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Abstract 
 

The primary aim of the study is to trace and analyze the dialectical 
process by which French psychological thought moved from Cartesian 
mechanistic dualism and Enlightenment materialism to the positivist 
and clinical-experimental paradigm of the 19th century. The object of 
the article is the historical evolution of French psychology from the 
17th to the late 19th century. The subject is the transformation of its 
philosophical foundations into an independent scientific discipline. The 
main research question is: How did French psychology manage to free 
itself from metaphysical speculation and become a rigorous empirical 
science despite originating in René Descartes’ strict mind-body 
dualism? The central hypothesis is that this transformation was driven 
not only by internal theoretical development but also by socio-political 
factors (class struggles, bourgeois progress, the revolutions of 1848, 
and the crisis of the Third Republic), which accelerated the rejection of 
metaphysics in favor of laboratory and clinical methods. The study 
employs historical-philosophical analysis, the comparative method 
(French tradition vs. British empiricism and German experimental 
psychology), and contextual socio-political interpretation of primary 
sources (works of Descartes, Gassendi, Malebranche, Bayle, 
d’Holbach, Ribot, Charcot, and others). The article demonstrates that 
Descartes laid the psychophysical foundations (pineal gland as 
interaction point, reflex theory, classification of six primary passions), 
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which were subsequently criticized and materialized by Enlightenment 
thinkers. Pierre Bayle secularized mental disorders by treating them as 
natural illnesses rather than divine punishment; d’Holbach explained 
psychological distress as misinterpretation of material processes. In 
the 19th century, Théodule Ribot institutionalized experimental 
psychology, while Jean-Martin Charcot, through hypnosis and clinical 
demonstration of trauma’s psychosomatic effects, finally bridged 
philosophy and scientific clinic, significantly influencing Freud. The 
decline of the original French tradition in the 20th century under Anglo-
American dominance further highlights the uniqueness of the earlier 
philosophy-science interaction. The conclusions offer insights for 
contemporary cognitive science, neurophilosophy, and trauma therapy. 

 
Keywords: Philosophy, French Psychology, Cartesian Dualism, 

Philosophy and Science Interaction, History of Psychology, Secularization 
of Mental Disorders, Psychosomatics, Cognitive Science 
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Xülasə 

 
Tədqiqatın əsas məqsədi fransız psixoloji düşüncəsinin Kartezyen 

mexanistik dualizm və Maarifçilik dövrünün materializmindən XIX əsrin 
pozitivist və klinik-eksperimental paradiqmasına keçidini təmin edən 
dialektik prosesi izləmək və təhlil etməkdir. Məqalənin obyekti XVII 
əsrdən XIX əsrin sonlarınadək fransız psixologiyasının tarixi inkişafıdır. 
Predmeti isə onun fəlsəfi əsaslarının müstəqil elmi disiplinə çevrilməsi 
prosesidir. Əsas tədqiqat sualı belə formullaşdırılır: René Dekartın sərt 
ağıl–bədən dualizmindən qaynaqlanmasına baxmayaraq, fransız 
psixologiyası metafizik spekulyasiyalardan necə azad olaraq ciddi em-
pirik elmə çevrilə bilmişdir? Mərkəzi hipotez ondan ibarətdir ki, bu 
transformasiya yalnız daxili nəzəri inkişafın nəticəsi deyil, həm də so-
sial-siyasi amillərin (sinfi mübarizələr, burjuaziyanın tərəqqisi, 1848-ci il 
inqilabları və Üçüncü Respublika böhranı) təsiri ilə baş vermiş, bu 
amillər metafizikanın tədricən kənarlaşdırılaraq laboratoriya və klinik 
metodların üstünlük qazanmasını sürətləndirmişdir. 

Tədqiqatda tarixi-fəlsəfi təhlil metodu, müqayisəli yanaşma (fransız 
ənənəsi ilə Britaniya empirizmi və Alman eksperimental psixologiyası-
nın müqayisəsi), eləcə də əsas mənbələrin (Dekart, Qassendi, Malb-
ranş, Bayl, d’Holbax, Ribo, Şarko və başqalarının əsərləri) sosial-siyasi 
kontekstual interpretasiyası tətbiq edilmişdir. Məqalədə göstərilir ki, 
Dekart psixofiziki əsasları (epifiz vəzinin qarşılıqlı təsir nöqtəsi kimi 
izahı, refleks nəzəriyyəsi, altı əsas ehtirasın təsnifatı) formalaşdırmış, 
lakin bu əsaslar sonradan Maarifçilik mütəfəkkirləri tərəfindən tənqid 
edilmiş və materialist çərçivədə yenidən şərh olunmuşdur. Pierre Bayle 
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ruhi pozuntuları ilahi cəza kimi deyil, təbii xəstəliklər kimi izah etməklə 
onları sekulyarlaşdırmış, d’Holbax isə psixoloji iztirabları maddi pro-
seslərin yanlış qavranılması ilə əlaqələndirmişdir. 

XIX əsrdə Teodül Ribo eksperimental psixologiyanı institusional 
səviyyədə formalaşdırmış, Jan-Martin Şarko isə hipnoz və travmanın 
psixosomatik təsirlərinin klinik nümayişi vasitəsilə fəlsəfə ilə elmi klinika 
arasında körpü yaratmış və bununla da Ziqmund Freydə mühüm təsir 
göstərmişdir. XX əsrdə anqlo-amerikan elmi dominantlıq fonunda oriji-
nal fransız ənənəsinin tənəzzülü, erkən dövrdə fəlsəfə ilə elm arasın-
dakı bu qarşılıqlı əlaqənin nə qədər unikal olduğunu daha aydın şəkil-
də üzə çıxarır. Tədqiqatın nəticələri müasir koqnitiv elmlər, neyrofəl-
səfə və travma terapiyası üçün mühüm nəzəri və metodoloji nəticələr 
təqdim edir. 

 
Açarsözlər: Fəlsəfə, Fransa psixologiyası, Karteziyan dualizmi, 

fəlsəfə və elmin qarşılıqlı əlaqəsi, psixologiya tarixi, psixi pozğunluqla-
rın sekulyarlaşdırılması, psixosomatika, koqnitiv elm. 
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Резюме 
 

Главная цель исследования – проследить и проанализировать 
диалектический процесс, в ходе которого французская психологи-
ческая мысль перешла от картезианского механистического дуа-
лизма и материализма Просвещения к позитивистской и клинико-
экспериментальной парадигме XIX века. Объектом статьи являет-
ся историческая эволюция французской психологии с XVII до кон-
ца XIX века; предметом – трансформация её философских основ 
в самостоятельную научную дисциплину. Основной исследова-
тельский вопрос формулируется так: каким образом французской 
психологии удалось освободиться от метафизических спекуляций 
и стать строгой эмпирической наукой, несмотря на своё проис-
хождение из строгого дуализма души и тела Рене Декарта? Цен-
тральная гипотеза заключается в том, что эта трансформация 
была обусловлена не только внутренним теоретическим развити-
ем, но и социально-политическими факторами (классовая борьба, 
прогресс буржуазии, революции 1848 года, кризис Третьей рес-
публики), которые ускорили отказ от метафизики в пользу лабора-
торных и клинических методов. В исследовании используются ис-
торико-философский анализ, сравнительный метод (сопоставле-
ние французской традиции с британским эмпиризмом и немецкой 
экспериментальной психологией) и контекстуальная социально-
политическая интерпретация первоисточников (работ Декарта, 
Гассенди, Мальбранша, Бейля, д’Аламбера, Дидро, Гольбаха, Ри-
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бо, Шарко и других). В статье показано, что Декарт заложил пси-
хофизические основания (шишковидная железа как точка взаимо-
действия, теория рефлекса, классификация шести первичных 
страстей), которые впоследствии были критикованы и материали-
зованы мыслителями Просвещения. Пьер Бейль секуляризировал 
психические расстройства, рассматривая их как естественные бо-
лезни, а не божественную кару; д’Аламбер и Дидро в «Энцикло-
педии» способствовали натуралистическому взгляду на человека; 
Поль Гольбах объяснял психологический дистресс как неверную 
интерпретацию материальных процессов. В XIX веке Теодуль Ри-
бо институционализировал экспериментальную психологию, а 
Жан-Мартен Шарко через изучение гипноза и клиническую демон-
страцию психосоматических эффектов травмы окончательно со-
единил философию с научной клиникой, существенно повлияв на 
Фрейда. Угасание оригинальной французской традиции в XX веке 
под влиянием англо-американского доминирования дополнитель-
но подчеркивает уникальность раннего взаимодействия филосо-
фии и науки. Выводы работы предлагают перспективы для совре-
менной когнитивной науки, нейрофилософии и терапии травмы. 

 
Ключевые слова: Философия, французская психология, 

картезианский дуализм, взаимодействие философии и науки, 
история психологии, секуляризация психических расстройств, 
психосоматика, когнитивная наука. 
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Introduction 
 
The Dialectics of Mind and Matter—A Historical Odyssey  
of French Psychology 
The study of the human mind has always been a battleground of 

ideas, where philosophy and science collide, merge, and transform 
one another. Nowhere is this dynamic interplay more vividly illustrated 
than in the evolution of French psychology, a discipline born from the 
tension between metaphysical abstraction and empirical rigor. From 
the mechanistic dualism of René Descartes to the clinical experiments 
of Jean-Martin Charcot, French psychology emerged as a unique 
synthesis of intellectual traditions, shaped by the material conditions of 
its time and the ceaseless dialectic of theory and practice. 

The 17th century marked a rupture in European thought, as feudal 
scholasticism gave way to the rationalist ethos of the rising 
bourgeoisie.  

Descartes’ cogito ergo sum was more than a philosophical axiom; 
it was a expression of emerging modern individualism, asserting the 
primacy of reason in a world still shackled by religious dogma. But by 
relegating passions to the unconscious, he inadvertently laid the 
groundwork for their scientific study, a task that would fall to his 
materialist successors. 

The 18th century saw the rise of a new intellectual vanguard, one 
that sought to liberate psychology from theological constraints. Pierre 
Gassendi’s atomistic psychology, which traced consciousness to 
sensory stimuli and pain, challenged Descartes’ dualism, while Nicolas 
Malebranche attempted to salvage it by subordinating physiology to 
divine will. Meanwhile, radicals like Paul Henri Thiry d’Holbach and 
Pierre Bayle dismantled the spiritualist edifice altogether, recasting 
mental phenomena as products of material interactions. Bayle, in 
particular, treated psychological disorders as natural afflictions of the 
soul, stripping them of divine punishment and paving the way for 
secular therapeutics. 

These debates were not merely academic; they reflected the 
broader socio-political transformations of the 17th–18th centuries of 
the Enlightenment. The materialists, aligned materialism with the 
critique of religious and traditional authority, while figures like 
Malebranche clung to the old order. Yet even as they diverged, their 
collective efforts transformed psychology from a speculative endeavor 
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into a nascent science, one increasingly attuned to the interplay of 
body and mind. 

By the late 19th century, France’s political upheavals the 
revolutions of 1848, the collapse of the Second Empire, the birth of the 
Third Republic demanded a psychology grounded in observable 
reality. Théodule Ribot, France’s first champion of experimental 
psychology, declared that the discipline must abandon metaphysics for 
the laboratory.  

The 20th century witnessed the gradual dissolution of French 
psychology’s distinct identity. As Anglo-American behaviorism and 
German experimentalism dominated the field, the Cartesian tradition 
once the cornerstone of European thought was relegated to the 
margins. Figures like Pierre Janet and Henri Wallon sought to preserve 
its clinical and philosophical insights, but by the post-war era, French 
psychology had largely surrendered to foreign paradigms. 

Yet its legacy endures. Descartes’ reflex theory foreshadowed 
modern cognitive science, while Charcot’s work on trauma resonates 
in contemporary psychotherapy. The dialectical movement from 
metaphysical speculation to clinical empiricism and back again offers a 
blueprint for understanding the mind’s irreducible complexity. French 
psychology, in its rise and fall, exemplifies the eternal struggle to 
reconcile thought with its material substrate, a struggle that remains as 
urgent today as it was in Descartes’ time. 

 
Practical Applications. This study is relevant to historians of 

philosophy and science, modern psychologists, and educators. 
Understanding how Descartes’ reflex theory and Charcot’s hypnosis 
shaped psychology enables: 

1. Education: Integrating historical-philosophical context into 
psychology curricula, illustrating the link between philosophy and 
scientific methods. This fosters deeper understanding of concepts like 
the unconscious or psychosomatics. 

2. Clinical Practice: Reflecting on Charcot’s approaches to 
hypnosis and psychosomatic disorders may inspire therapists to 
combine historical methods with modern technologies, such as for 
trauma or hysterical disorders (van der Kolk, 2014). 

3. Interdisciplinary Research: Findings can inform cognitive 
science and neurophilosophy, exploring consciousness, body, and 
stimuli, building on Cartesian traditions (Churchland, 1986, 23). 
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4. Science Policy: Analyzing social and political influences on 
psychology’s development underscores the importance of supporting 
fundamental research during national crises. 

Methodology. The study employs historical-philosophical and 
comparative approaches. 

1. Historical Analysis: Examining key texts shaping French 
psychology: 

• Descartes’ Meditations on First Philosophy (1641) and Passions 
of the Soul (1649) for dualism and reflex theory (Descartes,2008, 12; 
Descartes, 1989, 19). 

• Charcot’s Leçons sur les maladies du systèmenerveux (1885–
1887) for the shift to empirical psychology (Charcot,1890, 45). 

• Works by Gassendi, Malebranche, d’Holbach and Ribot. 
2. Comparative Method: Comparing Descartes’ philosophical-

theoretical approach with Charcot’s clinical-experimental methods, and 
French psychology with British empiricism (Locke, Berkeley) and 
German positivism (Wundt). 

3. Contextual Approach: Considering social and political conditions 
influencing French psychology. 

4. Interpretation: Analyzing philosophical concepts (dualism, 
materialism, positivism) as foundations for scientific psychology, 
emphasizing continuity and transformation. 

 
Novelty: 
1. Integrates philosophical and scientific aspects, emphasizing 

their interdependence. 
2. Views Descartes as a “proto-psychologist”, whose reflex theory 

anticipated modern concepts (e.g., Pavlov’s reflexes) (Pavlov, 
1927,15). Descartes is referred to here as a “proto-psychological” 
thinker only in the conditional and historically limited sense that he 
formulated concepts and problems (reflex arc, classification of 
passions, localisation of mind–body interaction) that later became 
objects of physiological and clinical-experimental research in 19th-
century France. He did not conduct empirical investigations of mental 
processes; his aim remained metaphysical and epistemological. 

3. Positions Charcot as a bridge between philosophy and clinical 
practice, expanding his role beyond neurology (Didi-Huberman,2004, 
67). 
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4. Highlights political crises and institutional shifts (e.g., from 
universities to grandes écoles) in psychology’s development. 

5. Frames French psychology as a model for philosophy-science 
interaction, relevant to cognitive science and neurophilosophy. 

 
I. Philosophical Origins of French Psychology:  
From Descartes to Charcot 
The history of human thought reveals a dynamic interplay between 

philosophy and science, sometimes merging passionately, sometimes 
diverging like warring lovers. French psychology, a curious offspring of 
the Enlightenment and heir to medieval scholasticism, exemplifies how 
philosophical reflection, born in quiet studies, becomes a scientific tool 
and transformative practice. From René Descartes, who separated 
soul and body, to Jean-Martin Charcot, whose hypnotic sessions at 
Salpêtrière unveiled the psyche’s mysteries, this journey was 
intellectual and deeply social, reflecting struggles of ideas and classes. 

 
Descartes: Metaphysics as a Precursor to Science 
In the 17th century, amid feudal Europe’s clinging traditions and 

the rising bourgeoisie, René Descartes heralded a new worldview. His 
Meditations on First Philosophy (1641) and Passions of the Soul 
(1649) were not merely philosophical treatises but steps toward 
understanding human nature scientifically (Descartes,2008,12; 
Descartes,1989, 19). Descartes replaced Aristotle’s triadic soul: 
vegetative, sensitive, rational, with a strict dualism: res cogitans 
(thinking substance) and res extensa (extended substance) 
(Descartes, 2008, 15). Descartes' dualism was fundamentally 
epistemological: it aimed to establish the foundations of certain 
knowledge (cogito ergo sum as indubitable) by distinguishing the 
immaterial, thinking substance (res cogitans) from the extended, 
material substance (res extensa). While he applied mechanistic 
explanations to the body and passions, his primary goal was not a 
mechanical psychology but a metaphysical guarantee of cognition 
against skepticism. He viewed humans as machines governed by 
reflexes, with the pineal gland bridging spirit and body (Descartes, 
1989, 23). Yet, his ideas reflected his era’s constraints, reconciling 
discoveries with Catholic orthodoxy, citing Anselm of Canterbury and 
Gaunilo. 
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Descartes, a product of feudal society, served the emerging 
bourgeoisie’s demand for rationality. His “cogito ergo sum” was a 
manifesto of individualism, vital for capitalist progress 
(Descartes,2008, 17). However, by prioritizing reflective thought, he 
relegated passions to the unconscious, awaiting later exploration 
(Descartes, 1989, 25). 

Although Descartes’ account of the reflex was purely deductive 
and mechanistic, it provided the conceptual schema that French 
physiologists of the 19th century (Pierre Flourens, Claude Bernard, 
and later Théodule Ribot) subjected to experimental testing. This 
pattern – philosophical hypothesis → physiological critique → 
laboratory or clinical verification – represents the distinctive French 
route from speculation to science, in contrast to the German emphasis 
on psychophysics or the British reliance on introspection. 

 
Enlightenment: Materialism vs. Metaphysics 
This opposition was not binary; the Enlightenment featured 

intermediate positions such as empiricism (Locke's influence via 
Voltaire), sensualism (Condillac's emphasis on sensation as the origin 
of ideas), occasionalism (Malebranche's divine causation of mind-body 
interactions), and vitalism (La Mettrie's extension of mechanism to 
living organisms). These nuances enriched the philosophical 
landscape, bridging rationalism and materialism while challenging 
theological determinism. 

 Pierre Gassendi’s atomistic theory challenged Descartes, arguing 
the soul is driven by pain, the primary emotion triggering 
consciousness. Nicolas Malebranche reconciled Cartesianism with 
divine will, viewing physiology as a divine instrument (Malebranche, 
1997, 34).  

Pierre Bayle, an atheist, freed psychology from religious 
constraints, focusing on human ailments like anxiety and sexuality. 
Paul Henri Thiry d’Holbach, a materialist, linked psychological 
disorders to misinterpretations of nature and self (d’Holbach, 2001, 
45). 

These thinkers reflected class struggles: Gassendi and 
d’Holbach’s materialism aligned with bourgeois aims to dismantle 
feudal prejudices, while Malebranche upheld the old order (d’Holbach, 
2001, 47). They prepared the ground for the 19th-century scientific 
revolution. 
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Charcot: From Philosophy to Clinic 
By the late 19th century, during the Second Empire and Third 

Republic, France sought answers in science amid wars and crises. 
Théodule Ribot, embracing positivism, declared psychology 
experimental, founding Revue Philosophique in 1876 (Ribot,1889, 1). 
Jean-Martin Charcot, at Salpêtrière, transformed psychology into 
clinical reality. His hypnosis studies, notably with patient Augustine 
Gleizes, linked physical trauma to mental disorders, bridging Cartesian 
dualism and modern neurology (Charcot, 1890, 45; Didi-Huberman, 
2004, 67).  

Charcot’s disputes with the Nancy School (Hippolyte Bernheim, 
Ambroise Liébeault) highlighted scientific dialectics: some saw 
hypnosis as accessing unconscious will, others as addressing 
anatomical issues (Bernheim, 1884, 23). Social conditions shaped 
science, with psychology serving bourgeois control (Plekhanov,1908, 
56). 

 
Dialectic of Philosophy and Science 
French psychology’s evolution, from Descartes to Charcot, reflects 

ideas’ material embodiment. Descartes’ dualism spurred mechanism, 
later animating Ribot and Charcot (Descartes, 1989, 19; Ribot, 1889, 
1). Enlightenment materialists paved the way for empiricism, and 
Charcot grounded psychology in humanity (d’Holbach, 2001, 45; 
Charcot,1890, 45). Philosophy birthed science but ceded to 
laboratories and clinics. 

In the 20th century, French psychology “died,” succumbing to 
British evolutionism and American voluntarism. Yet, dialectics suggest 
new syntheses may emerge, possibly through Lacan and Foucault, 
viewed through natural history’s contradictions. 

 
II. The Liberation of Reason: From Theological Constraints  
to Secular Inquiry in French Thought (16th–18th Centuries) 
Medieval reflections on the human soul in France belonged to 

scholastic philosophia de anima and remained inseparable from 
theology. The University of Paris (founded c. 1150-1200) was one of 
Europe’s leading centres for such speculation, but psychology as an 
autonomous or experimental discipline did not yet exist. The distinctive 
French tradition of psychophysical and epistemological inquiry 
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emerges only from the late Renaissance onward, when thinkers began 
systematically to challenge the theological monopoly over explanations 
of mind, behaviour, and suffering. 

Although the ideas examined below do not constitute “scientific 
psychology” in the 19th-century sense (Fechner, Wundt, Ribot), they 
represent the decisive intellectual preconditions for its later 
emergence. Giordano Bruno, Pierre Gassendi, René Descartes, 
Nicolas Malebranche, Pierre Bayle, George Berkeley (via Voltaire’s 
mediation), Voltaire himself, and Paul-Henri Thiry d’Holbach 
collectively transformed the soul from a theological entity into an object 
of secular philosophical investigation. 

Giordano Bruno (1548-1600), though Italian, profoundly influenced 
French philosophical culture through his pantheistic monism. He 
conceived souls as indestructible atoms within an infinite animated 
universe and insisted that reason must ethically dominate animal 
instincts as the path to human excellence (Bruno, 1998, 112, 134–135, 
155, 167, 182, 201). Primarily ontological and ethical in character, 
Bruno’s ideas nevertheless undermined medieval dualisms and 
anticipated later French attempts to naturalise the soul. 

Pierre Gassendi (1592-1655) introduced atomistic sensationalism 
and revived Epicurean psychology in France. Against both 
scholasticism and Cartesian rationalism, he argued that all knowledge 
and consciousness arise from sensory atoms impinging on a subtle 
corporeal soul, and that pain is the primary stimulus of mental life 
(Gassendi, 1659, 34). Gassendi thus offered the first sustained French 
alternative to innate ideas and theological causation. 

René Descartes (1596-1650) formulated the most influential 
version of substance dualism in French philosophy: the absolute 
separation of res cogitans (immaterial thinking substance) from res 
extensa (material extended substance). His primary goal was 
epistemological and metaphysical to secure indubitable knowledge 
while remaining compatible with Catholic doctrine (Descartes, 2008, 
17, 20, 54; Descartes, 1989, 19, 23–27). The mechanistic account of 
bodily movement and passions (Description of the Human Body, 1648; 
Passions of the Soul, 1649), the pineal gland as the seat of interaction, 
and the classification of six primary passions (wonder, love, hatred, 
desire, joy, sadness) have often been retrospectively interpreted as 
precursors of physiological psychology an interpretation that later 
influenced Pavlov’s reflex theory (Pavlov, 1927, 15). Descartes 
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himself, however, conducted no empirical research; his “reflex” model 
was purely deductive, and passions appeared as automatic bodily 
responses only partially accessible to reflective consciousness. 

Nicolas Malebranche (1638-1715), as a critical yet faithful 
Cartesian, replaced interactionist dualism with occasionalism: all 
genuine causation, including mind–body relations, belongs exclusively 
to God (Malebranche, 1997, 34, 89, 132). Malebranche thereby 
preserved theological oversight while exploring psychophysical 
problems with unprecedented precision. 

Pierre Bayle (1647–1706) achieved the decisive breakthrough 
toward secularisation. In his Historical and Critical Dictionary he 
treated melancholy, excessive passions, moral deviance, sexual 
disorders, and sleeplessness as natural afflictions of the soul rather 
than divine punishments or marks of original sin (Bayle, 1991, 157, 
214). By rejecting the traditional “corpus of divine chastisements”, 
Bayle removed mental pathology from religious jurisdiction and laid 
conceptual groundwork for later clinical approaches. 

George Berkeley (1685-1753), although British–Irish, became a 
major interlocutor in French debates thanks to Voltaire’s enthusiastic 
translation and commentary (Lettres philosophiques, 1734). Berkeley’s 
immaterialist idealism — “to be is to be perceived” — denied the 
existence of matter independent of perception and served as a 
powerful counterweight to the rising tide of French materialism 
(Berkeley, 2008, 42, 56, 61, 73, 89). Voltaire, while ultimately rejecting 
Berkeley’s conclusions, popularised his critique of materialism and 
thereby sharpened the French discussion of perception and reality. 

Voltaire himself (1694-1778), through his relentless campaign 
against religious superstition and dogmatic metaphysics, further 
accelerated the secularisation of psychological questions. By 
disseminating Locke’s empiricism and mocking Leibnizian optimism, 
he helped create the intellectual climate in which materialist 
explanations of mind could flourish. 

Paul-Henri Thiry d’Holbach (1723-1789) brought the process to 
completion. In The System of Nature he presented the human mind as 
nothing but the brain’s functions produced by material organisation and 
motion, and mental distress as the consequence of erroneous 
interpretations of nature and society (d’Holbach, 2001, 45, 93, 145). 
With d’Holbach, theological causation vanished entirely from French 
explanations of cognition and behaviour. 
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This chronological sequence reveals a clear dialectical progression 
within the French tradition: 

❖ Thesis: Descartes’ dualistic separation of mind and body 
under theological compatibility. 

❖ Antithesis: Malebranche’s occasionalist reinforcement of 
divine mediation and Bayle’s secular critique of religious 
explanations of affliction. 

❖ Synthesis: d’Holbach’s uncompromising materialism, 
decisively supported by Voltaire’s anti-clerical propaganda and 
Berkeley’s idealist challenge (mediated through Voltaire). 
Bruno’s earlier monism and Gassendi’s persistent sensationalism 

supplied the empirical and monistic counter-pressures throughout the 
period. 

Thus, between the late 16th and late 18th centuries, French 
philosophical thought gradually freed explanations of human mentality 
from the “chains” of feudal–theological interpretations. What began as 
speculation compatible with Catholic doctrine (Descartes) ended as a 
fully secular, materialist ontology of mind (d’Holbach) — thereby 
creating the indispensable intellectual preconditions for the emergence 
of psychology as an autonomous scientific discipline in the 19th 
century. 

 
III. Materialism vs. Mysticism. From Physiological Materialism 
to Clinical and Experimental Psychology: The Late  
19th-Century Synthesis and Its Transformations (1870–1914) 
The mid-19th century legacy of Condillac, La Mettrie, Cabanis and 

the Ideologues provided French psychology with a robust 
physiological-materialist foundation. By the 1870s–1880s this tradition 
converged with two new methodological imperatives: laboratory 
experimentation and systematic clinical observation of pathological 
states. The result was not an abandonment of materialism, but its 
sophisticated refinement and diversification into two complementary 
branches that together constituted the distinctive French contribution to 
scientific psychology.  

Étienne Bonnot de Condillac (1714–1780) transformed Locke’s 
empiricism into a rigorous French sensationism. In his Traité des 
sensations (1754) he argued that all mental operations: including 
memory, judgment, and will are nothing but “transformed sensations.” 
By imagining a statue that gradually acquires senses, Condillac 
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demonstrated that the mind is entirely constituted by sensory 
experience, thereby eliminating any need for innate ideas or an 
immaterial soul (Condillac, 1919, 12–89). 

Julien Offray de La Mettrie (1709–1751) went further in L’Homme-
machine (1747). Drawing on Cartesian mechanism but rejecting 
dualism, he declared the human being a self-moving machine 
governed by the same physical laws as animals. Mental states, for La 
Mettrie, are direct products of brain organisation; differences in 
temperament and intelligence depend exclusively on physiological 
constitution (La Mettrie, 2023, 34-67). His provocative thesis provoked 
scandal but decisively shifted French thought toward a monistic 
physiology of mind. 

Pierre-Jean-Georges Cabanis (1757–1808), physician and 
member of the Ideologues circle, provided the most systematic 
formulation of this medico-philosophical materialism. In Rapports du 
physique et du moral de l’homme (1802) he asserted that thought is a 
secretion of the brain just as bile is a secretion of the liver. Sensitivity, 
habit, and temperament are functions of the nervous system; moral 
and intellectual differences between individuals, sexes, and ages are 
reducible to physiological conditions (Cabanis, 1815, 112–145, 234-
256). Cabanis explicitly aimed to establish a “science of man” 
grounded in observation and anatomy, a direct precursor of 19th-
century scientific psychology. 

The Ideologues (Destutt de Tracy, Maine de Biran, later Pierre 
Laromiguière), building on Condillac and Cabanis, sought to create a 
genuine “science of ideas” (idéologie). Although Maine de Biran (1766-
1824) reintroduced an active principle of effort and will against 
mechanistic reductionism (Maine de Biran, 1942, 78–92), the dominant 
tendency of the group remained sensationist and physiological. Their 
work constituted the immediate philosophical bridge between 
Enlightenment materialism and the positivist psychology of Théodule 
Ribot and Hippolyte Taine. 

Alexandre Koyré argued scientific and philosophical thought are 
unified, constantly interacting (Koyré, 1957, 12). Political and social 
crises drove France to seek behavioral patterns, formalizing 
psychology from 1870–1879 during the Second Empire and Third 
Republic (Ribot,1889, 1). 

Théodule Ribot (1839–1916) inaugurated the experimental-
positivist current. In La Psychologie anglaise contemporaine (1870) 
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and especially La Psychologie allemande contemporaine (1879) he 
explicitly advocated the replacement of metaphysical psychology with 
a positive science based on physiology, pathology, and heredity. 
Founding the first French chair of experimental and comparative 
psychology at the Collège de France (1888) and the journal Revue 
philosophique (1876), Ribot institutionalised the laboratory approach. 
His works on memory, attention, and personality disorders (Les 
Maladies de la mémoire, 1881; Les Maladies de la volonté, 1883; Les 
Maladies de la personnalité, 1885) demonstrated that complex mental 
functions could be studied through pathological dissociation, a method 
that remained materialist in spirit while being rigorously empirical. 
(Ribot,1889, 1-3).  

Parallel to Ribot, Jean-Martin Charcot (1825–1893) and the 
Salpêtrière School developed a clinical-experimental paradigm centred 
on hysteria and hypnosis. Charcot’s famous Tuesday Lessons (1887–
1889) and his nosological classification of grande hystérie transformed 
hysteria from a vague “uterine” disorder into a neuro-psychic condition 
amenable to clinical demonstration and physiological explanation. 
Although Charcot retained a somaticist framework (hereditary 
degeneration + cerebral lesion), his public hypnotic demonstrations 
revealed the extraordinary power of suggestion and psychological 
factors, a fact that would later be exploited and criticised by the rival 
Nancy School. Jean-Martin Charcot, at Salpêtrière, studied hysteria 
and mental disorders. His work with Augustine Gleizes used hypnosis 
to address trauma-induced disorders (Charcot,1890, 45; Didi-
Huberman, 2004,67). Jean-Martin Charcot is unequivocally considered 
the "father of French neurology" and psychotherapeutic approaches 
(Charcot,1889, 45). He collaborated closely with Belgian physician 
Joseph Delbœuf (1831-1896). While Charcot focused on 
psychosomatic manifestations of disease, Delbœuf investigated optical 
illusions and suggestion (Delbœuf,1886). 

Sigmund Freud studied under both masters, adopting from 
Charcot the theory of impulsivity as unrealized sexual energy (later 
conceptualized as "libido" with Josef Breuer), and from Delbœuf the 
hypnotic method for accessing automatic processes mental strata 
(Freud,1895). 
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Delbœuf's Three Laws of Attention: 
1. Concentration: Accumulation of mental forces directed toward 

goal completion. 
2. Tension (fatigue): State of peak mental activity followed by 

degradation. 
3. Degradation (assimilation): Fatigue-induced cessation of 

psychosomatic activity (Delbœuf,1886) 
The Nancy School of Hypnosis, founded by Ambroise Liébeault 

(1823-1904) and Jules Liégeois (1833-1908), opposed Charcot's 
Parisian theories. Their 1884 work De la suggestion dans 
l'étathypnotique et dans l'état de veillechallenged Charcot's 
anatomical-clinical correlation model. 

Paul Broca proved speech disorders (aphasias) demonstrated 
psychoneurological phenomena without physical manifestations 
(Broca,1861). 

Pierre Janet introduced the concept of the subconscious 
(subconscient) (Janet,1976, 412) 

The First International Psychological Congress was established in 
1889 by Charcot and Théodule Ribot (Ribot,1889) 

French psychology abandoned its materialist foundations (Charcot, 
Delbœuf, Bernheim) for German physiology and American voluntarism 
(Ellenberger, 1981). The 21st century continues this epistemological 
dependence, marking what some consider the "death" of the distinctive 
French psychological tradition (Castel, 2007, 289). 

The period 1870–1914 did not witness the “death” of French 
psychological materialism, but rather its transformation and bifurcation 
into two dominant and mature scientific paradigms. 

1. Laboratory-experimental psychology (Ribot, Binet, later Piaget); 
2. Clinical-dynamic psychology of the subconscious (Janet, later 

Lacan and French psychoanalysis). 
Both paradigms remained rooted in the physiological tradition of 

Cabanis and Broca while integrating the psychological discoveries of 
the hypnosis schools. The subsequent 20th-century dominance of 
German-American experimentalism and Anglo-American behaviourism 
should therefore be understood not as the extinction of the French 
tradition, but as its partial internationalisation and reconfiguration under 
new institutional conditions. 

Thus, far from constituting a rupture, the late 19th-century French 
synthesis of materialism and clinical observation represents the most 
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original and enduring contribution of the French school to modern 
scientific psychology, a contribution whose traces remain visible in 
contemporary trauma studies, dissociation theory, and the psychology 
of suggestion. 

 
IV. Dialectic of Soul and Science: Triumph and Decline 
The period 1870–1968 constitutes the classical epoch of French 

psychology the time when France produced a unique synthesis of 
empirical science, clinical observation, philosophical reflection, and 
social critique that has not been replicated elsewhere. Rather than a 
linear progression or a story of “decline”, this century-long 
development is best understood as a permanent tension between 
three major poles: 

1. Positivist-experimental psychology (Ribot → Binet → Piéron → 
Piaget); 

2. Clinical-dynamic psychology (Charcot → Janet → Lacan); 
3. Philosophical and critical psychology (Bergson → Merleau-

Ponty → Sartre → Foucault → Deleuze/Guattari). 
These poles continually interacted, criticised, and enriched one 

another, producing an extraordinarily fertile intellectual field. 
Pierre-Henri Castel’s 2007 article reviewed History of Psychology 

in France (Castel, 2007, 197). Castel, following Georges Canguilhem, 
critiqued mechanistic psychology (Canguilhem,1955, 45). French 
psychology spanned 1870–1968, driven by Ribot, Charcot, Bernheim, 
and Pierre Janet (Ribot,1889,1-6; Charcot,1890, 45; Janet,1903, 56). 

Georges Politzer and Henri Wallon advanced prenatal and child 
psychology (Politzer, 1970, 34; Wallon,1995). Alfred Binet and Gabriel 
Tarde developed individualistic psychology. Henri Piéron and 
Guillaume Duchenne structured scientific psychology (Piéron, 1923,67; 
Duchenne,1862, 34). 

The history of French psychology from 1870 to 1968 marks a 
significant evolution in the discipline, transitioning from philosophical 
speculation to empirical science. This period witnessed the 
establishment of psychology as an academic field in France, 
influenced by various intellectual movements and key figures. 

 
1. The Positivist-Experimental Tradition 
Théodule-Armand Ribot (1839–1916) is recognized as the founder 

of scientific psychology in France. In 1876, he established the Revue 
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Philosophique, providing a platform for the emerging psychological 
science. Ribot's works, such as La Psychologie Anglaise 
Contemporaine (1870) and L'Hérédité Psychologique (1873), 
introduced Darwinian and Spencerian evolutionary ideas to French 
psychology, emphasizing the physiological basis of mental life and 
advocating for psychology as a natural science (Castel, 2007, 45). 

Alfred Binet (1857–1911), influenced by Ribot and Charcot, focused 
on experimental psychology and intelligence testing. In collaboration with 
Théodore Simon, he developed the Binet-Simon Intelligence Scale in 
1905, aiming to identify children needing special educational assistance. 
This test was later adapted into the Stanford-Binet Intelligence Scale, 
becoming a cornerstone in psychometric testing (Binet & Simon, 
1904,166-168). Henri Piéron (1881–1964) transformed this approach into 
applied and physiological psychology. Binet’s intelligence scale (Binet & 
Simon, 1905) and Piéron’s psychophysiology laboratories created the 
infrastructure of modern French experimental psychology. Piéron`s 
played a crucial role in institutionalizing psychology in France, 
contributing to the development of experimental methods and 
psychological education (Castel, 2007, 197). 

Hyppolyte Taine (1828–1893), a French historian and philosopher, 
contributed to the understanding of collective psychological phenomena. 
His work De l'Intelligence (1870) emphasized the influence of race, milieu, 
and moment on human behavior, laying groundwork for subsequent 
studies in social and collective psychology (Pieron, 1923, 12). 

 
2. The Clinical-Dynamic Tradition 
Jean Piaget (1896–1980), working within this tradition yet radically 

expanding it, demonstrated that intelligence is an active construction of 
cognitive schemas through interaction with the environment, a position 
that retained the French emphasis on genesis and development 
against static Anglo-American testing paradigms (Piaget, 1977). Jean 
Piaget: "Humans construct knowledge by establishing cognitive 
schemas" (Piaget,1977, 67) 

Juliette Favez-Boutonnier's (1903-1994) "Laws of the Couch" 
(Tarde-inspired approach where interpsychology periodically 
addresses the subject through logical forms unrelated to the 
unconscious or "echoes" of conscious acts): Language, gestures, 
facial expressions as "windows" to the inner world - where emotions 
are fictional manifestations, while incoherence, obsessions, manias 
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and fears constitute our true selves. Psychoanalysis begins and ends 
on the couch (Favez-Boutonnier, 1956, 147). 

 
3. The Philosophical-Critical Tradition 
Henri Bergson (1859–1941) challenged mechanistic psychology 

with the concepts of durée réelle and élan vital, influencing both 
Piaget’s genetic epistemology and Merleau-Ponty’s phenomenology of 
perception, who introduced concepts of duration and intuition into 
psychological discourse, challenging mechanistic views of the mind 
(Bergson,1925, 67). 

Maurice Merleau-Ponty (1945, 1961) and Jean-Paul Sartre (1943, 
1949) integrated Husserlian phenomenology with Gestalt theory and 
psychoanalysis, producing an existential-phenomenological psychology 
of embodied subjectivity that remains one of the most original French 
contributions to 20th-century thought (Sartre,1949, 112). 

Michel Foucault (1961, 2006) and Félix Guattari (with Gilles 
Deleuze) extended this critical lineage into the post-1968 period. 
Guattari’s concepts of desiring-machines, schizoanalysis, and rhizome 
(behavior (Foucault, 2006, 512-514; Lacan, 2006, 237-268; Deleuze & 
Guattari, 1972, 1980, 1987) were not marginal philosophical 
metaphors but direct interventions in psychiatric practice at La Borde 
clinic. They offered a radical materialist psychiatry that replaced the 
Oedipal individual with collective assemblages of enunciation and non-
hierarchical networks of desire thereby prolonging, rather than 
abandoning, the French tradition of criticising mechanistic and 
normative models of the psyche. 

Henri Wallon’s (1995) psycho-genetic theory of child development 
through emotional and social stages and Georges Politzer’s (1970) 
concrete psychology of drama further enriched this critical current by 
insisting on the irreducibly historical and social character of mental life. 
He argued: "Intellectual development involves not just the brain but 
emotions transmitted through sensory channels" (Wallon,1995, 89). 

One of the faithful to Freudian methodology was Raymond de 
Saussure (1894-1971) - a Swiss psychologist and the first chairman of 
the European Psychoanalytical Federation, the son of the famous 
linguist-positivist Ferdinand Saussure (1857-1913). R. Saussure 
predicted in 1942 that Adolf Hitler was obliged to commit suicide due to 
his paranoid schizophrenia (Bod et al., 2014, 90-91). 
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Felix Guattari (1930–1992) was a French philosopher, 
psychoanalyst, and political activist, best known for his work in 
collaboration with philosopher Gilles Deleuze (1925–1995). Guattari 
further deepened Foucauldianism. Guattari opposed classical 
Freudianism and introduced the concept of "schizoanalysis". 
Schizoanalysis aims to deconstruct fixed identities and free desire from 
the control of social and symbolic structures. 

Felix Guattari discovered that humans are social beings (minority 
thinking), and that collective thinking often forms between different 
individuals, which he called "desiring machines." The desiring machine is 
a mechanical-biological approach that proves that desire is not something 
individual, but autonomously functioning, like a machine, and connecting 
with other flows (subjects) and forces to satisfy its urges. 

 
Félix Guattari's Concepts: 

1. Schizoanalysis: "Aims to deconstruct fixed identities and 
liberate desire from social structures" (Guattari& Deleuze,1987, 45) 

2. Desiring Machines: "Autonomous desire-production 
systems connecting across subjects" (Guattari& Deleuze,1987, 89) 

3. Rhizome: Non-hierarchical networks characterized by: 
❖ Connectivity (any point connectable) 
❖ Heterogeneity 
❖ Multiplicity 
❖ Indeterminacy (Deleuze &Guattari,1987, 112-115). 

Thus, the period 1870–1968 represents not the end, but the 
apogee and lasting legacy of the distinctive French contribution to 
psychological science, a contribution characterised by the refusal to 
separate empirical research, clinical practice, and philosophical 
critique (Castel, 2007, 197-289). Jean Piaget and Noam Chomsky’s 
1975–1978 debate marked this shift (Piaget,1977, 34). 

In summary, the development of psychology in France from 1870 
to 1968 reflects a dynamic interplay between empirical research and 
philosophical inquiry, leading to a rich and diverse psychological 
tradition that continues to influence contemporary thought. 

 
 Conclusion 
The historical development of psychology in France is unique in 

world science because only in France did the Cartesian mind–body 
problem remain a living national issue that demanded scientific, not 
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merely philosophical, resolution. While British empiricism (Locke, 
1975; Berkeley, 2008) dissolved the substantial soul into sequences of 
impressions and German transcendental and experimental traditions 
(Kant, Herbart, Wundt, 1904) reformulated psychology within idealist or 
strictly laboratory frameworks, France persistently sought either to 
“save” or empirically overcome Descartes. This centuries-long 
confrontation culminated in Charcot’s clinical demonstrations (Charcot, 
1890), which showed that the mysteries of the soul could be staged, 
induced, and therapeutically manipulated in the clinic (Didi-Huberman, 
2004). 

French psychiatry emerged independently, forged through 
immense struggle against social challenges. French psychological 
thought long adopted ancient concepts via Italian scholars and Greek 
refugees from Byzantium. Over time, it became deeply intertwined with 
Austro-German methodologies for studying and treating the human 
psyche (both mental and somatic dimensions). Today, French theories 
remain overshadowed by Austro-American academic dominance (both 
typologically and comparatively). 

For the purposes of the present study, the entire historical process 
may be analytically divided into the following five stages (author’s 
periodisation): 

 
 

Table 1. Author’s Periodisation of French Psychology 
 

Stage Chronological 
limits 

Characteristics 

1 
Ancient (Greco-
Roman) heritage to 
1641 

Reception of philosophia de anima through 
medieval scholasticism and Renaissance 
humanism 

2 
Early (pre-scientific) 
psychology 1641 – 
1870/79 

Metaphysical and epistemological 
elaboration of psychophysical problems 
(Descartes → d’Holbach → Condillac → 
Cabanis) 

3 

Semi-scientific 
(transitional) 
psychology 1879 – 
1920 

Convergence of physiological materialism 
with clinical demonstration and early 
laboratory work (Ribot, Charcot, Bernheim, 
Janet, Binet) 
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Stage Chronological 
limits 

Characteristics 

4 
Mature scientific 
psychology 1920 – 
1968 

Institutionalisation and maximum pluralism: 
experimental (Piéron, Piaget), clinical-
dynamic (Janet → Lacan), 
phenomenological-existential (Merleau-
Ponty, Sartre), critical (Foucault, Deleuze–
Guattari) 

5 
Era of international 
reconfiguration 
(post-1978) 

Partial integration into global Anglo-
American paradigms while preserving 
distinctive clinical and critical currents 

 
The evolution of French psychology cannot be disentangled from 

its historical milieu. 
French psychology emerged from the epistemological ferment of 

the 17th century, where René Descartes’ mind-body dualism first 
conceptualized the psyche as a mechanistic yet irreducible counterpart 
to physicality. This Cartesian legacy interrogating consciousness as 
both res cogitans and embodied phenomenon became France’s 
unique contribution to early psychophysical inquiry. 

The Ancien Régime’s feudal constraints, the bourgeois revolutions of 
1789–1848, and the Third Republic’s crises shaped its development.  

The interdisciplinary legacy of French psychology also informs 
neurophilosophy and cognitive science. The trajectory from Descartes’ 
metaphysical speculations to Jean-Martin Charcot’s clinical empiricism 
epitomizes a Hegelian synthesis: philosophy, having midwifed 
psychological science, yielded primacy to laboratory observation and 
nosology. Where Descartes asked "What is thought?", Charcot 
demanded "How does hysteria manifest?"—marking the discipline’s 
maturation into positivism. Descartes' “reflex theory” foreshadows 
automatic processes in cognitive psychology (Kahneman,2013, 45), 
and Charcot's hypnosis influences modern trauma treatments (van der 
Kolk, 2014). Descartes' mechanistic model of animal-machine 
responses anticipated, but did not equate to, later physiological reflex 
theories (by Pavlov). 

Comparing French psychology with German experimentalism and 
British empiricism reveals both its unique contributions and its 
limitations, enriching our understanding of its historical and modern 
significance. Wilhelm Wundt’s establishment of the first experimental 



The French Psychological Path: Transforming Cartesian Dualism into Scientific Psychology 41 

psychology laboratory in Leipzig in 1879 marked a shift toward 
empirical rigor, emphasizing introspection and controlled experiments 
to study consciousness (Wundt, 1904, 12). Unlike the French tradition, 
which evolved from philosophical dualism and clinical observation, 
Wundt’s approach was systematically scientific, focusing on 
measurable mental processes such as reaction times and sensory 
perception (Wundt, 1904, 14). While Descartes and Charcot integrated 
metaphysical and clinical insights (Descartes, 1989, 19; Charcot,1890, 
45), Wundt’s rejection of metaphysical speculation aligned German 
psychology with positivism, influencing modern experimental methods 
in cognitive psychology (Kim, 2022). 

 
Table 2. Comparative Epistemological Profiles of the Three Major 

19th-Century National Traditions 
 

Criterion French tradition 
German 

tradition (Wundt 
line) 

British tradition 
(Locke–Mill line) 

Starting 
philosophical 

problem 

Cartesian mind–
body dualism 

Kantian 
transcendental 

subject 

Empiricist 
dissolution of 

substantial soul 

Primary 
method of 

objectification 

Clinical-
pathological + 

hypnotic 
demonstration 

Controlled 
laboratory 

introspection + 
reaction-time 
measurement 

Associationist 
analysis of 

ideas 

Institutional 
base 

Hospital clinic 
(Salpêtrière) + 
Collège de 

France 

University 
psychological 

laboratory 
(Leipzig 1879) 

Philosophical 
societies + 

later university 
departments 

Strongest 
domain 

Trauma, 
dissociation, 
suggestion, 

psychotherapy 

Sensory 
processes, 
attention, 

reaction time 

Learning, habit, 
behaviour 
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Criterion French tradition 
German 

tradition (Wundt 
line) 

British tradition 
(Locke–Mill line) 

20th-century 
global 

influence 

Psychoanalysis, 
trauma studies, 

critical 
psychology 

Experimental 
cognitive 

psychology 

Behaviourism, 
cognitive 

science (via 
information-
processing 
metaphor) 

Representative 
sources 

Charcot 1890; 
Janet 1889; 
Lacan 2006 

Wundt 1904; 
Külpe, 

Ebbinghaus 

Locke 1975; 
Mill 1843; 

Watson 1913 

 
However, French psychology’s strength lay in its clinical 

applicability, particularly through Charcot’s work, which bridged 
philosophy and practice. Wundt’s laboratory-based approach, while 
foundational for experimental psychology, was less directly applicable 
to clinical settings, as it prioritized abstract mental processes over real-
world disorders (Kim,2022). Charcot’s hypnosis, by contrast, 
addressed tangible psychological conditions like hysteria, laying 
groundwork for psychotherapy (Charcot,1890, 47). This clinical focus 
gave French psychology an edge in shaping early psychoanalytic 
traditions, as evidenced by Freud’s adoption of Charcot’s impulsivity 
theories (Freud, 1895). 

British empiricism, exemplified by John Locke and George 
Berkeley, offers another point of comparison. Locke’s tabula rasa 
theory, which posited that the mind is a blank slate shaped by sensory 
experience (Locke, 1975, 67), contrasted with Descartes’ emphasis on 
innate ideas and dualism (Descartes, 2008, 20). While Descartes 
viewed the mind as an active agent structuring experience via reflexes, 
Locke’s passive model aligned with behaviorist traditions that 
dominated 20th-century Anglo-American psychology (Watson, 1913, 
23). Berkeley’s idealism, which argued that perception constitutes 
reality (Berkeley, 2008, 89), paralleled French materialists like 
d’Holbach, who linked distress and mental imbalances to erroneous 
interpretations of nature and self (d’Holbach,2001, 45). However, 
French psychology’s integration of materialism with clinical practice, as 
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seen in Charcot’s work, provided a more practical framework for 
addressing mental health compared to Berkeley’s abstract philosophy 
(Didi-Huberman,2004, 69). 

The decline of French psychology’s distinctiveness in the 20th 
century, as it succumbed to Anglo-American voluntarism and German 
experimentalism (Castel, 2007, 197), reflects a broader tension 
between philosophical depth and empirical standardization. While 
Wundt’s methods became the global standard for experimental 
psychology, French psychology’s philosophical roots offered a richer 
context for understanding the mind-body relationship, as seen in 
modern embodied cognition theories. Similarly, the British empiricist 
focus on sensory experience influenced behaviorism but lacked the 
clinical immediacy of Charcot’s methods, which continue to inform 
trauma therapy (van der Kolk, 2014). 

The French achievement lies not in having resisted globalisation, 
but in having enriched global psychology with methodological pluralism 
and critical depth that no single national school has equalled. The 
clinical-experimental synthesis of 1870–1914 and the philosophical 
renewal of 1920–1968 continue to provide indispensable resources for 
contemporary trauma studies, embodied and enactive cognition, 
critical psychology, and relational psychoanalysis. 

 
Table 3. Continuity of the French Research Programme: From 

17th-Century Metaphysics to 21st-Century Applications 
 

17th-century 
Cartesian concept 

18th–19th-century 
French transformation 

20th–21st-century 
global scientific 

application 

Reflex (animal-
machine) 

La Mettrie → Cabanis 
→ Charcot’s “neuro-

motor reflex” 

Automaticity and 
dual-process 

models 
(Kahneman 2011) 

Passions of the soul 
Ribot’s pathological 

method of personality 

Dissociative 
disorders and 

personality 
pathology 
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17th-century 
Cartesian concept 

18th–19th-century 
French transformation 

20th–21st-century 
global scientific 

application 

Psychophysical 
interaction (pineal 

gland) 

Janet’s psychological 
tension and 

subconscious fixed 
ideas 

Trauma and 
dissociation 

research (van der 
Kolk 2014) 

Suggestion / idea-
force 

Bernheim–Delbœuf → 
Freud → Lacan 

Modern evidence-
based hypnosis 
and suggestion 

therapy 

Desiring-production 
Deleuze–Guattari’s 

schizoanalysis 

Contemporary 
relational and 

critical 
psychotherapy 

 
Thus, the French path from Descartes’ pineal gland to Charcot’s 

hysterical attack and Deleuze–Guattari’s desiring-machines constitutes 
one of the most coherent and fertile research programmes in the entire 
history of the discipline, a programme whose epistemological and 
methodological lessons remain fully operative today. 
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Xülasə 
 
Məqalədə dini inancın psixoloji aspektləri müasir elmi metodlar və 

nəzəri modellər çərçivəsində sistemli şəkildə təhlil olunur. Din şəxsin 
fərdi daxili resurslarının səfərbər edilməsində, mənəvi gücünün artırıl-
masında və sosial qeyri-sabitlik şəraitində insan zehninin sağlamlığının 
qorunmasında mühüm rol oynayır. Araşdırmada dinin bu istiqamətdə 
rolu geniş müzakirə edilir, həmçinin inancların idraki, emosional və 
davranış komponentləri klassik, humanist və koqnitiv psixologiyanın 
nəzəri yanaşmaları əsasında izah olunur. Bu kontekstdə daxili və xarici 
motivasiya modellərinə əsaslanaraq, dini inancların psixoloji rifaha təsi-
rinin müsbət, eləcə də riskli tərəfləri müəyyənləşdirilir. Müasir empirik 
araşdırmalar göstərir ki, dini ayinlər yalnız fərdi rifahı deyil, həm də 
kollektiv kimliyi, sosial inteqrasiyanı və emosional sabitliyi gücləndirir. 
Pozitiv psixologiya nümayəndələrinin nəticələrinə görə, dindar şəxslər 
digərlərinə nisbətən həyatlarından çox məmnun olur, emosiyalarını 
daha effektiv tənzimləyirlər. Humanist psixologiya dini inancı insanın 
özünüdərketmə və həyatın mənasını anlamaq ehtiyacının ifadəsi kimi 
qəbul edir, ekzistensial yanaşmalar isə onu böhran vəziyyətlərində 
psixoloji dayaq kimi şərh edir. Bu baxımdan, dini inancın fərdi sabitliyi 
qorumaq, sosial münasibətləri möhkəmləndirmək funksiyası önə çıxır. 
Bununla belə, sərt və qorxuya əsaslanan dini inancların neqativ şərhi 
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şəxsi gərginlik, obsessiv düşüncə, günahkarlıq hissi və hətta psixotik 
əlamətlərlə nəticələnə bilər. Bu səbəbdən, dini inanc qoruyucu psixoloji 
resurs, həmçinin potensial risk faktoru kimi dəyərləndirilir. 

Məqalədə dini inancların neyrobioloji mexanizmlərlə bağlılığı, psi-
xoloji yardımda spiritual terapiyanın tətbiqi, sosial dəstəyin və mədə-
niyyətlərarası fərqlərin rolu müqayisəli şəkildə təqdim olunur. Əlavə 
olaraq, araşdırmada psixoterapiya praktikasında dini inancların nəzərə 
alınmasının fərdi müdaxilələrin effektivliyini artırdığı və şəxsiyyətin 
inkişafına müsbət təsir göstərdiyi vurğulanır. Nəticə etibarilə bildirilir ki, 
dini inancın psixoloji sabitliklə risklər arasındakı tarazlığının düzgün 
anlaşılması müasir psixologiya və psixoterapiya üçün fundamental 
əhəmiyyət kəsb edir. 

 
Açar sözlər: din psixologiyası, dini inanclar, psixi sağlamlıq, 

psixoloji sabitlik, mənəvi rifah, dini motivasiya, sosial inteqrasiya, 
emosional tənzimlənmə. 
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Abstract 
 
The article systematically analyzes the psychological aspects of 

religious belief within the framework of modern scientific methods and 
theoretical models. The article broadly discusses The role of religion in 
mobilizing individual inner resources, enhancing spiritual strength, and 
maintaining mental health in conditions of social instability. On the 
basis of classical, humanistic, and cognitive psychology, we explain 
the cognitive, emotional, and behavioral components of religious 
beliefs. In this context, relying on internal and external motivation 
models, both the positive and potentially risky effects of religious 
beliefs on psychological well-being are identified. Contemporary 
empirical studies indicate that religious practices strengthen not only 
individual well-being but also collective identity, social integration, and 
emotional stability. According to the findings of positive psychology, 
religious individuals are generally more satisfied with their lives and 
regulate their emotions more effectively. Humanistic psychology views 
religious belief as a manifestation of the quest for self-awareness and 
meaning in life, whereas existential perspectives highlight its function 
as a psychological refuge during crises. Thus, religion contributes both 
to the preservation of personal stability and to the strengthening of 
social relations. However, rigid and fear-based interpretations of 
religion may lead to personal tension, obsessive thoughts, guilt 
feelings, and even psychotic symptoms. Therefore, religion should be 
regarded both as a protective psychological resource and as a 
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potential risk factor. The article also highlights the neurobiological 
mechanisms of religious experience, the use of “spiritual therapy” in 
psychological assistance, and the role of social support and 
intercultural differences. Moreover, it is emphasized that considering 
religious beliefs in psychotherapy increases the effectiveness of 
interventions and positively influences personal development. In 
conclusion, understanding the balance between stability and risks in 
religious belief is of fundamental importance for modern psychology 
and psychotherapy. 

 
Keywords: Psychology of Religion, Religious Beliefs, Mental 

Health, Psychological Stability, Spiritual Well-Being, Religious 
Motivation, Social Integration, Emotional Regulation 
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Резюме 

 
В данной статье системно анализируются психологические 

аспекты религиозных убеждений в рамках современных научных 
методов и теоретических моделей. Религия играет важную роль в 
мобилизации внутренних ресурсов личности, повышении духов-
ных сил и сохранении психического здоровья в условиях социаль-
ной нестабильности. В исследовании подробно рассматривается 
роль религии в этом направлении, а также когнитивные, эмоцио-
нальные и поведенческие компоненты религиозных убеждений 
объясняются на основе классической, гуманистической и когни-
тивной психологии. В этом контексте, исходя из моделей внутрен-
ней и внешней мотивации, выявляются как положительные, так и 
потенциально рискованные стороны влияния религиозных убеж-
дений на психологическое благополучие. Современные эмпириче-
ские исследования показывают, что религиозные практики укреп-
ляют не только индивидуальное благополучие, но и коллективную 
идентичность, социальную интеграцию и эмоциональную устойчи-
вость. Согласно выводам позитивной психологии, религиозные 
люди более удовлетворены своей жизнью и эффективнее регули-
руют эмоции. Гуманистическая психология рассматривает веру 
как выражение потребности в самопознании и поиске смысла 
жизни, а экзистенциальные подходы подчеркивают её значение 
как психологической опоры в кризисных ситуациях. Таким обра-
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зом, религия способствует сохранению личной стабильности и 
укреплению социальных связей. Однако жесткие и основанные на 
страхе интерпретации религии могут привести к внутреннему 
напряжению, обсессивным мыслям, чувству вины и даже психоти-
ческим симптомам. Поэтому религиозная вера рассматривается 
как защитный психологический ресурс, но одновременно и как по-
тенциальный фактор риска.  

В статье также освещаются нейробиологические механизмы 
религиозного опыта, применение «духовной терапии» в психоло-
гической помощи, а также роль социальной поддержки и межкуль-
турных различий. Подчеркивается, что учет религиозных убежде-
ний в психотерапии повышает эффективность вмешательств и 
положительно влияет на личностное развитие. В заключение де-
лается вывод о фундаментальной важности понимания баланса 
между стабильностью и рисками религиозных убеждений для со-
временной психологии и психотерапии. 

 
Ключевые слова: Психология религии, религиозные убеж-

дения, психическое здоровье, психологическая устойчивость, 
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Giriş 
Psixologiya elmi dinin cəmiyyətə təsirini təkcə fərdi səviyyədə de-

yil, həm də qlobal psixososial proseslərin bir hissəsi kimi öyrənir. Əha-
linin böyük əksəriyyəti üçün dini inanclar sosial həmrəylik, fərdin psixo-
loji müdafiəsi mexanizmlərinin formalaşmasında mühüm rol oynayır. 
Müasir tədqiqatlar dini ayinlərin və inancların fərdi rifahı gücləndirmək-
lə yanaşı, həm də kollektiv şəxsiyyətin və sosial sabitliyin qorunmasın-
da təsirli bir amil olduğunu vurğulayır. Bu baxımdan, dini inanc mikro-
sosial münasibətlərin, makrososial strukturların psixoloji sabitliyinin 
vacib bir hissəsidir. Psixologiyada müqayisəli tədqiqatlar göstərir ki, di-
ni inanclar təkcə fərdi psixoloji rifaha deyil, həm də qlobal təhlükə-
sizliyə, sülhə və mədəniyyətlərarası dialoqa təsir edir. Bu çərçivədə din 
münaqişələri azaltmaq, sosial ədaləti təşviq etmək və humanitar 
dəyərləri qorumaq üçün vacib psixoloji və sosial qaynaq olaraq 
dəyərləndirilir. Din yalnız mənəvi sahə ilə məhdudlaşmır, eyni zaman-
da, insan beyninin idrak və emosional funksiyalarına təsir göstərir, 
qərar qəbul etməyi, empatiyanı və məsuliyyət hissini artırır (Koenig, 
2022, 19). 

Müasir dövrdə çoxsaylı tədqiqatlar göstərir ki, din və mənəviyyat 
hissləri insanların mənsubiyyət və təhlükəsizlik ehtiyaclarını inanclar 
vasitəsilə daha çox təmin edir. İnsanlar daha böyük bir cəmiyyətin bir 
hissəsi olduqlarını hiss edirlər; bu da stresi azaltmağa və həyatın çətin-
likləri qarşısında müqaviməti artırmağa kömək edir. Bu baxımdan, dini 
inanc təkcə subyektiv hiss deyil, həm də bioloji və sosial mexanizm-
lərin qarşılıqlı təsirinin nəticəsidir.  

Qeyd etmək lazımdır ki, dinin psixoloji təsiri yalnız möminlərdə de-
yil, ateistlər və aqnostiklərdə də hiss olunur. Məsələn, dini sosial 
qurumlar – xeyriyyə təşkilatları və yardım fondları, təhsil müəssisələri 
inanc sistemləri fərqli olan insanlara belə, mənəvi və emosional dəstək 
verə bilirlər. Bu, dini inancların geniş bir sosial məkanda psixoloji sabit-
liyin qorunmasında vacib və çoxtərəfli amil olduğunu sübut edir. Eyni 
zamanda, dinin psixoloji rolu yalnız böhran hallarında deyil, gündəlik 
həyatın ən sadə vaxtlarında belə özünü göstərir. Şəxs dua və ya dü-
şüncə zamanı daxili rahatlıq tapmaqla yanaşı, həm də gündəlik qərar-
larında daha sabit və balanslı davranış nümayiş etdirir. Dini inanclar 
ünsiyyət mədəniyyətinə, ailə münasibətlərinə və iş etikası normalarına 
da təsir göstərir. Bu təsir insanların emosional nizam-intizamlarını, to-
lerantlıqlarını və məsuliyyət hisslərini artırır. Beləliklə, din yalnız 
fövqəladə hallarda dayaq nöqtəsi kimi deyil, həm də gündəlik həyatda 
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sabitləşdirici psixoloji amil kimi qəbul edilə bilər (Koenig, 2022, 68; Mil-
ler, Kelley, 2021, 88). 

XXI əsrdə psixoloji rifahın qorunması təkcə tibbi və davranış qay-
daları baxımından deyil, həm də fərdin mənəvi və dəyər sistemləri ilə 
sıx əlaqədə araşdırılır. Xüsusən də daim dəyişən və tez-tez qeyri-
müəyyənlik yaşanan müasir dünyamızda insanlar psixoloji sabitlik və 
həyatın mənasının formalaşmasına köməklik göstərəcək dayaq nöqtə-
lərinə ehtiyac duyurlar.  

Müasir psixoloji yanaşmalar göstərir ki, dini inanclar yalnız şəxsi 
həyatla məhdudlaşmır, bu amil, eyni zamanda, sosial qurumların – 
ailənin, təhsilin, mədəniyyətin, dövlətin və s. fəaliyyətində mühüm rol 
oynayır.  

Din normativ əsasları insanların davranışlarına daxil edir, etik prin-
sipləri müəyyənləşdirir, beləliklə, fərdi və sosial sabitliyi təmin etməyə 
xidmət göstərir. Belə ki, din yalnız psixoloji sabitliyin subyektiv qavrayı-
şı kimi deyil, həm də obyektiv sosial mexanizm kimi fəaliyyət göstərir. 
Bu çərçivədə dini inanc cəmiyyətdə daxili harmoniyanı qorumaq, sar-
sıntılarla mübarizə aparmaq və sosial uyğunlaşmanı gücləndirmək 
üçün vacib psixoloji qaynaq hesab olunur. Psixologiya elmi bu resur-
sun qoruyucu və potensial təhlükə yaradan ünsürlərinin öyrənil-
məsində maraqlıdır. Müxtəlif nəzəri yanaşmalar, empirik tədqiqatlar və 
terapevtik təcrübələr dindarlığın insan psixikasına təsirinin çoxşaxəli 
olduğunu, onun emosional sabitlikdə, koqnitiv yanaşmalarda, davranış 
modellərində və sosial münasibətlərdə mühüm rol oynadığını göstərir 
(Koenig, 2022, 21). Müasir dövrdə dini inancın psixoloji təsiri ənənəvi 
dini təcrübələrlə məhdudlaşmır. Sosioloji və psixoloji tədqiqatlar 
göstərir ki, dünyəvi mühitlərdə belə dini simvollar, rituallar və inanclar 
cəmiyyətin əhval-ruhiyyəsinin yüksəldir, fərdlərarası həmrəyliyin 
güclənməsinə təsir göstərir. Məsələn, kollektiv mərasimlər, dini bay-
ramlar və ya inanclar insanların birliyini möhkəmləndirir və mənəvi sa-
bitlik yaradır. Bu fakt bir daha göstərir ki, din psixoloji baxımdan fərdin 
daxili təcrübəsi kimi deyil, eyni zamanda, sosial və mədəni fenomen 
kimi qəbul edilməlidir. Beynəlxalq təşkilatların hesabatları göstərir ki, 
dini inanclar münaqişə və qeyri-sabitlik dövrlərində psixoloji sabitliyin 
vacib mənbəyidir. Birləşmiş Millətlər Təşkilatı (BMT) və Ümumdünya 
Səhiyyə Təşkilatı (ÜST) tərəfindən aparılan araşdırmalarda qeyd olu-
nur ki, dini icmalar təbii fəlakətlər, müharibələr və kütləvi miqrasiya hal-
larında insanlara sosial-psixoloji dəstək üçün zəruri mexanizm rolunu 
oynayır. Bu, dinin təkcə fərdi müstəvidə deyil, həm də sosial miqyasda 



Dini inanclar və psixi sağlamlıq: psixologiya elminin prizmasından baxış  57 

psixoloji sabitliyi dəstəkləyən güclü bir vasitə olduğunu təsdiqləyir 
(Storr, Lofthouse & Storr, 2025, e70003). 

Son illərdə dini inanc və psixi sağlamlıq arasında əlaqə psixologiya 
və nevrologiya sahələrində aktual tədqiqat mövzusuna çevrilmişdir. 
Psixi sağlamlıq təkcə xəstəliyin olmaması demək deyildir, bu, həm də 
insanın öz potensialını reallaşdıra bilməsi, stresin öhdəsindən gəlməsi 
və cəmiyyətin inkişafına töhfə verməsidir (Miller & Thoresen, 2003, 
27). Bu kontekstdə dini inanc qoruyucu amil kimi, psixi sağlamlıq üçün 
potensial risk faktorları arasında mühüm yer tutur. Burada vurğulanma-
lıdır ki, dini inanclar ikiqat psixoloji təsir göstərir: bir tərəfdən, şəxsin 
daxili gücünü və sabitliyini artırır, digər tərəfdən, səhv şərh edilmiş və 
ya sərt dini bir mühitdə psixoloji yükə çevrilə bilər. Bu ikili mexanizm 
dini inancın insan həyatındakı rolunu daha mürəkkəb və fərqli bir 
şəkildə təmsil edir. Dini inanc insan şəxsiyyətinin quruluşu, mənəvi 
dəyərləri və həyatın məna axtarışı ilə sıx əlaqəli mürəkkəb və müxtəlif 
sosial-psixoloji fenomendir. Müasir psixologiyada dini inanc ayinlər və 
ibadətlərlə məhdudlaşmır, bu, həm də psixoloji ehtiyacların təmin 
olunması, sosial inteqrasiya, mənəvi inkişaf problemlərini əhatə edir. 
Dini inanc sadə bir sistem deyildir, bu, şəxsi dəyərləri, motivasiyaları, 
davranışları və hətta neyropsixoloji prosesləri formalaşdıran mürəkkəb 
strukturdur. Əlavə tədqiqatlar göstərir ki, dini inanclar şəxsin özünü 
dərk etməsi ilə sıx bağlıdır və özünütanıma prosesinə təsir göstərir 
(Pargament, 1997, 301). Başqa sözlə, dini inanclara görə, şəxs özünü 
yalnız bir insan kimi deyil, həm də daha böyük mənəvi və sosial siste-
min ayrılmaz hissəsi kimi görür. Bu, psixoloji sabitliyin ən vacib 
amillərindən biri olan şəxsiyyət və mənsubiyyət hisslərini artırır. Psixo-
loji sabitlik şəxsin mürəkkəb və gözlənilməz vəziyyətlərə adaptasiya 
olmaq, daxili tarazlığı qorumaq və fəaliyyətini davam etdirmək qabi-
liyyəti kimi qiymətləndirilir. Ekzistensializm və humanist psixologiya bu 
sabitliyi dəyər sistemləri və dünyagörüşü ilə əlaqələndirir. Məhz bu 
kontekstdə dini inanc insanların məna axtarmaq qabiliyyətini 
dəstəkləyən mühüm daxili psixoloji mənbəyə çevrilir. Pozitiv psixologi-
ya nümayəndələri (Seligman, Park & Peterson, 2005, 116) öz araşdır-
malarında dindarların həyatlarından çox məmnun olduqlarını, daha az 
narahatlıq keçirdiklərini və emosiyalarını effektiv şəkildə tənzimləyə 
bildiklərini göstərmişlər. Bu inanclar fərdi, kollektiv səviyyələrdə psixo-
loji sabitliyi təşviq edən mənbədir. Bunu nəzərə alaraq, psixoloji yardım 
sahəsində çalışan mütəxəssislər dindar insanlar üçün daha səmərəli 
və fərdiləşdirilmiş yanaşmalar hazırlaya bilərlər. Bu yanaşmalar 
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xəstələrə öz mənəvi dəyərlərinə hörmət hissi aşilayır, müalicə prose-
sində fəal iştirak etməyə imkan verir. Eləcə də dini inancların psixi sağ-
lamlığa təsiri insanların onları qəbul etməsindən, ətraf mühitdən və 
fərdi xüsusiyyətlərindən asılıdır. Mədəniyyətlərarası fərqlər və sosial-
mədəni amillər dini inancın psixoloji nəticələrinə əhəmiyyətli dərəcədə 
təsir göstərir. Məsələn, Azərbaycanda din çox vaxt ailə dəyərləri, milli 
kimlik və sosial sabitliklə sıx bağlı olduğundan, dini inanclar sosial 
əlaqələri və emosional dəstəyi gücləndirə bilər. Bəzi hallarda dini 
inancların kəskin və dəyişməz tələbləri psixoloji sərtliyə, yeni təc-
rübələrə müqavimətə və şəxsi məsuliyyəti dərk etməkyə çətinliklər ya-
rada bilir (Əliyev, 2021, 185). Bu nəticələr göstərir ki, dini inanc təkcə 
subyektiv rifahda deyil, sosial sabitlikdə də universal amildir. Beləliklə, 
empirik tədqiqatlar müəyyən etmişdir ki, dini daha çox tətbiq edən ic-
malar cinayət törətməyə daha az meyilli olur, sosial yardım və kollektiv 
dəstək mexanizmlərinin icrasını dəstəkləyirlər. 

 
Dini inancların psixikaya təsiri: psixoloji sabitlik  
və patologiya arasında tarazlıq 
Tədqiqatçılar dini inancların neyrobioloji mexanizmlərlə və mənəvi 

sabitliyin qorunması ilə sıx əlaqəli olduğunu göstərirlər. Beyin fəaliyyə-
tinə dair neyropsixoloji araşdırmalar dini ayinlərin və meditativ duaların 
dofamin və serotonin kimi neyrotransmitter səviyyələrini tənzimləyərək, 
limbik sistemə sakitləşdirici təsir göstərdiyini sübut etmişdir. Bu nə-
ticələr dini inancın təkcə mədəniyyət və cəmiyyətlə deyil, fizioloji 
əsasla da əlaqəsini göstərir. Belə ki, dinin psixoloji təsiri yalnız zehni 
sabitliyə deyil, bədənin bioloji funksiyalarına da şamil olunur. Psixoloji 
nöqteyi-nəzərdən din həyat, əzab-əziyyət, ölüm və əxlaq kimi funda-
mental məsələləri izah edən bir düşüncə sistemidir. Digər tərəfdən, dini 
inanclar fərdin bu sistemə münasibətini, insanın dini fikirləri necə qəbul 
etməsi, onları öz həyatlarına və davranışlarına inteqrasiyasını əks 
etdirir (Qurani-Kərim Məalı, 2009, “əl-İbrahim”, 14/7). 

 Bununla birlikdə, müasir klinik psixologiyada dini inancların tera-
pevtik və travmatik rol oynadığı da qeyd olunur. Xəstələr bəzi hallarda 
depressiya və sarsıntılı stres pozuntuları ilə müşayiət olunan 
vəziyyətləri ilə daha səmərəli mübarizə aparmaq üçün psixoloji qay-
naqlarını dini inanclarla aktivləşdirirlər. Digər hallarda, məsələn, 
cəzaxarakterli sərt dini qaydalar insanlarda günahkarlıq, qorxu və hətta 
obsessiv-kompulsiv əlamətlərini artıra bilər. Buna görə də psixoterapi-
yada dini mövzuları nəzərdən keçirərkən tarazlığı qoruyan və neytral 
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yanaşmalar vacib sayılır. Bu fenomen özündə idraki, emosional və 
davranış komponentlərini birləşdirir: koqnitiv komponentə Allaha, 
axirətə, əxlaqa və müqəddəsliyə güvən və etimad, habelə bu inancla-
rın insanın dünyagörüşünə təsirini dərk etmək; emosional hissəyə sev-
gi, qorxu, hörmət, Allaha şükür kimi duyğular və dini ayinlərin bəxş et-
diyi mənəvi rahatlıq daxildir.  

Davranış hissəsinə isə ayinlərdə iştirak etmək, namaz qılmaq, dini 
qruplara mənsub olmaq, gündəlik həyatda mənsub olduğun inanc sis-
teminin qaydalarına riayət etmək kimi zahiri təzahürlər daxildir. İdrak, 
emosional və davranış komponenti arasındakı tarazlıq pozulduqda, 
dini inanclar psixoloji sağlamlıq üçün risk faktoruna çevrilə bilər. 
Məsələn, yalnız davranışa əsaslanan, lakin emosional və idrak bağlılı-
ğından uzaq olan dindarlıq boş formalizm yaradır, psixoloji sabitliyi 
dəstəkləmir. Əksinə, yalnız emosional bağlılıqda müşahidə olunan, 
lakin davranış qaydaları ilə tamamlanmayan bir inanc qeyri-sabit və 
impulsiv dini təcrübələrə gətirə bilər. Müxtəlif psixodinamik, humanist, 
koqnitiv və davranış nəzəriyyələri bu aspektləri müxtəlif formalarda 
izah edir, hər bir nəzəriyyə dini inancların insan psixikasındakı rolu ilə 
bağlı özünəməxsus baxış sərgiləyir.  

Klassik psixoloji nəzəriyyələrdə dini inanclara dair fikirlərdə zid-
diyyətlər mövcuddur. Ziqmund Freydin psixoanalizində din kollektiv 
nevroz, uşaqlıq qorxuları və valideynlərə (xüsusilə ata fiqurlarına) bağ-
lılıqdan yaranan illüziya kimi təqdim edilir. Freyd hesab edirdi ki, dini 
inanc fərdin müdafiə və dəstəyə ehtiyacının nəticəsidir; bu da rasional 
düşüncənin formalaşmasına mane olur. Bu yanaşma dinin yetkin in-
sanları psixoloji inkişafdan yayındırdığını iddia etdiyi, onun müsbət və 
inkişaf funksiyalarına məhəl qoymadığı üçün tənqid edilmişdir.  

Freydin psixoanalitik nəzəriyyəsi XIX–XX əsrlərdə Qərb psixologi-
yasına geniş təsir göstərsə də, sonrakı araşdırmalar onun dinə yalnız 
patoloji prizmadan baxmasının birtərəfli olduğunu sübut etmişdir. Dinin 
yalnız nevrozlarla izah edilməsi onun sosial dəstək funksiyasını, 
mənəvi əhəmiyyətini və şəxsi sabitliyini nəzərə almırdı. Bu səbəbdən, 
Freydin ardıcılları – psixoanalitiklər, tənqidçilər dinin daha çox fənləra-
rası psixoloji rolunu araşdırmağa başladılar. Freyddən fərqli olaraq, 
Karl Yunq dinə psixoloji tamlıq və şəxsin özünü dərk etməsi mənbəyi 
kimi baxırdı. Yunq vurğulayırdı ki, din arxetiplər vasitəsilə mənəvi və 
psixoloji tarazlığı təmin edən insan şüurunun təbii ehtiyacıdır (Yunq, 
2020, 69). Bundan əlavə, dinin kollektiv şüursuzluqla əlaqəsi Yunq 
nəzəriyyəsində xüsusi əhəmiyyət kəsb edir. Onun fikrincə, arxetiplər – 
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“ana, “ata”, “müdrik” və “qəhrəman” kimi universal obrazlar – dini sim-
vollar vasitəsilə şüur səviyyəsinə çatır və insan psixikasında tarazlıq 
yaradır. Beləliklə, dini təcrübə fərdi şüurun kollektiv şüursuzluqla har-
moniyasını təmin edir, insanın daxili böhranlarını yumşaldır. Yunqun 
yanaşması müasir dövrdə aktual olaraq qalır. Məsələn, psixoterapiya-
da dini simvolların və arxetiplərin istifadəsi xəstələrin şüursuz qorxula-
rını müəyyənləşdirmək və onları birləşdirmək üçün təsirli bir metod he-
sab olunur. Bu, xüsusilə sarsıntı ilə müşayiət olunan zədə və ya 
şəxsiyyət böhranları keçirmiş insanlar üçün müsbət nəticələr verir. 

Humanist psixologiyanın görkəmli nümayəndələri Abraham Maslov 
və Viktor Frankl dini inancı insanın özünü dərk etməsi və həyatın 
mənasını anlaması üçün təbii, yüksək ehtiyacın ifadəsi kimi şərh etmiş-
lər. Maslovun nəzəriyyəsinə görə, ehtiyaclar iyerarxiyasının ən yüksək 
pilləsində insanın yaşayış tərzinin mənəvi inkişafına töhfə verən ən 
böyük təcrübələr dayanır (Maslow, 2019, s. 265).  

Viktor Frankl loqoterapiya nəzəriyyəsində dini inanc və ali mənanı 
ən ekstremal həyat şərtlərinin öhdəsindən gəlməyə kömək edəcək 
əsas psixoloji dəstək kimi təsvir etmişdir. Frankl hesab edirdi ki, insan 
ağrı və iztirabları dərk edə bildikdə, daxili güc tapacaq və hətta dö-
zülməz görünən hallarda belə, ümidsizliyə qapılmayacaq (Frankl, 
2021, 138).  

Franklın yanaşmasında din yalnız ibadət və ritual vasitəsi deyil, 
həm də insanın həyatda “məna axtarışı”nın əsas elementidir. Onun 
məşhur ifadəsi ilə desək, “Kiminsə yaşamaq üçün “niyə”si varsa, o, 
istənilən “necə”yə dözə bilər” (Frankl, 2021, 141).  

Bu baxımdan, dini inanc insanın ən çətin şərtlərdə belə ümidini 
itirməməsinə kömək edəcək psixoloji dəstək rolunu oynayır. Franklın 
mühacirət düşərgələrində apardığı müşahidələr göstərmişdir ki, dindar 
şəxslər ən ağır şəraitdə belə, həyatın mənasını qoruyaraq psixoloji 
dayanıqlılıqlarını itirmirdilər. Bu fakt Franklın logoterapiyasının əsasını 
təşkil edir: bir insanın həyatında “əhəmiyyətli” bir amil varsa, ən çətin 
sınaqlara belə, müqavimət göstərə biləcək.  

Müasir psixoterapiyada bu yanaşma xəstələrin hələ də mənəvi 
qaynaqlarını gücləndirmək üçün istifadə olunur və tətbiq edilir. Erik 
Erikson isə dini insan inkişafının müxtəlif mərhələlərində identiklik 
böhranlarının həllində mühüm amil kimi qiymətləndirirdi. Onun fikrincə, 
gənclik dövründə din mənəvi kimliyin formalaşmasında, qocalıq döv-
ründə isə həyatın mənası və ölümə münasibətin dərk edilməsində va-
cib rol oynayır. Bundan əlavə, Erikson nəzəriyyəsinə əsaslanan son 
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araşdırmalar dini inancların yeniyetmələrin sosial şəxsiyyətinin forma-
laşmasında qoruyucu rol oynadığını göstərir. Məsələn, dindar gənclər 
mənəvi dəstək aldıqları üçün sosial təzyiqlərə daha çox dözür və riskli 
davranışlara (alkoqol, narkotik, cinayət fəaliyyəti) daha az meyil edirlər. 
Bu isə dini inancların yalnız emosional dəstək deyil, həyatboyu davam 
edəcək psixososial inkişaf mexanizmi olduğunu da göstərir (Erikson, 
1968, 122–125; Miller & Kelley, 2021, 88). 

Erix From isə dinə daha çox sosial və mədəni prizmadan yanaş-
mışdır; dinin insanı qorxu və tənhalıq hissindən azad etməsini, eyni 
zamanda, onu ictimai strukturlara bağlamasını vurğulamışdır. From 
“humanist din” və “avtoritar din” anlayışlarını fərqləndirir: birincisi, insa-
nın sərbəst iradəsini və yaradıcılığını gücləndirir; ikincisi, itaət və 
qorxuya əsaslanan fərdi azadlığı məhdudlaşdırır. Bu fərq dindarlığın 
müsbət və mənfi təsirlərini izah edərkən hələ də aktuallığını qoruyur. 
Demokratik və açıq dini mühitdə dindarlıq şəxsi yaradıcılığı və sosial 
tolerantlığı təşviq edir. Avtoritar dini qurumlar, əksinə, insanlar arasın-
da psixoloji gərginlik və qarşıdurmalar yaratmağa qadirdirlər. Bu fakt 
psixoloji yardımda dini mühitin təbiətinin nəzərə alınmasının vacibliyini 
göstərir (Fromm, 1950, 73; Smith, Denton, 2005, 80-85).  

Sosioloq Corc Herbert Midin simvolik interaksionizm yanaşmasına 
əsasən, dini inanclar insanın gündəlik sosial qarşılıqlı təsir pro-
seslərində mənaya çevrilir. Dini simvollar və mərasimlər insanın dav-
ranış qaydalarını onların sosial münasibətlərində müəyyənləşdirir və 
beləliklə, cəmiyyətdə psixoloji sabitliyi qorumağa xidmət göstərir. Müa-
sir yanaşmalar bu klassik nəzəriyyələri sintez edərək, daha geniş bir 
çərçivə yaradır. Psixodinamik nəzəriyyə dinin emosional köklərini, hu-
manistlik onun inkişaf tərəfini, idrak yanaşması isə düşüncə və davra-
nış nümunələrinə təsirini izah edir (Paloutzian, Park, 2013, 12-15). Bu 
sintez dinin insan psixikasında çoxölçülü və inteqrasiya rolunu daha 
aydın şəkildə nümayiş etdirir. Dini inanclar insanın əqli sabitliyini 
çoxalda və həyatın çətinliklərinə dözümlülüyünü artıra bilər. Koqnitiv 
yanaşma dini inancları ümumi qəbul edilən dünyagörüşü və inanclar 
toplusu kimi xarakterizə edir. Bu baxışa görə, dini inanclar insanın 
vəziyyəti necə gördüyünü, hiss etdiyini və hansı reaksiya verdiyini 
müəyyən etməkdə mühüm rol oynayır. Tədqiqatlar göstərir ki, müsbət 
dini inanclar insana hadisələri daha konstruktiv şərh etməyə, həyata 
optimist yanaşmağa, çətinliklərin öhdəsindən gəlməyə kömək edə bil-
diyi üçün stresədavamlılığa və mənəvi sabitliyə kömək göstərir (Park & 
Folkman, 1997, 116). 



  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 62 

Dindarlığın psixi sağlamlığa tətbiqi imkanları və  
potensial risk amilləri 
Psixoloji yardım praktikasında spiritual terapiya və ya dinə əsasla-

nan psixoloji müdaxilə istiqaməti formalaşmışdır. Bu yanaşmada pasi-
yentin dini etiqadı nəzərə alınır, terapevt isə həmin inanclardan şəxsin 
daxili resurslarını aktivləşdirmək üçün istifadə edir. Bu, xüsusilə postt-
ravmatik stres pozuntusu, depressiya və xroniki xəstəliklərdən əziyyət 
çəkən insanlarda müsbət nəticələr verir. Məsələn, klinik müşahidələr 
göstərir ki, daim dua və meditasiya ilə məşğul olan xəstələrdə depres-
siya əlamətləri daha azdır, onlarda yuxu keyfiyyəti yaxşılaşır və mənəvi 
sabitlik bərpa olunur. ABŞ, İngiltərə və Türkiyədəki psixoloji araşdırma-
lar dini inancların sosial dəstək şəbəkələrini gücləndirdiyini və xəstə-
lərin müalicə prosesinə uyğunlaşmasını asanlaşdırdığını təsdiqləmişdir 
(Miller & Kelley, 2021, 88). Bu fakt göstərir ki, dindarlıq təkcə şəxsi 
inanc deyil, həm də sosial-psixoloji uyğunlaşma mexanizmidir.  

Araşdırmalar göstərmişdir ki, dini inancları güclü olan pasiyentlər 
psixoterapiya prosesinə daha tez uyğunlaşır, onlarda streslə mübarizə 
qabiliyyətləri daha yüksək olur, müalicədən sonra relaps (yenidənpo-
zulma) halları daha az müşahidə edilir. Bu fərqli dini təcrübələrin ortaq 
cəhəti – insan psixikasında güclü özünütənzimləmə mexanizmlərini 
aktivləşdirməsidir. Mütəxəssislər, o cümlədən dini inancların səhv və 
ya radikal təfsirinin müalicə prosesini çətinləşdirə biləcəyini də 
xəbərdar edirlər. Buna görə də psixoloji praktikada etik prinsiplərə sa-
diq qalaraq, dini inanclara neytral, lakin hörmətlə yanaşmaq vacibdir. 
Funksional baxımdan isə dini inanc bir çox mühüm psixoloji funksiyanı 
yerinə yetirir, stres və sarsıntıların öhdəsindən gəlməyə kömək edir, 
emosiyaları tənzimləyir, sosial inteqrasiya və həmrəylik üçün zəmin 
yaradır. Məsələn, təbii fəlakətlər və müharibələr zamanı dini icmaların 
insanlara mənəvi dəstəyi onların psixoloji sabitliyini artırır. 2023-cü il 
zəlzələsindən sonra Türkiyədə aparılan empirik tədqiqatlar dini dəstək 
alan insanların posttravmatik səviyyəsinin daha aşağı olduğunu 
təsdiqləmişdir (Miller & Kelley, 2021, 88; Kılavuz, 2023, 112). Bu fakt 
dini inancların sosial kollektiv dəstəyin formalaşması üçün nə qədər 
vacib olduğunu göstərir. Bədbəxt hadisələr, itkilər ümidsizlik və nara-
hatlıq hisslərinə səbəb ola bilər. İnsan bu hadisələri daha geniş dini-
mənəvi çərçivədə şərh edərkən (məsələn, “Bu, bir sınaq idi”; “Allah 
hikmət sahibidir” və s.), bu ona psixoloji sabitlik gətirə bilər (Qurani-
Kərim Məalı, 2009, “əl-Bəqərə”, 2/155). Eyni zamanda, dinin yanlış və 
kəskin şərhləri insan psixikasına mənfi təsir göstərə bilər. Buna nü-
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munə kimi, “dini günahkarlıq kompleksi” adlanan fenomeni göstərə 
bilərik. Şəxs davranışlarından hər hansı birini ilahi cəza ilə əlaqələndir-
dikdə, obsessiv düşüncələr, həddindən artıq günahkarlıq hissi keçirir. 
Bu vəziyyət psixoterapiyaya xüsusi yanaşma tələb edir. Bu qəbil inanc-
lar xəstənin psixoloji yükünü artıra, bərpa prosesini çətinləşdirə bilər. 
Həmçinin dini təcrübə – ümid – insan resursunu gücləndirir. Məsələn, 
dua və meditasiya zamanı yaranan daxili rahatlıq hissi qərarqəbuletmə 
və emosional nəzarət bacarıqlarını artıran prefrontal korteks fəaliyyəti-
ni sabitləşdirir. Bu səbəbdən, din yalnız mənəvi dəstək kimi deyil, ney-
robioloji uyğunlaşma mexanizmi kimi də fəaliyyət göstərir. Dua, oruc, 
namaz, meditasiya və digər dini praktikalar parasimpatik sinir sistemini 
aktivləşdirir, fiziki və zehni rahatlığa səbəb olur. Bu rituallar insanlara 
daxili rahatlıq və sabitlik bəxş edir, narahatlıq və qorxunu azaldır.  

Mürəkkəb həyat hadisələrini daha geniş mənalar sistemi daxilində 
şərh etmək fərdin narahatlığını və ümidsizliyini azalda bilər. Bu “dini 
mübarizə” kimi tanınan bir mexanizmdir. Dini icmaların dəstəyi tənhalıq 
hisslərini azaldır, həyatın çətin anlarında etibarlı sosial resurs və qoru-
yucu faktor rolunu oynayır. Dini inanclar insana əxlaqi çərçivə verir, 
onun daxili dəyərlərini formalaşdırır, bununla da şəxsi-mənəvi inkişafı-
na şərait yaradır (Pargament, 1997, 301).  

Psixologiyada dini inanc üçün daxili və xarici motivlər arasındakı 
fərq xüsusilə vacibdir. Qordon Alportun modelinə əsasən, daxili dindar-
lıq həqiqi imanı ifadə edir və yüksək psixoloji rifah səviyyəsi ilə 
əlaqələndirilir (Koenig, 2022, 21; Miller & Kelley, 2021, 91). Digər tərəf-
dən, zahiri dindarlıq sosial statusa və ya digər dünyəvi məqsədlərə nail 
olmaq üçün bir vasitə kimi daha səthi davranışlarla müşayiət olunur, 
eyni zamanda, əksər hallarda yüksək səviyyədə narahatlıqla əlaqələn-
dirilir. Müasir psixologiyada bu fərqləndirmə çox əhəmiyyətlidir: daxili 
motivasiya şəxsin mənəvi sabitliyini artırır. Xarici motivasiya isə daha 
zəif və dəyişkəndir, çünki yalnız sosial mühitin təsiri altında formalaşır. 
Buna görə psixoterapevtlər xəstələrin dini motivlərinin təhlilinə xüsusi 
diqqət yetirməli, onları daxili dəyərlər əsasında zehni sabitliyə yönəlt-
məlidirlər.  

Amerikalı sosial psixoloq Daniel Batson bu modeli dini kəşfiyyat 
konsepsiyası ilə zənginləşdirir (Batson, Schoenrade, Ventis, 1993, 79). 
Batsonun “davamlı mənəvi kəşfiyyat” adlandırdığı amil – fərdlərin dini 
inancları kor-koranə qəbul etmədiyi, əksinə, bu dəyərləri daim araşdır-
dığı, başa düşdüyü və yenidəndüşündüyü bir prosesdir. Batson iddia 
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edir ki, şəxsiyyətin psixoloji inkişafına ən böyük töhfə verən məhz bu 
dini təfəkkür və axtarış formasıdır.  

Batsonun nəzəriyyəsində dini inanc fərdin daim özünü sorğulama-
sı, mənəvi prinsiplərini yeniləməsi və müxtəlif dini-fəlsəfi yanaşmalara 
açıq olması ilə xarakterizə olunur. Bu, psixoloji cəhətdən daha faydalı-
dır, çünki həmin amil çevik olmağa və uyğunlaşmağa imkan verir. Sö-
zügedən yanaşma aşağıdakı yönlərdə müsbət təsir göstərir: özünü-
dərk və şəxsiyyətin formalaşması; empatiya və mənəvi həssaslığı ar-
tırmaq; tolerantlıq və fərqliliklərə dözümlülük. Başqa bir nümunə kimi, 
Batson tərəfindən aparılan empirik tədqiqatlar dini zəkaya malik insan-
ların çoxmədəniyyətli bir mühitdə daha az stereotipə və qərəzə sahib 
olduqlarını, fərqli dini və etnik qruplarla ahəngdar əlaqələr qurduqlarını 
göstərdi. Bu fakt göstərir ki, inanclar düzgün rəhbərliklə sosial harmo-
niyaya nail olmaq üçün vacib bir qaynaq təşkil edə bilər. Başqa sözlə, 
Batsona görə, dini inanc təkcə bir sistemə və ya kulta mənsub olmaq 
deyildir. Bu, həm də fərdin davam edən mənəvi kəşfiyyatı və bu tapın-
tının onun psixoloji yetkinliyinə təsiridir (Batson, Schoenrade,Ventis, 
1993, 91). 

Bununla yanaşı, dini inancların psixi sağlamlığa mənfi təsir göstərə 
biləcəyi vəziyyətlər də mövcuddur. Dini inanclar qorxu, günahkarlıq və 
ilahi cəza ideyalarına əsaslandıqda, bu, günah haqqında dini dü-
şüncələr və hətta psixotik əlamətlərlə əlaqəli ola bilər. Məsələn, insan 
davamlı olaraq öz davranışının günah olduğuna inanırsa, nəticədə dua 
ilə tövbə edirsə, yaxud dini ayinləri düzgün yerinə yetirmədiyindən na-
rahatdırsa, bu, dini mövzularda obsessiyaya çevrilə bilər.  

Obsessiv dini pozuntuların baş verməsi inancların patoloji formaya 
keçməsindən xəbər verir. Obsessiyalar nəzarət oluna bilməyəcəyini 
dərk etmədən bir insanın beyninə nüfuz göstərib təkrarlanan narahat 
düşüncələrdir. Bu düşüncələr, ümumiyyətlə, fərddə diskomfort və gü-
nahkarlıq hissi yaradır.  

İnsan bu fikirlərdən qurtulmaq üçün müəyyən məcburi hərəkətlər 
(kompilsiyalar) etməyə başlayır. Şəxs “Günah etdim, Allah məni bağış-
lamayacaq” kimi düşüncələri təkrar-təkrar yaşayır. Bu, xüsusilə sərt-
xarakterli, ağır nevrotik və ya travmatik təcrübələri olan insanlar üçün 
daha xarakterikdir. Dini inanclar belə hallarda rahatlıq və dayaq deyil, 
gərginlik və narahatlıq mənbəyi yaradır ki, bu da daha ağır 
vəziyyətlərdə psixotik əlamətlərə səbəb ola bilər. Məsələn, insan özü-
nü lənətlənmiş, şeytanın təsiri altında və ya ilahi xəbər almış varlıq kimi 
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hiss edib, təhlükəli davranış nümayiş sərgiləyə bilər (Exline, Yali, San-
derson, 2000, 231).  

Avtoritar və fundamentalist dini mühitlər, xüsusilə yeniyetmələr 
arasında depressiya və narahatlığı artıra bilər. Belə hallar şəxsin ifadə 
azadlığını məhdudlaşdırır, real olmayan gözləntilər yaradır. Dini radika-
lizm və fanatizm də psixoloji cəhətdən insana zərər gətirə bilər. Ameri-
kalı psixoloq Kennet Parqament “dini mübarizə” terminini işlətmiş və 
mübarizəni müsbət və mənfi formalara ayırmışdır. Müsbət dini müba-
rizə daha yüksək səviyyədə psixoloji rifah və daha az depressiya ilə, 
mənfi dini mübarizə isə psixoloji sıxıntı, posttravmatik əlamətlər və 
ümumi narahatlıqla əlaqələndirilirdi (Pargament, 1997, 241). Müasir 
tədqiqatlarda “dini travma sindromu” (Religious Trauma Syndrome) 
anlayışı da işlədilir. Bu, dini mühitdə böyüyən, sərt doqmalar və qorxu-
əsaslı təlimlərlə formalaşmış insanların sonradan yaşadıqları psixoloji 
pozuntuları təsvir edir. Əlamətlərə depressiya, özünəinamsızlıq, sosial 
təcrid, cinsi kimlik böhranı və hətta intihar meyilləri də daxildir. 
Tədqiqatçı Marlin Vaynel bu xüsusiyyəti geniş şəkildə izah edərək 
bildirir ki, sərt dini mühitdən çıxan insanların əksəriyyəti uzunmüddətli 
psixoloji dəstəyə ehtiyac duyur (Exline, Yali, və b., 2000, 231). Bundan 
əlavə, dini fundamentalizmin yaratdığı “Biz onlarıq” bölgüsü qruplara-
rası qarşıdurmaların, nifrət nitqinin və zorakılıq aktlarının psixoloji əsa-
sını təşkil edir.  

Sosial psixoloji tədqiqatlarına görə, radikal dini ideologiyalar bir 
qrup daxilində həmrəyliyi gücləndirsə də, digər kəsimə qarşı dözülməz-
liyi artırır. Bu, həm fərdi, həm də sosial səviyyədə sabitliyi təhdid edən 
psixoloji cəhətdən “düşmən imici”nin formalaşmasına gətirib çıxarır. Bu 
fərq dini inancın heç də həmişə müsbət təsir göstərmədiyini göstərir, 
insanların ona baxışından asılı olaraq, faydalı və ya zərərli ola bilir. 
Dini şübhə, dini zədə, yaxud “Tanrıya qəzəb” kimi fəaliyyət zehni sağ-
lamlıq üçün risk faktorları yaradır. Bu cür vəziyyətlər, ümumiyyətlə, 
insanın Tanrıya qarşı münasibətində mənfi yüklənməsinə, həmçinin 
utancaqlıq və tərkedilmə hissilə müşayiət olunur. Dini inanc və psixi 
sağlamlıq arasında əlaqə mürəkkəb, ikitərəfli və şəxsiyyətin digər key-
fiyyətləri ilə sıx bağlıdır. Bundan əlavə, mədəni fon, dini qaydaların 
məzmunu və bir insanın həmin təlimləri necə qəbul etməsi də bu 
əlaqəni müəyyənləşdirən amillərdən biridir. Buna görə psixoloji yardım 
praktikasında yalnız dini inancların mövcudluğunu deyil, keyfiyyətini, 
istiqamətini və funksional məzmununu da nəzərə almaq lazımdır (Ko-
enig, 2022, 19).  
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Dindarlığın mədəni mühitdə necə təzahür etməsi də vacib mə-
sələlərdəndir. Qloballaşma dövründəki dini inancların psixoloji təsiri 
çoxmədəniyyətli bir şəraitdə də müşahidə oluna bilər. Fərqli di-
nimənşəli insanların birlikdə yaşadıqları cəmiyyətlərdə din tolerantlıq, 
eləcə də münaqişə mənbəyi ola bilər. Sosial psixologiya göstərir ki, 
dinin müsbət təfsiri qarşılıqlı hörmət, empatiya və sosial inteqrasiyanı 
təşviq edir, mənfi şərhi isə qruplar arasında baxışların və gərginliyin 
artmasına səbəb olur. Buna görə dinlərarası dialoq və qarşılıqlı anlaş-
ma çoxmədəniyyətli cəmiyyətlərdə psixoloji sabitliyin qorunması üçün 
çox vacibdir.  

Mədəniyyətlərarası tədqiqatlar göstərir ki, Qərb cəmiyyətlərində din 
daha çox fərdi identiklik və şəxsi dəyərlərin ifadəsi ilə bağlıdır. Müsəl-
man və Şərq mədəniyyətlərində isə din kollektiv kimliyin, ailə bağları-
nın və ictimai sabitliyin əsas dayağı kimi çıxış edir. Bu fərq psixoloji 
baxımdan mühümdür, çünki insanın inancı hansı mədəni mühitdə for-
malaşırsa, onun psixoloji funksiyası da həmin çərçivədə özünü 
göstərir. Qərb cəmiyyətlərində inanclar daha çox fərdi xarakterə malik 
olsa da, müsəlman ölkələrində din kollektiv kimliyin, sosial ənənələrin 
və mənəvi təcrübələrin tərkib hissəsidir. Azərbaycanda aparılan bir sıra 
empirik araşdırmalar göstərir ki, dini inanclar ailə–sosial münasibətləri-
nin və psixoloji sabitliyin qorunmasında mühüm rol oynayır (Şahverdi-
yev, 2022, 110).  

Ramazan ayında kollektiv oruc və iftar ayinləri yalnız dini mərasim 
deyildir, bu, həm də sosial həmrəylik və mənəvi mübadilə praktikası 
kimi psixoloji təsir göstərir. Bu ayinlər iştirakçılara təhlükəsizlik və 
mənsubiyyət hissləri aşılayır, kollektiv şəkildə mənəvi rahatlığı təmin 
etməyə şərait yaradır. Bu isə psixoloji baxımdan güvənc dəstəyini və 
sosial sabitliyi təmin edir. Beləliklə, din təkcə fərdi təcrübə olmayıb, 
həm də sosial-emosional harmonikliyin formalaşmasının əsas vasitəsi-
dir.  

Yaxın Şərq ölkələrində aparılmış sosioloji tədqiqatlar göstərir ki, 
dini rituallar yalnız ibadət deyil, həm də ictimai birlik yaradan 
mexanizmdir. Gənclərin dini və sosial-mədəni kimliyi arasında isə 
müəyyən ziddiyyətlər var. Eyni zamanda, mədəni mühitdə belə, dinin 
səhv və ya radikal şərhləri psixoloji stresə səbəb ola bilər. Bəzi gənclər 
ailənin və cəmiyyətin ciddi dini tələbləri ilə şəxsi azadlıq istəkləri ara-
sında qaldıqda şəxsiyyət böhranı ilə qarşılaşırlar. Bu psixoloji zid-
diyyətlər, bəzən, sosial təcridə və hətta dözümsüzlük davranışlarına 
gətirib çıxara bilir. Bu səbəbdən, mədəniyyətlərarası psixologiya dini 
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təcrübələri yalnız müsbət deyil, həm də riskli cəhətləri ilə birlikdə öy-
rənir (Şahverdiyev, 2022, 111; Kılavuz, 2023, 105).  

Psixoloji tədqiqatlar göstərir ki, həmrəy mədəniyyətlərdə inanc sis-
temi sosial münasibətlərin əsas quruluş amilidir, fərdi mədəniyyətlərdə 
isə din daha çox fərdi inkişaf və mənəvi sabitliklə əlaqələndirilir. Bu 
fərqlər göstərir ki, dini inancın psixoloji təsirləri universal deyil, mü-
hitdən asılıdır. Müasir qloballaşma dövründə insanlar tez-tez fərqli din 
və mədəni müxtəliflik şəraitində hərəkət edirlər.  

Miqrasiya, mühacirət və çoxmədəniyyətli çevrələrdə böyümə dini 
inancın psixoloji rolunu dəyişdirir. Belə hallarda din bir tərəfdən, 
şəxsiyyəti qorumağa xidmət edirsə, digər tərəfdən, yeni mədəniyyətə 
uyğunlaşmaq üçün “psixoloji körpü” funksiyasını yerinə yetirir. Son 
illərdə din və psixoterapiyanın inteqrasiyası ayrı bir sahə kimi inkişaf 
etmişdir. ABŞ, İngiltərə, Türkiyə və Malayziya kimi ölkələrdə aparılan 
klinik sınaqlar xəstələrin dini inanclarını nəzərə alan terapiya formala-
rının daha təsirli olduğunu göstərir (Kılavuz, 2023, 110). Məsələn, dini-
inanclı xəstələr üçün Quran ayələrini meditativ oxumaq və İncil duala-
rından istifadə etmək psixoloji müdaxilələrin effektivliyini artırır. Müasir 
psixoterapiya praktikasında dini inanclara problem deyil, daha çox 
psixoloji resurs kimi baxılır. Dini inancları nəzərə alan terapevtik ya-
naşmalar, məsələn, inanca əsaslanan koqnitiv davranış terapiyası, 
diniyönümlü psixoloji texnikalar və ya İslam psixoterapiyası psixoloji 
yardımın mədəni və dini müxtəlifliyə adaptasiyasında vacib rol oynayır. 
Etik prinsiplər terapevtlərə öz şəxsi inanclarını xəstələrə tətbiq etməyi 
yasaqlayır, eyni zamanda, xəstələrin dini baxışlarına hörmət olunma-
sını tələb edir. Bu zaman dini inanc bir potensial olaraq, insanın psixo-
loji resurslarını aktivləşdirə və onun daxili böhranından çıxmasına 
köməklik göstərə bilər (Miller, Thoresen, 2003, 27).  

Müasir psixoterapiyada istifadə olunan digər yanaşma – ruhani 
məsləhətçilikdir. Burada psixoloq və ya psixoterapevt xəstənin dini li-
deri ilə əməkdaşlıq edir. Bu model, xüsusilə müsəlman və xristian ic-
malarında tətbiq olunur: xəstə dini dəstəklə yanaşı, peşəkar psixoloji 
müdaxilə də alır. Belə ki, insan mənəvi, psixoloji tərəflərdən 
dəstəklənir. Dini inancların psixoloji sabitliyə təsiri bir neçə əsas is-
tiqamətdə özünü göstərir. Birincisi, din böhran dövrlərində insanlara 
ümid və mənəvi güc verir. İkincisi, dini icmalar sosial dəstəyi təmin 
edirlər. Üçüncüsü, dua və meditasiya kimi dini fəaliyyətlər hisslərin 
tənzimlənməsinə və daxili rahatlığın yaranmasına kömək edir. 
Nəhayət, dini inanclar ölüm, iztirab və ədalətsizlik kimi ekzistensial su-



  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 68 

allara cavab təklif edərək, insanın qeyri-müəyyənliklə mübarizəsini 
asanlaşdırır (Koenig, 2022, 25). 

Bunlardan başqa, rəqəmsal psixoterapiya sahəsində də dini ya-
naşmaların tətbiqi artmaqdadır. Mobil tətbiqlər və onlayn platformalar 
vasitəsilə pasiyentlər dini meditasiya səs faylları dinləyir, interaktiv dua 
və zikr proqramlarından istifadə edirlər. Süni intellekt əsasında qurul-
muş bəzi “chatbot”lar pasiyentlərin dinimövzulu suallarına cavab verir, 
onlara mənəvi dəstək göstərir. Bu, psixoterapiyanın gələcək inkişaf 
istiqamətlərindən biri hesab olunur.  

Sosial qeyri-sabitlik və şəxsi stres şəraitində psixoloji sağlamlığın 
qorunmasına xidmət göstərən daxili mənbələrin axtarışı xüsusi 
əhəmiyyət kəsb edir. Dini inanc insanda depressiya və narahatlıq 
səviyyəsini azalda bilər. Bu, posttravmatik dövr kontekstində özünü 
göstərir. Məsələn, ABŞ-də 11 Sentyabr hadisələrindən sonra aparılan 
tədqiqatlar güclü dini inancı olan insanların ruhi durumunun daha sabit 
olduğunu və depressiya əlamətlərinin az olduğunu göstərmişdir. Dini 
inancların təsiri bir neçə psixoloji mexanizmlə izah oluna bilər: mənalı 
dünyagörüşünün inkişaf etdirilməsi, sosial müdafiənin təmin olunması, 
emosiyaların tənzimlənməsinin gücləndirilməsi və stresli vəziyyətlərin 
nisbətən yumşaq şərhi.  

Müsbət inanclar insanlara mənəvi təskinlik və daxili harmoniya 
gətirməklə, psixofizioloji göstəricilərə də müsbət təsir göstərir (Kılavuz, 
2023, 112).  

 
Nəticə  
Sonda qeyd etmək lazımdır ki, dini inancın psixoloji rolu təkcə 

şəxsi rifahla məhdudlaşmır, bu, həm də sosial-mədəni inkişafın ayrıl-
maz hissəsidir. Bu səbəbdən, müasir psixologiya dini inancları insan 
həyatının idrak, ruhi və davranış strukturuna təsir göstərən mürəkkəb 
fenomen hesab edir (Koenig, 2022, 25).  

Dini inancların bu mürəkkəb təbiətini nəzərə almadan psixoloji yar-
dımın və sosial siyasətin effektivliyini təmin etmək mümkün deyildür. 
Təhlillər göstərir ki, dini inanclar həm fərdi, həm də kollektiv olaraq 
psixoloji sabitliyi qoruyan mühüm amildir. Fərdi səviyyədə din insana 
həyatda məna tapmağa, sarsıntının öhdəsindən gəlməyə, ruhi sabitliyi 
qorumağa kömək edir. Bununla birlikdə, kollektiv səviyyədə din sosial 
həmrəyliyi gücləndirir, icmalar arasında mənəvi körpü yaradır, 
cəmiyyətin böhranlara davamlılığını artırır. Yuxarıda aparılan təhlillər 
göstərir ki, dini inanclar psixi sağlamlıq üçün müdafiə və potensial risk 
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faktorları kimi çıxış edə bilər. Onların müsbət təsirləri – psixoloji sabitli-
yi artırmaq, streslə mübarizədə köməklik göstərmək, mənəvi məna və 
sosial dəstək- funksional və adaptiv üsullarda özünü göstərir. Bununla 
birlikdə, dini inancların qorxu və ya məcburiyyətə əsaslanan bir forma-
da tətbiqi patoloji hallara gətirib-çıxarır və şəxsiyyətdaxili konflikti dərin-
ləşdirə bilir (Exline, Park, Pargament, 2014, 75)  

Nəticələr dini inancların psixoloji təsirinin universal olmadığını, an-
caq mədəniyyət və sosial mühitə görə dəyişdiyini göstərir. Fərdiyyətçi-
lik Qərb cəmiyyətlərinin ön sıralarında olduğundan, din daha çox şəxsi 
və mənəvi axtarış vasitəsi kimi qəbul edilir. Bununla birlikdə, Şərq və 
müsəlman cəmiyyətlərində din kollektiv kimliyi qorumağa, ailə dəyər-
lərini gücləndirməyə və sosial sabitliyi təmin etməyə xidmət göstərir. 
Bu fərqlər psixoloji yanaşmalarda mədəni kontekstin mütləq təhlilini 
tələb edir. Müasir tədqiqat istiqamətləri göstərir ki, dini inancların təsiri 
yalnız fərdi psixologiya ilə məhdudlaşa bilməz. Onun neyrobioloji, 
sosial, mədəni və hətta iqtisadi aspektləri də araşdırılmalıdır; xüsusilə 
neyropsixologiya və nevrologiyada dini təcrübələrin beyin fəaliyyətinə 
təsiri ilə bağlı araşdırmalar sürətlə artır (Paloutzian, Park, 2013, 209). 
Eyni zamanda, süni intellekt və rəqəmsal texnologiyaların inkişafı dini 
inancların psixoloji təzahürlərini yeni səviyyəyə qaldırır. Virtual reallıq 
texnologiyalarından, dua tətbiqlərindən və meditasiyadan istifadə edə-
rək, dini mərasimlərin mobil tətbiqetmələrlə modelləşdirilməsi insanla-
rın mənəvi və psixoloji dəstəyə çıxışını genişləndirir. Bu proses gələ-
cəkdə dini psixoterapiya sahələrini daha da zənginləşdirə bilər. Belə-
liklə, dini inanclarla psixi sağlamlıq arasındakı əlaqəni qiymətlən-
dirərkən onların assimilyasiya forması, motivasiyası, şəxsiyyət xüsusiy-
yətləri və sosial-mədəni mühit kimi amilləri nəzərə alınmalıdır.  

Müasir psixoloji metodlar və empirik tədqiqatlar göstərir ki, dini 
inanc yalnız ibadət və ritual deyil, həm də həyatın mənasını, mənəvi 
inkişafını və psixososial uyğunlaşmanı tapmaqda insanlara dərin təsir 
göstərir. Psixoterapevtik təcrübənin perspektivli sahələrindən biri bu 
istiqamətdə süni intellekt və rəqəmsal texnologiyaların inteqrasiyasıdır. 
Bəzi ölkələrdə mobil proqramlar və “chatbot”lar, artıq dini mətnlərə 
əsaslanan dəstək xidmətləri təklif edir. Bu yanaşma diniinanclı xəstə-
lərə fərdi psixoloji yardımda yeni mərhələ yarada bilər. Həmin reallığı 
psixoloji yardım praktikasında nəzərə almaq, xüsusən də fərdi dini və 
mənəvi dəyərlərə hörmət göstərən, onları terapiya prosesinə daxil 
edən metodların tətbiqi psixoloji müdaxilənin effektivliyini artıra bilər. 
Beləliklə, dini inanclar, insan ruhu üçün vacib bir tənzimləmə mənbəyi 
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olmaqla, psixi sağlamlığın möhkəmləndirilməsində və qorunmasında 
da əhəmiyyətli rol oynaya bilər (Qurani-Kərim Məalı, 2009, “ər-Rəd”, 
13/28). 

Nəticə etibarilə, dini inanclar emosional sahəni, idrak quruluşunu, 
motivasiyanı və davranışı əhatə edən çoxşaxəli psixoloji fenomendir. 
Dini inancın psixi sağlamlığa təsiri, xüsusilə qorxuya yönəlmiş sərt 
etiqadlara gəldikdə, bunlar müsbət (qoruyucu) və mənfi (risk faktorları) 
ola bilər. Dini inancları psixoloji elm prizmasından dərindən başa düş-
mək insanın təkcə təbiət haqqında elmi fikirlərini genişləndirməyə de-
yil, ümumbəşəri dəyərlərə və daxili qabiliyyətlərə əsaslanan effektiv 
psixoloji yardım formalarını da inkişaf etdirməyə imkan verir. Bu, aka-
demik və praktik psixoloqlar üçün çox vacibdir, çünki dini inancların 
insan şüurundakı mürəkkəb rolunu tam başa düşmək daha əhatəli və 
təsirli psixoloji müdaxilələrin inkişafına yol açır. 

Mövzumuzun dərinləşməsi təkcə psixoloqlar üçün deyil, müəl-
limlər, sosioloqlar, ilahiyyatçılar və siyasətçilər üçün də aktualdır. Dini 
inancları düzgün başa düşmək istər fərdi psixoloji yardım, istərsə də 
çoxmədəniyyətli cəmiyyətlərdə sülh və sosial sabitliyin qorunması üçün 
vacibdir.  

Ümid edirik ki, gələcək tədqiqatlar dini inancların psixoloji təsirlərini 
neyrobioloji, sosial və mədəni kontekstdə araşdırmaqla, bu sahənin 
daha da inkişaf etməsinə yol açacaqdır. 
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Xülasə 
 
İlkin dövr sufi düşüncəsində diqqətçəkən önəmli simalardan biri 

Rabiyə əl-Ədəviyyə (718–801) və onun “ilahi eşq doktrinası” adlan-
dırılan mənəvi yanaşmasıdır. Bu yarıəfsanəvi qadın sufi haqqında 
birbaşa özünə aid yazılı mənbələr mövcud olmasa da, sonrakı dövrlərə 
aid müəlliflərin rəvayətləri, bioqrafik mətnləri və xalq arasında dolaşan 
əfsanələr əsasında onun şəxsiyyəti və dini-fəlsəfi baxışları haqqında 
müəyyən təsəvvür formalaşdırmaq mümkündür.  

Rabiyə əl-Ədəviyyənin yaşadığı dövr İslam hüququnun – şəriətin – 
formalaşıb möhkəmləndiyi bir mərhələdir. Bu dövrdə şəriət yalnız dini 
həyatın deyil, eyni zamanda, hüquq, siyasət və cəmiyyətin idarə olun-
masının əsas qanunverici çərçivəsini təşkil edirdi. Şəriətin qadınlara 
verdiyi hüquq və vəzifələr isə onların ailə və cəmiyyətdəki mövqelərinin 
möhkəmlənməsində mühüm rol oynamışdır.  

Bu məqalədə Rabiyə əl-Ədəviyyənin sufizm tarixindəki rolu onun 
“ilahi məhəbbət” anlayışı çərçivəsində, həmçinin dövrün hüquqi-
mənəvi kontekstində təhlil olunur. Tədqiqatda tarixi-hermenevtik ya-
naşma ilə yanaşı, mənbə tənqidi və komparativ analiz metodlarından 
da istifadə edilmişdir. Rabiyənin fikirləri birbaşa yazılı əsərlərlə deyil, 
onun haqqında formalaşmış təzkirə ədəbiyyatı və digər Orta əsrlər 
bioqrafik mənbələr əsasında yenidən təhlil olunur.  

Rabiyə əl-Ədəviyyə təlimində “ilahi məhəbbət” mərkəzi anlayış 
kimi çıxış edir. Onun bu məhəbbətə əsaslanan mistik yanaşması for-
malaşmaqda olan İslamın ortodoksal prinsiplərindən qaynaqlanır. 
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Hərçənd Rabiyənin öz qələmindən çıxmış əsərlər mövcud deyil; əldə 
olan bioqrafik mənbələr, – xüsusilə məşhur sufi təzkirəçisi Fəridəddin 
Əttarın verdiyi məlumatlar, – onun dua və nəsihətləri əsasında dini 
görüşlərinin yenidən təhlilinə imkan verir. Bu mənbələrdə, əsasən, 
onun dostları və qonaqları ilə söhbətləri, suallara verdiyi cavablar və 
nəsihət xarakterli fikirləri yer alır. Rabiyənin mistik yanaşması daha çox 
“tövbə, şükür və təcəlla” anlayışları ətrafında cəmlənir, onun asketik 
həyat tərzi ilə tamamlanır. 

 
Açar sözlər: təsəvvüf, şəriət, mistika, məhəbbət lirikası, asketizm, 

təcəlla doktrinası, Rabiyə əl-Ədəviyyə. 
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Abstract 
 
One of the most prominent figures in early Sufi thought is Rābiʿa 

al-ʿAdawiyya (718–801) and her spiritual approach is often referred to 
as the “doctrine of divine love.” Although no writings directly 
attributable to this semi-legendary female mystic have survived, the 
narratives of later authors, biographical accounts, and popular legends 
allow us to form a certain understanding of her personality and her 
religious-philosophical outlook. 

The period in which Rābiʿa al-ʿAdawiyya lived coincided with the 
formation and consolidation of Islamic law (sharīʿa). During this time, 
the sharīʿa constituted not only the framework of religious life but also 
the fundamental legislative structure for law, politics, and social 
governance. The rights and duties assigned to women within the 
sharīʿa played an important role in strengthening their status both 
within the family and society at large. 

This article examines the role of Rābiʿa al-ʿAdawiyya in the history 
of Sufism through the lens of her concept of “divine love,” while 
situating her within the legal–ethical context of her era. The study 
employs a historical–hermeneutical approach alongside source 
criticism and comparative analysis. Her ideas, preserved not in direct 
written works but in the hagiographical literature (tadhkira) and other 
medieval biographical sources, are reassessed on the basis of these 
materials. 

In Rābiʿa al-ʿAdawiyya’s teaching, “divine love” emerges as a 
central concept. Her mystical approach, grounded in this love, stems 
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from the developing orthodox principles of Islam. Although no writings 
from her hand are extant, the available biographical sources—
especially the accounts of the renowned Sufi hagiographer Farīd al-
Dīn ʿAṭṭār—enable a reinterpretation of her religious views through her 
prayers, sayings, and admonitions. These sources mainly record her 
conversations with friends and visitors, her responses to questions, 
and her moral counsel. Rābiʿa’s mystical perspective is primarily 
shaped by the notions of “repentance, gratitude, and divine 
manifestation (tajallī),” complemented by her ascetic way of life. 

 
Keywords: Sufism, Sharia, Mysticism, Love Lyrics, Asceticism, 

Doctrine of Manifestation, Rabi'ah Al-Adawiyah 
 

The copyright of the articles published in our journal belongs to the 
authors and is published as open access under CC-BY-NC license. 
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Резюме 

 
Одной из наиболее значимых фигур ранней суфийской мысли 

является Рабия аль-Адавия (718–801) и её духовный подход, из-
вестный как «доктрина божественной любви». Хотя до наших дней 
не дошли письменные источники, непосредственно принадлежа-
щие этой полулегендарной женщина-суфию, рассказы более 
поздних авторов, биографические сочинения и народные преда-
ния позволяют сформировать определённое представление о её 
личности и религиозно-философских взглядах. 

Период жизни Рабии аль-Адавии совпал с этапом формирова-
ния и укрепления исламского права — шариата. В это время ша-
риат представлял собой не только основу религиозной жизни, но и 
фундаментальную законодательную структуру, регулирующую 
право, политику и управление обществом. Права и обязанности, 
предоставленные женщинам в рамках шариата, сыграли важную 
роль в укреплении их положения в семье и в общественной жизни. 

В данной статье роль Рабии аль-Адавии в истории суфизма 
рассматривается через призму её понимания «божественной 
любви», а также в контексте правовых и духовных реалий её эпо-
хи. В исследовании используются историко-герменевтический ме-
тод, а также методы критики источников и сравнительного анали-
за. Взгляды Рабии переосмысливаются на основе тазкире-
литературы и других средневековых биографических источников, 
поскольку собственных её сочинений не сохранилось. 

В учении Рабии аль-Адавии «божественная любовь» выступа-
ет как центральная категория. Её мистический подход, основан-
ный на этой любви, восходит к формирующимся ортодоксальным 
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принципам ислама. Несмотря на отсутствие её авторских трудов, 
имеющиеся биографические источники — особенно сведения из-
вестного суфийского тазкире-писателя Фарид ад-дина Аттара — 
позволяют вновь проанализировать её религиозные воззрения 
через призму её молитв, наставлений и поучений. В этих источни-
ках в основном приводятся её беседы с друзьями и посетителями, 
ответы на вопросы и нравоучительные высказывания. Мистиче-
ское мировоззрение Рабии формируется прежде всего вокруг по-
нятий «покаяние, благодарность и божественное проявление (та-
джалли)», которые дополняются её аскетическим образом жизни. 

 
Ключевые слова: суфизм, шариат, мистика, божественная 

любовь, аскетизм, таджалли, Рабия аль-Адавия. 
 
Авторские права на статьи, опубликованные в нашем жур-

нале, принадлежат авторам и публикуются в открытом досту-
пе по лицензии CC-BY-NC. 
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Giriş 
İslamın tədvin və formalaşması yarandığı gündən etibarən, zama-

na paralel olaraq davam etmiş, qısa müddətdən sonra isə müəyyən 
fərqli düşüncələrə ayrılacaq qədər zəngin və çoxşaxəli bir fikir mühiti 
formalaşdırmışdır. Dinamik dini-mədəni proseslərin təsiri altında misti-
ka (İslamın tam formalaşma dövrü sayılan VII–VIII əsrlərdə geniş-
miqyaslı dini cərəyan) sufizm təriqətinə çevrilmişdir. Xilafətin mərkəzi 
və şərqi bölgələrində, həmçinin Mesopotamiya, Suriya və Şərqi İran 
ərazilərində ilkin müsəlman müctəhidlərinin yaratdıqları icmalar və 
məclislər zamanla inkişaf etmiş, böyük sosial institutlar sayılan sufi 
qardaşlıqları formasını almışdır. Bu qardaşlıqlar məzmunca əlahiddə 
təbliğ metodlarına, həyat tərzinə, əxlaqi-etik sistemə, ruhani fəlsəfəyə, 
hətta müstəqil iqtisadi bazaya malik olmuşdur. Daha sonralar – Orta 
əsrlər dönəmlərində – təsəvvüf məktəbi müsəlman cəmiyyətinin ayrıl-
maz tərkib hissəsi sayılmış, müəyyən mərhələlərdə təqib və təzyiqlərə 
məruz qalsa da, özünün təməl mahiyyətini bugünümüzədək qoruyub-
saxlaya bilmişdir. 

İlkin dövr təsəvvüf düşüncəsində diqqətəlayiq simalardan biri Ra-
biyə əl-Ədəviyyə (təqribən, 718–801) və onun “ilahi eşq doktrinası” 
adlanan mənəvi-fəlsəfi görüşüdür. Bu yarıəfsanəvi qadın sufi haqqında 
dövrümüzə gəlib-çatan birbaşa yazılı mənbələr mövcud olmasa da, 
onun şəxsiyyəti və dini baxışları sonrakı dövrlərə aid klassik sufi təz-
kirələri, bioqrafik əsərlər, rəvayətlər və xalq arasında dolaşan 
əfsanələrdə müəyyən dərəcədə öz əksini tapmışdır. Bu nümunələr 
əsasında da müəyyən elmi mülahizələr irəli sürmək mümkündür.  

Rabiyənin öz qələmindən çıxmış hər hansı bir əsər günümüzə 
gəlib-çatmamışdır; lakin onun haqqında məlumatlar, əsasən, sufi təz-
kirəçiləri, xüsusilə Fəridəddin Əttarın “Təzkiyətül-övliya” əsərində yer 
alan duaları, nəsihətləri və sufilərlə söhbətləri əsasında nəql olunur. Bu 
mənbələr bir daha göstərir ki, Rabiyə əl-Ədəviyyə sufizm tarixində 
“tövbə, zöhd və ilahi məhəbbət” anlayışlarının inkişafında mühüm rol 
oynamışdır (Əttar, 2011, 109-117) 

Rabiyə əl-Ədəviyyənin yaşadığı dövr İslamın təməl mənbələri olan 
Qurani-Kərim və sünnəyə əsaslanaraq, hüquqi-sosial sistem kimi 
şəriətin təşəkkül tapıb möhkəmləndiyi bir mərhələdir. Bu dövrdə şəriət 
yalnız dini ayinlərin deyil, eyni zamanda, hüquq, siyasət və ictimai 
idarəetmənin əsas hüquqi çərçivəsini təşkil edirdi. Müsəlman fərdin 
dünyagörüşü, ictimai mövqeyi və hüquqi statusu şəriət müddəaları ilə 
müəyyən olunurdu. 
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Şəriət, eyni zamanda, qadınlara bir sıra hüquq və mükəlləfiyyət də 
vermişdir ki, bu da onların ailə və cəmiyyətdəki mövqelərinin sa-
bitləşməsində və qorunmasında mühüm töhfə olmuşdur. Nikah (kəbin) 
institutu qadını əxlaqi-hüquqi baxımdan müdafiə edir, onu izdivac xari-
cindəki münasibətlərdən, – o cümlədən zina və əxlaqsızlıqdan, – 
qorumağa yönəlirdi. Poliqamik ailə modellərində belə, hər bir qadının 
hüquqları müstəqil şəkildə müəyyənləşdirilir və şəriət çərçivəsində 
qorunurdu (İbn Rüşd, 1996; Ahmed, 1992). 

Mülki və iqtisadi hüquqlar baxımından, Orta əsrlər müsəlman 
qadınının statusu bir çox hallarda Avropanın öz qadınlarına verdiyi 
hüquqi vəziyyətdən üstün hesab edilə bilər. Belə ki, müsəlman qadın-
lar müstəqil mülkiyyət sahibi olmaq, miras almaq, məhkəmədə şahidlik 
etmək, sərbəst şəkildə iqtisadi fəaliyyət göstərmək hüququna malik 
idilər; hətta ər belə, şəriətin qadına verdiyi hüquqları ləğv etmək və ya 
məhdudlaşdırmaq səlahiyyətinə malik deyildi (Mernissi, 1991; Joseph, 
1964). 

Şəriətin etik normaları ilkin tədrisdən başlayırdı və ən önəmli cəhət 
ondan ibarətdir ki, məktəb təhsil proqramlarının, əsasən, oğlanlar üçün 
nəzərdə tutulmasına baxmayaraq, qızların da dini biliklər almaları üçün 
hər cür imkan yaradılılrdı. Qadınlar arasında məşhur hafizlərin, 
mühəddislərin, hətta sufilərin olmaları faktı sübut edir ki, İslam təhsi-
lində gender fərqliliyi mövcud deyildi. Alim qadınlar haqqında 
məxəzlərdə maraqlı faktlarla rastlaşırıq; məsələn, İmam Hüseyn ibn 
Əlinin (ə) qızı Səkinə ədəbi-siyasi dərnəkdə mütaliə və poeziya dərsləri 
apararmış. Maliki məzhəbinin banisi İmam Malik ibn Ənəsin (r) (713–
795) qızı atasının kitabını yanlış oxuyanların səhvlərini təshih edərmiş. 
Murtəza ibn Dai Həsəninin (XI-XII əsrlərin tanınmış şiə alimi) qızı Bint 
əl-Murtəza “Nəhcül- Bəlağə”ni o qədər mükəmməl bilirmiş ki, Şeyx 
Əbdürrəhim Bağdadi onunla bu mövzuda məsləhətləşərmiş.  

Zeynəb bint Məkki (XII əsr) böyük bir elmi dərnəyin rəhbəri olmuş, 
mühazirələrinə çoxlu sayda alim toplaşırmış. Müəzza əl-Ədəviyyə 
Ənbəri, Ümmi Dərda, Rabiyə əl-Ədəviyyə və Fatimə Nişapuri kimi 
qadınlar isə tarixdə sufi təriqətlərinin məşhur nümayəndələri kimi qal-
mışlar.  

Digər tərəfdən, Rabiyə əl-Ədəviyyə kimi sufi qadın nümayəndələri-
nin mistik şəxsiyyətlərinə dair mənbələr onun sufilik ənənəsində etik-
mənəvi təhsil baxımından qadınların fəal iştirakının mümkünlüyünü 
göstərir. 
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Rabiyə əl-Ədəviyyənin yaşadığı dövrdə, – erkən sufilik 
mərhələsində, – İslam dünyasında məhz belə bir təhsil və dini bilik im-
kanlarının mövcudluğu, onun “ilahi məhəbbət” və “şəriət” anlayşları 
çərçivəsində qadınların mənəvi inkişafının mümkünlüyü ideyasını güc-
ləndirir. Rabiyə yalnız mistik dua və təfəkkür yolu ilə deyil, həmçinin 
sufi öyrənmə və sufilərarası mənəvi müzakirələr yolu ilə dini-etik bi-
liklərə yiyələnmiş bir şəxs kimi xatırlanır. 

Bu məqalədə Rabiyə əl-Ədəviyyənin sufizm tarixindəki rolu onun 
“ilahi məhəbbət” anlayışı çərçivəsində, dövrün hüquqi-mənəvi konteks-
tində təhlil olunur. Tədqiqatda tarixi-hermenevtik yanaşma ilə yanaşı, 
mənbə tənqidi və komparativ analiz metodlarından da istifadə edilmiş-
dir. Rabiyənin fikirləri birbaşa yazılı əsərlərlə deyil, onun haqqında for-
malaşmış təzkirə ədəbiyyatı və digər Orta əsrlər bioqrafik mənbələr 
əsasında yenidən təhlil olunur.  

Rabiyə əl-Ədəviyyə təlimində “ilahi məhəbbət” mərkəzi anlayış ki-
mi çıxış edir. Onun bu məhəbbətə əsaslanan mistik yanaşması forma-
laşmaqda olan İslamın ortodoksal prinsiplərindən qaynaqlanır, hərçənd 
öz qələmindən çıxmış əsərlər mövcud deyildir. Mövcud bioqrafik 
mənbələrin, xüsusilə məşhur sufi təzkirəçisi Fəridəddin Əttarın verdiyi 
məlumatlar, dua və nəsihətləri əsasında Rabiyənin dini görüşlərini təh-
lil etmək mümkündür. Bu mənbələrdə, əsasən, onun dostları və 
qonaqları ilə söhbətləri, suallara verdiyi cavablar və nəsihət xarakterli 
fikirləri yer alır.  

Rabiyənin mistik yanaşması daha çox “tövbə, şükür və təcəlla” an-
layışları ətrafında cəmlənir, onun asketik həyat tərzi ilə tamamlanır. 

Rabiyə əl-Ədəviyyənin məhəbbət mistikası mövzusu İslam təsəv-
vüfü, qadın mistikliyi və dini etikada olduqca maraqlı tədqiqat sahəsidir. 
Müasir filoloji, tarixi və dini tədqiqatlarda bu mövzu müxtəlif 
səviyyələrdə işlənmişdir.  

Bu əsərlər arasında Marqaret Şmitin “Müsəlman qadın sufilər: Ra-
biyə və İslamda digər qadın mistika nümayəndələrinin həyatı və irsi” 
(“Muslim Women Mystics: The Life and Work of Rabia and Other Wo-
men Mystics in Islam”; Oxford, Oneworld Publication, 2001); “Sufi Ra-
biyə və İslam aləmində onun müqəddəs yoldaşları” (“Rābia The Mystic 
and Her Fellow-Saints in Islām”; Cambridge 1928); Rkia Elaroy Korne-
lin “Rabiyə: rəvayətdən əfsanəyə – İslamın ən məşhur qadın 
müqəddəsinin bir çox üzü” (“Rabi'a From Narrative to Myth: The Many 
Faces of Islam's Most Famous Woman Saint, Rabi'a al-'Adawiyya”; 
Londra: Oneworld Academic, 2019); Könül Bünyadzadənin “Rabiyə əl-
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Ədəviyyə və Edit Ştaynın fikirləri əsasında sufi məhəbbət fenomenolo-
giyası” (“The Sufi Phenomenology of Love Based on the Thoughts of 
Rabia Al-Adawiyya and Edith Stein”; International Journal of Islamic 
Thought, December 2020, 12 (1): 27-33) adlı məqaləsi; Seyid Fəzlul-
lah Mirheydəri, Həbibullah Hüseyni Mirabadi və Leyla Dehqaninin 
həmmüəllifliyi ilə yazılmış “Rabiyə əl-Ədəviyyənin fikirlərində “ilahi 
sevgi” anlayışı və onun Hafiz Şirazinin şeirləri ilə müqayisəli təhlili” 
(“Divine Love in Rabi'ah Adawiyya’s Thought and Its Comparison with 
the Poems of Hafez Shirazi”; “Dil sənəti” rüblük jurnalı, h. 1403, cild: 9, 
№: 2.); Derin Süleymanın “Rabiyədən ibnül-Faridə: “sufi məhəbbət” 
anlayışının bəzi paradiqmalarına doğru”; doktorluq dissertasiyası 
(“From Rabi’a to Ibn al-Farid: towards some paradigms of the Sufi 
conception of love”; Universitet of Leeds, 1999); Əbdürrəhman 
Bədəvinin “Rəbiyə əl-Ədəviyyə: ilahi eşqin şəhidi” (“Şəhîdetü’l-ʿışḳi’l-
ilâhî: Râbiʿatü’l-ʿAdəviyyə”; Kahire 1962); Taha Abdülbaki Sürurun 
“Rabiyə əl-Ədəviyyə və İslamda mənəvi həyat" (“Rabiʿatül-ʿAdəviyyə 
vəl-ḥayatir-ruḥiyyə fil-İslam”, Qahirə, 1957); Əbdülmünim əl-Cəndilin 
“Rabiyə əl-Ədəviyyə və Bəsranın bakirə qadını əl-Bətül” (Rabiʿatül-
ʿAdəviyyə: ʿAzrâʾü’l-Baṣra əl-Bətul”,Qahirə, 1987); Səmih Atıf əz-
Zeynin “Rabiyə əl-Ədəviyyə: tədqiqat və təhlil” (“Rabiʿatül-ʿAdəviyyə: 
Dirasə vət-taḥlil”, Beyrut, 1988); Vidad Səkkakinin “Aşiqlərdən olan sufi 
qadın: Rabiyə əl-Ədəviyyə” (“əl-ʿÂşıḳa əl-Mutaṣavvifə Rabiʿatul-
ʿAdəviyyə”, Dəməşq, 1989); Sofi Horinin “İslâm aleminde ilk kadın sufî 
olarak tanınan Râbiatü’l-Adeviyye” (İstanbul 1970); Ömer Rıza 
Doğrulun “Hazret-i Râbiatü’l-Adeviyye” (İstanbul 1976); Melih Yuluğun 
“Serencâmı Râbiatü’l-Adeviyye” (İstanbul, 1980) əsərlərini qeyd etmək 
olar. 

Mövzunun işlənmə dərəcəsi ilə bağlı yekun olaraq belə qənaətə 
gəlmək mümkündür ki, ənənəvi sufi təzkirələri, xatirə və vəqfiyyə 
mətnlərində Rabiyə əl-Ədəviyyəyə dair rəvayətlər mövcuddur. Bu 
mənbələrdə onun həyatı, duaları, nəsihətləri, mistik hal və etikasına 
dair fraqmentlər nəql olunub. Məlumatlar çox vaxt poetik təsvirlər, axıcı 
povestlər və əfsanəvi elementlərlə zənginləşdirilmişdir; xüsusən XX 
əsrdən başlayaraq orientalistlər, islamşünaslar və mistika tədqiqatçıları 
Rabiyənin intellektual bioqrafiyası, dünyagörüşü, xüsusilə “ilahi 
məhəbbət” anlayışındakı fəlsəfəsini sistemləşdirməyə çalışmışlar. Bir 
neçə məqalədə Rabiyənin məhəbbət mistikasının digər fövqələnə-
nələrlə – sünnilik, xristian asketizmi, şiə mistik adətləri və ya sufi şeir-
ləri ilə müqayisəsinin aparıldığının şahidi oluruq.  

https://www.researchgate.net/journal/International-Journal-of-Islamic-Thought-2289-6023?_tp=eyJjb250ZXh0Ijp7ImZpcnN0UGFnZSI6InB1YmxpY2F0aW9uIiwicGFnZSI6InB1YmxpY2F0aW9uIiwicG9zaXRpb24iOiJwYWdlSGVhZGVyIn19
https://www.researchgate.net/journal/International-Journal-of-Islamic-Thought-2289-6023?_tp=eyJjb250ZXh0Ijp7ImZpcnN0UGFnZSI6InB1YmxpY2F0aW9uIiwicGFnZSI6InB1YmxpY2F0aW9uIiwicG9zaXRpb24iOiJwYWdlSGVhZGVyIn19
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Bütün bunlarla yanaşı, araşdırmada qadın sufi mistikliyinin və 
qadın mistiklərinin İslam dünyasında rolu çərçivəsində də araşdırılaraq 
müzakirə mövzusu olmuş, Rabiyəyə aid hikmətli sözlər, əfsanəvi dia-
loqlar və poetik fraqmentlər ədəbi-poetik təhlil müstəvisinə çevrilmişdir.  

Yekun olaraq deyə bilərik ki, Rabiyə əl-Ədəviyyənin məhəbbət 
mistikası mövzusuna dair müəyyən tədqiqatlar aparılsa da, bəzi 
məsələlər kifayət qədər müzakirə obyektinə çevrilməmişdir. Bunlar 
arasında onun müəllifliyi barədə şübhəli mənbələrin elmi-tədqiqatlarla 
daha dərindən yoxlanılmasını, məhəbbət mistikasının şəriət və qanu-
ni-etik kontekstdə modern tənqidi analizi, yerli xalqlar arasında Rabiyə 
haqqında folklor təsirlərinin tarixi mənbələrə söykənməsi kimi 
məsələləri qeyd etmək olar. 

 
1. Rabiyə əl-Ədəviyyənin bioqrafik portreti  
Rabiyə əl-Ədəviyyə real tarixi şəxsiyyətdir, lakin onun haqqında 

mövcud olan məlumatlar xalq folkloru ilə qarışdığı üçün bəzən, faktla-
rın qeyri-səhihliyi ortaya çıxır. Bir çox mənbə, o cümlədən 1993 və 
1998-ci illərdə Bakıda nəşr olunmuş “Böyük övliyalar” kitabının 
müəllifləri R. Dikici və M. Nemət Rabiyənin həyatı haqqında daha çox 
rəvayət xarakterli məlumatlar vermişlər. Bu rəvayətlərdən belə məlum 
olur ki, Rabiyə Bəsrədə kasıb bir ailədə dünyaya gəlmiş, atasının adı 
İsmayıl olmuşdur. Müxtəlif möcüzələr onu doğuluşundan ölümünədək 
izləmişdir – atası həmin gecə Rəsulullahı (s) yuxuda görmüş, uşaqkən 
küçədə oğurlanıb “altı gümüş” pula satılan Rabiyənin namaz zamanı 
başının üstündə yanan qəndili görən ağası onu azad etmiş, həcc yo-
lunda ölmüş minik heyvanı duası ilə yenidən dirilmiş və digər hadisələr 
baş vermişdir. Qul kimi satılan Rabiyə dövrün zənginlərinin, hətta 
Bəsrə əmirinin evlilik təkliflərini rədd etmiş, həyatın bütün nemət-
lərindən imtina etmş, zahidlik və tərki-dünyalığı seçmişdir (Küçük, 
Ceyhan, 2007, 380). 

Rabiyə əl-Ədəviyyənin evliliyə münasibəti onun “zöhd” anlayışı və 
ilahi məhəbbəti hər şeydən üstün tutması ilə sıx bağlıdır. O, evliliyi ilahi 
eşq qarşısında bir maneə, pərdə kimi qiymətləndirmiş, bu səbəbdən də 
ondan uzaq durmağa üstünlük vermişdir.  

Bəsrə təsəvvüf məktəbinin tanınmış nümayəndələrindən biri olan 
Əbdülvahid ibn Zeydin Rabiyəyə evlilik təklifi etməsi ilə bağlı rəvayətdə 
onun bu təklifə qarşılıq olaraq “Get, özünə özün kimi birini tap. Mənim 
üzümdə bir arzu əlaməti gördünmü?” – deyə cavab verdiyi bildirilir. Bu 
cavab Rabiyənin cismani arzular və dünyəvi bağlardan uzaq durduğu-
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nu, yalnız Haqqa yönəlmək prinsipini mənimsədiyini simvolik şəkildə 
əks etdirir (Attar, 1991, 109-126). 

Ədəbi və təsəvvüfi mənbələrdə Rabiyəyə Həsən Bəsri tərəfindən 
evlilik təklifi olunduğu qeyd edilsə də, onun Rabiyədən, təxminən, yet-
miş il əvvəl vəfat etdiyi məlumdur. Bu tarixi uyğunsuzluq həmin 
rəvayətin etibarlılığını sual altına alır. 

Rabiəyəyə evlilik təklifi edənlər yalnız sufi kontingentlə məhdud-
laşmırdı. Bəsrə əmiri Məhəmməd ibn Süleyman əl-Haşimi də ona evli-
lik təklif etmiş, lakin Rabiyə bu təklifi “Dünyaya bağlılıq əzab, ondan 
uzaqlaşmaq isə rahatlıq gətirər” sözləri ilə rədd etmişdir. Bu mövqe 
onun dünyəvi nikahı insanın Haqqa yaxınlığını pozan bir əlaqə kimi 
dəyərləndirdiyini göstərir. 

Rabiyə ilahi eşqlə davamlı birlik halını ifadə edən “mənəvi və ruha-
ni nikah” anlayışını üstün tutmuşdur. O, dünyəvi nikahdan imtina etmiş, 
yalnız Allahayönəlik bir həyat tərzi seçmiş, bu yolla qadın sufilik ta-
rixində özünəməxsus üstün mövqe qazanmışdır. 

Müasir ərəb müəlliflərindən Əbdürrəhman Bədəvi Rabiyə əl-
Ədəviyyənin xristian mistiklərindən təsirləndiyini irəli sürmüşdür. Əb-
dülmünim əl-Hifni isə bu fikrə etiraz etmiş, İslam və Xristianlıqda 
“məhəbbət” anlayışının tamamilə fərqli olduğunu bildirmiş, Rabiyənin 
“vəhdət əl-vücud əsaslı ilahi məhəbbət” anlayışını qəbul etdiyini xüsusi 
vurğulamışdır (əl-Hifni, 1991, 86-96). 

Rabiyənin zöhd hərəkatının təsəvvüfə çevrilmə prosesində mühüm 
bir yeri vardır. Onun rəhbərliyi ilə formalaşan təsəvvüfi istiqamətdə 
qorxu, narahatlıq və hüzn əvəzinə, sevgi, ümid və nikbinlik ön plana 
çəkilmişdir. Sufi müəlliflər təkcə məhəbbət və eşq mövzularında deyil, 
həmçinin “tövbə, zöhd, hüzn, razılıq, təvazökarlıq” kimi təsəvvüf anla-
yışlarının izahında da Rabiyənin fikirlərinə istinad etmişlər. Onun bu 
təsəvvüfi hallara dair ortaya qoyduğu mövqe,insanın bütün əməllərinin 
əsl faili və gerçək mənbəyinin Allah olduğu düşüncəsinə əsaslanır. 

Rabiyənin zöhd və təsəvvüfə gəlişində həmin dövrün görkəmli su-
filərindən hesab edilən Həsən Bəsrinin (642–768) rolu olduğu təxmin 
edilir. O, təsəvvüf məktəbində Peyğəmbər (s) səhabələrindən sonra 
gələn ikinci nəsildən – “tabiun” adlanan ardıcıllardan sayılır. Asketik 
həyat tərzi keçirən Həsən Bəsri ətrafına topladığı çoxsaylı sufilərə bö-
yük təsir qüvvəsinə malik idi və hətta sonrakı dövrlərdə əl-Cəhiz və əl-
Mübərrəd kimi müəlliflər Əməvilər dönəmində siyasi liderlərin Həsən 
Bəsridən sitatlar gətirdiyini qeyd edirlər. Professor A.D. Knış “Müsəl-
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man mistisizmi” kitabında Həsən Bəsrinin günümüzədək gəlib-çatmış 
kəlamlarından ikisini nümunə olaraq göstərir:  

“Qəlbinizi daim cilalayın, çünki qəlb tez paslanır” və “Bu dünyanı 
özün üçün körpü say – üzərindən keç, lakin üstündə heç nə tikmə” 
(Кныш, 2004).  

Təbii ki, Rabiyə əl-Ədəviyyənin müasirlərindən olan, eyni şəhərdə 
yaşayan və sufi hərəkatının öndərlərindən sayılan Həsən Bəsridən 
təsirlənməməsi mümkün deyil. Zahidliyə rəğbət, dünya nemətlərindən 
imtina, abidlik həyatı kimi ümumi sufi postulatlarından başqa, Həsən 
Bəsri və Rabiyə əl-Ədəviyyəni birləşdirən ikinci çox önəmli məqam 
mövcuddur – bu da onların mühəddislərə (peyğəmbərin sünnəsini 
təbliğ edən rəvayətçilərə) qarşı etinasızlığı və hədislərin ötürülməsində 
tədlisə (istinadsız şərhə) yol vermələridir. Bu məqam çox diqqətçəkici 
və bidətə gedib-çıxan mübahisəli məsələdir. İman şərtlərinə görə, 
müsəlman Allahın vəhdaniyyətini, peyğəmbərləri, müqəddəs kitabları, 
mələkləri, axirəti, qəzavü-qədəri, əqaid şərtlərinə görə isə Quran və 
sünnəni qəbul etməlidir. Rabiyə əl-Ədəviyyə Allah-Taaladan başqa 
sonrakı postulatları ya qəbul etmir, ya da inkarlayır. Bir rəvayətə görə, 
Rabiyə demişdir ki, mühəddislərin peşəsi uşaqların tərbiyəsini pozmaq 
kimi kibrli niyyətlə onları Allahı zikr etməkdən yayındırmaqdır. Pey-
ğəmbər (s) və övlad sevgisi, hətta cənnət rizası və cəhənnəm qorxusu 
da Allah sevgisindən üstün deyildir.  

Rabiyədən Peyğəmbərə olan münasibətini soruşduqda, “Allaha 
məhəbbət mənim qəlbimə elə hakim olmuşdur ki, orada başqasına yer 
qalmamışdır”, – deyə söyləmişdir. Qeyd etməliyik ki, bu nöqteyi-nəzər 
bəzi sufilərin, özəlliklə Rabiyənin müasirlərinin “təsəvvüf” anlayışında 
da nəzərə çarpır.  

 
2. Rabiyə əl-Ədəviyyənin mistik düşüncə sisteminin  
fəlsəfi-ürfani təhlili  
İlahi sevgi Rabiyə əl-Ədəviyyə sufizminin bel sütunudur. Bu sevgi-

nin mahiyyəti və yaxud onun bu məhəbbətə əsaslanan mistik yanaş-
ması formalaşmaqda olan İslamın ortodoksal prinsiplərinə əsaslanır. 
Baxmayaraq ki, Rabiyə əl-Ədəviyyədən yazılı ədəbiyyat nümunəsi qal-
mamışdır, onun dini görüşlərinin təhlili bəzi mülahizələr irəli sürməyə 
imkan verir.  

Mənbələrdə, adətən, onun dostları və ya müsafirləri ilə söhbət-
lərindən, suallara verdiyi cavablardan fraqmentlər göstərilir. Daha 
dəqiq mənbə isə sufi bioqrafı Əttarın Rabiyənin dua və nəsihətləri 
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barədə yazdıqlarıdır. Əttar Rabiyənin gecələr evinin damında etdiyi 
duaları belə təsvir edir: “Ey Rəbbim! Ulduzlar işıq saçır, insanların göz-
ləri qapanmışdır, əmirlər qapılarını bağlamışdır və hər kəs öz sevgilisi-
nin qoynundadır. Mən isə yalnız Səninləyəm!”.  

Digər bir duasında isə Rabiyə Allaha belə yalvarır: “Ey mənim 
Rəbbim, əgər mən Sənə cəhənnəm qorxusu üzündən dua edirəmsə, 
məni odda yandır! Əgər cənnət həvəsi ilə itaət edirəmsə, məni cənnətə 
buraxma! Mən Sənə Sənin Özünə görə yalvarıramsa, Sənin gözəl 
surətini görməkdən məni məhrum etmə!” (Küçük, Ceyhan, 2007, 381). 

Sonrakı mənbələr Rabiyə əl-Ədəviyyənin ənənəvi asket və mistik 
ifadələrinin daha çox tövbə, şükür və təcəlla ilə bağlı olduğunu 
sərgiləyir. Bir insanın möminlik və ruhanilik həyatına keçmə istəyi 
barədə onun rəyi belədir ki, insan belə bir qərar verə bilər, lakin bu 
istəyin uğuru, yaxud iflası yalnız Allahın iradəsinə bağlıdır. “Allah tövbə 
izni vermədikcə və tövbələri qəbul etmədikcə, kim tövbə edə bilər ki? O 
sənə tərəf dönmədikcə, sən Ona tərəf dönə bilməzsən” (Qüşeyri, 
1966, 192).  

Özünü tam şəkildə Allaha təslim etmiş Rabiyə Rəbbinin yaratdıqla-
rına qarşı sonsuz bir laqeydlik və etinasızlıqla yanaşır. Gözəl bir yaz 
səhərində onu təbiəti seyr etməyə çağıran sufi müridlərinə “Yaxşı olar 
ki, nəzərlərinizi daxilinizə çevirib, Yaradanı orada axtarasınız. Mən ru-
humda tapdığım Yaradanımı seyr etməyi Onun yaratdıqlarını seyr 
etməkdən üstün tuturam”, – deyir. Ondan cənnət haqqında soruş-
duqda, Rabiyə bugünümüzə qədər gəlib-çatmış məşhur aforizmi ilə 
cavab verir: “Əvvəl qonşu (Allah), sonra ev (cənnət)!” (əl-car summa 
əd-dar) (Küçük, Ceyhan, 2007, 381).  

Böyük filosof və ilahiyyatçı Qəzali Rabiyə əl-Ədəviyyənin lirikasını 
şərh edərək belə qənaətə gəlirdi ki, bu həyatda Allahı kəşf etməyən 
axirətdə Ona qovuşa bilməz. Yerdə Allahı tapmayan göylərdə Onu 
görə bilməz. Dünya həyatında Allaha yaxın olmayan, qiyamətdə On-
dan uzaq qalar.  

Rabiyə əl-Ədəviyyə özünü bu dünyada tənha və yad hesab edirdi, 
o, bütün varlığını gələcək ölümünə, ilahi səadətə qovuşacağı məqama 
hazırlayırdı. Ondan abidliyin bu yüksək mərhələsinə necə nail olduğu-
nu soruşduqda, cavabı beləydi: “Dünyanın bütün qayğılarından azad 
olaraq, əbədi olanla dostluq edirəm!”. 

Rabiyə əl-Ədəviyyənin “təsəvvüf” anlayışı Əbu Talib əl-Məkki, Ku-
şeyri, Sührəvərdi, Qəzali və Muhyiddin İbn Ərəbi kimi sufi müəlliflər 
tərəfindən müxtəlif şəkillərdə şərh olunmuşdur. Əbu Talib əl-Məkki 
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özünün məşhur “Qutul-qulub” (“Qəlblərin qidası”) əsərində Rabiyəni 
Sufyan əs-Səvridən daha yüksək məqamda dəyərləndirərək, onu “Al-
lahla dostlu” adlandırır.  

Rabiyə ilə Həllacın “ilahi eşq” anlayışları bir-birinə bənzəyir. Həllac 
bu yolda bir addım daha irəli gedərək, Allahı sevən insanın eşq uğrun-
da özünü fəda etməsini müdafiə edir. İbn Ərəbi isə Rabiyənin Əb-
dülqadir Geylani və Şibli ilə eyni mənəvi məqamda olduğunu bildirir və 
bu məqamı yalnız ibadət və sevgisini Allaha həsr edənlərin məqamı 
kimi səciyyələndirir.  

Rabiyə əl-Ədəviyyə adı həm İslam, həm də Qərb mədəniyyətində 
ilahi məhəbbətin simvoluna çevrilmişdir (Məkki, 1996, 112-113). 

A. Knış doğru olaraq təsbit edir ki, bu ifadə və aforizmlər İraq və 
Suriya mistik hərəkatının bütün üzvlərinə, o cümlədən Rabiyənin müa-
sirləri olan sufi və dərvişlərə şamil edilə bilər. Yalnız Rabiyəni başqala-
rından fərqləndirən cəhət səmimi və təmənnasız ilahi sevgi (məhəbbət) 
və dostluq (üns) hissidir. Bu duyğuları ona aid olduğu zənn edilən 
şeirlərində görmək mümkündür: 

Mən Səni qəlbimin sultanı etdim, 
Canım (bədənim) isə həmsöhbətlərimə verilmişdir. 
O, müsafirləri sevinclə qəbul edir, 
Lakin qəlbimin həqiqi müsafiri yalnız Sənsən (tərcümə səthidir – 

Q.C.).  
Qəzali sufi şairin misralarındakı mənanın ikili mahiyyət daşıdığını 

önə sürür. Rabiyənin sevgisinin birinci mərhələsi nemətləri Yaradana 
olan məhəbbət və Ona yaxınlaşmağın səadətidir. İkinci mərhələ daha 
önəmlidir – müasirlərinin teosof mülahizələrindən xeyli irəli gedən Ra-
biyə ehtirasla ilahi sevgilisinə qovuşmağı (vəsl) arzulayır. Şeirlərinin 
birində dediyi kimi, “Mən yalnız Səninlə bir olmağı arzu edirəm, bu 
mənim yeganə məqsədimdir” və yaxud “Varlığıma son vermişəm və öz 
mənimi içimdə bitirmişəm. Bu yolla Allaha qovuşmuşam və yalnız Ona 
məxsus olmuşam”. 

Sufi ədəbiyyatı Rabiyə əl-Ədəviyyəni ilahi sevginin təbliği ilə təcəlla 
doktrinasını birləşdirən ilk həqiqi təsəvvüf yolçusu hesab edir. Təcəlla 
doktrinasına görə, Allah tərəfindən seçilmişlərə Onu görmək bu dün-
yada nəsib olmuşdur. Rabiyə əl-Ədəviyyənin məhəbbət mistikasını 
İslam fəlsəfəsinin mahiyyətinin inikası ilə əlaqələndirmək cəhdləri yal-
nız teosofistlər tərəfindən qəbul olunmuş, bir sıra müəlliflərə görə, 
qismən qədəriyyə cərəyanına aid edilmişdir.  



  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 88 

Maraqlıdır ki, Rabiyə əl-Ədəviyyənin şəxsiyyətinə maraq xristian 
dünyasında daha çox olmuşdur. XVI əsrdə fars dilində Əflakinin 
“Ariflərin hekayəti” (“Mənaqibül əlarifin”) əsərinin tam təqlidi 1854-cü 
ildə Parisdə nəşr olunan “Cənab de Juanvilin xatirələri” (“Memories du sieur 

de Joinville”) kitabında – Rabiyənin həyatının müəyyən səhifələrinin idea-
lizə edilmiş formasında öz əksini tapır. Fransız yepiskopu Jan-Pyer 
Kamyu da öz moizələr kitabında Rabiyənin timsalında Yaradana saf 
məhəbbətin nümunəsini təsvir etmişdir.  

 
Nəticə  
Rabiyə əl-Ədəviyyənin həyat və irsi ətrafında aparılan geniş və 

çoxşaxəli təhlillər əsasında belə qənaətə gəlmək mümkündür ki, o, 
yalnız qadın sufilər arasında deyil, ümumilikdə, təsəvvüf tarixində dö-
nüş yaradan, zöhdün sevgi ilə əvəzlənməsində mühüm rol oynamış, 
ortodoksal İslam çərçivələri daxilində özünəməxsus mistik irfan dünya-
sı qurmuş ilk böyük simalardan biridir. Rabiyənin həyat yolunun – ye-
timlik, köləlik, azadlıq və zöhdəyönəlik yaşayışın – onun mənəvi yetkin-
liyinin formalaşmasına təsirsiz ötüşmədiyi aydındır. Bu yolun hər 
mərhələsi onun Allaha qovuşma arzusu ilə iç-içə keçmiş, o, zöhd həya-
tını təkcə dünya nemətlərindən imtina yox, eyni zamanda, ilahi eşqə 
çatmaq üçün vasitə kimi mənalandırmışdır. 

Rabiyə əl-Ədəviyyə asketik ənənəni, sadəcə, zahidlik çərçivəsində 
dəyərləndirməmiş, onu metafizik və ontoloji bir məna ilə zənginləşdir-
miş, Allaha duyulan məhəbbəti ibadət və itaətin mərkəzinə yerləşdir-
mişdir. Onun məşhur dualarında cənnət arzusu və cəhənnəm 
qorxusundan uzaq, sırf Allahın zati gözəlliyinə yönələn bir ibadət mo-
deli təqdim olunur ki, bu da onun təsəvvüf tarixində "məhəbbət misti-
kasının banisi" kimi tanıdılmasına səbəb olmuşdur. 

Rabiyənin “cariyə” statusundan “tacür-rical” (kişilərin tacı) kimi 
yüksək mənəvi məqama ucalması onu zöhd, ibadət, ilahi məhəbbət və 
özünütəqva vasitəsilə Tanrıya yaxınlaşdıran bir qadın sufi nümunəsinə 
çevirir. O, “klassik sufi anlayışında mühüm olan “fəna” (özlüyündən fani 
olmaq) və “bəkə” (Allahla qalmaq) hallarını həyatı ilə təcəssüm etdirir. 
Onun haqqında nəql olunan əhvalatlar və təsəvvüf klassiklərindəki 
mövqeyinə əsasən, Rabiyənin sufilik tarixində ideoloji-metodoloji ba-
xımdan dərin təsir buraxdığı məlum olur. Bu təsir sonrakı sufi nəsil-
lərində – Həllac, Cüneyd, Bəstami, Zünnun kimi böyük sufilərin təlim-
lərində də özünü büruzə verir. 
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Rabiyə, həmçinin qadının İslam mənəviyyatında aktiv iştirak im-
kanlarını nümayiş etdirmiş, dini-ictimai cinsiyyət fərqliliynə qarşı mistik 
və mənəvi mövqe sərgiləmişdir. Onun “ilahi sevgidə cins deyil, sırf ruh 
vardır” düşüncəsi, təqvası və şüur səviyyəsi kişi sufilərlə eyni, bəzən 
daha üstün məqamlarda qəbul edilməsinə səbəb olmuşdur. 

Yekun olaraq onu da qeyd edək ki, Rabiyə əl-Ədəviyyə yalnız İs-
lam mistik düşüncəsi üçün deyil, eyni zamanda, Qərb xristian mistikası 
ilə müqayisə ediləcək qədər universal bir simadır. Marqarit Smisdən 
Annamariya Şimmelə, Əbdürrəhman Bədəvidən Süruradək bir çox 
müasir tədqiqatçının Rabiyə haqqında elmi araşdırmaları onun həm 
Şərq, həm də Qərb mistik irsində önəmli yer tutduğunu ortaya qoyur. 

Nəticə olaraq, Rabiyə əl-Ədəviyyə təlimi – Allaha olan təmənnasız 
məhəbbətin, dünya bağlılığından azadlıq idealının və mənəvi kamilliyin 
zirvəsinə aparan sufi yolunun nadir bir nümunəsi kimi qiymətləndirilə 
bilər. Onun irsi müasir dövrdə də dinin fərdi mənəviyyat, sevgi və ru-
hani azadlıq üzərindən interpretasiyası baxımından aktual olaraq qalır. 
Rabiyənin düşüncə xətti müasir təsəvvüf fəlsəfəsində insanın Allaha 
münasibətini qorxu və rituallardan uzaq, dərin və saf bir eşq platforma-
sında yenidən düşünmək üçün önəmli bir epistemoloji açar təqdim 
edir. 
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Xülasə 

Araşdırmada islamaqədərki və müsəlman türk toplumlarında qo-
naqpərvərliyin tarixi, mədəni və sosial mahiyyəti tədqiq olunur. Məq-
səd qədim türk adətlərində formalaşmış qonaq qarşılanması ənənəsi-
nin sosial davranışdan mənəvi və hüquqi məsuliyyətədək transfer-
masiyasını, həmçinin İslamın bu ənənələrə təsirini araşdırmaq olmuş-
dur. Orxon–Yenisey abidələri, Göytürk kitabələri, “Kitabi-Dədə Qor-
qud”, “Manas” eposları, Yusif Balasaqunlunun “Qutadğu bilig”i və 
Kaşğarlı Mahmudun “Divani-lüğətit-türk” kimi mənbələr qonaqpərvərli-
yin yalnız sosial davranış olmadığını, eləcə də törə, inanc, əxlaq və 
humanist prinsiplər daşıdığını göstərir. 

İslamaqədərki türk toplumlarında qonaqpərvərlik – qonağa hör-
mət, qorumaq, ehtiyacını ödəmək, hətta düşmən olsa belə, ona toxun-
mamaq kimi prinsiplərlə bağlı olmuşdur. Qonağın bərəkət və ilahi lütf 
daşıyıcısı kimi qəbul edilməsi bu ənənənin sosial və mənəvi əhəmiy-
yətini artırmışdır. Karvansaralar və qonaq evlərinin təşkili bu ənənənin 
dövlət idarəçiliyinədək yüksəldiyini göstərir. 

İslamın təsiri ilə qədim “Tanrı qonağı” anlayışı dini prinsiplərlə uz-
laşmış, qonağa xidmət ibadət və savab kimi qiymətləndirilmiş, fəda-
karlıq, səmimiyyət və qarşılıqsız yaxşılıq prinsipləri qədim adətlərin 
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sağlam əsaslarla islahını təmin etmişdir. Qonaqpərvərlik həm törə, 
həm də şəriət tərəfindən dəstəklənən sosial-dini bir dəyərə çevrilmiş, 
dövlət siyasətində və cəmiyyət həyatında mühüm rol oynamışdır. 

Beləliklə, qonaqpərvərlik türk–İslam mədəniyyətində milli-mədəni 
kimliyin, mənəvi dəyərlərin və ictimai həmrəyliyin ayrılmaz atributu ol-
muş, sosial və dini kodların sintezini əks etdirən fundamental prinsip-
lərdən biri kimi qorunub-saxlanmışdır. 

Açar sözlər: din sosiologiyası, İslam dini, qədim türklər, 
müsəlman türk toplumları, qonaqpərvərlik, ənənəvilik, müasirlik. 

Jurnalımızda dərc olunan məqalələrin müəllif hüquqları müəlliflərə 
məxsusdur və onlar CC-BY-NC lisenziyası ilə hər kəsə açıq şəkildə 
dərc olunur.  
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Abstract 

  This study explores the historical, cultural, and social 
significance of hospitality in preIslamic and Muslim Turkic 
communities. It aims to examine the transformation of the guest 
reception tradition, which took shape in ancient Turkic customs, from a 
form of social behavior to one involving moral and legal responsibility, 
as well as the influence of Islam on these customs. 

The sources used the Orkhon-Yenisei inscriptions, the Göktürk 
monuments, Kitabi-Dede Qorqud, the Manas epic, Yusuf Balasaguni’s 
Qutadgu Bilig, and al-Kashgari’s Divanu Lughatit-Turk – show that 
hospitality in Turkic societies was not merely a social practice but was 
also grounded in customary law, belief systems, ethics, and 
humanistic principles. 

In pre-Islamic Turkic societies, hospitality was tied to values such 
as respect for the guest, protection, meeting their needs, and even 
non-aggression toward enemies. Guests were regarded as bearers of 
divine grace and blessing, which gave this tradition a strong spiritual 
and social value. The construction of caravanserais and guesthouses 
indicates the institutionalization of this tradition at the state level. 

Under Islamic influence, the ancient concept of the “guest of 
Tengri” was aligned with religious values. Serving guests was 
considered to be an act of worship and a source of divine reward. 
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Principles such as self-sacrifice, sincerity, and altruism led to a moral 
reform of the old traditions. 

As a result, hospitality evolved into a socio-religious value upheld 
by both customary norms and Islamic law (Sharia), playing a vital role 
in governance and public life. Hospitality became an inseparable 
component of Turkic-Islamic culture – an essential part of national-
cultural identity, moral values, and social solidarity – and has been 
preserved as a fundamental principle reflecting the synthesis of social 
and religious norms. 

Keywords: Sociology of Religion, Islam, Ancient Turks, Muslim 
Turkic Communities, Hospitality, Traditionalism, Modernity 
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Резюме 

В данном исследовании рассматривается историческая, куль-
турная и социальная сущность гостеприимства в доисламских и 
мусульманских тюркских обществах. Целью работы было изуче-
ние трансформации традиции приема гостей, сформировавшейся 
в древнетюркских обычаях, от социального поведения до мо-
ральной и правовой ответственности, а также влияние ислама на 
эти традиции. Источники, такие как памятники Орхон-Енисей, 
надписи Гёк-Тюрков, эпосы «Китаби-Деде Коркуд», «Манас», «Ку-
тадгу Билиг» Юсуфа Баласагуна и «Диван лугат ат-тюрк» Махму-
да Кашгари, показывают, что гостеприимство воспринималось не 
только как социальное поведение, но и как явление, регулируе-
мое обычаями, верованиями, моралью и гуманистическими прин-
ципами. 

В доисламских тюркских обществах гостеприимство включало 
уважение к гостю, защиту, удовлетворение его потребностей, а 
также принцип не причинять вреда, даже если гость был врагом. 
Признание гостя носителем благословения и божественной ми-
лости усиливало социальное и духовное значение этой традиции. 
Организация караван-сараев и гостевых домов демонстрировала, 
что эта традиция поднималась до уровня государственной адми-
нистрации. 
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 Под влиянием ислама древнее понятие «гость Бога» согла-
совалось с религиозными принципами: служение гостю стало 
восприниматься как поклонение и заслуга, а принципы самопо-
жертвования, искренности и бескорыстного добра обеспечили 
реформирование древних обычаев на прочной основе. Гостепри-
имство превратилось в социально-религиозную ценность, под-
держиваемую как обычаями, так и шариатом, играя важную роль 
в государственной политике и общественной жизни. 

Таким образом, гостеприимство стало неотъемлемым атрибу-
том национально-культурной идентичности, духовных ценностей 
и общественного единства в тюрко-исламской культуре, сохра-
нившись как один из фундаментальных принципов, отражающих 
синтез социальных и религиозных кодов. 

 
Ключевые слова: социология религии, Ислам, древние 

тюрки, мусульманские тюркские общества, гостеприимство, 
традиционность, современность 
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Giriş 
 
“Qonaqpərvərlik” anlayışı qədim dövrlərədək gedib-çıxan, hər bir 

xalqın milli kimliyi, səxavət və maddi fədakarlıq dərəcəsini əks etdirən, 
insani keyfiyyətləri özündə ehtiva edən və nəsildən-nəslə ötürülən 
ümumbəşəri ənənədir. Bu ənənə bəşər mədəniyyətinin vacib dəyərlə-
rindən biri olaraq, xalqın fəaliyyətini və əldə etdiyi uğurları əbədiləş-
dirən ədəb xəzinəsi kimi qiymətləndirilir (Azərbaycan etnoqrafiyası, 
2007, III/143). Fərdi və ictimai səviyyədə qarşılıqlı münasibətlərin 
intensivləşməsi nəticəsində qonaqpərvərlik sosial praktikada bərqərar 
olmuş və zamanla təkmilləşmişdir. Qarşılıqlı hörmətin, əməkdaşlığın 
və həmrəyliyin inkişafına münbit zəmin yaratmış, sosial münasibətlərin 
mühüm tərkib hissəsinə çevrilmişdir. Beləliklə, qonaqpərvərlik yalnız 
tarixi adət deyil, həmçinin insanların həyat normasına çevrilmiş sosial-
fəlsəfi fenomen kimi dəyərləndirilir (Bünyadova, 2005, 16). 

 Qonaqpərvərlik həm qədim, həm də müasir dövrdə ünsiyyət 
mədəniyyətinin əsas və təsirli vasitələrindən biridir. Onun nəcib insani 
keyfiyyətləri müxtəlif cəmiyyətlərin həyatında qədimdən etibarən möv-
cud olmuş və kök salmış sosial norma və dəyərlərin tərkib hissəsi kimi 
qəbul edilmişdir (Yıldırım, 2022, 123). Qonaqpərvərlik həm yüksək 
əxlaqi keyfiyyət, həm də bir xalqın daxili mədəniyyətinin göstəricisidir; 
heç bir xalqın mənəvi dünyasını qonaq qəbul etmək, ona hörmət və 
ehtiram göstərmək ənənəsi olmadan təsəvvür etmək mümkün deyildir. 
Bu fenomen qlobal, beynəlxalq xarakter daşıyır və dünya xalqlarının 
gündəlik həyatında, millətlərarası ünsiyyət səviyyəsində özünü qoru-
yub-saxlayır (Lamanskaya, 2020, 114). 

Etnomədəni varisliyin mühüm institutu və ictimai mədəniyyətin ay-
rılmaz ünsürü kimi qonaqpərvərlik adət-ənənəsinin təməlində ev sahibi 
ilə qonaq arasındakı qarşılıqlı münasibətlər dayanır. Qonaqpərvərlik 
sosial varlıq olan insanın təmənnasız şəkildə başqalarına diqqət və 
qayğı göstərməyə hazırlığıdır. Hər hansı etnik qrup digər xalqlardan 
təcrid olunmuş şəkildə mövcud ola bilmədiyi kimi, fərdlər də başqaları 
ilə qarşılıqlı təsirsiz yaşaya bilməzlər (Ganiyeva, 2021, 957). Bu ənənə 
sosial-sinfi normalarla müəyyən edilir, insanların mənəvi-əxlaqi baxış 
və davranış tərzləri ilə tənzimlənir və onları bir-birinə yaxınlaşdıran 
mühüm sosial dəyərdir. Qonaqpərvərlik, sadəcə, ötəri nəzakət aktı 
deyil, nəsillər, qəbilələr və xalqlar arasında maddi və mənəvi əlaqənin 
əsas şərti, qarşılıqlı anlaşma və dəstəyin mənbəyidir (Afanasyev, 
1979, 180). 
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İnsanların bir-birinə qonaq getməsi, ailə ziyarətləri və hal-əhval 
tutmaları sosial ünsiyyəti gücləndirir. Qonaqpərvərlik dini və milli vəzifə 
kimi mənimsənərək, adət-ənənələrdə mühüm yer tutur; bu, dəvət olu-
naraq və ya edilmədən evə gələn şəxsin ən yaxşı şəkildə qəbul edil-
məsinə əsaslanır (Altunbay, 2016, 359).  

Tarixi inkişaf baxımından qonaqpərvərliyin etnoqrafik tərəfi daha 
çox tədqiq edilmiş və bu dəyər nəsildən-nəslə ötürülərək, hər bir 
xalqın milli-mənəvi mədəniyyətində özünəməxsus yer tutmuşdur. 

 
I. “Qonaqpərvərlik” anlayışının leksik-semantik və  
terminoloji mənaları 
Şübhə yoxdur ki, “qonaq və qonaqpərvərlik” anlayışlarından bəhs 

edərkən, hər iki məfhumun etimologiyasına, lüğəvi və terminoloji 
mənalarına diqqət yetirmək elmi baxımdan vacibdir. Məlum olduğu 
kimi, qonaqpərvərlik insan cəmiyyətlərinin ümumi xüsusiyyətidir və 
“qonaq” anlayışı üçün istifadə edilən sözün mövcud olmadığı dil, 
demək olar ki, yoxdur (Poppe, 2013, 143). Lüğətdə “qonaq” kəlməsi 
müstəqil mənada “görüşmək və ya başqa məqsədlə birinin evinə 
gələn şəxs”, məcazi mənada isə “müvəqqəti olaraq bir yerdə qalan 
şəxs” kimi izah edilir (Azərbaycan dilinin izahlı lüğəti, 1966, I/544). 
Bundan əlavə, klassik Azərbaycan ədəbiyyatında eyni məfhumu ifadə 
etmək üçün ərəb dilindən keçmiş “müsafir” kəlməsi işlədilmişdir. Bu 
söz həm “səfər edən, səyahətə çıxan şəxs”, həm də “mehmanxana-
larda, karvansaralarda müvəqqəti yaşayan adam” mənalarını ehtiva 
edir (Azərbaycan dilinin izahlı lüğəti, 1966, III/366). 

Türkiyə türkcəsində isə “qonaq” kəlməsinin ekvivalenti kimi, “ko-
nuk, mihman, davetli, konak” kimi sinonimlər mövcud olsa da, daha 
çox müəyyən fonetik dəyişikliklə işlədilən “misafir” sözündən istifadə 
edilir. Bu leksik vahid həm “yola çıxmış”, həm də “səfər zamanı bir 
yerdə qalacaq şəxs”i ifadə edir; qısa və uzunmüddətli ziyarətçilər üçün 
sinonim olaraq işlədilir (Çubukçu, 2016, 14). Habelə “Divani-lüğətit-
türk” əsərində həmin məfhum “qonaq, müsafir, ruh” kimi izah edilmiş-
dir. 

“Qonaq” sözünün digər dillərdəki qarşılıqları da maraq doğurur. 
Məsələn, qədim german dilində “ghostis”, qədim slavyan dilində 
“gostĭ'” sözləri, mənşə etibarilə əvvəllər, sadəcə, “yad adam” məna-
sında işlədilmiş, sonradan latınca “hostis” sözü kimi “düşmən” məna-
sına çevrilmişdir. Maraqlıdır ki, Hind–Avropa dillərindən fərqli olaraq, 
türk dillərinə mənsub olan Altay dil qrupunda işlədilən “qonaq” leksik 
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vahidi heç vaxt “yad” və ya “düşmən” mənalarını daşımamışdır (Pop-
pe, 2013, 146). 

Elmi ədəbiyyatda “qonaqpərvərlik” anlayışı insana verilən dəyərin, 
paylaşmanın, qardaşlığın, həmrəyliyin, birlik və bərabərliyin, həmçinin 
dostluğun təcəssümü kimi təsvir edilir. Lüğətdə “qonaqpərvərlik” sözü 
“qonağa böyük hörmət göstərmə, qonağı ehtiramla qəbul etmə” məna-
larında izah olunur. Bununla yanaşı, “qonaqpərvərlik” anlayışının si-
nonimləri olaraq “qonaqpərəstlik, qonaqsevənlik, qonaqsevərlik, 
qonaqcıllıq” (Azərbaycan dilinin izahlı lüğəti, 1966, I/544) və “meman-
darlıq, mehmanpərəstlik, mehmanpərvərlik” (Azərbaycan dilinin sino-
nimlər lüğəti, 2007, 234) kəlmələri qeyd edilir. 

Qonağın açıqürəkliliklə qarşılanması, onun qayğısına qalınması 
və maddi imkanlara uyğun hörmət göstərilməsi milli adət-ənənələrin, 
mənəvi dəyərlərin və mədəni irsin mühüm tərkib hissəsi hesab olunur. 
Qonaqpərvərlik münasibəti ev sahibi ilə qonaq arasında yaranır və etik 
normalar çərçivəsində inkişaf edir; həmçinin bu münasibət dini və 
hüquqi aspektlərə malikdir. Qonağın hörmətlə qarşılanması İslam di-
nində təşviq edilən sosial həmrəyliyin və birliyin möhkəmlənməsinə 
xidmət göstərən dəyərli adətlərdəndir. 

Qonaqpərvərlik, adətən, insanların bir-birlərinə səmimi və təmən-
nasız yanaşmaları, zaman və məkanın müvəqqəti paylaşılması, ailə 
üzvü olmayan şəxslərin yemək, içmək və qalma ehtiyaclarının təmin 
edilməsi kimi davranışlarla səciyyələnir. Bununla yanaşı, yadellilərdən 
və potensial düşmənlərdən dost və müttəfiq qazanmaq da 
qonaqpərvərliyin hərəkətverici qüvvəsi hesab olunur. Tarixi baxımdan, 
Orta əsrlərdə Azərbaycan və türk–İslam coğrafiyasının digər 
bölgələrində yol üstündə tikilmiş karvansaralar, qonaq evləri, təkkə və 
zaviyələr qonaqların qarşılandıqları əsas məkanlar olmuşdur. Eyni 
zamanda, şəxsi evlərdə ayrılmış qonaq otaqları, qonaq dəstləri, qonaq 
dəsmalları və qonaq başmaqları kimi xüsusi əşyalar da qonağa 
göstərilən diqqət və qayğının materiallaşmış ifadəsi hesab edilir. 

 
II. İslamaqədərki türk toplumlarında “qonaqpərvərlik”  
anlayışı və ənənəsi 
Tarix səhnəsinə çıxdıqları vaxtdan günümüzədək dünyanın müx-

təlif bölgələrində bir çox dövlət qurmuş, tarixə damğasını vurmuş türk-
lər müasir dünyadakı insanlar arasında tarixin ən əski millətlərindən 
biridir (Gökşen,Topalak, 2024,590). Ətraf xalqlarla qonşuluq və ticarət 
əlaqələri inkişaf etdikcə, milli kimliklərinin əsas atributlarını cilalayaraq 
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inkişaf etdirməyə müvəffəq olmuşlar. Türk kültürünün aparıcı ünsürü 
olan türk törəsi siyasi dünyagörüşü tənzimlədiyi kimi, türk insanının 
mövcud “mədəni həyat” anlayışına da müsbət təsir göstərmiş, eyni 
zamanda, dünya xalqları tərəfindən təqdir olunan milli dəyərlərin nü-
mayiş etdirilməsinə əlverişli zəmin yaratmışdır. Həmin ali dəyərlərdən 
biri də mədəniyyət tarixi zənginliyi baxımından, dünyanın seçilmiş 
xalqları sırasına daxil olan türklərin qonaqpərvərlik ənənəsi idi.  

Türk mədəniyyətinə xas “qonaqərvərlik” anlayışı, istisnasız olaraq, 
tarixboyu türk topluluqlarının yaşadıqları hər bölgədə özünü büruzə 
vermişdir. Türk insanını səciyyələndirən qonaqpərvərlik mövzusu za-
man kəsiyində tarixi mənbə və əsərlərdə də qabarıq şəkildə əhatə 
olunmuşdur. Elmi araşdırmalar bu ali məziyyətin mənbəyini türk 
törəsindən aldığını, müxtəlif düşüncə, inanc, dəyər və anlayışlara ri-
ayət etmək ənənəsindən qaynaqlandığını göstərir (Akcan, 2014, 23). 
Məhz bu səbəbdən də türklərin yaratdıqları və yaxud türklərə həsr 
olunmuş tarixi, ədəbi və coğrafi mövzularda əsərlərdə qonaqpərvərli-
yin əhəmiyyəti müfəssəl şəkildə təsvir edilir. Bu baxımdan, türk kültü-
rünün ilkin mənbələrindən dastanlar başda olmaqla, folklor nü-
munələrində türkləri səciyyələndirən qonaqpərvərlik ənənəsi haqqında 
zəngin faktoloji məlumatlar mövcuddur. Türk tarixinin ilkin təməl 
mənbələrindən sayılan dövlət idarəçiliyi, hərbi səfərlər və xalqın həya-
tına dair əhəmiyyətli məlumatları ehtiva edən Orxon–Yenisey yazılı 
abidələrində Bilgə xaqan hökmdar olduqdan sonra, türk millətinin 
dirçəlişi üçün etdiyi fədakarlıqları bu sözlərlə ifadə edirdi: “Mən heç də 
zəngin və firavan bir xalqın hökmdarı olmadım. Tam əksinə, qarnı ac, 
beli çılpaq, kasıb və səfalət içərisində yaşayan bir xalqın hökmdarı 
oldum... Sonra bəxtim və taleyim gətirdiyi üçün ölmüş xalqı dirildib 
doyurdum. Çılpaq xalqı geyimli, kasıb xalqı zəngin, az xalqı çox etdim” 
(Tekin,1998,37). Bilgə xaqanın xalqın rifahı naminə gördüyü işlər sıra-
sında yer alan sözügedən bəyanı türk insanının ehtiyacı olanlara 
kömək göstərmək, səxavət və qonaqpərvərlik ruhunun əyani nü-
munəsi idi. Həmçinin türk tarixi və ədəbiyyatının qədim mənbələrindən 
olan Göytürk abidələrində də bu mövzu öz əksini tapmışdır: “...O törə 
üzrə xaqan taxta oturdu. Əmim xaqan taxta oturaraq türk millətini ye-
nidən nizama saldı, bəslədi. Kasıbı varlı etdi, azı çox etdi” (Ergin, 
2004, 15). 

Toplum həyatında bu qədər əhəmiyyət kəsb edən qonaqpərvərlik 
ənənəsinin inikasına “Oğuz boylarının macəralarından bəhs edən das-
tandan xalq nağıllarına keçid dönəminin əsəri olaraq qəbul edilən” 
(Özmen, 2020,46) “Kitabi-Dədə Qorqud” eposunda da rast gəlinir. 
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Dastanın müqəddiməsində qonağın və qonaqpərvərliyin önəmi, ev 
sahibinin qonaqları necə qəbul etməsi və onların uğrunda həyatlarını 
riskə atması əksini tapır. “Qonuğu gəlməyən qara evlər yıqılsa” (KDQ, 
2004,20) daha yaxşıdır cümləsi ilə bu adətin müqəddəs sayıldığı, 
Oğuz türklərinin qonaqpərvərliyə verdiyi əhəmiyyət göstərilir. Maraq 
doğuran bir məqam da türk hökmdarlarının, türk törəsi və onun 
müəyyən etdiyi hüquqi normalara əsasən xalqı qorumaq, doyurmaq və 
geyindirmək kimi mühüm vəzifələrinin olması ilə bağlı idi. Ona görə də 
“Bəzi hallarda türk hökmdarları dövlət adamları və xalqa ümumi zi-
yafətlər verirdilər” (Akcan, 2014,16). Dirsə xanın at, dəvə və qoç kəs-
dirərək, iç Oğuz və dış Oğuz bəylərinə böyük toy (ziyafət) verməsi, bu 
ziyafətdə acların doyurulması, çılpaqların geyindirilməsi və borcluların 
borclarının ödənməsi” (Ergin, 2011,77-78) ənənəsi də bu anlayışın 
təcəssümü idi. Həmçinin “Bütün oğuzlar həm Bayandur xan, həm də 
Salur Qazan tərəfindən təşkil edilən toplantılara dəvət olunardılar” 
(Ganiyeva, 2021, 965). Bu qəbildən dəvəti qəbul etməmək “hörmətsiz-
lik və itaətsizlik” mənalarına gəldiyinə görə, iştirak etmək dəvət olu-
nanlar üçün həddən artıq vacib idi. 

 “Dədə Qorqud kitabı”nda əksini tapan “Ər malına qıymayınca adı 
çıqmaz”, “Oğul atadan görməsə, süfrə açmaz” (KDQ, 2004,20) bəyan-
ları “türk adət-ənənələrinə görə, qonaq qarşılamağın irsi yolla atadan-
övlada keçən dəyər” (Özmen, 2020, 47) olduğunu xatırladır. Eyni za-
manda, ailə başçısı evdə olmadığı zaman, gələn qonağı hörmətlə qar-
şılayaraq yemək-içmək verən və yola salan qadın təqdir edilir (KDQ, 
2004, 22).  

Dastanda ozan ev xanımlarını əməllərinə görə təsnif edərkən, 
yaxşı ev xanımlarını fərqləndirən başlıca keyfiyyətlərdən biri kimi, on-
ların qonaqqarşılama qabiliyyətlərindən bəhs edilir. “Dədə Qorqud ki-
tabı”nda qonaqqəbuletmə oğuzların qədim dövrlərdən etibarən, ali 
mənəvi keyfiyyətlərindən biri kimi təsvir edilir. Bu dastanda qonaqpər-
vərlik yalnız adi bir davranış deyil, həm də əxlaqi borc, igidlik və insani 
dəyər göstəricisi kimi səciyyələndirilir. Bu səbəbdən də islamaqərərki 
və İslamın erkən dövrünün ictimai münasibətlərini ehtiva edən “Dədə 
Qorqud kitabı” Azərbaycan türkləri də daxil olmaqla, Oğuz toplumla-
rının qonaqpərvərlik ənənəsinin tədqiqi baxımından dəyərli mənbədir. 
Həmçinin türk qövmlərinə yaxşılığı təbliğ edən dastan insana yardım-
sevərlik, qonaqpərvərlik və comərdlik yolu ilə mündəricəsi olduğu 
dünyanı cənnət halına gətirə biləcəyi fikrini aşılayır. “Nəticə olaraq, 
hekayələrin bütövlüyündə yer alan uca şəxsiyyət arxetipi olan Dədə 
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Qorqud subyektiv mənada Oğuzu, ümumbəşəri mənada, bütün insan-
lığın əməl və düşüncələrini yaxşılığa yönəldən mifik bir qəhrə-
mandır”(Şahin, 2010, 48). 

Türk xalqlarının yaratmış olduqları dastanların ortaq mifologiya, şi-
fahi və yazılı ədəbiyyat nümunələri əsasında formalaşan mədəniyyət 
sistemini, ənənələrini öyrənmək də danılmaz əhəmiyyət kəsb edir. Bu 
baxımdan, oğuzların həmişəyaşar ədəbi abidələrindən “Kitabi-Dədə 
Qorqud” eposu ilə ümumtürk mədəniyyətinin şah əsəri qırğız türkləri-
nin “Manas” dastanı arasında diqqəti cəlb edən paralellərə, qonaqqar-
şılama mədəniyyətinin oxşar mötivlərinə nəzər salmaq yetərlidir. 
“Həzrət Musa (ə) dönəmində yaşamış, peyğəmbər olması ehtimal 
edilən, hikmət və elm sahibi, müdrik bir kimsə olaraq bilinən” (Çelebi, 
İlyas,1998, XVII/406) Xızır peyğəmbərin müqəddəsliyinə inamın qaba-
rıq şəkildə təqdim edildiyi hər iki dastanda diqqəti cəlb edən motiv-
lərdən biri kimi topladığı var-dövlətə rəğmən soyunun davamçısı, varis 
həsrəti ilə alışıb-yanan, sonsuzluq aqibətindən qəm dəryasına batan 
xanların çarə yolları axtarması təsvir olunur. Nəcib əməllər görmək, 
imkansız və yoxsul kimsələrə yardım etmək, əl tutmaq, ac kimsələri 
doyurmaq, çılpaq əyinləri geyindirmək kimi qəbilindən xeyirxahlığın 
müqabilində Tanrının onları varislə sevindirəcəyinə ümid bəslədiklə-
rindən bəhs olunur. Manasın atası Cakıp xan Manas anadan olduqdan 
sonra ölkəsinə gələn xarici ölkə elçilərini qarşılayır və onlara ziyafət 
verir (Ergin, 2004, 81). “Dədə Qorqud” dastanında Xanlar xanı Bayan-
dır xan ildə bir dəfə şadyanalıq edib, Oğuz bəylərini qonaq etdiyi 
ziyafətdə oğlu-qızı olmadığına görə, qara otaqda qara keçə üzərində 
oturdulan, önünə də qara qoyun ətinin qovurmasından gətirilən Dirsə 
xan da Cakıp xan kimi eyni dərdin ortağı olaraq təqdim edilir. Dirsə 
xanın da “övlad sahibi olması üçün yerinə yetirməli olduğu şərtlərin ac 
olanları doyurmaq, köməyə ehtiyacı olan insanlara yardım etmək kimi 
məsələləri əhatə etməsi, bu hadisəni mühüm bir yaxşılıq göstəricisinə 
çevirir” (Şahin, 2010, 50). 

Ənənəvi türk qonaqpərvərliyi nümunələrinin əksini tapdığı mənbə-
lərdən biri də Yusif Balasaqunlunun məşhur “Qutadğu bilig” əsəridir. 
Həmin əsərdə qonaqpərvərlik, sadəcə bir adət deyil, həm də əxlaqi, 
dini və ictimai məsuliyyət kimi tərənnüm olunur. Bilavasitə bu mövzu 
vasitəsilə müəllif insanın kamilliyə gedən yolunda mərhəmət, səxavət 
və səmimiyyət kimi keyfiyyətlərini vurğulayır. Əsərdəki “Bəy cömərd, 
gözütox və könlü zəngin olmalıdır”, “Bəyə comərdlik yaraşır” ifadələri 
qonağa göstərilən hörməti, cəmiyyətin ümumi səviyyəsini əks etdirir. 
Qonaq qəbul edilməsi insanın “şərəf” anlayışını və əsil-nəcabətini, 
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fərdi əxlaqını təyin edən əsas meyarlardan biri kimi göstərilir. Müəllif 
yaxşı ad çıxarmağın, şöhrət qazanmağın, elin gözündə ucalmağın yol-
larından biri kimi, qonağı uca tutmağı, qonaqla yaxşı rəftar etməyi 
tövsiyə edərkən, “Adını aləmdə yaymaq istərsən, əzizlə, uca tut 
müsafiri sən” (Qutadğu bilig, 2006,404) fikrini əsas götürürdü.  

Həmçinin “Aydoldunun Gündoğdu Elikin xidmətinə gəlməsini 
bəyan edir” adlı bölümdə qonaqpərvərlik haqqında “Əgər kişi heç vaxt 
gəlmədiyi elə gəlsə, gəlin kimi utancaq olar, dili lal olar. Yer ver ona, 
yedirt və içirt, qüsurunu bağışla, hörmət et, ey hakim alim; ya da yaxşı 
baxanın gözü gülər, qonağa yaxşı baxsa, sözü yayılar” (“Qutadğu bi-
lig”, 2006, 56) yolgöstərici sözlər də bu qəbildən örnəklərdir.  

“Qutadğu bilig” kitabəsində dəvət etməyin, dəvətə getməyin üsulu 
barədə nəsihətlərin yer aldığı “Öydülmüş Odgurmuşa ziyafətə dəvət 
üsulunu bəyan edir” bölümü də maraq doğurur. Sözügedən bölümdə 
türklərin qonaqqəbuletmə ənənəsindən bəhs olunarkən, başqalarını 
dəvət etmək istəyən kimsənin əvvəlcə yaxşı hazırlaşması tövsiyə olu-
nur. Sonra isə ev-eşiyin, süfrənin, qab-qaşığın təmiz, evin döşəməli, 
yemək-içməyin abırlı olması, qonaqların ləzzətlə yeyə bilmələri üçün 
yeməklərin, içəcəklərin də ləziz olması şərtləri sadalanır (Qutadğu bi-
lig, 2006, 312). Qonaqlığa çağırılmamaq bir eyib olacağı halda, dəvət 
edildikdə gələnlərin bir yerinə min eyib tapacaqları xüsusunda xəbər-
darlıq edilir. Qonaqların süfrədən doyaraq qalxmaları üçün yemək-
içməyin təmiz və dadlı hazırlanması, dost-yoldaş, uzaq-yaxın ayırd 
etmədən, hamının haqqının gözlənilməsi və qonaq dəvət edilməsi, 
yemək-içməyin hər kəsə çatması, gecikən olarsa, ac qalmaması 
zərurəti vurğulanır. Bunun ardınca, “Gələn gələr, gəlməyənlər olsa, 
onların da xətri qırılmaz” (“Qutadğu bilig”, 2006,312) qənaəti açıqlanır. 
“Fuqa şərbəti ilə mizab şərbətinin, güləngbinlə gülab şərbətinin veril-
məsi” (“Qutadğu bilig”, 2006, 312), ev sahibinə “Yeyib-içmək bitəndə 
çərəz və meyvə ver”, ”Hədiyyə ver, gücün çatsa, ipək-qumaş ver”, “Diş 
kirəsi ver ki, gələnlərin ağzı bağlansın” (“Qutadğu bilig”, 2006, 313) 
şəklində məsləhətlər yer alır. Sözügedən bölümdə qonaq getmək və 
yaxud qəbul etmək düşüncəsinə sahib olmayan kimsələrdən isə uzaq 
durulmasının vacibliyinə diqqət çəkilir. 

Həmçinin “Divani-lüğətit-türk”ün söz varlığı bir çox sahədə olduğu 
kimi, XI əsr türk toplumlarında da qonaqqarşılama ənənəsi haqqında 
mötəbər məlumatlar ehtiva edilir. Ərəblərə türk dilini öyrətmək və türk 
dilinin ərəb dili qədər zəngin dil olduğunu göstərmək məqsədilə yazıl-
mış əsərin müəllifi Kaşğarlı qonaq görəndə onu uğur, xeyir və dövlət 
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sayan dünyadan köçmüş mərd ərənlərin timsalında qonaq qəbul et-
məyin fəzilətindən bəhs edir (DLT,2006,I/150). Bu baxımdan, əsər 
dövrün türk həyat tərzini, kültürünü və sosial münasibətlərini əks et-
dirən zəngin bir mənbə olub, türk xalqının qonaqpərvərlik ənənələrinin 
sosial və dini baxımdan böyük önəm kəsb etdiyini göstərir. Müəllif 
qədim türklərin “qonaqpərvərlik” anlayışına dair məlumat verərkən, 
“Yaxşı paltarları özün gey, dadlı yeməyi ver başqasına”, “Qonağı hör-
mətlə qarşıla, yaysın şöhrətini ulusa” (Çiçekli, 1970,213); “Verdiyini 
sənin bil, insan tapar mədəyə” (Çiçekli, 1970,219); “Yaxşılığı var gü-
cünlə qonağına çox et” (Çiçekli, 1970, 221); “Əgər sənə kasıb və 
çarəsiz bir qonaq gələrsə, nə yemək varsa, dərhal qabağına gətir, ge-
cikdirmə” (Çiçekli,1970, 223). Qonaq sənə gəlib nəsə istəyərsə, ona 
azuqə ver” (Çiçekli,1970, 223). Əsərdə ev sahibindən məmnun olma-
yan qonağın edə biləcəyi bədduadan çəkinmək barədə ciddi xəbərdar-
lıq yer alır. Türk törəsində qonağın qəbul edilməsi, həmçinin onunla 
birlikdə minəyinin da yorğunluğunun keçməsinin, arpa və saman 
verərək güc toplayıb dincəlməsinin qayğısına qalınması tənbeh edilirdi 
(DLT, 2006, II/316). 

Keçmişdən günümüzə türk mədəni kimliyinin vacib atributu hesab 
olunan qonaqpərvərlik türk insanının səmimiyyətini, səxavətini və bö-
lüşmək mədəniyyətini əhatə edirdi. İslam dinini qəbul etməmişdən 
əvvəl də türk toplumlarında qonaq qarşılamağa xüsusi önəm verilir, 
qonaq daim gülərüzlə qarşılanır, yüksək səviyyədə qəbul edilir, hörmət 
və izzətlə yola salınırdı. Habelə türklərin adət-ənənələrində qonağın 
ev sahibi ilə əvvəllər tanış olub-olmamasına, milli və ya dini kimliyinə 
baxılmırdı. İnsanlar arasında geniş yayılmış zəruri və səmərəli ün-
siyyət vasitəsi olan qonaqqarşılama ənənəsi, sadəcə, qohum-əqrə-
banı, qonşuları, dostları və tanışları əhatə etmirdi. Daha geniş əhatə 
dairəsinə malik olan qonaqpərvərlik ənənəsi yolçulara, səyyahlara, 
qərib kimsələrə, hətta yeri gəldikdə, düşmənə də şamil olunmaqla icra 
edilirdi. Milli və mənəvi bir vəzifə kimi qəbul edilən, ənənələrdə mühüm 
yer tutan qonaqpərvərlik və süfrə açmaq dəvətli və ya dəvətsiz gələn 
şəxsin ən yaxşı şəkildə qarşılanması və yola salınması anlamına 
gəlirdi (Toprak, 2019,77). Bir sözlə, türk mədəniyyətində qonaq “səfər 
edən, yoldan gələn, səyyah, səfər zamanı birinin evində qalan kimsə, 
bir şəxsin evində müvəqqəti olaraq qonaq edilən, izzəti-ikram 
göstərilən adam” (Kaya veb., 2018, 135) olaraq qəbul edilirdi.  

Türk toplumlarında qonaqpərvərlik, sadəcə, insani bir dəyər deyil, 
həm də sosial həyat tərzinin sabitliyini, cəmiyyətin birliyini və qarşılıqlı 
etimad mühitini təmin edən vacib amil sayılırdı. Buna görə də türk top-
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lumlarına məxsus üstün məziyyət kimi səciyyələndirilən qonaqpərvər-
lik, bir növ, qürur mənbəyi idi. Qonaq qəbulu əsnasında nümayiş etdi-
rilən qonaqpərvərlik davranışı cəmiyyət tərəfindən fəzilətli rəftar kimi 
təqdir olunurdu. “Tengri qunağı” deyimindən çıxış edərək, qonaq Tanrı 
tərəfindən göndərilmiş sınaq vəsiləsi kimi qəbul edilirdi. Sözügedən 
deyim “türk törəsi və inancının təbii nəticəsi olaraq ortaya çıxmışdır” 
(Akcan, 2014,19). “Tengri qunağı” təbiri türk xalqlarının mədəniy-
yətində ənənəvi qonaqpərvərliyi və bununla bərabər, qapıya gələnin 
geri qaytarılmadığını ifadə edən səciyyəvi deyimlərdən sayılırdı (Al-
tunbay, 2016,360). Bu ifadə xüsusi dəvətlə deyil, öncədən xəbər ve-
rilmədən gələn qonağın məcburən və ya öz arzusu ilə gəlməsinə 
baxmadan yenə də hörmətlə qəbul edilməsi vacib olan kimsə məna-
sında işlədilirdi. Ev sahibi “Tengri qunağı”nı ilahi lütf olaraq görür və 
onu ən gözəl şəkildə qonaq etməyə çalışırdı. Buna görə də dara 
düşən, qalacaq yeri olmayan və yaxud yemək-içmək baxımından 
çətinlik çəkən şəxsin istənilən bir qapını döyüb, “Mən Tanrı qonağı-
yam”, – deyə müraciət etməsi boş qayıtmaması üçün kifayət edirdi 
(Altunbay, 2016, 360). Bu da qədim türklərin “Bir evə qonaq gəlməsə, 
o evin bərəkəti kəsilər”; “Yemək vermək əsl zənginlikdir” inancından 
irəli gəlirdi.  

Sözügedən səciyyəvi xüsusiyyət türklərə xas olan milli dəyərlərlə 
yanaşı, həm də yaşadıqları coğrafi ərazilərdəki sərt iqlim şəraitindən, 
onların sosial-iqtisadi, mədəni həyatlarında bir-birlərinə olan ehtiyac-
dan qaynaqlanırdı. Həmçinin ucsuz-bucaqsız çöllərə səpələnmiş top-
lumlar üçün qonaq qəbul etmək zərurət idi. Səfərə çıxan yolçular üçün 
şərtlərin təhlükəli olduğu bir şəraitdə yad bir kimsəni qonaq qəbul 
etmək həm insani borc, həm də ictimai şərəf sayılırdı. Yakut və qırğız-
larda qonaqpərvərliklə bağlı örfi qaydalara əməl etməyənlərə verilən 
cəzalar arasında öz soyundan uzaqlaşdırılma və ya cəmiyyətdən ta-
mamilə çıxarılıb atılma kimi cəzalar da vardı (Tazebay,1997,181). Ha-
belə türk toplumlarında qonaqpərvərlik, ümumiyyətlə, qonaqların, o 
cümlədən yaşlı qonaqların duasını almaq üçün müqəddəs vəzifə he-
sab edilirdi. “İnsan insanın qurdudur” prinsipi ilə davranan avropalılar-
dan fərqli olaraq, “türk kültüründə insan sevgisinin, insana verilən 
dəyərin müstəsna yeri var idi və bu da “qonaqqarşılama” anlayışına 
zəmin hazırlayırdı (Şimşek, 2014, 67). “İnsan sevgisinə istinad edən 
və ümumbəşəri xüsusiyyətləri ilə seçilən türk törəsi türk insanının 
həyat tərzini formalaşdıran əsas amil idi” (Akcan, 2014,17). 
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Digər tərəfdən, qonaqpərvərliyin mahiyyətində heç bir təmənna və 
mənfəət gözləmədən insanlara yardımgöstərmə, onları himayəsi altı-
naalma və dəstəkləmə duyğuları ön plana çıxırdı (Çanak, 2019,129). 
Yakutların, hun, uyğur, göytürk, oğuz tayfalarının “qonaqpərvərlik” an-
layışları barədə tarixi mənbələrdə bir çox maraqlı faktlar var. Mə-
sələn,“Şimal yakutlarında qonağın yataq və yemək müqabilində ev 
sahibinə pul təklif etməsi təhqir kimi başa düşülürdü” (Seroşevsky, 
2007,128). Yakutlarda səyahətçiyə yemək satmaq utancverici hərəkət 
kimi dəyərləndirilir, ən kasıb insan belə, yatacaq yer və yemək qarşılı-
ğında heç vaxt pul qəbul etməzdi. Altay türklərində mövcud olan 
ənənələrə görə, evə təşrif gətirən qonaq “sanki ailənin üzvü imiş kimi 
qarşılanardı” (Radloff,1986,173). İbn Fadlan oğuzların qonaqpərvərlik 
ənənəsini vəsf edərkən, “Türkün yurdundan yad bir tacir keçərkən, 
mən qonağam, sənin heyvanlarından və sərvətindən bu qədərinə ehti-
yacım var desəydi, türk istədiklərini ona verərdi” (İbn Fadlan, 1995, 
37) ənənəsini xüsusi qeyd edirdi. Yenə qədim türk tayfalarından kar-
luklara məxsus ənənəyə görə, ev sahibi gələn qonağı qəbul edərkən 
ən gözəl paltarlarını geyinər, gedərkən də gətirdiyi hədiyyələrdən daha 
dəyərli töhfələrlə yola salardı (Salman,1998,195). Türk milli kültüründə 
qonaqpərvərlikdə, bəzən, insanların qarnını doyurmaq məsələsinə 
müstəsna əhəmiyyət verən türk hökmdarların təşkil etdikləri zi-
yafətlərin sonunda “yağmalı potlaç” adı altında süfrələri yağmalatdır-
ma ənənəsi də var idi. Bu zaman ev sahibi ziyafətdən sonra ailə 
üzvlərini götürüb otağı tərk edər, qonaqlar ziyafət sahibinin əşyalarını 
və mallarını talayardılar (Kocaer, 2024, 70). 

Gördüyümüz kimi, qədim türk adət-ənələrində qonaqpərvərlik bö-
yük önəm kəsb edirdi. Qonaq daim baş köşədə oturdulur, ev sahibi 
ona təqdim ediləcək yemək-içməyi xüsusi diqqətlə hazırlayırdı. Qona-
ğın evə sevinc və bərəkət gətirəcəyi inancı geniş yayılmışdı. Canı və 
malı təminat altında olması səbəbindən qonağı qorumaq ev sahibi 
üçün şərəf məsələsi idi. Üstəlik, qatı düşmən belə, evə qonaq gəldi-
yində, ona xətər yetirmək bağışlanmaz günah sayılırdı. Qonaq 
gedəndə ev sahibi tərəfindən şəxsən yaşayış məskəninin hüdudları-
nadək yola salınardı. İmkan daxilində gedərkən qonağa hədiyyə 
vermək də unudulmur, hətta zəruri hallarda yolda istifadə etməsi üçün 
azuqə də tədarük edilərdi. Teleut, Kaçin, Abakan, Qırğız, Qazax 
türklərində yeni dünyaya gəlmiş körpəyə qonağın adının verilməsi 
(Acıpayamlı, 1992, 6) ənənəsi də maraq doğuran adətlərdən idi. Ha-
belə qədim türk ənənəsində yad bir adamın yeməyini yemək və yaxud 
tanımadığı birinə yemək yedirtmək nəticəsində insanlar arasında “duz-
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çörək haqqı” yarandığına inanardılar (Doğan, 2009,191). Beləliklə, 
eyni süfrədən yeyilən “duz və çörək”, artıq aradakı dostluğun bir növ 
nişanəsi və bu dostluğun pozulmaması üçün içilən and mahiyyəti kəsb 
edirdi. 

Türk mədəniyyətində qonaqpərvərliyin ən başlıca atributlarından 
biri qonağın şərəfinə qurulan süfrə idi. Süfrə türk kültüründə sadəcə 
yemək ehtiyacının təmin edildiyi yer deyil, habelə başqaları ilə pay-
laşmağa hazır olmağın, səxavətin də maddi təzahürü sayılırdı. 
Süfrəyə qoyulan yeməklərin bol və çeşidlərin zəngin olması ev sahibi-
nin qonağa verdiyi dəyəri əks etdirirdi. Qonağa göstərilən diqqət və 
qayğı türk toplumlarına məxsus xoşgörü münasibəti və hörmət əsa-
sında formalaşmış sosial münasibətlərin inkarolunmaz təcəssümü idi. 
Sonrakı dövrlərdə də türk dövlətlərinin idarəçilik təcrübəsində özünə-
məxsus yeri olan çoxsaylı “karvansaralar, xanlar, hamamlar və qədim 
evlərdəki qonaq otaqları türklərin qonaqpərvərliyini” (Toprak, 2019, 75) 
ifadə edən faktiki dəlillər idi. Türk insanının qonağı daim ən gözəl 
şəkildə qarşılamağa və qəbul etməyə çalışması “başqa xalqların 
hədsiz rəğbətini qazanmış” (Özmen, 2020, 46) örnək davranış nü-
munəsi sayılırdı. Yeri gəlmişkən, islamdanəvvəlki türk toplumlarında 
xərclərin müəyyən qismi müəyyən fondlar vasitəsilə ödənilməklə “sə-
yahətçilərin tamamilə pulsuz və ya çox az miqdarda ödəniş etməklə 
ehtiyaclarını ödədikləri karvansara bənzəri binaların ilk nümunələri” 
(Aydemir, 2015, 231) də fəaliyyət göstərirdi. Bu cür qonaq evlərində 
səyyahlar, tacirlər və elçilər yemək-içmək və yatacaq yerləri ilə təmin 
edilirdilər. Bu qəbildən məkanların olmadığı yerlərdə isə əhali 
könüllülük prinsipinə əsasən yerinə yetirilməsini məcburi vəzifə say-
dıqları qonaqlara xidmət işini öz öhdələrinə götürürdülər.  

Gördüyümüz kimi, Azərbaycan və Orta Asiya türkləri də daxil ol-
maqla, müxtəlif türk toplumlarının etnoqrafiyası sahəsində aparılan 
araşdırmalarda qonağa müstəsna əhəmiyyət verilir. Təsadüfi deyildir 
ki, qonaqqəbuletmə ənənəsi türk toplumlarının şifahi xalq ədəbiyyatın-
da da öz əksini tapır.  

Türk xalq kültüründə qonaqpərvərlik və bu anlayışla bağlı forma-
laşmış çoxsaylı atalar sözləri xüsusi yer tutur. Türk toplumlarının 
qonağa və onun qəbuluna verdiyi önəm müxtəlif baxış bucaqları ilə 
əks etdirilir. “Qonaq” anlayışı, sadəcə, bəşəri münasibətləri deyil, həm 
də milli-mənəvi və əxlaqi dəyərləri özündə birləşdirir.Türk toplumları 
arasında geniş yayılmış və ənənəvi türk qonaqpərvərliyini ehtiva edən 
bir sıra atalar sözləri bu mədəni dəyərləri açıq şəkildə göstərir. Azər-
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baycan türklərində “Qonaq sevənin süfrəsi boş olmaz”; “Qonaq süf-
rənin yaraşığıdır”; “Qonağın ruzisi özündən qabaq gələr” (Hüseyn-
zadə, 1982, 91-92); Anadolu türklərində “Ac doyuran ac qalmaz 
(Albayrak, 2009, 90); “Bir acı qəhvənin qırx il xətri (haqqı) vardır” (Al-
bayrak, 2009, 249); “Ev sahibi qonağın xidmətçisidir” (Güven, 2023, 
149); türkmənlərdə “Qonaq gəlməyən ev pisdir” və ya “Qonağın qaba-
ğına yemək qoy, iki əlini boş qoy” (Türkmen Atasözleri, 1995, 107); 
“Qonağa “Gəl!” demək var, “Get!” demək yoxdur” (Türkmen Atasözleri, 
1995,71); özbək türklərində “Qonaq atadan belə əzizdir”; “Qonaq 
gələn evdən bərəkət əskik olmaz”; “Qonağın ruzisi özündən əvvəl 
gəlir” (Tuğlacı, 2023, 464) tipli atalar sözləri türk toplumlarının qonaq-
pərvərlik ənənəsinin mahiyyətini özündə əks etdirir. 

Qeyd etdiyimiz atalar sözlərində qonağın gəlişi daim təbii və arzu-
edilən hadisə kimi səciyyələndirilir, ev sahibinə yük olmadığı, birlik və 
bərabərliyin, paylaşımın dəyəri ön plana çəkilirdi. Digər tərəfdən, 
qonaqpərvərliyin ənənəsində “Başqa birisini olduğu kimi qəbul etmək 
və ona ikram etmək vardır, həmçinin ev sahibinin qonağa diqqət 
göstərmək və kömək etmək vəzifəsini sevərək və istəklə yerinə ye-
tirməsi gözlənilirdi” (Yıldırım, 2022, 128). Qonağın ucalığı və ona 
göstərilən ehtiramın özü ilə bərəkət gətirdiyi inamı ifadə edilirdi. Qona-
ğın qəbulu müqəddəs vəzifə hesab olunur, dini və etnik fərqliliklərdən 
asılı olmayaraq, gələn hər bir qonağa hörmət göstərilməsinin vacibliyi 
vurğulanırdı.  

Qonaqpərvər olan insanın ruzisinin daim bol olacağına dair inam 
mövcud idi. Qonağın gəldiyi evə bərəkət və xoşbəxtlik gətirdiyi dü-
şüncəsi hakim idi. Bu qəbildən atalar sözləri türk dünyasında qonağa 
yanaşmanın, sadəcə, sosial münasibət deyil, həm də dərin milli və dini 
kökləri olan dəyər sistemi olduğunu göstərirdi. 

 
III. İslam dini prizmasından müsəlman-türk toplumlarında 
“qonaqpərvərlik” anlayışı 
 Yuxarıda qeyd edildiyi kimi, İslamı qəbul etməmişdən əvvəl qədim 

türk toplumlarının özünəməxsus əxlaq anlayışları və sosial dəyərləri 
mövcud idi. İslamdan əvvəlki türk qonaqpərvərliyi həm təbii şəraitin 
yaratdığı zərurət, həm də müqəddəs, mənəvi borc kimi icra edilir və 
törə vasitəsilə qorunurdu. İslamın qəbulundan sonra isə türk törəsi və 
İslam dini arasında ortaq əxlaqi prinsiplərin mövcudluğu qonaqpərvər-
lik mədəniyyətinin həm forma, həm də məzmun baxımından zən-
ginləşməsinə şərait yaratdı. Daha konkret desək, türk toplumlarının 
mövcud qonaqpərvərlik praktikaları islami prinsiplərlə sintez olunaraq 
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təkmilləşdi. Türk insanını səciyyələndirən bu dəyərlər sevgi və xoşgö-
rü dini olan İslamın Quran və sünnə normaları ilə tamamlanaraq key-
fiyyətcə yeni məzmun qazandı. Bu proses İslamın yalnız fərdi mənada 
insan həyatına deyil, eyni zamanda, cəmiyyətin rifahına yönələn əxlaqi 
və sosial göstərişlər verdiyinin bariz nümunəsi idi (Karadağ, 2008, 9).  

Beləliklə, türk toplumlarının yüzillərlə köçəri və qəbilə strukturla-
rında formalaşmış qonaqpərvərlik ənənəsi İslamın əxlaq normaları ilə 
birləşərək, yeni dini-mədəni kontekstdə davam etdi və legitim sosial 
institut kimi möhkəmləndi. 

Bildiyimiz kimi, sadəcə, mənsublarının şəxsi ibadət dini deyil, 
həyatın bütün sahələrini əsas alan İslam dininin məqsədi fərdi və icti-
mai həyatda yüksək əxlaqi dəyərlərin hakim olduğu cəmiyyətin qurul-
ması idi. Bu səbəbdən, insanların mövcud həyat tərzinə seçici yanaşı-
laraq, inancın təməl əsasları ilə ziddiyyət təşkil etməyən mövcud adət-
ənənələr saxlanıldı. İslam inancına və ümumbəşəri əxlaqa zidd olan 
zərərli və ədalətsiz icraatlar isə birmənalı olaraq aradan qaldırıldı. Bir 
sıra mövcud adətlər, tədricən, islah edilərək daha ədalətli və 
mərhəmətli mahiyyət kəsb etdi. Bu da bir daha İslamın həm kifayət 
qədər prinsipial, həm də həyatla əlaqəli və çevik bir din olduğunu 
göstərdi. İslam dininin bənzər yanaşma metodu əsrlərlə formalaşmış 
qonaqpərvərlik ənənəsi məsələsində də öz əksini tapmışdır. Qədim 
türklərin həyatında mühüm yer tutan, bəşəri və ilahi dəyərləri ehtiva 
edən qonaqpərvərlik ənənəsi Allaha yaxınlaşmaq üçün daha səmərəli 
vasitəyə çevrildi. Qonağa ikram etmək İslamın təşviq etdiyi gözəl dav-
ranışlardan biri olduğuna görə bu mövzu Qurani-kərimdə və hədis-
lərdə bəyan edildi. Qəbul etmək, qonağa lazımi hörmət göstərmək və 
ehtiyaclarını ödəmək kimi mədəni dəyərlər dini-mənəvi səciyyə 
qazanmaqla daha yüksək səviyyəyə qalxdı. Həmçinin qonağa yemək 
yedirmək, onun təhlükəsizliyini təmin etmək ev sahibi üçün şərəf 
məsələsi olaraq qalmaqda davam etdi.  

Məlumdur ki, qədim türklərdə İslamdan əvvəl mövcud olmuş şa-
manist və təbiətə bağlı inanc sistemlərində müqəddəs hesab edilən 
qonaq “Tanrı qonağı” olaraq qəbul edilirdi. “Kitabi-Dədə Qorqud” das-
tanında əksini tapan “Evinə gələn qonaq Tanrı qonağıdır, onu incitmə” 
ifadəsi də məhz həmin anlayışın davamı idi. Dastanda ev sahibi gələn 
qonağa səxavət və ehtiram əlaməti kimi qoyun, at və ya dana kəsərdi. 
“Bamsı Beyrək” qolunda Beyrəkin düşmən əsarətindən xilas olub, evə 
qayıtması münasibətilə “Qonaq gəldi, qoyun kəsək, toy edək, süfrə 
quraq!” şəklində şadyanalıq edilirdi. İslam dini bu qəbildən qonaqpər-
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vərlik ənənəsindən imtina etməməklə yanaşı, “Yeyin-için, lakin israf 
etməyin, çünki (Allah) israf edənləri sevməz!”(Qurani-Kərim məalı, 
2009, “əl-Əraf”, 7/31) prinsipinə əsaslanan ifrat və israf hallarının 
qarşısını aldı. 

Türk topluluqlarının qonağa xidmətin uğur və bərəkət gətirəcəyinə 
dair əzəli inancı, qonaqpərərliyə mənəvi dəyər verməsi, tanınma 
dərəcəsindən, milli və dini kimliyindən asılı olmayaraq gələn qonağı 
geri qaytarmağı qəbahət saymaları kimi məziyyətləri davam etmişdir. 
Qonaq qəbulu əsnasında isə ifratavarılma və yaxud həddindən artıq 
təmtərağa, göstərişə meyiletmə, ailənin ehtiyacları nəzərə alınmadan 
israfa yol verilməsi hallar islami prinsiplərə uyğun gəlmədiyindən, za-
man-zaman islah edilmişdir. Bunun da məntiqi nəticəsi kimi, İslamın 
səmimiyyətə və sağlam təfəkkürə əsaslanan prinsipləri türk toplumları 
tərəfindən mənimsənildiyi nisbətdə qonaqpərvlik ənənəsində bir çox 
müsbət dəyişikliklər baş vermişdir. 

Şəxsi şan-şöhrət, ailə və tayfa mənsubiyyəti qəbilindən təəssüb-
keşlik hissindən, səxavətli görünmək naminə lüzumsuz israfla müşa-
yiət olunan göstərişdən imtina olundu. Yaxşılığın şəxsi şan-şöhrət və 
qəbilənin üstünlüyü niyyəti heç bir dünyəvi gözlənti ilə deyil, təmənna-
sız edilməsi, başa qaxılmaması görüşü bərqərar oldu. Düzdür, “ailə və 
qan qohumluğu mənsubiyyəti” anlayışı tamamilə aradan çıxmadı, lakin 
bu amillər niyyət və əməl müstəvisində islami prinsiplərə uyğunlaşdırı-
laraq islah edildi. Belə ki, sözügedən davranışların yerini, sadəcə, Al-
lahın razlığını qazanmaq düşüncəsi, səmimi niyyət, təvazökarlıq və 
təqva prinsipi ilə yerinə yetirilən, hər cür təkəbbür və riyadan uzaq 
“qonaqpərvərlik” anlayışı tutmağa başladı. Qonaqpərvərlik ənənəsini 
davam etdirən kimsələrə haqq yolu göstərildi, edilən yaxşılıq və xe-
yirxahlıqdan nəfslərinə pay çıxılmaması, hər şeyin sahibinin Allah ol-
duğu düşüncəsi yerləşdi.  

Təsadüfi deyildir ki, İslam mənbələri qədim türklərin qonaqpərvər-
liklərindən heyranlıqla bəhs edirdilər. Bu mənbələrdən Cahiz “Türklərin 
əlində bir müddət əsir qaldım. Onlar qədər insana hörmət edən və 
yaxşılıq göstərən başqa bir xalq görmədim” (el-Cahiz, 1967, 76) 
deyərkən, Yaqut əl-Həməvi “Türk hökmdarı məni əti çox, çörəyi az 
olan bir evdə qonaq etdi” (Şeşen, 1968, 35) yazırdı. 

Qonaqpərvərlik ənənəsində, sadəcə, türk törəsinə deyil, İslam 
əxlaqına da ciddi önəm verən Səlcuqlu sultanı Alp Arslanın məğlub 
etdiyi Bizans imperatoru Romen Diogeni əsir aldıqda onunla qonaq 
kimi davranması, alçaltmaması, şərəfini qoruması (İbn’ul Esir, 1991, 
72-73) sözügedən anlayışın siyasi səviyyədə təzahürü idi. Haqqında 
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bəhs etdiyimiz müsbət dəyişikliklər şifahi və yazılı ədəbiyyatda da öz 
əksini tapmışdır. Yusuf Has Hacibin “Qutadğu bilig” əsərində, artıq 
İslam təsiri aydın göründüyünə görə, qonaq Allahın göndərdiyi 
imtahan kimi səciyyələndirildi. “Qonaq gələndə onun könlünü al, çünki 
Tanrı bu işi sevir” – baxış tərzi yeni məzmun kəsb etdi.  

Əsas mövzularından biri də qonaqpərvərlik olan “Kitabi-Dədə 
Qorqud” eposunda yer alan – qonaq üçün qoyun kəsilməsi, xüsusi 
otaq ayrılması, at verilməsi tipli davranışlar İslam dininə uyğun şəkildə 
tənzimlənmişdir. Daha əvvəl müddət baxımından heç bir məhdudiyyət 
qoyulmayan qonaqqəbuletmə adəti, bəzən, ictimai həmrəylik his-
sindən sui-istifadə edilməsi səbəbindən, niyyət və əməl müstəvisində 
halal çərçivəyə salınmışdır. Tanrı qonağının uğur və bərəkət gətirəcəyi 
ilə bağlı gözləntinin əksinə olaraq, İslamın təlqin etdiyi “Qonaq 
müqəddəsdir” düşüncəsi “başqasını özündən üstün tutmaq, özün ehti-
yac içində ola-ola, digərinə kömək etmək” anlayışı əsas alındı. Bu da 
Qurani-Kərimin “Onlar, öz nəfsləri çəkməsinə baxmayaraq, yeməyi 
yoxsula, yetimə və əsirə yedirərlər (onlar yemək yedirdikləri kimsələrə 
belə deyərlər): “Sizi yalnız Allah rizası üçün yedirdirik. Sizdən nə bir 
əvəz, nə də bir təşəkkür istəyirik. (Qurani-Kərim məalı, 2009, “əl-
İnsan”,76/8-9) bəyanının həyatda gerçək təcəssümü idi. Habelə “Heç 
bir kəsə minnət qoymadan, əziyyət vermədən mallarını Allah yolunda 
sərf edənlərin Rəbbi yanında mükafatları vardır...” (Qurani-Kərim məa-
lı, 2009, 2/262) məalındakı ayədən, ancaq Allahın razılığını qazanmaq 
üçün sərf edildiyi təqdirdə, var-dövlətin insana savab qazandıracağı 
vədindən irəli gəlirdi.  

Beləliklə, İslam dini qonaqqəbuletmə ənənəsini Allaha ibadət və 
təqva əlaməti kimi qiymətləndirdi, riya və israfı qadağan etdi, müəyyən 
şəriət normaları ilə düzgün məcraya yönəltdi. Bunun da məntiqi 
nəticəsi olaraq, Nizamülmülkün “Siyasətnamə” əsərində dövlət adam-
larına qonaqları və səyyahları qəbul etmək, onlara xidmət göstərmək 
tövsiyəsi islami anlayışı təcəssüm etdirirdi.  

Orta əsr türk müsəlman toplumlarında qonaqpərvərlik ənənəsi, 
sadəcə, fərdi dəyər deyil, həm də dövlət siyasəti olaraq icra edilirdi. 
Səlcuqlular və Osmanlı dövrlərində səyyahlar üçün karvansaralar tikilir, 
hər bir səyyah üç gün pulsuz qalır, yedizdirilir, üstəlik, atı da nallanırdı. 
Təsadüfi deyildir ki, XIV əsrdə Anadoluya səfər edən tanınmış ərəb 
səyyahı İbn Bəttutə şahid olduğu qonaqpərvərlik qarşısında heyranlığını 
ifadə etmiş, hətta əsərinin bir fəslinə “Qonaqpərvərlikdə yarış və əxi 
təkkəsində qalma” başlığını vermişdir (Gökşen, Topalak, 2024, 592).  
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 Nizami Gəncəvi və Məhəmməd Füzuli kimi klassiklərimizin əsər-
lərində də xalqımızın qonaqpərvərliyi mövzusu bütün çalarları ilə öz 
əksini tapmışdır. Səfəvilər dövründə mövcud milli adətlərdən və İslam 
dininin hökmlərindən qaynaqlanan qonaqpərvərlik ənənəsi xalqın 
zəngin mədəniyyətinin və gündəlik həyatının mühüm hissəsini təşkil 
edirdi. Sözügedən dövrdə qonağa hörmət göstərmək, onu layiqincə 
qarşılamaq və uğurlamaq ictimai və dini baxımdan böyük əhəmiyyət 
daşıyırdı. Adətən, qonağın qəbulu və saxlanılması qarşılığında heç bir 
ödəniş alınmadığı kimi, islami prinsiplərə uyğun olaraq, “karvansa-
ralarda qalma və qida ilə təminat üç gün müddətində təmənnasız idi” 
(Əhməd, 2016,165). Bundan başqa, xarici qonaqların evə dəvət və 
yemək ikram edilməsi ənənəsi də olduqca geniş yayılmışdı. Bir qayda 
olaraq, qonaq evə daxil olarkən “xüsusi hörmətlə qarşılanır, su və ya 
ətir təqdim olunur, qonağın kimliyi, gəlmə məqsədi və qalma müddəti 
soruşulmurdu” (Əhməd, 2016,165). Ev sahibi qonağı ən yaxşı otaqda 
yerləşdirir, ona ailənin bir üzvü kimi davranırdı. Qonağa təqdim olunan 
bolçeşidli yemək siyahısında daha çox qoyun əti olmaqla xörəklər, 
plov, müxtəlif növ çörək və şirniyyatlar üstünlük təşkil edirdi. Süfrəyə 
su, ayran və ya meyvə şərbətləri də qoyulurdu. Qonağın tox olması, 
məmnun qalması adəti üzrə ev sahibi üçün şərəf məsələsi sayılırdı. 
Həmçinin toxunulmazlıq prinsipinə uyğun olaraq, evdə olduğu 
müddətdə qonağın can və mal güvənliyinin ev sahibi tərəfindən təmin 
edilməsi ictimai əxlaqın və qonaqpərvərlik kodeksinin vacib tərkib 
hissəsi idi. Bu ənənələr əsrlərboyu formalaşaraq xalqın həyat tərzinə 
çevrilmiş, sonrakı dövrlərdə də öz təsirini saxlamışdır. XV əsrdə 
Ağqoyunlu hökmdarı Uzun Həsənin sarayında bir müddət səfir olmuş 
venesiyalı Ambrozio Kontarini XVI əsrdə böyük dəniz səyahətinə çıx-
mış, həmçinin Azərbaycan ərazisində də olmuş ingilis taciri, dənizçisi 
Antoni Cenkinson və bu qəbil bir çox xarici qonaqlar xalqımızın 
qonaqpərvərliyindən böyük məftunluqla bəhs etmişlər. Azərbaycanda 
qonağa hörmət əsrlərboyu hər bir ailənin, evin borcu, qonaq isə 
müqəddəs, toxunulmaz şəxs hesab olunmuşdur (Bünyadova, 2012, 
300). 

 İslam dininə görə, qonağın öz ruzisi ilə gəlməsi, həm də ev sahi-
binin günahlarının bağışlanmasına vəsilə olacağı inancı mövcuddur. 
Bu səbəbdən də qonağı nemət və qənimət bilməyin vacibliyini vurğu-
layan İslam dini baxımından qonağa yemək yedirmək böyük savab 
sayılır, ona qarşı gülərüzlü və xoşsözlü davranmaq tövsiyə olunur. 
Evə qonaq gəldikdə, ev sahibi nə qədər məşğul olsa belə, qonağı geri 
qaytarmamalıdır (Bağış, 2019, 524). Qarşıladığı zaman qonağa hör-
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mətlə yanaşması, ona gülərüz münasibət göstərməsi, “Xoş gəldin” 
etməsi qəbilindən davranış qonaqpərvərlik ənənəsinin mühüm 
şərtlərindən sayılır. Bu anlayış bu gün də müsəlman türk toplumların-
da müəyyən dəyişikliklərlə qorunub-saxlanılmaqla bir çox yerdə da-
vam etdirilir. Ev sahibinin qonağa şəxsən özünün və ailə üzvlərinin 
xidmət göstərmələri xüsusi dəyər kəsb edir. Qonağa “Aclığın varmı, 
yemək yeyərsənmi?” qəbilindən suallar vermək əvəzinə, soruşmadan 
və bəlli etmədən imkan daxilində nələrsə hazırlayıb gətirmək prinsipi 
əsas götürülür. Eyni zamanda, yemək təklifi zamanı nəzakət qaydala-
rına riayət edərək həddən artıq israrçı davranmamağa xüsusi diqqət 
yetirilir. Qonaqla birlikdə yeməyə oturmaq, üzüldüyü və ya əsəbiləşdiyi 
bir şey olarsa, bunu əsla qonağın yanında bəlli etməmək də vacibdir. 
Bununla yanaşı, yemək yedirməkdən çox gülər üz göstərmək, xoş söz 
demək də qonağı məmnun edəcək davranışlar sayılır. Qonağın ya-
nında televizor izləmək, telefona baxmaq və ya başqa işlərlə məşğul 
olmaq nəzakət qaydalarına uyğun deyildir. 

 İslam dinində qonaq qəbul etmək, ona yemək yedirmək amilləri 
əhəmiyyətli məsələ sayıldığı kimi, başqalarını ziyarət etmək də fəzilətli 
davranış hesab olunur. Qonaq qəbul etmək ev sahibinin borcu olduğu 
kimi, qonağın da üzərinə düşən bəzi vəzifələr vardır. Belə ki, qonaq 
gedəcəyi yerin münasib bir vaxtda olmasına diqqət etməli, həmçinin 
oraya icazəsiz daxil olmamalıdır. Geyiminə fikir verməli, daxil olmaq 
üçün icazə istəməli, ev sahibi qapını açdığı zaman evin içini görmə-
yəcək şəkildə kənarda dayanmalıdır. Qapını üç dəfə döydükdən 
sonra, cavab verilmədiyi təqdirdə, orada gözləməməli, qapı açılınca, 
ilk növbədə, evdəkilərə salam verməlidir. Süfrəyə qoyulan yemək və 
ya içəcəklər xoşuna gəlməsə belə, bunu bəlli etməməli, nəzakət na-
minə az da olsa, yeməli və içməlidir. Qonaqlıq uzun sürdükdə, ev sa-
hibini narahat etməməyə diqqət yetirməli və bezdirəcək qədər çox 
qalmamalıdır. Qonaqlığın ilk günündən sonra, şəxs ev sahiblərinin 
gündəlik həyat tərzindəki xidmətlərdən artıq bir şey gözləməməlidir; 
geniş yayılmış ifadə ilə desək, qonaq umduğunu deyil, tapdığını 
yeməlidir. Nəhayət, qonağın duası məqbul olduğu üçün edilən ikram 
və göstərilən hörmət qarşısında həmin məkandan çıxarkən, ev sahi-
binə dua etməyi də ehmal etməməlidir.  

 “Bir şəxsin dəvət olunduğu yerə getməsi təkcə nəzakət qaydası 
deyil, eyni zamanda, dini əmrdir” (Karadağ, 2008,15) prinsipi unudul-
mamalı və ciddi bir səbəb olmadan dəvətdən imtina edilməməlidir. 
İslam Peyğəmbəri (s.ə.s.) dəvət sahibinin kimliyinə baxmadan və in-
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sanlar arasında heç bir fərq qoymadan çağırıldığı yerə getməyin vacib 
olduğunu qeyd etmişdir. Bir bədəvinin süfrəsinə dəvəti qəbul etdiyi 
kimi, ərəb və müsəlman olmayan bəzi kimsələrin də dəvətindən imtina 
etməmiş, yeri gəldikdə, özü də kafir bir kimsəni və ya bədəvi ərəbi 
evində qonaq etmişdir (Karadağ, 2008,16). Bu səbəbdən də “Kim 
dəvət olunduğu halda, onu qəbul etməzsə, Allah və Rəsuluna qarşı 
çıxmış olar. Kim də dəvət edilmədiyi halda, bir süfrəyə oturarsa, oğru 
kimi girər, qarətçi kimi çıxar” (Buxari, Ət’imə 57, 34) hədisi son dərəcə 
vacib bir məqamı xatırladır. Göründüyü kimi, dəvətə cavab verməkdə 
göstərilməli olan həssaslıq qədər, dəvət olunmayan yerə getməmək 
də vacib etik davranışdır.  

Qonaq kimi dəvətdən imtina halı ziyafət yerində halal olmayan ye-
mək və yaxud içkidən istifadə edilməsi ola bilər. Təqva sahibi müsəl-
man kimsənin haramların işlənəcəyini bildiyi bir yerdə iştirakı məqbul 
deyildir. İştirak etdiyi təqdirdə isə haramların qarşısını ala biləcəksə və 
yaxud ona hörmət əlaməti olaraq haramdan imtinaedilmə ehtimalı 
varsa, o zaman iştirakı mümkün ola bilər. Qonaq ev sahibinin maddi 
imkanlarını və ailənin vəziyyətini nəzərə almalı və uzun müddət qala-
raq ev sahibini çətin vəziyyətdə qoymamalıdır. Məhz bu səbəbdən, 
Həzrət Peyğəmbər “Qonaqlıq (haqqı) üç gündür, bundan sonrası isə 
(ev sahibinin göstərdiyi ikram) sədəqədir. Müsəlman bir kimsənin din 
qardaşının yanında onu günaha salacaq qədər qalması halal deyildir” 
(Müslim, Luqata,15) şəklində xəbərdar etmişdir. Qonaq qəbul etmək 
ənənəsi digər dəyərlərdən fərqli olaraq, həm də “dostluq, yoldaşlıq, 
yardımsevərlik, vəfa, hörmət, sevgi, dürüstlük və s. kimi bir çox dəyəri 
ehtiva edir” (Altunbay, 2016, 369). 

Müsəlman türk toplumlarında qonaqpərvərlik ənənəsinin keçmişdə 
olduğu kimi, qismən dəyişikliklərə məruz qalmaqla bərabər, müasir 
dövrdə də imkan daxilində əvvəlki dəyərini və əhəmiyyətini qoruyub-
saxladığını qeyd edə bilərik. Ona görə ki, sözügedən toplumların 
“qonaqpərvərlik” anlayışı daşıyıcısı olduqları milli-mənəvi dəyərlərin 
sınağından çıxmış həyat tərzinin vacib atributu sayılır.  

Qonaqpərvərlik sosial həyatda və gündəlik ünsiyyət prosesində 
mühüm yer tutan ən vacib vasitələrdən və fəzilətli dəyərlərdən biridir. 
Təqdirəlayiqdir ki, “xalqımızın mənəvi mədəniyyəti tarixində mühüm 
yer tutan Azərbaycan qonaqpərvərliyi əsrlərin keşməkeşindən zəma-
nəmizədək gəlib-çatmış, qorunub-saxlanmışdır” (Bünyadova, 2005, 
125).  

Azərbaycan insanı qədim türk adət-ənənələrinin və İslam dininin 
təsiri altında formalaşmış qonaqpərvərlik mədəniyyəti, təmənnasız 
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fədakarlıq kimi məziyyətləri ilə fərqlənir. Günümüzdə ölkəmizdə 
“qonaqpərvərlik” anlayışı həm tarixi köklərdən bəhrələnir, həm də döv-
rün çağırışlarına uyğun şəkildə yeni forma və məzmun kəsb edir. 
Xalqın düşüncə tərzində dərin iz buraxmış qonaqpərvərlik ənənəsi 
təkcə şəxsi münasibət səviyyəsində deyil, həm də turizm və bey-
nəlxalq münasibətlər müstəvisində böyük əhəmiyyət kəsb edir. Bu 
səbəbdən, qonaqpərvərlik qədim ənənələrə əsaslanmaqla yanaşı, 
turizm sənayesinin inkişaf etdiyi bir dövrdə müasir cəmiyyətin sosial, 
iqtisadi və mədəni reallıqları ilə də uzlaşır. Cəmiyyətin inkişafında mü-
hüm rol oynayan, bir-biri ilə üzvi surətdə bağlı olan qloballaşma və 
urbanizasiya prosesi şəraitində sosial münasibətlərin forma və məz-
mununda müəyyən dəyişikliklər baş verir. Xüsusilə şəhər mühitində 
daha çox rəsmi və əvvəlcədən planlaşdırılmış qonaqlıqlar üstünlük 
təşkil edir. Azərbaycanın müxtəlif bölgələrində və kənd yerlərində mü-
şahidə olunan qonaqpərvərlik isə zəngin çalarları ilə seçilir. Ən başlı-
cası da “qonağa müstəsna diqqət və tükənməz qayğı, sədaqət və 
inam sağlam mənəvi-əxlaqi tərbiyəni özündə əks etdirir” (Bünyadova, 
2005, 125). Sadəcə dostlara, qohumlara və tanışlara deyil, qonaq-
pərvərlik adətinə görə, istənilən yolçu, səfərə çıxan qonaq qəbul edilir, 
hər cür hörmət göstərilir (Allahmanlı, 2011,158). Digər tərəfdən, əksər 
hallarda müasir dövrdə qonağın gələcəyi əvvəlcədən bilinir və buna 
uyğun hazırlıq görülür. Yalnız keçmişin mirası deyil, həm də gələcəyə 
daşımalı olduğumuz mədəni bir irs olduğuna görə, qonağa süfrə 
açmaq, ona müxtəlif yeməklər təqdim etmək hələ də geniş yayılmış 
adət kimi qalır.  

Təəssüf ki, müasir dövrdə bir sıra sosial, iqtisadi və mədəni amil-
lərin təsiri altında Azərbaycanda “qonaqpərvərlik” anlayışı sosial və 
ictimai şəraitin təsiri altında dəyişir. Şəhərlərdə insanların əksəriyyət 
etibarilə mənzillərdə, kiçiksahəli evlərdə məskunlaşmaları səbəbindən, 
çoxlu sayda qonaq və ya tez-tez qonaqqəbuletmə imkanları azalır. 
Qonaq qəbul etmək, süfrə açmaq, yemək hazırlamaq, hədiyyə ilə yola 
salmaq əlavə xərclər tələb etdiyi üçün ənənəvi qonaqpərvərlik, tədri-
cən, məhdud səciyyə daşıyır. Ailələr, bəzən, bu xərcləri qarşılamaq 
imkanında olmadıqları üçün qonaq qəbulundan çəkinirlər. İnsanlar 
işlə, təhsil və digər gündəlik fəaliyyətlərlə daha çox məşğul olduqları 
üçün sosial münasibətlərə, o cümlədən qonaq qəbuluna əvvəlki qədər 
vaxt ayıra bilmirlər. Qloballaşma və Qərb mədəniyyətinin təsiri nəticə-
sində fərdiyyətçilik artır, kollektiv və ailəvi münasibətlər zəifləyir. Bu da 
ənənənin, mədəniyyətin, sosial və ictimai münasibətlərin zəifləməsi ilə 
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nəticələnir. Daha sadə, səmimi və formal olmayan görüşlərə üstünlük 
verilir. 

Maddi problemlər səbəbindən, qonaq qəbul etmək qədər qonaq 
getmək ənənəsi də getdikcə sıradan çıxır. Müasir dövrdə ərzaq və 
yaşayış xərclərinin artması insanları daha qənaətcil həyat tərzinə va-
dar edir. Bir çox ev sahiblərinin qəfil gələn qonaqların yanında xəcalət-
li qalmaqdan çəkinmələri ənənənin zəifləməsinə səbəb olur. İnsanlar 
əlamətdar hadisələri qeyd etmək üçün daha çox ictimai yerlərə üstün-
lük verir, əsasən, toy və ya yas mərasimləri münasibətilə bir araya 
gəlməklə kifayətlənməli olurlar. Bunun da məntiqi nəticəsi olaraq, bə-
şəri münasibətlərdə paylaşmaq və yardımlaşmaq kimi xüsusiyyətlər, 
tədricən, arxa plana keçir. 

Müasir Türkiyə cəmiyyətində də “qonaqpərvərlik” anlayışı tarixi mi-
ras olaraq yaşamağa davam edir, dövrün çağırışlarına uyğun şəkildə 
müəyyən dəyişikliklərə məruz qalır. Osmanlı dövründən irsən keçmiş 
zəngin qonaqpərvərlik ənənəsi və süfrə mədəniyyəti hələ də türk kim-
liyinin ayrılmaz parçası, sosial dəyər kimi qorunur. Gündəlik həyatda 
və beynəlxalq münasibətlərdə xüsusi önəm kəsb edən bu dəyəri ya-
şatmaq mədəni irsin qorunması, sosial bağların gücləndirilməsi baxı-
mından vacibdir. Qonaqlıqların daha çox planlaşdırılmış, dəvət əsa-
sında və qısamüddətli olması ilə səciyyələnən şəhər həyatının təsiri 
altında bu münasibətlərin forması da dəyişir. Xüsusilə şəhərlərdə 
insanların məşğuliyyəti səbəbindən, ev şəraitində qonaq qəbul etmək 
və qonaq getmək ənənəsi getdikcə arxa plana keçir. Həmçinin korpo-
rativ və rəsmi görüşlərdə çay, qəhvə, yemək təqdim olunması halları-
nın artması müşahidə olunur. Bununla belə, “türk mədəniyyətində 
süfrə açmaq daha çox ənənəvi qaydalara əsasən həyata keçirilir” 
(Toprak, 2019, 78). Keçmişdən gələn Ramazan ayında evdə və içtimai 
məkanlarda iftar süfrələri açmaq ənənəsi davam etdirilir. Ev şəraitində 
qonaq qəbul edərkən kişilər və qadınlar bir masa ətrafında əyləşdikləri 
kimi, ayrı oturmalarına da xüsusi diqqət yetirilir. Evə dəvətin yerini da-
ha çox restoran və kafelərdə birlikdə səhər və axşam yeməkləri tut-
mağa başlayır. İnsanlar getdikcə onlayn ünsiyyətə üstünlük verir, təbii 
ki, bu da bilavasitə əlaqələrin zəifləməsinə səbəb olur.  

Mərkəzi Asiyada yerləşən müsəlman türk dövlətlərində də müasir 
dövrün gətirdiyi yeniliklərin təsiri müşahidə olunmaqla bərabər, 
qonaqpərvərlik ənənələri də qorunur. Qonağa xüsusi dini-etik kon-
tekstlə yanaşılan Türkmənistanda qonaqpərvərlik şərəf məsələsi sayı-
lır, məkanın gözəl və süfrənin zəngin olmasına xüsusi əhəmiyyət veri-
lir. Özbəkistanda hədiyyə gətirmək adətinə, sol əllə yeməkdən 



  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 118 

çəkinmək, qurbankəsmə mərasimi kimi incəliklərə xüsusi diqqət yetiri-
lir. Qırğızıstanda üç gün ərzində qonağa xüsusi qayğı göstərmək, 
çörək-duz adəti, süfrə mərasimlərində birlikdə olmaq ənənəsi xüsusilə 
seçilir. Bugünədək Qazaxıstanın şəhər və kəndlərində uzaqdan gəlmiş 
qonağı növbə ilə qohumlar və qonşuların, onun nə kimi məqsədlə və 
konkret olaraq hansı evə gəldiyindən asılı olmayaraq, evlərinə dəvət 
etməsi adəti qorunub-saxlanılır (Oktyabrskaya, Suraqanova, 2012, 
108). Ümumən, müsəlman türk toplumlarında qonağın gəlişi sevinc, 
yola salınması kədər doğurur. Gedən qonağa uğur dilənir, arxasınca 
su atılır, yoluna azuqə qoyulur, hədiyyə bağışlanır. 

 
Nəticə 
Bu məqalədə islamaqədərki və müsəlman türk toplumlarında “qo-

naqpərvərlik” anlayışının tarixi, mədəni və sosial mahiyyəti müqayisəli 
şəkildə araşdırılmışdır. Tədqiqatın əsas məqsədi qədim türk adətlə-
rində formalaşmış qonaq qarşılanması ənənəsinin sosial davranışdan 
mənəvi və hüquqi məsuliyyətədək transformasiyasını müəyyənləşdir-
mək və İslamın bu ənənələrə təsirini analiz etmək olmuşdur. 
Araşdırmada Orxon–Yenisey abidələri, Göytürk kitabələri, “Kitabi-
Dədə Qorqud”, “Manas” eposları, Yusif Balasaqunlunun “Qutadğu 
bilig”i və Kaşğarlı Mahmudun “Divani-lüğətit-türk” kimi əsas mənbə-
lərdən istifadə edilmişdir. Bu mənbələrin də göstərdiyi kimi, qonaq-
pərvərlik yalnız gündəlik məişət davranışının sadə bir elementi deyil, 
həm də törə, inanc, əxlaq və humanist prinsiplər əsasında yaşanan bir 
ənənə olmuşdur. İslam dininin təsiri isə bu dəyərin daha yüksək 
mənəvi və estetik səviyyəyə yüksəlməsinə şərait yaratmışdır. 

İslamaqədərki türk toplumlarında qonaqpərvərlik qonağa hörmət 
göstərmək, onu qorumaq, ehtiyacını ödəmək və hətta düşmən olsa 
belə ona zərər verməmək kimi prinsiplərlə bağlı olmuşdur. Qonaq yal-
nız sosial münasibətlərin subyekti deyil, həm də bərəkət, xoşbəxtlik və 
ilahi lütf daşıyıcısı kimi qəbul edilmişdir. Onun kimliyindən asılı olma-
yaraq hörmətlə qarşılanması zəruri sayılmışdır. Atalar sözləri, dastan-
lar və tarixi mənbələr bu anlayışın ümumtürk mədəni kodunun sabit 
elementi kimi qorunub-saxlandığını təsdiq edir. Karvansaralar və 
qonaq evlərinin təşkili isə göstərir ki, bu ənənə yalnız fərdi və ailə 
səviyyəsində qalmamış, dövlət idarəçiliyinə qədər yüksəlmişdir. 

İslamın təsiri ilə qədim “Tanrı qonağı” anlayışı dini prinsiplərlə uy-
ğunlaşmış, qonağa xidmət ibadət və savab kimi qiymətləndirilmişdir. 
Fədakarlıq, səmimiyyət və qarşılıqsız yaxşılıq prinsipləri qədim adətlə-
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rin sağlam əsaslarla reformalaşmasını təmin etmişdir. Nəticədə, qo-
naqpərvərlik həm törə, həm də şəriət tərəfindən dəstəklənən sosial-
dini bir dəyərə çevrilmiş, dövlət siyasətində və cəmiyyət həyatında 
mühüm rol oynamışdır. 

Beləliklə, qonaqpərvərlik türk–İslam mədəniyyətində milli-mədəni 
kimliyin, mənəvi dəyərlərin və ictimai həmrəyliyin ayrılmaz atributu 
olmuş, sosial və dini kodların sintezini əks etdirən fundamental prin-
siplərdən biri kimi qorunub-saxlanılmışdır. Məqalədə qədim, müsəl-
man türk toplumlarındakı “qonaqpərvərlik” anlayışının müqayisəsi va-
sitəsilə bu ənənənin sosial, mədəni və dini əhəmiyyəti aydın şəkildə 
təqdim edilmişdir. 

Müasir dövrdə urbanizasiya və sosial-iqtisadi dəyişikliklər qonaq-
pərvərliyin formasına təsir etsə də, onun əsas mahiyyəti – qonağa 
hörmət, qayğı və təmənnasız yardım hələ də qorunur.  

Araşdırmamız göstərir ki, qonaqpərvərlik türk–İslam mədəniy-
yətində milli kimliyin, dini-etnik mənəvi irsin daşıyıcısıdır. Eyni zaman-
da, araşdırılan elmi problem qonaqpərvərliyin sosial-dini şəkildə kod-
laşdırılmasını aydın şəkildə göstərir. Bu kodlaşdırma qədim türk dün-
yasının humanist və etik dəyərlərinin İslam prinsipləri ilə sintez olun-
duğunu ortaya qoyur, həmçinin bu dəyərlərin müasir cəmiyyətlərdə də 
aktuallığını nümayiş etdirir. 
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Özet 
 
Bu makale, klasik Hanefî usûl-i fıkıh literatüründe ictihad ve taklid 

meselelerinin ele alınış biçimini ve durumunu konu edinmekte ve söz 
konusu bahislerin klasik dönem boyunca geçirdiği teorik dönüşümleri 
incelemeyi amaçlamaktadır. Araştırmada, ilk Hanefî usûl metinlerinden 
başlayarak modernleşme öncesi döneme kadar telif edilen eserler te-
mel alınmış, bu çerçevede ictihad ve taklid bahislerinin gerek içerik 
gerekse alt başlık düzeyinde Hanefî usûl eserlerinde ne şekilde yer 
aldığı tespit edilmeye çalışılmıştır. Çalışma, klasik dönemi iki ana ev-
reye ayırmakta; hicrî 7. yüzyıldan önce memzûc yöntemin henüz yay-
gınlaşmadığı dönem ile bu tarihten sonraki dönemler arasında konu 
bağlamında belirgin bir farklılaşma olduğu varsayımından hareket et-
mektedir. Bu yaklaşım çerçevesinde, memzûc yöntemin benimsenme-
sinin ictihad ve taklid bahislerinin usûl literatüründe işlenişi bakımından 
bir kırılma noktası teşkil ettiği ileri sürülmektedir. Nitekim memzûc ön-
cesi dönemde kaleme alınan Hanefî usûl eserlerinde, mütekellimîn 
geleneğinin aksine, ictihad ve taklide oldukça sınırlı şekilde temas 
edilmekte; özellikle taklid meselesine neredeyse hiç yer verilmemekte-
dir. Buna mukabil, memzûc yöntemin yaygınlaşmasıyla birlikte müte-
kellimîn usûl geleneğinde ayrıntılı biçimde ele alınan ictihad ve taklid 
konuları Hanefî usûl eserlerine dâhil olmuş; böylece bu dönemden iti-
baren söz konusu bahisler hem içerik hem de hacim bakımından dik-
kate değer bir gelişim göstermiştir. Dolayısıyla bu makale, Hanefî usûl 
geleneğinde ictihad ve taklid anlayışının tarihsel seyrini ortaya koy-
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makta, bu kavramların klasik dönemdeki konumunu dönemsel bir 
perspektifle açıklamaya çalışmaktadır. 
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Abstract 
 
This article deals with the position of ijtihad and taqlīd in the 

classical Ḥanafī uṣūl al-fiqh works before the modern period and 
traces the changes in the Ḥanafī uṣūl works during the classical 
period. In the article, from the first Ḥanafī uṣūl works to the pre-
modernization period are taken as reference, and the situation of the 
ijtihad and taqlīd titles in the Ḥanafī uṣūl works throughout this period 
is revealed.  

In the article, the classical period is analyzed by dividing it into two 
main phases, and it is based on the idea that the period before the 7th 
century Hijri, when the “mamzūj” method became widespread, and the 
following periods differed in the context of the subject, and it is argued 
that this period constitutes a breaking point in terms of the position of 
ijtihad and taqlīd in Ḥanafī uṣūl works.  
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As a matter of fact, the common point seen in the Ḥanafī 
methodology works written before the mamzūj period is that Ḥanafī 
scholars, unlike the mutakallimı ̇̄n scholars, allocate very little space to 
these topics and generally do not include the taqlīd titles.  

However, with the emergence of the mamzūj method, the subjects 
of ijtihad and taqlīd in the mutakallimīn uṣūl al-fiqh works were 
transferred to the Ḥanafī uṣūl works, and since this period, the topics 
of ijtihad and taqlīd in the Ḥanafī uṣūl works have undergone many 
changes in terms of content and volume.  

 
Keywords: Islamic Law, the Methodology of Islamic Law, Ḥanafī 

School of Law, Ijtihad, Taqlīd 
 

The copyright of the articles published in our journal belongs to the 
authors and is published as open access under CC-BY-NC license. 

 
 
 

Klassik Hənəfi üsuli-fiqh əsərlərində ictihad və təqlidin yeri 
 

f.f.d. Şahin Xancanov 
Şəki İslam Kollecinin 

direktor müavini 
Şəki, Azərbaycan 

sahin_xancanov@hotmail.com  
https://orcid.org/0000-0001-7858-928X  

 
Daxilolma tarixi: 29.09.2025 
Nəşrə təsdiq tarixi: 05.12.2025 
 
 

Xülasə 
 
Bu məqalədə klassik Hənəfi üsuli-fiqh əsərlərində ictihad və təqlid 

mövzularının nəzəri çərçivədə necə müzakirə edildiyi araşdırılır və bu 
anlayışların klassik dövr boyunca keçirdiyi konseptual dəyişikliklər təhlil 
edilir. Tədqiqatda Hənəfi üsul ədəbiyyatının ən erkən mənbələrindən 
başlayaraq müasirləşməöncəsi mərhələyə qədər qələmə alınmış əsas 
əsərlər nəzərdən keçirilmiş, bu kontekstdə ictihad və təqlid bəhslərinin 
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Hənəfi üsul mənbələrində həm tematik quruluş, həm də alt başlıqlar 
səviyyəsində hansı formada yer aldığı müəyyənləşdirilməyə çalışılmış-
dır. 

Araşdırma klassik dövrü iki əsas mərhələyə ayıraraq, hicri VII əsr-
dən əvvəl məzmuc metodun hələ tam formalaşmadığı dövrlə bu ta-
rixdən sonrakı mərhələlər arasında nəzərəçarpan fikri fərqliliklərin 
mövcud olduğu tezisini irəli sürür. Bu yanaşmaya görə, məzmuc meto-
dun Hənəfi üsul düşüncəsində qəbul edilməsi ictihad və təqlid mövzu-
larının işlənməsi baxımından mühüm metodoloji dönüş nöqtəsi olmuş-
dur. 

Həqiqətən də, məzmuc metoddan əvvəlki Hənəfi üsul mətnlərində, 
mütəkəllimin üsul ənənəsindən fərqli olaraq, ictihad və təqlid məsələ-
lərinə olduqca məhdud şəkildə toxunulmuş, xüsusilə təqlid mövzusuna 
demək olar ki, yer ayrılmamışdır. Bunun əksinə olaraq, məzmuc me-
todun yayılması ilə mütəkəllimin ənənəsində geniş şəkildə işlənən 
ictihad və təqlid bəhsləri Hənəfi üsul ədəbiyyatına daxil edilmiş və bu 
mərhələdən etibarən sözügedən mövzular həm sistematiklik, həm də 
həcm baxımından nəzərəçarpacaq dərəcədə inkişaf etmişdir. 

Nəticə etibarilə, məqalə Hənəfi üsul ənənəsində ictihad və təqlid 
anlayışlarının tarixi inkişaf trayektoriyasını üzə çıxararaq, onların klas-
sik dövrdəki nəzəri mövqeyini mərhələli yanaşma əsasında izah etməyi 
qarşısına məqsəd qoyur. 
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Резюме 
 
В данной статье рассматривается место иджтихада и таклида 

в классических трудах по ханафитскому правовому учению (усул 
аль-фикх) до современного периода, а также прослеживаются 
теоретические изменения в трудах по ханафитскому учению в 
классический период. Исследование основано на работах, напи-
санных от самых ранних ханафитских правовых текстов до совре-
менной эпохи, и пытается определить, как вопросы иджтихада и 
таклида рассматриваются в ханафитских правовых текстах, как с 
точки зрения содержания, так и подзаголовков. Исследование де-
лит классический период на два основных этапа. В основе анали-
за лежит идея о том, что период до VII века хиджры, когда метод 
«мамзудж» не получил широкое распространение, и последующие 
периоды различались по контексту рассматриваемой темы. В 
рамках этого подхода утверждается, что этот период представля-
ет собой переломный момент в отношении позиции иджтихада и 
таклида в трудах ханафитского аль-усульманства.  

Напротив, с распространением метода мамзудж темы иджти-
хада и таклида, которые подробно обсуждались в трудах мута-
каллимов, были включены в ханафитские труды. Таким образом, 
начиная с этого периода, эти темы продемонстрировали значи-
тельное развитие как по содержанию, так и по объему. Поэтому 
данная статья направлена на выявление исторического развития 
понимания иджтихада и таклида в ханафитской традиции усул и 
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на объяснение положения этих понятий в классический период с 
исторической точки зрения. 

 
Ключевые слова: исламское право, методология исламско-

го права, ханафитская правовая школа, иджтихад, таклид. 
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Giriş  
Fıkhın değişim ve istikrar açısından kilit kavramları sayılan ictihad 

ve taklid, fıkhın usulünü konu edinen usul-i fıkıh eserlerinin vazgeçil-
mez başlıklarından birisini teşkil eder. Usûl-i fıkıh alanı, ictihad ve 
taklîd konularının teorik olarak tartışıldığı, pratikte yaşanan yeni geliş-
melerin sağlamasının yapıldığı ve teorik çerçevelerinin oluşturulduğu 
temel alan olması hasebiyle, ictihad ve taklîd konularının en net biçim-
de görülebileceği alanların başında gelir. Usul-i fıkıh eserlerinin ilk ör-
neklerinden itibaren yer verdikleri ictihad ve taklid, sonraki dönemlerde 
de hep usul eserlerinde var olmaya devam etmiş ve modernleşme ön-
cesinde ve modern dönemde yoğun tartışmalara konu olan ictihad ve 
taklid, usul eserleri çerçevesinden dışarı taşarak, mustakil çalışmalara 
konu olmuştur. Bu dönemlerde diğer alanlarla ilgili tartışmaların da kilit 
kavramlarını teşkil eden ictihad ve taklid, içinde bulunulan sıkıntılı du-
rum ve problemlere çözüm açısından hayati önem kazanmıştır. Peki 
ictihad ve taklidin klasik dönemde durumu neydi? Usul eserlerinde icti-
had ve taklid nasıl ele alınmakta ve hangi başlıkları ihtiva etmekteydi? 
Klasik dönemler boyunca ictihad ve taklid alanı hangi değişimler ge-
çirmişti? İctihad ve taklidin klasik Hanefi usul eserlerindeki serüvenini 
konu edinecek olan makalemiz bu sorulara Hanefiler özelinde cevap 
aramaya çalışacaktır. Makalede “klasik dönem” olarak nitelediğimiz 
modernleşme öncesi dönemde ictihad ve taklid bahislerinin Hanefi usul 
eserlerindeki durumu ele alınacak ve bu dönemler boyunca bu başlık-
larda yaşanan değişimin izleri sürülecektir.  

 
1. Hanefi Usul-i Fıkıh Eserlerinde İctihad ve Taklidin Konumu 
Hicri 7. asrın ortalarına kadar genellikle “fukahâ” yöntemi üzere 

usul yazımını benimseyen Hanefi usul eserleri, “mütekellimîn” usul ya-
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zım yönteminden farklı olarak, (Bedir, 2013, 65-95) genellikle ictihad 
bahislerini kısa işlemiş ve taklîd bahislerine ise birkaç istisna dışında 
neredeyse hiç yer vermemişlerdir. İstisnaları olmakla birlikte genelde 
müstakil bir başlık altında değil de kıyas bahsinin içerisinde kısaca yer 
verilen ictihad bahislerinde konu ağırlıklı olarak “ictihadda hata-isabet 
meselesi” ekseninde işlenmiş ve karşıt usul metodunu takip eden usul 
eserlerinde yer alan zengin tartışmalara yer verilmemiştir. Memzûc 
yöntem öncesinde kaleme alınmış klasik Hanefî usul eserlerinde hakim 
olan bu yaklaşımın sebeplerine dair bir açıklamaya Sadrüşşerîa’nın (öl. 
747/1346) Tavżîḥ isimli usul eserinde rastlıyoruz. Usûl-i fıkh’ı, fıkha 
ulaştıran kaidelerin ilmi olarak tanımlayan Sadrüşşerîa, bu kaidelerin 
müctehidleri ilgilendirdiğini ve dolayısıyla usul sistematiğinde taklîde 
yer olmadığını ifade eder. İctihad ise dört esas delilden hareketle fıkhi 
ahkama ulaştırdığı için usul ilminin sistematiğinde kendine yer bulur. 
Bu bakış açısından hareketle pek çok Hanefi usul kitabında taklîd ve 
iftâ bahislerinin yer almadığını ifade eden Sadrüşşerîa, bunun aksine 
taklîd ve iftâ bahislerine eserlerinde yer veren Hanefi usulcülerinin ise, 
taklîdi de bu kapsamda değerlendirdiklerini ve ictihada tabi bir konu 
olarak taklîde usul kapsamında yer verdiklerini söyler. (Sadruşşeria, 
1/20-21) Molla Fenâri de Sadrüşşerîa’nın tanımına benzer bir usul ta-
nımı yaparak taklîdi tanım dışında bırakır. (Molla Fenari, 2006, 1/11) 
Buna karşın mütekellimîn yöntemini takip eden usul eserleri, ilk devir-
lerden itibaren ictihad ve taklîd bahislerine zengin tartışmalarıyla birlik-
te müstakil başlıklar altında yer vermişlerdir. Mütekellimîn usul yazımı-
nın ilk örneklerinden sayılan Ebü’l-Hüseyin el-Basrî’nin (öl. 436/1044) 
el-Muʿtemed fî uṣûli’l-fıḳh isimli eseri “el-kelâm fi’l- ḳıyâs ve’l-ictihad” ve 
“el-kelâm fi’l-haẓar ve’l-ibâḥa” başlıkları altında geniş bir biçimde icti-
hada dair usuli meseleleri ihtiva ederken, “el-kelâm fi’l-müftî ve’l-
müsteftî” başlığı altında da yine ictihad, taklîd ve mukallide dair bahis-
lere yer verir. (el-Basri, 2005, 2/189-203) Mütekellimîn usul yazımının 
önde gelen diğer müelliflerinden İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin (öl. 
478/1085) el-Burhân’ı, Ebû Hâmid el-Gazzâlî’nin (öl. 505/1111) el-
Müstaṣfâ’sı, Seyfeddin Âmidî’nin (öl. 631/1233) el-İḥkâm’ı, Beyzâvî’nin 
(öl. 685/1286) el-Minhâc’ı ve Bedreddin ez-Zerkeşî’nin (öl. 794/1392) 
el-Baḥrü’l-muḥît’i benzer biçimde ictihad ve taklîd bahislerine dair zen-
gin alt tartışmaları ihtiva eden müstakil başlıklar açmışlardır. el-Baḥrü’l-
muḥît ile ondan bir asır kadar sonra kaleme alınmış, Şâfii fakihi 
Nûrüddîn Semhûdi’nin (öl. 911/1506) el-ʿİḳdü’l-ferîd fî aḥkâmi’t-taḳlîd 
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eseri, ictihad ve taklîde dair kendi zamanlarına kadarki tüm tartışmala-
ra yer vermesiyle bu alanda derleyici eserler olarak öne çıkarlar.  

Hanefi usul eserlerinde ictihad bahislerine kısaca yer verilmesinin 
nedenlerine dair modern fıkıh çalışmalarında nadir de olsa bazı açık-
lamalara rast gelinir. Yunus Apaydın’a göre, klasik Hanefi usul eserle-
rinde –Cessâs hariç – ictihad bahsinin müstakil, derli toplu ve ayrıntılı 
işlenmemesinin sebebi, Hanefi fukahâ usul metodu mantığıyla ilişkili-
dir. Apaydın’a göre, burada usul ilkelerinin vazʿında fürû birikiminin 
belirleyici olması, mevcut ahkamın temellendirilmesinin hedeflenmesi 
ve kurucu ictihad kapısının kapalı olduğu varsayımının etkili olması 
nedeniyle “ictihad” kendine müstakil bir başlık bulamamış olabilir. 
(Apaydın, 2013, 267-268) Aynı zamanda Hanefi mezhebinin erken dö-
nemlerde teşekkülünü tamamlaması ve yetkin bir mezhep olarak sis-
tematiğini erken dönemlerden itibaren kurmuş olması da, artık ictihad 
bahislerinin kurucu ictihad anlamında usul eserlerinde yer almamasına 
neden olmuş olabilir. Konuya temas eden Bilal Esen ise, klasik eser-
lerden yaptığı nakiller üzerinden konuyu işlemekte ve konuya dair ken-
di yorumuna yer vermemektedir. (Esen, 2012, 39-44)  

 
2. Usul Eserlerinde İctihad ve Taklid Bahislerinin İçerikleri  
İctihad ve taklîd bahisleri bağlamında ilk devir önemli Hanefi usul-i 

fıkıh eserlerine değinecek olursak günümüze ulaşan en eski Hanefi 
usul eseri sayılan Cessâs’ın (öl. 370/981) el-Fuṣûl fi’l-uṣûl eseri, aslın-
da sonraki Hanefi usul eserlerinden farklı olarak ictihad ve taklîd konu-
suna biraz daha fazla yer ayırmasıyla dikkat çeker. İçtihadın temellen-
dirmesini kıyas başlığı altında yapan Cessâs, usul eserlerinde bir ge-
lenek haline gelen ictihad ve taklîd bahislerini en sona bırakma tavrının 
ilk uygulayıcılarındandır. Öncelikle müctehidin taşıması gereken şartla-
rı sıralayan müellif, daha sonrasında Hz. Peygamberin huzurunda icti-
had ve ictihadda hata-isabet meselesini işler. (Cessâs, 1994, 4/273-
372) Taklîd bahsine de kısaca yer veren Cessâs, daha sonraki klasik 
Hanefî usul eserlerinde terk edilen bu bahse dair önemli alt tartışmala-
ra değinir. Taklîd bahsini, avâmın ve müctehidin başka bir müctehidi 
taklîdi konuları ekseninde işleyen Cessâs, aslında taklîdi bir dini hü-
kümleri öğrenme yolu olarak kabul etmez. O, hem avâmın hem de 
müctehidin kendisinden daha alim birisinin görüşüne uymasını taklîd 
olarak değil, bir tür ictihad olarak niteler. Avâmın müctehidler içerisin-
den en bilgilisini seçebilecek kapasitede olduğunu ifade eden ve bu 
işlemi bir tür ictihad kabul eden Cessâs, müctehid için de başka bir 



Klasik Hanefi Usûl-i Fıkıh Eserlerinde İctihad ve Taklidin Yeri  131 

müctehidin görüşünü almada aynı işlemin geçerli olacağını söyler. 
(Cessâs, 1994, 4/281-285) Böylece hem o dönemde hem de daha 
sonraki dönemlerde yaygın olan taklîd karşıtı olumsuz tavrın temsilcile-
rinden sayılabilecek Cessâs, müctehidin ve sıradan bir Müslümanın 
bile bir müctehidin görüşünü alması hususunu bir ictihad türü çerçeve-
sinde temellendirerek, olumsuz bir imaja sahip taklîdi devre dışı bırakır 
ve gelişen mezhepsel dini yaşantının önünü tıkamadan onu meşru bir 
çerçeveye oturtmaya çalışır.  

Cessâs sonrasında Hanefi usul geleneğinde en etkili eserlerden 
Ebû Zeyd Debûsî’nin (öl. 430/1039) Taḳvîmü’l-edille’si, Cessâs’tan 
farklı olarak ictihad bahsine müstakil biçimde yer vermemiş, konuyla 
ilgili bilgiler eserde dağınık biçimde işlenmiştir. Debûsî, taklîd bahsine 
ise kendine has bir biçimde “saptırıcı deliller” (el- ḥucecü’l-muḍille) al-
tında kısaca yer verir. (Debûsi, 2001, 389-392) İctihad konusunu 
Cessâs gibi ağırlıklı olarak hata-isabet meselesi ekseninde işleyen 
Debûsî, taklîd kavramı aleyhinde olumsuz tavrı sürdürmesinde selefi 
Cessâs’tan çok da farklılaşmaz. Hatta Debûsî, daha da ileri giderek 
taklîdi saptırıcı deliller içerisinde sayar ve buna dair özel bir bahis açar. 
Taklîdin aslen bâtıl olduğunu ifade eden Debûsî, bunun dört mertebe-
sinden bahseder. Bunlar: “ümmetin peygamberi tasdiki, alimin kendi-
sinden daha alim birisini tasdiki, âmmenin ulemâyı tasdiki ve ana-
babaları körü körüne tasdik.” Bunlardan ilk üçünün aslında haram olan 
taklîdden sayılmadığını ve meşru olduğunu, nitekim bunların aslında 
nazar ve istidlale dayandığını ifade eden Debûsî, asıl zemmedilen 
taklîdin Kur’ân’da da kötülenen körü-körüne ana-babaları taklîd oldu-
ğunu belirtir. (Debûsi, 2001, 391) Burada dikkat çeken nokta, 
Debûsî’nin de Cessâs gibi, avamın taklidini ve müctehidin başka bir 
müctehidi taklîdini aslında taklîd saymaması ve onları bir tür nazar ve 
istidlal çeşidi sayarak mevcut mezhepsel durumu taklîd kapsamı dışın-
da bırakmasıdır. Burada görüldüğü üzere sadece taklîd çeşitlerine ve 
hükmüne değinen Debûsî, mütekellimîn usul yönteminde ve daha son-
raki memzuc yöntemde genişçe işlenen diğer taklîd altbaşlıklarına yer 
vermez. Hicri 5. asır Irak Hanefilerinin önde gelen alimlerinden Say-
merî (öl. 436/1045) de ictihad bahsini hata-isabet meselesi ekseninde 
işlemekte ve Cessâs ve Debûsî’den farklı olarak taklîd bahsine yer 
vermemektedir. (Saymeri, 1991, 297-330)  

Takip eden dönemde klasik Hanefî usul yazımının zirveleri sayılan 
Serahsî’nin (öl. 483/1090) ve Pezdevî’nin (öl. 482/1089) usul eserleri 
de, ictihad-taklîd bahisleri bağlamında önceki örneklerinden çok farklı-
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lık arzetmezler. İçtihad bahsini dağınık işlemesiyle Debûsî’yi andıran 
Serahsî, taklîd konusuna yer vermemesiyle selefinden ayrılır. Daha 
sonraki Hanefi usul yazımında zirve sayılan ve sonraki eserler üzerin-
de belirleyici rol üstlenen Pezdevî’nin Kenzü’l-vüṣûl ilâ maʿrifeti’l-uṣûl 
eseri, ictihad konusuna bir bölüm ayırmasıyla Cessâs ve Saymerî’nin 
eserlerinden sonra bunu yapan bir diğer Hanefi usul eseri olarak kar-
şımıza çıkar. (Bedir, Koca, 2007, 34/266) Fakat adıgeçen eserde, icti-
had bahsi kıyas eksenli olarak çok kısa ele alınmış ve konu neredeyse 
sadece hata-isabet meselesine hasredilmiştir. (Pezdevi, 278-281) Eser 
mütekellimîn yöntemi ve memzûc yöntemle yazılmış eserlerde gördü-
ğümüz zengin ictihad alt tartışmalarından hiç birine yer vermez. Pez-
devi’nin bu tavrı sonraki birçok Hanefi usul alimi tarafından aynen de-
vam ettirilmiştir. Eserlerini Pezdevi’nin usulü ekseninde oluşturan veya 
ona şerh yazanlardan Ebü’l-Berekât en-Nesefî (öl. 710/1310), 
Kıvâmüddin el-Kâkî (öl. 749/1348), Abdülaziz el-Buhârî (öl. 730/1330), 
Hüsâmüddin Sığnâkî (öl. 714/1314), Kemâlüddîn Bâbertî (öl. 
786/1384) ve Sadrüşşerîa gibi Hanefi usulcüler ictihad bahislerini tıpkı 
Pezdevî’nin işlediği tarzda ele almış ve taklîd bahislerine yer verme-
mişlerdir. Taklîd konusu dışında ictihad bahsine bile hiç yer vermeyen 
klasik Hanefi usul eserlerinden Ahsîkesî’nin (öl. 644/1246) Münteḫâb’ı 
ve Habbâzî’nin (öl. 691/1292) el-Muğnî eserleri konumuz dışında kal-
dıkları için burada incelemeye tabi tutulmamışlardır.  

Klasik dönem Hanefî usulcüleri arasında fukahâ metodu dışında 
mütekellimîn yöntemine benzer bir biçimde fıkıh usulünü kelama dayalı 
yazma eğiliminin önde gelen temsilcilerinden Alâeddin es-Semer-
kandî’nin (öl. 539/1144) Hanefî-Mâtürîdîlik temelinde kaleme aldığı 
(Köksal, Dönmez, 2012, 42/205) Mîzânü’l-uṣûl fî netâʾici’l-ʿuḳūl isimli 
fıkıh usûlü eseri de ictihad ve taklîd bahisleri açısından mütekellimîn 
yönteminin değil, yukarıda isimlerini verdiğimiz Hanefi fukahâ yöntemi 
usul eserlerinin yöntemini takip etmektedir. Fukahâ yöntemini yetersiz 
kabul ederek, eserini mütekellimîn usulcüler tarzında kelami öncüllere 
dayalı olarak telif eden Semerkandî, (Bedir, 2013, 78) ictihad ve taklîd 
bahisleri bağlamında pek bir yenilik yapmış görünmemekte ve söz 
konusu bahisleri aynen Hanefi fukahâ yöntemi eserleri tarzında 
işlemeye devam etmektedir. Semerkandî eserinde Pezdevî’nin yönte-
mine benzer bir biçimde ictihad bahsini kıyasın bir devamı niteliğinde 
çok kısaca ele alır ve müctehidlerin şartlarına kısaca değindikten sonra 
ictihadda hata-isabet meselesine geçiş yapar. Müellif taklîd konusuna 
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yer vermemesiyle de yine Pezdevi’yle benzeşir. (Semerkandi, 1984, 
2/1129-1149)  

Aslında ictihad ve taklîd bahislerine mesafeli davranma ve onlara 
usul eserlerinde pek yer vermeme tavrının genel olarak fukahâ yönte-
minin değil, bilakis Hanefî usulcülerin bir tercihi olduğu anlaşılıyor. Ni-
tekim Şâfii mezhebine mensup olup da mütekellimîn yöntemiyle değil, 
fukahâ yöntemi üzere usul eserlerini kaleme alan Ebü’l-Muzaffer es-
Semʿânî (öl. 489/1096) ve Ebû İshak eş-Şirâzî, (öl. 476/1083) 
(Sem’âni, 1998, 5/163; Başoğlu, 2001, 15; Yenidoğan, 2019, 86) eser-
lerinde ictihad ve taklîd bahislerine mütekellimîn yöntemi eserleri tar-
zında geniş yer ayırmaktadırlar. (Sem’âni, 1998, 5/1-178; Şirâzi, 1995, 
251-267) Semʿânî’nin eskiden Hanefî olup sonradan Şâfii mezhebine 
geçtiğini de burada belirtelim. Buna karşın, Hanefi olup da eserlerini 
fukahâ yöntemiyle değil, mütekellimîn yöntemi tarzında telif eden 
Alâeddin es-Semerkandî ve Lâmişî (öl. VI/XII. yy-ın ilk yarısı) gibi usul-
cüler yine ictihad ve taklîd bahisleri özelinde mütekellimîn yöntemine 
değil, fukahâ yöntemine daha yakın durmaktadırlar.  

Semerkandî’nin takipçilerinden bir diğer Kelamcı-Hanefî alimi 
Lâmişî el-Kitâb fî uṣûli’l-fıḳh adlı eserinde genel itibariyle selefiyle aynı 
tarzda ve hacimde konuyu ele alırken, ondan farklı olarak taklîdin ve 
ictihadın tanımlarını yapmakta, müctehidin müctehidi taklîdi konusuna 
değinmekte ve müctehidin şartlarını sayarken Semerkandî’nin aksine, 
mezhebin fürû birikimini bilmenin müctehid için şart olmadığını ifade 
etmektedir. (Lâmişi, 1995, 200-205)  

Bu ekolün bir diğer temsilcisi Üsmendî’nin (öl. 552/1157) Beẕlü’n-
naẓar fi’l-uṣûl isimli eseri ise ictihad ve taklîd konularına yukarıda zik-
redilen iki benzer örneğinden biraz daha fazla altbaşlık eklemesiyle 
farklılaşır. (Üsmendi, 1992, 689-707) Bunda müellifin ilk mütekellimîn 
usulcülerden Mûtezilî Ebü’l-Hüseyin el-Basrî’den çokça etkilenmiş ol-
masının rolünün olması muhtemeldir. (Bedir, 2017, 173) Çünkü konu 
tertibinde neredeyse tamamen Basrî’yi izleyen Üsmendî, onun eserin-
den bazı ictihad ve taklîd başlıklarını da eserine dahil etmiş olabilir. 
Nitekim Basrî’nin kıyas ve ictihad bahsinde işlediği “Peygamberin 
(s.a.v) ictihadı” ve “Peygamberle (s.a.v) muâsır kimselerin ictihadı” 
başlıklarını aynen eserine alan Üsmendî, bunun dışında ictihadın te-
cezzîsi, hayatta olmayan müctehidi taklîd, ictihadın yenilenmesi, karşıt 
görüşlerin eşitliği ve fürûda ve usulda ictihad gibi konulara da kısaca 
temas etmiştir. (Üsmendi, 1992, 606, 689-700) 
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3. Memzuc Yöntemle Birlikte Hanefi Usul Eserlerinin İctihad 
ve Taklid Bahislerinde Yaşanan Değişim  
Hicri 7. asra geldiğimizde aşağıda tek tek örneklerine değineceği-

miz üzere eski Hanefî fukahâ yöntemini takip etmeyi sürdüren eserler 
yanında, bu dönemde yargıda, fıkıh ve fetva alanında, siyasette ve 
toplumsal alanda görülen mezhepler arası yakınlaşmanın usul alanın-
daki tezahürü sayılabilecek yeni bir usul yazım metodu gelişmeye baş-
lamıştı. (Bedir, 2017, 181; Apaydın, 2016, 21; Karadağ, 2020, 85-95; 
Koca, 2004, 540) Hicri 7. asırdan itibaren “Memzûc yöntem” adıyla 
daha çok Hanefi usul alimlerince geliştirilen bu yeni usul yazım meto-
du, Hanefilerle özdeşleşen klasik fukahâ usul yazım metodu geleneğini 
belli ölçülerde terk ederek, diğer mezheplerin kullandığı mütekellimîn 
usul yazımına kapılarını açmış ve kendi mensup olduğu mezhebin usul 
metodunu korumakla birlikte, muhâlif usul yazım metodundan da çok-
ça faydalanma yolunu tercih etmiştir. Memzûc usul eserleri yanında 
eski Hanefi fukahâ yöntemi yazım tarzını devam ettiren usul eserlerine 
de bu dönemde çokça rastlamak mümkündür. Bu bağlamda bu döne-
min Hanefi usul eserlerini kabaca, eski Hanefi fukahâ yöntemini devam 
ettiren eserlerle, memzûc (karma) yöntemi takip eden eserler şeklinde 
ikiye ayırabiliriz. Fukahâ yöntemini devam ettiren eserler de kendi içle-
rinde Sadrüşşerîa’nın Tenḳīḥu’l-uṣûl ve şerhi et-Tavżîḥ’i örneğinde mü-
tekaddimîn Hanefî usûlunü müteahhirîn dönemi ilim anlayışına uygun 
biçimde aklî ve felsefi ilkelere dayalı olarak felsefe ve mantık dilinde 
yeniden ortaya koyan eserler ile, (Köksal, Dönmez, 2005, 205) klasik 
Hanefi usul yazımını şerhler ve muhtasarlar üzerinden devam ettiren 
eserler şeklinde iki altbaşlıkta incelenebilir. Nitekim bu dönem usul ya-
zımının önemli karakteristik özelliklerden birisi de, usulcülerin genellik-
le müstakil eser yerine, önceki klasikler üzerine şerh ve muhtasar türü 
çalışmalar yapmayı tercih etmeleri olgusudur. (Esen, 2012, 25) Bun-
lardan muhtasar türü eserler, muhtasar olmalarının da etkisiyle klasik 
fukahâ yöntemini tıpa-tıp devam ettirmeye özen gösterirlerken, bazı 
şerh türü eserler, muhtasar metinlerin ibarelerini açarken, mütekellimîn 
usulcülerinin eserlerinden çokça faydalanmışlardır. Bu anlamda Mem-
lükler döneminde klasik usul eserleri üzerine yapılan şerhler karşıt usul 
yönteminden çokça faydalanmaları bakımından bir anlamda memzûc 
yöntemle kaleme alınmış usul eserlerine yaklaşmışlardır.  

İctihad ve taklîd bahisleri açısından eski Hanefi usul yazım tarzını 
devam ettiren eserler ile yeni memzûc usul yöntemini esas alan eserler 
birbirinden hem muhteva hem de metot bakımından büyük ölçüde fark-
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lılaşırlar. Şöyle ki, Memlükler dönemine denk gelen ve daha çok Ha-
nefî usulcülerce tercih edilen memzûc usul yazım yöntemi ile yazılan 
Hanefi usul eserlerinde ictihad ve taklîd bahisleri hem muhteva hem de 
metot açısından büyük değişimler geçirmiş, ictihad bahsi mütekellimîn 
usul metodunun da etkisiyle yeni tartışma konuları ile zenginleştirilmiş 
ve özellikle söz konusu eserlerde “taklîd” bahisleri ictihad bahisleri ya-
nında müstakil biçimde işlenmeye başlanmıştır. Halbuki, yukarıda hicri 
7. asır öncesi klasik Hanefi usul eserlerinde ictihad ve taklîd bahisleri-
nin tarihi gelişimini ele alırken, eserlerin çoğunun taklîd bahsine yer 
vermediklerine ve bu konuyu müstakil başlıkta işlemediklerine, ictihad 
konularını ise genelde kısa tuttuklarına ve daha çok hata-isabet mese-
lesine hasrettiklerine ve hatta bazı eserlerin ictihad bahsine bile yer 
vermediklerine değinmiştik. Bu dönemde Hanefi fukahâ yöntemini takip 
eden usul eserlerinin de, Memlükler döneminin getirdiği, mezhepsel 
yakınlaşma ve diğer mezheplerden istifadeye olumlu yaklaşan düşün-
ceden belli ölçülerde etkilendiklerini gözlemlemek mümkündür. Aşağı-
da bu eserlerin önde gelenlerini teker teker tanıtacağımız kısımda bu 
etkilenmelere vurgu yapacağız. Fakat karşıt mezhebin muktesebâtın-
dan etkilenme, bu eserlerde memzuc yöntem üzere yazılmış eserler 
kadar fazla olmadığından biz burada onları eski Hanefi fukahâ yönte-
mini devam ettiren eserler başlığı altında tasnif ettik. Biz burada ictihad 
ve taklid bahisleri açısından öncelikle klasik Hanefi fukahâ yöntemini 
devam ettiren eserlere değinecek, arkasından yeni metot sayılan 
memzûc yöntemle kaleme alınan eserlere geçeceğiz.  

Hem klasik Hanefi usulünün zirvesi sayılan Pezdevî’nin usul eseri-
nin bir özeti mahiyetinde olup hem de sonraki Hanefi usul eserleri üze-
rinde çok etkili olan Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin (öl. 710/1310) muhta-
sar tarzda kaleme aldığı el-Menâr eseri klasik sonrası dönemde Hanefi 
usul tarzını devam ettiren eserlerin başında gelir. Pezdevî’nin eserine 
oldukça bağlı olduğu görülen Nesefî, Menâr’ında tıpkı Pezdevî gibi 
ictihada kıyas delili altında çok kısaca temas etmiş ve orada sadece 
kıyas amelîyesinde bulunacak müctehidde bulunması gereken özellik-
leri (Kitâbı manalarıyla ve vecihleriyle bilme, Sünneti tarikleriyle bilme 
ve kıyas vecihlerine hakim olma) saymıştır. Menâr’a kendi yazdığı 
Keşfü’l-esrâr şerhinde ise Nesefî, Kur’ân’ı bilme şartında tüm Kur’ân’ın 
değil, sadece ahkamla ilgili ayetlerin bilinmesini ve bunun da 500 kadar 
ayet teşkil ettiğini ifade eder. Sünnet bilgisinde ise 3000 kadar ahkam 
hadisinin yeterli olacağını kaydeder. (Nesefi, 1899, 2/169) Nesefî icti-
had şartları sonrasında kısaca ictihadda hata-isabet meselesine deği-
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nir. Burada Hanefilerin hakim görüşü olan “muhattie” görüşünü zikre-
derek konuyu kapatır. (Nesefi, 1908, 24; Koşum, 2006, 20)  

Nesefî’nin Menâr’ına Câmiʿü’l-esrâr fî şerḥi’l-Menâr isimli meşhur 
şerhini yazan Kıvâmüddîn el-Kâkî, (öl. 749/1348) ictihad ve taklîd ba-
hisleri bağlamında klasik Hanefi usul anlayışını devam ettiren bir diğer 
usulcü olarak karşımıza çıkar. Maverâünnehir bölgesinden Hucend 
asıllı olan Kâkî, Memlüklerin başkenti Kâhire’ye yerleşmiş ve hayatının 
sonuna kadar orada yaşamıştır. (Kayapınar, 2001, 216) Kâkî, Menâr 
şerhinde aslında kendisini klasik Hanefi usulcülerinden farklılaştıracak 
küçük çapta bazı yenilikler yapar. Nitekim kendisi, Nesefî’den farklı 
olarak eserine ictihad tanımları ekler ve mütekellimîn usulcü 
Gazzâlî’den çokça alıntı yapar. Gazzâlî’ye benzer biçimde 500 kadar 
ahkam ayetinin bilinmesini kitap için ve Sünen veya Saḥîḥayn tarzı 
kitapların da Sünnet bilgisi için yeterli olacağını kaydeder. (Kâki, 2005, 
4/1070) Bu anlamda Kâkî’nin usul düşüncesinde belli ölçülerde müte-
kellimîn yöntemi usul anlayışının etkilerini görmemiz mümkündür.  

Nesefi’nin Menâr’ına şerh yazarak ictihad ve taklîd bağlamında 
Hanefi fukahâ tarzını aynen devam ettiren çalışmalardan birisi de İbn 
Melek’in (öl. 821/1418’den sonra) Şerḥu Menâri’l-envâr fî uṣûli’l-fıḳh 
isimli şerhidir. Kendisi bir dönem Aydınoğulları ve sonrasında Osmanlı 
idaresine geçen İzmir’in Tire ilçesinde yaşayan İbn Melek, şerhinde 
ictihad bahsi bağlamında pek yenilik getirmez. (Baktır, 1990, 48) Onun 
getirdiği yenilik sadece ictihad şartlarında Kur’ân bilgisinin 500 kadar 
ahkam ayeti ve Sünnet bilgisinde sadece ahkam hadislerinin yeteceği 
hususudur. (İbn Melek, 1890, 288) Bu hususta onun önceki şârihlerden 
etkilenmiş olduğunu düşünebiliriz. 

Hanefi fukahâ yönteminin zirve eseri Pezdevî’nin usûlü örneğinde 
klasik Hanefi usul yazım tarzını Memlükler döneminde de devam etti-
ren bir diğer meşhur eser Abdülaziz el-Buhârî’nin (öl. 730/1330) Keş-
fü’l-esrâr ʿan uṣûli Faḫrilislâm el-Bezdevî isimli eseridir. Eser, Pezde-
vi’nin eseri üzerine yapılan şerhlerin en genişi ve en meşhuru sayılır. 
(Atar, 1988, 186) Şerhte, Pezdevi’nin ictihad bahsi altında açtığı genel 
başlıkların dışına çıkmayan Abdulaziz el-Buhârî, bu başlıkların şerh 
kısmını ise neredeyse sadece Gazzâlî’nin Müstaṣfâ’sı ve Şâfii usulcü 
Ebü’l-Müzaffer es-Semʿânî’nin Ḳavâṭiʿu’l-edille isimli eserinden hare-
ketle oluşturmuş gibidir. Öncelikle ictihada dair lügavî ve ıstılâhi tanım-
lara yer veren Buhârî, ardından ictihadın farklı durumlarda alacağı hü-
kümleri verirken Semʿânî’den iktibaslarda bulunur. (Buhari, 2009, 4/21) 
Sonrasında müctehidin şartları ve hangi şer’î delilleri bilmesi gerektiği 
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konusuna geçen Buhârî, konuyu Gazzâlî’nin Müstaṣfâ’sında yaptığı 
dörtlü usûl-i fıkıh taksimi çerçevesinde oluşturur. Nitekim bilindiği üzere 
Gazzâlî, Müstaṣfâ eserini oluştururken usûl-i fıkıh konularını “semere” 
(meyve) benzetmesinden hareketle “semere” (hüküm), “müsmir” (hük-
mün kaynakları), “ṭurukü’l-istismâr” (hüküm çıkarma yolları) ve “müs-
tesmir” (hükmü çıkaran kişi, müctehid) şeklinde dörtlü taksim altında 
işler. (Gazzâli, 1992, 18; Apaydın, 2006, 124) Şarih Buhârî de eserinde 
Gazzâlî’nin dörtlü taksimini aynen almakta ve ictihad bahsi altına giren 
“müsmir” yani müctehidin bilmesi gereken şer’î deliller ve “ṭurukü’l-
istismâr” yani ictihad metotlarını aynı Gazzâlî tarzında ortaya koymak-
tadır. (Buhari, 2009, 4/21) Kur’ân ve Sünnet konusunda müctehid için 
gerekli donanım hususunda da Gazzâlî’yi takip eden Buhârî, ahkam 
ayetlerinden 500 kadar, ahkam hadislerinden de Sünen-i Ebî Dâvud ve 
Buhârî ve Müslim’in Saḥiḥ’lerinin yeterli olacağını kaydeder. Müctehi-
din mezheplerin fürû müktesebatı ile ilişkisi konusunda Buhârî, ait ol-
duğu fukahâ usul yönteminden uzaklaşarak mütekellimîn yöntemine 
iyice yaklaşır. Bu konuda “zamanımızda müctehidlik pâyesi fürû mük-
tesebâtını bilmekle elde edilse de ashab devrine dönüş yine de müm-
kündür” ifadeleriyle fürû-ı fıkhı bilmeden de müctehid olunur fikrini be-
nimser. Buhârî’nin Gazzâlî’yi takip ettiği bir diğer nokta, ictihadın “te-
cezzî”si yani bölünebilirliğini caiz saymasında görülür. Genellikle Hane-
fi usulcülerce ya temas edilmeyen veya caiz görülmeyen bu konu, 
Buhârî tarafından onaylanmış ve caiz kabul edilmiştir. (Buhari, 2009, 
4/23) Böylece usûl alanına dair düşüncelerini Pezdevî’nin eseri üzerin-
den ortaya koyarak, bir anlamda Klasik Hanefi usul yazımına bağlılığı-
nı sürdüren ve ictihad bahsini Pezdevi’nin koyduğu başlıklar dışına 
taşırmayan Buhâri, bu başlıkların altına getirdiği şerhlerde bambaşka 
bir görünüme bürünerek mütekellimîn yöntemini takip eden Gazzâlî’ye 
iyice yaklaşır. Bu anlamda Buhâri’nin şerh çalışmasının, memzuc yön-
temin mantığına çok yaklaştığını görüyoruz.  

Hanefi fukahâ usul metodunu devam ettiren bir diğer usul alimi 
Hüsâmüddin Sığnâkî’dir (öl. 714/1314). Orta Asya asıllı olan ve Mem-
lüklerin yönetiminde bulunan Dımaşk, Halep, Kahire gibi şehirlerde 
uzun yıllar ders okutan ve etkili Hanefi fukahâdan Kıvâmudin el-Kâkî 
ve Emir Kâtib el-İtkânî gibi talebeler yetiştiren Sığnâki, hicri 7. asrın 
önde gelen Hanefi alimlerindendir. (Yaran, 2009, 164) Onun ictihad ve 
taklîd özelinde usûl-i fıkha dair düşüncelerini Pezdevi’nin usûlüne şerh 
olarak kaleme aldığı el-Kâfî şerḥü’l-Pezdevî isimli çalışmasından öğre-
niyoruz. Fakat Sığnâkî, el-Kâfî isimli şerhinde Pezdevi’nin ictihad bah-
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sinde serdettiği görüşlere ictihad tanımı yapma dışında pek fazla yeni 
bir şey eklemez. (Sığnâki, 2001, 5/1836) 

Memlükler döneminde etkili Hanefi alimlerden Ekmelüddîn el-
Bâberti, (öl. 786/1384) usûl-i fıkha dair görüşleri bağlamında kendisine 
değineceğimiz bir diğer önemli fakihtir. Hanefi mezhebine sıkı bağlılığı 
onun usul eserlerine de yansımış ve usul alanındaki görüşleri, klasik 
Hanefi fukahâ yöntemini devam ettirir nitelikte eserlerinde yer almıştır. 
Fakat bir Memlük dönemi fakihi olarak, çoğu Hanefi fukahâda olduğu 
gibi Bâberti’de de genel mânâda mütekellimîn yönteminin etkilerini 
görmek mümkündür. Yukarıda örneklerini gördüğümüz tarzda Bâbertî 
de, klasik Hanefi fukahâ yöntemini devam ettirirken Pezdevî’nin eseri-
ne şerh yazma yolunu tercih etmiştir. et-Taḳrîr ʿalâ uṣûli’l-Pezdevî is-
miyle Pezdevi’nin usulüne şerh kaleme alan müellifin ictihad bahsine 
getirdiği şerhlerden hareketle usûli düşüncelerini ortaya koymaya çalı-
şacağız.  

Taḳrîr isimli şerhinde Bâbertî, Abdülaziz el-Buhârî’nin yaptığına 
benzer biçimde mütekellimîn yöntemi usul eserlerinde yer alan benzer 
ictihad tariflerine ve ictihadın alacağı hükümlere yer verir. (Bâberti, 
2005, 6/261; Kahraman, 2014, 247) Fakat Buhârî kadar ayrıntılı biçim-
de ictihad şartlarına ve metotlarına değinmeyen Bâberti, bundan sonra 
ictihadda hata-isabet meselesini ele alır. (Bâberti, 2005, 6/263) Pezde-
vi’nin ictihad bahsindeki başlıkları üzerine pek bir şey ilave etmeyen 
Bâberti’nin asıl ayrıntılı usûli düşüncelerine onun, meşhur mütekellimîn 
yöntemi eserlerinden İbnü’l-Hâcib’in (v. 646/1249) el-Muḫtasar’ına bazı 
redd ve tenkitlerini de içeren er-Rüdûd ve’n-nuḳūd şerḥu Muḫtaṣar İb-
nü’l-Hâcib isimli çalışmasında rastlıyoruz. (Kılıç, 2000, 55-58) Yer yer 
şerh, yer yer de reddiye ve tenkit özellikleriyle öne çıkan eserde müel-
lif, ictihad ve taklîde dair mütekellimîn yönteminin ortaya koyduğu tüm 
tartışma konularını ele almakta ve yer yer müellife katılırken, birçok 
yerde de ona tenkitler yöneltmektedir. (Bâberti, 2005, 59) Bâbertî’nin 
İbnü’l-Hâcib’in kitabından ictihad ve taklîde dair tartıştığı alt başlıklar 
şunlardır: İctihadın ictihadla nakzı, müctehidin başka bir müctehidi 
taklîdi, ictihadda tefvîż meselesi, Hz. Peygamberin (s.a.v) ictihadı ko-
nusu, taklîdin tanımı, müftî ve müsteftî, aklîyatta taklîd konusu, mücte-
hid olmayanın taklîd durumu, taklîd edilecek kişide aranacak özellikler, 
ictihadın yenilenmesi, zamanın müctehidden hali olması (ḫulüvv mese-
lesi), müctehid olmayanın mezhep birikimiyle fetva vermesi meselesi, 
efdâl ve mefdûl müctehid meselesi, amelden sonra ve önce başka 
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mezhepten intikalde bulunma, tek mezhebe bağlanma meselesi. (Bâ-
berti, 2005, 703-740) 

Daha çok Hanefî usulcülerce tercih edilen memzûc usul metoduna 
dair önemli fıkıh usûlü eserleri telif edilmiştir. (Bedir, 2017, 215) Klasik 
fukahâ ve mütekellimîn metodunun mezciyle ortaya çıkan bu yeni usul 
metodunun en önemli temsilcileri Muzafferüddin İbnü’s-Saâtî (öl. 
694/1295) ve Kemâlüddîn İbnü’l-Hümâm (öl. 861/1457) kabul edilir. 
(Köksal, Dönmez, 2005, 205) Bedîʿu’n-niẓâm isimli usul eseriyle İb-
nü’s-Saâtî ve Taḥrîr isimli eseriyle İbnü’l-Hümâm bu metodun en 
önemli örneklerini ortaya koymuşlardır. Onların dışında, İbnü’s-Saâtî 
ve İbnü’l-Hümâm’ın eserleri kadar olmasa da, memzuc yöntemden 
istifade ederek mütekellimîn yöntemiyle yazılmış eserlerden çokça 
alıntılar yapan ve memzuc eserler arasında kabul edilen diğer önemli 
Hanefi usul eserleri Sadruşşerîa’nın (öl. 747/1346) Tenḳīḥu’l-uṣûl ve 
şerhi et-Tavżîḥ’i, Molla Hüsrev’in (öl. 885/1480) Mirḳât ve şerhi Mir’ât’ı 
ve Molla Fenârî’nin (öl. 834/1431) Füṣûlü’l-bedâyî’sidir.  

Kendisi Şâfiî ve Eş’ârî bir muhitte yetişen ve itikatta Eş’arî olan 
Bağdatlı Hanefi fakihi İbnü’s-Saâtî’nin, (öl.694/1295) mütekellimîn 
usulcü Âmidî’nin (öl. 1246) İḥkâm’ı ve Pezdevî’nin Kenzü’l-vüṣûl eser-
lerinin bir araya getirilmesiyle oluşturduğu Bedîʿu’n-niẓâm veya başka 
bir adıyla Nihâyetü’l-vüṣûl ilâ ʿilmi’l-uṣûl eseri, (Özel, 2000, 190) ictihad 
ve taklîd bahisleri bağlamında bu yeni karışımın özelliklerini kendisinde 
çokça barındırır. Bu dönemde ortaya çıkan “memzûc” usul yazım tü-
ründe yazılan söz konusu eser, yukarıda temas edildiği üzere klasik 
Hanefi usul eserlerindeki muhtevaca çok kısa ve dağınık ictihad ve 
taklîd bahislerinin aksine, geniş ve müstakil biçimde hem ictihad hem 
de taklîd konularını işlemesiyle ön plana çıkar. İctihad ve taklîd bahis-
lerine dair eski Hanefi usul eserlerinde yer almayan yeni tartışmaları 
verirken İbnü’s-Saâti’nin, mütekellimîn yöntemi usulcüsü Âmidî’den 
çokça etkilendiği göze çarpar. (Bedir, 2017, 212) İctihad ve taklîd ba-
hisleri özelinde İbnü’s-Saâtî’nin Nihâyetü’l-vüṣûl’una göz attığımızda 
memzuc yöntemin getirdiği yenilikleri çokça görürüz. Mütekellimîn yön-
temiyle yazılmış eserlerin ilk örneklerinden beri takip ettiği hem ictihad 
hem de taklîd bahsine müstakil bir biçimde zengin alt tartışmalarıyla 
birlikte yer verme üslûbunu aynen benimseyen eser, Hanefi usul eser-
lerinde kısaca işlenen bu bahisleri, karşıt yöntemden yeni başlıklar ek-
leyerek zenginleştirmiştir. En önemlisi Hanefi usul eserlerinde Ces-
sâs’tan beri müstakil biçimde yer almayan taklîd bahsine müstakil 
biçimde yer veren İbnü’s-Saâtî, her iki bahse dair şu konu başlıklarını 



  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 140 

eserinde tartışır: Müctehidde aranan şartlar, Hz. Peygamberin ictihadı, 
ictihadda hata-isabet meselesi, karşıt görüşlerin denkliği, ictihadın tek-
rarı, taklîd tanımları, müctehidin müctehidi taklîdi, sahâbeyi taklîd, 
avâmın müctehidi taklîdi, ictihad rütbesine ulaşmayan alimin müctehidi 
taklîdi, müftîde aranan şartlar, müctehidsiz asrın imkanı (ḫulüvv) mese-
lesi, müctehidlerin kitaplarından fetva vermenin hükmü, müctehidlerin 
seçiminde efdâliyet-mefdûliyet meselesi. (İbnü’s-Saâti, 1985, 2/662-
685) 

Memzûc yönteme göre yazılmış bir diğer meşhur eser, Kemâ-
lüddîn İbnü’l-Hümâm’ın et-Taḫrîr’idir. Kendi ifadesiyle Hanefî ve Şâfiî 
usûlünü bir araya getirme amacıyla kaleme alınmış bir eser olan et-
Taḫrîr, yine müellifin kendi ifadesinden hareketle o dönemde hacimli 
usul kitaplarından ziyâde muhtasar kitapların daha çok tutulduğu ge-
rekçesiyle muhtasar ve veciz bir üslupla kaleme alınmıştır. (İbnü’l-
Hümâm, 1932, 3) Bu veciz üslubu eserin anlaşılmasını zorlaştırmış ve 
eser daha çok şerh ve hâşiyelerinden hareketle istifade edilir olmuştur. 
(Köksal, Dönmez, 2005, 205) Biz de burada Taḫrîr’de müstakil biçimde 
yer alan geniş ictihad ve taklîd bahislerini ve müellifin ictihad ve taklîde 
dair görüşlerini esere müellifin talabeleri ve takipçilerince yazılmış en 
meşhur iki şerh olan İbn Emîru Hâc’ın (öl. 879/1474) et-Taḳrîr ve’t-
taḥbîr isimli şerhi ile, Emir Pâdişah’ın (öl. 987/1579) Teysîrü’t-Taḥrîr 
şerhlerinden hareketle ele alacağız. Hem bu şekilde kendileri de birer 
yetkin Hanefi fakihleri olan bu şârihlerin de usûlî düşüncelerini şerhle-
rinden hareketle öğrenmiş olacağız hem de İbnü’l-Hümâm’ın ictihad ve 
taklîde dair Hanefi mezhebi içerisinde dillendirdiği yeni görüşlerin tale-
beleri ve takipçilerince devamlılığını ve sonraki dönemlere etkisini 
görmüş olacağız.  

Onun fürû-ı fıkıh ve diğer alanlarda diğer mezheplerden görüş al-
maya sıcak bakan anlayışının temellerini burada inceleyeceğimiz usul 
eserinin ictihad ve taklîd bahsinde derinlemesine görme imkanına sa-
hibiz. Eserinin başında kendi ifadesiyle Hanefî ve Şâfiî usulünü bir ara-
ya getirmeyi amaçladığını ifade eden İbnü’l-Hümâm, ictihad ve taklîd 
bahsinde de bunun örneklerini çokça sergilemiştir. (İbnü’l-Hümâm, 
1932, 3) İbnü’s-Saâtî’nin memzûc yöntemle birlikte ictihad ve taklîd 
bahsi özelinde Hanefi usulüne getirdiği yenilikler ve altbaşlıkları, yeni 
tartışma konuları ve alt başlıklarla zenginleştiren İbnü’l-Hümâm, özel-
likle Memlükler döneminin çok mezhepli ortamında gündeme gelen 
telfîḳ, tetebbuʿu’r-ruḫaṣ, intiḳâl beyne’l-mezâhib, tek mezhebe bağlılık 
ve dört mezhep gibi güncel konuları Hanefi usûlüne dahil ederek tar-
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tışmaya açmıştır. Taḥrir’de ictihad ve taklîd bahsi altında yer alan konu 
başlıkları şu şekildedir:  

“İçtihadın mahiyeti ve tanımları, ictihadın duruma göre alacağı 
hükümler, aklîyatta ve şer’îyyatta ictihad, müctehidde aranacak şartlar, 
ictihadın tecezzîsi, Hz. Peygamber’in (s.a.v) ictihadı, Onun devrinde 
ictihadın hükmü, ictihadda hata-isabet meselesi, müctehidin müctehidi 
taklîdi, ictihadın tekerrürü, bir müctehide iki zıt hükmün isnadının 
imkanı, ictihadın nakzı, ictihadda tefviz meselesi, hulüvvü’l-asr ani’l-
müctehid tartışması, taklîdin tanımı, taklîdin kimlere gerekli olduğu, 
avâmın müctehidi seçmesi (müctehid seçiminde efdaliyet-mefduliyet 
meselesi), müctehid olmayanın mezhep birikiminden fetva vermesi, 
hayatta olmayan müctehidin taklîd edilmesi, mukallidin hangi 
durumlarda mezhebinden dönebileceği ve başka mezhepten görüş 
alabileceği, bir mezhebe bağlanmanın hükmü, “tetebbuu’r-ruhas” me-
selesi, telfîkin hükmü, sahâbenin taklîd edilip-edilemeyeceği konusu, 
dört mezhep dışında kalan mezheplerin taklîdi meselesi”. (İbnü’l-
Hümâm, 1932, 523-552) 

Burada memzûc eserler kısmında inceleyeceğimiz bir diğer eser 
Sadrüşşerîa’nın Tenḳīḥu’l-uṣûl isimli usul eserine yine kendisinin yaz-
dığı et-Tavżîḥ şerhi ve Sâ’düddîn Teftâzânî’nin (v. 792/1390) ona yaz-
dığı meşhur Telvîḥ haşiyesidir. Eser, yukarıda zikri geçen İbnü’s-
Saâtî’nin Nihâyetü’l-vüṣûl’u ve İbnü’l-Hümâm’ın Taḥrîr’i nispetinde 
memzûc yöntemi takip etmese de, yine de mütekellimîn yönteminin 
önemli örneklerinden Fahreddin er-Râzî’nin el-Maḥṣûl’ü ve İbnü’l-
Hâcib’in el-Muḫtasar’ından önemli ölçüde yararlanmış ve söz konusu 
eserlerden konuları özetleyerek kendi bünyesine katmıştır. Müellifin 
kendi ifadesiyle eserini telif etme amacı, o dönemde ulemânın Pez-
devî’nin usûlüne çokça yoğunlaşmaları ve bazılarının ondaki birtakım 
noktaları eleştirmesidir. Bundan hareketle müellif Pezdevî’nin eserinde 
anlaşılmayacak yerleri açıklama ve bazı yerleri ayıklama niyetiyle ese-
rini telife başlamış ve Râzî’nin el-Maḥṣûl’ünden ve İbnü’l-Hâcib Muḫta-
sar’ından bazı konuların özetini de eserine dahil etmiştir. (Katib Çelebi, 
1941, 1/496) Şükrü Özen de bu yönüyle eserin bir bakıma Hanefî ve 
Mütekellimîn metotlarını mezcettiğini ifade eder. Mürteza Bedir ve Bilal 
Esen de çalışmalarında Tenḳīḥ ve şerhi Tavżîḥ’e memzûc eserler içe-
risinde yer vermişlerdir. (Özen, 2011, 430; Bedir, 2017, 191; Esen, 
2012, 27)  

Sadruşşerîa’nın Tavżîḥ’i üzerine Sâ’düddîn Teftâzânî’nin yazdığı 
meşhur Telvîḥ hâşiyesine de burada Hanefi usul eserleri kapsamında 
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temas edeceğiz. Burada ictihad ve taklîd başlıkları açısından inceleye-
ceğimiz hem Tavżîḥ hem de haşiyesi Telvîḥ, bu bahislere ayrılan ha-
cim bakımından klasik Hanefi fukahâ yöntemi eserlerinin yöntemini 
devam ettirirler. Özellikle Pezdevî’nin usul eserini esas alarak eserini 
oluşturan Sadruşşerîa, her ne kadar eserine Râzi’nin Maḥṣûl’ü ve İb-
nü’l-Hâcib’in Muḫtasar’ından konuları yer yer özetleyip almış olsa da, 
ictihad ve taklîd bahisleri açısından bunu yapmayarak Pezdevî’nin ese-
rine sıkı sıkıya bağlı kalmıştır. Pezdevi’nin ictihad kısmında dediklerine 
neredeyse hiçbir şey ilave etmeyen Sadruşşerîa, taklîd bahsine de yer 
vermemesiyle eski Hanefi fukahâ yöntemi usul tarzını devam ettirir. 
(Sadruşşeria, 2/117-120) Şekil bakımından Sadruşşerîa’nın usulünde 
yer verdiği ictihad ana başlıklarına yeni başlık ilave etmeyen haşiye 
yazarı Teftâzânî, bahse dair getirdiği haşiyelerde mütekellimîn yöntemi 
usul eserlerinden bazı alıntılar yapar. Eş’arî mezhebine daha yakın 
durduğu ifade edilen ve mütekellimîn yöntemini daha çok benimseyen 
Teftâzânî’nin bu bahislerde özellikle Gazzâlî’den çokça etkilendiği gö-
rülür. (Topaloğlu, 1985, 142) Örneğin o, müctehidde bulunması gere-
ken Sünnet bilgisi kısmında ve ictihadın “tecezzî”sini kabul etmesi hu-
susunda Gazzâlî’yi takip eder. (Teftâzâni, 2/117) Tavżîḥ’de yer alan 
kısa ictihad bahsine getirdiği şerhlerle, tıpkı Pezdevi’nin usûlündeki 
kısa ictihad bahsine Abdülaziz Buhâri’nin el-Müstaṣfâ kaynaklı getirdiği 
şerhlere benzer açıklamalar getiren Teftâzânî’nin bu anlamda Abdüla-
ziz Buhârî’nin Keşfü’l-esrâr’ından çokça yararlandığı anlaşılmaktadır. 
Fakat Abdülaziz Buhârî kadar geniş biçimde ictihad bahsine eklemeler 
yapmayan Teftâzânî, sadece ictihad şartlarında kelamın ve füru fıkıh 
bilgisinin gerekip gerekmeyeceği, müctehidin Sünnet bilgisi ve ictihadın 
“tecezzî”si konularını ilave etmekle yetinir. (Teftâzâni, 2/117) 

Memzûc yönteme göre yazılmış bir diğer meşhur usul eseri Os-
manlı alimlerinden Molla Fenârî’nin (v. 834/1431) Fuṣûlü’l-bedâyi’sidir. 
(Esen, 2012, 28; Aydın, 1996, 229) Memzûc yöntemle yazdığı eserinin 
girişinde kullandığı klasik usul eserleri listesini veren Fenâri, Hanefî 
usulcülerinden Cessâs, Debûsî, Pezdevî, Serahsî, Alâeddin Semer-
kandî, Ebü’l-Berekât en-Nesefî, Sadruşşerîa ve Habbâzî’nin usul eser-
leri yanı sıra, mütekellimîn yönteminin önde gelen usulcülerinden 
Ebu’l-Hüseyin el-Basrî, Cüveynî, Ebû Hâmid Gazzâlî, Fahreddin er-
Râzî, Beyzâvî ve İbnü’l-Hâcib’in eserlerinden de yararlanmıştır. (Molla 
Fenâri, 2006, 8; Katib Çelebi, 1941, 2/1267)  

Eser, ictihad ve taklîd bahisleri bağlamında da memzûc yöntemle 
kaleme alınmış eserlerin özelliklerini kendisinde barındırır. Bu bağlam-
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da Hanefi memzûc eserlerde ortak özellik olarak gördüğümüz, ictihad 
bahislerini mütekellimîn yönteminin tartışmalarını da ekleyerek zengin-
leştirme ve taklîd bahsine müstakil biçimde yer verme geleneğini 
Fenâri de aynen devam ettirir. Nitekim o, eserinin son 25 sayfasını “ic-
tihad”, “istiftâ” ve “müftî” bahislerine ayırır. “Taklîd” ismini başlık olarak 
kullanmayan Fenârî, taklîdle ilgili meseleleri “istiftâ”, “iftâ”, “müftî” baş-
lıkları altında inceler. (Molla Fenâri, 2006, 2/475-500) Fenârî’nin icti-
had, iftâ ve istiftâ bahisleri altında ele aldığı konu başlıkları şu şekilde-
dir: İctihadın lügavî ve ıstılâhi tanımları, müctehidde aranacak şartlar, 
ictihadın hükmü, ictihadda hata-isabet meselesi, aklîyatta ve şer’îyatta 
ictihad, ictihadın “tecezzî”si, Hz. Peygamberin ictihadı meselesi, Hz. 
Peygamber hayatta iken ashabın ictihad edip edemeyeceği, bir mücte-
hide iki zıt görüşün izafesi meselesi, ictihadın nakzı, müctehidin müc-
tehidi taklîdi meselesi, ictihadda tefvîz meselesi, ictihadın tekerrürü, 
zamanın müctehidsiz kalması (hülüvv meselesi), diri ve hayatta olma-
yan müctehidin eserlerinden nakille fetva vermenin hükmü, taklîd edi-
lecek müctehidlerde efdâliyet-mefdûliyet meselesi, ammînin müctehidi 
taklîdinin hükmü, taklîdin mahiyeti ve hükmüne dair tartışmalar, müc-
tehidlik seviyesine ulaşmamış alimin müctehidi taklîdi, ammînin amel 
öncesi ve sonrası başka müctehidin kavline dönmesinin hükmü, tek 
mezhebe bağlanmanın hükmü ve aklîyatta taklîdin hükmü. (Molla 
Fenâri, 2006, 2/475-500)  

Memzûc eserleri ictihad ve taklid bahisleri açısından tanıttığımız 
bu başlıkta son olarak Molla Hüsrev’in (v. 885/1480) Osmanlı ilim dün-
yasında şöhret kazanmış, medreselerde ders kitabı olarak okutulmuş 
ve üzerine çok sayıda hâşiye kaleme alınmış Mirḳâtü’l-vüṣûl’ü ve üze-
rine kendisinin yazdığı Mir’âtü’l-uṣûl isimli şerhini ele alacağız. (Koca, 
2005, 148; Özket, 1992, 43) Muhtasar tarzda kaleme aldığı Mirḳâtü’l-
vüṣûl ve şerhi Mirât’da Pezdevî’nin metodunu devam ettiren Molla 
Hüsrev, mütekellimîn yönteminin önde gelen eserlerinden Cüveynî’nin 
el-Burhân, Râzî’nin el-Maḥṣûl, Âmidî’nin el-İḥkâm ve Beyzâvî’nin el-
Minhâc’ını kaynak olarak kullanır. (Molla Hüsrev, 2011, 11-21) Bu 
eserlerle birlikte kendisine kadarki yaklaşık 26 usûl-i fıkıh eserini kay-
nak olarak kullanan Mirât, bu açıdan bir derleme eser görünümündedir. 
(Özket, 1992, 49) İctihad bahsine “hâtime” bölümünde yer veren Molla 
Hüsrev, usûlün konusu olan deliller ve onlardan istinbat edilen ahkâmı 
işledikten sonra bunun yolu olan ictihad bölümünü en sona aldığını 
belirterek bir anlamda Gazzâlî’nin Müstaṣfâ’da usûl-i fıkhın dörtlü tak-
simine (“semere” (hüküm), “müsmir” (hükmün kaynakları), “turuḳü’l-
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istismar” (hüküm çıkarma yolları) ve “müstesmir” (hükmü çıkaran kişi, 
müctehid) benzer bir taksim getirir. Bu taksim: 1. hükümler, 2. hüküm-
lerin kaynakları (deliller), 3. hüküm çıkarma yöntemleri (ictihad) şeklin-
de üçlü taksimdir. (Molla Hüsrev, 2011, 466) Molla Hüsrev’in eserinde 
ictihad ve taklîd konularına dair yer verdiği konu başlıkları şu şekilde-
dir: İçtihadın lügavî ve ıstılâhi tanımları ve mahiyeti, mutlak müctehidde 
ve mukayyed müctehidde aranacak şartlar, ictihadın hükmü, ictihadda 
hata-isabet meselesi, ictihadın “tecezzi”si, taklîd tanımı, sahâbeyi 
taklîd ve tâbiûnu taklîd. (Molla Hüsrev, 2011, 313, 466) 

İctihad ve taklid konuları sonraki Osmanlı ve Babürlüler dönemle-
rinde ve modern dönemde de Hanefi usul-i fıkıh eserlerinde işlenmeye 
devam etmiş ve bu dönemlerde ictihad ve taklid, önemine binaen özel 
risale ve çalışmalara konu edilmeye başlanmıştır. Tespit edebildiğimiz 
kadarıyla 17 ve 18. asırlar boyunca Hanefîlerce ictihad ve taklide dair 
pek çok mustakil risale kaleme alınmıştır. Bunlar: Muhammed b. Abdü-
lazim el-Mekkî el-Hanefî er-Morâvî (v. 1061/1651), “el-Ḳavlü’s-sedîd fi 
baʿzi mesâili’l-ictihâd ve’t-taklîd”; Ebü’l-İhlâs Hasen b. Ammâr eş-
Şürünbülâlî el-Mısrî (v. 1069/1659), “el-İḳdü’l-ferîd li beyâni’r-râcih mi-
ne’l- ḫilâf fi cevâzi’t-taklîd”; Ahmed b. Muhammed el-Hamevî el-Mısrî 
(v. 1098/1687), “ed-Dürrü’l-ferîd fi beyâni ḥukmi’t-taklîd”; Pirizâde 
İbrâhim (v. 1099/1688), “Risâletü ġâyeti’t-taḥḳîḳ fi ʿademi cevâzi’t-telfîḳ 
fi’t-taklîd”; Muhammed b. Hamza Aydînî (v. 1118/1706), “Risâle fi 
taklîd”; Abdülganî b. İsmâil Nablûsî (v. 1143/1731), “Ḫülâṣatü’t-taḥḳîḳ fi 
beyâni ḥukmi’t-taklîd ve’t-telfîḳ”; Muhammed b. Abdullah el-Bağdâdî (v. 
1016/1607), “Risâle fi taklîd”. Risaleler ictihad bahislerine yer vermekle 
birlikte daha çok taklid bahislerine yoğunlaşmakta ve Osmanlı döne-
minde gündemde olan intikal, telfik ve tetebbuu’r-ruhas konuları üzeri-
ne eğilmekteler. (Ergin, 2023, 148-167)  

Bu risaleler dışında, bu dönemde kaleme alınan usûl-i fıkıh ve 
fetvâ usulü eserleri de ictihad ve taklid tartışmalarına temas eden ça-
lışmalar arasında zikredilebilir. İbnü’l-Hümâm’ın Memlükler sonrasında 
yaşamış devamcılarından Emir Pâdişah’ın (v. 987/1579), Taḥrîr üzeri-
ne şerh olarak kaleme aldığı Teysîrü’t-Taḥrîr’i, Zeynüddîn İbn Nü-
ceym’in (v. 970/1563), Nesefî’nin Menâr’ına şerh olarak yazdığı 
Fetḥü’l-ġaffâr bi şerḥi’l-Menâr’ı ve Alâüddîn Haskefî’nin (1088/1677) 
İfâḍatü’l-envâr ʿalâ uṣûli’l-Menâr’ı, Hindistanlı Hanefî fakihleri İbn Ab-
düşşekûr el-Bihârî’nin (1119/1707) Müsellemü’s-sübût’u ile Bahrülulûm 
el-Leknevî’nin (v. 1225/1810) ona şerh olarak yazdığı Fevâtiḥü’r-
raḥamût’u ve Ebû Saîd Hâdımî’nin (v. 1176/1762) Mecâmiʿü’l-ḥaḳâiḳ’i 
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ile Mustafa Hulûsi Güzelhisârî’nin (v. 1253/1837) ona şerhi Menâfiü’d-
deḳâiḳ’i, usul-i fıkıh alanında bu dönemde ictihad ve taklîd konularına 
temas eden çalışmalardır. Yine hicri 10. asırdan itibaren müstakil ürün-
lerini vermeye başlayan Hanefî fetvâ usulü alanında kaleme alınan 
eserler de, bu dönemde ictihad ve taklîd konularına temas eden çalış-
malardır. İbn Kemal Paşa’nın (v. 940/1534) Tabaḳâtü’l-fuḳahâ’sı, Mu-
hammed Destinâî’nin (v. 999/1591’den önce) Âdâbü’l-müftîn’i, Meh-
med Fıkhî Efendi’nin (v. 1147/1735) Edebü’l-Müftî ve İbn Âbidîn’in 
Resmü’l-müftî’si, fetvâ usulü alanında konuya temas eden eserlerden 
bazılarıdır. (Bayder, 2015, 212) Son dönemde söz konusu eserler ve 
özel risalelerde ictihad ve taklid konuları memzuc yöntemle yazılmış 
eserlerin özelliklerini devam ettirmekle birlikte, bu dönemde taklid ba-
hislerine ictihad alt başlıklarına nazaran daha çok yer verildiği görül-
mektedir. Özellikle taklid bahislerinden telfik, mezheplerin ruhsatlarıyla 
amel etmek, farklı mezhep görüşlerini tercih etmek anlamında intikal 
ve tek mezhebe bağlanmanın hükmü gibi konular etrafında zengin bir 
tartışma literatürü meydana gelmiş ve bu konular usul eserlerinin yanı-
sıra müstakil risalelere konu olmuştur.  

 
Sonuç 
  
Makalemizde klasik dönem Hanefi usul eserlerinde ictihad ve takli-

din durumunu ortaya koymaya çalıştık. Bunun için öncelikle memzuc 
yöntem öncesinde klasik dönemin en öne çıkan Hanefî usul eseri mü-
elliflerinden Cessâs, Debûsî, Saymerî, Pezdevî, Serahsî, Alâeddin es-
Semerkandî, Lâmişî, Üsmendî ve Ahsîkesî’nin eserlerini inceledik. Bu 
eserlerde görülen ortak husus, ictihad ve taklîd bahisleri konusunda 
Hanefî usulcülerin mütekellimîn usulcülerden farklı olarak bu bahislere 
çok az yer ayırmaları ve genellikle taklîd bahsine yer vermemeleridir. 
Kısaca yer verilen ictihad bahsi de genellikle hata-isabet meselesi ek-
seninde işlenmektedir. Klasik Hanefî usul eserlerinde hakim olan bu 
tavrın muhtemel sebeplerini makalenin ilgili kısmında açıklamaya çalış-
tık. Buna karşın Hanefiler dışında diğer mezhepler tarafından benim-
senen mütekellimîn yöntemi üzere kaleme alınmış usul eserleri ilk ör-
neklerinden itibaren ictihad ve taklîd bahislerine daha geniş bir biçimde 
yer vermekteler. Hicri 7. asra gelindiğinde ise Hanefî usul eserlerinde 
bu tavrın önemli ölçüde değiştiğini gözlemledik. Zira bu dönemde daha 
çok Hanefî usulcülerce benimsenen memzûc yöntemle mütekellimîn 
eserlerinde yer alan ictihad ve taklîd konularının Hanefî usul eserlerine 
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geçtiğini görüyoruz. Bu bağlamda Hanefî memzûc usul yazarları, bu 
yeni yöntemle mütekellimîn usul eserlerinde yer alan klasik taklîd ko-
nularını (örneğin taklîdin tanımı ve mahiyeti, aklîyatta ve şer’îyatta 
taklîd, müctehidin müctehidi taklîdi, avâmın müctehidi taklîdi, taklîd 
edilecek müftüde aranacak şartlar, hayatta olmayan müctehidi taklîd, 
sahâbeyi taklîd) kendi eserlerine katmış hem de o dönemde çokça tar-
tışılan “mezhepler arası intikal”, “tek mezhebe bağlanmanın hükmü”, 
“dört mezhep dışında kalan mezheplerin taklîdi durumu”, “efdal varken 
mefdûlün taklîdinin geçerliliği”, “telfîḳ”, “tetebbuʿu’r-ruḫaṣ”, “mukallidin 
mezhebin fürû eserlerinden fetva vermesi” gibi meseleleri taklîd bahsi 
altında Hanefî usulüne dahil etmişlerdir. O dönemde pek çok kulvarda 
müşahede edilen fıkhî mezhepler arası yakınlaşma ikliminin tezahürle-
rinden birisi olarak gördüğümüz memzûc yöntemin en önde gelen tem-
silcileri, meşhur Memlüklü Hanefî fakihlerden İbnü’l-Hümâm ve İbnü’s-
Saâtî’dir. Molla Fenârî, Molla Hüsrev ve Sadruşşerîa’nın telif etmiş ol-
dukları usul eserleri de büyük ölçüde memzûc eserlerin özelliklerini 
taşırlar. Fakat bu dönemde Hanefîlerce kaleme alınan tüm usul eserle-
ri memzûc yöntemle yazılmış değildir. Bu dönemde klasik fukahâ yön-
temini devam ettiren eserler de az değildir. Fakat bu eserlerin de özel-
likle klasik eserlere şerh olarak yazılanlarında, ictihad ve taklîd bölüm-
leri bağlamında mütekellimîn yöntemi usul eserlerinin etkilerini çokça 
görmek mümkündür. Sonuç olarak ilk Hanefi usul eserlerinde ictihad 
ve taklid konularına çok az yer verilirken, hicri 7. asırdan itibaren mem-
zuc yöntemin yaygınlaşmasıyla birlikte bu bahisler hacim ve yöntem 
bakımından değişim geçirerek usul eserlerinde daha fazla yer bulmaya 
başlamış ve modern döneme doğru bu bahisler usul eserlerinde yer 
almakla birlikte, önemine binaen ictihad ve taklid konuları mustakil 
eserlere ve risalelere konu edilmiştir. 
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Xülasə 
 
Bu məqalədə “təvil” və “təfsir” sözləri bir çox lüğət və klassik təf-

sirlərdən nümunələr əsasında Quranın bütünlük və kontekstinə uyğun 
olaraq tədqiq edilməyə səy göstərilib. Yazıda, lüğəvi olaraq, təfsirin 
“izah etmək”, təvilin isə “bir şeyi hədəfinə çevirmək” mənalarına gəldi-
yini görə bilərik. Həmçinin mövzunun daha aydın dərk edilməsi üçün 
araşdırmada həmin sözlərin keçdiyi tarixi yola diqqət çəkilmişdir.  

Məqalədə ilk dəfə olaraq Maturidinin (v. 333/944) bu iki sözü 
fərqləndirdiyi iddiası müqabilində, əslində, ondan, təxminən, 55 il öncə 
vəfat etmiş İbn Qüteybənin (v. 276/889) bu ifadələrin fərqli mənalarda 
işlətdiyi iddiasının mövcudluğu da ortaya qoyulmuşdur. İbn Qüteybənin 
yazdığı iki əsərindən birinə “Təfsiru qaribu əl-Quran”, digərinə “Təvilu 
muşkili əl-Quran” adlarını verməsi bunun sübutu kimi təqdim edilir. Hic-
ri V əsrdə Rağib əl-İsfahaninin (v. 425/1034) bu sözləri tamamilə isti-
lahlaşdıraraq, “Təfsir təvildən daha ümumidir; təfsir kəlmələrdə, təvil 
isə mənalarda işlədilir” tərzindəki görüşü İbn Qüteybə ilə paralellik təş-
kil edir. 

Bununla yanaşı, məqalədə “təvil” sözünün “Ali-İmran” surəsinin 7-
ci ayəsində “möhkəm” və “mütəşabih” sözləri ilə əlaqəsi araşdırılmış-
dır. Həmin ayədə Uca Allah möhkəm ayələri “kitabın anası” yəni, “əsa-
sı” kimi qeyd edir. Mütəşabih ayələri isə Qurani-Kərimin digər 
oxşarmənalı ayələri olaraq ifadə edir. “Qəlblərində əyrilik olanlar fitnə 

Qurani-Kərim ayələrinin izahında iki əsas termin: “təfsir” və “təvil”                                         151 

DOI: 10.30546/3006-2772.2002.1012 

mailto:qumru.85@mail.ru
https://orcid.org/0009-0004-5685-8732
https://doi.org/10.30546/3006-2772.2002.1012


  Din Araşdırmaları Jurnalı 8 (2), 2025 152 

çıxarmaq və təvil etmək məqsədilə mütəşabih olana uyarlar ”(“Ali-
İmran”, 3/7). Mütəşabihin lüğətdə “oxşarmənalı söz” mənasını ifadə 
etməsinə baxmayaraq onun “qapalı” – hər kəs tərəfindən anlaşılma-
yan, mütləq bir bəyan və izaha ehtiyacı olan ayələr mənasına gəldiyini 
irəli sürənlər də vardır.  

Yazıda təvil və mütəşabih sözlər arasındakı əlaqə digər Quran 
ayələri ilə geniş şəkildə izah edilmişdir. 

 
Açar sözlər: təfsir, Quran, təvil, möhkəm, mütəşabih. 
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məxsusdur və onlar CC-BY-NC lisenziyası ilə hər kəsə açıq şəkildə 
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Abstract 
 
In this article, the words “ta’wil” and “tafsir” are examined on the 

basis of various dictionaries and classical commentaries, in 
accordance with the integrity and context of the Qur’an. Lexically, tafsir 
means “to explain, to clarify,” while ta’wil conveys the meaning of “to 
return something (to its ultimate purpose or meaning).” In order to 
make the subject clearer, the historical development of these terms 
has also been discussed. 
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It is claimed that Abu Mansur al-Maturidi (d. 333/944) was the first 
to distinguish between these two terms. However, research shows that 
Ibn Qutaybah (d. 276/889), who lived about fifty years before Maturidi, 
had already used these words with different nuances. In his work 
Ta’wil Mushkil al-Qur’an, Ibn Qutaybah draws a distinction between 
tafsir and ta’wil, which is considered proof of the existence of such a 
distinction. In the 5th century AH, al-Raghib al-Isfahani (d. 425/1034) 
stated that “tafsir is mostly used in explaining individual words, while 
ta’wil is used in interpreting whole passages,” which shows a parallel 
with Ibn Qutaybah’s usage. 

In this article, the word “ta’wil” in Qur’an 3:7 is analyzed in 
connection with the concepts of muhkam (clear) and mutashabih 
(ambiguous) verses. The verse indicates that only Allah knows the true 
interpretation (ta’wil) of ambiguous verses. Mutashabih verses are 
expressed in ways such as “the essence of the Book,” “similar 
meaning,” or “allegorical expressions.” The study explores how 
muhkam and mutashabih verses relate to each other and how this 
relationship helps to clarify Qur’anic interpretation. 

 
Keywords: Tafsir, Quran, Tawil, Muhkam, Mutashabih 
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Pезюме 
 

В данной статье предпринята попытка изучить слова «та-
виль» и «тафсир» в соответствии с целостностью и контекстом 
Корана на основе примеров из многочисленных словарей и клас-
сических комментариев. В статье показано, что лексически таф-
сир означает «объяснять», а тавиль — «превращать что-либо в 
цель». Кроме того, для более ясного понимания темы уделено 
внимание историческому пути этих слов в исследовании. 

В статье сначала рассматривается утверждение Ибн Ку-
тайбы (ум. 276/889), умершего примерно за 55 лет до него, о том, 
что эти выражения использовались в разных значениях, в отличие 
от утверждения Матуриди (ум. 333/944), который различал эти два 
слова. В качестве доказательства приводится тот факт, что Ибн 
Кутайба назвал одно из своих двух произведений «Тафсир аль-
Карибу аль-Коран», а другое — «Тафсир аль-Мушкили аль-
Коран». В V веке хиджры Рагиб аль-Исфахани (ум. 425/1034) пол-
ностью перефразировал эти слова, и его точка зрения о том, что 
«Тафсир более общее понятие, чем тавиль; тафсир используется 
в словах, а тавиль — в значениях», параллельна мнению Ибн Ку-
тайбы. 

Кроме того, в статье рассматривается взаимосвязь слова 
«тавиль» со словами «мухкам» и «муташабих» в 7-м аяте суры 
«Али-Имран». В этом аяте Всевышний Аллах упоминает мухкам 
аяты как «мать Книги», то есть ее «основу». Стихи, содержащие 
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муташабих, выражаются так же, как и другие стихи Священного 
Корана со схожим смыслом. «Те, чьи сердца уклоняются в сторо-
ну, следуют за иносказательным, желая посеять смуту и добиться 
толкования, хотя толкования этого не знает никто, кроме Аллаха» 
(«Али-Имран», 3/7). Хотя словарь определяет муташабих как 
«слово со схожим значением», некоторые предполагают, что оно 
относится к «закрытым» стихам, которые не всем понятны и кото-
рые абсолютно требуют разъяснения и объяснения. 

В статье подробно объясняется взаимосвязь слов тавиль и 
муташабих с другими стихами Корана. 

 
 Ключевые слова: тафсир, Куран, тавиль, мухкам, му-

ташабих. 
 
Авторские права на статьи, опубликованные в нашем жур-

нале, принадлежат авторам и публикуются в открытом досту-
пе по лицензии CC-BY-NC. 

 
 
 
Giriş 
 
Qurani-Kərim doğru yolu göstərmək və hər iki dünya səadətini 

təmin etmək məqsədilə Allah tərəfindən bəşəriyyətə Həzrət Peyğəm-
bər vasitəsilə nazil olan bir kitabdır. Bu cəhətdən dəyərləndirildikdə, 
insanın məqsədinə nail ola bilməsi üçün müqəddəs kitabı oxuması və 
başa düşməsi lazımdır. Odur ki, Uca Allah hər bir insandan Qurani-
Kərimi oxumasını, anlamasını və üzərində “tədəbbür” etməsini istəyir 
(“Məhəmməd”, 47/24; “Sad”, 38/29).  

Nəticə etibarilə deyə bilərik ki, Qurani-Kərimin araşdırdığı varlıq in-
sandır. Məqsədi də insana onu qurtuluşa və ya həlaka aparacaq yolları 
izah etmək (“ən-Nəhl”, 16/89), başqa bir ifadə ilə – “İnsanı zülmətdən 
nura çıxarmaqdır (“İbrahim”, 14/1).  

Elmdə ayələrin izah fəaliyyəti “təfsir” adlanır. Bununla yanaşı, təfsir 
tarixində, həm də tez-tez “təvil” sözü ilə də qarşılaşırıq. Hər iki söz 
Qurani-Kərimdə işlədilməklə yanaşı, bu iki ifadə arasında oxşarlıq və 
fərqlilik məsələsi keçmiş və müasir alimlər tərəfindən müzakirə obyekti 
olmuşdur. Tədqiqatımızın əsas məqsədi Qurani-Kərimdə də keçən 
“təfsir” və “təvil” sözlərini həm lüğəvi, həm də istilahi baxımdan tədqiq 
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etmək və İslam alimlərinin bu istiqamətdə fikirlərini ortaya qoymaqdır. 
Bu məqsədlə, bir çox lüğət və təfsir əsərlərindən istifadə edilmişdir. 

Qurani-Kərimdə “təfsir” sözü yalnız bir yerdə – “əl-Furqan” surəsi-
nin 33-cü ayəsində keçir: “Onların sənə çəkdiyi elə bir məsəl yoxdur ki, 
biz sənə həqiqəti və ən gözəl izahı (izahca daha yaxşısını) gətir-
məyək”. Bu ayədən də göründüyü kimi, Qurani-Kərimin ən gözəl təfsiri 
Uca Allaha məxsusdur. 

“Təvil” sözü isə “təfsir”dən fərqli olaraq, 15 surə və 17 ayədə 
“aqibət, nəticə, bir şeyin gerçəkləşməsi, bir şeyi hədəfinə çevirmək” 
kimi, əslində, eyni nöqtədə birləşən mənalara dəlalət edir. Bu mövzu-
nun anlaşılması üçün bu sözlərin keçdiyi bəzi ayələr təqdim edilmişdir.  

“Təfsir” ilə “təvil” sözlərinin fərqli mənalar kəsb etdiyi fikri qəbul 
edilməklə yanaşı, erkən dövrdə bunların eyni anlamda işlədildiyi iddiası 
da mövcuddur. Bir qrupa görə, Maturididən, təqribən, 55 il əvvəl yaşa-
mış İbn Qüteybə qələmə aldığı iki əsərindən birinə “təfsir”, digərinə 
“təvil” adlarını verməklə bu iki sözü eyni mənada işlətmişdir. Bu iki sö-
zü ilk dəfə fərqləndirən şəxs isə Əbu Mənsur Maturidi (v. 333/944) ol-
muşdur. Bu iddia ilə razılaşmayanlar da vardır. Onlara görə, İbn Qü-
teybənin iki əsərinə fərqli ad verməsi əksinə, bu iki sözün fərqli məna-
lar kəsb etməsi ilə əlaqəlidir. Məqalədə bununla bağlı hər iki qrupun 
irəli sürdüyü iddialar təhlil edilmişdir. Qeyd edək ki, ayələrin tər-
cüməsində, əsasən, Z.M.Bünyadov və V.M.Məmmədəliyevin Qurani-
Kərimin Azərbaycan dilinə tərcüməsindən istifadə olunmuşdur.  

 
“Təfsir” sözünün lüğəti və istilahi mənaları 
Ərəb filoloqları “təfsir” sözünün iki fərqli kökdən meydana gəldiyini 

irəli sürmüşlər. Birinci görüşə görə, təfsir “فسر” kökündən törəmiş “ تفسير 
” vəznində məsdərdir və lüğətdə “üstüörtülü bir şeyin üstünü açmaq, 
izah etmək, meydana çıxarmaq” mənalarını ifadə edir. Həkimin hər 
hansı bir xəstəliyi təhlil etmək məqsədilə tədqiq etdiyi az miqdardakı 
suya “fəsr” və ya “təfsirə” deyildiyi qeyd edilmişdir (Cövhəri, 2009/ 
1430, 888; İbn Mənzur, tarixsiz, V/3412; Zəbidi, 1974/1394, XIII/323; 
Zəməxşəri, 1998/1419, II/22; İbn Faris, 1979/1399; IV/504). 

 Başqa bir görüşə görə, “təfsir” kəlməsi “qapalı bir şeyi açmaq, 
aydınlatmaq və örtünü qaldırmaq, kəşf etmək” mənalarını ifadə edən 
“s-f-r” سفر kökündən (Zərkeşi, 1990/1410, II/284; İbn Mənzur, tarixsiz, 
III/2024; Firuzabadi, 1996/1416, II/79) təqlib (sözün kökündə olan 
hərflərin yerini dəyişdirərək yeni və başqa bir kəlmə əmələ gətirmək 
deməkdir) yolu ilə meydana gəlmişdir. Ərəb dilində   سفرت المرأة عن وجهها“ 
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“Qadın üzünü açdı”, yəni “Üzündəki örpəyi qaldırdı” mənalarını ifadə 
etmək üçün bu fel işlənmişdir  (İbn Mənzur, tarixsiz, III/2025; Zərkeşi, 
1990/1410, II/284). Həmçinin ərəblər qaranlığın öz yerini aydınlığa bu-
raxması halında ( الصبح  ,Gün ağardı” (İbn Mənzur, tarixsiz“ )أسفر 
III/2025) deyirlər. Uca Allah “ و الصبح إذا أسفر ” – “Ağarmaqda olan saba-
ha and olsun” (“əl-Müddəsir”, 74/34),buyurmuşdur ki, bununla günün 
ağarıb aydınlanması nəzərdə tutulmuşdur (Firuzabadi, 1996/1416, 
II/79; İbn Mənzur, tarixsiz, III/2026). Ərəbcədə bir nəfər iki toplumun 
arasını düzəltmək üçün düşüncə və könüllərindəkini kəşf edib, müna-
sibətlərini bərpa etdiyində belə (  القوم  deyilir. Buna görə bu işi (سفَرْتُ بين 
görənə “səfir” deyilir (Əzhəri, 1964/1384, XII/276). Firuzabadi “səfər” 
deyilməsinin səbəbinin yolçunun səyahət əsnasında insanların əxlaqla-
rını kəşf etməsi olduğunu söyləmişdir. Ərəb dilində bunun bənzərləri 
çoxdur; məsələn, “صقع/صعق ” – şiddətlə guruldamaq, “جبذ/جذب ” – 
çəkmək, cəzb etmək kimi. Yəni burada ərəb dili qrammatikasına görə, 
“iştiqaqi-kəbir” (iki söz arasında kök hərfləri və məna baxımından 
əlaqənin, lakin hərflərin siralanmasında fərqliliyin olmasıdır) vardır. Ey-
ni şəkildə “  َالبيت  Evi süpürdü”, yəni tozunu almaqla əslini kəşf“ – ” سَفَرَ 
etdi. Bu, səfərdə “ السفر” olaraq insanların məkanlarını kəşf etmələrinə 
görə adlandırılmışdır (İbn Faris, 1979/1399; III/82). 

 Nəcmuddin Tufi (v. 716/1316) isə “təfsir” kəlməsinin (تفعيل) vəz-
nində olub, hissələrə ayırmaq, əritmək mənalarına gəldiyini ifadə edir. 
Ərəblər “ النورة  Əhəngi əritdim”, – deyirlər. Əhəngin sonadək“ – ”فسرت 
əriyib, bir-birindən ayrılması üçün üzərinə su töküldükdə işlədilir. Ayə, 
sanki tam aydın və istifadə olunacaq bir vəziyyətə gələnədək müfəssi-
rin ləfzin mənalarının cüzlərinin bir qisminin digər hissəsindən ayırması 
kimidir. Yəni təfsir fəaliyyətinin həyata keçməsi üçün eynilə əhəngin 
parçalara ayrılması kimi, ayələrin də cüzlərə bölünməsiı lazımdır. Elə 
bu fəaliyyətin adı da əsasən təfsirdir (Tufi, 1989/1409, 28). 

 Burada qeyd edilən hər iki sözün həm məna cəhətdən oxşarlığı, 
həm də ərəb dilində mövcud olan təqlib sənəti nəzərə alındıqda, “təf-
sir” ifadəsinin hər iki kəlmədən meydana gəlməsi mümkündür. Bununla 
birlikdə, “f-s-r” “ فسر ” kökündən meydana gəlməsi ehtimalı daha 
çoxdur. Əmin əl-Xulinin də qeyd etdiyi kimi, “f-s-r” və “s-f-r” sözlərinin 
hər ikisi “kəşf etmək, ortaya çıxarmaq” mənalarını daşımaqla yanaşı, 
“s-f-r” ifadəsi maddi və zahiri kəşf, “f-s-r” isə mənəvi və batini anlamı 
ifadə edir (Cərrahoğlu, 2007, 214). Məna ilə əlaqədar olduğunu nəzərə 
alaraq, “təfsir” sözünün “f-s-r” sözündən meydana gəldiyini söyləyə 
bilərik (İbn Mənzur, tarixsiz, III/2024). 
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 “Təfsir” sözü istilahi olaraq, “müşkül ifadələrdə nəzərdə tutulan 
mənanı kəşf etmək” (İbn Mənzur, tarixsiz, V/3412; Zəbidi, 1974/1394, 
XIII/323) şəklində verilməklə yanaşı, bu terminin digər tərifi belədir: 
“Allah-Taalanın Qurani-Kərimdəki ayələrlə nəyi nəzərdə tutduğunu təf-
sir üsulu metodu ilə təsbit edib meydana çıxarmağa təfsir deyilir” (As-
lan, 2008, 16). 

 
“Təvil” sözünün lüğəti və istilahi mənaları 
“Təfsir” sözündən fərqli olaraq, “təvil” “أول” – “əvl” kökündən 

törəyən təfil vəznində məsdər olub, “bir şeyi hədəfinə çevirmək (əl-
İsfahani, tarixsiz, 31), hər hansı bir şeyi gedəcəyi yerə çatdırmaq, orta-
ya çıxarmaq, gerçəkləşdirmək, nəticə və aqibət” kimi mənalara gəlir. 
Bütün bunlar nəticədə, eyni mənanı ifadə edir (İbn Faris, 1979/1399, 
I/158-162; Cövhəri, 2009/1430, 64; Işıcık, 2002, 16). Təvilin meydana 
gəldiyi ( ُالأوَْل) “əl-əvl” sözü lüğətdə “dönmək” mənasındadır (İbn Faris, 
1979/1399; I/161; İbn Mənzur, tarixsiz, I/171). “Bir şeydən döndüm, 
imtina etdim” demək istədikdə (الشيء عن  -söylənilir (İbn Mənzur, ta (ألُْتُ 
rixsiz, I/171). Ərəblər “لَ الحُكْمَ إلي أهَْلِه -hökmü əhlinə irca etdi, çatdır“ – ”أوََّ
dı” (İbn Faris, 1979/1399; I/159) mənalarındakı sözü də bu anlamda 
işlədirlər. Eyni kökdən meydana gələn “ألإيالة” məfhumu isə “idarə 
etmək və siyasət” mənalarına gəlir (İbn Mənzur, tarixsiz, I/173; İbn Fa-
ris, 1979/1399; I/160). Təbəənin dönüb (dolaşıb) çatacağı yer idarəçi-
sidir. Kişi ailəsini gözəl bir şəkildə idarə etdiyində – “َجلُ رعِيَّته  ”deyilir آلَ الرَّ
(İbn Faris, 1979/1399; I/160).  

Zəməxşərinin “Əsasu əl-bəlağə” əsərində qeyd edildiyi kimi, “kral 
təbəəsini yaxşı idarə etdiyi zaman “ آل الامير رعيته ” – “Kral xalqını yaxşı 
idarə etdi”, – deyilir. Yenə də Zəməxşəri məşhur Əməvi sərkərdəsi Zi-
yad ibn Əbihin xütbəsindəki “ علينا إيل  و  ألُنا   Bəzən idarə etdik və“ – ” قد 
bəzən idarə olunduq” sözünü şahid göstərərək, “iyalə” ifadəsinin “si-
yasət və idarə” mənalarına gəldiyini də ifadə etmişdir (Zəməxşəri, 
1998/1419, I/39).  

-deyildi” آله “ ,deyildiyində isə bir şəxsin ailəsi və uşaqları ”آل الرجل“ 
yində ona bağlı olanlar, eyni şəkildə yalnız bir nəfərin başa düşülməsi 
də mümükündür (Cövhəri, 2009/1430, 64). Həmçinin “Lisanu əl-Arab 
lüğəti”ndə “أ - وـ ل” kökü təfil babında “ َل  ”geriyə döndürmək“ – ” تأوِْيل   ـــ أوَّ
anlamını ehtiva etdiyi qeyd olunur. Buna ərəblər “  ُقَدَّرَهُ   و  دَبَّرَه  ” – “təqdir 
və tədbir”, yəni “ayarlama dübür dübürə” – “arxa-arxaya gətirmə” de-
yirlər. Bu söz dilimizə də keçmiş və “əvvəl, ilk” olaraq işlədilir. Təfil ba-
bından olan məsdər mənası isə “əvvəlləşdirmək, ilkləşdirmək, arxa-
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arxaya; 1-ci; 2-ci; 3-cü; 4-cü;.. kimi düzmək” deməkdir (İbn Mənzur, 
tarixsiz, I/172).  

Məşhur dil alimlərindən biri olan İbn Farisə görə, “ə-v-l” kökünün iki 
mənası vardır: a) bir işin başlanğıcı; b) bir işin sonu. “الأوّل” – “bir işin 
başlanğıcı, ilki” mənalarındadır. Bunun müənnəsi isə “ الأولي” sözüdür. 
Cahiliyyə dövründə həftənin ilk günü olan “الأحد الأوّل“ gününə ”يومَ   ” يوم 
deyilmişdir. İkincisi, “  الأيِّل“ sözüdür. Vəhşi heyvanlardan olan erkək 
dağkeçisinin “ أيلِّا” adlandırılmasının səbəbi özünü qorumaq məqsədilə 
dağlara sığınması, yəni “rucu” etməsidir, şəklində izah edilmişdir (İbn 
Faris, 1979/1399; I/158-159). 

Rağıb əl-İsfahani “Mufrədat” əsərində belə deyir: “Təvil” “ə-v-l” kö-
kündən gəlir. “ رد الشيء الي الغاية المرادة منه “ ”أ-و-ل ” – “bir şeyi hədəfinə çe-
virmək”, “qaynağa dönmək”, “təvil” isə “qaynağa döndürmək” demək-
dir. Həmçinin bir şeyi özündə nəzərdə tutulan mənaya və qayəyə dön-
dürmək şəklində də tərif edilir (əl-İsfahani, tarixsiz, 31). 

Məlumdur ki, bir söz semantik xüsusiyyətinə əsasən, zamanla 
keçmiş mənalardan bir qismini və ya əksəriyyətini itirə, əvəzində isə 
yeni məna qazana bilər. Bu, dünyada bütün dillər üçün ortaq haldır. 
Önəmli olan dilin bu semantik xüsusiyyətini görməzdən gəlmədən, sö-
zün hansı dövrdə nə kimi mənanı qazandığını təsbit etmək və mətnləri 
düzgün anlamaqdır. Bu söz dahasonrakı dövrlərdə qazandığı mənaya 
görə anlaşılarsa, böyük məna təhrifinə gətirib çıxarar. Həmçinin bəzi 
sözlər zaman kəsiyində müxtəlif terminoloji mənalar qazanır ki, çox 
vaxt bu anlamlarla əsl mahiyyət arasında önəmli fərqlilik ortaya çıxır. 
Beləliklə, yazılı və ya şifahi hər hansı sözü doğru başa düşə bilmək – 
sözlərin lüğəvi və istilahi mənaları arasındakı fərqləri dərk etməyə bağ-
lıdır (İşıcık, 2002, 18). 

Burayadək, ümumilikdə, dil alimlərinin “ə-v-l” kökü və törəmələrinə 
dair görüşləri haqqında məlumat verməyə çalışdıq. İndi isə bəzi İslam 
alimlərinin əsərlərini tədqiq edərək, “təvil” sözünün lüğəti mənası 
üzərində durmağa çalışacağıq. Bu mövzuda müasir yazıçı Yusuf İşıcık 
belə deyir: “Fərranın “Ali-İmran” surəsinin yeddinci ayəsində (Fərra, 
1955/1374, I/191) keçən “vabtiğaə təvilih” ifadəsi ilə bağlı olaraq verdi-
yi “təfsiral- muddəti” izahından təvilin təfsir mənasına gəldiyi, yəni Fər-
ranın “təvil” sözünə “aqibət” deyil, “təfsir” mənası verdiyi bildirilir.  

“Təfsirul-muddəti” tərkibinin mənası – “aqibətini izah etmək və 
bilmək istəmək” deməkdir. Burada Fərranın söylədiyi “müddət” sözü 
yəhudilərin iddiaları nəzərə alınaraq, Məhəmməd ümmətinin dünyada-
kı yaşam və hakimiyyət dövrü üçün işlənmişdir. Belə ki, yuxarıda Fərra 
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mütəşabih ayələrdən bəhs edərkən belə deyir: “Bu mütəşabihlərlə 
nəzərdə tutulanlar “əlif, ləm, mim, sad” və digər muqattaə hərflədir ki, 
bunlar yəhudilərə mürəkkəb gəlmiş və onları təəccübləndirmişdir. On-
lar cümməl hesabı yolu ilə İslam ümmətinin Yer üzərindəki yaşayış 
müddətini oyrənmək istəmişlər, lakin bu mövzuda istədiklərinə və um-
duqlarına çata bilməyincə, “Məhəmməd işi qarışdırdı (və bizi təəccüb-
ləndirdi), – deyərək Məhəmməd peyğəmbəri inkar etmişlər”. Belə ki, 
burada “təfsirul-muddəti” tərkibindəki “təfsir” kəlməsi ayədəki “ibtiğa” 
sözünün qarşılığıdır və onu izah edir. Ayədə keçən “təvil” sözünün Fər-
ranın ifadəsindəki qarşılığı isə “əl-muddəh” kəlməsidir. Fərra “Həl yən-
zurunə illə təviləhu” (“Əraf”, 7/53) ayəsi ilə bağlı olaraq bunları deyir: 
buradakı “təviləhu” sözündən məqsəd Quranın təvili, yəni Onun (bildir-
diyi xəbərlərin) aqibəti və Allahın onda vəd etdikləridir” (İşıcık, 2002, 
16, dip. 2). 

“Təvil” sözü Cövhərinin (v. 400/1009) “əs-Sihah” əsərində belə 
izah olunub:  “أول:التأويل: تفسير ما يؤُول إليه الشيء” – “Bir şeyin sonda çatacağı 
aqibəti və nəticəni izah etmək” (Cövhəri, 2009/1430, 64). Cövhərinin 
bu tərifində keçən “təvil” sözü “təfsir” deyil, “nəticə” mənasındadır; “mə 
yəulu ileyhi – “ ما يؤُول إليه الشيء ” – “nəticə və aqibət” deməkdir, tərifdəki 
“ət-təvil” sözünə müvafiqdir (İşıcık, 2002, 17, dip. 2). Cövhəri bu sözə 
çox qeyri-adi yanaşmışdır. O, “təvil”i nə sadəcə, “təfsir etmək”, nə də 
“bir şeyin yetişəcəyinə çatması”, – deyə izah etmişdir. Alim “təvil”i “bir 
şeyin aqibəti və nəticəsi”, həm də bunun təfsir və şərhini birlikdə 
nəzərdə tutmuşdur (İşıcık, 1997 , 36). Cövhəriyə görə, “təvil” bir kəla-
mın təfsir və yorumu mənasında deyildir; bu, “bir şeyin hara yetişəcəyi 
və necə nəticələnəcəyini” izah etməkdir (İşıcık, 1997, 36). O, bunun 
səbəbini Yusuf İşıcık Cövhərinin Əbu Übəydə Mamər ibn əl-
Müsənnaya (v. 209/824) olan etimadı ilə əlaqələndirir, Əbu Übəydə əl-
Aşanın beyti ilə bağlı olaraq belə izah gətirir: “Şair “حُبهَِّا ل   sözü ilə ” تأَوَُّ
onun sevgisinin təfsirini və nəticəsini (mərcini) nəzərdə tutur” (İşıcık, 
1997, 37; Əbu Übəydə, 1954/1374, 86; Cövhəri, 2009/1430, 64).  

Yusuf İşıcık, həmçinin belə izah edir: “Halbuki burada mövzunun 
təfsirlə əlaqəsi yoxdur. Əksinə, mövzu ilə əlaqəli sevginin getdikcə bö-
yüdüyü sonda (aqibətdə) qəlbdə möhkəm şəkildə yer tutduğundan da-
nışılır. Bir şeyin aqibət və sonu ilə təfsiri arasında çox böyük məna 
fərqi vardır.  Qaynaqlarımızdan İbnul Faris (v. 395/1004) bu məqama 
diqqət edən nadir şəxslərdəndir. O, əl-Aşanın bu beytindəki “ ل حُبهَِّا  ” تأَوَُّ
sözünü belə izah edir: “Şair bununla o sevginin nəticə və aqibətini 
nəzərdə tutur” ( İbn Faris, 1979/1399; I/162). Əbu Übəydə əl-Qasım 



Qurani-Kərim ayələrinin izahında iki əsas termin: “təfsir” və “təvil”  161 

ibn Səllam (224/838) da bu mövzuda dəqiq məlumat verən şəxslərdən 
biridir. Onun izahında qarışıqlıq və ziddiyyət yoxdur.  Belə ki, “ ُيعْلَم ما  و 
ا  اللَّّ إلاَّ   ayəsi ilə bağlı olaraq belə demişdir: “Təvil” “mərci” (nəticə) ”تأَوِْيلَهُ 
və “aqibət” demək olub, “  ُيؤَُول  dən alınmışdır. Əbu Übəydə Mamər” آل 
ibn əl-Müsənnanın bununla bağlı səhv izahı özündənsonrakı bir çox 
alimə təsir etmiş və məsələni tədqiq etməyən bir çoxları onun bu izahı-
nı olduğu kimi nəql  etmişlər” (İşıcık, 1997, 37-38). 

Nəticə olaraq İşıcıq qeyd edir ki, “İbn Faris, Fərra, Zəccac kimi dil-
çilərə əsaslanaraq ortaya qoyduğumuz təməl gerçək ərəb dilində “təvil” 
sözünün hələ istilahlaşmadan əvvəlki ilk mənası “aqibət”dir və Quran-
da keçən bütün “təvil” sözləri bu mənada işlənmişdir. Biz bir üsul istila-
hı olaraq “təvil” məfhumunun “təfsir, bəyan, izah etmək (açıqlamaq) və 
yozum (yorum)” mənalarında işləndiyini rədd etmirik” (İşıcık, 2002, 16-
17, dip. 2). 

Buna müqabil olaraq, “təfsir” ilə “təvil” sözlərinin İslamın ilk dövr-
lərində yaxın mənalarda işlədildiyinin daha sonra fərqliləşdiyini iddia 
edənlər də vardır. Bu iddianı irəli sürənlərə görə, “təfsir və təvil” 
sözlərinin fərqli mənalara malik olduğuna dair görüş hicri IV əsrdən 
əvvələ getmir. Bu məna ayrılığını irəli sürmüş ilk şəxs Əbu Mənsur Ma-
turidi (v. 333/944) olmuşdur. İddianın isbatı üçün onun irəli sürdüyü ən 
önəmli mənbələr qeyd etdiklərimizdir: Əbu Übəydə əl-Qasım ibn 
Səllam (v. 224/838) (Öztürk, 2001, 78), Əbu əl-Abbas Əhməd ibn Yəh-
ya (v. 291/904) (İbn Mənzur, tarixsiz, V/3412) və Mübərrid (v. 285/898) 
(Əhməd Xəlil, 1954/1373, 28; Öztürk, 2001, 78) kimi hicri III əsrdə ya-
şamış bəzi alimlər bu iki sözün eyni məna daşıdığını irəli sürmüşlər. 
Həmçinin həmin dövr alimi Sənaninin (v. 211/826) öz əsərini “Təfsir əl-
Quran” adlandırması, Huvvarinin (v. 258/871) isə “Təfsiru Kitəbilləhi əl-
Əziz” adını verməsidir. Daha sonra İbn Qutəybənin (v. 276/889) Quran 
təfsirinə dair qələmə aldığı bir əsərini “Təfsiru qəribu əl-Quran” adlan-
dırması, digərinə “Təvilu muşkili əl-Quran” adını verməsidir. Dövrün 
məşhur təfsirçisi Təbərinin (v. 310/922) təfsirində bu iki sözü eyni 
mənada istifadə etməsi də sadalanan sübutlar arasındadır (Öztürk, 
2001, 78-79). Cərrahoğlu ilk dövrdə bu iki kəlmənin fərqli məna ifadə 
etməsi ilə bağlı gətirdiyi dəlillərlə yanaşı, bu fikri də qeyd edir: “Bəzən, 
bu iki sözün bir-birinin yerinə işlənildiyinə də rast gəlinmişdir. Məsələn, 
Təbəri təfsirinin müqəddiməsində bu iki sözü bir-birindən fərqləndirmir” 
(Cərrahoğlu, 1968, 14). 

Erkən dövrdə “təvil ilə təfsir” sözlərinin eyni mənada işlənildiyi fik-
rinə qarşı çıxanlar İbn Qutəybənin yazmış olduğu iki əsərindən birinə – 
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“Təfsiru qəribu əl-Quran”, digərinə – “Təvilu muşkili əl-Quran” adının 
verməsinin tamamilə şüurlu düşüncənin nəticəsi olduğunu iddia et-
mişlər. Bu kontekstdə məlumdur ki, “Qəribu əl-Kitab” elmi Quranda 
əcnəbimənşəli (qeyri-ərəb) sözlərin olub-olmamasını müzakirə edir. 
“Muşkilu əl-Quran” elmi isə ilk baxışda ziddiyyətli görünən ayələrin bir-
birinə uyğunlaşdırılması ilə maraqlanır. Buna görə qərabət sözdə, 
müşkilat isə mənada ortaya çıxar. Bu fərqi diqqətə alan İbn Qutəybə 
Qurana dair yazdığı bu iki əsərinə fərqli adlar vermişdir (Həbibov, 
2008, 432).  

İbn Qutəybə və Təbəridən sonra bu sözləri fərqləndirən isə hicri IV 
əsrdə yaşamış Əbu Mənsur Maturidi (vəf.333/944) olmuşdur. Maturidi 
bu mövzunu bir az da irəli apararaq, “təfsir və təvil” məfhumlarını açıq 
şəkildə bir-birindən ayırmışdır. Təbəri və Maturidi kimi alimlər 
əsərlərinə “Cəmiu əl-bəyan an təvili əl-Quran” və “Təvilat” kimi adlar 
vermiş, təfsir etmək istədikləri ayələrdən əvvəl hər zaman “təvilu qavli-
hi təala” kimi ifadələr işlətmişlər (İşıcık, 1997, 62). Maturidinin “təfsir və 
təvil” sözlərinə dair görüşünü aşağıda izah etmişik. 

Təfsir elmində “təfsir” ayədə nəzərdə tutulan mənanın elə olduğu-
nu dəqiq surətdə söyləmək və həmin mənaya Allahı şahid gətirməkdir. 
Bu şəkildə edilən təfsir əgər möhkəm və dəqiq bir dəlilə əsaslanırsa, 
doğrudur; əsaslanmırsa, qadağan edilmiş olan rəy təfsiri növündəndir. 
“Təvil” isə dəqiq olaraq deyilmədən və Allahı şahid tutmadan ayənin 
ehtimal olunan mənalarından birini seçməkdir (Maturidi, 2004/1425, 
I/13; Zəhəbi, tarixsiz, I/17). 

Təfsirlə təvili beləcə fərqləndirən Maturidi qadağan edilənin təfsir, 
təvilin isə caiz olduğunu söyləməklə, dirayət təfsirinin yolunu açmışdır 
(Həbibov, 2008, 432). Bu cür yanaşmaya görə, təfsir rəvayətə, təvil isə 
dirayətə əsaslanaraq verilən izahdır. 

Bəğaviyə görə, “təvil” – ayəni əvvəlinə və sonrasına, yəni konteks-
tinə uyğun olaraq ehtimal edilən mənaya Quran və sünnəyə zidd ol-
mayaraq, istinbat və dirayət yolu ilə (həml etmək) çatdırmaqdır. “Təfsir” 
isə ayəni nüzul səbəbləri və digər izahedici vasitələri nəzərə alaraq 
izah etməkdir ( Zəhəbi, tarixsiz, I/17; Işıcık, 2002, 25-26). 

Rağib əl-İsfahani (v.425/1034) hicri V əsrdə Maturidinin təsnifatını 
tamamilə istilahi bir qəlibə salmış, təfsirin təvildən daha ümumi oldu-
ğunu irəli sürmüşdür. O, “təfsir”in, əsasən, sözlərdə və dini əsərlərdə 
işlədildiyini, “təvil”in isə mənalarda və dini əsərlərin xaricində də işlədil-
diyini söyləməklə (Öztürk, 2001, 80), bu iki termin arasında məna 
fərlqliliyinə son şəklini vermişdir. Bununla yanaşı, klassik dövrdən bu-
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günədək qələmə alınmış “Ulumu əl-Quran” və “Təfsir üsulu” əsərləri 
tədqiq edildiyində, bu mövzuda irəli sürülənlərin hamısının Maturidi və 
Rağib əl-İsfahaninin fikirlərinin, demək olar ki, təkrarından ibarət oldu-
ğunu görürük (Zərkeşi, 1990-1410, II/284; Zəhəbi, tarixsiz, I/16-17; 
Cərrahoğlu, 2007, 215; Öztürk, 2001, 80). 

 
Qurani-Kərimdə “təvil” sözü 
Yuxarıda da qeyd etdiyimiz kimi, “təvil” sözü Qurani-Kərimdə 15 

surə və 17 ayədə, “aqibət, nəticə, bir şeyin gerçəkləşməsi, bir şeyi 
hədəfinə çevirmə” kimi, əslində, eyni nöqtədə birləşən mənalara 
dəlalət edir. Mövzunun daha aydın ola bilməsi üçün bu ayələrdən dör-
dünə nəzər salaq: 

 
1. Musa peyğəmbərin Allahın qullarından biri ilə olan  
hadisəsinin təvili 
Musa peyğəmbər səfər əsnasında bir qulun bəzi davranışlarına 

səbir göstərməmişdir. Həmin Allahın qulu əvvəlcə mindikləri gəmini 
deşmiş, sonra bir oğlan uşağını öldürmüş və onları qonaq etmək 
istəməyən bir qəsəbədə uçmaqda olan bir divarı inşa etmişdir. Ayrıl-
mağa qərar verdikləri zaman, o, Musaya dedi: “Səbir edə bilmədiyin 
işlərin təvilini sənə xəbər verəcəyəm” (“əl-Kəhf”, 18/78). Sonra söy-
ləmişdir: 

“Gəmi dənizdə işləyən və başqa fəaliyyətləri olmayan bir çox insa-
nındı. İstədim ki, onu qüsurlu hala gətirim, çünki arxalarında sağlam 
gəmilərə məcburi şəkildə əl qoyan bir hökmdar vardı. Oğlan uşağına 
gəlincə, onun valideynləri mömin şəxslərdir. Uşağın onları azdırmasın-
dan və inkara sürükləməsindən qorxduq. İstədik ki, Allah onlara daha 
təmiz və daha mərhəmətli birini versin. Divar isə şəhərin iki yetim oğlan 
uşağına aiddir. Altında onlara aid bir xəzinə vardır. Ataları saleh bir 
insan idi. Allah istədi ki, onlar rəşid olsunlar və xəzinələrini çıxarsınlar. 
Bu, Rəbbdən gələn bir ikramdır, bunları öz-özümdən etmədim. Səbir 
edib dözə bilmədiyin şeylərin təvili budur!” ( “əl-Kəhf”, 18/79). 

 
2. Yuxunun təvili 
Yusif peyğəmbər zindanda ikən hökmdar belə demişdir: “Bir gün 

kral dedi: “Mən yuxumda yeddi dənə arıq inəyin yeddi kök inəyi yediyi-
ni gördüm. Həmçinin yeddi yaşıl və yeddi quru sünbül gördüm. Ey 
əyanlar, əgər yuxu təbir edə bilirsinizsə (yoza bilirsinizsə), yuxum 
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haqqında mənə sağlam bir fikir bildirin (fətva verin)”. Dedilər: “Qar-
maqarışıq xəyalat... Biz bu kimi xəyalatın təvilini bilənlər deyilik”. 

O iki nəfərdən qurtulmuş olan, aradan keçən bu qədər uzun za-
mandan sonra xatırladı və dedi: “Mən sizə onun təvilini bildirəcəyəm. 
Bircə məni göndərin... Ey, doğrusözlü Yusif! Bizə yeddi ariq inək 
tərəfindən yeyilən yeddi kök inək, yeddi yaşıl və quru sünbül barəsində 
sağlam bir fikir bildir (fətva ver). Bəlkə mən adamların yanına qayıda 
bilim, bəlkə onlar da bilsinlər!”. 

Yusif dedi: “Yeddi il adətiniz üzrə əkin. Yediyiniz az miqdar istisna 
olmaqla, qalan biçdiyinizi isə sünbüldə saxlayın. Sonra bunun ardından 
yeddi il quraqlıq olacaq. Onda əvvəlcədən həmin illər üçün tədarük 
etdiyinizi yeyər, yalnız az bir miqdar saxlayarsınız. Daha sonra insanla-
rın bol yağış görəcəyi bir il gələcək. Onda da adamlar sıxıb sağarlar” 
(“Yusuf”, 12/ 43-49). 

 
3. Dünyanın təvili  
Dünya imtahan yeridir. Buradakı hər hadisənin axirətlə əlaqəsi var. 

Doğru əlaqəni qura bilməyənlər umduqları cənnətə deyil, istəmədikləri 
cəhənnəmə gedərlər. Uca Allah belə buyurur: 

“Cəhənnəm xalqı cənnət əhlinə “Bizə bir az sudan və ya Allahın 
sizə verdiyi ruzidən axıdın”, – deyə səslənirlər. Cənnətdəkilər də “Allah 
bunları kafirlərə haram etmişdir”, – söyləyərlər. O kəslər ki, dinlərini 
oyun-əyləncə etmiş və dünya həyatı onları aldatmışdır, onlar bu günə 
qovuşacaqlarını unutduqları və ayələrimizi inkar etdikləri kimi, Biz də 
onları bu gün unudarıq! Həqiqətən, Biz onlara bir elmə əsasən, mü-
fəssəl şəkildə izah etdiyimiz, inanan bir qövm üçün rəhbər və rəhmət 
olan bir Kitab gətirdik. 

Onlar onun təvilindən (gerçəkləşməsindən (həyata keçməsindən) 
başqa nə gözləyirlər? Onun təvili (gerçəkləşməsi) gəldiyi gün daha 
öncədən onu unutmuş olanlar deyəcəklər: “Rəbbimizin elçiləri haqqı 
gətirmişdilər. Bizdən ötrü şəfaət edəcək bir kimsə varmı? Yaxud geri 
qaytarıla bilərikmi ki, etdiyimiz əməllərdən başqasını edək?” Onlar 
özlərinə ziyan etdilər. Uydurduqları onlardan azıb yox olacaqdır (“əl-
Əraf”, 7/50-53). 

Göründüyü kimi, dünyadakı davranışların axirətlə əlaqəsi də “təvil” 
kəlməsi ilə ifadə edilmişdir. Əsl və qalıcı olan axirətdir. Orada veriləcək 
qarşılıq (əvəz) burada edilənlərin bənzəri olacaqdır. Uca Allah buyurur: 
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“Kim bir yaxşılıqla gələrsə, ona onun onqatı vardır. Kim də pislik 
gətirirsə, ona, sadəcə, misli qədər cəza verilər. Onlara haqsızlıq edil-
məz” (“əl-Ənam”, 6/160). 

 
4. Ayələrin təvili 
 Uca Allah buyurur: “Sənə kitabı nazil edən Odur. Onun bir hissəsi 

möhkəm (mənası aydın, hokmü bəlli), digər qismi isə mütəşabih (çətin 
anlaşılan) ayələrdir. Ürəklərdə əyrilik olanlar fitnə-fəsad salmaq və 
istədikləri kimi məna vermək məqsədilə mütəşabih ayələrə uyarlar. 
Halbuki onların təvilini (yozumunu) Allahdan (yaxud Allahdan və elmdə 
qüvvətli olanlardan) başqa heç kəs bilməz. Elmdə qüvvətli olanlar isə: 
“Biz onlara iman gətirdik, onların hamısı Rəbbimizin dərgahındadır”, – 
deyərlər. Bunları ancaq ağıllı adamlar dərk edərlər” (”Ali-İmran” 3/7).1 

Yuxarıdakı üç hadisədə olduğu kimi, bu ayədə də təvil ana ünsürlə 
deyil, mütəşabih ilə bağlıdır. Burada ana ünsür möhkəm ayələr, təvilə 
ehtiyac duyulan isə mutəşabih ayələrdir. Uca Allahın birini digərinə 
bağladığı ayələrarası əlaqəni qurmaqla, onların təvilini etmək müm-
kundür. Araya bənzərlik qoymuşdur ki, bağlantıları təqib edib, onun 
təvilini bilə bilək. Ayələr arasında Allahın qurduğu əlaqəyə baxmadan 
əldə edilən təvil Allahın təvili ola bilməz. Bunu bilərəkdən edən yolunu 
azıb, səhv istiqamətə yollanar. Həmin şəxs ayələri kontekstindən 
uzaqlaşdırar və bəzi ayələri görməzlikdən gələr.  

Musa peyğəmbər hadisəsində əsas mövzu Peyğəmbərin (ə) bil-
mədiyi arxa plandır. Gördüyü hadisələr isə təvilə ehtiyac duyulan 
məsələlərdir. Kralın yuxusu da gələcəkdə baş verəcək hadisələrin iza-
hı idi. Onun adamları yuxu ilə həmin hadisələr arasında əlaqə yarada 
bilmədiklərindən də təvil etmədilər.  

Dünyadakı hər bir hadisənin axirətlə əlaqəsi vardır. Bunlar axirətdə 
bir şəxsin başına gələcəklərini xəbər verir. 

Beləliklə, təvil – bənzərlikdən istiqamət alaraq, əsas və mütəşabih 
ünsürləri tapıb izaha nail olmaqdır. Ayələrin təvili üçün də bənzərlikdən 

 

1 Ayələrin tərcüməsində əsasən, Z.M.Bünyadov və V.M.Məmmədəliyevin Qurani-Kərimin Azərbaycan 
dilinə tərcüməsindən istifadə olunmuşdur. Yuxarıda verilən “Ali-İmran” surəsinin 7-ci ayəsində keçən 
mütəşabih ayələrin mahiyyəti (“oxşarmənalı” yaxud “mənası çətin anlaşılan, məğzi məlum olmayan”) və bu 
ayələrin yalnız Allahın, yaxud Allah və elmdə dərinləşənlərin bilməsi mövzusunda İslam alimləri ixtilaf 
etmişlər. Bu tərcümə ilə yanaşı, Türkiyə Dəyanət İşləri Başkanlığı Yayınları “Kuran Yolu Türkçe meal ve 
Tefsir”inin tərcüməsində mütəşabih ayələrin təvili ilə bağlı “...Halbuki onun təvilini, ancaq Allah bilir; bir də 
elmdə dərinləşənlər...” tərcüməsi yer alır (Kuran Yolu Türkce meal ve Tefsir, 2020, “Ali-İmran”, 3/7). 
Qənaətimizcə, ayəyə verilən bu məna Quranın bütünlüyünə daha çox uyğun gəlir.  
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başlayıb, ana (möhkəm) və oxşar izahedici (mütəşabih) ayələri tapmaq 
lazımdır. Bu yol bizi ayələrin izahına aparır. 

 
 
Nəticə 
 
Qurani-Kərimin izahında ən önəmli məsələ Onun öz məntiqidir. 

Hər bir sahədə olduğu kimi, Quranın da anlaşılması üçün təməl prin-
siplər mövcuddur. Qurani-Kərimin ortaya qoymağı hədəflədiyi inanc və 
həyat düsturlarına yalnız bu prinsiplərə riayət edilərək çatmaq müm-
kündür.  

Təfsir tarixində Qurani-Kərimin bir çox sözü istilahlaşdırılmış və 
bunların çərçivəsində ayələri daha geniş mənada görmək və anlamaq 
çətinlik yaratmışdır. “Təfsir” sözünün istilahi mənası “müşkül olan 
sözlərdə nəzərdə tutulan mənanı kəşf etmək” deməkdir. “Təvil” kəlməsi 
isə istilahda ayəni əvvəli və sonrasına (yəni kontekstə) uyğun olaraq, 
ehtimal edilən mənaya Quran və sünnəyə zidd olmayaraq, istinbat və 
dirayət yolu ilə (həml etmək) çatdırmaqdır”. “Təfsir və təvil” sözlərinin 
istilahi olaraq fərqi belə sıralanır: 

1. Təfsir rəvayətə, təvil isə dirayətə (ictihada) əsaslanır. 
2.Təvil daha çox nassların mənalarında, təfsir isə kəlmələrdə isti-

fadə edilir. 
3.Təvil təfsirə nəzərən daha xüsusi bir məna, təfsir isə ümumi an-

lam kəsb edir. Təvil yalnız ilahiyyat sahəsinə aid əsərlərdə, təfsir isə 
həm ilahiyyat, həm də digər istiqamətlərdə istifadə olunur. 

4.Təfsir həqiqi, təvil isə batini mənaları ortaya çıxarmaq üçün isti-
fadə olunur. 

5.Təfsir təvildən zaman etibarilə öncə gəlir. 
Bununla yanaşı, “təvil” kəlməsinin lügəvi anlamını araşdırmaqla, 

bəzi məna dəyişikliyini görmüş oluruq. Məqalədə bu məna dəyişikliyi 
bir neçə dilçi alimin əsərləri ilə ortaya qoyulmuşdur. Ərəb dili və təfsir 
alimi Fərranın “Məani əl-Quran” əsəri bu nümunələrdən biridir. Bu 
əsərdə “təvil” sözünün “təfsir – izah etmək” mənasına deyil, əslində, 
“aqibət” ifadəsini bildirdiyi geniş izah olunmuşdur.  

Cövhərinin isə “əs-Sihah” əsərində “aqibət” mənası onun bu sözə 
verdiyi tərifdəki “təvil” kəlməsinə müvafiq olsa da, o, “təfsir – izah 
etmək” sözünü də bu tərifdə istifadə etmişdir. Cövhəri bu izahını Əbu 
Übəydəyə (v. 209/824) olan etimadı ilə əlaqələndirir. Əbu Übəydənin 
izah etdiyi beytdə “təvil” sözünun “təfsir – izah etmək” mənası ilə heç 
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bir əlaqəsinin olmadığı açıq şəkildə görünür. Bu təsbit İbn Faris və 
Zəccac kimi dilçilərin əsərlərində də öz təsdiqini tapır. İbn Mənzurun 
“Lisanu əl-Arab” lüğətində təfil babından olan “təvil” sözünün məsdər 
mənası isə “əvvəlləşdirmək, ilkləşdirmək, arxa-arxaya; 1-ci; 2-ci; 3-cü; 
4-cü;.. kimi düzmək” kimi qeyd edilmişdir.  

Qurani-Kərim ayələrini lüğəvi mənalarla qarşılaşdırdıqda, “təvil” – 
əvvəlləşdirmə, yəni ana və ona bənzər ünsürləri bir yerə gətirib, sonda 
meydana çıxan yekunu, qənaəti ehtimal olunan digər nəticələrdən 
əvvələ qoymaq mənasına gəldiyini görürük. Yəni murad edilən məna 
haqqında qənaətə, nəticəyə gəlmək təvildir. 

Sonda qeyd edək ki, məqalə tarixi aspektdən də tədqiq edilmişdir. 
“Təfsir və təvil” sözlərinin eyni mənaya gəldiyini iddia edənlərə qarşı ən 
önəmli dəlillərdən biri İbn Qütəybənin əsərlərindən birinə “Təfsiru qari-
bu əl-Quran”, digərinə isə “Təvilu muşkilu əl-Quran” adlarının verilməsi 
göstərilmişdir. “Qərabət” sözlərdə, “müşkilat” isə mənada ortaya çıxdı-
ğına görə o, bu adlandırmanı şüurlu və bilərəkdən vermişdir.  

Lüğəvi və istilahi mənaların araşdırılması ilə yanaşı, Qurani-Kə-
rimdə (“əl-Kəhf”, 18/78-79; “Yusif” 12/43-49; “əl-Əraf”, 7/50-53; 6/160; 
“Ali-İmran, 3/7) keçən “təvil” sözü ilə bağlı ayələrə geniş izah verilmiş-
dir. “Ali-İmran” surəsinin 7-ci ayəsində “təvil” – “bənzərlik”dən istiqamət 
alaraq, əsas ünsür (möhkəm ayə) ilə onu izah edən (mütəşabih – ona 
bənzər) ünsürü tapıb, izaha (Uca Allahin murad etdiyi mənaya) çatmaq 
olduğu ortaya çıxır. Yəni ayənin təvili üçün bənzərlikdən istiqamət-
lənərək, əsas (möhkəm ayə) və oxşar – izahedici (mütəşabih ayə) 
ayələri tapmaq lazımdır. Bu yol da bizi ayələrin əsl mənalarına gətirib 
çıxarır. 

Nəticədə deyə bilərik ki, məqalədə tədqiq edilən terminlərə Qura-
nın verdiyi məna ilə İslam alimlərinin gətirdikləri anlam arasında fərqli-
lik və uyğunsuzluq nəzərə çarpır. 
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Xülasə 

 
İslam elm tarixində “iradə” anlayışı, onun mahiyyəti, təsir dairəsi, 

ilahi və insan iradələri arasında münasibət, fərdin öz əməllərində nə 
dərəcədə dözümlü və qüdrət sahibi olması, eləcə də əməllərin əxlaqi 
ölçüsü mövzuları müxtəlif düşüncə məktəbləri tərəfindən geniş müza-
kirə olunmuşdur. İlahi iradəni əsas götürərək, insan tələbini məhdud-
laşdıran əşəri məzhəbinin cəbri yanaşmasına qarşı mötəzilə məktəbi 
fərdin öz fəaliyyətində azad hərəkət və qüdrət sahibi olduğunu, bu 
səbəbdən də əməllərinə görə məsuliyyət daşıdığını irəli sürmüşdür. 
Hər iki məktəb öz mövqeyini müxtəlif dəlillərlə əsaslandırmağa çalış-
mışdır. Əşəri-cəbri yanaşma daha çox nəqli dəlillərə istinad etdiyi hal-
da, mötəzilə əqli əsaslara geniş yer vermiş və dini məsələlərə rasional 
yanaşma metodunu inkişaf etdirmişdir. Mötəzilə alimləri bu mövzuları 
əsərlərində geniş işləmiş, məktəbin mövqeyini sistemləşdirmişlər. 
Onlardan biri də son dövrün görkəmli nümayəndəsi Qazı Əbdülcəbbar 
olmuşdur. O, mövzunu dərindən tədqiq etmiş, əvvəlki mötəzili irsini 
yeni təhlillərlə zənginləşdirmişdir. Qazı Əbdülcəbbar məzhəbinin əsas 
prinsiplərindən çıxış etmiş, əqli və nəqli dəlillər ilə öz görüşünü əsas-
landırmağa çalışmışdır.  

Qazı Əbdülcəbbar bununla birlikdə, məzhəbin birinci və ikincidərə-
cəli mövzularını bir yerə toplayaraq təshih etmiş, ensiklopedik bir əsər 
meydana gətirmişdir. Məsələlərə yanaşmasında öz məzhəbinin ideya-
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larını əsas götürsə də, bəzən, özünəməxsus fikirlər irəli sürmüş və yeni 
baxış bucağı təqdim etmişdir. 

Qazı Əbdülcəbbar insanın azad iradə sahibi kimi əməllərini müs-
təqil qüdrətlə icra etdiyini, bu hərəkətlərə görə məsuliyyət daşıdığını və 
onların əxlaqi dəyərinin nəql ilə yanaşı, ağıl vasitəsilə də müəyyən 
edilə biləcəyini irəli sürmüşdür.  

Məqalədə digər düşüncə məktəblərinin mövqelərinə qısa nəzər 
salınır, həmçinin Qazı Əbdülcəbbar nümunəsində mötəzilənin yanaş-
ması təqdim olunur. 

 
Açar sözlər: kəlam, mötəzilə, hüsn-qübh, məsuliyyət, qüdrət, feil, 

iradə, Qazı Əbdülcəbbar. 
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Abstract 

 
In the history of Islamic thought, the concept of will-its essence, 

scope of influence, the relationship between divine and human wills, 
the degree to which an individual possesses power and autonomy in 
their actions, and the moral evaluation of deeds-has been extensively 
discussed by various schools of thought. While the Ashʿari school, 
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adopting a deterministic approach based on divine will, restricted 
human initiative, the Muʿtazila school emphasized that individuals 
possess freedom of action and power in their deeds, and therefore 
bear responsibility for them. Both schools sought to substantiate their 
positions with various arguments. The Ashʿari-deterministic approach 
primarily relied on transmitted (naqli) evidence, whereas the Muʿtazila 
gave significant weight to rational (aqli) reasoning and developed a 
method of rational inquiry in religious matters. 

Muʿtazila scholars treated these topics extensively in their works 
and systematized the school’s position. One of the prominent later 
representatives was Qazi ʿAbd al-Jabbar, who conducted an in-depth 
study of the subject and enriched the Muʿtazila heritage with new 
analyses. Based on the fundamental principles of the school, he 
sought to justify his views with both rational and transmitted evidence. 

Moreover, Qazi ʿAbd al-Jabbar compiled the primary and 
secondary topics of the school, corrected them, and produced an 
encyclopedic work. While he grounded his approach in the ideas of his 
school, he occasionally introduced original perspectives, offering new 
insights. He argued that humans, as possessors of free will, execute 
their actions with independent power, bear responsibility for them, and 
that the moral value of these actions can be determined not only 
through transmitted evidence but also through reason. 

The article also provides a brief overview of the positions of other 
schools of thought and presents the Muʿtazila approach through the 
example of Qazi ʿAbd al-Jabbar. 

 
Keywords: Kalam, Muʿtazila, Will, Power, Responsibility, Act, 

Moral Value, Qadı Abd al-Jabbar 
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Резюме 
 
В истории исламской мысли понятие воли — её сущность, 

сфера действия, соотношение божественной и человеческой во-
ли, степень, в которой человек обладает волей и способностью 
совершать поступки, а также нравственное измерение поступков 
— были предметом широких дискуссий в различных мыслитель-
ных школах. В противовес ашаритско-джабрийскому подходу, ис-
ходившему из божественной воли и тем самым ограничивающему 
человеческую волю, мутазилитская школа утверждала, что чело-
век обладает свободной волей и способностью к действию и, сле-
довательно, несёт ответственность за свои поступки. Обe школы 
стремились обосновать свои позиции различными доводами: 
ашариты преимущественно опирались на передаваемые (тексто-
вые) источники (на основе Корана и хадисов), тогда как мутазили-
ты придавали большое значение рациональным основаниям и 
развивали метод рационального подхода к религиозным вопро-
сам. Учёные-мутазилиты подробно разрабатывали эти темы в 
своих трудах, систематизируя позицию школы. Одним из выдаю-
щихся представителей позднего периода был кади Абд аль-
Джаббар. Он глубоко исследовал данную проблему и обогатил 
предшествующее мутазилитское наследие новыми анализами. 
Исходя из основных принципов школы, кади Абд аль-Джаббар 
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стремился обосновать свои взгляды как рациональными, так и 
текстовыми доводами. 

Также, он собрал и систематизировал первостепенные и 
второстепенные вопросы школы, подвергнув их критическому ре-
дактированию, и создал энциклопедическое сочинение. Несмотря 
на то, что в целом он придерживался методологии своей школы, в 
ряде вопросов он выдвигал оригинальные идеи и предлагал но-
вые ракурсы рассмотрения проблем.  

Он утверждал, что человек как обладатель свободной воли 
совершает поступки собственной (независимой) силой, несёт за 
них ответственность, а нравственная ценность этих поступков мо-
жет определяться не только преданиями (текстовыми источника-
ми), но и разумом.  

В статье также кратко рассматриваются позиции других школ 
мысли, после чего на примере кади Абд аль-Джаббара представ-
ляется мутазилитский подход. 

 
Ключевые слова: Калам, Муʿтазила, хусн–кубх, ответ-

ственность, сила, действие, воля, Кади Абд аль-Джаббар 
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Giriş 
Bu məqaləni yazmaqda məqsədimiz Mütəəxxirun dövr mötəzilə 

alimi Qazı Əbdülcəbbarın (v. 415/1025) düşüncəsində iradə, onun təsir 
dairəsi, insan feili ilə iradə arasında münasibət haqqında təhlil apar-
maq, eyni zamanda, etik davranışların iradə ilə nə qədər əlaqəli olub-
olmadığı, insanın öz əməllərindən məsuliyyət daşıyıb-daşımadığını 
ortaya qoymağa çalışmaqdır.  

İradə mövzusu, xüsusilə də ilahi iradə və onun insan feillərinə təsiri 
bir çox İslam düşüncə məktəbləri arasında geniş müzakirə və ixtilaf 
məsələsi olmuşdur. İlahi iradənin insan feillərinə təsirinin hüdudları və 
fərdin öz əməllərinə görə məsuliyyət daşımasının əsasları kəlam el-
mində ən mübahisəli məsələlərdən biridir. Bəzi məzhəblər bu mövzuda 
nassı (Qurani-Kərim və sünnəni) ön plana çıxardığı halda, digərləri 
ağla daha çox əhəmiyyət vermişlər. İslam düşüncəsində meydana 
gələn bu görüş alış-verişi kəlam elminin yaranmasına, qısa müddət 
ərzində geniş yayılmasına və inkişaf etməsinə səbəb olmuşdur.  

İslam tarixində ortaya çıxan ilk kəlam məktəbi mötəzilənin dini 
düşüncənin inkişaf etməsində böyük xidməti olmuşdur. Şübhəsiz, 
bunun əsasında onların dini düşüncədə ağlın önəmini vurğulamaları 
olmuşdur. Mötəzilə, prinsip kimi, rasional düşüncə tərəfdarı oldu-
ğundan, geniş kütlələrin (sadə insanların) xoşuna gələcək ağıl ötəsi 
(qeyri-rasional) mövzulardan bəhs etməkdən uzaq olmuşdur. Bu 
səbəbdən də Xəyyat (v. 300/913) və Malatinin (v. 377/987) də işarə 
etdikləri kimi, sadəcə, bir elit təbəqə meydana gətirərək, xalqla iç-içə 
olmamışlar (Çelebi, 2002, 168). 

Mötəzilə ağla əsaslanan, azad iradəni dəstəkləyən, tənqidi və 
sorğulayıcı bir dini yanaşmanı qəbul və inkişaf etdirən düşüncə tərzi 
olaraq, İslam görüş spektrində seçkin bir mövqe qazanmışdır (Aydınlı, 
2009,145-161). 

Mötəzilə alimləri, əsasən, özlərini “Allahın birliyini və ədalətini 
müdafiə edənlər” mənasında “əhli-tövhid və ədl” adlandırmışlar. Tövhid 
və ədalət mövzularına xüsusi diqqət etdiklərini göstərən bu ad Əbu 
Hüzeylin (v. 235/849-50) dövründən etibarən geniş şəkildə istifadə 
olunmuşdur, çünki mötəzilənin əsasının formalaşması onun dövründə 
baş vermişdir (Hansu, 2018, 55).  

Tədqiqatlarda, bununla yanaşı, “mötəzilə” adının necə meydana 
gəlməsi ilə bağlı fikir müxtəlifliyinin olduğunu görmək mümkündür. 
Onların “mötəzilə” adlandırılmasının ilk dəfə Həsən ibn Əlinin 
zamanında baş verdiyini, onun Müaviyə ilə sülh bağlayarkən ondan 
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ayrılan və “Biz zalıma yardım edənlərdən deyilik”, – söyləyən qrupu 
ehtiva etdiyini söyləyən Malati öz əsərində bildirir ki, mötəzili alimlər 
kəlam elminin mütəxəssisləri, cidal və mübahisə əhli, məntiq və istiqlal 
sahibləri, nəzəriyyə və ixtilafları dərinləşdirən olub, səma və əqli elmlər 
arasında fərq qoymuşlar (Malati, 2009, 28-29). 

Mötəzilə alimləri yaşadıqları dövrün elmlərinə vaqif insanlar idilər 
və onlar, xüsusilə fəlsəfi metodlardan geniş istifadə edirdilər. Onlar 
fəlsəfi anlayışlara dərindən bələd olduqları üçün rasional metodlardan 
məharətlə istifadə edirdilər. Mötəzilə alimləri fəlsəfi metodlardan 
istifadə edir, dövrün dini problemlərinə ağlın gücü ilə cavab verirdilər. 
Bu məktəbin X–XI əsrlərdəki ən görkəmli nümayəndələrindən biri Qazı 
Əbdülcəbbar öz dövrünün intellektual və dini mühitinə dərin təsir 
göstərmiş, sonrakı nəsillər üçün zəngin fikir mirası təqdim etmişdir. 
Onun, xüsusilə iradə, feil və əxlaq məsələlərindəki düşüncələri mö-
təzilə məzhəbinin əsas yanaşmasını yenidən formalaşdırmış, İslam 
kəlam elminin inkişafında mühüm rol oynamışdır.  

Qazı Əbdülcəbbar mötəzilənin Mütəəxxirun dövrünün ən sistemli 
düşüncə beyinlərindən biri olmuş, xüsusilə “əl-Muğni” və “Şərh əl-üsul 
əl-xəmsə” əsərlərində iradə, cəbr və əxlaqi dəyər məsələlərini geniş 
şəkildə təhlil etmişdir. Bu məqalə Əbdülcəbbarın iradə, cəbr, istitaət və 
əməllərin əxlaqi dəyərləri ilə bağlı nəzəriyyələrini sistemli şəkildə təhlil 
etməyi, bu ideyaların mötəzilə düşüncəsindəki yerini müəyyənləş-
dirməyi hədəfləyir. Araşdırmada, əsasən, tarixi-analitik metoddan isti-
fadə olunmuş, Qazı Əbdülcəbbarın əsas mənbələri, xüsusilə “əl-
Muğni” və “Şərh əl-üsul əl-xəmsə” əsərləri təhlil edilmişdir. 

 
1. Qazı Əbdülcəbbarın həyatı və onun düşüncə məktəbi 
Bəsrə mötəzilə məktəbinin ən böyük alimlərindən biri olan 

Əbdülcəbbar ibn Əhməd ibn Əbdülcəbbar ibn Əhməd ibn Xəlil əl 
Əsədəbadi əl-Qazı İranın cənub-qərbində yerləşən Əsədabad 
bölgəsində dünyaya gəlmişdir. Təbəqat və təracim əsərlərində onun 
dünyaya nə vaxt gəlməsi haqqında dəqiq məlumat yoxdur. Alimlərin 
əksəriyyəti onun hicri 415-ci ildə 90 yaşında vəfat etdiyini bildirir. 
Beləcə, bəzi alimlər onun hicri 320–325-ci illər arasında doğulduğunu 
düşünürlər (Əbdülcəbbar, 1996, 13).  

İlk təhsilini hədis sahəsində alan Qazı Əbdülcəbbar əvvəlcə əşəri-
şafi məzhəbinə mənsub olmuş, təhsil üçün getdiyi Bəsrədə Əbu İshaq 
ibn Əyyaş vasitəsilə mötəzilə məzhəbinə keçmişdir. Həyatının ilk 
dövrlərini çox çətinlik və fəqirliklə başa vurmuşdur. Daha sonralar 



Qazı Əbdülcəbbar əl-Mötəzilinin düşüncəsində iradə, feil və əxlaq  177 

dərsləri, kitabları və tələbələri ilə şöhrəti hər tərəfə yayılan Qazı 
Əbdülcəbbar zamanının mötəzilə rəisi olmuşdur. Səid ibn Məhəmməd 
Nişapuri, Əbdülhüseyin Bəsri, Əbu Məhəmməd Həsən ibn Əhməd kimi 
məşhur şəxslərlə birlikdə çox sayda şiə və mötəzili tələbələri olmuşdur. 
Ayrılmaz ləqəbi olan “Qazı” (Qadi) təxəllüsü ona dostu və Büveyhi 
vəziri Sahib ibn Abbad tərəfindən verilmişdir. Qazı Əbdülcəbbar Rey 
və onun ətraf ərazilərinin baş qazısı (şəri hakim) təyin edilmişdir 
(Hansu, 2018, 79). 

Qazı Əbdülcəbbar bu vəzifədə uzun müddət qalmışdır. Dostu 
Büveyhi vəziri Sahib ibn Abbadın ölümündən sonra isə işindən 
uzaqlaşdırılmışdır. Fəaliyyəti dövründə geniş imkanlara və maddi 
sərvətə malik olan Qazı Əbdülcəbbar vəzifədən uzaqlaşdırıldıqdan 
sonra, əmlakı əd-dövlə tərəfindən müsadirə olunmuşdur. Bəzi tarixçilər 
xəlifənin ona qəzəblənməsinin, vəzifədən uzaqlaşdırmasının və 
əmlakının müsadirə edilməsinin səbəbi kimi, onun dostu Sahib ibn 
Abbada qarşı nankor davranması əməlini qeyd edirlər. Belə ki, Qazı 
Əbdülcəbbar dostu Sahib ibn Abbadın böyük günahlardan tövbə 
etdiyini bilmədiyi üçün onun cənazə namazında iştirak etməmişdir 
(Çelebi, TDV). Bunu isə xəlifənin Qazı Əbdülcəbbara qarşı qəzəbinin 
əsaslı bir səbəb kimi olduğunu düşünmək olmaz. Həmin hökmdar çox 
keçmədən Sahib ibn Abbada məxsus olan əmlaka ölümündən sonra 
da əl qoymuşdur. Buradan da görünür ki, Qazı Əbdülcəbbarın başına 
gələnlər onun mərhum vəzirlə yaxınlığı səbəbindən olmuşdur (Əbdül-
cəbbar, 1996, 15). 

Qazı Əbdülcəbbar vəzifədən azad edildikdən sonra Rey şəhərinə 
qayıdaraq, yenidən dərs verməyə başlamış və ömrünün sonunadək 
tədrisi və yazıb-yaratmağı tərk etməmişdir. Son dövr mötəziləsinin ən 
güclü təmsilçilərindən olan Qazı Əbdülcəbbar məktəbin ən böyük 
düşüncə tarixçisi kimi qəbul edilir. Məzhəbdə olan əhəmiyyətli mövqeyi 
yeni bir düşüncə formalaşdırmaqdan daha çox, cərəyanın doktrina 
əsaslarını bir araya toplayıb, sistemli bir hala salmasından qaynaq-
lanır.  

Qazı Əbdülcəbbarın həyatını araşdırdığımız zaman, alimin dövrün 
öndə olan elm mərkəzləri ilə əlaqələrinin mövcudluğunu, xüsusilə də 
bir kəlamçı kimi, sadəcə, təkcə bu elm ilə deyil, digər sahələrlə də 
məşğul olduğunu görürük.  

Alim, xüsusilə fiqh və fiqh üsulu sahəsində müəyyən səviyyəyə 
gəlib-çatmışdır. Belə ki, fiqhdə onun öz ictihadları var idi. Fiqh 
üsulunda isə “mütəkəllimun metodu” deyilən yanaşmanın ilk və geniş 
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nümunələrini təqdim etmişdir. Alimin “əl-Uməd” əsəri buna nümunədir. 
Bundan başqa, hədisə aid qələmə aldığı “Əmali” əsəri onun bu sahədə 
də bilgisinin olduğunu göstərir. Qazı Əbdülcəbbar, hətta bu əsərində 
“əl-Əhadis əl-mütəşabiha” adlanan bir fəsil yazaraq, özündənəvvəlki 
hədisçilərin izləmədikləri bir yolu təqib etmişdir.  

Təfsir sahəsində də əsərlər yazan Qazı Əbdülcəbbar mötəzilənin 
təfsir alimlərindən biri hesab olunur. “Tənzih əl-Quran” və “Mütəşabih 
əl-Quran” əsərlərindən başqa, təəssüf ki, günümüzə gəlib-çatmayan 
bəzi təfsir əsərləri də vardır (Şener Koloğlu, 2000, 24-25).  

Qazı Əbdülcəbbar Quran elmlərinə xüsusi diqqət yetirmişdir. Bu, 
yalnız həmin elmlərin yüksək mövqe sahib olması səbəbindən deyil, 
eyni zamanda, öz məzhəbini bu vasitə ilə daha geniş şəkildə ortaya 
qoymaq bacarığına görə idi. Alim Qurandan əldə etdiyi dəlillər ilə 
mötəzili əsaslar arasında uyğunluq yaratmağa və düşüncəni isbat 
etməyə çalışmışdır. Bu yanaşma onun son əsərlərində də özünü aydın 
şəkildə göstərir. Belə ki, “Mütəşabih əl-Quran” əsərində bu ayələri 
araşdırmış və “Tənzih əl-Quran” kitabında da eyni istiqamət üzrə 
prinsipial mövqeyini dəstəkləyən dərin məna qatlarını ön plana 
çıxarmışdır. Eyni əsas məzhəbi qayda çərçivəsində ən məşhur və 
geniş yayılmış “ət-Təfsir əl-kəbir” əsərini yazmışdır. Bundan əlavə, bu 
sahədə apardığı tədqiqatlarla “əl-Ədillə”, “ət-Tənzih” və “Şəhadət əl-
Quran” nümunələrini qələmə almışdır. Alim, həmçinin Həzrət 
Məhəmmədin peyğəmbərliyini isbat etmək üçün “Təsbitu dəlail ən-
nübüvvə” əsərini də qələmə almışdır. Bu əsərində dəhrilərin, nübüvvəti 
inkar edənlərin, sənəviyyənin, xristianların, yəhudilərin və sabiilərin 
görüşlərini rədd etmişdir (Ravi, 1980, 42). 

Göründüyü kimi, Qazı Əbdülcəbbar İslam elmlərinin, demək olar 
ki, hər sahəsində tədqiqatlar aparan alim olmuş, xüsusi diqqət yetirdiyi 
istiqamət isə kəlam elmi idi. Qazı Əbdülcəbbar kəlam elminə xüsusi 
önəm vermiş, digər elmlərdən daha çox bu sahədə tədqiqatlar apar-
mışdır. Alim fiqh elmində çox bacarıqlı olmasına baxmayaraq, kəlam 
elminə üstünlük vermişdir. Bunun səbəbini isə fiqh elminin insanların 
dünyəvi məqsədlərinə çatmağı təmin etmək üçün istifadə etdiklərini və 
öyrəndiklərini, kəlamın isə Allahdan başqa bir məqsədin olmadığı ilə 
qeyd etmişdir. Qazı Əbdülcəbbar mötəzilə məzhəbinin əsaslarına aid 
yanaşmada, xüsusilə də tövhid və ədalət mövzularında cübbai 
məktəbinin metodunu izləməyi üstün tutmuşdur (Ravi, 1980, 36). 

 Qazı Əbdülcəbbar məzhəbin təməl prinsiplərində boşluqların 
olduğunu müəyyən etmiş və bunu doldurmağa çalışmışdır. Bu 
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səbəbdən o, məzhəbin əsaslarını sadələşdirmək və onun təməl prin-
siplərinə əsaslanaraq, təfsilatları yenidən izah etmək vəzifəsini öz 
üzərinə götürmüş, bu işə “əl-Muğni” əsəri ilə başlamışdır. İyirmi cilddən 
ibarət olan bu əsəri alim, təqribən, 20 ilə tamamlamışdır. Müəllifin “əl-
Muğni” əsəri məzhəbin əsas təməl prinsipləri kimi, tövhid və ədalət 
mövzularını əhatə edən bir ensiklopediya kimi qəbul olunur. Həmçinin 
tövhid və ədalət – bu iki əsas prinsip vasitəsilə digər üç istiqamətə 
toxunmuş, eləcə də bu beş əsasın əhatə etdiyi bütün mövqe və 
məsələləri, eyni zamanda, müxaliflərin görüşlərini və onlara qarşı irəli 
sürülən dəlilləri də müzakirə etmişdir.  

“Əl-Muğni” düşüncə baxımından mötəzilə məzhəbinin bütün əsas 
və ikincidərəcəli məsələlərini əhatə etməyə çalışan ilk əsərdir. Onun 
yorucu təfərrüatları və dağınıq diktə üsulu bu əsərin daha dərindən 
araşdırılmasını, yenidən təsnif və elmi-akademik şəkildə təhlil olun-
masını zəruri edir. Belə ki, məqsəd əsərin fikri, irsi və məzhəbi dəyərini 
ortaya çıxarmaqdır.  

Qazı Əbdülcəbbarın tövhid və ədalət mövzularındakı ensiklopedik 
əsərinin son cildi olan “İmamət” bölməsi isə şiələri, xüsusilə zeydi və 
imamiyyə təriqətlərini narazı salmışdır. “Əl-Muğni” əsərindəki bəzi 
nöqsanları və çatışmazlıqları nəzərə almasaq, əsər mötəzilə məz-
həbinin üsul əsaslarını təşkil edən etibarlı qaynaq hesab olunur. Qazı 
Əbdülcəbbar “əl-Muğni” əsərindəki boşluqlardan yayınaraq, əsas 
ədalət və tövhid məsələlərini əhatə edən, orijinallığı, elmi dərinliyi və 
dəqiqliyi ilə fərqlənən “əl-Məcmu əl-muhit bit-təkəllüf” adlanan gözəl və 
dərin araşdırması ilə uğur qazanmışdır. Bu əsər geniş şərh və izahdan 
uzaq, daha çox cəmləşmiş və əsaslı bir yanaşma sərgiləmişdir (Ravi, 
1980, 43-44). 

Məzhəbin əsas prinsipləri arasında Qazı Əbdülcəbbar tövhid 
prinsipinin digər dörd əsasa nisbətən üstün mövqe tutduğunu 
vurğulamış, bu mövzuda xüsusi olaraq geniş tədqiqat aparmışdır. Alim 
bu tədqiqatlarında isimlər, sifətlər və Allahın görünməsi kimi mühüm 
məsələləri araşdırmışdır. Əlbəttə ki, məzhəbin əsas və təməl üsul 
istiqaməti olan ədalət mövzusuna Qazı Əbdülcəbbar xüsusi önəm 
vermişdir. Bu əsas Allahın ədaləti ilə insanın azadlığını vurğulamaqla, 
əxlaqi mövqeyi gücləndirir. Qazı Əbdülcəbbar bu istiqamətdə lütf və 
təvəllüd nəzəriyyələri ilə bu anlayışı izah etmişdir. Qazı Əbdülcəbbar, 
həmçinin “Qəza və qədər” kitabında insanın azad iradəyə və öz 
gücünə malik olması barədə öz dəlillərini də təqdim etmişdir (Ravi, 
1980, 44-46). 
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2. İradənin mahiyyəti və növləri 
“İradə” kəlməsi “tələb etmək” mənasında ərəbcə “r-v-d” kökündə 

“ifal” vəzninin məsdəridir. “İstəmək, arzulamaq, əmr etmək, tərcih 
etmək” kimi mənalara gəlir. Günlük həyatımızda bu kəlmə müxtəlif 
mənalar ifadə edir. “Bir şeyi edib-etməməyə qərar vermək gücü”, 
“istək, dilək”, “hökmdar əmri”, “buyurmaq, əmr etmək” anlamlarında 
sadə mənalarda istifadə edildiyi kimi, “Allahın istəyi və buyuruğu”, “ilahi 
iradə”, “insan iradəsi”, “cüzi iradə” və ya “millətin seçim və qərarı” 
şəklində də işlənmişdir (Yeprem, 27). 

İbn Mənzur ərəbcədə “r-v-d” kökünün iradəni “bir şeyi sevdi və ona 
yönəldi” şəklində ifadə edir (İbn Mənzur, 169-171). 

Rağib əl-İsfahani isə qeyd edir ki, “r-v-d” “müəyyən bir nəsnəni 
yumşaqlıq və mülayimliklə axtarmaq üçün təkrar-təkrar cəhd gös-
tərmək” deməkdir. Bu baxımdan, radə ( َراد) və irtadə ( َارتاد) feilləri 
işlədilir. “İradə” (الإرادة) sözü də radə yarudu ( ُيَرود -feilindən götürül (رادَ 
müşdür, yəni “bir nəsnəni əldə etmək üçün səy göstərmək” mənasın-
dadır. İradə, əslində, şəhvət, ehtiyac və ümiddən ibarət mürəkkəb bir 
qüvvədir. Sonradan isə nəfsin bir nəsnəyə yönəlməsi və həmin şey 
barəsində “edilməlidir” və ya “edilməməlidir” hökmünün verilməsi 
mənalarında terminləşmişdir. İradə, bəzən, başlanğıc mərhələsində 
işlədilir və bu, “nəfsin bir nəsnəyə yönəlməsi” deməkdir. Bəzən də “son 
mərhələdə, yəni həmin nəsnənin edilib-edilməməsi barədə hökm 
vermək” mənasında işlədilir. 

“İradə” sözü Allah haqqında işlədildikdə, “başlanğıc mərhələ” 
mənasında deyil, yalnız “son mərhələ” şəklində başa düşülür, yəni “Al-
lah-Taala nəfsin yönəlməsi”ndən münəzzəhdir (ucadır). Buna görə də 
“Allah filan şeyi iradə etdi”, – deyildikdə, bunun mənası – “Allah bu işin 
belə olmasına hökm verdi” deməkdir (əl-İsfahani, 272-273). 

 Xəlil ibn Əhməd də qeyd edir ki, “r-v-d” raid (رائد) feilinin məsdəri-
dir. Deyilir: “Biz özümüz üçün otlaq və yaşayış yeri axtarsın deyə, bir 
raid göndərdik”. Bu feil irtadə (ارتاد) ilə eyni mənadadır. Yəni axtarar, 
baxar və ən münasib olanını seçər. Deyilir: “O, öz camaatı üçün otlaq 
və ya məskən axtardı”.  

O, eyni zamanda qeyd edir ki, “iradə” ( الإرادة) sözünün əsli “vav”(و) 
hərfidir və “yönəltmək, istəmək, istiqamət” vermək mənalarına gəlir. 
Görmürsənmi ki, deyirsən: “Ravədtu-hu” (راودته), yəni “Onu filan işi 
görməyə yönəltmək istədim” (əl-Fərahidi, 161). 

Əl-Feyruzabadi isə qeyd edir ki, “r-v-d” – “axtarış, tələb” deməkdir. 
Bu söz “artma, çoxalma, getdikcə yüksəlmə, ərimə və axma, meyi-
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letmə” mənalarında da işlədilir. Raid (الرائد) isə “otlaq axtaran, sürü 
üçün uyğun yer axtaran öncül, həm də səhrada kəşfiyyat aparan şəxs” 
deməkdir. Bu sözdən törəyən “iradə” (الإرادة) isə “istək, məşiyyət” 
mənalarındadır. Bu sözlərin fərqləri mənaca yaxın, istifadələri isə 
müxtəlif formadadır (əl-Feyruzabadi, 284). 

Sələbi isə “İradə, həm məhəbbətlə, həm də məhəbbəsiz ola bilər”, 
– deyir. Həmçinin qeyd olunur ki, “İradə etdi – bir şeyi istədi”, yəni “Onu 
dilədi və sevdiyi üçün arzuladı”. Bəzi lüğət alimlərinin fikrincə, “iradə” 
ilə “məşiyyət (seçim, istək)” eyni mənadadırlar (Bəhrululum, 1984, 17), 
(Səudiddin, 12). 

Bəzi kəlamçıların fikrincə, bu iki sifət arasında bir sıra fərq vardır. 
Məsələn, bəziləri iradəni “hər hansı bir əməlin məsləhətli olub-
olmamasını bilmək”, “məşiyyəti” isə “bu əməli yerinə yetirməyi və ya 
tərk etməyi istəmək” şəklində istifadə edirlər. Bu istək işin məsləhətli 
olub-olmamasını bildikdən sonra yaranır. Bəzən də belə deyilir ki, 
“məşiyyət” nəticənin mahiyyətinə, “iradə” isə onun vücuduna aiddir. 
Digər dilçilərin qənaətinə görə, “məşiyyət” bir şeyi təsəvvür edib, onu 
təsdiq etdikdən sonra yaranan meyil və şövqə deyilir. Bundan sonra 
niyyət (qərara gəlmək), daha sonra isə iradə yaranır (Səidimehr, 2018, 
221-227). 

“İradə” Qurani-Kərimdə həm həqiqi, həm də məcazi mənalarda 
istifadə edilmişdir. Məsələn, “Bəqərə” surəsinin 185-ci ayəsində buyu-
rulur ki, “Allah sizin üçün asanlıq istəyir, diləyir”; yaxud “Əhzab” 
surəsinin 33-cü ayəsində “Həqiqətən, Allah sizdən bütün çirkinlikləri 
aparmaq və sizi pak etmək istəyir”. Burada “Allahın iradə etməsi, 
istəməsi” həqiqi mənadadır, amma alimlər “Kəhf” surəsinin 77-ci 
ayəsində “Dağılmaq istəyən divar” ayəsində olan istəyin məcazi istək 
olduğunu qeyd edirlər. İradə, əslində, ağıl sahiblərinə məxsus bir 
sifətdir. “İradə” kəlməsinin istifadə olunduğu sahələrə görə, müxtəlif 
istilahi mənaları mövcuddur və tarix, hüquq, fəlsəfə, din (kəlam) və 
əxlaq fəlsəfəsi kimi istiqamətlərdə araşdırılır. Kəlam elmində isə iradə 
məsələsi başqa bir xarakter alır. Ümumiyyətlə, Allahın bir sifəti kimi 
araşdırılan iradə bu baxımdan dəyərləndirilməkdə, insanın fəaliyyət və 
feillərinin Allahın iradəsi və istəyi ilə əlaqəsi yenə Allahın sifətləri 
baxımından araşdırılır. Kəlam elmində iradənin bir güc, sifət olması ilə 
yanaşı, istər Allaha aid edilsin, istərsə də insana nisbət olunsun, ön 
planda feillərlə əlaqəsi üzərində dayanılır. İradənin kəlamdakı 
təriflərində də hakim olan ünsür “seçmək, tərcih etmək”dir. Kəlam 
məktəbləri isə bu mövzuda fərqli fikirlər irəli sürmüşlər. Əşərilər iradəni 
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Allahın zati sifəti kimi qəbul etmişlər. İnsan iradəsini isə “kəsbi” adlan-
dırmışlar. Əşərilərə görə, kəsb – insan iradəsi ilə Allahın təqdiri ara-
sındakı bir təlif və uyğunluqdur. Bu baxımdan, əşərilərə görə, həqiqi 
iradə və feil Allaha aiddir (Əşəri, 2021, 147-150; Əşəri, 46-49; Aydın, 
2011, 10-14). Maturudilər isə iradəni külli və cüzi olaraq iki qismə 
ayırmış, külli iradənin Allaha, cüzi fəaliyyətin isə insana aid olduğunu 
iddia etmişlər (Maturidi 2002, 287, 292-293). 

İmamiyyə məzhəbində isə iradə Allahın feili sifətlərindəndir. Buna 
xüsusi mənada “təkvini iradə” də deyirlər. Allahın iradə ilə vəsf 
olunması vacibdir. Onun iradə sahibi olması işin içindəki fayda və xeyir 
məsələsi ilə hərəkət etməsini bilməsidir. Şeyx Səduq bu mövzuda 
qeyd edir ki, bizim etiqadımız İmam Sadiqin (v.148/765) görüşünə 
dayanır. Belə ki, “Allah istədi və iradə buyurdu. Allah istədi ki, heç bir 
şey Onun elmi olmadan baş verməsin və iradə buyurdu ki, belə olsun. 
Allah qullarının küfrünə razı deyildir. Allah istədi ki, günahkarların 
günahı itaət edənlərin itaətinə zidd olsun. Allah istədi ki, günahlar 
Onun feilinə aid edilməsin, amma Onun elmində onların varlığı 
əvvəlcədən məlum olsun”. Şeyx Müfid isə bu mövzuda bir az düzəliş 
və əlavələr edərək bildirir ki, Allah yalnız gözəl və yaxşı əməlləri iradə 
edər. O, çirkin əməlləri sevməz. Allah qullar üçün çətinlik iradə etməz, 
haqqı bəyan etmək istəyər və zəlaləti istəməz. Allahın pis, qəbih əmələ 
iradə etməsi onun qullarına bəyan, yüngüllük və asanlıq iradə etməsi 
ilə ziddiyyət təşkil edər (Şeyx Səduq, 1992, 30-33; Kəfəmi, 2009, 66; 
Şeyx Mufid, 2018, 49-51; Vəkil, 2013, 28). 

Mötəzilə məzhəbi bu mövzuda özünəməxsus fikirlər irəli 
sürmüşdür. “İradə” anlayışı mötəzilə məzhəbini xarakterizə edən beş 
əsasdan biri olan “ədl” prinsipi ilə birbaşa bağlıdır. Mötəziləyə görə, 
iradə feildir. Allahın iradəsi zati olmayıb, feili bir sifətdir. Bu səbəbdən 
də qədim deyil, hadisdir. Allahın iradəsi pis şeylərə aid edilməz, O, 
sadəcə, yaxşı olanı (həsəni) diləyər (Yeprem, 178-179).  

“İradə”ni zati sifətlərdən saymayan mötəzili alimlər onun mahiyyəti 
mövzusunda bir-birindən fərqli görüşlər irəli sürmüşlər. Bəzi alimlərə 
görə, “iradə” ilə “Allahın feili” nəzərdə tutulursa, o, birbaşa “feilin özü” 
olması mənasına gəlir. Əgər “iradə” ilə Allahın feilləri deyil, insanların 
hərəkəti qəsd olunursa, bu halda “Allah-Taalanın qeyd olunan feili 
insana əmr etməsi və ya qadağa etməsi” mənasına gəlir. Dolayısı ilə 
istənilən halda, “iradə” hadis olub, heç bir zaman “zat ilə qaim”, 
“qədim” mənalar ifadə etməz. Kəlam alimləri iradəni – ilahi və insani 
olmaqla iki qismə ayırmışlar. Burada ilahi iradənin mahiyyəti, onun 
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təsir dairəsi, insan hərəkəti ilə əlaqəsi və digər mövzular ətrafında 
alimlər fərqli fikirlər irəli sürmüşlər (Doğan, 2021, 1284-1285). 

Feillərin Allaha və ya insana nisbət edilməsi məsələsində mötəzilə 
feilin tamamilə insana aid olduğunu və fərdin bu hərəkətləri Allahın 
həmin anda onda yaratmış olduğu bir iradə ilə yaratdığını qeyd edir. 
Bunu da qeyd etmək lazımdır ki, mötəzilə “İnsan feilin yaradıcısıdır”, – 
deyərkən istifadə etdiyi “yaratma” feili ilə “Allah feilin yaradıcısıdır” 
deyərkən istifadə etdiyi “yaratma” feilini bir-birindən ayırmışdır. Mö-
təzilə Allahın verdiyi bir qüdrətlə qulun yaratmasını var olandan yarat-
ma, Allahın yaratmasını isə yoxdanyaratma kimi ifadə etmişdir (Doğan, 
2021, 1286-1287). 

 
2.1. İlahi iradə 
Mötəziləyə görə, Allah insanın feilində məcburedici və ya onun 

feilini yaradan deyildir. Allahın iradəsinin qulun feili ilə əlaqəsi, sadəcə 
olaraq, o feili əmr etməsidir. Əmrdə məqsəd isə o feili istəməsi, 
diləməsidir. Əmrin, sadəcə, yaxşı işlərdə keçərli olduğu qəbul edilir. 
Mötəziləyə görə, Allahın iradəsi muhdəs (sonradan yaranan) olduğu 
kimi, insanın iradəsi də muhdəsdir. İnsanın iradə sifətinin bir məhəldə 
(məkanda) mövcudluğu zəruri olduğu halda, Allahın iradə sifəti üçün 
bunu demək olmaz. Onun iradə sifəti isə bir məhəldə olmadan 
muhdəsdir (Doğan, 2021, 1284-1286). 

Qazı Əbdülcəbbar iradə mövzusunda Əbu Əli və Əbu Haşim əl 
Cübbainin görüşlərini qəbul edir. Alim “əl-Muğni” əsərinin “İradə” 
bölməsində buna geniş yer vermişdir. O, qeyd edir ki, şeyximiz (Əbu 
Əli əl Cübbai və Əbu Haşim əl Cübbai) və onun yolunu izləyənlərin 
düşüncəsi budur ki, Allah-Taala, həqiqətən, iradə sahibidir. O, iradəni 
meydana gətirdikdə iradə sahibi olur. O, yaradılmış bir iradə ilə iradə 
edir. Onun Özü üçün, yaxud qədim bir iradə ilə iradə etməsi düzgün 
deyildir. Onun iradəsi bir məkan daxilində mövcud deyildir (Əbdülcəb-
bar, əl-Muğni, 3). 

Mötəzili alim Qazı Əbdülcəbbar öz əsərlərində iradə mövzusuna 
geniş yer vermişdir. Qazıya görə, Allah zatı ilə alim və qadirdir. Onun 
mürid (iradə edən) olması zatı deyildir. Allah-Taalanın müxtəlif 
feillərinin mövcudluğu, bütün bunlarda bir tərcihin, seçimin olduğunu 
göstərir. Beləcə, Allah-Taala zatı ilə mürid olarsa, bir-birinə zidd 
olanları diləməsi meydana gələr ki, Allah bu kimi nöqsan və uyğun-
suzluqdan uzaqdır (Əbdülcəbbar, “əl-Muğni”, 3-5). 
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Qazı Əbdülcəbbar iradə sifətini öncə ağıl yönündən araşdırıb, 
onun hadis bir əlamət olduğunu əqli dəlillərlə ortaya qoymağa 
çalışdıqdan sonra, nəqli dəlillərə keçir, mövzu ilə əlaqəli ayələrə 
toxunaraq ilahi iradənin sonradan meydana gəldiyini isbatlamağa 
çalışır. O, qeyd edir ki, əgər biz Allah üçün iradəni (istəyi) sübut etmək 
istəyiriksə, əvvəlcə bu sifətin Onun üçün mümkünlüyünü isbat 
etməliyik. Hər hansı bir sifətin sübutu onun mümkünlüyünün sabit 
olmasından sonra gəlir. Bu sifətin Allah üçün mümkün olduğunu 
göstərən dəlil isə budur: məlumdur ki, iradəni mümkün edən şərt 
həyatdır. Kim diri olsa, istəyə bilər; kim diri olmasa, istəyə bilməz. Belə 
isə bu sifəti mümkün edən yalnız həyatdır. Bu, sabit olduqda, Allah 
əzəli olaraq həyy (diri) olduğu üçün Onun mürid olması da sabitdir. 
Buna görə də Allah üçün bu sifət (iradə) sabit olduqda, Onun iradəsinin 
sübutu belədir: Onun bütün əməlləri müəyyən bir forma üzərində 
meydana gəlir. Halbuki hər bir əməl müəyyən bir forma üzərində yalnız 
iradə ilə gerçəkləşir (Əbdülcəbbar, 1996, 434-439). 

Alim digər məzhəblərin də görüşlərini tənqid edərək, öz düşün-
cələrinin doğruluğunun isbat etməyə çalışır. Alim bildirir: “Nəccariyyə 
deyir ki, “Allah zatı etibarilə iradə edəndir”. Əşarilər isə söyləyirlər, 
“Allah əzəldən mövcud olan qədim bir iradə ilə iradə edəndir”. Kullabiy-
yənin isə “Allah əzəli bir iradə ilə iradə edəndir”, – yazdığını xatırladır”.  

Alim daha sonra qeyd edir ki, biz bütün bu məzhəblərin fikirlərini 
batil göstərdikdən sonra dediyimizi (yəni – Allah iradə edəndir, amma 
iradəsi hadisdir, sonradan yaranır və heç bir məkanda yerləşmir) 
düzgün sayırıq. Nəccarilərin dediyi batildir, çünki “Əgər Allah zatı 
etibarilə “iradə edən” olsaydı, bütün iradə edilə bilənləri iradə etməsi 
vacib olardı. İradə edilənlər (məsələn, yaxşılıq, pislik, itaət, günah və 
s.) yalnız bəzi iradə sahiblərinə deyil, hamısına aid edilə bilər. 
Məsələn, hansısa bir nəsnə Zeyd tərəfindən iradə edilə bilirsə, eynilə 
Əmr və başqaları da onu iradə edər. Bu halda, Allah da bütün iradə 
edilənlərin hamısını iradə etmiş olardı. Halbuki belə deyildir. Bunu elm 
sifəti ilə müqayisə etmək olar: Allah zatı etibarilə alim olduğu üçün elm 
bütün bilikləri əhatə edir və Onun elmindən kənarda bir şey yoxdur 
(Əbdülcəbbar, 1996, 440-441). 

Əgər iradə də zat sifəti olsaydı, bu qayda ilə bütün mümkün 
iradələr onun iradəsi ilə eyni şəkildə əhatə olunardı. Əgər söyləsələr, 
“Biz deyirik ki, Allah-Taalanın iradəsi zidlərə də şamil olunur, amma bu, 
mümkünsüz formada deyil, yalnız imkan olan şəkildə baş tutur; yəni 
zidlərdən birinin varlığını, digərinin isə olmamasını istər”. Cavab budur 
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ki, iradə yoxluğa aid ola bilməz. İradə hadisənin varlığına aid olur, 
bundan kənara çıxarsa, gərək, bütün başqa yönlərə də aid ola bilsin; 
məsələn, inanca, keçmişə, mövcuda və s. Halbuki bunun qeyri-
mümkün olduğu məlumdur. Bundan əlavə, əgər Qədim (Allah) zatı ilə 
iradə edən olsaydı və iradələr müəyyən şəxslərə məxsus deyil, ümumi 
olsaydı, gərək, Onun hər bir ziddi, bütün formaları ilə iradə etməsi 
vacib olaydı. Yəni gərək, hər bir ziddi həm var olmasını, həm də var 
olmamasını istəsin. Bu isə qaçılmaz olaraq, zidlərin cəm olmasına 
gətirib çıxarardı (Əbdülcəbbar, 1996, 445-446). 

Alim qeyd edir ki, iradə məqsəd üçün yaranmır, yalnız ona tabe 
olur. Məsələn, yemək istəyəndə iradə yeməyə tabe olur; məqsəd 
yeməkdir, iradə deyil. Eyni şey yeməkdən başqa işlər üçün də 
keçərlidir. Alim bəzilərinin “Əgər Allah-Taala yaradılmış (muhdəs) 
iradəyə malik olsaydı, bu, Ona əvvəl olmayan bir xüsusiyyət gətirərdi; 
yəni O, dəyişməli olardı”, – şəklində dediklərini qeyd etdikdən sonra 
söyləyir: “Bizim cavabımız budur ki, siz “dəyişmək” dedikdə, nəyi 
nəzərdə tutursunuz? Demək istəyirsiniz ki, əvvəl olmayan bir sifət 
sonra əldə edildi, biz də bunu qəbul edirik. Yox, əgər demək istəyirsiniz 
ki, əvvəlki mahiyyət dəyişdi, bu, doğru deyildir. Bir varlıq əvvəldən 
olmayan müəyyən sifəti əldə etdikdə, mahiyyət dəyişmir. Məsələn, 
Allah əvvəldən heç bir iş görməyib, sonra iş görməyə başlayanda O, 
dəyişməmişdir; eyni prinsip bizim məsələyə də aiddir” (Əbdülcəbbar, 
1996, 452-454). 

Qazı Əbdülcəbbar Qurani-Kərimdən dəlillər gətirərək, Allahın pis 
olan əməli iradə etməyəcəyini isbatlamağa çalışır. Allah-Taala çirkin 
işləri qadağan buyurmuş, onları tövbə və əzab ilə xəbərdar etmişdir; 
düzgün olanı isə əmr etmiş və mükafat vəd etmişdir. Bunların hamısı 
sübutdur ki, Allah-Taala çirkin işləri istəmir, əksinə, nifrət edir: 

“Mən cinləri və insanları yalnız Mənə ibadət etsinlər deyə yarat-
dım” (“əz-Zariyat”, 51:56). 

Yəni Allah-Taala onları yalnız ibadət üçün yaratmış və bəndə-
lərindən Ona ibadət etmələrini istəmişdir. Onların buna tabe olub-
olmamasının fərqi yoxdur. 

“Allah qullarına zülm etmək istəməz” (“əl-Nisa”, 4:40). 
Buradakı “zülm” ümumi mənadadır və ayənin zahiri göstərir ki, 

Allah-Taala heç bir zülmə malik olmaq istəmir (Əbdülcəbbar, “əl-
Muğni”, 233-234). 
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Heç kəs deyə bilməz ki, “Allah yalnız bəndələrə zülm etmək istədi-
yini inkar edir və bunu bildirir, lakin ümumilikdə, zülmü istədiyini inkar 
etmir”; çünki ayədə hər hansı bir xüsusi yön ayrılmamışdır. 

Allah başqa bir ayədə isə buyurur ki, “Allah fəsadı sevməz” və “O, 
Öz bəndələri üçün küfrü razı görməz”. Bu ayə ümumidir və onu məh-
dud çərçivəyə yönəltmək doğru deyildir. Məlumdur ki, Allah-Taala 
bəndələrinə zülm etmək istəmədiyini bildirməklə, Özünü tərif və təqdis 
etmişdir. Bu cür tərifxarakterli bir xüsusiyyətin əksi olan məqamı Ona 
nisbət vermək isə səhvdir. Buna görə də Ona hər hansı bir növ zülmü 
istəmək sifətini isnad etmək əsla düzgün hesab edilə bilməz (Əbdül-
cəbbar, əl-Muğni, 240-241). 

Qazı Əbdülcəbbara görə, hərəkət yalnız bir məqsəd üçün həyata 
keçirilir. İradə də bu məqsədə xidmət göstərir; yəni nəyisə etməyi 
istəmək (iradə) yalnız məqsədi nəzərə alaraq mümkün olur. İnsan 
hərəkətini məqsəd üçün edir, amma məqsəd üçün iradəsini ayrıca 
istəməyə ehtiyac yoxdur. Allah üçün də hərəkət məqsədə görə baş 
verir, iradə isə məqsədin təbii nəticəsidir, yəni iradə məqsədə yönəlir, 
hərəkət isə bu iradənin reallaşmasıdır. Onun hərəkətləri məqsədinə 
bağlıdır, amma məqsəd üçün iradəni ayrıca istəməyə ehtiyac yoxdur 
(Əbdülcəbbar, əl-Muğni, 108-118). 

Alim daha sonra qeyd edir ki, Allah Özü üçün (mürid) iradə edən 
deyildir. Allah hər şeyi məqsədə görə istəyir və edir. Onun iradəsi hə-
rəkətləri ilə bir yerdədir. Allahın iradəsi yalnız yaradılmışları və baş 
verəcək hadisələri əhatə edir; yəni Allahın iradəsi baş verəcək və yara-
dılmış varlıqlar üzərindədir. Allahın Özünə aid istəyi (iradəsi) yoxdur. 
Elə olsaydı, bu zaman iradə sonsuz olmuş olardı. Bu səbəbdən, 
Allahın iradəsi yalnız mövcud hərəkət və məqsədlərə yönəlir (Əbdül-
cəbbar, “əl-Muğni”, 120-121). 

Allah-Taala hadisələri qədim olmayan bir iradə ilə iradə edir. 
İradənin qədim olması – “varlığın da qədim olması” deməkdir. Allahın 
iradəsi qədim olarsa, deməli, bütün iradə edilənlər də əvvəlcədən 
mövcuddur və hər bir məqsəd ona eyni dərəcədə aid olmalıdır. Bu isə 
qarışıqlığa səbəb olardı, çünki qədim olan iradə iradə ediləcəklər 
arasında seçim aparmağa imkan verməzdi. Əgər iradə əvvəlcədən 
mövcud olsa, bu zaman bir istək digərini qabaqlayardı, bəzi istəklər isə 
digərlərindən fərqlənərdi. Bu isə ilahi iradəyə ziddir. Belə ki, bilirik ki, 
iradə iradə edilənlərə bağlı olaraq, yalnız səbəb–nəticə əsasında iradə 
olunan məqsədlə bağlı baş verir. İradənin qədim olmasi isə Allahın 
hərəkətləri ilə uyğunlaşa bilməzdi. Allahın iradəsi yalnız yeni, məqsədə 
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yönəlmiş və hadisələrin reallaşmasına xidmət göstərən bir iradədir 
(Əbdülcəbbar, əl-Muğni, 137-138). 

 
2.2. İnsan iradəsi  
Allahın iradəsinin mahiyyəti ilə yanaşı, onun təsir dairəsi, ilahi 

iradənin insanın əməllərinə təsiri və insan iradəsinin öz əməllərindəki 
rolu kimi mövzular kəlam məktəbləri və alimləri tərəfindən müzakirə və 
mübahisə mövzusu olmuşdur. Allahın mütləq iradəsini müdafiə edərək, 
insanın öz əməlləri üzərindəki iradəsini məhdudlaşdıran əşəri-maturidi 
məzhəbinə qarşı çıxan mötəzilə fərdin azad iradəyə malik olduğunu və 
öz əməllərində müstəqilliyini ehtiva etdiyini irəli sürürdü.  

Mötəzilənin əqidə prinsiplərinin əsasını ədalət məsələsi təşkil edir 
ki, bunun da təməlində insanın azad, hürr bir iradəyə malik olduğu dü-
şüncəsi dayanır. Həmçinin fərdin öz feillərini azad iradə ilə gerçək-
ləşdirdiyi, dolayısı ilə bunlardan ötrü məsuliyyət daşıdığı, pis əməllərin 
Allaha nisbət edilmədiyi, Allahın zülmdən uzaq və adil olduğu da 
cərəyanın əsas görüşləridir. İnsan feillərini azad iradə ilə edib-etmə-
məyə qadirdir. Əgər insan azad iradəyə malik olmasa, bu zaman onun 
etdiklərinin müqabilində “mükafat” və ya “cəza” alması mənasızdır. 
Mötəzilə başda olmaqa, cəbriyyə də insanın iradəsini heç sayan və 
onun feilləri üzərindəki qüdrətini məhdudlaşdıran kəlam məktəblərinin 
bu düşüncəsini tənqid etmişdir. Mötəziləyə görə, azad iradə sahibi olan 
insan özündə mövcud bir güclə öz feillərini meydana gətirir. Həyat və 
gücə malik olan şəxs öz feillərini yaratmaq qüdrətinə malikdir, əks 
təqdirdə, insanın aciz bir varlıq kimi qəbul edilməsi qaçılmaz olar 
(Gündoğar, 206-207). 

Bu baxımdan, mötəzilə alimləri əhli-sünnənin kəsb nəzəriyyəsini 
tənqid etmişdir. Qazı Əbdülcəbbar qeyd edir ki, “kəsb” iddiası edənlərə 
görə, feilin meydana gəlməsi Allahın iradı və ihdası (yaratması) ilədir. 
İnsan kəsb edər, ihdas etməz. Edilən bir işin insanın feili ola bilməsi 
üçün fərdin o feil haqqında tam bir biliyə malik və qadir olması 
gərəkdir. “Kəsb” düşüncəsi ilə insanın feilləri üzərində bilgi sahibi oldu-
ğu və həmin fəaliyyətə qadir olduğunu isbat etmək mümkün deyildir. 
İnsanın eyni şəkildə kəsb etdiyi işdə istək və iradəsinin olduğunu da 
isbat etmək mümkün deyildir. Qazı Əbdülcəbbara görə, kəsb 
nəzəriyyəsini müdafiə edənlər həmin məfhuma uyğun olmayan fərqli 
mənalar yükləmişlər. Kəsb düşüncəsinin başadüşülən olmadığını 
deyən Qazı Əbdülcəbbar qeyd edir ki, insan kəsb etməyə ya bir qüvvət 
vasitəsi, ya da başqa bir kəsb yolu ilə malik olur. Əgər ona qüdrət yolu 
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ilə sahibdirsə, bu qüdrəti ya insan istifadə edir, – bizim də dediyimiz 
budur, – ya da Allah yaradır, – bu da cəbriyyənin görüşüdür. Bu görüş-
lərin hər ikisi inkar edilərsə, belə nəticə hasil olur: insandakı kəsbin 
başqa bir kəsbə dayandırıldığı, bu isə bilinməyəni başqa bir bilinmə-
yənlə açıqlamaq düşüncəsi deməkdir. Bu isə mənasızdır (Gündoğar, 
207-211).  

Mötəzilə insan feillərinin Allah tərəfindən yaradılmadığı fikrində 
ittifaq etmişdir. İnsan yaxşı və pis feillərin iradəedəni və failidir. İradə 
mövzusunda bəzi mötəzilə alimləri arasında müəyyən fikirayrılıqları 
olsa da, Allahın şəri yaratmayacağı və iradəsinin ona təəllüq etməyə-
cəyi fikrində, demək olar ki, böyük əksəriyyətin görüşü və məktəbin bu 
mövzudakı yanaşması Qazı Əbdülcəbbar ilə eynidir (Aktaş, 2025, 124-
139). Qazı Əbdülcəbbara görə, insan feillərini “Allahdandır” və ya 
“Onun tərəfindəndir” kimi ifadələrlə vəsf etmək caiz deyildir (Əbdül-
cəbbar, 1996, 778-779). 

Qazı Əbdülcəbbar bu mövzuda bildirir ki, mötəzilə insan feillərinin 
onların özləri tərəfindən meydana gəldiyini qəbul edir. Uca Allah 
insanları buna qadir qərar vermişdir. Kim bunların faili və muhdisinin 
(yaradıcısının) Allah olduğunu söyləyərsə, böyük bir xəta etmişdir. 
Mötəzilə məzhəbi ilahi feillər ilə insan hərəkətləri arasında fərqliliyi 
qeyd edərək, öz iddiasını müdafiəyə çalışmışdır.  

Qazı Əbdülcəbbar vurğulayır ki, insanların öz qəsd, arzu, iradə, 
güc və bilgilərinə, hətta bilgisizlik və unutmalarına görə meydana gələn 
yazma, şəkilləndirmə, yerimə, oturmaq (bütün bu qəbildən olan 
davranışlar) kimi fəaliyyətlər insan feilləridir. Qəbih (pis, günah) kimi 
sabit olan hər bir davranışın insan xüsusiyyəti olduğu qəbul edilir. 
Allah, ancaq yaxşı olanı təqdir edər (Arslan, 2003, 55-58). Beləcə, 
Qazı Əbdülcəbbar başda olmaqla, mötəzilə alimlərinə görə, insan azad 
iradəsi ilə özünün bütün feillərini yaradır və bütün bu fəaliyyət hadis 
hesab olunur. Allah insanı buna qadir yaratmışdır. İnsanın feili özü 
tərəfindən yaradılır və bu hərəkətlərin Allah tərəfindən yaradıldığını 
iddia etmək böyük səhv hesab olunur. Mötəzilə alimlərinə görə, bir 
əməlin fəaliyyət göstərən iki tərəfdən yaranması qeyri-mümkündür 
(Əbdülcəbbar, Qazı, “əl-Muğni-Kitab əl-Məxluq, 3-4).  

Mötəziləyə görə, insan Allah kimi hadis bir iradəyə malikdir. Allahın 
sahib olduğu iradə məhəlsizdir – yəni bir məkanda mövcud olmayan 
bir iradə ilə iradə edəndir.  

İnsan qəlbində meydana gələn mənalardan əlavə, mürid (iradə sa-
hibi) olur, yəni insanın iradəsinin bir məkanı vardır. Yenə Qazı Əbdül-
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cəbbara görə, Allahın bir işi görməsi və ya tərk etməsi baxımından heç 
bir maneə olmadığından, Onun öz əməlini istəməsi, yaxud onu “kərih” 
görməsi (bəyənməməsi) caiz deyildir. Halbuki insan bəzi səbəblər 
üzündən öz etdiklərini “kərih” (bəyənməyə) bilər. Bununla yanaşı, 
məsələyə arzuolunan şəkildə nəzər salsaq, Qazı Əbdülcəbbara görə, 
Allahın öz feili ilə və ya feilə məcbur etdiyi kimsənin davranışı ilə bağlı 
istəyinin mütləq baş verməsi gərəkdir. Allahın Öz əməli barədə iradə 
etdiyinin baş verməməsi, bir növ, “maneə ilə üzləşməsi” mənasına 
gəlir. Ona görə, əməli meydana gətirən bir saiq (səbəb, motivasiya, 
əmələ sövq edən amil) olduğu halda, həmin hərəkət baş vermirsə, 
bunun səbəbi ya iradənin olmaması, ya alət (lazımi vasitə, imkan) və 
bilginin yoxluğu, ya da başqasının ona maneçilik törətməsidir. Bun-
lardan heç birinin Allah barəsində düşünülməsi mümkün olmadığına 
görə, Allahın öz əməli ilə bağlı muradının və ya başqasını məcbur 
etmək yolu ilə iradə etdiklərinin mütləq baş verməsi zəruridir. O, həmin 
əməlin baş verməsi üçün lazım olan bütün sifətlərə malikdir. Allahın 
başqaları haqqında, onları sərbəst buraxmaq üçün Özündən istədik-
lərinin baş verməməsi mümkündür və bu, Allah üçün zəiflik yaratmaz.  

Göründüyü kimi, mötəziləyə görə, gücsüzlük, bilgisizlik və gərəkli 
vasitələrin olmaması və ya maneələrlə qarşılaşması səbəbindən, 
insanın iradə etdiklərinin baş verməməsi mümkündür. Allahın iradə 
etdikləri isə mütləq şəkildə baş verməlidir (Arslan, 2003, 58-61). 

Qazı Əbdülcəbbar insanın iradi feillərində müşahidə olunan şərin 
Allaha aidiyyətini rədd etmişdir. Qazı Əbdülcəbbara görə, hətta həqiqi 
mənada şər yoxdur, çünki Allahın yaratdığı hər şey gözəldir. Çirkin 
görünənlər isə məcazi olaraq şər hesab edilir. Allahın, həqiqi olaraq, 
şəri yaratdığını söyləmək küfrdür. İnsanın isə iradi feillərinə gəlincə, 
əslində, həqiqi şər buradadır. İnsanın hürr iradəsi ilə etdiyi zülmlər, 
pisliklər, cinayətlər və digər günahlar həqiqi mənada şərdir. Bunların 
yaradıcısı insandır. Allahın iradəsinin bu kimi şər feillərlə bağlı olub, 
yaradıcısı olması mümkün deyildir. Allah əgər şəri yaratsaydı, şər 
işlədər; zülmü yaratsaydı, zalım olardı. Allah yalnız ədalətin, gözəl 
olanın yaradıcısıdır. Qazı Əbdülcəbbara görə, iradəni yaxşı və ya pis 
olaraq xarakterizə edən ünsür onun mövzusudur; yəni birbaşa olaraq 
müstəqil şəkildə bunların biri ilə vəsf edilməz. Dolayısı ilə pis iradə 
pisin iradəsi və yaradılması ilə gerçəkləşir (Əbdülcəbbar, 1996, 313-
315; Ünverdi, 2012, 108-110).  

Qazı Əbdülcəbbar daha sonra cəbri (insan iradəsinin yoxluğu) in-
kar etmək və insanın feillərinin onun özü tərəfindən yaradıldığını iddia 
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etmək üçün bir sıra dəlillər irəli sürür. O, qeyd edir ki, əgər insan 
əməllərini Allah yaradırsa və insan buna məcburdursa, onda 
peyğəmbərlə şeytan eyni olur. Peyğəmbər insanları yaxşılığa, şeytan 
isə pisliyə dəvət edir. Əgər Allah bütün feilləri yaradırsa, deməli, insan-
ların pislik etmələrini də Allah istəyir. Bu zaman belə çıxır ki, 
peyğəmbər Allahın istədiyinə qarşı çıxır. Deməli, peyğəmbər insanları 
Allahın “istədiyi” pisliklərdən çəkindirməyə çalışır. Digər tərəfdən, əgər 
kafirlər Allahın iradəsi ilə kafir olublarsa (yəni Allah küfr feilini onlar 
üçün iradə edərək yaradıbsa), müsəlmanlar onlarla niyə döyüşürlər? 
Bu zaman kafirlər deyə bilərlər ki, siz bizə niyə hücum edirsiniz? Əgər 
biz Allahın istədiyinə görə kafir olmuşuqsa, sizin bizimlə olan müba-
rizəniz Allaha qarşı mübarizədir (Onun iradəsinə qarşı çıxmaqdır, çünki 
Allah iradə edib ki, biz kafir olaq) (Əbdülcəbbar, 1996, 333-336). 

 
3. Cəbr və istitaət  
Mötəzilə təsdiqləyirdi ki, insan əməli onun öz iradəsindən qaynaq-

lanan, özünəməxsus bir əməl olub, Allahın yaratdığı ilə əlaqəli deyildir. 
Bu anlayış əsasında Qazı Əbdülcəbbar qeyd edir ki, qüdrət insanın öz 
iradəsini və seçimini həyata keçirmək üçün istifadə etdiyi vasitədir. O, 
insana istədiyini həyata keçirmək və ya tərk etmək imkanı verən 
qüvvədir (yəni həm əməli icra etmək, həm də onun əksini həyata 
keçirməyə imkan verən güc yetirməkdir). Bu məsələ böyük əhəmiyyət 
kəsb edirdi, çünki o, mötəzilə məktəbinin ilahi ədaləti isbat etməkdə 
əsas dəlillərindən biridir. Eyni zamanda, bu məsələ insanın güc və 
iradəsini tamamilə inkar edən cəbrilərə qarşı yönəlmişdir. Cəbrilər 
insanı heç bir gücü olmayan, yalnız passiv varlıq kimi görürdülər. Bu 
mövzu, xüsusilə Qazı Əbdülcəbbarın düşüncəsində öz inkişafını 
tapmış və dərinləşmişdir.  

Qazı Əbdülcəbbar qeyd edirdi ki, qüdrət məqdurdan (əməldən) 
əvvəl gəlir, onunla birlikdə deyildir. Əgər qüdrət məqdurla birlikdə 
olsaydı, bundan belə nəticə çıxardı ki, kafirin imana dəvət edilməsi güc 
çatmayan bir şeyə mükəlləfetmə olardı. Halbuki əgər ona gücü çat-
saydı, iman edərdi. İman etmədiyinə görə, bu göstərir ki, gücü çatmır. 
Güc çatmayan şeyə mükəlləf etmək isə qəbahətdir, Allah isə qəbahət 
etməz. Bu səbəbdən, qüdrət əməldən əvvəldir. Beləliklə, oturan 
adamın qalxmağa, ayaqda olanın oturmağa, mükəlləfin küfr yerinə 
imana gücü çata bilər. Onun əməli də cəbr və məcburiyyətlə deyil, 
seçimlə meydana çıxar (Əbdülcəbbar, 1996, 396). 
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Qüdrətin əməl və məqdurdan əvvəl gəldiyini sübut edən budur ki, 
əgər qüdrət əməllə birlikdə olsaydı, bu, artıq mövcud olan üzərində 
qüdrət olardı. Halbuki mövcud olan şey var olduğu üçün zatən, qüdrətə 
ehtiyacsızdır. Əgər insan həm qüdrət sahibi, həm də əməlin faili ol-
saydı, gərək, Allahın qüdrəti də yalnız bu həddə olardı, çünki qüdrətin 
halı dəyişmir. Yəni bizlərdən kimsə bir şeyi olduğu kimi bildikdə, bu hal 
dəyişmir, eləcə də Allahın halı dəyişməz. Bu isə nəticədə belə deməyə 
əsas verir ki, Allah əzəldən bəri fail və əzəldən bəri qadir olmuşdur. Bu 
isə yanlışdır. Ona görə də yeganə düzgün yol budur ki, qüdrət əməl və 
məqdurdan əvvəldir. Bu halda sübut edə bilərik ki, insan öz əməlini 
təxmini və ya məcazi olaraq deyil, sadəcə, həqiqətən və gerçəklikdə 
yaradır (yəni insan muhdisdir) (Əbdülcəbbar, 1996, 414).  

 Zülm, eyni zamanda, əxlaqi baxımdan insan əməlidir. Əgər bütün 
zülmlərin faili Allah olsaydı, Onu qınamaq və “zalım” adlandırmaq 
lazım gələrdi. Belə olduqda, əgər insan əməlləri Allahın xəlqi (yarat-
ması) ilə olsaydı, onda əmr və qadağalar, peyğəmbərlərin göndəril-
mələri, yaxşılığa çağırış və pislikdən çəkindirmək mənasız olardı. 
Allaha yaraşmaz axı, Onun Özünün etmədiyinə əmr buyursun və 
yaratdığından çəkindirsin. Bu sırada Peyğəmbərin kafirləri küfrdən 
imana çağırmasının da heç bir mənası qalmazdı. Əgər küfrü Allah 
onların daxilində yaradıbsa və imana maneçilik törədibsə, onda 
onlardan iman tələb etmək düzgün olmazdı. Necə ola bilər ki, Allah 
həm əməlləri yaratsın, həm də onların məsuliyyətini insanın üzərinə 
qoysun? Beləliklə, nəticə etibarilə insan iradəsinin azadlığına və bu 
əməlləri edə biləcək qüdrətə sahib olduğuna inanmaqdan başqa yol 
yoxdur (Ravi, 1980, 370-373). 

Başda Qazı Əbdülcəbbar olmaqla, mötəzili alimlər ittifaq etmişlər 
ki, insan həm yaxşı, həm də pis əməllərinin yaradıcısı olaraq bu feilləri 
etməyə ixtiyar sahibidir. İnsanın əməllərini icra etdiyi qüdrət Allah-
dandır. İnsan qüdrət vasitəsilə istədiyi kimi davranır, onu istədiyi 
istiqamətə yönəldir və əməllərini yaratmaq üçün bu gücdən istifadə 
edir. Mötəzilə qüdrətin yaradıcı və vücuda gətirən bir xüsusiyyətə malik 
olduğunu təsdiq edir. Mötəzilə alimləri insanın öz qüdrəti vasitəsilə 
azad bir iradə ilə feillərini icra etdiyi fikrində həmfikir olsalar da, bu 
qüdrətin nə vaxt insana bəxş edildiyi məsələsində fərqli fikirlər də irəli 
sürmüşlər (Əfal əl-Əbd, 2014, 2-6).  

Məzhəbin bu mövzudakı əsas yanaşması, yuxarıda qeyd etdiyimiz 
kimi, Qazı Əbdülcəbbarın fikirləri ilə uyğunluq təşkil edir. Mötəzilə 
mütəfəkkirləri vurğulayırlar ki, insan əməli əgər azad fəaliyyət deyil-
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dirsə, o, həqiqi əməl ola bilməz. Onun belə olması üçün isə bu əməl 
failinin (əməlin sahibi olan insanın) şüurlu və iradi dərki ilə müşayiət 
olunmalıdır. Əvvəldə də qeyd etdiyimiz kimi, mötəzilə alimləri yek-
dilliklə belə hesab etmişlər ki, Allah insana istitaət (imkan, qüdrət) 
vermişdir və bu, şəxsdə əməldən öncə mövcuddur. O, iradə və seçimi 
icra və əmələgətirmə sahəsində onu həyata keçirən bir vasitədir. Onlar 
istitaəti həm əməl, həm də ona zidd olan üzərində qüdrət kimi təyin 
etmişlər; lakin bu mövzuda aralarında ixtilaf mövcud idi: görəsən bu, 
insanın zatı ilə bağlı bir sifətdirmi ki, belə deyilə bilsin: “O öz zatı ilə 
qadir və müstətidir”, yoxsa bu istitaət insandankənar bir şeydir? (Da-
vud, 1996, 21-22). 

Qeyd olunduğu kimi, istitaətin vaxtı məsələsi, – əməldən əvvəlmi, 
yoxsa əməllə birlikdəmi, – mötəzilənin insan azadlığı, həyatı və taleyi 
barədəki düşüncəsini ifadə edən məsələlərdən ən mühümlərindən idi. 
Bəzi istisnalar olmaqla, mötəzilə məktəbi birlikdə istitaətin əmələdək 
mövcud olduğunu qəbul edirdi ki, insan seçim və əməl etməkdə 
mümkünlüyə malik olsun.  

Əşərilərə və ümumiyyətlə, mühafizəkar-sələfi görüşlərə nəzər sal-
dıqda isə görürük ki, onlar istitaətin əməllə birlikdə olduğunu söy-
ləmişlər. Onların fikrincə, əməl zamanı insanı qadir edən Allahdır. Qazı 
Əbdülcəbbar isə qeyd edir ki, qüdrətin əməllə bir yerdə olması iki zidd 
olanın baş verməsinə gətirər ki, bu da yanlışdır. Əgər qüdrət əməllə 
birlikdədirsə, o zaman – kafir imana mükəlləfdir, deməli, gərək həm 
kafir, həm də mömin olsun – bu isə mümkün olmayan bir ziddiyyətdir. 
Bu səbəbdən də mötəziləyə görə, istitaət əmələdəkdir; beləliklə, duran 
şəxs qalxmağa da, qalxan şəxs oturmağa da qadir olar. Mükəlləf isə 
məcburiyyət və zorlama ilə deyil, imana qadir olar və əməl də onun 
seçimi ilə baş verər.  

İstitaətin vaxtı məsələsi – əmələdəkdirmi, yoxsa əməllə birlikdəmi? 
Mötəzilə ilə rəqibləri arasında ən çox mübahisə doğuran məsələlərdən 
bu olmuşdur. Bəzi cəbrilər və Bağdad mötəzilə alimləri də bu mövzuda 
əşəri məktəbinin görüşlərinə yaxın fikirlər irəli sürmüşlər. Onlar isti-
taətin mövcudluğunu inkar etmir, lakin deyirdilər ki, əmələdək insanda 
olan istitaət, sadəcə, sağlam bədən üzvləri və maneələrin aradan qalx-
masıdır (Əbdülcəbbar, 1996, 392). Bunlar isə öz-özlüyündə əməli 
yaratmır. Əməli yaradan istitaət isə əməllə birlikdədir və Allahdandır. 
Beləliklə, bəzi cəbrilərə görə, istitaət iki ünsürdür: 

1. Əmələdək olan – bədən üzvlərinin sağlamlığı və maneələrin 
aradan qalxmasıdır. 
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2. Yalnız əməllə birlikdə olan – Allahın insana verdiyi qüdrətdir. Bu 
isə Allahın əməli insanın üzərində yaratmasıdır. Ona görə də insanın 
üzərində zahir olan əmələ görə o, “fail” adlandırılır (Davud, 1996, 22-
23). 

Mötəzilə isə bu məsələdə qeyd edir ki, bizim məzhəbimizdə qüdrət 
öz mövcud olduğundan öncədir, cəbrilərə görə isə onunla bərabərdir. 
Onlar bunu belə əsaslandırırlar: insan öz təsərrüfünün (əməl və 
hərəkətlərinin) yaradıcısı ola bilməz. Onlar Allahı həqiqi mənada feilləri 
yaradan (mühdis) qəbul etdiklərinə görə demişlər ki, Onun qüdrəti ya-
ratdığından əvvəl olur. Qazı Əbdülcəbbar isə buna qarşı çıxaraq qeyd 
edir ki, əgər qabiliyyət əməllə eyni anda olsaydı, o zaman kafirin imana 
dəvət edilməsi – gücü çatmayanla mükəlləf edilməsi olardı. Əgər o, 
buna qadir olsaydı, iman əməli ondan əvvəl baş verərdi. Bu isə baş 
vermədiyinə görə, məlum olur ki, o, buna qadir deyildir. Gücü çatma-
yanla mükəlləf etmək isə çirkinlikdir və Allah-Taala çirkin olanı etməz 
(Əbdülcəbbar, 1996, 396). 

Əşəri məzhəbi daha sonra bu mövzunu kəsb nəzəriyyəsi ilə açıq-
lamağa çalışmışdır. Qeyd etdiyimiz kimi, Qazı Əbdülcəbbar öz fikir-
lərini əsaslandıraraq, bu nəzəriyyəni tənqid etmiş və qeyd bildirmişdir 
ki, kəsb düşüncəsi başadüşülən bir anlayış deyildir.  

 
4. Əməllərin əxlaqi dəyəri: hüsn və qübh 
Hüsn və qübh məsələsi kəlam elminin önəmli problemlərindən 

biridir və İslam fəlsəfəsi, üsul əl-fiqh və əxlaq kimi sahələr tərəfindən 
də araşdırılmış, haqqında müxtəlif əsərlər yazılmışdır. Hüsn və qübh 
məsələsi kəlam ədəbiyyatında Allahın feilləri və nübüvvət mövzuları 
sırasında yer almışdır. Hüsn və qübh məsələsi İslam elmlərində 
yaxşılıq və pisliyin ilahi sifət və feillərlə əlaqəsi; dəyərlərin varlığa aid 
xüsusiyyətlər olub-olmaması; aləmdə pisliyin (şərin) olub-olmaması; 
yaxşılıq və pisliyin məsuliyyətlə əlaqəsi; nemət verənə şüküretmənin 
və Allaha ibadətetmə vəzifəsinin bəyənilən olduğu hökmünün ağıl və 
dinlə əlaqəsi; ağılla vəhyin şəri hökmləri bilmək vasitələri kimi əhə-
miyyəti; bu dərketmənin şari və mükəlləf baxımından nəticələri; insan 
feillərindəki yaxşılıq və pisliyin mahiyyəti kimi aspektlərdən araşdırıl-
mışdır. 

“Hüsn” kəlməsi “gözəl olmaq, gözəllik, rəğbət edilən və istənilən 
şey” mənalarında istifadə edilir. Bunun əksi olan “qəbih” sözü isə 
“çirkinlik, nifrət edilən şey, bəyənilməyən” anlamlarını bildirir.  
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Beləcə, hüsn və qübh davranışların əxlaqi və dini dəyərini bildirir. 
Kəlam elmində hüsn və qübhdə məqsəd mənəvi gözəllik və çirkinlikdir. 
Kəlamçılar isə bu terminlərdən insan ünsürünün axirət səadəti və ya 
cəzasına səbəb olan feilləri, Allah məqamından isə Onun feillərinin 
həsən və ya qəbih olaraq vəsf edilib-edilməyəcəyi, qəbih olan feillərin 
Allahın iradəsi ilə olub-olmadığı, qısası, hüsn və qübhün Allahla əla-
qəsini ortaya qoymaq üçün istifadə etmişlər. Hüsn və qübh ilə bağlı bir 
sıra təriflər vardır. Bunlara misallar aşağıda göstərilib:  

1. Bir şeyin insanın mənfəət və məsləhətinə və ya təbiətinə 
uyğunluğuna hüsn, bunun ziddi olanına isə qübh demişlər. 

2. Bir şeyin kamal vəsfini ifadə edən hüsn, qüsur və nöqsanlığı 
göstərən isə qübhdür. 

3. Allah yanında savaba səbəb olanlar hüsn, cəzaya gətirənlər isə 
qübhdür. 

Feillərin zatı etibarilə yaxşı (hüsn) və pis (qəbih) olaraq vəsf 
edilməsi və bunun ağıl vasitəsilə dərk edilməsi mövzusu kəlam alimləri 
arasında ixtilaf məsələsi olmuşdur. Əşəri başda olmaqla, əhli-sünnə 
alimlərinə (Maturidi alimlərinin bir qismi) görə, hüsn və qübhün varlığı 
etibaridir; yəni yaxşılıq və pislik bir şeyin mahiyyətinə və zatına aid vəsf 
deyildir. Feillərin yaxşı və ya pis olması, ancaq onlar barədə hökmün 
təsbit və ya təyinindən sonra bilinər. Bir feilin həqiqəti Allah tərəfindən 
insanlara əmr edilməsi və ya qadağan olunması ilə aşkara çıxar. Bu 
səbəbdən, bir feil Allah tərəfindən əmr edildiyi üçün yaxşı, qadağan 
olunduğundan isə pisdir. Başqa bir ifadə ilə desək, bir feil yaxşı olduğu 
üçün əmr edilməmiş və ya pis olduğundan da qadağan olunmamışdır. 
Həmin görüş alimlərinə görə, hüsn və qübh feilin zati bir xüsusiyyəti və 
dəyişməz vəsfi deyildir, əksinə, şərtlərə, şəxslərə, məqsədlərə və 
anlayışlara görə dəyişən izafi ünsürlərdir. Həmin səbəbdən də əqlən 
yaxşı və ya pis kimi qəbul edilənlərin həqiqətdə də o cür olduğunu 
söyləmək mümkün deyildir.  

İnsan əqli olaraq əməllərinin yaxşı və ya pisliyini təyin edə bilməz. 
Əməllərin həqiqi dəyəri və vəsfi yalnız ilahi göstərişlə sabitdir. Mötəzilə 
məzhəbinə görə, hüsn və qübh feillərin zatında mövcud olub, ağıl yü-
rütməklə ortaya çıxa bilər və beləcə, yaxşılıqla pisliyin bir şeyin mahiy-
yətinə daxil və onu zati bir vəsfini təşkil etdiyini demək mümkündür. 
Mötəzilə hüsn və qübhün həqiqiliyini qəbul etməklə bərabər, görüşün 
bəzi nümayəndələri arasında, xüsusilə mütəqəddimun və mütəəxxirun 
alimləri bəzi görüş fərqliliyi irəli sürmüşlər. Qazı Əbdülcəbbar feillər 
mövzusunda edilməsi zənmə (qınağa) səbəb olanları “qəbih”, bunun 
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xaricindəkiləri isə “həsən” adlandırır. O, qəbih olmayan feillərin ha-
mısını həsən kimi qəbul edir və mübah feilləri də hüsn olaraq də-
yərləndirir. Alim Allahın feillərini qəbih olaraq dəyərləndirmədiyi kimi, 
mübahlıq ilə də vəsf etmir. Qəbihi varlığında mövcud olan zülm, pis 
iradə, cəhl kimi çirkin (li eynihi qəbuh) səbəbindən, başqalarına 
təəllüqü üçün çirkin (li ğeyrihi qəbih) və müəyyən vacib olanın tərk 
edilməsini çirkin olmaqla üç qrupa ayırır. Bunların xaricində qalan 
mübah, məndub və vacib feillərin isə həsən olduğunu qeyd edir 
(Çelebi, 1998-1999, 55-75), (Əli əl-Huvari, Ammaşa, 2022, 807-809). 

Mötəzilə məzhəbinin beş prinsipindən biri olan ədalət, bir tərəfdən, 
insana iradə azadlığı verməyi, digər yandan isə bu azadlığı yaxşılıq 
istiqamətində istifadə edə bilməsi, çirkini müəyyənləşdirmək bacarığı 
kimi ağıl gücünə malik olmasını zəruri hesab edir.  

Mötəzilə alimləri hüsn və qübh mövzusunda ağıl və din aspektində 
bir müvazinət qurmağa çalışmışlar. Belə ki, Qazı Əbdülcəbbar yararlı 
olanın yaxşı, zərərli olanın isə pisliyi (qəbih) məsələsində əqli biliyin də 
köməyinə ehtiyac olduğunu irəli sürür. Belə ki, bir feilin yaxşılıq və ya 
pisliyinə hökm edə bilmək üçün həmin davranışın kontekstini və 
nəticələrini araşdırmaq lazım olduğunu qeyd edir. Məlum olan bir feillə 
əlaqəli bütün tərəfləri və nəticələri anlamaq üçün vəhyə və dolayısı, 
peyğəmbərə ehtiyac vardır. Bu səbəbdən, ağıl işlədərək bəzi feillərin 
yaxşılığı və pisliyi ümumi çərçivədə görünsə də, bütün davranışlar 
hüsn və qübh aspektindən dəqiq şəkildə təhlil edilə bilinməz. 
Mötəziləyə görə, ağıl və din feillərə dəyər yükləməz, yalnız onlarda var 
olan bu ontik xüsusiyyətləri meydana çıxarar. Həmçinin Allahın 
yaratdıqları arasında qəbih yoxdur. Onun yaratdıqlarının hamısı gözəl 
və yaxşıdır. İnsanın əməllərinə gəlincə, Allah ona feillərini icra edə 
bilmək gücünü əvvəlcədən vermişdir (əl İstitaətu qabl əl-feil). İnsan bu 
gücdən istifadə edərək, yaxşılıq və pislik edir. Bunların meydana 
gəlməsində Allahın bir müdaxiləsi yoxdur. Beləcə, insan əxlaqi olaraq, 
yaxşı və pis əməllərinin məsuliyyətini özü daşıyır (Çelebi, 1998-1999, 
75-85; Əli əl-Huvari, Ammaşa, 2022, 809-814). Qazı Əbdülcəbbar 
başda olmaqla, mütəəxxir mötəzilə alimləri bildirmişlər ki, feillər 
yuxarıda göstərilən sifətlərlə vəsfini təmin edən bir vəcih (tərəf, baxış 
bucağı) və etibar (nisbət, dəyərləndirmə) üzərində baş verərəsə, gözəl 
və ya çirkin olur. Mütəəxxirun mötəzilə alimləri hüsn və qübhün bu 
əlamətlərlə baş vermiş əməllərdə sabit olduğu məsələsində 
mütəqəddimun alimləri ilə eyni fikirdədilər, lakin hüsn və qübhün bu 
xüsusiyyətlərə malik əməllərdə mütləq şəkildə mövcud olduğunu isə 
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inkar etmişlər. Yəni müəyyən bir əməl hər zaman eyni halda davam 
etməyə bilər; həmçinin yalan gözəl ola biləcək kimi, doğruluqda olduğu 
kimi çirkin görünə bilər, bu isə əməlin üzərində baş verdiyi vəcih və 
etibara bağlıdır. Beləliklə, tək bir əməl müxtəlif vəcihlərə görə həm 
gözəl, həm də çirkin ola bilər. Əməlin üzərində meydana gəldiyi vəcihin 
nə olduğu soruşulsa, Qazı Əbdülcəbbar əməl üzərində gerçəkləşən 
vəcihlə əməlin meydana gəlişi ilə bitişik olan halı nəzərdə tutur. 
Məlahimi (v. 536/1141) bu ifadə ilə nəzərdə tutulan mənanı belə 
açıqlayır: “Əməlin üzərində gerçəkləşdiyi vəcihdən məqsəd odur ki, 
əməl müəyyən bir qərinənin (dəlil, müşayiət edən hal) gerçəkləşməsi 
ilə birlikdə olur. Vəcihlər istər inkar, istər təsdiq formasında əməllə 
bitişik olarsa, əməl bu qərinədən dolayı zülm və ya mənfəət, yaxud 
zərərin dəf edilməsi, yaxud faydanın əldə edilməsi kimi sifətlərlə 
xarakterizə olunur” (Məlahimi, 2010, 168). 

Qazı Əbdülcəbbar mutəqədimun alimlərindən fərqli surətdə, 
əməllərdə hüsn və qübhün zati cəhətdən tam mövcud olmadığını, 
əksinə, onların üzərində gerçəkləşdiyi vəcih və etibar vasitəsilə baş 
verdiyini qeyd edir. Bu halda çirkinləri iki mərhələdə təyin etmək 
lazımdır. Birinci mərhələdə – əməl üzərində gerçəkləşən vəchin zülm 
və ya əbəs (boş, mənasız) olub-olmadığı bilinir. İkinci mərhələdə isə 
əmələ baxılır, onun bu vəcihə uyğun olub-olmadığı ortaya qoyulur. 
Əgər biz bir əmələ “zülm olması səbəbindən çirkindir”, – desək, bu 
halda, əvvəlcə zülm əlamətlərinin həmin əmələ uyğun olub-olmadığını 
müəyyən etməyimiz gərəkdir. Zülmün özünü bilmək isə zərurət və 
ağlın kamilliyi ilə mümkündür. Ağlın əsas prinsiplərindən biri də zülmün 
həqiqətini bilməkdir və bu bilik isə bütün ağıllarda eynidir. Bu görüş 
Qazı Əbdülcəbbarın zülm haqqındakı tərifində də açıq şəkildə 
görünməkdədir (Ahmet, 2022, 77-90).  

Beləcə, mötəzilə alimləri yekdilliklə qəbul edirlər ki, əməllər üçün 
hüsn və qübh bu hallarda sabitdir: onların zatı, sifətlərindən bir əlaməti, 
etibari məsələlərdə ağlın bu davranışları dərk etməsi. Belə ki, onların 
gözəl olanına görə savab, çirkin olanına görə isə əzab verilməsi şəriətə 
ehtiyac olmadan, ağıl vasitəsilə müəyyən olunur. Buna görə də şəriət 
əqlin dərk etdiyini təsdiq edir. Bu məqamda Qazı Əbdülcəbbar qeyd 
edir ki, mükəlləfin üzərinə düşən bütün əməlləri və tərk etməli olduğu 
şeyləri Allah insanların ağlına yerləşdirmişdir. Sadəcə, əql bu 
məsələlərin təfərrüatlarını göstərmək iqtidarında deyildir. Bu, istər dinə 
aid, istərsə də məişət və insanların mənfəətlərinə aid məsələlərdə də 
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belədir. Məhz əqlə əsasən, əməlin gözəlliyi və çirkinliyi tam şəkildə 
bilinir və ona hökm verilir (Zeydan əl-Sərir, 2018, 130-134). 

Mötəzilə alimləri insan əxlaqının mövqeyini qorumaq üçün insanın 
xeyir və şəri ayırd etmək qabiliyyətinə malik olduğunu, yəni şəxsin 
ümumi əxlaqi prinsipləri anlamasından ötrü təbii bir qabiliyyət 
daşıdığını qəbul edirlər. Ağıl vəzifə və məsuliyyətin şərtidir: yalnız ağıllı 
insan yaxşı və pis arasında fərqi görə bilər. Bu prinsiplər birbaşa 
duyğusal bilikdir və Qazı Əbdülcəbbar bunları “zəruri bilik” adlandırır. 
O, qeyd edir ki, pis və xeyirli əməllərlə əlaqəli biliklər, ümumilikdə, ağlın 
kamilliyinə daxildir; bu isə yalnız müəyyən şəxslərin ixtiyarında 
olmamalıdır. Məsələn, zülmün pis olduğunu bilmək ümumidir və buna 
görə bu hiss hər kəsdə ortaqdır; yalanın pis olduğunu bilmək də həm 
fayda, həm zərəri önləmək üçün eynidir. Bu ümumi və zəruri 
prinsiplərlə insan əxlaqi əməllərin pis və ya eybəcər olduğunu ayırd 
edə, faydalı və xeyirli olanları seçə, zərərlərdən uzaqlaşa bilər. Bu, 
mötəzilənin ən məşhur mövqeyidir – “yaxşılıq və pislik” anlayışlarının 
ağılla müəyyən edilməsi. Yəni əməllər və şeylər özündə yaxşı və pis 
keyfiyyətləri daşıyır; pisliyin özü pisdir, xeyrin özü xeyirdir. İnsan, 
həmçinin xüsusi xeyir və fayda üçün istək və həvəsə malikdir, lakin 
yalnız istək etik əməlləri həyata keçirmək üçün kifayət etmir. Burada 
zərərdən qorxma hissi də əxlaqi davranışın tanınmasına kömək edir. 
Mötəzilə alimləri “əqli yaxşılıq və pislik” anlayışlarını irəli sürərək 
inanırdılar ki, ağıl Allahı tanımağa və əməllərin xeyir və sevilənini 
bilməyə aparır. Mötəzilə hesab edirdi ki, insan ağlı kamil olduqda, 
yetkinliyə çatdıqda – dərhal əxlaqi fərqləri ayırd etməlidir. Bu, yalnız 
dünyəvi səbəblər üçün deyil, dini və əxlaqi baxımdan da vacibdir. 
İnsan yalnız zülmün pis olduğunu bildikdə ədalətli olur. Bu səbəbdən, 
ağılla əldə edilən ümumi bilik əxlaqi məsuliyyət üçün vacibdir. Buna 
əsaslanaraq, mötəzilə əhəmiyyətli əxlaqi prinsipləri – əməllərin yönünü 
və məqsədini ağıl və azadlıq əsasında müəyyənləşdirir (İssavi, 2016, 
64-68). 

 
Nəticə 
Gördüyümüz kimi, İslam düşüncə məktəbləri iradə, onun təsir 

dairəsi, insan feili ilə iradə arasında münasibət, etik davranışların iradə 
ilə nə qədər əlaqəli olub-olmadığı, insanın etdiyi əməllərə görə mə-
suliyyət daşıyıb-daşımadığı kimi mövzularda müxtəlif fikirlər irəli sür-
müş, əqli və nəqli olmaqla müxtəlif dəlillərdən istifadə etməklə öz iddia-
larını əsaslandırmağa çalışmışlar. Bu məqalədə Qazı Əbdülcəbbar əl-
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Mötəzilinin bu mövzudakı yanaşmasını ortaya qoymağa çalışdıq. 
Araşdırmamızdan belə məlum oldu ki, alim bu mövzularda öz məz-
həbinin ənənəvi yanaşmasını müdafiə etməklə yanaşı, bəzi yanlış və 
yaxud naqis hesab etdiyi düşüncələri yenidən təshih edərək, əsas-
landırmağa çalışmışdır. Araşdırma göstərdi ki, Qazı Əbdülcəbbar ilahi 
iradəni insan iradəsini ləğv edən kimi deyil, onu mümkün edən bir əsas 
olaraq qəbul edir. Qazı Əbdülcəbbar insan iradəsini real, təsirli və 
əməllərin mənşəyi görür. Buna görə də insan öz feillərinin həqiqi 
failidir. Onun fikrincə, əxlaqi məsuliyyətin əsası insanın sərbəst seçim 
qabiliyyətidir. Qazı Əbdülcəbbar “cəbr” anlayışını həm əqli, həm də 
nəqli dəlillərlə rədd edir, insanın feili həyata keçirməzdən əvvəl istitaətə 
sahib olduğunu irəli sürür. O, cəbrin qəbul edilməsinin həm ədalət 
prinsipini, həm də əxlaqi məsuliyyəti mümkünsüz etdiyini vurğulayır. 

Əşərilərdən fərqli olaraq, Qazı Əbdülcəbbar kəsb nəzəriyyəsini 
qeyri-kafi hesab edir. Cəbr tərəfdarlarının iddialarını rədd edən Qazı 
Əbdülcəbbar insanın iradəsinin real təsirini müdafiə etməklə, mö-
təzilənin rasional ənənəsini davam etdirir. Bütün bunlar göstərir ki, Qa-
zı Əbdülcəbbarın iradə və əxlaq nəzəriyyəsi mötəzilənin ədalət prinsi-
pinə əsaslanır və insanın məsuliyyətini rasional şəkildə əsaslandırır.  

Qazı Əbdülcəbbarı məzhəb daxilində ən önəmli fiqurlardan edən 
səbəblərdən biri də onun cərəyanın əsas təməl prinsipləri olan tövhid və 
ədalət mövzularını əhatə edən, bu iki əsas təməl prinsip vasitəsilə digər 
üç prinsipə də toxunaraq, bu beş prinsipin əhatə etdiyi bütün mövqe və 
məsələləri, eyni zamanda da müxaliflərin görüşlərini və onlara qarşı irəli 
sürülən dəlilləri də ehtiva edən bir üsul ensiklopediyası hazırlamasıdır. 
Alim fikir baxımından mötəzilə məzhəbinin bütün əsas və ikincidərəcəli 
məsələlərini əhatə etməyə çalışan ilk əsəri meydana gətirmişdir. Qazı 
Əbdülcəbbarın “əl-Muğni və “Şərh əl-üsul əl-xəmsə” əsərləri mötəzilə 
düşüncəsinin ən sistemli şəkildə təqdim olunduğu mənbələrdən biri kimi, 
kəlam elminin inkişafında mühüm mərhələ təşkil edir. 

Qazı Əbdülcəbbar məktəbin ənənəvi düşüncəsinə nə qədər sadiq 
olsa da, bəzi mövzulardakı yanaşmaları onu digər, xüsusilə də mütə-
qəddimun mötəzili alimlərdən fərqləndirmişdir. Alim məzhəbin ümumi 
yanaşmalarının doğru olduğunu qəbul etməklə yanaşı, təfsilatlarda 
bəzi naqislik və boşluqların olduğunu iddia etmişdir. Bu baxımdan, alim 
öz əsərlərində təfsilati məsələlərə xüsusi yer vermişdir.  

Nəticə olaraq, Qazı Əbdülcəbbarın iradə və əxlaq nəzəriyyəsi həm 
mötəzilə ənənəsinin davamı, həm də onun inkişafı kimi qiymətləndirilə 
bilər. 
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Xülasə 
 

1917–1920-ci illərdə Şimali Azərbaycanda cərəyan edən hadisələ-
ri, dövrün xarakterik xüsusiyyətlərini izləmək, obyektiv şəkildə araş-
dırmaq üçün respublikamızın ucqarlarında mövcud olan vəziyyətlə 
tanışlıq xüsusi əhəmiyyətə malikdir. Bu mənada, bəhs olunan dövrdə 
ölkənin ikinci sənaye şəhəri olan Nuxada (Şəkidə) demokratik hərəkat, 
milli mövcudluq uğrunda aparılan mübarizə özünəməxsus çalarları ilə 
seçilir. Məhz bu özünəməxsusluq, milli ruhun yüksəlməsi, müstəqillik 
uğrunda mübarizə əzmi, milli ziyalıların və burjua nümayəndələrinin, 
mütərəqqifikirli din xadimlərinin birgə səyləri erməni-bolşevik guru-
hunun soyqırımı törətmək, dini təfriqə salmaq və hakimiyyəti ələ keçir-
mək cəhdlərinin uğursuzluğa düçar olmasını şərtləndirir, Azərbaycan 
Xalq Cümhuriyyətinin (AXC) yaradılması uğrunda xalqımızın apardığı 
Milli Azadlıq Hərəkatına öz töhfəsini verirdi.  
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Məqalədə qeyd olunan zaman kəsiyində beynəlxalq aləmdə cərə-
yan edən hadisələr fonunda Şimali Azərbaycanda, xüsusən Nuxa qə-
zasında sosial-iqtisadi və siyasi vəziyyət, erməni təxribatları, cəmiy-
yətin həyatında din xadimlərinin rolu, dini həyatın özünəməxsus xü-
susiyyətləri təhlil edilir, AXC dövründə həyata keçirilən dini siyasət və 
onun Nuxa qəzasında təzahürü imkanlarına aydınlıq gətirilir.  

Məqalədə tədqiqata cəlb edilən məsələlərdən biri də qəzada və 
Nuxa şəhərində əhalinin say dinamikliyində dəyişikliklərin təhlili 
fonunda Şimali Azərbaycanda, eyni zamanda, beynəlxalq aləmdə baş 
vermiş proseslərin nəzərdən keçirilməsidir. 

Tədqiqatda araşdırılan xronoloji çərçivədə Nuxa qəzasında baş 
verən siyasi hadisələrin, erməni təxribatları fonunda cərəyan edən milli 
mübarizə və özünüdərk proseslərinin, dini həyatın xüsusiyyətlərinin 
mahiyyətini müəyyənləşdirmək və araşdırmaya cəlb etmək əsas məq-
səd kimi qarşıya qoyulmuşdur.  

Yazıda elmi araşdırma, müqayisəli və tarixi analiz, komplekslilik 
metodlarından istifadə edilmiş, obyektivlik, tarixilik, faktlara istinad və 
onların elmi təhlili, yerli və ümumi xüsusiyyətlərin dəyərləndirilməsi mə-
sələləri diqqətdə saxlanılmışdır. 

Bəhs edilən dövrlə əlaqədar araşdırma aparılarkən mövcud yazılı 
mənbələrdən, arxiv materiallarından, dövri mətbuatda əksini tapmış 
məlumatlardan, hadisələrin şahidi olmuş şəxslərin qələmə aldıqları 
əsərlərdən, həmçinin bir sıra elmi-tədqiqat nümunələrindən istifadə 
edilmiş, mövzunun obyektiv şəkildə öyrənilməsinə, tarixi gerçəkliklərin 
aşkara çıxarılmasına önəm verilmişdir. 

 
Açar sözlər: tarix, siyasi-dini mühit, Nuxada siyasi həyat, AXC-nin 

dini fəaliyyəti. 
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Abstract 
 

To objectively examine the events that took place in Northern 
Azerbaijan between 1917 and 1920, as well as the characteristic 
features of this period, it is of particular importance to study the 
situation in the remote regions of the republic. In this regard, in Nukha 
(Sheki), the second industrial city of the country at the time under 
discussion, the democratic movement and the struggle for national 
existence stood out with their distinctive features. It was precisely this 
distinctiveness—the rise of national spirit, the determination to fight for 
independence, and the joint efforts of the national intelligentsia, 
representatives of the bourgeoisie, and progressively minded 
clergymen—that conditioned the failure of the Armenian-Bolshevik 
groups in their attempts to commit genocide, incite religious discord, 
and seize power. All these factors contributed significantly to the 
national liberation movement of our people, aimed at the establishment 
of the Azerbaijan Democratic Republic. 
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The article analyzes the socio-economic and political situation in 
Northern Azerbaijan, particularly in the Nukha district, the provocations 
carried out by Armenians, the role of the clergy in the life of society, 
and the specific features of religious life, all against the backdrop of the 
international events of the period. Special attention is given to the 
religious policy implemented during the existence of the Azerbaijan 
Democratic Republic and its manifestations in the Nukha district. 

The main goal of this article is to uncover the essence of the 
political events that took place in the Nukhi region, the processes of 
national struggle and self-awareness that unfolded against the 
backdrop of Armenian provocations, and the specifics of religious life, 
and to explore them within the given chronological framework. The 
study utilized methods of scientific research, comparative historical 
analysis, and comprehensiveness, as well as the principles of 
objectivity, historicity, factual reference and analysis, and an 
assessment of local and general characteristics. 

In conducting research on the period under review, available 
written sources, archival materials, information reported in the press of 
the time, eyewitness accounts, and a number of scholarly works were 
used. Particular emphasis was placed on an objective study of the 
topic and the identification of historical realities. 

 
Keywords: History, Political-religious Environment, Political Life in 

Nukha, Religious Activities of the ADR 
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Резюме 
 

Для объективного исследования событий, происходивших в 
Северном Азербайджане в 1917–1920 гг., а также характерных 
особенностей данного периода, особое значение имеет изучение 
ситуации, сложившейся в отдалённых регионах республики. В 
этом контексте в Нухе (Шеки), втором индустриальном центре 
страны в рассматриваемое время, демократическое движение и 
борьба за национальное существование отличались самобытны-
ми чертами. Именно эта самобытность, рост национального духа, 
решимость в борьбе за независимость, совместные усилия наци-
ональной интеллигенции, представителей буржуазии и прогрес-
сивно настроенного духовенства предопределяли неудачу попы-
ток армяно-большевистских группировок осуществить геноцид, 
посеять религиозную рознь и захватить власть. Всё это вносило 
весомый вклад в национально-освободительное движение нашего 
народа, направленное на создание Азербайджанской Демократи-
ческой Республики. 
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В статье анализируются социально-экономическая и полити-
ческая ситуация в Северном Азербайджане, в частности в Нухин-
ском уезде, армянские провокации, роль духовенства в жизни об-
щества, а также своеобразие религиозной жизни на фоне между-
народных событий того времени. Особое внимание уделяется ре-
лигиозной политике, проводимой в период существования Азер-
байджанской Демократической Республики, и её проявлениям в 
Нухинском уезде. 

В статье одной из исследуемых проблем является рассмотре-
ние процессов, происходивших в Северном Азербайджане, а так-
же на международной арене, на фоне анализа изменений дина-
мики численности населения в Газинском уезде и городе Нуха. 

Основной целью исследования в рамках рассматриваемого 
хронологического периода является выявление и всесторонний 
анализ сущности политических событий, происходивших в Нухин-
ском уезде, процессов национальной борьбы и национального 
самосознания, разворачивавшихся на фоне армянских провока-
ций, а также особенностей религиозной жизни. 

В ходе исследования использовались методы научного иссле-
дования, сравнительно-исторического анализа и комплексности, а 
также принципы объективности, историчности, обращения к фак-
там и их научного анализа, оценки местных и общих особенно-
стей. 

При проведении исследования рассматриваемого периода 
были использованы имеющиеся письменные источники, архивные 
материалы, информация, отраженная в прессе того времени, тру-
ды очевидцев событий, а также ряд научных трудов. При этом 
особое значение придавалось объективному изучению темы и вы-
явлению исторических реалий. 

 
Ключевые слова: история, политико-религиозная обста-

новка, политическая жизнь в Нухе, религиозная деятельность 
АДР. 
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Giriş 
Azərbaycan tarixinin ən keşməkeşli və təlatümlü, ictimai-siyasi 

proseslərlə zəngin, milli-demokratik hərəkatın yüksəliş dövrü hesab 

edilən 1917–1920-ci illər tarixinin araşdırılması Vətən tarixinin aktual 

məsələlərindən birini təşkil edir. Dövrün xüsusiyyətlərini obyektiv və 

kompleks şəkildə öyrənmək, sosial-ictimai və siyasi proseslərin ma-

hiyyətinə aydınlıq gətirmək üçün ölkənin yalnız mərkəzi ərazilərində 

deyil, həmçinin onun ucqarlarında baş vermiş hadisələri də diqqətə 

almaq mühüm əhəmiyyət kəsb edir. 

Qeyd edilən dövrdə Şimali Azərbaycanın bir çox bölgələrində 

cərəyan edən mürəkkəb proseslər Nuxa qəzasından da yan keç-

məmiş, bu ərazi ictimai-siyasi proseslərin və milli-demokratik hərəkatın 

özünəməxsus xarakterik xüsusiyyətləri ilə seçilmiş, dini vəhdətin for-

malaşdırılmasının nümunəsi kimi tanınmışdır. Sənaye əhəmiyyətinə 

görə ölkənin ikinci, əhali sayına görə üçüncü olan Nuxa şəhərində və 

bütövlükdə qəzada milli-demokratik hərəkat, bolşevik təbliğatına və 

erməni fitnəkarlığına qarşı mübarizə daha qətiyyətli şəkildə aparılmış-

dır. Qəzada vüsət alan milli mücadilənin səmərli nəticə verməsində, 

Milli-Azadlıq Hərəkatının yüksəlməsində, təxribatların qarşısının alın-

masında ziyalılarımızın, yerli burjuaziyanın və mütərəqqifikirli din 

xadimlərinin rəhbərliyi ilə əhalinin bütün təbəqələrinin birləşməsi mü-

hüm rol oynamışdır. 

Azərbaycan müstəqillik əldə etdikdən sonra, bəhs olunan dövrlə 

əlaqədar elmi araşdırmalara diqqət yetirilmiş, bir sıra dəyərli tədqiqat 

əsərləri ərsəyə gəlmiş, bu istiqamətdə monoqrafiyalar yazılaraq elmi 

ictimaiyyətə təqdim olunmuş, xüsusilə AXC-nin fəaliyyətinin ayrı-ayrı 

aspektləri ilə bağlı məsələlər geniş miqyasda araşdırılmışdır. Həmçinin 

tədqiq edilən xronoloji çərçivədə Azərbycanın müxtəlif bölgələrində, o 

cümlədən Naxçıvan, Zəngəzur, Qarabağ, Şamaxı, İrəvan və digər 

qəzalarda baş verən hadisələrlə bağlı dəyərli elmi-tədqiqat işləri çap 

edilmişdir (Musayev, 1998; Qəniyev, 2003; Balayev, 2022; Балаев, 

2008). Həmçinin iki cilddən ibarət AXC Ensiklopediyasında 1917–

1920-ci illər dövrünün tarixi reallıqları, dövlət qurumları, ictimai-siyasi 

xadimlər, görkəmli şəxsiyyətlər və digər məlumatlarla yanaşı, bölgələr, 

o cümlədən Nuxa qəzası haqqında da icmalxarakterli yazılar yer al-

mışdır (Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti Ensiklopediyası. 2004; Azər-

baycan Xalq Cümhuriyyəti Ensiklopediyası. Nuxa qəzası, 2005, 269). 



1917–1920-ci illərdə Nuxa qəzasında ermənilərin milli-dini fitnəkarlıq siyasəti... 209 

Tədqiqatçı alim, professor Ədalət Tahirzadənin 2005-ci ildə nəşr 

edilən, Şəki tarixinin müxtəlif dövrlərinə, xüsusilə XIX–XX əsrin əvvəl-

lərinə aid qaynaqların toplandığı “Şəkinin tarixi qaynaqlarda” əsərində 

mövzu ilə bağlı dəyərli məlumatlar öz əksini tapmış, nümunəyə daxil 

edilən Ə.Kərimov/İsmayılov “Şəki keçmişdə və indi” (Şəki 1928) və 

M.Mirbağırzadə. Azərbaycan qəzaları. III. Şəki qəzası (1926) mənbələ-

ri mövzunun araşdırılmasında tutarlı mənbə rolunu oynamışdır (Tahir-

zadə, 2005).  

Azərbaycanın mühüm inzibati mərkəzlərindən olan Nuxa qəzasın-

da Mart soyqırımı ərəfəsində və dövründə cərəyan edən hadisələr, 

onların mahiyyəti, Milli Azadlıq Hərəkatının xarakterik xüsusiyyətləri ilk 

dəfə tərəfimizdən məqalə şəklində qələmə alınmışdır (Abdurahmanov, 

31 mart, 2011; Abdurahmanov, 28 aprel, 2011). 

Tarixçi alim Kamran İsmayılovun “Azərbaycanın Şəki bölgəsi 

1917–1920-ci illərdə” monoqrafiyasında Nuxa qəzasında baş vermiş 

ictimai-siyasi proseslər, əhalinin dövlətçiliyin təşəkkülündə və erməni 

fitnəkarlığına qarşı mübarizədə oynadığı rol daha geniş şəkildə təhlil 

edilmiş, həmçinin sosial-iqtisadi və mədəni həyatının xüsusiyyətləri 

tədqiq edilmişdir (İsmayılov, 2019).  

Bu tədqiqat işi üzərində çalışarkən yuxarıda qeyd edilən tarixi 

əsərlər və mənbə rolunu oynayan materiallarla yanaşı, müəlliflər əldə 

etdikləri arxiv materiallarını, dövri mətbuat nümunələrini, şəxsi arxiv-

lərdə saxlanılan sənədləri, dövrün şahidlərinin qələmə aldıqları yazıları 

da elmi araşdırmaya cəlb etmişlər. Mövzunu yeni aspektdə elmi döv-

riyyəyə gətirmək üçün qeyd edilənlərlə yanaşı, həmin məzmunda yazı-

lan tarixi və elmi əsərlər müqayisəli və obyektiv surətdə təhlil olunmuş, 

xüsusilə qəzada dini mühitin spesifik cəhətləri, din–dövlət münasibət-

ləri elmi baxımdan araşdırılmışdır.  

Müəlliflər məqalənin ilk alt fəslində, tədqiqat işinin həcmi daxilində 

müxtəlif mənbələr və tarixi materiallar əsasında Nuxa qəzasında əhali-

nin etnik və milli tərkibi ilə bağlı məlumatları təqdim etmiş, hadisələrin 

analitik təhlilini vermiş, müqayisələr apararaq, əhalinin say dinamikli-

yindəki dəyişikliklərin səbəblərini aydınlaşdırmışlar.  

Məqalənin ikinci bölümündə arxiv materialları, dövri mətbuat nü-

munələri, tarixi sənədlər əsasında Nuxa qəzasında erməni fitnəkarlığı 

və separatizminə qarşı mübarizənin səciyyəvi xüsusiyyətləri elmi 

baxımdan araşdırılmış, qəzada yaşayan əhalinin milli dövlət quruculu-
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ğundakı iştirakı, ictimai-siyasi hadisələrin inkişafında milli burjuaziyanın 

və ziyalılarımızın rolu kompleks şəkildə öyrənilmişdir.  

Araşdırmanın üçüncü alt fəslində AXC dövründə Azərbaycanda bir 

çox sahələrdə olduğu kimi, dini istiqamətdə də dövlətin yaratdığı de-

mokratik mühitin, yeridilən tolerant siyasətin bəhrələri mənbələr və ta-

rixi sənədlər əsasında işıqlandırılmışdır.  

Məqalədə qeyd edilən məqamlarla yanaşı, ruhanilərin dövlətlə qarşı-

lıqlı etimada söykənən münasibətləri, din xadimlərinin müraciətlərinin 

Azərbaycan–türk dilində edilməsinin vacibliyi, onların ordu quruculuğun-

da, dövlət tədbirlərində iştirakı məsələləri diqqətdə saxlanılmışdır. 

 

1. 1917–1920-ci illərdə cərəyan edən hadisələrin Nuxa  

qəzasında əhalinin say dinamikliyinə təsiri 

1917-1918-ci illərdə beynəlxalq aləmdə, o cümlədən Rusiyada baş 

verən proseslər Azərbaycanın da ictimai-siyasi həyatına əsaslı şəkildə 

təsir göstərmiş, Milli Azadlıq Hərəkatı yüksəliş mərhələsinə qədəm 

qoymuşdur.  

1917–1920-ci illərdə inzibati vahid kimi saxlanılan Nuxa qəzası 

(1929-cu ildə Azərbaycan SSR-in rayonlaşdırılması zamanı Nuxa 

qəzası ləğv edildi və 1968-ci ildə Nuxanın adı dəyişdirilərək, “Şəki” ad-

landırıldı (Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti Ensiklopediyası. Nuxa qəza-

sı, 2005, 270) həmin dövrdə Yelizavetpol quberniyasının tərkibində idi. 

1917-ci ilədək Nuxa qəzası 4 polis sahəsinə və kənd cəmiyyətlərinə 

bölünür, I Polis sahəsinin inzibati mərkəzi Aşağı Göynük, II Polis 

sahəsinin mərkəzi Cəfərabad kəndində yerləşirdi. III Polis sahəsinin 

mərkəzi Vartaşen kəndi (indiki Oğuz rayonu), IV Polis sahəsinin 

mərkəzi Qutqaşen kəndi (indiki Qəbələ şəhəri) idi. Şəki qəzasına daxil 

olan bəzi yaşayış məskənləri indiki Ağdaş rayonunun ərazisini təşkil 

edirdi (İsmayılov, 2019, 13-14). 

1917-ci il Qafqaz təqviminə görə, Nuxa qəzasının ərazisi 4201 

km2, əhalisi 133 505 nəfər, o cümlədən 73 819 nəfəri kişi, 59 686 

nəfəri qadın idi. Qəza əhalisinin 70,1%-i azərbaycanlılar (93 557 

nəfər), 13,3%-i ermənilər (17 751 nəfər), 5,9%-i müsəlman dağlı əhali 

(7 861 nəfər), 1,4%-i ruslar (1 831 nəfər) təşkil edirdi. Nuxa şəhərinin 

əhalisi 52 243 nəfərdən ibarət idi (Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti En-

siklopediyası. Nuxa qəzası, 2005, 269). 
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1925–1928-ci illərdə Nuxa Qəza İcraiyyə Komitəsinin sədri, 1931–

1932-ci illərdə Nuxa Şəhər Sovetinin sədri vəzifələrində çalışmış 

Ələşrəf Kərimov (İsmayılov) inqilabdan əvvəl Şəki qəzasında 104 033 

nəfərin yaşadığını qeyd edirdi (Tahirzadə, 2005, 197). Başqa bir 

mənbədə 1917-ci ildə Nuxa şəhərində, təqribən, 52,2 min nəfər əhali-

nin yaşadığı qeyd olunur (Vəlili, 1993, 21).  

Həmin vaxt Şimali Azərbaycan ərazisində əhalinin ümumi sayı 

2 861 862 nəfər olmuşdur ki, onun da 1 952 250 nəfərini (68,2%) 

müsəlmanlar, 622 006 nəfərini (21,4%) ermənilər, 14 794 nəfərini 

(0,64%) gürcülər, 214 930 nəfərini (7,5%) ruslar, 57 882 nəfərini 

(2,3%) digər millətlər təşkil edirdi. Nuxa qəzasının daxil olduğu 

Gəncə quberniyasında əhalinin ümumi miqdarı 1 275 131 nəfər idi. 

Müsəmanlar əhalinin 62,5%-i (797 880 nəfər), ermənilər 32,9%-i 

(418 859 nəfər), gürcülər 0,1%i (1030 nəfər), ruslar 2,9%-ni (36 777 

nəfər), digər xalqların nümayəndələri 1,6%-i (20 585 nəfər) 

nisbətində idi (Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti Ensiklopediyası. Nuxa 

qəzası, 2005, 15). 

 Dövrün ictimai-siyasi və mədəni həyatında fəal iştirak edən jurna-

list, diplomat Mirabbas Mirbağırzadə 1926-cı ildə “Maarif işçisi” jurna-

lında dərc etdirdiyi məqaləsində yazırdı: “Şəki qəzasında olan əhalinin 

miqdarı 1905-ci il siyahısına görə, ümumiyyətlə, 158 781 nəfərdən 

ibarət idi. O zaman Şəki şəhərində 54 678 nəfər və qəza daxilində isə 

104 000 can yaşayırdı. Bütün qəzada 159 kənd mövcud idi. 1917-ci 

yılda isə Şəki şəhəri də daxil olmaq üzrə bütün qəza əhalisinin miqdarı 

106 364 qədərinə enmişdir. Fəqət bu yıllardan etibarən başlanan 

vətəndaş müharibələrinin nəticəsi olaraq, Şəki qəzası kəndlərindən 39-

u azaldığı kibi, ümumi nüfusun da miqdarı azalmışdır. Böylə ki, hazırda 

Şəki şəhərində ancaq 22 000 nəfər və 120-dən ibarət qalmış 

kəndlərdə isə 70 000 nəfər olmaq üzrə, ümumiyyətlə 92 000 can qal-

mışdır (Tahirzadə, 2005, 181).  

Burada qeyd etmək istərdik ki, əhalinin say dinamikliyinin mənfi 

istiqamətdə dəyişməsində müəllif “vətəndaş müharibəsi” adı altında 

nəyi nəzərdə tutduğunu açıq söyləmir. M.Mirbağırzadə əsərin 

sonrakı hissəsində isə aşağıdakı məlumatları da əks etdirir: “Şəki 

şəhərində 1916-cı yıla qədər 54-55 bin can yaşayırdı. O zaman 

Şəkidə mövcud 120 ipək fabrik və zavodlarında 8 000 fəhlə çalışdığı 

kibi və 60 dənədən ibarət gönçülük (dabbağlıq) sənətxanalarında da 
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2 000 işçi işləməkdə idi... Dünya müharibəsi zamanlarında (1914-

1918-ci illər nəzərdə tutulur-müəlliflər) yolların bağlanması 

münasibətilə Şəki şəhərində mövcud ipək zavod və fabrikaları 

qapandı. Bunlarda çalışmaqda olan 10 000 binə qədər fəhlə işsiz 

qalaraq şiddətli surətdə aclığa düçar oldular. 10 bin fəhlənin 10-15 

bin də ailə əfradı olduğu mülahizəyə alınarsa, məhzən (yalnız) 

acından ölən 10 bin fəhlənin də bir o qədər də ailə əfradı aclıqdan, 

tif xəstəliyinə dutulub öldülər. Beləliklə, şəhərin 57 bindən ibarət 

nüfusu, olduqca azalmağa başlayıb hazırda olduğu kibi ancaq 21 

bin 500 nüfus qaldı” (Tahirzadə, 2005, 188-190). 

 “Şəki fəhləsi” qəzetində isə əhalinin say dinamikliyindəki 

dəyişikliklərlə əlaqədar aşağıdakı məlumatı əldə edirik: “İmperialist 

müharibəsi qalxaraq boğazlar (Bosfor və Dardanel nəzərdə tutulur – 

müəlliflər) bağlandığı kibi ipək istehsalı kəskin surətdə tənəzzül edir. 

Barama toxumu yoxluğundan zavodlar axırıncı barama ehtiyatını 

işlədib qurtarır. 17-ci ilə kibi böylə gedir. Ondan sonra bir-birinin 

dalınca bütün zavodlar dağılır, bağlanmağa başlanır. Gündən-günə 

onlarla, yüzlərlə üməla (fəhlə – müəlliflər) küçəyə itilir. Bunların 

arasında aclıq, xəstəlik (tif, isponka və.s) başlayır. Nəticədə 8 000 

əmələnin (fəhlənin) çox hissəsi tələf olur. Bununla müvazi (paralel) 

olaraq şəhərin başqa əhalisi də azalır. 40 000 nüfuza malik şəhərdə 

1920-ci ildə 19 500 əhali qalır” (Abasov, 15 oktyabr, 1925). 

Ə.Kərimov, həmçinin 1918-ci ildə ermənilər tərəfindən 

müsəlman kəndlərinin talan edilməsi, erməni-müsəlman qırğını 

haqqında məlumat verərək, bunun qarşısını almaq üçün Azərbaycan 

burjuasının türkləri dəvət etmək məqsədilə Batuma nümayəndə 

heyəti göndərdiyini bildirirdi. Eyni zamanda aclıq və xəstəlik 

ucbatından, şəhərdə yaşayan 52 403 nəfərdən 33 000-nin, kənd 

əhalisindən isə 38 000 nəfərin tələf olduğunu yazırdı (Tahirzadə, 

2005, 207-208). 

Yuxarıda gördüyümüz kimi, verilən məlumatlarda, statistik 

rəqəmlərdə müəyyən fərqliliklər müşahidə edilsə də, əhali sayındakı 

azalmanın baş verdiyi danılmaz faktdır. Şübhəsiz, bu dəyişikliyə 

Birinci Dünya müharibəsi, Rusiyada baş vermiş inqilab, dövlət 

çevrilişi və siyasi proseslər, erməni qəsbkarlığı və talanları əsaslı 

surətdə təsir göstərmişdir. Nuxa şəhərinin Azərbaycanın ikinci 

sənaye şəhəri olduğunu, bu xüsusda ipəkçiliyin və digər sənaye 
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sahələrinin mühüm rol oynadığını, kapitalizmin qəzada coşğun 

inkişafı ilə əlaqədar qonşu şəhər və qəzalardan gələn fəhlələrin 

Nuxanın nüfuzunun bir hissəsini təşkil etdiyini, yaranmış vəziyyətlə 

əlaqədar sənaye istehsalının, ticarətin yarıtmaz hala düşdüyünü və 

iş dalınca qəzaya üz tutan insanların öz yerlərinə qayıtdıqlarını, 

qeyd edilən səbəblərin yaratdığı aclıq və xəstəlikləri nəzərə alsaq, 

əhalinin say dinamikliyindəki dəyişikliyin silsilə səbəblərini müəyyən 

etmək mümkündür. Həmçinin əhalinin say artımındakı dəyişikliklərin 

təhlili Şimali Azərbaycanda, eyni zamanda, beynəlxalq aləmdə baş 

verən prosesləri izləmək imkanı verir.  

 

2. 1917–1920-ci illərdə Nuxa qəzasında erməni təxribatları 

fonunda siyasi vəziyyət, milli-dini mücadilə 

Fevral inqilabından sonra, Rusiyada yaradılan Müvəqqəti hökumət 

Cənubi Qafqazı idarə etmək üçün Xüsusi Zaqafqaziya Komitəsi təşkil 

etmişdi. Buna müvafiq olaraq, Nuxa qəzasında da qəza, sahə və kənd 

komitələri formalaşdırılmış, Yelizavetpol quberniyasının komissarı və 

quberniya icraiyyə komitəsinin sədri vəzifəsinə X.Xasməmmədov, 

Nuxa qəzasının komissarı isə Ş.Əmircanov seçilmişdi. Bununla yana-

şı, digər bölgələrdə olduğu kimi, 1917-ci ilin martında Nuxa qəzasında 

da Fəhlə Deputatları Soveti yaradılmışdı. Lakin onun fəaliyyəti ilin son-

larına doğru, demək olar ki, zəifləmişdi (İsmayılov, 2019, 15-18, 22). 

Hələ 1917-ci il martın əvvəllərində Rusiya bolşeviklərinin lideri 

V.İ.Leninin təşəbbüsü ilə yaradılmış Bakı Sovetinə seçkilər keçirilmiş, 

martın 6-da Sovetə 52 nəfər deputat seçilmişdi. Əsasən, menşevik, 

daşnak, eser və 9 nəfər bolşevikdən ibarət Bakı Sovetində və onun 

İcraiyyə Komitəsində bir nəfər də olsa, azərbaycanlı yox idi. Tərki-

bindən bir daha görünürdü ki, Azərbaycanın mərkəzində – Bakıda ya-

ranmış hakimiyyət onun milli mənafeyinə tamamilə yad idi (Abdurah-

manov, 31 mart, 2011).  

1917-ci ilin martın 16-da Gəncədə keçirilən Yelizavetpol quberni-

yası müsəlmanlarının müşavirəsində yaradılması münasib hesab 

edilən Nuxa Müsəlman Milli Şurası qəzada və Nuxa şəhərində ən nü-

fuzlu orqan kimi bölgədə cərəyan edən ictimai-siyasi proseslərdə mü-

hüm rol oynayırdı (İsmayılov, 2019, 18-19). 

Fevral inqilabından sonra cərəyan edən proseslərdə diqqətçəkən 

məqamlardan biri ictimai-siyasi hərəkatların, milli azadlıq mücadiləsinin 
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yüksəlməsi idi. Bəhs olunan dövrdə Şimali Azərbaycanın bütün 

bölgələrində olduğu kimi, Nuxa qəzasında da milli ruh yüksəlmiş, dini 

hisslər güclənmiş, əhali içərisində müstəqilliyə olan inam artmışdı. 

Nuxada baş verən ictimai-siyasi proseslərlə əlaqədar R.Əfəndiyev ya-

zırdı: “Nikolayın devrilməsindən sonra Qafqaz Rusiyadan ayrılıb 

müstəqil seym quruluşu ilə idarə olunurdu (1917-ci ilin Fevral inqilabı 

Çar Rusiyasının devrilməsi və Müvəqqəti hökumətin yaradılması ilə 

nəticələnmişdi. Müvəqqəti hökumət Cənubi Qafqazı idarə etmək üçün 

Cənubi Qafqaz Komitəsi yaratmış və bu qurum bolşeviklərin Oktyabr 

çevrilişinə qədər mövcud olmuşdur. 1917-ci ilin noyabrından 1918-ci 

ilin yanvarınadək olan dövrdə müstəqil Cənubi Qafqaz (Zaqafqaziya) 

Komissarlığı fəaliyyət göstərmiş, onun da istefasından sonra, 1918-ci 

ilin fevralında Cənubi Qafqaz (Zaqafqaziya) Seymi yaradılmış və 1918-

ci ilin mayın 26-dək varlığını davam etdirmişdir – müəlliflər). O zaman 

millət kəndi müqəddəratını təmin etməyə çalışırdı. Sair məmləkətlərdə 

görünən hürriyyəti-milliyə, istiqlaliyyət, tərəqqi, mədəniyyət arzusu ilə 

edilən çıxışlar Nuxada başqa bir rəng almış və Nuxaya məxsus olan 

hərəkət-cümbüş həyəcan sifətlərinə girmişdi. Hər kəsin ağzından bir 

səda və beynindən bir məfkurə meydana atılmaqda idi. Mollalar cama-

atı hürriyyət və istiqlaliyyət nemətlərinin qədrini bilməyə, tövbə-istiğfar 

etməyə, şəriət qaydalarının tətbiq edilməsinə, qayda-qanun yaradılma-

sına səsləyirdi” (AMEA M.Füzuli adına Əlyazmalar İnstitutunun arxivi, 

Fond № 8, Siyahı № 1. İş № 49, s. 24).  

Həmin dövrdə yaradılan və əsasını daşnaklar təşkil edən Erməni 

Milli Şurası qəzanın bəzi kəndlərində özəklər təsis edərək, silahlanma-

ğa başlamışdı. Azərbaycanın bir çox qəzalarında, xüsusən Türkmən-

çay və Ədirnə müqavilələrinə əsasən ermənilərin köçürüldükləri və 

müəyyən üstünlüyə malik olduqları Naxçıvan, Zəngəzur, Qarabağ, 

İrəvan və ona qonşu olan digər qəzalarda erməni daşnak dəstələri, 

Erməni Milli Şurasının və müxtəlif erməni təşkilatlarının hökmü altında 

olan birləşmələr azərbaycanlı əhalinin yaşadığı kəndlərə soxulur, 

kütləvi qətllər və vəhşiliklər törədirdilər. Pedaqoji kurs açmaq üçün 

İrəvana gedən və erməni qətliamları zamanı orada olan R.Əfəndiyev 

yazırdı: “Zaqafqaziya Seymi çağırıldıqdan sonra, İrəvan erməni 

rəqabətilə alovlanmış bir vilayətə çevrilmişdir. Bu vaxt İrəvan Seymdə 

olan Azərbaycan fraksiyasının nəzarəti daxilində olan ərazi hesab edi-

lirdi. Ermənilərin ərazi iddiaları ilə başladıqları qiyam və qətliamlar 
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mart-aprel aylarında artıq İrəvanla yanaşı, Naxçıvanı və qonşu rayon-

ları da bürümüş və 6 aydan çox davam etmişdir” (AMEA M.Füzuli adı-

na Əlyazmalar İnstitutunun arxivi, Fond № 8, Siyahı № 1. İş. 49, s. 28). 

Qeyd edək ki, 1917-ci ilin əvvəllərindən başlayaraq erməni təcavü-

zünün tüğyan etdiyi Azərbaycan torpaqlarından biri məhz İrəvan 

bölgəsi idi. Ümumilikdə, 1917-ci ilin əvvəlindən 1918-ci ilin martınadək 

olan dövrdə İrəvan quberniyasında 197 azərbaycanlı kəndi talan 

edilərək dağıdılmışdı (Балаев, 2008, 10-11). 

Rusiyada Oktyabr çevrilişindən sonra Erməni Milli Şurası Cənubi 

Qafqazdakı erməniləri silahlandırmaq üçün Zaqafqaziya Komissarlığı-

nın bəzi üzvləri ilə əlaqə yaradır, Tiflisdən erməni kəndlərini və 

cəmiyyətlərini silahla təchiz edirdi. Erməni ziyalıları erməni kapita-

listlərini və siyasi partiyalarını bu işdə səfərbər olmağa çağırırdılar. Bu-

nunla belə, Bakı şəhəri, İrəvan, Naxçıvan, Zəngəzur qəzaları və Yeli-

zavetpol quberniyasının digər qəzaları ilə müqayisədə Nuxa və Ərəş 

qəzalarında, həmçinin Zaqatala dairəsində ermənilərin azlıq təşkil 

etməsi daşnakların təxribatçı siyasətinin bu bölgədə genişlənməsinə 

imkan vermirdi (İsmayılov, 2019, 23). 

Bolşeviklər V.İ.Leninin imzaladığı 29 dekabr 1917-ci il tarixli “Türk 

Ermənistanı haqqında fərman”dan daşnakları öz tərəfinə çəkmək üçün 

istifadə edirdilər. Bu fərman rus qoşunları tərəfindən müvəqqəti işğal 

edilmiş Türkiyə ərazisində erməni muxtariyyətinin yaradılmasını nəzər-

də tuturdu. Bolşevik rəhbərləri bu fərmanın reallaşdırmağı, “erməni 

xalqının əsrlərboyu gözlədiyi milli ideyanı həyata keçirməyi” Bakı 

bolşeviklərinin lideri S.Şaumyana tapşırmışdılar (Балаев, 2008, 15-

16).  

1918-ci ilin martın 3-də imzalanan Brest–Litovsk müqaviləsi möv-

cud ssenarini qismən dəyişmişdi. Bolşevik–daşnak qüvvələrinin əsas 

diqqəti əvvəlcə Bakıya, daha sonra bütün Azərbaycan torpaqlarına 

yönəlmişdi.  

Yüksəlişdə olan sosial-ictimai hərəkatı özləri üçün bir fürsət bilən 

bolşeviklər Sovetlər vasitəsilə xalq kütlələrini öz tərəfinə çəkməyə çalı-

şır, onların milli-mənəvi heysiyyatına toxunurdular. Əhalinin inqilabi 

əhval-ruhiyyəsinin təzyiqi və təsiri ilə Nuxa, Şamaxı, Gədəbəy, Gəncə, 

Şuşa, Lənkəran, Astara və başqa yerlərdə fəaliyyət göstərən Fəhlə və 

Əsgər Deputatları Sovetləri, həmçinin əsgər komitələri mövcud haki-

miyyət orqanlarının istefasına, məmurların, zabitlərin vəzifələrindən 
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kənarlaşdırılmasına, xalq milisi yaradılmasına çalışır, hakimiyyət 

orqanlarının işinə qarışır və bir sıra məsələlərin həll edilməsi zamanı 

öz iradələrini həyata keçirməyə müvəffəq olurdular.  

1918-ci ilin fevral–mart aylarında Şəkidə mövcud olan hürriyyət, is-

tiqlal və qarışıqlıqdan istifadə edən Sovetlər tərəfindən əslən şəkili olan 

Mustafa Quliyevi (o, 1922–1928-ci illərdə Azərbaycan SSR-də xalq 

maarif komissarı olmuşdur) burada fəaliyyət göstərmək üçün Şəkiyə 

göndərilmişdir. Lakin bolşevik ideologiyasını yaydığı üçün həyatı təh-

lükə altında qalmış, qohumları tərəfindən şəhərdən qaçırılmışdı (Tahir-

zadə, 2005, 205). 

Sovetlərlə yanaşı, Bakıda milli qüvvələr də fəaliyyət dairəsini ge-

nişləndirmiş, milli və dini birliyin təmin olunması üçün səylər göstərmiş 

və güclərini səfərbər etmişdilər. Çarizm dövründə qızışdırılan məzhəb 

ixtilaflarını aradan qaldırmaq, müsəlmanların birliyini təmin etmək 

məqsədilə azərbaycanlı ziyalılar və din xadimləri Qafqaz müsəlmanla-

rının Qurultayını çağırmaq qərarına gəlmişdilər. 1917-ci ilin aprelində 

“İsmailiyyə” binasında baş tutan və üç gün davam edən qurultaydan 

sonra iştirakçılar Təzəpir məscidinə üz tutaraq birlikdə Cümə namazı 

qılmış və ixtilafın aradan qaldırılması üçün çalışacaqlarına and içmiş-

dilər (Orucov, 2012, 153-155).  

Dini təfriqənin qarşısını almaq və ona yol verməmək məqsədilə 

Bakı qurultayının qərarına əsasən, Mustafa Əfəndi Hacı Məcid Əfəndi-

zadə Şəki qəzası üzrə sünnilərə müfti, Axund Molla Fərəcullah Pişna-

mazzadə isə şiələrə şeyxülislam olaraq Şəkiyə yola düşmüşdülər. 

Şəhərdən və kəndlərdən onları qarşılamaq üçün böyük izdiham top-

lanmışdı. Bu qarşılama zamanı Yusif adlı bir erməni təxribat yaratma-

ğa çalışmış, lakin onun qarşısını almaq mümkün olmuşdu. Müfti və 

Şeyxülislam Şəki əhalisi arasında olan sünni və şiə ixtilafını aradan 

qaldırmaq üçün baş örtüklərini dəyişmiş, məscid minbərində səmimi 

şəkildə görüşmüşdülər. Müfti şiələrin, şeyxülislam isə sünnilərin 

məscidində camaat namazı qıldırmışdı. Onların bu hərəkətləri 

açıqdan-açığa milli heysiyyatın alovlanmasına səbəb olmuşdu (Abdu-

rahmanov, 31 mart, 2011).  

Qeyd etmək lazımdır ki, ermənilərin bu dövrdə həyata keçirdikləri 

milli-qırğın siyasətinin tərkib hissələrindən birini sünni və şiə müsəl-

manlar arasında təfriqə salmaq, müsəlmanları bir-birinə qarşı qoymaq, 
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onlar arasında ayrı-seçkilik yaratmaqla, sünni və şiə müsəlmanları 

təkləyərək soyqırımı həyata keçirmək idi.  

Azərbaycan folklorşünası, filologiya elmləri doktoru, professor 

Seyfəddin Qəniyev yazırdı ki, hələ 1905–1907-ci illər hadisələri zamanı 

“Azərbaycanın müxtəlif bölgələrində olan ermənilər şayiə yayırdılar ki, 

“ermənilərin sünnilərlə heç bir işi” yoxdur. Müəllif belə bir riya və yala-

nın nə ilə nəticələndiyini gözləri ilə görmüş publisist Ö.F.Neman-

zadənin 1906-cı ildə “İrşad” qəzetindəki qeydlərinə əsasən, ermənilərin 

sünni-şiə nifaqı salıb, öz məkrli məqsədlərini həyata keçirmək niyyə-

tində olduğunu bildirirdi: “Kimdir deyən ki, ermənilərin sünnilərlə işi 

yoxdur. Zəngəzur, Qazax mahalında ermənilərin viran etdikləri kənd-

lərin, şəhid etdikləri canların çoxu sünni deyilmiydi? Ayə, Tiflisdə şəhid 

edilən qalayçı ləzgilər sünni deyilmiydilər? Tiflisdə talan edilən və 

yanan evlərin bir xeylisi dağıstanlı, şəkili sünniləri deyilmi?...” (Qəniyev, 

2003, 11). 

Ö.F.Nemanzadə sonda üzünü bütün müsəlman əhaliyə tutaraq 

erməni fırıldağını, erməni məkrini izah edirdi: “Amma Şəki, Şamaxı, 

Dağıstan və qeyri-yerlərdəki hiyləgər ermənilər deyirmişlər ki, bizim 

sünnilər ilə işimiz yoxdur. Əlbət, özlərinin gücləri çatmadıqları, az ol-

duqları yerlərdə çalışırlarmış ki, aranı qatsınlar” (Qəniyev, 2003, 11). 

Nuxada müsəlmanların birliyi istiqamətində aparılan işlərlə yanaşı, 

Azərbaycan maarifçisi, yazıçı, etnoqraf R.Əfəndiyevin təklifi ilə müfti və 

şeyxülislamın təşkilatçılığı Nuxanın din xadimləri və kapital sahibləri bir 

araya yığılmış və yay fəslində müəllimlər hazırlayan pedaqoji kurs 

açılması üçün pul toplanmışdı. Lakin Nuxanın əli silah tutan oğulları 

(R.Əfəndiyev onları “qoçu” adlandırır – müəlliflər) – Münsif oğlu Azaq, 

Yapon Yaqub, Qara Süleyman Zülfiqar oğlu (Sülü bəy) və başqaları 

erməni qətliamlarından qorunmaq məqsədilə silahlanmağa və əhalini 

müdafiə etməyə çalışdıqları üçün, 1917-ci ilin yayında xeyriyyə 

cəmiyyətinin topladığı vəsaiti (14.000 manat) tüfəng və patron alınma-

sına sərf etmişlər. Bununla belə, kursun açılması da təşkil edilmiş və 3 

ay ərzində 70 nəfər müəllim hazırlanmışdı (AMEA M.Füzuli adına 

Əlyazmalar İnstitutunun arxivi, Fond № 8, Siyahı № 1, İş № 49, s.25). 

Onu da vurğulamaq istərdik ki, R.Əfəndiyev yazdığı qeydlərdə 

“qoçu” adlandırdığı şəxslərin kurs üçün toplanmış vəsaitin silah-

sürsatdan ötrü xərclənməsini özbaşınalıq hesab edirdi. Lakin tarixin 

sonrakı gedişi bir daha sübut etdi ki, Azərbaycanın müxtəlif yerlərində 
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baş verən soyqırım ssenarisinin Şəkidə də təkrarlanmaması üçün belə 

hallar zəruri idi (Abdurahmanov, 31 mart, 2011).  

1917-ci ildə, həmçinin Nuxanın I Cümə məscidinin I imamı Əhməd 

əfəndi Hacı Abdürrəhim Əfəndiyevin rəhbərliyində Nuxa şəhərinin I 

Cümə məscidinin camaatı tərəfindən “millət-İslamiyyə beytül malının 

təsisi içün” 1150 manat məbləğində ianə yığılmış, 111 nəfərin adı bu 

siyahıda yer almışdı (AMEA, M.Füzuli adına Əlyazmalar İnstitutunun 

arxivi, II bölmə, ayrıc 22, №1/476, vərəq 2).  

Ermənilər və onların havadarı olan Şaumyanın rəhbərlik etdiyi Bakı 

Soveti və onun yerlərdəki nümayəndələri Səki qəzasının elmi-mədəni 

və strateji əhəmiyyətini yaxşı dərk edir, onun mühüm sənaye mərkəzi 

olduğunu nəzərdən qaçırmırdılar. Şəki tarixində yalnız XIX əsr və XX 

əsrin əvvəlləri üçün xarakterik olan bir neçə məqama diqqət ye-

tirməklə, şəhərin strateji əhəmiyyətinə nəzər salmaq istərdik. Belə ki, 

Qafqazda ilk manufaktura 1829-cu ildə Şəki əyalətinin tərkib hissəsi 

olan Xanabadda, Avropada ən böyük ipək fabriki 1861-ci ildə Nuxada 

açılmışdı. Çar İmperiyasında ilk dəfə elektrik enerjisindən istifadə 

etmək yolu ilə barama açmaq təcrübəsi Şəki sahibkarı Salam Lətifovun 

zavodunda həyata keçirilmiş, Bakıdan sonra ikinci mətbəə 1911-ci ildə 

Şəkidə fəaliyyətə başlamış, şərqdə dramaturgiyanın əsası burada 

qoyulmuşdu. Yalnız 1911-ci ildə Nuxadan 10.000.000 qızıl (manat) 

qiymətində xaricə ipək çıxarılmışdı. 1916-cı ilədək Şəkidə 120 ipək 

istehsal edən fabrik və zavod, 60 gönçülük (dabbaqlıq) sənətxanası 

fəaliyyət göstərmişdir. Şəki bəhs olunan dövrdə M.F.Axundov, 

Ə.N.Xalisəqarızadə, R.Əfəndiyev, F.X.Xoyski, A.F.Pişnamazzadə kimi 

dühalar yetirmişdi.  

Bütün bunlar ərazi iddiaları ilə çıxış edən, dənizdən-dənizə Böyük 

Ermənistan qurmaq və qüdrətli erməni dövlətinə sahib olmaq niyyəti ilə 

çarpışan erməni şovinistlərin planlarında Şəki qəzasının məxsusi 

önəm daşıdığına şübhə yaratmırdı (Abdurahmanov, 28 aprel, 2011).  

Şəki şəhərində yaşayan erməni burjuaziyası ciddi hazırlıq aparır, 

Bakı Soveti ilə əlaqəni gücləndirirdi. S.Şaumyanın quyruqları yerlərdə 

öz ermənipərəst hakimiyyət strukturlarını yaradır, Şəkidə hökm sürən 

hürriyyət şəraitindən istifadə edir, kütlələrin qılığına girib, onları öz 

arxalarınca aparmağa çalışırdılar (Abdurahmanov, 28 aprel, 2011). 

1918-ci ilin yanvarında Tiflisdə yaradılan 700 nəfərlik “Şəki erməni 

batalyonu” adlı cəza dəstələri erməni korpusunun komandiri general 
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Nazarbekovun göstərişi ilə bölgəyə gələrək, Şəkinin Qayabaşı kən-

dində öz qərargahını qurmuş və şəhərin aşağı dağlıq kəndlərini 

nəzarət altına almışdı. Batalyon üzvləri Evoğlu kəndinin komissarı 

Nəsir xanı öldürmüş, Zəyzid və Bayan kəndlərində iki müsəlmanı qətlə 

yetirərək, meyitlərini təhqir etmişdilər. Səbətlidə olan erməni dəstələri 

də müsəlman əhaliyə qarşı qırğın törətmək üçün planlar hazırlamışdı 

(İsmayılov, 2019, 24-26). 

Ermənilər tərəfindən ələ alınaraq Şəkiyə göndərilən Şahmalıyev 

soyadlı birisi 1918-ci ilin martında əhalini şəhərin “Hürriyyət” meydanı-

na toplayıb hərc-mərclikdən qurtarmaq istəyən adamlara qəzada yeni 

hökumət qurmağa ehtiyac olduğunu bəyan etmişdi. Onun təkliflərini 

müdafiə edən ruhani Şeyx Əli məlumat verib demişdir ki, Şəkiyə 

gəlmək istəyən hökumət başçısını Çapağan kəndində ayrılan yolda 

qarşılamaq lazımdır. Şəkidə sənətkalıqla məşğul olan Moses adlı 

erməni qabağa çıxaraq, Şeyx Əli Salmana demişdir: “Siz hörmət və 

nüfuz sahibisiniz. Sizsiz biz hökumət başçımızı qarşılasaq, naincik qa-

la bilər. Yaxşısı budur ki, siz də bizə qoşulub təzə başçımızı qarşıla-

mağa faytonsuz-zadsız piyada gedək, xətri xoş olsun”.“Sən demə, 

gələn hökumət başçısı Ter-Qriqoryan imiş. Ter-Qriqoryan fəaliyyətə 

başlayandan az sonra, Oğuzda və Qayabaşı kəndində özünün milli 

qurtuluş daşnak hakimiyyət orqanlarını yaratdı. Onun qısa hakimiyyəti 

dövründə Şəki qəzasında milli zəmində ermənilərlə azəri türkləri ara-

sında toqquşmalarda ermənilər tərəfindən iyirmidən çox kənd viran 

edildi, minlərlə adam qırıldı” (Əfəndiyev, 2003, 5-6).  

O, hətta Milli Komitəyə (1918-ci ilin martında şəhər ziyalıları və 

burjuaziyası tərəfindən yaradılmışdı – müəllif) şəhəri ermənilərə ver-

mək təklifini də etmişdi. “Bununla Ter-Qriqoryan Şəki şəhəri və qəza-

sındakı erməni-müsəlman davasının mütəşəbbüslüyünü öhdədar olub, 

murdar fikrini həyata tətbiq etməyə başlamışdı” (Tahirzadə, 2005, 

207). 

Bu faktlara əsaslanaraq, qəzada ermənilərin artıq təşkilatlandıqla-

rını, müsəlman-türk kəndlərinə olunan hücum və təzyiqlərin miqyasını, 

milli qırğın ssenarisinin Şəkidə də davam etdirilməsi cəhdlərinin möv-

cud olduğunu müəyyən etmək mümkündür.  

 Ə. İsmayılov 1918-ci il mart-aprel hadisələri zamanı Nuxadakı 

vəziyyəti aşağıdakı şəkildə işıqlandırırdı: “Ter-Qriqoryana arxalanan 

erməni daşnakları şəhərdə xüsusi komitə və komissiyalar yaratdılar. 
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Bu arada Gürcüstan vasitəsi ilə erməni qoşunlarının Şəkiyə gəlməsi 

xəbəri alındı. Bu xəbər böyük həyəcana səbəb oldu. Milli Komitənin 

məsləhəti ilə, xəbərsiz gələn ordunun istiqbalına xüsusi bir heyət 

göndərildi. Bu heyətin başında erməni vətəndaşların nümayəndəsi du-

rurdu. İkindi çağı Mixak Boyaqçı oğlu, Şaşaməlik Allahverdov, 

bələdiyyə idarəsinin rəis müavini Məhəmməd bəy Fərzəliyev, Haşım 

bəy Əmircanov və iki nəfər mühafiz yola düşdülər. Kiş çayı bəndinin 

yaxınlığında heyətin qabağı kəsilib, Fərzəlibəyov və mühafizlərdən 

Məşədi Cabbar Dadanovdan başqa bütün heyət üzvlərinin həbsi 

ermənilər tərəfindən qətlə yetirilir” (Tahirzadə, 2005, 207).  

Digər tərəfdən, Şəkidə yaradılan Müsəlman Milli Şurası (Milli Ko-

mitə) üzvləri və rəhbərlik operativ tədbirlər görürdülər. Kütləvi maa-

rifləndirmə və bir çox qurumlar ermənipərəst hakimiyyəti ifşa edib nü-

fuzdan salmaq yolunda çəkinmədən mübarizə aparırdılar.  

Xalq arasında, tədricən, milli qeyrət, milli birlik, milli qurtuluş, hür-

riyyət və müsavat təbliğatının güclənməsi erməni vandalizminə qarşı 

mübarizəni asanlaşdırırdı. “Türk federalistlər”, “Əhrar”, “Hümmət ”, “İt-

tihadi-İslam” və digər partiyaların Şəki özəklərinin bir qismi Şəki müsa-

vatçıları ilə birləşib, vahid platformada fəaliyyət göstərməyə başlamış-

dılar. 1918-ci ilin əvvəllərində Şəki qəzasında Müsavat firqəsinin 400-ə 

yaxın üzvü var idi. Bu firqəyə Şəkinin məşhur ipək sənayeçisi Törə Sa-

lam, zərgər Usta Əziz oğlu, görkəmli ziyalı Veysəl Əfəndi Mustafayev, 

dövrünün tanınmış hüquqşünası Mustafabəy Əlibəyov (“İşıq” qadın 

jurnalının nasiri Xədicə xanım Əlibəyovanın əridir – müəlliflər) Şəkinin 

Hacı Zeynalabdini sayılan tacir Hacı Məmmədrəsul Əliyev və onlarca 

başqaları maddi-mənəvi kömək edirdilər (Əfəndiyev, 2003, 17).  

Onu da qeyd edək ki, Şəkinin ağsaqqal ruhani və nüfuzlu şəxsləri 

erməni kapitalistləri və tacirlərini Cümə məscidinə toplayaraq onlara 

başa salmışdılar ki, əgər qarət və qətllər davam edərsə, Şəki əhalisi 

buna lazımi səviyyədə cavab verəcəkdir. Müqavimət göstərmək üçün 

yerli əhalinin, yəni azərbaycanlı müsəlman əhalinin kifayət qədər 

həmrəyliyi və silah-sürsat vardır (Abdurahmanov, 28 aprel, 2011). 

Bununla belə, erməni hücumları nəticəsində Nuxa qəzasında 22 

kənd dağıdılmış və yandırılmış, əhalisinə divan tutulmuş, əmlakları 

qarət edilmişdi (İsmayılov, 2019, 28-33). 

Nuxa qəzasının bəzi yerlərində bolşevik-daşnak qüvvələri 

müəyyən təxribatlar həyata keçirə bilsələr də, onların qəzada və Nuxa 
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şəhərində soyqırımı planları baş tutmadı. Müsəlman əhalidən ibarət 

silahlı dəstələrin təşkili, qüvvələr nisbətində balanslaşmanın yaranması 

erməni özbaşınalıqlarına qarşı mübarizəni təmin etmiş oldu.  

Ermənilərin soyqırımı planlarının iflasa uğramasında yuxarıda 

qeyd edilənlərlə yanaşı, ərazidə milli burjua nümayəndələrinin, milli 

ziyalıların və müsəlman ruhanilərin mövqeyinin güclü olması, həmçinin 

onların həmrəyliyi nəticəsində əhalinin ermənilərə qarşı mübarizəyə 

səfərbər edilməsi və son olaraq Osmanlı qüvvələrinin qəzadakı mü-

səlman əhaliyə köməyə gəlməsi əsas rol oynamışdı. Hətta Nuru paşa 

Şəkiyə gəldikdə görkəmli ədəbiyyatşünas, mətnşünas, şair Salman 

Mümtaz ona və Osmanlı ordusunun hərbi naziri Ənvər paşaya şeir 

ithaf etmişdi (Tahirzadə, 2005, 236-239). 

AXC-nin yaranması və dövlətçilik ənənələrinin bərpa edilməsi erməni 

fitnəkarlığına və qiyamlarına qarşı mübarizəni asanlaşdırdı. Nuxa 

qəzasında, xüsusilə bu mənada sabitlik əldə edildi. İstər Bakı XKS-nin 

tərkibində, istərsə də Qarabağ, Şərur–Dərələyəz, Zəngəzur, Naxçıvan, 

İrəvan, Göyçə və başqa ərazilərdə Cümhuriyyətə, onun müsəlman 

əhalisinə qarşı təcavüzkar siyasəti, cinayətkar və təcavüzkar hərəkətləri, 

separatçı fəaliyyəti ilə seçilən erməni millətçiləri Nuxa qəzasında üstünlük 

əldə edə bilmədiklərindən, “həmrəylik çağırışı” etməyə məcbur olurdular. 

AXC dövründə nəşr edilən “Azərbaycan” qəzetinin 58-ci sayında çap 

edilən Şəki Erməni Milli Komitəsinin sədri Tumanyansın parlamentin 

fəaliyyətə başlaması ilə əlaqədar göndərdiyi təbrik məktubunda yazılırdı: 

“Erməni Milli Komitəsi Azərbaycan Parlamanının güşadını təbrik və 

təhniyətlə ümidvar olur ki, xalq nümayəndəliyi dəvəti ilə iki qonşu millətin 

ittifaq və müvafiqət [həmrəylik] ilə yaşaması ideyası feilən hasil olacaqdır. 

Komitə inanır ki, Azərbaycan millətlərinin səadəti ermənilərlə 

müsəlmanların doğma qardaş kimi mehriban yaşamalarındadır. Bir-

birimizə qarşı ədavət və nizanın [ixtilafın] aşkarən mənasız olduğunu 

anlayaraq artıq əl-ələ verib millətlərin kəndi müqəddəratının kəndi əllərinə 

verilməsi əsası üzərinə cavan Azərbaycanın dövlət imarətini təmir 

etməlidirlər” (Tumanyans, 7 dekabr, 1918). 

Sonrakı dövrlərdə qəzada əmin-amanlığın bərpa olunmasının 

nəticəsi idi ki, 1919-1920-ci illərdə və ondansonrakı dövrdə Azərbay-

canın müxtəlif qəzalarında yaşayan əhalinin bir qismi bura pənah gəti-

rirdi. Məsələn, Quba və Dərbənd ətrafında yaşayan və erməni vəhşi-

liklərinə məruz qalan 400 yəhudi ailəsi Şəki qəzasının Oğuz kəndinə 
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köçərək burada məskunlaşmışdı (Tahirzadə, 2005, 186). Həmçinin 

1918-1920-ci illərdə erməni-daşnak zorakılığından və qırğınlardan 

yaxa qurtarmaq istəyən yerli türkdilli əhali öz ata-baba yurdlarını – Eç-

miədzin, Sürməli, Yeni Bəyazid, Qars, İrəvan, Zəngəzur və s. yerləri 

tərk etmiş, onların bir hissəsi – 1164 ailə (4 999 nəfər) Şəki qəzasında 

yerləşmişdi (ARDA, Şəki filialı, Fond № 102, Siyahı № 1, İş № 1). 

Beləliklə, 1917-1918-ci illərdə Şimali Azərbaycanda cərəyan edən 

hadisələrə nəzər saldıqda, qısaca olaraq, aşağıdakı ümumiləşməni 

aparmaq mümkündür. Fevral çevrilişindən sonra Azərbaycanda haki-

miyyətin birdən-birə milli qüvvələrin əlinə keçməsi yetişməmişdi. 

Ermənilər Sovetlərdən, onun arxasında duran Rusiya bolşeviklərindən 

real kömək və dəstək aldıqları halda, azərbaycanlılar bundan məhrum 

idilər. Əsrlərlə öz mənfur niyyətlərini həyata keçirməyə hazırlaşan daş-

nak dəstələrinin hərbi və iqtisadi qüvvəsi, bəzi ərazilər istisna olmaqla, 

milli hərəkata rəhbərlik edən ziyalılarımızın və burjuaziyamızın imkan-

larından daha geniş idi.  

Azərbaycanın yalnız mərkəzində deyil, ucqar rayonlarında da ha-

kimiyyəti ələ almaq üçün çalışan erməni riyakarlarının yerlərdə rəhbər-

liyə soxulması bu işdə mühüm rol oynayırdı. Sinfi mübarizə ideyasını 

əldə bayraq tutan bolşevik təbliğatı aclıq, cəhalət, hüquqsuzluq və 

məfkurə fırtınasında çapalayan sadə xalq kütlələrinin həmrəyliyinə 

mənfi təsir göstərirdi. Nəhayət, erməni şovinizminin xəstəlik dərəcə-

sində coşduğu dövrdə, milli-azadlıq hərəkatlarında Rusiya İmperiyası 

ərazisində yaşayan müsəlmanların və türklərin birliyi fikrinin 1917-

1918-ci ilin başlanğıcında millətçilik və azərbaycançılıq ideologi-

yasından güclü olması, Azərbaycan milləti halında birləşərək, erməni 

xüdpəsəndliyinə qarşı mübarizəyə daha adekvat təsir göstərmək im-

kanlarını zəiflədirdi.  

 

3. 1918–1920-ci illərdə dini həyat 

İnqilabdan sonra Azərbaycanda genişlənən Milli Azadlıq Hərəkatı-

nın nəticəsi olaraq, 1918-ci ilin 28 mayında elan edilən İstiqlaliyyət 

Bəyannaməsi ilə müsəlman Şərqində ilk demokratik respublika olan 

Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti meydana gəldi1.  

 
1  Tanınmış maarif xadimi, şair Abdulla bəy Əfəndizadə AXC-nin yaranması 

münasibətilə “Ey vətəndaşlar bu gün eydi-səadətdir bizə  
Zaat-pak kibriyadan bir inayətdir bizə.  
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Altı maddədən ibarət İstiqlaliyyət Bəyannaməsinin 4-cü maddəsinə 

əsasən, Azərbaycan Xalq Cümhuriyyəti “millət, məzhəb, sinif, silk və 

cins fərqləri gözləmədən qələmrəvində yaşayan bütün vətəndaşlarına 

hüquqi-siyasiyyə və vətəniyyə təmin etdi” (Azərbaycan tarixi, 2008, 

344). Beləliklə, milli, dini, ictimai vəziyyətindən, cinsindən, məzhəbin-

dən asılı olmayaraq, bütün vətəndaşlara hüquq bərabərlik verildi, 

respublika daxilində yaşayan bütün xalqların nümayəndələrinin sərbəst 

inkişafı üçün təminat yaradıldı. 

Cümhuriyyət dönəmində atılan addımlardan biri təhsil sahəsinin 

inkişafı və nəzarətdə saxlanılması məqsədilə məktəblərin milliləşdi-

rilməsi idi. Azərbaycan hökumətinin 1918-ci il 28 avqust tarixli qərarı ilə 

məktəblər milliləşdirildi, bütün ibtidai tədris müəssisələrində təhsilin 

şagirdlərin öz ana dilində aparılması və dövlət dili olan ana dilinin 

tədrisinin icbari surətdə həyata keçirilməsi münasib bilindi. Müəllimlərə 

olan ehtiyacı ödəmək üçün 1918-ci ildə Gəncə, Şəki və Zaqatalada 

qısamüddətli pedaqoji kurslar təşkil olundu və bu kurslara 150 nəfər 

cəlb edildi. AXC maarif nazirinin 28 oktyabr 1918-ci il tarixli, 68 nömrəli 

Sərəncamı ilə Şəki şəhərində fəaliyyət göstərən ali-ibtidai məktəb mil-

liləşdirildi. Həmin vaxtadək Şəki oğlan gimnaziyasının hazırlıq sinif 

müəllimi olan Məbud əfəndi Əfəndiyev ali-ibtidai məktəbə müəllim təyin 

 
1300 il bundan əvvəl Həzrətin vəd etdiyi, 
Kimsə layiq olmadan vəd şəfaətdir bizə.  
Bir bakın kimdir gələn, məzlumların fəryadına?  
Qəhrəman türk odrusu mühr-ədalətdir bizə”. Misraları ilə başlayan və  
“Yaşasın sultan qazi, yaşasın Ənvər paşa,  
Yaşasın qurban millət-qəhrəman türk əsgəri,  
Razi qılsın ümmətindən həzrəti peyğəmbəri.  
Yaşasın türk ittihadı, ittifaqi-müslimin!  
Nüsrət əta eyləsin, ol zat rabbil-aləmin” misraları ilə bitən “1918-ci il 28 may. 

“Bayram təbriki” adlı şeir ithaf etmişdi. Əski əlifba ilə nəşr edilən bu şeiri kitabın 
müəllifləri Şəki şəhər, Kiş kənd sakini Malik Qarayevin şəxsi arxivindən aşkar 
etmişlər. Şeirin çap edildiyi vərəqin üzərində əski əlifba ilə əlyazma şəklində Seyid 
əfəndi Hacı İsaq əfəndi oğluna məxsusdur sözləri yazılmışdır. (Kiş kənd sakini 
Qarayev Malik Müdəbbir oğlunun şəxsi arxivi). Onu da qeyd etmək istərdik ki, Seyid 
əfəndi 1918-20-ci illərdə AXC ordusunda xidmət etmişdir. Abdulla bəy Əfəndizadə 
AXC parlamentinin Nuxa şəhərindən seçilmiş deputatı olmuşdur. O, görkəmli 
maarifçi, etnoqraf, yazıçı Rəşid bəy Əfəndiyevin qardaşı, tanınmış şair Hikmət 
Ziyanın isə babasıdır.  
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olundu (1918–1920-ci illərdə nəşr olunmuş “Azərbaycan” qəzetinin tam 

külliyyatı, 2021, 2).  

1918-ci il noyabrın 29-da M.Ə.Rəsulzadənin imzası ilə Milli Şura-

nın “Bütün Azərbaycan əhalisinə müraciət”i dərc olundu. Sənəddə sırf 

Azərbaycan müsəlmanlarına məxsus olan Şurayi-Millinin “milli bir 

şəkildən çıxarılıb, dövləti bir şəklə” salınacağı bəyan edilirdi. Müraciət-

namədə Azərbaycan vətəndaşlarına xitabən deyilirdi ki, “Bütün Azər-

baycan vətəndaşları bila-fərqi millət və məzhəb, bir vətənin övladları-

dırlar. Ümumi Vətəndə müştərək həyatlarını qurmaq və bərabərlikdə 

kəndi səadətlərini hazırlamaq üçün onlar bir-birlərinə əl uzatmalı və 

yardım etməlidirlər” (Azərbaycan tarixi, 2008, 344).  

AXC-nin elan olunmasından sonra hökumətin qarşısında duran 

məsələlərdən biri də Qafqaz (Zaqafqaziya) Müsəlmanları Ruhani İda-

rəsinin Tiflis şəhərindən Bakı şəhərinə köçürülməsi, həmçinin 1917-ci 

ildə ləğv edilmiş şeyxülislamlıq və müftilik vəzifələrinin yenidən təsis 

olunması idi.  

Hələ Gəncədə müvəqqəti olaraq məskunlaşarkən, hər iki məzhə-

bin lideri Ruhani İdarəsinin Osmanlı nümunəsində “Məşixət” (ərəbcə 

şeyxlik) adlandırılmasını təklif etmişdi. 1918-ci ilin 1 sentyabrında 

Şeyxülislam və müftinin birgə qərarı əsasında iki idarə vahid bir dini 

qurum olan Məşixətdə birləşmişdi (Nahid Məmmədov, 2018, 71).  

1918-ci il sentyabrın 15-də Bakı azad olunduqdan sonra, Ruhani 

İdarəsi Bakıya –paytaxta köçürüldü və Axund Molla Ağa Əlizadə ən 

yüksək ruhani rütbəsi olan şeyxülislamlığa yeganə namizəd oldu. O, 

eyni zamanda, Məvarayi-Qafqaz Müsəlmanları Ruhani İdarəsinin sədri 

idi. Bir il əvvəl Müfti Hüseyn Qayıbzadənin vəfatından sonra yerinə 

yeni müfti təyin olunmamış, həmin vəzifəni Mustafa Əfəndizadə icra 

edirdi (Nurullayev, 2014, 83).  

Hökumətin Bakıya daxil olduqdan sonra yaydığı məlumatda bildiri-

lirdi ki, Azərbaycan hökuməti şəhər və onun ətrafının əhalisini milliyyəti 

və dinindən asılı olmayaraq, Azərbaycanda yaşayan bütün vətəndaşla-

rın həyatını, əmlakını və hüquqlarını eyni dərəcədə qoruyacaqdır 

(Azərbaycan tarixi, 2008, 363).  

AXC dövründə sünni və şiə idarələri “Məşixəti-İslamiyyə” İdarəsində 

birləşdirildi və onun üzvləri “nazir müavini” statusu aldı. 13 nəfər üçün ştat 

cədvəlinə uyğun maaş ayrıldı. Daha 31 nəfər ruhani üçün də yüksək 

maaş kəsildi. “Məşixəti-İslamiyyə”nin həmsədrləri Şeyxülislam Axund Ağa 
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Ağaəlizadə və Müfti Mustafa əfəndi Əfəndizadə oldu (Azərbaycan Xalq 

Cümhuriyyəti Ensiklopediyası. Nuxa qəzası, 2005, 195).  

Müsəlmanlardan dövlət siyasətinə deyil, sitayiş etdikləri dinə və 

müstəqil dövlətə xidmət etmələri xahiş olundu. Ruhanilərin maddi tə-

minatı dövlət hesabına və vəqflərdən gələn gəlirdən təmin edildi 

(Məmmədli, 2005, 38-39).  

Hökumət isə yalnız Məşixətdə təmsil olunan ruhanilərin deyil, 

məhəllə məscidlərində rəsmi şəkildə fəaliyyət göstərən din xadimlərinin 

də maaşla təmin olunmasına çalışır, bu barədə bir sıra çıxışlar edir, 

təkliflər hazırlayırdı. Azərbaycan Milli Azadlıq Hərəkatının lideri 

M.Ə.Rəsulzadənin Azərbaycan parlamentində bu istiqamətdə etdiyi 

çıxış xüsusilə diqqətəlayiq idi. O, parlamentdəki çıxışında Məşixət 

İdarəsinin yalnız sədrlərdən ibarət olmadığını, digər din xadimlərinin də 

qeydinə qalmağın vacib olduğunu aşağıdakı şəkildə ifadə edirdi: “On-

lardan başqa qazılar, məhəllə mollaları və sairlər var ki, artıq onların 

halın düşünməlidir. Çün onlara indi dövləti-xidmət [dövlǝt qulluğu] ve-

rilmişdir. Qabaqda onların vəzifəsi ancaq bir dəftər saxlamaq idi, şimdi 

isə camaatdan əsgər alınması münasibəti ilə öhdələrinə dövləti vəzifə 

yüklənmişdir. Hər daim əxzi-əsgər [hǝrbi çağırış] idarələri ilə əlaqədar 

olub, əsgəri işdə çalışırlar. Binaənileyh, biz arzu ediriz ki, hökumətimiz 

Məşixət İdarəsi haqqında bir layiheyi-qanuniyyə tərtib və Məclisi-

Məbusana təqdim etsin” (1918–1920-ci illərdə nəşr olunmuş “Azərbay-

can” qəzeti, 2024, 473).  

AXC-nin mövcud olduğu 1918-1920-ci illərdə ruhanilər orduda 

xidmət etməyə başladılar və “hərbi” mollalara rəhbərlik etmək üçün 

Hərbi Nazirliyin Baş Hərbi mollası vəzifəsi təsis olundu. Orduda hərbi 

mollanın mənəvi-əxlaqi keyfiyyətlərinə xüsusi fikir verilir, vəzifəyə təyin 

edilməzdən əvvəl Hərbi Nazirlik tərəfindən Məşixətə müraciət olunur, 

namizədin xasiyyətnaməsi əldə edilirdi. Orduda xidmət göstərən molla-

lar Hərbi Nazirlik tərəfindən diqqətdə saxlanılır, onlardan İslam qayda-

larına əməl olunması, əsgərlərə mənəvi dəstək vermələri tələb olunur-

du (Məmmədli, 2005, 37).  

Hərbi xidmətdən boyun qaçıran və ya səfərbərlik məsələlərində bi-

ganəlik edən din xadimlərinin cəzalandırılması qərara alınmışdı. Mə-

sələn, Nuxa qǝzasının 3-cü sahǝ Orta Zəyzid prixod mollası hərbi 

çağırış məsələsində xəyanətdə ittiham olunaraq, xidmətdən qovulmuş, 

“işi təhqiq edilib qəbahəti sabit olduğu [sübut edildiyi] təqdirdə qanunən 
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cəzalanması İdareyi-Məşixət [Şeyxülislamlıq İdarǝsi] tərəfindən qərara 

alınmış və icrayi-müqərrərat [qǝrarın icrası] üçün məqami-aidinə [ai-

diyyǝtli quruma] yazılıb təvəssüt edilmişdir [vǝsatǝt qaldırılmışdır]” 

(1918–1920-ci illərdə nəşr olunmuş “Azərbaycan” qəzetinin tam külliy-

yatı, 2024, 100).  

 “Azərbaycan” qəzetinin 1919-cu il 21 may tarixli 185 №-li buraxılı-

şında Məşixət İdarəsinin rəhbəri, Şeyxülislam Axund Ağa Əlizadənin 

ölkə qazılarına müraciəti ilə bağlı yazı çap edildi. Şeyxülislamın Cüm-

huriyyətin yaranmasının ildönümü münasibətilə qazılara ünvanladığı 

teleqrafda 28 may tarixində Azərbaycan istiqlalının elanı münasibətilə 

şəhər və kəndlərdə bayram tədbirləri həyata keçirməyin vacibliyi qeyd 

olunur, şükür və dualar etməyin, hökumətimizin daimi olmasını 

diləməyin vacibliyi öz əksini tapırdı: “Məsacidi [məscidləri] hər nə qədər 

mümkün isə fərş edib [döşǝyib], xaricini və daxilini müzəyyən qılasınız 

[bǝzǝyǝsiniz] və məscidlər üstə çırağan edəsiniz. Camaat kamali-

təntənə ilə məsacidə cəm olub o günün şərənə nitq demək, məktəb 

uşaqlarını azad etmək dəxi lazımdır. Və bu barədə artıq səy və 

hümmət etmək cənabınıza tövsiyə olunurdu” (1918-1920-ci illərdə nəşr 

olunmuş “Azərbaycan” qəzetinin tam külliyyatı, 2023, 296).  

Müraciətə uyğun olaraq, 1919-cu il may ayının 28-də Nuxa şə-

hərində Cümhuriyyətin yaranmasının ildönümü münasibətilə böyük bir 

bayram – tədbiri-ümumhərbi parad təşkil edilmişdi. Tədbirdən İki gün 

öncə geniş hazırlıq işləri görülmüş, 28 may günü tətil elan olunmuşdu. 

Nuxa qalası tədbir üçün hazırlanmış, küçələr təmizlənmiş, şəhər və 

yaşayış binaları üçrəngli bayraqlar, xalılar və gül-çiçəklə bəzədilmişdi. 

Bayram günü camaat ibadət üçün qalanın içində olan məscidə 

toplaşmışdı. Əhali sevinclə, milli qürür hissilə bayramı qeyd etmək 

üçün səfərbər olmuşdu. Məktəbli uşaqlar əllərində ay-ulduzlu, üçrəngli 

bayraqlarla nəğmələr oxumuş, Azərbaycanın istiqlaliyyəti ilə əlaqədar 

şüarlar səsləndirmişdilər. Maraqlı məqamlardan biri tədbirdə şəhərin 

erməni əhalisinin ruhaniləri ilə birgə iştirak etməsi idi.  

Əbdül Əhǝd Sultanzadənin müəllifliyi ilə “Azərbaycan” qəzetində 

bayram tədbiri ilə bağlı dərc edilən yazı Cənabi-Haqqa şükürlər ifadə 

edilməsi ilə başlayırdı. Yazıda əks olunanları müəyyən ixtisarla diqqətə 

çatdırırıq: “Şəki əhalisi bilafərqi-millət [millǝt fǝrqi olmadan] bu bayramı 

ziyadə bəşaşətli [sevincli] və təntənəli bir surətdə qarşıladı… Ruha-

nilərimiz həpsi, başda Nurməhəmməd əfəndi və axund Molla Fərəculla 
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olaraq məsciddə hazır dururdular. Şəhərimizdə olan mənsəb sahiblə-

rindən Bələdiyyə İdarəsinin rəisi Azaq Mustafazadə, qəza qaimməqamı 

(rəisi) Əyyub bəy Rəfibəyov, Əxzi-əsgər [Hǝrbi çağırış] idarəsi rəisi 

yüzbaşı Əhməd bəy Yusifbəyov, Nuxu Ümuri-xeyriyyə [Sosial tǝminat] 

dairə müfəttişi Harun bəy Sultanov və qeyriləri mövcud idilər… Saat 12-

nin yarısında qazı Nurməhəmməd əfəndi atəşin bir nitq irad edərək, 

Qurani-kərimdən bir ayə oxuyaraq bu bayramın böyük bir eyd olduğunu 

və bunun üçün Cənabi-Haqqa ziyadə şükürlər yetirməyi camaata 

söyləyərək, bu gün ilə ümumazərbaycanlıların eydlərini təbrik etdi, 

camaat “Yaşasın istiqlaliyyətimiz! Yaşasın Azərbaycan Hökuməti!” deyib 

bağırdılar… Sonra xütbə oxuyub, dua etdilər… Duadan sonra məscidin 

həyətində əsgərlər rəsmi-keçiddən ötrü qalanın yuxarı tərəfindəki 

meydana çəkildilər… Bundan sonra, axund Molla Fərəculla və keşiş 

Ter-Saak əsgərləri təbrik etdilər… Bu günün ziyafətinə Bələdiyyə İdarəsi 

əsgərlərə yemək hazırlamaq üçün 5 min manat və şəhərin fəqir 

əhalisinə 10 min manat ianə buyurmuşlar və həman gün axşam 

Bələdiyyə İdarəsinin təşəbbüsü ilə klubda bir müsamirǝ-ziyafət [konsert 

ziyafǝt] əmələ gətirilmişdi. Buraya şəhərin əyan-əşrafı və ziyalıları dəvət 

olunmuşdu…Şəki əhalisi çox ziyadə bəşaşətli və təntənəli Azərbaycan 

Hökumətinin bir ilini qarşıladı” (1918-1920-ci illərdə nəşr olunmuş 

“Azərbaycan” qəzeti, 2023, 155-157). 

Şeyxülislam Ağa Əlizadənin və Mufti Mustafa Əfəndizadənin adın-

dan nəşr olunan Məşixət xəbərlərində bu idarəyə edilən müraciətlərin, 

yazılan ərizələrin yalnız türk (Azərbaycan) dilində olmasının vacibliyi 

bildirilirdi. Əks halda, belə müraciətlərin qəbul edilməyəcəyi ifadə olu-

nurdu (1918–1920-ci illərdə nəşr olunmuş “Azərbaycan” qəzetinin tam 

külliyyatı, 2024, 498).  

Bir sıra tədqiqat əsərlərində Azərbaycandakı məscidlərin illik gəliri-

nin, mədaxilinin 1918–1919-cu illər ərzində məxaricindən 2,4 dəfə çox 

olduğu qeyd olunmuşdur. Həmin gəlirin müəyyən hissəsini nəzir-niyaz, 

xüms, zəkat və başqa dini vergilər təşkil etmişdi. AXC zamanında Çar 

Rusiyasından bəri məscidlərin ixtiyarında olan vəqflər də saxlanmışdı. 

1919-1920-ci illərdə Azərbaycanın kənd məscidlərinin ixtiyarında 7560 

ha yararlı torpaq sahəsi movcud olmuşdur (Əhədov, 1991, 63).  

Cümhuriyyət dönəmində Şeyxülislam Ağa Əlizadə tərəfindən Qaf-

qazda Ali Dini Təhsil İnstitutunun açılması üçün edilən təşəbbüs höku-
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mət tərəfindən müsbət qarşılanmış, lakin bolşevik işğalı buna imkan 

verməmişdir (Məmmədli, 2005, 38).  

 

Nəticə 

Tədqiq olunan xronoloji zaman çərçivəsində Şimali Azərbaycanda, 

o cümlədən onun ayrı-ayrı bölgələrində cərəyan edən ictimai-siyasi 

proseslərin obyektiv şəkildə araşdırılması dövrün ümumi mənzərəsinin 

daha dolğun təsəvvür edilməsinə şərait yaradır. Bu baxımdan, Nuxada 

müşahidə olunan hadisələr xüsusi əhəmiyyət kəsb edir.  

Nuxa qəzasında əhalinin say artımının təhlili sosial-iqtisadi real-

lıqların və siyasi proseslərin bölgəyə təsirini aydınlaşdırmaq imkanı 

yaratmışdır. Belə nəticəyə gəlinmişdir ki, I Dünya müharibəsi 

səbəbindən yaranmış sosial-iqtisadi çətinliklər, Rusiyada cərəyan edən 

proseslərlə bağlı dəyişən reallıqlar, bolşevik-daşnak təxribatları qəzada 

əhalinin say artımının mənfi istiqamətdə dəyişməsinə səbəb olmuşdur. 

Azərbaycanın bəzi əraziləri ilə müqayisədə, Nuxa qəzasında milli bur-

juaziyanın üstünlüyü, milli ziyalıların və mütərəqqifikirli müsəlman din 

xadimlərinin səyləri, milli və dini vəhdətin təşkil edilməsi bolşevik-

daşnak tandeminin güclənməsinə və üstünlüyü ələ keçirməsinə imkan 

verməmiş, soyqırımı planlarının qarşısı ciddi şəkildə alınmışdır.  

 Bununla yanaşı, AXC dövründə dövlət quruculuğu, milli-mənəvi 

dəyərlərin qorunması istiqamətində həyata keçirilən tədbirlər, dövlət–

din münasibətlərinin tənzimlənməsi respublika ərazisində, o cümlədən 

Nuxada əhali arasında milli, dini həmrəyliyin möhkəmlənməsinə şərait 

yaratmışdır. Azərbaycan hökumətinin, həmçinin milliyyətindən və di-

nindən, məzhəbindən asılı olmayaraq, ölkədə yaşayan bütün 

vətəndaşların həyatını, əmlakını və hüquqlarını eyni dərəcədə qoruya-

cağını ifadə etməsi və buna əməli surətdə riayət edilməsi ölkədə birli-

yin və sabitliyin təyin olunması ilə yanaşı, tolerant dəyərlərin yaşadıl-

masına da öz töhvəsini vermişdir.  

AXC dövründə “Məşixəti-İslamiyyə”də birləşdirilən sünni və şiə 

idarə üzvlərinin nazir müavini statusu alması, onların maaşla təmin 

olunmaları və bu prosesin bölgələrdə, məhəllə məscidlərində rəsmi 

şəkildə fəaliyyət göstərən din xadimlərinə də şamil edilməsinin zərurili-

yinin bildirilməsi dövlətin dini sahəyə həssaslıqla yanaşdığının əyani 

sübutu kimi dəyərləndirilmişdir. 
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Məqalədə öz əksini tapmış məlumatlar 1917–1920-ci illər ha-

disələrinin təkcə ümum-Azərbaycan miqyasında deyil, həm də lokal 

səviyyədə öyrənilməsinin əhəmiyyətini təsdiqləyir, Şimali Azərbaycan-

da yüksəlişdə olan Milli Azadlıq Hərəkatının, yeridilən dini siyasətin 

ümumi görünüşünü ifadə edir.  
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Din Araşdırmaları Jurnalının nəşr qaydaları 
 

Din Araşdırmaları Jurnalında dinin teoloji, fəlsəfi, tarixi, sosioloji, 
psixoloji, ədəbi və digər aspektlərdən tədqiq olunduğu məqalələrin qə-
bulu aparılır.  

Azərbaycan İlahiyyat İnstitutnun Din Araşdırmaları Jurnalı Ali Attes-
tasiya Komissiyasının elmi jurnallar qarşısında qoyduğu tələblərə və 
beynəlxalq standartlara uyğun şəkildə ildə iki dəfə nəşr olunur və ya-
yımlanır.  

Jurnalda dərc olunan məqalələrin müəllif hüquqları yalnız yazı 
müəllifinə aiddir. Elmi nəşrə göndərilən və qəbul edilən məqalələr üçün 
heç bir ödəniş tələb olunmur. Məqaləsi nəşr olunan hər bir müəllif jur-
nalın çap nüsxəsindən hər hansı ödəniş etmədən redaksiyadan əldə 
edə bilər. Jurnalda dərc olunacaq hər məqalə üçün DOI (Digital Object 
Identifier) təsisçi tərəfindən təmin edilir. 

Jurnala elmi dərəcəsi olan xarici ölkə və yerli alimlərin, o cümlədən 
doktorantların, həmçinin magistrantların məqalələri qəbul edilir.  

Əvvəllər hər hansı bir mənbədə dərc olunmamış və dəyərləndir-
mədə olmayan məqalə dərc olunmaq üçün jurnala göndərilə bilər.  

Müəllif məqaləsini göndərmək üçün Din Araşdırmaları Jurnalının 
saytında qeydiyyatdan keçərək, şəxsi kabinet yaratmalıdır. Məqalələr 
yalnız sayt üzərindən qəbul edilir. https://journal.ait.edu.az/daj  

Məqalələr plagiatla bağlı müvafiq elmi tədqiqat bazalarında yoxla-
nılır. Uyğunluq göstəricisi isə 15 %-dən yüksək olan məqalələr qəbul 
edilmir.  

Məqalədə iqtibas, istinad və ədəbiyyat siyahısı yazının ümumi həc-
minin 30 faizindən çox olmamalıdır.  

 
1. Məqalənin mətni “A4” formatında, “Arial” 12 şriftlə, yuxarıdan və 

aşağıdan 2 sm, soldan 3 sm, sağdan 1 sm məsafə, 1 intervalla, 1 
nüsxədə olmalıdır.  

2. Məqalənin ümumi həcmi 5000-9000 sözdən ibarət olmalıdır.  
3. Hər bir məqalədə UOT (Universal Onluq Təsnifatı) indekslər və 

ya PACS (Picture Archiving and Communication) tipli kodlar göstərilə 
bilər. Kodlar məqalə başlığından yuxarıda, səhifənin solunda yuxarıda 
qeyd olunmalıdır.  

4. Təqdim olunan araşdırmanın əvvəlində məqalənin adından son-
ra müəllifin adı, elmi dərəcəsi və ya elmi adı, işlədiyi (təmsil etdiyi) 
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müəssisə, vəzifəsi, şəhər və ölkə, elektron poçt ünvanı və ORCID-kod 
göstərilməlidir. 

5. Daha sonra məqalə yazılan dildə xülasə yazılmalı və açar 
sözlər qeyd edilməlidir. Xülasələrin həcminin 200-250, açar sözlərin isə 
5-8 sözdən ibarət olması tələb edilir. Açar sözlər ümumidən-xüsusiyə 
doğru sıralanmalı, ilk açar söz məqalənin aid olduğu elm sahəsinin adı 
olmalıdır.  

Xülasə və açar sözlər, ən azı, 3 (üç) dildə (məqalənin yazıldığı dil, 
rus və ingilis dilində) verilməlidir. Hər bir xülasədə məqalənin və 
müəllifin adı, elmi dərəcəsi və ya elmi adı, işlədiyi (təmsil etdiyi) müəs-
sisə, vəzifəsi, şəhər və ölkə, elektron poçt ünvanı və ORCID-kod tam 
göstərilməlidir. Məqalənin yazıldığı dildə, həmçinin digər dillərdə olan 
xülasə və açar sözlər girişdən əvvəl yerləşdirilməlidir. Məqalənin müx-
təlif dillərdəki xülasələri bir-birinin eyni olmalı və yazının məzmununa 
uyğun gəlməlidir. Müəllifin gəldiyi elmi nəticə, işin yeniliyi, əhəmiyyəti 
və s. xülasədə yığcam şəkildə qeyd olunmalıdır.  

6.  Daha sonra giriş, ən azı, 2 (iki) yarımbaşlıq, nəticə və ədəbiyyat 
siyahısı olmalıdır. 

7.  Mövzu ilə bağlı son 10 ilin də elmi mənbələrinə istinadlar vacib-
dir.  

8. Ədəbiyyat siyahısında olan digər dillərdəki adlar transliterasiya 
olunaraq yazılmalıdır.  

 
Din Araşdırmaları Jurnalı 2020-ci ildən AAK tərəfindən fəlsəfə və 

psixologiya üzrə elmi məqalələrin dərc olunması tövsiyə edilən dövri 
elmi nəşrlərin siyahısına daxil edilib. 
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Publication guidelines for the Journal of Religious Studies 
 

The journal of Religious Studies accepts articles in which religion 
is studied from theological, philosophical, historical, sociological, 
psychological, literary and other sides.  

The journal of Religious Studies of AIT is published and released 
twice a year in accordance with the requirements and international 
standards set by the Supreme Attestation Commission before scientific 
journals and is published digitally. 

Copyright for articles published in the journal belongs only to the 
author of the article. No fee is charged for articles submitted and 
accepted for scientific publication. Each author whose article is 
published can receive a printed copy of the journal free of charge. DOI 
for each article to be published in the journal is empowered by the 
founder. 

The journal accepts articles from foreign and local scholars with 
scientific degrees, as well as PhD and Masters students. 

An article that has not been previously published in any source 
and has not been evaluated can be submitted to the journal for 
publication. 

For the purpose of submission of article, the author must create a 
personal cabinet by registering on the website of the Religious 
Studies. Acceptance of articles is carried out only through the site. 
https://journal.ait.edu.az/daj  

Articles are checked for plagiarism in the relevant research bases. 
Articles with a compliance rate above 15% will not be accepted.  

Citations, references and bibliography in the article should not be 
more than 30 percent of the total volume of the article.  

 
1. The article should be arranged in “A4”, “Arial” - 12 font, 2 cm 

from the top and bottom, 3 cm from the left, 1 cm from the right, line 
spacing - 1, in 1 copy.  

2. The total word count for the article should be around 5000-
9000.  

3. UDC indexes or PACS type codes should be indicated in each 
article. Codes should be typed above the title of article and on the left 
part of page.  

4. At the onset of the submitted study, after the title of the article, 
the full name of the author, academic degree and academic title, 
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institution in which he/she works (represents), position, country, city, e-
mail address and ORCID code should be indicated. 

5. Subsequently, the abstract should then be written in the same 
language as the article and the keywords should be listed. The 
abstract should be 200-250 words and keywords should be 5-8 words. 
Keywords should be sorted from general to particular, the first keyword 
should match the name of the scientific field to which the article 
belongs.  

Abstract and keywords must be provided in at least 3 (three) 
languages (language of the article, Russian and English). It is 
important to indicate the name of the article, the author, academic 
degree, institution in which he/she works (represents), position, 
country, city, e-mail address and ORCID code of the author in the 
summary. The abstract and keywords written in the language of article 
and in other languages should be placed before the introduction. The 
abstracts of the article drawn up in different languages should be 
identical and consistent with the content of the article. The author’s 
scientific conclusion, novelty and importance of the work and etc. 
should be concisely mentioned in the abstract.  

6.  Subsequently there should be the introduction, at least 2 (two) 
subtitle, conclusion and bibliography. 

7.  To cite scientific sources published in the latest 10 years is 
necessary. 

8. Names in other languages should be transliterated in the 
bibliography list. 

 
As of 2020, the Journal of Religious Studies was included in the 

list of recommended philosophy and psychology publications approved 
by the Higher Attestation Commission under the President of the 
Republic of Azerbaijan 
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Правила публикации в журнале Религиозные  
исследования 

 
В журнал Религиозные исследования принимаются статьи ис-

следования религии с теологическими, философскими, истори-
ческими, социологическими, психологическими, литературными и 
другими аспектами.  

Журнал АИТ Религиозные исследования издается и публи-
куется два раза в год в соответствии с требованиями, предъявля-
емыми Высшей Аттестационной Комиссией к научным журналам и 
международными стандартами.  

Авторские права на статьи, опубликованные в журнале, при-
надлежат исключительно автору. Для статей, отправленных и 
принятых в научное издание, не взимается оплата. Каждый автор, 
статья которого издана, может безвозмездно получить от редак-
ции распечатанный экземпляр журнала. DOI (Digital Object 
Identifier) для каждой статьи, подлежащей опубликованию в жур-
нале, обеспечивается учредителем.  

В журнал принимаются статьи зарубежных и местных ученых с 
ученой степенью, а также докторантов и магистрантов.  

К публикации в журнал могут быть отправлены статьи, не 
опубликованные ранее в каких-либо источниках и неоцененные.  

Для отправки статьи автор должен зарегистрироваться на сай-
те журнала Религиозные исследования и создать личный кабинет. 
Статьи принимаются только через сайт. https://journal.ait.edu.az/daj  

Статьи проверяются в соответствующих научно-исследова-
тельских базах на плагиат. Статьи с показателем соответствия 
более 15 % не принимаются.  

Цитаты, ссылки и перечень литературы в статье не должны 
превышать 30% от общего объема статьи. 

 
1. Текст статьи должен быть предоставлен в формате A4, 

написан шрифтом «Arial» 12, отступ - 2 см сверху и снизу, 3 см 
слева, 1 см справа, 1 интервал, в 1-м экземпляре.  

2. Общий объем статьи - 5000-9000 слов.  
3. В каждой статье могут быть указаны индексы UOT (Универ-

сальная десятичная классификация) или коды типа PACS (Picture 
Archiving and Communication). Коды должны быть указаны сверху 
заголовка статьи, на верхней левой стороне страницы. 
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4. В начале предоставленного исследования после заголовка 
статьи должны быть указаны имя, ученая степень и звание, место 
работы (место, которое он представляет), должность, город и 
страна, адрес электронной почты и код ORCID автора. 

5. Далее должно быть написано резюме на языке статьи и 
указаны ключевые слова. Объем резюме должен составлять 200-
250 слов, а ключевых слов должно быть 5-8. Ключевые слова 
должны быть перечислены от общих к специальным, первым 
ключевым словом должно быть название сферы науки, к которой 
относится статья. 

Резюме и ключевые слова должны быть предоставлены как ми-
нимум на 3-х (трех) языках (язык, на котором написана статья, рус-
ский и английский язык). В каждом резюме должно быть указано 
название статьи и имя, ученая степень и звание, место работы (ме-
сто, которое он представляет), должность, город и страна, адрес 
электронной почты и код ORCID автора. Резюме и ключевые слова 
на языке, на котором написана статья и на других языках, указыва-
ются до введения. Резюме к статье на различных языках должны 
полностью соответствовать друг другу по смыслу и структуре. В ре-
зюме в краткой форме указывается научное заключение, к которому 
пришел автор, новизна и значимость работы и т.д. 

6. Далее должно быть указано введение, как минимум 2 (два) 
подзаголовка, заключение и список литературы.  

7. Важно указывать ссылки на научные источники по теме за 
последние 10 лет. 

8. Названия на других языках в библиографии следует транс-
литерировать. 

 
Журнал Религиозные исследования с 2020 года включен ВАК в 

список периодических научных изданий, рекомендованных к пуб-
ликации научных статей в области философии и психологии.  
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Din Araştırmaları Dergisi Makale Yazım Kuralları 
 
Din Araştırmaları Dergisine dini teolojik, felsefi, tarihi, sosyolojik, 

psikolojik, edebi ve diğer yönlerden konu edinen ve daha önce hiçbir 
yerde yayınlanmamış ve ya yayınlanması için gönderilmemiş araş-
tırma makaleleri kabul edilmektedir. 

Azerbaycan İlahiyat Enstitüsü Din Araştırmaları Dergisi Azerbay-
can Cumhuriyeti Cumhurbaşkanı`na bağlı Ali Attestasiya Komisyo-
nu`nun bilimsel dergilere yönelik taleplerine ve uluslararası standartla-
ra uygun olarak yılda iki defa basılır ve elektron olarak yayımlanır.  

Dergide yayınlanan makalelerin telif hakları ve diğer sorumluluklar 
sadece yazara aittir. Dergiye gönderilen makale için hakem ve yayın 
sürecinde hiçbir ücret talep edilmemektedir. Makalesi yayınlanan her 
yazar derginin basılı halini hiçbir ücret ödemeden AİE -nin yayın süre-
cini yöneten biriminden elde edebilir. Dergide yayınlanan her bir maka-
le için DOI (Digital Object Identifier) numarası kurucu kurum tarafından 
sağlanmaktadır. 

Dergiye yerli ve yabancı akademisyenlerin, ayrıca doktora ve yük-
sek lisans öğrencilerinin makaleleri kabul edilmektedir. 

Yayın için Dergiye daha önce herhangi bir yerde yayınlanmamış 
ve değerlendirme sürecine alınmamış makaleler gönderilebilir. 

Yazar, makalesini göndermek için ilk önce Din Araştırmaları Dergi-
sinin e-sayfasında kayıtdan geçerek kendi profilini oluşturmalıdır. Ma-
kale yayın başvurusu yalnız derginin e-sayfası üzerinden yapılır ve 
kabul edilir. https://journal.ait.edu.az/daj  

Makaleler intihal durumunu tespit eden ilgili bilimsel araştırma veri-
tabanlarında taranarak kontrol edilir. Uyumluluk derecesi 15%`ten yük-
sek olan makaleleri sistem kabul etmiyor. 

Makalede alıntı, atıf ve kaynakça araştırmanın genel hacminin 30 
%`den fazla olmamalıdır. 

 
 
1. Makale metni “A4” biçiminde, “Arial” 12 punto, üstten ve alttan 2 

sm, soldan 3, sağdan 1 sm boşluk, 1 aralıkla, 1 nüshada olmalıdır. 
2. Makale hacmi, 5000-9000 kelime aralığında olmalıdır. 
3. Her bir makalede UOT (Uluslararası Onluk Tesnifatı) veya 

PACS (Picture Archiving and Communication Systems) gibi dizinler 
gösterilebilir. Dizinler makale başlığının üzerinde, sayfanın sol üst kö-
şesinde belirtilmelidir. 

https://journal.ait.edu.az/daj
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4. Gönderilen makalede başlıktan sonra yazarın adı, soyadı, aka-
demik unvanı, çalıştığı (temsil ettiği) kurum, görevi, şehir ve ülke, e-
posta adresi ve ORCID numarası belirtilmelidir. 

5. Daha sonra makalenin yazıldığı dilde özet yazılmalı ve anahtar 
kelimeler belirtilmelidir. Özetler 200-250 kelime aralığında olmalı, 
anahtar kelimelerin sayı 5-8 kelimeden fazla olmamalıdır. Anahtar ke-
limeler genelden özele olacak şekilde yazılmalı, ilk anahtar kelime ma-
kalenin ait olduğu alanın adıyla ilgili olmalıdır. 

Özet ve anahtar kelimelerin, en az, 3 (üç) dilde (makalenin yazıldı-
ğı dil, ingilizce ve rusça) yazılması gerekmektedir. Tüm özetlerde ma-
kale ve yazarın adı, akademik derece veya akademik unvanı, çalıştığı 
(temsil ettiği) kurum, görevi, şehir ve ülke, e-posta adresi ve ORCID 
numarası tam olarak belirtilmelidir. Makalenin yazıldığı dildeki ve diğer 
dillerdeki özet ve anahtar kelimeler girişten önce gelmelidir. Makalenin 
farklı dillerdeki özetleri içerik olarak birbirleriyle aynı olmalıdır. Makale-
nin özetinde çalışmanın özgünlüğü, önemi ve yazarın geldiği sonuç ve 
ya sonuçlar öz bir şekilde belirtilmelidir.  

6. Makalede yapı itibariyle giriş, en az iki altbaşlık, sonuç ve kay-
nakça olmalıdır. 

7. Makalede konuyla ilgili son 10 yılın bilimsel kaynaklarına da 
atıfta bulunulmalıdır. 

8. Kaynakçada yer alan diğer dillerdeki isimlerin transliterasyon 
şeklinde yazılması gerekmektedir. 

 
Din Araştırmaları Dergisi, 2020 yılından itibaren, Azerbaycan Pre-

zidenti yanında Ali Attestasiya Komissiyası tarafından felsefe ve psiko-
loji ile ilgili bilimsel makalelerin yayınlanması için önerilen süreli yayın-
lar listesinde yer almaktadır. 
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