaidelerini belirleyip, teferruatla ilgili sonuçları basitleştirmekte son derece 

büyük gayret sarf etmişlerdir. Tûsî bu alimlerden özellikle Đbn Sînâ’nın bu ilimde özüne 

uymak şartıyla belâgat yönünden nadide bir Risâlesi olduğunu haber verir. Fakat bu 

risâlenin adını zikretmez. Tûsî önceki ve sonraki alimlerden rivayet edilen vaazlarla 

eserini süslediğini ifade eder.112  

Müellifin evden kastettiği mal, karı-koca, hizmetçi ve çocuklardan oluşan dört unsur 

arasındaki biraradalık ve düzendir. Tûsî evle ilgili ayrı bir başlık oluşturarak bu 

konudan uzunca bahsederken müellifimiz, ev ile ilgili nefsi, malı, nesebi ve aileyi 

korumak gibi önemli bir durumu yerine getirmek için sığınılan, yapısının nasıl olduğu 

önemli olmayan bir yer manasında olduğu şeklindeki açıklamayı yapmakla yetinmiştir. 

Đsmail Efendi, dört unsurdan ilki olan malın her alan için önde geldiğini söyler. Çünkü 

malla diğer unsurların ihtiyaçlarının karşılanması söz konusudur. Müellif, malın gelir, 

koruma (biriktirme) ve gider olmak üzere üç durumundan bahseder. Bu tasnif aynı 

şekilde Tûsî’de de geçer. Yalnız Tûsî’de malın kazanılmasında konu edilen sanat 

kısımlarına müellifimiz eserinde yer vermezken, Tûsî’de geçmeyen sanatın mı yoksa 

ticaretin mi tercih edilir olduğu konusundaki tartışmaya Đmam-ı Şâfi ve Mâverdî’nin 

görüşlerine başvurarak yer verir. Đmam-ı Şâfi ticaretin sanatlardan daha hayırlı 

olduğunu söylerken, Mâverdî ziraatin sanat ve ticaretten daha hayırlı olduğunu savunur. 

Müellifin bu konudaki kendi görüşü ise sanatların ticarete göre daha ağır bastığı 

şeklindedir. Đmam-ı Şâfi ve Mâverdî’nin görüşlerine Kınalızâde de eserinde yer 

vermektedir. Onun düşüncesi ise zanaatin diğerlerinden daha hayırlı olduğu şeklindedir. 

Onun böyle düşünmesindeki etken ise ticarette itidalin dışında aşırı bir kazanç 

olmasıdır. Osmanlı toplumunda ise ticaret ve sanatla uğraşanların hor görülmesi de 

ticarete bakışı olumsuz yönde etkilemiştir.113 Fakat müellifin bu konu hakkındaki 

düşünceleri için kimden faydalandığını tespit edemedik.  

Đkinci unsur eşler arasındaki ilişkidir. Müellifimiz bu konu ile ilgili de Tûsî’de geçtiği 

şekilde aynı konulara değinmiştir. Bu kısımda evliliğin önemi ve gerekliliğinden 

bahsedilir. Ayrıca müellifimiz tek eşe tabi olmanın gerekliliğine de atıfta bulunur. 
                                                 
112 Tûsî, a.g.e, s. 189-190. 
113 Ayşe Sıdıka Oktay, a.g.e, s. 334-335. 
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Evlilik konusunda eşlerde ehil olma şartı arandıktan sonra evlenilecek kadında 

bulunması gereken akıl, iffet, haya, itaat, haramdan kaçınma, az konuşmak gibi şartlar 

uzun uzun anlatılırken, evlenilecek erkekte bulunması gereken tek bir şart bile ifade 

edilmemiştir. Eşlerin birbirine karşı sorumlulukları şârihin selef ve haleflerinde aynı 

şekilde geçmekte olup adeta kalıplaşmış maddeler haline gelmiştir. Müellif, kadının 

kocasına karşı geldiğinde arada nefret oluşması durumunda erkeğin eşini terk etmesi 

gerektiğini aksi takdirde fesadın artacağını belirtir. Tûsî de müelliften farklı olarak 

böyle bir kadını terk etmek için hangi yollar kullanılacağı maddeler halinde 

verilmektedir.114 Đsmail Efendi’nin bu konuda da kendi orijinal fikirlerine 

rastlayamamakta ve kalıplaşmış düşüncelerin dışına çıkmadığını görmekteyiz. Halbuki 

müellifin kendi döneminin sosyal durumu gereği çok evliliğin zararları, nikah şartları, 

boşanma vb. konulara yer vermesi, yaşadığı dönemin sorunlarına ışık tutması açısından 

önemli olabilirdi. 

 Üçüncü unsur olarak hizmetçilere değinilmiştir. Fakat Tûsî de hizmetçilerden önce 

çocuklardan bahsedilir. Düşünürümüzün hizmetçilere çocuklardan önce değinmesine 

anlam verememekte olup, bunu hizmetçileri evin vazgeçilmez unsuru olarak görmesi 

ihtimaline dayandırabiliriz. Müellifimiz hizmetçileri vücudun azalarına benzeterek, 

hizmetçisiz evi bedenin tembel azaları gibi görür ve onları Allah’ın nimetleri olarak 

değerlendirir. Hizmetçilerin yaratılışlarına uygun kullanılması için çeşitli milletlerin 

övülen ve yerilen taraflarından da bahsedilir. Müellifimiz bu konu hakkında da Tûsî ile 

benzer görüşlere sahiptir. 

Ev idaresi ile ilgili son kısım çocukların yönetimidir. Burada anne babanın çocuğuna 

karşı sorumlulukları ile çocuğun anne babaya karşı sorumlulukları ele alınmıştır. Mesela 

anne babanın çocuğuna güzel bir isim vermesi, iyi bir süt anne bulması, onun eğitimini 

sağlaması sorumlulukları iken; çocuğun onlara iyilik etmesi, onların rızasını kazanması, 

onlara itaat etmesi ve güzel sözler söylemesi ebeveynine karşı sorumluluklarıdır. Kız 

çocuğunun eğitimi ile ilgili kısaca bilgi verildikten sonra konuşma, hareket etme ve 

durma ve yemek yeme adabından bahsedilmiştir. Bu konuda da müellifimiz Tûsî’den 

farklı bir şey söylememiştir.  

                                                 
114 Tûsî, a.g.e, s. 204-205. 
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Kız çocuklarının eğitimi konusunda müellifimizin kendi yaşadığı çağın şartlarına ters 

olan Tûsî’nin görüşlerini aynen aktarması, kanaatimizce sakıncalar doğurmuştur. Çünkü 

ilim, kadın ve erkek tüm Müslümanlara farz kılınmıştır. Aynı şekilde Hz. Ayşe’nin ilmî 

yönü ve pek çok Đslâm hükümlerini rivayet ettiği de göz önüne alındığında ilmin 

öğrenilmesi ve öğretilmesinin kadınlar için ne kadar önemli olduğu aşikardır. Osmanlı 

döneminde yaşamış olan müellifimizin Osmanlı toplumunun kız çocuklarının eğitimine 

verdiği önemi göz önünde bulundurmamış olup Tûsî’nin görüşlerini kendi dönemini 

değerlendirmeden aynen aktarması ilginçtir.  

Ayşe Sıdıka Oktay, Kınalızade’nin yaşadığı dönemde (16. yüzyıl) Osmanlı toplumunun 

kız çocuklarının eğitimine verdiği önemden eserinde bahsetmektedir. O dönemde 

kızların okutulması için çeşitli seviyelerde okullar açılmış ve bu konuda büyük bir 

titizlilik gösterilmiştir. Özellikle 17. yüzyılda eğitim gören kadın sayısında belirgin bir 

artış söz konusudur. Osmanlı toplumu içinde dini eğitimini tamamlayıp, dini sohbet 

veren, tasavvuf, edebiyat, şiir, musiki gibi alanlarda ustalaşıp önemli derecelere ulaşan 

pek çok kadının olması kızların eğitimine verilen önemin bir göstergesidir.115 Hal böyle 

olunca son dönemde yaşamış olan müellifimizin -Îcî’ye ve seleflerine bağlı kalmak 

adına olsa gerek- kendi döneminin olaylarını değerlendirmeksizin bu durumu göz ardı 

etmesi kanaatimce, bir eksikliktir.  

3.6. Devlet Yönetimi 

Müellifimiz eserinin son bölümünü devlet yönetimine ayırmıştır. Eserin bütünlüğüne 

dikkat edilirse önce insanın kendi varlığı ve ahlâkî durumu, sonra küçük bir topluluk 

olan aile içindeki durumu ve sosyalleşmesi incelenmiştir. Bu son bölümde ise insan, 

daha geniş bir toplumun parçası olmaya hazırlanmaktadır. Şu halde insan, aileden 

topluma doğru genişleyen sosyalleşme çizgisini takip etmektedir. Dolayısıyla yaşadığı 

toplumun ve bunu yöneten devletin de bir üyesi olmaktadır. 

Düşünürümüz insanın tabiatı gereği medeni olduğunu, şahsının ve nev’inin bekası 

gereği yardımlaşmak için toplumsallaşmaya muhtaç olduğunu söyler. Đnsanın 

yetkinleşmesi için sebeplerin yardımına muhtaç olduğunu belirttikten sonra yardımın da 

madde, alet ve hizmetten oluştuğunu açıklar. Tûsî bu konuyu eserinde ayrıntılı olarak 

                                                 
115 Ayşe Sıdıka Oktay, a.g.e, s.384. 
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açıklarken müellifimiz konuyu daha kısa tutmuştur. Đnsanı ebedi saadete götüren 

erdemleri ve yetkinleşmeyi sağlayan toplumsallaşma ve yardımlaşma “devlet yönetimi” 

adı altında bir düzene ihtiyaç duyar. Bu yönetim ise üç şeye bağlıdır. Đlahi kanun, 

kanunu uygulayan hâkim ve iktisadî ilişkileri düzenleyen paradır. 

Đnsanların birbirine muhtaç olması ve dolayısıyla aralarındaki yardımlaşma bütün 

bireyleri bir arada olmaya zorlar. Onlar doğaları itibariyle biraradalığı arzularlar. Bu 

arzunun kaynağı ise sevgidir. Đbn Miskeveyh’e göre insanların bir arada yaşamasının 

başka bir sebebi, dinin bu konudaki emirleridir. Đnsanları bir araya toplayan dinin 

emrettiği ibadetlerdir.116 Kınalızade de Đbn Miskeveyh’in bu görüşüne katılarak bu 

konuyu ayrıntılı şekilde incelerken, müellifimiz böyle bir açıklama yapmamıştır. Ayrıca 

Tûsî’de yer alan ve diğer ahlâkçılarda da geçen toplumsallaşma ile bağlantılı zühd 

hayatına dair açıklamalara karşın Đsmail Efendi bu konuya hiç girmemiştir.117 Eserinin 

başında riyâzât, sûfi, işrâkî gibi tasavvufî kavramlarla karşılaşmamıza rağmen bu 

konuyla ilgili görüşlerini belirtmemesi oldukça dikkat çekicidir.  

Müellif, sevgi türleri hakkında bilgi vererek konuya devam eder. Bu sevginin devlet 

rükunları arasında da olması gerektiğini belirtir. Bu konu Tûsî’de ayrıntılı şekilde 

anlatılmışken müellifimiz konuyu özet bir şekilde vermiştir.118   

Tûsî, toplanma kısımları şeklinde bir başlık ile devleti erdemli ve erdemli olmayan 

devlet şeklinde ikiye ayırmış, erdemli olmayan devletin cahil devlet, fasık devlet ve 

sapkın devlet olmak üzere üç kısmından söz etmiştir. Erdemli devletin özelliklerinden 

bahsettikten sonra bu devletin mesleklerine göre ayrılan beş sınıfından bahseder. En 

büyük başkanlıkta bulunması gerekenler ve bu başkanlığı hak etmenin sebepleri 

anlatılır. Bu konu tamamlandıktan sonra erdemli olmayan devletin tabakaları olan cahil, 

fasık ve sapkın devletlerin özelliklerini ayrıntılı bir şekilde açıklanır.119 Müellifimizin 

böyle bir sınıflamaya gitmediğini görmekteyiz. O, bu sınıflamayı yapmadan direkt 

olarak erdemli devletin alt tabakaları olan bilgeler, hatipler, ölçücüler, savaşçılar ve mal 

sahiplerinden söz etmeye başlar. Erdemli devlette ortaya çıkan nevabitlerden 

                                                 
116 Đbn Miskeveyh, a.g.e, s. 152-153. 
117 Krş. Đbn Miskeveyh, a.g.e, s. 168; Tûsî, a.g.e, s.245-246; Devvânî, a.g.e, s. 335-336; Ayşe Sıdıka 
Oktay, a.g.e, s. 435-436,  
118 Ayrntılı bilgi için bkz. Tûsî, a.g.e, s. 247-267. 
119 Bkz. Tûsî, a.g.e, s. 268-289. 
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bahsettikten sonra konuyu tamamlar. Bu ise konunun temellendirilmesi ve 

anlaşılmasına engel teşkil ettiğinden bir eksiklik olarak görülebilir. 

Konu yöneten, yönetilen ve emsal sınıfının özellikleri ve görevlerinin açıklanmasıyla 

devam eder. Öncelikle hükümdarda bulunması gereken özelliklerden ve dört sınıf 

yardımcıdan bahsedilir. Padişahın halkı kusursuz yönetebilmesi için sınıflar arasında 

düzeni dengeli bir şekilde sağlamak, onların mertebelerini yeteneklerine göre belirlemek 

ve sınıflar arasında eşitli ği gözetmek üzere üç şartı yerine getirmesi gerektiği 

açıklanmaktadır. Burada da müellif Tûsî’de yer alan benzer görüşleri olduğu gibi tekrar 

etmiştir.  Devamında hükümdarın halkına karşı sorumlulukları, halkın hükümdara karşı 

yapması gerekenler ve emsal (denk/mukabil) sınıfının padişahla olan sosyal ilişkisi 

anlatılır. Kişinin insan sınıflarına olan nispeti üç türdür. Ya onlardan yüksek ya onlara 

denk ya da onlardan daha aşağıdır. Padişahın denk olan sınıfla ilişkisinden kasıt ikinci 

tür yani kendisine mukabil olan sınıfla kurduğu ilişkidir. Padişahın bu kişilerle kurduğu 

sosyal ilişki arkadaşlar, düşmanlar ve maarif ehli olmak üzere üçtür. Eserin son 

kısmında Tûsî’de de aynen geçmekte olan bu üç sınıfla oluşan sosyal ilişkiden söz 

edilerek eser tamamlanır. Fakat burada Tûsî’de isim olarak yer almayan ve onun ne dost 

ne düşman olarak bahsettiği üçüncü gruba müellifimiz maarif adını vermektedir. Bu 

isimlendirme de onun esere bir katkısıdır. 

 Eser, Tûsî’nin de son bölümde yer verdiği Platon’un vasiyetleri ile ilgili ek bir bölümle 

son bulur.  
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SONUÇ 

Osmanlı’nın son döneminde yaşamış olan Đsmail Müfid Efendi’nin Đslâmî ilimler 

alanında verdiği pek çok esere binaen seçkin bir düzeye sahip olduğu anlaşılmaktadır. 

Buna rağmen Osmanlı kaynaklarında adının geçmemesi oldukça ilgi çekicidir. 

Tezimizin çalışma konusu olan Đsmail Efendi’nin Şerh-u Ahlâk-ı Adudiyye adlı eseri, 

Osmanlı’da felsefî ahlâk düşüncesini yansıtan Devvânî’nin Ahlâk-ı Celâlî’si, Hüseyin 

Vaiz Kâşifi’nin Ahlâk-ı Muhsinî’si, Kınalızâde Ali Efendi’nin Ahlâk-ı Âlâî’si, Muhyî-i 

Gülşenî’nin Ahlâk-ı Kirâm’ı gibi eserlerle muhteva bakımından benzerlik arz 

etmektedir. Bu bağlamda Đsmail Efendi’nin söz konusu eseri, bu geleneğin sürekliliğini 

yaşatan bir eserdir.  

Đsmail Müfid Efendi, nefsin kemale ermesiyle Allah’a yakınlaşma ve Allah’ın ahlâkıyla 

ahlâklanmanın mümkün olacağını ve bu sayede ebedî mutluluğun elde edileceğini, bunu 

sağlayan şeyi ise salih amellerin kendisiyle düzenlendiği ahlâk ilmi olarak açıklamıştır. 

Ahlâk ilmine verdiği önem doğrultusunda kendi ifadesiyle açılmamış bir çiçek olarak 

betimlediği Ahlâk-ı Adudiyye’ye, onun kapalı ifadelerini açmak ve onu daha anlaşılır 

kılmak adına bir şerh yazmıştır.  

Doğru ve yanlışın tabiatı, ilahi adalet, hayır-şer, hürriyet-kader, zorunluluk, mutluluk, 

ahlâkî eğitim, nefsin mahiyeti, fazilet-rezilet gibi konular kelam, tasavvuf ve felsefe 

alanında tartışılmaya başlayınca bu durum, ahlâka yönelik farklı yaklaşımları 

doğurmuştur. 

Bu yaklaşımlardan biri olan felsefî ahlâk, Yunan filozoflarının eserlerinin tercüme 

edilmesiyle ortaya çıkan bir ahlâk teorisidir. Tercüme faaliyetleriyle Müslümanların 

tanıdığı Pisagor, Sokrat, Platon, Aristo, Galen gibi tanınmış filozoflar, Plotinus ve 

Proclus gibi Yeni Platonculuk’un temsilcileri; Porphyrius, Themistius gibi tanınmış 

şairler; Yahyâ b. Adî, Đbnu’l-Hammâr gibi hristiyan filozoflar Đslâm felsefesinin 

teşekkülünde oynadıkları rolü ahlâk ilminin teşekkülünde de üstlenmişlerdir.  

Đslâm dünyasında felsefî alanda ortaya çıkan ilk ahlâk kitabı Kindî’nin Risâle fi’l-hile li-

def’i’il-ahzan adlı eseridir. Bu eser Đbn Miskeveyh, Gazâlî ve Tûsî gibi ahlâk filozofları 

üzerinde etkili olmuştur. Buna müteakip Ebubekir Râzî, Fârâbî, Đbn Sînâ, Đhvân-ı safâ, 
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Đbn Miskeveyh ve bunun gibi daha pek çok filozof Yunan kaynaklarının etkisiyle ahlâka 

dair eserler meydana getirmişlerdir.  

En büyük Đslâm ahlâk filozofu kabul edilen Đbn Miskeveyh’in Tehzîb’i Đslâm 

dünyasında kaleme alınan birçok ahlâk kitabi için örnek teşkil etmiştir. Eserde Sokrat, 

Platon ve özellikle Aristo gibi Yunan filozoflarının etkileri açıkça görülmekte olup 

Kindî ve Fârâbî gibi Đslâm filozoflarının düşüncelerinin etkileri de görülmektedir. Đbn 

Miskveyh’in izleri en bariz şekilde Nâsırî’nin eserinde görülmüş, Ahlâk-ı Nâsırî ise 

şekil ve muhteva bakımından Osmanlı döneminde ortaya çıkan pek çok ahlâk kitabına 

kaynak olmuştur. 

Đsmail Müfid Efendi’nin eserinde de Tûsî’ye yer yer atıfta bulunulması, şekil ve 

muhtevanın benzerliği, bu etkinin görüldüğü yönünde fikrimizi oluşturmaktadır. Aynı 

şekilde bazı örneklerin ve alıntıların benzerliği de düşüncemizi doğrulamaktadır. 

Đsmail Müfid Efendi’nin şerhi dört makaleden oluşmaktadır. Müellifin genel olarak 

eserinde felsefî geleneğe ve Îcî’nin görüşlerine bağlı kaldığını görmekteyiz.  

Şerhin Tûsî’nin eseri ve yer yer diğer ahlâkçıların görüşleriyle yaptığımız kıyaslamada 

müellifin genel olarak felsefî geleneği sürdürmekte olduğunu görmekle beraber bazı 

konularda farklı düşüncelerini de tespit ettik. Onlardan biri müellifimizin ahlâk ilmini 

mantıki bürhanlara dayandıran kelamcılar ile riyazata dayandıran işrâkîlerin görüşlerine 

değinerek ahlâkın kelâmi ve tasavvufî etkisini ortaya koymasıdır.  

Seleflerini takip eden Đsmail Efendi, ahlâkı nefse ve onun fiillerine dayandırmış ve 

ahlâkı tarif ederken de Aristo’dan itibaren süregelen tanıma benzer bir tanım yapmıştır. 

Ahlâkın konusu olan eylemlerin asıl kaynağı olan nefs hakkında açıklamalarını ise kısa 

tutmuştur. Huyun değişebilirliği konusunda Tûsî’nin çizgisini takip ettiği dolayısıyla 

Aristo’nun da takipçisi olduğu görülmektedir. Platoncu gelenekten intikal eden üçlü 

nefs anlayışını Tûsî kadar kısa tutmamakla birlikte Kınalızâde kadar sistemli bir şekilde 

ele almamıştır.  

Erdemlerin orta veya itidal, reziletlerin iki yöndeki aşırılık olması, faziletler ve 

reziletlerin altında yer alan erdemler vb. konularda genellikle Tûsî ile benzer 

açıklamalarda bulunan müellif, adalet erdeminin üç ana erdem arasında sayılıp 

sayılmayacağı konusunda ihtilaf olduğunu belirtmiş, kendi görüşünü ise adaletin üç ana 
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erdem olan hikmet, iffet ve şecaatin birleşimi olduğunu, fakat ayrı bir erdem olarak 

düşünülemeyeceği şeklinde belirtmiştir. Bu görüşüyle o, seleflerinin kabul ettiği dörtlü 

erdem anlayışından uzaklaşmış bulunmaktadır. 

Ahlâkın korunması ve kazanılması konusuna ayrı bir önem veren Đsmail Müfid, bu 

konuyu seleflerinden farklı olarak ayrı bir bölüm altında incelemiştir. Erdemlerin 

korunması kazanılmasından daha önemli olduğu için ahlâkın nasıl korunacağı yönünde 

görüşlerini beyan etmiştir. Bu konuya önem verdiğinden dolayı olsa gerek ahlâkî 

hastalıklar ve tedavi yöntemleri hakkında uzun açıklamalarda bulunarak bu konuda da 

Tûsî’nin görüşlerini takip etmiştir. Ölüm korkusu hakkında görüşlerini açıklarken 

Platon’nun sözüne atıfta bulunan müellif, burada Đbn Sinânî adında bir kişinin “Ölüm 

Üzüntüsünden Kurtulmak” adlı Risâlesine atıfta bulunmuştur. Bu da müellifin esere bir 

katkısıdır. 

Müellif amelî hikmetin ikinci kısmı olan ev idaresi konusunda genel olarak Tûsî’yi 

takip etmiş, onu bir evde yaşayan baba, anne, çocuk ve hizmetçilerden oluşan halkın 

idaresiyle ilgili ilim olarak tanımlamıştır. Neslin sürdürülmesi ve gıdanın temini için 

aile düzenine ihtiyaç olduğuna vurgu yapan müellif, malın her alan içim önemli 

olduğunu söyleyerek öncelikle mal hakkında bilgi vermeyi gerekli görür. Seleflerinden 

farklı olarak malın kazanılması konusunda ticaretin mi yoksa sanatın mı önemli 

olduğuna dair görüşlere yer vererek kendi fikrini sanatların ticaretten daha ağır bastığı 

şeklinde ifade eder. Onun bu konuya değinmesini bir katkı olarak değerlendirilebilir. 

Ayrıca çocuk eğitimi konusunda da genellikle Tûsî’ye bağlı kalan düşünürümüz kız 

çocuklarının okutulmaması konusunda da dönemindeki kız çocuklarının eğitimine 

verilen önem üzerinde nedense durmamıştır. Halbuki Kınalızâde bu konuyla ilgili 

görüşlerini belirtmekten çekinmeyerek, eğitim konusunda döneminde görülen 

yenilikleri eserine yansıtarak kız çocuklarının eğitimini desteklemiştir. Hizmetçiler 

konusuna da değinen müellif, bazı toplumların övülen ve yerilen özelliklerini 

sıralayarak hizmetçi edinme konusunda dikkatli davranılması gerektiğini vurgulamıştır.  

Đsmail Efendi, devlet yönetiminde Tûsî’nin takipçisi olmuş; insanın medeni bir varlık 

olduğunu bu nedenle toplumsallaşmaya ve yardımlaşmaya muhtaç olduğunu 

belirtmiştir. Yalnız burada seleflerinin, insanların bir arada yaşamasının sebebi olarak 

görülen dinin emirlerini örnek olarak göstermelerine karşılık müellifimiz bu konuda bir 
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yorum yapmamış ayrıca onların açıklama getirdiği zühd hayatı konusunda da görüş 

beyan etmemiştir. Tasavvufi etkilerini gözlemlediğimiz eserinde müellifin zühde dair 

fikrini açıklamaması dikkat çekicidir. 

Toplanma kısımları başlığı altında devlet çeşitlerinden bahseden Tûsî’nin 

açıklamalarına müellifimizin eserinde rastlayamadık. O, bu tasnife yer vermeden direkt 

olarak erdemli devletin tabakalarından söz etmektedir. Bu ise konunun 

temellendirilmesi ve anlaşılmasına engel teşkil etmektedir. Çünkü devlet çeşitlerinin, 

erdemli devletin ne olduğunu bilmeden erdemli devletin tabakalarını anlamak güç 

görünmektedir Bunun akabinde devlet başkanının özellikleri ve görevleri açıklandıktan 

sonra halkın devlet başkanına karşı görevleri açıklanır. Toplumda yöneten ve yönetilen 

dışında bulunan emsal sınıfını ise dostlar, düşmanlar ve ne dost ne de düşman olan 

maârif şeklinde üç gruba ayıran müellif, seleflerinde adı geçmeyen ne dost ne düşman 

olan grubu maarif olarak isimlendirdiğini görmekteyiz.  

Kısaca Đsmail Müfid Efendi’nin ele alıp incelediğimiz eseri Osmanlı’da felsefî ahlâk 

geleneğinin sürdürüldüğünün göstergesi olması açısından araştırmaya değer bir yapıya 

sahiptir. Ayrıca ahlâk ilminin teorik kısmı olan nefs konusu üzerinde çok fazla 

durmayıp erdemlerin korunması konusunda açıklamalarını geniş tutan Đsmail Efendi bu 

yönüyle seleflerinden ayrılmış görünmektedir. Ayrıca konunun daha iyi anlaşılması 

adına kavramları daha geniş açıklamaya çalışan müellifin bu tutumu tarafımızca, şerhin 

asıl metne bir katkısı olarak değerlendirilmektedir. Đsmail Müfid b. Ali el-Đstanbulî’nin 

Şerhu Ahlâk-ı Adudiyye adlı eserini konu alan bu tezimizin genelde Đslâm ahlâk felsefesi 

ve özel olarak şerh alanında yapılan çalışmalara küçük bir katkı sağlamasını temenni 

ediyoruz.  
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 EK 

 


	 ا��                         	�
    (2a)                                 ا��
�� ا��

A πºùA � f¿áA à ∂›a‹A ¬iB∏ø ¡NŒª …ªÃmi S®I ‘hªA ∂›�‹A ”ºß ¡Œ∏áA ∂› À

…ªA ”ºß À …Œºß ¬›nªAÀ —ÃºvªA …ªAÃYA ©Œö ü …ª î®IBNªA .-

f®I À :‹A —eB®nªA ïA “ÕeB« “Õf« �h»Ø ”« ”NªA “Õfz®ªA ∂›a‹A PBvÕÃß “∞qB∑ “ÕfI
 ∆BØ “¿�A ∆Bƒß B»ŒªA ≤jvÕ ∆A KVŒ‘NªA “¿»ùA iÃø‹A ¡«A ≈ø B»√‹ `ÃN∞ùA �¨ªA eiÃªB∑
 ¡NÕ ”NªA …M‹B¿∑ æÃvY Ã« BòA ”√Bn√‹A ¡nÜBI “¥�BƒªA o∞ƒªA µº®M ≈ø ”v≥‹A fv¥ùA

 ”NY …MAg ”Ø …ªB¿∑ f®I …MB∞u ”Ø ∆Bn√‹A ™Ã√ B»I ”ºß‹A ›º¿ºI …JrÈNªA B»I Ωvê
 “V»JªA æBƒÕÀ “ÈÕfI‹A —eB®ÈnªBI kÃ∞ŒØ �A ∂›aBI AÃ¥º̃Ö eiÀ Ahª À …ª‹A LBƒU ïA Lj¥ÈNªAÀ
 f÷B¥®ªA f®I ∂B∞ÈM‹BI “áBÈvªA æB¿ß‹A B»Œºß KÈM�Õ ”Nª̃A ∂›a‹A ¡ºß B� Ω∞̃∏NùAÀ “ÕføjÈnªA

∂›�‹A ”ºß “¥̃áA.  

 “¿∏áA ≈ø ¡n≥ Ã«À ∆Ã®IBÈNªA ∆ÃJ÷BrùA À “ÈŒ√fø À “ÈŒªlƒø À “ÈŒ¥ºa ïA “¿n¥ƒùA “ÈŒº¿®ªA
j§Èƒºªm‹A À N æÃvY ∆ÀkÈÃè æ‹f(2b) ïA æÃuÃªA À î¿º̃∏NùB∑ “ÈŒ¥ÒƒùA î«A�ªBI B»¿ºß

 ¡»ƒ�AÃI AÃ≥jqA ≈Õhª̃A ∆ÃÈŒ≥Ajq‹A BÈøA À î∞ª̃¤ùA KN∑ ”Ø —iÃ∑hùA —BÜB®ùBI B»n∞√
¥áA PByBÕÈjªBI iÃÈƒªA �B®I æBvÈM‹A ”ºß o∞ÈƒªA æB¿∏NmA ∆ÀjvŒØ …ÈŒ∞ÈvªA “ÈŒØÃÈvªB∑ “ÈŒ¥Œ

 ¬AÀe ©ø ïB®M �A ïA …UÃÈNªA À iÀlªA À  ÈoáA �Bß ≈ß ™BÒ¥√BI ‹A …ŒªA ΩŒJm ‹ ‘hª̃A
 iÃu ≈ø B»ŒØ s¥ƒŒØ “ªÃJ¥ùA “¿Œ¥NnùA “ªÃ¥vùA PAjùB∑ “ŒØBu ∆Ã∏M ”ÈNY iÃzáA

“ÈŒMÃ∏ºùA K÷BV®ªA Kº≥ ”ºß jÒa ‹À O®� ∆g‹ À PAi îß ‹Bø “ÈŒMÀ�ÜA K÷Aj¨ªA À 
BƒÈŒJ√ �BÄ îºøB∏ªA îºuAÃªA À îºøB®ªA ’B¿º®ªA ≈ø ïB®M �A Bƒº®U ÈjrI ”Ø ©∞̃rùA ©Œ∞ÈrªA 

jr�A.  
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Bù̃À  �B∞ÒvøÀ …ÈŒJ√ ”ºß —ÃºÈvªA À � f¿áA À �A ¡nJI æBI ‘g jøA ÈΩ∑ ”≥ AfJÕ ∆A KUÀ
ÈΩ∑ ”Ø —jÕj« ”IA ≈ß “ÕAÀi æBY i ¡º̃m À …Œºß �A ”º̃u È�ÈƒªA ≈ß …ƒß �A ”y" ÈΩ∑ æB≥ …È√A

 …ŒØ AfJÕ ‹ æBI ‘g jøA ÈΩ∑ À ©Ò≥A Ã»Ø ¡ŒYjªA ≈õjªA �A ¡nJI …ŒØ AfJÕ ‹ æBI ‘g jøA
Ã»Ø —ÃºÈvªA À � f¿Å …ŒØ AfJÕ ‹ æBI ‘g jøA ÈΩ∑ À ©Ò≥A Ã»Ø � f¿áBI ÃZû �IA ©Ò≥A ∂

“∑jI ÈΩ∑ ≈ø".  

 ”�ÃŒÈnªA ¬Bø‹A �j∑g�¨ÈvªA ©øBÜA ”ØKŒMjÈNªA Ah»I .A ≈∏Õ � …È√‹ ¥Nnø fJ®ª …º®Ø ”Ø ›
 �j¿ß jaA ïA �jøA æÈÀA ü …Œºß KUÀ …Jn∑ ü Ωafø …ª ∆B∑ ∆A À …ÈIi µºa ïA BUBNä ΩI

AeA …Œºß ”ƒRÕ ∆A À …�A j∑hI “√B®Nm‹BI ”¥Œ¥áA ΩßB∞ªA ïA ΩÈmÃNÕ ∆A ΩuÀ Bø ÈµY |®Jª Á’
…IBN∑ ”Ø B¿»I AfI SŒY …√BZJm �A Ω®∞I …º®∞ª B»ŒJrM À …n∞ƒI …IBVß ‹ B®Øe À …ŒªA.  

 …IBÒa ”Ø …ƒÈ¿y Bñ ‹BRNøA À(3a) f¿áA ΩŒÕlM KVŒØ ‘jaA “ºŒmÀ ’B¨NIA ïA XBNYA
øBáA oƒU ‘A � f¿áA �A ¡mBI æB¥Ø îJnNƒùA …ªA ”ºß À …Œºß —ÃºÈvªBI“ÈÕf A ÀA “ÈÕeÃ¿�

Br√‹A µÕjÒI µº̃®NùBI µº̃®NùA ÀA ≤ÃuÃùBI “∞ÈvªA xBvNaA ÈµáBI eÃJ®ùBI ÈwNã —iÃu ”Ø ’
”ºß iAj¿Nm‹BI AiB®qA iBŒa‹A AfN≥‹A ≈ø —eÃ»®ùA …N¿®√ ÀA …¿®√ À …MBÈŒÒß ©Œö ‘A …ªAÃ√ i

j∏rºª ©øBâ ”Øjß fõ Ã«À …n∞√ ÀA ±ŒªBÈNªA ”ºß .›ÒuA ”ºß ”ØÃu ÀAA Ω«A ` j∑Èhª
B»Œºß “JÈM�ùA ∂›a‹BI µº̃bÈNªA À B»I ≤B∞vÈM‹BI “ÈŒªB¿∏ªA PB∞ÈvªA iB»£A ”ƒ®ñ.  

A oƒU ‘A —ÃºÈvªAÀÈNª À “õÈjªA ÀA ¬B®ªA ”ƒ®ùA BÈøA eAjùA À ΩßB∞ªA ïA “ØBy‹BI ™ÈÃƒNùA ¡Œ§®
ß …NÈøA ”Ø …®Œ∞rM À …NUie ’›ßA À �jUA ±Œ®zM À �j∑g ©ŒØ�I ¬B®√‹A ”Ø È�ÈƒªA À …ÈŒJ√ ”º

”ºß �iBNaA ”YÃªA µÕjÒI ÈµáA ≈ß µºbºª �bùA ≈ß Ω¥√ �bùA ”ƒ®ñ Ωu‹A  ©ø æÃmÈjªA
 � Afõ fŒ¿ZÈNªA pÃøB¥ªA ”Ø fÈ¿ä …ŒªA æÃ¥ƒùA ”Ø �iB»NqA‹  LBN∏ªA fŒ¥I …ƒø ÈwaA …È√A

ΩßB∞ªA ÀA Ω®∞ªA ”Ø �R∏ÈNªA ”ºß fÈ¿ä …ƒø À ‘jaA f®I —Èjø.  

(3b) ¡º®ªA È∆BØ ∆Bn√›ª B«eÃUÀ iÀf¥ùA ∆BŒß‹A æAÃYBI ¡ºß ”« ”NªA “ÈŒº¿®ªA “¿∏áA
 �IfM À ælƒùA “mBŒm Ω¿rÕ iB�A µÕjÒI Ah« À “ÈÕj§√ “¿∏Y ”È¿nÕ iÀf¥ùA �¨ªA æAÃYBI

“ƒÕj¥I “ÈŒ√fùA  “ØByAÀ  fYAÀ wbrª ∂›a‹A ΩÕf®M “ÈŒ∞Œ∏I µº̃®NùA ¡º®ªA ÀA B¿»ƒß SZJªA
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BŒI ¡º®ªA ©IiA ”ºß ≤BƒŒNmA f≥ …ŒØ ΩaAe …È√A ”ºß “ÈŒø ‹ÀA ¡º®ªA ≈ß XiBa …È√A ”ºß “ÈŒ√
 ïA “Jn√ …÷AlUA ≈ø ’lU ÈΩ∏ª �N®Õ SŒÅ ’AlU‹A ”ºß Ω∏ªA æB¿NqA B»Œºß ›¿Nrø P‹B¥ø
 “ªB¥ùA Ã»Ø ‘eBJùA ≈ø BÈøA jvNbùA ü iÃ∑hùA È∆A jváA …UÀ “ªB¥ùAÀ jÈaBÈNªAÀ ¬Èf¥ÈNªBI ja‹A

AïÀ‹À fuB¥ùA ≈øÀ  ïA ��a kÀBVNÕ ‹ SŒÅ fYAÀ wbq ∂›aA ΩÕf®NI µº̃®NÕ ∆A BÈøA 
 Ã»Ø B»≥ÃØ B¿Ø “ƒÕfø ïA ÀA SªBÈRªA “ªB¥ùA Ã»Ø ælƒø Ω«A ïA kÀBVNÕ ÀA “Œ√BÈRªA “ªB¥ùA Ã»Ø ��´

©Ii‹A P‹B¥ùA ≈ø ïÀ‹A “ªB¥ùA “®IAÈjªA “ªB¥ùA.  

 ∆BŒI ”Ø “ƒ÷B∑(4a) ‘j§ÈƒªA µºàA ±Õj®M ≈ø Kn∑À j§√ ”ºß ≤Ã≥ÃùA ¬Ãº®ùA oƒU ‘A
 Ω¿®ªA “Œ∞Œ∏I µº̃®NÕ ‹ Bø …I eAjùA ΩŒ≥ À ”»ÕfJªA ΩIB¥ø Ã»Ø ≈∞ªA ™ÃyÃø Ã« ‘hª̃A …øBn≥AÀ
 ≈∞ªA ≈ø ’lU ‘eBJùA �NßA ∆A ∂›a‹A ¡ºß ≈ø ≈÷ B∏ªA ‘A …ƒø ΩÈøBNØ ”º¿®ªA ΩIB¥ø …È√A ”ºß

ÃŒáA …Œºß µºa Bø “¨ª È¡zÕ ÀA“∏ºø BØjß “ÈŒVnªA ≈ø ∆A.  

Bn∞√ “ÈŒ∞Œ∑I …∑iføBÈøA …MAhª “JnÈƒªAÀ “¿n¥ªA ΩJ¥Õ‹ ~jß ±Œ∏ªAÀ “bmAi “ÈŒ√ j«B§̃ªA ÈoáB
À ‹ÀA È”ÈnY ±Œ∏Ø B»√Ã∏ª “¥�BÈƒªBI B»vŒvÖÀ È”√Bn∞ƒØ “ÈŒ√AÃŒáA o∞ÈƒªBI ÈwNã BÈøA 

ªBI wNbùA ±Œ∏ªA ”È¿nŒØ È¡∏ªBI …uBvNaA ©ø ‹ÀA “ÈŒºuA —eÃv¥ø “ÈŒUÀlªA À “ÈÕej∞ªB∑ ¡∏
”√Bn∞ÈƒªAÀ ±®zªAÀ  —Ã¥ªB∑ ‘eAf®Nm‹A ±Œ∏ªA æB¥ŒØ …√ÀfI ÀA.  

 æB®Ø‹A B»ƒø ifvÕ æBZØ ‹AÀ “∏ºø Ã»Ø æB¿ß‹A “ªÀAlø iAj∏NI o∞ÈƒªA ”Ø BbmAi ∆B∑ ∆A
 ≈∏ôÀ  iBŒNaAÀ iÃ®rI iBNã ΩßBØ o∞√ ≈ß —ifÈvªA “ÈÕiBŒNa‹A æB®Ø‹A ”« “ÈŒ√Bn∞ƒªA

—iB®Nm‹A �´ ≈ø “IÃ®u ‹ “ªÃ»nI iÃ®q �´ ≈ø iÀfÈvªA ”Ø iBNbùA o∞ƒI “∏ºùA …ŒJrNI 
 ifvÕ �À ©JÒªBI ≈∏Õ �Bø Á’Bbm ∆Ã∏Õ‹ æBùA æhÕ eÈjV¿Ø j∏∞Õ ‹ j∏Ø ›I ‘A “ÈÕÀi
 “∏ºø …ª ≈∏ª æBø …ª ≈∏Õ �À ’BbÈnªA “∏ºø KYBu Ã»Ø ©JÒªBI æBùA æhJÕ ≈¿Ø —iÀjÈzªBI

BzÕA È”bm Ã»Ø æAÃÈƒªA ¡º®Ø Á’Bbm …ª oŒºØ jn¥ªBI È–ÃŒ√e ÀA È�Õe ~j¨ª …ªBø æhJÕ ≈ø BÈøAÀ 
 “ÈÕÀÈjªA πºM ≈ß “ŒªBY µºàA “ÒmAÃI o∞ÈƒªA ≈ß —ieBÈvªA æB®Ø‹A È∆BØ Ω¿®ªAÀ µºàA îI È∆A

…ŒØ “ØBƒø ›Ø —Èjzø Kºm ÀA —È�ø KºU ≈ø …Œºß.  
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(4b)‹BI B»È√BØ æB®Ø‹A o∞√ PBØBƒùA Brƒø È∆A j«B§̃ªAÀ ≈∏ôÀ iÃ®ÈrªA ≈ß ÿƒJùA iBŒNa
 µºa ÈΩ∑ ‘A ∂›�‹A ”ºß ≈∞ªA Ah« ≈ø ~j¨ªA Ã« ‘hª̃A ∂›a‹A ΩÕf®M ∆B∏øA ÀA B«�Œ¨M
 ïA —Ã¥ªA ≈ø “ºÕkÈjªA Ω¥ƒÕ “∞u ÀA “ºŒz∞ªA ïA “ºÕkÈjªA Ω¥ƒÕ BMAg …ºÕfJMÀ …ºÕfJMÀ ��Œ¨M ≈∏ô

ÈƒªA ïA jÒÈƒªBI BÈŒßÃ≥À B√B∏øA iBŒNa‹BI ›Rø ±®zªA ÈΩ∑ ”ƒ®ùBØ ∆fJªBI B»¥º̃®M SŒY ≈ø o∞
 …øAÀe ¬fßÀ µºàA ¬AÀe ”Ø ™AlÈƒªAÀ ∆fJªA ”Ø o∞ÈƒªA µº̃®M PB≥ÀA |®I ”Ø ��Œ¨M ≈∏ô µºa
 À  ∂›a‹A ©Œö ¬AÀfI æÃ¥Õ B¿È√A ±ªBbùBØ µºÛàA ”Ø µºÚàA ∫A�qA ¬lª ‹AÀ …MiÀjy ”Ø ‹

I “¿÷Ae “ÈŒ®ŒJ� iÃøA …IBJmA È∆A ”ºß ’BƒI B»v®I��Œ¨M ≈∏ô ›Ø “ÈŒ®ŒJÒ̃ªA ¬AÀf.  

 ›Ø �àA ”ºß æÃJâ ∆Bn√‹A eAjØA ©Œö È∆A ïA AÃJ«g ’B¿∏áA ≈ø îÈŒ≥AÀÈjªA È∆A ¡ºßAÀ
 ∆ÃJn∏Õ ‹À ÈjrªA ”ºß ∆ÃªÃJâ ¡»È√A ïA ¡»ƒø ∆ÃøÈf¥ùAÀ iAjq‹A “ªBZñ ‹A ÈjrªA Kn∏Õ

¤Õ îªÃ¥ªA ≈ø ÈΩ∑ È∆A ”∞ë ‹À iBŒa‹A ≈ø ‹A �àA Ω¥√À ~Àj∞ùA ≤›a ÀA ÈjrªA ïA ‘Èe
jrªA ”ºß ¡»z®IÀ �àA ”ºß æÃJâ ¡»v®I È∆A pÃƒŒªBU ≈ß.È  

 jQA iÀfu Ã«À “ÈŒƒŒ¥ŒªA “IjVÈNºª æB¥Ø µºàA �¨M ∆B∏øA ≈ø µáA K«hùA PBJQA ”Ø ™jq ¡Q
∑ È∆A �jÕj¥MÀ ©≥AÃºª µIBÒø “NIBQ ¬kBU eB¥NßA …I Ωvê SŒÅ ‘jaA f®I —Èjø jÈQ¤ø ≈ø ÈΩ

 ©≥À f≥ ∂›a‹A |®I È∆‹ BÈŒßÃ≥À ∆B∏øA ��Œ¨M ≈∏ô µºa(5a) À AiAjø —f«BrùBI ��Œ¨M
 µºaÀ µÛºa îI ∂jØ ‹ gA BÈŒMAg B√B∏øA Ω∏ªA �Œ¨M ≈∏ô |®JªA ≈∏øA AgA …√Bq Ah«Bø ÈΩ∑
 ”Ø …ßÃ≥À |®JªA ”Ø �¨ÈNªA ™Ã≥À ≈ø ¬lºÕ‹À OØjß B¿∑ ”ßÃ≥ÃªA ∆B∏ø‹A eAjùA È∆A …ŒØÀ

∏ªA ”º̃∏ªA KºÈnªA ”º´ “yiB®ø “ÈŒ÷lU “JUÃø ‘ÃßÈfªA jÕj¥MÀ ©√Bø eÃUÀ ÀA ¢jq ’B∞N√‹ Ω
LÃºÒùA ≤›a.  

 ∂›aBI AÃ¥º̃Ö ¬‹hnªA …Œºß …ªÃ≥ ≈ø BƒŒªA ”ßjÈrªA ΩŒªÈfªA æÃuÃª ‘A ™jÈrªA eÀiÃªÀ ΩøBNØ
ïB®M …ßjq æÃváÀ B¿«�´À ∂›a‹A ¬iB∏ø ¡ó‹ OR®I ¬›ÈnªA …Œºß …ªÃ≥À �A �jøAÀ 

 ”ºß P‹BáA ΩzØA ïA ∂›a‹A ÆÃºI eAjùA È∆A …ÈŒJ√ ∆BŒIÀ “ºÕkÈjªA ≈ß …Œ»√À “ºŒz∞ªBI
∂›�‹A . 

”»∞Ø ™BöA Ã»Ø B«�Œ¨M ∆B∏øA ”ºß ≈Õf»N�A ’›¥®ªA ∂B∞ÈM‹À.  
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 fYA ≈ß XAlùA πªg Xja AgA ÈxBa XAlø ~jß xBbq‹A ≈ø wbq ÈΩ∏ª È∆A ¡ºßAÀ
ƒØ πº« …JYBuÀ fnØ …ŒØj� …ƒß …ŒªA �Èei À °mÃªA ÈfY ”ºß XAlùA •∞Y X›®ªA “VŒN

 �Œ¨ÈNªA ∆B∏øBØ …ªB®ØA ≈ø …ƒß ifu B¿ŒØ …ªAÃYA ΩzØA ”ºß …JYBu ∆Ã∏Õ ”ÈNY …ƒø …UÀja
jaA XAlø ïA “JnƒªBI‹ wbq ÈΩ∑ ïA “JnƒªBI.  

(5b)a‹A �Œ¨Nºª ΩIB¥Õ ”®ŒJÒªA ≈ø ÿq ‹À È”®ŒJ� µºa ÈΩ∑ È∆A ~iB®ùA æÃ≥ BÈøAÀ ‘iBŒN
 ”«À “ÈŒª‹A “»U ≈ø B»ÈÕBafø È∆BØ “ßÃƒû ‘�∏ªBØ “ÈŒºafùA ”ƒ®ñ PhaA µºàA “®ŒJ� È∆A …Œ∞Ø
 fÈÕ¤ø ≈∏ô “ºö ”ºß ±Òß …ŒØ PAeAf®Nm‹A ±ºNë À ™BƒNø‹A ”zN¥M ›Ø “ÈÕiBŒNaA
 ∆A jaA ”ºß “IÃ®u À |®Jª �Œ¨ÈNªA “ªÃ»m ïA �rø ÀA µºbºª …ŒØ �¿y ∆B∑ ∆A B»√Ã¿zù

∑ ∆B∑ ≈øÀ …¥ºa �Œ¨M Ω»nÕ æB®∞√‹A ©Õjm B¥Œ≥i …UAlø ∆B∑ ≈ø ∆A iÈj¥M B¿∑ �Œ¨ÈNºª ∆B
 À ¢jÈrªA eÃUÃª ÿrºª “JÕj¥ªA “ÈŒºIB¥ªA eAf®Nm‹AÀ πªg K®vÕ æB®∞√‹A ÿÒI B§Œº´ …UAlø
 “Ulø‹A …ŒzN¥Õ Bñ BnJNºø BØ›NaA ‘A “Ulø‹A KnÅ “ÈŒºIB¥ªA ≈ø ÈwaA Ã»Ø ©√BùA ™B∞MiA

n√‹A ”Ø B∑�qA ∆A À µºàA ”Ø “Ulø‹A πºM KnÅ B»Ø›NaB∑ “ŒVÈnªA À µºàA ”Ø “ÈŒ√B
 “ºßB∞NùA ’AlU‹A —jÈ̈vNùA “®Ii‹A juBƒ®ªA ¢›NaA ≈ø “QeBY “ÒÈmÃNø “ÈŒ∞Œ∑ XAlùAÀ ™ÃƒªA

iÃm B¿»ƒø ÈΩ∑ jn∏Õ SŒÅ |®I ”Ø B»z®I“�BnI iBJNßBI ¡n¥ƒÕ À ja‹A — ©IBJÒ̃ªA 
»J∑̃jM À “®Ii‹A B¿»ƒø Ω∑ À PAiÃÈnªA iBn∏√BI ΩuBáA B�AfNßAÀ B À È”∞ƒu À È”ßÃ√

À È‘Ãzß À È”vbqBÉ AgA SŒÅ °Õj∞MÀ ¢AjØA ∆A ÈfY …ª “ØBnøÀ ~jß B¿»ƒø Ω∑ ≈ß kÀ
Ae À “ÈŒUiBa “Jn√À °mÀ XAlø ~jß ÈΩ∏ªÀ …JYBu πº»Ø �Èfy ïA o∏®√A �ÈfY “ÈŒºa

ùAÀ eAjØ‹A æfßA Ã»Ø °mÃªA ”ºß ©¥Õ Bø ÈΩ∏ØAÃª̃fNmA B¿∑ æBä B∞Œ∑À B¿∑ ”¥Œ¥áA æf® 
…Œºß.  

 BUAlø ’AÃ√‹A æfßA ∆Bn√‹AÀ(6a) eAjØ‹A Ω÷Bz∞ªA ‘ÃNaAÀ “ÈŒº¥®ªA P‹B¿∏ªBI ÈwNaA AhªÀ
 …Œºß BƒÈŒJ√ XAlø È∆A AÃªB≥ AhªÀ “ÈvNbùA iBQ‹BI XAlùA xÃva ”ºß ÈæfNnÕÀ “ÈŒº∞ÈnªAÀ “ÈÕÃº®ªA

AjØA “UløA æfßA ≈õÈjªA —ÃºÈvªA∆Bn√‹A e.  
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 B�B®ØA ”Ø “¥�BÈƒªA o∞ÈƒªA B»I î®NnM ”NªA “ÈŒ√fJªA P‹‹A ”Ø ™Àjq SºQ o∞ƒªA ‘Ã≥
 —if¥ªA ‹À ��´ ÀA jÈQ¤ùA o∞√ ”Ø B¥ºÒø �QBÈNªA AfJø ‹ “ª‹A πºM —ÈÃ¥ªBI eAjùBØ “ÈÕiBŒNa‹A

Ã∏Õ B»I ”NªA “ÈŒ∞Œ∏ªA ‹À “≥BÈrªA æB®Ø‹A ≈ø ∆AÃŒáA ≈∏̃¿NÕ B»I ”NªA æB®∞√‹A ÿÒI B»º̃ä ∆
 ¬B¿z√BI “JÕj≥ �vMÀ —fŒ®JªA —Ã¥ªA æB¥ÕÀ ”MAÈhªA ∆B∏ø‹A ‹À ÿÈrªA æÃvY ∆B∏øA ‹À

¢ÀjÈrªA  B¿È√A À kB�AÀ “¥Œ¥áBI ÀA ∫A�rªBI B¿»ƒø ÈΩ∑ ”ºß µºÒM —Ã¥ªA È∆BØ ©√AÃùA ™B∞MiAÀ
À —eAi‹AÀ iÈÃvÈNªA …RºQ ‘iBŒNàA Ω®∞ªA PBøÈf¥ø È∆‹ BRºQ O√B∑ BzÕA BRºQ B»M‹A ∆B∏Ø —if¥ªA

 “IgB¨ªA ”«À …ÈŒ®ŒJÒ̃ªA ‘Ã¥ªA …ÒmAÃI …º®ØÀ fJ∏ªA …º̃äÀ ”®ŒJÒ̃ªA …RºQ `AÀi‹A È∆A iÃ»rùAÀ
 ”√AÃŒáA `ÀjªAÀ “®ØAÈfªAÀ “¿yB�AÀ “∏mBùAÀ “IgBÜA ©IiA ¬eAÃa “IgB¨ºªÀ —fª̃ÃùAÀ “ŒøBÈƒªAÀ

 ÆBøÈfªA …º̃äÀ ”√Bn∞ÈƒªA `ÀjªAÀ Kº¥ªA …º̃äÀ —jr®ªA pAÃáA “∑ifùAÀ “∑ÈjäÀ “∑ifø B«AÈÃ≥À
ÃÒmiA …ŒªA …J«g Bø cŒÈrªA �iBnNaA ‘hªA µŒ¥ZNªAÀ “ºßBØÀ “RßBI “∑Èj�AÀ.  

 f®I B� “ºuBáA “JÕj¥ªA PAeAf®Nm‹A ≈ß —iBJß ‘Ã¥ªAÀ fYAÀ `ÀÈjªA È∆A ≈ø …®JM ≈øÀ
Alñ B»UAlNøAÀ ∆fJªA ’BzßA ïA `ÀÈjªA æÃvÕ ‹A B«eAf®Nm‹A ∆BI πªg îIÀ Bzß‹A πºM X

 ¡nU “u›a ≈ø Ωvê Kº¥ªA ≈ø jnÕ‹A ±ÕÃVNªA ïA ΩuÀ AgA …®Ii‹A ¢›a‹A ±ŒÒª
 “¥�BÈƒªA o∞Èƒºª µº̃®Nø æÈÀA Ã«À ‘iBÇ ±ŒÒª(6b) È”MAg eAf®NmA …ªÀ ∆AÃŒáA `ÀÈjªBI ”È¿nÕÀ

øÈfªA ïA …ªÃuÀ f®I ’Bzß‹A “UløBI XlNøA AgBØ “ÈŒ√fJªA iBQ‹A AfJù È¡NÕ îIAjÈrªA “ÒmAÃI ÆB
 ¡Q BÈŒ√Bn∞√ BYÀi ”È¿nŒØ πÕjZNªAÀ pBnY›ª AfJø ∆Ã∏Õ ∆‹ BJÕj≥ ∆Ã∏ŒØ fŒ®JªA �eAf®NmA
 °n≥ K«hÕÀ “ƒ�BJªAÀ —j«B§̃ªA ÈpAÃáA ΩvZŒØ ∫Aie›ª “ªA �vŒØ ÆBøÈfªA ∆ÃÒI ïA jrƒø

XlN¿ŒØ fJ∏ªA ïA …ƒø ñ XlNôÀ Kº¥ªA ïA °n≥À “ÈÕÃ»q ”È¿nÕÀ …UAlñ AfJø �vÕÀ …º̃ä XAl
 `ÀÈjªA Ah«À “ºßBØ ”È¿nŒØ ’Bzß›ª “∑Èj�A P›z®ªA ©Œö ïA “ÈŒJz´ —ÈÃ≥ ”È¿nŒØ ©ØÈfºª
 ∆BØ …N§º´À …N≥̃iÀ …MiÀf∑À …MB∞u ”Ø Kº¥ªA ïA ΩuAÃªA ¬ÈfªA ”« ”NªA …MÈeBù ©IBM ”√AÃŒáA

®ªA ’AjU‹BI B»ŒJq ∆B∑ ¬AÃ¥ªAÀ XAlùA æfN®ø BÈŒ√AiÃ√ BŒØBu ∆B∑ …I “¥º̃®NùA “¥�BÈƒªA o∞ÈƒªA “ŒªB
ΩRøAÀ …JqA …M‹AÀ æÃ¥®ùBIÀ Ω¿∑A.  

º̃ªA ïA ΩŒ¿ŒØ ¬AÃ®ªA jR∑A æBY Ã« B¿∑ “ÈÕÃ»rªA —ÈÃ¥ªA …Œºß Kº¨M —iBM ∆Bn√‹AÀ “ÈŒ√AÃŒáA h÷Ah
 À LjÈrªAÀ Ω∑A ≈ø “∏÷›ùA ∫iBrŒØ “¥�BÈƒªA o∞ÈƒªA ¡∏Y …Œºß Kº¨M —iBMÀ ¬AÃ�B∑ ™B≥ÃªA
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 PAÈhªA OØ ΩøB∏ªA ∆Bn√‹A Ã«À PAeBJ®ªAÀ PA�àA ™AÃ√AÀ …∑Aie‹AÀ ¬Ãº®ªA ≈ø “ÈŒ√BYÀÈjªAÀ
eAjØ‹A ’‹¤« ≈ø Bƒº®è ∆AÀ eBqÈjªA ΩŒJm ïA µŒØÃNªA �A BnƒØ ”¥Œ¥áA.  

B�BI KJnºª “Œ¿nM BØjß “∑ifùA ‘A “¥�BÈƒªA —ÈÃ¥ªA ïÀ‹A —ÈÃ¥ªA ‘A µÒƒªA  B»I eAjùAÀ KJnù
j∏̃∞NùA —ÈÃ¥ªA B»uBvNUA ∆‹ B»øÈf≥ ÆBøÈfªA ≈ø °mÀ‹A ±ÕÃVNªA B»º̃ä ”NªA (7a) ∆Bn√‹BI

 XAlø …RºRªA “Ulø‹A B�AfNßA ≈ø “ºuBáA —ÈÃ¥ªA ‘A “¿∏áA B�AfNßBØ ∆BI ja‹A B»Œºß ±≥̃ÃNÕ
 lŒóÀ Ω�BJªAÀ ÈµáA îI o∞ÈƒªA ≤j®M B»I “∏ºø ”« ”NªA “ÈŒ¥ºàA “¿∏áA ”« ”√AÃŒáA `ÀÈjªA

àA îI eAjùA Ω÷Bz∞ªA ΩuA ”«À “Õ⁄i �´ ≈ø “ªÃ»nª �àA Ω®∞MÀ �ÜA f¥N®Ø ÈjrªAÀ �
”MÀA f¥Ø “¿∏áA P¤Õ ≈øÀ ïB®M …ªÃ¥I  B√iA È¡»º̃ªA ¬›nªA …Œºß …ƒß ‘Ài BñÀ �R∑A �a

…IBƒNUA Bƒ≥kiA À ›�BI Ω�BJªA B√iA À …ßBJÈMA Bƒ≥kiAÀ B¥̃Y ÈµáA.  

∞ùA æAfNßA —eÈjâ È∆A ¡ºßA À ≈ß B»¿v®Õ ∆Ã√B≥ ≈ø B�ÈfI‹ ΩI “¿∏áA �h« ”Ø ”∞∏Õ ‹ —j∏̃
 ∆ÃÈŒ≥Ajq‹A K«gÀ îÈŒ÷BrùA µÕj� Ah«À “UBáA …ŒªA PÈfNqA AhªÀ µÒƒø Ã«À j∏∞ªA ”Ø BÒàA

BNÕ‹ —j∏̃∞ùA æAfNßA ïA ”√ ïA XBNä �´ “ÈŒmf¥ªA o∞ÈƒªA KYBu À “ÈŒmf≥ o∞ÈƒªA ≈∏M �
µÒƒùA.  

 —lIjÜA B»�AjØAÀ ifvÕ B»I “∏ºø ”«À —lIjÜA ”« “¥�BÈƒªA —Ã¥ªA eBÕk ≈ø “ºuBáA —ÈÃ¥ªA ‘A
 B»JJm À “ÈÕ⁄i �´ ≈ø “ªÃ»nI �a …È√A ’BßÈeBI ÈjÈrªA ”ºßÀ ÈµY …È√A ’BßÈeBI Ω�BJªA ”ºß iAju‹A
 ¡º®ªA “ª̃A —eBÕk È∆BØ ¢AjØ‹A K√BU ïA æAfNß‹A ≈ß B»UÀjÇ —j∏̃∞ùA ”ºß “¿«AÃªA ’›ŒNmA

“øÀlø —eBÕk È∆A PBÈÕj§ƒªA ‹ PBÈŒ¿º®ªA ”Ø —j∏̃∞ùA …�AjØA eAjùA È∆A ¡º®ªA —eBÕk ∆B∑ ∆AÀ 
 KUÃM j§ÈƒªA(7b)æB≥ B¿∑ oŒªÀ æB¿∏ªAÀ oáA —eBÕk LBZuAÀ —lIjÜA LBZuA ≈øÀ 

 ≈ø …ºuBáA —Ã¥ªA ‘A —ÀBJ¨ªA B»ÒÕj∞MÀ —gÃ®ÈrªAÀ “ÈŒ√BmBÈnªA ΩJáA LBIiA À “º�BJªA —›ÕÀBNªA
ùA ∆Bv¥√ ∆Àe PBÈŒÈnáA ∫AieA ”ºß o∞ÈƒªA iBvN≥A B»I ifvÕ “∏ºø ”«À —ÀBJ¨ªA ”« —j∏̃∞

¡÷B« fº̃¥ø B»JYBuÀ “¿«AÃªA ’›ŒNmBI P‹Ã¥®ùA.  

 ΩŒ≥ Bø ”ºß “øAÈÃºªAÀ “ÈŒßÃJnªAÀ “ÈŒ√AÃŒáA o∞ƒªA B� æB¥Õ “ÈŒJz¨ªA —Ã¥ªA “Œ√BÈRªA ‘A Kz¨ªAÀ
‹A haAÀ �Àj∏ùA ©Øe ”ºß “RßBJªA —Ã¥ªA ”«À ≈ø “ºuBáA “∏ºùA ‘A “ßBVÈrªA B�AfNßBØ ¬B¥N√
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 À ÆBøÈfªAÀ ”√AÃŒáA `ÀÈjªA “UløA æAfNßBI °mÃNùA “ªBáA ”ºß B»√Ã∑À —Ã¥ªA πºM  æAfNßA
 ≤ÀBbùA ”ºß ”ßjÈrªA ¬Af≥‹A o∞ƒªA ≈ß ifvÕ B»I “∏ºø ”«À “ßBVÈrªA ”« Kº¥ªA

√B∑ ∆AÀ “ÈÕÃ»rªA —Ã¥ªA ≈ø “¥�BƒªA Lj≥A ”«À iBŒNa‹BI ∆BMÈeBzNø B¿«À B� îNøeBa BN
 ‘A iÈÃ»NªA B»�AjØAÀ “¥�BÈƒªA “ßB� ≈ß “JªB¨ªA OUja ‹AÀ ‘ja‹A —iÃm B¿»ƒø ÈΩ∑ jn∏ÕÀ
 B»I “∏ºø ”«À iÈÃ»NªA ”« B«iBQA —eBÕk ”zN¥Õ SŒÅ “ÈŒJz¨ªA eAfNqA ≈ø “ºuBáA “∏ºùA

j∞MÀ Ω¥®ªAÀ ™jÈrªA B»ƒnZNnÕ ‹ SŒÅ “∏ªB»ùA ”ºß ¬Af≥‹A ifvÕ “∏ºùA íÜA B»ÒÕ
 ifvÕ B»I “∏ºø ”«À íÜA ”« B«iBQA ∆Bv¥√ ”zN¥Õ …UÀ ”ºß “ÈŒJz¨ªA ±®y ≈ø “ºuBáA

iBŒNa‹BI “ÈŒJz¨ªA ΩŒN®M …ŒØÀ ¬Af≥‹A …ŒØ ”¨JƒÕ BÈ¿ß ¬BVY‹A.  

 Ω»ÜA ≈ø BrƒM Ω÷AkÈjªA ©ŒöÀ B»ÈøA “ßBVÈrªAÀ “¿∏áA ≈ø fª̃ÃNM B»º̃∑ Ω÷Bz∞ªA È∆A ¡ºßAÀ
‹BØ íÜAÀ —hº̃ªA o∞ƒªA O¿ºßA AgBØ �u “ßBVÈrªAÀ ¡ºß “¿∏áA È∆BØ  B»ÈøA ”√BÈRªAÀ B«ÃIA æÈÀ

(8a)—ja‹AÀ BŒ√fªA ”Ø “¥ºbºª “JUÃùA “∞̃®ªA OºvY B»ƒß O®ƒNøAÀ “ÈŒ¿Œ»JªA.  

 PiÈÃvM AgBØ ¬B¥N√A haA À �Àj∏ø ©Øe ïA B»ºŒø À o∞ÈƒªA “∑jY Kz¨ªA “¥Œ¥Y È∆A ¡ºßA ¡Q
e PeAiA B«Àj∏ø AjøA oIBÕ ÈiBY ∆Bae iBÇ Kº¥ªA ≈ø iÃ∞NØ “RßBJªA —Ã¥ªA “ÒmAÃI B»®Ø

 B»º∑ “ÈŒ´BøÈfªA ‘Ã¥ªA ”ºß ïÃNmA A�R∑ ∆B∑ ∆BØ ÆBøÈfªA ïA °n≥ …ƒø f®vŒØ —iAjÅ
 iÃ®q …JYBvª ”¥JÕ ‹À �fn∞ŒØ …ŒØ jÈQ¤ÕÀ ∆fJªA ©Œö ïA �f®I jrNƒÕÀ B�B®ØA ≈ß B»ºÒ®ŒØ

fNªBI ≈∏nÕ ¡Q …º®∞ÕÀ …ªÃ¥Õ Bñ f®I ¬BrùA ≈ø ΩºZNùA iBZJªA ≈ø ”¥JÕ Bø Kº¥ªA ©UjÕÀ WÕi
 iBbJªA ∆B∑ ∆AÀ iÈÃ»NªA Ã»Ø o∞ƒºª —eBß Ah« ∆B∑ ∆BØ Ω®Ø Bø ”ºß ¬fƒÕ À AÃZvŒØ iBrN√‹A
 ”¨JƒÕ ‘hªA ©ØfªA ©ø iÃ®rªBI ∆iB¥ùA ¬Af≥›ª BRßBI B»bƒnÕ ΩI ‘Ã¥ªA ΩÒJÕ ›Ø ‹fN®ø

Y ∆B∑ ∆BØ ›¥ß À Bßjq …Œºß ¬Af≥‹A …yiBßÀ …®Øe eAiA ∆AÀ “ßBVÈrªA Ã»Ø “bmAi “ªB
√ÀfI ÀA “ÈŒJz¨ªA “∑jáA  ±®y ©ø ¡«ÃªA”Ø ¬BVY‹A ”« “yiB®ùA �h»Ø  B»  ™ÃyÃø

Af≥‹A ¬A Ã»Ø “∏ºø ∆B∑ ∆AÀíÜ.  

 ©JÒªA ¡Õ›Õ Bø ïA o∞ƒªA ΩŒø ”«À —iBÈø‹A “ÈŒ¿Œ»JªA “ÈÕÃ»rªA ‘Ã¥ªA …RºRªA —Ã¥ªA ‘A —Ã»rªAÀ
≥ Bƒ« eAjùAÀ …Øju “ÈŒ√B¿nU B»IBÒøÀ ©JÒºª ¡Õ›ùA Kº� ”ºß o∞ƒªA S®JM fJ∏ªA ”Ø —ÈÃ
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 “Œ¿nM “ÈŒ√BYÀÈjªBI …JqA À “ÈŒ√Bn∞ƒªA À “ÈŒ√B¿nÜA îI `kjI B»JºÒø È∆BØ “ÈŒJz¨ªA ≤›Ç
 B�AfNßBØ ≤BuÀ‹A j÷Bm …Œºß o≥À Kz¨ªAÀ µÒƒªA ”Øjø B¿∑ KJnªA ¡nªBI KÈJn¿ºª

ßA ≈ø “ºuBáA —Ã¥ªA ‘A “∞®ªA —Ã¥ªA æB¿ßA B»ƒø ifvÕ “∏ºø ”«À “∞®ªA “∏ºø —Ã»ÈrªA æAfN
 PBÈÕiÀjy ”ºß ’B∞N∑‹BI ”ßjrªA …UÃªA ”ºß ”¨JƒÕ B¿ŒØ “ÈÕÃ»ÈrªA(8b) Ω∑BùA ≈ø ∆fJªA

 B»n∞√ wŒºÖÀ “ÈŒ√Bn√‹A P‹B¿∏ªA ΩŒvÑ ïA “È¿�A ≤juÀ ≈∏nùAÀ oJºùAÀ LjrùAÀ
«À iÃV∞ªA B»�AjØAÀ “ÈŒ√AÃŒáA “∑iBrùA ≈ß B¿ŒØ “ÈŒ√AÃ»rªA —ÈÃ¥ªA æB¿ßA B»ƒø iÈÃvÕ “∏ºø Ã

 “ÈÕÃ»rªA —Ã¥ªA ΩŒN®M B»ƒø ifvÕ “∏ºø Ã«À  eÃ¿àA B»ÒÕj∞M À “ÈŒ√Bn∞ƒªA h÷Ahº̃ªA ≈ø ”¨JƒÕ
 …∞®y ÀA LÃºÒùA æB¿∏ªA ∆Bv¥√ ïA ‘Èe¤Õ SŒÅ iBŒNa‹BI “¥÷›ªA �´ À “¥÷›ªA B«iBQA ≈ß

Ag ”Ø —eÈjâ “¥�BƒªA o∞ƒªA È∆A ¡ºßAÀ `ÀÈjªBI “¥º̃®Nø “ÈŒØÃÈvªA ”¥Œ¥̃ä À ’B¿∏áA fNß B»M
 …NøfbNmA ∆BØ “ÈŒ√Bn¥ƒªA P‹B¿∑ ΩŒvÑ ïA B»I ΩÈmÃNŒª “ÈŒ√B¿nÜA ‘Ã¥ªA ©Œ¿Ä ”√AÃŒÜA
 PiBuÀ jø‹A o∏ß ∆AÀ ¡Œ¥ø ¡Œ®√ ”Ø ”»Ø “ÈŒ√Bn∞ƒªA P‹B¿∏ªA B� OºvY ’BrM ±Œ∑

Ã« ”Ø O≥j¨NmBØ j¿®ªA ’Bz¥√A ïA …ª “ªA o∞ƒªA �fÕ ≈ø wº̃Ö �À �B»Nrø ”Ø O∏¿»√A À �A
 fuB≥ æBÅ B�BYA AÃºRø f≥À ¡ŒªA LAhß À ¡ŒUiB√ ”Ø PBø À PBØ Bù “∑iAfNø ≈∏M ¡ºØ
 ‹ BÒÈmÃNø ByBMjø …mjØ ∆B∑ ∆BØ ’AjZÈvªA ïA XjbŒØ BJº∑ …®ø haAÀ BmjØ K∑i fŒu

 æAÃYBI …n∞√ ∆B∑ À B¿º̃®ø …Jº∑ À B�j∞ø BÈÕÃ≥ ‹ À AlUBß B∞J®y �eAjñ æB√ BùBß fŒÈvªA
 …mjØ ∆B∑ ∆AÀ AiÀjnø …º«A ïA Kº¥ƒÕ À AiÃbØ BYjØ …ªlƒø ïA ©Ui À �eAf®NmA if¥I
 …øAjø ïA ΩƒÕ � BmiBY fŒÈvªA æAÃYBI ÀA BmiBØ ≈∏Õ � ÀA ¡º̃®ø �´ …Jº∑ ÀA B√Àie Bmj�

…øB®� ¬Af√‹ Ω∏ªA πº»Õ f≥ ΩI . 

yB∞ªA PB∞ÈvªA ‘A °÷BmÃªA ”« Ω÷Bz∞ªA À “®≥AÃªAÀ “ÒÈmÃNùA PB∑BùA ”« æB¿∏ªA ”Ø  “º
 —eB≥‹BI eÃv¥ùA …È√‹ ¢BmÀ‹A ”ºß Ω÷Bz∞ªBI ¡∏ê ∆A j«B§ªAÀ ¢AjØ‹AÀ îI ¢BmÀ‹A ”Ø

 ≤Aj�‹A ”ºß Ω÷AkÈjªBI ¡∏Y B¿∑(9a) ≤Aj�‹A ”ºß ¡∏áA ©ø Ω÷Bz∞ªA ±Õj®M —eAiA À
NªA ‹ ”JÕj¥NªA æAfNß‹A °ÈmÃNªBI eAjùAÀ Ω÷AkÈjªBI À “ÈŒ√Bn∞ƒªA —eB®ÈnªA Ã«À µ¥̃Y B¿∑ ”¥Œ¥Z

 ∆AÃŒáBI �ÃØÈjß AhªÀ ∆fJªAÀ o∞ƒªA ™Ã¿â ∆Bn√‹A È∆A ïA îJ«AÈhªA î÷BÈrùA fƒß “ÈŒ√B¿nÜA
 ΩÕÀBNI Ω÷Bz∞ªA ‘A …RºQ ”»Ø f¥Ø “ÈŒ√Bn∞ƒªA —eB®ÈnªA …È√A ”ºß ∆ÃÈŒ≥Ajq‹AÀ O÷BùA µ�BÈƒªA
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Bn∞ƒªA ‘Ã¥ªA SŒºRM KnÅ Ah«À °mAÀ‹A ”« ΩI “º̃¥Nnø “ºŒzØ OnŒª “ªAf®ªA À “ÈŒ√
 µºÒÂÕ f≥À ©yÃªA “ªÃ¥ø Ã»Ø ÿŒrªA “ÕB´ ≤jÒªA Ω÷Aki ≤Aj�‹AÀ B«j∑hÕ � AhºØ B»ßÃ¿â
 pÃn�BI BuÃvã ∆Ã∏ŒØ ~j®ªA ÀA j«AÃÜA ≈ø “ÕB¨ªA ‘hª B®IBM ∆Ã∏ŒØ B»N√‹A …I Bø ”ºß

‹A LjzI “ÈNm ”»Ø …ŒJrÈNªA µÕj� ”ºß ��´ ”Ø …ªB¿®NmAÀ“RºQ ”Ø îƒQ.  

 BÈøAÀ B»MAÀg ïA j§ƒªBI B«iAf¥ø ’BzN≥BI ‘A “ŒÈ¿∏ªA KnÅ “ÈNm B»√Ã∑ iBJNßBI Ω÷AkÈjªA �h«
 æB®Ø‹A ∆Ã∏ª Ω÷BzØ B»n∞√ ”Ø O√B∑ ∆AÀ Ω÷Aki �vM ¢BmÀ‹BØ B»MB∞uÀ B»MBÈŒ∞Œ∑ KnÅ

—fmB∞ªA ~Ajß‹BI “IÃrø B»Œºß ”« KÈM�ùA.  

ùA ‘A “ÈŒ∞Œ∏ªA “÷Aei æB≥ AhªÀ “ÈŒ¿∏ªA KnÅ Ω÷BzØ O√B∑ ∆AÀ “ÈŒ∞Œ∏ªA “÷AejI “ºuBáA PB∏º
 ij∏M Ã« ‘hªA B»JJnª “®IBM “∏ºùA À “ÈŒ∞Œ∏ªA Ã«À æAfNß‹A ≈ß XÀjàBI ”« B¿È√A “ªAkjªA È∆‹

—’AeÈjªAÀ —eÃÜA ”Ø æB®Ø‹A  ’Ãm …JYBvª ΩvY À æAfNßA ≈ß ≤jçA AgA XAlùA È∆A ��§√À
®ªA XÀja BÈøA …JJnØ æBáA KnÅ ~jùBØ —jR∏ªAÀ “º̃¥ªA ≈ø B� “¥÷›ªA B»M‹BY ≈ß juBƒ

“ÈŒ∞Œ∏ªA KnÅ Ã»Ø B�BY ”ºß —ÈeBùA ’B¥I ©ø PBÈŒ∞Œ∏ªA ‘fYA eBnØ ÀA “ÈŒÈ¿∏ªA.  

 “∏ºø ”Ø “ÈŒ∞Œ∏ªA —’Aei BøA(9b) —’Aei B»º÷Bnø ¡º̃®M ≈ø ¡º̃®M —’AejØ ‘A B»¿º̃®M “¿∏áA
∑ BÈŒƒÕe‹ BÈÕÃŒ√e B»ºŒvÑ ≈ø ~j¨ªA ”Ø ¬AfbNm‹A ≈∏ôÀ kÃè ÀA “äBnø …Œ∞Ø �j∑g B¿

 ”NªA B»MAhª ‹ —AiAfùB∑ —’AjÜA ≈ø ¡»øAlªA À ¡»Œºß “JªB¨ùA ΩU‹ ‘A ’B¿º®ªA —AiB� �¿ÈzªA
 B»miBô ≈ø ~j´ —’Aej∑ B»JJJm —’AejØ “ßBVÈrªA ”Ø “ÈŒ∞Œ∏ªA —’Aei BÈøAÀ Ω÷Bz∞ªA ΩzØA ”«

 À B»I “ÈvNbùA iBQ‹A jqBJÕ ‘A ÀA LÃ´jùA iB»Nq‹A LBnN∑A eÈj� ‘jaA f®I —jø B�eAlÕ
 “∞̃®ªA ”Ø B»M’Aei BÈøAÀ Ω÷BzáA ≈nYA ≈ø ”« ”NªA B»MAhª ‹ LjáA ”Ø “¿Œƒ¨ªA “IBu‹A
 ¡÷›ø Ã« SŒY ≈ø ¡÷›ùA ∫AieA �f÷AÈlªA “YBJùA ÀA  “øÈj�A —hº̃ªA ∫jM B»n∞√ ”Ø “YÀf¿ùA

« SŒY ≈ø jØBƒùA ∫AieA �‹AÀ P‹B¿∏ªA ∫AieBI “ÈŒº¥®ªA —Èhº̃ªA ”« PAÈhº̃ªA ‘Ã≥A À jØBƒø Ã
 ÈLjª pBÈƒªA ¬Ã¥Õ ¬ÃÕ B»MAÃØ ∫AieBI ”º¥®ªA �‹A ”« ¬‹‹A ÈfqA À î¥ŒªA …UÀ ”ºß  “ÈŒ√Bn∞ƒªA
 ‹A µ¥̃ZNÕ ‹ Ω÷BzØ ¢BmÀ‹A ∆Ã∑ ∆A ”ƒ®Õ ~j´ BÈ»JrÕ � AgA Ω÷BzØ ”«  B¿È√A À îùB®ªA

B«fYA î�jrI ªA ∆Ã∑ ≈ß Xjë ‹A À ‘ÃŒ√e ~j¨I °ºNã �´ BÈŒƒÕe B»ºŒvÑ ≈ø ~j¨
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A ∂›aBI “»IBrùA � ∆BØ Ω®∞ªA ”ºß ΩßB∞ªA ¬Af≥›ª BRßBI �iÈÃvM ∆Ã∏Õ Bø ~j¨ªAÀ ïB®M
 …ªÃvY iBJNßBI À “ÕB´ …÷B»N√A iBJNßBJØ Ω®∞ªA ”ºß KÈMjM ∆AÀ “Zºv¿Ø �¨ªA ïA …®∞√ ©Ui

AÀ —f÷Ba“¿∏ZØ πªg ”∞a ∆¿»Œ√BQÀ  B«iÀfu B(10a) ›I PiÈfuÀ æB≥ B¿∑ “ÈÕÀi ›I
‹À PB∏ºø ∆Ã∏M ›Ø ‹A À “ÈÕÀi ”∞ë  …ªÃ¥I �fŒŒ¥M eAjùBØ “∏ºùA ±Õj®M ≈ø ¡ºß f≥ …È√A

Bû̃ jaA ~j¨ª ‹ ‘A æB¿∑ À �a B»È√‹  ‘hªA æB¿∏ªA Ã« �àAÀ æBùA ”Ø BŒ√fªA jøBI µº̃®NÕ
Bø æB¿∏ªA À πªh∑ Ã« SŒY ≈ø ΩßB∞ªA �iBNë ÀA æÈÀ‹A æB¿∏ªA Ã«À BMAg ÿrªA …I È¡NÕ 

A ≈ø …UÀja iBJNßBI ”√ BRªA æB¿∏ªA Ã«À “∞u—ÈÃ¥ª Bø ”ºß iÃ∑hùA XÀjà …ºuAÀ Ω®∞ªA ïA 
B»ßÀjØ ïA iBqA Ω÷BzªA æÃuA ≈ÈŒI BùÀ ΩŒ≥ Ah∑ ”¨JƒÕ.  

AjùAÀ Ωu‹A ”Ø ≈z¨ªA ”ƒ®ñ “J®q ©ö K‰®Âq SºRªA Ω÷Bz∞ªA ≈ø “ºŒzØ ÈΩ∏ª ¡Q æB¥Ø e
Bƒ»«  ΩŒŒZNªA ”ºß B� K®ÈrªA OJQAÀ “ÕBƒ∏ªBI —iB®Nm‹A ”ºß —jVrªBI “ºŒz∞ªA …ÈJq ™j∞ªA

B»Œºß Ωu‹A iB� ±≥̃ÃM À B� ™Àj∞ªA �h« ¬Àlª ”ºß …ŒJƒÈNªA …ƒø ~j¨ªAÀ.  

A ’B∞u B»Œºß —eBÕÈlªA kBU ∆AÀ iÃ»rùA ”ºß K®q ©Jm ‘A ©Jm “¿∏ZººØ≈«Èhª Ã«À 
BI eAjùAÀ ïÀ‹A “J®ÈrªA À “ƒÒªA ‹À B¥ºÒø “∑ifùA ‹ “¥�BÈƒªA o∞ÈƒªA ÀA —j∏̃∞ùA —ÈÃ¥ªA ≈«hª

 —fßBÈvªA “ÈÕejªA —jÇ‹A ≈ß …uÃºaÀ —iÃ∑hùA “RºRªA “Ulø‹A KnÅ …ªAfNßA “∏ºø —’B∞vI
 “∏ºø Ã« ‘A o∞ÈƒªA eAf®NmA Kz¨ªB∑ o∞ÈƒªA “∑jY ÀA LjrªAÀ Ω∑‹A —jR∏I ÆBøÈfªA ïA

j¥ªA —ÈÃ¥ªBI “ºIB≥ B»√Ã∑ B»ÕeBJø ≈ø B¥ÕfvM ÀA ∆B∑ AiÈÃvM ‘j§ƒªA LÃºÒùA XAjbNm‹ “JÕ
 ¡»∞ªA —eÃU “Œ√BRªAÀ sÕÃrM ›I “∑jáBI B� “JmBƒùA(10b) ≈ø ≈«ÈhªA æB¥N√A ≈nY ‘A

 …ª ”ƒ®ø ‹ •∞ª̃BI …vŒvÖÀ iÃ∑hùA æB¥N√‹A Ã« ¡»∞ªA È∆BØ æÃªfùA ïA ��´ À ”§∞º̃ªA æAÈfªA
AfNßA “∏ºø …MeÃÄ eAjùAÀ PBøÀlºùA ≈ø ≈«ÈhªA æB¥N√A È\vM B»I “∏ºø ‘A æB¥NƒªA “ÈZu Ã« …ª

 “JÕj¥ªA —ÈÃ¥ªAÀ ”MAÈhªA ∆B∏ø‹A ‹ “IBu‹A “ÈZÈvªBI eAjùBØ “∏ºùA ∆Bq Ã« B¿∑ ¬kAÃª̃A ïA B»º̃∑
 È∆A B¿»ƒŒI ∂j∞ªAÀ —iÃÈvºM æÃvY ΩŒJ≥ ≈ø B»NØByA ∆Ã∏Õ ∆A ≈∏ô À æÈÀ‹A ïA ©UjÕ

 ”zN¥Õ ‹ eAf®Nm‹A …ßBƒNøA ‹ ∫B∏∞√‹A ¬fß ≈ß —iBJß ¬ÀlºªAÀ ”√BRªA ≈ø È¡ßA ¡»Ø eAfÈnªA
 �´À ¡ß‹A ÀA Èwa‹A ”ƒ®ùBI îJªAÀ ”ƒ«hªAÀ ”UiBàA ≈ø È¡ßA …ƒ∏ª ”Øj®ªA ¬ÀlºªA Ã« ‘hªA
 “ßjm À f≥ÃÈNªA “¨ª Ã«À ’B∑hªA “RªBRªA …ºä ”Ø ΩÈvØ B¿∑ ÿrªA ≈øÀ ÿrºª ¬ÀlºªA ≈øÀ îJªA
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 W÷BNƒªA `AfN≥A ≈Õf√hªA `AfN≥B∑ W÷BNƒªA ïA pBŒ¥ªA ”NøÈf¥ø ≈ø æB¥N√A ™jnÕ B»I “∏ºø ‘A
 ja‹BI î√lªA fYA Ljy Ã« ‘hªA `AfN≥›I ≈«ÈhªA æB¥N√A …ŒJrM …Œ∞Ø iBÈƒªA iB»£A “ßjm ”Ø
 ≈∏ô ÃƒÕf√lªBI îNøÈf¥¿ºª ”ƒ¿y …ŒJrM …ŒØ À “YÈjvùA —iB®Nm‹A ”ºß XAjbNm‹A “ßjm ”Ø

ªBI W÷BNƒªA …ŒJrM ΩŒJm ”ºß ≈Õf√ÈlªBI îNøÈf¥ùAÀ `eB¥ªBI ≈«hªA …ŒJrM À iÃ»§ªA “ßjm ”Ø iBƒ
 °≥Bm ≈Õf√ÈlªBI W÷BNÈƒªAÀ ≈«ÈhªA …ŒJrM æB¿NYAÀ ΩŒŒÖ B� `AfN≥‹A PBJQBØ “ÕBƒ∏ªBI —iB®Nm‹A
 Ã«À æB¿∑ “∞u ÿrªA ∆Ã∑ ≈náBI eAjùA È∆A ”ºß ¡º®ªA æB¿∑ ‘A iÈÃvNªA ≈nY “®IAÈjªA

ø …√Ã∑‹ ≈náA ”ßjÈrªA Ã«À ΩUB®ªA ”Ø `f¿ºª B¥º̃®Nø ‹À ‘Ã¨ª̃A È”®ŒJÒ̃ªA Ã«À ©JÒ̃ºª Bô›
(11a) ‘A …Œºß ”« B«if¥I ’BŒq‹A ≈ß SZJªAÀ ≈«ÈhªA ”Ø ÿrªA —iÃu æÃvY iÃvNªBIÀ

 ”Ø B»Œºß ”« ”NªA æAÃY‹A if¥I BnJNºø æ‹fNm‹BI B� “ÈŒJºÈnªA ÀA “ÈŒIBè‹A “JnƒªA “∏ºø
À ≈ø È¡ßA Ã»Ø B»n∞√ LÃºÒùA ∫ie Bø ”ºß o∞ƒªA —ÈÃ≥ ¡º̃®NªA “ªÃ»m “nøBàA ’B∑g ≈ø …U

 ÀA ‘iÈÃvNªA LÃºÒùA ¡»Ø Bø ”ºß Ω®∞ªBI KÕj¥ªA eAf®Nm‹A “∏ºø ‘A ”®m —eBÕk ›I
 “∑ifùA iÃÈvªA °Jy •∞áA “meBÈnªA iÈÃvÈNªA ≈nY ≈ø ÈwaA Ã»Ø ΩŒº≥ ”®nI ”¥ÕfvNªA

‹ÈÀA “øÃº®ùA iÃÈvªA B»I °JzM “∏ºø ‘A B»MAhI “�ÃJzø “ÈŒ»ÕfJªA iÃÈvªA È∆‹ LBnN∑‹BI 
 PB£Ã∞�A iBzZNm‹A j∑ÈhªA “®IBÈnªA “¿«AÃºª “øeBàA “§ØBáA —ÈÃ¥ªA …I eAjùA oŒºØ ΩŒ≥ B¿∑
 “ÈŒ´BøÈfªA —ÈÃ¥ªA …I eAjùA oŒª À “§ØBáA —ÈÃ¥ªA ”Ø “√ÀlbùA PBøÃº®ùA iBzZNm‹A “∏ºø ‘A

√ÀlbùA iBzZNmA ”Ø ∆B®NnÕ ”NªA —j∑AÈhªAÀ —j∑̃hùA B«BÈ�À ’B¿∏áA |®IB»NJQA Bø ”ºß PB
 BÈøAÀ £Ã∞bùA �j∑g Ah«À “ªÃ¥®ùA “ÈŒº̃∏ªA ‹ “mÃn�A “ÈŒ÷lÜA ”√B®ùA ‹A jzbNnM‹ B»È√BØ
 ïA ©UAjÕ •ØBáA ”Ø ”÷lÜA ”ƒ®ùA fè � AgA ¡«ÃªA È∆‹ SºQ ‘Ã¥I ‹A È¡NÕ ›Ø ”nƒùA �j∑g

àA ïA ”«À “ºÈŒbNùA fÉ ∆A ïA B◊ŒrØ B◊Œq “¿«AÃªA ”ºß …ŒØ “√ÀlbùA iÃÈvªA ~j®Õ À æBŒ
 ∆fJªA Ah« ”Ø Bø ©Œö È∆A ¡ºßAÀ BŒ√BQ …∑ifNØ B»ƒø ”nƒùA ”ƒ®ùA PhaA ”NªA —iÃÈvªA “¿«AÃªA
 ‘Ã¥ªA ≈ø “¥�BÈƒªA o∞ÈƒªA ”Ø Bù “n∏®ƒùA tÃ¥ÈƒªA “ªlƒñ ™ÀjØ B«iBQA À “ÈŒ√B¿nÜA ‘Ã¥ªA ≈ø

Ajø B»È√B∑À ~BÈŒØ iÃ√ o∞ÈƒªA È∆‹ “ÈŒ√Bn∞ÈƒªA ‘Ã¥ªA πºNª BÕ(11b) “≥›ß ∆fJªA îI À B»ƒŒI À
…º̃ä ”Ø ΩÈvØ B¿∑ ”UAlùA B«eAf®NmA KnÅ B»M‹B¿∑ B»ƒø |Œ¨NnŒØ “ÈŒY . 
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 jrß ‘fYA “ßBVÈrºªÀ æB¥Ø “ßBVÈrªA K®q ∆BŒI ”Ø ™jq “¿∏áA K®q ≈ß ™jØ Bù À
B»ƒß “∏̃∞ƒø �´ B»Œºß “ßÈj∞Nø “J®q LBI ≈ø ¡§®ªA ”ƒ®ñ  ’BJªA ∆Ã∏mÀ o∞ÈƒªA jÊJ∑ ïÀ‹A 

 ¬ÃølùA j‰J∏ªA Ã« Ah« oŒª À ≈ÈnªA —eBÕk ”ƒ®ñ ¡ºß LBI ≈¿Ø LBJªA \N∞I j‰JÍ∏ªA BÈøAÀ ≈nY
 ∆Ã∏Õ‹ ∆A eAjùAÀ iBnŒªAÀ j¥∞ªA iB∞ZNmA “∏ºø Ã« jÊJ∏ªA À B«�´ ∂ÃØ o∞ƒªA “ÈÕÀi Ã«À

Ωvê SŒÅ iBJNßA iÃø‹A �h« ≈ø ÿrª AjQBM “∞Œ®ÈzªA pÃ∞ƒªA ”Ø jQ¤Õ B¿∑ `ÈjªAÀ `j∞ªA 
~BJ¥√‹A ïA ‘e¤Õ À  —eB®nI —‹BJùA ¬fß “∏ºø Ã«À B«ÈÃºß À “È¿�A ¡Òß “Œ√BÈRªA ¢BnJ√‹A

 À æBùA —�R∑ À ’Bzß‹AÀ ‘Ã¥ªA “ø›m À XAlùA “ÈZv∑ B«�´À “ÈŒ√fJªA ≈ø B»MÀB¥qÀ BŒ√fªA
ªBáA ’AÃNmBI B«AfyA À æBáA “YBØi ”ºß “JºÒø jvYÀ BŒ√fªBI “≥›ß ¬f®ª ©ŒVÈrªA fƒß îN

 ¬fßÀ æAÃ«‹AÀ ¬‹‹A “øÀB¥ø —ÈÃ≥ Ã«À “ßBÒ̃ªA ”ºß PBJÈRªAÀ �ÈvªA “RªBÈRªA ‘ja‹A —eB®m
 Ω÷Bz∞ªA ÃIA “¿∏áA È∆A µJm f≥À iÃø‹A ¬lß ≈ø Ã«À æAÃY‹A fÕfq ≈ø o∞ƒªA æB®∞√A

ªA ΩuA …√Ã∑ πªg ≈ø ¬lºÕ ‹À B»ÈøA �ÈvªAÀ ±≥ÃM SŒY ≈ø ΩI …UÀ Ω∑ ≈ø “ßBVr
”Ø̃ÃÕ B¿È√A ïB®M …ªÃ≥ Èjm Ã«À …ŒªA B»IBnN√AÀ …Œºß “≥BÈrªA æB¿ß‹A  �¨I ¡«jUA ∆ÀjIBÈvªA

 —fVƒªA “®IAÈjªA —ÈÃ¥ªA …ŒªA È¡y AhªÀ “È¿�A ¡§ß ≈ø ‘Ã≥A Ã«À LBnY(12a) ¬fß “∏ºø Ã«À
B®Ø‹AÀ æAÃ≥‹A ”Ø LAjÒy‹A ¬fß ”ƒ®Õ ≤ÀBbùA fƒß ™lÜA K÷BvùA —f«Brø fƒß æ

 “∏ºø Ã«À ¡ºÍáA “øeBàA ™l∞ªA iB®qA À ™lÜA iB»£A ≈ß o∞ƒªA È±∑À æAÃ«‹A “ØeBvøÀ
 ïA �iBrN√AÀ ”√AÃŒáA `ÀÈjªA “∑jY îY o∞ƒªA ∆Ã∏m ‘A Kz¨ªA —iÃu fƒß “ƒŒ√B¿Ò̃ªA

‹A fv¥ª pBÈƒªA ÆBøÈfªA ïA ÈiBY iBÅ eÃ®vI ÈpAÃáA ΩÒ̃®NÕ SŒÅ ”√Bn√‹A ∆fJªA ©ØeÀ ¬B¥N√
 ¡º̃ZNªAÀ È‘kBâ `ÀÈjªA ≈ø “∑jáA ∆Ã∑ ©ø o∞ƒªA ïA ∆Ã∏nªAÀ eBƒm‹A È∆A j»§Ø jØBƒùA
 ≈ß ¡º̃Ñ æB≥ B¿∑ …NªÀAlñ ¡ºáA ΩvêÀ “∑jáA ΩJ≥ Kz¨ªA “®ØAfñ ¡ºáA ”Ø ±º̃∏NªA
 ’B¿∏áA fƒß Ã« ∆Ã∏nªA “meBÈnªA B¿º̃Ñ ”NY ¡ºáA ©ŒÒNnM ≈ªÀ ¡È«e À µJNmAÀ î√e‹A
 î¿º̃∏NùA fƒß À BèifM Ω®∞ªA ïA —ÈÃ¥ªA ≈ø XÀjàA “∑jáAÀ …√Bq ≈ø ”« BÈ¿ß “∑jáA ¬fß
 “∏ºø È≈∞ªA `›ÒuA ”ØÀ î√B∏ø ”Ø î√A ”Ø ∆Ã√Ã¿∑ “∑jáAÀ ∆B∏ø ”Ø î√A ”Ø ∆Ã√Ã¿∑
 ”Ø À ÈæÈhªAÀ “®ÈzªA iB»£A Ã«À ©yAÃÈNªA “®IBÈnªA —B√‹A ≈ø LÀjáA À PBøÃváA ”Ø ”√BÈNªA

›ÒuA BJªB´ KÍvƒÚùA À æBùA ”Ø ©yAÃNùA ∆Àe ‘A …√Àe ≈øÀ Ω÷Bz∞ªA ‘Àg ¬B§®NmA “∏ºø `
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 “∏ºùA ”Ø “ÈÕÀi ‹ gA Ω÷Bz∞ªA ‘Àg ¡»È√A SŒY ≈ø ‹ ≈∏ª AieB√ Ω÷Bz∞ªA ≈ø B¿«�´ ”ØÀ
 ¡÷B§®ªA ≈ø ΩŒ¿ÜA j∑g KUÃÕ Bø ”ºß xjáA “∏ºø BØjßÀ —eBVáA “¨ª “øB»ÈrªA “ƒøBÈRªA

Õ B»I “∏ºø ΩŒ≥À ”Ø o∞ƒªA LB®MA “∏ºø Ã«À æB¿NY‹A “®mBÈNªA KUÃÕ Bø o∞ƒªA ≈ß ifv
 K®ÈNªA ™AÃ√A o∞ƒªA ΩÈ¿Ñ ”ƒ®Õ PBƒnáA(12b) LB®M‹BØ “ƒnáA iÃø‹A ΩŒvÑ ”Ø “¥̃rùAÀ

 “∞√‹AÀ iB®ªA “¨ª ”«À “ÈŒ¿áA jqB®ªA o∏®ªBI ÀA wbÈrªA ÀA ‘iBJNß‹A jÕB¨NªBI o∞ƒªA Ã«À
ºß “§ØB�A “∏ºø BØjß À ¡«ÃªA ≈ø “¿Òa ∆kÀ ”ºß “¿»M ©ö ¡¿»ÈNªA ≈ø ≈ÕÈfªAÀ ¬jáA ”

 ≈ß “®√BùA “ÈŒº«BÜA “ÈŒõ ≈ß AkA�YA “ÈŒßjÈrªA “§ØB�A eAjùA À TB¿NªA À “¿ZNªA ”Ø B¿∑
 iÃø‹A �a À °Õj∞NªA “Œ√BÈRªAÀ ¢AjØA ïÀ‹A È∆BØ “√BÕÈfªA À SƒàA ≈ß À PBƒJªA WÕÀlM

≥̃ÈjªA jrß “ÕeBáA °ŒmÃNªA ja‹A µZºÕ B«Àj∏ø ‘Ai AgBØ æB®∞√‹A ©Õjm Kº¥ªA “≥̃i ‘A “
 “ßBVÈrªA È∆A j»§Ø LAjÒyAÀ ™lU›I …Œºß if≥ ∆A …ƒß …®Øe ïA ieBJNÕ À …ƒø ‘gBNÕ �AgAÀ
 SŒY Lj®ªA ∆B®Vr∑ iÈÃ»ƒø B®ŒVq ”È¿nÕ ≈ø jR∑A ∆AÀ K»ƒªAÀ ΩN¥ªAÀ ¡º§̃ªA ”ØBƒM

BNªAÀ ¬›m‹A f®I “¥Œ¥áA ”Ø ∆B®Vq AÀiBu“®ÕjÈrªA LAeBI Le.  

 æBaeBI “J®q jrß ‘fYA “∞̃®ºªÀ æB¥Ø “∞̃®ªA ™ÀjØ ”Ø ™jq “ßBVÈrªA ™ÀjØ ≈ø ™jØ BùÀ
 B»ßBƒNøA ‘A \IBJ¥ªA LB∏MiA ≤Ãa o∞ƒªA iBvçA “∏ºø Ã«À BŒáA ïÀ‹A  µØÈjªA ”Ø “ùBnùA

JNßBI ‹A “∏ºø …√Ã∑ ”ØBƒÕ ≤ÃàBI …ºŒº®NØ “ÈÕÀi ›I B»¿ßk ”Ø \ŒJ≥ Ω®Ø ≈ß À Ωu‹A iB
 ”º¥®ªA Ω¿NrÕ Bø eAjÕ ∆A ≈∏ôÀ ”Øj®ªA \ŒJ¥ªA Ã«À …ºßBØ È¬lÕ Bø \ŒJ¥ªAi eAjùA È∆A j«B§̃ªA
 Bø BØjß ≈náA È∆A πªhI ¡ºß À kB�A ÀA ∫�rùA ¬Ã¿ß µÕjÒI ›UBß …ºßBØ È¬lÕ Bø  Ã«À

 ∆Ã∏Õ Bø ÀA ©JÒªA ¡Õ›Õ Bø ›¥ß À …ºßBØ `fô(13a) `fô Bø BßjqÀ ‹B¿∑ “∞u …ºßBØ
 µº̃®NùA ”Ø µIBÈnªA �ÈvªA ±ªBë Ã»Ø “Œv®ùA ≈ß �vªA “Œ√BÈRªA µJm B¿∑ ›UA LBŒQÀ ›UBß
 ÀA ∆AÃŒáA `ÀÈjªA “¥MBÈƒªA o∞ƒªA ©ƒø ‘A o∞ƒªA oJY “∏ºø Ã«À “®ØAfùA —ÈÃ≥ ”Ø …¥ØAÀ ∆AÀ

Œ»NrM À �AÃ»M Bø Kn∑ ≈ß ‘A ‘Ã�A “®IBNø ≈ß µJm B¿∑ ‘iBJNß‹A jÕB¨ÈNªBI B»n∞√ ≈ø …
 Ωvê “∏ºø ‘A —Ã»ÈrªA ∆BVŒ« fƒß ∆Ã∏ÈnªA È≈∞ªA `›ÒuA ”Ø Ã«À “ßÈfªA “RªBÈRªA PB◊ÈŒÈnªA
 ïA ™ÃUÈjªBI “ÈÕÃ≥ “∑jY B»øÃV« À “ÈŒ√AÃ»ÈrªA —ÈÃ¥ªA “∑jY îY “ÈŒ√AÃŒáA o∞ƒªA “√Ã∏m B»I

 —iB»Ò̃ªA “¨ª ”« À “«AÈlÈƒªA “®IAÈjªA “ÈŒ√Bn∞ƒªA h÷AhºªA ∫jM ïA ‘Èe¤ùA Ω¥®ªA LBnN∑A BY›ÒuAÀ
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 …≥B∞√A À ‘e‹A �Bvù µºÒÕ Bñ jÈn∞Õ f≥ À “UBáA O≥Ãª jÈafÕ À ©JÒ̃ªA …ŒªA ΩŒô Bø Ã« æBùA
 Bßjq B»ŒªA ≤jvªA `fô ”NªA ©yAÃùA ‘A  —fŒ¿áA ≤iBvùA ”Ø LBnN∑‹A ”ºß ±Òß

ƒªA È±∏Õ Bø ”ºß ‘A ≤B∏ªA \N∞I ≤B∞∏ªA ”ºß iBvN≥‹A “∏ºø ”«À “ßBƒ¥ªA “nøBàA o∞
À LjrùAÀ Ω∑BùA ≈ø ‘iÀjzªA if¥ªBI ’B∞N∑‹A …ªBø À ∫›�A ≈ß À B«�´À ”ƒ∏ÈnªAÀ pBJª̃A

‘Ài f≥ Bø BzÕA …ƒß À …I ©ƒ≥ À BØB∞∑ …rŒß ∆B∑Ãø›m‹A ïA ‘f« ≈ù ¬›nªA …Œºß …ƒß 
 jR∑ Bû̃ �a ”∞∑À ÈΩ≥(13b) ”«À KªBÒùA Ãç …UÃNªA ”Ø ”È√BÈNªA Ã«À iB≥ÃªA “meBÈnªA

¿Ò̃ªA ¬›nªA …Œºß æB≥ AhªÀ …÷BÒaÀ ‘AjªA “IBuA ïA ‘Èe¤Õ …È√‹ “ºV®ªA ≈ß kjZÈNªAÀ “ƒŒ√B
 µØÈjªA “®IBÈnªA …JºÒM jø‹A ”Ø ›Vß ≈∏M ›Ø ΩŒ≥À ∆BÒŒÈrªA ≈ø “ºV®ªAÀ ≈õjªA ≈ø ”√BÈNªA
 ≈nY “ƒøBÈRªA ±ƒ®ªA …ºIB¥ÕÀ BØjß ÀA ›¥ß ÀA Bßjq ΩŒ¿ÜA ïA ‘Èe¤Õ Bù eB¥√‹A ≈nY Ã«À

nªA ™iÃªA “®mBÈNªA ≤j®ªAÀ Ω¥®ªAÀ ™jrªA ∆Ã√B¥ªA ”ºß Ã« Bû o∞ƒªA Ω¿∏Õ Bø “ÈJä Ã«À OÊ¿
 ©ÈŒzNÕ ‹ �àA È∆BØ ™ÈiÃM æB≥ —ÈÀjùAÀ Ω¥®ªAÀ ™jrºª “¥ØAÃùA “ºŒ¿ÜA æB¿ß‹A “øk›ø Ã«À
 jÕf¥M Ã«À ¬B§N√‹A —jqB®ªA ‘Ã¥Nºª BØeAjø BJªB´ Ω¿®NnÕÀ ™ÈiÃNÕ ≈ø µºàA ¡Õj∑ È∆AÀ

ø‹A …UÃªA ”ºß B«iÈÃvM B«jÕf¥NIÀ tB®ùA …I BÈŒ»NÕ Bø iÃø‹BI eAjùA �BvùA ”ºß B»JŒMjM À iÃ
 Ω¥®ªAÀ ≈ÕÈfªAÀ æBùAÀ o∞ÈƒªA •∞Y ≈ø �BvùA KnÅ Ω®∞ªA ïA B»UAjaA B»JŒM�IÀ È”º̃∏ªA
 •∞Y ≈È¿zNÕ …È√‹ ›¥ß æÃJ¥øÀ Bßjq eÃ¿ä Ω®∞ªA Ah« ›Rø æB¥Õ ∆A XAja‹A µÕj�À

 o∞ƒªA ’BÒß‹A …ª ”¨JƒÕ ≈ù ”¨JƒÕ Bø ’BÒßA Ã«À ’BbnªA jrß “ÕeBáA �A …√Bq Ah« Bø Ω∑À
 ¬k‹ Ã«À jÕhJNªAÀ �N¥NªA ≈ß AkÈjÑ B»ØjvøÀ B»NŒÈ¿∑À “ŒÒ®ªA “Œ∞Œ∑ ”Ø j§ƒªA ¢jqÀ
 ’BÒß‹A Ã«À ¬j∏ªA æÀ‹A ™AÃ√A “Nm …NÑ oƒU ’BbnªA ‘A Ah« À o∏®ªA ∆ÀfI “ßBVrºª

∞ƒªA KŒ� À “ªÃ»nªBI “∏ºùA æBY Ã« B¿∑ o(14a) À ïB®M �A ”ºß ”bÈnªA µºÒÕ ‹ B¿È√AÀ
 ’BÒß‹A ∆Ã∏Õ ∆A Ã«À iBRÕ‹A ”√BRªA ïB®M �A ’B�A È∆‹ ¡Œ¿ß oƒÜA È∆A ©ø ¡Õj∏ªA µºÒÕ
 æB≥ B¿∑ B»U’AÃY ’Bz≥ ≈ß …n∞√ ”Ò®ùA ±∏ª B√iB¥ø ‘A “UBY ≈ß ±∏ªA ©ø iÃ∑hùA

ªÀ ¡»n∞√A ”ºß ∆ÀjQ¤Õ ïB®M �A ≤jrªAÀ Ωz∞ªA “¨ª Ã«À ΩÊJÂƒªA SªBÈRªA “uBvY ¡»I ∆B∑ Ã
 ”«À —BmAÃùA ©IAÈjªA ’BbnªA æB¿∑À o∞ƒªA KŒ� —iBøA Ã»Ø iÀjnªA ©ø ’BÒß‹A BY›ÒuAÀ
 ”v≥A ¡� ¬Ã≥ LAe “ÈJY‹A �BmA Ã« æB≥ ™B∞N√‹AÀ ©ÈN¿NªA ”Ø ’B≥fu‹A “∑iBrø ©ø ’BÒß‹A
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I ”«À “YB¿ÈnªA “nøBàA  æB¿∏ªA PBÕB»√ �¨ªA ”ºß Ωz∞ªA KºÒª ‘A ›Èz∞M Kè ‹ Bø æh
 …∑jM ‘A Kè ‹ Bø ∫jM Ã«À “äBnùA “meBnªA Kè ‹ Bø æhI À �àA À ’AlÜA ©≥̃ÃM ›I

Ωu‹A ”Ø —⁄jùA ¬fß ≈ß f®JªAÀ “«Alƒºª BJº� ‘A B«ÈlƒM “äBnø …Œ∞Ø.  

ÜA B»MfYÀ “»U j∑hÕ ∆A eAiA �eÈf®NùA Ω÷Bz∞ªA ∆BŒI ≈ß ™jØ BùÀAf®ªA À æB¥Ø B� “®øB“ª 

Bø ¡mA©¿è BY “ÒŒnI “∏ºø ”«À Ω÷Bz∞ªA oŒ÷i Oº®U Ahª À Ω÷Bz∞ªA j÷Bm ≈ø “ºu 

A iBJNßA ©ø B»ƒø “J∑̃jø À |®JªA fƒß XAlùA ”Ø B¿∑ XAlNø‹BI Ω÷Bz∞ªA ™B¿NUA“◊Œ� 

≈ÕjaA …√ÀfI ÀA “ÈŒßB¿NU‹A .-

(14b) B»Øj®Ø BI Ω¿®ªA ∆AlŒø ”Ø ïAl¨ªA ¬Bø‹AB»È√Ω¥®ªA ∂ÃnM B»I o∞Èƒºª —ÈÃ≥  ‘j§ƒªA 
AÀ Kz¨ªAÀÀ —Ã»rªB»È√BI “ÕÃ∏nø ≈I ”ºß ÃIA À “¿∏áA ”zN¥ø ”ºß B»º¿Ñ  o¥ƒºª “ºŒzØ

A Ω÷Bz∞ªA ™B¿NUA ≈ø TfÑ SºRªA À —lÈŒ¿ùA —ÈÃ¥ºª B»øAlºNmA À µ¥̃� ¡mA B»È√BI ”mÃÒªA
uBYÀ “∞̃®ªAÀ “ßBVrªA À “¿∏áA ”« ”NªA SºRªA Ω÷Bz∞ªA ©Œ¿Ü ©Œö ”Ø —AÀBnùA B»º

 P›øB®ø jR∑A ”Ø AjÈn®Nø ∆B∑À ∆BnY‹AÀ æf®ªBI ïB®M �A jøA Bù À PB∞vªAÀ æAÃY‹A
 ¡∑BáAÀ �∑‹A pÃøB√ ”«À “®ÕjrªA oŒøAÃ√ SºRI �eBJß æAÃYA …√BZJm �A ¡§√ ∆Bn√‹A

ªA �h« “Ø pBƒªA P›øB®ø B¿»Œºß ”ƒNJùA iBƒÕfªAÀ ¡«ifªAÀ µ�BƒªA æf®ªA Ã«À B¿� æB¥Õ À iAf
BnªA æf®ªAO∑.  

 �jQ¤ÕÀ ~jß B»IÃrÕ ‹ “ºuBY ‘A “≥eBu “ÈJä ”«À “≥BÈvªA ïÀ‹A —jrß ©IiA K®q B�À
 ©∞√ …ªBø Ω∑ ”Ø ‘A PA�àA ©Œö ”Ø …n∞√ ”ºß   “≥Àfvø B»I ±vÈMA ≈ø iBNë ‘A

BùBI B»vŒvbNª …UÀ ‹À æB¿∑À æ¡∑fYA ≈ø¤Õ ‹ B»√BŒI ”Ø ¬›nªA …Œºß æB≥ À ÈKê ”NY 
BÈRªA …n∞ƒª ÈKê Bø …Œa‹ “Œ√ ’Ai‹A tB®ùA �IfM ”ºß ∆kB®NªA ”Ø ‘A ’AiA‹A ∂B∞ÈMA ”«À “∞ª‹A

 ”zN¥Õ “∞ª‹A ¬Bó ∆‹ ∫A�q‹A ¬Ã¿ß ≈ø ÈfI›ØÀ ‘Ai ©ö(15a) Bƒ�BI À Aj«B£ ∂B∞ÈM‹A
BrùA ïA “®UAi ”«À —iÀ BÈøBß BøÀlª —iÀBr¿ºª “øk‹ “∞ª‹A È∆A ”∞ë ‹À “ÈŒ÷lU ¬lºÕ ›Ø

‹A ¡Q B»ƒø æÃ¥ªA  “∞ª¬B§√ LBJmA ≈ø  ≤ÃªBø ±ªA ≈ø¤ùA ¬›nªA …Œºß æB≥ AhªÀ �B®ªA
 B¿ŒØ ’BÒºàA eÃ»ß “§ØBäÀ —BmAÃùA µÕj� “øk›ø Ã«À ’BØÃªA “RªBÈRªA ±ª¤Õ‹ ≈¿Ø �a‹À
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ø PÃùA f®I ïAÀ PÃùA ïA �iAj¿NmA ’BØÃªA ¢jq ΩŒ≥ BØjßÀ ›¥ß À Bßjq ¬hÕ‹ e‹ÀA ©
 Kº� Ã«À eÈeÃNªA ©IAÈjªA ¬BÈÕ‹A �h« ”Ø eÃUÃªA ΩŒº≥ ¬AjùA lÕlß …ºRøÀ  …IBJYA À …ª ”ØÃùA
 �´À ¬›∏ªA “Y›øÀ …UÃªA “≥›�À µºàA ≈nZ∑ LÃºÒùA πªg KUÃI  Bñ ’B∞∑‹A �ÈeÃø

∑‹AÀ æBRø‹BI πŒº®Ø B»I ”§Ö —ÈeÃø È∆‹ ’B∞∑‹BI Èwa B¿È√AÀ ¬Aj∑‹A �ÃUÀ ≈ø πªg ’B∞
 ∆BnY‹A “ºIB¥ø Ã«À PBØB∏ùA “nøBàA ’Bƒß PAg ’B¿§®ªA —ÈeÃøÀ “ª̃g TiÃM æAki‹A —ÈeÃ¿Ø
 “ÕBßi Ã«À “∑jrªA ≈nY “meBÈnªA B«eAjØA ≈ø oŒª …ƒø ÈΩ≥A Ã« Bñ “ºIB¥ùBØ —eBÕk ÀA …ºRñ

B∑jrªA îI æAfNß‹A …UÀ ”ºß ’BÒß‹AÀ ha‹A ∆Ã∏Õ ∆BI —›øB®ùA ”Ø æf®ªA’ “®IBÈnªA 
 “ºu “ƒøBÈRªA —AkB�A µÕjÒI …Œºß Bø ’AeA ”Ø ‘A —AkÀB�A ”Ø ¬fƒªAÀ ≈ùA ‹ Ã«À ’Bz¥ªA ≈nY

 Ω®U ‘A PA�àA ”Ø “IAj¥ªA ‘Àg “∑iBrø ”«À ¡YjªA(15b) �fƒß Bû î£Ã§ä ’BIj≥‹A
A ≤ju ”«À “¥∞ÈrªA “®mBÈNªA “ÈŒÒ®ªA À æBùA ™AÃ√AÀ “ÈÕÃŒ√fªA PA�àA ≈ø “¿� “ªAkA ïA

ùAB¿∑ ��´ ïA �Àj∏ùA æÃuÀ ≈ø jQBNÕ fYA ÈΩ∑ È∆BØ pBƒªA ≈ß �Àj∏ ‘Ài  ¬›nªA …Œºß …ƒß
 °ÈmÃNªA Ã«À `›u‹A jqB®ªA jaA Ãz´ ”∏NqA Ãz´ ”∏NqA AgA fYAÃªA fnÜB∑ ∆Ãƒø¤ùA

‹BáA ≈ø B»JmBƒÕ Bñ ‘A B»®ØfÕ Bñ PBøÃváA ”Ø pBÈƒªA îI P AÃZºuBØ ïB®M �A æB≥ B¿∑
∏ÕÃaA îI ∆Àe PBJÈJnùA ≈ø jrJªA —if≥ …®nÕ B¿ŒØ ”®ÈnªA ∫jM Ã«À Ω∑̃ÃƒªA jrß “ÕeBáA ¡

 B»È√BØ ›Rø ”¥nªAÀ pj¨ªAÀ ™iÈlªA ∆Àe LÃJáAÀ iB¿RªA XAjaA À ’Bò‹AÀ PBJ√‹AÀ LBJm‹A
 …º∑̃ÃM ÈµY �A ”ºß ∆Ãº∑̃ÃNM ¡∏MAÃª ¬›nªA …Œºß …ƒß ‘Ài AhªÀ jrJªA iBŒNYA OÑ LBJmA

 B¿∑ ¡∏≥kjª LBJm‹A ¡Q B√BÒI `ÀjÕÀ BuBõ ef¨Õ �ÒªA ∂kjÕ(16a) îØiB®ªA fƒß “ÕeB®ªA
A ≈ø È∆BØ LBVY îß OZN∞√ ¡ŒºnNªA jrß “Œ√BÈRªA LBJm‹A KJnø ‘Ãm f«BrÕ ‹ …M�vI

 ∆BNøÈf¥ø B¿«À j«B§̃ªA KnÅ …®J� ¡÷›Õ B¿ŒØ ~A�ß‹A ∫jMÀ �A jø‹ eBŒ¥√‹A Ã«À
A ¡Œº®NªA “VŒN√ ïA ∆BNºuÃø KŒ� Ã«À ByÈjªA jrß SªBÈRªA ¡Œª‹A LAh®ªA ≈ø x›àAÀ ¡Œ¥ù

 o∞ƒªA æB®∞√A ›I ‘A �¨NªA ¬fß ©ø ©ØBƒùA ≈ø …MÃ∞Õ B¿ŒØ À iBzùA ≈ø  …JŒvÕ B¿ŒØ o∞ƒªA
 “ÈƒnªA Ω«A fƒß ~A�ß‹A ∫jM ’ByjªA ¡Q …√ÀfI À æB®∞√A ©ø ∆Ã∏Õ ∆A ≈ø È¡ßA B»JŒ� È∆‹

Œ§®M ”«À —eBJ®ªA jrß “®IAÈjªA ≈ø …√ÃÈJê À ¡»ÈJê ≈ø �A Ω«AÀ �jøAÀA æBRNøAÀ …º«AÀ �A ¡
 ¡»NøAj∑ —eAiA �eBJ®ª �A “Jä À îáBÈvªA �A eBJß À îºøB®ªA ’B¿º®ªAÀ “∏÷›ùAÀ ’BŒªÀ‹A



 119 

 ™jq ”ØÀ “Œ«AÃ√ ≈ß …IBƒNU‹AÀ �jøAÀ‹ æBRNø‹AÀ “ßBÒªA —eAiA eBJ®ªA “ÈJä À ¡»NIÃRøÀ
BƒNÈJä ±≥AÃùA � ”ºß …ŒØ ‘hªA µºÒùA æB¿∏ªA iÈÃvM ”ºß “JÈM�ø “ÈŒ√BYÀi “ÈŒ∞Œ∑ ïB®M 

iÃÒØ ›I ¬BNªA …ÈUÃNºª “ŒzN¥ø À iAj¿Nm‹A.  

 BùÀ —eÃ¥∞ùA ’BƒN≥A À —eÃUÃùA Ω÷Bz∞ªA ’B¥I ‘A B»IBnN∑A À ∂›a‹A •∞Y ”Ø “Œ√BÈRªA “ªB¥ùA
÷Bz∞ªBI ≤BvÈM‹A ”ºß BøÈf¥ø Ω÷AkjªBI o∞ƒªA ≤BvÈMA ∆B∑ —jÒ∞ªA æÈÀA ”Ø o∞ƒªA È∆‹ BJªB´ Ω

 æBvZNm‹ P‹‹AÀ ‘Ã¥ªA B� OŒÒßAÀ ∆fJªBI O¥º̃®NØ B¿� —Èf®Nnø B¿»ƒß —eÈjâ
 OºvZØ P‹B¿∏ªA(16b) “ºøB∑ “≥›ß ∆fJªA ”Ø ≤ÈjvNùA ∆AÃŒáA `ÀÈjªA îI À B»ƒŒI

iA Ã« ïA �AÃ�A ≈ß “¿®√ Bø�´ �Byjª “JªB� O√B∑À ∂Ãr®¿ºª µqB®ªA “≥›®∑ Ω÷AkÈjªA LB∏M
 —eB®ÈnªA LBJmA Ωvê À “ÈÕejªA “�iÃªA �h« ≈ø wº̃bNÕ ∆A —eAiA Ω÷Bz∞ªA ≈ß LBƒNU‹AÀ
 ”Ø wùA jvN≥A AhªÀ —eÃ¥∞ùA Ω÷Bz∞ªA Ωvê ”NY —eÃUÃùA Ω÷AkÈjªA “ªAkA ‹ÈÀA OølºØ “ÈÕfI‹A

∑ PByBÕi ïA XBZNƒM AfU —�ß B»Èƒ∏ª “ªAk‹A “ÈŒ∞Œ∑ ∆BŒI ”ºß “ªB¥ùA �h« —f«Bâ À —�R
 KŒJ� ïA XBNê ’BÈJ�‹A ∂AhÂY ≈ø |ÕjùA È∆A ”√BIi fqjø ¡Œº®M À ”NªA KŒJ� �IfNI “ÈÕÃ≥
 “ÈƒnªAÀ LBN∏ªAÀ …ƒø BU›ß K®uA À ”√B¿nÜA ≈ø ”∞aA ”√BYÈjªA ~jùA À ’AÀÈfªA ”Ø jaA
 \v√ îY …ƒß �A ”yi ”ºß ≈ß Ω¥√ B¿∑ µ�B√ jÈQ¤ø ¬›∑ ≈ø ÈfI ›Ø OøBu ¬›∑

A jR∑A XBŒNY‹ ©∞√A À È¡«A Kn∏ªBI “ºŒzØ …ªÃvY ≈ø �Bß ïA |ÕjùA XBNZŒØ W÷AÃá
 fUÃM ∆A BÈøA “ºŒz∞ªA ¡Q —eÃ¥∞ùA Kn∑ ”ºß …n∞√ ”Ø ¬Èf¥ø eÃUÃùA •∞Y È∆‹ …ŒªA pBƒªA
 |®I À ¬›nªA ¡»Œºß ’BŒJ√‹A ”Ø B¿∑ wbrªA XAlùAÀ ©JÒªBI BøAÀ Kº´‹A Ã«À Kn∏ªBI

A ¬Aj∏ªA ’BŒªÀ‹A fÜA µÕjÒI ‹ LhÜAÀ K«ÃªA µÕjÒI AÃºuÀ ÀA ∂›a‹A “Ih»ø AÀfªÀ ≈Õhª
Kn∏ªA À.  

 j«B§̃ªA È∆BØ �a‹A ≤›Ç B»§∞Y ïA ¡� XBŒNYA ›Ø îªÈÀ‹A “UløA ¬kAÃª ≈ø Ω÷Bz∞ªA À
 ±≥̃ÃNÕ Bø ”ºß “øÀAfùBI XAlùA “ÈZu “§ØBä ïBö‹A B»§∞Y µÕj� ¡Q ΩŒ≥ Ah∑ …UBŒNYA

ÈzªA ≈ø …Œºß B¿∑ ™AÃ√A “®IiA ”Ø jvNã ΩŒv∞NªAÀ KÒªA KN∑ ”Ø “ƒÈŒJùA “ÈNÈnªA PBÈÕiÀj
 “JZu ¬fß À iBŒa‹A ≈ø B»º«A “øk›ñ …ªÃ¥ª æÈÀ‹A ïA iBqA(17a) “JZvªA È∆BØ iAjq‹A
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 Ω®∞ƒM “ÈŒ®ŒJÒªA È∆BØ iAjq‹A “JZu AÃJƒNUA ‘Ài À ≈Õj¥ªA µºa ∂jnM “®ŒJÒªA ΩŒ≥ f≥À —jÈQ¤ø
Õ �À ©ŒJÒªA ≈ø”«›ùA ”Ø æBm�m‹AÀ �BÈÕA À iAjq‹A “J√BâÀ iBŒa‹A “JYBvñ Ω¥.  

B»n∞√ ≈ß æBm�m‹AÀ æBm�m‹A ≈ß …n∞√ fÈ®JŒª ‘A ’AjùAÀ `AlùAÀ ¬B¥ø ”Ø �iBNaA AhºØ 
jÕhZNªA P‹BJùA ¬fß À “ßÀjrùA �¨ªA PAÃ»ÈrªA ∆AfŒø ”Ø o∞ƒªA ∆Bƒß ’BaiA …I eAjùAÀ 

 æAfÜAÀ `AlùA —jR∏I —jR∑ È∆BØ KªBU ’ÃÈnºªÀ ™Ae ÈjrªA ïA …È√BØ `AlùA ∫BÕAÀ æB≥ B¿∑
 `Àfû …È√BØ B√BŒYA `AlùA BÈøAÀ “∞̃®ªA K®q ≈ø Ã« ‘hªA iB≥Ãºª “ŒØBƒùA “∞̃áA ïA ‘Èe¤M `AlùA

    —j∞ÈƒªAÀ “rYÃªA …I ©ØfÕ À “∞ª‹AÀ “≥AfÈvªA …I f∑¤Õ AhªÀ `ÀÈjªA ±Œ∞áA ≈ø¤ùA “≥›ß À
A OJQ f≥ÀÈ∆ ’Bz¨JªAÀ —ÀAf®ªA TiÃÕ æAfÜA —jR∑À B¥̃Y ‹A æÃ¥Õ ‹À `lô ¬›nªA …Œºß 

 “z÷Ai B»º®VŒª ‘A …n∞√ ~j̄ÂŒªÀ …ªÃ¥I ”√BÈRªA LAÃÈRªA iB»£‹ —j�BƒùA …ƒø æÃJ¥ùA °mÃªAÀ
 “ƒnZNnùA PB∏ÈƒªA ≈ø “ÈÕj∏Ø À “√ÈÀfùA Ω÷BnùA ≈ø “ÈŒ¿ºß …∞÷B£ÃI “yAi‹A ≈ø —eBN®ø

áA “ºŒzØ ∆Ã∏ªÀ •∞Y ”ºß B»§∞Y f≥ æÃváA ¢jq Ω÷Bz∞ªA j÷Bnª À æÃu‹A ΩuA “¿∏
BùA ≈ø PBØjalùBI o∞ƒªA æB¨NqA ∆B∑ BùÀ B«�´ æ “yAi‹A ≈ß B®√Bø PAÃ»ÈrªAÀ �BÜA À

(17b)B¥Ø B»ºÈ»nÕ Bø j∑̃hNÕ B»J¥̃ß —iÃ∑hùA j∑hŒºØ æ ”Ø �if≥À ¡º®ªA …Nª›U ‘A B»Nª›U
I ‘A …øAÀeÀ …º«A ÈµY ”ØÀ …MAgA ©ø …÷B¥ o∞ƒª ≈ß …MB∞uÀ BÕfIA BÈÕÃ≥ AeAhNªA …I ÈhNºM SŒÅ

B¥Y À “ÈŒ√B∞ªA “ÈŒ√B¿nÜA PAiÀf∏ªA—iB»n∞√ ”Ø …ºŒvÑ ≈ß “®√BùA BŒ√ÈfªA  ”Ø À  B»º«A µY
 …»ÈJƒÕ ≈ø ∂fÈvªA ’B≥fuA ≈ø iBNêÀ …ªÃ¥I SªBRªA ïAÀ “ÈŒ√Bn∞ƒªA PB¿º§̃ªBI B«if∏MÀ B�AÀkÀ

A …JŒß ”ºßŒI ≈ø …ZUjÕ ‘ ¡»ƒ Kº� ≈øÀ PBÕ�∏ªA ≈ø if√A …Èƒ∏ª ΩøB∏ªA fqjùA Ã«À
 È∆BØ KŒJáA KŒß ‘jÕ ‹ KŒJáA ∆A ¡�Ã≥ È∆A ïA —iBqA ∂fvªBI ’B≥fu‹A fŒ≥ À ÿrªA
 ‹À  �eB®ø À …qB®ø ”Ø …√ÃuÀ LÃ´jñ oŒª BÈ¿ß LÃJ�A •∞Y ”zN¥Õ “≥eBÈvªA “ÈJ�A

ƒM …»ÈJƒÕ …ªÃ≥ ”ØÀ �eAjø πªB»ø ”Ø …®ø ”Èr¿NÕ ∆A ”¨JƒÕ …JŒß ”ºß Ω≥B®ªA ™›�̃A È∆A ”ºß …ŒJ
 �fƒß BÈŒ∞Y BÈŒ»ÕfI ∆Ã∏Õ ∆A Kè Ω≥B®ªA KŒß È∆AÀ cŒIÃNªA ΩŒJm ”ºß ‹ …ŒJƒNªA µÕjÒI ∆Ã∏Õ
 jaA …ŒJƒM ïA ieBI µŒ¥ZNªA ”ºß if√A µÕfÈvªA Ah« eÃUÀ ∆B∑ BùÀ …ŒJƒM ”√eBI j»§Õ SŒÅ

»∑�ŒØ …IÃŒß …ƒø ¡º®Õ À  …÷AfßA æÃ≥ wÈZ∞NÕ ∆Ã®∞̃ƒÕ ’›¥®ªA È∆A pÃƒŒªBU Ω¥√ B¿∑  B
B¿∑ ¡»÷AfßBI ©∞NƒÕ  B»JƒNVŒØ pBƒªA K÷B®ø ”Ø j§ƒÕÀ È¡ÈnªA —Èjzø ©Øe ”Ø È¡ÈnªAi ∂gBáA
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B¿¥ºª ΩŒ≥ …È√A ‘Ài B¿∑ …n∞√ ”Ø ‘jÕ‹ Bø …ŒØ ‘jÕ ≈ø¤ùA     —Ajø ≈ø¤ùA È∆‹∆ O¿º̃®M 
‹ALe� j§ƒªA Ah« È∆A ïA løi …ŒØÀ LeBNÕ � ≈û  ¡§ßA ≈ø …È√BØ ��´ iAjy‹‹ …n∞√ ©Øe eÈj

 ≤jß ∆AÀ ‘A AiÃNØ ‘Ai ∆AÀ …ªÃ¥I ©IAÈjªA ïA iBqA À Ω÷Alª̃A(18a) Ω÷Bz∞ªA •∞Y fÕjø
 o∞ƒªA Ω®U ‘A B»ßÈÃ� iAjq‹A “J√Bâ À iBŒa‹A “JZu “øk›ñ eBŒ¥√‹A ≈ß B®√Bø B∞®y

‹À “ßBÒ̃ªA ”ºß o∞ƒªA ‘ÈÃ¥ŒØ PByBÕÈjªBI “øk›¿ºª “®ŒÒøAÈjªAÀ “ßÈfªA ïA ΩŒó “Y.  

       “ÜB®ùA µÕj� ”ºß eÃ¥∞ùA LBnN∑A ∆BŒI ”Ø ™jq eÃUÃªA “ÈZu ∆BŒI ≈ß ÆjØ BùÀ
 LB∏MiBI …ÜB®ŒºØ ~jø …ª ΩvY ≈øÀ æB¥Ø eBN®ø ”√B¿nÜA KºÒªA ”Ø Ã« B¿∑ eAfzªBI

AjùA ≈ß “ùBÈnªA “ZŒZÈvªA —jÒ∞ªA ”ºß “ªÃJâ o∞ƒªA ∆BØ “ºIB¥ùA “ºŒz∞ªA~ B� ~jß AgBØ 
 ”«À WÕifNªA µÕj� ”ºß B� ÈeBzùA ~jùA “ªAkA “ÈZÈvªA ΩŒvÑ µÕjÒØ ≈Õj¥ªA ’ÃnI ~jø

A iBqA B¿∑ ΩŒ¥RªA ïA …ƒøÀ È±a‹A ïA È±a‹A ≈ø ”Ø̃�ªA ï ”ºß ÈæfÕ Bñ “®Ii‹A �h«
ƒ®NªA ≈ø È±aA  “ºuBáA “ºÕkÈjºª “ºIB¥ùA “ºŒz∞ªA LB∏MiBI “ÜB®ùA È∆BØ KŒM�ªA “ªlƒñ Ah«À ±Œ

fÕfrNªA ‘A ±Œƒ®NªA È¡Q ±ŒÒºªA ’Ah¨ªBI X›®ªA  X›®ªA “ªlƒñ Ah«À \ŒIÃNªBI o∞ƒªA ”ºß
 BJªB´ XBNê À …√BZJm �A “ÕBƒß |Zô ‹A ∆Ã∏M‹ …n∞ƒI ±Œ∞®NªA �QBM È∆A ”∞ë ‹À ’AÀÈfªBI

ZJªB∑ —fÕfÈrªA Ω÷AkÈjª̃A ”Ø B¿ÈŒm‹ ΩøB∏ªA fqjùA ≤j� ≈ø ifvÕ ∆A ïA ¡Q Kz¨ªAÀ Ω
 “º÷AÈlªA “ºŒz∞ºª “ºIB¥ùA “ºÕkÈjªA(18b)›Ø ≈ø …ŒØ ÈfI  ‹ ”NY •∞ZŒºØ æB≥ AhºØ ¬BÈƒªA ¢BŒNa‹A
BI ja‹A ≤jÒªA ïA kÀBVNÕ πºM ”≥�Õ ∆ ≈ø �vŒØ “∏ºùA “Uie ïA æBáA “JÈMjø ≈ø “ºÕkÈjªA

BÈrªA PByBÕÈjªA ¡Q “∏º�A ”«À “≥̃ jaA Ã«À È”∏ªBI X›®ªA “ªlƒñ ’AÀÈfªA.  

Bö‹A µÕjÒI ©Ii‹A —BÜB®ùA ≈ß ÆjØ BùÀ æ ©ø ™Ã≥ÃªA —�R∏ªA ~Ajø‹A |®I ∆BŒI ”Ø ™jq
B¥Ø ΩŒv∞M ™Ã√ ”ºß …U›ß ∆BŒI æ ’AÃ√A ≈ø B»U›ß ©ø B»ßÃ≥À jR∏Õ “ÈŒ÷lU ByAjøA j∑hNª

A ”« ”NªA ~jùA ≤j� πºMÀ “ªAf®ªAÀ “∞̃®ªAÀ “ßBVÈrªA À “¿∏áA ≈ø “®Ii‹A ¢BmÀ‹A
‹AA ≤Aj� —lIjÜ “ªAk‹ fI ‹À “√B»ùAÀ iÃÜAÀ eÃ¿àAÀ iÃV∞ªAÀ íÜAÀ iÈÃ»ÈNªAÀ —e›JªAÀ

BnùA ©Ò¥M ”NY jaA ïA ejØ ÀA jaA ïA ±ƒu ≈ø B�B¥N√AÀ o∞ƒªA “∑jY ≈ø B»ƒø Ω∑ “Ø
        ∫Aie‹BI “≥ÃJnø “ÈÕeAiA “∑jáA πºM È∆A π̃q ‹À “IÃºÒùA “ºŒz∞ªA îIÀ B»ƒŒI ”NªA

ÈrªAÀiÃ®.  
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A ~j®M “ªBY ”«À —�àA “ÈÕj§ƒªA —ÈÃ¥ªA ≈ø “◊qBÈƒªA ~AjùA πºM ≈¿Ø o∞ƒª ~iB®M fƒß
æAÃŒùAÀ ”ßAÀÈfªA A j�BàA ÀA “ÈŒº¥®ªA ’Ai‹A ≈ø “◊qBÈƒªA SŒÅ “ÈÕÃ»Èrª ”ºß B»ƒø ÿq \ÈU�Õ ‹

B»JJm ∆B∑ ∆AÀ BJªB´ “ÈŒº¥®ªA  “ª̃e‹A ~iB®M B»JJm ±≥AÃùA ™jq ”Ø Ah∑ �Afß Bø j�AÃàA 
“ÈÕj§ÈƒªA —ÈÃ¥ªA “øB∞nª πªgÀ AieB√ “ÈÕÃ»ÈrªA  Ω¥®ºª ~iB®ùA ¡«ÃªA “nŒmeÀ ÈiBY XAlùA ’ÃnI

A —iAjáBI ΩvZŒØ “ßjnª “ŒzN¥ù KŒM�I À ™Ã≥ÃªA B»z®I KŒM�I WNƒM PBøÈf¥ø “∑jáA
‹A‘ja(19a) A if¥Õ ‹À”ºß Ω¥®ª “ŒzN¥ùA —�áA ~j®ŒØ Ω�BJªAÀ µºàA îI lŒŒ¿NªA 

 jR∑A ›Ø ©≥À B¿∑ µÒƒùA —BßAjø ¬f®I ~iB®NªA Ωvë f≥À Ω�B®ªA LAjÒy‹AÀ ±≥̃ÃNºª
B¿∏áA ≈ø “ŒªB®ªA KªBÒùA ’ fßAÃ¥ªA —BßAjøÀ “ÈŒº¥®ªA î√AÃ¥ªA “miBû B»U›ßÀ î¿º̃∏NùAÀ

A ∆B®øBI “ÈŒ¥ÒƒùA j§ƒª’BÒàA Brƒø j»§Õ ”NY —iÃu À —ÈeBø îyiB®NùA îºŒªÈfªA PBøÈf¥ùA ”Ø 
A ”Ø ¡»∞ª ≈ø‹ µÒƒùA —BßAjø ”Ø iÃv¥ªA “»U ≈ø Ah« È∆A ”∞ë ‹À ¡«ÃªA “nŒme îÈŒJM À

 XAlø ΩÕf®M ≈ø ÈfI ‹ ΩI X›®ªA Ah« h◊ƒŒY ©∞ƒÕ ›Ø XAlùA ’ÃnI —j∏̃∞ùA “øB¥m “»U
AÃ¥ªA “miBû È∆BI �Ja O√A À ΩŒ≥ Ah∑ æAfNß‹A “ÈZvªA ïA —j∏̃∞ùA Èei À ÆBøÈfªA î√ÈŒ¥ÒƒùA “

‹ B»MBßAjø ÀÈΩ∑ ”ºß “øk›ß ïA XBNê æÈÀ‹A …UÃªA È∆A …NÕB´ æBY X B»ƒøÀ ΩÈøBNØ jaA 
 ›Ø “∏ºø ∆Ã∏Õ ∆A ≈ß ›zØ “ÈŒ∞Œ∑ ∆Ã∏Õ ‹ ¬f®ªA È∆A Ã«À ¡º®ªA ¬fß Ã«À “ÒŒnJªA Ω»ÜA
 “bmAi “Œ∞Œ∑ B»ŒØ Ωvê o∞ƒªA ”Ø Èj¿NmA AgA iÃßhùA ¬f®ªA ∆BI “ÈÕÈejªA ∂›a‹A ≈ø ∆Ã∏Õ

 ‹ ∫jM Ã«À Aj«B£ …JJm ∆B∑ BùÀ …Èƒ∏ª ±≥AÃùA `jq ”Ø B¿∑ ¡º®ºª Èfy …È√A À fŒ®I …È√A ”∞ë
 ïA ieBI À iÈÃvNªA ¬fßÀ …ºŒ¿∏M jÈn®M ©ø “≥̃Brø ”ºß ΩÈ¿ZNªA ¬fßÀ …ºŒvÑ ”Ø ”®ÈnªA

B®√‹B∑ …IBZuA æB¥Ø …ƒß jÕhZNªA ¡«f¥∞ª ¬ ∆B∑ ∆AÀ BIÃºÒø AkBŒNøA B»ƒß ∆Bn√‹A kBNô …IBø
iBß ÈΩyA ¡« ΩIBJy (19b) “øk›ñ �B®ÕÀ B»M‹B¿∑ Ãç B»»ÈUÃNª LBN∏ªA …I µÒ√ B¿∑ B»ƒø

 …Œºß ÈæfÕ B¿∑ “ºÕlø ‹ ~jùA ΩŒªe B»È√A ”∞ë ‹ ¡»MiÀBä fƒß …√Bv¥√ …ª j»§Œª ’B¿º®ªA
 °ŒnJªA Ω»ÜA È∆BI …Œºß ~�ßAÀ È”º̃∏ªA ”®ÈnªA Ã« ‘hªA ”ºu‹A X›®ªA KJm …È√A ‹A …ºŒº®M

Õ ‹ È∆A πq ‹À “aÃbŒÈrªA ÀA “ªÃ»∏ªA È≈m ïA KYBu ÆÃºIÀ �iAj¿NmA f®I ‹A Byjø �v
 K∑̃jùA Ω»ÜA B»ƒøÀ LBJrªAÀ “ÈŒªÃ∞ÒªA È≈m ”Ø �B®Õ B¿È√AÀ iÈl®Nø ΩI jÈn®Nø h◊ƒŒY …U›ß
 fƒNnÕ Bø Ω¿NrŒª iÃ»rùA Ã« B¿∑ PBJRªA …ŒØ �N®Õ ‹À ©≥AÃºª µIBÒø �´ ¬kBU eB¥NßA Ã«À
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NªA ïA Ω®è ∆A ‹A ïÀA ∆B∏ª ‘iÈÃvNªA Ω»ÜA Ω¿rŒª iÈÃvNªBI eB¥Nß‹A ÈæfÕ ÃªÀ fŒº¥
 Ã« Bø ≤›a ”ºß ÿrªA f¥N®Õ …JYBu ∆‹ BJ∑̃jø ∆B∑ B¿È√AÀ iÈÃvÈNªA µºÒø ”ƒ®ñ eB¥Nß‹A
 ≈ß —iBJß jø‹A o∞√ À ¡º®ºª Èfy Ã«À …Œºß Ã« Bø ”ºß �eB¥NßA f¥N®Õ À jø‹A o∞√ ”Ø …Œºß

ÈŒ¿º®ªA iÃÈvªA iÃvºª “®IBNªA “ÈŒMAÈhªA ∆¤rªA ≈ßÀ “ÈŒØÃvªA fƒß “NIBÈRªA ∆BŒß‹BI —BÈ¿nùA “ÈŒ�‹A “
 µ¥̃�A …¥¥̃Y Bø ”ºß æÈÀ‹A Ω¥®ªA ”Ø ”NªA iÃvªA ≈ßÀ ≈ÕjÈaBNùA |®I …ªB≥ Bø ”ºß “ÈŒ¿º®ªA
B»È√A ”ºß ∆BŒß‹A ”Ø ©≥AÃªA ≈ßÀ ”√AÈÀÈfªA “ø›®ºª B»Yjq À jø‹A o∞√ “ªBmi ”Ø ”mÃÒªA 

 ”ºß iAju‹A KÕj¥ªA …JJm À ¬Ãº®ªA ΩÕf®M ”Ø “®ÕjrªA ifu �j∑g Bø ”ºß XiBàA ≈ø È¡ßA
 æB≥ AhºØ “IÃ®vªA “ÕB´ ”Ø …U›ßÀ j«B£ Ã«À eBŒNß‹BI �∏ªAÀ KV®ªA …ŒzN¥Õ ‘hªA eBƒ®ªA
 …U›®Ø ‘A PByBÕÈjªA “øk›¿Ø æB�A ~j∞∑ …È√‹ π̃rªA µÕjÒI X›®ªA ΩJ≥ ∆A

(20a)¬Ãº®ªA “øÀAfñ ∆Àe XiBàA ”Ø —ÈeBùA ïA —j¥N∞ùA PAeÃUÃùA ≈ß “RYBJªA “ÈŒyBÕÈjªA 
 ”ºß …JƒNŒØ î¥ŒªA ∂Àg …®JÒI µº®Õ ∆A Ω¿NZŒØ PBÈŒƒŒ¥ŒªA ≈ø B»È√BØ LBnáAÀ “mfƒ�B∑ ≈«hªA
 ≤Ã≥Ãø …ŒJƒNªA Ah« ΩŒ≥ WÕifNªBI “øÈf¥ø ”ºß …ÈJƒNªA ¡Q æB≥ AhªÀ WÕifNªA ΩŒJm ”ºß …÷BÒa

ºÒªAÀ  KºÒªA ”ºßBß …U›®Ø Ω�BI iÀe …Œ∞Ø …JƒNªA πªg ”ºß KΩ�.  

A “ÈŒ√AfUÃªA ≈ø Ã«À Kz¨ªA “ÈŒJz¨ªA “ÈŒ®ØÈfªA —ÈÃ¥ªA ≈ø “◊qBÈƒªA ~Ajø‹A ≈øÀ Kƒ¨Nnù ≈ß
BY —iAjÅ Kº¥ªA ”Ø ∆AÃŒáA `ÀÈjºª ΩøBáA ¬fªA ∆BŒº´ …JJmÀ ±Õj®NªA “∑jY ≈ß “ºu `ÀjªA

ø ©Øfª BèifM ÀA BÈŒ®Øe XiBàA ïA ∆AÃŒáA —iAjáA ÈfNrÕ f≥À …ª ¡÷›ùA æÃuÀ ≈ß …®ƒô B
 ∫›�A ïA ‘Èe¤ŒØ “®Øe “ÈÕlÕj¨ªA —iAjáA ”∞ÒƒÕÀ Kº¥ªA ”ºß B»÷›ŒNmBI ïB¨ªA ¬ÈfªA ∂jbŒØ
 æB≥ B¿∑ —jrßBI j»qAÀ AÈfU —�R∑ ”«À …IBJmA ”∞ƒÕ …U›ß À iÃø‹A K®uA …U›ßÀ “N¨I

�∏ªAÀ KV®ªA ”«À .rª ∂B¥ZNm‹A eB¥NßA KV®ªA ©ø �eB¥NßA jÈJ∏NªAÀ ’Bße ›I …√ÀfI ÿ
 ≈ß fŒ®I KÕj´ ‘A ©ÕfI B¿«À …ªÃ¥I …ŒªA iBqA Bø B¿»U›ß ≈øÀ B¿»ƒŒI ∂jØ ‹ ΩŒ≥À …÷BßÈeA
 —il®ªA Ω¿ê B¿»ƒŒI Ã«À —ih≥ “∞ŒU �jaAÀ —ilø “∞Ò√ …ªÀ BØAhß OŒø Ã«À Ω¥®ªA

(20b)‹A ¬iB∏øÀ Ω÷Bz∞ªBI Ã« B¿È√A ∆Bn√‹A ΩzØ ∆A Ω¥̃®NÕ Ω≥B®ªAÀ “ŒØBƒø ”«À ∂›a
 ΩI eAjØ‹A ≈ø …ßÃ√ ”ƒI ïA …UBŒNYA “§Y›ø BzÕA B»U›ß ≈øÀ ∂B∞ÈM‹BI jÈJ∏NªAÀ KV®ºª
 …ƒø Lj¨NnÕ ��´ ïA XBNä ÈΩ∑À …nƒU ’BƒIA ïA XBNê À eB¿ÜAÀ ∆AÃŒáA ≈ø ¡«�´ ïA
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KV®ªA À Y •∞ZŒªÀ ∆AÃ�A À ÈæÈhªA K∏M�ºØ X›®ªA Ah»I ©∞NƒÕ � ≈øÀ jÈJ∏NªA kÀBVNÕ ‹ ”N
 \ŒUjM ›I B¿«�´À KnáAÀ KnƒªBI iBZNØ‹A SªBÈRªA KJnªAÀ Èjø B¿∑ ja‹A ≤jÒªA ïA
 …ƒß ‘Ài f≥ À �¨ªA “ºŒz∞I …È√‹  jÈJ∏NªA À KV®ªA ≈ø ‘A B¿»ƒø f®IA Ã«À ��´ ”ºß …n∞√

 B∞ºm AÃzø ’BIBI PjZNØA ∆A ΩŒ≥ À ¡∏ªB¿ßBI ”√ÃMBM À ¡∏÷BIBI ”√ÃMBM‹ ¬›nªA …Œºß f¥Ø
 ≤j®Õ À æBÈ»ÜA ‹A B¿»I jZN∞Õ ‹À æAÀlªA B®Õjm �BÜAÀ æBùA ÀA AÀfªÀ Bø o◊Õ ≈∏ªÀ O®y
 ”√eA È∆‹ ¬f®ªA ”ƒ®ñ Bƒ»« “º̃¥ªA È∆A j«B§̃ªA ≤jÈ®Õ ‹ SŒY ïA j∞nªBI �iBJNßA “º̃≥
 oÕfÑ ΩJ≥ ≈¿Ø iBJ∏ªA f®I ≈ø iBZNØ‹A —iÀfu ”Ø ©≥À BøÀ iBZNØ‹A ”Ø ”∞∏IiBJNß‹A

¿®ƒªAAfÜA À ’AjùA ©IAÈjªAÀ æB∏qA ›Ø “”Ø æªA “nøBáAÀ “º¿ÜA  “ÕeB¿NùA “øÃváA Ã«À XBVº
”ºß ¬›m‹A ”Ø ’Ajø ‹ …È√A eiÀ f≥ À ¬›∏ªA gBZÈMBI Ã« B¿È√AÀ  ¬B§Èƒºª  ∆B®�B≥ B¿« À ΩŒ≥ 

BàA `AlùA peBnªAÀ≈ß Xi æB¿∏ªA “ø›ß æfN®ùA `AlùA È∆BØ æAfNß‹A (21a) ifu f≥ À
ß›nªA …Œºß ”JƒªA ≈ µÕjÒI ¬ ©ø B¿«À æAÃY‹A ©Œö ”Ø ’Al»Nm‹A ©IBnªAÀ Èjø B¿∑ “IBu‹A

 O¿nªA ≈nY …ŒØ KºnÕ ∆B∏ø ‘A ’B»Jºª “Jºnø “ÈÕÀja‹A —ÈjzùA —jR∑À “ÈÕÃŒ√ÈfªA —f÷B∞ªA “º̃≥
B§ƒºª ©�B≥ A�R∑ BJºU —ÀAf®ªA …ŒØ Kºè ÈΩZ¿∑ ‘A ’Afß›ª “Jºâ ÀA A�R∑ BJºm iB≥ÃªA À ¬

 ¡� fßBnÕ SŒY “¿Œ¥ªA ¬ÃÕ ¡»÷l»NnÕ î÷l»NnùA È∆A eiÀ f≥À ¬B§N√‹A ¡Nª “®Ò¥ø æB≥ ÃªÀ
 ≈øÀ …ªÃ¥I …ŒªA iBqA BYÀfû æfN®ùA `AlùA ∆B∑ Bù̃À ¡»Œºß ÈfnŒØ “ÈƒÜA LBI ïA ∆ÃºvŒØ
 ”¿áA æÃY ”ßjÕ ≈ø È∆‹ BÈŒº̃∑ B∑jM …∑�ŒºØ `AlùA ”Ø æAfNß‹A À eBvN≥‹A ≈ß lVß

πqÃÕ Ã«À ¡ŒzªA ©mBÈNªA À ~jÍ®ªAÀ �BÜAÀ æBùA ”Ø ¡ºÒ̃ªA ‘A Aif¨ªA ≈øBÈRªA …ŒØ ©MjÕ ∆A 
 ÈÃ∞ß …√BZJm �A È∆A eiÀ f≥À ’BØÃªA …ºIB¥Õ if¨ªA È∆A B¿∑ Ã∞®ªA …ºIB¥ÕÀ ¬B¥N√‹A fv¥ª ¡º§̃ªA

Œºß pB¥Õ ›Ø …∏ºø ”Ø ≤ÈjvNªA À …ª f®JØ B¿¥Nƒø ïB®M …√Ã∑ BÈøAÀ �eBJß ≈ø Ã∞®ªA ÈKê …
 À æAÀÈlªA ©Õjm ΩŒº≥ Ã«À BŒ√ÈfªA ”Ø …I ©ÈN¿NÕ Bø ΩŒvZNª ‘A BŒ√ÈfªA ™BNù ∆AifvÕ B¿«À
 …Œºß  ”∞Y ≈ø ��´ ≈ß B¿»ƒø ÈΩ∑ iÀfu if¥Œª ‘A ��´ ≈ø …yj∞Œª À ”¥IA À �a —ja‹A
 o∞ƒªA …ŒØ K´jÕ ‘A j«AÃÜA ≈ø …ŒØ oØBƒNÕ Bø Kº� jqB®ªA À …ZJ≥ ≤j®Õ …ZJ≥ “Øj®ø

A ≈ø ”√AÃŒáA ™BNø B»MAiÈÃvM X›®ªAÀ Kz¨ªA KJm …È√BØ “øÈÃ¥NùA j«AÃÜB∑ “nŒ∞ƒªA ’BŒq‹
 ΩŒ≥ B¿∑ “ßÃƒvùA PBØAjÛàA ≈ø B»ÈuAÃa À ÈÀf®ªA jR∏M B»MiB¥Y ©øÀ B»n∞√ ”Ø �¥Y BŒ√ÈfªA
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 ’›¨ª B»È√BØ “UBáA fƒß ”ƒ¨M ‹À æAfß‹A iBR∏ªA æeB®Õ ›Ø ¡º̃m ÃªÀ(21b) jmBVNÕ ‹ B»ƒ�
”ºß pBƒªAB»ßAlN√A ≤Bë B»÷A�qA ”ºß if≥ ≈øÀ B»÷Al»NmA  �fÕ ≈ø  ”«À B¿»ŒØ K´jÕ ›Ø

 Kz¨ªA ∆BVŒ« ΩJ≥ “ÜB®ùA �f«À πª µJM ≈∏ª OŒ¥I ∆AÀ æBY È‘BI ”¥JÕ ‹ æAÀÈlªA “®Õjm
 ≈ø ”qBÈƒªA ¡º§ùA …√BafI Ω¥®ªA �nª X›®ªA K®vØ XBŒN«‹A f®I Kz¨ªA BÈøAÀ …√Aj»I À

rNƒùA Kº¥ªA ¬e ∆BŒº´ “ƒ�BJªA À —j«B§ªA �AÃ≥ fßB¨NÕÀ …JYBu ∫AieA ΩÒ̃®NŒØ ∆fJªA ©Œö ïA j
 ÈLÈjªA πºùA “ÕBƒ®I ‹A KJnªA …ŒØ jÈQ¤Õ ›Ø …I f≥̃ÃNÕ Bø …ª eÃ≥‰ÃªB∑ ∆Ã∏Õ …ƒø Lj≥ Bø Ω∑ À
 È∆‹ ™BVÒy‹AÀ eÃ®¥ªAÀ ¬BŒ¥ªB∑ “ÈŒ®yÃªA “◊Œ�A �Œ¨M W÷B�A Kz¨ªA î∏nM ”Ø ©∞ƒÕ B¿ÈIiÀ

º̃Ñ “∑jáA ¬ÃƒªA È∆‹ “º¿ÜA ”Ø Kz¨ªA ≈∏nŒºØ ÆBøÈfªA ”ºß “ŒªÃNnùA “ƒae‹A |®I Ω
 ™jzNªAÀ eiBJªA ’BùBI ÿÈyÃNªA Bßjq À ›¥ß …®Øe LBJmA ≈øÀ ∆BVŒ�A ∆Ã∏m ”ºß ±≥̃ÃNÕ

æB¥Ø æ›¥Nm‹BI …ŒªA iBqA ™Ã≥ÃªA �R∑ fŒ®I KJm Kz¨ºª ”¥I BùÀ fYAÃªA πºùA �A ïA.  

 ≈ø Kz¨ªA ∆Ã∏Õ f≥ À“ÈŒ®JÈnªA B»Œºß KªB¨ªA o∞ƒªA B»ŒªA ΩŒó ”NªA —Ã»ÈrªA  πºM O®ƒø AgA
 ’›NøBI “ÈŒUj∞ªA ‘Èe¤Õ f≥ À B«�´ ÀA “ÈŒmBJª ÀA “ÈŒßAh´ ÀA “ÈŒUjØ O√B∑ ’AÃm B»ƒß —Ã»rªA

A ïA ”ƒùA∆ÃƒÜ Kz¨ªA …ƒø fª̃ÃNŒØ ’BÈJ�‹A fƒß ”¿nùA ”®JnªA (22a) LÃºnø …√Ã∏ªÀ
Ω®∞ŒØ ∆Bßg‹AÀ ∫Aie‹A j¿¥ªA iÃ√ ”ºß ‘ÀB®ªA Kº∏ªB∑ ∆Ã∏ŒØ ∆BŒJÈvªAÀ î√B�A …º®∞Õ ‹Bø 

BqA Bù À i æB®Ø‹AÀ “ZŒJ¥ªA æB®Ø‹A �h« —f«Brø À æB¥Ø ¬B¿N«›ª B»ßÃ¿â “ÜB®ø ïA
A “ZŒz∞ª ‘A —f«BrùA ”ºß ±Òß ��´ ≈ø B»√BV»NmA À ‹Bø ÀA ‹BY KyB¨ªA ≈ø —ieBÈvªA

B»√Ã∑  ÀA Bßjq À ›¥ß “ƒV»Nnø B»ZJ≥ ”ºß …ÈJƒÕ B«iBQA ∆BV»NmA —f«Brø À ‘A �h« ”ºß
B»n∞√ ”Ø A ¡»n∞ƒI ¤ÒJªAÀ “®ÕjnªA iBJNßBI Kz¨ªA È∆A ¡ºßAÀ ïBn≥A “®nM ¬ BÈøA …yÀjß È∆‹

 ÿÒI B»∞̃aA À “®nNªA Ωvê “RºRªBI “RºRªA LjzŒØ …ªAÀk Ah∑ À °ÈmÃNø ÀA ÿÒI ÀA ©Õjm
πªg o∏ß B»º¥QAÀ æAÀÈlªA ©Õjm ~Àj®ªA.  

À ÀA ›UBß PAkB�A ≤Ãa À “øAfÈƒªA ‘j»I‹A �j∑g Bø ”ºß “®Jm B»ØBƒuA —�R∑ µYAÃª …ª 
¡ª̃BNªAÀ XAlùA jÈŒ¨M À æAki‹A ’Al»NmA À ’AfßA‹A “MB� À ’BŒY‹A O¥‰ø À ›UA.  
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 “∑jáA LÃUÀ fƒß o∞ƒªA ∆Ã∏Œm Ã«À íÜA Kz¨ªA °Õj∞M ≈ø “◊qBÈƒªA ~Ajø‹A ≈øÀ
B¥N√‹A —Ã»q ∆›ÒJª æÈhªA …®JNÕ …ªÃ¥I B»z®I ïA iBqA —jrß B«iÃ»q “ÈÕei PB®ÍJ‰M B� À ¬

 ¡º§ªA ≈∏óÀ …ªBø ›Ø �¨ªA ©¿�À sŒ®ªA ’Ãm ≈ø BŒ√ÈfªA jøA ”Ø æ›Na‹A À o∞ƒªA “ÕB»√À
 ΩafÕ À B»ºÈ¿Ñ ©ø ’Al»Nm‹AÀ È¡ÈrªAÀ ≤h¥ªA ≈ø sYAÃ∞ªA ™B¿NmBI “øjáA Ω∑B»N√A À …Œºß

“ZŒzØ ÈΩ∏I ByÈjªA …ŒØ PBJRªA “º̃≥ À “È¿»ùA iÃø‹A ”Ø ΩŒÒ®NªA B»ƒøÀ æBŒß À o∞ƒªA ”Ø “®≥AÀ 
(22b) …È√‹ …n∞√ ‹ íÜA µYAÃª ≈¿Ø i‰ÃÚàA BÈøAÀ cŒIÃNªA KUÃÕ Bø LB∏MiA À ΩmB∏NªAÀ

 iÈÃvM ¬fß BÈøA íÜA KJm À ΩŒ≥ Bø ”ºß ∆BQfY ÈΩ∑ ≈ø B®Õjm jÈŒ¨NÕÃ√Bn√‹A ™lè ∆A
 ÀA o∞ƒªA —e›Jª jØBƒùA ≈∏nŒØ “ÈŒ®ØfªA “∑jáA ”ºß “YAÈjªA ∆Ã∏m iBŒNa‹ …®ØfI —‹BJùA ¬fß

 ”ºß ¬Af≥‹AÀ ≤Bã ©ö ≤ÀBbùA ”Ø ~ÃàA …U›ßÀ �A ”Ø Kz¨ªA …ŒØ Kè ¬B¥ø ”Ø
 À …UAÃøA ¡�›M fƒß jZJªA LÃ∑j∑ “∑›�AÀ KÒ®ªA ÈΩä Ã«À K®Òø ©ö K�B®ùA

 o∞ƒªA ’B¥ªAÀ …UB»ƒø ¡≥B∞M îYÈ�ªA —jØBnø ”ØBƒÕ ‹ ‘fI‹A “∑›�A ≈ø x›bºª “∏º»ùA ”Ø
“¥Œ¥áA ”Ø —kB∞ùA ïA ’B¥ªA πªg È∆BØ “∏º»NªA ïA ¡∏ÕfÕBI AÃ¥ºÕ ‹À ïB®M …ªÃ≥.  

PÃùA LÃUÀ j∑g À^ AÀjR∑A eiÀ AhªÀ  …ƒø x›a‹ ‘iÀjy jøA PÃùA È∆A j∑̃hM ‘A 
ñ …¥ºaÀ …√Bq ≈ø ”« BÈ¿ß —BŒáA ¬fß PÃùAÀ PAÈhª̃A ¬eB« BùÀ B«ÈeBzI ~jß ÀA �jÕf¥M ”ƒ®

 ∆A …I �B®Õ ‘A …JJm ∫�Õ ≤ÃàAÀ …ªÃ¥I …U›ß ïA iBqA íÜA µYAÃª ≈øÀ …ƒø ≤ÃàA ∆B∑
î�ÃÈNªBJØ ‹AÀ …∑jM ∆B∏øA^AÀ ‘A  ∆ BÈÕiÀjy …ßÃ≥À ∆Ã∏ª …®mÀ ”Ø ≈∏Õ �À …∑jM ≈∏Õ �

›ñ LAjÒy‹AÀ “∑jáA ≈ß B»ƒŒ∏nM À …n∞√ î�ÃNI …U›®Ø PÃùB∑ ≤ÃàA È∆A ¡ºßA “§Y
 ™Ã≥ÃªA ‘iÀjy BÈøA �Àj∏ùA πªgÀ …®Øe ”ºß if¥M‹ �Àj∏ø ©≥̃ÃM fƒß o∞ƒºª ~j®M “◊Œ«
 ≈∏û ÀA �j∏Ø À �j∑hI O≥ÃªA ΩŒÒ®M ¬fßÀ …ßÃ≥ÃI o∞ƒªA î∏nM …U›®Ø PÃùAÀ ¬j̄Ú�B∑
 ¡§ßA À iÃ∑hùA î�ÃNªBØ ‹AÀ �ÃUÃªA ≈ø …UÃI ≈∏øA ∆A KJm “ªAkA …U›®Ø ™Ã≥ÃªA

àA ≤Ãa ≤Ã(23a) À B«’B¥I À “¥�BÈƒªA o∞ƒªA “¥Œ¥Å Ω»ÜA ≈ß tB√ …Èƒ∏ª PÃùA ≈ø
 “®m •Y‹À æB¿∏ªA ïA ‘Èe¤Õ B¿ŒØ ”®m À æBáA “¥Œ¥Y ≤jß ≈¿Ø �f®I ≈øÀ PÃùA “ÈŒ∞Œ∑
 PÃùA πªg ”Ø Ωu‹A È∆A “ÈŒØÃÈvªA j∑g À PÃ∞ªBI ¡ª̃BNÕ ‹À PÃùBI ïBJÕ ›Ø æB®NùA �A “õi

‹A ‘eAi‹A ïA …ÈUÃNªA À “ÈŒ√Bn∞ƒªA PAÃ»ÈrªA ∫�I ‘iAjÒy‹A ”®ŒJÒ̃ªA PÃùA ΩJ≥  ‘iBŒNa
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 ”Ñ ‘eAi‹BI PÃø ∆Ã�›ØA ≈ß Ω¥√ À AÃMÃó ∆A ΩJ≥ AÃMÃø eiÀ AhªÀ “ÈŒº̃∏ªBI ïB®M �A
 ~j®Õ ‹ PÃùA ≈ø ≤ÃàA È∆A PÃùA ≈ø ¡¨ªA ©ØfI “øÃmÃùA “ªBmi ”√Bƒm ≈IA æB≥ “®ŒJÒªBI

 ‹ ≈ù ‹A ÀA �f®I …¥JÕ �B®ªA À …n∞√ OºÒI À …MAg Oç̃A PBø AgA …È√A È≈§Õ À PÃùA ‘ifÕ
 πªg ”Ø jÈŒZNÕ ÀA PÃùA f®I …I ÈΩÑ “IÃ¥ß f¥N®Õ ÀA  ~Ajø‹A �A �´ B¿Œ§ß BùA PÃùA È≈§Õ
 PÃùA È∆‹ “º�BI ∆Ãƒ£ B»º̃∑ �h« À æBŒ®ªAÀ e‹À‹A À æBùA ≈ø ±ºë Bø ”ºß ±ÈmBNÕ ÀA

B◊Œq oŒª À “ª‹A ©√BÈvªA ∫�∑ ÈpAÃáA À ’Bzß‹A ≈ø B»M‹A æB¿®NmA o∞ƒªA ∫jM ≈ø jR∏ªA 
 ”∞√ À ”¥I B»≥iBØ AgBØ ∆fJªA LAjY f®I ”ƒ∞Õ ‹ j«ÃU o∞ƒªA È∆AÀ …MB≥ÀA |®I ”Ø “YA�mA
 ∆Bn√‹A “¥Œ¥Y ¬Bó PÃùA È∆A ©ø “¿÷Ae —eB®m Ã« SŒY ≈ø f®m À “®ŒJÒ̃ªA PAiÀf∑ ≈ø

 µ�B√ ∆AÃŒY …È√BØ ïB®M �A ’B¥I ïA �vÕ À ”ºß‹A µØA ïA �ÒÕ …I gA …ªB¿∑ PÃùA À O÷Bø
 ∆fJªA o∞ƒªA “≥iB∞ø PÃùA ¡Q fŒŒ¥NªA �Bß ≈ø wº̃bNÕ À iÃƒªA À ∂›�‹A �Bß ïA ©UjÕ À

 ΩÒ®Nª ∂j∞ªA îY �‹A ÈoÑ ‹ gA æBvÈM‹A ©ø ‹A B� �A ‹À(23b) ≈ß “ÈŒ´BøÈfªA ‘Ã¥ªA
ΩŒ≥ B¿∑ B»º¨q ÿq ≈ø ≤Ba ≈øÀ PÃùA ≈ø ‹ LÃ√ÈhªA ≈ø ≤Ãa LB¥®ªA ≈ø ≤ÃàA À 

 ≈ø …MÃ∞Õ Bø ”ºß ±ÈmBÈNªA À Ω÷Bz∞ªBI ”º̃ZNÕ À Ω÷AkÈjªA ∫�ŒØ ≈∏¿ùA …JJm ≈ß kÈjZNÕ
 PBŒ≥BJªA À BŒ√ÈfªA —ÃŒáA “ƒÕk ∆ÃƒJªA À æBùA À P‹BáA KVßA ≈ø PBƒJªA À îƒJªAÀ PAÃ»ÈrªA

Q πÈIi fƒß �a PBáBÈvªA›øA �a À B√AÃ.  

Bø ΩŒvÑ ”Ø “¨ªBJùA Ã«À xjáA “ÈÕÃ»ÈrªA —ÈÃ¥ªA ¢AjØA ≈ø “ºuBáA ~Ajø‹A ≈øÀ  µº̃®NÕ
 À PB√AÃŒáA “∑iBrø ”Ø j∏̃∞NªBI �B®Õ `Àfû ��´ À ¡º®ªB∑ ≈ÕÈfªA jøA ”Ø xjáA gA BŒ√ÈfªBI

v≥ À B»MAhª “º̃≥ ”Ø À ÿŒrªA πªg “ÈnY ”zN¥Õ ÿŒrªA ”Ø ’B∑jÈrªA “ÈnY ∆A�¿zªA B»MÈfø j
 ≈ø “ZºvùA ∆BI B»ø›®NmA À “ÈÕÃ»ÈrªA —ÈÃ¥ªA ¡∏Y XAjbNmA À B»Œºß xjê ”NªA iÃø›ª
 “ªBUA À Èg›ùA ™AÃ√A ”Ø gAhNª‹A eÈj� ‹ …ô›Õ Bø ïA …IhÄ …ßÃ√ À wbrªA ’B¥I B»¥ºa

»M’AiA À \÷BJ¥ºª o∞ƒªA PBŒIlM ©Øe ”Ø …MeAiA ‘A o∞ƒªA P›ÕÃnM fƒß ‘AiA —iÃu ”Ø B
 ΩŒvÑ ”Ø ∫B¿»√‹BI P‹B¿∏ªA À Ω÷Bz∞ªA ΩŒvÑ ≈ß Ω¨rÕ ‹ SŒÅ \÷›ùAÀ ∆BÈnªA
 À “ÈŒ¿º®ªA ±÷B£ÃªA ‘A PBÈŒ¿º®ªBI æB¨Nq‹A À PB≥À‹A jR∑A ”Ø B»Œºß xjáA À PAÃ»rªA
 À “ÈÕÃŒ√ÈfªA KªBÒùA ≈ß Ω¨rÕ  ‘A B»ƒß ”»ºÕ Bû B«Ãç À “ÈŒ÷lÜA ©÷BƒvªA ≈ø B«�´
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BƒNU‹A æB¨Nq‹A È∆BØ B»Œºß ~ÈjêÀ B»I ‘j¨ÂÕ Bû L(24a) B«�´ ”ºß xjáA ±®zª B»I
 ΩÕlƒM “ƒÒJªA È∆A ©ø K∑AjùAÀ ≈∑BnùAÀ oI›ùAÀ LiBrùA Ω∑BùB∑ “ÈŒ¿Œ»JªA PBŒ»NrùA ≈ø
 ‘Èe¤Õ f≥À ™Bö‹BI ∆Bn√‹A ”ºß ÈjyA Ã«À ™B≥ÃªA —Ã»q ”ºß xjáA …ƒøÀ “ƒÒ∞ªA

 ïA —fmB∞ªA P›ÈŒbNªBI BJJm ∆Ã∏ŒØ ‘kB�A µr®ªBI B»ƒß jÈJ®ùA “ÈJ�A ≈ø “�j∞ùA “JMjø
 ≈ø P‹B¿∏ªA ΩŒvÑ ïA —føBàA pÃ∞ÈƒªA πÕjZNª BU›ß …√Ã∑ À —ja‹A À BŒ√ÈfªA ∆Ajnà
 ≈ø BrƒÕ ‘hªA ‘kB�A µr®ªA ÈµY ”Ø oŒª “¥Œ¥áA —jÒƒ≥ kB�A ¡�Ã≥À È¡ÈnªBI X›®ªA ΩJ≥

ΩI “ÈŒ¿Œ»JªA —Ã»rªA ¢AjØA À ”√AÃŒáA `ÀjªA “≥̃i À kB�A “ØBÒª æB¿∑ ≈ø ”qBÈƒªA µrß ”Ø 
 ïA XÈifNÕ SŒÅ ›÷Bø …ŒªA iBu ›øB∑ BƒnY f«Bq B¿º̃∑ kB�A Ah« KYBvØ B¿�AfNßA “ÕB´
 —fYÃªA ïA KÕj¥ªA eBZÈM‹AÀ KmBƒÈNªA —Èfq ”Ø ∂Ãr®ùAÀ µqB®ªA ∫iBrNª µr®ªA “JMjø

Bá‹BI µÈr®NªA …ƒøÀ “ÈŒ¥Œ¥áA Lj≥A pBÈƒªA XAlø ∆B∑ B¿º̃∑ À “JmBƒNùA PB¿¨ƒªA ≈ø “J∑̃�ùA ∆
 ∆Ã∏ŒØ “ÈŒMÃ∏ºùA “ÒŒnJªA ¬BnU‹BI …JqAÀ iÃ√A À È∂iA ∆AÃŒáA `ÀjªA ∆B∑ æAfNß‹A ïA
 fYAÃªBI µº̃®NùA ”¥Œ¥áA µr®ªA ïA ”≥̃�ŒØ j»£A …ŒØ “¥�BÈƒªA o∞ƒªA ≈ø “n∏®ƒùA iÃÈvªA

 �iBƒI ≈ø AiÈÃƒNø ”¥Œ¥áA“ÈŒ≥Ajq‹A “¿∏áA KN∑ ”Ø ΩvØ B¿∑ �iBQBI AjÈQ¤Nø À.  

 B�À iBŒNa‹BI “ÈÕÃ»rªA —ÈÃ¥ªA ΩŒÒ®M ”«À “ªBÒJªA “ÈÕÃ»rªA °Õj∞M ≈ø “◊qBÈƒªA ~Ajø‹A ≈øÀ
 ΩuBáA eB¿ÜBI B»»ÈJrM B»È√‹ o∞ƒªA ∫›« B«BzN¥øÀ …ªÃ¥I B»z®I j∑g “ÈÕei µYAÃª

AeB®nªA ïA “ÕÈe¤ùA ÿVŒm B¿∑ “ªBÒJªAi ”zN¥M B»È√‹ ∆fJªA À “ÈÕføjnªA ¡®ƒªAÀ “ÈÕfI‹A P
 ’BƒØ ïA SßBJªA —fª̃ÃùA “Œ¿ƒùA À “ÕeB¨ªA —ÈÃ¥ªA ∆Bv¥ƒI ≈ø …ºU‹ µºa BÈ¿ß ∆fJªA ΩŒÒ®M

 wbÈrªA(24b) ¬B§√ …Œºß ±≥̃ÃNÕ Bø ΩŒvÑ ≈ß fßB¥NªAÀ ∆Ã∏ÈnªA B»÷BzN≥‹ ΩŒ≥ À ™ÃƒªAÀ
≥ ”ºß È”ƒJø …È√BI Èei À eB®ùA À tB®ùA eB®ùA jøA ”Ø eB¥Nß‹A ’ÃmÀ tB®ùA jøA ”Ø “È¿�A iÃv

 eAf®Nm‹A ™BŒy À eB¿ÜBI …ŒJrNªA B»yAjßA ≈øÀ eAjùA Ã«À “ÈÕÃ»ÈrªA —ÈÃ¥ªA ΩŒÒ®M ”ºß ‹
 ΩI ∆Bn√‹BI “ÈvNbùA ‘Ã¥ªA ©Œö ΩÒ®Õ f≥ æBÒJªA ∆BØ eB¿ÜBI …ŒJrM ”«À æB≥ B¿∑

ÈjvNªA À �IfNªA ¢B¥mBI …ºŒº®M À ”√AÃŒáA ≤(25a) “◊Œ« Ã«À ∆láA “ÈÕejªA ~Ajø‹A ≈øÀ
 …ªÃvY Kº� �¤rƒø LÃºÒùA f¥Ø ÀA LÃJ�A PÃØ ∫AifªBI B»yBJ¥√A fƒß o∞ƒºª ~j®M
 j÷Bm ±Œ∏Ø PAÃ∞ªA “ÈÕiÀjy ”«À ¡Œ§ß Ω»U Ã«À KŒIB�A ©Jö ’B¥I À KªBÒùA ©Œö
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 �A …õi ”®ØBÈrªA æB≥ B¿∑ …√BZJm �A ©÷AeÀ B»È√BØ PBŒ»NrùA ©÷AeÀ‹A ∆Ãº«‹A À æBùA BøÀ
 P‹B¿∏ªAÀ Ω÷Bz∞ªA ≈ø PBáBÈvªA PBŒ≥BJªA ïA πªBÈnªA …ÈUÃNŒºØ B®÷AeÃªA ÈejM ∆A BøÃÕ ÈfI ‹À
 ∆Ã∏Õ ”NY P‹BáA ’Ãm À “ÈÕÃŒ√ÈfªA ∆BØjalùA ≈ø PAfmB∞ªA PBŒ÷B∞ªA  ∆Àe B»I …Jº≥ °I�ªÀ

�A ’BŒªÀA È∆A ‹A ¡»¥̃Y ”Ø eiÀ ‘hªA �A ’BŒªÀA ≈ø ¡»º̃ªA ∆Ã√lê ¡« ‹À ¡»Œºß ≤Ãa ‹ 
 B◊Œq hbÈNÕ ›Ø �¤nÕ Bø ‘jÕ ‹ ∆A �Èjm ≈øÀ ΩŒ≥ Bø ¡®√ À ¡»Mjøk ”Ø B√jrYA ¡»NøjÅ

…ª ≤Bà.  

A æB¥Ø “◊qBƒªA —fª̃ÃùA ~Ajß‹A ”Ø ™jq “ÈŒºu‹A ~Ajø‹A ≈ø ÆjØ BùÀ ”Èƒó Ã«À fná æAÀk
 B�ÃuÀ ”Èƒó ©ø ∆B∑ ’AÃm �¨ªA “¿®√(25b)A —Ã»ÈrªA ≈ø BrƒÕ æÈÀ‹A À ‹ÀA …n∞√ ï

 �¨ºª “ºuBY “¿®√ ∫AieA fƒß B»yBJ¥√‹ o∞ƒºª ~j®M “◊Œ« …È√A µŒ¥ZNªAÀ “ÈŒJz¨ªA ≈ø ”√BƒQAÀ
 OºuÀ ’Ãm ∫AieBI °nJƒÕ À …ƒß B�AÀk ”Èƒ¿NŒØ≈ø ⁄eiA ”√BRªA À ‹ÀA …n∞√ ïA Ã«À æÈÀ‹A 

 Ã« ‘hªA ÈjrªA Kº� …È√‹ …n∞√ ”Ø jq …Œ¿n≥ ›∏I �Brƒø eÃUÃªA Ã« �àA AgA ¬f®ªA
 ≈ß “¿®ÈƒªA æAÀk SŒY ≈ø “ÈÕÀja‹A ”Ø À B¥ºÒø “ÈÕÃŒ√fªA iÃø‹A ”Ø ¬Ãølø Ã«À xjáA
 ©Œ¿Ä µº̃®NªA …√Bq  ≈ø fnáA È∆A ”ºß ’BƒI ©ƒNû PA�àA ©Œö LB®ŒNmA ∆BI Ω»ÜAÀ �¨ªA

‹À Ω»ÜA À ‘ÃŒ√ÈfªA fnáBI xjáA Èwë ∆A j»£  ‹AÀ PA�àA  ∆BÈvNã B¿»È√A ”∞ë
 Oƒø ¡÷AÈfªA ∆láA �jQAÀ …MjR∑ À �ieBJM wŒvbNªA …UÀ Ω®ª À fnáA ≈ø æÈÀ‹A ¡n¥ªBI

B∑ Bù̃À fnáA ¬AÀe ïA …JnƒªBI …øAÀeÀ —iÃ∑lùA ~Ajø‹A∆ ≈ø Ajq fnáA ≤BƒuA |®I 
 îI B¿ŒØ �ÈjqÀ iÀh�A Ah« ©Øfª BøB¿N«A iÀjÈrªA Èjq Ã« Bø ïA iBqA Aja‹A BøA Ã«À ’B¿º®ªA

 “¥Œ¥Y ¡º®Õ ≈¿ŒØ —j«B£ …NÈÕjrØ æBùA À iBJNß‹A À æ›ÜAÀ �BÜA ≈ø ��´ ”Ø BÈøAÀ ¡º®ªA ”Ø
 Kº� ”Ø fnáA ∫iBrM “ÒJ¨ªA O√B∑ Bù À jÈIfNØ  jR∑A …È√A ©ø …ºŒº®M ∫jM πªhª À æBáA

Kº� ¬fß ”Ø …≥iB∞M À �àA æÃvYŒª B»È√A ©ø B� ~Èj®M �¨ªA ≈ß æAÀÈlªA  ~Ajø‹A ≈ø On
 ‘A �¨ªA ≈ß æAÀÈlªA ¬fß ©ø …ª �àA æÃvY Kº� À æBáA ≈nY “¨ª Ã«À “ÒJÍ̈ ªA æB¥Ø

A ”Ø �àA ΩRø Kº��¨ª …I j®rÕ B¿∑ f»®ºª ¬›ªBØ “®Œö ‹ (26a) ∆A ”«À `BZÈvªA —iBJß
A æBY ΩRø ”Èƒ¿NM¢ÃJ¨ù È√‹ ‘j»I‹A æB≥ B¿∑ ∂Aj¨Nm›ª ‹ …ƒß B�AÀk fÕjM ∆A �´ ≈ø “
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 xjY “ÈÕÃŒ√fªA ”Ø À “ÈÕÀja‹A ”Ø eÃ¿ä Ã«À iÃ∑hùA Ω»ÜA À ¬ÃølùA xjáA ≈ß tB√
eÃUÃùA ΩRø ΩI ¬f®ªBI B¥º̃®Nø …√Ã∑ ¬f®ª fnáA xjZ∑ ¬Ãølñ oŒª “Èƒ∏ª.  

 AhªÀ ÈæÈhªA TiÃÕ À “√BßAÀ ~Ãß ›I �¨ªA ÿq ©≥ÃM Ã«À ©¿Ò̃ªA “ÈŒ√Bn∞ƒªA ~Ajø‹A ≈øÀ
 ≈ø Èæg ©ƒ≥ ≈ø Èlß eiÀ�A “¿∏Å Ω»ÜA À “ªBÒJªA À xjáA ≈ø BrƒÕ Èæg …ªÃ¥Ø ©¿� ≈ø 
�n∞M ∆ÀB®NªA ïA “UBáA ¬B§ƒª “ÈŒzN¥ùA “ÈŒ�‹A “¿∏áA À “ÈŒªk‹A “ÕBƒ®ªA ”zN≥A Bù̃À ¬k›ªBI 

 ©¿VÈNªA À ∆Èf¿ÈNªA ïA BUBNä ‘A ©JÒªAi BÈŒ√fø ∆Bn√‹A ∆Ã∏Õ ∆A È�AÀ Ω¿∑A …UÀ ”ºß �B®ªA
…ßÃ√ ”ƒI ©ø ’B¥I B»Œºß ±≥̃ÃNÕ ”NªA “ÈÕiÀjÈzªA W÷AÃáA À “È¿»ùA �BvùA ”Ø ∆ÀB®ÈNºª 

 À “ªBÒJªA À xjáA ”ºß KÈM�Õ “√BßA �´ ≈ø BØAlU ¡»ùA æÃvY ”Ø  ©≥ÃNªBØ ¡»vbq
A Ω»ÜA iÃ∑lù À ΩŒ≥ Ah∑ B®¿� ¡»®≥̃ÃM ∆Ã∏Õ ›Ø ’Aj¥∞ªA —lVß ≈ø ’BßfªA “√Bß‹A ≈øÀ

hùA …IBJmA   “ªAkA …U›ß�iÃ»§ª …∑jM B¿È√A À —iÃ∑.  

B¥N√‹A Kº� ”ƒ®ñ ≈¨ÍzªA Ã«À f¥áA B»ƒøÀ ¬ …ªÃ¥I …U›ß ∆BŒI ”ºß jvN≥A Ahª À j«B£ Ã«À
 È∆A ïA iBqA …ŒØÀ “ÈÕÃŒ√ÈfªA —ÈÃa‹A Ω¿rNØ ™ÃƒªA ”Ø eBZÈM‹A ‘A “ÈŒ¥Œ¥áA —ÈÃa‹A iÈÃvNI æÀlÕ

áA “¥IBÒø ¬fß Ã«À Lh∏ªA B»ƒøÀ —ÈÃa‹BI Ω»ÜA �Brƒø À ~Ajø‹A ’AeiA Ã«À  ©≥AÃºª ¡∏
AÀ Ω¥®ªA …ZJ¥NmA Ahª ™jrª |®I ”Ø ≈nZNnÕ À ≤j®ªAÀ(26b) ”Ø Kè À ©yAÃùA

B¿∑ B»z®I ΩŒ≥À …º̃ä ”Ø ΩÈvØ  |ÕiB®ùA È∆A B»È̃¥Y ”Ø eiÀ ”NªA |ÕiB®ùA ΩŒJ≥ ≈ø Ã«
 “∞u ‘hªA µÒƒªA ¬fß ≈ø Èjq Ã«À ”¥Œ¥áA Lh∏ªA ”Ø Bƒø›∑À Lh∏ªA ≈ß “YÀfƒù

ªA‹ ΩŒ≥ “ÈŒ¿Œ»J ∂jØ  À æÃ¥ªBI ∂fÈvªA xBvNaBI ∂j∞ªA µŒ¥ZNªA À ÈµáA À ∂fvªA îI
 ‘Èe¤Õ Ω�BJªA eB¥Nß‹AÀ ‘AjªA À æÃ¥ºª µáA ¬Ã¿ß À ¡∏áA ≤j� ≈ø …ŒØ “¥IBÒùA iBJNßA
 —eBØ‹A PiBu Bø A�R∑ ‘A ÈiBzø OŒºU Bñ À …ªÃ¥I …ŒªA iBqA “¿Œ§ß PAeBnØ ïA A�R∑

zù BJJm “º�BJªA ¡Œº≥A ÀA “ÈŒ√fø ÀA “ªlƒø ”Ø ¬B§N√‹A ©∞MjÕ À ��´À LgB∏ªA ”ºß —�R∑ PAj
 ≈ø ≤B∞ZNm‹AÀ eB¿Nß‹A ¬fß À “ÈøhùA ≈ø Lh∏ªA ©JNÕ Bø ‘A …÷B®JM ∆Bn√‹A j∑hƒŒºØ
 BrƒÕ KV®ªA ≈øÀ µÒÈƒªBI ∆AÃŒáA j÷Bm ≈ß �kBŒNøA À ∆Bn√‹A ≤jq È∆A ©ø pBÈƒªA ≤j�

ø wbÈrªA ’BßÈeA Ã«À ±ºvªA Ã«À æBUÈjªA ”ºß ∂ÈÃ∞NªA À æB¿∏ªA À “«AlÈƒªA ≈ø …ŒØ oŒª B
 iB»£A Ã«À ∂B∞ÈƒªA BrNÕ ±ºÈvªA ≈øÀ ‘A ∂B∞ÈƒªA …ƒøÀ …Œºß jvN≥A AhªÀ B¿»ƒø BrƒÕ Bø \J≥A
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 ”√BRªA Èj¿NmA AgAÀ “ÈÕÃŒ√ÈfªA P›øB®ùA ”Ø …ƒø “ÈŒƒÕÈfªA iÃø‹A ”Ø \J≥A ∆Ã∏Õ À j¿zùA ≤›a
æÈÀ‹A ïA ‘Èe¤Õ.  

ƒ≥ki B(27a) À ïÃùA ¡®ƒØ ïB®M �A B√jÈvI À Ω¿®ªA À µºàA ≈nY À µáA eB¥NßBI ïB®M �A
�vÈƒªA ¡®√.  

 “ªB¥ùA ”Ø ™jq iBvNa‹A µÕj� ”ºß ∂›a‹A KÕh»M ”Ø “®≥AÃªA “Œ√BÈRªA “ªB¥ùA ≈ø ÆjØ Bù̃À
æAÃƒùA Ah« ”ºß æB¥ùA B»ŒØ ‘Ã�À “RªBRªA.  

Œm ”Ø “RªBRªA “ªB¥ùA æB¥Ø ”Ø “∑iBrNø “ßBö �Bvñ ¡ºß ’B¿∏áA ≤jß ”Ø ”« ælƒùA “mB
 æBùA À ¬ÀfbùA À ¬eBàA À “UÀÈlªA À XÀÈlªA À eÃªÃùA À fªAÃªA “ßB¿ÜBI eAjùA À ælƒùA
 j‰®‰rªA ÀA ifùA ÀA jVáA ≈ø ∆B∑ ’AÃm ¡»ƒŒI “®≥AÃªA “uÃvbùA “∞ª‹A ÈΩä ælƒùA À æÃ¿NªAÀ

Ø À B«�´ ÀA jIÃªA ÀA ‹À ›¥ß À BØjß À Bßjq ælƒùA Ω«‹ µ÷›ªA ∫iBrNªA “ÈŒ∞Œ∑ “Øj®ø —f÷B
 KnƒªA À æBùA À o∞ƒªA •∞Y ≈ø “È¿»ùA �BvùA ”Ø ¬BM Ωae …ª ”ƒ®ùA Ah»I ælƒùA È∆A π̃q
 “®Ii‹A �h« îI “uÃvbùA ±ŒªBNªA È≈∞ªA Ah« ”Ø ælƒùBI eAjùA æB≥ ≈ø eAjø Ã«À æBŒ®ªAÀ

‘A j§ƒªA æB≥ AhºØ À æBùA ≈ø “®IiA iÃøA ”Ø xBàA �IfNªA À j§ÈƒªBI µº̃®NÕ ¡ºß ælƒùA “ÕBŒm 
ïA XBNä …vbq ’B¥I ”Ø ∆Bn√‹A È∆AÀ ”M‹A KŒM�ªA ”ºß fªÃªA À ¬fàA À îUÀÈlªA  ’Af¨ªA

 ¬Ã¥Õ ∆ÀB®ø À �IfM ïA XBNê ’Af¨ªA À XAÀek‹A À ΩmBƒNªA ïA …ßÃ√ ’B¥I ”ØÀ XBŒNY‹A ÈfqA
ªlƒø ”Ø “√¤ø ïA …ØjvÕ À …IBJmA …I Ωvê æBø ïAÀ …ªBø À …÷Af´ •∞Y ”Ø …Œºß LÃNÕ À …

 jÈnŒNÕ ”NY fªÃªA À “UÀÈlªAÀ ¬fàA À æBùBI “�Ãƒø “ÈŒßÃƒªA À “ÈÕej∞ªA —ÃŒáA È∆A ¬jU ›Ø …ªBŒß
fYA Ω∏ª xÃvbùA ±ŒªBNªA B»I.  

 …øÈf≥ AhºØ æBY ÈΩ∑ ”Ø PBøÈf¥ùA ¬f≥A æBùA À(27b)YA æB¥Ø “ª‹fI æÃø …ºuA æBùA B«f
 ”Ø …ŒØ eÃv¥ùA j§ƒªA ¬k›ªBI ±Õj®M “UBáA O≥Ãª jafÕ À ©JÒ̃ªA ΩŒô Bñ …∞Õj®M À æAÃø‹A
 À BŒ√BQ ™BŒÈzªA ¬fß À ‹ÀA �Ãç À Kn∏ªA ≈ø …ŒØ ÈfI ‹ gA XjàA À •∞áA À ΩafªA

A —iBqA —iÃ∑hùA ±Õj®NªA ”Ø À BRªBQ XBŒNY‹A fƒß ¡»ùA ïA ≤jvªAPB»ÜA �h« ï^ B¿∑ 
ΩŒ≥.  
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 µº̃®NÕ B¿Ø ΩŒvZNªBI ÀA TÀiÃùA À LÃ«ÃùA ”Ø B¿∑ æÃváBI µº̃®NÕ ∆A BÈøBØ ΩaÈfªA BÈøA
 µº̃®Nø “ßBƒÈvªA À \IÈjªA KºÒª ’AjÈrªA À ©ŒJªBI “ºøB®ùA ”« —iBVÈNªA “ßBƒÈvªAÀ —iBVÈNªA �IfNªBI

∑g B¿∑ “ßAiÈlªA j∑hÕ �À æBùA ΩŒvZNª Ω¿®ªA “ÈŒ∞Œ∏I \ŒU�ªA ”Ø ±ºNaA È¡Q |®JªA �j
BƒI “ßBƒÈvªA ≈ø �a —iBVÈNªA È∆A ïB®M �A …õi ”®ØBÈrªA ≈ß Ω¥ƒØ ’ “Jº´ À æ›YA —jR∑ ”ºß

 À æB¥Ø “ßBƒÈvªA \ÈUi À B¿»ƒø �a “ßAiÈlªA È∆A ‘eiÀBùA ≈ß À …√Bøk ”Ø æB¥ùA ”Ø ∂fÈvªA
ŒNYA —jR∑ À ©√BÈvªA “∏ºù —iBVÈNªA ≈ø ¬ÀeA “ßBƒÈvªA “ßBƒÈvªA È∆BI \ÈUjÕ f≥À ™ÃƒvùA ïA  XB

 ΩŒvÑ À “ÈÕÀja‹A PBÈ¿»ùA Kn∏I æB¨Nq‹A …ª ¡N»Õ ≈ø æBÅ Kn√A ”»Ø ›¨q ÈΩ≥A
 ∫›ø‹A À æAÃø‹A iBR∑A À KV®ªA À �∏ªA Ω÷AÃ´ ≈ø f®IA B»IBZuA À “ÈÕfI‹A j÷BalªA

è À P‹B¿∏ªA À Ω÷Bz∞ªA ΩŒvÑ ïA …ÈUÃÈNªA ≈ß Kº¥ºª “º¨rùA —BßAjø ΩaÈfªA ”Ø ‘A …ŒØ K
 À Ès¨ªA ≈ß LBƒNU‹AÀ ΩŒ∏ªA À ∆kÃªA À PByÀB®ùA À P›øB®ùA ”Ø °ÈmÃÈNªA ‘A æf®ªA

 `f¿ºª “®JNNnùA “ºŒ¿ÜA æB®Ø‹A iÀfu AfJø ”« ”NªA —ÀjùA À ™AfàA(28a) ›¥ß À Bßjq
ªA iBŒNaA ¬fß ΩŒ≥ À “¥ÕBzùA ∫jM À “äBnùA B»I eAjùA ΩŒ≥ À BØjß À ”Èƒ¨ÈNªB∑ “nŒnáA ©÷Bƒv

BVáA B¿»ƒø À iB¿¨ªA À “ø©JÒªA j∞̃ƒM ”zN¥Õ Bû “mBƒ∏ªA À “´BIÈfªA À.  

 fŒªA ”Ø æÃafùA ≈ø ÈΩ≥A ≤jvùA ∆Ã∏Õ ‘A ΩaÈfªA ≈ø ÈΩ≥A XjàA ∆Ã∏ŒØ •∞áA BÈøA À
ΩŒ≥ B¿∑ ælƒùA PBÈÕiÀjy ≈ø fªÃªA À Ω«‹A “rŒ®ø ”Ø �v¥NªA ¬fß ¢jrI. ∫BnøA oŒª À 

bJª B»ºae Ωz∞Õ SŒY À ΩUi ÈføA ’Bn∏ªA if≥ ”ºß È∆A À Ωae XjàBI ”¥I Bø ≈∏ª À Ω
 AgA ¡Q “ÈŒ®ŒJ� “Jn√ ”ºß ∆fJªA iBÒ≥A ”Ø —eBÕÈlªA À  B¿ÈƒªA ΩvZŒØ ÈÃ¿ÈƒªA È≈m ”Ø B»UÀja ”ºß
 È≈m Ã«À ∆fJªA ”Ø æAl�A j»£ XjàA eAk AgA À w¥ƒÕ ‹À fÕlÕ ›Ø ≤Ã≥ÃªA ΩvY BÕÀBnM

Œ∞N≥A ¢BÒ̃àA •∞Y ÀA æBáA ¬B§ƒª ÈΩNë ‹À ælƒùA “mBŒm πª Ωvê ”NY æBùA ”Ø �jQA O
 È∆A B¿∑ eBn∞ªA “ßjm ΩJ¥Õ Bø ΩÕfJNI …ŒØ —f÷B∞ªA À —j¿RªA ΩŒvZNI ‘A iB¿RNm‹BI æBùA

B◊Œq jÈafM ‹ “®ŒJÒªA ΩJ¥Õ  ¢BŒNY‹A iB¥ß À ™BNø À f¥√ îI …ªAÃøA ¡n¥Õ æÈÃ¿NùA À eBn∞ªA
Ø PBØ‹A K≥B®Nª “IBuA ∆B(28b) ’Af´ µºÒùA ¡Œ∏áA Ω®U B¿∑ jaA ±ƒu ¡ºm B∞ƒu

PBJƒªA À ∆AÃŒáA ™AÃ√A ≈ø ∆Bn√‹A.  
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 À —Ã∑lªB∑ PBIÃRùA ΩŒƒª �A ΩŒJm ”Ø ∆B∑ B¿Ø æBä “®IiA …ºØ æBùA ≤ju ‘A XjàA BÈøAÀ
 KŒÒI …ØjvŒª À ’BÒß‹A ”Ø ByÈjªA ¬fß À “«Aj∏ªA …ŒØ KƒNVŒºØ PB≥fÈvªA À iÀlÈƒªA j�BàA

J≥ ≈ø ∆Ã∏Õ ”NY ifvªA `Ajr√A À •Y›ŒºØ πªg jnß ∆A À ¬j∏ªA ΩŒ �fÕ ”Ø Bø ©Œö ∆A
 ›I B»¿®√A …√BZJm �A ¡®√ ≈øB»ƒø ≤jvÕ ∆A �jøA f≥ À ∂B¥ZNmA ’Aj¥∞ªA ïA ›Œº≥ B◊Œq 

 “ºŒº¥ªA “¿®ƒªA �vÕ ”NY ∂B∞√‹BIΩŒ≥ À “Œ≥BI A�R∑ B¿®√ “J÷B¨ªAàA “«Aj∏ªBI eAjÕ ∆A ≈∏ô  “QBJ
 À ≈ùBI ¡∏÷B≥fuA AÃºÒJM ‹ À ïB®M …ªÃ¥ª ‘g‹AÀ ∆Ã¥∞ƒM …ƒø SŒJáA AÃ¿È¿ŒM ‹À ïB®M …ªÃ¥ª

’BÕÈjªA À ‘g‹AπªhI KºVŒª ÀA ¡Œ§®NªA ÈµZNnŒª  B»ƒß ”»ƒªA ”Ø eiÀ f≥ À ¡Œ§®ªA æBùA 
 “IÃ®u ≈ß ±ºnªA ’BZºu ”∏q À iÃø‹A K®uA …ƒø o∞ƒªA wŒºÖ ≈∏ª —�R∑ SÕeBYA

›a‹A ’B∞aA eiÀ AhªÀ x›a‹A Ω»nÕ ±Œ∏Ø PAeBJ®ªA iÃvª `ÀjªA “ªlƒø �ÃªÈl√ À x
B»Œ∞ë …È√BI …ŒØ ≠ªÃI À ∂fÈvªA ≈ß  ∂B∞√‹BI wºbŒª À o∏®ªBI À î¿ŒªBI B«BÒßA ∆A �iBnÕ

 Ω÷BnªA �¥∞ªA ≈ß ��´ æBnÕ ‹À �j¥Ø �nÕ ‘hªA �¥∞ªA kBNô ∆A ”¨JƒÕ ‘A �j¥Ø ¡N∏Õ ≈ø
Èƒºª jø‹A È∆A ”ºß xÃvàA À iÃv¥ùA ”ºß “ºaAe ’BJªA À �B∏ªA �´ ”ºß ∂B∞√‹A kAÃÜ ¬f

≈º®ùA ≈ø “UBY ÈfqA À È±ßA …È√A …I Èwa B¿È√A À kBŒNø‹A ”ƒ®ñ.  

 À —’ÀjùA ΩU‹ ∆B∑ ‘hªA ≤jvªA ‘A —ÈÀjø ”Ø ∆B∑ BøÀ æB¥Ø ”√BÈRªA ≤jvø ”Ø ™jq ¡Q
 ”Ø “ºŒ¿ÜA iBQ›ª “®JNNnùA “ºøB∏ªA “ÈŒ√Bn√‹A —’ÀjùA `BZvªA(29a) f≥À ’jùA ≈ø “ÈŒ√Bn√‹A

 B¿∑ æB¿∏ªA KnÅ “nú ¢Àjq …ªÀ Ÿjø Ã»Ø —⁄Ãø Ag iBu ΩUjªA ÈÀjø æB¥Õ iAÃªA eÈfrM
 Bø “ÈŒÒß �a À ¬j∏ªA ±uÀ ”Ø ΩŒ≥ AhªÀ ¡Õj∏ªA ∆Bq B¿∑ …ºŒV®M ”¨JƒŒØ ‘A ΩŒV®NªBØ æB≥

“º÷B´ ≈ø ≈ø›ª �nªA À æBùA jQA ‹À “º�Bû B»ŒØ oŒª À ’BÒß‹BI …ÈvY ≈ø ΩŒVÑ À ’BÕjªA 
 AkÈjÑ Bƒ�BI À Aj«B£ “ºŒºU —�R∑ B»n∞√ ”Ø O√B∑ ∆AÀ “ºŒº≥ —�¥Y “ÈŒÒ®ªA Èfß ‘A �¥ZNªA
 ’BÒß‹A ‘A “ºuAÃùA À Kº¥ªA ’Bƒ´ À “È¿�A ÈÃºß ”zN¥ø …È√A ©ø KV®ªA À ∆BƒNø‹A ¬B»ÕA ≈ß

j∏ªA “ÈŒVnª BŒØBƒø …√Ã∑ ©ø ’BÒ®ªA ©Ò≥ ∆‹ ›vÈNø iBŒNaA À ¡®ÈƒªA ≈ø µJm Bø ”nƒÕ ¬
 ©yÀ À ΩŒ≥ Bø ¡®√ À ’BÒß‹A ÈµZNnÕ ≈ø “§Y›ñ ’BÒß‹A ©Œƒvª ÈΩ�A \ŒUjM ‘A ©ƒvùA
 ›Ø ”¨JƒÕ Bø ”ºß ”¨JƒÕ ≈ù ”¨JƒÕ Bø ’BÒßA …È√BØ ’BbnªA ¬eAÃª ≈ø ’BÒ®ªA “§ØBä À ‘fƒªA

B∑ AgA “ÈŒÒ®ªB∑ “ÈÕf�A À “ÈÕÀi ›I “∏ºø …√Ã∑ πªg ”ØBƒÕ“ÈÕei “º®ª ‹ “≥eBu “ÈJä ≈ß O√.  
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 ©Øe ≈ø ”Ò®ùA …ŒªA ÈjÒzÕ “ŒßAfª ‘A —iÀjÈzºª ∆B∑ BøÀ æB¥Ø SªBÈRªA ≤jvø ”Ø ™jq ¡Q
 …ŒªA AÈjÒzø ©∞√ KºU ÀA AiB∏ø B¥mBØ ÀA AiBÈJU BùB£ ∆B∑ ’AÃm Ω¥®ªA ±Œbm …Œ∞m �Èjzø

A ∆BØ ¬AjùA À “ZºvùA ΩŒvZNª ¬B∏áA À —Bz¥ºª —BÒ®ùA BqjªB∑ ∆Ã∏Õ f≥ ΩI l÷BU ’Bqi‹
 if≥ ”ºß ‘A —iÀjzªA ”ºß iBvN≥‹BØ æBùA À Ω¥®ªA À ≈ÕÈfªA À `ÀjªA À ~j®ªA •∞á BJUAÀ

 πºM È∆A …Œ∞Ø B«if¥M —iÀjÈzªA gA KUAÀ —iÀjÈzªBI ©ØfƒÕ Bø(29b) B»Œºß ±≥̃ÃM ∆A —eBÕÈlªA
Ah∑ —eBÕÈlªA ”Ø …UÀ ›Ø ‹A À —iÀjÈzªA ΩuA ”Ø “ºaAe ”»Ø ijzªA ©Øe Bø ”∞ë ‹À æB¥Õ 

 …ŒªA XBNê Bû̃ ©IAÈjªA ∆B∑ Bù̃ À ¬B§®ªA iÃø‹A ”Ø B¿ÈŒm ¬AjùA “ªÃ»m ”Ø ©∞ƒM f≥ —eBÕÈlªA gA …ŒØ
 ��´ ïA ≈«ÈhªA ieBJNÕ ‹ ≤jÈvªA µº�A AgA À …ßÃ√ À …vbq ’B¥I ”Ø XBŒNY‹A ÈfqA ∆Bn√‹A

BÈøA ‘A “UBZºª ∆B∑ BÈøAÀ æB¥Ø —f∑̃¤ùA BÈøBI …ŒªA iBqA XBNê Bø ©Øfª ∆Ã∏Õ ‘hªA ≤jvùA 
”ƒ∏ÈnªA À pBJºªA À ’Af¨ªA “»U ≈ø …ªBŒß À …n∞√ PBÕiÀjy ≈ø ∆Bn√‹A …ŒªA.  

 À ≤Ajm‹A ‘A ≤jÈnªA ïA ΩŒùA À µ÷Bß …ŒØ ≈∏Õ � ∆A µ÷‹ …ŒØ °ÈmÃNªA ‘A eBvN≥‹BØ
 ≈ÕÈjrªA ∆Ã«A …È√BØ �nÕ jøA …ŒªA ‘ÈeA ∆A �N¥NªA À °Õj∞NªA ∆Àe jÕhJNªA æB¿∑ …÷BzN≥A ©ø

ælƒùA ¬B§√ ÈΩNbŒØ B»√Af¥Ø ÀA “ÈJ�A ∆Bv¥√ ”zN¥Õ …È√BØ �N¥NªA ≤›Ç “ÈJ�A —eBÕkÀ “∞ª‹A.  

 ‹ ™ÃƒªA ’B¥I ïA “ÕÈe¤ùA “ÈŒUÀÈlªA È∆‹ ∆BUÀÈlªA ”√BRªA æB¥Ø iÃø‹A ≈ø ≈ø ”√BRªA ”Ø ™jq ¡Q
B»¿∏Y ∆BŒI ≈ø ÈfI ›Ø B¿»I ‹A ΩvÑ.  

I æÈÀ‹A ”Ø ™jq µ÷›ªA Ã« Bø ”ºß —Ã»rªA eÈjâ ‹ ælƒùA ¬B§√ À ΩnƒªA ΩÈ«BNªBI KºÒŒª …ªÃ¥
 “®IBM B»È√A ‹A BzÕA “UÀlºª ”¨JƒÕ KºÒªA Ah« È∆A ”∞ë ‹À ∆AÃŒáA ≈ß …I kBN¿Œª ∆Bn√›ª
 ™jq À “ÈŒUÀÈlºª Ω«A ∆Ã∏Õ ∆A ”¨JƒÕ XÀÈlªA È∆BI iB®qA XÈÀlNªA ”ºß ΩÈ«BNªA iBRÕA ”Ø À XÀlºª

ÈÈRªA ”Ø ¬B§ƒªA ΩŒvÑ ”Ø ¬Bó Ωae …ª Ω¥®ªA gA B»ƒø ÈfI ‹ ’BŒáA À “∞̃®ªA À Ω¥®ªA À …ªÃ¥I ”√B
 ©ƒô ’BŒáA ¬fß À B«�´ ”Ø jÈIfM ±Œ∏Ø B»n∞√ �IfM ”Ø ≈∏¿NM ‹ “∞ŒbnªA “»Œ∞nªA ∆BØ

 ”∞ë ‹À ∆Bô‹A ≈ø “J®q ’BŒáA eiÀ AhªÀ ™jrªA À Ω¥®ªA µÕj� ”Ø ∫ÃºÈnªA(30a) ›∑ È∆A
 B»ƒø À Kº¥ªA “≥̃i “∞̃®ªA ™ÀjØ ≈øÀ \Œ¿ºÈNªBI ±N∏Õ �À \ÕjvNªA eAiA …È√A ‹A ja‹A ¬lºNnÕ
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 ’B∞aA À ≤jÒªA ≈z´ À jÈNnNªA ’BŒáA ™ÀjØ ≈øÀ XÀÈlªA “ßB�A ≈nY À ∆BnºªA jv≥
OŒJªA “øk›ø À PÃÈvªA . 

û ïÀA ”»Ø ‘A ïÀ‹BØ æBváA ≈ø �j∑g Bø ”ºß æBùA À æB¿ÜA À KnƒªA eAk ∆AÀ elÕ � ≈
 …ŒØ À —jÕjnªA ’B¥√ À �ÈnªA ≈ná —iBøA …MAg ”Ø …√BZUi ©ø B»ƒø ›∑ È∆‹ “RºÈRªA �h« B»ŒØ
 À ›uA B»√À�N®Õ ‹ÀA BßjØ À —eBÕk ïÀ‹A “RºRªA À ›uA …RºRªA �h« ∆ÀjÈJ®Õ SŒY ¬AÃ®ºª Èei

 “∞Œ®zªA æÃ¥®ªA LBZuA îI B¿ŒØ “®ÕBq ¢j∞ùA æB¿ÜA ”Ø “J´ÈjªA ∆B∑ Bù “∞ŒZnªA ’Ai‹AÀ
‘ÈjªA ›∑ À —f∑̃¤ùA BÈøBI …®Øe ¡ŒªA LAhßÀ ¡Œ§ß ijy BJªB´ …Œºß KÈM�Õ …È√A ©ø  æB¥Ø “ße

 …ŒªA ΩŒ¿ŒØ …JYBu “ØBÒºª ¬lºNnùA ’Bzß‹A KmBƒM —Èfq …È√A ‘A ›∏Ø ¢j∞ùA æB¿ÜA BÈøAÀ
Ã¥ß ±®yÀ “ÈŒ¿Œ»JªA —Ã»rªA “ŒßAe …ŒªA È¡z√A AgA B¿Œm B¿Œ§ß ›Œø o∞ƒªA È≈»n∞√A ”Ø È≈�

 æB¿ÜA È∆A ©ø È≈»®∞√ ”ºß È≈«Èjy Kº¨ŒØ BJªB´ æB¿∏ªA À Ω¥®ºª —iBøA æB¿ÜA ∆B∑ ∆AÀ
 jÈn®M ©ø ¬B§ƒªA jøA ÈΩNbŒØ XÀlªA ”ºß ∂ÈÃ∞ÈNªA À °º̃nÈNºª “JUÃùA “≥›®ªA —Èfq ”zN¥Õ ¢j∞ùA

¬Ajv√‹A À ∂A�Ø‹A. -

 ∆BŒI ”Ø ™jq È¡Q(30b) À æB¥Ø ΩÈ«BNªA f®I Kè Bø iB»£BI B»n∞√ ”Ø “JŒ�A ™B¥ÕA Kè
 ”Ø j∞̃ƒNªA ¬fß À B»n∞√ ”Ø …øB§®Nm‹ ±ƒ®ªA ‹ ±ÒºªA µÕjÒI LÃŒ®ªA �m À Ω÷Bz∞ªA
 À �nªA ”ºß B∞Òß ÈjÜBI …È√A j«B§ªA ¢BvJ√‹A “º̃≥ À B¿»ƒŒI —jqB®ùA ≈nY ΩvZŒØ B»n√A

 LBVáA ©Øi ïA ‘Èe¤Õ …MjR∑ …È√‹ ™B¥Õ‹A ”ºß B∞Òß ©ØjªA ≈∏ô ¬BNªA eBŒ¥√‹A ≈ß XÀjàA À
 ¡Œº®N∑ “ô›ùA µÕjÒI B«BŒ√e À B»ƒÕe jøA ≈ø KmBƒÕ Bñ B»NŒIjM Kè À ¬B§ƒªA jøA ΩNbŒØ
 iÃøBI “¥º̃®NùA PBÈŒ÷lÜA ”Ø B»MiÀBrø Kè À æB¿ß‹A À f÷B¥®ªA ≈ø “ÈŒƒÕfªA PBÕiÀjzªA

Në πªg ©øÀ B»º¥ß ∆Bv¥ƒª PBŒº̃∏ªA ”Ø ‹ B«j�Bá BJŒŒÒM OŒJªA eiÀ Bù B»ÕAi ≤›a iB
 ≤›a LAÃÈvªA ∆Ã∑ ”«À —iÀBr¿ºª ‘jaA —f÷BØ Ah« ≈ø j»§Õ À ΩŒ≥ È≈«Ã∞ªBa È≈«iÀBq
 È≈»ÕAi jR∑A È∆‹ KªB¨ªA ïA j§ƒªBI Ah« À PBÈŒº̃∏ªA ”Ø —iÀBrùA πºM È∆A j»£‹A À B»ÕAi

ªA |®I ∆A ”∞ë ‹À PBmÃn�BI È≈»Ø›NÕA —Èfrª Ω¥®ºª ~iB_®ùA ¡«ÃªA ”zN¥ø æBUÈj
 O√B∑ ∆A B»ÕAi ΩJ¥Õ À B»NUÀk ©JNÕ ∆A …Œºß KVŒØ ’BnƒªA ≈ø BÕAi ±bmA À ›¥ß ±®yA

(31a) ≈ø B«�¨ª “¿∑BY B»º®U ‘A ælƒùA ”Ø B»¿Œ∏Ñ BzÕA Kê À ΩŒ≥ B¿∑ …ƒø fqiA
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B«�IfNI ¡N»M ”NY B«�´ °º̃nÕ ‹À B»ŒªA “ÈŒ÷lÜA iÃø‹A ~ÈÃ∞Õ ∆BI ¬eAÃàA. ¬Aj∑A Kè À 
I B»IiB≥A À B»áBvø ¡Œ§ƒM ”Ø B� AÃƒŒ®Õ ”NY B»IiB≥A LÃº≥ À B»Jº≥ KŒÒŒª B«�´ À PBmAÃùB

 `f¥Õ Bø ©Øfª B«¤ŒN»M o∞ƒºª —ÈÃ≥ —�¨ªA À B«�´ ïA O∞NºÕ ‹ ∆BI B»ƒß �¨ªA ©Øe BzÕA Kè
 o∏®ƒÕ …økAÃª �IfM À ælƒùA iÃøBI B«j�Ba Ω¨q Kè ÀA AeB¥NßA ÀA “¥Œ¥Y ~j®ªA ”Ø

¤ŒØ æB¨Nq‹Aæ›Na‹A ïA ‘Èe. -

 B»IBJmA ≈ß LBƒNU‹ BI B»NÈJä ¢jØ KƒNVŒª À æB¥Ø …ƒß kA�Y‹A Kè Bø ∆BŒI ”Ø ™jq ¡Q
 ‹À ∂BÒÕ ‹Bø ±Œº∏Nª —kÈÃ�A —jßBq‹A ≈ø wùA È∆A ”ºß ’BƒI B»n∞√ ≈ß ΩŒ≥ À “º¿ÜA ”Ø

”ºß BzÕA B»®ºÒÕ ‹À ��nŒºØ “ÈÕiAjÒyA PiBuÀ B»I ”ºNIA ∆AÀ …ŒØ Bø ”∞ë ”NªA �iAjmA 
 ’BrØBI ¬B¥N√‹A —Ã»q À Kz¨ªA “ßjm ÀA ’BØÃªA ¬fß ”ºß “ªÃJâ ’BnÈƒªA ∆‹ B»¿N∑ ¬lºÕ
 ‹À BJªB´ XAlùA “IÃ�jø ≈«À “mÃJŒªA ”ºß “JÈM�ùA —iÃÈvªA ΩŒJ≥ ≈ø ÈjÈnªA ∆B¿N∑ BzÕA À ÈjÈnªA

“ÕÈe¤ùA PBÈŒ÷lÜA ”Ø —iÀBrùA eAjùA À Èjø B¿∑ PBÈŒº̃∏ªA ”Ø B«iÀBrÕ PBÈŒº̃∏ªA ”Ø —iÀBrùA ïA 
 æB¥Õ ∆B∑ ”√B«jI ÀA ”ßBƒ≥A ΩŒªe ïA æ¤ŒØ B∑jM ÀA ›®Ø “IÃºÒùA PBÈŒ÷lÜA πºM B»I °JƒNnŒª
 …√Bq Ah« j∞m ÈΩ∑À Ah∑ ~j¨ª Ah∑ O≥À ”Ø “¥ØAÃø “¥Øi ©ø j∞m …È√A j∞nªA —iÀBrø ”Ø

 ™Ã√ ”»Ø �A�∑ À �Aj¨u ©ƒô ÀA iBrNnùA LÃvŒØ LAÃvØ(31b)ƒùA ≈ø µJm f≥ À —j�B
 �RM È≈»®ø —iÀBrùBØ ”º̃∏ªA Ω¥̃®M ≈ß —fŒ®I ”¿«ÃªA À ïBŒàA jø‹A ”ºß “ªÃJâ ’BnÈƒªA È∆A
 …ªBø iAf¥ø B»ƒß �nÕ À π̃qA …ª iBrNmA B¿ŒØ B∑Bq …√Ã∑ f®I �rNnùA ∆Ã∏ŒØ πrªA iBJ´

º∏M ïA ÀA ¬B¥N√‹A ha‹ B»Jz´ fƒß ¬B√‹A ïA B»NßBqA ïA ’BrØ‹A ‘Èe¤Õ XiBa Ã« Bø ±Œ
 ‘A ”«›ùA B«fÈ®JÕ ‘A ¬›∑ …ŒØ À ΩŒ≥ Bø ”ºß �nÕÀ B»JÈƒè À ¬B§ÈƒªA À �IfNªA ”zN¥ø ≈ß
 “nªBâ À B«Ãç À o√‹A ΩØBä À pj®ªA ©øBâ ”Ø ‹Ã≥ ÀA ›®Ø ÀA B®� PBÈÕÃ»ºªBI æB¨Nq‹A

y‹A “JMjø ïA æ›ÈzªA “JMjø ≈ø “Œ≥̃�ø o√‹A î�BŒq È≈»È√BØ l÷BV®ªA ∆BŒI ≈ø ™jØ Bù À æ›
“UÀÈlªA æAÃYA ∆BŒI ”Ø ™jq XÀÈlªA ¬B∏YA. -

 È±∑ À B«j§√ ©Ò≥ ‘A “∞̃®ªA PB∞u oú PBUÀk ”« SŒY ≈ø ’BnÈƒªA ”ºß Kè À æB¥Ø
 ≈ø È≈»Œºß Bø iB»£A ‘A “ÕB∞∏ªA iB»£A À ΩŒ≥ Ah∑ B»Œºß B»NÈJä jv≥ À B»UÀk Afß B¿ß B»Jº≥

if¥Õ B»º¿Ñ À OŒJªA À XÀÈlªA “√¤ø “ŒràAÀ “∞ª‹AÀ “ÈJ�A —eBÕlª B»n∞ƒI B»MjqBJø À B»®mÀ 
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 ‘A ΩÈ®JNªA ≈nY À B»Jº≥ ”Ø KŒ»ø B»UÀk È∆A ”ºß ÈæfŒª —j∞ƒªA ‹ “ÈJ�A “Œra iB»£A ‘A
 �»ÒM À B»√fI KŒŒÒM À B»n∞√ îÕlM …ƒøÀ iÃrƒªA ≈ß kA�Y‹AÀ “ßB�‹BI XAÀek‹A ≈nY

BN®ªA “º̃≥ À B»UÀk ’Byjª BJº� B»IBŒQ jøA ¡Q “ÈJ�A ΩŒº¥M ïA ‘Èe¤Õ �iBR∑A È∆‹ B»UÀk ”ºß L
 ælƒùA ¬B§√ …I ÈΩNë eBn∞I f«Bq ‘A ÈoYA ≈øÀ æB¥Ø j∑g Bø ≤›àA ”ºß O√B∑ ≈ø ∫�I

eBnØ ïA ‘Èe¤Õ ∆A ‹A æBáA ”Ø B»¥ŒºÒM …Œºß Kè ‘A “NJªA …∑�ŒºØ BØjß ÀA Bßjq. -

(32a)A “nú ≈ß kA�Y‹A Kè …È√A eiÀ f≥ À À “√B√‹A À “√BƒùA À “√BƒáA ∆AÃnƒªA ≈ø ≤Bƒu
 ”NªA …ªÈÃ¿NùA “√BƒùA À ≈ZŒØ jaA XÀk ≈ø fªÀ B� ”NªA ”« “√BƒáA ≈øÈfªA ’AjzY À B∞¥ªA “Œ∑
 À …ƒø ∆BNØ ”√BRªA ≈ø A�a æÈÀ‹A B»UÀk ¡ßlM ”NªA ”« “√B√‹AÀ æBùBI B»UÀk ”ºß È≈ô

 ”NªA ”« B∞¥ªA “Œ∑ À æÈÀ‹A ”ºß ¡YjƒM B»UÀk “JŒ´ ”Ø pBƒªA ©¥ŒØ “∞̃®ªA W»√ ≈ß OØjçA
“ºÕlùA ’AjzY B»È√B∑ B� Ωu‹ “ºŒö ≈øÈfªA ’AjzY À B∞¥ªA “IÃ∏ø …È√B∑ �vŒØ. -

 W÷AÃY ≈ø ¡»È√BØ ©IBM ¬eBa ©ö ¬fàA SªBRªA æB¥Ø ælƒùA ∆B∑iA ≈ø SªBRªA ”Ø ™jq ¡Q
ƒø —eiAÃªA iBQ‹A iÀfu ”Ø ’Bzß‹BI AÃ»ÈJq f≥À ælƒùA ΩÒ̃®ùA ∆fJªB∑ ¬fa ›I ælƒùA À B»

 j§ƒŒª ¡Q ‹BöA B»Y›uAÀ Ω∏ªA æBY ”Ø j§ƒŒºØ ïB®M �A ¡®√ “ºö ≈ø ¡«fUÃØ ’Bzß‹A
 È‘‹ À µŒºÕ “øfa È‘A ”Ø …È√A j»§Õ ”NY ›Œv∞M …Y›uA À ¡»ƒø fYAÀ ÈΩ∑ æBY ”Ø

…n∞ƒª BùB£ ∆Ã∏Õ ‹À …ºä �´ ”Ø ÿrªA ©yÀ ≈ø wº̃bNÕ À µŒÒÕ ±Œº∏M È”»ŒªÀ ��¨ª À 
 ”Ø ¡»MAÀBnø •Y›Œª À ¡�AÃYA ≈ß ïB®M �A fƒß æ¤nø …È√‹ ¡�BY `›u‹ ¡»rÕB®ø
 ¢jrI ±ƒ®ªA À “§º¨ªA ∫jM À ±ÒºªA À µØÈjªA πºnø πºnÕ ∆A ÈfI ‹ ≈∏ª —jÒ∞ªA ΩuA
 ≈ø ¡�AÃYA ≤j®NÕ À æB≥ À …ŒªA iBqA B¿∑ æBRNø‹A ”Ø ∆ÀB»NªA ïA ‘Èe¤Õ ‹ ”NY æAfNß‹A
 ¬BÕ‹A j÷Bm ”Ø ¡»ƒß “º∞¨ªA À ¬AfbNm‹A îY ¡»Øj®M µŒºÕ ‹À ÈjÈzªA À ©∞ƒªA À ÈjÈrªA À �àA
 ¡º£ ›I ±ƒß ≈ß ¡»Œºë ‹À “øfàA ”Ø ΩmB∏NªA ïA ‘Èe¤Õ ±®y ›I ±Òª ≈ø ¡»Œºë ‹À

 ∆Ã∏Õ ”NY ™jÈrªA ÈfY ≈ß XiBa(32b) ”Ø Ωu‹A Ã« B¿∑ ’BUÈjªA À ≤ÃàA îI B¿÷Ae
ÈjªA “ŒIjM À …MBƒ∏m À …MB∑jY ”Ø j§ƒªA ∆B®øA BzÕA Kè À æB¿ÜA À æ›ÜA îI æB®NùA L

 oÈŒ∏ªA À “ƒ�BJªA ∂›a‹A ”ºß —j«B§̃ªA “¥ºàA À —�nªA ”ºß æfM —iÃvªA gA …ŒØ pÈj∞NÕ
 Ahª À eAf®Nm›ª ¡Õ›ø Ω¨q îŒ®M ΩI fŒŒ¥NªA ¬fß ïÀ‹A À o∏®ªBI ΩŒ≥ À fJºJªA ≈ø \UiA
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 Ω∏ª î®Õ À æB≥ ”¨JNÕ B¿∑ “ÈÕf»ß ≈ø Xja ∆BØ …ŒØ pÈj∞NªBI j»£ ‘hªA …ªBá BJmBƒø ›¨q
 ”Ø eÈf»ÕÀ ïÀ‹A —ÈjùA ”Ø \÷BnÕ —Ãƒ« ÀA “ª̃g …ƒø ifu AgA À jaA Ω¨q ïA …º¥ƒŒØ ‹AÀ B»ŒØ
 ≈ø ¬fàA �a À “IÃ¥®ªA À ha‹BI ΩÈV®Õ ‹À “®IAÈjªA ”Ø �ÈejÕ À “RªBRªA ”Ø …ÕÈe¤Õ À “Œ√BRªA

Nøfa ∆Ã∏Õ�j∏ªBI ¬fë ≈ø ¡«jq À “ÈJ�BI …. -

÷Ak “¥̃rñ ‘A “¥̃rø Ωz∞I ¡»∞º̃∏Õ ‹À ¡»®mÀ ”Ø oŒª Bû ¡»Mif≥ ”ºß —f ∆B∑ BùÀ —eBß
 …È√‹ BJªB´ ÈjáA ≈ø ïÀA fJ®ªA À æB¥Ø ~j¨ºª B¿»¥ØÀ iBqA fJß À ÈjY î¿n≥ ”ºß ¬eBàA

®ªA ÈjáBØ ‹AÀ B≥Bß ∆B∑ AgA ‹Bv∞√A f®IA À AeBŒ¥√A ÈfqAΩ�B®ªA fJ®ªA ≈ø ïÀA Ω≥B. -

lƒùA iÃøA ”Ø jÈIfùA xBàA ¬eBàA ≤BƒuA “RºQ ”ºß ¬eBàA ¡Q ¢�rÕ À ≈ÕfŒªA “ªlƒñ Ã« À æ
”Ø  À —ÈÃ¥ªA …ŒØ ¢�rÕ À îºUÈjªA “ªlƒñ Ã«À “¥̃rùA ¬eBa À “øB¥Nm‹A À Ω¥®ªA B¿»ƒø Ω∑

ΩÈ¿ZNªA. -

A “YBv∞I iÃ»rø Lj®ªBØ ¬k À `fø “»U ±ƒu ÈΩ∏ª À —ÈÃ≥ À ©JÒªA —Ã∞Ä ¡»ƒø ∆BŒJª
 ≤iB®Nø ¡V®ªA À Ω¿ZNªA ¬fß À �∏NªBI “IÃŒ®ø ¬h®ªA PBJQ À ’BØÃªBI —kBNû “RJáAÀ —Ã»rªA
 À “≥AfvªBI kBNû ¬ÀÈjªA À ∂B∞ÈƒªA À j∏ùA À “ºŒáBI LÃŒ®ø “mBŒnªA ≈nY À “mBŒ∏ªA À Ω¥®ªBI

 ΩbJªBI ¬Ãº®ø À “ÕB∞∏ªA À ’BØÃªA(33a)�A À “øB◊ºªAÀ À ¡«ÃªA À TfáA —ÈÃ¥I ≤Àj®ø fƒ
 iÃ»rø ∫�ªA À íÜA À �∏ªA À f¥áA À KV®ªBI ¬Ãølø À ∆fŒªA “∞̃a À “∑jáA “ßjm
 �h« È∆A ”∞ë ‹À AÃªB≥ Ah∑ “√Bø‹A ¬fß À iÈf¨ªBI LÃŒ®ø À “øfàA —eÃUÀ “ßBVrªBI

KªB¨ªA ”ºß “ŒƒJø K÷B®ùA À æBváA. -

ªÃªA æB¥Ø “®Ii‹A ©IAi ”Ø ™jq ¡Q B≥Ã¥Y B¿� È∆A B¿∑ …ÕfªAÀ ”ºß ∂Ã¥Y …ª À eÃªÃø ÈΩ∏ª f
…Œºß. -

  ¡mB∑ …I ∫�Nø ≈nY ¡mBI “Œ¿nM ‘A “Œ¿nM ≈nZŒØ “Œ¿nM ”Ø ∆BnY‹A …≥Ã¥Y æÈÀA À
  “ªfN®ø …®yjM ¡Q æB≥ B¿∑ ™Byi‹A ≈nY …≥Ã¥Y ≈ø À …I �ÒNÕ Bû ‹ ’BŒJ√‹A ’B�A ≈ø

 �QBM …ª íºªA ∆‹ ∂›a‹A “ƒnY XAlùA Ã« ‘hªA ©ŒyÈjªA XAlø ”Ø ¡Œ§ß(33b) ©Œö iAfø
 ∆Ã∏ŒØ “®yjùA XAlù ©IBM íºªA XAlø À æAfNß‹A ”Ø íºªA XAlù ©IBM …UAl¿Ø ∂›a‹A
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 ≈ø ΩŒZNnùA …È√‹ …ÈøA íª ©∞√‹A À ™BJÒªA �jÈŒ¨Õ ™ByÈjªA eiÀ Ahª À B¿»≥›a‹ “®IBM …≥›aA
…ª eBN®ø Ã»Ø Ω¿áA —Èfø ”Ø S¿ÒªA ¬e ¬fß ïA XBNYA ∆A À “®ŒJÒªA “ÈJ�BI B»ßByiA È∆A ©ø 
ƒnY È≈ÈnªA “RÕfY iBNë ∆A ”¨JƒŒØ “»®yjùA“Ijrø ’BzŒI —�ÈnªA À —iÃÈvªA “ “JmBƒNø —j¿Å 

 ‹ “mf®∑ ∆Ã∏Õ Bø …ƒø æfN®ùBØ j∞§ªA ”ºß —jÒ≥ …ƒø jÒ¥Õ ∆BI B»ƒJª ≈ZNô ¡Q ’Bzß‹A
ŒIA ∆Ã∏Õ À BÒIB« ‹ BÈŒm ‹À B�j¥ø B§Œº´ ≈ß ¬BÒ¥√‹A f®I ”®nÕ ¡Q “áAjªA KŒ� |

 ’BŒáA Ã« “IBVƒªA iBQA ≈ø …ŒØ j»§Õ Bø æÀA À “ƒnY B«iBQA ∆B∑ ∆A …≥›aA •∞Y ïA ™ByÈjªA
 Bø ÃZƒÕ ‘A Èjø Bñ ‘ÀAfÕ À …≥›aA •∞ê À æB≥ B¿∑ X›®ªA ≤j� ≈ø Èjø Bñ B»MAÀAfø ïA À

BQ‹A |®I iÃ»£ f®I ©ØÈfªA À •∞áA LBJmA ≈ø Èjø KVŒØ …ºJ≥ BÈøA À ÆÃºJªA O≥À ïA i
 B¿ß •∞ê À …«j∏Õ Bø …ŒZƒÕ À …Œ»NrÕ Bø …ŒªA Lj¥ŒØ µºàA ’Ãm ïA ‘Èe¤Õ BÈ¿ß …§∞Y
 ”Ø æBm�mA ›I ‹fN®ø B®ŒmÃM …®ÈmÃÕÀ  ”JvªA ¬B∏YA |®I ”Ø �fßBnÕ À …√lê ÀA …Jz¨Õ

¬AÃß æAkiA ”Ø ≤›NÕ‹AÀ ¬›∏ªA sZØ À ”«›ùA. -

“ŒIjM ”Ø ™jq ¡Q Kè ‘A �àA Ω«A ≈ø �ÃÒªBã ∆Ã∏Œª À æB¥Ø fqÈjªA È≈m À “∞«Ajø ≠ªBJªA 
 tÃ¥ƒªA ≈ß eÈj�A `ÃºªB∑ iÊÃÚÒªA Ah« ”Ø fªÃªA ∆‹ iAjq‹A ≈ß …MfßBJø À iBŒa‹A …NnªBâ
 jvIA À æBnM ‹ ’jùA ≈ß ΩŒ≥ Ahª À —jÈQ¤ø “JZÈvªA È∆A πq ‹À iÃvªA ≈ß —eÈj�A ïÃŒ�AÀ

Õj≥ Ω∏Ø “ƒÕj≥‘fN¥Õ ∆iB¥ùBI ≈. -

 À “ÈÕÃJƒªA ≈ƒnªA À “ÈŒßjrªA ¬B∏Y‹A À “ÈŒƒÕÈfªA f÷B¥®ªA ≈ø �fªÀ ¡º̃®Õ ∆AfªAÃªA ”ºß Kè À
 “ÈŒ∞ºÈnªA Ag‹A(34a) À ≈mB�A ”ºß …zÕjÑ À \÷BJ¥ªA LB∏MjªA ≈ß …®ƒø �IfNªA ≈nY ≈øÀ

�a ≈ø ΩŒº≥ iBR∏NmA À iAjq‹A È¬g À iBŒa‹A `fø ”Ø eiÀ Bù …ßB�A æÈÀA ”Ø ~B¿´‹A À �
 ™AÃ√A À ’B»∞nªA “nJªBI ≈ÕlNªA ”ºß �fÕÃ®M ¬fß À ÈjÈrªA |®I ≈ø …ƒø ifu BÈ¿ß jø‹A
 À —f®ùA eBn∞ªA ïA “ÕÈe¤ùA “ÈÕeÈjªA ¢›a‹A ïA “ªBZNm‹A “®ÕjnªA “J�ÈjªA …∑AÃ∞ªA À “¿®�‹A

ΩŒºªA ¬Ã√ iBR∑A À iB»ƒªA ¬Ã√ ≈øÀ …√›ßA ≈ß ©ƒNô Ω®Ø ≈ß …®ƒô À Lh∏ªA ≈ß …®ƒô À 
 ≈ø …UÀ ïA j§ƒªA ¬fß À LAÃÜA iBvNaA À PÃ∏nªBI �jøBÕ À “¿Œ¿ƒªA À “JŒ¨ªA À “ÈÕjbÈnªA
 ∆B∑ ∆BØ ≤iB®ùA À ¡º®ºª “ÈŒºIB≥ À �eAf®NmA ”Ø pÈj¨NÕ ∆A ”¨JƒÕ …È√A ¡Q LB§àBI …Èvë

 ∆ÀjÕfÕ ’B¿∏áA |®I ∆B∑ À …ª ΩIB≥ Ã« Bñ …º¨rŒØ ‹A À B»ŒØ B�Af®Nnø ”Ø æB∞�‹A
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 ‹A À …I ¡»√Ãº¨rÕ B»ƒø ÿq ”Ø “J´i —eAk AÀfUÀ ∆BØ ≤‰jÍáA ¡»Œºß  ∆Ãyj®Õ À ∂AÃm‹A
ª À æB≥ AhªÀ ïB®M �A ’BqBø ¡»ŒØ j»§Õ ”NY ¡∏ªBY ”ºß ∆Ãº̃bŒØ B� Èf®NnÕ “ßBƒvI …º¨rŒ

jøBŒª À P‹B¿∏ªA ≤jqA …È√‹ ¡º®ªA “ÈŒºIB≥ ≈ø pBŒªA f®I B»I LBnN∑‹A À B»ºŒ¿∏NI  “ÈŒ√Bn√‹A
 À  …ŒØ Bø …ŒØ À ¡º®ªA ≈ø ¡ßA “ßBƒÈvªA ΩŒ≥ À iÀhä ¡º£ iÃ∑hùA pBŒªA ΩJ≥ B»I æB¨Nq‹BØ
 ∆B∑ À tB®ùA jøA ≈ß æBJªA ÆAjØ æÃváA …Œºß î®M f≥ B»È√‹ ¡º̃®NªA ©ƒô ‹ B»I æB¨Nq‹A ΩŒ≥

ª ©÷BJÒ̃ºª “¿÷›ùA ©÷BƒÈvªA ≈ø ’BŒq ¡«e‹ÀA ∆Ã¿º̃®NÕ “ŒyBùA ∫ÃºùA Kn∑ ≈ø ¡»rÈŒ®M ∆Ã∏Œ
fŒªA. -

M ÀA �IfƒJªPB …NÈŒßj∞ªA À …NÈŒºu‹A ¬B∏Y‹A ≈ø …ƒø ÈfI ‹ Bø ¡Œº®M À PÃŒJªA “øk›ñ 
(34b) ”ºß jvN¥Õ ΩI È≈«eBnØ ïA BJªB´ “ÕÈe¤ø B»È√BØ “IBN∏ªA “®ƒu À ≤iB®ùA À ¬Ãº®ªA ∆Àe

ÈwNë Bø ¡Œº®M À “ƒnZNnùA ∂›a‹AÀ “ƒnáA LAe‹BI KÕeBNªA À ©÷BƒvªA ≈ø ∆AÃnƒªBI 
 æAÃY‹A À LAe‹A ≈ø …ßÃ≥À jR∏Õ À …I È¡N»Õ Bø È∆A ¡ºßA ¡Q ’B∞∑‹BI È≈»èÀlM ΩŒV®M
 ¬B®ÒªA À ¬›∏ªBI µº̃®NÕ Bø PB≥À‹A jR∑A ”Ø ∆AÃnƒªA À æBUÈjªA À ∆BJÈrªA À ∆BŒJvºª “øk›ªA

PBƒ∏nªAÀ PB∑jáA À. -

‹ …ºŒº¥M B»ƒ¿Ø ¬›∏ªA LAeA BÈøA È∆∏ªA �a …ŒªA “ŒßAe —iÀjy ›I �iBR∑A À Èæe À ÈΩ≥ Bø ¬›
 ≈ø È∆‹ ÈiBzùA KºèÀ iB≥ÃªA ΩÕlÕ À Kº¥ªA OŒô …È√A À ÈæeA ‘AjªA “ØBbmÀ Ω¥®ªA “∞̃a ”ºß
 KUÃø ›I AjR∏ø OÕAi AgA ’B¿∏áA |®I È∆A ”∏Y f≥À …MAÃ∞« PjR∑ …MB¿º∑ PjR∑

ªA ∆Ã∏Õ ∆A Kè …È√A ”ºß AÃ¥∞ÈMA À ∆Ãƒâ …√BI ¡∏YBØ ¬BNªA j∏∞ªA À “§Y›ùBI B≥ÃJnø ¬›∏
 À ’BÒI‹A À ™Ajm‹A À ’B∞a‹A À j»ÜA îI ∆Ã∏Õ ∆A B»ƒø À “º̃¥ªA ”zN¥Õ  …È√A ”∞ë ‹À
 B»ƒø À æB®NùA ∂BY ≈ø K�BbùA …¿»∞Õ Bø KnÅ …√Ã∑ À æBáA ”zN¥ù “¥IBÒø B»ƒø

 ≈ß LBƒNU‹A B»ƒø À “∞àAÀ sŒÒªA iB»£A À sZ∞ªA ≈ß kA�Y‹AA —ieBJø k æAfÜA À Ajù
LAÃÜA P‹B¿∏ªA À “JÕj¨ªA £B∞ª‹A æBŒMA ≈ß kA�Y‹AÀ æB¥ùA ¬Bó ΩJ≥ “ºIB¥ùA À æA¤Ènºª 

 À  ∆AÃ�A TiÃÕ À —ÈÀjùA ”¨JƒÕ …È√BØ ©ŒƒrªA `AlùA ≈ß À æB¿®Nm‹A “mÃ√BùA �¨ªA “ÈŒrYÃªA
vàA ïA ‘Èe¤ÕæAfNß‹BI pBI ‹À ∆AÀf®ªA À “øÃAjø B»ƒøÀ  À —iÀB�A ”Ø “∞�›ùA —Bß

 B»ƒø À —jUBrùA À “RYBJùA ≈ß kA�Y‹A(35a) À Lh∏ªA À ∆BN»JªAÀ “JŒ¨ªA ≈ß KƒNè ∆A
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  B√Bnª µºa ïB®M �A ∆BØ …¿º̃∏M ≈ø jR∑A …ßB¿NmA ∆Ã∏Õ ∆A B»ƒøÀ BßB� À ‹Ã≥ “¿Œ¿ƒªA
 ¬fß B»ƒø À îMÈjø ©¿NnÕ À —jø ¡º̃∏Õ ∆A jøA …È√B∑ î√gA À AfYAÀ �´ ïA PB∞Nª‹AÀ j§ƒªA

AjÕA ≈ß LBƒNU‹AÀ O®� ÀA O¿»Ø ΩRø PBßBJM‹A ≈ø ÿq eBŒNßA À K�BbùA e ”ºß ¬›∑
Bù ©øBÈnªA ¡«ÃÕ BøÀ ∂BJÈnºª ‹ À ∂BŒÈnºª …ª pBnø ‹ ∂B∞ÈM‹A ΩŒJmjÈŒ¨Õ  ≈ß À �j�Ba 

Õ Bø |®Jª ‹A ¬B»∞Nm‹AÀ æA¤nªA —jR∑ À ¬›∏ªA ’BƒQA ”Ø KUÃø ›I πZÈzªA …ŒØ fUÃ
¬B»ŒNm‹A. -

 ≈ß kA�Y‹AÀ “∑jáA ”Ø ¤ÒJªAÀ “ßjnªA ”Ø æAfNß‹A B»ƒ¿Ø ∆Ã∏nªA À “∑jáA LAeA BÈøAÀ
 æBÈ®ÈƒªA È±u ”Ø pÃºÜA B»ƒøÀ  ’Bà‹A ïA PB∞Nª‹A —jR∑ À ’Bzß‹A πÕjÑ À ’›ŒàA “Œrø

ÀA �fÕ ÀA …NZJm ÀA …NŒÊZÍºI SJ®ªA ≈ß k�ê ∆AÀ æBUÈjªA “®Øi AgA ‹A …√Bnª ÀA …mAi ÀA …ºUi 
 ¡Q ›Œº≥ î¿ŒªA ”ºß ¬ÃƒªA B»ƒø À ��´ fƒß ¬BƒÕ ‹ ∆AÀ …¿Ø À …∞√A ≈ø ÿq XAjaA ≈ß À
 ≈ø ælƒÕ Bø ælƒÕ …È√‹ eÃ≥jªA ™ByÀ AÈjyA B¥ºNm‹A À ∆fJºª ©∞√A …È√BØ iBnŒªA ”ºß ©VÒzÕ

 ∆B∑ ∆AÀ `BÒJ√‹AÀ ¡z�A ÿnÕÀ o∞̃ƒNªA P‹A fn∞Õ À ifvªA ïA ÆBøfªA ¡z�A ”ºß BƒŒ®ø
…º̃ä ”Ø ≈ÈŒI B¿∑  “ÈÕifu À “ÈŒJº≥ ByAjøA TiÃÕ …Èƒ∏ª. -

 À “º¿nJªBI AfJªAÀ �f®I À ™ÀjrªA ΩJ≥ ±√‹AÀ ¡∞ªA À ≈ÕfŒªA Ωn´ B»ƒ¿Ø ¬B®ÒªA LAeA BÈøAÀ
 —j∞nªAÀ LÃRªA À fŒªA SÕÃºM ≈ß LBƒNU‹AÀ ±Œzºª ‹A …ŒªA —ieBJùA ¬fß À “ªf¿áBI ¡NàA

 À ¬B®ÒªA æÃz∞I À “¿¥ºªA �J∏M À ¡∞ªA ©ŒmÃM ¢jØ ≈ßÀ ©IBuA SºQ ∂ÃØ Bñ Ω∑‹A ≈ß
 oÜ ≈ßÀ ™›NI‹AÀ ≠zùA ”Ø “ßjnªA(35b)Bu‹AJ≥ ©I À ¬B¿NªA f®I È≈nÕ À ¬B®ÒªA ¬Bó Ω

 ¡∞ªA ≈ø …UjaA Bø ’B∞ªA �m À …ÕfÕ îI ≈ø Ω∑‹A B»ƒø À �¨ªA Ω∑A “ÈŒ∞Œ∑ ïA PB∞Nª‹A ≈ß
AÀ …ŒªA ÈjÒyA ∆A ��´ À …UÀ ”ºß LjrÕ ∆A ”¨JƒÕ ¬B®ÒªA ’BƒQA ”Ø ’BùA Ljq ïA XBNYA ∆

A ©¿nÕ ‹ Ωºë ‹ ∆AÀ …¥ºa À …¿Ø PÃu AfY ”Ø ≠ªBJÕ ∆A Kè À pBƒªA j§ƒø ”Ø …√BƒmA
 ≈ß �fÕ Ωn´ jÈa¤Õ ∆A OŒJªA KYBvª ”¨JƒÕ À …ŒN∞qÀ …¿Ø À …√BƒmA æÃuA À �fÕ �»ÒM

 …øÈf¥Õ À ¬B®ÒªA ΩJ≥ ±ŒzªA�f®I ¡»Œºß .-
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À …ÕfªAÀ È∆A ¡º®ŒØ fªÃªA BÈøAÀ æB¥Ø ≈ÕfªAÃªA ∂Ã¥Y ∆BŒI ”Ø ™jq fªÃªA ∂Ã¥Y ≈ø ÆjØ Bù
 …I µŒºÕ Bñ …ª ∆BŒÈIjùA ‘A �BÈIi À —eB»rªA �Bß ”Ø �iÃ»£ BJJm À �eÃUÀ Aj»§ø ‘A �AfUÃø
 πºùA �A Ã« “¥Œ¥áA ”Ø …ÈIi À ÈΩ∏ª AfUÃø ∆B∑ ∆AÀ j«B§ªA KnÅ …÷B¥Jª BJJm ∆Ã∏Õ À

eB¥ªA j∏rºª ∆BNJUÃø ∆BN¿Œ§ß ∆BN¿®√ B¿« À ™kBƒÈNªA ”ºß �BÈIi À �AfUÃù “∞u ∆BJÕj¥ªA i
 îN¿®ƒªA πºM ïA ≈ÕfªAÃªA ïA ‘A B¿»UBŒNYA ΩI B¿»ŒØ ≈ÕfªAÃªA ”ºß …UBŒNY‹ fªÃªA ”ºß
 ≈ß È”ƒ´ �A  “ŒI�ªA À eBè‹A ïA j¥N∞ø ≈∏û Ω∑ À ∆Bƒ∏û B¿»È√‹ B¿»I “ÕBƒ®ªA —eBÕk KUÃÕ

ªA À B√BnYA ≈ÕfªAÃªBI À ïB®M �A æB≥ B¿∑ B¿»√BnYBI —ieBJùA À B¿»√BrI ’BƒNß‹A ¬lºŒØ îùB®
 �f»Ä fªÃªA æhJÕ ‘A ∆B∏ø‹A if¥I ∆BnY‹A À “ßBÒ̃ªAÀ “J�A À ’ByÈjªA ”Ø æhJŒØ æB≥ Ahª

∞Õ …ª “ÈŒ®ŒJÒªA B¿»NÈJä ’B¥IA À æÃ≥ À Ω®Ø ”Ø ~A�ß‹A ∫jM Ã«À B¿»÷Byi ΩŒvÑ ”Ø Bø Ω®
BŒ¥√‹AÀ B¿»NßB� ”ºß —ieBJùA À B¿»ŒØBNÕ Bø ∫jMÀ B»ô›ø e gA µØAÃø ™jrºª Ã« B¿ŒØ B¿«jøBI

µªBàA “ÈŒv®ø ”Ø ∂Ãºb¿ºª “ßB� ‹. -

Bø‹A ≈ß Ω¥√À¬ ïAl¨ªA (36a) ∆BnY‹A À PB»ÈJrùA ”Ø B¿»IBJZNmA ΩI B� “NßB� kAÃU
 À B¿»Jº� ΩJ≥ B¿»V÷AÃY ΩŒ¿∏NI ›®Ø BÈøA B¿»ŒªA ≈ß ›zØ …ŒªA ~j®ªA ïA B¿»UAÃYA ¬fß

≥ À ïB®M �A æB≥ B¿∑ PÃÈvªA |∞a À µØÈjªBI ‹Ã≥ BÈøAÀ ��´ ïA ~j®ªA Bôj∑ ‹Ã≥ B¿� Ω
BJº≥ BÈøAÀ B¿«BÕBuÀ hŒ∞ƒM B¿»MÃø f®I B¿»≥Ã¥Y ≈øÀ PB¿ùA f®I À —ÃŒáA ”Ø B¿� ’BßÈfªBI 

A À ∆Aj¥ªA —Aj≥ À B¿«�≥ —iBÕkÀ B¿� iB∞¨Nm‹AÀ À B¿»NŒI Ω«A ïA ∆BnY‹AÀ ∂fvNª
PA�àA �ÃUÀ ≈ø B«Ãç À B¿»IBJYA À B¿»÷BIj≥A. -

BJß ∆Bn√‹A È∆A ¡ºßA Àj«ÃU ≈ß —i f®Nnø ”√Bn√‹A `ÀjªAÀ “¥�BƒªA o∞ƒªBI …ƒß jÈJ®Õ 
B�ÃvY ≈∏ª P‹B¿∏ªA À Ω÷Bz∞ºª  …NuÃvbùA “ƒÈŒJªA �h« ”«À P‹‹A ïA XBNä Ω®∞ªBI

 ≈ø B»ŒØ Bø ©Œ¿Ä ∆Bn√‹A ≈ø eÃv¥ùA È∆A µJm f≥ À “ƒ�BJªA À —j«B§̃ªA ‘Ã¥ªA À ’Bzß‹A
‹B¿∏ªA ΩŒvÑÃ»Ø P ”¥Œ¥áA L‹A Ã« ‘hªA ¡º̃®ùA ïA XBNä (36b) —ÃŒZºª SßBJªA

A —eB®nªA À “ÈÕfI‹A “ÈÕføjnª B¿»ºØ ΩÈ¿∏ùA ΩøB∏ªA cŒÈrªA ”ºß ≤Ã≥Ãø ∂›a‹A KÕh»M À
AÀ “¿Œ§ß ∂Ã¥Y“JU∂ÃØ —BßAjùA  æB≥ SŒY æB¥ùA ≈¿y ”Ø …ŒªA iBqA B¿∑ ≈ÕfªAÃªA ∂Ã¥Y 

B¿Œº®M ¡º̃®ùA À j«B£ « “ÈŒIÃIjªA ∆BØ “∞qB∑ “∞u ΩÈ¿∏ùA …ÈIi Bƒ£BI ÀA ïA WÕifNªBI æBvI‹A ”
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æB¿∏ªA Bu ‘hªA ‘A ΩÈ¿∏¿ºª �n∞M “ÈÕfI‹A —ÃŒáA À “ÈŒ√Bn√‹A —iÃÈvªA …Œºß ~BØA ‘hªAi 
 …Œºß ïB®M �A “yBØ‹ BJJm “ÈŒyjùA ∂›a‹A À “ÈŒ¿º®ªA iÃvªA ”« ”NªA “ÈŒ√Bn√‹A Ω÷Bz∞ªA

A È∆A ïB®M …ªÃ≥ ”Ø B¿∑ ∆Bn√›ª “¥÷›ªA PB∞ÈvªA “ÈŒ√Bn√‹A —iÃvªBI eAjùA È∆A ”ºß� ¬eA µºa 
A ”¥ºÕBø ”« ΩŒ≥À °¥Ø “ÈŒ¿º®ªA iÃÈvªBI B»vŒvbNª …UÀ ‹À …MiÃu ”ºß ï ÀA �¨ªA æBŒa

�‹A ¡Œº®M Ω¿rŒª …ƒ«g Èjq ”»Ø ‘ja‹A —BrƒªA ”Ø “Œ≥BI O√B∑ ∆AÀ ≈ÕjØB∏ªA —BŒY BÈøAÀ æB∞
 À —ÃºvªA ¡»Œºß À …Œºß BƒÈŒJ√ ¡»º¿∑A À ¬Aj∏ªA ’BŒJ√‹A î¿º̃®ùA ΩzØA À ‘laA À PB¿ùA ≈ø

›a‹A À “ÈŒº¿®ªA À “ÈŒ¿º®ªA ¬B∏Y‹A AÃ¿º̃ß ¡»È√BØ ¬›nªA ∂“ÈŒƒnªA “ƒnáA. ’B¿º®ªA ¡Q 
c÷BrùA À ∆ÃºøB®ªA›nªA …Œºß È”JÈƒªA ÈµY È∆A j»§Ø ∆ÃºøB∏ªA  ¬∂Ã¥áA ¡§ßA. ∂Ã¥Y ¡Q 
≈ÕfqjùA À ’B¿º®ªA.KŒM�ªA Ah« ”ºß B»MBßAjø À ≈ÕfªAÃªA ∂Ã¥Y ¡Q . ÈµY ïB®M �A Bƒ≥ki 

“ÕeBM ≈nY BƒÕÈeA À B»NÕBßi. -

BRªA “ªB¥ùA ≈ø ÆjØ Bù À“Rª“ªB¥ùA ”Ø ™jq ¬Bó‹Ai xBàA �IfNªA ”Ø “®≥AÃªA  (37a) “®IAÈjªA
B¥Ø ¬B®ªA �IfNªA ”Ø “ƒ÷B∏ªAæ ©ö îNÈ¿zI ∆fùA �IfM “Øj®ø ∆BŒI ”Ø “®IAjªA “ªB¥ùA �A …õi 

Bn√‹A È∆A ¡ºßA “ƒÕfø∆ …vbq ’B¥I ”Ø ∆ÀB®ÈNºª ©È¿VÈNªA À ∆Èf¿ÈNªA ïA XBNä ‘A ©JÒªBI ”√fø 
A “∑jáA ïA B�ÃvY ”Ø “ØÃ≥Ãø “ÈŒèifM …M‹B¿∑ È∆‹ …ßÃ√À ”ºß LBJm‹A “√Ã®ø ïA “UBN�

A ÈeAÃùA ”ºß “z÷B∞ªA iÃvªB∑ B»n∞√ ”Ø P‹B¿∑ BÈøA LBJm‹AÀ PBÈŒ∏º∞ªA ≤›a—Èf®Nnù B� 
 æÃJ¥ª Èf®ùA ’Af¨ªB∑ P‹B¿∏ªA À iÃvªA æÃJ¥ª —ÈeBùA Èf®M PAÈf®ø BÈøAÀ ~BÈŒ∞ªA AfJùA ≈ø

’B¿ÈƒªA .-

∑ “øfàA ÀA “ª‹A ÀA —ÈeBùBI BøA “√Ã®ùAÀBn√‹AÀ …º̃ä ”Ø ≈ÈŒI B¿¬Àfã ∆ f≥À PB≥ÃºbùA ©Œ¿Ä 
 ”ºß j»§Õ Bƒ»« ≈øÀ πºU‹ ’BŒq‹A O¥ºa À ”ºU‹ πN¥ºa ¬eA ”ƒI BÕ “ÕiÃNªA ”Ø eiÀ
 j«ÃU “¥Œ¥áA ”Ø ∆Bn√‹A È∆A   µJm f≥ À ∆Bn√›ª “∏÷›ùA eÃVm Èjm ∆BØj®ªA KYBu

ªA …NŒJƒªA �h»I µº̃®M …Èƒ∏ª iAÃ√‹A �Bß ≈ø eÈjâAf¥ùA “ºŒº¥iiBÒa‹A À iAf∑‹A —�R∏ªA . -

‹A —ÃŒáA ïA “ÕÈe¤ùA P‹B¿∏ªA À Ω÷Bz∞ªA ΩŒvZNª “ÈÕfI ÈÃºß À “ÈÕføjnªA —eB®nªA À
 lJàA …NÕf´A ∆Ã«A È∆BØ ∆ÀB®ÈNªA —jR∑ À ∆Èf¿ÈNªA ïA …ßÃ√ À …vbq ’B¥I ”Ø XBŒNYA PBUiÈfªA
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®ø À P‹AÀ LBJmA —jR∑ ïA …ºŒvÑ ±≥̃ÃNÕ ‘hªA eAjØA ≈ø PB∑jY À æB¿ßA À PB√Ã
PAÈjø f®I PAÈj∑ PB≥ÃºbùA. -

B®M …Nõi ≈ø ÀΩ®U ïAhªÀ “ßÈÃƒNø xBbq‹A ¡¿« À “∞ºNã pBƒªA PAeAf®NmA  Ãª ΩŒ≥ 
�B®ªA ¬B§√ fnØ À ¡ø‹A O∏º� ¡¿�A PÀBnM. -

 È∆A ¡Q(37b)AÀ ∆Èf¿NªA XBNê ∆ÀB®NªA  ¡Œ§ß �IfM ïÀ “ÈŒ√fùA “mBŒnªBI ”È¿nÕ “mBŒnªA πºM 
BÈIÈjªA ∆Ã√B¥ªA À ”�‹A �IfNªA “RºQ iÃøBI ¬Ã¥Õ B¿È√A ”√A”È¿nù ¬B∏Y‹A ”ºß Ω¿NrùA ≈ÕÈfªBI 

B®ùA À “ŒqB®ùA ¬kAÃºªA À “ÈÕÃŒ√ÈfªA À “ÈŒƒÕÈfªA Ã«À “ÈÕeA “®Õjrª pÃøBƒªBI ’B¿∏áA fƒß ”È¿nÕ À
A È”JƒªA Ã«À ≠º̃Jø ≈ø …ª ÈfI ‹À �∑‹A “∞Œºa Ωmjù�A ¡« ¡»¥̃Y ”Ø ÃÒmiA æB≥ ÈΩU À Èlß 

A À jR∑A ¡»I �A “ÕBƒß ≈ÕhªA“øÃ∏áA ©Øfª  “øÃvà f®Nnø ∆B∑ ∆AÀ ¡«jR∑A È∆‹ pBƒªA îI
A �bºªA À ¡»z®I ≈∏ª jrªj§ƒÕ ‹ ©JÒªBI ≈ÕÈjq B∑ ∆A À …n∞√ ©∞ƒª ‹A “¿Œ§ß —Èjzø …ŒØ ∆

 µºbºªA À …n√A �àAhª À ΩŒº≥ ÈΩ≥A ¡»ƒø ΩŒ≥ ”Ø iBŒa‹A ∆ÀjzÕ ‹ ≈ÕhªA ¡« ∆Bøk‹A Ah« 
›Ø ©ŒÒÕ ›Ø ”ßjrªA ∆Ã√B¥ºª pBƒªA jR∑A ÈfI B∏̃áA ‹Ãª ΩŒ≥ AhªÀ B∏ºø ”È¿nÕ ¡∑BY ≈ø ¬

 OºÒ®ªBƒªA ’B¿∏áA …√Ã¿nÕ À ¬B∏Y‹A pÃøA È∆A ∆ÃŒ≥Ajr‘A æB≥À °mÀ‹A ∫Ãºù AiÃ√
BuÃvã ¡»I Ahª À iAÃ√‹A iÃ√ ≈ø ¡»Œºß |Œ∞Õ ª æB¥Õ À pBƒªA ¡»®ŒÒÕ ”Ø iÃƒªA πªh

‹AÀ ¡»Y›ÒuA jø›øB®ùA ”Ø ‘iBÜA f¥ƒªA SªBRªA P ’B¿∏áA …√ÃÈ¿nÕ À f¥ƒªBI ”È� À
OøBÈvªA æf®ªBI ÀA j¨u‹A pÃøBƒªBI^Èjø B¿∑ .  

“RºQ ¬Bn≥A “ÈŒmBŒnºª ¡Q:BJªAÀ j«B§ºª “ºøBÈrªA ’BŒJ√‹A “mBŒm  À ≈� ”Ø —jÈQ¤ùA ’B¿º®ªA “mBŒm
®NªA ∫ÃºùA “mBŒmÀ ≈�BJªAj«B§ªBI “¥º̃. -

A BUBNä ∆Bn√‹A ∆B∑ BùÀ ï ΩÈvZNÕ ”NY ∆Èf¿NªA(38a) Oßjq Ahª À ≈∏̃ó ”®ŒJÒªA …n√‹
A “®¿ÜA ”Ø PBßB¿ÜA À jR∑BqA ∆ÀB®NªA ¡«iÃøA ”Ø ¡� ÈjnNŒª À PB≥À‹Ai æB¥ùA Ah« ïA 

B¥Ø æA ∆ÀB®NªA ïA “UBáA ÀB¿NU‹A Ωu‹A ”Ø Ã« ∆Èf¿NªA OŒU ”Ø ™ ¡Q “ÈŒ√føBvØ ©nÈMA i
 ”ƒ®ñB¥ºÒø ©È¿VNªA À ‹À xBàA ±ª̃BNªA …I eAjùA ΩŒ≥”∞ë AeAjØA A�a ‘A B«�a À …ŒØ Bø  

 ∆Èf¿NªB∑ Bø —ja‹A À BŒ√fªA ”Ø B»®∞√A À “ÈJä ≈ß ∆ TiÃÕ À “∞ª‹A ”ØBƒŒØ ‹AÀ “≥eBu
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“º∑Brø ÀA “®∞ƒø ÀA —Èhª ÀA æB¿∑ ≈ß “◊qB√ “ÈŒ√Bn∞√ “ÈŒ∞Œ∑ “ÈJ�A À “∞º∏ªABÈøA ”«À B«�´ ÀA  
 “®Õjm æB≥ ≈øÀ o∏®ªBI ÀA æAÀlªA ÿÒI TÀfáA ©Õjm ÀA B»◊ŒÒI ÀA æAÀlªA À TÀfáA
B»øÃ¿®I A µºÒñ B«jÈnØ PAeÃUÃ¿ºª ΩŒù LhÜA …ƒøÀ iBVq‹AÀ PB√AÃŒáA |®I ”Ø B¿∑
Ahå‹AÀ LA À oŒ�Bƒ¥ùA îIfÕfá. -

ÈÃvM ≈ß “◊qB√ “Èn√Bn∞√ “ÈŒ∞Œ∑ ïB®M �A “ÈJä ÀB∞u À …÷B�A ≈ø …MAg P‹B¿∑ i …M …UÀ ”ºß
iAj≥‹À ™BÒ¥√A ›I ïB®M …ŒªA …ÈUÃNªA À iAj¿Nm‹A. -

Bn≥A B»I ∆B∑ BùÀ —�R∑ ¬ BÈøA ”«À æB¥Ø B»z®I ïA iBqA ΩßB∞ªA À ΩIB¥ªAÀ ’BrƒùA iBJNßBI
A �bºª—Èhºª À ©∞ƒºª Àu LÃJ�A ”Ø æB¿∏ªA BøA “ÈJ�A KJm È∆‹ B»ƒø K∑̃jø ÀA  —�m ÀA —iÃ
A Ã«À �à ÀA ”ƒÕÈfªA æB¿∏ªA ïA ‘Èe¤Õ Bø ÀA B◊ŒÒI ÈΩbƒM À B®Õjm f¥®ƒM …I “ºuBáA “ÈJ�A À

B«�´ ÀA B◊ŒÒI æÀlM À B®Õjm ΩvÑ B»I “ÈJ�A À ‘ÃŒ√ÈfªA. -

BJ∑̃jø ÀA BÒŒnI ∆Ã∏Õ ∆A BÈøA  jÈŒ¨NªA “®Õjm ”«À ’Aj¥NmA ›I “ÈÕÃ»rªA —ÈhºªA Ã« °ŒnJªBØ
 “ÈJ�BØ À ”√BRªA À æÈÀ‹A ≈ø ΩøA K∑̃jùA À ’B¥I À ’AfNIA B®Õjm ∆Ã∏Õ B»I(38b) ÀA SªBRªA

A SªBRªA À ”√BRªA ≈ø À ≈ø Ω∑ À KªB¨ªA KnY ”ºß …ŒØ ÿÒJªA À “ßjnªA À “RºRªA ™Ã¿â
A �h« ∆Ã∏Õ f≥ “RºRªBŒ®≥AÀ P‹B¿NYA B»Œ∞Ø îØjÒªA ≈ø “ÈJ�A ∆Ã∏Õ f≥ À BÕeB¥NßA ∆Ã∏Õ f≥À 

BqA —�R∑i ∆BI ∆B∞ºNë f≥ À “ÈJ�A KJm ”Ø ∆BÈJZNùA ‘A ∆BØjÒªA ‘ÀBnNÕ f≥ À …ªÃ¥I B¿»ŒªA 
BnªA À LjÒùB∑ ja‹A ™Ã√ �´ ≈ø B¿»ÕfYA KJm ∆Ã∏Õ À ©∞ƒªA æÈÀ‹A KJm ∆BØ ©ø

 KJmA ¬AÀe ‘A πªg KnÅ B»øAÀe À ™AÃ√‹A jR∏NÕ h◊ƒŒY À BJªB´ —ÈhºªA ”√BRªAKJnI “ÈJ� 
 LBJm‹A ≈ø j∑g BøA B«BƒØA À �àA B»øÀeA ›Ø ‹AÀ OøAe ¬AÀe ∆BØ —iÃ∑hùA—Èhºª“ÈÕÃ»rªA . -

BnºªA XÈj� ‹ ≈∏ª PA�àA ©Œ¿Ü “®øBU B»È√BØ ïB®M �A “ÈJä “ÈJ�A pAi À ∆ …ŒUÃNªBI ΩI
 “ÈJä B»®JNÕ À æB®Ø‹A À æAÃ≥‹AÀ æAÃY‹A ©Œö ”Ø …÷Byi —BßAjø ©ø ¬AÀÈfªA ”ºß …ŒªA ¬BƒªA

ÈŒJ√AÀ ≈ø …ŒªA ÈKYA ∆Ã∏Õ SŒÅ ¬›nªA À —ÃºvªA …Œºß “�fªÀ À �fª B»ŒºÕÀ î®öA pBƒªAÀ 
BIj≥‹A À ≈ÕfªAÃªA À cŒrªA À eBNm‹A À ’BZºÈvªA À ’B¿º®ªA “ÈJä’. ¡»v®I pBƒªA “ÈJä ¡Q 

Bz®I. -
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A æÃuA ‘A æBRø‹A À ∫Ãº¿ùA À πªBùA B»√B∑iA À“ÈŒ√fù“RºQ B»ŒØ “¨ªBNùA “ßB¿ÜA À  πªBùA 
A À ¬Bø‹BI ”È¿nùA KªB¨ªA ≤ÈjvNùA °º̃nùA∫Ãº¿ù ∆Ã»IBrùA æBRø‹A À LÃº¨ùA …Œºß °º̃nùA 

 ¬Bøk ∆Ã∏Õ BÈøA “Œ√fùA Ω«A ∆‹ “Œ∑Ãºû ‹À “Œ∏ªBø ¡� oŒª ≈ÕhªA ”√Ae‹A À ïBß‹A ≈ø B�
”√BRªA À πªBùA æÈÀ‹A ‹ÀA �h« ”Ø B«�IfM BÈøA ”Ø …ª B√ÀB®ø ∆Ã∏Õ ∆A ‹ÀA B«iÃøA |®I 

πºùA È∆A ¡º®Ø æBRø‹A  ”MBRªA À ∫Ãº¿ùA æÈÀ‹A. -

(39a) À      ∆Ã§ßAÃªA c÷BrùA À ∆ÀjÈIfùA ∆ÃºøB∏ªA ’B¿º®ªA “nú “ºyB∞ªA “ƒÕfùA ∆B∑iA Ω®U
BJ�‹AÀ îJmB�A À îmfƒ»ùA ≈øÀ ¡�B¿ßA À pBƒªA æAÃø‹ ∆Ã§ØBáA ∆ÀifN¥ùAÀ’ À 

A •∞ê ≈øÀ î¿ÈVƒùABÈ¿»ø KÈMjÕ ≈øÀ ∆Àf«B�A ¡«À ’Afß‹A ~Èj®M ≈ß “ƒÕfù P À “ƒÕfùA
A Ω«AÀ Ω«A À “QAjáA À “ßAilªA À “ßBƒvªA À —iBVNªA ≈ø B»økAÃª È¡NÕ≤já À ™AiÈlªA À 

‹A …NIAÃƒªBI ∆ÃÈ¿nø “ƒÕfùA ≈ß XiBa “n¿àA �h« Afß BøÀ îºøB®ùA “ÈŒJƒU BzÕA “nú ¡«À
®M �A ¡�ha ∆Ã÷AjùA¬BŒ¥ªA ¬ÃÕ ïA ïB. -

 ›ŒuA ∆Ã∏Õ ∆A ”¨JƒŒØ πªBùA BøA æB¥Ø πªBùA æAÃYBI AfI À æAÃY‹A ΩŒv∞M ”Ø ™jq f≥ À
AjªA îNø “È¿�A ïBß‘ “ÈÕiÀjy B»ƒø “®IiA iÃøA “®Jm �h« ∆AÃßA Ag AjmÃø iÃJu ¬l®ªA OIBQ 

A ÈÃºß ”«À “È¿��A ≈ø ”≥BJªA À �vªA À ¬l®ªA PBJQÀ ‘AjªA “√BNø À “ªBuA ¬f≥ B¿È√AÀ PBƒn
ƒªAKnB»NÈÕiÀjy ¬fß ©ø . -

(39b)BNø À PAhªA “«Al√ À ∂›a‹A ¬iB∏ø ¬kAÃª ≈ø “È¿�A ÈÃºß À“√ —jÒ∞ªA iBQA ≈ø ‘AjªA 
AÀ —fÈŒÜA jøA �IfM ≈ø ≈∏¿Nºª “ølºNnùA “IjVNªA —jR∑LjáA KŒMjM À ¡ºnªA À  À tÃŒÜ

 •∞YnN∑‹ æÃu‹A ΩuA ¬l®ªA PBJQ À iÃ¨RªAB©Œö L À Ω÷Bz∞ªBI kÃ∞ªA À PA�àA 
‹B¿∏ªA P …ª æB¥Ø …ƒø wºë ¡ºØ �ÃÜBß À ’BJ�‹A …®ƒ¿Ø íÒªA Ω∑BI ”ºNIA ∆ÃøBùA ∆A ”∏ê

BøÃÕ ¡Õf√ A �øA BÕ ∫ÃºùA ¬lß ≈ÕA Ω≥Bß ¡ºØ îƒø¤ù —BmB∞ø ”ºß �vªA À �f®I …º∑A ïA ©UjÕ
BJQA ©ø iBnÕ‹AÀ fuB¥ùA `BN∞ø f÷AfrªA…MÈJ�A  æAÃøA ”Ø ©¿ÒªA ©Ò¥Õ pBƒªA LÃº≥ ”Ø “

AÃßA Ag …√Ã∑ À XBŒNY‹A fƒß “ÈŒßÈjªA ∆ Ã« ‘hªA æf®ªA ©Œ¿ÜA ©Ujø À ∆BŒJªA ≈ß ≈¨Nnø
B∏ùA ©øBU ¬iA AÃªB≥ Ahª À“ªÀfª “ÈŒßÈjªBI ‹A æBø ‹À æBùBI ‹A æBUi ‹À æBUjªBI ‹A ¬Ã¥M ‹ 
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‹A “ÈŒßi ‹À BI æf®ª√A ©ø �iÃ»§ª �j∑hÕ �ÀÿVŒm Bû …øB»∞. ≈ø ∆Ã∏Õ ∆A ÈfI ‹ ∆Ã®ªA ¡Q 
‹ …IBIiA ïA B»z®I pBƒªA |ÕÃ∞NI  ≈ø AfYA πªBùA Ω®è ‹ ‘A j∞§Õ ‹À æB≥ Ahª À |®I

A j∞§Õ ∫Ãº¿ù��¨I. -

 ’B¥JªA À “ÈZÈvªA B»Œºß “ØÃ≥ÃùA “®Ii‹A juBƒ®ªB∑ ¡« ≈ÕhªA “®Ii‹A ∆AÃß‹A ∆BŒI ”Ø ™jq ¡Q
Ø ”®ŒJÒªA KŒM�ªA ”ºß “mBŒnªA �IfM È\vÕ ”NY iÃøA …RºQ πªBùA ”ºß Kè ‘A …Œºß À æB¥

iÃ»¿ÜA ”ºß. -

 ±÷AÃÒ̃ªA KŒMjM B«fYA(40a) À “¥÷›ªA ¡»NJMi ”Ø ¡»§∞Y À ¡«iÃøA “ÕÃnM À ©Ii‹A
 “ÕÃnM ‘A ¡º®ªA LBIiA ΩÕf®M æÈÀ‹A “®Ii‹A P›Õf®NªA …®Ujø À eÀfáA kÀBÉ ≈ß ¡»®ƒø

«À ”¨JƒÕ Bø ”ºß ¡«iÃøA À “ÈŒº®ªA “ª̃e‹BI “ÈŒƒÕÈfªA ¡« �f÷B¥ß pBƒªA ∆Ã¿º̃®Õ ≈ÕhªA ’B¿º®ªA ¡
 ∆Ã¿ÈVƒùA ∆Ãmfƒ»ùA LBN∏ªA ’B»¥∞ªA ¡« ≈ø À ∫Ã∏rªA À …JrªA ¡»ƒß ∆Ã®ØfÕ À “ÈŒº¥ƒªA
 ΩÕf®M ”Ø ”√BRªA À ’B¥JªA À —ÃŒáA KJm …√Ã∑ ”Ø ’BùA “ªlƒñ  ïÀ‹A “∞÷BÒªA �h«À  ’BÈJ�‹A

 ¡«À ±ŒnªA LBIiA ¡«À ’Afß‹A iÀjq ≈ß ™›∞ªA À iÃ¨rºª ∆ÃmiBáA ∆Àf«B�A ∆B®VrªA
 ¡«À “ùB®ùA LBIiA ΩÕf®M SªBRªAÀ eBƒ®ªA Ω«A ∫›«A À eBn∞ªA ÈeAÃø ∂AjYA ”Ø iBÈƒªA “ªlƒñ
 LBIiA ΩÕf®M ©IAÈjªA À o∞ƒùA ’AÃ�A “ªlƒñ PBßBƒvªA À ≤jáA LBIiA À PAiBVNªA LBZuA

ùA “QAjáA À “ßiAlùA ”Ø ~i‹A “ªlƒñ ¡»Ø PB≥À‹A jR∑A ”Ø PAÃ≥›ª îÈIjùA PBMBJƒºª ≈ÕjIf
 gA ”≥BJªA ”ºß “Jº¨ªA ≈ø B«fYA ≈∏ô ›Ø …ªÃ¥I �n∞M ™ÃƒI ΩÕf®NªA jÈnØ À PBJƒªA ΩŒvÑ

eBn∞ªA j»§ª ‹A À ja‹A ”ºß …÷AlUA |®I “Jº´ ¬f®I PBJ∑̃jùA ”Ø æAfNß‹A. -

iBm “Õ�Ç iBŒa‹A ¡Œ§®M ”√BRªA c÷Brø À “®ÕjrªA ’B¿º®∑ �¨ªA ïA “Õ(40b) “ÕiBm B«�´ ÀA
 ¡«Èjq ∆B∑ ’AÃm iAjq‹A ©ƒø À À ¡»ŒMAjø KnY ”ºß ¬Aj∑‹BI ¡»NÕÃ¥M À ±ŒnªA LBIiB∑
 ∆A jrªA ≈ß jUlªBI ¡»JÕeBM À …ªÃ¥I æÈÀ‹A ïA iBqA ™AÃ√A “®IiA ”ºß ©ƒùAÀ AjuB≥ ÀA BÕÈf®Nø

æB≥ B¿∑ oJáBJØ ‹AÀ jUl√A. ¡Q  À ≤ÈjvNªA ≈ß ÀA “ƒÕfùA Ω«A “ÒªBã ≈ß ©ƒùA ‘A oJáA
 AÃ∞ƒ∑A À ΩN¥ªA AÀkÈÃè � ∆ÀjR∑‹AÀ ¡«Èjzø KnY ”ºß “ƒÕfùA ”Ø æÃaÈfªA ≈ß ÀA Ω¿®ªA
 ™jrªA …I jøA Bø ‹A ›Ø ΩN¥ªA BÈøA À æB≥ AhªÀ ™jrªA ”zN¥ø ”ºß ΩUjªA À fŒªB∑ jrªA “ªA
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Ã∏Õ ∆A Kè �A eBJß ”Ø ≤ÈjvNªA È∆‹ ¡« π◊ªÀBØ �A eÀfY Èf®NÕ ≈ø À �jøA KnY ”ºß ∆
∆ÃùB§ªA. -

 ‘A “øAj∏ªA À ∂kjªA ”Ø ¡»JMAjø KnÅ —iÃ∑hùA ±÷AÃÒªA îI ‘A ¡»ƒŒI “ÕÃnNªA SªBRªA À
¡»I µŒºÕ Bñ ¬Aj∑‹A. -

 “zØBä À ’BŒqA “®Jm iÃ∑hùA πªBùA ”ºß “JUAÃªA “RºRªA iÃø‹A ≈ø iÃ∑hùA πªg jnŒM À
Œö ”Ø eÀfY XBNä ÈΩ∑ ≈∏̃¿NÕ ”NY LBVáA “ªÃ»m À ¬B§ƒªA ≈nY jnŒNÕ ”NY ¬B∏Y‹A ©

 ∆AÀf®ªA Ω«A f÷B∏ø ≈ø ∆Bø‹A ΩvZŒª ∆B®VrªA K≥̃�Õ iÃ¨RªA •∞Y À XBŒNY‹A ~jß ≈ø
 ≈ø ™Bƒø‹AÀ ∂Aki‹A Kºè À iBVNªA eÈe�Œª eBn∞ªA LBZuA À —B¨JªA “ªAkBI ∂jÒªA ≈øA À

Õj� ”Ø j∏∞ªA “øÀAføÀ  e›JªA æÃuÃªA KJm K÷BÈvªA j§ƒªA È∆BØ “mAjáA “ÈŒ∞Œ∑ À “mBŒnªA µ
 È∆BØ “ÈŒ√B¿nÜA PAÈhºªA ∫jM À ÈjzªA  ≈ß ©∞ƒªA kBŒNøA À jrªA À �àA iÃ»£ À KªBÒùA ïA
 “YA�m‹ KJm —iÀjzªA …I ©ØfƒÕ Bø if¥I ’B∞N∑‹A À ∆AjnàA “ºŒmÀ B»ŒØ ∫B¿»√‹A

 ïÀA —iÀBrø À ∆Bn√‹A(41a) À Ω¥®ªA …ªÃ¥I �iÃøBø —iÀBrùA À …JYBvI µŒºÕ B¿ß ”»ÂƒªA
 ÈΩ∑ ”Ø …NøBß jøA À ¬ÃÕ ÈΩ∑ ”Ø …NÈuBa jøA f¥∞ƒÕ ∆A …ª ”¨JƒÕ À jø‹A ”Ø ¡«iÀBq À ïB®M
 ≈ø ”∑ÃƒªA Ωö K∑jÕ ‹À “§á ÈΩ∑ ”Ø …÷AfßA jøA À “ßBm ÈΩ∑ ”Ø …√B�Bm jøA À j»q

®ØAfø ∆Ã∏Õ ∆A À jÕf¥NªA À ’Bz¥ªA AjøA Ah∑ ¡�Ã≥ À fŒßÃªA f®I …NJ≥B®ø À ±ÕÃnNªBI …»N
 æBNê À …ŒªA LB√A ≈ù ©UjÕ È∆A …ª ”¨JƒÕ À ‹lU …º®Ø À Aih√ …ø›∑ ∆Ã∏Õ ∆A À ±ÕÃbNªA

±ÕÃbNªA ≈ø ™ÃƒI ±ŒUAi‹A ≈ß pBƒªA ©ƒøÀ …Œºß ‘ÃNªA ≈ù. -

 ¡Œ§®NªA “ÕB´ iÃøA …Œºß Kè ‘A …Œº®Ø ∫Ãº¿ùA BøA À æB¥Ø ∫Ãº¿ùA æAÃYA ”Ø ™jq ¡Q
ºª �A æÃmi “∞Œºa À �A ÈΩ£ …√Ã∏ª ÈxBa ÈΩVNª j»§ø …√‹ …√B∑iA À …√BƒU À …√BnºI πªB¿

 “Œv®ùA �´ ”Ø jø‹A ïÀ‹A “ßB§ªA LÃUÃª Bƒ�BI À Aj«B£ �jøAÀ‹ æBRNø‹A À xBvNa‹BI
 B»I iÃøBùA “øfàA ≈ß …∑B∏∞√A ¬fß ‘A æ›øA ›I “øk›ùA À …JYAÃ√ ≈ß LBƒNU‹A ¬lºÕ À

≥À ”Ø ±v√ ∫ÃºùA “øfa ΩŒ≥ Bø ¡®√ À ∫Ãº¿ùA À ∫Ãº¿ºª æ›ùA TiÃÕ …√‹ B¥ºÒø ‹ B»N
 ”ºß Ω¿ê ∆BI A�IfM À BÕAi À ›®Ø À ‹Ã≥ πªBùA ≈ß ifu Bø înÑ ‘A îÕlNªA À ∫ÃºnªA



 149 

 Ωae B¿º∑ KÈŒÒNÕ À …IBŒQ ≈nYA oJºÕ ∆BI Ω®∞NªA ≈ø ≈ÈÕlNªAÀ “ƒ«Afø �´ ≈ø ΩŒ¿ÜA …UÃªA
 ©ø …MjzY ”Ø…IAeA —BßAjø. -

 KYBu ‘A “ªlƒùA Ag ‹A …ƒß ifu Bø Ω∑ ‘A `fùA À …ŒØ Bø ”∞ë ‹À(41b) “ŒªB®ªA “JMjªA
 ΩI —ÃºàA ”Ø …ƒß ifu Bø `fø À …ƒø ©≥À Bø îÕlM …Œºß Kè ‹ …È√BØ ”N∞ùA À jÕkÃªA ΩRø

‹A —BßAjø À ¡Œ∏áA LÃºmBI LAÃvªA îŒJM À BÒàA ”ºß …»ŒJƒM À \vƒªA ~BäA ”Ø LAe
 ‘A …ÕAi �Œ¨M ”Ø µØjªA À …Ø›a ”ºß |Õj®NªA ©ø ÀA æÃJ¥ªA À ÈejªA ≈ß PÃ∏nªA ©ø …MÃºa
 Kè À BŒ√BQ \ÕjvNªA À “ÕiÃNªA µÕjÒI BÒa ≈ÈŒJÕ À ‹ÈÀA ��´ ÀA …n∞√ ”ºß …ŒØ Aijy ‘Ai AgA
`fùA ÀA PÃ∏nªA Kè À ¡º̃®NªA LÃºmA ”Ø …¿Œº®M À —eB∞Nm‹A —iÃvI …MeBØA ∆Ã∏Õ ∆A 

¡Œ§ß ijy ”Ø …n∞√ ”¥ºÕ “ªlƒø Ag ≈∏Õ � ≈ø ”ºß. -

 Bø AgA ΩaeBØ ∆BÒºnªA oºâ ”Ø ‘jU ÿrÕ �Ã∞̃ƒÕ ‹ ∆A ¢ÃY‹A ΩI �iAjm‹ ∆B¿N∏ªA À
 À “¿»NªA LBIiA LBƒNUA BzÕA …ƒß Kè À pjaA OUja Bø AgA XjaA À ”¿ßA OºYe

NºÕ À …Œ»NrÕ •̃Y ÈΩ∏I …n∞√ ”ºß …»ŒUjM ‘A •̃Y Ω∏I …ª iBRÕ‹A ÿq ÈΩ∑ ”Ø “¥ØAÃùA À …Ih
 ©ØBƒùA KºU ”ºß ∫B¿»√‹A À xjáA eÈjâ È∆‹ xjáA ∫jM À ≤›Na‹A ”ØBƒÕ ≤›àA È∆‹
 KJnI ‘A …I ©∞NƒŒª À —j∞ƒªA ïA ‘Èe¤ŒØ “ÈJ�A ’B¥u À xÃºàA ¬fß ≈ß ÿJƒÕ �BÜA À æBùA ≈ø

‘Èe¤Õ ∆BØ …ƒø KºÒÕ ∆BI …n∞√ ≈ø‹ ‘A …ƒø ‹ πªBùA ≈ø …IÈj¥M�j§√ ≈ß ¢Ã¥nªA ïA . -

 Aj«B£ …ªBøÀ …n∞ƒª …øfë SŒÅ …ª ∆‹ÀhJø …øe À …ªBø È∆A j»§ŒªÀ(42a) iB»£‹A eÈjâ È∆BØ
 ÈwNë B¿ŒØ …∑iBrÕ ‹À …NªÀe ¬B§√ •∞Y ”Ø ‘A …NƒÕk ”Ø B¿»º®VŒª À πªBùA “ÈJä ”Ø ≤B∑

 πªB¿ºª B∑iBrø ∫Ãº¿ºª ≈∏ô ‹ ‘A K÷B¨ªA ”»√ “¨Ju ”ºß …È√A …ªBRøBI ∫ÃºùBI ÈwNë ”Ø
 …ƒß k�ê ∆A KVŒØ “ƒÒºnªA ”Ø ∫iBrNªA ïA ‘Èe¤Õ w÷Bva ”Ø ∫iBrNªA È∆A ∆Ã¿ßlÕ ¡»È√BØ

πªBùA —ÀAfß ïA BJJm πªg ∆Ã∏Õ ‹ ”NY. -

 ‹À Ω÷BvªA fm‹B∑ …Jz´ æBY ”Ø Ã«À ΩMB≥ È¡m πªBùA Kz´ ∆BØ …Jz´ fƒß …ƒø kjbNªÀ
NªA —iÃu ”Ø ”»√ ��¿y ”Ø ‹À …ƒø ”∏̃rNÕ B»ƒÒJÕ ‹À fY‹ …ƒß ‘Ã∏rªA j»§Õ ‹ ‘A ”∞

 eBÕek‹ …N∞º∏ª πªBùA ©Øi È∆A À “øfÇ æ‹fªA j»§Õ ‹À “ÈÕeÃJ®ªA ¬AÀe À “øfàA ΩuAÃNÕÀ
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 “ªlƒñ ∫Ãº¿ùA …º®U dA “ªlƒñ πªBùA …º®U ∆A ‘A BÈIi …º®U BaA …º®U ∆AÀ æB≥ B¿∑ …N∞ªA
a ≈ßk�ZŒª ‘A …øÃva ≈ß È∂ÃNŒª À L‹A À ÈLjªA “øfàA ”Ø “øB¥Nm‹A KJnI …n∞√ ¬Ãv

LjÒzÕ ‹À PBßAjùA …N»U ≈ø K®uA O√B∑ ∆A À —BVƒªA KJm B»È√BØ. -

 …ƒß πªBùA �jÈnÕ B¿ŒØ ΩafÕ ‹À “øB¥Nm‹BI ≈ÈvÑ AgA æB≥ …º̃∏Ø …ª ©Õj∞NªB∑ …È√‹ …ŒØ æB¥Õ Bø
ÈŒm ’jùA ¡ÕjY ”Ø æÃafªB∑ ÈjnªA ”Ø “ºaAfùA È∆‹ æAÃ≥‹A À æB®Ø‹A ≈ø∆B�BnªA Èjm B¿. -

 ±Œ∏Ø pBƒªA eBYA Kz¨Õ j÷AjÈnªA ∆BØ �fƒß ÈjÈnªBI AfYA �B∏Õ ‹ ‘A …MjzY ”Ø ÈiBnÕ ‹À
 ‘Èe¤ŒØ ∫ÃºùBI(42b) Kè À ‘A îøf≥‹A ”ºß ¬Èf¥NªA KºÒÕ ‹À ∫Ãº¿ùA ”ºß Kz¨ªA ïA

A ¬Èf¥NªA ≈∏ô À …®mÀ if¥I …®ØfÕ πºùA …∞º∑ ∆A À …NJMi ∂ÃØ “JMi KºÒÕ ‹ ∆A B¿∑ ”√B∏ù
¡Œ¿®NªA f®JÕ ‹À ΩŒ≥. -

 |®I ”Ø ∫Ãº¿ùA À πªB¿ºª ∆Ã»IBrùA æBRø‹A BÈøA À æB¥Ø æBRø‹A æAÃYA ”Ø ™jq È¡Q
≤iB®ùA À ’Afß‹AÀ ’B≥fu‹A  “RºRØ æAÃY‹A. -

 BŒ√fªA kÃƒ∑ ≈ø �a “≥AfÈvªA È∆A ¢Aj¥m ≈ß Ω¥√ À BØjß À ›¥ß À Bßjq “IÃ´jø “≥AfÈvªAÀ
æB≥ À B»ŒØ Bø À æBY ”Ø À “n√AÃ¿ºª “Œ«BØjªA æBY ”Ø µÕfÈvªA ïA ∆ÃUBNê pBƒªA ÃÒmiA 

 À “ÈÕÀja‹A À “ÈÕÃŒ√fªA �fuB¥ø ïA …ªÃuÀ ∆B« …÷B≥fuA —jR∑ ≈ø ΩŒ≥ AhªÀ “√ÀB®¿ºª —ÈfÈrªA
 ©ø …M�m ¡Q …M�rß À …MÃaA À …ÕfªAÀ ©ø �BJu ”Ø …ªBY ≈ß ‹ÈÀA æBnŒØ µÕfvªA Kº� ≈ø

∑ …NIAj≥ ‘ÀgÀ …÷B≥fuAÈjø B¿ .-

 µºáA À µºÒùB»UÃªBI ¡»ÕiAfÕ gAhNª‹A ÀA ™B∞N√‹A ΩU‹ ’B≥fu‹A …RºRªA ¬Bn≥‹A ≈ø æÈÀ‹A 
 �ªBI …È√BØ æAÃY‹A |®I ”Ø “√Bß‹A ÀA æB¥ùA ÀA æBùBI ¡»ŒªA ≈nê À ÃºáA ∆BnºªA À KYjªA

 B»È√BØ —ÃqjªA “ÈÕf« ‹ “ÈJ�A “Õf« ¡»ŒÒ®Õ ‘A ¡»ÕeB»ÕÀ ÈjáA f®JNnÕ f≥ À —ÀAf®ªA TiÃM f≥
 —À›YÀ …UÃªA “≥›ÒI ›®ØÀ ‹Ã≥ ‘A ¡»®ø Ès»ÕÀ AÃIBZÈMA ÀÈeB»M ¬›nªA …Œºß …ƒß ‘Ài
 µº̃®NÕ ≈ø ∂Ã¥Y ”ßAjÕ ‘A ¡»Œ¥º̃®Nø fÈ»®NÕ À ≈ÈŒª Ãai ‘A sI Ès« ΩUi æB¥Õ ∆BnºªA

‹A ‘A ¡»√ÀB®ÕÀ æB≥ B¿∑ ¡»I —haA¤ùA ¬fß À ¡»ŒªA ∆BnY‹AÀ ¡»N√ÀB®ñ ’B≥fu‹BI ’B≥fu
 À ¡»IÃ√g ≈ß kÀBVNÕ À “ÈJ�A iB»£A ~j¨ªA gA —jó ÈµrÕ ÃªÀ �àBI ¡»ŒØB∏ÕÀ ¡»Œ¥º̃®Nø À
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 Ω¥Õ(43a) ‘A `›vNm‹A ≈¥JM AgA ‹A —ÈeÃùA æBJY ©Ò¥M —haA¤ùA gA ¡»IBNß æB≥‹A ≈ø
 \ÕjvNªBJ≥ ‹AÀ ‹ÈÀA |Õj®NªBI ≈∏ª LBN®ªA iBR∑A À —haA¤ùA KJnI `›vªA ïA ¡»ßÃUi
 À ÈjnªA ¡N∏Õ À ¡Œ∏áA LÃºmA À \vƒªA ~BäA j»§ŒØ B¿»ƒø ÈΩ∑ Ω®∞ƒÕ � ∆AÀ µºàA ”Ø
 —ÀAf®ªA ïA L›¥√‹A ~j®ø ”Ø ”« ”NªA “¥Œ¥áA �¨ªA “≥AfÈvªA ”Ø ¬›∏ªA È∆‹ ¡»ƒø æBùA
 ilYA À —Èjø ∫ÈÀfß ilYA ”øÀjªA ≈IA æB≥À πJŒJY KJYA ¬›nªA …Œºß …ƒß ‘Ài B¿∑

ºØ —jø ±ªA π¥Õfu …º̃∑ Ah« æB≥ AhªÀ —ÈjzùBI ≤jßA ∆B∏Ø ÈÀf®ªA ”ºß µÕfvªA Kº¥√A B¿ÈIj
gAhNª‹A À ™B∞N√‹A �¨I Ωº̃®ùA ”¥Œ¥áA �¨ªA µÕfvªA ”Ø. -

 …n∞√ …È√‹ ±º∏NªA …®ø °¥nÕ …È√BØ æB¿∏ªA À �àA eÈj� …N≥Afu ∆B∑ ‘hªA ”¥Œ¥áA BÈøA À
È�ªA ”ºß î√Ã®NùA �A ”Ø îÈIBZNùA ”Ø Ah«À ¬ÃÕ ∆Ãnºè ¡»È√A ¡»ŒØ eiÀ f≥ À ‘Ã¥NªA À 

 AÃMBø “ßBö “¥Œ¥áA ”Ø ¡«À jr�A Ω«A ¡»ÒJ¨Õ tj®ªA ÈΩ£ ”Ø iÃ√ ≈ø jIBƒø ”ºß “¿Œ¥ªA
 “VŒN√ Ah«À eBZÈM‹A “JMjø ïA AÃºuÃØ “ÈŒ√AÃŒáA PAÈhºªAÀ “ÈŒ¿»JªA ∆AÃ»rªA ∫�I BÈÕiBŒNaA BMÃø

ŒªA æÃuÃªA jÈn®NÕ À eB»ÜA À “yBÕÈjªA πªg ”ØBƒÕ ‹À ”√B¥̃Y fqjøÀ ”√BIi ¡º̃®ø ∆ÀfI B¿»
îvbq îI “ÈŒ¥Œ¥áA “≥AfÈvªA È∆A ≈ø ’B¿∏áA �j∑g Bø. -

 ΩŒ≥ À ¡»ØBØ È¡N«A ¡«ijy ©Øe ∆‹ ≤iB®ùA ”ºß ¡»øf≥ ’Afß‹A æBRø‹A ≈ø ”√BRªA ¡n¥ªA À
 ΩU‹ BÈøA —ÀAf®ªA ¡Q ’BŒq‹A ≈ÈŒJNM B«ÈfzI À “≥AfvªA Èfy —ÀAf®ªA È∆‹ �‹A ÀA ÈjzªA ÀA ÈjÈrªA

 —j«B£ ∂iB∞ø ~iB®ª “ÈŒ¥Œ¥Y �´ À ÈjrªA Ω«‹ �àA Ω«A —ÀAf®∑ “Œ¥Œ¥Y(43b) f¥Zºª
 ≈ø “JÕj≥ fnZºª “ƒ�BIÀ fŒ®JªA ”JƒU‹A ≈ø —fŒ®I KÕj¥ªA kA�Y‹A ïA BUBŒNYA ÈfqA “JÕj¥ªA 

g‹BI µº̃®NÕ Bø ¡»ƒß Ã∞®Õ πŒJƒU îI ”NªA πn∞√ ∫ÈÀfß ‘fßA eiÀ AhªÀ ‘A ¡»ÕiAfÕ À ‘
 BØj� ≤jvÕ ∆A Ω≥B®ºª ”¨JƒÕ ‹À �a |ä �àBI ÈjrªA ©Øe È∆BØ —ÈjzùA ©Øfª —ÈeÃùA ¡«j»§Õ
 À æB≥ AhªÀ ¡»MÈjzø ©Øe À ¡»NyiB®ø ïA ÈjÒzÕ ∆A ‹A ’Afß‹A “¿uBä ïA �j¿ß ≈ø

ïA ¡«Ã∏rÕ  �´ ≈ø …Œºß ¡»÷BßÈeA À ¡�Ã≥ AÃºJ¥Õ ‹À ¡»MÀAfß AÃØj®Œª ’Bm⁄jªA ïA kÀBÉ
 À …¥̃Y ”Ø …Œºß AÃølß B¿ß ‘A ¡»¿÷Alß oÈnVNÕ À �efu ≈ß “UiBáA ¡»ÕÀBnø j∑g
 ïA jÒzÕ � ∆A B»Œ∞ë À iB»£‹A ïA XBŒNY‹A O≥À B«j»§Œª ¡»J÷B®ø À —ÈjzùA ≈ø �Àj¿yA
 ‹ ‘A æf®ªA À ∂fvªA ¬k›ÕÀ ΩŒ≥ Ah∑ P›ÕÀBNªBI ¡»n∞√A ≈ß B»®Øe AÃ∑iAfNÕ B«iB»£A
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∏ªA K∏MjÕ ‹À ¬AjùA o∏ß Kè ”NY ¡»¥̃Y ”Ø ÈµáA ≈ß æf®ªA À ¡»Œºß ∆BN»JªA À Lh
 ¡»√Bq ≈ÕhªA ‘A ¡»÷BÒºa °ªBë À —BVƒªA eAiA ∆A ¡«fßBnÕ ‹À �BqÃªA ¬›∑ ïA ”¨vÕ
 µJnªB∑ ¡»ŒªA “ÈJ�A —iÃu ”Ø ‘jÕ À ¡»J÷B®ø À ¡»¿÷Alß ”ºß ©ºÒŒª ’Afß‹A ≈ø “ÒªBbùA

ØAe ‹ ‘A “ºŒz∞ªA ”Ø ¡»Œºß Ω÷Bz∞ªA |®I ”Ø ¡»Œºß µJnªA ©Øe ΩRø ’Afß‹A ijzª ©
…≥Afvø À πŒºß ‹ ¡�Ã¥∑ ≤Àhä ‹ ¡mBØ ∫�rùA. -

 BJªB´ …n∞√ wbrªA Ω®è ∆A ’Afß‹A ”ºß “Jº¨ªA ”Ø ∂jÒªA ΩzØA ∆A ∆Ã�›ØA ≈ß ”∏Y Bø
¡»Õfª —ÀAf®ªA ÈfNrÕ B»ŒØ “∑iBrùA ∆ÃßÈfÕ ”NªA Ω÷Bz∞ªA ”Ø ¡»Œºß. -

 À ≈®ÒªA BÈøAÀ “ºIB¥ø BøA ‘A BqBZØ È¡rªA À “øB¿rªA(44a) ”Ø ©ŒƒrNªA À ≈®ÒªBI ’Afß‹A
 sYAÃ∞ªBI ¡»¿Nq À K÷BvùBI ¡»NIBuA AgA ¡»I “MB¿ÈrªAÀ ¡»√Bq jn∏ª ¡�B®ØA À ¡»yAjßA
 —eBÕk ïA BRßBI …√Ã∑ ©ø ’›»ÜA iBQeÀ ’B»∞nªA iB®q …ƒß BqBÑ B¿È√AÀ K÷B®ùBI ¡»NJŒ´ À

AÀ ’Bz¨JªA À —ÀAf®ªA ©ø “√BŒàA ∆BØ …ŒØ ¡¥NnÕ ΩI …Œºß ∆Ãë ‹ jøA ”Ø …Œºß �ÈÀfß f¿NßA Ag
 BJJm B»∑jM ∆Ã∏Õ f≥ ∆Bô‹BI eB¿Nß‹A fƒß B¿ÈŒm ∆Bô‹A ±®yÀ ∂B∞ƒªA PAiBøA ≈ø B»√Ã∑

—ÀAf®ªA ≈ß ™ÃUjªA À —ÈeÃ¿ºª. -

ÃNI ¡»MÀAfß “ªAkA À ¡»Y›u KºÒÕ ‘A `›vNm‹BI ’BŒqA “ºRºQ fYBI ¡«ijy ©ØfÕ À °Èm
 ÀA ælƒùA fŒ®JNI ¡«f÷B∏ø ≈ß À ¡»ƒß kA�Y‹ …ªÀ LBƒNU‹A ¡Q ∂jÒªA \ºuA Ã«À îZºvùA
 gA ��´ ÀA ¡∑BáA ΩJ≥ ≈ø ijzªA …I ©ØfÕ Bø if¥I “ºÕki ‹À ¡º£ ›I j»¥ªA ¡Q ≈�ÃªA ’›U

—’Bm‹BI —’Bm‹A “ºIB¥ø À ÈjrªA ©Øe …n∞ƒª “ºÕkjªA À �¨ºª ¡º§ªA µÕjÒI “Jº¨ªA. -

RªA À À ÈÀfß ‹À µÕÈfvI oŒª ≈ø ≤j®ªA ”Ø Ã«À ≤Àj®ø ”ƒ®ñ “Øj®ø ©ö ≤iB®ùA SªB
 “ºÏvªA À ’BÒ®ªA fØ°jªA KVŒØ …ªÃ¥I B»ºÈvØ B¿∑ ¬B∏YA À ¬Bn≥A …ª À BƒqA “ÈŒmiB∞ªBI …ª æB¥Õ
 ©ø Bƒ�BI À Aj«B£ “ºøB®ùA À iÃzáA ≈nY ‘A Ω∏ªA ©ø jz�A ≈nY À “√Bß‹A — ’BÒß‹A

A ≈ø fYAÀ ÈΩ∑ fJ®NnÕ ∆BnY‹A À ’BÒß‹A À —ÀAf®ªA ΩºvÕ À “ÈJ�A TiÃÕ …È√BØ ≤iB®ù
 jÈJ∏NªA À æB≥ AhªÀ jQBNø �´ …È√BØ jÈJ∏NùA  f√B®ùA ‹A ∆BnºªA ÀA fŒªBI “√Bß›ª Ah∑ À ∆Bn√‹A
 ÈjrªBI jrªA ©Øe ∆Ã∏Õ ›Ø SÕfáA ”Ø ‘Ài B¿∑ “≥fu jÈJ∏NùA ”ºß �∏NªA È∆‹ jÈJ∏NùA ©ø
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Ø �àBI À ’BZvÈƒªA ¬Aj∑A À KÕh®Nºª ‹ ¢BŒNa‹AÀ KÕeBNªA fŒ¥I ≈∏ª ÈjrªA —iÃu ”
(44b) `›vªBI ÀA �¨ªA ïA “JnƒªBI �àA —eAiA À \vƒªBI ±vÈNÕ ≈ø ¬Aj∑A ‘A `›vªA Ω«A

 ≈ÕeBÈŒÈvªA ∫BJm ”Ø ©¥Õ æBáA “¥Œ¥Y ”ºß ©ºÒ̃Õ ”NY ¢BŒNY‹AÀ ¬jàA f®I …n∞√ ïA j§ƒªBI
ªA ≈ÕhªA ≈Õj∑BùA ”Ø ∆ÃZºvùA ΩafÕ À ΩvJªA ≈ø ÈjÂøA ¡»IÃº≥ À Ωn®ªA ≈ø ”ºYA ¡»Nƒn

`›vªA ≈ø �a “È√‹ ”√BRªA ”Ø ΩŒ≥ À \vƒªA ≈ø ™Ã√ `›u‹A È∆‹ æÈÀ‹A. -

 ¡º®ªA ¡º̃®M È∆BØ “ÈŒº¥®ªA À “ÈŒª‹A À “ÈŒßjrªA ¬Ãº®ªA ™AÃ√A îùB®ªA ’›z∞ªA ≈ø —eB∞Nm‹AÀ
A À Ω»ÜA PB¿º£ ≈ß o∞ƒªA wŒºÖÀ …ƒß ‘Ài f≥À “ÕAÀi obq ÈΩ∑ ”ºß KUAÀ “IAÃ¨ª

 …ƒß SZJªA À \ŒJnM …Mj∑Ahø À —eBJß À …Jº� — “ßB� …¿º̃®M È∆BØ ¡º®ªA AÃ¿º̃®M ¬›nªA …Œºß
 ”ƒ�BJªA ≈ø Ωz∞ªA ¡Œ¿®M ≈∏ô À “Ij≥ …º«‹ …ªhI À …≥fu …¿º®Õ ‹ ≈ù …¿º̃®M À eB»U

BaeA f®JÕ ‹À eBqi‹A c÷Brø ¡»ŒØ ΩafŒØ¡�ƒªA ”Ø  À eBJ®ªA eBqiA \vƒªA ≈ø ∆BØ ’BZv
 KJnI —eBØ‹A ≈ß AÃº¨NrÕ ‹ ”NY æBáA fßBnÕ � ∆A ¡� “øfàA À æBùBI ¡»MfßBnø

BŒ®ªA À o∞ƒºª tB®ªA jøBI æB¨Nq‹A KÕh»M À æ jøA ”Ø ¡»Œºß “¥∞rªA À î¿º̃®NùA ∂›aA
≤iB®ùA À “ÈŒ¥Œ¥áA ¬Ãº®ºª ¡«eAf®NmA È¡NŒª “§ßÃùA µÕjÒI ≈ÕÈfªA LÈh»Õ � ≈ø È∆BØ “ÈŒ�‹A 

 ≈ø ‹ÈÀA î¿º̃®NùA ∆Ã¿º̃®Õ ’B¿∏áA Ω÷AÀA ∆B∑ Ahª À “¿∏áA À ¡º®ªA ≈ø …JŒv√ ÈΩ≥ …≥›aA
 ¡»MAiÀjy ©Øe À ¡»MB¿»ø KŒM�I ¡»Œºß “¥∞rªBI ¡Q ¡»≥›aA …I LÈh»Õ Bø “ÈŒ¿º®ªA “¿∏áA

ΩÈøBNØ ïÀA ∆B∏ª ¬Ãº®ºª ¡»MeBØA À �f®I æB≥ ÃªÀ. -

ªA ’BÒßA À `Bá‹A È∆‹  �j»√ kÃè ”Ø æAÈ¤m ”Ø È�A AgA ‹A —jó µrÕ ÃªÀ …®mÀ ”Ø Bø Ω÷BÈn
“ÈÕeB®ªA LBJm‹BI …Jº≥ °Ii …È√BI j®rÕ “ÈŒº∏ª BIBJm‹A KJnø ≈ß Ω∞´ À  ”ºß f¿NßA À

 °IjÕ À …Nº∞´ ≈ß ©U�ª ∂ÃºbùA(45a)∂›�‹A ”ºß ”¥Œ¥áA ∂AkjªBI …Jº≥ .-

áA —eB»rI XBNä �´ ©¿� ÀA iÃ»£ f®I ¡»ŒªA ∆BnY‹A À ’B∞®zªA …Nõi pfáA ÀA Èo
BnªA j»√ È∆A ≈ø ¡È«ÃNÕ Bø …I ©ØfƒŒØ “õjºª ¡«iB¥ZNmA À ¡»∞®y …ªÃ¥I …ƒß ”È»ƒø Ω÷ À ïB®M

A Bø pBƒªA W÷AÃY ’Bz≥ Kè À …ŒØ Bø …ŒØ À ΩŒ≥ Ah∑ j»ƒM ›Ø Ω÷BnªA BÈøA≈∏ø —Èfø ‘A 
÷Bz≥ ÀA …√Bnª ÀA …√fI ÀA …ªBñ …√B∏øA∏øA Bø …B»ƒø æfI …È√A ”ºß W÷AÃáA ≈ø ≈ ¬Àlª À 
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 ”ºß LBvùA ÈSY ”«À “Õl®M ©ö ‘kB®NªA ≈ø ™jrºª “¥IBÒùA “ÈŒØj®ªA ÀA “ÈŒßjrªA PAeB®ªA
 …ª j∏rªA ”ºß ÿrªBI iÀjnùA ÈSY ”«À …Œƒ»M ©ö ”√B»NªA À jU‹BI fßÃªA �∑hNI �vªA

ÈŒª PB¿º∏I |ÕjùA Kº≥ “ŒºnM �eBJ®ªA PAeBJ®ªAÀ À ¡»Yj∞ª `j∞ªA  iB»£A À …ªBá “JmBƒø “ƒ
 xÃºàA ≈ß ‘eB®ªA wŒvJNªA À ∂B∞ƒªA ÈfY ïA iÃ∑hùA iB»£‹A Xjë ‹ SŒY ¡»¿¨ª ¡¨ªA
 ïA …®mÀ ”Ø Ã« Bû  eÃÜA À �àA æBvÕA ”Ø …√BZJm �A µºÇ B¥º̃Ö xÃvã ∂B∞√ …È√BØ

 — �¨ªA ïA �àA æÃuÀ ‘Ãm ~j´ …ª ∆Ã∏Õ ‹À eÃUÃùA�a ÈΩ∏ª µØ̃ÃùA �A. -

 �j∑g Bñ ∂Bá‹A À ΩŒÕhNªA ”¨JƒÕ ≈∏ª ¬›®ªA πºùA �A ∆Ã®I ¬BNàA ïA ¬›∏ªA ≠ºI f≥ À
 SŒY oŒªB�BÒmiA �hŒ¿ºNª ∆Ã�›ØA BÕBuÀ ≈ø ∂Ajq‹A ©øAÃª jaA ”Ø …õi ”√ÈÀfªA æ›ÜA

…ª æB≥. -

 ¡Œº®NªA À ¡º̃®NªA ”Ø πN¿« ≤juA À …¥̃Y •∞YA À �A ≤jßA jÈJÖ ‹À PB≥À‹A ©Œö ”Ø
PAeBn∞ªA — iÀjrªA ≈ß …IBƒNUBI �jÈJaA À ¬Ãº®ªA jR∏I �B®ªA .-

ÒM ‹ÀÀ æAÀÈlªA ∂ÈjÒNÕ B◊Œq �A ≈ø Kº ©Œö ”Ø B§¥̃ŒNø ≈∑ À PBáBvªA PB≥BJªA ≈ø Kº�A 
ºß xjÑ ‹À πª ”¨JƒÕ ‹ B◊Œq KºÒM ‹À PB≥À‹A”�‹A ¬B¥N√‹A È∆A ¡ºßA À …Œ‹ �fJß ≈ø  

 Kz¨ªA µÕjÒI B¿÷Ae ∆Ã∏Õ(45b) ”ºß jv¥M ‹À KÕh»NªA À KÕeBNªA µÕjÒI ∆Ã∏Õ f≥ ΩI
A —ÃŒáA È∆A ¡ºßA À KÈŒÒªA PÃùA B»®ø Kº�A ΩI “JÈŒÒªA —ÃŒáA ”Èƒó”« “JÈŒÒª ∆Ã∏M ”NªA 

f≥jM ‹À �àA À �ªA LBnN∑A ïA “ºŒmÀ .-

 B«fYA ≈øÀ iÃøA “RºQ ”Ø πn∞√ KmBÑ f®I ‹A `�nM ‹À ifu Ω« …MAg ”Ø ΩÈøBM È∆A
 ΩÈøBNM ∆A B»RªBQ À ‹ ¬A �a πƒø ifu Ω« ΩÈøBNM ∆A B»Œ√BQ À ‹ ¬A BÒa ¬ÃŒªA πªg ”Ø πƒø
 ”Ø ”®nM …NJmB�A À ΩÈøBNªA f®I À ‹ ¬A …ŒØ Pjv≥ ÀA �àA æB¿ßA ≈ø …ŒØ πƒß PBØ Ω«

Õ ‹À B«f®I �vM BøÀ —ÃŒáA ΩJ≥ O√A Oƒ∑ Bø j∑̃hM À “JƒM ∫iAfNªA TeAÃY ∆‹ AfYA eÃ
 —ja‹A f¥N®Õ À “J≥B®ªA j∑̃hNÕ ‘hªA Ã« ”¥ÈrªA È∆A ¡ºßA À æAÀÈlªA À jÈŒ¨NªA ~j®ø ”Ø �B®ªA

”uB®ùA À ¡÷AjÜA ’B∏MiA ≈ß …n∞√ È±∏Õ ‹À Ω®∞Õ ¡Q. -
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 PAhª ≈ø —ÈhºI `j∞Õ ≈ø B¿Œ∏Y Èf®√ ‹À πMAg ≈ß “UiBàA iÃø‹A ≈ø πªBø pAi Ω®É ‹À
≈ø ™j∞Õ À BŒ√fªAB¿÷Ae ïÃùA ≈ø �NßA À PÃùA j∑gA À B»J÷Bvø ≈ø “JŒvø . -

 …ªBnÕ � ÿrI �iBJaA ≈øÀ �fŒ∞Õ‹À …Õfê ‹ ¬›∏I �iBR∑A ≈ø …N÷B√e À AjùA “mBnY ¡ºßA À
›uA AfYA.M À j∏∞M jrªA πªg …n∞√ ΩJ≥ f¥Ø fYA ”ºß AÈjq eAiA ≈ø È∆A ¡ºßA ÀΩÈøB —jø f®I 

‘jaA ¡Q ¡º̃∏M ¡Q ¡ºßA ∑≈ ÕfuB¥ Ω∏ª fYA  ‹ ™jrÕ Kz¨ªBI ”NY ‹ ∆Ã∏Õ Kz¨ªA B¥ºa 

πª ‹À ¤MjÈa ’Bz≥ “UBY XBN�A ïA f¨ªA πÈ√‹ ‹ ¡º®M ±Œ∑ ÿè Èf¨ªA BøÀ Tfê …ŒØ ≈∑À 

B√ÀB®ø ”ºNJ¿ºª ‹A ≈ø ”ºNIA µºÇ \ŒJ≥ ‹À ¡∏Ñ îI î¿váA Bø � ¡»∞M B¿»ø›∑ ‹À ≈∏M 

B¿Œ∏Y æÃ¥ªBI °¥Ø ΩI æÃ¥ªBI À Ω¿®ªA B®Œö È∆‹ “¿∏áA “ÈŒªÃ¥ªA ”¥JM ”Ø BŒ√ÈfªA À “¿∏áA 

“ÈŒº¿®ªA …J«hM π®ø ïA —ja‹A À ”¥JM B»ŒØ —fÈÕ¤ø ∆A O¿ª̃BM ΩU‹ �àA K«hÕ �‹A À ”¥JÕ 

�àA À PgÈhºM ΩU‹ ÈjrªA K«hÕ �ÈhºªA À ”¥JÕ ÈjÈrªA À j∑gA ¬ÃŒªA ‘hªA ±N»Õ πI ›Ø ©¿nM 

À ‘hªA ©¿nÕ …ŒØ ∆BnºªA fÕfáA À ΩÒJÕ …ŒØ j∏∞ªA À ¡º§Õ …ŒØ ∆BƒŒ®ªA À OÈJvÕ B¿»NIÃ�i ”Ø 

LA�ªA À ΩÒJÕ πn∞√ ≈ø π√fI ‹À πƒ∏ô(46a)  ∆A È¡rM “Z÷Ai “∞ŒU π√fI À ΩÒJM 

πÈnY ›Ø j®rM eÀÈfªBI ‘hªA Èwô fÕfvªA À j∑gA πÈ√A K«Ag ïA ∆B∏ùA ‘hªA ‹ ≤j®M …ŒØ 

µÕÈfÈvªA À ÈÀf®ªA ›Ø  KnƒM Bƒ« AfYA ïA ∆Bv¥ƒªA À ∆B∏ùA ‘hªA ‘ÃNnÕ …ŒØ ïÃùA À fŒJ®ªA À 
j∑gA ∆AlŒùA æf®ªA À ©öA Le‹A À ~BŒMi‹A …È√BØ ‹ ‘ifM ”Nø A“ºYÈjª. -

À ¡ºßA È∆A ΩzØA BÕBÒ®ªA ‹A“ÈŒ� ”« “¿∏áA À ¡Œ∏áA Ã« ‘hªA µØAÃNÕ �j∏Ø À …ªÃ≥ À …º¿ß. -

À ≈∏Œª πŒ®m B¿÷Ae ”Ø BØB∏øP �àA �àBI À VNªAkÀB ≈ß jrªA À ∆A Pif≥ …ºIB¥Ø �àBI ‹À 

Ω∏NM ”ºß ÿq ≈ø AiÃø Ah« �B®ªA ”√B∞ªA ‹À Ω∏NM ”Ø ÿq ≈ø iÃøA �B®ªA ”≥BJªA ‹À ∆ÀB»M 

B»ŒØ ‹À kÃÉ BVNªAkÀ ≈ß ÿq ≈ø PA�àA. ‹À Ω®É ’BŒq ≈ø PB◊ŒnªA “ºŒmÀ ïA PA�àA. 
∫�M‹À Bø Ã« AïÀ À ΩzØA ΩU‹ iÀjrªA Ω÷AlªA À hbÈMA “¿∏áA B»º«‹ B¥Õfu πn∞ƒª À 

©�A PB¿º∑ “¿∏áA À \÷Bv√ B»º«A . À Èf®I ‘Ã�A À …º«A ≈ß πn∞√. ‹À ™jrM ”Ø jøA ΩJ≥ 

…N≥À  AgAÀ Oßjq Ω¨NqBØ —�vJªA ‹À KV®M —jR∏I À …¥Øi �BÜA. ‹À ∆lÑ æÀl√ K÷BvùA gA 

oŒª ÿrª B»ƒø ¬AÀe À PBJQ À Ω®UA πNºøB®ø ©ø µÕÈfvªA ”ºß …UÀ ‹ πUÃê ïA BáA¡∑ À 
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©ø ÈÀf®ªA ”ºß …UÀ ∆A O®UAi ïA ¡∑BáA ∆B∑ “Jº¨ªA À j∞§ªA πª À ∫jMA “«B∞nªA ©ø ©Œ¿ÜA 

À Ω®UA ©yAÃNªA µºbºª B¥ºa πª ‹À j¥Ñ AfYA ≈ø î®yAÃNùA. (46b)‹À ¡ºM AfYA ≈ø 

πMAÃaA ”Ø ÿq Èf®M πn∞√ AiÀh®ø …ŒØ ‹À `j∞M “ªBÒJªBI ‹À f¿N®M ”ºß OZJªA — “øAfƒªA 

”ºß Ω®∞ªA \ŒJ¥ªA �a ≈ø “øAfƒªA ”ºß Ω®Ø ≈náA. ‹À æeBÉ AfYA À ‹ È¬k —�m Aæf®ª À 
K£AÀ ”ºß PA�àA À ¡ºßA È∆A Ω≥B®ªA ‹ ”¨JƒÕ …ª ∆A K�Bë Ω«BÜA ‹A µØjªBI À —AiAfùA B¿∑ 

”¨JƒÕ ”YBvùA ∆A K�Bë ∆Aj∏nªA ‹A —AiAfñ À È∆A f®mA iAjY‹A À YA¡»¥̃ ΩŒz∞NªBI ≈ø 

Xja ≈ß ∆BÒºm …MeBß À æAk ≈ß …NßB� …Jz´ À æl√ ”Ø LÃº≥ BƒªAp ∆ÀfI …ªhI �À …º¨rÕ 

�eiAÃø ≈ß �ieBvø À ¡ºßA È∆A ≈ø ¡º̃®M ¡º®ªA …NºŒz∞ª � …rYÃM �eBn∑ À ≈ø …¿º̃®M �AÃÜ ∆A 

≤ju …ƒß ≤Ajv√BI °àA. -

À •∞YA pÃøBƒªA π§∞ê À æfßA ”Ø ©Œö ∫iÃøA È∆BØ ≈ø æfßA ÈΩ≥ …¿ß À ∂BNqA …ŒªA ÈΩ∑ 

ÿq À ¡ºßA È∆A —iÃrùA πÕjM ©J� iBrNnùA À ”¨JƒÕ ∆A ¡º̃®NM À fŒ∞NnNª À ©¿nM ‹À ¡rNÑ 

ÃªÀ O¨ºI “IB´ “aÃbŒrªA ÃªÀ ∆B∑ ¡º̃®ùA πª SÕfY È≈nªA È∆BØ Ω»ÜA \J≥A ≈ø ÈΩ∑ \ŒJ≥ À 
¡ºßA È∆A ≈ø f÷AÃØ “¿∏áA ∆A ¡º®Õ ¡Œ∏áA …È√A Bå “ªlƒñ ≈ø Pjn∑ …I …ƒŒ∞nªA ”Ø jZJªA BVƒØ 

≈ø ∂j¨ªA ¡§ŒØ �iÀjm …u›Ç À ¡§®Õ …N¥∞q ≈ù ”¥I (47a)≈ø pBƒªA AeÈe�ø îI x›àA 

‘ ∂j¨ªA À ¡ºßA È∆A ©∞√A pBƒªA B¿ºß Ã« ‘hªA K´i B¿ŒØ ‹ ”ƒ®Õ ≈ø ¬Ãº®ªA ¡Q æB≥ Ω◊m 

∆Ã�›ØA fƒß …MÃø À …ªB¥N√A ≈ø BŒ√ÈfªA. -

�À ¡ºßA B»ŒØ ‹A ”ƒÈ√A ‹ ¡ºßA À �A ¡ºßA À ¡∏YA f≥À Ω¿∑ ¡º∏ªA À � ¬AjùA ∆Ã®I �A πºùA 

¬›®ªA À f¿áA �A ”ºß ¬AÀÈfªA À ”ºß …ªÃmi ΩzØA —ÃºÈvªA ¬›nªA À ”ºß …ªA ¬j∏ªA À …JZu 

¬B§®ªA. -

f≥À � jÕjÑ Ah« LBN∏ªA LBÒNnùA ∆Ã®I �A πºùA lÕl®ªA LB«ÃªA ”Ø ¬ÃŒªA îRºRªA ø≈ j»q 

KUi KÈUjùA “ƒnª ‘fYA À mîN À îMBø À ±ªA ≈ø —jV« …MÃJƒªA ”ºß B»JYBu ΩzØA 

—ÃºvªA À ”∑kA “JZNªA À ”ºß …ªA —i�ªA “ÈŒ¥ƒªA                                       
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