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mazın kendisi gibi, uğruna atılan adımlar da büyük bir ecir kaynağıdır. 
Yeter ki bu adımlar ilâhî rızayı kazanma amacıyla atılsın. Übey b. Kâ’b, 
evi Mescid-i Nebî’ye uzak olmasına rağmen Resûlullah (sav) ile birlikte kı-
lınan hiçbir namazı kaçırmayan ensardan bir zâtın durumuna üzüldükle-
rini ve bu yüzden sıcak havalarda ve karanlıkta mescide rahat gelebilmesi 
için bir merkep satın almasını tavsiye ettiklerini söyler. Adamın, “Valla-
hi, evimin mescide yakın olmasını istemem!” karşılığını vermesi üzerine 
Übey b. Kâ’b durumu Hz. Peygamber’e iletir. Medineli sahâbî, Resûlullah’a 
evinin mescide yakın olmasını istemediğini söylerken şu gerekçeyi dile 
getirir: “Mescide giderken ve ailemin yanına dönerken attığım her adım 
karşılığında Allah’tan ecir ve sevap umuyorum.” Bunun üzerine Nebî (sav), 
“Allah bütün bunları sana verdi.15 Hakikaten, hesap ettiğin (Allah’tan umduğun) 
şey senindir.” buyurur.16 Gerçekten de hasbî olunduktan sonra her amelin 
Allah katında bir karşılığı vardır. Peygamberimizin müjdesine göre, mü-
minin, karşılığını sadece Allah’tan bekleyerek yaptığı bir hasta ziyareti 
onu cehennemden fersah fersah uzaklaştırırken,17 bakmakla yükümlü ol-
duğu ailesi için sevabını Allah’tan umarak yaptığı harcamalar, kendisi için 
birer “sadaka” olarak değerlendirilecektir.18

Bazı ibadetler vardır ki onlarda gösterişe mahal yoktur. Hasbîliğin 
en bariz şekilde ifadesini bulduğu bu ibadetlerin başında oruç gelmekte-
dir. Zira oruçlunun, tenhada bir bardak su içmesine veya gizlice gidip bir 
şeyler yemesine kimse engel olamaz. Ancak o, aç da kalsa susuz da kalsa 
buna sırf Rabbi için katlanır. Burada gösterişe yol açabilecek bir husus da 
yoktur. Çünkü oruçlunun ne kadar aç ve susuz olduğunu sadece Allah 
bilir. Bu yüzdendir ki, Yüce Allah, “Oruç benim içindir. Onun mükâfatını ben 
veririm. (Çünkü oruç tutan kimse) nefsî arzularını, yemeyi ve içmeyi sırf benim 
için terk eder...”19 buyurmaktadır. Ayrıca Hz. Resûl (sav), “Her kim inanarak 
ve karşılığını Allah’tan bekleyerek (ihtisâben) Ramazan orucunu tutarsa, geçmiş 
günahları bağışlanır.”20 buyurarak oruçluyu müjdelemektedir. 

Başta namaz ve oruç olmak üzere her ibadetin “kulluk bilinciyle” ye-
rine getirilmesi hasbîlik esasına dayanır. Ancak bazı amellerde hasbîliğin 
önemi daha da artmaktadır. Örneğin Peygamber Efendimiz, sağ elinin 
verdiğini sol eli bilmeyecek derecede yardımlaşma hususunda gizlili-
ğe riayet edenleri Allah Teâlâ’nın mükâfatlandıracağını bildirmektedir.21 
Resûlullah’ın (sav) verdiği bu mesaj, hayırda yarışın, zaman zaman “isim 
yapma” ve “etiket” yarışına dönüştüğü günümüzde ayrı bir önem arz et-
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mektedir. Reklam ve rant kaygısı taşıyan hayırların, sözde hayır sahibine 
mânevî açıdan neler kaybettireceğini açıklamaya gerek yoktur. Şu hâlde 
gerçekten iyilik yapmak isteyen birisi, bunu hiç kimseye duyurmadan 
yapmanın yollarını pekâlâ bulabilir. Tıpkı ensardan bazı hayırsever Müs-
lümanların Medine’de Peygamber’in rahle-i tedrisinde eğitim gören Suffe 
ashâbı için bahçelerinden topladıkları hurmaları getirip Mescid-i Nebî’nin 
duvarına asmaları22 örneğinde olduğu gibi, Allah rızası için muhtaçlara 
yardım etmek isteyenler, topluma ifşa etmeden bunu yapmanın yollarını 
aramalıdır. Elbette açık da olsa gizli de olsa yapılan hayırların karşılığı Al-
lah katındadır.23 Hasbî olmak, her şeyden önce içten olmayı gerektirdiğine 
göre ticarî veya siyasî gayelerle, dünyevî amaçlarla yapılan hayırların Allah 
nezdinde bir değerinin olmayacağı açıktır. İyi niyetli bazı hayırseverlerin, 
yaptıkları hayırları, reklam amacı taşımaksızın topluma duyurmasında 
ise, iyiliğe teşvik edici bir unsur olması bakımından bir sakınca olmadığı-
nı da burada belirtmekte yarar vardır.

Müslüman’ın yerine getirdiği ibadetlerin Allah nezdinde bir değer 
ifade etmesi, bir başka deyişle “sevabı hak etmesi” elbette hasbî olmasına 
bağlıdır. Hasbîlik, ibadetlerimizin veya ahlâkî davranışlarımızın yanında 
duygularımızda da esas almamız gereken bir tutumdur. Zaten hasbî olma 
duygusuna sahip bir mümin, her fırsatta Allah’ın hoşnutluğunu elde etmek 
için fırsat kollar. Allah’ın sevgisini kazanmayı temel gaye edindiğinden ve 
sergilediği güzel davranışlar sırf “Allah için” olduğundan, iman onun için 
bir huzur kaynağı olur. Bu yüzdendir ki, Allah’ın adını anarak isteyen 
kimseye vermeyi Müslümanlara tavsiye eden Sevgili Resûlü,24 “Kim Allah 
için sever, Allah için nefret eder, Allah için verir, Allah için (bir kötülüğe) engel 
olursa, imanını kemale erdirmiş olur.”25 buyurmuştur. O hâlde verdiğinde de 
vermediğinde de sadece Rabbin rızasını gözetenler, olgun bir imana sahip 
olabilecek; mümin, sevgisini de nefretini de Allah’ın rızasına göre şekil-
lendirdiğinde inancın lezzetini tadabilecektir.26 Bu nedenle hasbî olanlar, 
insanları severken dünyevî bir menfaat veya karşılık beklemezler. Zira 
Nebî’nin (sav) ifadesiyle: “İman, bir kişiyi soylu biri olmasa dahi sadece Al-
lah için sevebilmektir.” Mümin bunu yapabildiği takdirde tıpkı sıcak bir 
yaz gününde susuz kalmış kişinin suya hasret olması gibi iman sevgisini 
kalbinde hisseder.27 Onlar, bu tutumlarının karşılığı olarak dünyadayken 
elde ettikleri imanın lezzeti yanında âhirette de peygamberler ve şehitler-
le birlikte olacaklardır. Efendimiz (sav) bu kimselerden şöyle bahseder: 
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“Onlar, kimsesiz ve farklı kabilelerden olan bazı kişilerdir ki, aralarında yakın 
akrabalık durumu olmadığı hâlde birbirlerini Allah için severler, birbirlerine 
samimi/dürüst davranırlar.”28

Yalnızca Allah’ın sevgisini kazanmak üzere salih amel işlemeyi veya 
ibadetlerde sadece O’nun hoşnutluğunu elde etme niyetini ifade eden 
hasbîliğin bir başka boyutu da müminin zorluklar karşısındaki duruşun-
da kendini gösterir. Şöyle ki hasbî olan mümin, bir musibetle karşı kar-
şıya kaldığında bunun bir imtihan olduğunu ve Allah’ın bilgisi ve takdiri 
dâhilinde gerçekleştiğini, buna sabrettiği takdirde de ödüllendirileceğini 
bilir. Bu durumda hasbîlik, sabrı, kuru bir teslimiyetten çıkarıp erdemli 
bir duruşa dönüştüren duygudur. Diğer bir ifadeyle hasbîlik, Allah katın-
da bir karşılığı olduğunu bilerek sabretmektir. İlâhî imtihan gereği açlık, 
korku, can ve mal kaybı gibi çeşitli sıkıntılara maruz kalıp gösterdikleri 
sabır karşılığında cennetle müjdelenen müminlere rahmet kapılarını açan 
şey, başlarına bir bela ve musibet geldiğinde, “Biz Allah’a aidiz, yine O’na dö-
neceğiz.” diyerek Yüce Yaratıcı’nın takdirinin her şeyin üstünde olduğunu 
kabul etmeleridir.29 Nitekim Nebî (sav) bir musibetle karşılaşan mümine 
bu âyeti okuduktan sonra şu duayı yapmasını öğütlemiştir: “...Allah’ım! ba-
şıma gelen musibetin/acının mükâfatını senden bekliyorum, bundan dolayı bana 
ecir ihsan et, benim için onu daha hayırlısıyla değiştir.’30

Müslüman, hastalık ve ölüm gibi hayatın acı ve hüzün verici gerçekle-
riyle karşılaştığında sabrederek ve hasbî bir tutum sergileyerek hem inan-
cını muhafaza eder, hem de acılarına karşı daha dirençli olur. Rahmet 
Peygamberi, kendisine birini göndererek oğlunun ölmek üzere olduğunu 
haber veren kızı Zeyneb’e, bir aracı vasıtasıyla şu nasihatte bulunmuştu: 
“Allah’ın aldığı da verdiği de O’nundur. O’nun nezdinde her şeyin süresi belir-
lenmiştir. (Kızıma) söyle, sabretsin ve bu sabrının Allah katında bir karşılığı 
olduğunu bilsin.”31 Yüce Allah kulunun zorluklar karşısındaki bu hasbî tu-
tumunu âhirette elbette karşılıksız bırakmayacaktır. Allah Resûlü tam da 
bu noktada, yakalandığı veba hastalığına hasbî bir ruh hâliyle sabrederken 
vefat eden müminin şehit sevabı alacağını belirtmiş,32 ailesinden en sev-
diği kişilerden birini kaybettikten sonra buna sabrederek ecrini Allah’tan 
isteyen kişinin33 ve görme yeteneğini yitirdikten sonra Allah katında bir 
karşılığı olduğunu bilerek bu duruma sabreden mümin kulların34 cen-
netle mükâfatlandırılacağını ifade etmiştir. Nitekim bir gün Allah Resûlü, 
Enes b. Mâlik ile birlikte gözlerinden aşırı derecede rahatsız olan Medineli 
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sahâbî Zeyd b. Erkam’ı ziyaret eder. Resûlullah (sav), gözlerinden şikayet 
etmekte olan Zeyd’e, “Gözlerine bir şey olursa ne yaparsın?” diye sorar. Zeyd, 
“Karşılığını Allah’tan umarak sabrederim.” cevabını verir. Bunun üzerine 
Efendimiz (sav), böyle davrandığı takdirde, günahsız olarak Rabbine ka-
vuşacağını35 Zeyd’e müjdeler.

Hâsılı, bütün insanlar nihayetinde Allah’a döneceklerine36 göre, mü-
min insan, hoşnutluğunu ve sevgisini kazanmış olarak O’na kavuşmayı37 
ümit etmelidir. Müslüman, hayatı boyunca huzurlu bir şekilde Rahmân’a 
kavuşmanın hesaplarını yapmalı ve davranışlarının “Allah için” olmasını 
prensip hâline getirmelidir. İnsanları severken de onlara iyilik yaparken 
de kısacası bütün güzel duygu ve davranışlarında maddî bir karşılık elde 
etme veya birilerine şirin görünme kaygısı taşımamalıdır. Yaptığı hiçbir 
iyiliğin boşa gitmeyeceğinin bilincinde olan mümin, hastalık, ölüm gibi 
musibetlerle karşı karşıya kaldığı zor anlarda göstereceği sabrın da Allah 
katında mükâfatının olacağını unutmamalıdır.
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HAYIR
MÜMİNİN HER İŞİ HAYIRDIR; HAYIR 

ALLAH’TANDIR

نَاسٍ جُلُوسٍ فَقَالَ: “�أَلاَ  بِى هُرَيْرَةَ: �أَنَّ رَسُولَ اللَّهِ s وَقَفَ عَلَى �أُ عَنْ �أَ

اتٍ،  كُمْ؟” قَالَ: فَسَكَتُوا، فَقَالَ ذَلِكَ ثَلاَثَ مَرَّ �أُخْبِرُكُمْ بِخَيْرِكُمْ مِنْ شَرِّ

نَا، قَالَ: “خَيْرُكُمْ مَنْ  فَقَالَ رَجُلٌ: بَلَى يَا رَسُولَ اللَّهِ! �أَخْبِرْنَا بِخَيْرِنَا مِنْ شَرِّ

هُ.” كُمْ مَنْ لاَ يُرْجَى خَيْرُهُ وَلاَ يُؤْمَنُ شَرُّ هُ وَشَرُّ يُرْجَى خَيْرُهُ وَيُؤْمَنُ شَرُّ

Ebû Hüreyre’den rivayet edildiğine göre, 
Resûlullah (sav) oturmakta olan insanların yanında durdu ve onlara, 

“Sizin hanginizin hayırlı, hanginizin şerli olduğunu size bildireyim mi?” dedi. 
Orada bulunanlar sustular. (Bunun üzerinde Resûlullah sorusunu) 
üç kere tekrarladı. Bir adam, “Evet yâ Resûlallah!” dedi. Allah Resûlü 
şöyle buyurdu: “Hayırlınız, kendisinden hayır beklenilen ve kötülüğünden 

emin olunandır; şerliniz ise kendisinden hayır beklenmeyen ve kötülüğünden de 
emin olunmayandır.”

(T2263 Tirmizî, Fiten, 76; HM8798 İbn Hanbel, II, 368)
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 :s ِنَسِ بْنِ مَالِكٍ قَالَ: قَالَ رَسُولُ اللَّه عَنْ �أَ

رِّ،  ، وَ�إنَِّ مِنَ النَّاسِ مَفَاتِيحَ لِلشَّ رِّ “�إنَِّ مِنَ النَّاسِ مَفَاتِيحَ لِلْخَيْرِ، مَغَالِيقَ لِلشَّ

مَغَالِيقَ لِلْخَيْر، فَطُوبَى لِمَنْ جَعَلَ اللَّهُ مَفَاتِيحَ الْخَيْرِ عَلَى يَدَيْهِ، وَوَيْلٌ لِمَنْ 

رِّ عَلَى يَدَيْهِ.”  جَعَلَ اللَّهُ مَفَاتِيحَ الشَّ

لاَةِ قَالَ:  بِى طَالِبٍ عَنْ رَسُولِ اللَّهِ s، �أَنَّهُ كَانَ �إذَِا قَامَ �إلَِى الصَّ عَنْ عَلِيِّ بْنِ �أَ

رْضَ حَنِيفًا وَمَا �أَنَا مِنَ الْمُشْرِكِينَ،  مَوَاتِ وَال�أَ هْتُ وَجْهِيَ لِلَّذِى فَطَرَ السَّ “وَجَّ

�إنَِّ صَلاَتِى وَنُسُكِى وَمَحْيَاىَ وَمَمَاتِى لِلَّهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ... وَالْخَيْرُ كُلُّهُ فِى يَدَيْكَ 

رُّ لَيْسَ �إلَِيْكَ...” وَالشَّ

 :s ِنَسِ بْنِ مَالِكٍ، قَالَ: قَالَ رَسُولُ اللَّه عَنْ �أَ

“عَجَبًا لِلْمُؤْمِنِ لَا يَقْضِي اللَّهُ لَهُ شَيْئًا �إلَِّا كَانَ خَيْرًا لَهُ.”

مُورِ  عَنْ جَابِرِ بْنِ عَبْدِ اللَّهِ  قَالَ: كَانَ رَسُولُ اللَّهِ s يُعَلِّمُنَا الْاِسْتِخَارَةَ فِى ال�أُ

ورَةَ مِنَ الْقُرْ�آنِ... كَمَا يُعَلِّمُنَا السُّ
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Enes b. Mâlik’ten (ra) rivayet edildiğine göre, Resûlullah (sav) şöyle 
buyurmuştur: “Öyle insanlar vardır ki (âdeta) hayrın anahtarları, şerrin 

sürgüleri gibidir. Kimisi de şerrin anahtarları ve hayrın sürgüleri gibidir. Ne 
mutlu! Yüce Allah’ın, hayrın anahtarlarını ellerine verdiği o kimselere! Ve 

yazıklar olsun Yüce Allah’ın şerrin anahtarlarını ellerine verdiği o kimselere!” 
(İM237 İbn Mâce, Sünnet, 19)

Ali b. Ebû Tâlib’den nakledildiğine göre, Resûlullah (sav) namaza 
kalktığında şöyle derdi: “Yüzümü, hanîf (hakka yönelmiş) olarak, gökleri ve 

yeri yaratan Allah’a döndürdüm. Ben müşriklerden (Allah’a ortak koşanlardan) 
değilim. Şüphesiz benim namazım da, diğer ibadetlerim de, yaşamam da, 

ölümüm de âlemlerin Rabbi Allah içindir... Allah’ım, bütün hayır senin 
elindedir. Şer ise sana nisbet edilmez/şer ile sana yaklaşılmaz...” 

(M1812 Müslim, Müsâfirîn, 201)

Enes b. Mâlik’ten nakledildiğine göre, Resûlullah (sav) şöyle 
buyurmuştur: “Müminin durumu ne hoştur! Allah’ın takdir ettiği her şey 

mutlaka onun hayrına olur.” 
(HM20549 İbn Hanbel, V, 25)

Câbir b. Abdullah (ra) şöyle demiştir: “Resûlullah (sav) bizlere Kur’an’dan 
bir sûre öğretir gibi, her konuda istihare yapmayı öğretirdi...” 

(B1162 Buhârî, Teheccüd, 25)
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T2263 Tirmizî, 1 Fiten, 76; 
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Gündelik hayatımızda çok sık kullandığımız “hayır” ve “şer” ke-
limelerinin ne anlama geldiğini acaba hiç düşündünüz mü? Kimi kadim 
din ve inanç sistemlerinin varlığın iki temel esası olarak gördüğü, hatta 
hayır ve şer tanrısı olmak üzere iki özel tanrı kabul ettiği bu kavramların 
hayatımızdaki yeri nedir? Bunlar dil alışkanlığı olarak söylenen sıradan 
iki kelime midir? İnsanlığın son ilâhî öğretmeni Peygamberimiz Efendi-
mizin dilinde bu kelimeler nasıl kullanılmıştır? Yüce kitabımız Kur’ân-ı 
Kerîm, bu mefhumlara nasıl yer vermiştir? Varlıkta aslolan hayır mı yok-
sa şer midir? Şerrin gerçekliği var mıdır? Bu soruları daha da çoğaltmak 
mümkündür. Gelin bu ve benzeri suallerin cevabını hadislerin zengin 
lügatinde arayalım. Önce, kedilere düşkünlüğünden dolayı Sevgili Pey-
gamberimizin kendisine uygun gördüğü “kedicik babası” anlamındaki 
lakapla anılan Yemenli büyük sahâbî Ebû Hüreyre’ye kulak verelim. Ebû 
Hüreyre diyor ki: “Resûlullah (sav) oturmakta olan insanların yanında 
durdu ve onlara “Sizin hanginizin hayırlı, hanginizin şerli olduğunu size bildi-
reyim mi?” dedi. Orada bulunanlar sustular. (Bunun üzerinde Resûlullah 
sorusunu) üç kere tekrarladı. Bir adam, “Evet yâ Resûlallah!” dedi. Allah 
Resûlü şöyle buyurdu: “Hayırlınız, kendisinden hayır beklenilen ve kötülü-
ğünden emin olunandır; şerliniz ise kendisinden hayır beklenmeyen ve kötülü-
ğünden de emin olunmayandır.”1

Başta hadis tarihinin tartışmasız en önde gelen simalarından biri ve en 
geniş hadis eserlerinden birinin de müellifi olan İbn Hanbel’in naklettiği 
bu rivayet, her şeyden evvel kadri yüce Nebî’nin (sav) konuyu ne kadar 
önemsediğini bize bildirmektedir. Kendi hâlinde oturmakta olan insanla-
rın yanına gelişi, oturmadan ayakta onlara seslenerek ısrarla konu hakkın-
da açıklama yapma arzusu, söylenecek şeyin onun için ne kadar önemli ol-
duğunu göstermektedir. Ve tabi oturanların isteği olmaksızın açıklamasına 
başlamaması da ilişkilerindeki nezaket ve saygının ayrı bir göstergesidir. 
Bu diyalogdan anlaşıldığına göre “hayır ve şer” iki zıt sıfat ve niteliktir. Her 
şey hayır ve şerle nitelenebilir. İnsanın hayırlısı olduğu gibi şerlisi de olur. 
İşte Sevgili Peygamberimiz burada kimin hayırla kimin de şerle nitelenece-
ğini dile getiriyor. Hayırlı insan kendisinden hayır umulan, hayır beklenen, 
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ama aynı zamanda şerrinden de emin olunan insandır. Şerli insan ise, ken-
disinden hayır beklenmeyen şerrinden de emin olunmayan insandır. 

Hayır, “akıl, adalet, üstünlük, fazl (nimet) ve faydalı nesne” gibi her 
insanın rağbet gösterdiği, arzuladığı şeydir. Hayır, insan için kullanıldı-
ğında “seçkin, mümtaz” anlamlarına gelir. Nitekim, “Cennette hayırlı ka-
dınlar vardır.” (fîhinne hayrâtün hisân)2 âyetinde bu anlamda kullanılmıştır.3 
Hayır, Kur’an ve hadislerde yer alan en geniş kapsamlı kavramlardan biri-
dir. Kur’an’da yüz yetmiş altı yerde geçen “hayır” kelimesi, farklı anlam-
lara gelmekle birlikte onu, “iyi, güzel, değerli, faydalı, mal, mülk” gibi 
arzulanan şeyler şeklinde kapsamlı bir tanımda toplamak mümkündür.4 
Kur’ân-ı Kerîm’de hayır, genellikle “her türlü yararlı, iyi ve güzel tutum 
ve davranış” karşılığında ahlâkî bir değeri ifade etmekle birlikte,5 Allah’ın 
indirdiği vahiy,6 hikmet,7 “zarar”ın zıddı olarak “faydalı şey”8 anlamında 
da kullanılmıştır. Bunlardan farklı olarak maddî bir değeri ifade etmek 
üzere “hayır” birçok yerde “mal veya servet” mânâsında kullanılmıştır.9 
Nitekim toplumda malî fedakârlıklar ve yardımlar “hayır”la nitelendiril-
mektedir. Netice olarak “hayır”, hoş, afîf, necîb ve bereketli olanı ifade 
eder. Bu yüzden “hayır” kelimesi, onu duyan herkeste güzel bir duygu 
uyandırırken, “şer”, karamsarlık uyandıran bir kelimedir.

Hayır ve şer, eşyanın veya insanın kendisi ile sınırlı bir şey olmayıp 
ilişki ile ortaya çıkan ve ötekini ilgilendiren bir durumdur. “Hayır ve şer” 
sadece insanın kendine dönük birer sıfat değildir. Başkalarını etkileyen, 
onların hayatına iyi veya kötü yönde etki eden birer sıfattır. Bu neden-
le de bir kimsenin kendisini hayırlı olarak görmesi yeterli değildir. Bila-
kis onun durumu arkadaşlarının, komşularının, kısaca diğer insanların 
beklentisiyle ve hakkındaki kanaatle belirginleşir. Nitekim Peygamber 
Efendimiz (sav), “Allah katında arkadaşın en hayırlısı, arkadaşına karşı iyi 
davranandır. Allah katında komşunun en hayırlısı ise komşusuna karşı iyi dav-
ranandır.” demektedir.10 Unutmamak gerekir ki öteki insanların bizden 
beklentilerini belirleyen de biziz. Zaman içerisinde geliştirdiğimiz ilişki 
tarzı, oluşturduğumuz kişilik, karakter ve şahsiyet, hakkımızdaki kanaat-
leri şekillendirmektedir. Bu noktaya ışık tutan bir hadisi yine Ebû Hüreyre 
bildirmektedir. Buna göre Sevgili Peygamberimiz (sav) şöyle buyurmuş-
tur: “Size şerirlerinizin kimler olduğunu söyleyeyim mi? Onlar, çok ve lüzumsuz 
konuşan, konuşurken laubali davranıp ağzına her geleni söyleyen kimselerdir. 
Hayırlılarınızı söylememe ne dersiniz? Onlar da güzel ahlâklı olanlarınızdır.”11
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Kur’an’da sıkça yer alan “hayır”, Resûlullah’ın hadislerinde de belir-
gin bir biçimde öne çıkan kavramlardan biridir. Allah’ın Elçisi, zaman za-
man, “insanların en hayırlısı...”, “amellerin en hayırlısı...” veya “İslâm’ı en 
hayırlı olan kimse...” gibi ifadelerle başladığı konuşmalarında başta ibadet 
ve ahlâk olmak üzere müminlerin din ve dünya işlerine dair önemli me-
sajlar vermiş, onlar için birtakım hedef davranışlar belirlemiştir. İlgili ha-
dislere göz atıldığında Peygamberimizin (sav) bilhassa hayır ile bireysel ve/
ya toplumsal ahlâkî değerler arasında sıkı bir bağ kurduğu görülür. Büyük 
sahâbî Abdullah b. Mes’ûd’un bir duasında da ifade ettiği gibi, “hayrın ön-
deri ve hayrın lideri” (İmâmü’l-hayr ve kâidü’l-hayr)12 olan Resûlullah (sav) 
çeşitli münasebetlerle ve kendine özgü üslûbuyla mümini seçkin ve müm-
taz kılacak çeşitli niteliklere işaret etmiştir. Güzel ahlâk bu nitelemelerin 
başında gelmektedir. Kûfe’ye yerleşip orada vefat eden sahâbîlerden Câbir 
b. Semüre, babasıyla birlikte bulunduğu bir mecliste Allah Resûlü’nün 
(sav) şöyle dediğini aktarmaktadır: “Çirkin söz ve davranışların İslâm’da hiç 
yeri yoktur. Müslümanlığı en iyi olan insanlar, ahlâkı en güzel olanlardır.”13

Bir başka hadiste ise, sosyal dayanışma ve kaynaşmayı teşvik sa-
dedinde, “İslâm’ın en hayırlısı” olarak, “Başkasına yedirmek ile tanıdık ta-
nımadık herkese selâm vermek.”14 gösterilmiştir. Borcunu en güzel şekilde 
ödeyenler,15 hanımlarına karşı en iyi olanlar,16 ömrü uzun, ameli güzel 
olanlar,17 Kur’an’ ı öğrenen ve öğretenler,18 canıyla ve malıyla Allah yolunda 
mücadele edenler ile kuytu bir köşede Rabbine ibadet edenler ve insanlara 
kötülüğü dokunmayanlar,19 idarecilik veya yöneticilik gibi görevleri talep 
etmeyenler,20 Hz. Peygamber’in çeşitli vesilelerle “insanların en hayırlıları” 
olarak işaret ettiği kimselerdir.

Bunların yanı sıra bir hadisinde, “Biliniz ki sizin en hayırlı ameliniz 
namazdır.”21 buyuran Hayır Önderi (sav) bir başka hadisinde de, “Hayâ an-
cak hayır getirir.”22 buyurmuştur. Yine, “Hayâ sırf hayırdır.”23 diyen Efendimiz 
(sav) hayâ erdemini hayırla özdeşleştirmiş, Ebu’d-Derdâ’nın naklettiği bir 
hadiste ise yumuşak huyla hayır arasında bir ilgi kurmuştur: “Kime rıfktan 
(nezaket ve kibarlıktan) bir pay verilmişse o kimse hayırdan nasibini almış demek-
tir. Rıfktan mahrum olan kimse ise hayırdan nasip alamamış demektir.”24

Bu ve benzeri hadislerde hidayet rehberimiz (sav) birey olarak iyi bir 
Müslüman olmanın gereklerine ve çeşitli tezahürlerine işaret etmiştir. Bu-
nun yanı sıra o, bizzat kendi inşa ettiği ilk İslâm toplumunu da tüm çağ-
lara örnek olabilecek en hayırlı nesil olarak göstermiştir: “İnsanların en 
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hayırlıları benim asrımda yaşayanlardır. Sonra onların peşinden gelenler, daha 
sonra onların peşinden gelenlerdir.”25 Şüphesiz bunda ilk Müslüman toplu-
munun İslâm’a hizmetteki önceliği ve katkısının önemli bir payı vardır. 
Nitekim Ebû Hüreyre (ra), “Sizden, hayra çağıran, iyiliği emreden ve kötülük-
ten alıkoyan bir topluluk bulunsun...”26 âyetini yorumlarken, “Siz, insanlar için 
en hayırlı insanlarsınız. Çünkü sizler İslâm camiasına boyunlarında zincirler 
bulunan esir insanları getirirsiniz, nihayet bu esirler sizin vasıtanızla İslâm’a 
girerler.”27 demiştir.

Hayır, nebevî öğretide model davranışı ifade eden genel bir kavram-
dır. Hayrın değerli olması, birey veya toplum için faydalı bir duygu, dü-
şünce veya eylem olmasından kaynaklanır. İbn Abbâs’ın ifadesiyle hayır 
konusunda, (insanların yararı için) gönderilen rüzgârdan daha cömert 
olan28 Resûlullah (sav), kendisine nispet edilen bir hadiste, “İnsanların en 
hayırlısı insanlara en yararlı olandır.” demiştir.29 Ayrıca niceliği, mahiyeti ne 
olursa olsun hiçbir hayrın karşılıksız kalmayacağını da ifade etmek ge-
rekir. Mamafih bir adam Hz. Peygamber’e gelerek üç kez üst üste, “Ey 
Allah’ın Nebîsi! Verilmemesi (esirgenmesi) helâl olmayan şey nedir?” diye 
sorduğunda Efendimiz (sav) sırasıyla “su” ve “tuz” dedikten sonra üçün-
cüsünde, “yapacağın her hayır” cevabını vermiştir.30 Zira Yüce Allah, “Kim 
zerre miktarı hayır işlerse, onun mükâfatını görecektir.”31 buyurmaktadır.32 

Yukarıda müminlerin çeşitli niteliklerine işaret eden hadisler, zaman 
veya mekânla kayıtlı olmayan insanî erdem ve faziletlere işaret etmek-
tedir. Dolayısıyla hayır ve şer insanla birlikte bir anlam, bir değer veya 
değersizlik ifade eden mefhumlardır. Enes b. Mâlik vasıtasıyla nakledilen 
bir hadiste Resûl-i Ekrem (sav) hayır veya şerle olan ilişkilerini göz önü-
ne alarak insanları sınıflandırmıştır: “Öyle insanlar vardır ki (âdeta) hayrın 
anahtarları, şerrin sürgüleri gibidir. Kimisi de şerrin anahtarları ve hayrın sür-
güleri gibidir. Ne mutlu! Yüce Allah’ın, hayrın anahtarlarını ellerine verdiği o 
kimselere! Ve yazıklar olsun Yüce Allah’ın şerrin anahtarlarını ellerine verdiği o 
kimselere!”33 Bu hadis Medine’de en son vefat eden sahâbî34 Sehl b. Sa’d’dan 
şu şekilde rivayet edilmiştir: “Şüphesiz bu hayır, hazineler dolusudur. O ha-
zinelerin de birtakım anahtarları vardır. Allah’ın, hayra anahtar ve şerre sürgü 
kıldığı kullara ne mutlu! Ve Allah’ın şerre anahtar ve hayra sürgü kıldığı kullara 
yazıklar olsun!”35 Ne garip tecellidir ki hem Enes hem Sehl, Ehl-i Beyt’e dil 
uzatmaları yönünde kendilerine yapılan baskılara karşı direndikleri için 
Emevî valisi Haccâc-ı Zâlim tarafından elleri kolları bağlanmak suretiy-
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le hapsedilmişler, böylece halkla iletişimleri kesilerek hayrın son derece 
önemli iki kapısına kilit vurulmuştur.36

Görüldüğü gibi, ilâhî hikmetlerin ışığı altında değerler manzumesini 
en genel biçimde hayırla ifade eden Hz. Peygamber (sav), gerçek müminin 
dinî ve ahlâkî yaşantısını nitelerken hayrı en temel referans kavram olarak 
kullanmıştır. Bu yüzden “hayır”, mümin için âdeta varoluşsal bir zorunlu-
luktur. Nitekim Allah’ın Elçisi (sav) bir hadisinde, “Vallahi, ben bir şeye ye-
min eder de sonra yemin ettiğim şeyin zıddını daha hayırlı görürsem, muhakkak 
o hayırlı olan işi yaparım ve yeminimden kefaretle çıkarım.”37 demiş, bir başka 
hadisinde de, “İnsanların arasını bulmak için hayırlı sözler söyleyen, olup biten-
lerin hayırlı yönlerini ortaya koyan ve böylece insanları barıştıran kimse yalancı 
değildir.” buyurmuştur.38

Hadis kaynaklarında ve İslâm kültüründe her ne kadar hayır (ve şer) 
daha çok ahlâkî boyutuyla yer almış olsa da, evrendeki varlığı ve kaynağı 
gibi yönleriyle tartışılan bir problem olarak da karşımıza çıkmaktadır. Bu 
meyanda İslâm düşünürleri hayrı en genel ifadesiyle varlık (vücûd), şerri 
de yokluk (adem) diye açıklamışlardır. Hayır gibi şer de evrensel planda 
Allah’ın takdir ve kazasına bağlıdır. Ancak mutlak hayrın aksine mutlak 
şer mevcut değildir.39 Şüphesiz ki hayır Allah’tan gelir. Allah’tan gelen de 
mutlaka hayırdır. Nitekim Kur’an’da, “De ki: ‘Ey mülkün sahibi olan Allah’ım! 
Sen mülkü dilediğine verirsin. Dilediğinden de mülkü çeker alırsın. Dilediğini 
aziz edersin, dilediğini zelil edersin. Hayır senin elindedir. Şüphesiz sen her şeye 
hakkıyla gücü yetensin.’” buyrulmaktadır.40 Hz. Ali’den nakledildiğine göre, 
Peygamber Efendimizin (sav) namaza kalkarken yaptığı duasında, “Bütün 
hayırlar senin elindedir. Şer ile sana ulaşmak mümkün değildir.” dediği ifade 
edilmektedir.41 Allah’a ait olmayanın varlık değeri yoktur. Halkımız ara-
sında da çeşitli vesilelerle yaygın olarak kullanılan “Hayırlısı Allah’tan!” 
cümlesi bu gerçeğin toplumun zihnine nakşedildiğinin göstergesidir.

Evrende aslolan hayırdır. Şerrin varlığı, hayrın bilinmesi ve kullar 
için bir tercih unsuru olması içindir. Şu hâlde şer, nihaî olarak hayır için 
vardır. Şer gibi gözükenler aslında hayra hizmet ederler. “Şerde birçok 
hayır vardır.” (İnne fi’ş-şerri hıyâren) şeklindeki bir Arap vecizesinde42 ol-
duğu gibi “Her şeyde bir hayır vardır.” veya “Bunda da bir hayır vardır.” 
gibi günlük dilimize yerleşmiş bulunan ve genellikle olumsuz durumlar-
da teselli için sarf edilen cümleler bu hakikatin toplum vicdanında da 
özümsendiğine işaret etmektedir. Enes b. Mâlik’ten nakledilen bir hadiste 
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Resûlullah (sav) şöyle buyurmuştur: “Müminin durumu ne hoştur! Allah’ın 
takdir ettiği şey, mutlaka onun hayrına olur.”43 Bu hadisin bir benzerindeki 
detay aslında Allah’ın hayrı takdir etmesinden ne kast olunduğunu ifade 
etmektedir: “Müminin durumu ne hoş! Onun bütün işleri hayırlı ve kazançlıdır. 
Bu duruma müminden başka hiç kimsede rastlanmaz. Mümin bir nimete nail 
olduğunda şükrederse, bu onun için hayır olur. Darlık ve sıkıntıya düştüğünde 
sabrederse, bu da onun için hayır olur.”44

Bu yüzden mümin her zaman işinin hayırla neticeleneceği ümidini 
taşır. Çünkü Allah’ın kendisi için hayır takdir ettiğinden emindir. Ancak 
bu ilâhî takdir müminin Cenâb-ı Hak’tan hayır olanı talep etmesine mani 
değildir. Zira hayrı sürekli talep etme, müminin Yaratıcı’yla olan kulluk 
bağını sağlam tutacaktır.45 Ayrıca mümin kendisi için hayırlı olanın ne 
olduğunu tam olarak bilemez. Onu ancak Allah bilir. Mamafih Kur’an’da 
şöyle buyrulmuştur: “...Mümkündür ki nefret ettiğiniz bir şey sizin için iyi ola-
bilir ve yine mümkündür ki hoşlandığınız bir şey de sizin için kötü olabilir. Allah 
bilir, ama siz bilmezsiniz.”,46 “...Olabilir ki, siz bir şeyden hoşlanmazsınız da Al-
lah onda pek çok hayır takdir etmiştir.”47

İslâm inancının en temel unsurlarından biri olan bu hakikat, mümi-
nin sürekli Allah’tan hayrı istemesini zorunlu kılmaktadır. Nitekim Müs-
lüman kültürü ve bilincinde önemli bir yeri olan “istihare”, hayrı, hayırlı 
olanı istemek, dilemek anlamına gelir. Câbir b. Abdullah şöyle demiştir: 
“Resûlullah (sav) bizlere Kur’an’dan bir sûre öğretir gibi, her konuda isti-
hare yapmayı öğretir ve şöyle derdi: ‘Biriniz bir işe niyetlendiği zaman önce iki 
rekât namaz kılsın, sonra şu duayı söylesin: Allah’ım, ilminle Sen’den bu işin ha-
yırlısını dilerim. Kudretinle bana güç vermeni, Sen’in o büyük fazlından (bana da 
lütfetmeni) isterim. Çünkü Sen’in her şeye gücün yeter, benim ise gücüm yetmez. 
Sen (her şeyi) bilirsin, ben ise bilmem. Ve Sen bütün gaybı (bana görünmeyenleri) 
çok iyi bilirsin. Allah’ım, şu işin dinim, hayatım ve âhiretim (veya dünya ve âhiret 
işim) hakkında bana hayırlı olduğunu bilmekte isen bunu bana mukadder kıl ve 
bunu bana kolaylaştır. Sonra müyesser kıldığın bu işte bana bereketler ihsan eyle! 
Ve şu işin dinim, hayatım ve âhiretim (veya dünya ve âhiret işim) hakkında bana 
şerli olduğunu bilmekte isen, bu işi benden; beni de o işten uzak tut. Ve hayır her 
nerede ise, onu benim için takdir et. Sonra da beni bu hayırdan razı kıl.’”48

Ayrıca Hz. Âişe validemiz de Resûlullah’ın kendisine şu duayı öğ-
rettiğini nakletmektedir: “Allah’ım! Şüphesiz ben senden hayrın her çeşidini 
isterim, dünya için olanı da âhiret için olanı da, bilebildiğimi de bilemediğimi de. 
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Dünyada ve âhirette bilebildiğim ve bilemediğim şerrin hepsinden sana sığınırım. 
Allah’ım! Kulun ve Peygamber’inin senden istediği her çeşit hayrı ben de isterim 
ve onun sana sığındığı şerlerden ben de sana sığınırım. Allah’ım! Şüphesiz ben 
senden cenneti ve beni cennete yaklaştıran söz ve amelleri istiyorum. Cehennem 
ateşinden ve beni ona yaklaştıran söz ve davranışlardan sana sığınıyorum. Sen-
den, benim için takdir ettiğin hükmünü hayırlı kılmanı diliyorum.”49

Müminin, bu ve benzeri dualarla Allah’tan, işlerini, hayırlı ve bere-
ketli kılmasını istemesi başlı başına bir ibadettir, hatta kulluğun gereğidir. 
Dolayısıyla bu durum, kişinin birtakım planları ve niyetleri hususunda 
basiret ve feraset ehliyle istişare etmemesini gerektirmez. Nitekim Enes b. 
Mâlik vasıtasıyla Resûlullah’a nispet edilen bir rivayette şöyle denilmek-
tedir: “İstihare eden aldanmaz, istişare eden de pişman olmaz.”50 İslâm bü-
yükleri, bu nebevî hakikati şu hikmetli vecizeyle pekiştirmişlerdir: “Dört 
şey vardır ki, bunlar kime verilirse, kendisine mutlaka karşılığı verilir: 
Kendisine şükretme nasip olana fazlası verilir; tevbe edenin tevbesi kabul 
görür; istihare yapana (hayırlısını isteyene) hayır verilir; istişare edene de 
doğru (netice) verilir.”51

Varlık âleminde her şeyin kendisinden sudûr ettiği hayır, ahlâkî bir 
kavram olarak Müslüman düşüncesini, yaşamını ve kültürünü biçimlen-
diren değerler manzumesinde merkezî bir öneme sahiptir. Tarih boyunca 
sürekli çatışma hâlinde olan hayır ve şer, aslında varlığın temelini oluştur-
maktadır. İnsan iradesi hayrı seçmeye daha yatkındır. “İki şey arasında iyi 
ve doğru olanı seçmek” anlamına gelen “ihtiyar” kelimesi “hayır” kelime-
sinden türemiştir. Dolayısıyla ihtiyarın mecburi istikameti hayırdır. İrade-
sini kullanmayan, donduran insanın mecburi istikameti ise şerdir. Bugün 
şer güçlü ve yaygın ise bunun nedeni insan iradesinin ve seçme hürriye-
tinin haricî tesirlerle dumura uğramış olmasıdır. Mümin, ancak iradesini 
özgürce kullandığı oranda kendisi ve çevresi için hayırlı olana yönelecek-
tir. Şüphesiz ki, her şeyin gerçek anlamda bilgisi Allah’a aittir. “Hayır ve 
şer” de buna dâhildir. Bu hakikat karşısında mümine düşen vazife, niyaz 
ve yakarışlarında Allah’tan hayırlı olanı istemekte ısrar etmesidir. Bu, ira-
desini hayır yönünde kullanmasına katkı sağlayacağı gibi Yaratıcı ile olan 
kulluk bağının sarsılmasına engel olacaktır.




