
Kelâm ve Ahlâk 
Açısından Esmâ-i Hüsnâ

Osman DEMİRCİ



GENEL DAĞITIM 
Akademisyen Kitabevi A.Ş.

Halk Sokak 5 / A
Yenişehir / Ankara

Tel: 0312 431 16 33
siparis@akademisyen.com

ISBN
978-625-375-795-3

Kitap Adı
Kelâm ve Ahlâk Açısından Esmâ-i Hüsnâ

Yazar
Osman DEMİRCİ 

ORCID iD: 0000-0002-0620-6670

Yayın Koordinatörü
Yasin DİLMEN

Sayfa ve Kapak Tasarımı
Akademisyen Dizgi Ünitesi

Yayıncı Sertifika No
47518

Baskı ve Cilt
Vadi Matbaacılık

Bisac Code
REL102000

DOI
10.37609/akya.3926

w w w. a k a d e m i s y e n . c o m

© Copyright 2025
Bu kitabın, basım, yayın ve satış hakları Akademisyen Kitabevi A.Ş.’ne aittir. Anılan kuruluşun izni alınma-
dan kitabın tümü ya da bölümleri mekanik, elektronik, fotokopi, manyetik kağıt ve/veya başka yöntemlerle 
çoğaltılamaz, basılamaz, dağıtılamaz. Tablo, şekil ve grafikler izin alınmadan, ticari amaçlı kullanılamaz. Bu 
kitap T.C. Kültür Bakanlığı bandrolü ile satılmaktadır.

Kütüphane Kimlik Kartı
Demirci, Osman.

Kelâm ve Ahlâk Açısından Esmâ-i Hüsnâ / Osman Demirci.
Ankara : Akademisyen Yayınevi Kitabevi, 2025.

   225 s. ; 160x235 mm.
   Kaynakça var.

   ISBN 9786253757953



ÖNSÖZ

Esmâ-i hüsnâ konusunu kelâm ve ahlâk temelinde ele aldığımız bu çalışmada 
esmâ müelliflerinden Kuşeyrî-Gazzâlî-Râzî-Kâfiyeci çizgisini takip etmeye özen 
gösterdik. Esmâ-i hüsnâ çerçevesinde ahlâk ve kelâm merkezli bir yol izlenirken 
ne kelâmın ne de ahlâk felsefesinin meseleleri akışı bozacak şekilde tartışmaya 
açılmıştır. Esasında esmâ müellifleri de benzer bir yol takip ederek mümkün 
mertebe esmâ-i hüsnâ konusunu gölgede bırakacak şekilde kelâmî-ahlâkî 
tartışmalara girmemişlerdir. Kelâmcı yönü ağır basan söz konusu müellifler selef-
halef çizgisi içinde benzer görüşleri dillendirseler bile yine de aralarında bazı 
yaklaşım farkları da dikkatlerden kaçmamaktadır. İrfânî tasavvuf ile zühd dönemi 
tasavvufunun esmâ konusundaki bakış açıları ise görüleceği üzere çok daha büyük 
farklar barındırmaktadır. Mesela zühd dönemi mutasavvıfı olan Kuşeyrî’nin 
görüşleri irfânî tasavvufçulardan çok kelâmcıların görüşlerine yakındır ve 
hatta ahlâk yoğunluklu bir dil kullanmasının haricinde sair meselelerde onlarla 
paraleldir. Râzî’de görüleceği üzere kelâm yoğunluklu bir dil hâkimken Kuşeyrî ve 
Konevî’de tasavvuf ve ahlâk yoğunluklu bir dil öne çıkmaktadır. Yine Gazzâlî’nin 
kelâm-tasavvuf dengesini koruyan sentezci dilinin yanında Kuşeyrî’nin zühd 
dönemi tasavvuf anlayışının ışığında ahlâk merkezli yorumları bulunmaktadır. 
Konevî ise Kuşeyrî gibi meseleyi tasavvufî açıdan değerlendirse de ondan farklı 
olarak irfânî-nazârî tasavvuf perspektifinden ve temelde vahdet-i vücûdçu bir 
yaklaşımla esmâ-i hüsnâ şerhi yapmaktadır. İşte esmâ şerhi bütün bu renkleri 
muhtevi olarak kelâm ve ahlâk-tasavvuf düşüncesi açısından değerlendirilmeye 
çalışılmıştır. Esmâ şerhleri her Müslüman için gerek inanç ve gerekse ahlâkî 
açıdan bir rehberlik işlevi görmekte, bir yol haritası çizmektedir. Aslında her 
ilahi ismin insana bakan yönü insanın erdemli biri olmasının genel hatlarıyla 
ölçüsünü vermektedir. Bu açıdan insan esmâ-i hüsnâ yorumları üzerinden ahlâkî 
gelişiminin nasıl olması gerektiğinin bilincine varırken bir yandan da Allah’ın 
ahlâkî açıdan nasıl bir varlık olduğunu fark ederek doğru bir tanrı tasavvuruna 
ulaşacaktır. Özellikle esmâ-i hüsnânın ahlâkî yönü hemen her insan için ortak 
ahlâkî ilkelerin gelişimi açısından vazgeçilmez bir değerdedir.

Allah’ın isimleri üzerinden O’nun sıfatları, âlemle olan ilişkisi, ahlâkî kimliği 
daha doğrusu Allah’ın nasıl bir varlık olduğuna dair genel bir tasavvur ortaya 
konmuştur. Yalnız esmâ müellifleri Allah’ın nasıl bir varlık olduğunu ve âlemle 
nasıl bir ilişki içinde olduğunu esmâ üzerinden ortaya koyarken diğer yönden de 
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Önsöz

insanın bu isimlerden nasibinin ne olduğuna dair yaptıkları yorumlarla meselenin 
ahlâkî boyutunu ve insana dönük anlamları üzerinde yoğunlaşmışlardır. 
Dolayısıyla nihaî hedef olan “insanın Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanması”nın ne 
demek olduğu işte bu isimler üzerinden ortaya konulmaya çalışılmıştır.

Konevî ve Bahaüddinzâde de görüleceği üzere tasavvufçuların esmâ anlayışı 
kelâmcılardan oldukça farklıdır. Bu fark sadece bu isimlerle Allah-âlem 
arasındaki ilişkinin nasıl olacağı noktasındaki farklılıklardan ibaret değildir. 
Tasavvufçuların daha çok insân-ı kâmil felsefesi üzerinden temellendirdikleri 
ahlâk anlayışları ve insanlara bakışlarında da kelâmcılarla aralarında önemli bir 
farklılık görülmektedir. İnsan-ı kâmil insanın manevi olarak ulaşabileceği nihaî 
noktayı sembolize etmektedir. Nusret Uşşâkî’nin ifadeleriyle “vücudun tekâmülü 
insanda, ruhun tekâmülü insan-ı kâmilde son bulur.” İnsan-ı kâmille diğer insanlar 
arasındaki bu ontolojik uçurum, insan-ı kâmile yüklenen anlam, esmâ-i hüsnâ 
meselesi bağlamında ortaya konulmaktadır.

Mahiyetine asla vâkıf olamadığımız Allah’ın nasıl bir varlık olduğuyla ilgili 
ellimizde olan tek şey O’nun sıfatlarına dair bilgilerimizdir. Allah’ın bütün 
isimleri aynı zamanda O’nun sıfatlarıdır. Fakat naslarda zikredilen bu nitelikler 
“müşterek kelimeler” olduğundan bizdeki niteliklerle benzerliği sadece isimler 
açısındandır. Bundan dolayı da bu isimlerin açıklanması âdeta zorunlu hale 
gelmiştir. Dolayısıyla esmâ müelliflerinin bu isimleri şerh etmekte en büyük 
amaçlarından birisi de bu isimlerin bizde ne anlama geldiği, Allah’ta ne anlama 
geldiği, aradaki farkın ne olduğu gibi sorunları açıklığa kavuşturmaktır. Bu 
isimler hem aklen hem de naklen bir tanrıda olması gereken niteliklere işaret 
ettiklerinden dolayı mesele sadece ayet ve hadislerle sınırlandırılmamıştır. 
İnsanın bu konuda akıl yürütmesinin kaçınılmazlığı ortadadır.

Farklı çağlarda yaşamış olan Esmâ-i hüsnâ şârihlerini belli bir bütünsellik 
içinde günümüze taşıyarak ahlâk ve kelâm merkezli bir bakış açısını hedefleyen 
bu kitabın yazım süreci manevi olarak kendimi hazır hissettiğim zamanlarla 
sınırlı olduğundan oldukça uzun sürdü. Umarım buna değmiş olsun. Gayret 
bizden tevfik ve hidayet Allah’tandır.

 Osman Demirci

 Ortahisar/Trabzon
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