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Editörden 

Mesned İlahiyat Araştırmaları Dergisi editör kurulu olarak 13. cildin 1. sayısını yayınlamanın
mutluluğunu yaşıyoruz. Dergimizin yayın sürecinin on ikinci yılını idrak etmekteyiz. Bu süre
zarfında her yeni sayımızı niteliksel olarak bir üst seviyeye yükseltmeye gayret ettik. Farklı 
dil ve alanlardan seçkin araştırmacıların dergimizi tercih edişi, bu çabamızın karşılık 
bulduğunun göstergesidir. Bu sayımızda araştırmacılar tarafından ilahiyat ihtisas alanında
kaleme alınan üç çalışma yer almaktadır.

Dergimizdeki ilk makale Seyithan Can tarafından kaleme alınan “Allah’ın Adaleti ve 
Sünneti Bağlamında Günümüz Toplumsal Helâkının İmkânı” adlı çalışmadır. Yazar, Allah’ın 
gelecek nesilleri korumak adına kötü eylem ve söylemlerden vazgeçmeyen toplumları 
helâk edeceğini ve bunun Allah’ın sünneti/sünnetullah olduğunu vurgulamıştır. Fakat Hz.
Peygamber’in gönderilmesi ile Allah’ın bu yasasının değiştiğini ve toplumsal helâk tarzının 
farklılaştığına ve bireysel yahut toplumsal helâkın gerçekleşebilmesi için bir takım şartların 
sağlanması gerektiğine dikkat çekmiştir.

Assad Alden Yousef’un hazırladığı ikinci makale, “Arap Nahiv Ekolleri” başlığını 
taşımaktadır. Arapça kaleme alınan çalışmada Yousef, Arap dilinde yer alan nahiv ekollerini
değerlendirmektedir. Çeşitli tartışmalarından yanında Arap dili ilimlerinin oluşmasında 
başat olan Basra, Kûfe, Bağdat, Endülüs ve Mısır ekollerinin kurucularına ve süreçlerine
değinen yazar, söz konusu ekollerin yöntemlerine temas etmektedir. Assad Alden
Yousef’a göre her ne kadar zikri geçen ekollerin kendilerine mahsus özellikleri bulunsa da
müesseseleşme sürecindeki ilk ve asli ekol, Basra ekolu olmuştur. Sözü geçen ekollere 
değinen yazar, Basra ekolünün nahiv ilmi özelinde Arap dili ilimlerinin oluşumdaki rolünü 
değerlendirmiş ve Basra ekolünün önemini ortaya koymuştur.

Dergimizde yayınlanan üçüncü ve son çalışma ise Mehmet Su tarafından kaleme alınan 
“Piaget'nin Bilişsel Gelişim Teorisinin Ergenlik Dönemi Dini Gelişim Üzerindeki Etkileri: 
Elkind'in Yaklaşımı” başlıklı makaledir. Gelişimsel çalışmaların temeli bireyin yaşam 
döngüsünün farklı dönemlerinde belirli, birbirini takip eden değişmez aşamaların varlığı 
varsayımına dayanmaktadır. Her birey bu aşamalardan aynı sırayla geçmekte, bireysel 
farklılıklar olmakla birlikte söz konusu aşamalar yapısal olarak benzerlik arz etmektedir.
Piaget’nin yarı klinik yönteme dayanan araştırmaları bu alandaki çalışmaların çerçevesini 
önemli ölçüde belirlemiştir. Yazar Elkind’in çalışmaların Piagetçi anlayışı hem yöntem hem
de yaklaşım olarak en iyi yansıtan örnekleri içerdiğini vurgulamıştır. Elkind’in çocukluktan 
gençliğe kadarki yaşam sürecindeki bireyin dini düşünce ve anlayışını şekillendiren 
unsurları detaylı olarak ele aldığını belirten Su, çalışmasında dua ve dini deneyimler 
üzerinde durarak yarı klinik yöntemi benimseyen Piagetçi çizgiyi Elkind özelinde
değerlendirmiştir.

Bu sayının kisve-i tab’a bürünmesinde emek sarf eden başta editör kurulumuza, değerli 
katkılarını esirgemeyen hakemlerimize ve emek verip çalışmalarını siz kıymetli 
okuyucularımızla paylaşan saygıdeğer yazarlarımıza teşekkür ederken Yüce Allah’tan, ilme
mesned olacak nice sayılarla karşınıza çıkmayı lütfetmesini niyaz ederiz.

Editörler Kurulu adına Dr. Selahattin Yıldırım
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Allah’ın Adaleti ve Sünneti Bağlamında Günümüz 
Toplumsal Helâkının İmkânı

-The Possibility of Communal Destruction Based on Allāh's Justice and Sunnah-

Seyithan Can*

Atıf/Citation: Can, Seyithan. “Allah’ın Adaleti ve Sünneti Bağlamında Günümüz Toplumsal Helâkının 
İmkânı / The Possibility of Communal Destruction Based on Allāh's Justice and Sunnah”. Mesned İlahi-
yat Araştırmaları Dergisi/ The Journal of Mesned of Theological Studies, (Bahar 2022-1): 9-32.

 

Öz:

Allah, gelecek nesilleri korumak adına kötü eylem ve söylemlerden vazgeçmeyen toplumları helâk 
edeceğini ve bunun sünneti olduğunu vurgular. Her ne kadar tarihte bu sünnete uygun olarak helâk 
edilen toplumlar olsa da Hz. Peygamber’in gönderilmesi ile Allah’ın bu yasasının değişmiş olacağını 
söyleyen düşünürler olmuştur. Dolayısıyla günümüzde helâk tarzının değiştiği ve bundan sonra 
toplumsal bir helâkın olmayacağı vurgulanmıştır. Çalışma bu durumun doğuracağı iki temel prob-
lem üzerinden şekillenmiştir. Bunların birincisi, Allah’ın Kur’ân-ı Kerim’de vurguladığı şekliyle de-
ğişmez yasası yani sünnetullâh, ikincisi de insanla ilişkisinde gözettiği prensip olan adaletidir. Bu
bağlamda helâkın sünnetullâhla doğrudan ilişkili olduğu ve Allah’ın hiçbir topluma farklı bir şekilde 
davranmasının mümkün olmadığı helâkın devamlılığı üzerinden oluşturulmuştur. Helâkın olmama-
sının onun kanun olarak kaldırılmasından çok, şartların olgunlaşmamasından kaynaklandığının altı 
çizilmiştir. Ayrıca helâkın bireysel veya herhangi başka bir forma evrilmediği her topluma uygula-
nan toplumsal yıkımın tüm toplumlar için geçerli olduğu; yeri, zamanı ve Allah’ın helâk için koymuş 
olduğu şartlar oluştuğu anda toplumsal helâkın da vuku bulacağı izah edilmeye çalışılmıştır. Bunun-
la beraber Allah’ın bazı toplumlara uyguladığı ortadan kaldırma ve yok etme gibi helâkı diğer bazı 
toplumlara ve günümüze uygulamamasının Allah’ın adaletine uymayacağı kanaatine varılmıştır. 
Günümüzde helâkın olmayacağı sonucu çıkarılan bu çalışmada bunun Allah’ın kanun değiştirme-
sinden çok, helâk için koymuş olduğu şartların ortaya çıkmamasının bir neticesi olduğu ortaya ko-
nulmaya çalışılmıştır.

İnanan bir insanın bu dünyada karşılaştığı her olay ve durum teolojik bir bağlam kazanır. Kötü ola-
rak kabul edilen olaylarla karşılaşan insanın teolojik olarak kurduğu bağlam beklenti üzerinden şe-
killenir. Çünkü birey inandığı Tanrı’nın onu bu kötü durumdan kurtarabilecek yetkinlikte olduğu-
nun farkındadır. Dolayısıyla Allah’ın bilfiil müdahalesi insan açısından her zaman için içsel bir du-
rum olarak görülebilir. Ancak Allah, insan ile ilişkisinde belli prensipler koymuş ve her koşulda bu 
prensiplere göre hareket etmiştir. Sünnetullâh olarak kavramsallaşan bu anlayışta Allah’ın tarihsel 

                                                           
*  Doç. Dr., Siirt Üniversitesi İlahiyat Fakültesi, seyithancan@gmail.com. Orcid: 0000-0002-
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süreçte yapmış oldukları ile gelecekte yapacaklarının değişmeyeceğine dair önemli bir vurgu söz 
konusudur.

Allah sünneti gereği tarihsel süreçte bazı toplumlara ceza vermiş ve onları yeryüzünden silmiştir. 
Helâk olarak kavramsallaşan bu eylemsel alan yine bazı şartlara bağlanmış; en nihâyetinde fesâd,
fitne ve bozgunculuktan vazgeçmeyen toplumlara yönelik olmuştur. Allah’ın helâk sünnetinin Hz.
Peygamber’e kadar devam ettiğini hemen hemen bütün âlimler kabul ederken, Hz. Peygamber ve 
ondan sonraki süreçte helâkın devam edip etmediği konusu önemli bir tartışma alanı oluşturmuş-
tur. Bazı âlimler helâkın kalmadığını ifade ederken bazıları da sünnetullâh gereği ortadan kalkma-
sının mümkün olmadığı ancak şekil değiştirdiği veya bireyselleştiği yönünde fikir beyan etmişler-
dir. Ancak ilk görüşte sünnetullâhın değişmeyeceğine yönelik âyetler varken bunun imkân dâhilin-
de kabul edilmesi problem oluştururken, ikinci görüşte ise toplumdan topluma değişen kanun ve il-
kelerin Allah’ın adaleti açısından soruna neden olacağı aşikârdır. Bu bağlamda çalışma helâk konu-
sunu sünnetullâh ve adalet kavramları çerçevesinde ele almıştır. Kur’ân perspektifinde helâk kav-
ramının; “Allah’ın birey ve toplumları yaptıkları eylemler sebebiyle ilahi bir cezaya çarptırarak ta-
mamen ortadan kaldırması ve yok etmesi” şeklindeki anlamının kabulünün daha doğru olduğu ka-
naatine varılmış, insanların başına gelebilecek bazı kötü bireysel olayların helâk kavramının anlam 
alanına girmediğinin tespiti yapılmıştır. Kur’ân’dan hareketle toplumların eylem ve yaşantılarına 
göre Allah’ın onlara muamelesinin bütün dönemlerde hep aynı olduğu hususuna ulaşılmıştır. Böyle-
likle geçmiş toplumlar için geçerli olan kanun ve uygulamaların günümüz toplumu için de geçerli 
olduğu, Allah’ın geçmişte helâk ettiği toplumlarla aynı şartlar oluştuğunda günümüzde de helâkın
gerçekleşmesinin imkân dâhilinde olduğu kanaatine varılmıştır. Günümüzde helâkın olmayacağı 
yargısına varılmış ve bunun nedenleri sıralanmıştır. Özellikle peygamberin olmaması bu hususta 
önemli bir yer tutar. Toplumlara tekrar peygamber gönderilmeyeceği dikkate alındığında kıyamete 
kadar toplumsal helâkın olmayacağı yönündeki inanç güç kazanmaktadır. Bununla beraber helâkta
mü’minler’in kurtarılmasının gerekliliği ve insanların yaşamları boyunca tevbe ve istiğfar hakkına 
sahip olmaları, helâkın gerçekleşmemesinin diğer önemli ikinci nedeni olarak tespit edilmiştir.  
O’nun getirdiği mesajın evrensel olması, Hz. Muhammed’in ümmeti için topyekûn helâkın ancak kı-
yametle mümkün olacağı düşüncesini akla getirmiştir.   Günümüzde risâlet ve tebliğin devam ettiği
gerçeği göz önüne alındığında Allah’ın toplumu helâk etmesi, onun adaleti açısından düşünülemez. 
Kıyamet’e kadar da Hz. Peygamber’in davası son bulmayacağına göre günümüzde toplumsal 
helâkın olmasının Allah’ın adaleti ve sünneti bağlamında imkân dâhilinde olmadığını söylemek
mümkündür.

Anahtar Kelimeler: Kelâm, Helâk, Musibet, Sünnetullâh, Allah’ın Adaleti.

Summary:

Allāh stresses that He will destroy the societies that insist on perpetrating misdeeds and engaging
in lousy rhetoric to protect future generations, and He further notes that this is His Sunnah. Alt-
hough some societies were destroyed as per this Sunnah during history, some thinkers argue that
this law of Allāh changed after Prophet Muḥammad was sent. Therefore, it is emphasized that the
method of destruction is hardly the same today, and that communal destruction will not be the case
anymore. The present study addresses two major problems that this phenomenon causes. The first
is related to the immutable law of Allāh as highlighted in the Qurʾān (i.e., the sunnatullāh), and the
second is related to His justice, which is the principle underlying His relationship with human be-
ings. Therefore, it is clear from the persistence of destruction that it is associated with sunnatullāh,
and it is not possible for Allāh to treat societies differently. It is stressed that destruction’s being out 
of question today is due to the lack of conditions, rather than due to the abolition of Allāh’s law. 
This study also claims that communal destruction is still valid for all societies and that it does not
evolve into an individual or any other form. Therefore, communal destruction will occur as soon as
temporal and spatial conditions that Allāh set for it are met. However, it is concluded that Allāh’s 
punishing some societies by destroying and wiping them out, but not others, particularly His not
destroying today’s societies, runs counter to with His justice.  This study concludes that there will 
be no destruction today, and it attributes the impossibility of destruction to the lack of right condi-
tions established for destruction by Allāh, rather than to a change in His law.
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Every event or experience a believer faces in this world is meaningful from a theological perspec-
tive. The theological perspective of the person who encounters undesirable events is shaped based
on expectation. Because the individual is aware that God is capable of leading him out of such bad
situations. Therefore, the intervention by God Himself can always be considered as an inner factor
for human beings. However, Allāh establishes certain principles in His relationship with human be-
ings and acts in accordance with these principles under all circumstances. According to this concep-
tion, which is referred to as sunnatullāh, there is a strong emphasis that what Allāh has done so far
and what He will do in the future will not change.

In accordance with His sunnah, Allāh punished some societies in the past and wiped them off the
face of the earth. Conceptualized as destruction, this operation occurred due to certain causes. It
was actually intended for societies that did not give up mischievous acts (fasād), sedition and de-
featism. While scholars commonly accept that Allāh's sunnah of destruction continued until Proph-
et Muḥammad, the issue of whether the destruction continued during the time of the Prophet and
after him has remained an important area of discussion. While some scholars think that there is
currently no destruction, others claim that it is not possible for it to disappear due to sunnatullāh
and that its nature has changed; that is, it has turned into an individualized form. However, be-
cause there are verses stating that sunnatullāh will not change, accepting the first view seems prob-
lematic. Similarly, it is clear that divine law changing from one society to another is also problemat-
ic in terms of Allāh’s justice.  This study discusses the issue of destruction based on the concepts of 
sunnah and justice. From the perspective of the Qurʾān, the concept of destruction could accurately 
be defined as "Allāh's completely destroying individuals and societies by inflicting a divine punish-
ment for their misdeeds”. It is thought that some bad events that may happen to individuals are not 
considered as an instance of destruction. Based on the Qurʾān, it is concluded that God's treatment
of societies, in line with what they do and how they live, has always remained the same in all peri-
ods of history. In other words, it is concluded that the laws intended for earlier societies are also
valid for today's societies and that destruction is possible in modern times if the conditions are the
same with those in the societies that Allāh destroyed in the past. Scholars conclude that it is not
likely for modern societies to get destroyed, and they list several reasons for this. The absence of a
prophet, in particular, plays a key role in this. Since no prophets will be sent to the world again,
there will be no communal destruction until the Day of Judgment. However, the necessity of pro-
tecting believers from destruction and the fact that people have the right to repent and seek for-
giveness at any point during their lives are other important reasons why destruction does not occur
today. The universality of the message Prophet Muḥammad reminds us of the idea that the commu-
nal destruction of the Ummah of Muḥammad is only possible on the Day of Judgment. Moreover,
considering that the prophecy and tabligh continue today, it is unthinkable for Allāh to destroy a
society, because of divine justice. One could conclude that because the Prophet's cause will not end
until Day of Judgment, social destruction is not possible based on Allāh's justice and Sunnah. This
study concludes that there will be no destruction today, and it attributes the impossibility of de-
struction to the lack of right conditions established for destruction by Allāh, rather than to a change
in His law.

Keywords: Kalām, Destruction, Scourge, Sunnatullāh, the Justice of Allāh.

1. GİRİŞ

Günümüzde dünyanın hemen hemen her yerinde yaşanan kaos, ahlâk-
sızlık, adaletsizlik, zulüm, masum insan ve çocukların öldürülmesi gibi kötü 
olaylar, inananlar açısından teolojik bağlamda birçok sorunun yaşanmasına 
sebep olmaktadır. Bunların başında da mutlak iyi olan bir yaratıcının bunlara 
neden engel olmadığı düşüncesidir.  Çünkü iman edenlere göre inandıkları din, 
hem dünya hem de ahiret saadetini sağlama amacıyla gönderilmiştir. Ancak 
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dinin kendilerine vadetmiş olduğu dünyevi saadet hususunda hayal kırıklığı 
yaşamışlardır. Böylece dinin bu dünyada insanı mutlu edemeyeceği algısı, za-
manla insanların zihinlerinde işlenmiştir. Bununla beraber, günümüzde birçok 
olumsuz eylemin dini saiklerle Tanrı adına yapılıyor gibi gösterilmesi de Tanrı-
insan ilişkisinde birçok sorunu ortaya çıkarmıştır.  

Allah, insanlığın yaratılışından itibaren peygamberler göndererek insan-
larla diyalojik ve dinamik bir ilişki kurmuştur. Onları uyarmış ve toplumların 
refah, mutluluk ve düzeni için kurallar iletmiştir. Tarih içerisinde toplumu fe-
sada uğratan ve onun uyarılarını göz ardı eden toplumlara doğrudan müdahale 
ettiğini Kur’ân-ı Kerim açık bir şekilde vurgulamıştır. Helâk olarak kavramsal-
laşan bu müdahalede Allah, insanlığa yön verme hususunda mutlak iradesini 
açık bir şekilde ortaya koymuştur.  

Kur’ân-ı Kerim’in helâk olaylarını sünnetullâh olarak kabul etmesinden 
dolayı helâkın devamlılığı hususu âlimler arasında tartışma konusu olmuştur. 
Hz. Muhammed’den önce gelip geçen bazı peygamberlerin gönderildiği halkla-
rın toplu helâklerinden söz edilir. Kur’ân-ı Kerim’de ilgili âyetlerden anlaşıldığı 
kadarıyla azap ile helâk etmenin genel olarak doğal afetler şeklinde cereyan 
ettiği anlaşılır. Özellikle Hz. Peygamberin vefatından sonra toplumların toptan 
helâk edilip edilmeyeceği tartışması konunun en hassas noktasıdır. Öyle ki 
günümüzde yaşanan birtakım çirkinliklerin geçmişte helâk olan kavimlerin 
yaptıkları ile benzeştiği söylenebilir. Bu benzerlikten dolayı tarihte yaşamış bazı 
toplulukların başına gelmiş olan toplu helâkın bugünkü toplumların da başına 
gelme ihtimali söz konusu olabilir mi? Bir diğer ifadeyle Allah’ın tarih içerisin-
de uygulamış olduğu bir sünneti olarak helâkın tekrar vukuu söz konusu olabi-
lir mi? Bunun cevabı “Evet” şeklinde kabul edildiği takdirde helâkın nasıl olabi-
leceği ile ilgili birçok düşünce ortaya çıkmaktadır. “Hayır” cevabında ise Al-
lah’ın adaleti ve sünnetullâhın anlam alanının nasıl şekilleneceği problemi 
doğmaktadır. Günümüzde bazı âlimler, inkârcılık ve isyankârlık temelinde 
hemen hemen aynı tutum ve davranışları sergileyen toplumlara Allah’ın farklı 
muamelede bulunduğu iddiasında bulunmuşlardır. Ancak bu düşünceyle ha-
reket edildiği takdirde Allah’ın toplumlara farklı muamelelerde bulunmasının 
onun adaleti açısından da bir problem oluşturacağı gözden kaçırılmaması gere-
ken bir husustur. 

Bununla beraber, helâk kavramının anlam alanının değişerek, toplumsal  
helâkın bireysel helâke evrildiği şeklinde bir düşünce akla gelebilmektedir. 
Ancak bu düşüncenin de helâkın uygulanışı ve toplumsala yansıması bakımın-
dan Allah ile ilgili bir adalet problemini ortaya çıkardığı aşikârdır. İlk etapta 
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toplumsal olan bir uygulamanın daha sonra bireysele çevrilmesi her topluma 
farklı bir şekilde uygulandığı algısını oluşturacaktır. Dolayısıyla helâkın top-
lumlara uygulanma şekli de bir adalet problemini doğurmaktadır. 

Çalışmamızda günümüzde Allah’ın müdahalesi bağlamında toplumsal 
helâk konusu ele alınarak işlenmeye çalışılacaktır. Yapılan araştırmalarda ko-
nuyla alakalı bazı çalışmalar yapıldığı görülmüştür. 1 İlgili çalışmalarda helâkın 
değişimi veya kaldırıldığı ile ilgili görüşlere, Allah’ın adaleti bağlamında yakla-
şımlar sergilenmiştir. Sünnetullâh ve Allah’ın adaleti bağlamında ele alınan bu 
çalışmanın özgün ve farklı bir bakış açısı getireceği düşünülmektedir.  

2. HELÂK KAVRAMININ ANLAMI

Helâk kelimesi sözlükte, “yok olmak, ölmek” gibi anlamlara gelir.2 Keli-
menin kök anlamı, insanın kendisini veya bir başkasını perişan edip mahvet-
mesidir.3 Râgıb el-İsfahânî Kur’ân-ı Kerim’deki âyetlerden yola çıkarak helâkın 
anlam alanını belirlemeye çalışır. “…Ekini ve nesli yıkıma uğratmak…” (Baka-
ra, 2/205) âyetinde helâkın “bir şeyin şekil değiştirmesi ve bozulması”; “…Eğer 
çocuğu olmayan bir kimse ölür de onun bir kız kardeşi bulunursa…” (Nisa, 
4/176) âyetinde “ölüm; “…Onun yüzünden başka her şey yok olup gidecektir.” 
(Kasas, 28/88) âyetinde ise “bir şeyin varlık âleminden yok edilmesi” anlamında 
kullanıldığını ifade eder.4 Dinî bir terim olarak helâk; fert ve toplumların yok 
edilmesi suretiyle cezalandırılması anlamında kullanılsa da5 toplumların ceza-
landırılması açısından; dinî ve ahlâkî değerleri kaybetmek, gerilemek gibi ma-

                                                           
1  Abdullah Çimen, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?” adlı çalışmasında “Kur’ân’da 

önceki bazı toplum ve bireylerin helâk edildiğini haber veren Allah’ın uygulamalarının var 
oluşu ve bu uygulamaların yürürlükten kaldırıldığına dair herhangi yeni bir hükmün geti-
rilmemiş olması; bundan sonraki süreçte de benzer eylemler içerisine girecek olan toplum 
ve bireyleri de içine alacak ve tarih sahnesinden silecek ilahi uygulamaların devam edece-
ğini açıkça ortaya koymaktadır.” cümlesiyle helâkın devam eden bir süreç olduğunu ifade 
etmiştir. 

2  Muhammed b. Mükerrem İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, thk. Muhammed eş-Şâzelî vd. (Kahire: 
Dâru’l-Maârif, ty), 4/4686. 

3  Halil b. Ahmed, Kitâbu’l-‘Ayn, thk. Mehdî el-Mahzûmî - İbrahim es-Sâmerâî (Beyrut: Müessese-
tü’l-A‘lemî li’l-Matbû‘ât, 1988), 3/397-398; Ahmet Küçük, Kur’ân’da Toplumsal Sınanma (İstanbul: 
Beyan Yayınları, 2007), 316. 

4  Rağıb İsfehânî, Müfrâdet fî Ğarîbi’l-Kur’ân, thk. Mustafa Bâz (Mektebetu Nizâr Mustafa el-Bâz, 
ts.), 1/708-709. 

5  İsmail Karagöz (ed.), Dinî Kavramlar Sözlüĝü (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlıǧı), 251. 
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naların yanı sıra, siyasi ve ekonomik yönden çöküş, toplumsal yıkım, toplumun 
varlığını yitirmesi gibi anlamlarda da kullanılmaktadır.6 Ancak kavramsal çer-
çevede ele alındığında yeryüzüne yönelik Allah’ın bir müdahalesi olarak top-
lumdaki inkâr ve fesâdı etkisiz hale getiren, onları yerle bir eden ilahî bir önlem 
olarak tanımlanabilir.7   

Kur’ân-ı Kerim’de bu kavram, geçmiş toplumların Allah’ın bilfiil müda-
halesi neticesinde yıkılması ve tarih sahnesinden silinmesi anlatılırken kullanı-
lır.8 Bu anlam çerçevesinden hareket edildiğinde, günlük hayatta insanların 
farklı zamanlarda başlarına gelebilecek kazalar, bilinmeyen hastalıklar, savaş-
lar, katliamlar, deprem, sel, kuraklık gibi tabii afetlerin ortaya çıkması gibi du-
rumların helâk kapsamında ele alınamayacağını, bunların helâkten çok birer 
musibet olarak değerlendirilebileceği söylenebilir.9 Öyle ki çalışmamızda 
helâkı, “Allah’ın birey ve toplumları yaptıkları eylemler sebebiyle ilahi bir ce-
zaya çarptırarak tamamen ortadan kaldırması ve yok etmesi” şeklindeki anla-
mını kabul ederek hareket edeceğiz.10  

Tartışma alanına geçmeden önce helâkın sünnetullâh ile ilişkisini ortaya 
koymanın konunun anlaşılması açısından yararlı olacağını düşünüyoruz.  

3. SÜNNETULLÂH-HELÂK İLİŞKİSİ

“Sürekli, düzenli ve özgün uygulama” anlamına gelen sünnet kavramı-
nın Allah’a nispet edilmesiyle oluşan sünnetullâh kelimesi, Allah’ın başlangıç-
tan itibaren yaratma ve yönetmesinde koymuş olduğu, değişmeyen yasa ve 
uygulamaları ifade etmek için kullanılır.11 Kur’ân-ı Kerim’de sünnetullâh kav-
ramının toplumların helâk edilmesi ve cezalandırılmalarıyla alakalı olduğu 

                                                           
6  Ejder Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş (İstanbul: İnsan Yayınları, 2007), 81; Resul Ertuğrul,   

“Kur’ân’da Helâk Olan Kavi ̇mlerde Suç-Ceza Uyumu -I”, Bayburt Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 
Dergisi 3/5 (2017), 168. 

7  Abdullah Emin Çi ̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, Usul İslam Araştırmaları 4/4 
(2005), 40; Öztürk, Kıssaların Dili, 57. 

8  Ahmet Küçük, Kur’ân’da Toplumsal Sınanma, 317. 
9  Cemalettin Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler (Konya: Tekin Kitabevi, 2016), 

135. 
10  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 41. 
11  Özsoy, Ömer. Sünnetullâh: Bir Kur’ân İfadesinin Kavramlaşması,(Ankara: Fecr Yayınevi, 2018) 43; 

İlyas Çelebi, “Sünnetullah”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul, 2010), 38/159. 
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görülür.12 Bu bakımdan toplumsal helâk ile ilgili en önemli kavramlardan biri-
nin de “sünnetullâh” kavramı olduğu ortaya çıkar. 

 Sünnetullâhın Kur’ân’da vurgulanmasının amacı, Allah’ın tarih içinde 
nasıl davranacağının belirsiz olmadığını ortaya koymaktır.13 Bununla ilgili ola-
rak Allah; “Bu Allah’ın öteden beri cârî olan kanunudur, Allah’ın kanununda 
bir değişiklik bulamazsın.” (Fetih, 48/22-23), “Allah’ın önceden geçenler hak-
kındaki kanunu budur. Allah’ın kanununda asla bir değişiklik bulamazsın” 
(Ahzap, 33/73), “Onlar öncekilerin kanunundan (onlara uygulanandan) başka-
sını mı bekliyorlar? Allah’ın kanununda asla bir değişme bulamazsın, Allah’ın 
kanununda kesinlikle bir sapma da bulamazsın.” (Fussilet, 35/43) âyetlerinde 
ifade ettiği üzere, sünnetullâhın değişmesi söz konusu değildir.14 Dolayısıyla 
Allah, geçmişte bir toplum için uyguladığı kanunun diğer toplumlar için de 
geçerli olduğunu ve sünnetini hiçbir zaman değiştirmeyeceğine dair taahhütte 
bulunmuştur. Mekkeli müşriklerin Hz. Peygamberle iddialaşmak adına helâk 
edilmek istemelerine karşılık O; “Eğer Rabbinden, daha önce sâdır olmuş bir 
söz ve tayin edilmiş bir vâde olmasaydı, (ceza onlar için de dünyada) kaçınıl-
maz olurdu.” (Taha, 20/129) âyetiyle verdiği sözü hatırlatmış ve helâkın bireyle-
rin isteklerine göre gelişi güzel uygulanamayacağına atıfta bulunmuştur.15 Bu 
bağlamda ele alındığında sünnetullâh gereği toplumlar hak etmedikçe, Allah 
onları helâk etmez.16  

Tarihte yaşamış ve yaşayacak olan bütün toplumlar için geçerli olan sün-
netullâh, kıyamete kadar değişmeden devam edecektir.17 Daha açık bir ifadeyle 
helâk olan toplumlar, nasıl ki yaptıkları zulümler ve yeryüzünde çıkardıkları 
fesâd yüzünden helâk olmuşlarsa, benzeri davranışlarda bulunan sonraki top-
lumların da aynı akıbete uğramaları kaçınılmazdır.18 “İnkâr edenlere söyle: Son 
verirlerse geçmişte yaptıkları bağışlanacaktır. Dönerlerse, daha öncekilerin 
sünneti (yasası) geçerlidir.” (Enfâl, 8/38), “Sizden önce nice (milletler hakkında) 

                                                           
12  Enver Bayram - Hasan Coşkun, “Kur’ân Kıssaları Bağlamında Sosyal Değişim-Helak Münasebe-

ti”, Tokat İlmiyat Dergisi 8/2 (2020), 482. 
13  Murat Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları (İstanbul: Pınar Yayınları, 2013), 27-28. 
14  Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, 68; Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 20. 
15  Öztürk, Kıssaların Dili, 61. 
16  Nurettin Turgay, “Kur’ân Açısından Kentlerin Yıkılışı”, Mukaddime 1/1 (2010), 110. 
17  Ertuğrul, “Kur’ân’da Helâk Olan Kavimlerde Suç-Ceza Uyumu -I”, 169. 
18  Abdulbaki Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş Nedenleri”, Dinbilimleri Aka-

demik Araştırma Dergisi 5/4 (01 Ağustos 2005), 80. 
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ilâhî kanunlar gelip geçmiştir. Onun için, yeryüzünde gezin dolaşın da (Al-
lah’ın âyetlerini) yalan sayanların âkıbeti ne olmuş, görün!” (Âli İmrân, 3/137), 
âyetlerinde de ifade edildiği gibi geçmişteki kavimlerin hatalarını tekrarlayan 
toplulukların başlarına da aynı felâketin gelmesinin Allah’ın sünnetinin bir 
gereği olduğu vurgulanır.19  

Kur’ân âyetleri bağlamında ele alındığında toplumların eylem ve yaşantı-
larına göre Allah’ın onlara muamelesinin bütün dönemlerde hep aynı olduğu 
hususu vuzuha kavuşmuş olur.20 Başka bir ifadeyle, geçmiş toplumlar için ge-
çerli olan kanun ve uygulamaların günümüz toplumu için de geçerli olduğu 
ortaya çıkmaktadır. Bu durumda Allah’ın geçmişte helâk ettiği toplumlarla aynı 
şartlar oluştuğunda günümüzde helâkın gerçekleşmesinin kaçınılmaz olduğu 
gerçeğini anlayabiliriz. Bizden öncekilere uygulanan yasaklardan söz eden 
ayetler bizden önce yaşamış olanların tümünü ilgilendirdiği gibi bizden sonra 
gelenleri de ilgilendirir.21 Ancak konu tartışılırken bazı âlimler, Kur’ân’da sözü 
geçen helâk olaylarının tarihsel olduğunu dolayısıyla tekrar vuku bulmayaca-
ğını iddia ederken bazı âlimler de helâkın süreklilik arz ettiğini, kıyamet kopa-
na kadar bunun değişik boyutlarıyla devam edeceğini söylemişlerdir.22 Günü-
müzde yapılan ve ulaşabildiğimiz bazı çalışmalarda Hz. Peygamberin muha-
taplarının azgınlıklarına rağmen helâke uğramamış olmalarından yola çıkan 
bazı âlimler, Hz. Peygamber ile birlikte helâk sürecinin değiştiği şeklinde bir 
yorumda bulunmuşlardır. Her ne kadar helâkın kesintisiz olduğunu vurgula-
mış olsalar da helâkın azap ederek ortadan kaldırma şeklinde olmasından çok 
farklı bir şekilde cereyan ettiğini belirtmiş ve Mekke’nin fethiyle birlikte Mek-
ke’nin Müslümanların hâkimiyetine geçmesinin bile helâk olduğunu vurgula-
mışlardır.23 Böyle bir yorum, helâkın sürekliliği ve sünnetullâh gereği devamlı-
lığı açısından isabetli olsa da uygulama tarzının eski toplumlarda uygulanan 
helâk ile kıyaslanamayacağını belirtmek gerekir. Çünkü eski toplumlarda ger-
çekleşen helâk, toplumun tamamen ortadan kaldırılması ve yok edilmesidir. 
Dolayısıyla sünnetullâhın değişmezliği ilkesinden hareketle toplumların başına 

                                                           
19  Cevdet Said, Bireysel ve Toplumsal Değişmenin Yasaları (İstanbul: İnsan Yayınları, 2015), 98; Bay-

ram - Coşkun, “Kur’ân Kıssaları Bağlamında Sosyal Değişim-Helak Münasebeti”, 482; Kayacan, 
Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 21-22. 

20  Duran Ali Yıldırım, “Kur’ân Kıssalarında Toplumların Helâkı ve Sebepleri Üzerine”, Kahraman-
maraş Sütçü İmam Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 36 (2020), 254; Özsoy, Sünnetullah, 122. 

21  Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 24. 
22  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 43. 
23  Özsoy, Sünnetullah, 125-126. 
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gelen savaş veya doğal afet gibi olayları helâk gibi ilahi bir cezalandırma olarak 
nitelemenin doğru olmadığı kanaatindeyiz. Esasında yukarıda da ifade ettiği-
miz gibi böyle bir anlamlandırma Kur’ân’ın helâk kavramını tanımlaması açı-
sından da pek uygun görünmemektedir. 

Mustafa Öztürk, Mekkeli müşriklerin yapmış olduğu onca azgınlığa 
rağmen benzer bir helâk ve azaba uğramamış olmalarını, sünnetullâhın her 
zaman aynı şekilde işlemediğinin göstergesi olarak kabul eder. Bütün olup 
bitenler karşısında Allah âyette de geçmişte verdiği söz sebebiyle azabı gön-
dermediğini, bunun yerine peygamberin onca hakarete sabretmesini ister. Müş-
riklerin azapla ilgili meydan okuyuşlarına karşı da peygambere ‘’...bekleyin 
bakalım ben de sizinle birlikte bekliyorum.” (Yunus, 10/102), diyerek tembihle-
rini belirtmiştir. Ona göre geçmiş dönemlerde birçok halkı topyekûn helâk eden 
Allah, bu defa toplumu ortadan kaldırmamak için çeşitli gerekçeler öne sürmüş 
ve böylece müşriklerin küstahça meydan okumaları karşısında bir anlamda 
peygamberi çaresiz bırakmıştır.24 

Öztürk’e göre Kur’ân’daki helâk konusuyla ilgili ifadeler, Allah’ın tarih 
içinde peygamberden peygambere, toplumdan topluma farklı davrandığını 
ortaya koyar.25 Özellikle Müşriklerin geçmişteki toplumların helâk gerekçeleri 
arasında sayılan bütün fiilleri aynıyla hatta fazlasıyla işledikleri bizzat Kur’ân 
ifadeleri ile sabittir. Öyle ki Öztürk, İsrâiloğulları’nın zulüm, isyankârlık ve 
nankörlüğün hemen her çeşidini yapmalarına rağmen onlar için helâk kanunu-
nun uygulanmadığını söyler.26 Ancak sünnetullâh gereği, Allah’ın kanunlarını 
toplumdan topluma farklı uygulaması adaleti açısından pek makul görünme-
mektedir. Dolayısıyla helâk edilmiş toplumlardan bahseden ayetler, bundan 
sonra da benzer çirkin fiilleri işleyen birey ve toplumların da kıyamete kadar bu 
ilâhî kanun gereği helâk edileceğini ortaya koyar.27 Mekkeli müşrikler ve 
İsrâiloğulları’na iddia edildiği gibi helâkın olmaması, Allah’ın onlara yönelik 
bir değişikliğinden kaynaklanmaz. Her ne kadar fesâd durumu ortaya çıkmışsa 
da helâkın olması için fesâdın yanı sıra diğer bazı şartların da olması gerekir. 
Helâk konusunun hangi şartlara bağlı olarak ortaya çıktığına çalışmanın bir 
sonraki başlığında ayrıntılı bir şekilde yer verilecektir. Bu şartları ve günümüz 

                                                           
24  Öztürk, Kıssaların Dili, 62. 
25  Öztürk, Kıssaların Dili, 63-64. 
26  Öztürk, Kıssaların Dili, 59. 
27  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 53. 
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toplumsal helâkının imkânına geçmeden önce toplumların helâkının nedenleri-
ni kısaca hatırlamakta yarar vardır. 

4. TOPLUMSAL HELÂKIN NEDENLERİ

Kur’ân-ı Kerim’e baktığımızda toplumların helâk nedenlerinin farklılık 
arz ettiği görülür. Helâk sebepleri arasında inançla beraber amel ve ahlâk konu-
ları da yer alır. Kur’ân’daki anlatımlara göre Nûh, Ad, Semûd ve Lût gibi birçok 
kavmi helâke sürükleyen faktörler; ilahi mesajları inkâr etmek, azgınlaşıp haddi 
aşmak, fitne, fesat, anarşi, terör, Allah’a eş ve ortak koşmak şeklinde sıralanabi-
lir.28 Örneğin Hz. Nûh’un kavmi ona inanan zayıf insanlarla aynı tarafta olmayı 
kabul etmediler. Hatta kendisine ve ona iman edenlere hakaret ederek küçük 
düşürmeye çalıştılar.29 Âd kavmi de zenginliklerinden dolayı azgın bir kavim 
haline gelerek peygamberlerine karşı alaycı bir tavır takındılar. Öte yandan 
insanların mallarına el koyarak onlara zulm etmişlerdir.30 Hz. Sâlih’in gönderil-
diği Semûd kavmi, zayıfları ezerek, yeryüzünde fesat çıkarmışlardır. Lût kav-
minin helâk edilme sebebinin fuhuş olduğu bildirilir. Fuhuş ve erkeklerle bir-
likte olmayı sektör haline getiren livata, onların helâkına sebep olmuştur. Şu-
ayb’ın kavmi Medyen ticarette hileye başvurarak haksız kazanç sağlamayı 
prensip edinen bir kavimdir.  

Âyetlerden hareket edildiğinde helâkin, zulüm, küfür ve kötülükleri en-
gelleyen ilâhî bir ceza olduğu anlaşılır.  Çünkü helâk cezasına uğrayan toplum-
ların yapmış oldukları zulüm ve ahlâksızlıklar, sadece kendileriyle sınırlı kal-
mayıp başkalarına da zarar vermektedir. Dolayısıyla zulüm, adaletsizlik ve 
ahlâksızlığın durdurulması için Allah, helâk yasasını uygulamıştır.31 Bu açıdan 
bakıldığında helâkın, yeryüzünün bozulan dengesinin yeniden inşa edilmesi 
amacına hizmet ettiği gerçeği ortaya çıkmış olur.32 

                                                           
28  Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş Nedenleri”, 79; Musa Turşak, “Nedensel-

lik İlkesi Bağlamında Sünnetullahı Anlamak”, Bitlis Eren Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi 8/2 
(31 Aralık 2019), 580; Öztürk, Kıssaların Dili, 58. 

29  Nuh, 21, 23. 
30  Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler, 61. 
31  Yıldırım, “Kur’ân Kıssalarında Toplumların Helâkı ve Sebepleri Üzerine”, 254. 
32  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 41. 
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5. GÜNÜMÜZ TOPLUMSAL HELÂKININ İMKÂNI 

Toplumsal helâk; fesâd, zulüm ve ahlâksızlık gibi nedenlerden olsa da 
bunlarla beraber gerçekleşmesi için sünnetullâh gereği bazı şartların da olması 
gerekir. Teolojik bir bağlam ile ele alındığında Allah’ın insan ve âlemle ilişkisi-
nin doğru bir zeminde anlaşılması için bu şartların gerekli olduğu belirtilmiştir. 
Bu şartları ele alırken bunların günümüzde ortaya çıkıp çıkmadıklarına değine-
rek günümüzde toplumsal helâkın imkânını da ortaya koymaya çalışacağız. 

5.1. Toplumda Peygamber Bulunmaması

Kur’ân-ı Kerimde geçen, “Bu böyledir. Rabbin, halkı habersiz bir durum-
da iken ülkeleri zulüm ile helâk etmez.” (En’âm, 6/131) mealindeki âyette bildi-
rildiği üzere Allah, hiçbir toplumu, onlara doğru ile yanlışın neler olduğunu 
haber vermeden asla cezalandırmamıştır. Bununla beraber “…biz bir resul 
göndermedikçe azap etmeyiz.” (İsrâ 17/15), “Rabbin, ülkelerin merkezî yerleri-
ne, kendilerine âyetlerimizi okuyan bir peygamber göndermedikçe oraları 
helâk edici değildir. Zaten biz, halkları zalim olmadıkça memleketleri helâk 
etmeyiz.” (Kasas 28/59) âyetleri toplumların helâk edilmeden önce kendilerine 
uyarıcı elçilerin gönderildiğini açık bir şekilde vurgular.33 Kur’ân-ı Kerim’de 
geçen bu ayetlerden hareketle tarihte helâk edilen toplumların peygamber gön-
derilen toplumlar oldukları anlaşılır. “Ne kadar memleket varsa hepsini kıya-
met gününden önce ya helâk edeceğiz ya da şiddetli bir azapla cezalandıraca-
ğız. İşte bu, Kitap’ta yazılmış bulunuyor.” (Kasas,28/58) âyetinde kıyametten 
önce toplumların azaba uğratılacağı veya helâk edileceği vurgulansa da bunla-
rın peygambersiz olduğunu çağrıştıracak bir durum söz konusu değildir. Dola-
yısıyla toplumsal helâkın olması için o toplum içerisinde peygamberin bulu-
nup, topluma tebliğ yapmasının şart olduğu kabul edilmiştir. Allah’ın peygam-
ber gönderip toplumu uyarmadan onları helâk etmesi, Allah-insan ilişkisi bağ-
lamında ele alındığında Allah’ın adaleti açısından problem ortaya çıkaracağı 
aşikârdır. Çünkü “Müjdeleyen ve uyaran peygamberler gönderdik ki, insanla-
rın peygamberlerden sonra Allah’a karşı tutunacak bir delilleri olmasın! Allah 
izzet ve hikmet sahibidir.” (Nisa, 4/165), “Eğer biz bundan önce onları bir azap-
la helâk etmiş olsaydık mutlaka şöyle diyeceklerdi: “Ey rabbimiz! Bize bir pey-
gamber gönderseydin de şu zillet ve rezillik başımıza gelmeden önce ona uy-
muş olsaydık.” (Taha, 20/134) âyetlerinden de anlaşılacağı üzere insanların 

                                                           
33  Ahmet Çeli ̇k, “Birey ve Toplumun Islahı Açısından Kur’ân Kıssaları”, Atatürk Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi 22 (30 Haziran 2005), 63. 
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kendilerine peygamber gönderilmeden helâk edilmeleri halinde ilahi sisteme 
böyle bir itiraz geliştirebilecekleri kanısını oluşmaktadır. Dolayısıyla Allah’ın 
kullarının ihtimal dâhilinde doğabilecek mazeretini ortadan kaldırmak için 
peygamberler gönderdiği anlaşılır. 34 Bununla beraber, peygamber gönderildik-
ten sonra helâk olayı o toplumda peygamber var olduğu sürece de uygulan-
maz. Çünkü Mekkeli müşriklerin helâk taleplerine karşılık “Allah’ımız! Eğer bu 
Kitap, gerçekten senin katından ise bize gökten taş yağdır veya can yakıcı bir 
azab ver demişlerdi.” (Enfâl, 8/32) Ancak onların bu isteklerine karşılık Allah, 
“Sen içlerinde oldukça Allah onlara azap etmez, tövbe edip dururken de Allah 
onlara yine azap etmeyecektir.” (Enfâl, 8/33) şeklinde bir cevap vermiş ve Hz. 
Muhammed içlerinde bulunduğu sürece onlara azap gelmeyeceğini belirtmiştir.  

35 İbn Abbas (ö. 68/687) âyetlerin yorumunda; insanların helâk edilmemeleri için 
iki tane emânın olduğunu, ilkinin Hz. Peygamber olduğu, onun vefatıyla böyle 
bir emânın kalmadığı, ikincisinin ise istiğfar emânı olduğu ve onun hala devam 
ettiğini belirtir.36  

Hz. Peygamber’in şahsında ifade edilen bu durum esasında diğer pey-
gamberler için de geçerlidir. Allah’ın inkâr eden, asi davranışlar sergileyen ve 
peygamberlerle iddialaşan bu tür insanlar için helâk göndermemesinin sebebi 
onun uyguladığı ve değişmez olduğunu buyurduğu âdeti yani sünnetullâhtır. 
Çünkü sünnetullâh gereği aralarında peygamberleri varken hiçbir kavim helâk 
edilmemiştir. Nitekim Zemahşerî (538/1143) konuyla ilgili olarak, Allah’ın âdeti 
ve hikmeti gereğince “Allah, bir kavme peygamberleri aralarında iken onları 
tamamen yok edip ortadan kaldıracak şekilde azap etmez” şeklinde bir yorum-
da bulunmuştur.37 Allah’ın bu tür kavimlere azabı, Hz. Lut, Hz. Nuh, Hz. Şu-
ayb ve Kur’ân-ı Kerim’de anlatılan diğer helâk edilen kavimler gibi Peygamber-
lerinin Allah’ın emir ve yasaklarını tebliğ ettikten sonra bu uyarılara kulak as-
mayıp fesâda ısrarla devam etmeleri neticesinde gerçekleşmiştir. Azab, Allah'ın 
izniyle peygamberin o toplumdan müminlerle uzaklaştıktan sonra meydana 

                                                           
34  Said, Bireysel ve Toplumsal Değişmenin Yasaları, 324. 
35  Sâlim b. Îd el-Hilâlî, el-İstiâb fî beyâni’l-esbâb, çev. İshak Doğan (İstanbul: Beka Yayıncılık, 2017), 

3/348; Ebû’l-Fidâ İsmâîl İbn Kesir, Tefsîrü’l- Kur’âni’l-’âzîm, thk. Muhammed Mustafa es-Seyyid 
(Kahire: Mektebetu Evlâdi’ş-Şeyhi li’t-Turâsi, 2000), 7/66; Ebû Mansûr Mâtürîdî, Te’vilâtü’l-
Kurân, ed. Y. Şevki Yavuz, çev. Fadıl Ayğan (İstanbul: Ensar, 2017), 1/226. 

36  Ebû’l-Fadl Ahmed İbn Hacer el- Askâlânî, Fethu’l-Bârî, nşr. Muhibbuddîn el-Hatîb, thk. Mu-
hammed Fuad Abdulbaki - Muhibuddin el-Hatib (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 1959), 13/308-309; İbn 
Kesir, Tefsîrü’l- Kur’âni’l-’âzîm, 7/66. 

37  Zemahşerî, Keşşâf, thk. Adil Ahmed Abdülmevcûd - Ali Muhammed Muavvaz (Riyad: Mektebe-
tü’l-Ubeykan, 1998), 1/577-578. 
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gelmiştir. Öyle ki, “Senden önce gönderdiğimiz peygamberlerimize de uygula-
dığımız kanun budur. Bizim kanunumuzda hiçbir değişiklik bulamazsın.” 
(İsrâ,17/77) âyetinde Allah, peygamberlerin bulundukları bölgeden sürgün 
edilmelerinin ardından oradaki toplumun pek az süre orada kalabileceklerini 
belirtmiştir.38 

Günümüzde yapılan bazı çalışmalarda helâkın Mekke halkına uygulan-
masını gerekli kılan bütün şartlar oluştuğu ve olgunlaştığı halde Allah’ın Haz-
reti Muhammed’in onların arasında bulunduğundan dolayı onları helâk etme-
diğini söylemesini ilginç olarak değerlendiren ve Allah’ın kendi yasasının ob-
jektif işleyişini durdurduğunu veya askıya aldığını belirten âlimler vardır.39 
Esasında Allah’ın kendi kanunlarının objektifliğini askıya aldığı bir durum söz 
konusu değildir. Özellikle peygamberin toplumda bulunmasını helâk olmama 
nedeni olarak bildiren Kur’ân’ın bu uygulamasının bütün toplumlar için geçerli 
olduğunu söyleyebiliriz. Helâk edilen toplumlara bakıldığında peygamberlerin 
onların aralarından ayrıldıktan sonra ortadan kaldırıldıkları gerçeği görülür. 
Buna göre Resulullâh ve ona iman edenler, ayrıldıktan sonra müşriklerin helâk 
olması gerekirdi.40 Ayrıca bir toplumda peygamberin bulunmasından dolayı 
helâkın olmaması Allah’ın adaleti açısından önem arz eder. Peygamberin tebliğ 
için gönderildiği toplumlarda Allah’ın adaletine bir zarar gelmemesi için tebli-
ğin son bulması gerekir. Peygamberin toplumda bulunması tebliğ sürecinin 
devam ettiğinin göstergesidir. Tebliğ süreci devam ederken Allah’ın herhangi 
bir toplumu helâk etmesi, Allah’ın adaleti açısından problemler doğuracaktır. 
Dolayısıyla Peygamber’in bulunması sırasında helâk sürecinin gerçekleşmeme-
si hem sünnetullâh hem de Allah’ın adaleti gereği ortaya koyduğu objektif bir 
tavırdır. 

Allah’ın helâk için “peygamberle uyarılma sünnetini” ele aldığımızda 
günümüzde helâkın olmamasının temelinde peygamberin olmaması önemli bir 
yer tutar. Dolayısıyla günümüzde yok etme yasasının uygulanmamasında şaşı-
lacak bir şey yoktur. Çünkü peygamberlik zincirinin son halkası olan Hz. Pey-
gamber (s.a.v.)'den sonra kıyamet gününe kadar da peygamber gelmeyecektir.41 
Toplumlara tekrardan bir peygamber gönderilmeyeceği gerçeği kıyamete kadar 
bir toplumsal helâkın olmayacağı algısını güçlendirmektedir. Hz. Peygamber’in 

                                                           
38  Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 19. 
39  Öztürk, Kıssaların Dili, 60. 
40  Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler, 124. 
41  Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 28. 
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getirdiği vahiy yani Kur’ân-ı Kerim'in herhangi bir tahrife uğramaksızın eli-
mizde bulunması, hükmen Hz. Peygamber'in aramızda bulunması ve tebliğinin 
devam etmesi anlamına geldiği; dolayısıyla da helâkın gerçekleşmesi için ge-
rekli şartların bulunduğu yönünde bir itiraz zihne gelebilir. Ancak Kur’ân-ı 
Kerim’in ilgili ayetlerinde helâkın gerçekleşmesi için özellikle peygamberin 
bilfiil hayatta olup tebliğde bulunmasına vurgu yapılması bu itirazı geçersiz 
kılmaktadır. 

5.2. Helâkta Mü’minler’in Kurtarılmasının Gerekliliği

Helâk edilen topluluklarda Allah’ın hikmeti, müminlerin kurtulmasını 
gerektirir. Şayet böyle olmasa, Allah’ın göndermiş olduğu azabın inanmayanla-
rın küfürlerine karşı olduğu anlaşılmaz.42 Kur’ân-ı Kerim’de “Sadece içinizden 
zulmedenlere erişmekle kalmayacak olan bir azaptan sakının ve bilin ki Allah, 
azabı çetin olandır” (Enfâl, 7/25) âyetinde helâkın müminleri de kapsayabileceği 
düşüncesini akla getirse de burada anlatılan durumun doğrudan helâk olmadı-
ğını söyleyebiliriz. Aynı zamanda müminlerin ahlâkî davranışlar sergilemesi 
için bir uyarı niteliğinde ele alınabilir. Zira helâk olan kavimlerle ilgili aktarım-
lara bakıldığında, azap gönderilmeden önce peygamberlere bilgi ulaştırıldığı ve 
inananların oradan kurtarıldıkları görülür. 43 Başka bir ifadeyle iman edenler, o 
bölgeden ayrılmadıkları sürece helâk gerçekleşmemiştir.44 Kur’ân-ı Kerim’de bu 
durum açık bir şekilde ifade edilmiştir. “İbrâhim: Ama Lût da orada! dedi. Elçi-
ler şöyle cevap verdiler. Orada kimlerin olduğunu biz çok iyi biliyoruz. Onu ve 
ailesini mutlaka kurtaracağız. Ancak hanımı müstesnâ; o, geride kalıp helâk 
edilenlerden olacak!” (Ankebût 29/32), “Misafirler dedi ki Ey Lût! Biz Rabbinin 
elçileriyiz; sana asla ilişemeyeceklerdir. Ailenle birlikte gecenin bir vaktinde 
yola çık. İçinizden kimse arkasına bakmasın. Karını bırak; bunların başına gele-
cek olan ona da gelecektir. Azapla buluşma zamanları sabahtır. Sabah da ya-
kındır, değil mi?” (Hud, 11/81) âyetlerinde helâk edilen Lût kavminden mümin-
lerin kurtarıldıkları anlaşılır.45  

Hz. Nûh’un kavminin de helâk edildiğinde ona inananların kurtarıldık-
ları Kur’ân’ın beyanıyla sabittir. “Nihayet emrimiz geldi ve sular coşup yüksel-
di. Nûh’a dedik ki: Her türden (hayvan) birer çift ile -daha önce haklarında 

                                                           
42  Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler, 129. 
43  Kayacan, Peygambere Karşı Tavırlar ve Sonuçları, 28. 
44  Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler, 124. 
45  el-A‘râf 7/83-84; Hûd 11/81-83; el-Hicr 15/65, 73-74; el-Kamer 54/37-39; et-Tahrîm 66/10 
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hüküm verilmiş olanlar dışında- aileni ve iman edenleri gemiye bindir! Zaten 
onunla birlikte pek azı iman etmişti.” (Hûd 11/40)46 Bu âyette Allah, müminleri 
gemiye bindirmek suretiyle kurtulmalarını sağlamıştır. Aynı durumun Hz. 
Hûd ve ona iman edenler için de gerçekleştiğini söyleyebiliriz. “Onu ve onunla 
beraber olanları rahmetimizle kurtardık ve âyetlerimizi yalan sayıp da iman 
etmeyenlerin kökünü kestik.” (A‘râf 7/72), “Emrimiz gelince, Hûd’u ve onunla 
beraber iman edenleri katımızdan bir rahmetle kurtardık, böylece onları ağır bir 
azaptan da kurtardık.” (Hûd 11/58) âyetlerinde açık bir şekilde ona inananların 
kurtuldukları vurgulanır.47 

Medyen, Hz. Şuayb’ın yaptığı uyarılarına kulak asmaması yüzünden 
şiddetli bir deprem, gürültü (A‘râf 7/91; Ankebût 29/37, Hûd, 11/94) ve gölge 
günü azabı ile (eş-Şuarâ 26/189) yok edilmiştir. Bu helâkta sadece Şuayb’a ina-
nanların kurtulduğu ifade edilir.  Hz. Sâlih ve ona tâbi olanların da kurtarıldık-
ları belirtilmiştir.  “Emrimiz gelince Sâlih’i ve onunla beraber iman edenleri, 
bizden bir rahmet olarak, helâk olmaktan ve o günün zilletinden kurtardık. 
Şüphesiz rabbin kuvvetlidir, üstündür.” (Hud, 11/66) âyetinde bu durum açık 
bir şekilde vurgulanır.48 

Günümüz bazı çalışmalarında diğer topluluklar için uygulanan helâk ya-
sasının İsrâiloğulları’nın büyük suçlar işlemlerine rağmen uygulanmadığı, do-
layısıyla ilahi helâk prosedüründe değişiklik olduğu belirtilmiştir.49 Kanaati-
mizce böyle bir düşünce, Allah’ın adaleti ve sünnetine uygun değildir. İsrailo-
ğulları’ndan inananların kurtulduğu ve inanmayanların helâk edildiği Kur’ân-ı 
Kerim’deki âyetlerden rahat bir şekilde anlaşılabilir. Örneğin, “Mûsâ’nın kavmi 
onun (Tur’a gitmesinin) ardından, ziynet eşyalarından, böğürmesi olan bir bu-
zağı heykeli (yaparak ilâh) edindiler. Onun kendileriyle konuşmadığını ve on-
lara hiçbir yol göstermediğini görmediler mi? (Böyle iken) onu (ilâh) edindiler 
de zalim kimseler oldular”, “İsrâiloğulları (yaptıklarına) pişman olup, gerçek-
ten sapmış olduklarını görünce, “Eğer Rabbimiz bize acımaz ve bizi bağışla-
mazsan, mutlaka ziyana uğrayanlardan oluruz” dediler”, “Mûsâ, kavmine kız-
gın ve üzgün olarak döndüğünde, ’Benden sonra arkamdan ne kötü işler yaptı-

                                                           
46  el-Mü’minûn 23/26-29; el-Furkān 25/37; el-Kamer 54/10-17.  
47  Ömer Faruk Kahraman, “Hûd”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınla-

rı, 2018), 18/279-281. 
48  Celal Kırca, “Semûd”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2009), 

36/500-501. 
49  Öztürk, Kıssaların Dili, 59. 
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nız! Rabbinizin emrini beklemeyip acele mi ettiniz?’ dedi. (Öfkesinden) levhala-
rı attı ve kardeşinin saçından tuttu, onu kendine doğru çekmeye başladı. (Kar-
deşi) ’Ey anam oğlu! Kavim beni güçsüz buldu. Az kalsın beni öldürüyorlardı. 
Sen de bana böyle davranarak düşmanları sevindirme. Beni o zalimler toplulu-
ğu ile bir tutma.’ dedi.” (Araf, 7/148-150) âyetlerinde bir kısım İsrâiloğulları’nın 
buzağıya taptığından söz edilir. Daha sonraki âyette “Buzağıyı tanrı olarak 
benimseyenler Rablerinin öfkesine ve dünya hayatında alçaklığa uğrayacaklar-
dır; iftira edenleri böylece cezalandırırız.” (Araf, 7/151), “Buzağıyı tanrı edinen-
ler var ya, işte onlara mutlaka Rablerinden bir gazap ve dünya hayatında bir 
alçaklık erişecektir. Biz iftiracıları böyle cezalandırırız.” (A’râf, 7/152) âyetinden 
hareketle bazı âlimler gazabı, öldürülme ve helâk edilme olarak kabul etmişler-
dir.50 Zaten Hz. Musa onların yanındayken helâk edilmeleri söz konusu olma-
mıştır. Buzağıya tapıldıktan sonra Hz. Musa ile gidenler kurtulmuş ve kalanlar 
“Musa kavmine demişti ki: Ey kavmim! Şüphesiz siz, buzağıyı (tanrı) edinmek-
le kendinize zulmettiniz. Onun için yaradanınıza tevbe edin. Birbirinizi öldü-
rün. Bu yaradanınızın katında sizin için daha iyidir. Böylece Allah tevbenizi 
kabul etmiş olur. Çünkü O, tevbeleri kabul eden engin rahmet sahibidir.” (Ba-
kara 2/54) meâlindeki âyette ifade edildiği üzere buzağıya taptıkları için tevbe 
etmelerini ve birbirlerini öldürmelerini emreder (A‘râf 7/155; Tâhâ 20/95-97).51 
Müfessirlerin çoğu âyetteki “nefislerinizi öldürün” ifadesini zahirine göre an-
lamış ve buzağıya tapınmayanların tapınanları öldürmeleri şeklinde olduğunu 
belirtmişlerdir. Rivayete göre; öldürülen İsrâiloğulları’nın sayısı ise yetmiş bin 
civarındaymış.52 Dolayısıyla helâk konusunda Allah’ın koymuş olduğu kanun, 
İsrâiloğulları için de bilfiil uygulanmış, içlerinde peygamber olduğu sürece 
helâk edilmemiş olup en son raddede inkâr edenler helâk edilmiştir. Bununla 
beraber Hz. Musa’ya inanan müminler de kurtulmuşken, Firavun ve avanesi 
denizin azgın sularında boğulup gitmiştir. 

                                                           
50  Mâtürîdî, Te’vilâtü’l-Kur'ân, 1/84. 
51  Şükrü Maden - Mustafa Yiğitoğlu, “Kur’ân-ı Kerîm ve Eski Ahit Bağlamında Buzağıya Tapan 

İsrai̇loğulları’na Ölüm Cezası Veri̇lmesi Meselesi̇”, Amasya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 
11/11 (2018), 422. 

52  Muhammed b. Cafer Tâberî, Câmû’l-beyân ’an te’vili âyi’l-Kur’ân, thk. Abdullah b. Abdülmuhsin 
Türkî (Kahire: Hicr li’t-tıbâa ve’n-neşr ve’t-tevzî’ ve’l-i’lân, 2001), 1/679-680; Ebû’l-Fidâ İsmâîl 
İbn Kesir, Tefsîru Kur’ânî’l-’azîm, thk. Seyyid Muhammed Mustafa - vd. (Kahire: Müessesetü Kur-
tuba, 2000), 1/402; Zemahşerî, Keşşâf, 1/269-270; Mâtürîdî, Te’vilâtü’l-Kur'ân, 1/157; Maden - Yiği-
toğlu, “Kur’ân-ı Kerîm ve Eski Ahit Bağlamında Buzağıya Tapan İsrai̇loğulları’na Ölüm Cezası 
Veri ̇lmesi Meselesi̇”, 427. 
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5.3. Mu‘cize Gönderilmesinin Gerekliliği

Helâk edilen toplumlara bakıldığında onların helâk olmalarına sebebiyet 
veren önemli bir hususun mu’cize olduğu anlaşılır. Peygambere inanmak için 
mu‘cize isteyen toplumların mu’cize gösterildikten sonra inanmamaları helâk 
sebebi olarak belirtilir.53 Örneğin Hz. Sâlih’in kavmi, onun peygamber olduğu-
nu ispatlayan bir mu’cize göstermesini istedi. Hz. Sâlih kavmine bir deve geti-
rerek bunun mu’cize olduğunu söyledi. Deveye hiçbir şekilde zarar vermeme-
leri konusunda da onları uyardı.54 Bu uyarıya rağmen toplumdan bazıları de-
veyi öldürdü ve Hz. Sâlih’e iddia etmiş olduğu azabı göndermesini istedi. Hz. 
Sâlih’in onlara üç günün sonunda istedikleri azabın geleceğini bildirmesi üzeri-
ne onu ve ailesini öldürmek istediler.55 Ancak neticede Semûd kavmi Allah’ın 
gönderdiği mu’cizeye inanmamalarından dolayı helâk edildiler.56 

Mu’cize helâk ilişkisini Kur’ân’da geçen Hz. Îsa’nın kıssasında da gör-
mekteyiz. “Havâriler, Ey Meryem oğlu Îsâ! Rabbin bize gökten bir sofra indire-
bilir mi? diye sormuşlardı. O şöyle cevap verdi: Eğer iman etmiş kimseler iseniz 
Allah’a saygılı olun. Onlar, istiyoruz ki ondan yiyelim, kalplerimiz güvenle 
dolsun, bize doğru söylediğini bilelim ve buna tanık olalım, dediler. Meryem 
oğlu Îsâ şöyle yalvardı: Allah’ım! Ey rabbimiz! Bize gökten öyle bir sofra indir 
ki, ilk gelenimizden son gelenimize kadar bizler için bir şölen ve senden bir 
işaret olsun. Bizi rızıklandır, sen rızık verenlerin en hayırlısısın.” (Mâide, 5/112-
115) Havariler, Hz. İsa'nın vazgeçirme çalışmalarına rağmen taleplerinde ısrarlı 
olunca, Allah‘tan istedikleri mu’cizenin verilmesini talep eder.  “Allah da şöyle 
buyurdu: Onu size mutlaka indireceğim; fakat bundan sonra içinizden kim 
inkâr ederse, varlıklar âleminde hiç kimseye etmediğim azabı ona edeceğim.” 
(Mâide, 5/112-115) diyerek onları uyarmıştır. 

Allah, peygamberlere verilen mu’cizeleri kabul etmeyen ve yalanlayan 
toplulukların yok olduklarını açık bir şekilde bildirir.57 “Bizi mu’cize gönder-
mekten alıkoyan, ancak, öncekilerin onları yalanlamış olmalarıdır. Semûd mil-
letine gözle görülebilen bir mu’cize, bir dişi deve vermiştik de ona zulmetmiş-
lerdi. Oysa biz mu’cizeleri yalnız korkutmak için göndeririz.” (İsrâ, 17/59) âye-

                                                           
53  Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş Nedenleri”, 74. 
54  el-A‘râf 7/73; Hûd 11/64. 
55  en-Neml 27/49; Hûd 11/65; el-A‘râf 7/77. 
56  Hilâlî, el-İstiâb fî beyâni’l-esbâb, 3/110; Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş 

Nedenleri”, 74. 
57  Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş Nedenleri”, 74. 
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tine bakıldığında Hz. Muhammed’in, Mekkelilerin mu’cize isteklerini yerine 
getirdikten sonra inanmadıkları takdirde sünnetullâh gereği helâk edilecekleri-
ni bildirdi. Kavminin helâk olmasını istemeyen Hz. Muhammed (s.a.v), onların 
mu’cize isteklerine karşılık sabretmeyi tercih etmiştir.58 Dolayısıyla Mekkeli 
müşriklerin toplu bir şekilde helâk olmalarının bir şartı olabilecek olan mu’cize, 
kendilerine gösterilmediği için helâk olayı da gerçekleşmemiştir. Helâk için şart 
olan bu durumun günümüzde de gerçekleşmesi mümkün değildir. Çünkü 
mu’cizenin olması için peygamberin olması şarttır. Bundan sonra peygamber 
gelmeyeceği göz önünde bulundurulduğunda helâk için bu şartın gerçekleşme 
olasılığı ortadan kalkmış olmaktadır. 

5.4. İstiğfar ve Tevbe İçin Mühlet Verilmesi 

Helâk edilen toplumlar, helâk edilmeden önce yaptıklarından vazgeçme-
leri noktasında peygamber tarafından uyarılmış ve tevbe etmeleri için kendile-
rine mühlet verilmiştir. 59 Kendilerine verilen mühletin amacı, onların tevbe ve 
istiğfar etmeleri içindir. “Ey Peygamber! Sen onların içinde bulunduğun sürece 
ve onlar da Allah’tan (yaptıklarından dolayı) af (istiğfar) diledikleri sürece, ben 
onlara azap etmem (ve taş yağdırmam).” (Enfâl, 8/32) âyeti açık bir şekilde top-
lumlara tevbe ve istiğfar için mühlet verildiğini ortaya koyar. Nitekim İbn 
Abbâs'ın bu ayetin tefsirinde helâktan koruyan iki emândan birini tevbe olarak 
açıkladığı daha önce ifade edilmişti.60 İbn Abbas’ın bu yorumu, insanların tevbe 
ve istiğfarlarının toplumsal helâk ile ne derece yakın bir ilişkiye sahip olduğunu 
ortaya koyar.61 Dolayısıyla bir toplumda tevbe ve istiğfar edecekler varken, 
toplumun tamamen ortadan kaldırılmasının Allah’ın adaleti açısından pek ma-
kul olmayacağı düşünülebilir.62Ahmed b. Hanbel’den (241/855) nakledilen bir 
hadis bu düşünceyi destekler niteliktedir. Öyle ki Hz. Peygamber “Kul, Allah’a 
istiğfar ettiği sürece Allah’ın azabından emin olur.” diye buyurmuştur. 63  

                                                           
58  Sancar, Kıssa Kavramı ve Kur’ân’da Helâk Olan Kavimler, 124; Ahmet Küçük, Kur’ân’da Toplumsal 

Sınanma, 341.; Güneş, “Kur’ân’da Sünnetullah ve Toplumların Çöküş Nedenleri”, 73. 
59  Çeli̇k, “Birey ve Toplumun Islahı Açısından Kur’ân Kıssaları”, 63; Yıldırım, “Kur’ân Kıssalarında 

Toplumların Helâkı ve Sebepleri Üzerine”, 247. 
60  İbn Kesir, Tefsîrü’l- Kur’âni’l-’âzîm, 7/66. 
61  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 49. 
62  Çi̇men, “Helâk, Devam Eden Bir Süreç Midir?”, 51. 
63  Ahmed b. Hanbel, Müsnedü Ahmed b. Hanbel, thk. Arnavût Şuayb - Adil Mürşit (Müessestu’r-

Risâle, 2001), 39/376. 
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İnsanların yaşadıkları hayat boyunca tevbe ve istiğfar şartını taşıdıkları 
söylenebilir. İnsanın ölümü gelmeden helâk edilmesi, onun kalan ömründe 
tevbe ve istiğfar ihtimalini de ortadan kaldıracağı için Allah’ın adaletine sığma-
yacaktır. Öyle ki Allah iman konusunda hiçbir kuluna kendisine karşı kullana-
cağı bir koz vermez. Herkesin yaşamı boyunca tevbe ve istiğfâr şansının olması 
günümüzde de helâkın en önemli şartının sağlanmadığı anlamına gelir. 

5.5. İslâm’ın Evrensel Olması

Hz. Muhammed sadece Arap toplumuna değil bütün insanlara gönde-
rilmiştir. Kur’ân-ı Kerîm’de, Hz. Muhammed’in tüm insanlara gönderildiğine 
dair âyetler bulunur. “Biz seni sadece müjdeleyici ve uyarıcı olarak bütün in-
sanlara gönderdik; fakat insanların çoğu bunu anlamıyorlar.” (Sebe, 34/28), “De 
ki: “Ey insanlar! Doğrusu ben, göklerin ve yerin hükümranı, O’ndan başka tanrı 
bulunmayan, dirilten ve öldüren Allah’ın, hepiniz için gönderdiği peygamberi-
yim…” (A’râf, 7/158) âyetleri Hz. Muhammed ile gönderilen son dinin evren-
selliğini açık bir şekilde vurgular. Dolayısıyla Kur’ân’ın insanlığa getirdiği me-
sajlar ve hükümler sadece Arap yarımadasında ortaya çıkan, hitap alanı o dö-
nemde ve o coğrafyada yaşamakta olan insanlarla sınırlı değildir. Kur’ân’da 
vazedilen prensibi hükümler ve yasalar insanlık için bu yönüyle evrensel bir 
nitelik taşır.64 

Allah resulünün kendi ümmetinin diğer ümmetler gibi toplu olarak 
helâk edilmemesi için dua ve niyazda bulunduğu vurgulanır. Dolayısıyla Müs-
lümanlara musallat olan ve zaman zaman meydana gelen kötü olayların tüm 
müminleri kapsayacak genişlikte olmadığı için helâk olarak kabul edilemeyece-
ğini söyleyebiliriz.65 Aksi bir düşüncenin helâk açısından Allah’ın adaleti pers-
pektifinde sorunlar doğuracağı aşikârdır. Çünkü İslâm, evrensel bir din olarak 
herkese hitap eden bir niteliğe sahiptir. Dolayısıyla helâkın da tüm toplumu 
ilgilendiren bir konu olduğu göz önünde bulundurulduğunda İslâm’ın evren-
selliği bağlamında helâkın tüm insanlığı ilgilendiren bir konu olduğu anlaşılır. 
İnsanların başına zaman zaman gelebilecek bazı kötü olayların musibet bağla-
mında değerlendirilmesi gerekir. Çünkü helâk kavramı ıstılahî anlamıyla tüm 
toplumların ortadan kaldırılması anlamına gelir. Belirtilen bu hususların helâk 
kapsamında değerlendirilemeyeceği ve İslâm’ın evrensel olması hasebiyle tüm 
insanlığın helâkın konusu olduğunu söyleyebiliriz. Öyle ki helâk edilen üm-

                                                           
64  Talip Özdeş, İslâm’ın Evrenselliği (Ankara: Fecr Yayınları, 2008), 34. 
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metlerle, Hz. Muhammed’in ümmeti arasında sünnetullâh ve Allah’ın adaleti 
çerçevesinde herhangi bir farklılık söz konusu değildir. Ancak Hz. Muham-
med’in son peygamber ve bütün insanlığa gönderilmiş olması, helâkin şekil ve 
yönünü de doğrudan etkilemiştir. O’nun getirdiği mesajın evrensel olması, 
kıyamete kadar gelecek olan bütün insanların davet ümmeti konumunda olma-
sını zorunlu kılar. Bu yüzden geçmiş topluluklara uygulanan helâk bölgesel 
olduğundan dolayı fiziki anlamda Hz. Muhammed’in ümmeti için topyekûn 
bir helâk ancak kıyametle mümkündür.66  

5.6. Davetin Son Bulması

Kur’ân-ı Kerim’e bakıldığında helâkın gerçekleşmesi peygamberlerin da-
vetlerinin son bulmasından sonra olmuştur. Öyle ki davet bitmeden toplumlar-
da herhangi bir helâkın olması söz konusu değildir. Zaten helâk edilen toplum-
lara bakıldığında artık iman etmeleri mümkün olmayan topluluklar olduğu 
görülür. “Andolsun, sizden önceki nice nesilleri peygamberleri, kendilerine 
apaçık deliller(mu‘cize) getirdikleri halde (yalanlayıp) zulmettikleri zaman 
helâk ettik. Onlar zaten inanacak değillerdi. İşte biz suçlu toplumu böyle ceza-
landırırız.” (Yunus, 10/13) âyeti bunun delilidir. Yani helâk artık iman etme gibi 
bir durumu söz konusu olmayan toplumlara uygulanmıştır. Bunun en bariz 
örneğini Hz. Nûh’un kıssasında görebiliyoruz. Uzun bir mücadele sonunda 
kavminin iman edip kendi bildiklerinden vazgeçmediğini görünce inanmayan-
ları cezalandırması için Allah’a dua etmiş; “Rabbim! Ben, Halkıma gece gündüz 
çağrıda bulundum. Benim davetim ancak kaçmalarını artırdı.” (Nûh, 71/5-6), 
“Artık benimle onların arasındaki durumu sen hükmünle açıklığa kavuştur, 
beni ve beraberimdeki müminleri kurtar!” (eş-Şuarâ 26/118) demiştir. Âyetler-
den de anlaşılacağı üzere helâk süreci davetin son bulmasından sonra ortaya 
çıkmıştır. Zaten risâlet ve tebliğ devam ederken Allah’ın toplumu helâk etmesi 
O’nun adaleti açısından düşünülemez. Kıyamete kadar da Hz. Peygamber’in 
davası son bulmayacağına göre günümüzde toplumsal helâkın gerçekleşmesi-
nin Allah’ın adaleti ve sünneti bağlamında imkân dâhilinde olmadığını söyle-
yebiliriz. 

                                                           
66  Çeli̇k, “Birey ve Toplumun Islahı Açısından Kur’ân Kıssaları”, 342. 
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6. SONUÇ

Helâk konusu Allah’ın tarihe müdahalesi olarak, insan-Allah ilişkisinin 
en önemli konularındandır. Kur’ân-ı Kerim’de açık bir şekilde ifade edildiği 
üzere bazı toplumların isyan, fesâd, azgınlık, adaletsizlik, ahlaksız gibi neden-
lerden dolayı helâk edilerek ortadan kaldırıldıkları belirtilir. Günümüzde eski 
toplumların helâk edilmelerine neden olan birçok şartın oluşmasına rağmen 
toplumumuzun helâk edilip edilemeyeceği hususu, akılları kurcalayan önemli 
bir sorundur. Tarihsel süreçte uygulanan bu tür cezaların Allah’ın her topluma 
aynı kanunu uyguladığına yönelik âyetlerle ele alındığında, helâk olayının her 
toplum için geçerli bir durum olduğu anlaşılır. Helâkın her toplum için aynı 
şekilde olması, sünnetullâh ve Allah’ın adaleti için elzem bir hal almaktadır. 
Her ne kadar günümüzde helâkın farklılaştığı konusunda yorumlar olsa da her 
topluma aynı şekilde uygulanmayan helâkın Allah’ın adaleti bağlanımında 
uygun olamayacağını belirtmemiz gerekir. Dolayısıyla helâkın farklılaştığı ve 
bireyselleştiği ile ilgili yorumların kabul edilebilir olmadığını söyleyebiliriz. 

Helâk tarihsel süreç içerisinde birçok şarta bağlanmıştır. Allah bu şartlar 
oluşmadığı takdirde bu cezayı insanlara göndermemiştir. Her ne kadar günü-
müzde helâkın nedenleri olarak sayılabilecek azgınlık, fesâd, ahlaksızlık adalet-
sizlik gibi durumlar vuku bulsa da şartlar olgunlaşmadığı takdirde helâkın 
gerçekleşmesi Allah’ın adaleti açısından düşünülemez.  

Helâkın meydana gelebilmesi için toplumda bir peygamber bulunma şar-
tı özellikle önem arz eder. Günümüzde bir peygamber de gönderilmeyeceğin-
den hareketle bu şartın günümüz helâkının gerçekleşmesini mümkün kılmadığı 
kanaatini ortaya çıkarmaktadır. Helâkın olmasının önemli bir şartının da 
mu’cize gönderilmesi olduğu Kur’ân’ın beyanıyla tespit edilmiştir. Mu’cizelerin 
sadece peygamberlere verileceği bilgisinden hareket edildiğinde ise bununda 
imkân dâhilinde olmadığını söyleyebiliriz. 

Helâk edilen toplumlarda en ayırt edici durumun ise müminlerin bu 
helâktan kurtarılması durumudur. Helâk edilen toplumların kıssalarına bakıl-
dığında Allah’ın müminleri kurtardığı ve toplumu öylece helâk ettiği anlaşılır. 
Zaten helâkın müminleri de kapsayacak şekilde kabul edilmesi mümkün değil-
dir. O takdirde helâkın zalim olan bir topluma ceza olarak verildiğinin anlaşıl-
ması imkânsız olur. Bu yaklaşım bizlere günümüzde meydana gelen deprem ve 
sel felaketleri gibi doğal olayların helâk kapsamında değerlendirilemeyeceğini 
ortaya koyar. Çünkü bu tür afetlerde sadece inanmayanlar değil inananlar da 
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canlarından olmaktadır. Hatta günümüzde bu tür doğal afetlerin genellikle 
yoksul ve imkânları kısıntılı olanları etkilediği görülür.  

Günümüzde herhangi bir toplumsal helâkın olmayacağına yönelik bizi 
sevk eden diğer bir düşünce risâlet bağlamında davettir. Helâk edilecek olan bir 
toplumda davetin son bulması Allah’ın adaleti açısından önem arz eder. Çünkü 
davet süresi boyunca tevbe ve istiğfar için insanlara şans tanınmıştır. Davet 
devam ederken helâkın olması bu bakımdan Adil bir Allah tasavvuru için prob-
lemli görünmektedir.  

Bu bilgilerden yola çıkıldığında Hz. Muhammed’in tüm âlem için gönde-
rilen bir peygamber olması ve gerekli şartların oluşmamasından dolayı Allah 
helâk yasasını günümüzde uygulamamıştır. Bundan sonraki süreçte de helâk 
yasasının Hz. Muhammed’in ümmeti için kıyamet olabileceğini düşünüyoruz. 
Bu durum Allah’ın toplumlar için adil bir şekilde koymuş olduğu yasalara da 
uygun bir yaklaşımdır. 
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ص:  م

،ʻɦʱʤا ʭʦʍ Ʉʬˈɵ  ،ɑˈɉɱʎʤم̒ ا ʦʎʤة اȶɺʰ ˍ☿ ɑˈʙاɱʎʤة اɱɾɋʤا ɑʱ˄ɭᶽ رزɄɋʤور اɭʤا ɗɌɛɓ ɑˈɪ ɭʝȸ˄  ʭə اɄɓ ɑʚˈʚɥ ˂Ịʍ ɝɥɄɋʤر̂
ɑʕ̒ اʨɕɦɓ ὃỮʤ اɳʝɱᶽ اɭʎɈ ˌʰɄɛʤ اɱɾɋʤة. ʠʤا ɑʱ˄ɭʫ ˂Ỉإ ʭʦʎʤا اɯʶ لɄʚɕʯا 

:ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤارس اɭʫ ةȶɺʰ 

م̒ اɑˈɉɱʎʤ، دون ذᾝίʆɾᶽ ɱٍʝ اɭᶽرɑɵ، وأن  ʦʎʤة اȶɺʰ ˍ☿ ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽدور ا ʳʍ ʭʦʠɓ ʳʫ أول ˍảʬᾒήم اɵ ʳɇ ɭʬɦʫ ɭّʎ˅
م̒ اɑˈɉɱʎʤ ا ʦʎʦʤ ɷɵȸᶽا ʻ  ʁ ˍỈؤɭʤد̒ ا ɵا�� Ʉɇأ ʳɶᾚήا ʳɇ ɭʬɦʫ ɭʱʍ ɱʸʉ ɭʙ )ɏʶɯʫ( ᾝίʆɾʫ لɄʬʎɕɵوأن ا ،ɑˆ̒ ɦʱʤ

 اɭˈɉɳʤي.

 ˍ♀ʻɹو ،ˌʫوɳᾟᾇي اɭʸʫ :بɱʎʤا ʳʫو ،ɭʤ̒ ɓ ʻɟ ʭə ،نɄʬʦʞوɱɇ لɄɛʫأ ʳ ɱ̂ɽɄʎᶽا ɭʱʍ ɱʸʉ ɭʚʕ )ɑɵرɭʫ( ᾝίʆɾʫ لɄʬʎɕɵا Ʉʫوأ
ɭɋʍو ،ʗˈʁ .ɭˈɶʤا ʳʬɥɱʤا 

ɏʶذ ʳʫ ʭẛṧʬʕ ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽاد اɭʎɔ ˍ☿ ءɄʬʦʎʤا ʗʦɕɩا ɭʙو  ɱɩآ ʛ ɱ̂ʕو ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا ˍỘة، وɭɥوا ɑɵرɭʫ ̒د ɟو ˂Ỉإ
 ʛ ɱ̂ʕو .ɑ˄ادɭʒɋʤوا ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا :ˍỘارس، وɭʫ ثə Ʉʶɭّʍ ɝʤɄə ʛ ɱ̂ʕو ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤا :Ʉʬʶ نḛɕɵرɭʫ ̒د ɟو ˂Ỉإ ɏʶذ

ɑ، وا ɱ̂ɾɋʤا :ˍỘو .Ʉɶًʬɩ Ʉʶɭّʍو ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ʳʍ ءɄɟ ɷʫɄᾟήا ʭˈɶʚɕʤوا ʏɊأر ˂Ỉارس إɭᶽا ʭɶʙ ɱɩآ ،ɑ˄ادɭʒɋʤوا ،ɑˈʕ̒ ʠʤ
ɯا:  ʁɄʱɛɦɇ ˍ☿ ʭˈɶʚɕʤا اɯʶ دɄʬɕʍا ˂Ỉإ Ʉʱɋʶذ ɭʙو .ɑ ɱ̂ɾᶽوا ،ɑˈɶʤɭʯوا�� 
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 ɝˈɥ ʳʬʕ :ɄʸɾئɄɾɩ ʭʶأ ʳʫي، وɭˈʶاɱʖʤا ɭʬɥأ ʳɇ ʨˈʦᾟήا ʻʶ ˍ♀ʻɹ ɭʱʍ ˌʚˈʚᾚήا Ʉʸɶɵȸʫو :ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا :�ً�أو
ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ بɄᾚὛأ ɭʬɕʍا ɭʚʕ :عɄʬɶʤا̒ ا ʦʶɄɡɓو، وɭɋʤب اɱʍ تɄʒʤ ˂Ịʍ  ɭʚʕ :سɄˈʚʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫأ .ɱʂᾚήا ʨʶت أɄʒʤ

̒ˆʹ. وɝˈɥ ʳʫ اɄʞ ɭʚʕ :ʨˈʦʎɕʤن  ɋˉɵ ɭʱʍ ɑˆ̒ ʒʦʤوا ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʤا ˂Ịʍ واɭʬɕʍوا ،ɑˈɉɱʎʤا ɑʒʦʤا ɑʫɵ ˂Ịʍ ʭʸɽɱɦɇ واṕḛʬɓ
ɋʤا ɭʬɕʍا ɭʚʕ اءاتɱʚʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫب. أɄɕʟʤا ˍ☿ ʹˆ̒ ɋˉɵ ʹʱʍ ʹʦʚʯ Ʉʫو ،ʨˈʦᾟήا̒ل ا ʙأ ˂Ịʍ Ʉɋًɾʱʫ ʭʸʫɄʬɕʶا ʨّɟ نʻ ɱ̂ɾ  ˂Ịʍ

 ʳʫ ̒ا ʯɄʞ ʹˈʕ نḛʦʫɄʎʤ؛ ��ن اʹɇ ̒ا ɡɕɦ˄ ʭʦʕ :يʻɋʱʤا ɝ˄ɭᾚήا ɝˈɥ ʳʫو .Ʉẛṧʫ ذةɄɺʤدون ا ɄẛẀ دɄʸɺɖɵة وا��ɱɓ̒ا ɕᶽاءات اɱʚʤا
 ɑʫɄʙإ ˍ☿ ʭ ɱ̂ʟʤآن اɱʚʤا ɭʎɈ Ʉʬًʸʫ رًاɭɾʫ ɱʎɺʤوا اɭّʍو ˌʫɵᶡا ʡʤɯʝو ˍỊʶɄᾒήا ɱʎɺʤا ˂Ịʍ واɭʬɕʍا :ɱʎɺʤو☿ˍ ا .ʭɟɄʍا��

 .ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʤء اɄɟ ʭə ،Ʉʸʤ ˂Ỉا��و ɑʱɋʦʤا ʏʁو ʳʫ د̒ أول ɵا�� Ʉɇي أن أɭˈɉɳʤا ɱʝذ ɭʚʕ ل؛ʻʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɑ ɱ̂ʊʱʤ ɑɋɶʲʤɄɉو
.ʨˈʦᾟήا ˂Ỉإ ɑ ɱ̂ʊʱʤا ʵɯʶ ةȶɺʰ ɏɶʰ ɭʚʕ ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ Ʉʫأ .ɱ ɳʁʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍو ʭɽɄʍ ʳɇ ɱɾʯ ʵɭʎɈ 

ʖʤوا ˌȽɄɶʟʤا :ʵاɯˈʬʦɓو ὃỲḲؤاɱʤا ɱʖʎɟ ʻɇأ ɭʎ˅ :ɑˈʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭᶽا :Ʉ ً̍ ʯɄə ʳʬʕ :ɄʸɾئɄɾɩ Ʉʫوأ ،ɑɵرɭᶽا ʵɯʸʤ نḛɶɵȸᶽاء أول اɱ
 .Ʉʂً˄ذ أɄɺʤوا ɱɓ̒ا ɕʤɄɇ دɄʸɺɖɵا�� ˂Ỉا̒ إ ɋʶذ ɭʚʕ :اءاتɱʚʤا ɝˈɥ ʳʫو .ɱʂᾚήا ʳʍ ʡʤɯʝو وɭɋʤا ʳʍ واɯɩأ ɭʚʕ :عɄʬɶʤا ɝˈɥ

 ɝˈɥ ʳʫو .ʭʸʤ̒ ɽوأ ʭʶɭʍ̒ا ʙ ɗʖʤɄɩ ʻʤس، وɄˈʚʤا ˍ☿ ɭɥ̒ا ʤل اɄɛᶽن اʻˈʕ̒ ʠʤا ɭʬɕʍا ɭʚʕ :سɄˈʚʤا ɝˈɥ ʳʫو ɭʚʕ :ɝ˄ɭᾚήا
 ʳʫو .ɑˈɉɱʎʤا ɑʒʦʤا ˍ☿ Ʉʶ̒ ʦɩوأد ،ʛʆʱᶽوا ɑʖɶʦʖʤɄɇ ̒ا ʱɕʍا ɭʚʕ :ʨˈʦʎɕʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫن̒. أ ɱ̂ɾɋʤا ʨʎʕ Ʉʬʝ ʹʱʍ ɱʊʱʤا̒ ا ʕɱɽ

.ʭẛẀ ɑɽɄɩ راءȴɇ ءواɄɟن، وḛ ɱ̂ɾɋʤا ʳʍ ̒ا ʦʚɕɵا ɭʚʕ :لʻʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɑ ɱ̂ʊʯ ɝˈɥ 

 ʳʫ ʨʞ ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ أسɱɓ :ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا :ɄɛًʤɄə اɯʤ ،ʹɕɵرɭʫ ˂Ỉإ ʨˈʬ˄ Ʉʬẛṧʫ ʨʞ نɄʞو ،ˍ☿ʻʠʤا ɏʦʎɚي، وɱɾɋʤد اṔḗᶽا
 ˍ☿ ʹʖʤɄɩ ɭʚʕ يɭˈɉɳʤا Ʉʫأ ،ɑʦʚɕɶʫ ɑɵرɭʫ Ʉʶɭّʎ˅ ʭ˄ɭʱʤا ʳɇن اɄʞن، وḛɕɵرɭᶽم̒ ا ʦʍ ʳʫ بɄɪɕʯا�� ᾘᾎʱʫ ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ تɭʬɕʍا

ʳʬʕ :ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ ɿئɄɾɩ ʭʶأ ʳʫو .ɑˈʦɽا�� ʹɕɵرɭʫ ˂Ỉإ ʭʤɄʍ ʨʞ ʗˈʲɾɓ ˂Ỉإ ɏʶوذ ،ʡʤا̒  ذ ʖʤɄɩ ɭʚʕ :عɄʬɶʤا ɝˈɥ
ḛɇ ʛˈʕ̒ن  ɕʤا ˂Ỉا̒ إ ɋʶذ ɭʚʕ :سɄˈʚʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫى. أɱɩأ ɑʦˈɋʙ ˂Ịʍ ɑʦˈɋʙ ʨˈʂʖɓ ب دونɱʎʤت اɄʒʤ ʳʫ واɯɩن، وأḛ ɱ̂ɾɋʤا
 Ʉẛṧʫ ةɱɓ̒ا ɕᶽن اḛɇ ̒ا ʎʬɟ ɭʚʕ :اءاتɱʚʤا ɝˈɥ ʳʫو .ʇɇ̒ا ʂɇ ʳʟʤذ وɄɺʤا ɭɥ̒ا ʤل اɄɛᶽɄɇ ̒ا ʦɋʙو ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽا

ɺʤا ὂỮɥو وɭɋʤا ɱʎɹ نḛɇ ̒ا ʎʬɟ ɭʚʕ :ɱʎɺʤا ɝˈɥ ʳʫو .ʹɇ ̒ا ɡɕɥوا ʹˈʦʍ واɭʬɕʍا ɭʚʕ :ɝ˄ɭᾚήا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫأ .Ʉẛṧʫ ذةɄ
ا̒س. وأṔًḛɩا ☿ˍ اɱəȶɓ ɭʚʕ :ʨˈʦʎɕʤت  ʯ ˌɊد، وأɱɇ ʳɇ رɄɺɈ :لɄɛʫأ ʳʫ ɑʎɈاɱʤا ɑʚɋʆʤر اɄʎɹأ ὂỮɥو ʭ ʁرɄʎɹȶɇ ̒ا ɡɕɥوا ɱʂᾚήوا

ʎɕʤا ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ʛʆʱᶽا ʭʦʎɈ ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽت.اˈʦ 

ا̒ري،  ʸʤا ὃỲḲ̒ ʫ ʻɇل: أɄɛʫب أɱʒʤا ʳʫ ʳ ɱ̂ɩق وآɱɺʤا ʳʫ ءɄʬʦʍ ɭ˄ ˂Ịʍ ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ ɗɶɵȶɓ ɭʚʕ :ɑˈɶʤɭʯا�� ɑɵرɭᶽا :ɄʎًɈرا
 .ʻɦʱʤوا ɑʒʦʤة ☿ˍ اɄʚɛʤا ʳʫ ɧˈɾʖʤا ɄẛẀɄᾚὛأ ɯɩأ ɭʚʕ :عɄʬɶʤا ɝˈɥ ʳʫ :ɄʸɾئɄɾɩ ʭʶأ ʳʫ نɄʞي، وʻɦʱʤن اɄʬɛʍ ʳɇ د̒ي ɟو

ا̒ ا ʚʕوا ɭʚʕ :سɄˈʚʤا ɝˈɥ ʳʫو ʳʫ دواɄʖɕɵا ɭʚʕ :ʨˈʦʎɕʤا ɝˈɥ ʳʫوع. وɱʖʤا ˍ☿ ʭʸʎʫ ̒ا ʖʦɕɩل واʻɽن ☿ˍ ا��ḛˈʕ̒ ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤ
 ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ةɭ˄ɭɟ ٍط آراءɄɋʲɕɵا ˂Ỉا̒ إ ɋʶوذ ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽا ʳʫ ʭʶɯɩأ ɏʯɄɟ ˂Ỉإ ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽآراء ا

 ʡʤزوا ☿ˍ ذɱɇ ɭʚʕ :ɝ˄ɭᾚήɄɇ دɄʸɺɖɵا�� ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫت. وأˈʦʎɕʤا ʻɦʱʤون اɭʦɩ ʳɇا ɭّʍ ɭʚʕ اɯʤ ؛ʹɇ دɄʸɺɖɵا�� ʳʫ واṔḙʝوأ
ا̒ Ịʍ˂ اɄˈᾚήد. ʖʙون وɱɩون، وآɱɩآ ʹʚʕووا ،Ʉɋًʶɯʫ ὃỲḳʤɭʯا�� 

د̒.  ɵا�� ˌɊأ ʳʍ ʭʦʎʤا ɯɩي أɯʤا ɱ ɳʁʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʻʶ ɱɾʫ ˂Ỉإ ʻɦʱʤا ʭʦʍ ʨɩأد ʳʫ أول :ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا :ɄɶًʫɄɩ
ʻɦʱɓ ɑɵرɭᶽأت اɭɇ ɭʚʕ :ɑɵرɭᶽا ʵɯʶ ɿئɄɾɩ  ɗʦʚɕɵا ʭə ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽن اḛɇ ʏʬᾒᾇادي ☿ˍ اɭʒɋʤا ᾘᾎʱᶽا ʻɦʯ

 ʨʞ ɿئɄɾɪɇ ʛʦʎɕɓ ɣئɄɕʯ ةɭʍ ˂Ịʍ ɗʦʬɹ :ɑʬɓɄᾟήا .ˌʅʻˈɶʤا ʭə مɄɺʶ ʳɇا Ʉʬˈɵ ɑˆ̒ ɦʱʤا ʨئɄɶᶽا ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ɄʶءɄʬʦʍ راءȴɇ
ɄẛṥʤɄɽوأ ʻɦʱʤا ʭʦʎʤ ا��ول ʏɋʱᶽة اɱɾɋʤا ɑɵرɭʫ ɑˈʦʂʕن أɄˈɉو ɑɵرɭʫ. 

ح ت ا�� ̒ˆɑ: ا ɦʱʤارس اɭᶽا ،ˌɊɱʎʤا ɑʒʦʤا، ɑ ɱ̂ɾᶽا ،ɑˈɶʤɭʯا�� ،ɑ˄ادɭʒɋʤا ،ɑˈʕ̒ ʠʤا ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا. 

 

Öz: 
Araştırmacı; Irak’ın Basra şehrinin Arap dili ilimlerinin özellikle de Nahiv ilmi-nin oluşumundaki 
bariz rolünün belirlenmesi, sonra da bu ilmin Basra’dan sonra ikinci merkez konumunda olan Ku-
fe’ye intikali üzerinde durmaktadır. Arap Dil Okullarının Oluşumu: Muhammed b. Sellâm el-Cumahî,
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“medrese” kavramını kullanmaksızın Basra Okulunun Arap Dil ilimlerinin oluşumundaki rolü hak-
kında konuşan ilk kişi sayılır. Ebu’l-Esved Nahiv ilminin kurucusudur. Mezhep kavramının kullanı-
mı Muhammed b. el-Hasan ez-Zübeydî ile ortaya çıkmıştır. Medrese ıstılahının kullanımı ise Broc-
kelmann ardından Joe Toled, Araplardan da Mehdî el-Mahzûmî, Şevkî Dayf ve Abdurrahman es-
Seyyid tarafından ortaya atılmıştır. Alimler nahiv medreselerinin sayısı konusunda ihtilaf etmişler-
dir. Bazıları Basra medresesini tek medrese olarak görürken bazı-ları da Basra ve Kufe olmak üzere 
iki medresenin olduğunu düşünürler. Üçüncü bir grup Basra, Kufe ve Bağdat’ı üç medrese olarak 
sayarlar. Diğer bir grup medreseleri dörde ayırır. Beşinci taksim Şevkî Dayf tarafından yapılmış ve 
onları Basra, Kufe, Bağdat, Endülüs ve Mısır olmak üzere beşe ayırmıştır. Biz de çalışmamızda bu 
taksimi esas aldık.

1. Basra Okulu: Şevkî Dayf’a göre gerçek kurucusu el-Halîl b. Ahmed el-Ferâhîdî’dir. Semâ’ açısından 
en önemli özelliği, bu ekolün mensuplarının be-devî Arapların dillerine itimat edip şehirli olanla-
rınkini kullanmamalarıdır. Kıyas açısından ise Arap Dili’nin selametine olan hırsları ile diğerlerin-
den ayrı-lırlar. Nahiv ve dil kaidelerinde Sibeveyh’i esas alırlar. İlletler konusunda el-Halîl ve Sibe-
veyh’in ondan naklettiklerine bağlıdırlar. Kıraatler konusunda Basra ekolüne mensup olanlar, mü-
tevâtirleri dikkate alıp onlarla istişhatta bu-lunurken şâzz olanları dikkate almazlar. Hadisleri delil 
olarak kullanmazlar. Çünkü Hadis ile ilgilenenlerin çoğu acemlerdendir. Şiirde hem câhilî hem de 
İslâmî şiiri kullanırlar ve onu Nahiv kurallarının oluşturulmasında Kur’ân‘dan sonra gelen önemli
kaynak olarak görürler. Âmil ve ma’mûl nazariyesi konu-sunda ez-Zübeydî, Ebu’l-Esved’in ilk oldu-
ğunu, ondan sonra Nasr b. Âsım ve Abdurrahman b. Müzhir’in geldiğini söyler. Şevkî Dayf ise bu na-
zariyyeyi el-Halîl’e nispet eder.

2. Kufe Okulu: Ebû Ca’fer er-Ruâsî ve iki talebesi el-Kisâî ile el-Ferrâ bu ekolün ilk kurucuları sayılır-
lar. Semâ’ ve şiir açısından özellikleri hem bedevî hem de hadarîlerden alıntı yapmalarıdır. Kıraat 
konusunda ise mütevâtir ile birlikte şâzz kıraatleri de delil olarak kullanırlar. Kıyâs meselesinde 
Kufiler, kâide ve usullerine muhalif olsa bile tek bir misale itimat ederler. Hadisleri onlar da Bas-
rîler gibi dikkate almamışlardır. İlletler konusunda Felsefe ve Mantık ile ilgi-lenmiş ve onları Arap 
diline dahil etmişlerdir. Âmil ve ma’mûl nazariyyesi meselesinde Basrîlerden ayrılıp onlara has gö-
rüşler ortaya koymuşlardır.

3. Bağdat Okulu: Bu ekole Basralı el-Müberred ve Kufeli Sa’leb’in her ikisi liderlik yapmış ve her biri 
kendi medresesine meyletmiştir. Bundan dolayı bu ekol her iki okulun ilminden seçkiler yapma yo-
luna gitmiştir. İbnu’n-Nedîm bunu müstakil bir ekol olarak görürken ez-Zübeydî ona muhalefet et-
miş ve her alimi kendi asli medresesine yerleştirmiştir. Bağdat Okulu’nun özellikleri: Semâ’ konu-
sunda Basrîler’e muhalefet edip Arap kabilelerinden birini diğerine tercih etmeden onlardan alıntı 
yapmışlardır. Kıyas meselesinde Basra ile Bağdat ekollerinin aralarını bulmaya çalışmışlardır. Tek 
şâzz misali bazı kurallarla kabul etmişlerdir. Kıraatler konusunda mütevâtirlerin yanında şâzz olan-
ları da kul-lanmışlardır. Hadise itimat edip onunla istişhatta bulunmuşlardır. Şiirde bedevî, hadarî 
hatta Beşşâr b. Bürd ve Ebû Nüvâs gibi dördüncü tabakadan örnekleri delil olarak zikretmişlerdir. 
Son olarak Bağdat Okulu ta’lîl konusunda pek çok örnekte mantık ilminden etkilenmiştir.

4. Endülüs Okulu: Bu ekol doğudan ve batıdan Ebû Musa el-Hevârî ve Cûdî b. Osmân en-Nahvî gibi
alimler tarafından kurulmuştur. Bu medresenin en önemli özellikleri şunlardır: Semâ’ meselesinde
bu ekolün mensupları dil ve nahiv konularında güvenilir kişilerden alıntı yapmışlardır. Kıyas açı-
sından usulde Basrîler ve Kufîlerle aynı düşünmüş, ferî meselelerde ihtilaf etmişlerdir. Ta’lîl konu-
sunda Basra ve Kufe medreselerinin yanında Bağdat medresesinden de istifade etmişlerdir. Pek çok 
ta’lîlde yeni görüşler ortaya koymuşlardır. Hadisi delil olarak kullanma noktasında ise ön çıkmışlar 
ve onunla pek çok istişhatta bulunmuşlardır. Bundan dolayı İbn Haldûn Endülüs nahvini mezhep 
olarak saymıştır. Bazıları ona uymuş, bazıları da tarafsız kalmışlardır.

5. Mısır Okulu: Nahiv ilmini ilk olarak Mısır’a getiren, bu ilmi Ebu’l-Esved ed-Düelî’den almış olan 
Abdurrahman b. Müzhir’dir. Mısır ekolünün özellikleri: İlk başta Bağdat medresesi gibi Basra ile 
Kufe medreselerini birleştirme yoluna gitmiş, sonra özellikle İbn Hişâm ve Suyûtî gibi alimlerin pek 
çok konudaki nahivle alakalı görüşleri ile ayrı bir ekol olmuştur. Sonuç olarak her bir ekolün kendi-
ne has özellikleri bulunmakla beraber Basra okulu nahiv ilminin ilk ve asli medresesi olarak görül-
müştür.

Anahtar kelimeler : Arap Dili, Dil Ekolleri, Basra Ekolü, Kûfe Ekolü, Bağdat Ekolü, Endülüs Ekolü, 

Mısır Ekolü.
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م  ا��ق

 ،ɑɽɄɩ ʻɦʱʤوا ،ɑʫɄʍ ɑˈɉɱʎʤم̒ ا ʦʎʤا ɳʝاɱʫ ʳʂɕɦɓ ὃỮʤا ɑˈʫɵɟ ɭʎɔ اɱɾɋʤة أوỈ˂ اɭᶽن ا
 ʭʦʍ ʳʟʤ ɗʯɄʠʕ ،ʨɥاɱʬɇ ʳʟʤ نɭᶽا ʳʫ Ṕḛɛʝ ˂Ỉء إɄʬʦʎʤا ʛʕرا ɭʚʕ .ɑʱ˄ɭᶽا ʡʦɓ ˍ☿ ًاṔḛɵأ ʛَɋ˄ ʭʤ ʻɦʱʤا

ɑʕ̒ ☿ˍ اɑɋɓɱᶽ اɭʎɈ ɑˈʯɄɛʤ اɱɾɋʤة، ʏʫ ʭə اɄʚɕʯل ʃʎɈ اɄʬʦʎʤء إɭʒɈ ˂Ỉاد وʭʸɵʻʦɟ إỈ˂ اɄʖʦᾟήء  ʠʤا
اɭʕ̒ إʅ ɄẛṨʤب اɭɥ ʨʞ ʳʫ ʭʦʎʤب و  ɓ ὂỮɥ ،Ṕḗʝن أȶɹ ʻɦʱʤا ʭʦʎʤ ɧɋɽاء أɱʫوا�� Ʉʬˈɵ  ،بʻɽ

ʻʦʍ ɷم  ̒ˆʵɯʶ ʳ اɭᶽارس وɭɓر̌ ʠɓ ʨɥاɱʫ ʳʫ ɑʦɥɱʫ ʨʞ ˍ☿ ءɟء أɄʬʦʍ Ʉẛṧʫ جɱɪɓو ،ɱɾʬʕ ɷʤɭʯا��
 .اɑˈɉɱʎʤ، وɄʖʤȸʫ ʗˈʤȶɓت Ʉʚɇ ʳʫ ɑʎʚɇ ʨʞ ɗʬʍ ɑʬɟع ɇد اḛʬʦɶᶽن

خ .1  م

ي .1.1 ارس ا ا ة م  ش

 ɭʱʍ �ً�ʬʎɕɶʫ  ɑˆ̒ ɦʱʤا ɏʶاɯᶽأو ا ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ᾝίʆɾʫ ʳʟ˄ ʭʤ ʨʶأ ʳʫ ءɄʫɭʚʤا
( ˍảʬᾒήم اɵ ʳɇ ɭʬɦʫ ʭʤɄʎʤا ʻʶ لɄᾒᾇا اɯʶ ˍ☿ ɏɕʝ ʳʫ وأول ،ɑˈɉɱʎʤم اʻʦʎʤر  231اɄɹي أɯʤوا )ه

،ɑٌʫɭْʙُ ɑˈɉɱʎʤة ☿ˍ اɱɾɋʤا ʨʶ إن" :ʹʤ̒ ʚɇ ɑɵرɭᶽا ᾝίʆɾʫ ɱʝدون ذ ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا ˂Ỉ1إ  ʻɦʱʤɄɉو
ؤʳʫ ʻʶ ˍỈ أ �ɭʤد̒ ا ɵا�� ʻɇوأ ،ɑ˄Ʉʱʍ ɏ ɱ̂ʒʤب واɱʎʤت اɄʒʤُو ɄʸʦˈɌɵ ᾘᾎʯوأ ،ɄẛẀɄɇ ɧɕʕو ɑˈɉɱʎʤا ɷɵ

."ɄʸɵɄˈʙ ʏʁ2وو 

ɑɋˉɕʙ ʳɇم ا�ᴂ�ɵ ʳɇا ɭʎɈ ʳʫ ءɄɟ ʭə (276  ارس و��ɭʬʦʤ  ᾝίʆɾʫ أي ɱɩا�� ʻʶ ɱʝɯ˄ ʭʦʕ )ه
 ɱʝɯ˄ ʭʤ ɏ ɱ̂ʒʤب اɄᾚὛوأ ɱʎɺʤورواة ا ʻɦʱʤء اɄʬʦʍ ʳʍ ʹɛɦɇ ɭʱʍرف وɄʎᶽا ʹɇɄɕʝ ˌʖʕ ɏʶاɯʬʦʤ

ḛن  ɱ̂ɾɋʤا ʳʫ ا̒ء ɵ ʭʤɄʍ ي ʹɕʬɟɱɓ ɭʱʍ ʃʎɋʤ ˍ☿ʻʠʤد اɋʤا ʻɇرة أɄɋʍ ʨʬʎɕɵا Ʉʬʯ ḛˈʕ̒ن  و ʠʤأو ا
ʳʫ Ʉ اɄɋʎʤرات ودون ذɱʝ ��ي ɭʫرɑɵ أو Ʉɟ ʭə .ɏʶɯʫء ɄʬʶɭʎɈ ʳʫ  3ا��ɄᾟὉص Ṕḛʑ اɱʎᶽوḛʕن، Ṕʁḛʑو

( ὃửʦᾚήا ɭɥ̒ا ʤاɭɋʍ ɏˈʆʤا ʻɇ351أ  ʁ ʭɟاɱɓ ʳʫ ɑʦɶʦɵ نḛˆ̒ ɦʱʤا ɏɓاɱʫ ʹɇɄɕʝ ˍ☿ ɱʝي ذɯʤا )
ʵɯʸʕ" :ʹʤ̒ ʚɇ ʹʱʍ Ṕḗʎʕ ،لɄɟɱʤن،  اɄʱɵن وا��Ʉʫا��ز ˍ☿ ʭʸʫɭʚɓو ،ɄʱئɄʬʦʍ ɏɓاɱʫ ɄẛẀ فɱʎ ُ˅  ɑʦʬɟ

1 ʹɥɽإ ˍ☿ ʹʫɭʚ˄ ʳɶɥ ɱəوأ ،ʛɋɵ مɭʚɓ أي :ʹʫɭʙم وɭʙ ɱʫا�� ˍ☿ ʹʤ لɄʚ˄ 

2  ،ˍảʬᾒήم، اɵ ʳɇ ɭʬɦʫاءɱʎɺʤل̒ ا ɦʕ( ،ɱʝɄɹ ɭʬɦʫ ̒د ʬɦʫ :ɧɓ ،:ةɭɟ د.ت.(، ج ،ˌʰɭᶽ12ص 1دار ا . 

3 ɭɋʍ ،ɑɋˉɕʙ ʳɇرف اɄʎᶽر̒ي، ا ʱ˄ɭʤا ʭʦɶʫ ʳɇ ᶳ، ا( ،ɑɹɄʠʍ وةɱə :ɧɓبɄɕʟʦʤ ɑʫɄʎʤا ɑ ɱ̂ɾᶽا ɑȾˈʸʤة: اɱʶɄʚʤ ،م(1992، 2ط ،
 .546-545ص
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،"ɑ˄واɱʤوا ʭʦʎʤا ʳʫ ʭʸʤزɄʱʫن  4وḛ ɱ̂ɾɋʤɄɇ أɭɋ˄ أن ɭɇ ن و��Ʉʠʕ ʳʫɳʤا ɏɶɥ ʹɇɄɕʝ ɏˉɓṔḘɇ مɄʙ ɭʙو
Ʉɡʕ .ʭء ʟɇم ʻɶʲʫب اỈ˂ ا��ɻʖɩ ا��وḛɋ˄ ʇɵن ʕˈʹ: "أن  Ṕʁḛʑ ʨɋʙ ʻɦʱʤا ʭʦʍ ȶɺ  hʭʶɭ˄ ˂Ịʍ ʳ˄ɯʤا

ḛˈʕ̒ن Ʉʬʝ ورد ʳʍ ا��Ʉʱʶ.ɻʖɩك ɱʖ˄  ʳʫق  ʠʤا ʳʫ ʳ ɱ̂ɩن وآḛ ɱ̂ɾɋʤء اɄʬʦʍ نḛɇ5  ˌɊأ ʳʍ ورد ɭʙو
ه( Ịʍ˂ أɱʙاɄʬʦʍ ʳʫ ʹʯء اɱɾɋʤة وʵɭʍ رئˉɭʱʍ ʭʸʤ Ʉɶ  117اʻʖɓ ɏˈʆʤق ʳɇ ᶳ ɭɋʍ اɊˌ إɄᾚὅق )

 .ɳʬʸʤا ˍ☿ ʹʫʝو ʻɦʱʤا ʹʎ ɱ̌ʖɓ 

ʻɦʱʤوا اɯɩأ ɭʙ ɑʕ̒ ʠʤء اɄʬʦʍ أن ʹʱʍ ورد ɭʚʕ ʹʕ̒ ʠʤا ˂Ỉإ ʹɓرɄɹإ Ʉʫوأ  ɱʖʎɟ ˌɊأ ʳʍ
( ὃỲḲؤاɱʤ187ا ،ʭẛṧʫ ɏ ɱ̂ʙو Ʉʯɱʝذ ʳ˄ɯʤء اȸʸʤ Ṕḛʊʱɇ ɷˉʤو  وɱʬʍ ˌɊأ ʳʍ ɯɩأ ɻورɭɇ يɯʤ6ه( ا  ɭʱʍو

.ʹʤ̒ ʙ واɱʟʯن أḛ ɱ̂ɾɋʤا ʳʟʤ ˌȽɄɶʟʤا ɭʎɈ ʹʦʂʕ Ʉʱʤ نḛɋ˄ اءɱʖʦʤ ʹɕʬɟɱɓ7  نḛˈʕ̒ ʠʤا ɯɩأ ˂Ịʍ ɭʝȸ˄ ʭə
 ̒ ʠʤا ʳʍ ɯɩا�� ʳʍ ̒ا ʎʱɕʫن اḛ ɱ̂ɾɋʤا ʳʟʤ نḛ ɱ̂ɾɋʤا ʳʍ ʻɦʱʤا ʭʦʍ ˍ☿ ɑᾒᾛήون اɭɡ˄  ʭẛẃ نḛˈʕ

اɭɋʤو اʳ˄ɯʤ أɯɩو ʱʍʹ وʚɉˌ اᾟήف ɄʙئὂỮɥ Ʉʬ اɄʬʦʍ ʃʎɈ ʨʚɕʯء اɭᶽرḛɕɵن إɭʒɈ ˂Ỉاد Ʉʱʕل 
ا̒ اɄʱʤس ☿ˍ ا��ɱʤɄɇ ɯɩوا˄Ʉت اɄɺʤذة واɯɪɓوا ʳʫ اɱʖʤوع ɱʫاɄɶɥ ˂Ịʍ ʏɟب  ɋʑاء ورɱʫا�� ɭˈ˄ȶɓ ̒ن ˈʕ̒ ʠʤا

ل̒. ɽ8ا�� ʆɾʫ ʨʬʎɕɶ˅ ʭʤ ɏˈʆʤا Ʉɇل̒ أن أ ʚʤا ɑɽɩو ɑɵرɭᶽا ˍảʦ- نɭᶽا ˂Ỉر اɄɹأ ʨɇ ،ɏʶɯᶽا
̒ˆḛن. ɦʱʤء اɄʬʦʎʤا ʡȾʤؤ ɑʱʁɄᾚήا 

̒ˆḛن  368وʡʤɯʝ أɭˈʎɵ ʻɇ اṔḛɶʤا☿ˍ ) ɦʱʤر اɄɋɩأ" ʹɇɄɕʝ ˍ☿ ʹˈʚɇɄɵ ا̒ل ʱʫ ˂Ịʍ ᾘᾎʯ ɭʙه( و
( ɱʬʍ ʳɇا ὂỲḳˉʍ ʹɕʬɟɱɓ ˍ☿ ʹʤ̒ ʚʝ "نḛ ɱ̂ɾɋʤة،  149اɱɾɋʤا ʨʶأ ʳʫ ˌʖʚɛʤا ɱʬʍ ʳɇا ὂỲḳˉʍ ʻʸʕ" :)ه

 ʳɇ ὂỲḳˉʎɈ ɷˉʤو ὃựˆ̒ ɦʯ ˌʫɭʚʫ ʳʫ يɱɾɋʤا ˌʖʚɛʤا ɱʬʍ ʳɇا ὂỲḳˉʍو ،ɑʕ̒ ʠʤا ʨʶأ ʳʫ ˌʰاɯʬʸʤا ɱʬʍ
 9أʨʶ اɱɾɋʤة".

ب ا ..1  ا��ذا

ه( أول ʳʫ اᾝίʆɾʫ ʨʬʎɕɵ "اɏʶɯᶽ" ؛ ɭʚʕ أʳɇ ɭʬɦʫ ɭʎ˅316  ʗʤᴂ اʳɶᾚή اɭˈɉɳʤي )
ᶽن اʻˆ̒ ɦʱʤا ʡȾʤأو ɄẛṨʕ شɄʍ ὃỮʤان اɭʦɋʤا ɱʝن"، وذḛˆ̒ ʒʦʤن واḛˆ̒ ɦʱʤت اɄʚɋʅ" ʹɇɄɕʝ ɭʎɈ ،ر̒ون ʸɺ

̒ˆḛن، وʵɯʶ ʭˈɶʚɓ ا��Ʉʱɽف اɄʚɋʅ ˂Ỉت ɏɶɥ اɭʚɕʤم  ʒʤن  وḛˆ̒ ɦʯ ʳʫ فɄʱɽأ ɑɶʬɩ ˍ☿ ʭʸʖʱɽ أن

4 ʤا ɏɓاɱʫ ،ὃửʦᾚήا ˍỊʍ ʳɇ ɭɥ̒ا ʤا ɭɋʍ ɏˈʆʤا ʻɇن،أḛˆ̒ ɦʱ ،ʭˈʶاɱɇإ ʨʂʖʤا ʻɇأ ɭʬɦʫ :ɧɓ  ،ɑ ɱ̂ɾʎʤا ɑɋɕʟᶽوت: اṔḛɇ(2009م ،)
 .34ص

̒ˆḛن، 5 ɦʱʤا ɏɓاɱʫ ،ɏˈʆʤا ʻɇ12صأ. 

̒ˆḛن، 6 ɦʱʤا ɏɓاɱʫ ،ɏˈʆʤا ʻɇ24، صأ. 

̒ˆḛن، 7 ɦʱʤا ɏɓاɱʫ ،ɏˈʆʤا ʻɇ86صأ. 

̒ˆḛن، 8 ɦʱʤا ɏɓاɱʫ ،ὃửʦᾚήا ˍỊʍ ʳɇ ɭɥ̒ا ʤا ɭɋʍ ɏˈʆʤا ʻɇ90ص أ. 

ḛن وɱʫاʭẛṤɓ وأʃʎɈ ʳʍ ʭʸʂʎɈ ɯɩ،)اɱʶɄʚʤةأɭˈʎɵ ʻɇ اṔḛɶʤا☿ˍ،  9 ɱ̂ɾɋʤن اḛˆ̒ ɦʱʤر اɄɋɩأ ،ᶳɭɋʍ ʳɇا ʳɶᾚήم: اɄɾɕʍدار ا��، 
 .49ص ،م(1985، 1ط



38•Arap Nahiv Ekolleri/  ʹɵارɭʫو ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا  

 ʭʸʚᾚήأ Ʉʬʯ ḛن وا��ḛˈɶʤɭʯن" دون ذɭʒɋʦʤ ɱʝاد˄ḛن؛ و ḛˈʕ̒ن واɱʚʤو̂ ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤا" :ɑʤ̒ ʚɇ ὃỰʫɳʤا
Ʉɟᴂɳᴂʤب اɄᾚὛد وأ ّṔGḗᶽب اɄᾚὛأ" :ʹʤ̒ ʚɇ ɑʕ̒ ʠʤة واɱɾɋʤء اɄʬʦʍ ʳʫ رɄɋʟʤɄɇ."اجɱɶᴂʤ10ج وا  ʹʯإ�� أ

ὂỲḲ̒ اɄʚʕ ،ʃʫɄᾚήل: "وɄʞن ɄɇرɄًʍ ☿ˍ اɑʒʦʤ واʻɦʱʤ؛  ʫ ˌɊ ʹɕʬɟɱɓ ɭʱʍ "ɏʶɯʫ" ᾝίʆɾʫ مɭɪɕɵا
ḛˈʕ̒ن... ʠʤا ɏʶɯʫ ˂Ịʍ11  فɱʎ ḛʤ̒ن، و̌ ʚʤا ʋʖɦ˄ Ʉًˈʕ̒ ʞ Ʉً ɱ̂ɾɇ نɄʞل̒ : "و ʚ˄ نɄɶˉʝ ʳɇ ʹɕʬɟɱɓ ˍ☿و

."Ṕḙʝن أḛ ɱ̂ɾɋʤا ɏʶɯʫ ˂Ỉإ ʹʦˈʫ نɄʞن، وḛɋʶɯᶽ12ا ʑ ɭʚʕ اɯʟ ʁرة وɄɋʍ ʨʬʎɕɵا ʳʫ ي أولɭˈɉɳʤا اɭ
 ˍ☿ "ɏʶɯᶽا" ᾝίʆɾʫ ̒ا ʦʬʎɕɵا ʳ˄ɯʤا ʳʫ ʭ˄ɭʱʤا ʳɇا ɭʎ ɑʕ̒، و̌ ʠʤة واɱɾɋʤة ☿ˍ اɄɦʱʦʤ "ɏʶɯʫ"

ɑɋˉɕʙ ʳɇ ʹɕʬɟɱɓ ˍ☿ ʹʤ̒: "إʇʦɩ ʹʯ اḛɋʶɯᶽن". ʚʝ ،يɭˈɉɳʤا ʳɶᾚήا ʳɇ ɭʬɦʫ ɭʎɈ ؛ɑˈʯɄɛʤا ɑɟرɭʤ13ا 

 Ʉẛṧʫء" وɄɇت ا��دɄʚɋʅ ˍ☿ ءɄɋʤا�� ɑ ɳʁʯ" ʹɇɄɕʝ ˍ☿ �ً�ˈʦʙ ؛ إ��ɏʶɯᶽا ʨʬʎɕɶ˅ ʭʦʕ ريɄɋʯت ا��ɄʞṔḗʤا ʻɇأ Ʉʫأ
 ʹɇ ɭɾʚ ʤ̒ʹ: "وɄʞن ˄ʇʦɪ اḛɋʶɯᶽن"˄  ʙḛ˄ادɭʒɋʤ14.نا 

ارس ا .2 ا��

Ʉʬʝ ʳ ورد ɱɇ ʳʍوɄʬʦʞن  ɱ̂ɽɄʎᶽا ɭʱʍ ɱʸʉ ɭʙ ɏʶɯᶽوا ɑɵرɭᶽا ˍảʦʆɾʫ لɄʬʎɕɵإن ا
ɭʫ ثə ɱʝن ذḛɥ.ɑ˄ادɭʒɋʤɄʕ ɑˈʕ̒ ʠʤا ʭə ɑ ɱ̂ɾɋʤ15ارس أو�� ا 

،"ɑˈʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭᶽوا ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا" :ʹʤ̒ ʙ ˍ☿ ʨ˄Ʉʕ ɭʤ̒ ɓ̒ ɟ ʡʤɯʝب  16وɱʎʤن اḛəɭᾚᾇا ʳʫو
 ."ʻɦʱʤوا ɑʒʦʤا ɑɵدرا ˍ☿ Ʉʸᾒᾎʱʫو ɑʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭʫ" ʵɄʬɵو ɄًɇɄɕʝ ʗʤي أɯʤا ˌʫوɳᾟᾇي اɭʸʫ ̒ر ɕʝɭʤا

̒ˆɑ" وɭɋʍ اʳʬɥɱʤ اɭˈɶʤ اɯʤي ɇɄɕʝ ὂḒᴂɵʹوʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ʡʤɯʝ اɯʤي ɇɄɕʝ ὂḒᴂɵʹ "اɭᶽارس ا ɦʱʤ 

̒ˆḛن،  10 ʒʦʤن واḛˆ̒ ɦʱʤت اɄʚɋʅ ،ὃỲḳʤɭʯي ا��ɭˈɉɳʤا ʳɶᾚήا ɱʟɇ ʻɇرف، أɄʎᶽة: دار اɱʶɄʚʤ125م(، ص1984، 2ط)ا. 

̒ˆḛن،  11 ɦʱʤت اɄʚɋʅ ،يɭˈɉɳʤ152صا. 

̒ˆḛن، اɭˈɉɳʤي،  12 ɦʱʤت اɄʚɋʅ153ص. 

ɭʱʤ ɑɶɵȸʫن: اʳɇ اʭ˄ɭʱʤ أʻɇ اɱʖʤج ʳɇ ɭʬɦʫ إɄᾚὅق ʳɇ ɭʬɦʫ ʳɇ إɄᾚὅق، اɗɵɱʸʖʤ ☿ˍ أɄɋɩر اɄʬʦʎʤء اḛʖʱɾᶽن ʳʫ اɄʫɭʚʤء، ) 13
 ،ˌʫɵɟ  .85م(، ص2009اɄʙɱʖʤن ṔḘʦʤاث ا

ɑ ا��Ʉɋʯء ☿ˍ Ʉʚɋʅت ا��دɄɇء ، )ا��ردن 14 ɳʁʯ ،ريɄɋʯا�� ɭʬɦʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ تɄʞṔḗʤا ʻɇر، طأɄʱᶽا ɑɋɕʟʫ ،ءɄʙرɳʤم (1985 ،3: ا ،
 .169ص

ا̒ب،)اɱʶɄʚʤة دار اɄʎᶽرف،  15 ɕʤا ɭʦʍ نɄʂʫر و رɄɡʱʤا ʭˈʦᾚήا ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،ˌɊɱʎʤخ ا��دب ا ص  2م(، جɄʞ1977رل ɱɇوɄʬʦʞن، Ʉɓر̂
124_125. 

Ʉɕʝ ɑʫɭʚʫ "ʨ˄Ʉʕ ɭʤ̒ب اɄɾʯᶡف، ) ɭˈʤن  16 ɓ̒ ɟ"1913ˌɊɱʎʤخ ا��دب ا  (Ʉɓ ʳʍ �ً�ʚʯ127/2ر̂
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"ɑˆ̒ ɦʱʤة اɱɾɋʤا ɑɵرɭʫ"17  ˂Ịʍ ɭʝأ ɭʚʕ اءɱʖʤا ʳʍ ʹɛ˄ɭɥ ˍ☿ ريɄɾʯا�� ˌʠʫ ɭʬɥر̒ أ ɕʝɭʤا ʡʤɯʝو
.Ʉ Ṕʁḛʑ ʳʍ ɄẛẀ ṕḛʬɕɓ ɿئɄɾɩ ɑɵرɭʫ ʨʠʤ 18أن ."ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا" ɄẛẀɄɕʝ ˍ☿ ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ ʡʤɯʝو 

2.1. ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽد اɭʎɔ ˍ☿ ءɄʬʦʎʤآراء ا 

̒ˆɑ؛ ɭʤى اɱʤواة وɄʬʦʍء اɑˈɉɱʎʤ؛ ʳʫ ʭẛṧʬʕ رأى ɭʎɈم وʻɟد  ɦʱʤارس اɭᶽا��راء ☿ˍ ا ɗʲ˄Ʉɋɓ
 ʹˈʤر إɄɹأ Ʉʬʝ ؛ɑʕ̒ ʠʤا ʭɵɄɇ ɑɵرɭʫ ɭɟ̒ ɓ ة، و��ɱɾɋʤا ɑɵرɭʫ ˍỘ ةɭɥوا ɑɵرɭʫ ʨɇ ؛ɑˆ̒ ɦʯ ارسɭʫ

.ɑ˄ادɭʒɈ ɑɵرɭʫ و�� "ʨ˄Ʉʕ ɭʤ̒ ɓ̒ ɟ"19  ̒د ɟر وɄʠʯإ ˂Ỉإ ɗɋʶ؛ ذɑˈʫɵɟ ɭʫرɑɵ وʡʤɯʝ دائɱة اɄʎᶽرف ا
،ɑʕ̒ ʠʤ؛  20اɑˆ̒ ɦʯ ارسɭʫ ̒د ɟʻɇ ̒ل ʚɓ ὃỮʤة اɱʟʖʤد اɄɶʖɇ لɄʙ يɯʤرم اɄʠᶽا ʻɇذ أɄɕɵا�� ʡʤɯʝو

 �ً̒� ɽأ ʛɋʆɓو ،ɑẛẀɄɺɖʫ راتɄʅك ☿ˍ إɱɦɕɓ ɑˈʯɭʫ تɄʎʬɡɓ كɄʱʶ Ʉʬʯ ɏˈʤɄɵȶɇ وɑʖʦɕɪʫ ᾘᾊɄʱʫ؛ و
ن̒ اʨˈʦᾟή رأس ا ʠ˄ نȶɇ سȶɇ  ʹʯت، وأɄˈئɳᾒήن اḛɇ تɄʕɕɩا�� ʃʎɈ ̒د ɟو ʭʑةً؛ رɭɥارس واɭᶽ

ɭʒɈ ʭə ،ɑʕ̒اد وɱɾʫ وا��ɷʤɭʯ؛ ɱʂʤɄɇ ɗɶˉʤورة  ʠʤة واɱɾɋʤت ☿ˍ اɄʎʬɡɓ ̒د ɟوأن و ،Ʉًʎˈʬɟ ɑˆ̒ ɦʱʤا
.ʳ˄Ʉɋɖɓو ᾘᾊɄʱᶽا ɄẛṨʕ دɭʎɕɓ 21أن 

 ʡʤɯɇ نḛʦئɄʚʤا ʭʶوأ ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤا :Ʉʬʶ نḛɕɵرɭʫ ̒د ɟʻɇ فṔḘʍا ɝʤɄə ʛ ɱ̂ʕ كɄʱ ʁو
د̒ اɭᶽرɑɵ اɭʒɋʤاد˄ ɟو ɱʟʯوأ ،ˌʫوɳᾟᾇي اɭʸʫ ̒ر ɕʝɭʤا.ɑ22  ʳʫ ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽد̒ ا ɟو ɱʟʯأ ʳʬʫو

ر̒ ɭɋʍاɄɕʖʤح إὃửʦɹ ʨˈʍɄʬɵ. -أ˄Ʉʂً -اḛəɭᾚᾇن  ɕʝɭʤارس؛  23اɭʫ ثə ̒د ɟو ˂Ỉإ ɏʶذ ʳʫ كɄʱ ʁو
ل̒ ا��Ʉɕɵذ أɭʬɥ أḛʫن، ʚʤا اɯẛẀ نḛʚɇɄɶʤا ʳʫو ،ɑ˄ادɭʒɋʤوا ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤ24ا  ɭʬɦʫ خˈɺʤا ʡʤɯʝو

وأ˄Ʉًʂ ا��Ʉɕɵذ ɭˈʎɵ  25.، وɭʫ ʭʸʬɶ˅ ʭʤارساɄʆʱʆʤوي؛ اɯʤي Ʉًʙɱʕ ʭʶɭʍ وɯʫاɏʶ، أو Ʉʍɳʯت
 ʭʸʎʬɟ ʳʍ تȶɺ hن، وʻ ɱ̂ɾɋʤا ʡʤɯʝاد، وɭʒɈ ˍ☿ ʭẛṤʶɯʫ ɱɺʲɇ ̒ا ʫɄʙ نḛˈʕ̒ ʠʤي رأى أن اɯʤا ˌʰɄʒʕا��

ɗʯ̒ اɏʶɯᶽ اɭʒɋʤادي ʞة، وɭ˄ɭɟ ɑʚɋʅ.26  ˌʠʫ ɭʬɥر̒ أ ɕʝɭʤة؛ اɱʟʖʤا ʵɯʸʤ نḛɶʬɦɕᶽا Ṕḙʝأ ʳʫ نɄʞو
ɿئɄɾɩو ،ɑɵرɭʫ ʨʞ ᾘᾎʱʫ نḛᴂɉري، وɄɾʯا��  ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا Ʉʫو ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا Ʉẛṧʫ ɑ ɱ̂ɾɋʤ؛ اɄʸᾒᾎʱʫ

17 ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ، 13ص. 

Ʉ اɱʖʤاء وɋʶɯʫʹ ☿ˍ اɑʎʫɄɟ( ،ʻɦʱʤ اɱʶɄʚʤة ɑˈʦʞ ا��داب،  18 ɱ̂ʝز ʻɇري، أɄɾʯا�� ˌʠʫ ɭʬɥ352م(، ص 1966أ. 

19 ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ ،ا��ردن ɭɉإر( ɑɛʤɄɛʤط ا ،ʨʫ2001دار ا��)14ص، م. 

20،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 16ص. 

21،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 16ص. 

22 ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 16ص. 

̒ˆɑ، ص23 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ19. 

24،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 19ص. 

25،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 20ص. 

 26 ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ 20ص. 
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 ʡʦɓ ɿئɄɾɩ ɗɌɶɖʝوا ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽن ☿ˍ اḛɋʶɯᶽن اḛɇ ʏʬɟ ؛ɭ˄ɭɟ ɏʶɯʫ إ��
اɭᶽرḛɕɵن، واɄɾɩ ʨʠɺɖʤ Ʉʸʂʎɋɇ ɗɟṕḘʫئɭɥʻʫ ɿة ɭ˄ɭɟ ɏʶɯᶽ، وɭʙ وɭɟ ذᾘᾎʱʫ ˍ☿ ʡʤ اɱᴂʖʤاء؛ 

ɵرɭᶽا ɿئɄɾɩ نḛɇ جɳᶽا ˂Ịʍ مɄʙ يɯʤا ˌʚˈʚᾚήا ɷɵȸᶽا  ɭʎ˅ اɯʤي̒؛ و ɦʱʤا Ʉʬʸᾒᾎʱʫن،  وḛɕ
ر̒ أʠʫ ɭʬɥˌ ا��Ʉɾʯري  ɕʝɭʤا ɭʱʍ ؛ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭʬʦʤ.27 

 ɑ ɱ̂ɾɋʤا :Ʉʬ ʁت وɄʸʫا�� Ʉʬẛṧʫ نɄɕʲə؛ اʏɊأر ˂Ỉإ ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ʭɶʙ ɭʚʕ ʹʅ ذɄɕɵا�� Ʉʫᴂوأ
ɟɱʫو ɑˈɶʤɭʯوا�� ،ɑˈʕ̒ ʠʤا ˂Ỉإ Ʉʸʎɟɱʫو ɑ˄ادɭʒɋʤا Ʉʬ ʁن وɄɕˈʍɱʕو ،ɑˈʕ̒ ʠʤواɑ ɱ̂ɾɋʤا ˂Ỉإ Ʉʸʎ.28 

 ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤا ˍỘو  :Ʉًɶʬɩ ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ʨʎɟ ɭʚʕ :ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ̒ر ɕʝɭʤا Ʉʫᴂوأ
 ʳʫ ءὃỲḵɈ ɝɦɋʤض اɱʎʱɵو ʭˈɶʚɕʤا اɯʶ Ʉʱɛɦɇ ˍ☿ Ʉʯɭʬɕʍا ɭʙو ،ɑ ɱ̂ɾᶽوا ɑˈɶʤɭʯوا�� ɑ˄ادɭʒɋʤوا

 ʭʸʤ نɄʞ ʳ˄ɯʤء اɄʬʦʎʤا ʭʶارس، وأɭᶽا ʡʦɕʤ ɿئɄɾᾟήا ʭʶȶɇ Ṕḛʝɯɕʤوا ،ʨˈɾʖɕʤء اɄʱɇ ˍ☿ Ṕḛɋʟʤع اɄɋʤا
.ɑˆ̒ ʒʦʤوا ɑˆ̒ ɦʱʤم اʻʦʎʤل اɄɡʫ ˍ☿ ʨʬʎʤارس، واɭᶽا ʡʦɓ 

ة .. ر ا  أوً�: م

 Ʉʱˉɋʫ ʻɦʱʤدىء اɄɋʫ ʏʁو ʳʫ أول ʻʶ ˌʫɱʂᾚήق اɄᾚὅا ˌɊأ ʳɇا ᴂأن ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ Ṕḗɕʍا
 ʏʁوو ،ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا ɱʶɄʊʫ ʳ ɭɕʤ ɑˈʕ̒و̂ ʠʤا ɑɵرɭᶽا ˂Ịʍ Ʉʸʚʬʍو ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽق اʻʖɓ ىɭʫ
اʱˉʯ̒ʹ. واṔḗɕʍ اʻʶ ʨˈʦᾟή اɷɵȸᶽ اɱʤائɭᶽ ɭرɑɵ اɱɾɋʤة، وɄʚɥ ʳʫ ʨʬɦɓɄʫئɑˈʬʦʍ ʛ؛  ʙو ʵɭʍ̒ا ʙ

ɑ ɱ̂ʊʱʤا ʵɯʶ تɭʱɵأ ὃỮʤس؛ اɄˈʚʤوا ʨˈʦʎɕʤع واɄʬɶʤا ʡʤɯʝل̒، و ʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɑ ɱ̂ʊʱʝ.29  وزɄɡɓ ʳʟʤ
ر̒ ȶɺʰ ɑʦɥɱʫ ʗˈʁ ˍ♀ʻɹة اɑʖˈʦɩ ɭʱʍ ʻɦʱʤ اḛʬʦɶᶽن ʳɇ ˍỊʍ أɏʤɄʅ ˌɊ اɯʤي وʏʁ ا ɕʝɭʤا ɑʱɋʦʤ

 ɭ˄ ˂Ịʍ ɻرɄʶازد ɑʦɥɱʫ ˂Ỉإ ʨɽو ὂỮɥ ؛ˍỈؤɭʤد̒ ا ɵا�� ʻɇأ ʹʫɄʬɓإ ˂Ịʍ ʨʬʍ ʭə ،ʵɭʍ̒ا ʙو ʵودɭᾚή ˂Ỉا��و
خ ȶɺʰة اɭʱɖɶ˅ .ʻɦʱʤ إỈ˂ أي دɏɕʝ ˍ☿ ʨˈʤ اɄʬʦʎʤء اḛʚɇɄɶʤن  و☿ˍ  اɭʎ˅ ،ʨˈʦᾟή اṔḛʆɩ ɄًʕɄʆʎʰاً ☿ˍ Ʉɓر̂

ʱʤا ʏʁو ɑɋɶʰ ʳʍ ʹʫʝ ɣɕʲɕɵا ɭʙ ˍ♀ʻɹ ʨʎʤو .ʻɦʱʤة اȶɺʰ خ ̒ˆʹ )Ʉʙل Ʉɓر̂ ɋˉɵ ̒ل ʙ ʨˈʦᾟήا ˂Ỉإ ʻɦ
د̒ اɭʤؤɭʎɈ ˍỈ أن ɭɥ ɭّɥودɑʖˈʦɩ ʵ اḛʬʦɶᶽن  ɵا�� ˌɊأ ɭ˄ ˂Ịʍ ʹɓȶɺʰ ʨɽأ ˂Ỉد̒ إ ʎ˅ دون أن )ʨˈʦᾟήا

.ɏʤɄʅ ˌɊأ ʳɇ ˍỊʍ 

̒ˆɑɡ˄ɭɩ،ɑ اὃữ˄ɭᾚή، اɭᶽارس 27 ɦʱʤ20ص ا. 

̒ˆɑ، ص28 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ21. 

29 ( ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ مɶʤا ɭɋʍ ˍ♀ʻɹ ɭʬɥ؛ أʗˈʁ ˍ♀ʻɹ :ةɱʶɄʚʤرف، طاɄʎᶽ5(، ص7دار ا. 
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. .1. : ر ا ئص ا��  خ
. ع: .1.1. ث ا  من ح

̒ˆʳʍ ɑ اḛʚʅɄʱʤن Ịʍ ɭʱʍ .ɄẛẀˍ أʻɇ اɄʠᶽرم ʒʦʤدة اɄʬʦʤ ɱɹɄɋᶽا ɯɩع: ا��Ʉʬɶʤا ʗ ɱ̂ʎɔ.30 

 ʡʤوذ ،ʭ Ṕʁḛʑ ʳʍ ʹɇ زواɄɕʫ؛ اɄًʚˈʙد Ʉًᾒᾎʱʫ ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʤا ɷˉɵȶɓ ˍ☿ ̒ن ɱ̂ɾɋʤا ɯɪɓا
 ʳ˄ɯʤا ɱʂᾚήا ʨʶت أɄʒʤ ʳʍ واɭʎɕɇوا ،ɑˆوɭɋʤا ɑˈɉɱʎʤا ʨئɄɋʚʤا ɭʱʍ تɄʒʦʤا ʳʫ ɭئɄɶʤذ اɄɪɓɄɇ
ا̒ذ. وɭʙ أɄɹر  ɺʤا ʳʍ ʳ˄ɭʎɕɋʫو ،ʛˈʬʎʤوا ʛˈʙɭʤاء اɱʚɕɵا�� ˂Ịʍ ʳ˄ɭʬɕʎʫ ؛ʭɟɄʍɄɇ ̒ا ʆʦɕɩا

ʖʤا̒ع ا ʯ ʭʸʦʬɦɓ ˂Ỉوا ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽء اɄʬʦʍ Ʉʸʤɭɇ ὃỮʤد̒ ا ʸᾒήا ˂Ỉوف اɱᾚήظ واɄʖʤا�� ʹɇɄɕʝ ˍ☿ ˌɊراɄ
 ɱɹɄɋᶽا ʭʸʍɄʬɵ ɝˈɥ ʳʫ ɑʖʦɕɪʫ ɏˈʤɄɵɄɇ Ʉ ʁوɭʬɕʍا ὃỮʤا ɑʒʦʤا ɑʫɵ ʳʫ ̒ا ɕɋɜɕ˄ ʞ̩ ɑʚɺᶽا

ʭʦʎʦʤ ɑʫɭɩ ʭẛṨʍاɱʫو ʭẛṥ˄وأود ʭʸʙ̒ا ɵس ☿ˍ أɄʱʤا ʡȾʤو ʭẛṥʸʕɄɺʫ31.و 

 ɱᶽ Ʉʱʁɱʍ ˍ☿و  ،ˌȽɄɶʟʤوا ʨˈʦᾟήن اḛɇ ىɱɟ Ʉʬɇ Ṕḛʝɯɕʤا ʳʫ ɭɇ ʨˈʦᾟήا ɭʱʍ رɄʶدɟز ɑʦɥ ا
ا̒دي ɭɡʯ واɄᾒᾛήز وɑʫɄẛẁ. و ɭʙ ورد  ɇ ʳʍ  ʭʦʎʤا ɯɩأ ɭʙ ʹʯأ ʹʬʦʍ ʳʍ ʹʤاȸɵ ɭʱʍ ʨˈʦᾟήا ʹʤ ɭʝا ɭʚʕ

،ɑ ɱ̂ʁ ὂḒɦɇ ɑˈɌɽ ʏʬɵ ʹʯأ ˍẻʬɽا�� ʳʍ32  ɭɥأ ʳʍ بɄɕʎʤا ˁʚʦɓ ὂỮɥ ʭ ṕʁḛɟأرا ʳʫ ɯɩȸ˄ نɄʞ ʹʯوأ
  ʭʸɩʻˈɹنɄˈɌɾʤا ʳʍ مʟʤا ʵɯɩ.33 

. س ..1. ق  ا

 ʳʫو ،ɑʒʦʤا ʳʫ ʭˈʦɶʤا ʳʍ ʭẛṤˈʚʱɓو ʭẛẄ ᴳɱّɦɓ ˍ☿ صɱᾚήا ɭɹن أʻ ɱ̂ɾɋʤن اɄʞ سɄˈʚʤو☿ˍ ا
̒ˆʹ Ʉɛʫ Ṕḛɩل Ịʍ˂ ذʡʤ، وɄʸɺɊدة Ʉɋʝر اɄʬʦʎʤء  ɋˉɵ بɄɕʝو .ʨʎɕʖᶽل̒ وا ɦʱᶽا ʳʍ ɄًˈʕɄɡɓ سɄʱʤا Ṕḙʝأ

ا̒ ʦʎɟ ὂỮɥ ؛ɿʚʯ أو ،ɏˈʍ أي ʳʫ ʹɕʫɵو ʹɕᾚὝɇ واɭʸɹ ʳ˄ɯʤ؛  اʹˈʤن̒ إ ʬʟɕɦ˄ Ʉًʬʟɥ ʵɭʍ̒ا ʙ ʳʫ
 ʭẛṧʍ رɭɾ˄Ʉʫا̒ء، و ʶب ا��ɄᾚὛن؛ أḛʖʤɄᾟᾇا ʡȾʤا̒ل أو ʙȶɇ نḛʤɄɋʫ Ṕḛʑ ؛ɑˆ̒ ʒʦʤوا ɑˆ̒ ɦʱʤا ʭẛẁɄᾒὅ ˍ☿
ا̒دي؛  ɋʤا ʳʫ ɑʒʦʤا ʨʶأ ɑʱɶʤأ  ˂Ịʍ ىɱɟɄʫ ˂Ịʍ نʻʠ˄ سɄˈʚʤا Ʉʬʯإ .ɄʬẛṨʦʍ سɄʚ˄  يɯʤا̒ذ ا ɺʤا ʳʫ

 ʹʎʁو ɭʱʍ ؛ʹɇɄɕʝ ˍ☿ ʹˆ̒ ɋˉɵ ʹɇ نɄʎɕɵي اɯʤاɑˈʕɱɾʤوا ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʦʤ.34  

ɏ، اɱʶɄʚʤة،  Ịʍˍ أʻɇ اɄʠᶽرم، 30 ɱ̂ʑ دار( ،يʻɦʱʤا Ṕḛʟʖɕʤل اʻɽص2006أ ،)33م. 

31 ɱʟɇ ˌɊأ ʳɇا ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا  ɧˈɾʖʤا ɑʕɱʎʫ ˍ☿ ˌʰɄɛʤا ʨɾʖʤا ،ʏɵɄɕʤع̒ ا ʱʤا ،ɱ ɳʁᶽا ،ˌʅʻˈɶʤا ɭʬɦʫ ʳɇ
Ỉ̒˂ وآɱɩون، )اɱʶɄʚʤة: دار إɄˈɥء اɏɕʟʤ اὂỲḳˉʍ ɑˈɉɱʎʤ اɊɄɋʤˌ اὃửʦᾚή، طʳʫ اɱʎʤب ᶽد اɄɟ ɭʬɦʫ :ɧɓ ،1).212_209، ص، د.ت. 

32 ɭʎʫ ʳɇ ارɳʯ ʳɇ ɑʎˈɉر ɗʲɇ ɑ ɱ̂ʁ ˂Ỉإ ɑɋɶʰ  ʭɵا ا��ɯẛẀ ɗˈʬɵ ɭɡʯ ˍ☿ ɑʚʆʱʫ ʭɵن. اɄʯɭʍ ʳɇ 

 .259ص  2اʆʖʚʤˌ، أʵɄɋʯ اɱʤواة، ج 33

ɱ، ج 34 ɳʁᶽا ،ˌʅʻˈɶʤ211ص 1ا. 
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.  ا .1.2.

 ،ɄʸʍɄɋʅو Ʉẛṥˈᾒὅ ˂Ịʍ ɗʚʆʯ بɱʎʤإن ا" :ʨˈʦᾟήل̒ ا ʚ˄ ،ًاṔḛɛʝ ʨʦʎʤɄɇ نʻ ɱ̂ɾɋʤا ʭɕʶا Ʉʬʝ
 ʹɕʦʦʍ Ʉᶽ ɑʦʍ ʹʯي أɭʱʍ Ʉʬɇ Ʉʯأ ɗʦʦɕʍوا ،Ʉẛṧʍ ʨʚʱ˄ ʭʤ ن ʦʦʍ Ʉʸʤ̒ʹ؛ و ʚʍ ˍ☿ مɄʙو ،Ʉʸʫʝ ʏʙ̒ا ʫ ɗʕɱʍو

 ʨʙأ ʳʟ˄ ʭʤ "بɄɕʟʤا" ˍ☿ ʹˆ̒ ɋˉɵ ʡʤɯʝو "ʹʱʫ لɄʎʕأن ا�� ˂Ịʍ ɭʝأ ɝˈɥ ،ʨˈʦᾟήا ʳʫ ʨˈʦʎɕʤɄɇ ɄًʫɄʬɕʶا
ا̒ ʨʞ اɱᾚήص  ɽɱɥو .Ʉًʱʟʬɓ ɭɹأ ˍỘو ،˂Ỉا��و ˍỘ ءɄʬɵن ا�� ʳˆ̒ ʱɓ Ʉʸʚᾚί˄ ʭʤ ʭə ʳʬʕ ءɄʬɵا�� ʳʫ ʨʚəأ
̒ˆɑ اɑʬˈʦɶʤ؛ ɄʸʎˈɇɄʱ˄ ʳʫ اɑˈʕɄɾʤ اɑɦˈᾚὝʤ؛ اɄʂᾚήɄɇ ʇʦɕɪɓ ʭʤ ὃỮʤرة  ʒʦʤدة اɄᶽا ɯɩأ ˂Ịʍ

ɋʚʤا ʨʒʦʒɔ ɑɡˈɖʯ ؛ɑɋɶɖʟᶽا ˌʫɵɟ Ʉئʨ اɑˈɉɱʎʤ ☿ˍ أɄʬʍق اʻʎɺʤب اʭẛẀ ɑʆˈᾚᾇ؛ ɭʎɈ Ʉʬˈɵ اɧɕʖʤ ا
̒ˆɄɋʙ ɑئʭˈʬɓ :ʨ، وɷˉʙ، وأɭɵ، وʅˌء،  ʒʦʤا ɑʟʦᶽا ʡʦɕɇ ɗʊʖɕɥا ὃỮʤا ʨئɄɋʚʤا ɱʸɹأ ʳʫو .ʏɵ̒ا ʤا
 ،Ʉ ʁرɄʎɹوأ ،ɑʬˈʦɶʤا ˂ảɾʖʤا Ʉẛṥʒʦɇ ʋʖɕɥة، واɱɾɋʤم اɭʙ ʳʬʫ ɄẛẄا̒د ɇ ʳʫو ɭɡʯو ،ɑʯɄʱʝو ،ʨ˄ɯ ʁو

Ʉʸʦʶر أɄɋɩء  35.وأɄʬʦʍ ʭẛṧʍ ɯɩأ ʳ˄ɯʤاب اɱʍا�� ʳʫ ن؛ḛʬʦʎᶽا ʡȾʤء أوɄʬɵأ ˂Ỉإ ʭ˄ɭʱʤا ʳɇر اɄɹأ Ʉʬʝ
ʭẛẁɄʖʤȸʫ ˍ☿ Ʉʶ̒ ʯودو ،ɑˆ̒ ɦʱʤوا ،ɑˆ̒ ʒʦʤدة اɄᶽة؛ اɱɾɋʤم  36.اʝ ˂Ịʍ نḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛˆ̒ ɦʱʤد اɄʬɕʍا ʳʟʤ

.Ʉẛṧʫ و̒ا ɓار ὃỮʤا ʏˈɇɄʱˈʤا ʳʫ ʏɋʯ إ�� ɷˉʤ و؛ɭɋʤا ʨئɄɋʙ ʳʫ بɱʎʤا 

. آءات ..1. ق   ا

ɄẛẀ̒ أ˄Ʉɹ ɑئʟʕ ،ɑɋم Ʉʞ ɭʚʕ ᶳن  ɺ˅  ؛Ʉẛẁاɯɇ ɑʬئɄʙ ɑˈʕɄɽ ʏˈɇɄʱ˄ ʹɓآءاɱʚɇ ʭ ɱ̂ʟʤآن اɱʚʤا
ʦʍ ᶳ ˂Ịɽ ʹʤ̒ˈʹ وʭʦɵ  أɭɽق، وأᾝὛ، واȶᾒί˄ ،Ʉًʎɟɱʫ ˁʚʯ إʤˈʹ اɄɦʱʤة ☿ˍ  ɵر ɏʦʙ ˂Ỉل إṕᴂḚᶽا

 ʋʖᾚήا ɭʎɈ ؛ɱɓ̒ا ɕʤɄɇ ʹʤاوɭɓ ʭᴂɓ ɭʙو ،Ʉʸʤ̒ ɽوأ ،ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʦʤ  طɄɋʲɕɵاء، وا��ɱʚɕɵا�� ˍ☿
ا̒ ا��Ʉʸɺɖɵد ɱʚʤɄɇاءات اɄɺʤذة. و�� ʡɹ ☿ˍ أنȶɺʰ ᴂةُ ʭʦʍ اɭɇ ʻɦʱʤا˄ɭʙ ɑً أʭˈʙ  37اɭɾʤور، ʂʕر ʭẛṧʟʤ

ɑˈʫɵɟ ʭ؛ ɭʎɈ Ṕɻḛʑ ʨɋʙ أن ὂỲḵʖɓ اʳᾚίʤ ☿ˍ اɄʎʬɕᾒᾇت ا ɱ̂ʟʤآن اɱʚʤا ɑʫɭɩ ˍ☿.38 

ث   .2.2.1.5  ا

 ʗ ɱ̂ɺʤا ɝ˄ɭᾚήأن ا ʡʤذ ˂Ỉإ ʭẛṥᾒᾙو ،ʹɇ جɄɡɕɥا�� ʭɕ  ˄ʭʦʕ :ʗ ɱ̂ɺʤا ɝ˄ɭᾚίʤ ɑɋɶʲʤɄɇ Ʉʫأ
ʱʹ أ˄Ʉم اʻɵɱʤل  و�� أ˄Ʉم ɕɇɄᾚὛʹ اɱʟʤام. وɭʙ اɇ ὂỰɕʍʹ  )ص(ʭɓ ɭʙ روا˄ὂỰʎᶽɄɇ ʹɕ، وذɭʎʤ ʡʤم ɭɓو̂

Ʉˈɥ ʳɇا ɭʝأ ɭʙص(  و( ὃửʱʤا ˂Ỉإ ʹɕɌɶ  hكʻʠɺᶽا ʹʊʖʤ ˂Ịʍ ɭʬɕʎ  ˅ʕ اɯʤ ؛ʭɟɄʍا�� ʳʫ Ṕḛɛʝ ان ˂Ịʍ ن

د̒ ɭɟ( ،ɱʝɄɹ ɭʬɦʫة: دار اʰɭᶽˌ، د.ت.(، ج 35 ʬɦʫ :ɧɓ ،اءɱʎɺʤل̒ ا ɦʕ تɄʚɋʅ ،ˍảʬᾒήم اɵ ʳɇ ɭʬɦʫ م؛ɵ ʳɇ12، ص1ا. 

 102أʳɇ اʭ˄ɭʱʤ، اɗɵɱʸʖʤ ص 36

37 ʳɇا ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳɇ ɭʬɥس، أɄɋʎʤا ʻɇء؛ أɄʂʫ ʳɇة،اɄɦʱʤا ˂Ịʍ دɱʤا ،ὃửʅɱʚʤا ὃḒᾟίʤء اɄʂʫ ʳɇ ɭʬɦʫ  ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ :ɧɓ
 م(، ص1947، 1، دار اɱʟʖʤ اɊɱʎʤˌ، ط)اɱʶɄʚʤة

38  ،ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤن دار اɄʱɋʤ :وتṔḛɇ( ˌʰ̒ ʬɹح ا��ɱɹ ،ˌʰ̒ ʬɹا�� ʗɵʻ˄ ʳɇ ὂỲḳˉʍ ʳɇ ɭʬɦʫ ʳ˄ɭʤر̒ ا ʯ ʳɶᾚήا ʻɇأ ،ˌʰ̒ ʬɹا��
 ،1م(، ج1998
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 Ṕḙʝوأن أ ɝ˄ɭᾚήɄɇ جɄɡɕɥا�� ˂Ỉا̒ إ ɋʶɯ˄ ʭʤ ɑˈʕ̒ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽا ʳʫ رɄɋʟʤا ʻɦʱʤء اɄʬʦʍ
ᾘᾎʱᶽا ɷʖʯ ̒ا ʠʦɵ ɭʙ نḛɕɵرɭᶽء اɄʬʦʍ ʳʫ ʳ ɱ̂ɩȶɕᶽ39.ا  ɭʸɺɖɶ  ˅ ʳʫ ةɄɦʱʤا ʳʫ ɭɡʯ ʡʤذ ʭʑور

ḛن ɭʎʤم ɱ̂ɾɋʤد اɄʚɕʯا ˂Ỉا̒ إ ɋʶون ذɱɩوآ .ὃỲḳʤɭʯا�� ʡʤɄʫ ʳɇ ɭʬɦʫ لɄɛʫأ ɝ˄ɭᾚήɄɇ  ʭʶدɄʸɺɖɵا
 ɑ˄واɱʤل̒ ا ɋʙ ˍ☿ ʛˈʙɭʤا ᾘᾎʱᶽا ʏʁʻɇ ɝ˄ɭᾚήء اɄʬʦʍ مɄˈʙ ʡʤذ ˂Ỉإ ʭẛṥᾒᾙو ،ʗ ɱ̂ɺʤا ɝ˄ɭᾚήɄɇ

ʨ˄ɭʎɕʤح واɱᾒήا ʭʦʍ ʭʶذɄɪɓا ɭʱʍ ؛ɑɦˈᾚὝʤ40.ا 

ش   .2.2.1.6   ا

ɭɾʫ ˌʫɵɟراً ʳʫ اɄɾᶽدر  ɑ أ˄Ʉʂ اɄʬɕʍد اɱʎɺʤ اỊʶɄᾒήˍ وا ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا ɿئɄɾɩ ʳʫو
Ʉ ☿ˍ إɑʫɄʙ اɭʍɄʚʤة ʁوɭʬɕʍا ὃỮʤا  ʡʤ؛ وذʭ ɱ̂ʟʤآن اɱʚʤا ɭʎɈ ˌʰɄɛʤر اɭɾᶽا ɄʬʶوṔḗɕʍوا ،ɑˆ̒ ɦʱʤا

ʭɟɄʍم ا��ʝ ʳʫ ʨˈɩɭʤا ʳʫ ؛ɑˈʤɄᾟήا ɑˆ̒ ʒʦʤا ɑʚˈʦɶʤا ʳʫ ɑʎɈɄʱʤا Ʉẛẁ̒ ʖɾʤ41 ʭʶذɄɪɓا ʡʤɯʝو .
 Ṕḛɩو .ɱɓ̒ا ɕʤار، واɱʟɕʤɄɇ زتɄɕʫل اɄɛʫا�� ʡʦɓ ̒ن ʞ ؛ʭʸʬʦʍ دةɄᶽ Ʉًʬʸʫ ًراɭɾʫ ʭʸʬʟɥب وɱʎʤل اɄɛʫأ

ɗʎˈʁ ʗˈɾʤا ɑʦɛʫن ا��ḛʱɥ ˌʖɪɇ ʏɟن، ورḗʦʤ42.ا 

م   .2.2.1.7 ل̒  ا ʬʎᶽوا  

 ʡʦɕʤ ʨɽأ ʳʫ د̒ أول ɵا�� Ʉɇأن أ ʹɓɄʚɋʅ ˍ☿ يɭˈɉɳʤا ɭʝȶˈʕ ̒ل ʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫوأ
 ʹʤ ̒ا ʎʁوو Ʉɇ̒ا ɇأ ʻɦʱʦʤ ̒ا ʦʎɟ ɝˈɥ ؛ɱ ɳʁʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍو ،ʭɽɄʍ ʳɇ ɱɾʯ ʹʎɋɓ ʭə ɑ ɱ̂ʊʱʤا

 ʃʖᾟήم واɳᾒήوا ɏɾʱʤوا ʏʕɱʤا ʨʫ̒ا ʎɈ ʛʦʎɕɓ ɭʍ̒ا ʙ لʻʎʖᶽوا ʨʍɄʖʤا̒ب ا ɇ ʭʸʎʁو ˂Ỉإ ɑʕɄʁᶡɄɇ
 ʭʦʎʤا ɯʶ ɷˉɵȶɕɇ مɄʙ يɯʤا ˍỈؤɭʤد̒ ا ɵا�� ˌɊأ ˂Ỉم̒ إ ʦʎʤا ʵɯʶ ɑɋɶʰ ˂Ịʍ ɭʝأ ʭə .فɄʂᶽوا ɏᾒὨɕʤوا
 ᾝὟوأو ˌʰɄʎʫ ʳʫ ʵɭʱʍ Ʉʫ ʇɶɈ ʨʞون وɱɩا�� ʹʎɋɓ ʭə )رض( ɏʤɄʅ ˌɊا ʳɇ ˍỊʍ ɑʖˈʦᾟήا ʳʫ ʹˈɟʻɕɇ

ʹʦʦʍ ʳʫ نḛɉو ʨئɭʤا ʳʫ.43  ɱɽɄʎᶽا ʳʫل وʻʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɑ ɱ̂ʊʯ أن" :ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ̒ر ɕʝɭʤل اʻʚ˄ ʳˆ
 ὂỮɥ م؛Ʉʠɥ Ʉʸʤ̒، وɱʕ ɭᴂʫوɑʙɭɇ Ʉʸʍ و ɽأ ɗɌᴂə يɯʤا ʻ ʁي، وɭˈʶاɱʖʤا ɭʬɥأ ʳɇ ʨˈʦᾟήا ɭ˄ ˂Ịʍ تȶɺʰ
 ˍ☿ ʨʫɄʎʤن دور اḛɋɓ ὃỮʤا Ʉʶɭʍ̒ا ʙ Ʉʸʤ ʏʁو و .ɑˈʦɽا�� Ʉẛẁ̒ر ɾɇ اɯʶ Ʉʱʫ̒ ˄ ˂Ỉ ɭʑت Ṕḗʍ اʻɾʎʤر و

ɉɱʎᶽل اɄʎʕء، وا��Ʉʬɵا��Ʉʂʖɩ أو ،Ʉɋɾʯ أو ،Ʉʎʕ؛ رɑˈʲɋᶽء اɄʬɵا�� ʡʤاɯʝو ،ɑ."44 

 .7ه(، صʻɦʱʤ2 ،1359، )ɭˈɥر آɄɇد: ɭˈɥر آɄɇد اʳʝɭʤ، طاʅʻˈɶʤˌ، ا��ṔḘʙاح ☿ˍ ʭʦʍ أʻɽل ا 39

40 ( ،ɏɟɄᾚήا ʳɇ ɑˈʕɄʠʤح اɱɹ ،ذيɄɇṔḘɵɟ Ʉض: اɭʬɦʫ ،ὃỲṌɱʤ اʳɇ اʳɶᾚή ا ɱ̂ʤا ،ɑˈʫɵɟ د̒ ا ʎɵ ʳɇ ɭʬɦʫ  مɄʫɟ ، 1ط ɑʎʫɄɟ ا
 .66ص ،م(1966ه، 1417

̒ˆɑ، ص 41  ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ35. 

ع̒ اʏɵɄɕʤ، اɾʖʤا 42 ʱʤا ،ɱ ɳʁᶽا ،ˌʅʻˈɶʤط ،ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤوت: دار اṔḛɇ( ،̒ر ɾʱʫ ˍỊʍ ادȸʕ :ɧɓ ،ˌʰɄɛʤا ʨ1 ،1998167ص 1م(، ج. 

̒ˆḛن، ص ،اɭˈɉɳʤي 43 ʒʦʤن واḛˆ̒ ɦʱʤت اɄʚɋʅ12 

̒ˆɑ، ص 44 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ98 



44•Arap Nahiv Ekolleri/  ʹɵارɭʫو ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا  

د̒ أʻɽب، ɭˈɉɳʤɄʕي ˄ὃḒɕʲ إỈ˂ اɱʚʤن  ɵا�� ˌɊأ ˂Ỉإ ʭʦʎʤا اɯʶ ɏɶʲ˄ يɯʤي اɭˈɉɳʤل اʻʙ ى أنɱʯو
 ˂Ịʍ ʵدɄʬɕʍɄɇ ˍ♀ʻɹ و أنɭɋ ɭ، و̂ ɳ̂˄ ون أوɱʙ ةɱɺʎɈ ˍ♀ʻɹ ʳʫ ʹˈʤب إɱʙأ ʻʸʕ ˍỈɄɕʤɄɉي، وɱᾒᾎʤا ʏɈاɱʤا

̒ˆʹ ʨˈʦᾟήɄɇ دون ɯʶ ʹ˄ɭʤ ʨʠɺɔ ɭʙ ʹˈʚɇɄɵا اɱʤأي . اɄɕʟʤب ɋˉɵ دɄʸɺɖɵوا ʹˆ̒ ɋˉɶʤ 

اɭʱʍ ʨʫ̒ اɱʶɄʉ ʨʬʎɔ ʨˈʦᾟήة،  ʎʤɄʕ .̒ع ʁʻᶽا اɯʶ ˍ☿ ɑʎʅɄɶʤا ʹɓɄʬɾɇ ʨˈʦᾟίʤ أن ʡɹ و��
ɭɕɋᶽ Ṕḗɩ Ʉʱʤ̒أ ɯɦʫوف ʚʝ أɭɕɋᶽف اɯɦʝ ،Ṕٌḛɛʝ زɄɡ˄ɡ ʤ Ʉʸʕɯɥو ɑʕوɯɦʫ45.و  ʨʎʖʤف اɯɥ ɏɟوأو

}ʭʟʤ ًاṔḛɩ ̒ا ẛṥʯا{:˂ỈɄʎɔ ʹʤ̒ ʙ ˍ☿ Ʉʬʝ46   ىɱɡʫ Ṕḛɋʎɕʤن اɄ ɱ̂ᾒή ؛Ʉًɉ̒ ɟوف وɯɦʫ ʨʎʖʤ ʹɇ ̒ل ʎʖʫ ًاṔḛɪʕ
ʭʟʤ ًاṔḛɩ ̒ا ɕائ ʨˈʙ ʹʯȶʞ ؛ʨɛᶽ47.ا  ɗɋɥر ʳʫ �ً�ɭɇ �ً�ʶوأ Ʉًɋɥɱʫ :ʨɛʫ در؛Ʉɾᶽا ʏʫ ʨʎʖʤف اɯɦ˄ ʡʤɯʝو

ɗʦʶدك وأɇ48 ʯɄʱɥ : ʨɛʫ ɑʚʦʆᶽا ʨˈʍɄʖᶽا ʏʫ ʡʤɯʝو ɱʝوذ ʨʎʖʤف اɯɥ ɭʚʕ ،ʡ˄ɭʎɵو ،ʡˈ
ɑʒˈɾɇ49  ɭʸɹ{:˂ỈɄʎɔ ʹʤ̒ اḚɦɓ ɭʎɈ Ʉًʱɦɓ ὃỰʎ˅ Ṕḛɛʟɕʦʤ ɑˈʲɛɕʤن، ʚʝ ،Ʉًʂ˄أ ɱᾒήوف اɱᾚή فɯɥ كɄʱ ʁو

}ʻʶ إ�� ʵإ��  ʹʯأ ᶳ50 ʹʯȶɇ ᶳ ɭʸɹ ɱ˄ɭʚɕʤف  51.واɯɦʝ ،ت ʬʎʬʦʤ فɯɥ كɄʱʸʕ ʨɇɄʚᶽɄɉو
ʹʤ̒ ʚʝ Ʉًʕɯɥ Ṕḙʝأ ʹɇ ̒ل ʎʖᶽف واɯɦ˄ ṔḗᾟήɄʕ ؛ʨʫ̒ا ʎʤا  ʭʤأ { كʙ أي }˂Ịʙ Ʉʫو{:˂ảʂʤرة اʻɵ ˍ☿ ˂ỈɄʎɔ

،}ὂỰʑȶʕ.....ىɭʸʕ....وىȴʕ Ʉًʬˈɖ˄ كɭɡ˄52 كɄʱʑاك وأɭ ʁأي آواك و. 

ك .2. ر ا : ا�� ً  

 ɑʖˈʦɩ ˂Ỉإ ɻورɯɟ ɭʬɕʬ˄ يɯʤي، اʻɦʱʤا ɝɦɋʤا ˍ☿ ɑʙɄɋᴂɵ ɗʯɄʞ ةɱɾɋʤء أن اɄʬʦʎʤا ʛʖɓا
د̒ ɵا�� ʻɇأ ʹʱʍ ɯɩأɄʫو ɏʤɄʅ ˌɊأ ʳɇ ˍỊʍ نḛʬʦɶᶽا  ˌɊط أدɄɺʰ كɄʱʶ نɄʠʕ ɑʕ̒ ʠʤا ˍ☿ Ʉʫأ ،ˍỈؤɭʤا

ɱɩȶɓ ʭẛṧʟʤوا ʳʍ أʨʶ اɱɾɋʤة ☿ˍ ʭʦʍ اʻɦʱʤ، وأن ʭʦʍ اɭɇ ɭʙ ʻɦʱʤأ ʏʫ أɱʖʎɟ ˌɊ اɱʤؤاὃỲḲ أɄɕɵذ 
̒ˆɑ، واɏɶʲɓ ɑˈʕɱɾʤ إɭʱʍ ɱʶɄʉ ʻʶ Ʉʬʝ ،ʭẛṨʤ  53.اȽɄɶʟʤˌ واɱʖʤاء ɦʱʤر اɄʊʯم وا��Ʉᾒὧᶡا ʇʚʯ ʳʟʤو

ʯɄʙ ɄẛṨʦʍ مɄʙأ ὃỮʤق، واɄᾚὅإ ˌɊأ ʳɇا ʏʁوو ،ʹʚʖʤɄɇ ɄًʚئɄʕ ɄًʫɄʬɕʶت اɭɇأ ὃỮʤوا ،ʨˈʦʎɕʤس واɄˈʚʤا ˌʰ̒
Ʉʫɟم أɑʖˈʱɥ ˌɊ اὃ♫ʚʖʤ، وɱɉز  ʤ̒ʹ وɶˉ˄Ʉʚʫʹ، وɄɕʕواʵ، وɱʚʤɄɉاءات، وروا˄ɏʶɯʫ ɄẛṨʕ ɱʸʊʕ ،Ʉẛṥ ا ɽأ

̒ˆʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ɑ، اɭᶽارس45 ɦʱʤ39، صا. 

46  ɑ˄ء، ا��Ʉɶʲʤر̒ة ا ɵ171. 

̒ˆʹ، اɄɕʟʤب ج 47 ɋˉɵ1 143ص،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ،  ارسɭᶽاɑˆ̒ ɦʱʤ40ص ،ا.   

̒ˆʹ، اɄɕʟʤب ج48 ɋˉɵ1 148ص ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ،40ص.  

̒ˆʹ، اɄɕʟʤب ج 49 ɋˉɵ1174. ص، ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ  ص  ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ41ا. 

50  ɑ˄ان ، ا��ɱʬʍ ر̒ة آل ɵ18. 

51 ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ، 41ص . 

ر̒ة ا 52 ɵ˂ảʂʤ  ɑ˄8-3، ا��. 

53 ʱʤارس اɭᶽا ،ˌȽاɱʫɄɶʤا ʭˈʶاɱɇإʏʙر̒ة ووا ʆɵأ ɑˆ̒ ɦ ،( :ا��ردنɱʟʖʤ1987، 1ط ،دار ا)31ص ،م. 
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 ʭɽɄʍ :ʭ ʁو ،ˌʫɵɟ أɄʬɵء ʳʫ ɑəə اɱʚʤاء اɑʎɋɶʤ اʳ˄ɯʤ اɱẛṥɹت ɱʙاءاʭẛẁ ☿ˍ اʭʤɄʎʤ اɊɱʎʤˌ وا
ˌȽɄɶʟʤة واɳʬɥو .ɑʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭʫ ذɄɕɵ54أ  

ئص .2.1. ر خ ك  ا��  ا

 ʨʂʕ ᾝᾐɱ˄ ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ذɄɕɵ؛ إ�� أن ا��ɑˈʕ̒ ʠʤا ʻɦʱʤا ɑɵرɭʫ ɷˉɵȶɓ ʳʍ ʨˈʙ Ʉʫ  ʭʑر
 ʹʤ̒ ɽوأ ،ʹɶɵأ Ʉʎʁوو ،ɑˈʕ̒ ʠʤا ʹɓ̒ر ɾɇ ʻɦʱʤا Ʉʬɵر ʳ˄ɯʦʤاء، اɱʖʤا ʵɯˈʬʦɓو ،ˌȽɄɶʟʤا ˂Ỉإ ɷˉɵȶɕʤا

 Ʉɋɓور ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا ˍ☿ ʻɦʱʤا ʳʍ ɑʦʚɕɶᶽا ὃỮʤب اɄɋɵا�� ʹʤ واɯɪɓرة، وأɄʸʫو ɑʙد ʨʠɇ ت؛Ʉʫɭʚᶽا ʹʤ
.ʹʯɄˈʲɇ ʏʕɱɓ55 

ع   .2.1.1. ث ا    من ح

 ʳʍ مʟʤا ʳʫ ɧˈɾʖʤا ʳʍ ɝɦɋʤا ɝˈɥ ʳʫ ة؛ɱɾɋʤا ɏʶɯʫ ɷʖʯ ɑʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭʫ ɗɋʶذ ɭʚʕ
 ˂Ịʍ ɱʂᾚήا ʳʫو، وɭɋʤا ʳʫ ɯɩا̒ ☿ˍ ا�� ʎɵʻɓ ɭʙ ɑʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭʫ ءɄʬʦʍ إ�� أن ،ɑˈɉɱʎʤا ʨئɄɋʚʤا

Ʉʞ ،ا̒ء ɶʤ؛ اʳ ɱ̂ʂɦɕᶽا ʳʍو، وɭɋʤا ʳʍ ɱʎɺʤا ʳʫ ʡʤɯʝاق، وɱʎʤا ʳʫ بɱʚʤɄɇ ̒ا ʱʟɵ ʳ˄ɯʤا ɱʂᾚή
 ˍ☿ ʭʸʎɵʻɕɇ نʻ ɱ̂ɾɋʤا ʭẛṨʦʍ ʨʬɥ ʡʤɯɉو ،ɄẛṨʦئɄʙ ɑʕɱʎʫ دون ɄًʯɄˈɥذ، وأɄɺʤɄɇ واɭʸɺɖɵا ʭẛṧʟʤ
 ɄʬẛṨʦʍ سɄʚ˄  Ʉʫ ɧˈɾʖʤا Ṕḛʑذ وɄɺʤɄɇ ʭʶدɄʸɺɖɵا ɑˈʤȸɶʫ ʵ̒ ʦʬɥو ،ˌȽɄɶʟʤا ɑɽɄɩو ،ɑ˄واɱʤا

ʕأ ʡʤاɯɉو.ʻɦʱʤا ɭɶ 

ع̒،  ʱɾʫ Ṕɻḙʝأ ʳʟʤة، وɱɾɋʤɄɇ ʹʱʫ ʏʬɟوأ Ṕḙʝأ ɑʕ̒ ʠʤɄɇ ɱʎɺʤي : "اʻʒʦʤا ɏˈʆʤا ʻɇل أɄʙو
ḛˈʕ̒ن؛  ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛɇ فᾟήا ʏɵʻɓ ɭʚʕ اɯʤو ".ʭẛṧ وʻɶʲʫب إʦʚ˄ ʭʤ ʳʫ ˂Ỉʹ، وذḛᴂɇ ʡʤن ☿ˍ دواو̂

 ̒ ʠʤا Ʉʫأ ،ɱʎɺʤوا ɑʒʦʤا ʹʱʫ ɯɩȸ˄ يɯʤ؛ اˌɊɱʎʤا ɑɥɄɾʕ ˍ☿ دواɭᴂɺɔ ̒ن ɱ̂ɾɋʤɄʕ ،̒ا ʦʶɄɶɔ ɭʚʕ ̒ن ˈʕ
ɑˈʸʚʖʤا ɭʍ̒ا ʚʤا ʇɋʁ ˂Ỉ  56.واɯʶ ʨʚɕʯا اᾟήف إỈ˂ اɄɶɔᶡع ☿ˍ اɄˈʚʤس، و

 ʹˆ̒ ɋˉɵ بɄɕʟɇ ̒ا ʬɕʶا ɭʙبوɄɕʟʤاء  اɱʖʤا ʳʟʤ ˌȽɄɶʟʤɄʕ ɻʖɩا�� ʳʫ ًاءɭɕɇ؛ اɄًɽɄɩ ɄًʫɄʬɕʶا
 Ʉʞ.57ن أɄɕʟʤɄɇ ɑ˄Ʉʱʍ Ʉʬẛṧʫ Ṕḙʝب

س   .2.3.1.2 ق  ا

ن̒ Ịʍ˂ اɄɛᶽل  ɶˉʚ˄ ̒ن ˈʕ̒ ʠʤن اɄʞ سɄˈʚʤة و☿ˍ اɭʍɄʙ ɗʁرɄʍ ʻʤدرة، وɄʱʤا ɑʦɛʫوا�� ،ɭɥ̒ا ʤا
ʭʸʤ̒ ɽأ ʳʫ �ً�ɽأو أ ،ʭʶɭʍ̒ا ʙ ʳʫ.58  ʨʎʕ Ʉʬʝ ʹɇ ɭʸɺɖɶ˅ ʳʫ دراɄʯ نɄʞ ɝ˄ɭᾚήا ʳʍ ɯɩو☿ˍ ا��

̒ˆɑ، ص 54 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ153. 

55 ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ، 153ص. 

̒ˆɑ، ص 56 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈɽ ˍ♀ʻɹ32_33. 

57 ،ˌȽاɱʫɄɶʤا ʭˈʶاɱɇإ ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ34ص ،ا. 
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ن̒. ɱ̂ɾɋʤ59ا  ʨˈʦʎɕʤا ˍ☿ Ʉʫة، أṔḙʟɇ ʹˈʕ ʭɟɄʍا�� ʨʬʍ ʻ ʁ؛ أ�� وʹʝɱɓ ˂Ỉإ ʭẛṥʍد ὃỮʤب اɄɋɵا�� ɷʖʱʤو
ʤا ʳʫ ɑʒʦʤɄɇ ʹʤ ɑʙʍ  Ʉʫ ̒ا ʬɦʙأ ɭʚʕ ˂Ỉإ ʭẛẀ أدى ὂỮɥ Ʉʬ Ṕʁḛʑو ،ʛʆʱᶽا ʡʤɯʝو ،ˌʖɶʦʖʤم اʟ

ɑʒʦʤروح ا ʳʍ وجɱᾟή60.ا 

ل    .2.3.1.3 م وا��  ا

ḛن ʃʎɋɇ اɄᾚίʆɾᶽت رʭʑ أن  ɱ̂ɾɋʤا ʳʍ ̒ن ˈʕ̒ ʠʤا ʨʚɕɵا ɭʚʕ ̒ل ʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ɝˈɥ ʳʫو
ʭẛẀ ɑɽɄɩ آراء ʭʸʤ ̒ن ʠɓ ن، وأرادوا أنḛ ɱ̂ɾɋʤآراء ا ˂Ịʍ ̒ا ɕɌɛ˄ ʭʤ ʭẛẃي إ�� أɱɾɇ ʹʦɽأ ʭʶ̒ ɦʯ  ʻʶ Ʉʬʝ

ل̒، وɱʎʱɵض ʃʎɈ ا��Ịʍ ɑʦɛʫ˂ ذᾝίʆɾʫ :�ً�ɛʬʕ ʡʤ "اᾟήف" اɯʤي  ʬʎᶽوا ʨʫɄʎʤا ᾝίʆɾʫ ˍ☿ ᾝὟوا
ʡʫɄʫأ ɭʬɦʫ ʨɛʫ ˍ☿ ًاṔḗɩ ʏʙف إذا وɱʊʤا ˍ☿ ɏɾʱʤا ɑʦʍ ʹʯ̒ ʦʎɡ˄ ̒ا ʯɄʠʕ .يʻʱʎʫ ʨʫɄʍ ʻʶ61  فɪɇ

ḛن اʻʦʎɡ˄ ʳ˄ɯʤن اɱʊʤف ɯɦʬɇ Ʉًʚʦʎɕʫوف ɭɕɋʬʦʤ Ṕḗɩأ. وʡʤɯʝ اʆɽح اɱʊʤف ɱ̂ɾɋʤا  ʹʦʎɟ ɭʚʕ
 ɻو �ɭʍ ɭʚʕ نḛ ɱ̂ɾɋʤا ɭʱʍ Ʉʫأ ،ɷʬɺʤع̒ ا ʦʅو ɭˈʎɵ ءɄɟ ʨɛʫ .ʹʎʫ ̒ل ʎʖᶽا ɏɾʱʤ ɑʦʍ اءɱʖʤا

ا̒و. ʤا ʇɵʻɕɇ ʹʦɋʙ يɯʤا ʨʎʖʤɄɇ Ʉًɉ̒ ɾʱʫ62  ɑˈɌɋɶʤء اɄʕو ɑˈʎᶽواو ا ɭʎɈ رعɄʂᶽا ɏɾʯ ɑʦʍ ʹʦʎɟو
ɓ "و "ʡʎʫ ثɭɦɕʱʕ ɄʱˉɓȶɓɄʫ" و "ὂỰᶽأو أدرك ا ɏʎɾʤا ʳʦʸɶɖɵ" ʨɛʫ ˍ☿ "و"أو ˌɔȶɓو ʛʦɩ ʳʍ ʹʱ

 ًɄɉ̒ ɟة وɱʬʂʫ نȶɇ Ʉًɉ̒ ɾʱʫ وفɱᾚήا ʵɯʶ ɭʎɈ رعɄʂᶽا̒ ا ʦʎɟ ɭʚʕ ʳ ɱ̂ɾɋʤا ɭʱʍ Ʉʫأ "ʹʦɛʫ.63 
 ʨʎʖʤوا ،ὃỲṌɄᶽا ʨʎʖʤا ʨɇɄʚʬɇ ʨʍɄʖʤا ʭɵا ʹɇ ونɭɾʚ ن̒ اʆɽح اʨʎʖʤ اɭʤائʭ، و̂ ʦʬʎɕɶ و̌

ḛن ɱ̂ɾɋʤح اʆɽا ˍ☿ ɱʫرع وا��Ʉʂᶽا ˍỊʎʖʤ ʨʫɄɺʤا ʨɋʚɕɶᶽ64.ا 

58 ،ˌȽاɱʫɄɶʤا ʭˈʶاɱɇإ ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ119ص ،ا. 

59 ،ˌȽاɱʫɄɶʤا ʭˈʶاɱɇص إ ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ122ا. 

60 ،ɏɕʟʤا ʭʤɄʍ ،دʻʬɥ ɭʬɦʫ ὂỲḲ̒ ʫ ɱʂɩ  وتṔḛɇ1423ة2003، هɄɦʱʤوا ʻɦʱʤ448ص  ،م، ا،ˌʰɄʒʕا�� ɭʬɦʫ ʳɇ ɭˈʎɵ .  خ Ʉɓر̂
ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا:ʛɺʫد( ،  يɱʟʖʤا ɑɋɕʟʫ).103، ص، د.ت. 

61 ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ65ص، ا ɭɋʍ تɄʞṔḗʤا ʻɇري أɄɋʯا�� . ʨئɄɶʫ ˍ☿ فɄɾʯɟ اɭˈʎɵ ʳɇ ɭʬɦʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤ ا��Ʉɋʯري، ا
/ʭʙر ɑʤȶɶᶽة،  اɱʶɄʚʤا ،ɱʟʖʤدار ا ،ɭˈʬᾚήا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤا ˍảʫ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،نḛˈʕ̒ ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤن  اḛˆ̒ ɦʱʤن اḛɇ فᾟή29ا ./

 ʭʤɄɵ لɄʎʤا ɭɋʍ رون وɄʶ مɶʤا ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،ʏʫ̒ا ᾒήا ʏʬɟ حɱɹ ˍ☿ ʏʫ̒ا ʸʤا ʏʬʶ ،ˌʅʻˈɶʤا ʳ˄ɭʤل اɟ ɑɶɵȸʫ ،مɱʟʫ
ʛʕ̒ اɱɹ ،ʳ˄ɭʤح 83، ص ١. اὃỲṌɱʤ، ج98، ص ١م،( ج1992ه، 1413اɑʤɄɵɱʤ ،)Ṕḛɇوت:  ʫ ɻˉʎ˅ ʳɇ ˍỊʍ ʳɇ ɻˉʎ˅ ؛ɻˉʎ˅ ʳɇا .

 .91، ص1م(، ج2001ه، 1422، 1ط ،)Ṕḛɇوت Ʉʱɋʤن . دار اɏɕʟʤ اɑˈʬʦʎʤ اɱɺɪʫɳʦʤ ʨɾʖᶽي،

̒ˆɑ، ص 62 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ166ʫ ،ὂựɦ˄ Ʉ ɱ̂ʝز ʻɇاء، أɱʖʤا . ˍỊʍ ɭʬɦʫ ،ˌɔɄɡʱʤا ʗɵʻ  ˄ ɭʬɥأ :ʛˈʚɦɓ ،آنɱʚʤا ˌʰɄʎ
،ɑ ɱ̂ɾᶽدار ا ،ὃửʦɺʤا ʨˈʍɄʬɵح إɄɕʖʤا ɭɋʍ ،رɄɡʱʤج١ط ا ،ɱɾʫ ،134، ص. 

̒ˆɑ ص 63 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ166اء، جɱʖʦʤ آنɱʚʤا ˌʰɄʎʫ .1ص34، ص ،ὃỲṌɱʤ235. ا. 

64 ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ص  ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ166ا .ɏʦʎɚ ،ɵ ʳɇ ɭ ˈɄر اɱʎᶽوف ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،ɏʦʎɚ ɷʤɄɡʫ ،ɏʦʎɛɇ أʳɇ ὂựɦ˄ ʳɇ ɭʬɥ ز̂
 .332، ص١،ج1960_٢اɶʤم Ʉʶرون، دار اɄʎᶽرف؛ ط

 .29،ص 3م(، ج1990 ،هɟ :1411ل اʳ˄ɭʤ اʅʻˈɶʤˌ، ا��ʵɄɋɹ واɄʊʱʤئɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،ɱ اɄʎʤل ɱʟʫم، دار اɏɕʟʤ اɑˈʬʦʎʤ، )Ṕḛɇوت
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ɭɾʚون ɇʹ اṔḛʬʂʤ،وʡʤɯʝ اʆɽح  ن̒ Ṕḛʬʁ اȶɺʤن ʭɵɄɇ  65اὂỰᴂʟᶽ واɑ˄Ʉʱʟʤ، و̂ ʬɶ و̌
ن̒ Ṕḛʬʁ اʭɵɄɇ ʨɾʖʤ اɄʬʎʤد ☿ˍ ɱʕ" ʨɛʫزدق ʻʶ  66.اʻʸᾒᾇل، Ʉɛʫل: "إʯʹ اɭɕʎʫ ʏˈɉɱʤل" ʬɶ و̌

"ɱʍɄɺʤ67.ا .Ʉʶدɱɵ ʳʍ ὂỰʒɈ ʳɦʯ ىɱɩت أɄᾚίʆɾʫو 

  ʹɇɄɕʝ ˍ☿ ˍ♀ʻɹ ɭʝȸ ̒ˆɑو̂ ɦʱʤارس اɭᶽدت ☿ˍ اɄɵ ɭʙ ɑ ɱ̂ɾɋʤت اɄᾚίʆɾᶽأن ا  ،ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا
 ʳʍ Ʉʬʯ ̒ˆɄً و ʖʍ ˌɔȶ˄ ʭʤ ̒ن ɱ̂ɾɋʤا ʹʎʁي وɯʤم اɄʊʱʤن ا ʛɶʲʤا ʗʆʍو ɗʎʱʤح اʆɽء اɄʱɜɕɵɄɇ

اɭʍ̒ واɭˈʎɈ ɷˉ˄Ʉʚᶽاً ɏˈʍ ʨʞ ʳʍ أو ɿʚʯ أو اɱɦʯاف ʚʤن اḛɇ ʛʕ̒ ʫ رمɄɽ جɄẛṧʫو ˌʚʆʱʫ ʛˈʙɭɓ.68 

اد .. غ ر ا : ا�� ً 

 Ʉًᾒᾎʱʫ ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽء اɄʬʦʍ ɭʬɕʍا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽم̒ ا ʦʍ ʳʫ بɄɪɕʯا�� ˂Ịʍ ̒م ʚ˄
ن̒ رواد اɭʒɋʤاد˄ɯˈʫɓ ɑ اṔّḗᶽد اɱɾɋʤي وɏʦʎɚ اʻʠʤ☿ˍ وɄʞن ʨʞ واʨˈʬ˄ ʭẛṧʫ ɭɥ إỈ˂ آراء  ʞ ،ɑˈʕ̒ ʠʤوا
 ʹɓɄʚɋʅ ˍ☿ يɭˈɉɳʤا ɄًʖʤɄɪʫ ɑʦʚɕɶʫ ɑɵرɭʬɇ ʭʶادɱʖʯا ˂Ỉإ ʭ˄ɭʱʤا ʳɇا ɏʶذ ɭʙو ،ɑˈʦɽا�� ʹɕɵرɭʫ

 Ʉʸʫʍأ ʳʫ ʭٍʦَʍ ʨʞ ʗʱɽ ɝˈɥ ˌʖʯ ولɄɥ ʳʫ ʳ ɱ̂ɽɄʎᶽا ʳʫ ὂỮɥو ،ɄẛṨʤإ ʨˈʬ˄ ὃỮʤا ʹɕɵرɭʫ ˂Ỉإ
 ˂Ỉإ ɄʬẛṨɶʖʯ نɄɋɶʲ˄ ɄʯɄʞ ʳ˄ɯʦʤ؛ اὃỰɟ ʳɇا ʵɯˈʬʦɓو ὃỲḲرɄʖʤا ˍỊʍ ˌɊȶɇ ̒ا ɡɕɥوا ،ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا

"ɄʱɇɄᾚὛأ" ɑʬʦʞ نʬʎɕɶ˅ ɄʯɄʞن وḛ ɱ̂ɾɋʤ69ا  ὃỰɟ ʳɇا ʛʦʆ ḛن Ịʍ˂ ا��ɏʦʑ، و̂ ɱ̂ɾɋʤان ��راء اɱɾɕʲ و̂
ʭɵن اḛˈʕ̒ ʠʤا ˂Ịʍ نḛ˄ادɭʒɋʤ70.ا  ʏʫ ؛Ʉʬʸʖˈʤȴɓ ˍ☿ ˌɊɄɪɕʯادي ا��ɭʒɋʤا ɏʶɯᶽا Ʉʎɋɓا ɭʚʕ ʡʤذ ʏʫو

 ˂Ỉئʹ إɄʬɕʯا ʭʑر ὃỰᾒήا ʳɇوا ˍỊʍ ˌɊأ ʡʦɶʫ ʡʦɵ ɭʚʕ ؛ˍẠɄɟᴂɳᴂʤا ʡʤɯʝو ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑʍṕḚʤɄɇ ظɄʖɕɥا��
  ʳʫ ا��ول ʨˈᾒήء اɄʬʦʍ ˂Ịʍ ɑˈʕ̒ ʠʤا ɑʍṕḚʤت اɭɇ ɭʚʕ ʨɇɄʚᶽɄɉا��ول، و ʨˈᾒήا ʳʫ ʳ ɱ̂ɩȶɕᶽا

ʒɋʤناḛ˄ادɭ71  ʳɇوا Ṕḛʚɹ ʳɇن واɄɶˉʝ ʳɇɄʞ ؛ɑˈʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭᶽا ʳʫ ًاداɭɕʫا ɑˈʬʦʎʤا ʭʸʤ̒ ɽأ ɗʯɄʞ ʳʫ
ا̒ إỈ˂ اḛɇ ʏʬᾒήن اḛʬʦʎʤن. ˄ʻʚل اʭẛṧʍ ˍẠɄɟᴂɳᴂʤ:  72.اɄˈᾟήط ɋʶي، ذɱɾɋʤا ʻɦʱʤا ʭʦʍ ʭẛṥɵدرا ɭʎɈ ʭẛṧʟʤ

65 ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ص ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽج166ا ɻˉʎ˅ ʳɇ84ص 3؛ ا. 

66 ♀ʻɹ،ʗˈʁ ˍ ص ،ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽج166ا ɻˉʎ˅ ʳɇ114، ص3؛ ا. 

̒ˆɑ، ص 67 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ166ج ɻˉʎ˅ ʳɇج110، ص3؛ ا ɑˈʕɄʠʤا ˂Ịʍ ὂỲṌɱʤ24،ص 2؛ ا. 

̒ˆɑ، ص 68 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ167. 

ὃỰɟ ، )اɱʶɄʚʤة دار اɄɾᾟήئʳɇ ɿ  ؛  اὃỰɟ ʳɇ أʻɇ اɭɋʍ106،ɧɕʖʤ اɄɕʖʤح ὃửʦɹ، أỊʍ ʻɇˍ اɄʖʤرɱɾʫ ɑʂẛẃ ɑʎɋʆʫ ،ὃỲḲ ص 69
ɑ، اɑɋɕʟᶽ اɑˈʬʦʎʤ، ط ɱ̂ɾᶽا ɏɕʟʤج ؛137م(، ص1952، ه1371، ١ا ،ὃửʦᾚήا ɑʎɋʅ. ابɱʍɟ  .267/1اɑʍɄʱɽ ɱɵ ،ὃỰɟ ʳɇ ا

70 ɿئɄɾᾟήا ،ὃỰɟ ʳɇ18ص 1ج ،ا. 

71  )Ṕḛʚɹ ʳɇن )اḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛˆ̒ ɦʱʤر اɄɋɩا☿ˍ، أṔḛɶʤي، .109ص، اɭˈɉɳʤي، ص اɭˈɉɳʤت اɄʚɋʅ128. اديɭʒɋʤا ɏˈʆᾟήا،  ʳɇ ɭʬɥأ
خ ɭʒɈاد، ɑ ا��Ʉɋʤء، ص .4ص 89م(، جɑʎɋʆʫ1931 اɄʎɶʤدة،  دار اɏɕʟʤ اɑˈʬʦʎʤ :)Ṕḛɇوت Ʉɓ ،ɗɇɄə ʳɇ ˍỊʍر̂ ɳʁʯ251.  ʭᾒὨʫ

 ،ˌʫɵᶡب اɱʒʤوت دار اṔḛɇ( ،سɄɋʍ نɄɶɥإ :ɧɓ ،يʻʬᾚήت اʻʙɄˈʤ ءɄɇج1993ا��د ،)واة .11ص 3مɱʤا ʵɄɋʯة  ،34/1  إɄʍ̒ ʤا ɑˈʒɈ
 .13ص 

ɑ ا��Ʉɋʤء، ص .128اɭˈɉɳʤي، صɄʚɋʅ ˍ☿ ʹɕʬɟɱɓت   72 ɳʁʯ247ءɄɇا��د ʭᾒὨʫ .، واة  .141ص17جɱʤا ʵɄɋʯ54/3إ. 
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.Ṕḛʚɹ ʳɇ ɱʟɇ ʻɇن، وأɄɶˉʝ ʳɇ ʳɶᾚήا ʻɇأ :ʭẛṧʍ تɯɩأ ʳ˄ɯʤن اḛˈʕ̒ ʠʤء اɄʬʦʍ ʳʫ"  ʳɇ ɱʟɉ̒ ɇوا
 73اɄˈᾟήط".

 ὃỮʤت اɄȾˉɋʤا ʳʫ Ʉ Ṕʁḛʑو ،ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽدت اɄɵ ɭʙ ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽأن آراء ا ʡɹ و��
 ،ʭʦʎʤا اɯʶ لɄɡʫ ˍ☿ واɭẛṥɟا ʳ˄ɯʤء؛ اɄʬʦʎʤا ʡȾʤد أوʻʸɟ لɩ ʳʫ ʡʤوذ ʻɦʱʤا ɑɵراɭɇ ɗˉʱʍ

ɑ، و  ɱ̂ɾɋʤا ɑʍṕḚʤذووا ا ὃỰɟ ʳɇوا ὃỲḲرɄʖʤا ˍỊʍ ʻɇأ ʭə ˍẠɄɟᴂɳᴂʤا ʭʸʬʶوأ ˍ☿ ʨʂʖʤا Ʉًʂ˄ن أɄɶˉʝ ʳɇ
ɯا ا��Ʉɪɕʯب ʳʫ اɭᶽرḛɕɵن ʁو ،ɑɉɱɡɕʤا ʵɯʶ حɄɡʯ.74 

. اد .1. غ ر ا ئص ا��  خ
. ع .1.1.  ا

 ɑʒʤ ̒ا ʦʂʖ˄ ʭʤب، وɱʎʤت اɄʒʤ نḛɇ واṕḛʬ˄ ʭʦʕ ،نḛˈʕ̒ ʠʤا̒ ا ɋʯɄɟن، وḛ ɱ̂ɾɋʤا̒ ا ʖʤɄɩ ɭʚʤ
 ʭẛẁɄʒʤ ṕḛɡ ɯʟا Ʉʞن ˄ʨʎʖ اẠɄɟᴂɳᴂʤˍ و̂ ʁى. وɱɩأ ɑʦˈɋʙ ɑʒʤ ˂Ịʍ ɑʦˈɋʙ وذɯɺʤɄɇ Ʉʸʖɾ˄ ʭʤو ɄʸʫṔḘɦ و̂

ḛن ɱ̂ɾɋʤس اɄˈʙ ɗʖʤɄɩ ʻʤو ὂỮɥ.75  ʹɕʍɳʯ ʭʑر "ɑᾒᾙ Ʉʸʦʞ Ʉʸʕɕɩا ˂Ịʍ تɄʒʦʤا" :ὃỰɟ ʳɇل̒ ا ʚ و̂
 ʳʫ إ�� ɯɩȶ˄ ʭʤ ʹʱʟʤ اقɱʎʤا̒ ا ʱʟɵ ʳ˄ɯʤا ʨˈʚʍ ὃỰɇ ʳʫ ɯɩȶ˄ نɄʞو .Ʉẛṿآرا Ṕḙʝأ ˍ☿ ɑ ɱ̂ɾɋʤا

،ʭẛṿɄᾚὝʕ76 .ɱʂᾚήا̒ر ا ɡɇ ̒ا ʱʅʻɕɵا ʳ˄ɯʤاب اɱʍا�� ʳʍ واɯɩأ ɭʙ77و  ˂Ỉي إɱɺɪʫɳʤا ɏʶذ ɭʙو
ʹʯوɱ˄Ʉʫو ʭʸʤ̒ ʙ نḛɇ ṕḛˈʬɕʤدون ا Ʉẛẁر رواɄɋʝو ،ɑʒʦʤا ɑʬم أئʟɇ جɄɡɕɥ78.ا�� 

س   .2.4.1.2 ق  ا

ا̒ إʻɋʙ ˂Ỉل  ɋʶɯʕ ،نḛˈʕ̒ ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛɇ ةɭɥوا ɑʕɄɶʫ ˂Ịʍ ̒ا ʯɄʞ ɭʚʕ س؛Ʉˈʚʤا ˍ☿ Ʉʫأ
ا̒ ʱʍʹ إذا ɭɇى ʤزɄʱɓ ʭə ،نḛʎʫ أɭɋʫ ʛʕن وḛ ɱ̂ɾɋʤا ɭʱʍ ذɄɺʤا ɭɥ̒ا ʤل اɄɛᶽا  ɭʙو .ʹɇ ̒ا ʎʱɕʙا ɏɌɵ ʭʸʤ

ɏɓاɱʫو ɄًʫɄɶʙأ ʹʬɶʙو Ʉًʖʱɾʫ سɄˈʚʤا ˍ☿ ὃỰɟ ʳɇا ʗʱɽ.79 

م(، 1986ه، 1406، 5أʻɇ اɭɋʍ ʭɵɄʚʤ اʳʬɥɱʤ اẠɄɟᴂɳᴂʤˍ، ا��˄Ʉʂح ☿ˍ ʨʦʍ اɄʫ :ʛˈʚɦɓ ،ʻɦʱʤزن اɄɋᶽرك، )Ṕḛɇوت .دار اɷȽɄʖʱʤ، ط 73
 .79ص

74 ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ،   248ص. 

75  ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽ129ص  ،ا. 

76 ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ،  129ص. 

 ʭᾒὨʫ102/12 ا��دɄɇء،  77

78  ،ʨ ʨ وʻˈʍن ا��Ʉʙو̂ ṕ˄Ḛɕʤا ʛئɄʚɥ ʳʍ فɄɺʟʤي، اɱɺɪʫɳʤد̒ ا ʬɦʫ ʭɵɄʚʤا ʻɇأ ᶳ رɄɟ ،يɱɺɪʫɳʤا(،ˌɊɱʎʤب اɄɕʟʤ3ط دار ا ،
 .Ṕḛɇ ،87/1وت، (ه1407

 .ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ129، اɭᶽرɑɵ اɭʒɋʤاد˄ɑ  ص -

79  ɱ ɳʁᶽا  ،ˌʅ̒ ˈɶʤا ʳ˄ɭʤل اɟ248/1 ،ص ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ132. 
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اءات   .2.4.1.3 ق  ا

 ˂Ỉا Ʉẛṥɋɶʰ ˂Ịʍ ʨˈʤد ɭɟʻ˄ ɄᶽɄʅ ،ذɄɺʤا ὂỮɥ Ʉʸʎˈʬɡɇ واɯɩأ ɭʚʕ اءات؛ɱʚʦʤ ɑɋɶʲʤɄɇ Ʉʫوأ
 اὃửʱʤ )ص(، إ�� أن اɱɺɪʫɳʤي Ʉʞن ˄ʨˈʬ إỈ˂ رʃʕ اɄɺʤذ رɭ˄ɭɹ Ʉًʂʕاً.

ث   .2.4.1.4  ا

 ɑɋɶʲʤɄɇ Ʉʫع أɄʬɶʤا ˍ☿ ،ɄẛṨʦʍ ةɭʬɕʎᶽدر اɄɾᶽا ʳʫ Ʉ ʁوɯɪɓا ɭʚʕ ؛ʗ ɱ̂ɺʤا ɝ˄ɭᾚίʤ
ɑˆ̒ ɦʱʤا ˍẠɄɥا��"  ʹɇɄɕʝ ˍ☿ يɱɺɪʫɳʤɄʞ ʳʅ̒ا ᶽا ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ʹɇ جɄɡɕɥوا��." 

ش   .2.4.1.5  ا

ا̒س،  ʯ ˌɊد وأɱɇ ʳɇ رɄɺɈ لɄɛʫأ ،ɑʎɈاɱʤا ɑʚɋʆʤا ʳʫ نḛəɭᾚᾇأو ا ʳ˄ɭʤ̒ ᶽا ɱʎɺɈ ̒ا ɡɕɥا Ʉʬʝ
ا ʳʫ اɏɾʎɕʤ اὃửʶɯᶽ اɱɾɋʤي أو اʻʠʤ☿ˍ، وɄʱʶ ɭʎ˅ ʭʤك ɱʕق ḛɇن واɄʆɕɵع اɭʒɋʤاد˄ʻن أن ˄ɱɦɕرو 

ˍ☿ʻʞ يʻɦʯ ي أوɱɾɇ يʻɦʯ.80  .ὃỰɟ ʳɇوا ،ὃỲḲرɄʖʤا ˍỊʍ ʻɇج، وأɄɟᴂɳᴂʤا ʳ ر̂̒ ʸɺᶽاد اᴂوɱʤا ʳʫو 

 ا   .2.4.1.6

 ʳɇا ɏʶذ ὂỮɥ ʭẛẁˈʦʎɔ ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ʛʆʱᶽا Ṕḛəȶɓ ɗɦɓ ̒ا ʎʙو ɭʚʕ ؛ʨˈʦʎɕʤا ɝˈɥ ʳʫ Ʉʫوأ
 ʨʦʎʤأن ا ˂Ỉإ ὃỰɟɑʖᾟήوا ʨʚɛʤا ʻʶ مɄʎʤا Ʉʸʎɟɱʫ ن ̒ˆɑ أɱʙب إʭʸʦʦʍ ˂Ỉ، و ɦʱʤ81.ا  

ر ا�� .. : ا�� ً  را

 ˂Ỉق إɱɺᶽا ʳʫ ̒ا ʫɭʙ ءɄʬʦʍق، وɱɺᶽا ˂Ỉا̒ إ ʦɦɓب ارɱʒᶽا ʳʫ ءɄʬʦʍ ɭ˄ ˂Ịʍ ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا ȶɺʰ
 ʭ Ṕʁḛʑ ʳʫ ʛɋɵأ ʹʚʖʤء اɄʬʦʍ نɄʞو ،ɑ ɱ̂ɾɋʤا ʨɋʙ ɑˈʕ̒ ʠʤا ɻدرɄɾʫ ʳʫ ʻɦʱʤن̒ ا ʦʬɦ˄ بɱʒᶽا ʭʦʎɕɇ

:ʻʶ ʨʬʎʤا اɯẛẀ مɄʙ ʳʫ وأول ،ʻɦʱʤوا ʹʚʖʤن اḛɇ ̒ا ʎʬɡʕ ،ʭʦʎʤا اɯʶ 

Ʉʫɟم ʡʤɄʫ وʳʫ Ṕɻḛʑ أئɑʬ اʚʖʤʹ وʡʤɯʝ أ -1 Ʉɇ ʹɕʦɥر ˍ☿ ˁʚɕʤا ɝˈɥ ،ا̒ري ʸʤا ὂỲḲ̒ ʫ ʻɇ
،ʳ ɱ̂ɩري وآɄɾʯا�� ɭ وɄɕʝ ʹɓɄʖʤȸʫ ʳʫب ☿ˍ اɱʚʤاءات، وɄɕʝب ☿ˍ  82ا��ẻʬɽˍ وأɄɇ ز̂

 Ṕḛɶʖɓ اɱʚʤآن.

ر̒ور، ɱʕɄɵ إỈ˂ اɱɺᶽق واȽɄɶʟʤɄɇ ˁʚɕʤˌ واɱʖʤاء   -2 ʫ ʨʶأ ʳʫ نɄʬɛʍ ʳɇ يʻɦʱʤد̒ي ا ɟ
Ʉʬ. أʗʤ ☿ˍ اɋʱʫ" ʵɄʬɵ ɄًɇɄɕʝ ʻɦʱʤʹ اɄᾒᾛήرة"، Ṕʁḛʑ83و  ὂỰʎᶽɄɇ ɷʤɭʯة  ا��Ʉɦʯ أول ɭʎ و̌

80 ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ، 146ص. 

81 ،ʵɄɇأ ɭʤر وɄɕᾟᾇا ɭʬɦʫ وت _ طṔḛɇ ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤن . دار اɄʱɋʤ(،بɱʒᶽق واɱɺᶽا ˍ☿ ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤخ ا  .ɱᾒᾊ204ي( ص1413، Ʉɓ٢ر̂

̒ˆḛن ص 82 ʒʦʤن واḛˆ̒ ɦʱʤت اɄʚɋʅ253. 
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 ɑʕ̒ ʠʤء اɄʬʦʍ ʻɦʯ ɏɕʝ ɭʬɕʍا ɝˈɥ ʵدɇ ˍ☿ ʻɦʱʤا ɭرائ ʻ ʁي، وʻɦʯ ɑʬʦʠʤ ʛˈʙɭʤا
☿ ʗˈʲɾɕʤا ˍ☿ ɭائɱʤا ɭʎ  ʭʦʍ ˍ.84 اʻɦʱʤو̌

 ˂Ỉا ʹʤɄɦɓوار ɷʤɭʯا�� ʵدɇ ʳʫ ʻɦʱʤا ɏʦʅ ˍ☿ نɄʬɛʍ ʳɇ د̒ي ɟ ةṔḛɶʫ رɄɕᾟᾇا ɭʬɦʫ دɱɶ و̌
 ʳɇ ɭʬɦʫ دور ˂Ịʍ ɭʝأ Ʉʬʝ ˌȽɄɶʟʤاء واɱʖʤɄʞ ɑˈʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭᶽء اɄʬʦʎʤر اɄɋʝ ʳʍ ʭʦʎʤا ʵɯɩق واɱɺᶽا

ᶽأ ʳʫ ɭʎ˅ يɯʤوا ɷʤɭʯا�� ˂Ỉي إɱɾɋʤا ʻɦʱʤا ʨʚʱɇ مɄʙ يɯʤا  ὃửʦʸᶽا ὂựɦ˄ قɱɺᶽن ☿ˍ اḛˆ̒ ʒʦʤا ʏ.85  Ʉʫوأ
 ،ˍỈɄʚʤا ˍỊʍ ˌɊأ ɯˈʬʦɓ ˍẢɄɉɱʤا ὃửʦʸᶽا ὂựɦ˄ ʳɇ ɭʬɦʫ ɭ˄ ˂Ịʍ ɷʤɭʯا�� ˂Ỉإ ʨɽو ɭʚʕ يɱɾɋʤا ʻɦʱʤا

̒ˆḛن ☿ˍ اɱɺᶽق  ʒʦʤا ʏᶽأ ʳʫ ɭʎ  86.و̌
. ر ا�� .1. ئص ا��  خ

س   .2.5.1.1 ق  ا

 Ʉʬʯ ḛˈʕ̒ن ☿ˍ ا��ʻɽل، و ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤا ʳʍ ̒ا ʖʦɕɪ˄ ʭʦʕ س؛Ʉˈʚʤا ˍ☿ ʡʤɯʝك وɄʱʶ نɄʞ
اʛʕ̒ آراʭẛṿ، وʦʎʕɄʫ ɭʶɄɹ Ṕḛɩʹ اɄʞ ɭʚʕ ،ʡʤɄʫ ʳɇن  ˄Ʉʫ ونɯɩȶ˄ ̒ا ʯɄʠʕ وع؛ɱʖʤا ˍ☿ Ʉًʎʙوا Ʉًʕɕɩا
 ʭʸʫاṔḘɥا ʏʫ ̒ن ɱ̂ɾɋʤا ʹˈʦʍ نɄʞ يɯʤد اɭّɺɖʤا ʳʍ ɭʎɕɌ ɑʤ̒ ☿ˍ اɄɶᶽئʨ اɑˈɵɄˈʚʤ، و̂ ʸɶʤا ˍẺاɱ˄

ʹˈʦʍ ̒ن ɶˉʚ˄ Ʉʫو ʭʸᾒᾎʱᶽ.87 

 ا   .2.5.1.2

ɭʚʕ ɑˈʕ̒ اɄʖɕɵدوا أɝˈɥ ʳʫ Ʉʫ اʨˈʦʎɕʤ؛ ɏʯɄɟ ˂ỈȺʕ أ ʠʤوا ɑ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽا ʳʫ ʭʶɯɩ
 ʳʫ Ṕḛɛʝ ˍ☿ ʭ ʁوɭʦʙو ،ὃỰɟ ʳɇوا ὃỲḲرɄʖʤا ˍỊʍ ˌɊȶʞ ʭẛṧʫ ʳ ɱ̂ɩȶɕᶽا ɑɽɄɩن وḛ˄ادɭʒɋʤآراء ا ʳʫ

ʵɄɡɓا ا��ɯʶ ˍ☿ Ṕḛɋʟʤع اɄɋʤي اṔḘʱʬɺʤا  ʭʦʍʤ نɄʞة، وɭ˄ɭɟ ط آراءɄɋʲɕɵت واˈʦʎɕʤ88.ا 

ʤ̒ʹ  "وɄʞن ا��   ʚɇ ءɄʂʫ ʳɇا ʹˈʤد إɄɹأ ɭʙو ʨʦʎʤا ʵɯẛẀ Ʉًʎʤ̒ ʫ ʻɦʱʤɄɇ ةṔḛɾɇ ˂Ịʍ ᶳ ʹʬɥر ʭʦʍ
"ʨئɄʆɇ ɱʖʉ ɭʚʕ ɄًȾˉɹ Ʉẛṧʫ ʇɋʲɕɵإذا ا ʹʯى أɱ اʰ̒ˌ، و̂ ɛʤن  89اḛˈɶʤɭʯا�� ʳʫ ʨˈᾒήأن ذاك ا ὃỰʎ˅ اɯ ʁو

ḗن  ɱ̂ɾɋʤا ɏɕʝ ʭẛṥɵدرا ɭʎɈ ʻɦʱʤا̒ ☿ˍ ا ʍɭɇأ ɭʙو ،ʨئɄɶᶽا Ṕḙʝي ☿ˍ أɱɾɋʤا ʻɦʱʤɄɇ ʭʶ̒ ɦʯ ɱəȶɓ ɭʙ

83ʱɌˆ̒ ʒʦʤ̒ا ʱɌˆ̒ ɦʱʤɄɓɄʚɋʅɿ206. 

̒ˆɑ ص  84 ɦʱʤارس اɭᶽا ˍ♀ʻɹ288. 

خ اʻɦʱʤ اɊɱʎʤˌ ص  85  223د. ɭʬɦʫ اɄɕᾟᾇر وɭʤ أɄɓ ،ʵɄɇر̂

خ اʻɦʱʤ اɊɱʎʤˌ ص 86  .225د. ɭʬɦʫ اɄɕᾟᾇر وɭʤ أɄɓ ،ʵɄɇر̂

 37ص ،اʅʻˈɶʤˌ، ا��ṔḘʙاع 87

، اɄʠʦɩ ʳɇن، أʻɇ اɄɋʎʤس ɷʬɹ اʳ˄ɭʤ أʳɇ ɭʬɦʫ ʳɇ ɭʬɥ إɱɇاɄʠʦɩ ʳɇ ʭˈʶن، وɄˈʕت ا��Ʉˈʍن، 61ص 20ج ،ʭᾒὨʫ ا��دɄɇء 88
ɑ(، ج ɱ̂ɾᶽا ɑʂẛṧʤا ɑɋɕʟʫ :ةɱʶɄʚʤا( ،ɭˈʬᾚήا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤا ˍảʫ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ2 ة460صɄʍ̒ ʤا ɑˈʒɈ ،،  422ص 

 160ص ،اɱʤد Ịʍ˂ اɄɦʱʤة ،اɄʂʫ ʳɇء 89
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ع̒  ʯ ثɭɥ ʹʱʟʤ نḗˆ̒ ɦʱʤل واɳʯ يɯʤا ὃỲḳʤɭʯا�� ˌɊɄɋᾒήا ʡʤɄʫ ʳɇا ʳʫ ʨʞ ɭ˄ ˂Ịʍ ʻɦʱʤا ˍ☿ ɭ˄ɭɡɕʤا ʳʫ
 ʨئɄɶᶽا ʃʎɈ ˍ☿ نɄʎɵʻɕ˄ Ʉɦɋɽȶʕ ،Ʉًˈɶʤɭʯا ʳʟ˄ ʭʤ يɯʤري اɄɾʯم ا��Ʉɺʶ ʳɇا ʡʤɯʝو ،ʛɺʫد

ˍ☿ʻʠʤا ɏʶɯᶽا ˂Ỉن إˈʬ  90.و̂

ʃʎɋʤا ʹʖɽو ὂỮɥ ،ʨˈʦʎɕʤا ʃʕر ˂Ỉا̒ إ ɋʶذ ɭʚʕ ،ɭᾚήا اɯʶ ˂Ỉا̒ إ ʖʚ˄ ʭʤ ʳ ɱ̂ɩȶɕᶽا ʳʟʤ 
،ʭˈʦʎɕʤا ᾘᾎʱʫ ʳʍ وجɱɩل̒ و ʚʤن ☿ˍ اɄ˄ɯʶ ʹʯȶɇ91  ˌʰ̒ا ɛʤل دون اᴂا��و ʨʦʎʤɄɇ ɯɩȶ˄ وفɱɩ ʳɇن اɄʞو

،ɝʤ̒ا ɛʤ92وا ɭˈʚʎɕʤا ʳʫ ʻɦʱʤا ʏʱʫل وɭᾒήا ʳʍ دɄʎɕɇʤ.93 
. ف .. ش ث ا د  ش  ا�

ʻʙ̒ف ʻʶ Ʉʶɭʱʍ ا��Ʉʸɺɖɵد ɝ˄ɭᾚήɄɇ وا��Ʉɡɕɥج ɭʤ ʹɇى  ʤا ʛɦɕɶɔ ὃỮʤرزة اɄɋʤا ɑʬɶʤا ʳʟʤ
ɑɵرɭᶽا  ʻɇأ ɭʝȶ˄ .اɯʶ Ʉʱʫʻ˄ ˂Ỉإ ɑˆ̒ ɦʱʤت اɄɵراɭʤا ˍ☿ Ṕḛɋʝ Ṕḛəȶɓ Ʉʸʤرزة وɄɇ ɑʬɵ اɭʑ ɭʚʕ ،ɑˈɶʤɭʯا��

ا̒ اỈ˂ ا��Ʉʸɺɖɵد ɝ˄ɭᾚήɄɇ أو  ɋʶɯ  ˄ ʭʤ ʨة ا��وائɱɾɋʤء اɄʬʦʍ أن" :"ʨˈʸɶɖʤح اɱʅ" ʹɇɄɕʝ ˍ☿ نɄˈɥ
ʡʤا̒ ذا ʦʎʖ˄ ʭʤ ɑʕ̒ ʠʤء اɄʬʦʍ ʳʫ رɄɋʟʤا ʡʤاɯʝو ʹɇ جɄɡɕɥ94.ا�� 

ɦʱʦʤ اɭʑ ɭʚʕ اɯẛẀد̒ و ɟو ˂Ịʍ ɭʝȸ˄ Ʉًʂ˄ون أɭʦɩ ʳɇا اɯ ʁو .ʹɇ فɱʎ˅ Ʉًɋʶɯʫ  ὃỲḳʤɭʯا�� ʻ
ل̒: واɯʶ ˍ☿ ʗˈʤȴɕʤا اṔḛɛʝ ʳʖʤة،  ʚ˄ ɝˈɥ .ɑˈɉɱʎʤم̒ ا ʦʎʤا ʳʍ ʹɛ˄ɭɥ ɭʱʍ يʻɦʱʤا ɷʤɭʯا�� ɏʶɯʫ

ḛˈʕ̒ن، واɭʒɋʤاد˄ḛن، وا��ḛˈɶʤɭʯن ʠʤن واḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛɇ ɑʖʦɕɪʫ ʭˈʦʎɕʤق اɱʅ95.و 

ɧʖʯ ɏɥɄɽ ɭˈɺ اɭɇ ɏˈʆʤور Ʉʬʦʍء ا��  ɷʤɭʯ ☿ˍ اɱɺʤوح Ịʍ˂ اʨʬᾒή وʳʫ ا��Ịʍ ɑʦɛʫ˂ و̌
ر̒. ʖɾʍ ʳɇح اɱɹي وɭʯɱʤح اɱɹوف وɱɩ ʳɇح اɱɹ ʡʤا̒  96ذ ʚʕوا ʭ Ṕʁḙʝȶʕ ن̒؛ əɭᾚᾇن اʻɛɥɄɋʤا Ʉʫوأ

 100اʅʻˈɶʤˌ، ا��ṔḘʙاح ص  90

91 Ʉʚʤا ɭɋʍط ،ɷʰ̒ ي̒ ɩل اɱʚʤن اɄʑ ὃỰɇ( ،ʏɈɄɶʤزي: Ʉʙ ɑʎʫɄɟن ˄ ɦʱʤا ɷʤɭʯا�� ɏʶɯʫ ɿئɄɾɩ ،ὃỮˈʸʤا ʭˈɥم(، 1993، ٢در ر
 189ص

92  ،ɷʤɭʯا�� ˍ☿ ɑˆ̒ ɦʱʤت اɄʶɄɡɓا�� ،ɭˈɶʤا ˍỊʍ نḛʫأ(ط ،ɑˈʯوṔḘʟʤᶡا ɑɋɕʟᶽا ،ʛɺʫص١د ،)220. 

 .191ص ،ɭɋʍ اɄʚʤدر رʭˈɥ اɄɾɩ ،ὃỮˈʸʤئɏʶɯʫ ɿ ا��ɷʤɭʯ اʻɦʱʤي  93

Ʉʍ̒ة، ص 94 ʤا ɑˈʒɈ ،ˌʅʻˈɶʤ53ا . 

 .167ص  ʗɵʻ˄ ʳɇ ɭʬɦʫ5 أɄˈɥ ʻɇن ا��ὃỲḳʤɭʯ، اʨˈ˄ɯɕʤ واɭʱʶ ʳɶɥ ʛˈʚɦɓ ،ʨˈʬʟɕʤاوي، دار اʭʦʚʤ، دʛɺʫ،ج -

اɭɥ̒ وا☿ˍ، 95 ʤا ɭɋʍ ˍỊʍ :ʛˈʚɦɓ ،ɑʫɭʚᶽون، اɭʦɩ ʳɇ ɭʬɦʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ون؛ɭʦɩ ʳɇا  ،ὃửʦᾚήا ˌɊɄɋʤا ὂỲḳˉʍ ɑʎɋʆʫ :ةɱʶɄʚʤا(
  .294 -167ص م(،1960

ه، Ṕḛɇ(1388وت: دار Ʉɽدر ،  أɭʬɦʫ ʳɇ ɭʬɥ اɱʚᶽي اɧʖʯ ،ˌʰɄɶʬʦɕʤ اʳɾʑ ʳʫ ɏˈʆʤ ا��ɷʤɭʯ اɧɓ ،ɏˈʅɱʤ: إɄɶɥن Ʉɋʍس،  96
 .180ص 7م(، ج1968
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د̒ اɏʶɯᶽ ا��ὃỲḳʤɭʯ اʻɦʱʤي؛ ɄɕɵɄʞذ أɭʬɥ أḛʫن، ɟو ˂Ịʍ97 ،تɄ ɳ̂ʤا ʳɶɥ ɭʬɥ98وأ ،ɭˈɶʤن اḛʫ99وأ 
. Ṕɻḛʑو ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ ̒ر ɕʝɭʤɄʞ دɄˈᾚήا ˂Ịʍ ̒ا ʖʙون وɱɩوآ 

 ɑɵرɭᶽا ɗʦɕɥا ɭʚʕ ؛ Ṕɻḛʑ ي، وɱʶʻᾒήɄʞ ʻɦʱʤا ˍ☿ ɝ˄ɭᾚήɄɇ نḛˆ̒ ʒʦʤا ʃʎɈ جɄɡɕɥا ʭʑور
 ʹˈʤإ ɏʶذɄᶽ ˍỊˈʸɶʤد اɄʚɕʯا ʭʑان رɭˈᶽا اɯʶ ˍ☿ ارسɭᶽا ʳʫ Ʉ Ṕʁḛʑ ʳʍ ɄẛẀ تṕḛʬɓارة، وɭɾʤا ɑˈɶʤɭʯا��

 Ʉʫ ىʻɵ نȶɺʤا اɯʶ ˍ☿ ءɄʬʦʎʤا ʃʎɈن فɄˈɥ ˌɊأ ʳʫ ىɭɇʨˈʸɶɖʤح اɱɹ ي  ˍ☿ ʏȽɄʂʤواʨʬᾒήح اɱɹ 
.ˌʅʻˈɶʤا ɄʬʶɭʎɈ ʳʫ ʭə100 

ر ا�� .. : ا�� ً م  خ

: دʨɩ اʻɦʱʤ اɱɾʫ ˌɊɱʎʤ ☿ˍ وɭɋʍ ɭ˄ ˂Ịʍ ɱʟɋʫ ɗʙ اɳʫɱʶ ʳɇ ʳʬɥɱʤ اɯʤي ɯʬʦɕɓ ش
ɗʙ̒ اɯʤي ازدɱʶت اɱʚʤاءات اɱʚʤآɭ˄ ˂Ịʍ ɑˈʯ ورش، ʤد̒ ☿ˍ ا ɵا�� ˌɊأ ˂Ịʍ101  ʭʤ ˌʚˈʚᾚήا ʗˈʤȶɕʤا ʳʟʤ

ɝʤɄɛʤن اɱʚʤإ�� ☿ˍ ا ɱʸʊ˄102 ( ὃḒˈʬɕʤد ا�ّ�و ɭ˄ ˂Ịʍ298 ʁ،)103 ر̒ي ʱ˄ɭʤا ɱʖʎɟ ɭʬɥوأ (89 ʁ،)104 
وʏʫ دʻɩل اɱʚʤن اɱʤاʏɈ اɱᾒᾎʤي، ʭɡʯ ʏᶽ اʻɦʱʤي اṔḛɋʟʤ أ105  ɱʖʎɟ ˌɊ.(ʁ 298وʳɇ ɭʬɦʫ و�ّ�د)

106 ɇ ʏʬɡ(،ʁ 338) اɄɦʱʤس ɑ وɭɉأ اʻɦʯ ʻɦʱ˄ ʻɦʱʤ اᾘᾎʱᶽ اɭʒɋʤادي، و̂ ɱ̂ɾɋʤن اḛɕɵرɭᶽن اḛ
ɑˈʕ̒ ʠʤي، 107.واʻʕدᶡا ɱʟɇ ˌɊل: أɄɛʫون، أɱɩء آɄʬʦʍ يʻɦʱʤر اɄʬʂᶽا اɯʶ ˍ☿ ɱʸʉ ʭə108  ʳɇ ˍỊʍو

،ˍ☿ʻᾚήا ʭˈʶاɱɇذ، 109إɄɺ˅Ʉɇ ʳɇي، 110واɱɇ ʳɇ111وا ،ʛˈʙɭʤن اɄʬˈʦɵوي، 112وɄᾟὈʤا ɭʬɦʫ ʳɇ ˍỊʍ113و 

97  ،ɑˈɉɱʎʤا ɑʂẛṧʤا ɑɋɕʟʫ(،ˍ☿Ʉʚɛʤوا ὃỰ˄ɭʤوا ὃỲḲɄˈɶʤم اɵɟ خ ا  . 98_91ص 3م(. جʳɶɥ1955 إɱɇاɄɓ ،ʭˈʶر̂

خ  98 Ʉت، Ʉɓر̂ ɳ̂ʤا ʳɶɥ ɭʬɥد، أɄʬɕʍا�� ɑʎɋʆʫ ةɱʶɄʚʤا( ،ˌɊɱʎʤص1930ا��دب ا ،)310م. 

 99ʤɭʯا�� ˍ☿ ɑˆ̒ ɦʱʤت اɄʶɄɡɓا�� ،ɭˈɶʤا ˍỊʍ نḛʫأ،ɷ 224ص. 

 100ʫɄʸɪ ʫɵɟˌ وɑɋɕʟʫ دار اɧɕʖʤ،  :)دɭʬɦ، ʛɺʫ اḛɶɥ ɱʂᾟήن، دراɄɵت ☿ˍ اɑˈɉɱʎʤ وɄɓر̂  168ص ،م(ʏɋʅ1960 اɏɕʟᶽ ا

☿ʻɕɶʫ ʗ ɱ̂ɺʤا ɝ˄ɭᾚήɄɇ جɄɡɕɥا�� ،ˌʰɄʒʕا�� ɭˈʎɵ( ،ʻɦʱʤل اʻɽب: ☿ˍ أɄɕʝ ˍ☿ ˂ :ʛɺʫطد ،ɑ ر̂̒ ɶʤا ɑʎʫɄᾒήا ɑʎɋʆʫ2 ،1957 ،)م
 .41ص

̒ˆɑ، ص  101 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ332. 

102 ɑˆ̒ ɦʱʤا ɏʶاɯᶽا ،ˍảɟاɱʤا ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ، 249ص. 

̒ˆḛن ɭˈɉɳʦʤي، ص 103 ɦʱʤت اɄʚɋʅ233. واةɱʤا ʵɄɋʯ354ص 3ج، إ. 

̒ˆḛن، ص  104 ɦʱʤت اɄʚɋʅ ،يɭˈɉɳʤخ  .236ا  .332ص ɭʒɈ3اد، جɄɓر̂

̒ˆɑ، ص 105 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ328. 

Ʉʍ̒ة .99ص 1إʵɄɋʯ اɱʤواة، ج. 238اɭˈɉɳʤي ص 106 ʤا ɑˈʒɈ، 169ص 

̒ˆɑ، ص 107 ɦʱʤارس اɭᶽ ɏʶاɯᶽوا ˍ♀ʻɹ329. ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ،  351ص 

̒ˆɑ، ص  108 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ330 

̒ˆḛن 109 ɦʱʤت اɄʚɋʅ ،يɭˈɉɳʤ239ص ،ا 
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،ɏɟɄᾚήا ʳɇ114وا ʬɕʟ˄ ʭʤ ɑ ɱ̂ɾᶽا ɑɵرɭᶽر  اɄʶازد ʳʟʤ .ˌɊ̒ ʨ إ�� ɭʙ ɭʎɈوم ʳʫ Ṕḛɛʝ ☿ˍ اɱɾʎʤ ا��˄
 ʳɇ ʳ˄ɭʤء اɄẛẀ لɄɛʫأ.ʡˈʤɄʬᶽا ɱɾʍ مɄ˄ا ɱɾʫ ˍ☿ ʭ ʁارɱʚɕɵى، واɱɩر ا��Ʉʆʙا�� ʳʫ ،نḛʬʦɶᶽء اɄʬʦʍ

ɱ، 118واʳɇ اȽɄɾʤغ اʭə117 ،ὃỰˈʫɄʫɭʤ اʨˈʚʍ ʳɇ 116واɄɺʶ ʳɇم 115اɄɦʱʤس ʁا��ز ɭʤɄɩ119و  ɏɥɄɽ
،ˌʰ̒ ʬɹوا�� ،ʹʚʖʤوا ɝ˄ɭᾚήوا Ṕḛɶʖɕʤ120ا ʤي ازداد اɯʤ؛ اˌʅʻˈɶʤاً اṔḛɩوأ Ṕḙʝأ ʵɭ˄ ˂Ịʍ ʻɦʱ

 ًɄɥʻʁ121.و 

. ر ا�� .1. ئص ا��  خ

 ʭə ،ɳʫɱʶ ʳɇا ɭ˄ ˂Ịʍ ،ɑ ɱ̂ɾɇ ɑʍṕḚɇ أتɭɇ Ʉẛẃأ ،ɑ ɱ̂ɾᶽا ɑɵرɭᶽا ʳʍ Ʉʯɱʝذ Ʉʬʫ ɣɕʲɕɶʰ
 ὂỮɥ ،ʡʦɓ ʳʫ كṔḘɓو ʵɯʶ ʳʫ ɯɩȶɓو ،ˍ☿ʻʠʤي واɱɾɋʤن اḛɋʶɯᶽن اḛɇ ɗʎʬɟو ،Ʉً˄ادɭʒɈ ً˂ ảʱʫ تɯɩأ
̒ˆɑ، وɱʸʉ ɭʙت ɭʱʍ Ʉًˈʦɟ اɄɺʶ ʳɇم  ɦʱʤا ʨئɄɶᶽا ʳʫ  Ṕḛɛʝ ˍ☿ ɑʦʚɕɶʫ أراء ɄẛṿɄʬʦʍ ىɭʤ ɗʦʠɺɔ

Ʉɽ ɏɥɏ اɯʤي Ʉʞن ɭʒɈ ʹᾒᾎʱʫ  ʏɈɄʅاد˄ɭʤɄɇ Ʉًرɑɟ ا��وʏʫ ˂Ỉ ا��Ʉˈɕɩر ʳʫ  اὃỰʒᶽ اɏɕʝ ʳʍ ɏˉɋʦʤ ا��Ʉʍر̂
آراء اɭᶽارس ا��ɱɩى ὂỮɥ ا��ʭə ɑˈɶʤɭʯ أزداد أṔḙʝ وɭ˄ ˂Ịʍ Ʉًɥʻʁ اʅʻˈɶʤˌ اɯʤي ḛɇ ʏʬɟن اɕɩف 

.ɑˆ̒ ɦʱʤت اɄʶɄɡɓا�� 

د̒  .224ص 4ج ،ʭᾒὨʫ ا��دɄɇء 110 ʬɦʫ ،ؤوطɄʯدر ا��رɄʚʤا ɭɋʍ :ɧɓ ،ɏʶɯʤرات اɯɹ ،ɭʬɦʫ ʳɇ ɭʬɥأ ʳɇ ˍảʤا ɭɋʍ دɄʬʎʤا ʳɇا
 .346ص 2م(، ج1986دار اṔḛɛʝ ʳɇ: دʛɺʫ: ) ا��رɄʯؤوط،

̒ˆɑ، ص 111 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ232. 

112 ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ، 355ص. 

113  ʵɄɋʯأ ،ˌʆʖʚʤواة جاɱʤ186ص 3ا. 

̒ˆɑ، ص 114 ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ334. 

 .321، صʻʙɄ˄12ت اʻʬᾚήي، ʭᾒὨʫ ا��دɄɇء ج 115

Ʉʍ̒ة، ص     ʤا ɑˈʒɈ ،ˌʅʻˈɶʤ325ا 

116 ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ334ص ،ا 

117 ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ، ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽة، ص336ص ،اɄɦʱʤا ɱʸɹخ أ  .216. اɄʆʱʆʤوي، ȶɺʰة اʻɦʱʤ وɄɓر̂

Ʉʶ̒ب اỊʍ ʳɇˍ اɭɋʍ ʳɇ اɄʠʤ☿ˍ اɄʚɋʅ ،ˌʠɋɶʤت . 268، ص1ا��Ʉˈʍن، طاɄʠʦɩ ʳɇن، وɄˈʕت  118 ʤا ɭɋʍ ؛ˌʠɋɶʤا ʳ˄ɭʤج اɄɓ
 ،ὃửʦᾚήا ˌɊɄɋʤا ὂỲḳˉʍ ʨɾˈʕ  ɱɺʰ دار( ،ʻʦᾚήح اɄɕʖʤا ɭɋʍ ،ˍẢɄʱʆʤا ɭʬɦʫ ̒د ʬɦʫ :ɧɓ ،ɑˈʎʕɄɺʤ233ص  4م(، ج 1964ا. 

   ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ، 339ص. 

خ أɱʸɹ اɄɦʱʤة، )اɱʶɄʚʤة: دار اɄʎᶽرف، ط    .226_223م(، ص1995، 2د. أɭʬɥ اɄʆʱʆʤوي، ȶɺʰة اʻɦʱʤ وɄɓر̂

 .57ص 6م(، جṔḛɩ2 ،2002اʳ˄ɭʤ اɳʤرṔḛɵ ،ˍỊʝ ا��ʍم )Ṕḛɇوت: دار اḛ˄ʬʦʤ ʭʦʎʤن، ط 

ɱي، Ʉɕʝ :ʛˈʚɦɓ ɑʫɭʚʫب 119 ʁا��ز ɭʤɄɩ ɑʬɟɱɓ ،ʨɵɄɇ ɭʬɦʫ " أو "ɧˈʁʻɕʤا ˂Ịʍ ɧ ɱ̂ɾɕʤح اɱɹɧˈʁʻɕʤن اʻʬʂʫ ɧ ɱ̂ɾɕʤا" "
ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤوت: دار اṔḛɇ( ،يɱ ʁا��ز ɭʤɄᾟή، 7_5م(، ص2000، 1ط. 

120ɭɋʍ ،ɭʎɵا�� ʭ ɱ̂ʟʤا ʏ ز̌̒ ɕʤوا ɱɺʲʦʤ وقɱɺʤض دار اɄ ɱ̂ʤا( ،ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤخ ا  .236_ 235(، ص1ط، اɄɓ ˍ☿ ʇˈɵʻʤر̂

 32ص ،دار اɏɕʟʤ اṔḛɇ ɑˈʬʦʎʤوت(˅ɱɶي ɭɋʍ اʭᾒὨʫ ،ᶳ ɭɋʍ ὃỰʒʤ اȸᶽرḛɩن ὂỮɥ اɱʚʤن اɱɺʍ ˌʰɄɛʤ اɱᾒᾎʤي، ) 121
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ق  .3 �ت   مق

 .اʻɦʱʤ اɱʎʫ ᶳɭɋʎʤ ،ˌɊɱʎʤوف، Ʉʕس، ɱʒʫب  -1

ɱɟɄ اẢᶽˍ، وɄʍ ɑʬˈʦɵة. -2 ʁي، وʻˈʦʍ ɷʰ̒ ˈʲɋʤ ،ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا ˍ☿ ɑˈɉɱʒᶽا ɑɵرɭᶽا 

 ȶɺʰة ʭʦʍ اɭɇ ˍỊʎʤ ،ʻɦʱʤر. -3

4- .ɑʬʎʅ مɄʬɕʤ ،Ʉ ʁؤɄʬʦʍو ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽ122ا 

ɏ، ط -5 ɱ̂ʑ ة، دارɱʶɄʚʤح رواي، اɾʤ ،ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤم.2003، 1ا 

 ا .4

 Ʉʱʦɽʻɓ ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤارس اɭʫ ʳʍ ɳɟʻᶽا Ʉʱʁɱʍ ɭʎɈ:Ʉẛṧʫ ةɭʍ ɣئɄɕʯ ˂Ỉإ 

-  ɭʙ ارسɭᶽا ˍ♀Ʉɇ أن ɗɌəة وɱɾɋʤا ɑʱ˄ɭʫ ʹʎɋʱʫ نɄʞ ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤا ʨɽإن أ
.ɑˈʍɱʖʤر̒ ا ʫا�� ˍ☿ ɗɾʚʯزادت و ʭə ɑˆ̒ ɦʱʤا ɭʍ̒ا ʚʤل̒ وا ɽا�� ʡʦɓ ةɱɾɋʤا ʳʍ تɯɩأ 

-  Ʉẛṥʚّʦɓب، وɱʎʤا ɭʱʍ ظʻʖʦᶽم اʟʤا ˂Ịʍ ةɱɾɋʤا ɑɵرɭʫ تɭʬɕʍا ɭʚʤ
.Ʉʸʤ̒ا ɥأ Ṕḙʝأ ˍ☿ ɑʸʕɄɺʫ 

ʭ وأɗʦʬʶ اɄɺʤذة Ʉẛṧʫ. اɭʬɕʍت - ɱ̂ʟʤآن اɱʚʤا ʳʫ ةɱɓ̒ا ɕᶽاءات اɱʚʤا ˂Ịʍ 

̒ˆɝˈɥ ʳʫ ɑ ا��ʨɽ، وأɯɩت  - ʒʦʤدة اɄᶽا ʏʫ ɗʦʶɄɶɔ ɭʚʕ ɑʕ̒ ʠʤا ɑɵرɭʫ Ʉʫأ
. ʭ Ṕʁḛʑ ʳʫو Ʉʸʦʶأ ʳʫ 

 وɱʚʦʤ ɑɋɶʲʤɄɇ ʡʤɯʝاءات. -

- .ɑʕ̒ ʠʤة واɱɾɋʤا ὃỮɵرɭʫ جɄɕʯ إ�� ɑ˄ادɭʒɋʤا ɑɵرɭᶽا Ʉʫو 

-  ɑˈɶʤɭʯن ا��Ʉɕɵرɭᶽا Ʉʫأ ˍ☿ ɑ ɱ̂ɾɋʤا ɑɵرɭᶽا  ʡʦɶʫ Ʉɕʟʦɵ ɭʚʕ ɑ ɱ̂ɾᶽوا
.Ʉẛṧʫ ʃʎɈ ˍ☿ ɑˈʕ̒ ʠʤا ʳʍ ɯɩا�� ʏʫ ɄʸʦئɄɶʫ Ṕḙʝأ 

-  ʨئɄɶᶽا Ṕḙʝن̒ ☿ˍ أ ʚʖɕ˄ ̒ا ʯɄʞ ارسɭᶽا  ʵɯʶ ءɄʬʦʍ ʳʫ ًاṔḛɛʝ أن ɱʝɯʤɄɇ ɱ˄ɭɟو
ا̒ Ʉʬʦʍ ʏʫء ☿ˍ ɭʫرɑɵ أɱɩى  ʚʖɓن، واɄˈɥا�� ʃʎɈ ˍ☿ ̒ا ʖʦɕɩا ɭʙة، وɭɥ̒ا ʤا ɑɵرɭᶽا ʳʬʁ

122 .ɏɕʟʤا ʭɶʙ ،ɑʝ̒ ʤا�� ɑʟɋɺʤ ɑʎɈɄɓ تɄʚᶽا ʵɯʶ 
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Ʉẛṥɟا ɏɶɥ ʨʞ ̒ ɦʱʤا ʭʦʍ لɄɡʫ ˍ☿ ɑᾟὅرا ɭʍ̒ا ʙ ˂Ỉا̒ إ ʦɽو ὂỮɥ ʵالد  ʹʱʫ ودṕḘ  ˄ اɯʤي
.ʭ Ṕʁḛʑو ʹʚʖʤوا Ṕḛɶʖɕʤوا ɑˈɉɱʎʤب اʅ 

اج .5 در وا��  ا��

ر̒ة وواʏʙ"، دار اɱʟʖʤ، ا��ردن، ط.  ʆɵأ :ɑˆ̒ ɦʱʤارس اɭᶽا" ،ˌȽاɱʫɄɶʤا ʭˈʶاɱɇ1إ. 

 ،"ˌʆʎʫ ʳɇا ɑˈʖʤح أɱɹ "،بʻʚʎ˅ ʳɇ ɭʬɦʫ ʳ˄ɭʤر اɭɇ ،ɑˆ̒ ɦʱʤا ʳɇا ɭˈʸʕ ʳɇ ᶳ ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ
 .مɭʍ ،2 ،2001د ا��ɳɟاء: 1اɑʎʫɄɟ ،ὃḒɾɋʤ أم اɱʚʤى، ɑʟʫ اɑʫɱʟᶽ، ط. 

 ɑɶɵȸʫ ،اريɭʯزɄᶽت اɭɡʯ Ʉʁر :ʛˈʚɦɓ ،"ɗɵɱʸʖʤق، "اɄᾚὅإ ʳɇ ɭʬɦʫ جɱʖʤا ʻɇأ ،ʭ˄ɭʱʤا ʳɇا
ɭʱʤ ،ˌʫɵɟن،    .م2009اɄʙɱʖʤن ṔḘʦʤاث ا

 ʛˈʚɦɓ ،"ὃỰʒᶽا" ،ɭʬɦʫ ʳɇ ᶳ ɭɋʍ ،ɑʫاɭʙ ʳɇدار ا ،ʻʦᾚήح اɄɕʖʤا ɭɋʍ ،ʳɶᾚᾇا ɭʬɦʫ ʳɇ ᶳ ɭɋʍ
 ،ɏɕʟʤا ʭʤɄʍ1997م. 

ᶳ ɭɋʍ ʳɇ ɭʬɦʫ ،ʡʤɄʫ ʳɇا ʡʤɄʫ ʳɇ  ،ˌʰɄˈᾒήا ˌȽɄʆʤا ɑɋɕʟᶽا ،ˍỊʍ ɭʬɥأ :ʛˈʚɦɓ ،ʨˈʸɶɖʤح اɱɹ
ɱɾʫ ɑˈʖˈʙ̒ ɕʤا. 

 ɭʬɦʫ ˍẻʕɄɹ ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ :ʛˈʚɦɓ ،"ةɄɦʱʤا ˂Ịʍ دɱʤا" ،ὃửʅɱʚʤا ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳɇ ɭʬɥء، أɄʂʫ ʳɇا
ɥ ،ةɱʶɄʚʤا ،ˌɊɱʎʤا ɱʟʖʤدار ا ،ʳɶ1947م.  

 ˍảʫ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ىɭɾʤا ʨɉى وɭʱʤا ɱʆʙ حɱɹ" ،ʗɵʻ˄ ʳɇ ʳ˄ɭʤل اɄʬɟ ،ريɄɾʯا�� ʭɹɄʶ ʳɇا
 .ʶـ1383، 1اɭɋʍ ʳ˄ɭʤ اɭˈʬᾚή، دار اɶʤم، اɱʶɄʚʤة، ط. 

، 1اɱɹ" ،ˍỊʍ ʳɇ ɻˉʎ˅ ،ɻˉʎ˅ ʳɇح اɱɺɪʫɳʦʤ ʨɾʖᶽي"، دار اɏɕʟʤ اṔḛɇ ،ɑˈʬʦʎʤوت، Ʉʱɋʤن، ط. 
 .م2001

 ɑɋɕʟʫ ،ʭˈ ʁاɱɇإ ʨʁɄʖʤا ɭɋʍ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"نḛˆ̒ ɦʱʤا ɏɓاɱʫ" ،ὃửʦᾚήا ˍỊʍ ɭɥ̒ا ʤا ɭɋʍ ɏˈʅ ʻɇأ
 .م1955اɱɾʫ ،ɑʂẛṧʤ، اɱʶɄʚʤة، 

 ɑɋɕʟᶽا ،ɭʬɦʫ ʳɶɥ :ʛˈʚɦɓ ،"ɏɟɄᾚήا ʳɇ ɑˈʕɄʠʤح اɱɹ "،ὃỲṌɱʤا ʳɶᾚήا ʳɇ ɭʬɦʫ ،ذيɄɇṔḘɵɟ ا
،ɑˈʫɵɟ د̒ ا ʎɵ ʳɇ ɭʬɦʫ مɄʫɟ ɑʎʫɄɟ ،ɑˈʖʙ̒ ا ʤم1966 ا. 

ɱɹ" ،ˌʰ̒ح ا��ʛˈʚɦɓ ،"ɑˈʖʤ: إʻʚʎ˅ ʏ˅ɭɇ ʨˈʫب، دار اɏɕʟʤ اɄʱɋʤ ،ɑˈʬʦʎʤن، Ṕḛɇوت، ط.  ʬɹ1ا�� ،
 .م1998

خ اʻɦʱʤ اɑɋɕʟʫ ،"ˌɊɱʎʤ اɱʟʖʤ، دʛɺʫ، ط.   .1ا��Ʉɓ" ،ɭʬɦʫ ʳɇ ɭˈʎɵ ،ˌʰɄʒʕر̂
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ʤن اḛˆ̒ ɦʱʤن اḛɇ فᾟήا ʨئɄɶʫ ˍ☿ فɄɾʯɟ ḛن ا��Ʉɋʯري، أʻɇ اɄʞṔḗʤت ɭɋʍ اɭʬɦʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤ، "ا ɱ̂ɾɋ
ḛˈʕ̒ن"، ảʫ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓˍ اɭɋʍ ʳ˄ɭʤ اɭˈʬᾚή، دار اɱʟʖʤ، اɱʶɄʚʤة ʠʤوا. 

 ʭˈʶاɱɇإ :ʛˈʚɦɓ ،"ءɄɇت ا��دɄʚɋʅ ˍ☿ ءɄɋʤا�� ɑ ɳʁʯ" ،ɭʬɦʫ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ تɄʞṔḗʤا ʻɇري، أɄɋʯا��
  .م1985، 2اɱʫɄɶʤاɑɋɕʟʫ ،ˌȽ اɄʱᶽر، ا��ردن، اɳʤرɄʙء، ط. 

 Ʉ ɱ̂ʝز ʻɇب أɄɕʝ" ،ˌʠʫ ɭʬɥري، أɄɾʯا��داب، ا�� ɑˈʦʞ ،ɱ ʁا��ز ɑʎʫɄɟ ،"ʻɦʱʤا ˍ☿ ʹɋʶɯʫاء وɱʖʤا
 .م1966

د̒ ɱʝɄɹ ɭʬɦʫ، دار اɭɟ ،ˌʰɭᶽة ʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"اءɱʎɺʤل̒ ا ɦʕ تɄʚɋʅ" ،مɵ ʳɇ ɭʬɦʫ ،ˍảʬᾒήا. 

Ʉɕʝ ɑʫɭʚʫ" ،ʨ˄Ʉʕ ɭʤ̒ب ا��Ʉɾʯف"، ɭʱʤن،  ɟ1913)ˌɊɱʎʤخ ا��دب ا  .م. )ɱʁɄɦʫات Ʉɓ ʳʍ �ً�ʚʯر̂

ʱʤارس اɭᶽا" ،ὃữ˄ɭᾚήا ɑɡ˄ɭɩ .ط ،ɭɉا��ردن، أر ،ʨʫدار ا�� ،"ɑˆ̒ ɦ3 ،2001م. 

ʻʬɥ ɭʬɦʫ ὂỲḲ̒د، "اʻɦʱʤ واɄɦʱʤة"، ʭʤɄʍ اṔḛɇ ،ɏɕʟʤوت، ط.  ʫ ɱʂɩ1 ،2003م. 

ر̒ي، ɑɋˉɕʙ ʳɇ ʭʤɄɵ ʳɇ ᶳ ɭɋʍ، "اɄʎᶽرف"، ɱə :ʛˈʚɦɓوت ɑɹɄʠʍ، اɑȾˈʸʤ اɄɕʟʦʤ ɑʫɄʎʤب،  ʱ˄ɭʤا
 .م1992، 2اɱʶɄʚʤة، ط. 

 ʳɶᾚήا ɱʟɇ ʻɇي، أɭˈɉɳʤا ʨʂʖʤا ʻɇأ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"نḛˆ̒ ʒʦʤن واḛˆ̒ ɦʱʤت اɄʚɋʅ" ،ὃỲḳʤɭʯا��
 .م1984، 2إɱɇاʭˈʶ، دار اɄʎᶽرف، اɱʶɄʚʤة، ط. 

̒ˆʹ، ɱʬʍو اɄʬɛʍ ʳɇن Ṕḗʱʙ ʳɇ، "اɄɕʟʤب"، ɭɋʍ ʛˈʚɦɓ اɶʤم Ʉʶرون، ɑɋɕʟʫ اạʯɄᾟήˍ، اɱʶɄʚʤة،  ɋˉɵ
 .م1988، 3ط. 

ɦʱʤر اɄɋɩأ" ،ᶳ ɭɋʍ ʳɇ ʳɶᾚήا ɭˈʎɵ ʻɇا☿ˍ، أṔḛɶʤا ʳʍ ʭʸʂʎɈ ɯɩوأ ʭẛṤɓاɱʫن وḛ ɱ̂ɾɋʤن اḛˆ̒
 .مʛˈʚɦɓ ،"ʃʎɈ1 ،1985: د. ɭʬɦʫ إɱɇاʭˈʶ اɄʱɋʤ، دار ا��Ʉɾɕʍم، اɱʶɄʚʤة، ط. 

ل̒ اɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،"ʻɦʱʤ اʍ ،ɑˈʆʍ ʭˈʟᾚήء  ɽاح ☿ˍ أṔḘʙا��" ،ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا
 ،ʛɺʫد ،ˌʰوṔḛɋʤدار ا ،ɑˈʆʍ ʳ˄ɭʤم2006ا. 

ʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا ،ʭˈʶاɱɇإ ʨʂʖʤا ʻɇأ ɭʬɦʫ ،˂Ỉ̒ ᶽد اɄɟ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ɱ ɳʁᶽا" ،ʳʬɥɱʤا ɭɋ
Ʉʱɋʤ ،ɑن، Ṕḛɇوت،  ɱ̂ɾʎʤا ɑɋɕʟᶽا ،ὃửʦᾚήا ˌɊɄɋʤا ὂỲḳˉʍ ɑʎɋʅ ،ويɄɡɋʤا ɭʬɦʫ ˍỊʍ1998م. 

اɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،"ʏʫ̒ اɶʤم  ᾒήا ʏʬɟ حɱɹ ˍ☿ ʏʫ̒ا ʸʤا ʏʬʶ" ،ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا
 ʭʤɄɵ لɄʎʤا ɭɋʍ ،رونɄʶ .وت، طṔḛɇ ،ɑʤɄɵɱʤا ɑɶɵȸʫ ،مɱʟʫ1 ،1992م. 

̒ˆɑ"، دار اɄʎᶽرف، ط.  ɦʱʤارس اɭᶽا" ،ʗˈʁ مɶʤا ɭɋʍ ˍ♀ʻɹ ɭʬɥأ ،ʗˈʁ ˍ♀ʻɹ7. 

ɏ، اɱʶɄʚʤة، ط.  ɱ̂ʑ ي̒"، دار ɦʱʤا Ṕḛʟʖɕʤل̒ ا ɽرم، "أɄʠᶽا ʻɇأ ˍỊʍ1 ،2009م. 
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ʍ نɄʂʫر ورɄɡʱʤا ʭˈʦᾚήا ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ "ˌɊɱʎʤخ ا��دب ا ا̒ب، دار اɄʎᶽرف، Ʉʞرل ɱɇوɄʬʦʞن، "Ʉɓر̂ ɕʤا ɭɋ
 .م1977، 5اɱʶɄʚʤة، ط. 

 ɭɋʍ ،رɄɡʱʤا ˍỊʍ ɭʬɦʫ ،ˌɔɄɡʱʤا ʗɵʻ˄ ɭʬɥأ :ʛˈʚɦɓ ،"آنɱʚʤا ˌʰɄʎʫ" ،ὂựɦ˄ Ʉ ɱ̂ʝز ʻɇاء، أɱʖʤا
ɱɾʫ ،ɑ، ط.  ɱ̂ɾᶽدار ا ،ὃửʦɺʤا ʨˈʍɄʬɵح إɄɕʖʤ1ا. 

ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،"ɷʤɄɡʫ" ،ɭ اɶʤم، دار اɄʎᶽرف، اɱʶɄʚʤة،  .2ط.  ɏʦʎɚ، أʳɇ ὂựɦ˄ ʳɇ ɭʬɥ ز̂

 ɏɕʟʤم، دار اɱʟʫ لɄʎʤا ɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،"ɱئɄʊʱʤوا ʵɄɋɹا��" ،ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا
 .م1990، 1اɑˈʬʦʎʤ، ط. 

 .مɭɋʍ3 ،1989 اɄɕʖʤح ὃửʦɹ، أỊʍ ʻɇˍ اɄʖʤرὃỲḲ، "دار اɄʍʻɋʆᶽت اɭɟ ،ɑɛ˄ɭᾚήة، ط. 

 ɱɾᶽا ɏɕʟʤر، دار اɄɡʱʤا ˍỊʍ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ɿئɄɾᾟήا" ،ɧɕʖʤا ʻɇأ ،ὃỰɟ ،ɑˈʬʦʎʤا ɑɋɕʟᶽا ،ɑˆ
 .م1952، 1اɱʶɄʚʤة، ط. 

 ،ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤدة، دار اɄʎɶʤا ɑʎɋʆʫ ،"ادɭʒɈ خ اɏˈʆᾟή اɭʒɋʤادي، أɄɓ" ،ɗɇɄə ʳɇ ˍỊʍ ʳɇ ɭʬɥر̂
 .مɄʱɋʤ1931ن، Ṕḛɇوت، 

ɏ إɑʕɱʎʫ ˂Ỉ ا��د˄ʛˈʚɦɓ ،"ɏ: إɄɶɥن Ʉɋʍس، دار اɱʒʤب  ˄ʻʙɄت اʻʬᾚήي، "ʭᾒὨʫ ا��دɄɇء: إرɄɹد ا��ر̂
Ʉʱɋʤ ،ˌʫɵɟن  .مṔḛɇ ،1993وت، ا

 ʨʂʖʤا ʻɇأ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ةɄɦʱʤا ʵɄɋʯأ ˂Ịʍ واةɱʤا ʵɄɋʯإ" ،ʳ˄ɭʤل اɄʬɟ ʗɵʻ˄ ʳɇ ˍỊʍ ،ˌʆʖʚʤا
 .م1986إɱɇاʭˈʶ، دار اɱʟʖʤ اɊɱʎʤˌ، اɱʶɄʚʤة، 

 ὂỲḳˉʍ ،ʭˈʶاɱɇإ ʨʂʖʤا ʻɇأ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ةɄʍʻʤا ɑˈʒɈ" ،ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤل اɟ ،ˌʅʻˈɶʤا
 ،ὃửʦᾚήا ˌɊɄɋʤم1964ا. 

Ʉɟɳʤوت، ط. اṔḛɇ ،ɷȽɄʖʱʤرك، دار اɄɋᶽزن اɄʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ʻɦʱʤا ʨʦʍ ˍ☿ حɄʂ˄ɟ ، Ạ5ˍ، أʻɇ اʭɵɄʚʤ، "ا
 .م1986

ʨ"، دار اɄɕʟʤب  ʨ وʻˈʍن ا��Ʉʙو̂ ṕ˄Ḛɕʤا ʛئɄʚɥ ʳʍ فɄɺʟʤا Ṕḛɶʖɓ" ،ʭɵɄʚʤا ʻɇأ ᶳ رɄɟ ،يɱɺɪʫɳʤا
 .ʶـ1407، 3اṔḛɇ ،ˌɊɱʎʤوت، ط. 

 ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤخ ا ☿ˍ اɱɺᶽق واɱʒᶽب"، دار اɏɕʟʤ اɄʱɋʤ ،ɑˈʬʦʎʤن، Ṕḛɇوت، ɭʬɦʫ اɄɕᾟᾇر وɭʤ أɄɓ" ،ʵɄɇر̂
 .ʶـ1413، 2ط. 

 ،ɭˈʬᾚήا ɭɋʍ ʳ˄ɭʤا ˍảʫ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"نɄˈʍت ا��Ʉˈʕو" ،ʳ˄ɭʤا ɷʬɹ سɄɋʎʤا ʻɇن، أɄʠʦɩ ʳɇا
ɑ، اɱʶɄʚʤة، ɭʍد ا��ɳɟاء:  ɱ̂ɾᶽا ɑʂẛṧʤا ɑɋɕʟʫ8. 
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ɱʚʤن اɄʙ ɑʎʫɄɟ ،"ʏɈɄɶʤن اɭɋʍ ،ὃỮˈʸʤ اɄʚʤدر رɄɾɩ" ،ʭˈɥئɏʶɯʫ ɿ ا��ɷʤɭʯ اʻɦʱʤي ɩل ا
Ʉʒʱɇ ،ɷʰ̒زي، ط  .م1993، 2˄

̒ˆɑ ☿ˍ ا��ɑʎʫɄɟ ،"ɷʤɭʯ دʛɺʫ اɑɋɕʟᶽ اṔḘʟʤᶡوɑˈʯ، ط ɦʱʤت اɄʶɄɡɓا��" ،ɭˈɶʤا ˍỊʍ نḛʫ1أ.  

 .1أɄˈɥ ʻɇن، ا��ὃỲḳʤɭʯ، "اʨˈ˄ɯɕʤ واʳɶɥ :ʛˈʚɦɓ ،"ʨˈʬʟɕʤ اɭʱʸʤاوي، دار اʭʦʚʤ، دʛɺʫ، ط

"ɑʫɭʚᶽا" ،ɭʬɦʫ ʳɇ ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ ،ونɭʦɩ ʳɇد.  ا :ʛˈʚɦɓ ،"Ṕḗᾟήأ واɭɕɋᶽا̒ن ا Ʉɕʝ" ʳʫب اṔḗʎʤ ود˄
اɭɥ̒ وا☿ˍ، دار ɱɾʫ ɑʂẛẃ، اɱʶɄʚʤة ʤا ɭɋʍ ˍỊʍ. 

اʰɄɶʬʦɕʤˌ، أɭʬɦʫ ʳɇ ɭʬɥ اɱʚᶽي، "ɧʖʯ اʳɾʑ ʳʫ ɏˈʆʤ ا��ɷʤɭʯ اʛˈʚɦɓ ،"ɏˈʅɱʤ: إɄɶɥن 
 مɄɋʍ1968س، دار Ʉɽدر، Ṕḛɇوت، 

 ὃỰ˄ɭʤوا ὃỲḲɄˈɶʤم اɵɟ خ ا ɑ، اɱʶɄʚʤة، ʳɶɥ إɱɇاɄɓ" ،ʭˈʶر̂ ɱ̂ɾᶽا ɑʂẛṧʤا ɑɋɕʟʫ ،"ˍ☿Ʉʚɛʤم1955وا. 

خ ا��دب اɑʎɋʆʫ "ˌɊɱʎʤ ا��Ʉʬɕʍد، اɱʶɄʚʤة،  Ʉت، "Ʉɓر̂ ɳ̂ʤا ʳɶɥ ɭʬɥم1928أ. 

 ،ɧɕʖʤدار ا ɑɋɕʟʫو ˌʫɵɟ ʏɋʅ ،"Ʉʸɪ ☿ˍ اɏɕʟᶽ ا ɭʬɦʫ اḛɶɥ ɱʂᾟήن، "دراɄɵت ☿ˍ اɑˈɉɱʎʤ وɄɓر̂
 ،ʛɺʫم1960د. 

ɺʤا ɝ˄ɭᾚήɄɇ جɄɡɕɥا��" ،ˌʰɄʒʕا�� ɭˈʎɵ ɑʎʫɄᾒήا ɑʎɋʆʫ "ʻɦʱʤل̒ ا ɽب ☿ˍ أɄɕʝ ʳʫ ˂☿ʻɕɶʫ ʗ ɱ̂
 ،ɑ ر̂̒ ɶʤم1957ا. 

 ،ɑˈɉɱʎʤا ɑʂẛṧʤدار ا ،"ɑˆ̒ ɦʱʤا ɏʶاɯᶽدروس ☿ˍ ا" ،ˍảɟاɱʤا ʳʬɥɱʤا ɭɋʍ1980م. 

ɭɋʍ اʳɇ ˍảʤ أɭʬɥ اɱʟʖʤي، "ɯɹرات اɏʶɯʤ ☿ˍ أɄˈɩر ʳʫَ ذɭɋʍ :ʛˈʚɦɓ ،"ɏʶ اɄʚʤدر ا��رɄʯؤوط، دار 
 ،Ṕḛɛʝ ʳɇم1964ا. 

Ʉʆʱʆʤا ɭʬɥة، طأɱʶɄʚʤرف، اɄʎᶽة" دار اɄɦʱʤا ɱʸɹخ أ  .م1995. 2وي، "ȶɺʰة اʻɦʱʤ وɄɓر̂

 .مṔḛɩ2 ،2002 اʳ˄ɭʤ اɳʤرỊʝˍ، "ا��ʍم"، دار اḛ˄ʬʦʤ ʭʦʎʤن، Ṕḛɇوت، ط

د̒، دار  ɶʤن اʻˈʍ ʨɵɄɇ ɭʬɦʫ :ʛˈʚɦɓ ،"ɧˈʁʻɕʤا ˂Ịʍ ɧ ɱ̂ɾɕʤح اɱɹ" ،ᶳ ɭɋʍ ʳɇ ɭʤɄɩ ،يɱ ʁا��ز
 .م2000، 1اɏɕʟʤ اṔḛɇ ،ɑˈʬʦʎʤوت، ط

Ʉض، ط ɱ̂ʤا̒ف، ا ɺʤدار ا ،"ˌɊɱʎʤا ʻɦʱʤخ ا ɭʬɦʫ ʭ ا��ɭʎɵ،" اɄɓ ˍ☿ ʇˈɵʻʤر̂ ɱ̂ʟʤا ɭɋʍ1 ،1413ـʶ. 

 ،ɑˈʬʦʎʤا ɏɕʟʤي"، دار اɱᾒᾎʤا ɱɺʍ ˌʰɄɛʤن اɱʚʤا ὂỮɥ نḛɩرȸᶽا ʭᾒὨʫ" ،ᶳ ɭɋʍ ὃỰʒʤا ɭɋʍ يɱɶ˅
 .مṔḛɇ1991وت، 
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Öz:

Gelişimsel çalışmalar özellikle geçen yüzyılın ikinci yarısından itibaren eğitim ve psikoloji çalışma-
larına yön vermiştir. Bu çalışmaların temeli bireyin yaşam döngüsünün farklı dönemlerinde belirli, 
birbirini takip eden değişmez aşamaların varlığı varsayımına dayanmaktadır. Buna göre her birey 
bu aşamalardan aynı sırayla geçmekte, bireysel farklılıklar olmakla birlikte söz konusu aşamalar 
yapısal olarak benzerlik arz etmektedir. Özellikle Piaget’nin yarı klinik yönteme dayanan araştırma-
ları bu alandaki çalışmaların çerçevesini önemli ölçüde belirlemiştir. Piaget’nin varsayımlarının bir 
kısmı bugün tartışılsa da onun getirmiş olduğu anlayış bu alandaki önemini korumaya devam et-
mektedir.

Gelişimsel çalışmalar eğitim ve psikoloji alanındaki etkisine paralel olarak dinî gelişim alanında da 
benimsenen ve uygulanan bir temel oluşturmuştur. Dini gelişim alanındaki en önemli çalışmalar 
yirminci yüzyılın ikinci yarısında özellikle Ronald Goldman, David Elkind, James Fowler ve Fritz
Oser tarafından yapılmıştır. Bu araştırmacılar çalışmalarını esas olarak Piagetçi bir çerçeveye dayalı 
olarak şekillendirmiştir. Bu araştırmalar içerisinde özellikle Elkind’in çalışmaları Piagetçi anlayışı 
hem yöntem hem de yaklaşım olarak en iyi yansıtan örnekleri içermektedir. Elkind çocukluktan
gençliğe kadarki yaşam sürecindeki bireyin dini düşünce ve anlayışını şekillendiren unsurları de-
taylı olarak ele almıştır. Bu araştırmalarda en fazla üzerinde durduğu kavramların başında dua ve 
dini deneyimler gelmektedir.

Elkind çalışmalarında kullanmış olduğu yarı klinik yöntem ile Piagetçi çizgiye daha da yaklaşmıştır. 
Bu yöntemi farklı dini aidiyetlere sahip (Protestan, Katolik, Yahudi) bireylere uygulayarak aynı za-
manda karşılaştırmalı bazı veriler elde etmiş olan Elkind, teolojik önyargılardan uzak bir araştırma 
anlayışı ortaya koymuştur. Bütün bu çalışmalarında Elkind, yaşa bağlı bazı benzerlikler bulmuş ve 
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bunları belli dönemlere ayırmıştır. Her bir aşamanın bir arayışa denk geldiği dört dini gelişim aşa-
ması bulmuştur: korunma/himaye arayışı, temsil arayışı, ilişki arayışı ve anlam (idrak) arayışı. El-
kind’in en önemli odak noktalarından biri de ergen dinî gelişim alanıdır. Ergenlik dönemi dinî geli-
şimini anlam arayışı ile ifade eden Elkind, insanların bütüncül anlam arayışına meydan okuyan du-
rumlar söz konusu olduğunda ona yardım eden dinlerin, bu konuda insanlara bazı çözümler sundu-
ğunu belirtmektedir. Dinî gelişim alanından bağımsız olarak ele aldığı ergen benmerkezciliği çalış-
maları zamanla dini gelişim konusunda da belli bir anlayışa doğru gelişim göstermiştir. O ergen ge-
lişim çizgilerinin benzerlerini dinî gelişim alanına da uyarlamıştır. 

Dini gelişim alanında önemli çalışmaları olan David Elkind, dini gelişimin özellikle ergenlik döne-
mini detaylı olarak ele almıştır. Ergenlik dönemi Piaget’nin soyut işlemler dönemine denk gelmek-
tedir. Elkind’e göre soyut düşünme kapasitesinin gelişimiyle birlikte ergenlik dönemi dini gelişi-
minde ortaya çıkan en önemli ihtiyaç anlam arayışıdır. Ergenlik dönemi hayatın her alanında oldu-
ğu gibi din alanında da bir anlam arayışına işaret eder. Elkind’in çalışmalarında dini gelişim, kendi-
ne has karakterine rağmen gelişimin diğer alanlarıyla benzerlik arz etmektedir. Elkind’in, çeşitli 
deneysel çalışmalarla desteklenen araştırma anlayışı, ergenlik dönemi dini gelişimini doğru anla-
mak ve din eğitimi uygulamalarına ilham vermek açısından önemli veriler sağlamaktadır. Bu çalış-
manın amacı Elkind’in dini gelişim alanına yaptığı katkıyı, birinci elden kaynaklardan yararlanarak 
ortaya koymaktır. Dini gelişim alanında yapılan diğer çalışmalara da kısaca değinilecektir. Çalışma 
literatür tarama yöntemiyle gerçekleştirilmiştir.

Anahtar Kelimeler: Din Eğitimi, Dinî Gelişim, Ergenlik, Jean Piaget, David Elkind.

Summary:

Developmental studies have led to the study of education and psychology, especially since the se-
cond half of the last century. The basis of these studies is based on the assumption of the existence
of certain, successive invariant stages at different periods of the individual's life cycle. Accordingly,
each individual goes through these stages in the same order, although there are individual differen-
ces, these stages are structurally similar. In particular, Piaget's researches based on the semi-
clinical method have significantly determined the framework of studies in this field. Although some
of Piaget's assumptions are discussed today, the understanding that he brought remains important
in this area.

In parallel with its influence in the field of education and psychology, developmental studies have
established a basis that has also been adopted and applied in the field of religious development. The
most important studies in the field of religious development were conducted in the second half of
the twentieth century, in particular by Ronald Goldman, David Elkind, James Fowler and Fritz Oser.
These researchers have shaped their work mainly based on a Piagistic framework. In these studies,
especially Elkind's studies contain examples that best reflect the Piagistic understanding both as a
method and as an approach. Elkind has discussed in detail the elements that shape the religious
thought and understanding of the individual in the life process from childhood to youth. Prayer and
religious experiences are the most important concepts he focuses on in these studies.

Elkind has come closer to the Piagistic line with the semi-clinical method he has used in his studies.
By applying this method to individuals with different religious affiliations (Protestant, Catholic,
Jewish), Elkind, who also obtained some comparative data, has revealed a research understanding
that is far from theological biases. In all these studies, Elkind found some age-related similarities
and divided them into certain periods. He found four stages of religious development in which each
stage coincides with a quest: the search for protection/patronage, the search for representation, the
search for relationships, and the search for meaning (understanding). One of the most important
focuses of Elkind is the field of adolescent religious development. Expressing his adolescent religi-
ous development with the search for meaning, Elkind notes that the religions that help him when it
comes to people who challenge people's search for holistic meaning offer people some solutions in
this regard. His studies of adolescent egocentrism, which he considers regardless of the field of reli-
gious development, have also developed over time towards a certain understanding of religious de-
velopment. He has also adapted similar lines of adolescent development to the field of religious de-
velopment.
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David Elkind, who has important works in the field of religious development, has discussed in detail
the period of religious development, especially adolescence. The period of adolescence coincides
with Piaget's period of abstract operations. According to Elkind, the most important need that ari-
ses in the religious development of adolescence with the development of abstract thinking capacity
is the search for meaning. Adolescence refers to the search for meaning in the field of religion, as
well as in all areas of life. Despite its unique character, religious development in Elkind's work be-
ars similarities with other areas of development. Elkind's research understanding, supported by va-
rious experimental studies, provides important data in terms of correctly understanding the religi-
ous development of adolescence and inspiring religious education practices. The purpose of this
study is to reveal Elkind's contribution to the field of religious development by using first-hand so-
urces. Other studies in the field of religious development will also be briefly discussed. The study
was carried out using the literature review method.

Keywords: Religious Education, Religious Development, Adolescence, Jean Piaget, David Elkind.

1. GİRİŞ

Jean Piaget’nin (1896-1980) eğitim psikolojisinde ortaya koymuş olduğu 
yaklaşım yirminci yüzyılın ikinci yarısından itibaren eğitim alanında benimse-
nen ve giderek yaygınlaşan bir teori olmuştur. Piaget yaşa dayalı biyolojik geli-
şim ile birlikte bireyde meydana gelen bilişsel değişimleri mercek altına almış, 
her döneme ait karakteristik özellikleri aşamalı olarak ifade etmiştir. Piaget’nin 
birbirini takip eden, niteliksel olarak karakteristik bazı ortak özelliklere sahip 
aşama teorisinin son zamanlarda bazı yönlerden eleştirilmiş olması, eğitim 
araştırmalarındaki önemini azaltmamıştır. Gelişimsel yaklaşım giderek artan 
sayıdaki araştırmalarda, dini gelişimde de benimsenen ve uygulanan bir çerçe-
ve oluşturmuştur.1 Bu araştırmalar, dini kavramlar, dini ve manevi gelişim, dini 
yargı, dini topluluklar ve ibadetler gibi olguların anlaşılmasında gelişim psiko-
lojisinin verilerini göz önünde bulundurmanın önemini vurgulamaktadır.   

Dokuzuncu sınıftaki öğrencilerin on ikinci sınıf öğrencilerine kıyasla dini 
düşüncelerindeki farklılar ya da dokuzuncu sınıftaki bir öğrencinin üç yıl sonra 
dini düşüncelerindeki yenilikler, dini bağlılıkları statik olarak değil, gelişim 
açısından incelemeyi gerekli kılar. Bu gereksinim bireyin dini düşünce ve dav-
ranışlarını gelişimsel açıdan değerlendirmeyi beraberinde getirmiştir. Piaget 
gelişim psikolojisinin şekillenmesinde ortaya koymuş olduğu aşamaya dayalı 
gelişim teorisiyle önemli bir etkide bulunmuştur. Bu etki zamanla dini gelişim 
alanındaki çalışmaların şekillenmesine ilham vermiş ve çeşitli araştırmalara 
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ges in Faith Consciousness. New Directions For Child Development, 52, (Summer), (1991), 27-45. 



66 • Piaget'nin Bilişsel Gelişim Teorisinin Ergenlik Dönemi Dini Gelişim Üzerin-deki Etkileri: Elkind'in Yaklaşımı

 

konu olmuştur. Piaget’nin bilişsel gelişim teorisi, ergenlerin dini ve manevi 
gelişiminin çok boyutlu doğasını anlamak için önemli bir bakış açısı sağlar. 
Bilişsel gelişim teorisi, ergenlik döneminde dini ve manevi gelişimin çok yönlü 
doğasını ve işlevini incelemek amacıyla konuya geniş bir perspektifle yaklaş-
maktadır. Bu yaklaşım örneğin insan inancının gelişim seyrini dini düşünceyi 
ve dini yargıyı anlamak için kullanmıştır. Dini gelişim, bireyin bir dinin inanç-
larına, doktrinlerine, uygulamalarına ve ritüellerine katılım kapasitesindeki 
değişimi ifade eder.2 Bilişsel dini gelişim kuramlarında ortak olan şey, gelişim 
sürecinin, insanların kendilerini nihai Varlık ile ilişkilendirme biçimlerinde 
niteliksel olarak belirli, değişmez, aşamalara dayalı bir farklılaşmanın vurgu-
lanmasıdır.3 Bilişsel gelişimci yaklaşım, dini bilişe uygulanan çeşitli gelişim 
ilkelerini öne sürmektedir: belirli bir yaş aralığıyla sınırlandırılan niteliksel ola-
rak farklı düşünme aşamaları, somut düşünceden soyut düşünceye doğru iler-
leme ve olgunlaşmamış düşünceden olgun, soyut ve rasyonel düşünceye doğru 
yönelim.4  

Ergenlik uzun zamandır dindarlık ve maneviyat için kritik bir gelişim 
aşaması olarak kabul edilmesine rağmen, bununla ilgili deneysel araştırmalar 
ancak son zamanlarda artmıştır.5 Ergenler arasında din ve maneviyatın rolü, 
literatürde geniş çapta araştırılmamış olsa da mevcut kanıtlar, dinin ergenlerin 
yaşamlarında ve onların gelişiminde önemli bir rol oynadığını göstermektedir. 
Markstrom6 ergenlerin din ve maneviyat konularına ilgi duymaya hazır olduk-
larını gösteren çeşitli gelişimsel özellikleri olduğunu belirtmektedir. İlk olarak, 
soyut işlemler döneminin başlamasıyla birlikte, ergenlerin soyut kavramları 
değerlendirme yeteneğinde belirgin bir gelişim görülür. Böylece dine dair ço-
cuklukta edinilen somut izlenimlerin ötesine geçerek varoluşsal ve aşkın ev-
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lopment, Adolescent Research Review, 6: (2021, 253–264), 253 
3  Şahin, Ahmet. Exploring the religious life-world and attitude toward Islam among British Mus-

lim adolescents, In Religion, Education and Adolescence, Unıversıty of Wales Press Cardıff, (2005), 
168 

4  King, Pamela. E. - Boyatzis, Chris. J. Religious and Spiritual Development, In Handbook of Child 
Psychology and Developmental Science, (2015), 993 

5  Streib, Hainz. Off-road religion? A narrative approach to fundamentalist and occult orientations 
of adolescents, Journal of Adolescence, 22, (1999), 255-267; Mckinney, Jeremiah P., Mckinney, Kate 
G. Prayer in the lives of late adolescents, Journal of Adolescence, 22, (1999), 279-290; Elkind David - 
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Study of Religion , Vol. 2, No. 1, (1962), pp. 102-112 

6  Markstrom, Carol. A. Religious involvement and adolescent psychosocial development, Journal 
of Adolescence, Volume 22, Issue 2, (April 1999, Pages 205-221), 205 
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rende gömülü meseleler ve kavramlar üzerinde derinleşebilirler. Ergenler varo-
luşla ilgili olarak birçok soruyla karşı karşıyadır. Örneğin; Ben kimim? Hayat-
taki amacım nedir? Allah var mıdır? Bu tür sorular, ergenlerin kendileri ve çev-
relerindeki dünya hakkında daha derin anlamlar oluşturmaları için katalizör 
görevi görür. Dini bakışın ergenlerin hayatındaki diğer bir önemli tarafı, dini ve 
manevi alanların araştırılmasının ergenliğin kimlik oluşum sürecinde anlamlı 
bir yere sahip olmasıdır. Gerçekten de normal kimlik gelişim sürecinde olduğu 
gibi din hakkındaki kararlar da oldukça kişiye özeldir. Ergenlikte dini düşün-
cenin öneminin üçüncü nedeni, benlik saygısıyla ilgilidir. Özellikle, ergenlerin 
kendi değerleri hakkındaki yargıları, onların yüce bir Varlık’la olan bağlarına 
ilişkin algılarıyla ilgili olabilir. 

Geçtiğimiz yüzyılın ikinci yarısından itibaren, çocukluktan yetişkinliğe 
dini gelişimin hemen her aşaması araştırma konusu edilmiştir. Ülkemizde bu 
çalışmaların sayısı oldukça sınırlı olmakla birlikte bu konuda artan bir ilgi var-
dır. Ergenlik dönemi dini gelişime ilişkin çalışmalar ise nispeten daha azdır. 
Elkind’in ergen dini gelişimi ile ilgili çalışmaları ise detaylı araştırılmamıştır. Bu 
çalışma Elkind’in bu konudaki bakış açsısını ortaya koyarak, diğer çalışmalara 
da atıfta bulunarak bu alandaki boşluğu doldurmayı hedeflemektedir.  

2. BİLİŞSEL GELİŞİM TEORİSİNİN ERGENLİK DÖNEMİ 
DİNİ GELİŞİM ÇALIŞMALARINA ETKİSİ

Piaget’in yaklaşık 11-15 yaşlarında ortaya çıkan soyut işlemler aşaması, 
aynı zamanda ergenlik döneminin de başladığı döneme denk gelmektedir. Bu 
aşamada bireyler, somut deneyimler hakkında akıl yürütmenin ötesine geçer ve 
daha soyut, hayali ve mantıksal şekilde düşünürler.7 Bu gelişim özellikleri bil-
hassa soyut bir karakter arz eden dini düşünce ve kavramların anlaşılmasında 
kritik bir öneme sahiptir. Diğer taraftan birey üzerinde aile etkisinin azalmasıy-
la birlikte artan akran etkisinin bir sonucu olarak, dini düşünce ve ritüellere 
katılımı azaltabilecek madde bağımlılığı, cinsel konular, suça karışma gibi 
olumsuz davranışlar da görülebilir. Bütün bu sebeplerden ötürü ergenlik artık 
dini gelişim için çok önemli bir dönem olarak kabul edilmektedir. Bireylerin 
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ergenlik döneminde yaşadıkları deneyimlerin dini bir kimlik oluşturmak ve bu 
kimliği yaşam boyunca sürdürmek için önemli olduğu düşünülmektedir.8  

Dini ve manevi gelişimi, gelişimin diğer yönlerinden ayıran şey, doğaüs-
tü, kutsal veya gerçekliğin diğer biçimlerine olan inancın bireyin bilişi üzerin-
deki muhtemel rolüdür.9 Piaget'nin kendisi,  bilişsel düşüncenin gelişimindeki 
aşamaları dini düşünceyle ilişkilendirmek için bazı girişimlerde bulunmuştur.10 
Ancak çocuklarda ahlak gelişimiyle ilgi müstakil bir çalışması olmakla birlikte 
dini gelişime ilişkin dolaylı değerlendirmelerde bulunmuş, esasen dini gelişim 
onun çalışmalarının odağında yer almamıştır.11 Dini gelişim alanındaki çalışma-
lar özellikle onun teorisinin eğitimde giderek yaygınlık kazanmasına paralel 
olarak ortaya çıkmıştır. Bu alandaki ilk çalışmalar genellikle çocukların ve er-
genlerin Tanrı ve dua kavramlarıyla ilgilidir.  

Kimlik gelişimi ile dindarlık arasındaki olumlu ilişki Erikson tarafından 
da belirtilmiştir. Ergenlik dönemi kimlik gelişiminin en hızlı geliştiği dönemdir. 
Erikson dini, ergenlerin kendilerini keşfetme arayışlarında belirgin bir kimlik 
alanı olarak tanımlamıştır. Erikson, bebeklik döneminde güven ve umudun 
birleşiminden meydana gelen gelişimin, ergenlikte bağlılık, yetişkinlikte ise 
inanç için yapı taşları olarak hizmet ettiğini belirtir. Din, bu süreci kolaylaştıran 
bir yapı olarak görülmektedir. Diğer düşünce yapıları da benzer amaçlara hiz-
met etse de dinin bağlılığı ve inancın ortaya çıkmasını kolaylaştıran en eski ve 
en kalıcı yapı olduğu ileri sürülmektedir. Bağlanma, kısmen, ergenlik döne-
mindeki inancın bir ifadesi olarak kabul edilir. Kimlik krizinin başarılı bir şe-
kilde çözülmesiyle benlikte bağlanma duyguları yükselişe geçer.12  

Dini gelişim alanındaki ilk araştırmalardan biri Ernest Harms tarafından 
yapılmıştır. Harms13 araştırmasında, her bireyin üç dini gelişim aşamasından 
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geçtiğini belirtir: Peri masalı aşaması, gerçekçi aşama ve bireyci aşama. Bireyci 
aşamada ergenler, iç dünyalarında tamamen yalnız olduklarını hissederler. Bu 
dönemde ergenlerin, anne-babalarının bağlı oldukları dine ilgi duymadıkları 
gibi herhangi bir dini inanca da bağlı değildirler. Ayrıca bu aşamada ergenler, 
sevap, günah, ölüm, inanç, erdem gibi dini ve ahlaki kavramlar hakkında ba-
ğımsız fikirlere sahiptirler. Harms’ın en önemli bulgularından biri dini gelişi-
min, gelişimin diğer alanlarına kıyasla daha yavaş bir tempoya sahip olması-
dır14 Goldman, Harms’ın bu düşüncesine katılmakla birlikte dini düşüncenin 
niteliksel olarak gelişimin diğer alanlarından farklı olmadığını belirtir. Gold-
man'ın İngiltere'de yapılan bir çalışmadan elde ettiği bulgular iki kitapta ve 
Piaget teorisine uygun birkaç makalede sunulmuştur. Goldman, dini düşünce-
nin mod ve yöntem bakımından dini olmayan düşünceden farklı olmadığını 
savunur. Buna göre dini gelişim dini olmayan gelişim ile aynı aşamaları izler. 
Goldman’a göre ortalama olarak on üç yaş, çoğu çocuk için din hakkında yetiş-
kin düşüncesine yaklaştığını gösteren belirleyici yaş gibi görünmektedir. 
Goldman, on üç yaş civarında, diğer okul derslerinde olduğu gibi, çocukların 
önermelerin, fikirlerin, ilişkilerin daha soyut terimlerle düşünülebileceğine dair 
bazı bulgulara rastlandığını, bu durumun dini düşüncede bir değişikliğe işaret 
ettiğini ve çocukların din dilini kesinlikle daha iyi kavradığını belirtir.15  

Fowler’ın yaklaşımı bu alandaki en kapsamlı çalışmalardan biridir. İnanç 
gelişim teorisini görüşme yöntemiyle şekillendiren Fowler, ilk ergenlik yıllarını 
bireyin hayat deneyimlerinin ailenin ötesine geçmeye başladığı Yapay Gelenek-
sel İnanç aşaması olarak ifade eder. Bu aşamada birey Tanrı ile derin, sevgiye 
dayalı kişisel bir ilişki kurar.16 Fowler’ın dördüncü dini gelişim aşaması (Birey-
sel Yansıtıcı İnanç) ergenliğin son dönemlerine denk gelir ve bu dönemde gen-
cin kimliğini açıkça tanıması ve kendi dünya görüşünü diğerlerininkinden 
ayırması gerekir. Bu aşama sembollerin, ritüellerin, mitlerin ve inançların eleşti-
rel olarak değerlendirildiği "mitolojiden arındırma" aşamasıdır. Dini düşünceyi 
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meydana getiren bu yapılar sorgulanır ve yeniden oluşturulur.17 Fowler ile 
hemen hemen aynı dönemde, yapı ve yöntem olarak benzer bir yaklaşımı orta-
ya koyan bir diğer araştırma Fritz Oser’a aittir. Oser Piaget ile Kohlberg’in ça-
lışmalarının bir sentezini yaparak özellikle dini yargı üzerinde durmuştur. 
Oser'ın yaklaşımında ilk ergenlik yıllarına denk gelen üçüncü aşamada çocuk-
lar Tanrı'yı insan dünyasının dışında bir varlık olarak mutlaklaştırırlar. Bu an-
layış erken ergenlik döneminde gözlenmeye başlasa da ileri yaşlarda da görül-
mektedir. Geç ergenlik yıllarına denk gelen dördüncü aşamada, bireyler Mutlak 
Varlık ile aracılı bir ilişkiye girebilecekleri özerk bir benliğe sahip olurlar. Bu 
aşamadaki bireyler kendilerini özgür ve sorumlu olarak görürler, ancak özgür-
lük artık Mutlak olana bağlıdır.18  

Çocuklarda ve ergenlerde dini gelişimi etkileyen birçok faktörden bahse-
dilebilir. Dini gelişim araştırmalarında giderek artan sayıda sosyo-ekolojik yak-
laşımlara rastlanmaktadır.19 Bu tür çalışmalar gelişimi tek boyutlu olarak değil 
de çeşitli etmenlere bağlı olarak ele almaktadır (ebeveyn dindarlığı, ırk, bağlı 
olunan din, mezhep, cemaat, akran etkileri, çevre, devam edilen okul türü vb.). 
Bu araştırmalarda örneğin genel olarak ebeveyn dindarlığı ile ergenlerin din-
darlığı arasında paralellik olduğu görülmüştür. Ancak tek başına anne babala-
rın dindar olması çocuklarının da dindar olması için yeterli olmayabilir. Ergen 
dindarlığı üzerinde ebeveyn dindarlığı ile birlikte çeşitli etkenler vardır. Özel-
likle ergenler üzerinde akran etkisinin çok önemli olduğu çeşitli araştırmalarla 
ortaya konmuştur. Dolayısıyla ergenlerdeki dindarlık düzeyi ebeveyn dindarlı-
ğına ve akran çevresinin dindarlık düzeyine çokça bağlıdır. Ergen dindarlığının 
belirleyicilerinden birisi de ergenlerin akranlarıyla dini ritüellere katılım sıklı-
ğıdır. Yaşıtlarına bağlı olan ergenlerin dini ibadet ve ritüellere katılım düzeyleri 
daha yüksektir. Bütün bu etkilere rağmen ergen dindarlığını tek bir faktörle 
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açıklamak zordur. Anne baba dindarlığı, akran dindarlığı, çevre, ibadet mekân-
larına devam, devam edilen okul türü vb. unsurların toplamı ergen dindarlığı-
nın biçimini ve yönelimini belirler.20 King ve Boyatzis21 ergen dindarlığının ırka 
ve etnik kimliğe dayalı olarak da farklılık arz ettiğini belirtirler. Amerika da 
yapılan birtakım araştırmalardan örnekler veren Boyatzis, örneğin Afrika kö-
kenli Amerikalıların diğer etnik gruplara göre daha dindar olduğunu, Asyalı 
gençlerin ise dini bağlılıkları en az olan grup olduğunu belirtir. Ayrıca, ergenle-
rin yaşamlarında sosyal medya ve teknolojinin artan öneminin gençlik manevi-
yatı üzerindeki etkisi hakkında mevcut araştırmaların eksik olduğu göz önüne 
alınırsa, bu ortamların dini ve manevi gelişim üzerindeki etkisini ortaya koyan 
araştırmalara ihtiyaç olduğu açıktır. Ergenlerin sosyal medyaya ve teknolojiye 
fazlaca bağımlı olmasının dini deneyimlerini nasıl etkileyebileceği bilinmemek-
tedir.  

Streib22 Almanya'da ergenler üzerinde yapılan iki araştırmadan elde edi-
len sonuçları değerlendirdiği çalışmasında, dini manzarada önemli bir değişik-
lik yaşandığını belirtir. Bu araştırmalarda geleneksel dini inancın yönlendirdiği 
dindarlığın yanı sıra yeni dini yönelim türleriyle de karşılaşılmıştır. Buna göre 
belli bir dini geleneğe olan bağlılık artık dini sosyalleşmenin tek modeli gibi 
görünmemektedir. Bu yeni yönelişlerin, kalıcı yaşam sorunlarıyla başa çıkma-
ya, hatta anlam arayışı gibi hedeflere hizmet ettiği anlaşılmaktadır. Streib bu 
durumu off-road (yoldan çıkma) metaforuyla kavramlaştırır ve bireysel düşün-
cedeki aşırıcılık ve anlam arayışının yoldan çıkmaya neden olduğunu belirtir.  
''Off-Road'' metaforu birkaç şeyi gösterebilir: 1. Ana akım düşünceden ayrışma 
ve bunun verdiği özgürlük; 2. Bu tür arayışlar bazen zor, riskli ve yorucu şartla-
rına rağmen bireyin kendi anlam arayışını bulmasına olanak verdiği için eğlen-
celidir. Ama aynı zamanda bu tür anlatılar bizim gelişimsel beklentilerimizin 
aksine bir durum oluşturmaktadır.  
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3. ELKİND’İN ÇALIŞMALARINDA ERGENLİK DÖNEMİ
DİNÎ GELİŞİM

David Elkind (1931-), dini düşüncedeki değişimin zihinsel gelişimin do-
ğal bir sonucu olduğunu, bilişsel gelişimin biyolojik köklerinin bireylerin dene-
yimleriyle etkileşime girmesiyle dini gelişimin şekillendiğini belirtir. Elkind, 
dini gelişimin diğer alanlarıyla benzerlik arz etmesine rağmen dini alanın ken-
dine özgü bir yapısı olduğunu vurgular. Buna göre dini kavramlar, tek başına 
ne doğuştan ne de sonradan edinilmiş değildir, birey veya toplum etkileşiminin 
ürünleridir. Bu nedenle, her kavramsal uyarlama hem insanın doğasını hem de 
gelişimin damgasını taşıyan, ancak hiçbirine indirgenemeyen bir özelliktedir. 
Örneğin ölüm olgusu kendi başına dini değildir, ancak dini düşüncenin çeşitli 
unsurlarının üretiminde yer alabilir. Elkind Aşkın olanın, parçalarının topla-
mından veya meydana getirdiği üründen daha büyük olduğunu belirtir.23 Bu 
nedenle örneğin Tanrı ve dua gibi dini kavramlara karşılık gelen düşüncenin, 
kısmen insanın bilişsel ihtiyaçlarının kısmen de insan çevre etkileşiminin bir 
sonucu olduğu söylenebilse de bunlardan hiçbirine indirgenemeyen kendine 
has özellikleri vardır. Dolayısıyla dini düşünceyi meydana getiren unsurlar da 
kendi içinde dinidir. 

Tıpkı Piaget gibi Elkind de araştırmalarında yarı klinik yöntemi kullan-
mıştır. Elkind24 bu yöntemi dini gelişim alanına ilk uygulayan kişinin kendisi 
olduğunu belirtir. Elkind, Piaget'in yönteminin çocuğun dini düşüncesini spon-
tane olarak tespit etmede oldukça etkili olduğu bilinmesine rağmen, araştırma-
cıların ihtiyaç duyduğu zaman ve beceri miktarı ve verilerin yorumlanmasın-
daki zorluklardan dolayı ihmal edildiğini ileri sürer. Üç ayrı çalışmasında 
(1961, 1962, 1963), Yahudi, Katolik ve Protestan çocuklara dini kimliklerini ve 
düşüncelerini nasıl anlamlandırdıklarına ilişkin bazı sorular yönelten Elkind, 
bu üç farklı dini grupla yaptığı çalışmalarda çocukların bu tür sorulara verdik-
leri yanıtlarda yaşa bağlı bilişsel benzerlikler bulmuştur. Elkind bu araştırma-
larda dini düşüncenin gelişiminin, tamamen olmasa da Piaget'in bilişsel aşama-
larıyla paralellik gösterdiğini ortaya koymuştur.25 Elkind özellikle zihnin dört 
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temel bilişsel ihtiyacına karşılık gelen dört aşamanın dini gelişimde kritik öne-
me sahip olduğunu belirtmiştir. Bu dört dini gelişim aşaması şunlardır: Ko-
runma/himaye arayışı, temsil arayışı, ilişki arayışı ve anlam (idrak) arayışı. 
Elkind bunların Piaget tarafından ortaya konan bilişsel aşamalarla paralellik 
gösterdiğini öne sürmüştür.26 

Elkind’e göre ergenlikte oldukça belirgin olan fiziksel ve fizyolojik dönü-
şümler, aynı dönemde insan zihninin geçirdiği eşit derecede önemli değişiklik-
leri sıklıkla gizlemektedir. Ergenlik döneminde hem olgunlaşmanın hem de 
deneyimin bir sonucu olarak, çocuklarda var olan temel nedenselliği aşan dü-
şünce özelliklerini gerçekleştirmesini sağlayan yeni bir zihinsel yetenek ortaya 
çıkar. Bu yeteneğin temelinde yer alan şey iç gözlem yapabilme, kişinin kendi 
duygu ve düşüncelerini dışsallaştırması ve onlar hakkında inceleme ve akıl 
yürütme kapasitesidir. Ergen, çocukların aksine, problem durumlarında, tüm 
olası faktörleri dikkate alabilir ve olasılıkları sistematik bir şekilde test edebilir. 
Tüm bu yeni zihinsel başarılarda örtük olan şey, gencin yalnızca ilişkileri kav-
ramasını değil, aynı zamanda onların altında yatan nedenleri kavramasını sağ-
layan varsayımları yeniden inşa etme kapasitesidir. Elkind, ergenlik döneminde 
ortaya çıkan zihinsel yetenekler ve varsayım oluşturma kapasitesine karşılık 
gelen bilişsel ihtiyacı anlam arayışı (search for comprehension) olarak nitelen-
dirir.27 Anlam arayışı yaşam döngüsünün farklı aşamalarında farklı biçimler 
almasına rağmen, yaşam boyu devam eder. Bu arayış, asla tam olarak bir sonu-
ca ulaşmaz. Bilim, sanat, tarih veya siyaset alanında olsun, anlam arayışındaki 
her yeni çaba, yeni gizemler ortaya çıkarır. Pek çok genç, kendi başlarına yap-
mış oldukları anlam arayışı çabalarının getirmiş olduğu başarısızlığın bir sonu-
cu olarak dinin vermiş olduğu çözüme yönelir. Elkind’e göre, insanların tam 
anlam arayışına meydan okuyan şeylerle ilgili açıklamalar yapan dinler, bu 
konuda insanlara bazı çözümler sunmaktadır. Modern dinlerde, anlama arayı-
şına çözüm teoloji tarafından sağlanmaktadır. Bununla birlikte, günümüzdeki 
teolojik yaklaşımların gencin anlam arayışını kolaylaştırması kadar öngörülme-
si zor hale sokması da ihtimal dâhilindedir. Yine de Tanrı'yı, onun temsilini ve 
ona ibadet etmeyi kabul eden bireyin, nasıl çözülebileceğine bakılmaksızın 
anlam arayışıyla ilgilenilmelidir.28  
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Long, Elkind ve Spilka29 çocukların dua kavramlarını bireysel görüşme 
yöntemiyle araştırdıkları çalışmada küçük yaşlardaki çocukların (5-7) ezberle-
nen dua formlarına dayanarak sorulara cevap verdiklerini, 7-9 yaş arası çocuk-
ların ise duayı, zamanı ve yeri belli olan somut bir etkinlik olarak tanımladıkla-
rını tespit etmişlerdir. Bu arada duanın yöneldiği amacın da somut olduğu ve 
tipik olarak kişisel taleplere odaklandığı görülmektedir. Ergenlik dönemine 
yaklaştıkça dua, özel isteklerden ziyade dünya barışı gibi evrensel olgulara 
yönelmiştir; dua aynı zamanda somut taleplerden ziyade soyut hedeflere odak-
lanmıştır. Böylece, dua alışkanlıklardan ve ezberlenmiş pasajlardan, somut 
kişisel taleplere, sonra da insani ve empatik duygularla daha soyut isteklere 
yönelmiştir. Ayrıca duygusal bir değişim de fark edilmektedir: Dua etmek kü-
çük çocuklar için duygusal yönü olmayan bir etkinliktir, ancak yaş ilerledikçe 
duanın Tanrı ile Ben-Sen ilişkisine dayalı önemli duygusal etkileri görülmüştür. 
Böylece dua giderek Tanrı ile doğrudan bir iletişim şekline dönüşmüştür. Araş-
tırmadan elde edilen bulgularda, dua ve buna bağlı zihinsel faaliyetlerin artan 
yaşla birlikte paradoksal olarak hem daha nesnel hem de daha öznel hale geldi-
ği görülmüştür. Bir yandan, dua kavramının biçimi ile ilgili olarak, çocuğun 
anlayışı giderek farklılaşmakta ve soyutlaşmakta ve kişisel unsurlardan giderek 
arınmaktadır. Bununla birlikte, aynı zamanda, duanın içeriği giderek daha kişi-
sel hale gelir ve erken çocukluk döneminde sahip olduğu kalıplaşmış ve ezberci 
özelliğini kaybeder.30 Bütün bunlar Piaget'in bilişsel gelişim kuramıyla oldukça 
benzerdir. Dua gelişiminin ilk iki aşaması, işlem öncesi ve somut işlemler, 
üçüncü aşama ise soyut işlemler aşamasına paraleldir.31 Elkind’in ergenlik dö-
nemi dini gelişimini ifade eden anlam arayışı kavramı bireyin dua eylemi çer-
çevesinde Tanrı ile samimi, içten ve kişisel bir ilişki kurmaya tekabül eder. Dua 
bireyin başkaları tarafından anlaşılmadığını düşündüğü düşüncelerini Tanrıya 
açtığı, mahremini paylaştığı özel bir ilişki şeklidir. Mckinney ve Mckinney,32 geç 
ergenlik dönemi bireyleri üzerinde yaptığı araştırmada, Elkind’in bulgularına 
paralel bir şekilde yaşa bağlı olarak duanın içeriğinin benmerkezci bir anlayış-
tan daha özgeci bir yaklaşıma doğru evrildiğini tespit etmiştir. 

Elkind dokuzuncu sınıf öğrencileri üzerinde yapmış olduğu bir araştır-
mada öğrencilere "Tanrı'ya ne zaman en yakın hissediyorsunuz?" sorusunu 
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yöneltmiş, verilen cevaplarda sıkça tekrarlanan altı tür dini deneyim ortaya 
koymuştur. Öğrenciler kendilerini en çok dini mekânlarda (kilise, sinagog) 
Tanrı’ya en yakın hissettiklerini belirtmiştir. Bir sonraki en sık tekrarlanan dini 
deneyim ergenlerin yalnızken yaşadıkları deneyimlerdir. Ergenler kendi başla-
rına kaldıklarında huzurlu hissettiklerini, Tanrı’ya verdikleri nimetleri hatırla-
yarak şükrettiklerini aktarmışlardır. Ergenlerin bir kısmı, aileleri ya da kendileri 
için gerçek ya da hayali bir tehdit olduğunda Tanrı'ya en yakın hissettiklerini, 
diğer bir kısmı ise başları belaya girdiğinde yaşadıkları kaygı durumlarında 
Tanrı’ya kendilerini daha yakın hissettiğini ifade etmiştir. Bazı ergenler için 
Tanrıya en yakın hissettikleri zaman dua anlarıdır. Çok olmasa da bazı ergenler 
başka biri için bir şey yaptığında kendilerini Tanrı'ya daha çok yakın hissettik-
lerini belirtmiştir.33 Elkind bu araştırmada dini deneyimlerin örneğin toplumun 
kız erkek cinsiyet rollerine ilişkin değer yargılarına yönelik bulgulara sahip 
olduğunu (kızların yalnızlık deneyimleri erkeklere göre daha fazladır), dolayı-
sıyla dindarlık bir kişilik özelliği olarak görülecekse, bunun kısmen kültürel 
olarak belirlenmiş bir özellik olduğunu ileri sürer. Ayrıca mezhep ve dinlerin 
karakteristik özelliklerinin dini deneyimlere yansıdığını (Katoliklerde kilisenin 
önemi Katolik öğrencilerin dini deneyimlerine daha fazla yansımıştır) belirtmiş-
tir.34 Markstrom,35 11. Sınıf öğrencileri üzerinde yaptığı araştırmada, Elkind’in 
bulgularıyla hemen hemen aynı doğrultuda dini ayinlere katılım sıklığı ve İncil 
okumalarının ergenlerin psikososyal gelişimine ve dini bağlılıklarına olumlu 
katkı sağladığını ortaya koymuştur. 

Elkind'in üzerinde en fazla çalıştığı konulardan biri  mezhepsel bir dini 
kimlik anlayışının, yani çocuğun dini aidiyet fikrinin nasıl oluştuğu meselesi-
dir. Elkind’in bu konudaki araştırmaları Piaget'nin çocukların bilimsel kavram-
ları ve yasaları yeniden yapılandırmasıyla ilgili çalışmalarına benzemekle bir-
likte onlardan daha nesneldir.36 Elkind’e göre,37 yaklaşık beş ya da altı yaşından 
itibaren veya çoğu zaman daha erken yaşlarda, çoğu çocuk dini kimliklerinin 
farkındadır. 5-7 yıllık yaş aralığında, çocuklar mezhepsel bağlılıklarının mutlak 
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olduğunu, bunun Tanrı tarafından emredildiğini ve bu nedenle değiştirileme-
yeceğini düşünmektedirler. Küçük çocuk için dini kimlik, çocuğun ırk ve milli-
yet isimleriyle karıştırdığı bir isimden başka bir şey değildir. Birkaç yıl sonra (7-
9) dini fikirler daha somut olarak algılanmaya başlanır. Orta çocukluk döne-
minde dini kimlik, belirli dini sembollerin takılması veya giyilmesi de dâhil 
olmak üzere bir biçim, davranış veya karakteristik bir hareket tarzı anlamına 
gelir.38 Dini gelişimin bir sonraki aşamasında (10-14), çocuklar dini uygulamala-
rın ve ritüellerin bazı karmaşıklıklarını anlamaya başlar ve kişinin dinini değiş-
tirebileceğini anlayabilirler. Çünkü dinin dışarıdan birileri tarafından değil 
kişinin içinden gelen bir bağlılık olduğunu kavrarlar. Böylece soyut ve farklı-
laşmış dini düşünce ortaya çıkmaya başlar. Elkind, dini kimliğe dair anlayışın 
yaşla birlikte düzenli olarak değiştiğini ve ergenlik öncesi döneme kadar çocu-
ğun anlayışının yetişkinlerinkine tekabül etmediğini ortaya koymuştur.39 Bu 
nedenle çocuğun bazı dini davranışları yapıp bunu sözlü olarak ifade edebildi-
ği görülse de, bu durum çocuk ergenliğe ulaşana kadar farkındalık anlamında 
inançla ilişkilendirilemez. Elkind din değiştirmenin en sık ergenlik döneminde 
meydana gelmesini bu duruma bağlamaktadır.40 Ancak bu dönemde ergenlerin 
mezheplerinin soyut, ayırt edici bir tanımını ortaya koydukları görülür. Artık 
mezheplerinin isimlerini veya görünür faaliyetlerini söylemek yerine, inanç ve 
anlayış gibi doğrudan gözlemlenemeyen zihinsel niteliklerden bahsederek ta-
nımlamaları anlamında soyut bir dini kimlik anlayışı oluşturulur.41 Örneğin bu 
araştırmalarda Katolik gençlerin dinlerini, kendi inançları üzerinden, diğer dini 
inançlara atıfta bulunmadan tanımladıkları tespit edilmiştir. Protestan ve Ya-
hudi çocukların ise kendi dinlerini tanımlarken, diğer inançlardan farklılıkları 
üzerinden onlara atıfta bulunarak tanımlama eğiliminde oldukları görülmüştür. 
Protestan çocuklar, örneğin, sık sık Mesih'e inandıklarını, ancak "Papa'ya inan-
madıklarını" söylemişlerdir. Aynı şekilde, Yahudi gençler de sık sık tek Tanrıya 
inandıklarını ancak "Yeni Ahit'teki Tanrı’ya inanmadıklarını" belirtmiştir.42 
Elkind bunların gerçekten gelişim evreleri olduğuna dair üç kanıt ileri sürmüş-
tür. Her şeyden önce, aynı yaş seviyesindeki veya bitişik yaş seviyelerindeki 
çocukların cevapları birbirine benzemektedir. İkinci olarak, verilen cevaplar 
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yaşla birlikte daha soyut bir kavramsallaştırmaya yönelmiştir. Son olarak, kü-
çük çocukların cevapları arasında daha sonraki yaşlarda rastlanan cevaplara 
dair ipuçları bulunurken, büyük çocukların cevapları arasında ise daha erken 
yaşlarda rastlanılan olgunlaşmamış kavramların hala zayıf kalıntıları vardır.43 
Elkind'in araştırmasından aynı zamanda dini gelişim ile ilgili çeşitli temalar 
ortaya çıkmıştır: Çocukların dini düşüncesi, somut ve benmerkezci bir anlayış-
tan daha soyut ve sosyosentrik düşünceye aşama benzeri bir değişim göster-
miştir. Yine çocukların dini kavramlar hakkındaki düşüncelerinin yapısal nite-
likleri, dini olmayan kavramlar hakkındaki düşünceleriyle paralellik göstermiş-
tir. Buna ek olarak, çocuğun düşüncesindeki genel sınırlılıklar, benzer şekilde 
çocuğun dini kavramlar hakkında düşüncesini de etkilemektedir.44 

Elkind’in belki de ergenlik dönemi dini gelişim kadar ilgilendiği bir diğer 
konu ergen benmerkezciliğidir (egosentirizm). Elkind’in bu konudaki araştır-
malarında ortaya koymuş olduğu kavramsallaştırmalarda her ne kadar dini 
gelişime çok fazla atıf yapmamış olsa da ergenlik dönemindeki bireyi tanımak 
açısından üzerinde durmakta yarar vardır. Benmerkezcilik, kişinin kendi bakış 
açısı ile başkasının bakış açısı arasında ayrım yapamamasıdır.45 Elkind,46 ergen 
benmerkezciliğinin ergenlerin sosyal konular hakkında düşünme biçimini nasıl 
yönlendirdiğini anlatmıştır. Elkind, ergen benmerkezciliğinin iki tür sosyal 
düşünceye bölünebileceğini öne sürer: Hayali izleyici (imaginary audience) ve 
kişisel masal (personal fable). Hayali izleyici bireyin davranışlarının ve görün-
tüsünün başkaları tarafından izlendiği düşüncesine, yani sahnede olmayı ifade 
eder. Ergenin mahremiyet arzusu ve kendini açığa vurma konusundaki istek-
sizliği, bir dereceye kadar, diğer insanların sürekli olarak onu takip ettiği dü-
şüncesine götürür.  Kişisel masalın emareleri özellikle ergen günlüklerinde 
belirgindir. Bu tür günlükler genellikle gençlerin deneyimlerinin, acılarının ve 
hayal kırıklıklarının benzersiz ve evrensel bir öneme sahip olduğu inancıyla 
yazılır. Tanrı da bireyin kişisel masalının bir parçasıdır. Bu dönemde Tanrı ile 
güvene dayalı özel bir ilişki vardır ve Tanrı bireyin anlam arayışını şekillendi-
ren önemli bir role sahiptir. Mahremiyet arayışı ve kişisel biricikliğe olan inan-
cın bir sonucu olarak, Tanrı ile çıkar ilişkisine dayanmayan, bireyin Tanrı’da 
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rehberlik ve destek aradığı bir Ben-Sen ilişkisinin kurulması sağlanmış olur.47 
Elkind’e göre ergen benmerkezciliği, soyut işlemler döneminin başlarında en 
fazladır, 15 veya 16 yaşına doğru giderek azalmaya başlar.48  

Söz konusu değerlendirmelerden yola çıkarak ergenlik dönemi dini geli-
şim Elkind’in çalışmalarında merkezi bir öneme sahip olduğu anlaşılmaktadır. 
Özellikle bireyin idrakini şekillendirmede dini düşüncenin bu dönemde hayati 
bir önemi vardır. Tanrı ile kurulacak kişisel bir ilişkinin bireyin hayatı anlam-
landırma arayışını şekillendirmesi beklenmektedir. 

4. SONUÇ

Gelişimsel çalışmalar, dini tutum ve davranışların zaman içinde değişti-
ğini ve yaşam seyrinin farklı aşamalarında farklı faktörlerden etkilenebileceğini 
varsaymaktadır. Farklı yaşam dönemlerine özgü yapısal ve psikolojik değişim-
ler dini gelişimde önemli faktörlerdir. Bu nedenle, gelişimsel çalışmalar ergen-
liği izole ederek, aynı zamanda bu dönemin gençlik yıllarına geçişte dini geli-
şimi nasıl etkilediğini anlaşılması bakımından önemlidir. Gelişimsel çalışmalar 
ayrıca ergen dindarlığının geliştiği bağlamı ve ilişkilerin önemini vurgulamak-
tadır. Bu avantajlarına rağmen gelişimsel bakış dini gelişimi belli yapılara in-
dirgeyerek bireysel dini inancın doğasındaki öznelliği ve orijinalliği genellikle 
görmezden gelir. Dini öznellik psikososyal inanç yapısına indirgenir. Böylesi 
yapısalcı bir araştırma çerçevesi, dini olarak düzenlenmiş bir yaşam dünyasının 
kültürel doğasını ve dini söylemin kendine has güçlü karakterini nadiren dik-
kate alır.49 Boyatzis,50dindarlığın ve maneviyatın sayısız dağınık çeşitliliğini 
düzenli çağlara ayıran aşama teorilerine duyulan aşırı güveni sorgulayarak, din 
eğitimini şekillendirmede ve çocukların maneviyatlarını anlamada yetersiz 
kaldığını belirtmiştir. 

Bu tür çalışmalara getirilen eleştirilerden biri de araştırma yöntemlerinde 
kullanılan yaklaşımlarla ilgilidir. Araştırmaların örneklemi (cinsiyet dağılımı, 
örneklemin dini inancı ve aile yapısı, devam edilen okul türü vb.), kesitsel mi 
boylamsal mı olduğu, kaç kişiyle yapıldığı, araştırmacının tutumu gibi başlıklar 
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altında birtakım eleştiriler yöneltilmiştir. Kesitsel saptamalar dindarlıktaki grup 
farklılıklarını belgeleyebilmemize (örneğin cinsiyet, ırk ve sosyal sınıf) ve dini 
tutum ve davranışları etkileyen faktörleri tek bir zaman düzleminde belirle-
memize yardımcı olabilmelerine rağmen, dini tutum ve davranışların statik bir 
olgu olmadığını belirtmek gerekir. Diğer taraftan birçok çalışmanın oldukça 
küçük, rastgele seçilmemiş veya bir popülasyonun çok dar bir kesimini temsil 
eden örneklere dayandığı görülmektedir.51 Örneğin Goldman örnekleminin 
neredeyse tamamını erkeklerden, Oser ise aksine bayanlardan seçmiştir. Yine 
Goldman dini bir takım önyargı ve varsayımlarla hareket ederek literal bir yak-
laşım ortaya koymuştur. Harms ise deneklerinin bireysel potansiyeline ve dini 
arka planına gönderme yapmamakla eleştirilmiştir.52 Fowler ise, altıncı ve son 
aşaması için örneklem olarak sadece bir kişiyi göstermesine rağmen bunu ge-
nellemiştir.53 

Elkind'in araştırmaları, Elkind'in teolojik önyargılardan ve varsayımlar-
dan kaçınması nedeniyle diğer araştırmacılara yöneltilen ağır eleştirilerden 
kendini korumuştur.54 Elkind yarı klinik yöntemi kullanmıştır ve bu yöntemin 
sağladığı verilerin teorik sonuçlarından çok din eğitiminde sağlayacağı pratik 
fayda açısından daha verimli olduğunu belirtmiştir. Yarı klinik görüşme yön-
temi çocuğun spontane dini anlayışını keşfetmek açısından güçlü bir karaktere 
sahiptir. Örneğin, çocukların farklı yaş seviyelerinde dini kavramlara yükledik-
leri yanlış anlamlar hakkında edinilecek bir bilgi, bu kavramların yanlış anla-
şılmaması için yeni öğretim yolları önermeye yardımcı olabilir. Daha da önem-
lisi, din eğitimcisinin, çocukların dini terimler ve uygulamalarla ilişkilendirdiği 
fikirlerin farkında olması onun çocuğa yaklaşımını değiştirecektir. Çocuğun 
dini inanışlarının doğal karakterinin farkında olmak, öğrenciyi bir tabula rasa 
olarak görmekten daha fazlasını ima eder ve öğretimi bu temel üzerine bina 
eder. Bu yaklaşım doğruyla yanlışın ayırt edilmesi, abartılı olanın yerine orantı-
lı olanın ikame edilmesi ve görünüşte olanın yerine özün telkin edilmesini be-
raberinde getirir. Bu yaklaşıma sahip olabilmek için din eğitimcisi, çocuğun 
doğal dini düşüncesine aşina olmalıdır.55 Elkind’in farklı dini örneklemler üze-
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rinde, mümkün olduğu kadar nesnel bir yaklaşım sergileyerek, çocukların ve 
ergenlerin doğasını anlamaya çalışması din eğitimi uygulamalarını planlamada 
önemli veriler sağlamaktadır. Bu çalışmaların daha fazla örneklem ve farklı dini 
gelenekler üzerinde yapılması bu tür araştırmaların geçerliliğini artıracaktır. 
Elkind her ne kadar batılı din ve mezhepler üzerinde araştırmalar yapmış olsa 
da, çalışmalarında kısmen dini çeşitliliği yansıtmış, dinlerin kendi yapısından 
kaynaklanan karakteristik özelliklerine atıfta bulunmuş, dinlerin kültürel un-
surlarına dikkat çekmiştir. Goldman ve diğerlerinin yaptığı gibi dini olguları 
salt gelişimsel bir perspektiften değil de dini alanın kendine has doğasına vur-
gu yapması, aşkın olanla kurulan ilişkilerden doğan deneyimlere gönderme 
yapması Elkind’in çalışmalarının daha bütünlüklü olmasını sağlamıştır.  

Sonuç olarak, çocukların dindarlığının sadece bilişsel gelişime bağlı ol-
madığı ileri sürülse de Elkind ve diğerlerinin çalışmaları, dini düşüncenin geli-
şimini anlamada Piaget'in yaklaşımının faydalı olduğunu göstermiştir. Bu araş-
tırmalar aynı zamanda inanç gelişimi, ahlaki yargı gelişimi, Tanrı ve dua kav-
ramları gibi alanlarda daha sonraki çalışmalara zemin hazırlamıştır. Dahası salt 
dini kaygılarla çocuğa ve eğitime bakıştaki keyfiliği bilimsel verilere dayalı bir 
yaklaşıma dönüştürerek, din eğitimi metodolojisine yeni veriler ve bakış açıları 
sunmuştur. 

5. KAYNAKÇA

Boyatzis, Chris J. Examining Religious and Spiritual Development during Childhood 
and Adolescence, In L. Francis (Ed.), The International Handbook of Education 
for Spirituality, Care, and Well-Being. (2009), pp.51-67 

Boyatzis, Chris J. Spiritual Development During Childhood and Adolescence, In L. J. 
Miller (Ed.), The Oxford Handbook of Pshycology and Spirituality. (2012) 

Bronfenbrenner, Urie.  The ecology of human development: Experiments by nature and 
design. Cambridge, Massachusetts: Harvard University Press.1979. 

Desmond, S Scott vd. Religious Development: How (And Why) Does Religiosity Change 
From Adolescence to Young Adulthood?, Sociological Perspectives , Vol. 53, No. 
2, (2010), pp. 247-270 

Elkind David - Elkind, Sally. Varieties of Religious Experience in Young Adolescents, 
Journal for the Scientific Study of Religion , Vol. 2, No. 1, (1962), pp. 102-112 

Elkind, David. Piaget's Semi-Clinical Interview and the Study of Spontaneous Religion, 
Journal for the Scientific Study of Religion , Vol. 4, No. 1, (1964a), pp. 40-47 

Elkind, David. Age Changes in the Meaning of Religious Identity, Review of Religious 
Research , Autumn, Vol. 6, No. 1, (1964b), pp. 36-40 



Mehmet Su• 81

 

Elkind, David. Egocentrism in Adolescence, Child Development, Vol. 38, No. 4, (1967), 
pp. 1025-1034  

Elkind, David. The Origins of Religion in the Child, Review of Religious Research, Vol. 
12, No. 1, (1970), pp. 35-42 

Elkind, David. Cognitive Development and Adolescent Disabilities, Journal of Adoles-
cent Health Care; 6: (1985), 84-89 

Fowler, James W. Stages in Faith Consciousness. New Directions For Child Develop-
ment, 52(Summer), (1991), 27-45. 

Fowler, James W. Dell, Mary L. Stages Of Faith From Infancy Through Adolescence 
Reflections On Three Decades Of Faith Development Theory, The Handbook of 
Spiritual Development in Childhood and Adolescence, Ed.: Eugene C. Roehl-
kepartain, Pamela E. King, Linda Wagener, Peter L. Benson, SAGE Publications, 
California,  s. 34-45, 2006. 

Fowler, James. W. İman Bilincinin Evreleri, Çeviri: Mehmedoğlu, A. U., M. Ü. İlalıiyat 
Fakültesi Dergisi 19, (2000), 85-104,  

Goldman, Ronald. Religious thinking from childhood to adolescence, New York: The 
Seabury Press, 1964. 

Harms, Ernst. The Development of Religious Experience in Children, American Journal 
of Sociology, Vol. 50, No. 2, (1944), pp. 1-12 

Hoge Dean R. - Petrillo, G. H. Development of Religious Thinking in Adolescence: A 
Test of Goldman's Theories, Journal for the Scientific Study of Religion, Vol. 17, 
No. 2, (1978), pp. 139-154 

Hood, Ralph W. vd. The Psychology of Religion An Empirical Approach, The Guilford 
Press, New York, 2009. 

Karaca, Faruk. Dini gelişim teorileri, Dem Yayınları, İstanbul, 2007. 

King, Pamela. E. - Boyatzis, Chris. J. Religious and spiritual development. In M. E. Lamb 
& R. M. Lerner (Eds.), Handbook of child psychology and developmental science: 
Socioemotional processes, John Wiley & Sons, (2015), pp. 975–1021 

King, Pamela. E. - Boyatzis, Chris. J. Religious and Spiritual Development, In Handbook 
of Child Psychology and Developmental Science, 2015. 

King, Pamela. E. vd. Developmental Perspectives on Adolescent Religious and Spiritual 
Development, Adolescent Research Review, 6: (2021), 253–264 

Korniejczuk, Victor A. Psychologıcal theorıes of relıgıous development: a seventh-day 
adventıst perspectıve, Prepared for the International Faith and Learning Seminar 
Held at Union College, Lincoln, Nebraska, U.S.A., (1993), pp. 257-276 

Loewenthal, Kate Miram. The Psychology of Religion: A Short Introduction, Oneworld 
Publications, Oxford, England, 2008. 

Long, Diane. vd. The Child's Conception of Prayer, Journal for the Scientific Study of 
Religion, Vol. 6, No. 1, (1967), pp. 101- 109 



82 • Piaget'nin Bilişsel Gelişim Teorisinin Ergenlik Dönemi Dini Gelişim Üzerin-deki Etkileri: Elkind'in Yaklaşımı

 

Markstrom, Carol. A. Religious involvement and adolescent psychosocial development, 
Journal of Adolescence, Volume 22, Issue 2, April 1999, Pages 205-221  

Mckinney, Jeremiah P., Mckinney, Kate G. Prayer in the lives of late adolescents, Journal 
of Adolescence, 22, (1999), 279-290  

Mehmedoğlu, Ali Ulvi - Aygün, Adem. James W. Fowler ve İnanç Gelişim Teorisi, Çu-
kurova Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi (ÇÜİFD), Cilt 6, Sayı 1, (2006),  s. 
118 – 142 

Oruç, Cemil. Piaget’nin Bilişsel Gelişim Kuramının Erken Çocukluk Din Eğitimine Yan-
sımaları: Ronald Goldman’ın Bulguları Çerçevesinde Din Eğitiminin İmkânı, 
Uluslararası Erken Çocukluk Eğitimi Kongresi, Bildiri Kitabı, İstanbul, 2016. 

Paloutzian, Raymond. Handbook of The Psychology of Relıgıon, the guılford press, New 
york, 2005. 

Şahin, Ahmet. Exploring the religious life-world and attitude toward Islam among Bri-
tish Muslim adolescents, In Religion, Education and Adolescence, Unıversıty of 
Wales Press Cardıff, 2005. 

Santrock, John.W. Child Development, Thirteenth Edition, Teksas, 2010. 

Santrock, John.W. Educational Psychology, Fifth edition,  McGraw-Hill Education, New 
York, 2011. 

Santrock, John W. Adolescence, Sixteenth Edition, McGraw-Hill Education. New York, 
2016. 

Slavin Robert. E. Educational Psychology Theory and Practice, Eighth edition, Boston, 
1986. 

Streib, Hainz. Off-road religion? A narrative approach to fundamentalist and occult 
orientations of adolescents, Journal of Adolescence, 22, (1999), 255-267. 

Tamminen, Kalevi. Religious Experiences in Childhood and Adolescence: A viewpoint 
of Religious Development Between the Ages of 7 and 20. International Journal for 
the Psychology of Religion, 4(2), (1994), 61-85. 



MESNED İlahiyat Araştırmaları Dergisi

Journal of MESNED Theological Researches

YAYIN İLKELERİ

1. MESNED İlahiyat Araştırmaları Dergisi, 6 ay aralıklarla yılda iki kez yayımlanan bilimsel 
ve hakemli bir dergidir.
2. Derginin yazı dili Türkçe olmakla birlikte diğer dillerdeki yazıların yayımına Yayın 
Kurulu karar verir.
3. Makalelerin ana başlığından sonraki kısmına 150 kelimelik öz/abstract ve 3-5 kelime
civarında Türkçe-İngilizce anahtar kelimeler ve makale sonuna kaynakça eklenmelidir.
12/2 sayısından itibaren kabulü gerçekleşen makalelerden 600-750 kelime aralığında 
genişletilmiş özet istenmektedir. (Türkçe olan eserler için Türkçe ve İngilizce, Arapça 
eserler için Arapça ve Türkçe genişletilmiş özet).
4. Dergide telif ve çeviri makale, sadeleştirme, edisyon, kritik, kitap ve tez tanıtımı, 
sempozyum, seminer ve konferans değerlendirmeleri vb. çalışmalar yayımlanır.
5. Dergide daha önce başka bir yerde yayımlanmamış veya yayımlanmasına karar
verilmemiş makaleler yayımlanır.
6. Dergiyle ilgili hususlarda karar yetkisi Yayım Kuruluna aittir. Dergimize gönderilen
yazılar, Yayın Kurulu’nca dergi ilkelerine uygunluk açısından incelenir. Derginin yayın 
amaç ve kapsamı ile uygunluk gösteren akademik tarafsızlık ve bilimsellik ölçütleri 
bakımından değerlendirilir. Genel şartları taşıyan makaleler alan editörü tarafından 
derginin yazım kurallarına uygunluk bakımından incelenir ve yazardan yapılması gereken 
değişiklikleri talep eder.
7. Değerlendirme için uygun bulunanlar, ilgili alanda en az iki hakeme gönderilir.
Hakemlerin isimleri gizli tutulur ve raporlar beş yıl süreyle saklanır. Hakem raporlarından 
biri olumlu, diğeri olumsuz olduğu takdirde, yazı, üçüncü bir hakeme gönderilebilir veya 
Yayın Kurulu, hakem raporlarını inceleyerek nihai kararı verebilir. Yazarlar, hakem ve 
Yayın Kurulunun eleştiri ve önerilerini dikkate alırlar. Katılmadıkları hususlar varsa, 
gerekçeleriyle birlikte itiraz etme hakkına sahiptirler. Yayına kabul edilmeyen yazılar,
yazarlarına iade edilmez. Yayınlanmak üzere gönderilen makaleler, intihal tespitinde 
kullanılan özel bir program aracılığıyla intihal kontrolünden geçirilir.
8. Yayımlanan yazıların telif hakları saklı olup, kaynak gösterilmeden kısmen veya 
tamamen iktibas edilemez.
9. Dergiye gönderilen yazılar iade edilmez.
10. Yayımlanan yazıların ilmi ve hukuki her türlü sorumluluğu yazarlarına aittir.
11. Dergiye gönderilen yazılar ve süreçler, http://dergipark.gov.tr/mesned adresi
üzerinden yürütülür.
12. Derginin Yazışma Adresi: İlahiyat Fakültesi Dergisi, İnönü Ü  niversitesi İlahiyatـ
Fakültesi Elazığ Yolu 15. Km. 44280/ Malatya

ISSN 2667-7075 | e-ISSN 2687-3605

http://dergipark.gov.tr/mesned



 

 

 

MESNED İlahiyat Araştırmaları Dergisi

Journal of MESNED Divinity Researches 

 
 
 

YAZIM İLKELERİ

1. Dergiye gönderilen yazılar, Microsoft Office Word programında 

yazılmalıdır.

2. Makale Yazım Word Şablonu, https://dergipark.org.tr/mesned

adresindeki Yayın İlkeleri ve Süreci sekmesinde yer almaktadır. 

Makale yazarı bu şablonu kullanarak yazısını düzenlemelidir.

3. Dergideki tüm yazılarda Chicago ile uyumlu İsnad Atıf Sistemi 

kullanılacaktır. İsnad Atıf Sistemine www.isnadsistemi.org

adresinden ulaşılabilir.

4.Makale hacmi, 9.000 kelimeyi geçmemelidir.

5. Metin yazı tipi Palatino Linotype ve boyutu 10 punto, dipnotlar ise 

8 punto olmalıdır.

ISSN 2667-7075 | e-ISSN 2687-3605

http://dergipark.gov.tr/mesned


