
Hutbe, 12.10.2018 
Müminin Özellikleri (1) – Hayâ 
 

ِ  بيُوُتَ  تدَْخُلوُا لاَ  اٰمَنوُا الَّذٖينَ  ايَُّهَا يَٓا  غَيْرَ  طَعَامٍ  اِلٰى لَكُمْ  يؤُْذنََ  انَْ  اِلآَّ  النَّبِيّ
 مُسْتأَنْسِٖيـنَ  وَلاَ  فَانْتشَِرُوا طَعِمْتمُْ  فاَِذاَ فَادْخُلوُا دُعٖيتمُْ  اذِاَ وَلٰكِنْ  انِٰيهُ  نَاظِرٖينَ 
ُ  مِنْكُمْ  فيَسَْتحَْـيٖ  النَّبِيَّ  يؤُْذِي كَانَ  ذٰلِكُمْ  ِ◌نَّ  لِحَدٖيثٍ  ّٰ  الْحَقِّ  مِنَ  يسَْتحَْـيٖ  لاَ  وَ

 
Aziz Kardeşlerim! 
Müslüman olarak her birimizin hedefi kuşkusuz ki 
Allah rızasıdır. Onun rızasına nail olmak için ise 
imanımızın, ibadetlerimizin ve ahlakımızın seviyesi 
esastır. Bu unsurların arasında sıkı bir bağ vardır. 
Nasıl ki ibadetlerimizin kalitesi imanımızın 
derinliğine işaret ediyorsa, ahlakımız da imanımızın 
aynası olmaktadır. Zira ahlak hiç şüphesiz ki imanın 
bir parçasıdır. 
 
Peygamberimiz (s.a.v.)'in kendi ifadesiyle; ahlaki 
hasletlerin biri de hayâdır.1 Hayâ, sahibini bir iş 
işlemekten meneden bir çekinme şuurudur. O iş 
ister kötü, isterse iyi olsun. Kökeni itibariyle ise hayâ 
kelimesi “hayat”tan gelmektedir. Bunu itibara alarak 
âlimlerimiz hayâsı olmayanın hayatının da 
olamayacağını ifade etmişlerdir.2 Peygamberimiz 
(s.a.v.)’in “Utanmazsan, artık istediğini yap!”3 
uyarısı bizi bu hususta uyarmaktadır.  
 
Muhterem Müslümanlar! 
Hutbenin başlangıcında okuduğumuz âyet-i 
kerîmede Rabbimiz bizlere Peygamberimiz 
(s.a.v.)'in hayatından bir olay anlatarak, hayânın 
değerini vurgular ve aynı zamanda bununla alakalı 
bazı hükümleri telkin eder. Şöyle ki; Hz. Muhammed 
(s.a.v.) Zeyneb validemizle evlendikten sonra 
evinde düğün yemeği verdi. Misafirleri de yemeği 
yedikten sonra kendi aralarında sohbete dalıp vaktin 
ilerlemesine dikkat etmeyerek uzun uzun oturdular. 
Peygamberimiz (s.a.v.) çok rahatsız olmasına 
rağmen olağanüstü hayâsından dolayı davetlileri 
kırıp kalkmalarını emredemedi. Ancak evden çıkıp 
girerek sohbete dalmış misafirlere işaret vermeye 
çalıştı. Çok geç vakitte, son üç misafiri de nihayet 
kalktıktan sonra Peygamberimiz (s.a.v.) yatak 
odasına girmek üzere idi ki, bu ayet nazil oldu: “Ey 
iman edenler! Yemek için çağrılmaksızın ve 
yemeğin pişmesini beklemeksizin (vakitli vakit-
siz) peygamberin evlerine girmeyin, çağrıldığınız 
zaman girin. Yemeği yiyince de hemen dağılın. 
Sohbet için beklemeyin. Çünkü bu davranışınız 
peygamberi rahatsız etmekte, fakat o sizden 
çekinmektedir. Allah ise gerçeği söylemekten 
çekinmez.”4 
 

Kıymetli Müminler! 

Bütün ehl-i imana hitap eden bu âyet-i kerîme bize 
ilâhî hayâ ölçülerini vermektedir. İlk olarak ayetten 

                                                           

1  Bkz. Sahîh-i Buhârî, H. No: 24 
2  Bkz. İbnü’l-Kayyim: Medâricu’s-Sâlikîn, s. 491. 
3  Sahîh-i Buhârî, H. No: 6120 
4  Ahzâb suresi, 33:53 

öğreniyoruz ki, hayâ duyarak etrafımızdakilere 
eziyet vermemeliyiz. Dahası, diğerlerinden eziyet 
çektiğimiz hâlde sabırlı ve müsamahakâr olmalıyız. 
Zira Ebû Saîd El-Hudrî'den rivayet edildiğine göre, 
“Peygamber Efendimiz (s.a.v.) özel odasındaki 
bekâr kızdan daha hayâlı idi. Bir şeyi sevmediğinde 
onu (ancak) yüzünden anlardık.”5 Ebû Hüreyre (r.a.) 
da benzer bir ifade ile der ki: “Resûlullah (s.a.v.) 
hiçbir zaman yemeği eleştirmezdi. Canı bir şey 
istediğinde onu yer, canı çekmediğinde onu bıra-
kırdı.”6 Peygamberimiz (s.a.v.) o kadar hayâlıydı ki, 
Allah Teâlâ bu ayeti vahyetmeseydi uzunca oturup 
Peygamberimiz’i rahatsız eden misafirler hatalarının 
farkına varmayacaktılar.  
 
Muhterem Kardeşlerim! 
Okuduğumuz ayet ve hadislerden anlıyoruz ki, hayâ 
iman ehli olarak bizlerin öz hasletlerinden biri 
olmalıdır. Bizler hayâ hususunda kendimizi daima 
hesaba çekmeliyiz. Kendimize sormalıyız: “Ben 
acaba etrafımdaki insanlara, aileme karşı hayâlı 
davranıyor muyum? Rabbim’e karşı yeterince hayâ 
sergiliyor muyum, yoksa haddimi aşıyor muyum?” 
Bu ve benzeri sorular hayâlı olmayı hedeflerken ana 
kriterlerimiz olmalıdır. Kendimizi sorguladıktan ve bir 
neticeye vardıktan sonra, hâlimizi nasıl ıslah 
edebiliriz diye düşünmeliyiz. Zira aleni veya gizli 
olarak Allah’tan korkmayarak günah işlememiz, 
kullarından çekinmeden “Allah’ın bildiğini kuldan mı 
saklayayım!” diye görünür şekilde uygunsuz 
davranışlarımızı ifşa etmemiz hem kendimizi hem 
de yaşadığımız toplumu olumsuz etkilemektedir. 
Dünyamızı bu şekilde bozduğumuz gibi ahiretimize 
de kaybederiz. Nitekim günaha teşvik eden her 
eylemle birlikte aynı günahı işlemesine vesile 
olduğumuz kişilerin günahı da ahiret gününde 
yükümüz olacaktır. Bunlardan hem dünyadaki 
iyiliğimiz hem de ahiretteki saadetimiz için kesinkes 
sakınmalıyız. 
 
Cüneyd-i Bağdâdî (r.a.) hayâyı tarif ederken elimize 
aslında çok güzel bir yol haritası vermektedir. 
Kendisi der ki: “(Allah'ın verdiği) nimetlere ve (kendi) 
kusurlarına bakıldıktan sonra ortaya çıkan hâlin ismi 
hayâdır.”7 Bu hikmetli sözden yola çıkarak anlıyoruz 
ki, hayâ kazanmak için Allah’ın bize verdiği sonsuz 
nimetlerini, bizim ona ithaf ettiğimiz kusurlu 
ibadetlerimizle karşılaştırmamız kafidir. Bu idrak 
seviyesi bize Allah karşısındaki aczimizi hatırlatmalı 
ve kullarına karşı da hayâ ile davranmayı 
aşılamalıdır. 
 
Allah bizi resulüne benzeyen, sevdiği, hayâlı 
kullarından eylesin. Âmin! 
 
 

                                                           

5  Sahîh-i Buhârî, H. No: 6102; Sahîh-i Müslim, H. No: 
2320. 
6  Sahîh-i Müslim, H. No: 2064. 
7  Bkz. Nevevî: Riyâzu's-Sâlihîn, 84, Hayâ, s. 230. 



Sermon du 12.10.18 
Les Caractéristiques Du Croyant (1) - La Pudeur 
 

 لكَُمْ  يُؤْذَنَ  انَْ  الآَِّ  النَّبيِِّ  بُيُوتَ  تدَْخُلُوا لاَ  اٰمَنُوا الَّذٖينَ  ايَُّهَا يَٓا
 فَاِذَا فَادْخُلُوا دُعٖيتُمْ  اذَِا وَلٰكنِْ  انِٰيهُ  ناَظِرٖينَ  غَيْرَ  طعََامٍ  الِٰى

 كَانَ  ذٰلِكُمْ  لحَِدٖيثٍ ِنَّ  مُسْتَأْنسِٖيـنَ  وَلاَ  فَانْتَشِرُوا طعَِمْتُمْ 
ُ  مِنْكُمْ  فَيسَْتَحْـيٖ  النَّبيَِّ  يُؤْذِي ّٰ  الْحَقِّ  مِنَ  يسَْتَحْـيٖ  لاَ  وَ

 
Mes chers frères ! 

En tant que musulmans, notre but est sans aucun doute 
de gagner la satisfaction d’Allah. Pour mériter sa 
satisfaction, il faut que notre foi, nos adorations et notre 
comportement soient à la hauteur. Ces trois éléments 
sont étroitement liés. Tout comme la qualité de nos actes 
d’adoration révèlent la profondeur de notre foi, notre 
comportement est le miroir de cette dernière. Le bon 
comportement fait en effet partie de la foi. 

La pudeur est, selon les propres mots de Notre Prophète 
(sas), l’une des caractéristiques du bon comportement8. 
La pudeur, ou haya en arabe, désigne la retenue qui 
empêche celui ou celle qui la possède de dire ou de faire 
quelque chose. Cette chose pouvant être bonne ou 
mauvaise. Le mot haya dérive de l’arabe hayat qui 
signifie la vie. Ce qui a conduit les savants musulmans à 
dire que celui qui n’a pas de pudeur n’aura pas de vie 
non plus.9 Notre Prophète (sas) lui-même nous avertit à 
ce sujet lorsqu’il déclare : « Si tu n'as pas de pudeur, 
fais ce qu'il te plait ! ».10 

Chers musulmans !  

Dans le verset qui a été lu au début de ce sermon, notre 
Seigneur fait référence à un événement de la vie de 
notre Prophète (sas) et s’en sert pour illustrer 
l’importance de la pudeur et nous enseigner certains 
principes à suivre dans ce domaine. En effet, lorsque 
notre prophète Muhammad (sas) se maria avec Zaynab 
(ra) il offrit à ses invités un repas. Une fois que ces 
derniers eurent fini de manger, ils restèrent encore 
longtemps à discuter entre eux sans faire attention à 
l’heure tardive. Bien qu’il soit dérangé par ce 
comportement, notre Prophète (sas) préféra par pudeur 
ne rien dire. Il tenta toutefois de faire comprendre la 
situation à ses invités en sortant plusieurs fois de chez 
lui. Enfin, après que les trois derniers invités soient 
finalement partis et alors qu’il s’apprêtait à se retirer dans 
sa chambre, le verset suivant fut révélé à notre Prophète 
(sas) : « Ô vous qui croyez ! N'entrez pas dans les 
demeures du Prophète, à moins qu'invitation ne vous 
soit faite à un repas, sans être là à attendre sa 
cuisson. Mais lorsqu'on vous appelle, alors, entrez. 
Puis, quand vous aurez mangé, dispersez-vous, sans 
chercher à vous rendre familiers pour causer. Cela 
faisait de la peine au Prophète, mais il se gênait de 
vous (congédier), alors qu'Allah ne se gêne pas de la 
vérité »11 

 

                                                           
8  Sahîh-i Buhârî, H. No: 24 
9  İbnü’l-Kayyim: Medâricu’s-Sâlikîn, p. 491. 
10  Sahîh-i Buhârî, H. No: 6120 
11  Sourate Al-Ahzâb (les Coalisés), 33:53 

Chers musulmans !  

Ce verset, qui s’adresse à tous les croyants, nous donne 
les mesures de la pudeur voulue par Allah. 
Premièrement, nous apprenons dans ce verset que la 
pudeur c’est tout d’abord ne pas importuner les gens 
autour de nous. La pudeur c’est également faire preuve 
de patience et de tolérance lorsque l’on est importuné. 
Abu Said Al-Hudri rapporte à ce sujet : « Notre Prophète 
(sas) était plus pudique qu’une jeune fille recluse dans sa 
chambre. Lorsqu’il n’aimait pas quelque chose on le 
comprenait à l’expression de son visage ».12 Abu 
Hurayra ajoute : « L’envoyé d’Allah ne critiquait jamais la 
nourriture. Lorsqu’un plat lui faisait envie il le mangeait et 
lorsqu’un plat ne lui plaisait pas il n’y touchait pas. »13 
Notre Prophète (sas) était si pudique que si Allah n’avait 
pas révélé ce verset les invités du Prophète ne se 
seraient jamais rendu compte de leur erreur.   
 
Mes chers frères ! 
D’après les versets et les hadiths que nous venons de 
lire, nous comprenons que la pudeur est l’une des 
caractéristiques principale du croyant. Nous devons 
toujours nous remettre en question à ce sujet. Nous 
devons nous poser les questions suivantes : « Suis-je 
pudique avec les gens qui m’entourent ainsi qu’avec ma 
famille ? Suis-je pudique vis à vis de mon Seigneur ou 
est-ce que je dépasse les limites ? ». Ces questions 
doivent être les critères nous permettant de juger de 
notre pudeur. Après nous être interrogés de la sorte et 
être parvenus à une conclusion, nous devons réfléchir à 
la manière dont nous pouvons corriger notre 
comportement. Le fait d’afficher aux yeux de tous nos 
péchés, qu’ils aient été commis en public ou en privé, en 
déclarant « Vais-je donc cacher à Ses serviteurs ce que 
mon Seigneur sait de toute façon ! » ne peut que nous 
affecter nous-mêmes ainsi que la communauté dans 
laquelle nous vivons. Nous ne pouvons en nous 
comportant de la sorte que perdre ce monde et l’au-delà. 
En effet, le Jour du Jugement Dernier nous aurons à 
porter à la fois le fardeau de nos propres péchés et celui 
de ceux que nous aurons initiés ou encouragés chez 
d’autres personnes. Nous devons nous en préserver 
pour notre bien dans ce monde et notre bonheur dans 
l'au-delà. 
Le savant Junaydi Baghdadi (ra), lorsqu’il définit le mot 
haya, nous indique le chemin à suivre. Il dit en effet : 
« La pudeur, c'est ce que l’on ressent lorsque l’on 
compare ses manquements face à la grandeur des 
bienfaits qu'Allah nous a donnés ».14 Avec sagesse, il 
nous explique que pour gagner en pudeur il faut 
comparer les innombrables bienfaits dont Allah nous a 
fait grâce avec les adorations imparfaites que nous Lui 
dédions. Ceci doit nous rappeler notre incomplétude et 
nous permettre d’être pudiques face aux croyants. 

Qu’Allah fasse de nous des serviteurs pudiques, aimés 
de Lui et ressemblant à Son messager. Amin! 
 
 
 

 

                                                           

12  Sahîh-i Buhârî, H. No: 6102; Sahîh-i Müslim, H. No: 2320. 
13  Sahîh-i Müslim, H. No: 2064. 
14  Nevevî: Riyâzu's-Sâlihîn, 84, Hayâ, p. 230. 


