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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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 مݏݵص:

،ɽȨɳɦا ɯɨɏ Ȇɮʊȷ  ،ȓʊȋȳɐɦم اɽɨɐɦة اǸȼɲ ʏࢭ ȓʊɛاȳɐɦة اȳɀȍɦا ȓɳʆȯرز םȆȍɦور اȯɦا șȎȝȕ ȓʊȬʈرȆȕ ȓɜʊɜȧ ʄڴɏ ȟȧȆȍɦا ȯɟǺʆ  ɯț
 اȆɜȗɱل ȱɸا اɯɨɐɦ إڲȓɳʆȯɭ ʄ اȓɗɽɢɦ اɦۘܣ ɪȗȨȕ اםȵɟȳ اȯɐȊ ʎɲȆȝɦ اȳɀȍɦة.

:ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦارس اȯɭ ةǸȼɲ 

ȷ ɵȉ ȯɮȨɭ ȯّɐʇم اݍݨɮڍʏ أول ɵɏ ɯɨɢȕ ɵɭ دور اםȯرȓȷ اȓʈȳɀȍɦ ࢭǸȼɲ ʏة اɽɨɐɦم اȓʊȋȳɐɦ، دون ذȳٍɟ םɈɀݏݳ اםȯرȓȷ، وأن 
ȓʈɽȨɳɦ، وأن اȆɮɐȗȷل Ɉɀɭݏݳ )ɵȉ ȯɮȨɭ ȯɳɏ ȳɺɋ ȯɛ )ȑɸȱɭ اݍݰɵȸ أȆȉ ا��ɽȷد اȯɦؤڲɽɸ ʏ اםɽɨɐɨɦ ȹȷǺم اȓʊȋȳɐɦ ا

 اȯʊȋȵɦي.

 ʏࢮɽȻو ،ʎɭوȵي اݝݵȯɺɭ :بȳɐɦا ɵɭو ،ȯɦɽȕ ɽȡ ɯț ،نȆɮɨɠوȳȉ لȆȝɭأ ɵʈȳȿȆɐاם ȯɳɏ ȳɺɋ ȯɜɗ )ȓȷرȯɭ( ݏݳɈɀɭ لȆɮɐȗȷا Ȇɭوأ
ȯȍɏو ،əʊɃ .ȯʊȸɦا ɵɮȧȳɦا 

ȑɸذ ɵɭ ɯٔڈɮɗ ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯاد اםȯɐȖ ʏء ࢭȆɮɨɐɦا əɨȗȫا ȯɛو  ȳȫآ ɝʈȳɗو ،ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם ʏة، وۂȯȧوا ȓȷرȯɭ دɽȡو ʄإڲ
 ɝʈȳɗو .ȓʆادȯɔȍɦوا ،ȓʊɗɽɢɦوا ،ȓʈȳɀȍɦا :ʏارس، وۂȯɭ ثț Ȇɸȯّɏ ȟɦȆț ɝʈȳɗو ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦا :Ȇɮɸ ؈نȗȷرȯɭ دɽȡو ʄإڲ ȑɸذ

ȓʊɗɽɢɦ، واȯɔȍɦادȓʆ، آɯȸɛ ȳȫ اםȯارس إڲʄ أرɑȌ واɯʊȸɜȗɦ اݍݵȆȡ ȹɭȆء ɽȻ ɵɏࢮəʊɃ ʏ وȆȸًɮȫ Ȇɸȯّɏ. وۂʏ: اȓʈȳɀȍɦ، وا
 وا��ȓʊȸɦȯɱ، واםȓʈȳɀ. وȯɛ ذȆɳȍɸ إڲʄ اȆɮȗɏد ȱɸا اɯʊȸɜȗɦ ࢭȱɸ ȆɳȝȨȉ ʏا:

*  Öğretim Görevlisi, Fırat Üniversitesi, İlahiyat Fakültesi, asadalden.9@gmail.com. Orcid: 0000-0002-7948-2967. 
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 ȟʊȧ ɵɮɗ :ȆɺɀئȆɀȫ ɯɸأ ɵɭي، وȯʊɸاȳɘɦا ȯɮȧأ ɵȉ ɪʊɨاݍݵ ɽɸ ʏࢮɽȻ ȯɳɏ ʎɜʊɜاݍݰ ȆɺȸȷǺɭو :ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם :�ً�أو
ȓȷرȯاם ɷȱɸ بȆأܵݰ ȯɮȗɏا ȯɜɗ :عȆɮȸɦا اɽɨɸȆȣȕو، وȯȍɦب اȳɏ تȆɔɦ ʄڴɏ  ȯɜɗ :سȆʊɜɦا ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭأ .ȳɄاݍݰ ɪɸت أȆɔɦ

ɮȕ؈قوا ɏ ɯɺȿȳȨȉڴȓɭȷ ʄ اȓɔɨɦ اȓʊȋȳɐɦ، واȯɮȗɏوا ɏڴʄ اɽɜɦاȯɏ اȓʈɽȨɳɦ واɻʈɽȍʋȷ ȯɳɏ ȓʈɽɔɨɦ. وȟʊȧ ɵɭ اȆɠ ȯɜɗ :ɪʊɨɐȗɦن 
ȍɦا ȯɮȗɏا ȯɜɗ اءاتȳɜɦا ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭب. أȆȗɡɦا ʏࢭ ɻʈɽȍʋȷ ɻɳɏ ɻɨɜɱ Ȇɭو ،ɪʊɨال اݍݵɽɛأ ʄڴɏ Ȇȍًɀɳɭ ɯɺɭȆɮȗɸا ɪّȡ نɽʈȳɀ  ʄڴɏ

 ɵɭ اɽɱȆɠ ɻʊɗ ؈نɨɭȆɐɦ؛ ��ن اɻȉ اɽȣȗȨʆ ɯɨɗ :يɽȍɳɦا ȟʆȯاݍݰ ȟʊȧ ɵɭو .Ȇٔڈɭ ذةȆȼɦدون ا Ȇد ٭ڈȆɺȼȘȷة وا��ȳȕاɽȗاءات اםȳɜɦا
 ȓɭȆɛإ ʏࢭ ɯʈȳɡɦآن اȳɜɦا ȯɐȊ Ȇɮًɺɭ رًاȯɀɭ ȳɐȼɦوا اȯّɏو ʎɭȷׁا ɣɦȱɟو ʏڴɸȆاݍݨ ȳɐȼɦا ʄڴɏ واȯɮȗɏا :ȳɐȼɦا ʏوࢭ .ɯȡȆɏا��

 .ȓʈɽȨɳɦا ȯɏاɽɜɦء اȆȡ ɯț ،Ȇɺɦ ʄا��وڲ ȓɳȍɨɦا ɑɃو ɵɭ د أولɽȷا�� Ȇȉي أن أȯʊȋȵɦا ȳɟذ ȯɜɗ ل؛ɽɮɐواם ɪɭȆɐɦا ȓʈȳɌɳɦ ȓȍȸɴɦȆȋو
.ɪʊɨاݍݵ ʄإڲ ȓʈȳɌɳɦا ɷȱɸ ةǸȼɲ ȑȸɲ ȯɜɗ əʊɃ ʏࢮɽȻ Ȇɭأ .ȳɸȵɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏو ɯȿȆɏ ɵȉ ȳɀɱ ɷȯɐȊ 

ɘɦوا ʎǿȆȸɡɦا :ɷاȱʊɮɨȕؤا؟ۜܣ وȳɦا ȳɘɐȡ ɽȉأ ȯɐʇ :ȓʊɗɽɢɦا ȓȷرȯاם :ȆʊًɱȆț ɵɮɗ :ȆɺɀئȆɀȫ Ȇɭوأ ،ȓȷرȯاם ɷȱɺɦ ؈نȸȷǺاء أول اםȳ
 .ȆɄًʆذ أȆȼɦوا ȳȕاɽȗɦȆȉ دȆɺȼȘȷا�� ʄا إڲɽȍɸذ ȯɜɗ :اءاتȳɜɦا ȟʊȧ ɵɭو .ȳɄاݍݰ ɵɏ ɣɦȱɟو وȯȍɦا ɵɏ واȱȫأ ȯɜɗ :عȆɮȸɦا ȟʊȧ

 ȟʊȧ ɵɭو .ɯɺɦɽȿوأ ɯɸȯɏاɽɛ șɘɦȆȫ ɽɦس، وȆʊɜɦا ʏࢭ ȯȧاɽɦل اȆȝن اםɽʊɗɽɢɦا ȯɮȗɏا ȯɜɗ :سȆʊɜɦا ȟʊȧ ɵɭو ȯɜɗ :ȟʆȯاݍݰ
 ɵɭو .ȓʊȋȳɐɦا ȓɔɨɦا ʏࢭ Ȇɸɽɨȫوأد ،ɝɈɳواם ȓɘȸɨɘɦȆȉ اɽɳȗɏا ȯɜɗ :ɪʊɨɐȗɦا ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭن. أɽʈȳɀȍɦا ɪɐɗ Ȇɮɟ ɻɳɏ ȳɌɳɦا اɽɗȳȿ

.ɯ٭ڈ ȓȿȆȫ راءǶȉ ءواȆȡ؈ن، وʈȳɀȍɦا ɵɏ اɽɨɜȗȷا ȯɜɗ :لɽɮɐواם ɪɭȆɐɦا ȓʈȳɌɱ ȟʊȧ 

 ɵɭ ɪɠ ȓȷرȯاם ɷȱɸ أسȳȕ :ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם :ȆȝًɦȆț اȱɦ ،ɻȗȷرȯɭ ʄإڲ ɪʊɮʆ Ȇɮٔڈɭ ɪɠ نȆɠو ،ʏࢭɽɢɦا ȑɨɐȜي، وȳɀȍɦاםفد ا
 ʏࢭ ɻɘɦȆȫ ȯɜɗ يȯʊȋȵɦا Ȇɭأ ،ȓɨɜȗȸɭ ȓȷرȯɭ Ȇɸȯّɐʇ ɯʆȯɳɦا ɵȉن اȆɠ؈ن، وȗȷرȯم اםɽɨɏ ɵɭ بȆȬȗɱݤݮ ا��ɳɭ ȓȷرȯاם ɷȱɸ تȯɮȗɏا

ɵɮɗ :ȓȷرȯاם ɷȱɸ ɁئȆɀȫ ɯɸأ ɵɭو .ȓʊɨȿا�� ɻȗȷرȯɭ ʄإڲ ɯɦȆɏ ɪɠ əʊɴɀȕ ʄإڲ ȑɸوذ ،ɣɦا  ذɽɘɦȆȫ ȯɜɗ :عȆɮȸɦا ȟʊȧ
اʈȳɀȍɦ؈ن، وأȱȫوا Ȇɔɦ ɵɭت اȳɐɦب دون ɏ ȓɨʊȍɛ ɪʊɄɘȕڴȓɨʊȍɛ ʄ أȳȫى. أȟʊȧ ɵɭ Ȇɭ اȆʊɜɦس: ȯɜɗ ذɽȍɸا إڲʄ اȉ ɝʊɗɽȗɦ؈ن 
 Ȇٔڈɭ ةȳȕاɽȗ؈ن اםȉ اɽɐɮȡ ȯɜɗ :اءاتȳɜɦا ȟʊȧ ɵɭو .ɉȉاɽɄȉ ɵɡɦذ وȆȼɦا ȯȧاɽɦل اȆȝםȆȉ اɽɨȍɛو ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦ؈ن اȗȷرȯاם

ȼɦۘܢ اȧو وȯȍɦا ȳɐȻ ؈نȉ اɽɐɮȡ ȯɜɗ :ȳɐȼɦا ȟʊȧ ɵɭو .ɻȉ اɽȣȗȧوا ɻʊɨɏ واȯɮȗɏا ȯɜɗ :ȟʆȯاݍݰ ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭأ .Ȇٔڈɭ ذةȆ
واݍݰȳɄ واɽȣȗȧا ȆɐȻǸȉرɯɸ وȧۘܢ أȆɐȻر اȓɜȍɈɦ اȳɦاɵɭ ȓɐȊ أȆȝɭل: ȆȼȊر ȳȉ ɵȉد، وأɽɱ ʎȌاس. وأȫ؈فًا ࢭʏ اȳțǸȕ ȯɜɗ :ɪʊɨɐȗɦت 

ɐȗɦا ɵɭ ؈فȝɟ ʏࢭ ɝɈɳاם ɯɨɐȊ ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯت.اםʊɨ 

راȆɐًȊ: اםȯرȓȷ ا��ɷȱɸ șȸȷǸȕ ȯɜɗ :ȓʊȸɦȯɱ اםȯرɏ ȓȷڴȆɮɨɏ ȯʆ ʄء ɵɭ اȳȼɦق وآɵɭ ɵʈȳȫ اȳɔɦب أȆȝɭل: أɽɭ ɽȉ؟ۜܣ اɽɺɦاري، 
 .ɽȨɳɦوا ȓɔɨɦا ʏة ࢭȆɜȝɦا ɵɭ ȩʊɀɘɦا Ȇ٭ڈȆأܵݰ ȱȫأ ȯɜɗ :عȆɮȸɦا ȟʊȧ ɵɭ :ȆɺɀئȆɀȫ ɯɸأ ɵɭ نȆɠي، وɽȨɳɦن اȆɮȝɏ ɵȉ ديɽȡو

ʈȳɀȍɦ؈ن واʊɗɽɢɦ؈ن ࢭʏ ا��ɽȿل واɽɘɨȗȫا ɯɺɐɭ ࢭʏ اȳɘɦوع. وȟʊȧ ɵɭ اȯɜɗ :ɪʊɨɐȗɦ اȆɘȗȷدوا ɵɭ وȟʊȧ ɵɭ اȆʊɜɦس: ȯɜɗ واɽɜɗا ا
 ɵɭ ؈فȝɟ ʏة ࢭȯʆȯȡ ٍط آراءȆȍɴȗȷا ʄا إڲɽȍɸوذ ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦ؈ن اȗȷرȯاם ɵɭ ɯɸȱȫأ ȑɱȆȡ ʄإڲ ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯآراء اם

 ɣɦذ ʏزوا ࢭȳȉ ȯɜɗ :ȟʆȯݍݰȆȉ دȆɺȼȘȷا�� ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭت. وأʊɨɐȗɦا ɽȨɳɦون اȯɨȫ ɵȉا ȯّɏ ȯɜɗ اȱɦ ؛ɻȉ دȆɺȼȘȷا�� ɵɭ فوا؆ɟوأ
 ا��ɦȯɱؠۜܣ Ȇȍًɸȱɭ، وواɻɜɗ آȳȫون، وآȳȫون وɽɘɛا ɏڴʄ اݍݰȆʊد.

ȆȸًɭȆȫ: اםȯرȓȷ اȓʈȳɀȍɦ: أول ɵɭ أدɯɨɏ ɪȫ اɽȨɳɦ إڲȯȍɏ ɽɸ ȳɀɭ ʄ اȳɸȵɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦ اȱɦي أȱȫ اɵɏ ɯɨɐɦ أʎȌ ا��ɽȷد. 
ɽȨɳȕ ȓȷرȯأت اםȯȉ ȯɜɗ :ȓȷرȯاם ɷȱɸ ɁئȆɀȫ  șɨɜȗȷا ɯț ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦ؈ن اȗȷرȯ؈ن اםȉ ɑɮاݝݨ ʏادي ࢭȯɔȍɦݤݮ اɳاם ɽȨɱ

 ɪɠ ɁئȆɀȬȉ ɝɨɐȗȕ ȥئȆȗɱ ةȯɏ ʄڴɏ șɨɮȻ :ȓɮȕȆاݍݵ .ʎɇɽʊȸɦا ɯț مȆȼɸ ɵȉا Ȇɮʊȷ ȓʈɽȨɳɦا ɪئȆȸاם ɵɭ ؈فȝɟ ʏࢭ ȆɸءȆɮɨɏ راءǶȉ
ȆْڈɦȆȿوأ ɽȨɳɦا ɯɨɐɦ ا��ول ɑȍɳة اםȳɀȍɦا ȓȷرȯɭ ȓʊɨɄɗن أȆʊȋو ȓȷرȯɭ. 

ȓʊحȆȗɘت ا��Ȇɮɨɢɦا :ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،ʎȌȳɐɦا ȓɔɨɦا، ȓʈȳɀاם ،ȓʊȸɦȯɱا�� ،ȓʆادȯɔȍɦا ،ȓʊɗɽɢɦا ،ȓʈȳɀȍɦا. 

 

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,



Assad Alden Yousef • 35

“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.



36•Arap Nahiv Ekolleri/  ɻȷارȯɭو ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا  

ȓمȯا��ق 

 ،ȓȿȆȫ ɽȨɳɦوا ،ȓɭȆɏ ȓʊȋȳɐɦم اɽɨɐɦا ȵɟاȳɭ ɵɄȗȨȕ ۘܣɦا ȓʊɭȷׁ ȯɐȖ اȳɀȍɦة أوڲʄ اםȯن ا
 ɯɨɏ ɵɡɦ șɱȆɢɗ ،ɪȧاȳɮȉ ɵɡɦ نȯاם ɵɭ ؈فȝɟ ʄء إڲȆɮɨɐɦا ɝɗرا ȯɜɗ .ȓɳʆȯاם ɣɨȕ ʏ؈فاً ࢭȷأ ɝَȍʆ ɯɦ ɽȨɳɦا

اȓɗɽɢɦ ࢭʏ اםȓȍȕȳ اȯɐȊ ȓʊɱȆȝɦ اȳɀȍɦة، ɑɭ ɯț اȆɜȗɱل ɅɐȊ اȆɮɨɐɦء إڲȯɔȊ ʄاد وɯɺȷɽɨȡ إڲʄ اݍݵȆɘɨء 
ɽȿب، �� Ȇɮʊȷ وا��ȳɭاء أɯɨɐɦ ȩȍȿ اǸȻ ɽȨɳɦن أɟف، ȧۘܢ ɽȕاȯɗ إɦٕڈɇ Ȇب اȯȧ ɪɠ ɵɭ ɯɨɐɦب و 

ا��ȳɀɮɗ ȹɦȯɱ، وȳȬȕج ɭٔڈȆɮɨɏ Ȇء أȡء ࢭȳɭ ɵɭ ȓɨȧȳɭ ɪɠ ʏاɷȱɸ ɵʈɽɢȕ ɪȧ اםȯارس وȯȕرɽɨɏ ȹʉم 
 .اȓʊȋȳɐɦ، وȆɘɦǺɭ əʊɦǸȕت Ȇɜȉ ɵɭ ȓɐɜȉ ɪɠ șɮɏ ȓɮȡع ȉد اםɮɨȸ؈ن

1. ɪخȯم 

 ɲشǸة مȯارس اɽȨɳɦ اȌȳɐɦي .1.1

 ȯɳɏ �ً�ɮɐȗȸɭ  ȓʈɽȨɳɦا ȑɸاȱأو اם ȓʈɽȨɳɦارس اȯݏݳ اםɈɀɭ ɵɡʆ ɯɦ ɪɸأ ɵɭ ءȆɭȯɜɦا
( ʏڍɮم اݍݨȷ ɵȉ ȯɮȨɭ ɯɦȆɐɦا ɽɸ لȆا اݝݨȱɸ ʏࢭ ȑȗɟ ɵɭ وأول ،ȓʊȋȳɐɦم اɽɨɐɦر  231اȆȻي أȱɦوا )ه

،ȓٌɭȯْɛُ ȓʊȋȳɐɦا ʏة ࢭȳɀȍɦا ɪɸ إن" :ɻɦɽɜȉ ȓȷرȯݏݳ اםɈɀɭ ȳɟدون ذ ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם ʄ1إڲ  ɽȨɳɦȆȋو
ؤڲɵɭ ɽɸ ʏ أ �ȯɦد اɽȷا�� ɽȉوأ ،ȓʆȆɳɏ ȑʈȳɔɦب واȳɐɦت اȆɔɦُو ȆɺɨʊȎȷ ݤݮɱوأ ،Ȇ٭ڈȆȉ ȩȗɗو ȓʊȋȳɐɦا ȹȷ

."ȆɺȷȆʊɛ ɑɃ2وو 

ȓȍʋȗɛ ɵȉم ا զȷ ɵȉا ȯɐȊ ɵɭ ءȆȡ ɯț (276  ارس و��ȯɮɨɦ  ݏݳɈɀɭ أي ȳȫا�� ɽɸ ȳɟȱʆ ɯɨɗ )ه
 ȳɟȱʆ ɯɦ ȑʈȳɔɦب اȆوأܵݰ ȳɐȼɦورواة ا ɽȨɳɦء اȆɮɨɏ ɵɏ ɻȝȨȉ ȯɳɏرف وȆɐاם ɻȉȆȗɟ ʎɘɗ ȑɸاȱɮɨɦ

أو اʊɗɽɢɦ؈ن  وȆɮɱ اȆȍɏ ɪɮɐȗȷرة أɽȉ اȍɦد اɽɢɦࢭɻȗɮȡȳȕ ȯɳɏ Ʌɐȍɦ ʏ ��ي ɽȷ ɯɦȆɏاء ɵɭ اʈȳɀȍɦ؈ن 
وɓ؈فɵɭ Ȇɸ اȆȍɐɦرات ودون ذȳɟ ��ي ȯɭرȓȷ أو Ȇȡ ɯț .ȑɸȱɭء ȆɮɸȯɐȊ ɵɭ  3ا��ܧݵȆص ɓ؈ف اםȳɐوɗ؈ن،

( اȱɦي ذȳɟ ࢭȳɭ ɻȉȆȗɟ ʏاȑȕ اʈɽȨɳɦ؈ن ȳȕ ɵɭ ȓɨȸɨȷاɸ  ɯȡ 351أɽȉ اȯȍɏ ȑʊɈɦاɽɦاȯȧ اݍݰɨۗܣ )
ɷȱɺɗ" :ɻɦɽɜȉ ɻɳɏ فɐɗ ،لȆȡȳɦن،  اȆɳȷن وا��Ȇɭا��ز ʏࢭ ɯɺɭȯɜȕو ،ȆɳئȆɮɨɏ ȑȕاȳɭ Ȇف ٭ڈȳɐʇُ ȓɨɮȡ

1 ɻȧȿإ ʏࢭ ɻɭȯɜʆ ɵȸȧ ȳțوأ ،ɝȍȷ مȯɜȕ أي :ɻɭȯɛم وȯɛ ȳɭا�� ʏࢭ ɻɦ لȆɜʆ 

2  ،ʏڍɮم، اݍݨȷ ɵȉ ȯɮȨɭاءȳɐȼɦل اɽȨɗ( ،ȳɟȆȻ ȯɮȨɭ دɽɮȨɭ :ȩȕ ،:ةȯȡ ج ،).د.ت ،ʎɲȯ12ص 1دار اם . 

3 ȯȍɏ ،ȓȍʋȗɛ ɵȉرف اȆɐري، اםɽɳʆȯɦا ɯɨȸɭ ɵȉ ا ،ד( ،ȓȻȆɢɏ وةȳț :ȩȕبȆȗɡɨɦ ȓɭȆɐɦا ȓʈȳɀاם ȓȀʊɺɦة: اȳɸȆɜɦ ،1992، 2ط)م ،
 .546-545ص
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،"ȓʆواȳɦوا ɯɨɐɦا ɵɭ ɯɺɦزȆɳɭ؈ن  4وʈȳɀȍɦȆȉ أȯȍʆ أن ȯȉ ن و��Ȇɢɗ ɵɭȵɦا ȑȸȧ ɻȉȆȗɟ ȑʋȕفȉ مȆɛ ȯɛو
اɏ ɵʆȱɦڴɯɨɏ Ǹȼɲ ɯɸȯʆ ʄ اɓ ɪȍɛ ɽȨɳɦ؈فȆȣɗ .ɯɸء ɡȉم ɽȸɴɭب اڲʄ ا��Ƚɘȫ ا��وȍʆ ɉȷ؈ن ɻʊɗ: "أن 

وȯɛ ورد ɵɏ أȉ5  ʎȌ؈ن Ȇɮɨɏء اʈȳɀȍɦ؈ن وآɵɭ ɵʈȳȫ اʊɗɽɢɦ؈ن Ȇɮɟ ورد ɵɏ ا��Ȇɳɸ.Ƚɘȫك ȳɘʆ  ɵɭق 
ه( ɏڴʄ أȳɛاȆɮɨɏ ɵɭ ɻɱء اȳɀȍɦة وɷȯɏ رئȯɳɏ ɯɺɦ Ȇȸʋ  117اɽɘȕ ȑʊɈɦق ȯȍɏ ד ɵȉ اʎȌ إܥݰȆق )

 .ȵɮɺɦا ʏࢭ ɻɭɟو ɽȨɳɦا ɻɐʉȳɘȕ 

ɽȨɳɦوا اȱȫأ ȯɛ ȓɗɽɢɦء اȆɮɨɏ أن ɻɳɏ ورد ȯɜɗ ɻɗɽɢɦا ʄإڲ ɻȕرȆȻإ Ȇɭوأ  ȳɘɐȡ ʎȌأ ɵɏ
وȯɳɏ  6ه( اȱɦي ȯȉورɷ أɵɏ ȱȫ أȳɮɏ ʎȌو  وɌɳȉ ȹʋɦ؈ف Ǻɺɦء اɵʆȱɦ ذȆɱȳɟ وɭ ȑʈȳɛٔڈɯ، 187اȳɦؤا؟ۜܣ )

.ɻɦɽɛ واȳɡɱ؈ن أʈȳɀȍɦا ɵɡɦ ʎǿȆȸɡɦا ȯɐȊ ɻɨɄɗ Ȇɳɦ ؈نȍʆ اءȳɘɨɦ ɻȗɮȡȳȕ7  ؈نʊɗɽɢɦا ȱȫأ ʄڴɏ ȯɟǺʆ ɯț
 ɽɢɦا ɵɏ ȱȫا�� ɵɏ اɽɐɳȗɭ؈ن اʈȳɀȍɦا ɵɡɦ ؈نʈȳɀȍɦا ɵɏ ɽȨɳɦا ɯɨɏ ʏࢭ ȓون اݍݱݨȯȣʆ  ɯ؈ن ��ٰڈʊɗ

اȯȍɦو اɵʆȱɦ أȱȫو ɻɳɏ وʎɜȋ اݍݵ��ف Ȇɛئȧ Ȇɮۘܢ اȆɮɨɏ ɅɐȊ ɪɜȗɱء اםȯرȗȷ؈ن إڲȯɔȊ ʄاد Ȇɳɗل 
اɽʊɗɽɢɦن ȯʊʆǸȕ ا��ȳɭاء ورɽȍɓا اȆɳɦس ࢭʏ ا��ȳɦȆȉ ȱȫواȆʆت اȆȼɦذة واȱȬȕوا ɵɭ اȳɘɦوع ȳɭاɏ ɑȡڴȆȸȧ ʄب 

اםɪȉ ،ȑɸȱ أȆȻر اڲʄ اםȯن -ɨڍʏ اםȯرȓȷ وȓȿȫ اɽɜɦل أن أȆȉ اɈɀɭ ɪɮɐȗȸʇ ɯɦ ȑʊɈɦ 8ا��ɽȿل.
 اݍݰȓɳɃȆ ��ؤɣȀɦ اȆɮɨɐɦء اʈɽȨɳɦ؈ن.

( ʏ؈فاࢭȸɦا ȯʊɐȷ ɽȉأ ɣɦȱɟ؈ن  368وʈɽȨɳɦر اȆȍȫأ" ɻȉȆȗɟ ʏࢭ ɻʊɜȉȆȷ الɽɳɭ ʄڴɏ ݤݮɱ ȯɛو )ه
( ȳɮɏ ɵȉؠۜܢ اʋɏ ɻȗɮȡȳȕ ʏࢭ ɻɦɽɜɟ "؈نʈȳɀȍɦة،  149اȳɀȍɦا ɪɸأ ɵɭ ʎɘɜȝɦا ȳɮɏ ɵȉؠۜܢ اʋɏ ɽɺɗ" :)ه

 ɵȉ ؠۜܢʋɐȊ ȹʋɦۛܣ وʈɽȨɱ ʎɭȯɜɭ ɵɭ يȳɀȍɦا ʎɘɜȝɦا ȳɮɏ ɵȉؠۜܢ اʋɏو ،ȓɗɽɢɦا ɪɸأ ɵɭ ʎɲاȱɮɺɦا ȳɮɏ
 9أɪɸ اȳɀȍɦة".

1.�. ȓʈɽȨɳɦب اɸا��ذا 

ɵȉ ȯɮȨɭ ȯɐʇ316  ə اݍݰɵȸ اȯʊȋȵɦي ) զɦأ ȯɜɗ ؛ "ȑɸȱݏݳ "اםɈɀɭ ɪɮɐȗȷا ɵɭ ه( أول
ɽɺȼرون، Ȇɜȍɇ" ɻȉȆȗɟ ȯɐȊت اʈɽȨɳɦ؈ن واʈɽɔɨɦ؈ن"، وذȳɟ اȯɨȍɦان اɦۘܣ Ȇɏش ɗٕڈȆ أوɣȀɦ اɽʈɽȨɳɦن اם

أن ɯɺɘɳȿ ࢭȓȸɮȫ ʏ أȆɳȿف ʈɽȨɱ ɵɭ؈ن  وʈɽɔɦ؈ن، وɷȱɸ ɯʊȸɜȕ ا��Ȇɳȿف اڲȆɜȍɇ ʄت ȑȸȧ اȯɜȗɦم 

4 ɦا ȑȕاȳɭ ،ۗܣɨاݍݰ ʏڴɏ ɵȉ ȯȧاɽɦا ȯȍɏ ȑʊɈɦا ɽȉ؈ن،أʈɽȨɳ ،ɯʊɸاȳȉإ ɪɄɘɦا ɽȉأ ȯɮȨɭ :ȩȕ  ،ȓʈȳɀɐɦا ȓȍȗɡ؈فوت: اםȉ(2009م ،)
 .34ص

 .12صأɽȉ اȳɭ ،ȑʊɈɦاȑȕ اʈɽȨɳɦ؈ن، 5

 .24، صأɽȉ اȳɭ ،ȑʊɈɦاȑȕ اʈɽȨɳɦ؈ن، 6

 .86صأɽȉ اȳɭ ،ȑʊɈɦاȑȕ اʈɽȨɳɦ؈ن، 7

 .90ص أɽȉ اȯȍɏ ȑʊɈɦ اɽɦاɏ ɵȉ ȯȧڴʏ اݍݰɨۗܣ، ȳɭاȑȕ اʈɽȨɳɦ؈ن، 8

9  ،ʏ؈فاࢭȸɦا ȯʊɐȷ ɽȉةأȳɸȆɜɦا(،ɅɐȊ ɵɏ ɯɺɄɐȊ ȱȫوأ ɯّڈȕاȳɭ؈ن وʈȳɀȍɦ؈ن اʈɽȨɳɦر اȆȍȫד، أȯȍɏ ɵȉا ɵȸم: اݍݰȆɀȗɏدار ا��، 
 .49ص ،م(1985، 1ط



38•Arap Nahiv Ekolleri/  ɻȷارȯɭو ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا  

 ɯɺɜأݍݰ Ȇɮɱ؈ن؛ وʆادȯɔȍɨɦ ȳɟ؈ن" دون ذʊȸɦȯɱ؈ن وا��ʈوȳɜɦ؈ن واʊɗɽɢɦ؈ن واʈȳɀȍɦا" :ȓɦɽɜȉ ۚܣɭȵɦا
Ȇ զȡ զȵɦب اȆد وأܵݰ ّՓب اםفȆأܵݰ" :ɻɦɽɜȉ ȓɗɽɢɦة واȳɀȍɦء اȆɮɨɏ ɵɭ رȆȍɡɦȆȉ."اجȳ զȸɦ10ج وا  ɻɱإ�� أ

اȯȬȗȷم Ɉɀɭݏݳ "ɽɭ ʎȌ ɻȗɮȡȳȕ ȯɳɏ "ȑɸȱɭ؟ۜܢ اݍݰȆɜɗ ،ɅɭȆل: "وȆɠن ȆȉرȆًɏ ࢭʏ اȓɔɨɦ واɽȨɳɦ؛ 
وࢭȆȸʋɟ ɵȉ ɻȗɮȡȳȕ ʏن ɽɜʆل : "وȆɠن ɍɘȨʆ Ȇًʊɗɽɠ Ȇًʈȳɀȉ اɦɽɜɦ؈ن، وȳɐʉف  ɏ11ڴȑɸȱɭ ʄ اʊɗɽɢɦ؈ن...

ȯا اȯʊȋȵɦي أول ɵɭ اȆȍɏ ɪɮɐȗȷرة وȱɡɸا ɓ ȯɜɗ 12اםȍɸȱ؈ن، وȆɠن ɻɨʊɭ إڲȑɸȱɭ ʄ اʈȳɀȍɦ؈ن أɟ؆ف".
 ʏࢭ "ȑɸȱݏݳ "اםɈɀɭ اɽɨɮɐȗȷا ɵʆȱɦا ɵɭ ɯʆȯɳɦا ɵȉا ȯɐʉو ،ȓɗɽɢɦة واȳɀȍɦا ʏة ࢭȆȨɳɨɦ "ȑɸȱɭ"

 13اȯɦرȓȡ اȓʊɱȆȝɦ؛ ɵȉ ȯɮȨɭ ȯɐȊ اݍݰɵȸ اȯʊȋȵɦي، ɻɦɽɜɟ ࢭȓȍʋȗɛ ɵȉ ɻȗɮȡȳȕ ʏ: "إɉɨȫ ɻɱ اםȍɸȱ؈ن".

 Ȇٔڈɭء" وȆȉت ا��دȆɜȍɇ ʏء ࢭȆȍɦا�� ȓɸȵɱ" ɻȉȆȗɟ ʏࢭ �ً�ʊɨɛ ؛ إ��ȑɸȱاם ɪɮɐȗȸʇ ɯɨɗ ريȆȍɱت ا��Ȇɠفɦا ɽȉأ Ȇɭأ
 ɻȉ ȯɀɜʆ "؈نȍɸȱاם ɉɨȬʆ نȆɠو" :ɻɦɽɛ؈ʆادȯɔȍɦ14.نا 

2. ȓʈɽȨɳɦارس اȯا��

إن اȆɮɐȗȷل ɨɈɀɭڍʏ اםȯرȓȷ واםȯɳɏ ȳɺɋ ȯɛ ȑɸȱ اםȆɮɟ ɵʈȳȿȆɐ ورد ȳȉ ɵɏوȆɮɨɠن 
ȯɭ ثț ȳɟ؈ن ذȧ.ȓʆادȯɔȍɦȆɗ ȓʊɗɽɢɦا ɯț ȓʈȳɀȍɦ15ارس أو�� ا 

،"ȓʊɗɽɢɦا ȓȷرȯواם ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם" :ɻɦɽɛ ʏࢭ ɪʆȆɗ ȯɦɽȕɽȡ ɣɦȱɟب  16وȳɐɦ؈ن اțȯاݝݰ ɵɭو
 ."ɽȨɳɦوا ȓɔɨɦا ȓȷدرا ʏࢭ Ȇɺݤݨɳɭو ȓɗɽɢɦا ȓȷرȯɭ" ɷȆɮȷو ȆًȉȆȗɟ əɦي أȱɦا ʎɭوȵي اݝݵȯɺɭ رɽȗɟȯɦا

ܢ ɻȉȆȗɟ "اםȯارس ا զȷ يȱɦا əʊɃ ʏࢮɽȻ ɣɦȱɟوɻȉȆȗɟ ܢ զȷ يȱɦا ȯʊȸɦا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏو "ȓʈɽȨɳɦ 

 .125م(، ص1984، 2ط)اȳɸȆɜɦة: دار اםȆɐرف، أȳɡȉ ɽȉ اݍݰɵȸ اȯʊȋȵɦي ا��ɦȯɱؠۜܣ، Ȇɜȍɇت اʈɽȨɳɦ؈ن واʈɽɔɨɦ؈ن،  10

 .152صاȯʊȋȵɦي، Ȇɜȍɇت اʈɽȨɳɦ؈ن،  11

 .153صȆɜȍɇت اʈɽȨɳɦ؈ن، اȯʊȋȵɦي،  12

ȯɳɦ ȓȸȷǺɭن: اɵȉ اɯʆȯɳɦ أɽȉ اȳɘɦج ɵȉ ȯɮȨɭ إܥݰȆق ɵȉ ȯɮȨɭ ɵȉ إܥݰȆق، اșȷȳɺɘɦ ࢭʏ أȆȍȫر اȆɮɨɐɦء اםɘɳɀ؈ن ɵɭ اȆɭȯɜɦء، ) 13
 ،ʎɭȷׁ  .85م(، ص2009اȆɛȳɘɦن ɨɦفاث ا

، م (1985 ،3: اȵɦرȆɛء، ȓȍȗɡɭ اםȆɳر، طأɽȉ اɦفȆɠت ȯȍɏ اȯɮȨɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦ ا��Ȇȍɱري، ȓɸȵɱ ا��Ȇȍɱء ࢭȆɜȍɇ ʏت ا��دȆȉء ، )ا��ردن 14
 .169ص

ص  2م(، جȆɠ1977رل ȳȉوȆɮɨɠن، Ȇȕرʈخ ا��دب اȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،ʎȌȳɐɦ اݍݰɯʊɨ اȆȣɳɦر و رȆɄɭن ȯɨɏ اɽȗɦاب،)اȳɸȆɜɦة دار اםȆɐرف،  15
124_125. 

 (Ȇȕ ɵɏ �ً�ɜɱ127/2رʈخ ا��دب اȆȗɟ ȓɭȯɜɭ "ɪʆȆɗ ȯɦɽȕɽȡ"1913ʎȌȳɐɦب اȆɀɱׁف، ) ȯʊɦن  16
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"ȓʈɽȨɳɦة اȳɀȍɦا ȓȷرȯɭ"17  ʄڴɏ ȯɟأ ȯɜɗ اءȳɘɦا ɵɏ ɻȝʆȯȧ ʏري ࢭȆɀɱا�� ʎɢɭ ȯɮȧر أɽȗɟȯɦا ɣɦȱɟو
.Ȇɸ؈فɓ ɵɏ Ȇ؈ق ٭ڈɮȗȕ ɁئȆɀȫ ȓȷرȯɭ ɪɢɦ 18أن ."ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם" Ȇ٭ڈȆȗɟ ʏۙܣ ࢭʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ ɣɦȱɟو 

2.1. ȓʈɽȨɳɦارس اȯد اםȯɐȖ ʏء ࢭȆɮɨɐɦآراء ا 

șɴʆȆȍȕ ا��راء ࢭʏ اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ؛ ȯɦى اȳɦواة وȆɮɨɏء اȓʊȋȳɐɦ؛ ɮɗٔڈɵɭ ɯ رأى ȯɐȊم وɽȡد 
 ɻʊɦر إȆȻأ Ȇɮɟ ؛ȓɗɽɢɦا ɯȷȆȉ ȓȷرȯɭ ȯȡɽȕ ة، و��ȳɀȍɦا ȓȷرȯɭ ʏة ۂȯȧوا ȓȷرȯɭ ɪȉ ؛ȓʈɽȨɱ ارسȯɭ

.ȓʆادȯɔȊ ȓȷرȯɭ و�� "ɪʆȆɗ ȯɦɽȕɽȡ"19  دɽȡر وȆɢɱإ ʄإڲ șȍɸ؛ ذȓʊɭȷׁ ȯɭرȓȷ وɣɦȱɟ دائȳة اםȆɐرف ا
،ȓɗɽɢɦ؛  20اȓʈɽȨɱ ارسȯɭ دɽȡɽȉ لɽɜȕ ۘܣɦة اȳɡɘɦد اȆȸɘȉ لȆɛ يȱɦرم اȆɢاם ɽȉذ أȆȗȷا�� ɣɦȱɟو

 �ً�ɽȿأ ɝȍɈȕو ،ȓ٭ڈȆȼȘɭ راتȆɇإ ʏك ࢭȳȨȗȕ ȓʊɱȯɭ تȆɐɮȣȕ كȆɳɸ Ȇɮɱ؛ وȓɘɨȗȬɭ ݠݮȆɳɭو ȑʊɦȆȷǸȉ
םȯارس واȯȧةً؛ رɯɓ وɽȡد ɅɐȊ ا��Ȇɗȗȫت ȉ؈ن اݍݨȵئȆʊت، وأǸȉ  ɻɱس Ǹȉن ɽɢʆن اݍݵɪʊɨ رأس ا

اȆًɐʊɮȡ ȓʈɽȨɳɦ، وأن وɽȡد Ȇɐɮȣȕت ࢭʏ اȳɀȍɦة واȯɔȊ ɯț ،ȓɗɽɢɦاد وȳɀɭ وا��ȹɦȯɱ؛ ȳɄɦȆȉ șȸʋɦورة 
.ɵʆȆȍȘȕݠݮ وȆɳاם Ȇٕڈɗ دȯɐȗȕ 21أن 

 ɣɦȱȉ ؈نɨئȆɜɦا ɯɸوأ ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦا :Ȇɮɸ ؈نȗȷرȯɭ دɽȡɽȉ ففɏا ȟɦȆț ɝʈȳɗ كȆɳɸو
ʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯد اםɽȡو ȳɡɱوأ ،ʎɭوȵي اݝݵȯɺɭ رɽȗɟȯɦا.ȓ22  ɵɭ ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯد اםɽȡو ȳɡɱأ ɵɮɭو

وȆɳɸك ɵɭ ذȑɸ إڲʄ وɽȡد țث ȯɭارس؛  23اɽȗɟȯɦر ȯȍɏاȆȗɘɦح إɨȻ ɪʊɏȆɮȷۗܣ. -أȆɄʆً -اݝݰțȯ؈ن 
وɣɦȱɟ اʊȼɦخ ȯɮȨɭ  24اȓʈȳɀȍɦ واȓʊɗɽɢɦ واȯɔȍɦادȓʆ، وɵɭ اɜȉȆȸɦ؈ن ٭ڈȱا اɽɜɦل ا��Ȇȗȷذ أȯɮȧ أɭ؈ن،

وأȆًɄʆ ا��Ȇȗȷذ ȯʊɐȷ  25.، وȯɭ ɯɺɮȸʇ ɯɦارساȆɈɳɈɦوي؛ اȱɦي Ȇًɛȳɗ ɯɸȯɏ وȱɭاȑɸ، أو Ȇɏȵɱت
 ɯɺɐɮȡ ɵɏ تǸȼɲن، وɽʈȳɀȍɦا ɣɦȱɟاد، وȯɔȊ ʏࢭ ɯّڈɸȱɭ ȳȼɴȉ اɽɭȆɛ ؈نʊɗɽɢɦي رأى أن اȱɦا ʎɲȆɔɗا��

وȆɠن ɵɭ أɟ؆ف اםȸɮȨȗ؈ن ɷȱɺɦ اȳɡɘɦة؛ اɽȗɟȯɦر أȯʆȯȡ ȓɜȍɇ.26  ʎɢɭ ȯɮȧة، وșɱɽɠ اםȑɸȱ اȯɔȍɦادي
ɁئȆɀȫو ،ȓȷرȯɭ ɪɠ ݤݮɳɭ ن զ؈ȋري، وȆɀɱا��  ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם Ȇɭو ،ȓʊɗɽɢɦوا Ȇٔڈɭ ȓʈȳɀȍɦ؛ اȆɺݤݨɳɭ

17 ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ، 13ص. 

 .352م(، ص 1966أʎɢɭ ȯɮȧ ا��Ȇɀɱري، أɽȉ زȆʈȳɟ اȳɘɦاء وɻȍɸȱɭ ࢭʏ اɽȨɳɦ، )ȓɐɭȆȡ اȳɸȆɜɦة ȓʊɨɠ ا��داب،  18

19 ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ ،ا��ردن ȯȋإر( ȓȝɦȆȝɦط ا ،ɪɭ2001دار ا��)14ص، م. 

20،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 16ص. 

21،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 16ص. 

22 ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 16ص. 

 .ȓȣʆȯȫ19 اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص23

24،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 19ص. 

25،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 20ص. 

 26 ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ 20ص. 
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 ɣɨȕ ɁئȆɀȫ șȎȸȘɟوا ،ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦ؈ن اȗȷرȯاם ʏ؈ن ࢭȍɸȱ؈ن اםȉ ɑɮȡ ؛ȯʆȯȡ ȑɸȱɭ إ��
اء؛  զȳɘɦݤݮ اɳɭ ʏࢭ ɣɦذ ȯȡو ȯɛو ،ȯʆȯȡ ȑɸȱة םȯȧɽɭ ɁئȆɀȫ ɪɢȼȘɦ ȆɺɄɐȍȉ șȡقɭ؈ن، واȗȷرȯاם

ȷرȯاם ɁئȆɀȫ ؈نȉ جȵاם ʄڴɏ مȆɛ يȱɦا ʎɜʊɜاݍݰ ȹȷǺاם  ȯɐʇ اȱɦي؛ وɽȨɳɦا Ȇɮɺݤݨɳɭ؈ن،  وȗ
 ȯɮɨɦ.27رȓȷ اȯɔȍɦادȓʆ؛ ȯɳɏ اɽȗɟȯɦر أʎɢɭ ȯɮȧ ا��Ȇɀɱري 

 ȓʈȳɀȍɦا :Ȇɮɸت وȆɺɭا�� Ȇɮٔڈɭ نȆȗɴț؛ اɑȌأر ʄإڲ ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ɯȸɛ ȯɜɗ ɻɇ ذȆȗȷا�� Ȇ զɭوأ
ȡȳɭو ȓʊȸɦȯɱوا�� ،ȓʊɗɽɢɦا ʄإڲ Ȇɺɐȡȳɭو ȓʆادȯɔȍɦا Ȇɮɸن وȆȗʊɏȳɗو ،ȓʊɗɽɢɦواȓʈȳɀȍɦا ʄإڲ Ȇɺɐ.28 

 ȓʊɗɽɢɦوا ȓʈȳɀȍɦا ʏوۂ  :Ȇًȸɮȫ ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ɪɐȡ ȯɜɗ :əʊɃ ʏࢮɽȻ رɽȗɟȯɦا Ȇ զɭوأ
 ɵɭ آۜܣءȊ ȟȨȍɦض اȳɐɳȷو ɯʊȸɜȗɦا اȱɸ ȆɳȝȨȉ ʏࢭ Ȇɱȯɮȗɏا ȯɛو ،ȓʈȳɀواם ȓʊȸɦȯɱوا�� ȓʆادȯɔȍɦوا

 ɯɺɦ نȆɠ ɵʆȱɦء اȆɮɨɐɦا ɯɸارس، وأȯاם ɣɨȗɦ ɁئȆɀاݍݵ ɯɸǸȉ ؈فɟȱȗɦوا ،ɪʊɀɘȗɦء اȆɳȉ ʏ؈ف ࢭȍɡɦع اȆȍɦا
.ȓʈɽɔɨɦوا ȓʈɽȨɳɦم اɽɨɐɦل اȆȣɭ ʏࢭ ɪɮɐɦارس، واȯاם ɣɨȕ 

 أوً�: مȯرȓȷ اȳɀȍɦة .�.�

 Ȇɳʋȍɭ ɽȨɳɦدىء اȆȍɭ ɑɃو ɵɭ أول ɽɸ ʎɭȳɄق اݍݰȆاܥݰ ʎȌأ ɵȉا զأن əʊɃ ʏࢮɽȻ فȗɏا
 ɑɃوو ،ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا ȳɸȆɌɭ ɵʈوȯȗɦ ȓʊɗɽɢɦا ȓȷرȯاם ʄڴɏ Ȇɺɜɮɏو ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯق اםɽɘȕ ىȯɭ
ɽɛاɷȯɏ وɽɛاɻɳʋɱ. واȗɏف اݍݵɽɸ ɪʊɨ اםȹȷǺ اȳɦائȯ םȯرȓȷ اȳɀȍɦة، وȆɜȧ ɵɭ ɪɮȨȕȆɭئȓʊɮɨɏ ɝ؛ 

ȓʈȳɌɳɦا ɷȱɸ تȯɳȷۘܣ أɦس؛ اȆʊɜɦوا ɪʊɨɐȗɦع واȆɮȸɦا ɣɦȱɟل، وɽɮɐواם ɪɭȆɐɦا ȓʈȳɌɳɟ.29  وزȆȣȕ ɵɡɦ
ȓɳȍɨɦ اɽȗɟȯɦر ɽȻࢮǸȼɲ ȓɨȧȳɭ əʊɃ ʏة اȓɘʊɨȫ ȯɳɏ ɽȨɳɦ اםɮɨȸ؈ن ɏڴɵȉ ʏ أȑɦȆɇ ʎȌ اȱɦي وɑɃ ا

 ȯʆ ʄڴɏ ɷرȆɸازد ȓɨȧȳɭ ʄإڲ ɪȿۘܢ وȧ ؛ʏؤڲȯɦد اɽȷا�� ɽȉأ ɻɭȆɮȕإ ʄڴɏ ɪɮɏ ɯț ،ɷȯɏاɽɛو ɷودȯݍݰ ʄا��وڲ
 ʏ؈ن  وࢭɜȉȆȸɦء اȆɮɨɐɦا ȑȗɟ ʏࢭ ɪʊɦأي د ʄإڲ ȯɳȘȸʇ .ɽȨɳɦة اǸȼɲ خʈرȆȕ ʏ؈فاً ࢭɈȫ ȆًɗȆɈɐɲا ȯɐʇ ،ɪʊɨاݍݵ

ɳɦا ɑɃو ȓȍȸɲ ɵɏ ɻɭɟ ȥȗɴȗȷا ȯɛ ʏࢮɽȻ ɪɐɦو .ɽȨɳɦة اǸȼɲ خʈرȆȕ لȆɛ( ɻʈɽȍʋȷ لɽɛ ɪʊɨاݍݵ ʄإڲ ɽȨ
اݍݵɪʊɨ( دون أن ɽɐʇد إڲʄ أɏ ɻȕǸȼɲ ɪȿڴȯʆ ʄ أʎȌ ا��ɽȷد اȯɦؤڲȯɐȊ ʏ أن ȯȧ ȯّȧودȓɘʊɨȫ ɷ اםɮɨȸ؈ن 

.ȑɦȆɇ ʎȌأ ɵȉ ʏڴɏ 

 .20ص اȓȣʆȯȫ،ȓʈɽȨɳɦ اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس 27

 .ȓȣʆȯȫ21 اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص28

29 ( ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،əʊɃ مȸɦا ȯȍɏ ʏࢮɽȻ ȯɮȧ؛ أəʊɃ ʏࢮɽȻ :ةȳɸȆɜɦرف، طاȆɐص7دار اם ،)5. 
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�.�.1. :ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯئص ا��Ȇɀخ 
 من حʊث اȆɮȸɦع: .1.1.�.�

 əʈȳɐȖ.30 اȆɮȸɦع: ا��ȱȫ اםȆɮɨɦ ȳȻȆȍدة اɵɏ ȓʈɽɔɨɦ اɜɇȆɳɦ؈ن ٭ڈɏ ȯɳɏ .Ȇڴʏ أɽȉ اםȆɢرم

 ɣɦوذ ،ɯɸ؈فɓ ɵɏ ɻȉ زواȆȗɭ؛ اȆًɜʊɛد Ȇًݤݨɳɭ ȓʈɽȨɳɦا ȯɏاɽɜɦا ȹʋȷǸȕ ʏن ࢭɽʈȳɀȍɦا ȱȬȕا
 ɵʆȱɦا ȳɄاݍݰ ɪɸت أȆɔɦ ɵɏ واȯɐȗȉوا ،ȓʈوȯȍɦا ȓʊȋȳɐɦا ɪئȆȍɜɦا ȯɳɏ تȆɔɨɦا ɵɭ ȯئȆȸɦذ اȆȬȕȆȉ
اɽɈɨȗȫا ɯȡȆɏȆȉ؛ ɏ ɵʆȯɮȗɐɭڴʄ ا��ȳɜȗȷاء اɝʊɛȯɦ واɝʊɮɐɦ، وɵɏ ɵʆȯɐȗȍɭ اɽȼɦاذ. وȯɛ أȆȻر 

ɘɦاع اɽɱ ɯɺɨɮȨȕ ʄواڲ ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯء اםȆɮɨɏ Ȇɺɦȯȉ ۘܣɦد اɽɺاݍݨ ʄوف اڲȳظ واݍݰȆɘɦا�� ɻȉȆȗɟ ʏࢭ ʎȌراȆ
 ȳȻȆȍاם ɯɺɏȆɮȷ ȟʊȧ ɵɭ ȓɘɨȗȬɭ ȑʊɦȆȷȆȉ Ȇɸوȯɮȗɏۘܣ اɦا ȓɔɨɦا ȓɭȷ ɵɭ اɽȗȍȞȗʆ ʎɠ ȓɜȼاם

ɯɨɐɨɦ ȓɭȯȫ ɯٕڈɏاȳɭو ɯْڈʆوأود ɯɺɛاɽȷأ ʏس ࢭȆɳɦا ɣȀɦو ɯْڈɺɗȆȼɭ31.و 

 ȳם ȆɳɃȳɏ ʏوࢭ  ،ʎǿȆȸɡɦوا ɪʊɨ؈ن اݍݵȉ ىȳȡ Ȇɮȉ ؈فɟȱȗɦا ɵɭ ȯȉ ɪʊɨاݍݵ ȯɳɏ رȆɸزׁد ȓɨȧ ا
ȯɜɗ اɻɦ ȯɟ اݍݵǺȷ ȯɳɏ ɪʊɨاɻɮɨɏ ɵɏ ɻɦ أȯɛ ɻɱ أȱȫ اɽȉ ɵɏ  ɯɨɐɦادي ȯȣɱ واݍݱݨȆز وٮڈȓɭȆ. و ȯɛ ورد 

،ȓʈȳɃ ܢȨȉ ȓʊȎȿ ɑɮȷ ɻɱأ ʏڥɮȿا�� ɵɏ32  ȯȧأ ɵɏ بȆȗɐɦا ʃɜɨȕ ۘܢȧ ɯɸ؈قȡأرا ɵɭ ȱȫǺʆ نȆɠ ɻɱوأ
  ɯɺȫɽʊȻنȆʊȎɀɦا ɵɏ مɡɦا ɷȱȫ.33 

 اɦقȆʊس .�.1.�.�

 ɵɭو ،ȓɔɨɦا ɵɭ ɯʊɨȸɦا ɵɏ ɯّڈʊɜɳȕو ɯٱڈ ՓȳّȨȕ ʏص ࢭȳاݍݰ ȯȻن أɽʈȳɀȍɦن اȆɠ سȆʊɜɦا ʏوࢭ
أɟ؆ف اȆɳɦس ɵɏ ȆًʊɗȆȣȕ اםɽȨɳل واםɪɐȗɘ. وȆȗɟب ȫ ɻʈɽȍʋȷ؈ف Ȇȝɭل ɏڴʄ ذɣɦ، وȆɺȼȌدة Ȇȍɟر اȆɮɨɐɦء 

ɽɛ ɵɭاɽɮɡȗȨʆ Ȇًɮɡȧ ɷȯɏن إɻʊɦ؛  اȯɺȻ ɵʆȱɦوا ȉܶݰɻȗ وɵɭ ɻȗɭȷ أي ȑʊɏ، أو Ɂɜɱ؛ ȧۘܢ ɽɨɐȡا
 ɯٔڈɏ رȯɀʆȆɭاء، وɽɸب ا��Ȇ؈ن؛ أܵݰɘɦȆاݝݵ ɣȀɦال أوɽɛǸȉ ؈نɦȆȍɭ ؈فɓ ؛ȓʈɽɔɨɦوا ȓʈɽȨɳɦا ɯٮڈȆܥݨ ʏࢭ
ɵɭ اɽȼɦاذ اȱɦي �� Ȇɜʆس ɨɏٕڈȆɮ. إȆɮɱ اȆʊɜɦس ɽɢʆن ɏڴȳȡȆɭ ʄى ɏڴʄ  أȓɳȸɦ أɪɸ اɵɭ ȓɔɨɦ اɽȍɦادي؛ 

 ɻɐɃو ȯɳɏ ؛ɻȉȆȗɟ ʏࢭ ɻʈɽȍʋȷ ɻȉ نȆɐȗȷي اȱɦاȓʊɗȳɀɦوا ȓʈɽȨɳɦا ȯɏاɽɜɨɦ.34  

 .33م(، ص2006أɽȿل اɡɘȗɦ؈ف اɽȨɳɦي، )دار ȑʈȳɓ، اȳɸȆɜɦة،  ɏڴʏ أɽȉ اםȆɢرم، 30

31 ȳɡȉ ʎȌأ ɵȉا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ɵʆȯɦل اȡ ،ʎɇɽʊȸɦا  ȩʊɀɘɦا ȓɗȳɐɭ ʏࢭ ʎɲȆȝɦا ɪɀɘɦا ،ɑȷȆȗɦع اɽɳɦا ،ȳɸȵاם ،ʎɇɽʊȸɦا ȯɮȨɭ ɵȉ
 .212_209، ص، د.ت.(Ȇȡ ȯɮȨɭ :ȩȕ ،1د اםɽڲʄ وآȳȫون، )اȳɸȆɜɦة: دار إȆʊȧء اȑȗɡɦ اʋɏ ȓʊȋȳɐɦؠۜܢ اʎȌȆȍɦ اݍݰɨۗܣ، طɵɭ اȳɐɦب

32 ȯɐɭ ɵȉ ارȵɱ ɵȉ ȓɐʊȋر șɴȉ ȓʈȳɃ ʄإڲ ȓȍȸɲ  ɯȷا ا��ȱ٭ڈ șʊɮȷ ȯȣɱ ʏࢭ ȓɜɈɳɭ ɯȷن. اȆɱȯɏ ɵȉ 

 .259ص  2اʎɈɘɜɦ، أɷȆȍɱ اȳɦواة، ج 33

 .211ص 1اʎɇɽʊȸɦ، اםȳɸȵ، ج 34
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�.�.1.2. ɪʊɨɐȗɦا 

 ،ȆɺɏȆȍɇو Ȇْڈʊܥݨ ʄڴɏ șɜɈɱ بȳɐɦإن ا" :ɪʊɨل اݍݵɽɜʆ ،ً؈فاȝɟ ɪɨɐɦȆȉ نɽʈȳɀȍɦا ɯȗɸا Ȇɮɟ
 ɻȗɨɨɏ Ȇם ȓɨɏ ɻɱي أȯɳɏ Ȇɮȉ Ȇɱأ șɨɨȗɏوا ،Ȇٔڈɏ ɪɜɳʆ ɯɦ ن؛ وɻɨɨɏ Ȇɺɦɽɜɏ ʏم ࢭȆɛو ،Ȇɺɭɟ ɑɛاɽɭ șɗȳɏو

 ɪɛأ ɵɡʆ ɯɦ "بȆȗɡɦا" ʏࢭ ɻʈɽȍʋȷ ɣɦȱɟو "ɻɳɭ لȆɐɗأن ا�� ʄڴɏ ȯɟأ ȟʊȧ ،ɪʊɨاݍݵ ɵɭ ɪʊɨɐȗɦȆȉ ȆًɭȆɮȗɸا
أɵɭ ɪɜț ا��Ȇɮȷء ʆ ɯɦ ɯț ɵɮɗݏݰɵʈɽɳȕ Ȇɺɜ ��ن ا��Ȇɮȷء ۂʏ ا��وڲʄ، وۂʏ أȆًɳɡɮȕ ȯȻ. وɽȿȳȧا ɪɠ اݍݰȳص 
ɏڴʄ أȱȫ اםȆدة اȓʈɽɔɨɦ اȓɮʊɨȸɦ؛ ȆɺɐʊȉȆɳʆ ɵɭ اȓʊɗȆɀɦ اɦܶݰȓȨʊ؛ اɦۘܣ Ȇȉ ɉɨȗȬȕ ɯɦݍݰȆɄرة 

ȍɜɦا ɪɔɨɔȖ ȓȣʊȘɱ ؛ȓȍȸȘɡاם ʎɭȷׁ Ȇئɪ اȓʊȋȳɐɦ ࢭʏ أȆɮɏق اɽɐȼɦب اݝݰȓɈʊ ٭ڈɯ؛ ȯɐȊ Ȇɮʊȷ اȩȗɘɦ ا
اɽɦاɑȷ. وɵɭ أȳɺȻ اȆȍɜɦئɪ اɦۘܣ اɣɨȗȉ șɌɘȗȧ اםȓɡɨ اȆȍɛ ȓʈɽɔɨɦئɯʊɮȕ :ɪ، وȹʋɛ، وأȯȷ، وʎɇء، 
 ،ȆɸرȆɐȻوأ ،ȓɮʊɨȸɦا ʄڍɀɘɦا Ȇْڈɔɨȉ ɍɘȗȧة، واȳɀȍɦم اȯɛ ɵɮɭ Ȇادٱڈɽȉ ɵɭو ȯȣɱو ،ȓɱȆɳɟو ،ɪʆȱɸو

Ȇɺɨɸر أȆȍȫء  35.وأȆɮɨɏ ɯٔڈɏ ȱȫأ ɵʆȱɦاب اȳɏا�� ɵɭ ؈ن؛ɮɨɐاם ɣȀɦء أوȆɮȷأ ʄإڲ ɯʆȯɳɦا ɵȉر اȆȻأ Ȇɮɟ
ɯٮڈȆɘɦǺɭ ʏࢭ Ȇɸɽɱودو ،ȓʈɽȨɳɦوا ،ȓʈɽɔɨɦدة اȆة؛ اםȳɀȍɦم  36.اɟ ʄڴɏ ؈نʈȳɀȍɦ؈ن اʈɽȨɳɦد اȆɮȗɏا ɵɡɦ

.Ȇٔڈɭ واɽȕۘܣ ارɦا ɑʊȉȆɳʊɦا ɵɭ ɑȍɱ إ�� ȹʋɦ و؛ȯȍɦا ɪئȆȍɛ ɵɭ بȳɐɦا 

  اɦقȳآءات .�.1.�.�

اȳɜɦآن اȳɜȉ ɯʈȳɡɦآءاȆɛ ȓʊɗȆȿ ɑʊȉȆɳʆ ɻȕئȱȉ ȓɮاٮڈȆ؛ �� ɽȼʇ٭ڈȆ أȆȻ ȓʆئɡɗ ،ȓȍم ד Ȇɠ ȯɜɗن 
 ʏة ࢭȆȨɳɦا ɻʊɦإ Ǹݏݨʆ ،Ȇًɐȡȳɭ ʃɜɱق، وأܵݳ، واȯȿأ  ɯɨȷو ɻʊɨɏ ד ʄڴȿ ɻɦɽȷر ȑɨɛ ʄل إڲ զاם؇ق

 ɍɘاݍݰ ȯɐȊ ؛ȳȕاɽȗɦȆȉ ɻɦاوȯȕ զɯȕ ȯɛو ،Ȇɺɦɽȿوأ ،ȓʈɽȨɳɦا ȯɏاɽɜɨɦ  طȆȍɴȗȷاء، وا��ȳɜȗȷا�� ʏࢭ
ɡɦٔڈɯ رɽɄɗا ا��ȆɺȼȘȷد ȳɜɦȆȉاءات اȆȼɦذة. و�� ɣȻ ࢭʏ أنǸȼɲ զةُ ɯɨɏ اȯȉ ɽȨɳɦاȯɛ ȓًʆ أɯʊɛ  37اȯɀɦور،

ȓʊɭȷׁ  38.ࢭȓɭȯȫ ʏ اȳɜɦآن اɯʈȳɡɦ؛ ɓ ɪȍɛ؈فȯɐȊ ɷ أن ɘȕآۜܢ اɦݏݰɵ ࢭʏ اݝݨȆɐɮȗت ا

 اݍݰʆȯث   .2.2.1.5

 əʈȳȼɦا ȟʆȯأن اݍݰ ɣɦذ ʄإڲ ɯوݯݨْڈ ،ɻȉ جȆȣȗȧا�� ɯȗʆ ɯɨɗ :əʈȳȼɦا ȟʆȯݏݰɦ ȓȍȸɴɦȆȉ Ȇɭأ
و�� أȆʆم ܵݰɻȗȉȆ اȳɡɦام. وȯɛ اȗɏۚܢ ɻȉ  )ص(ɯȕ ȯɛ رواȆȉ ɻȗʆםɐۚܢ، وذȯɐɦ ɣɦم ȯȕوɻɳʈ أȆʆم اɽȷȳɦل 

Ȇʊȧ ɵȉا ȯɟأ ȯɛۗܣ )ص(  وɳɦا ʄإڲ ɻȗȎȸɲ كɽɢȼاם ɻɌɘɦ ʄڴɏ ȯɮȗɐʇ ɗ اȱɦ ؛ɯȡȆɏا�� ɵɭ ؈فȝɟ ان ʄڴɏ ن

 .12، ص1اȷ ɵȉم؛ ȷ ɵȉ ȯɮȨɭم اݍݨɮڍȆɜȍɇ ،ʏت ɽȨɗل اȳɐȼɦاء، ɽɮȨɭ :ȩȕد ȯȡ( ،ȳɟȆȻ ȯɮȨɭة: دار اםʎɲȯ، د.ت.(، ج 35

 102أɵȉ اɯʆȯɳɦ، اșȷȳɺɘɦ ص 36

37 ɵȉا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ɵȉ ȯɮȧس، أȆȍɐɦا ɽȉء؛ أȆɄɭ ɵȉة،اȆȨɳɦا ʄڴɏ دȳɦۗܣ، اɇȳɜɦݏݵܣ اɦء اȆɄɭ ɵȉ ȯɮȨɭ  ،əʊɃ ʏࢮɽȻ :ȩȕ
 م(، ص1947، 1، دار اȳɡɘɦ اʎȌȳɐɦ، ط)اȳɸȆɜɦة

38  ،ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦن دار اȆɳȍɦ :؈فوتȉ( ʎɲɽɮȻح ا��ȳȻ ،ʎɲɽɮȻا�� əȷɽʆ ɵȉ ؠۜܢʋɏ ɵȉ ȯɮȨɭ ɵʆȯɦر اɽɱ ɵȸاݍݰ ɽȉأ ،ʎɲɽɮȻا��
 ،1م(، ج1998
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Ȇɮɨɏء اɽȨɳɦ اȆȍɡɦر ɵɭ اםȯرȗȷ؈ن اȓʈȳɀȍɦ واɽȍɸȱʆ ɯɦ ȓʊɗɽɢɦا إڲʄ ا��Ȇȣȗȧج Ȇȉݍݰȟʆȯ وأن أɟ؆ف 
ورɯɓ ذɵɭ ȯȣɱ ɣɦ اȆȨɳɦة ȯɺȼȘȸʇ ɵɭ  39.اםȆɮɨɏ ɵɭ ɵʈȳȫǸȗء اםȯرȗȷ؈ن ɽɢɨȷ ȯɛا ȹɘɱ اםɳݤݮ

اȆɺȼȘȷدȆȉ  ɯɸݍݰȟʆȯ أȆȝɭل ɣɦȆɭ ɵȉ ȯɮȨɭ ا��ɦȯɱؠۜܣ. وآȳȫون ذɽȍɸا إڲʄ اȆɜȗɱد اʈȳɀȍɦ؈ن ȯɐɦم
 ȓʆواȳɦل اɽȍɛ ʏࢭ ɝʊɛȯɦݤݮ اɳاם ɑɃɽȉ ȟʆȯء اݍݰȆɮɨɏ مȆʊɛ ɣɦذ ʄإڲ ɯوݯݨْڈ ،əʈȳȼɦا ȟʆȯݍݰȆȉ

ɪʆȯɐȗɦح واȳاݍݨ ɯɨɏ ɯɸذȆȬȕا ȯɳɏ ؛ȓȨʊܶݰɦ40.ا 

2.2.1.6.   ȳɐشɦا  

ȯɀɭ ʎɭȷׁراً ɵɭ اםȆɀدر  وȆɀȫ ɵɭئɁ اםȯرȓȷ اȓʈȳɀȍɦ أȆɄʆ اȆɮȗɏد اȳɐȼɦ اݍݨɸȆڴʏ وا
اȓʈɽȨɳɦ، واȗɏفوȆɮɸ اםȯɀر اȯɐȊ ʎɲȆȝɦ اȳɜɦآن اɯʈȳɡɦ؛ وذɣɦ  اɦۘܣ اȯɮȗɏوȆɸ ࢭʏ إȓɭȆɛ اȯɏȆɜɦة

ɯȡȆɏم ا��ɟ ɵɭ ɪʊȫȯɦا ɵɭ ؛ȓʊɦȆاݍݵ ȓʈɽɔɨɦا ȓɜʊɨȸɦا ɵɭ ȓɐȊȆɳɦا Ȇٮڈɽɘɀɦ41 ɯɸذȆȬȕا ɣɦȱɟو .
أȆȝɭل اȳɐɦب وȯɀɭ ɯɺɮɡȧراً Ȇًɮɺɭ םȆدة ɯɺɮɨɏ؛ ɽɠن ɣɨȕ ا��Ȇȝɭل اȆȗɭزت ȳɡȗɦȆȉار، واɽȗɦاȳȕ. وȫ؈ف 

șɐʊɃ əʊɀɦا ȓɨȝɭ؈ن ا��ɳȧ ʎɘȬȉ ɑȡن، ورɨɦ42.ا 

2.2.1.7.   ɪمȆɐɦل  اɽɮɐواם  

 ɣɨȗɦ ɪȿأ ɵɭ د أولɽȷا�� Ȇȉأن أ ɻȕȆɜȍɇ ʏي ࢭȯʊȋȵɦا ȯɟǸʊɗ لɽɮɐواם ɪɭȆɐɦا ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭوأ
 ɻɦ اɽɐɃوو Ȇȉاɽȉأ ɽȨɳɨɦ اɽɨɐȡ ȟʊȧ ؛ȳɸȵɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏو ،ɯȿȆɏ ɵȉ ȳɀɱ ɻɐȍȕ ɯț ȓʈȳɌɳɦا

 Ʌɘم واݍݵȵواݍݨ ȑɀɳɦوا ɑɗȳɦا ɪɭاɽɐȊ ɝɨɐȗȕ ȯɏاɽɛ لɽɐɘواם ɪɏȆɘɦاب اɽȉ ɯɺɐɃو ʄإڲ ȓɗȆɃׁȆȉ
 ɯɨɐɦا ȱɸ ȹʋȷǸȗȉ مȆɛ يȱɦا ʏؤڲȯɦد اɽȷا�� ʎȌأ ʄم إڲɽɨɐɦا ɷȱɸ ȓȍȸɲ ʄڴɏ ȯɟأ ɯț .فȆɄواם ȑ݀ݨȗɦوا
ݳ  ɵɭ ɻʊȡɽȗȉ اݍݵɏ ȓɘʊɨڴɵȉ ʏ اȑɦȆɇ ʎȌ )رض( ɻɐȍȕ ɯț ا��ȳȫون وʎɲȆɐɭ ɵɭ ɷȯɳɏ Ȇɭ ɉȸȊ ɪɠ وأوܷ

ɻɨɨɏ ɵɭ ؈نȋو ɪئȯɦا ɵɭ.43  ȳȿȆɐاם ɵɭل وɽɮɐواם ɪɭȆɐɦا ȓʈȳɌɱ أن" :əʊɃ ʏࢮɽȻ رɽȗɟȯɦل اɽɜʆ ɵʈ
ș أȆɺɦɽȿ، وȳɗ զȯɭوȓɛȯȉ Ȇɺɏ وȆɢȧم؛ ȧۘܢ  զȎț يȱɦا ɽɸي، وȯʊɸاȳɘɦا ȯɮȧأ ɵȉ ɪʊɨاݍݵ ȯʆ ʄڴɏ تǸȼɲ
 ʏࢭ ɪɭȆɐɦ؈ن دور اȍȕ ۘܣɦا Ȇɸȯɏاɽɛ Ȇɺɦ ɑɃو و .ȓʊɨȿا�� Ȇرٮڈɽɀȉ اȱɸ Ȇɳɭɽʆ ʄڲر وɽɀɐɦف اɏ تȯɓ

ȋȳɐل اםȆɐɗء، وا��Ȇɮȷا��ȆɄɘȫ أو ،Ȇȍɀɱ أو ،Ȇɐɗ؛ رȓʊɴȍء اםȆɮȷا�� ɣɦاȱɟو ،ȓ."44 

 .7ه(، صɽȨɳɦ2 ،1359، )ȯʊȧر آȆȉد: ȯʊȧر آȆȉد اɵɟȯɦ، طاʎɇɽʊȸɦ، ا��ɛفاح ࢭɯɨɏ ʏ أɽȿل ا 39

40 ( ،ȑȡȆاݍݰ ɵȉ ȓʊɗȆɢɦح اȳȻ ،ذيȆȉفȷׁ ȓʊɭȷׁ، اȆʈȳɦض: اȳɦعۜܣ، ȯɮȨɭ اɵȉ اݍݰɵȸ ا Ȇɭׁم  ɽɐȷ ɵȉ ȯɮȨɭد ا ، 1ط ȓɐɭȆȡ ا
 .66ص ،م(1966ه، 1417

 .ɽȻ35ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 41 

 .167ص 1م(، جɪ1 ،1998 اǺɗ :ȩȕ ،ʎɲȆȝɦاد ɏڴɽɀɳɭ ʏر، )ȉ؈فوت: دار اȑȗɡɦ اȓʊɮɨɐɦ، طʎɇɽʊȸɦ، اםȳɸȵ، اɽɳɦع اɑȷȆȗɦ، اɀɘɦا 42

 Ȇɜȍɇ12ت اʈɽȨɳɦ؈ن واʈɽɔɨɦ؈ن، ص ،اȯʊȋȵɦي 43

 ɽȻ98ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 44



44•Arap Nahiv Ekolleri/  ɻȷارȯɭو ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا  

وȳɱى أن ɽɛل اȯʊȋȵɦي اȱɦي ȱɸ ȑȸɴʆا اɯɨɐɦ إڲʄ أʎȌ ا��ɽȷد أɽȿب، ȯʊȋȵɦȆɗي ȗɴʆܣ إڲʄ اȳɜɦن 
 ʄڴɏ ɷدȆɮȗɏȆȉ ʏࢮɽȻ و أنȯȍʈو ،ȯʈȵʆ ون أوȳɛ ةȳȼɐȊ ʏࢮɽȻ ɵɭ ɻʊɦب إȳɛأ ɽɺɗ ʏڲȆȗɦȆȋي، وȳݤݨɦا ɑȊاȳɦا

 ɻʈɽȍʋȸɦ واȆɺȼȘȷد Ȇȉ ɻʈɽȍʋȷݍݵɪʊɨ دون ȱɸ ɻʆȯɦ ɪɢȼȖ ȯɛ ɻʊɜȉȆȷا اȳɦأي . اȆȗɡɦب

و�� ɣȻ أن ɦݏݵɻȕȆɮɀȉ ɪʊɨ اȓɐɇȆȸɦ ࢭȱɸ ʏا اםɽɃɽع. ɽɐɦȆɗاȯɳɏ ɪɭ اݍݵȳɸȆɋ ɪɮɐȖ ɪʊɨة، 
Ȇȣʆׂز ȝɟ؈فٌ، ȱȨɟف اםȯȗȍأ ȫ Ȇɳɦɽɜɟف םȯȗȍأ ȱȨɭوف ɦ Ȇɺɗȱȧو ȓɗوȱȨɭ45.و  ɪɐɘɦف اȱȧ ȑȡوأو

}ɯɡɦ ً؈فاȫ اɽْڈɱا{:ʄڲȆɐȖ ɻɦɽɛ ʏࢭ Ȇɮɟ46   ىȳȣɭ ؈فȍɐȗɦن اȆʈȳ؛ ݍݨȆًȋɽȡوف وȱȨɭ ɪɐɘɦ ɻȉ لɽɐɘɭ ً؈فاȬɗ
ɯɡɦ ً؈فاȫ اɽȗائ ɪʊɛ ɻɱǸɠ ؛ɪȝ47.اם  șȍȧر ɵɭ �ً�ȯȉ �ً�ɸوأ Ȇًȍȧȳɭ :ɪȝɭ در؛Ȇɀاם ɑɭ ɪɐɘɦف اȱȨʆ ɣɦȱɟو

șɨɸدك وأȉ48 ɱȆɳȧ : ɪȝɭ ȓɜɨɈاם ɪʊɏȆɘاם ɑɭ ɣɦȱɟو ȳɟوذ ɪɐɘɦف اȱȧ ȯɜɗ ،ɣʆȯɐȷو ،ɣʊ
وȆɳɸك ȱȧف ݍݰȳوف اݍݨȳ أȆɐȖ ɻɦɽɜɟ ،ȆًɄʆڲȓɔʊɀȉ49  ȯɺȻ{:ʄ اȝɡȗɨɦ ȓʊɴȝȗɦ؈ف ɐʇۚܣ Ȩȕ ȯɐȊ ȆًɳȨȕ؇ن،

}ɽɸ إ�� ɷإ��  ɻɱ50ד أ ɻɱǸȉ ד ȯɺȻ ȳʆȯɜȗɦف  51.واȱȨɟ ،تɽɮɐɮɨɦ فȱȧ كȆɳɺɗ ɪȉȆɜםȆȋو
ɻɦɽɜɟ Ȇًɗȱȧ ف؆ɟأ ɻȉ لɽɐɘف واםȱȨʆ ݍݵفȆɗ ؛ɪɭاɽɐɦا  ɯɦأ { كɛ أي }ʄڴɛ Ȇɭو{:ʄڍɄɦرة اɽȷ ʏࢭ ʄڲȆɐȖ

 .أي آواك وȯɸاك وأȆɳɓك ȯȣʆ52ك Ƕɗ ȆًɮʊȘʆوى....ȯɺɗى.....ɓǸɗۚܢ{،

�.2. ȓʊɗɽكɦا ȓȷرȯا�� :ȆʊًɱȆț  

 ȓɘʊɨȫ ʄإڲ ɷورȱȡ ȯɮȗɮʆ يȱɦي، اɽȨɳɦا ȟȨȍɦا ʏࢭ ȓɛȆ զȍȷ șɱȆɠ ةȳɀȍɦء أن اȆɮɨɐɦا ɝɘȕا
اȯɦؤڲʏ، أȆɭ ࢭʏ اȆɢɗ ȓɗɽɢɦن Ȇɳɸك Ȇȼɲط أدʎȌ  اםɮɨȸ؈ن ɏڴɵȉ ʏ أȑɦȆɇ ʎȌ وȆɭأɻɳɏ ȱȫ أɽȉ ا��ɽȷد

ɡɦٔڈȳȫǸȕ ɯوا ɵɏ أɪɸ اȳɀȍɦة ࢭɯɨɏ ʏ اɽȨɳɦ، وأن ɯɨɏ اȯȉ ȯɛ ɽȨɳɦأ ɑɭ أȳɘɐȡ ʎȌ اȳɦؤا؟ۜܣ أȆȗȷذ 
وɉɜɱ ɵɡɦ اׁܿݨȆم وا��ȆɌɱر اȓʈɽȨɳɦ، واȑȸɴȕ ȓʊɗȳɀɦ إɦٕڈȯɳɏ ȳɸȆɋ ɽɸ Ȇɮɟ ،ɯ  53.اʎǿȆȸɡɦ واȳɘɦاء

ɱȆɛ Ȇٕڈɨɏ مȆɛۘܣ أɦق، واȆإܥݰ ʎȌأ ɵȉا ɑɃوو ،ɻɜɘɦȆȉ ȆًɜئȆɗ ȆًɭȆɮȗɸت اȯȉۘܣ أɦوا ،ɪʊɨɐȗɦس واȆʊɜɦا ʎɲɽ
Ȇɭׁم أȓɘʊɳȧ ʎȌ اɜɘɦࢼܣ، وȳȋز  أɻɦɽȿ وɻȸʋʆȆɜɭ، وȆȗɗواɷ، وȳɜɦȆȋاءات، ورواʆْڈɗ ȳɺɌɗ ،Ȇٕڈȑɸȱɭ Ȇ ا

 .39، صاɽȻ ȓʈɽȨɳɦࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس45

46  ȓʆء، ا��Ȇȸɴɦرة اɽȷ171. 

   .40ص ،اȓʈɽȨɳɦاםȯارس  ، ɽȻࢮəʊɃ ʏ،143ص ɻʈɽȍʋȷ1، اȆȗɡɦب ج 47

  .40ص، ɽȻࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، 148ص ɻʈɽȍʋȷ1، اȆȗɡɦب ج48

 .41اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ،  ص  ɽȻࢮəʊɃ ʏ، ،174. صɻʈɽȍʋȷ1، اȆȗɡɦب ج 49

50  ȓʆان ، ا��ȳɮɏ رة آلɽȷ18. 

51 ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ، 41ص . 

 .8-3، ا��Ʉɦ  ȓʆڍɽȷʄرة ا 52

53 ɳɦارس اȯاם ،ʎǿاȳɭȆȸɦا ɯʊɸاȳȉإɑɛرة وواɽɈȷأ ȓʈɽȨ ،( :ا��ردنȳɡɘɦ1987، 1ط ،دار ا)31ص ،م. 
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 ɯȿȆɏ :ɯɸو ،ʎɭȷׁ أȆɮȷء ɵɭ ȓțț اȳɜɦاء اȓɐȍȸɦ اɵʆȱɦ اȻْڈȳت ȳɛاءاٮڈɯ ࢭʏ اɯɦȆɐɦ اʎȌȳɐɦ وا
ʎǿȆȸɡɦة واȵɮȧو .ȓɗɽɢɦا ȓȷرȯɭ ذȆȗȷ54أ  

 اɦكȓʊɗɽ  ا��ȯرȓȷ خȆɀئص .2.1.�

 ɪɄɗ ݦݳȳʆ əʊɃ ʏࢮɽȻ ذȆȗȷ؛ إ�� أن ا��ȓʊɗɽɢɦا ɽȨɳɦا ȓȷرȯɭ ȹʋȷǸȕ ɵɏ ɪʊɛ Ȇɭ  ɯɓر
 ɻɦɽȿوأ ،ɻȸȷأ ȆɐɃوو ،ȓʊɗɽɢɦا ɻȕرɽɀȉ ɽȨɳɦا Ȇɮȷر ɵʆȱɨɦاء، اȳɘɦا ɷȱʊɮɨȕو ،ʎǿȆȸɡɦا ʄإڲ ȹʋȷǸȗɦا

 Ȇȍȕور ،ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם ʏࢭ ɽȨɳɦا ɵɏ ȓɨɜȗȸۘܣ اםɦب اȆȍȷا�� ɻɦ واȱȬȕرة، وأȆɺɭو ȓɛد ɪɢȉ ت؛Ȇɭȯɜاם ɻɦ
.ɻɱȆʊɴȉ ɑɗȳȕ55 

   من حʊث اȆɮȸɦع   .2.1.1.�

 ɵɏ مɡɦا ɵɭ ȩʊɀɘɦا ɵɏ ȟȨȍɦا ȟʊȧ ɵɭ ة؛ȳɀȍɦا ȑɸȱɭ ȹɘɱ ȓɗɽɢɦا ȓȷرȯɭ șȍɸذ ȯɜɗ
 ʄڴɏ ȳɄاݍݰ ɵɭو، وȯȍɦا ɵɭ ȱȫا�� ʏا ࢭɽɐȷɽȕ ȯɛ ȓɗɽɢɦا ȓȷرȯɭ ءȆɮɨɏ إ�� أن ،ȓʊȋȳɐɦا ɪئȆȍɜɦا

Ȇɠ ،اءɽȸɦ؛ اɵʈȳɄȨȗاם ɵɏو، وȯȍɦا ɵɏ ȳɐȼɦا ɵɭ ɣɦȱɟاق، وȳɐɦا ɵɭ بȳɜɦȆȉ اɽɳɡȷ ɵʆȱɦا ȳɄݍݰ
 ʏࢭ ɯɺɐȷɽȗȉ نɽʈȳɀȍɦا ɯٕڈɨɏ ɪɮȧ ɣɦȱȋو ،ȆٕڈɨئȆɛ ȓɗȳɐɭ دون ȆًɱȆʊȧذ، وأȆȼɦȆȉ واȯɺȼȘȷا ɯٔڈɡɦ
 Ȇɮٕڈɨɏ سȆɜʆ  Ȇɭ ȩʊɀɘɦ؈ف اɓذ وȆȼɦȆȉ ɯɸدȆɺȼȘȷا ȓʊɦǺȸɭ ɷɽɨɮȧو ،ʎǿȆȸɡɦا ȓȿȆȫو ،ȓʆواȳɦا

ɗأ ɣɦاȱȋو.ɽȨɳɦا ȯȸ 

وȆɛل أɽȉ اȑʊɈɦ اɽɔɨɦي : "اȓɗɽɢɦȆȉ ȳɐȼɦ أɟ؆ف وأȳɀȍɦȆȉ ɻɳɭ ɑɮȡة، وɵɡɦ أɟ؆فɽɳɀɭ ɷع، 
ن ࢭʏ دواوʈٔڈɯ." وȱɦا ɑȷɽȕ ȯɜɗ اݍݵ��ف ȉ؈ن اʈȳɀȍɦ؈ن واʊɗɽɢɦ؈ن؛  զ؈ȉ ɣɦوذ ،ɻɨɜʆ ɯɦ ɵɭ ʄب إڲɽȸɴɭو

 ɽɢɦا Ȇɭأ ،ȳɐȼɦوا ȓɔɨɦا ɻɳɭ ȱȫǺʆ يȱɦ؛ اʎȌȳɐɦا ȓȧȆɀɗ ʏدوا ࢭ զȯȼȖ نɽʈȳɀȍɦȆɗ ،اɽɨɸȆȸȖ ȯɜɗ نɽʊɗ
ȓʊɺɜɘɦا ȯɏاɽɜɦا ɉȍɃ ʄڲس، وȆʊɜɦا ʏع ࢭȆȸȖׁا ʄا اݍݵ��ف إڲȱɸ ɪɜȗɱ56.وا 

 ɻʈɽȍʋȷ بȆȗɡȉ اɽɮȗɸا ȯɛبوȆȗɡɦاء  اȳɘɦا ɵɡɦ ʎǿȆȸɡɦȆɗ Ƚɘȫا�� ɵɭ ًاءȯȗȉ؛ اȆًȿȆȫ ȆًɭȆɮȗɸا
 Ȇɠ.57ن أɟ؆ف ɭٔڈȆȗɡɦȆȉ ȓʆȆɳɏ Ȇɮب

 اɦقȆʊس   .2.3.1.2

اɽɦاȯȧ، وا��ȓɨȝɭ اȆɳɦدرة، وȆɏ ɽɦرȯɏȆɛ șɃة وࢭʏ اȆʊɜɦس Ȇɠن اɽʊɗɽɢɦن ɽȸʋɜʆن ɏڴʄ اםȆȝل 
ɯɺɦɽȿأ ɵɭ �ً�ȿأو أ ،ɯɸȯɏاɽɛ ɵɭ.58  ɪɐɗ Ȇɮɟ ɻȉ ȯɺȼȘȸʇ ɵɭ دراȆɱ نȆɠ ȟʆȯاݍݰ ɵɏ ȱȫا�� ʏوࢭ

 .ɽȻ153ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 54

55 ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ، 153ص. 

 .ɽȻ32_33ࢮəʊȿ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 56

57 ،ʎǿاȳɭȆȸɦا ɯʊɸاȳȉإ ȓʈɽȨɳɦارس اȯ34ص ،اם. 
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وȹɘɳɦ ا��Ȇȍȷب اɦۘܣ دɏْڈɯ إڲɻɟȳȕ ʄ؛ أ�� وɪɮɏ ɽɸ ا��ɡȉ ɻʊɗ ɯȡȆɏ؆فة، أȆɭ ࢭʏ اɪʊɨɐȗɦ  59اɽʈȳɀȍɦن.
ɦا ɵɭ ȓɔɨɦȆȉ ɻɦ ȓɛɏ  Ȇɭ اɽɮȨɛأ ȯɜɗ ʄإڲ ɯۘܢ أدى ٭ڈȧ Ȇɮɸ؈فɓو ،ɝɈɳاם ɣɦȱɟو ،ʎɘȸɨɘɦم اɡ

ȓɔɨɦروح ا ɵɏ وجȳ60.اݍݵ 

 اȆɐɦمɪ وا��ɽɮɐل    .2.3.1.3

وȟʊȧ ɵɭ اɪɭȆɐɦ واםɽɮɐل ȯɜɗ اɪɜȗȷ اɽʊɗɽɢɦن ɵɏ اʈȳɀȍɦ؈ن Ʌɐȍȉ اםɈɀݏݰȆت رɯɓ أن 
ɯ٭ڈ ȓȿȆȫ آراء ɯɺɦ نɽɢȕ ؈ن، وأرادوا أنʈȳɀȍɦآراء ا ʄڴɏ اɽȗȎȝʆ ɯɦ ɯي إ�� أٰڈȳɀȉ ɻɨȿأ ɯɸɽȨɱ  ɽɸ Ȇɮɟ

واܷݳ ࢭɈɀɭ ʏݏݳ اɪɭȆɐɦ واםɽɮɐل، وȳɐɳȷض ɅɐȊ ا��ɏ ȓɨȝɭڴʄ ذɈɀɭ :�ً�ȝɮɗ ɣɦݏݳ "اݍݵ��ف" اȱɦي 
ɣɭȆɭأ ȯɮȨɭ ɪȝɭ ʏفاً ࢭȫ ɑɛف إذا وȳɌɦا ʏࢭ ȑɀɳɦا ȓɨɏ ɻɱɽɨɐȣʆ اɽɱȆɢɗ .يɽɳɐɭ ɪɭȆɏ ɽɸ61  فȬȉ

ɻɨɐȡ ȯɜɗ  اʈȳɀȍɦ؈ن اɽɨɐȣʆ ɵʆȱɦن اȳɌɦف ȱȨɮȉ Ȇًɜɨɐȗɭوف ȫف ȯȗȍɮɨɦأ. وɣɦȱɟ اɈȿح اȳɌɦف
 ɷو �ȯɏ ȯɜɗ ؈نʈȳɀȍɦا ȯɳɏ Ȇɭأ ،ȹɮȼɦع اɽɨɇو ȯʊɐȷ ءȆȡ ɪȝɭ .ɻɐɭ لɽɐɘاם ȑɀɳɦ ȓɨɏ اءȳɘɦا

وȑɀɱ ȓɨɏ ɻɨɐȡ اםȆɄرع ȯɐȊ واو اםȓʊɐ وȆɗء اɪɐɘɦȆȉ Ȇًȋɽɀɳɭ62  ȓʊȎȍȸɦ اȱɦي ɉȷɽȗȉ ɻɨȍɛ اɽɦاو.
ȕ "و "ɣɐɭ ثȯȨȗɳɗ ȆɳʋȕǸȕȆɭ" أو أدرك اםۚܢ" و ȑɐɀɦا ɵɨɺȸȘȷ" ɪȝɭ ʏو"أو" ࢭ ʎȖǸȕو ɝɨȫ ɵɏ ɻɳ

 ًȆȋɽȡة وȳɮɄɭ نǸȉ Ȇًȋɽɀɳɭ وفȳاݍݰ ɷȱɸ ȯɐȊ رعȆɄا اםɽɨɐȡ ȯɜɗ ɵʈȳɀȍɦا ȯɳɏ Ȇɭأ "ɻɨȝɭ.63 
 ɪɐɘɦعۜܣ، واȆاם ɪɐɘɦا ɪȉȆɜɮȉ ɪɏȆɘɦا ɯȷا ɻȉ ونȯɀɜʈو ،ɯائȯɦا ɪɐɘɦح اɈȿن اɽɨɮɐȗȸʉو

 64.اםɪȍɜȗȸ اɐɘɦ ɪɭȆȼɦڴʏ اםȆɄرع وا��ȳɭ ࢭʏ اɈȿح اʈȳɀȍɦ؈ن

58 ،ʎǿاȳɭȆȸɦا ɯʊɸاȳȉإ ȓʈɽȨɳɦارس اȯ119ص ،اם. 

59 ،ʎǿاȳɭȆȸɦا ɯʊɸاȳȉص إ ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯ122اם. 

60 ،ȑȗɡɦا ɯɦȆɏ ،دɽɮȧ ȯɮȨɭ ؟ۜܢɽɭ ȳɄȫ  ؈فوتȉ1423ة2003، هȆȨɳɦوا ɽȨɳɦ448ص  ،م، ا،ʎɲȆɔɗا�� ȯɮȨɭ ɵȉ ȯʊɐȷ .  خʈرȆȕ
ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا:ɝȼɭد( ،  يȳɡɘɦا ȓȍȗɡɭ).103، ص، د.ت. 

61 ،əʊɃ ʏࢮɽȻ ȓʈɽȨɳɦارس اȯ65ص، اם ȯȍɏ تȆɠفɦا ɽȉري أȆȍɱا�� . ɪئȆȸɭ ʏف ࢭȆɀɱׁ اȯʊɐȷ ɵȉ ȯɮȨɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦ ا��Ȇȍɱري، ا
/ɯɛر ȓɦǸȸة،  اםȳɸȆɜɦا ،ȳɡɘɦدار ا ،ȯʊɮاݍݰ ȯȍɏ ɵʆȯɦا ʏڍɭ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،؈نʊɗɽɢɦ؈ن واʈȳɀȍɦ؈ن  اʈɽȨɳɦ؈ن اȉ 29اݍݵ��ف ./

 ɯɦȆȷ لȆɐɦا ȯȍɏ رون وȆɸ مȸɦا ȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،ɑɭاɽاݍݨ ɑɮȡ حȳȻ ʏࢭ ɑɭاɽɺɦا ɑɮɸ ،ʎɇɽʊȸɦا ɵʆȯɦل اȡ ȓȸȷǺɭ ،مȳɡɭ
. اȽʋɐʇ ɵȉ؛ ɏ ɵȉ Ƚʋɐʇڴɝɗɽɭ Ƚʋɐʇ ɵȉ ʏ اȳȻ ،ɵʆȯɦح 83، ص ١. اȳɦعۜܣ، ج98، ص ١م،( ج1992ه، 1413اȓɦȆȷȳɦ ،)ȉ؈فوت: 

 .91، ص1م(، ج2001ه، 1422، 1ط ،)ȉ؈فوت Ȇɳȍɦن . دار اȑȗɡɦ اȓʊɮɨɐɦ اםȳȼȬɭȵɨɦ ɪɀɘي،

ʎɲȆɐ اȳɜɦآن، ɝʊɜȨȕ: أəȷɽʆ ȯɮȧ اɏ ȯɮȨɭ ،ʎȖȆȣɳɦڴʏ . اȳɘɦاء، أɽȉ زȨʆ Ȇʈȳɟۛܢ، ɽȻ166ɭࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 62
،ȓʈȳɀۗܣ، دار اםɨȼɦا ɪʊɏȆɮȷح إȆȗɘɦا ȯȍɏ ،رȆȣɳɦج١ط ا ،ȳɀɭ ،134، ص. 

 .235. اȳɦعۜܣ، ص34، صʎɲȆɐɭ .1 اȳɜɦآن ȳɘɨɦاء، جɽȻ166ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ ص 63

64 ،əʊɃ ʏࢮɽȻ ص  ȓʈɽȨɳɦارس اȯ166اם .ȑɨɐȜ ،ȷ ɵȉ ȯʈز ɵȉ ۛܢȨʆ ɵȉ ȯɮȧأ ȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،ȑɨɐȜ ȹɦȆȣɭ ،ȑɨɐȝȉ وفȳɐر اםȆʊ
 .332، ص١،ج1960_٢اȸɦم Ȇɸرون، دار اםȆɐرف؛ ط

 .29،ص 3م(، ج1990 ،هȡ :1411ل اɵʆȯɦ اʎɇɽʊȸɦ، ا��ɷȆȍȻ واȆɌɳɦئȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،ȳ اȆɐɦل ȳɡɭم، دار اȑȗɡɦ اȓʊɮɨɐɦ، )ȉ؈فوت
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ܢ واȓʆȆɳɡɦ، وȯɀɜʈون ɻȉ اɮɄɦ؈ف،وɣɦȱɟ اɈȿح  զۚ ɡ65اם  ɯȷȆȉ نǸȼɦ؈ف اɮɃ نɽɮȸʉو
وɽɮȸʉن ɮɃ؈ف اɯȷȆȉ ɪɀɘɦ اȆɮɐɦد ࢭȳɗ" ɪȝɭ ʏزدق ɽɸ  66.اݝݨɽɺل، Ȇȝɭل: "إɻɱ اȯȗɐɭ ɑʊȋȳɦل"

"ȳɏȆȼɦ67.ا .Ȇɸدȳȷ ɵɏ ۚܢɔȊ ɵȨɱ ىȳȫت أȆݏݰɈɀɭو 

  ɻȉȆȗɟ ʏࢭ ʏࢮɽȻ ȯɟǺʈوȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ʏدت ࢭȆȷ ȯɛ ȓʈȳɀȍɦت اȆݏݰɈɀأن اם  ،ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا
 ɵɏ Ȇɮɱو Ȇًʈɽɘɏ ʎȖǸʆ ɯɦ نɽʈȳɀȍɦا ɻɐɃي وȱɦم اȆɌɳɦن ا ɝȸɴɦا əɈɏو șɐɳɦح اɈȿء اȆɳȞȗȷȆȉ

 ʎɜɈɳɭ ɝʊɛȯȕ.68 وɭٔڈȆج Ȇȿرم ȉ ɝɗɽɭ؈ن اɽɜɦاȯɏ واםȯʊɐȊ ȹʋʆȆɜاً ȑʊɏ ɪɠ ɵɏ أو Ɂɜɱ أو اȳȨɱاف

�.�. ȓʆادȯغȍɦا ȓȷرȯا�� :ȆȝًɦȆț 

 Ȇًݤݨɳɭ ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯء اםȆɮɨɏ ȯɮȗɏا ȓʈȳɀȍɦ؈ن اȗȷرȯم اםɽɨɏ ɵɭ بȆȬȗɱا�� ʄڴɏ مɽɜʆ
واɽɠ ،ȓʊɗɽɢɦن رواد اȯɔȍɦادȱʊɭȕ ȓʆ اםفّد اȳɀȍɦي وȑɨɐȜ اɽɢɦࢭʏ وȆɠن ɪɠ واɭ ȯȧٔڈɪʊɮʆ ɯ إڲʄ آراء 
 ɻȕȆɜȍɇ ʏي ࢭȯʊȋȵɦا ȆًɘɦȆȬɭ ȓɨɜȗȸɭ ȓȷرȯɮȉ ɯɸادȳɘɱا ʄإڲ ɯʆȯɳɦا ɵȉا ȑɸذ ȯɛو ،ȓʊɨȿا�� ɻȗȷرȯɭ

 Ȇɺɭɏأ ɵɭ ɯٍɨَɏ ɪɠ əɳȿ ȟʊȧ ʎɘɱ ولȆȧ ɵɭ ɵʈȳȿȆɐاם ɵɭ ۘܢȧو ،Ȇٕڈɦإ ɪʊɮʆ ۘܣɦا ɻȗȷرȯɭ ʄإڲ
 ʄإڲ Ȇɮٕڈȸɘɱ نȆȍȸɴʆ ȆɱȆɠ ɵʆȱɨɦۚܣ؛ اȡ ɵȉا ɷȱʊɮɨȕر؟ۜܣ وȆɘɦا ʏڴɏ ʎȌǸȉ اɽȣȗȧوا ،ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם

"ȆɳȉȆأܵݰ" ȓɮɨɠ نɮɐȗȸʇ ȆɱȆɠ؈ن وʈȳɀȍɦۚܣ  69اȡ ɵȉا ɝɨɈʈو ،ȑɨɓا�� ʄڴɏ ؈نʈȳɀȍɦان ��راء اȳɀȗɴʈو
ɯȷ؈ن اʊɗɽɢɦا ʄڴɏ ؈نʆادȯɔȍɦ70.ا  ɑɭ ؛ȆɮɺɘʊɦǶȕ ʏࢭ ʎȌȆȬȗɱادي ا��ȯɔȍɦا ȑɸȱاם Ȇɐȍȕا ȯɜɗ ɣɦذ ɑɭو

 ʄإڲ ɻئȆɮȗɱا ɯɓاݍݨۚܣ ر ɵȉوا ʏڴɏ ʎȌأ ɣɨȸɭ ɣɨȷ ȯɜɗ ؛ʏڊȆ զȡզȵɦا ɣɦȱɟو ،ȓʈȳɀȍɦا ȓɏق؇ɦȆȉ ظȆɘȗȧا��
  ɵɭ ا��ول ɪʊء اݍݨȆɮɨɏ ʄڴɏ ȓʊɗɽɢɦا ȓɏق؇ɦت اȯȉ ȯɜɗ ɪȉȆɜםȆȋا��ول، و ɪʊاݍݨ ɵɭ ɵʈȳȫǸȗاם

ɔȍɦ؈ناʆادȯ71  ɵȉ؈ف واɜȻ ɵȉن واȆȸʋɟ ɵȉȆɠ ؛ȓʊɗɽɢɦا ȓȷرȯاם ɵɭ ًاداȯȗɭا ȓʊɮɨɐɦا ɯɺɦɽȿأ șɱȆɠ ɵɭ
Ȇڊɏ ʏٔڈɯ:  72.اݍݵȆʊط զȡզȵɦل اɽɜʆ .؈نɮɨɐɦ؈ن اȉ ɑɮاݍݨ ʄا إڲɽȍɸي، ذȳɀȍɦا ɽȨɳɦا ɯɨɏ ɯْڈȷدرا ȯɐȊ ɯٔڈɡɦ

65 ،əʊɃ ʏࢮɽȻ ص ،ȓʈɽȨɳɦارس اȯج166اם Ƚʋɐʇ ɵȉ84ص 3؛ ا. 

 .114، ص3؛ اȽʋɐʇ ɵȉ ج166اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص ɽȻ،əʊɃ ʏࢮ 66

 .24،ص 2؛ اȳɦعۜܢ ɏڴʄ اȓʊɗȆɢɦ ج110، ص3؛ اȽʋɐʇ ɵȉ جɽȻ166ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 67

 .ɽȻ167ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 68

ȡۚܣ ، )اȳɸȆɜɦة دار اݍݵȆɀئɵȉ Ɂ  ؛  اȡ ɵȉۚܣ أɽȉ اȯȍɏ106،ȩȗɘɦ اȆȗɘɦح ɨȻۗܣ، أɏ ɽȉڴʏ اȆɘɦر؟ۜܣ، ȓɐȍɈɭ ٰڈȳɀɭ ȓɄ ص 69
ȳɏׁاب .ȓɐȍɇ اݍݰɨۗܣ، ج ؛137م(، ص1952، ه1371، ١اȑȗɡɦ اםȓʈȳɀ، اםȓȍȗɡ اȓʊɮɨɐɦ، ط  .267/1اȡ ɵȉۚܣ، ȓɏȆɳȿ ȳȷ ا

70 ɁئȆɀۚܣ، اݍݵȡ ɵȉ18ص 1ج ،ا. 

أɵȉ ȯɮȧ  ،اݍݵȑʊɈ اȯɔȍɦادي .Ȇɜȍɇ128ت اȯʊȋȵɦي، ص اȯʊȋȵɦي، .109ص، اȸɦ؈فاࢭʏ، أȆȍȫر اʈɽȨɳɦ؈ن اʈȳɀȍɦ؈ن )اɜȻ ɵȉ؈ف(  71
ɭ݀ݨȓɸȵɱ251.  ɯ ا��Ȇȍɦء، ص .4ص 89م(، جȓɐȍɈɭ1931 اȆɐȸɦدة،  دار اȑȗɡɦ اȓʊɮɨɐɦ :)ȉ؈فوت ɏڴȆȕ ،șȉȆț ɵȉ ʏرʈخ ȯɔȊاد،

 ،ʎɭȷׁب اȳɔɦ؈فوت دار اȉ( ،سȆȍɏ نȆȸȧإ :ȩȕ ،يɽɮت اݍݰɽɛȆʊɦ ءȆȉج1993ا��د ،)واة .11ص 3مȳɦا ɷȆȍɱة  ،34/1  إȆɏɽɦا ȓʊɔȊ
 .13ص 

 .54/3إɷȆȍɱ اȳɦواة  .141ص17ج ،. ɭ݀ݨɯ ا��دȆȉءȓɸȵɱ247 ا��Ȇȍɦء، ص .128اȯʊȋȵɦي، صɻȗɮȡȳȕ ࢭȆɜȍɇ ʏت   72
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واȆɮɨɏ ɵɭ"  ɵȉ ȳɡȋɽȉء اʊɗɽɢɦ؈ن اɵʆȱɦ أȱȫت ɏٔڈɯ: أɽȉ اݍݰȆȸʋɟ ɵȉ ɵȸن، وأɜȻ ɵȉ ȳɡȉ ɽȉ؈ف.
 73اݍݵȆʊط".

و�� ɣȻ أن آراء اםȯرȓȷ اȆȷ ȯɛ ȓʈȳɀȍɦدت اםȯرȓȷ اȯɔȍɦادȓʆ، وɓ؈فɵɭ Ȇɸ اȆȀʋȍɦت اɦۘܣ 
 ،ɯɨɐɦا اȱɸ لȆȣɭ ʏوا ࢭȯْڈȡا ɵʆȱɦء؛ اȆɮɨɐɦا ɣȀɦد أوɽɺȡ لȫ ɵɭ ɣɦوذ ɽȨɳɦا ȓȷراȯȉ șʋɳɏ

Ȇڊɯț ʏ أɏ ɽȉڴʏ اȆɘɦر؟ۜܣ واȡ ɵȉۚܣ ذووا اɦ؇قȓɏ اȓʈȳɀȍɦ، و  զȡ զȵɦا ɯɺɮɸوأ ʏࢭ ɪɄɘɦا ȆًɄʆن أȆȸʋɟ ɵȉ
 Ȇȣɱ.74ح ɷȱɸ اȓȋȳȣȗɦ، وȱɸا ا��ȆȬȗɱب ɵɭ اםȯرȗȷ؈ن

�.�.1. ȓʆادȯغȍɦا ȓȷرȯئص ا��Ȇɀخ 
 اȆɮȸɦع .1.1.�.�

 ȓɔɦ اɽɨɄɘʆ ɯɦب، وȳɐɦت اȆɔɦ ؈نȉ ؈قواɮʆ ɯɨɗ ،؈نʊɗɽɢɦا اɽȍɱȆȡ؈ن، وʈȳɀȍɦا اɽɘɦȆȫ ȯɜɦ
 ɯٮڈȆɔɦ ؈قȣʈو ʏڊȆ զȡ զȵɦا ɪɐɘʆ نȆɠ اȱɡɸى. وȳȫأ ȓɨʊȍɛ ȓɔɦ ʄڴɏ ȓɨʊȍɛ وذȱȼɦȆȉ Ȇɺɘɀʆ ɯɦو ȆɺɭفȨʈو

وɽɜʈل اȡ ɵȉۚܣ: "اȆɔɨɦت ɏڴʄ اȆɺɨɠ Ȇɺɗȗȫ ݯݨȓ" رȧ.75  ɻȗɏȵɱ ɯɓۘܢ وȆʊɛ șɘɦȆȫ ɽɦس اʈȳɀȍɦ؈ن
 ɵɭ إ�� ȱȫǸʆ ɯɦ ɻɳɡɦ اقȳɐɦا اɽɳɡȷ ɵʆȱɦا ɪʊɜɏ ۚܣȉ ɵɭ ȱȫǸʆ نȆɠو .Ȇف آرا٬ڈ؆ɟأ ʏࢭ ȓʈȳɀȍɦا

،ɯ٬ڈȆܶݰɗ76 .ȳɄار اݍݰɽȣȉ اɽɳɇɽȗȷا ɵʆȱɦاب اȳɏا�� ɵɏ واȱȫأ ȯɛ77و  ʄي إڲȳȼȬɭȵɦا ȑɸذ ȯɛو
ɻɱوȳʆȆɭو ɯɺɦɽɛ ؈نȉ ؈قʊɮȗɦدون ا Ȇر رواٮڈȆȍɟو ،ȓɔɨɦا ȓɮم أئɡȉ جȆȣȗȧ78.ا�� 

 اɦقȆʊس   .2.4.1.2

أȆɭ ࢭʏ اȆʊɜɦس؛ ɽɱȆɠ ȯɜɗا ɏڴȓɗȆȸɭ ʄ واȯȧة ȉ؈ن اʈȳɀȍɦ؈ن واʊɗɽɢɦ؈ن، ɽȍɸȱɗا إڲɽȍɛ ʄل 
ȑȎȷ ɯɺɦ اɽɐɳȗɛا ɻȉ. وȯɛ  اםȆȝل اɽɦاȯȧ اȆȼɦذ ȯɳɏ اʈȳɀȍɦ؈ن وȯȍɭ ɝɗأ ɐɭ؈ن، Ȇɳȕ ɯțزɽɦا ɻɳɏ إذا ȯȉى

ȑȕاȳɭو ȆًɭȆȸɛأ ɻɮȸɛو Ȇًɘɳɀɭ سȆʊɜɦا ʏۚܣ ࢭȡ ɵȉا əɳȿ.79 

Ȇڊʏ، ا��ȆɄʆح ࢭɪɨɏ ʏ اȆɭ :ɝʊɜȨȕ ،ɽȨɳɦزن اםȆȍرك، )ȉ؈فوت .دار اȹǿȆɘɳɦ، ط 73 զȡզȵɦا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ɯȷȆɜɦا ɽȉم(، 1986ه، 1406، 5أ
 .79ص

74 ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ،   248ص. 

75  ،əʊɃ ʏࢮɽȻȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯ129ص  ،اם. 

76 ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ،  129ص. 

 ɭ102/12݀ݨɯ ا��دȆȉء،  77

78  ،ɪʈوȆɛن ا��ɽʊɏو ɪʆق؇ȗɦا ɝئȆɜȧ ɵɏ فȆȼɡɦي، اȳȼȬɭȵɦد اɽɮȨɭ ɯȷȆɜɦا ɽȉر ד أȆȡ ،يȳȼȬɭȵɦا(،ʎȌȳɐɦب اȆȗɡɦ3ط دار ا ،
 .ȉ ،87/1؈فوت، (ه1407

 .ɽȻ129ࢮəʊɃ ʏ، اםȯرȓȷ اȯɔȍɦادȓʆ  ص -

79  ȳɸȵاם  ،ʎɇɽʊȸɦا ɵʆȯɦل اȡ248/1 ،ص ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ132. 
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 اɦقȳاءات   .2.4.1.3

 ʄاڲ Ȇْڈȍȸɲ ʄڴɏ ɪʊɦد ȯȡɽʆ ȆםȆɇ ،ذȆȼɦۘܢ اȧ Ȇɺɐʊɮȣȉ واȱȫأ ȯɜɗ اءات؛ȳɜɨɦ ȓȍȸɴɦȆȉ Ȇɭوأ
 اɳɦۗܣ )ص(، إ�� أن اȳȼȬɭȵɦي Ȇɠن ɪʊɮʆ إڲʄ رɅɗ اȆȼɦذ رȯʆȯȻ ȆًɄɗاً.

 اݍݰʆȯث   .2.4.1.4

 ȓȍȸɴɦȆȉ Ȇɭع أȆɮȸɦا ʏࢭ ،Ȇٕڈɨɏ ةȯɮȗɐدر اםȆɀاם ɵɭ ȆɸوȱȬȕا ȯɜɗ ؛əʈȳȼɦا ȟʆȯݏݰɦ
ȓʈɽȨɳɦا ʏڊȆȧا��"  ɻȉȆȗɟ ʏي ࢭȳȼȬɭȵɦȆɠ ɵɇاɽاם ɵɭ ؈فȝɟ ʏࢭ ɻȉ جȆȣȗȧوا��." 

2.4.1.5.   ȳɐشɦا 

Ȇɮɟ اɽȣȗȧا ȳɐȼȊ اםɵʆȯɦɽ أو اݝݰțȯ؈ن ɵɭ اȓɜȍɈɦ اȳɦاȓɐȊ، أȆȝɭل ȆȼȊر ȳȉ ɵȉد وأɽɱ ʎȌاس، 
ا ɵɭ اȑɀɐȗɦ اםɸȱۗܣ اȳɀȍɦي أو اɽɢɦࢭʏ، وȆɳɸ ȯɐʇ ɯɦك ȳɗق ȉ؈ن واȆɈȗȷع اȯɔȍɦادɽʆن أن ȳȨȗʆرو 

ʏࢭɽɠ يɽȨɱ ي أوȳɀȉ يɽȨɱ.80  .ۚܣȡ ɵȉر؟ۜܣ، واȆɘɦا ʏڴɏ ɽȉج، وأȆ զȡ զȵɦا ɵʈرɽɺȼاد اם զوȳɦا ɵɭو 

2.4.1.6.   ɪʊɨɐȗɦا 

 ɵȉا ȑɸۘܢ ذȧ ɯٮڈʊɨɐȖ ɵɭ ؈فȝɟ ʏࢭ ɝɈɳ؈ف اםțǸȕ șȨȕ اɽɐɛو ȯɜɗ ؛ɪʊɨɐȗɦا ȟʊȧ ɵɭ Ȇɭوأ
 ɪɨɐɦأن ا ʄۚܣ إڲȡȓɘواݍݵ ɪɜȝɦا ɽɸ مȆɐɦا Ȇɺɐȡȳɭ نو ،ɯɺɨɨɏ ʄب إڲȳɛأ ȓʈɽȨɳɦ81.ا  

�.�. ȓʊȸɦȯɱا�� ȓȷرȯا�� :ȆɐًȊرا 

 ʄق إڲȳȼاם ɵɭ اɽɭȯɛ ءȆɮɨɏق، وȳȼاם ʄا إڲɽɨȨȕب ارȳɔاם ɵɭ ءȆɮɨɏ ȯʆ ʄڴɏ ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا Ǹȼɲ
 ɯɸ؈فɓ ɵɭ ɝȍȷأ ɻɜɘɦء اȆɮɨɏ نȆɠو ،ȓʈȳɀȍɦا ɪȍɛ ȓʊɗɽɢɦا ɷدرȆɀɭ ɵɭ ɽȨɳɦن اɽɨɮȨʆ بȳɔاם ɯɨɐȗȉ

:ɽɸ ɪɮɐɦا اȱم ٭ڈȆɛ ɵɭ وأول ،ɽȨɳɦوا ɻɜɘɦ؈ن اȉ اɽɐɮȣɗ ،ɯɨɐɦا اȱɸ 

Ȇɭׁم ɣɦȆɭ وɓ؈فɵɭ ɷ أئȓɮ اɻɜɘɦ وɣɦȱɟ أ -1 Ȇȉ ɻȗɨȧر ʏࢭ ʃɜȗɦا ȟʊȧ ،اريɽɺɦ؟ۜܢ اɽɭ ɽȉ
،ɵʈȳȫري وآȆɀɱا�� ȯʈز Ȇȉوأ ʏڥɮȿ82ا��  ʏب ࢭȆȗɟاءات، وȳɜɦا ʏب ࢭȆȗɟ ɻȕȆɘɦǺɭ ɵɭو

 ȸɘȕ؈ف اȳɜɦآن.

ɽȡدي اɽȨɳɦي Ȇɮȝɏ ɵȉن ɵɭ أɽɭ ɪɸرور، ȳɗȆȷ إڲʄ اםȳȼق واʎǿȆȸɡɦȆȉ ʃɜȗɦ واȳɘɦاء   -2
وȯɐʉ أول ȆȨɱة  ا��Ȇȉ ȹɦȯɱםɐۚܢ  83وɓ؈فȆɮɸ. أəɦ ࢭʏ اɻȍɳɭ" ɷȆɮȷ ȆًȉȆȗɟ ɽȨɳɦ اݍݱݨȆرة"،

80 ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ، 146ص. 

81 ،ɷȆȉأ ȯɦر وȆȗاݝݵ ȯɮȨɭ ؈فوت _ طȉ ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦن . دار اȆɳȍɦ(،بȳɔق واםȳȼاם ʏࢭ ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦخ اʈرȆȕ٢ ،1413ص )يȳ204ݠݨ. 

 .Ȇɜȍɇ253ت اʈɽȨɳɦ؈ن واʈɽɔɨɦ؈ن ص 82
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 ȓɗɽɢɦء اȆɮɨɏ ɽȨɱ ȑȗɟ ȯɮȗɏا ȟʊȧ ɷدȉ ʏࢭ ɽȨɳɦا ȯرائ ɽɸي، وɽȨɱ ȓɮɨɢɦ ɝʊɛȯɦا
 ɯɨɏ ʏ.84 اɽȨɳɦوȯɐʉ اȳɦائȯ ࢭʏ اəʊɴɀȗɦ ࢭ

 ʄاڲ ɻɦȆȨȕوار ȹɦȯɱا�� ɷدȉ ɵɭ ɽȨɳɦا ȑɨɇ ʏن ࢭȆɮȝɏ ɵȉ ديɽȡ ؈فةȸɭ رȆȗاݝݵ ȯɮȨɭ دȳȸʉو
 ɵȉ ȯɮȨɭ دور ʄڴɏ ȯɟأ Ȇɮɟ ʎǿȆȸɡɦاء واȳɘɦȆɠ ȓʊɗɽɢɦا ȓȷرȯء اםȆɮɨɐɦر اȆȍɟ ɵɏ ɯɨɐɦا ɷȱȫق واȳȼاם

وأɑ.85  Ȇɭ اʈɽɔɨɦ؈ن ࢭʏ اםȳȼق Ȩʆۛܢ اםɨɺۗܣ  اȱɦي Ȇɛم ɪɜɳȉ اɽȨɳɦ اȳɀȍɦي إڲʄ ا��ȹɦȯɱ واȱɦي ɵɭ ȯɐʇ أם
 ،ʏڲȆɜɦا ʏڴɏ ʎȌأ ȱʊɮɨȕ ʏڌȆȋȳɦۗܣ اɨɺۛܢ اםȨʆ ɵȉ ȯɮȨɭ ȯʆ ʄڴɏ ȹɦȯɱا�� ʄإڲ ɪȿو ȯɜɗ يȳɀȍɦا ɽȨɳɦا

 86.وɵɭ ȯɐʉ أםɑ اʈɽɔɨɦ؈ن ࢭʏ اםȳȼق 
�.�.1. ȓʊȸɦȯɱا�� ȓȷرȯئص ا��Ȇɀخ 

 اɦقȆʊس   .2.5.1.1

 Ȇɮɱل، وɽȿا�� ʏ؈ن ࢭʊɗɽɢɦ؈ن واʈȳɀȍɦا ɵɏ اɽɘɨȗȬʆ ɯɨɗ س؛Ȇʊɜɦا ʏࢭ ɣɦȱɟك وȆɳɸ نȆɠ
اȆًɗȗȫ واȆًɐɛ ࢭʏ اȳɘɦوع؛ ɽɱȆɢɗا ȱȫǸʆون ɽʆȆɭاɝɗ آرا٬ڈɯ، وȫ؈ف ɻɨɐɗȆɭ ȯɸȆȻ اȆɠ ȯɜɗ ،ɣɦȆɭ ɵȉن 
 ɯɺɭفاȧا ɑɭ نɽʈȳɀȍɦا ɻʊɨɏ نȆɠ يȱɦد اȯّȼȘɦا ɵɏ ȯɐȗȎʈو ،ȓʊȷȆʊɜɦا ɪئȆȸاם ʏࢭ ȓɦɽɺȸɦا ʏاڤȳʆ

ɻʊɨɏ نɽȸʋɜʆ Ȇɭو ɯɺݤݨɳ87.ם 

2.5.1.2.   ɪʊɨɐȗɦا 

ɵɭ ɯɸȱȫ اםȯرȗȷ؈ن اȓʈȳɀȍɦ واȯɜɗ ȓʊɗɽɢɦ اȆɘȗȷدوا أȟʊȧ ɵɭ Ȇɭ اɪʊɨɐȗɦ؛ ǼɗڲȑɱȆȡ ʄ أ
 ɵɭ ؈فȝɟ ʏࢭ ɯɸوȯɨɛۚܣ، وȡ ɵȉر؟ۜܣ واȆɘɦا ʏڴɏ ʎȌǸɠ ɯٔڈɭ ɵʈȳȫǸȗاם ȓȿȆȫ؈ن وʆادȯɔȍɦآراء ا ɵɭ

ɷȆȣȕا ا��ȱɸ ʏ؈ف ࢭȍɡɦع اȆȍɦفي اɳɮȼɦا  ɯɨɏɦ نȆɠة، وȯʆȯȡ ط آراءȆȍɴȗȷت واʊɨɐȗɦ88.ا 

ɯɨɏ رɻɮȧ ד ɏڴɀȉ ʄ؈فة Ȇًɐɦɽɭ ɽȨɳɦȆȉ ٭ڈɷȱ اɪɨɐɦ وȯɛ أȆȻد إɻʊɦ اȆɄɭ ɵȉء ɻɦɽɜȉ  "وȆɠن ا��  
"ɪئȆɈȉ ȳɘɋ ȯɜɗ ȆًȀʋȻ Ȇٔڈɭ ɉȍɴȗȷإذا ا ɻɱى أȳʈو ،ʎɲاɽȝɦ؈ن  89اʊȸɦȯɱا�� ɵɭ ɪʊۚܣ أن ذاك اݍݨɐʇ اȱɸو

ɽȨɳɦȆȉ ɯɸɽȨɱ ȳțǸȕ ȯɛ اȳɀȍɦي ࢭʏ أɟ؆ف اםȆȸئɪ، وȯɛ أɽɏȯȉا ࢭʏ اȯɐȊ ɽȨɳɦ دراȷْڈȑȗɟ ɯ اʈȳɀȍɦن 

83ɳȎʈɽɔɨɦاɽɳȎʈɽȨɳɦȆȕȆɜȍɇɁ206. 

 .ɽȻ288ࢮʏ اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ ص  84

 223د. ȯɮȨɭ اݝݵȆȗر وȯɦ أȆȕ ،ɷȆȉرʈخ اɽȨɳɦ اʎȌȳɐɦ ص  85

 .225د. ȯɮȨɭ اݝݵȆȗر وȯɦ أȆȕ ،ɷȆȉرʈخ اɽȨɳɦ اʎȌȳɐɦ ص 86

 37ص ،اʎɇɽʊȸɦ، ا��ɛفاع 87

، اȆɢɨȫ ɵȉن، أɽȉ اȆȍɐɦس ȹɮȻ اɵʆȯɦ أɵȉ ȯɮȨɭ ɵȉ ȯɮȧ إȳȉاȆɢɨȫ ɵȉ ɯʊɸن، وȆʊɗت ا��Ȇʊɏن، 61ص 20ج ،ɭ݀ݨɯ ا��دȆȉء 88
 422ص  ،، ȓʊɔȊ اȆɏɽɦة460ص ɭ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ2ڍʏ اȯȍɏ ɵʆȯɦ اݍݰȯʊɮ، )اȳɸȆɜɦة: ȓȍȗɡɭ اɦٔڈȓɄ اםȓʈȳɀ(، ج

 160ص ،اȳɦد ɏڴʄ اȆȨɳɦة ،اȆɄɭ ɵȉء 89
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ɵɭ اȯʆȯȣȗɦ ࢭʏ اɏ ɽȨɳɦڴɵɭ ɪɠ ȯʆ ʄ اɣɦȆɭ ɵȉ اݍݨʎȌȆȍ ا��ɦȯɱؠۜܣ اȱɦي ȵɱل واʈɽȨɳɦن ȯȧ ɻɳɡɦث ɽɱع 
 ɪئȆȸاם ɅɐȊ ʏن ࢭȆɐȷɽȗʆ ȆȨȍȿǸɗ ،Ȇًʊȸɦȯɱا ɵɡʆ ɯɦ يȱɦري اȆɀɱم ا��Ȇȼɸ ɵȉا ɣɦȱɟو ،ɝȼɭد

ʏࢭɽɢɦا ȑɸȱاם ʄن إڲʊɮʈ90.و 

Ʌɐȍɦا ɻɘȿۘܢ وȧ ،ɪʊɨɐȗɦا Ʌɗر ʄا إڲɽȍɸذ ȯɜɗ ،ȯا اݍݰȱɸ ʄا إڲɽɘɜʆ ɯɦ ɵʈȳȫǸȗاם ɵɡɦ 
،ɯʊɨɐȗɦݤݮ اɳɭ ɵɏ وجȳȫل وɽɜɦا ʏن ࢭȆʆȱɸ ɻɱǸȉ91  ʎɲاɽȝɦل دون ا զا��و ɪɨɐɦȆȉ ȱȫǸʆ وفȳȫ ɵȉن اȆɠو

،ȟɦاɽȝɦ92وا ȯʊɜɐȗɦا ɵɭ ɽȨɳɦا ɑɳɭل وȯاݍݨ ɵɏ دȆɐȗȉɦ.93 
 ا�ȘȷشȆɺد Ȇȉݍݰʆȯث اɦشʈȳف .�.�.�

ɵɡɦ اȓɮȸɦ اȆȍɦرزة اɦۘܣ ɝȨȗȸȖ اɽɛɽɦف ɽɸ Ȇɸȯɳɏ ا��ȆɺȼȘȷد Ȇȉݍݰȟʆȯ وا��Ȇȣȗȧج ȯɦ ɻȉى 
ȓȷرȯاם  ɽȉأ ȯɟǸʆ .اȱɸ Ȇɳɭɽʆ ʄإڲ ȓʈɽȨɳɦت اȆȷراȯɦا ʏ؈ف ࢭȍɟ ؈فțǸȕ Ȇɺɦرزة وȆȉ ȓɮȷ اȯɓ ȯɜɗ ،ȓʊȸɦȯɱا��

Ȇʊȧن ࢭȳɇ" ɻȉȆȗɟ ʏح اɪʊɺȸȘɦ": "أن Ȇɮɨɏء اȳɀȍɦة ا��وائɽȍɸȱʆ ɯɦ ɪا اڲʄ ا��ȆɺȼȘȷد Ȇȉݍݰȟʆȯ أو 
ɣɦا ذاɽɨɐɘʆ ɯɦ ȓɗɽɢɦء اȆɮɨɏ ɵɭ رȆȍɡɦا ɣɦاȱɟو ɻȉ جȆȣȗȧ94.ا�� 

Ȩɳɨɦ اȯɓ ȯɜɗ اȱد و٭ڈɽȡو ʄڴɏ ȯɟǺʆ ȆًɄʆون أȯɨȫ ɵȉا اȱɸو .ɻȉ فȳɐʇ Ȇًȍɸȱɭ  ؠۜܣɦȯɱا�� ɽ
ȑɸȱɭ ا��ȹɦȯɱ اɽȨɳɦي ɵɏ ɻȝʆȯȧ ȯɳɏ اɽɨɐɦم اɽɜʆ ȟʊȧ .ȓʊȋȳɐɦل: واəʊɦǶȗɦ ࢭȱɸ ʏا اȝɟ ɵɘɦ؈فة، 

 95.وȳɇق اȉ ȓɘɨȗȬɭ ɯʊɨɐȗɦ؈ن اʈȳɀȍɦ؈ن واʊɗɽɢɦ؈ن، واȯɔȍɦادʆ؈ن، وا��ʊȸɦȯɱ؈ن

ȹɦȯɱ ࢭʏ اȳȼɦوح ɏڴʄ اݍݨɪɮ وɵɭ ا��ɏ ȓɨȝɭڴʄ وȩɘɱ ȑȧȆȿ ȯʊȼʉ اȯȉ ȑʊɈɦور Ȇɮɨɏء ا�� 
وأȆɭ اɽȝȧȆȍɦن اݝݰɽțȯن؛ ɟǸɗ؆فɯɸ واɽɜɗا  96ذȳȻ ɣɦح اȳȫ ɵȉوف وȳȻح اȯɱȳɦي وȳȻح اɽɘɀɏ ɵȉر.

 100اʎɇɽʊȸɦ، ا��ɛفاح ص  90

91 Ȇɜɦا ȯȍɏط ،ȹɲɽʆ نȆɛ ȓɐɭȆȡ :زيȆɓ ۚܣȉ( ،ɑȊȆȸɦن اȳɜɦل اȫ يɽȨɳɦا ȹɦȯɱا�� ȑɸȱɭ ɁئȆɀȫ ،ۘܣʊɺɦا ɯʊȧ1993، ٢در ر ،)م
 189ص

92  ،ȹɦȯɱا�� ʏࢭ ȓʈɽȨɳɦت اȆɸȆȣȕا�� ،ȯʊȸɦا ʏڴɏ ؈نɭأ(ط ،ȓʊɱفوɡɦׁا ȓȍȗɡاם ،ɝȼɭص١د ،)220. 

 .191ص ،ȯȍɏ اȆɜɦدر رɯʊȧ اʊɺɦۘܣ، Ȇɀȫئȑɸȱɭ Ɂ ا��ȹɦȯɱ اɽȨɳɦي  93

 . 53اȓʊɔȊ ،ʎɇɽʊȸɦ اȆɏɽɦة، ص 94

 .167ص  əȷɽʆ ɵȉ ȯɮȨɭ5 أȆʊȧ ɽȉن ا��ɦȯɱؠۜܣ، اɪʊʆȱȗɦ واȯɳɸ ɵȸȧ ɝʊɜȨȕ ،ɪʊɮɡȗɦاوي، دار اɯɨɜɦ، دɝȼɭ،ج -

95 ،ʏواࢭ ȯȧاɽɦا ȯȍɏ ʏڴɏ :ɝʊɜȨȕ ،ȓɭȯɜون، اםȯɨȫ ɵȉ ȯɮȨɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ون؛ȯɨȫ ɵȉۗܣ،  اɨاݍݰ ʎȌȆȍɦؠۜܢ اʋɏ ȓɐȍɈɭ :ةȳɸȆɜɦا(
  .294 -167ص م(،1960

ه، ȉ(1388؈فوت: دار Ȇȿدر ،  أȯɮȨɭ ɵȉ ȯɮȧ اםȳɜي اȩɘɱ ،ʎɲȆȸɮɨȗɦ اɵɀɓ ɵɭ ȑʊɈɦ ا��ȹɦȯɱ اȩȕ ،ȑʊɇȳɦ: إȆȸȧن Ȇȍɏس،  96
 .180ص 7م(، ج1968



52•Arap Nahiv Ekolleri/  ɻȷارȯɭو ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا  

 99وأɭ؈ن اȯʊȸɦ، 98وأɵȸȧ ȯɮȧ اȆʈȵɦت، ɏ97ڴʄ وɽȡد اםȑɸȱ ا��ɦȯɱؠۜܣ اɽȨɳɦي؛ ȆȗȷȆɠذ أȯɮȧ أɭ؈ن،
.ɷ؈فɓو əʊɃ ʏࢮɽȻ رɽȗɟȯɦȆɠ دȆʊاݍݰ ʄڴɏ اɽɘɛون وȳȫوآ 

 ȓȷرȯاם șɨȗȧا ȯɜɗ ؛ɷ؈فɓ ي، وȳɸɽݍݨȆɠ ɽȨɳɦا ʏࢭ ȟʆȯݍݰȆȉ ؈نʈɽɔɨɦا ɅɐȊ جȆȣȗȧا ɯɓور
 ɻʊɦإ ȑɸذȆם ʏڴʊɺȸɦد اȆɜȗɱا ɯɓان رȯʊا اםȱɸ ʏارس ࢭȯاם ɵɭ Ȇɸ؈فɓ ɵɏ Ȇ؈قت ٭ڈɮȕارة، وȯɀɦا ȓʊȸɦȯɱا��

 Ȇɭ ىɽȷ نǸȼɦا اȱɸ ʏء ࢭȆɮɨɐɦا ɅɐȊن فȆʊȧ ʎȌأ ɵɭ ىȯȉɪʊɺȸȘɦح اȳȻ ي  ʏࢭ ɑǿȆɄɦواɪɮح اݍݨȳȻ 
.ʎɇɽʊȸɦا ȆɮɸȯɐȊ ɵɭ ɯț100 

�.�. ȓʈȳɀا�� ȓȷرȯا�� :ȆȸًمȆخ 

:ȆٮڈǸشɲ ȱɮɨȗȕ يȱɦا ȵɭȳɸ ɵȉ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ȯʆ ʄڴɏ ȳɡȍɭ șɛو ʏࢭ ȳɀɭ ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا ɪȫد
ɵɡɦ اəʊɦǸȗɦ اݍݰɏ101  ɯɦ ʎɜʊɜڴʄ أʎȌ ا��ɽȷد ࢭʏ اșɛɽɦ اȱɦي ازدȳɸت اȳɜɦاءات اȳɜɦآɏ ȓʊɱڴȯʆ ʄ ورش،

ȟɦȆȝɦن اȳɜɦا ʏإ�� ࢭ ȳɺɌʆ102 ( ܣʊɮȗɦد ا�ّ�و ȯʆ ʄڴɏ298ɸ ،)103 ريɽɳʆȯɦا ȳɘɐȡ ȯɮȧوأ (89ɸ ،)104 
وɑɭ دɽȫل اȳɜɦن اȳɦاɑȊ اɦݤݨȳي، םɯȣɱ ɑ اɽȨɳɦي اȍɡɦ؈ف أ105  ȳɘɐȡ ʎȌ.( 298ɸوɵȉ ȯɮȨɭ و�ّ�د)

؈ن اםȯرȗȷ؈ن اȓʈȳɀȍɦ وȯȋأ اɽȨɱ ɽȨɳʆ ɽȨɳɦ اםɳݤݮ اȯɔȍɦادي، و106 ȉ ɑɮȣʈ(، 338ɸ) اȆȨɳɦس
ȓʊɗɽɢɦي، 107.واɽɗاׁد ȳɡȉ ʎȌل: أȆȝɭون، أȳȫء آȆɮɨɏ يɽȨɳɦر اȆɮɄا اםȱɸ ʏࢭ ȳɺɋ ɯț108  ɵȉ ʏڴɏو

،ʏࢭɽاݍݰ ɯʊɸاȳȉذ، 109إȆȼʇȆȉ ɵȉي، 110واȳȉ ɵȉ111وا ،ɝʊɛȯɦن اȆɮʊɨȷوي، 112وȆܦݵɦا ȯɮȨɭ ɵȉ ʏڴɏ113و 

97  ،ȓʊȋȳɐɦا ȓɄٔڈɦا ȓȍȗɡɭ(،ʏࢭȆɜȝɦۚܣ واʆȯɦ؟ۜܣ واȆʊȸɦم اȷׁ  . 98_91ص 3م(. جɵȸȧ1955 إȳȉاȆȕ ،ɯʊɸرʈخ ا

 .310م(، ص1930ا��دب اʎȌȳɐɦ، )اȳɸȆɜɦة ȓɐȍɈɭ ا��Ȇɮȗɏد، أɵȸȧ ȯɮȧ اȆʈȵɦت، Ȇȕرʈخ  98

 99ɦȯɱا�� ʏࢭ ȓʈɽȨɳɦت اȆɸȆȣȕا�� ،ȯʊȸɦا ʏڴɏ ؈نɭأ،ȹ 224ص. 

 100ɭȆɺȬʈرȆȕو ȓʊȋȳɐɦا ʏت ࢭȆȷ؈ن، دراȸȧ ȳɄاݍݵ ȯɮȨ، ɝȼɭد(:  ،ȩȗɘɦدار ا ȓȍȗɡɭو ʎɭȷׁ  168ص ،م(ɑȍɇ1960 اםȑȗɡ ا

م(، ȓɐȍɈɭ2 ،1957 اݍݨȓɐɭȆ اɽȸɦرȓʈ، طدʄ :ɝȼɭ ࢭȆȗɟ ʏب: ࢭʏ أɽȿل اɽȨɳɦ، )ȯʊɐȷ ا��ʎɲȆɔɗ، ا��Ȇȣȗȧج Ȇȉݍݰȟʆȯ اɽȗȸɭ əʈȳȼɦࢭ
 .41ص

 .ȓȣʆȯȫ332 اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص  101

102 ȓʈɽȨɳɦا ȑɸاȱاם ،ʏڍȡاȳɦا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ، 249ص. 

 .354ص 3ج، إɷȆȍɱ اȳɦواة .Ȇɜȍɇ233ت اʈɽȨɳɦ؈ن ȯʊȋȵɨɦي، ص 103

 .332ص ȯɔȊ3اد، جȆȕرʈخ  .236اȯʊȋȵɦي، Ȇɜȍɇت اʈɽȨɳɦ؈ن، ص  104

 .ɽȻ328ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 105

 169ص ،ȓʊɔȊ اȆɏɽɦة .99ص 1إɷȆȍɱ اȳɦواة، ج. 238اȯʊȋȵɦي ص 106

 351ص  ،ȓȣʆȯȫ اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اɽȻ329. ȓʈɽȨɳɦࢮʏ واםȱاȑɸ םȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 107

 ȓȣʆȯȫ330 اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص  108

 239ص ،اȯʊȋȵɦي، Ȇɜȍɇت اʈɽȨɳɦ؈ن 109
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،ȑȡȆاݍݰ ɵȉ114وا ɮȗɡʆ ɯɦ ȓʈȳɀاם ȓȷرȯر  اםȆɸازد ɵɡɦ .ʎȌɽʆا�� ȳɀɐɦا ʏࢭ ɵɭ ؈فȝɟ ومȯɛ ȯɐȊ إ�� ɪ
 ɵȉ ɵʆȯɦء اȆل ٭ڈȆȝɭأ.ɣʊɦȆɮاם ȳɀɏ مȆʆا ȳɀɭ ʏࢭ ɯɸارȳɜȗȷى، واȳȫر ا��ȆɈɛا�� ɵɭ ،؈نɮɨȸء اםȆɮɨɏ

ȑȧȆȿ  119وȯɦȆȫ ا��زȳɸ، 118واɵȉ اǿȆɀɦغ اʊɭȆɭȯɦۚܣ، ɯț117 اɪʊɜɏ ɵȉ 116واȆȼɸ ɵȉم 115اȆȨɳɦس
،ʎɲɽɮȻوا�� ،ɻɜɘɦوا ȟʆȯ؈ف واݍݰȸɘȗɦ120ا ɦي ازداد اȱɦ؛ اʎɇɽʊȸɦ؈فاً اȫف وأ؆ɟأ ɷȯʆ ʄڴɏ ɽȨɳ

 ًȆȧɽɃ121.و 

�.�.1. ȓʈȳɀا�� ȓȷرȯئص ا��Ȇɀخ 

 ɯț ،ȵɭȳɸ ɵȉا ȯʆ ʄڴɏ ،ȓʈȳɀȉ ȓɏق؇ȉ أتȯȉ Ȇأٰڈ ،ȓʈȳɀاם ȓȷرȯاם ɵɏ Ȇɱȳɟذ Ȇɮɭ ȥȗɴȗȸɲ
أȱȫت ɳɭڍȯɔȊ ʄًادȆًʆ، وȉ șɐɮȡ؈ن اםȍɸȱ؈ن اȳɀȍɦي واɽɢɦࢭʏ، وɷȱɸ ɵɭ ȱȫǸȕ وȕفك ȧ ،ɣɨȕ ɵɭۘܢ 
ȯɦ șɨɢȼȖى ٬ȆɮɨɏڈȆ أراء ȓɨɜȗȸɭ ࢭȝɟ ʏ؈ف  ɵɭ اםȆȸئɪ اȓʈɽȨɳɦ، وȳɺɋ ȯɛت ȯɳɏ Ȇًʊɨȡ اȆȼɸ ɵȉم 

Ȇȿ ȑȧȑʈرȆɏا�� ȑȗɟ ɵɏ ȑʋȍɨɦۚܣ اɔاם  ɵɭ رȆʊȗȫا�� ɑɭ ʄا��وڲ ȓȡرȯɦȆȉ ȆًʆادȯɔȊ ɻݤݨɳɭ  ɑȊȆɇ نȆɠ يȱɦا
آراء اםȯارس ا��ȳȫى ȧۘܢ ا��ɯț ȓʊȸɦȯɱ أزداد أɟ؆ف وɏ ȆًȧɽɃڴȯʆ ʄ اʎɇɽʊȸɦ اȱɦي ȉ ɑɮȡ؈ن اȗȫف 

.ȓʈɽȨɳɦت اȆɸȆȣȕا�� 

اɵȉ اȆɮɐɦد ȯȍɏ اɦڍɵȉ ʏ أȱȻ ،ȯɮȨɭ ɵȉ ȯɮȧرات اȯȍɏ :ȩȕ ،ȑɸȱɦ اȆɜɦدر ا��رȆɱؤوط، ɽɮȨɭد  .224ص 4ج ،ɭ݀ݨɯ ا��دȆȉء 110
 .346ص 2م(، ج1986دار اȝɟ ɵȉ؈ف: دɝȼɭ: ) ا��رȆɱؤوط،

 .ȓȣʆȯȫ232 اݍݰʆȯۙܣ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 111

112 ȓʈɽȨɳɦارس اȯۙܣ، اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ، 355ص. 

113  ɷȆȍɱأ ،ʎɈɘɜɦواة جاȳɦ186ص 3ا. 

 .ɽȻ334ࢮəʊɃ ʏ، اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ، ص 114

 .321، صɽɛȆʆ12ت اݍݰɽɮي، ɭ݀ݨɯ ا��دȆȉء ج 115

 325اȓʊɔȊ ،ʎɇɽʊȸɦ اȆɏɽɦة، ص    

116 ،əʊɃ ʏࢮɽȻȓʈɽȨɳɦارس اȯ334ص ،اם 

117 əʊɃ ʏࢮɽȻ، ȓʈɽȨɳɦارس اȯة، ص336ص ،اםȆȨɳɦا ȳɺȻخ أʈرȆȕو ɽȨɳɦة اǸȼɲ ،ويȆɈɳɈɦ216. ا. 

Ȇȕج اɵʆȯɦ اʎɢȍȸɦ؛ ȯȍɏ اȆɸɽɦب اɏ ɵȉڴʏ اȯȍɏ ɵȉ اȆɢɦࢭʏ اȆɜȍɇ ،ʎɢȍȸɦت . 268، ص1ا��Ȇʊɏن، طاȆɢɨȫ ɵȉن، وȆʊɗت  118
 .233ص  4م(، ج 1964اɽɮȨɭ :ȩȕ ،ȓʊɐɗȆȼɦد ȯɮȨɭ اȆɳɈɦڌȯȍɏ ،ʏ اȆȗɘɦح اݍݰɽɨ، )دار ʋɏ ɪɀʊɗ  ȳȼɲؠۜܢ اʎȌȆȍɦ اݍݰɨۗܣ، 

   ȓʈɽȨɳɦارس اȯاם ،əʊɃ ʏࢮɽȻ، 339ص. 

 .226_223م(، ص1995، 2د. أȯɮȧ اȆɈɳɈɦوي، Ǹȼɲة اɽȨɳɦ وȆȕرʈخ أȳɺȻ اȆȨɳɦة، )اȳɸȆɜɦة: دار اםȆɐرف، ط  

 .57ص 6م(، جȫ2 ،2002؈فاɵʆȯɦ اȵɦرɟڴȷ ،ʏ؈ف ا��ɏم )ȉ؈فوت: دار اʆɮɨɦ ɯɨɐɦ؈ن، ط 

" "اɽɮɄɭ ȩʈȳɀȗɦن اȳȻȩʊɃɽȗɦح اɏ ȩʈȳɀȗɦڴʄ اȩʊɃɽȗɦ" أو " ȯɦȆȫ ȓɮȡȳȕ ،ɪȷȆȉ ȯɮȨɭ ا��زȳɸي، Ȇȗɟ :ɝʊɜȨȕ ȓɭȯɜɭب 119
ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦ؈فوت: دار اȉ( ،يȳɸا��ز ȯɦȆص2000، 1ط ،ݍݵ ،)7_5م. 

120ȯȍɏ ،ȯɐȷا�� ɯʈȳɡɦا ɑʉزɽȗɦوا ȳȼɴɨɦ وقȳȼɦض دار اȆʈȳɦا( ،ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦخ اʈرȆȕ ʏࢭ ɉʊȷɽɦص1ط، ا ،)236_ 235. 

 32ص ،دار اȑȗɡɦ اȉ ȓʊɮɨɐɦ؈فوت(ȳȸʇي ȯȍɏ اɔɦۚܣ ȯȍɏ ד، ɭ݀ݨɯ اםǺرȫ؈ن ȧۘܢ اȳɜɦن اȳȼɏ ʎɲȆȝɦ اɦݤݨȳي، ) 121
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3.  ȓقȉȆȷ ت�Ȇمق 

 .اɽȨɳɦ اȯȍɐɦ ،ʎȌȳɐɦד ȳɐɭوف، Ȇɗس، ȳɔɭب  -1

 اםȯرȓȷ اםȓʊȋȳɔ ࢭʏ اɽȨɳɦ اɽʊɨɏ ȹɲɽʊɴȍɦ ،ʎȌȳɐɦي، وȳȡȆɸ اם��ڌʏ، وȆɏ ȓɮʊɨȷة. -2

 Ǹȼɲة ɯɨɏ اɐɦ ،ɽȨɳɦڴȯȉ ʏر. -3

4- .ȓɮɐɇ مȆɮȗɦ ،ȆɸؤȆɮɨɏو ȓʈɽȨɳɦارس اȯ122اם 

 م.2003، 1اɽȨɳɦ اɀɦ ،ʎȌȳɐɦح رواي، اȳɸȆɜɦة، دار ȑʈȳɓ، ط -5

4. ȓɮȕȆاݍݵ 

 Ȇɳɨȿɽȕ ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦارس اȯɭ ɵɏ ȵȡɽاם ȆɳɃȳɏ ȯɐȊ:Ȇٔڈɭ ةȯɏ ȥئȆȗɱ ʄإڲ 

-  ȯɛ ارسȯاם ʏࢮȆȉ أن șȎțة وȳɀȍɦا ȓɳʆȯɭ ɻɐȍɳɭ نȆɠ ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦا ɪȿإن أ
.ȓʊɏȳɘɦر اɽɭا�� ʏࢭ șɀɜɱزادت و ɯț ȓʈɽȨɳɦا ȯɏاɽɜɦل واɽȿا�� ɣɨȕ ةȳɀȍɦا ɵɏ تȱȫأ 

-  Ȇْڈɜّɨȕب، وȳɐɦا ȯɳɏ ظɽɘɨم اםɡɦا ʄڴɏ ةȳɀȍɦا ȓȷرȯɭ تȯɮȗɏا ȯɜɦ
.Ȇɺɦاɽȧف أ؆ɟأ ʏࢭ ȓɺɗȆȼɭ 

 ɏڴʄ اȳɜɦاءات اםɽȗاȳȕة ɵɭ اȳɜɦآن اɯʈȳɡɦ وأșɨɮɸ اȆȼɦذة ɭٔڈȆ. اȯɮȗɏت -

أȯɭ Ȇɭرȓȷ اɑɭ șɨɸȆȸȖ ȯɜɗ ȓɗɽɢɦ اםȆدة اȟʊȧ ɵɭ ȓʈɽɔɨɦ ا��ɪȿ، وأȱȫت  -
. ɯɸ؈فɓ ɵɭو Ȇɺɨɸأ ɵɭ 

 وȳɜɨɦ ȓȍȸɴɦȆȉ ɣɦȱɟاءات. -

- .ȓɗɽɢɦة واȳɀȍɦۘܣ اȷرȯɭ جȆȗɱ إ�� ȓʆادȯɔȍɦا ȓȷرȯاם Ȇɭو 

-  ȓʊȸɦȯɱن ا��Ȇȗȷرȯاם Ȇɭأ ʏࢭ ȓʈȳɀȍɦا ȓȷرȯاם  ɣɨȸɭ Ȇȗɡɨȷ ȯɜɗ ȓʈȳɀواם
.Ȇٔڈɭ ɅɐȊ ʏࢭ ȓʊɗɽɢɦا ɵɏ ȱȫا�� ɑɭ ȆɺɨئȆȸɭ ف؆ɟأ 

-  ɪئȆȸف اם؆ɟأ ʏن ࢭɽɜɘȗʆ اɽɱȆɠ ارسȯاם  ɷȱɸ ءȆɮɨɏ ɵɭ ً؈فاȝɟ أن ȳɟȱɦȆȉ ȳʆȯȡو
ɵɮɃ اםȯرȓȷ اɽɦاȯȧة، وȯɛ اɽɘɨȗȫا ࢭɅɐȊ ʏ ا��Ȇʊȧن، واɽɜɘȕا Ȇɮɨɏ ɑɭء ࢭȯɭ ʏرȓȷ أȳȫى 

122 .ȑȗɡɦا ɯȸɛ ،ȓɟɽɦا�� ȓɡȍȼɦ ȓɐȊȆȕ تȆɜاם ɷȱɸ 



Assad Alden Yousef • 55

Ȇْڈȡا ȑȸȧ ɪɠ ɽȨɳɦا ɯɨɏ لȆȣɭ ʏࢭ ȓراܥݵ ȯɏاɽɛ ʄا إڲɽɨȿۘܢ وȧ ɷالد  ɻɳɭ قودʆ يȱɦا
.ɯɸ؈فɓو ɻɜɘɦ؈ف واȸɘȗɦوا ȓʊȋȳɐɦب اɇ 

5. ɑاجȳدر وا��Ȇɀا�� 

 .1إȳȉاɯʊɸ اȳɭȆȸɦاʎǿ، "اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ: أɽɈȷرة وواɑɛ"، دار اȳɡɘɦ، ا��ردن، ط. 

 ،"ʎɈɐɭ ɵȉا ȓʊɘɦح أȳȻ "،بɽɜɐʇ ɵȉ ȯɮȨɭ ɵʆȯɦر اȯȉ ،ȓʈɽȨɳɦا ɵȉا ȯʊɺɗ ɵȉ ד ȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ
 .مȯɏ ،2 ،2001د ا��ȵȡاء: 1اɀȍɦܣ، ȓɐɭȆȡ أم اȳɜɦى، ȓɡɭ اםȓɭȳɡ، ط. 

 ȓȸȷǺɭ ،اريȯɱزȆت اםȯȣɱ ȆɃر :ɝʊɜȨȕ ،"șȷȳɺɘɦق، "اȆإܥݰ ɵȉ ȯɮȨɭ جȳɘɦا ɽȉأ ،ɯʆȯɳɦا ɵȉا
ȯɳɦ ،ʎɭȷׁن،    .م2009اȆɛȳɘɦن ɨɦفاث ا

 ɝʊɜȨȕ ،"ۚܣɔاם" ،ȯɮȨɭ ɵȉ ד ȯȍɏ ،ȓɭاȯɛ ɵȉدار ا ،ɽɨح اݍݰȆȗɘɦا ȯȍɏ ،ɵȸاݝݰ ȯɮȨɭ ɵȉ ד ȯȍɏ
 ،ȑȗɡɦا ɯɦȆɏ1997م. 

ȳȻح اɝʊɜȨȕ ،ɪʊɺȸȘɦ: أɏ ȯɮȧڴʏ، اםȓȍȗɡ اʎǿȆɈɦ اݍݨɣɦȆɭ ɵȉ  ،ʎɲȆʊ اȯȍɏ ɵȉ ȯɮȨɭ ،ɣɦȆɭ ɵȉ ד
ȳɀɭ ȓʊɘʊɛɽȗɦا. 

 ȯɮȨɭ ʏڥɗȆȻ ،əʊɃ ʏࢮɽȻ :ɝʊɜȨȕ ،"ةȆȨɳɦا ʄڴɏ دȳɦۗܣ، "اɇȳɜɦا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ɵȉ ȯɮȧء، أȆɄɭ ɵȉا
ȧ ،ةȳɸȆɜɦا ،ʎȌȳɐɦا ȳɡɘɦدار ا ،ɵȸ1947م.  

 ʏڍɭ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ىȯɀɦا ɪȋى وȯɳɦا ȳɈɛ حȳȻ" ،əȷɽʆ ɵȉ ɵʆȯɦل اȆɮȡ ،ريȆɀɱا�� ɯȻȆɸ ɵȉا
 .ɸـ1383، 1اȯȍɏ ɵʆȯɦ اݍݰȯʊɮ، دار اȸɦم، اȳɸȆɜɦة، ط. 

، 1اɏ ɵȉ Ƚʋɐʇ ،Ƚʋɐʇ ɵȉڴȳȻ" ،ʏح اםȳȼȬɭȵɨɦ ɪɀɘي"، دار اȑȗɡɦ اȉ ،ȓʊɮɨɐɦ؈فوت، Ȇɳȍɦن، ط. 
 .م2001

 ȓȍȗɡɭ ،ɯʊɸاȳȉإ ɪɃȆɘɦا ȯȍɏ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"؈نʈɽȨɳɦا ȑȕاȳɭ" ،ۗܣɨاݍݰ ʏڴɏ ȯȧاɽɦا ȯȍɏ ȑʊɇ ɽȉأ
 .م1955اɦٔڈȳɀɭ ،ȓɄ، اȳɸȆɜɦة، 

 ȓȍȗɡاם ،ȯɮȨɭ ɵȸȧ :ɝʊɜȨȕ ،"ȑȡȆاݍݰ ɵȉ ȓʊɗȆɢɦح اȳȻ "،عۜܣȳɦا ɵȸاݍݰ ɵȉ ȯɮȨɭ ،ذيȆȉفȷׁ ا
،ȓʊɭȷׁ Ȇɭׁم ɽɐȷ ɵȉ ȯɮȨɭد ا  .م1966 اȓɐɭȆȡ ،ȓʊɘɛɽɦ ا

، 1ا��ȳȻ" ،ʎɲɽɮȻح ا��ɝʊɜȨȕ ،"ȓʊɘɦ: إɽɜɐʇ ɑʇȯȉ ɪʊɭب، دار اȑȗɡɦ اȆɳȍɦ ،ȓʊɮɨɐɦن، ȉ؈فوت، ط. 
 .م1998

 .1ا��Ȇȕ" ،ȯɮȨɭ ɵȉ ȯʊɐȷ ،ʎɲȆɔɗرʈخ اɽȨɳɦ اȓȍȗɡɭ ،"ʎȌȳɐɦ اȳɡɘɦ، دɝȼɭ، ط. 
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ɦ؈ن اʈɽȨɳɦ؈ن اȉ اݍݵ��ف ɪئȆȸɭ ʏف ࢭȆɀɱׁ ʈȳɀȍ؈ن ا��Ȇȍɱري، أɽȉ اɦفȆɠت ȯȍɏ اȯɮȨɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦ، "ا
 .واʊɗɽɢɦ؈ن"، ɭ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕڍʏ اȯȍɏ ɵʆȯɦ اݍݰȯʊɮ، دار اȳɡɘɦ، اȳɸȆɜɦة

 ɯʊɸاȳȉإ :ɝʊɜȨȕ ،"ءȆȉت ا��دȆɜȍɇ ʏء ࢭȆȍɦا�� ȓɸȵɱ" ،ȯɮȨɭ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ تȆɠفɦا ɽȉري، أȆȍɱا��
  .م1985، 2اȳɭȆȸɦاȓȍȗɡɭ ،ʎǿ اםȆɳر، ا��ردن، اȵɦرȆɛء، ط. 

 Ȇʈȳɟز ɽȉب أȆȗɟ" ،ʎɢɭ ȯɮȧري، أȆɀɱا��داب، ا�� ȓʊɨɠ ،ȳɸا��ز ȓɐɭȆȡ ،"ɽȨɳɦا ʏࢭ ɻȍɸȱɭاء وȳɘɦا
 .م1966

 .اݍݨɮڍȷ ɵȉ ȯɮȨɭ ،ʏم، "Ȇɜȍɇت ɽȨɗل اȳɐȼɦاء"، ɽɮȨɭ :ɝʊɜȨȕد ȳɟȆȻ ȯɮȨɭ، دار اםȯȡ ،ʎɲȯة

 .م. )ȳɃȆȨɭات Ȇȕ ɵɏ �ً�ɜɱرʈخ ا��دب اȆȗɟ ȓɭȯɜɭ" ،ɪʆȆɗ ȯɦɽȡ1913)ʎȌȳɐɦب ا��Ȇɀɱف"، ȯɳɦن، 

ɳɦارس اȯۙܣ، "اםʆȯاݍݰ ȓȣʆȯȫ .ط ،ȯȋا��ردن، أر ،ɪɭدار ا�� ،"ȓʈɽȨ3 ،2001م. 

 .مɽɭ ȳɄȫ1 ،2003؟ۜܢ ɽɮȧ ȯɮȨɭد، "اɽȨɳɦ واȆȨɳɦة"، ɯɦȆɏ اȉ ،ȑȗɡɦ؈فوت، ط. 

اɽɳʆȯɦري، ȯȍɏ ד ȓȍʋȗɛ ɵȉ ɯɦȆȷ ɵȉ، "اםȆɐرف"، ȳț :ɝʊɜȨȕوت ȓȻȆɢɏ، اȓȀʊɺɦ اȆȗɡɨɦ ȓɭȆɐɦب، 
 .م1992، 2اȳɸȆɜɦة، ط. 

 ɵȸاݍݰ ȳɡȉ ɽȉي، أȯʊȋȵɦا ɪɄɘɦا ɽȉأ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"؈نʈɽɔɨɦ؈ن واʈɽȨɳɦت اȆɜȍɇ" ،ؠۜܣɦȯɱا��
 .م1984، 2إȳȉاɯʊɸ، دار اםȆɐرف، اȳɸȆɜɦة، ط. 

ȳɮɏ ،ɻʈɽȍʋȷو اȆɮȝɏ ɵȉن ɳɛ ɵȉف، "اȆȗɡɦب"، ȯȍɏ ɝʊɜȨȕ اȸɦم Ȇɸرون، ȓȍȗɡɭ اݍݵɱȆڋʏ، اȳɸȆɜɦة، 
 .م1988، 3ط. 

Ȩɳɦر اȆȍȫד، "أ ȯȍɏ ɵȉ ɵȸاݍݰ ȯʊɐȷ ɽȉأ ،ʏ؈فاࢭȸɦا ɵɏ ɯɺɄɐȊ ȱȫوأ ɯّڈȕاȳɭ؈ن وʈȳɀȍɦ؈ن اʈɽ
 .مɝʊɜȨȕ ،"ɅɐȊ1 ،1985: د. ȯɮȨɭ إȳȉاɯʊɸ اȆɳȍɦ، دار ا��Ȇɀȗɏم، اȳɸȆɜɦة، ط. 

اȡ ،ʎɇɽʊȸɦل اȯȍɏ ɵʆȯɦ اɵɮȧȳɦ، "ا��ɛفاح ࢭʏ أɽȿل اȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،"ɽȨɳɦ اݍݰɏ ،ȓʊɈɏ ɯʊɡء 
 ،ɝȼɭد ،ʎɲ؈فوȍɦدار ا ،ȓʊɈɏ ɵʆȯɦم2006ا. 

ɏ ɵʆȯɦل اȡ ،ʎɇɽʊȸɦا ،ɯʊɸاȳȉإ ɪɄɘɦا ɽȉأ ȯɮȨɭ ،ʄڲɽد اםȆȡ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ȳɸȵاם" ،ɵɮȧȳɦا ȯȍ
 .مɏ1998ڴȯɮȨɭ ʏ اȆȣȍɦوي، ʋɏ ȓɐȍɇؠۜܢ اʎȌȆȍɦ اݍݰɨۗܣ، اםȓȍȗɡ اȆɳȍɦ ،ȓʈȳɀɐɦن، ȉ؈فوت، 

اȡ ،ʎɇɽʊȸɦل اȯȍɏ ɵʆȯɦ اɑɮɸ" ،ɵɮȧȳɦ اɽɺɦاɑɭ ࢭȳȻ ʏح ɑɮȡ اݍݨɽاȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،"ɑɭ اȸɦم 
 ɯɦȆȷ لȆɐɦا ȯȍɏ ،رونȆɸ .؈فوت، طȉ ،ȓɦȆȷȳɦا ȓȸȷǺɭ ،مȳɡɭ1 ،1992م. 

 .ɽȻ7ࢮəʊɃ ʏ، أɽȻ ȯɮȧࢮȯȍɏ ʏ اȸɦم əʊɃ، "اםȯارس اȓʈɽȨɳɦ"، دار اםȆɐرف، ط. 

 .مɏ1 ،2009ڴʏ أɽȉ اםȆɢرم، "أɽȿل اɡɘȗɦ؈ف اɽȨɳɦي"، دار ȑʈȳɓ، اȳɸȆɜɦة، ط. 
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ɏ نȆɄɭر ورȆȣɳɦا ɯʊɨاݍݰ ȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ "ʎȌȳɐɦخ ا��دب اʈرȆȕ" ،نȆɮɨɠوȳȉ رلȆɠ ،رفȆɐاب، دار اםɽȗɦا ȯȍ
 .م1977، 5اȳɸȆɜɦة، ط. 

 ȯȍɏ ،رȆȣɳɦا ʏڴɏ ȯɮȨɭ ،ʎȖȆȣɳɦا əȷɽʆ ȯɮȧأ :ɝʊɜȨȕ ،"آنȳɜɦا ʎɲȆɐɭ" ،ۛܢȨʆ Ȇʈȳɟز ɽȉاء، أȳɘɦا
 .1اȆȗɘɦح إɪʊɏȆɮȷ اɨȼɦۗܣ، دار اםȳɀɭ ،ȓʈȳɀ، ط. 

 .2ط.  ȑɨɐȜ، أȨʆ ɵȉ ȯɮȧۛܢ ɵȉ زȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،"ȹɦȆȣɭ" ،ȯʈ اȸɦم، دار اםȆɐرف، اȳɸȆɜɦة،

 ȑȗɡɦم، دار اȳɡɭ لȆɐɦا ȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،"ȳئȆɌɳɦوا ɷȆȍȻا��" ،ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ɵʆȯɦل اȡ ،ʎɇɽʊȸɦا
 .م1990، 1اȓʊɮɨɐɦ، ط. 

 .مȯȍɏ3 ،1989 اȆȗɘɦح ɨȻۗܣ، أɏ ɽȉڴʏ اȆɘɦر؟ۜܣ، "دار اםȆɏɽȍɈت اݍݰȯȡ ،ȓȝʆȯة، ط. 

 ȳɀاם ȑȗɡɦر، دار اȆȣɳɦا ʏڴɏ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ɁئȆɀاݍݵ" ،ȩȗɘɦا ɽȉۚܣ، أȡ ،ȓʊɮɨɐɦا ȓȍȗɡاם ،ȓʈ
 .م1952، 1اȳɸȆɜɦة، ط. 

 ،ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦدة، دار اȆɐȸɦا ȓɐȍɈɭ ،"ادȯɔȊ خʈرȆȕ" ،șȉȆț ɵȉ ʏڴɏ ɵȉ ȯɮȧادي، أȯɔȍɦا ȑʊɈاݍݵ
 .مȆɳȍɦ1931ن، ȉ؈فوت، 

ɽɛȆʆت اݍݰɽɮي، "ɭ݀ݨɯ ا��دȆȉء: إرȆȻد ا��رȑʈ إڲȓɗȳɐɭ ʄ ا��دɝʊɜȨȕ ،"ȑʆ: إȆȸȧن Ȇȍɏس، دار اȳɔɦب 
Ȇɳȍɦ ،ʎɭȷׁن  .مȉ ،1993؈فوت، ا

 ɪɄɘɦا ɽȉأ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ةȆȨɳɦا ɷȆȍɱأ ʄڴɏ واةȳɦا ɷȆȍɱإ" ،ɵʆȯɦل اȆɮȡ əȷɽʆ ɵȉ ʏڴɏ ،ʎɈɘɜɦا
 .م1986إȳȉاɯʊɸ، دار اȳɡɘɦ اʎȌȳɐɦ، اȳɸȆɜɦة، 

اȡ ،ʎɇɽʊȸɦل اȯȍɏ ɵʆȯɦ اȓʊɔȊ" ،ɵɮȧȳɦ اȆɏɽɦة"، ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ أɽȉ اɪɄɘɦ إȳȉاʋɏ ،ɯʊɸؠۜܢ 
 .م1964اʎȌȆȍɦ اݍݰɨۗܣ، 

Ȇȡȵɦ؈فوت، ط. اȉ ،ȹǿȆɘɳɦرك، دار اȆȍزن اםȆɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ɽȨɳɦا ɪɨɏ ʏح ࢭȆɄʆׁ ، 5ڊʏ، أɽȉ اɯȷȆɜɦ، "ا
 .م1986

اȳȼȬɭȵɦي، Ȇȡر ד أɽȉ اȸɘȕ" ،ɯȷȆɜɦ؈ف اȆȼɡɦف Ȇɜȧ ɵɏئɝ اȗɦ؇قɪʆ وɽʊɏن ا��Ȇɛوɪʈ"، دار اȆȗɡɦب 
 .ɸـ1407، 3اȉ ،ʎȌȳɐɦ؈فوت، ط. 

 ʎȌȳɐɦا ɽȨɳɦخ اʈرȆȕ" ،ɷȆȉأ ȯɦر وȆȗاݝݵ ȯɮȨɭ ،؈فوتȉ ،نȆɳȍɦ ،ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦب"، دار اȳɔق واםȳȼاם ʏࢭ
 .ɸـ1413، 2ط. 

 ،ȯʊɮاݍݰ ȯȍɏ ɵʆȯɦا ʏڍɭ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"نȆʊɏت ا��Ȇʊɗو" ،ɵʆȯɦا ȹɮȻ سȆȍɐɦا ɽȉن، أȆɢɨȫ ɵȉا
 .ȓȍȗɡɭ8 اɦٔڈȓɄ اםȓʈȳɀ، اȳɸȆɜɦة، ȯɏد ا��ȵȡاء: 
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ȳɜɦن اȆɛ ȓɐɭȆȡ ،"ɑȊȆȸɦن اʊɺɦۘܣ، ȯȍɏ اȆɜɦدر رȆɀȫ" ،ɯʊȧئȑɸȱɭ Ɂ ا��ȹɦȯɱ اɽȨɳɦي ȫل ا
 .مȆɔɳȉ ،ȹɲɽʆ2 ،1993زي، ط

  .1أɭ؈ن ɏڴʏ اȯʊȸɦ، "ا��ȆɸȆȣȕت اȓʈɽȨɳɦ ࢭʏ ا��ȓɐɭȆȡ ،"ȹɦȯɱ دɝȼɭ اםȓȍȗɡ اɡɦׁفوȓʊɱ، ط

 .1أȆʊȧ ɽȉن، ا��ɦȯɱؠۜܣ، "اɪʊʆȱȗɦ واɵȸȧ :ɝʊɜȨȕ ،"ɪʊɮɡȗɦ اȯɳɺɦاوي، دار اɯɨɜɦ، دɝȼɭ، ط

"ȓɭȯɜاם" ،ȯɮȨɭ ɵȉ ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ ،ونȯɨȫ ɵȉد.  ا :ɝʊɜȨȕ ،"أ واݍݵفȯȗȍان اםɽʆف ودɐɦب اȆȗɟ" ɵɭ
 .ɏڴȯȍɏ ʏ اɽɦاȯȧ واࢭʏ، دار ٰڈȳɀɭ ȓɄ، اȳɸȆɜɦة

اʎɲȆȸɮɨȗɦ، أȯɮȨɭ ɵȉ ȯɮȧ اםȳɜي، "ȩɘɱ اɵɀɓ ɵɭ ȑʊɈɦ ا��ȹɦȯɱ اɝʊɜȨȕ ،"ȑʊɇȳɦ: إȆȸȧن 
 مȆȍɏ1968س، دار Ȇȿدر، ȉ؈فوت، 

ȷׁم اȆʊȸɦ؟ۜܣ واʆȯɦۚܣ   .م1955واȆɜȝɦࢭȓȍȗɡɭ ،"ʏ اɦٔڈȓɄ اםȓʈȳɀ، اȳɸȆɜɦة، ɵȸȧ إȳȉاȆȕ" ،ɯʊɸرʈخ ا

 .م1928أɵȸȧ ȯɮȧ اȆʈȵɦت، "Ȇȕرʈخ ا��دب اȓɐȍɈɭ "ʎȌȳɐɦ ا��Ȇɮȗɏد، اȳɸȆɜɦة، 

 ،ȩȗɘɦدار ا ȓȍȗɡɭو ʎɭȷׁ ȯɮȨɭ اݍݵȸȧ ȳɄ؈ن، "دراȆȷت ࢭʏ اȓʊȋȳɐɦ وȆȕرɑȍɇ ،"ȆɺȬʈ ࢭʏ اםȑȗɡ ا
 ،ɝȼɭم1960د. 

ȼɦا ȟʆȯݍݰȆȉ جȆȣȗȧا��" ،ʎɲȆɔɗا�� ȯʊɐȷ ȓɐɭȆاݍݨ ȓɐȍɈɭ "ɽȨɳɦل اɽȿأ ʏب ࢭȆȗɟ ɵɭ ʄࢭɽȗȸɭ əʈȳ
 ،ȓʈرɽȸɦم1957ا. 

 ،ȓʊȋȳɐɦا ȓɄٔڈɦدار ا ،"ȓʈɽȨɳɦا ȑɸاȱاם ʏدروس ࢭ" ،ʏڍȡاȳɦا ɵɮȧȳɦا ȯȍɏ1980م. 

ȯȍɏ اɦڍɵȉ ʏ أȯɮȧ اȳɡɘɦي، "ȱȻرات اȑɸȱɦ ࢭʏ أȆʊȫر ɵɭَ ذȯȍɏ :ɝʊɜȨȕ ،"ȑɸ اȆɜɦدر ا��رȆɱؤوط، دار 
 .م1964اȝɟ ɵȉ؈ف، 

ȆɈɳɈɦا ȯɮȧة، طأȳɸȆɜɦرف، اȆɐة" دار اםȆȨɳɦا ȳɺȻخ أʈرȆȕو ɽȨɳɦة اǸȼɲ" ،م1995. 2وي. 

 .مȫ2 ،2002؈ف اɵʆȯɦ اȵɦرɟڴʏ، "ا��ɏم"، دار اʆɮɨɦ ɯɨɐɦ؈ن، ȉ؈فوت، ط

ا��زȳɸي، ȯȍɏ ɵȉ ȯɦȆȫ ד، "ȳȻح اɏ ȩʈȳɀȗɦڴʄ اɽʊɏ ɪȷȆȉ ȯɮȨɭ :ɝʊɜȨȕ ،"ȩʊɃɽȗɦن اɽȸɦد، دار 
 .م2000، 1اȑȗɡɦ اȉ ،ȓʊɮɨɐɦ؈فوت، ط

 .ɸـȯȍɏ1 ،1413 اȯɮȨɭ ɯʈȳɡɦ ا��ȯɐȷ،" اɉʊȷɽɦ ࢭȆȕ ʏرʈخ اɽȨɳɦ اʎȌȳɐɦ"، دار اɽȼɦاف، اȆʈȳɦض، ط

 ،ȓʊɮɨɐɦا ȑȗɡɦي"، دار اȳݤݨɦا ȳȼɏ ʎɲȆȝɦن اȳɜɦۘܢ اȧ ؈نȫرǺاם ɯ݀ݨɭ" ،ד ȯȍɏ ۚܣɔɦا ȯȍɏ يȳȸʇ
 .مȉ1991؈فوت، 
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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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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-

                                                           
2  King, Pamela. E. vd. Developmental Perspectives on Adolescent Religious and Spiritual Deve-
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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 
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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 

                                                           
29  Long, The Child's Conception of Prayer, 101 
30  Long, The Child's Conception of Prayer, 109 
31  Hood, Ralph W. vd. The Psychology of Religion An Empirical Approach, 99 
32  Mckinney ve Mckinney, Prayer in the lives of late adolescents,285 



Mehmet Su• 75

 

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. 
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