
 
 

 
 

 

 

ONDOKUZ MAYIS ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

FELSEFE VE DĠN BĠLĠMLERĠ ANABĠLĠM DALI 

 

 

 

KUR’AN’DA ĠNANÇSIZLIĞIN TEMEL NEDENLERĠ 

 

 

Yüksek Lisans Tezi 

 

 

Fatma ARPAGUġ 

 

 

DanıĢman: 

Prof. Dr. Mustafa KÖYLÜ 

 

 

 

Samsun, 2015 



 
 

 
 

                                               

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 
 

 
 

 

ONDOKUZ MAYIS ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

FELSEFE VE DĠN BĠLĠMLERĠ ANABĠLĠM DALI 

 

 

 

KUR’AN’DA ĠNANÇSIZLIĞIN TEMEL NEDENLERĠ 

 

 

 

Yüksek Lisans Tezi 

 

 

Fatma ARPAGUġ 

 

 

 

DanıĢman: 

Prof. Dr. Mustafa KÖYLÜ 

 

 

 

 

Samsun, 2015 

 



 
 

 
 

BĠLĠMSEL ETĠK BĠLDĠRĠMĠ 

 

Hazırladığım Yüksek Lisans Tezinin bütün aĢamalarında bilimsel etiğe ve 

akademik kurallara riayet ettiğimi, çalıĢmada doğrudan veya dolaylı olarak 

kullandığım her alıntıya kaynak gösterdiğimi ve yararlandığım eserlerin kaynakçada 

gösterilenlerden oluĢtuğunu, yazımda enstitü yazım kılavuzuna uygun davranıldığını 

taahhüt ederim. 

 

19/01/2015 

Fatma ARPAGUġ 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 
 

 
 

TEZ KABUL VE ONAYI 

Fatma ARPAGUġ tarafından hazırlanan Kur‘an‘da Ġnançsızlığın Temel 

Nedenleri baĢlıklı bu çalıĢma, __/__/____  tarihinde yapılan savunma sınavı 

sonucunda oy birliğiyle/oy çokluğuyla baĢarılı bulunarak jürimiz tarafından Yüksek 

Lisans Tezi olarak kabul edilmiĢtir. 

                                                                                                                           Ġmza 

BaĢkan :________________________________                               ______________ 

Üye : __________________________________                               ______________ 

Üye : __________________________________                               ______________ 

 

Yukarıdaki imzaların adı geçen öğretim üyelerine ait olduğunu onaylarım. 

__ /__ /____ 

Enstitü Müdürü 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 
 

iii 
 

ÖZET 

 

KUR‘AN‘DA ĠNANÇSIZLIĞIN TEMEL NEDENLERĠ  

Fatma ARPAGUġ 

Ondokuz Mayıs Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü 

Felsefe ve Din Bilimleri Ana Bilim Dalı, Yüksek Lisans, Ocak/2015 

DanıĢman: Prof. Dr. Mustafa KÖYLÜ 

 

Tarihin her döneminde insanlar, bir yaratıcının varlığı konusunda hak veya 

batıl, doğru veya yanlıĢ bir inanca sahip olmuĢlardır. Yapılan araĢtırmalar, dinin 

geniĢ kitleler tarafından hala kabul gören bir olgu olduğunu ortaya koymasına 

rağmen, insanlar arasında inançsızlığa yönelenlerin olduğu da görülmüĢtür. 

Bu çalıĢmada, yaratılıĢ olarak inanan bir tabiata sahip olan insanın neden 

inançsızlığa düĢtüğü sorusuna, Yüce Allah‘ın yarattığı insanı her yönüyle anlattığı 

Kur‘an‘ın rehberliğinde bütüncül bir bakıĢ açısıyla cevap bulunmaya çalıĢılmıĢtır.  

Kur‘an‘ın hastalık olarak değerlendirdiği inançsızlık meselesi birçok 

nedenden kaynaklanmakla birlikte, Kur‘an‘da bu nedenlerin temelde kibir, heva, 

haset, inat, nankörlük, atalar kültü, dünya sevgisi, aklı kullanmamak, korku, Ģeytanın 

etkisi ve körelme gibi konular üzerinde yoğunlaĢtığı görülmektedir. Ġmanın çok farklı 

ve karmaĢık süreçlerle kazanılıp kaybedilebilecek bir özelliğe sahip olmasından 

dolayı Kur‘an‘da inançsızlığa yol açan sebepler birçok defa tekrar edilmiĢ ve böylece 

insanlar, psikolojik yapılarını alt üst eden ve hayatı anlamsızlaĢtıran inançsızlık 

hastalığına kapılmamaları noktasında uyarılmıĢtır.  

Anahtar Sözcükler: Kur‘an, Ġman, Ġnanç, ġüphe, Ġnançsızlık. 
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ABSTRACT 

 

THE MAIN REASONS FOR UNBELIEF IN THE QUR‘AN 

Fatma ARPAGUġ 

Ondokuz Mayıs University, Institute of Social Sciences 

The Department of the Philosophy and Religious Sciences, Master, January/2015 

Supervisor: Prof. Dr. Mustafa KÖYLÜ 

 

Thorough the history human beings have a right or wrong or true or false 

belief about the God. Although most of the researches set forth that a great majority 

of people have had a religion, some people have a tendency toward unbelief. 

The main purpose of this study is to examine why human beings who have a 

belief in nature fall into the illness of unbelief based on the Qur‘anic revelation. 

Although there are many reasons for unbelief according to the Qur‘an which 

accepts unbelief as a malady, the most important reasons mentioned in the Qur‘an as 

follow: Arrogance, desire, envy, obstinacy, ingratitude, ancestor‘s cult, world 

compassion, not using reason, fear, effects of Satan and insensitivity. Since the faith 

has a feature that can be obtained and lost easily and is very complex, the issue of 

unbelief has been repeated many times in the Qur‘an. Thus, human beings are 

warned against unbelief that turn upside down their psychologies and make their 

lives meaningless.  

Key Words: The Qur‘an, Faith, Belief, Doubt, Unbelief. 
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ÖNSÖZ 

 

Ġnsan akıllı, düĢünen, irade sahibi bir varlık olduğu kadar aynı zamanda 

inanan bir varlıktır. Ġnanma, insan psikolojisinin derin ve ayrılmaz bir parçasını 

oluĢturmaktadır. Ġnsanın inancı, bu inancı hayat tecrübesi yapma durumu ve derecesi 

insanlık tarihi boyunca farklılıklar arz etse de, bütün üyelerinin hepsinin birden 

dinsiz olduğu bir topluma rastlanmadığı yönündeki araĢtırma sonuçları insanın bu 

yapısına iĢaret etmektedir. 

Ġnsanın inanan yapısına ve bu yapının tezahürü olarak tarihin her döneminde 

dinin geniĢ kitleler tarafından kabul gören önemli bir olgu olmasına rağmen, insanlar 

arasında inançsızlığa yönelenlerin olması, ―inançsızlık‖ meselesinin her dönem 

güncelliğini koruyan bir özelliğe sahip olduğunu göstermektedir. ĠĢte bu çalıĢmayla 

bizim amacımız, günümüz insanın da gündeminden hiç düĢmeyen inançsızlık 

problemini, Allah‘ın hayatımıza ıĢık tuttuğu Kur‘an‘ın rehberliğinde hareket ederek 

ele almak ve hayata anlam veren dini inanç ve değerlerin zayıflaması ve yok olması 

nedeniyle ruhsal bunalımların yaĢandığı günümüzde, inançsızlığa yol açan 

nedenlerin neler olduğunu ortaya koymaya çalıĢmaktır. 

Tez çalıĢmam boyunca yardımlarını esirgemeyen, değerli görüĢleriyle bana 

rehberlik eden saygıdeğer danıĢman hocam Prof. Dr. Mustafa KÖYLÜ‘ye, tez jürisi 

olarak tezimi inceleyip önemli katkı ve önerilerde bulunan Yrd. Doç. Dr. AyĢegül 

GÜN‘e ve Yrd. Doç. Dr. Mustafa KARA‘ya teĢekkür ederim. Tezimin her 

aĢamasında bana yardımcı olan ve motivasyonumda önemli katkılarda bulunan 

kardeĢim Bilal ARPAGUġ‘a ve ablam Yıldız YASAN‘a ve çalıĢmam süresince 

maddi-manevi her türlü desteği sağlayan, tüm özverileriyle her zaman yanımda olan 

sevgili anneme ve babama en içten duygularla Ģükranlarımı sunarım. 

  

                                                                                               Fatma ARPAGUġ 

                                                                                           Samsun, 2015    
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GĠRĠġ 

 

1. Problem durumu 

Ġnsanın içinde bulunduğu en kompleks tecrübelerden biri olan inançsızlık, 

insanlık tarihi kadar eski bir geçmiĢe dayanmaktadır. Ġnanç mücadelesinin bir ucunu 

teĢkil eden inançsızlık durumu, insanın yaratıldığı an itibariyle baĢlamıĢ, bütün 

dinlerin muhatap aldıkları insanları imana davet etmesiyle devam ederek günümüze 

kadar gelmiĢ ve bundan sonra da, dinlerin hedef kitlesi insan olduğuna göre, 

insanoğlu var oldukça, çeĢitli Ģekillerde varlığını sürdürmeye devam edecektir.  

Bir yaratıcı ve inancı etrafında yapılan teorik tartıĢmalar ve hatta fiili kavgalar 

-günümüzde de gözlemlediğimiz gibi- düĢünce tarihi boyunca, insanoğlunun 

gündeminden hiç düĢmemiĢtir. Kendisini çepeçevre saran evrenin arkasında ya da 

ötesinde, bu evrene varlık veren ve onu idare eden bir varlığın bulunup bulunmadığı 

sorusu insanı sürekli meĢgul etmiĢtir.
1
 Bu soru karĢısında insanların iki temel 

tutumdan birini, yani ya evreni yaratan ve içindekilerle birlikte onu idare eden bir 

Allah‘ın varlığının kabulü demek olan ―iman‖ı ya da böyle bir varlığın reddedilmesi 

anlamına gelen ―inkar‖ı seçtiklerini söylemek mümkündür.  

Ġnsan için bir Ģeye inanıp bir baĢka Ģeyi reddetmek; inançtan inançsızlığa, 

inançsızlıktan inanca geçmek aynı ölçüde mümkün seçenekler olarak 

gözükmektedir.
2
 Kur‘an‘da da insan tabiatındaki zıtlıkların rolü ve kaynağı hakkında 

ipuçları verilmiĢ, insanın bu iki yönünden hangisini tercih edeceği konusunda özgür 

bırakıldığı, ―De ki: Hak Rabbinizdendir. Artık dileyen iman etsin, dileyen inkar 

etsin.‖
3
 ayetiyle ifade edilmiĢtir.  

                                                           
1
  Necip Taylan, Düşünce Tarihinde Tanrı Sorunu, 2. Baskı, Ġstanbul: ġehir Yayınları, 2000, s. 7. 

2
  Hayati Hökelekli, Din Psikolojisi, 8. Baskı, Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2010,  s. 

155. 
3
  Halil AltuntaĢ ve Muzaffer ġahin, Kur’an-ı Kerim Meali, 8. Baskı, Ankara: Diyanet ĠĢleri 

BaĢkanlığı Yayınları, 2011, Kur‘an, 18: 29. 
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Aslında insanın yaratılıĢı gereği inanan bir varlık olmasının,
4
 imana 

yönelmesinde çok büyük bir etkisi bulunmaktadır. Buna rağmen, zamanla insanın 

karĢılaĢtığı birtakım olaylar, düĢünceler, duygusal dalgalanmalar, türlü çarpık 

durumlar ve bunlardan olumsuz etkilenmeler sonucunda insanlar arasında 

inançsızlığa yönelenler olabilmektedir.
5
 Hem dinin çok çeĢitli yönleri olan bir olgu 

olması,
6
 hem de insan davranıĢlarının karmaĢık bir yapıya sahip olması,

7
 insanın 

birçok farklı sebeple inançsızlığa yönelmesine neden olabilmektedir. Zira iman ve 

inançsızlık, aynı güç kaynağına bağlı ruhi oluĢumlar olduğundan, Ģartlar oluĢtuğu 

takdirde, her an tam tersi yönde karĢımıza çıkabilmektedir.
8
 Bunun için inançsızlığa 

yol açan sebeplerin bilinmesi, buna yönelik tedbirlerin alınması açısından önemlidir. 

Ġnsanın inançsızlığa yönelmesini, birtakım nedenlere bağlı olarak açıklamakla 

beraber, bu durumu sadece bu Ģartlarla izah etmek, insanın özgürlüğünü yok saymak 

demektir. Halbuki insanın davranıĢları, iradeden bağımsız değildir. Her olay, sebep 

ve sonuç yasasına bağlıdır. Bu durumda insanın, ruhunda olup bitenleri ve bunları 

doğuran tesirleri anlayacak yüksek bir kabiliyete sahip olması, yani ―kendini 

tanıması‖ sonunda, bu sebepliliğin ve tesirlerin de tamamen değiĢeceği Ģüphesizdir.
9
 

ĠĢte Allah, yarattığı insana gönderdiği Kur‘an‘la kendini tanıma fırsatı sunmaktadır. 

Ġnsanı muhatap alan bir kitap olan Kur‘an-ı Kerim‘in ana konularından biri, insan ve 

onun davranıĢlarıdır. Ġnsanın yaratılıĢ özellikleri, geliĢimi, karakteri, alıĢkanlıkları, 

sosyal rolü, davranıĢları, dini ve ahlaki tutumları ile ilgili ifadeler çok yerde tekrar 

edilmiĢtir.
10

 Ġnsan hayatını ilgilendiren her konuda bilgi sunan Kur‘an-ı Kerim‘de, 

yine insanla ilgili en önemli duygular olan iman ve inkar psikolojisi de en geniĢ 

biçimde ele alınmıĢ; imanın önünde en büyük engel teĢkil eden, hatta iman etmiĢ 

insanları bile zaman zaman etkisi altına alan inançsızlık nedenleri, birçok defa 

tekrarlanarak ve geçmiĢ toplumlardan örnekler verilerek, ayrıntılı bir Ģekilde 

açıklanmıĢ, böylece tüm insanlığa ―doğru inanç‖ ve davranıĢ yolları gösterilmeye 

çalıĢılmıĢtır. Bu Ģekilde insanın, kendisini değersiz, yalnız ve mutsuz hissetmesine 

                                                           
4
  Bkz. Kur‘an, 30: 30. 

5
  Kerim Yavuz, ―Psikanaliz Açısından Ateizm‖, Dindarlığın Sosyo-Psikolojisi, Ünver Günay, 

Celalettin Çelik (ed.), Adana: Karahan Kitabevi, 2006, s. 78. 
6
  Günay Tümer ve Abdurrahman Küçük,  Dinler Tarihi,  (Gözden geçirilmiĢ 3. baskı), Ankara: 

Ocak Yayınları, 1997, s. 5.  
7
  Hüseyin Peker, Din Psikolojisi, 6. Baskı, Ġstanbul: Çamlıca yayınları, 2011, s. 76. 

8
  Hökelekli, Din Psikolojisi,  s. 156. 

9
  Alfred Adler, İnsanı Tanıma Sanatı, ġelale BaĢar (çev.), Ġstanbul: Dergah Yayınları, 1979, s. 18. 

10
  Hüseyin Emin Sert, Kur’an’da İnsan Tipleri ve Davranışları, 2. Baskı, Ġstanbul: Bilge Yayınları, 

2004, s. 14. 



 
 

3 
 

yol açan temel bir sorun olan inançsızlık bunalımından kurtularak, yaratılıĢının 

gereği olan imana yönelmesiyle psikolojik açıdan sağlıklı bir yapıya kavuĢması 

amaçlanmıĢtır. Zira Kur‘an, insan fıtratının vazgeçilmez bir gereği olarak gördüğü 

―iman‖ı, birtakım değerleri ruhi yapıya yerleĢtirip dengeyi sağlayan ve insanı kemal 

noktasına ulaĢtıran bir merkez olarak kabul ederken; bunun aksi olan inançsızlığı ise, 

Ģahsiyeti zedeleyici, karakteri bozucu, psikolojik yapıyı alt üst edici bir unsur olarak 

tanıtmakta, neticede de inançsızlığın insanı, tutarsız, dengesiz, gayesiz ve huzursuz 

bir yaĢantıya sürükleyeceğini bildirmektedir.
 11

  

Bu bağlamda bizim araĢtırmamızın temel problemi, Kur‘an‘da inançsızlığa 

yol açan temel nedenlerin neler olduğunun tespit edilerek bu konuya yönelik neler 

yapılabileceğini ortaya koymaktır. Ayrıca bu temel problem çerçevesinde felsefi ve 

psiko-sosyal açıdan inançsızlığa etki eden faktörlerin genel olarak neler olduğu 

Ģeklindeki alt probleme de yer verilecektir. 

2. AraĢtırmanın Amacı ve Önemi 

Yaptığımız literatür taraması sonucuna göre bu konu farklı alanlardaki 

akademik araĢtırmalara konu edilmiĢtir. Yapılan çalıĢmalar bu alanda önemli 

boĢlukları doldurmakla birlikte, konunun her dönem güncelliğini koruyan bir 

özelliğe sahip olması, yeni araĢtırmalara ihtiyaç hissettirmektedir. Yaptığımız 

araĢtırma, her devirde olduğu gibi günümüz insanın da gündeminden hiç düĢmeyen 

inançsızlık problemini, Kur‘an‘da verilen örneklerle daha somut hale getirerek 

soruna yönelik tedbir alma imkanı sağlaması açısından önem arz etmektedir. Zira 

araĢtırmamızın temel amacı inançsızlığın felsefi ve psiko-sosyal nedenlerini de 

dikkate alarak Kur‘an‘ın ortaya koyduğu temel inançsızlık sebeplerini tespit etmek, 

ulaĢılan tespitleri ayetler ıĢığında değerlendirerek bu soruna çözüm üretmeye 

çalıĢmaktır. Böylece insanlığın doğru inanç yoksunluğu nedeniyle ruhsal bunalımlara 

girdiği günümüzde, Allah‘ın hayatımıza ıĢık tuttuğu Kur‘an‘ı iyi anlayarak ve onun 

rehberliğinde hareket ederek, insanlığın bu bunalımlardan ve anlamsızlık 

hastalığından kurtulmasını sağlamaktır.  

Bu bağlamda –bir yüksek lisans tezinin imkanları ile sınırlı olmak kaydıyla- 

yaptığımız çalıĢmanın, hem din eğitimi alanının önemli bir problemine Kur‘an‘ın 

rehberliğinde muhatap olma neticesinde alana daha çok vakıf olmaya katkı 

                                                           
11

  Ali Yılmaz, ―Kur‘an‘a Göre Ġnkarın Psikolojik Tezahürleri‖, Atatürk Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 20, 2003, s. 125. 
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sağlayacağı, hem de diğer araĢtırmacılara ve konuya ilgi duyanlara ıĢık tutacağı 

kanaatindeyiz. 

3. AraĢtırmanın Temel Kavramları 

Kur’an: Kur‘an kelimesi, genel olarak kabul edilen görüĢe göre, ―okumak‖ 

anlamına gelen ―kara‘e‖ fiilinden türemiĢ bir isimdir.
12

 Terim anlamı ise, ―Allah 

tarafından Cebrail vasıtasıyla mahiyeti bilinmeyen bir Ģekilde son peygamber Hz. 

Muhammed‘e indirilen, mushaflarda yazılan, tevatürle nakledilen, okunmasıyla 

ibadet edilen, Fatiha suresiyle baĢlayıp Nas suresiyle biten, baĢkalarının benzerini 

getirmekten aciz kaldığı Arapça mûciz bir kelamdır.‖
13

  

İman: Sözlükte ―güven içinde bulunmak, korkusuz olmak‖ anlamındaki 

―emn‖ (eman) kökünden türeyen iman, ―güven duygusu içinde tasdik etmek, 

inanmak‖ demektir.
14

 Ġslami gelenekte de iman kelimesi, sözlük anlamına uygun 

olarak, ―tasdik etmek, güvenmek, boyun eğmek‖ gibi anlamları ihtiva etmekte
15

 ve 

genellikle ―Allah‘tan alıp din adına tebliğ ettiği kesinlik kazanan hususlarda 

peygamberleri tasdik etmek ve onlara inanmak‖ Ģeklinde tanımlanmaktadır.
16

  

İnanç: Türkçe‘de inanmak fiilinden türetilmiĢ olan inanç kelimesi, bir insanın 

herhangi bir hükmü kısmen ya da tamamıyla kabulü ya da reddi veya ondan Ģüphe 

duyması durumudur.
17

  

Şüphe: Sözlükte ―benzer ve denk olmak, birbirine benzemesinden dolayı iki 

Ģeyi birbirine karıĢtırmak; belirsizlik, karıĢıklık ve kuĢku‖ gibi manalara gelen Ģüphe 

kelimesi, dini literatürde Ģer‘i bir hüküm, konu veya durumla ilgili kesin bilgi ve 

kanaate varamamaktan doğan tereddüt ve kararsızlığı ifade eder.
18

  

İnançsızlık: Ġnançsızlık, kelime anlamı olarak ―bir fikre bağlı olmama, 

inançsız olma hali‖ gibi anlamlara gelir.
19

 Ġnançsızlık, inkarcılık ve ateizm 

                                                           
12

  Râgıb el-Ġsfehâni, Müfredat: Kur’an Kavramları Sözlüğü, Yusuf Türker (çev.), Ġstanbul: Pınar 

Yayınları, 2012, s. 1204. 
13

  Abdülhamit BirıĢık, ―Kur‘an‖, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DİA), Ġstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, XXVI, 2002, s. 383. 
14

  Mustafa Sinanoğlu, ―Ġman‖, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DİA), Ġstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, XXII, 2000, s. 212. 
15

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 156. 
16

  Sinanoğlu, ―Ġman‖, XXII, s. 212. 
17

  Peker, Din Psikolojisi, s. 71. 
18

  Hacı Mehmet Günay, ―ġüphe‖, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DİA), Ġstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, XXXIX, 2010, s. 263. 
19

  Mehmet Doğan, Büyük Türkçe Sözlük, 11. Baskı, Ġstanbul: Ġz Yayıncılık, 1996, s. 542.  
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kavramları aynı anlamları içerirler ve temelde yaratıcı ve düzenleyici bir Tanrı‘nın 

varlığını reddetme, dini öğreti ve talepleri hiçe sayma ilkesine dayanırlar.
20

  

4. Ġlgili Yayın ve AraĢtırmalar 

Yaptığımız literatür incelemesine göre bu konuyla ilgili doğrudan ya da 

dolaylı olarak yapılan çalıĢmalardan bazıları Ģunlardır: 

Ulutürk (1986), Kur‘an-ı Kerim‘e göre inkar ve inkara yol açan sebepleri 

ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. Bu çalıĢmada öncelikle inkar mefhumuyla ilgili olarak 

Kur‘an‘da yer alan çeĢitli kavramlara yer verilmiĢ, küfür-Ģirk, müĢrik-kafir iliĢkisi 

üzerinde durulmuĢ, inkara yol açan amiller açıklanmıĢ ve mutlak inkarın cezası 

belirtilmiĢtir. Son olarak Ģirkin, her türlü inkarı içine alabilecek bir anlam geniĢliğine 

sahip olduğu ortaya konularak, ebedi olanı inkarın cezasının da ebedi olacağı 

sonucuna varılmıĢtır.
21

  

Aydın (1995), dini inkarın psiko-sosyal nedenlerini ortaya koymaya çalıĢtığı 

araĢtırmasında örneklem olarak Samsun, Ankara ve Ġstanbul illerinde yaĢayan ve dini 

değerleri inkar içinde olan 152 kiĢiyi seçmiĢtir. Bu araĢtırmada elde edilen bulgulara 

göre dini inkarda etkili olan bir çok psiko-sosyal faktörün olduğu görülmüĢtür. Bu 

araĢtırmada örnekleme giren deneklerin dine karĢı inkarcı tutum takınmalarında etkili 

olan faktörlere iliĢkin bulgular çeĢitli değiĢkenler açısından karĢılaĢtırmalı olarak da 

ele alınmıĢtır. Ankete katılanların dini inkar durumlarını etkileyebileceği düĢünülen 

bazı değiĢkenlere iliĢkin 22 denence incelenmiĢtir. Bu denencelerden bir kısmı 

doğrulanmıĢ, bir kısmı da doğrulanmamıĢtır.
22

 

Kasapoğlu (1997), iman ve inkarla ilgili ayetleri psikoloji ilminin verilerinden 

istifade ederek açıklamıĢ ve Kur‘an‘da iman psikolojisini ortaya koymaya 

çalıĢmıĢtır. GiriĢ ve iki bölümden oluĢan çalıĢmanın giriĢ kısmında Kur‘an 

ayetlerinin psikolojik yönden incelenmesini ve yorumlanmasını konu alan bazı 

çalıĢmalara yer verilmiĢ, iman ve inkar hadisesini psikolojik ve psiko-sosyal 

gerçeklikleri dikkate alarak izah etmenin gerekliliği açıklanmıĢtır. Birinci bölümünde 

iman baĢlığı altında fıtrat, iman motivleri, imanın boyutları, imanda artma ve 

eksilme, imanın insan hayatındaki etkinliği ve iman esaslarının psiko-sosyal tahlilleri 

                                                           
20

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 204. 
21

  Veli Ulutürk, ―Kur‘an-ı Kerim‘e Göre Ġnkar ve Ġnkar Amilleri‖,  Atatürk Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 7, 1986. 
22

  Ali Rıza Aydın, ―Dini Ġnkarın Psiko-Sosyal Nedenleri‖, (Yayınlanmamış Doktora Tezi, Ondokuz 

Mayıs Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 1995). 
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üzerinde durulmuĢ, ikinci bölümde ise inkar baĢlığı altında inkar motivleri, inkardan 

doğan psikolojik hastalıklar ve gizli inkar konusu incelenmiĢtir.
23

 

Güler (1998), inanma ve inkarın Kur‘an tarafından ahlaki ve biliĢsel birer 

tavır alıĢ olarak nitelendirildiğini ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. Ġki bölümden oluĢan 

çalıĢmanın birinci bölümünde imanın biliĢsel-ahlaki boyutu ele alınmıĢ, ikinci 

bölümünde ise ahlaki muhtevalı bu insani tercihe varmanın veya varamamanın yani 

iman ya da inkar etmenin ahlaki-biliĢsel nedenleri üzerinde durulmuĢtur. Bu 

çalıĢmayla, dini söylemin en temel iki kavramı olan iman ve inkarın indirgenemez, 

izah edilemez (irrasyonel), veya salt ilahi-Ģeytani Ģeyler değil, insanın anlaĢılır, 

bilinebilir iki ahlaki ve epistemolojik veya normatif-kognitif fiili olduğu sonucuna 

ulaĢılmıĢtır.
24

 

CoĢkun (1999), Kur‘an ıĢığında inkarın belli baĢlı psikolojik sebeplerini 

ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. Bu çalıĢmada psikoloji ve din psikolojisi kavramları 

üzerinde durulmuĢ, ―Kur‘an ve Psikoloji‖ baĢlığı altında psikologların her insan 

tipini Kur‘an‘da rahatlıkla bulabilecekleri, psikoloji açısından Kur‘an‘da birçok 

aydınlatıcı bilginin yer aldığı, Kur‘an‘da bu konular içerisinde en fazla iman ve inkar 

psikolojisinden bahsedildiği ortaya konulmuĢ, inkara konu olan psikolojik 

fenomenler hakkında bilgi verilmiĢ ve inkara sebep olan psikolojik motivler 

açıklanmaya çalıĢılmıĢtır.
25

   

Ekin (2001), Kur‘an‘ın konu bütünlüğünü ve ilgili terimlerin kavramsal 

anlamlarını göz önünde bulundurarak Kur‘an‘a göre inançsızlık konusunu ortaya 

koymaya çalıĢmıĢtır. GiriĢ ve üç bölümden oluĢan çalıĢmanın giriĢ kısmında 

konunun önemi ve çalıĢmada takip edilen yöntem ve kavram tefsiriyle ilgili bilgi 

verilmiĢtir. Birinci bölümde küfür kavramının mahiyeti ve ne olduğu tespite 

çalıĢılmıĢ, küfrün değiĢik vasıfları ve tezahürlerinden ziyade özü üzerinde durulmuĢ, 

ikinci bölümde ise ilk bölümde soyut olarak incelenen konuların somut olarak 

görünümleri, toplumsal yansımaları incelenmiĢtir. Bu bağlamda öncelikle kafirler 

tasnif edilmiĢ, temel özellikleri belirtilmiĢ, inançsızların Ġslam‘ın temel unsurlarını 

nasıl algıladıkları ve ne tür tepkiler gösterdikleri incelenmiĢ, inkarcıların kendi 

inançlarına ve dini pratiklere karĢı tutumları zikredilmiĢ, Ġslam‘a ve Müslümanlara 

                                                           
23

  Abdurrahman Kasapoğlu, Kur’an’da İman Psikolojisi, Ġstanbul: Yalnızkurt Yayınları, 1997. 
24

  Ġlhami Güler, ―Ġman ve Ġnkarın Ahlaki ve BiliĢsel (Kognitif) Temelleri‖,  İslamiyat, 1/1, 1998. 
25

  Ġbrahim CoĢkun, ―Kur‘an IĢığında Ġnkarın Psikolojik Sebepleri‖, Dicle Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 1, 1999. 
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karĢı sergiledikleri tavırları belirtilmiĢtir. Üçüncü bölümde ise, Kur‘an‘ın nüzulünden 

sonraki dönemde veya Ġslami gelenekte ve özellikle bazı Ġslam mezheplerinde 

görülen küfür kavramındaki semantik kayma üzerinde durulmuĢ ve ümmetin 

cumhurunun konuya bakıĢı zikredilerek çalıĢma sonuçlandırılmıĢtır.
26

 

AltıntaĢ (2003), Kur‘an‘ın hidayet ve dalalet konusuna bakıĢ açısını ortaya 

koymaya çalıĢmıĢtır. GiriĢ ve iki bölümden oluĢan bu çalıĢmanın giriĢ kısmında 

Kur‘an‘da geçen hidayet ve dalaletle ilgili ayetlerin anlaĢılmasında takip edilmesi 

gereken metot ve hidayet olayının oluĢum sebepleri üzerinde genel olarak 

durulmuĢtur. Birinci bölümde Kur‘an‘da hidayet kavramının semantik yapısı hem 

lügat hem de terim itibariyle incelenmiĢ, hidayet çeĢitleri ve hidayete ulaĢmaya 

nelerin engel olduğu açıklanmıĢ ve Ġslam düĢünce tarihinde itikadi mezheplerin 

hidayet olayına bakıĢ açıları belirtilmeye çalıĢılmıĢtır. Ġkinci bölümde ise, dalalet 

kavramının semantik yapısı ve bizzat Kur‘an‘da kullanıldığı anlamlar kendi 

bütünlüğü içinde ele alınmıĢ, dalaletin mecazi yönüyle kullanılıĢı, saptırıcı amiller, 

dalalet sahaları, dalalet ehli, saptırıcı ameller ve bu konularda itikadi mezheplerin 

görüĢleri genel olarak değerlendirilmiĢ, ilgili ayetlerden elde edilen verilere göre 

insana, hidayete ulaĢması için baĢlangıç teĢkil edecek bir hidayet vesilesinin mutlaka 

verildiği sonucuna ulaĢılmıĢtır.
27

  

Yılmaz (2003), inkar psikolojisine atıflarda bulunan Kur‘an ayetlerinin 

psikolojik tahlillerini ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. Bu çalıĢmada psikoloji hakkında 

bilgi verilmiĢ, Kur‘an‘da mü‘min, münafık ve kafir olmak üzere üç tip insan 

psikolojisi üzerinde durulduğu tespit edilmiĢ ve bu inanç gruplarının iman ve inkar 

psikolojilerinin yansımaları üzerinde durulmuĢ, onların ruh hallerinden, psikolojik 

ortamlarından bahsedilmiĢ, insanı inkara sevk eden psikolojik motivlerin herkeste 

aynı yoğunlukta tezahür etmeyeceği ama neticede inkar çerçevesinde bulunan 

herkesin psikolojik sorunlarda birleĢeceği ortaya konmuĢtur.
28

 

Yolcu (2004), Kur‘an‘ın inkar psikolojisini iĢleyiĢ tarzını ortaya koymaya 

çalıĢmıĢtır. GiriĢ ve iki bölümden oluĢan bu çalıĢmanın birinci bölümünde inkar ve 

inkarın anlam sahası içerisinde yer alan kavramlar üzerine yoğunlaĢılmıĢ, ikinci 
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  Yunus Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık: Küfür Kavramının Semantik Tahlili, Ġstanbul: IĢık 

Yayınları, 2001. 
27

  Ramazan AltıntaĢ, Kur’an’da Hidayet ve Dalâlet, 2. Baskı, Ġstanbul: Pınar Yayınları, 2013. 
28

  Ali Yılmaz, ―Kur‘an‘a Göre Ġnkarın Psikolojik Tezahürleri‖, Atatürk Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 20, 2003. 
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bölümünde ise gerek Hz. Muhammed dönemindeki insanların gerekse önceki 

ümmetlerin inkarı psikolojik açıdan ele alınarak inkar psikolojisini hazırlayan 

sebepler ve inkarın insan davranıĢlarına yansıması üzerinde durulmuĢ, bu noktalarda 

pratik hayatta iĢe yarar sonuçlara ulaĢılmaya çalıĢılmıĢtır.
29

 

Akbudak (2012), inanç ve inançsızlığın Kur‘an açısından nasıl 

değerlendirildiğini ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. GiriĢ ve iki bölümden oluĢan 

çalıĢmanın birinci bölümünde inanç, iman, dinsel Ģüphe, inançsızlık kavramları 

açıklanmıĢ, inancın geliĢimi ve evreleri, inancı besleyen kaynaklar, imanın geliĢim 

süreci, boyutları ve kiĢiliğe yansıması, inançsızlık Ģekilleri, inançsızlıkta etken 

faktörler ve dinsel Ģüphenin çeĢitleri araĢtırılarak iĢlenmeye çalıĢılmıĢtır. Ġkinci 

bölümde Kur‘an‘a göre inanç ve inançsızlığın tanımı yapılmıĢ, ayet mealleriyle bu 

tanımlar desteklenmeye gayret edilmiĢ, Kur‘an- Kerim‘e göre inanç ve inançsızlığın 

sebepleri, inanç bakımından insan tipleri ele alınmıĢtır.
30

 

5. AraĢtırmanın Kapsam ve Sınırlılıkları 

Kur‘an‘da inançsızlığın temel nedenlerinin neler olduğuyla ilgili bu çalıĢma 

iki bölümden oluĢmuĢtur. GiriĢ kısmında araĢtırmanın problemi, konusu, amacı, 

gerekçesi, sınırları, yöntemi, literatür bilgisi hakkında bilgi verilerek konunun önemi 

belirtilmiĢtir. AraĢtırmanın birinci bölümünde kavramsal bir giriĢ yapılarak iman, 

inanç, Ģüphe ve inançsızlık kavramları tanımlanmıĢtır. Ayrıca inanç ve imanın 

ayrıldığı noktalar üzerinde durulmuĢ, inançsızlığın felsefi ve psiko-sosyal nedenleri 

genel bir bakıĢ açısıyla değerlendirilmeye çalıĢılmıĢtır. Ġkinci bölümde Kur‘an‘da 

inanç ya da inançsızlık özgürlüğü ele alınmıĢ ve Kur‘an‘da inançsızlıkla ilgili 

kullanılan kavramlar tanımlanarak Kur‘an‘a göre inançsızlığın nedenleri ayetler 

ıĢığında incelenmiĢtir. Ġnançsızlık konusu birçok nedene bağlı olarak ortaya 

çıkabilecek kompleks bir yapıya sahip olduğu için, bu çalıĢma Kur‘an‘a göre 

inançsızlığa yol açan temel nedenlerle ilgili ayetleri ele almakla sınırlandırılmıĢtır. 

Sonuç bölümüyle de çalıĢmanın değerlendirmesi yapılmıĢtır.  

6. AraĢtırmanın Yöntemi    

ÇalıĢmamız literatür taramasına ve metin incelemesine dayanmaktadır. 

ÇalıĢma süresince konuyla ilgili dokümanları toplama, inceleme, verileri 
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  Mehmet Yolcu, Kur’an’da İnkar Psikolojisi, Ġstanbul: Çıra Yayınları, 2004. 
30

  Kazım Karabekir Akbudak, ―Kur‘an‘ın Ġnanç ve Ġnançsızlığa BakıĢı: Psikolojik Bir YaklaĢım‖, 

(Yayınlanmamış Yüksek Lisans Tezi, Çukurova Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2012). 
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sınıflandırma, kavramsal ve mantıksal çözümlemeler yapma, karĢılaĢtırma,  anlama, 

açıklama ve yorumlama yöntemleri uygulanmıĢtır. Öncelikle inançsızlığın felsefi ve 

psiko-sosyal nedenleri, bu konuyla ilgili disiplinler çerçevesinde incelenmiĢ ve genel 

hatlarıyla ele alınmıĢtır. Ġkinci aĢamada Kur‘an-ı Kerim baĢtan sona okunmuĢ, 

inançsızlık nedenleriyle ilgili ayetler çıkarılıp tasnif edilmiĢtir. Tespit edilen 

ayetlerde inançsızlık nedeni olarak geçen kavramların etimolojik incelemesi 

yapılmıĢ, Kur‘an‘da hangi anlamlarda kullanıldığı açıklanmıĢ ve buradan hareketle 

konuyla ilgili ayetler, ilgili çalıĢmalardan yararlanılarak inançsızlık nedenleri 

çerçevesinde değerlendirilmeye çalıĢılmıĢtır. 

Bu çalıĢma sırasında sosyal bilimlerin verilerinden faydalanılmaya, konuyla 

ilgili ortaya konulan eserlere ulaĢılmaya çalıĢılmıĢ, Kur‘an-ı Kerim meali,
31

 çeĢitli 

tefsir, hadis, siyer kaynakları ve Kur‘an kavramları üzerine yapılmıĢ çalıĢmalardan 

yararlanılmıĢtır. 
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  ÇalıĢmamız boyunca kullandığımız ayet mealleri Halil AltuntaĢ ve Muzaffer ġahin‘in hazırladığı 

Kur‘an-ı Kerim Meali‘nden alınmıĢtır. Bkz. Halil AltuntaĢ ve Muzaffer ġahin, Kur’an-ı Kerim 

Meali, 8. Baskı, Ankara, Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı Yayınları, 2011.  
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

ĠNANÇLA ĠLGĠLĠ TEMEL KAVRAMLAR 

 

Bu bölümde inanç ve inançsızlıkla ilgili temel kavramlara yer verilecektir. Bu 

bağlamda iman, inanç, Ģüphe, inançsızlık gibi kavramlar açıklanacak ve inançsızlığın 

felsefi ve psiko-sosyal nedenleri üzerinde durulacaktır. 

1.1. Ġman-Ġnanç 

Sözlükte ―güven içinde bulunmak, korkusuz olmak‖ anlamındaki emn (eman) 

kökünden türeyen iman, ―güven duygusu içinde tasdik etmek, inanmak‖ demektir.
32

 

Ġslami gelenekte de iman kelimesi, sözlük anlamına uygun olarak, ―tasdik etmek, 

güvenmek, boyun eğmek‖ gibi anlamları ihtiva etmekte
33

 ve genellikle ―Allah‘tan 

alıp din adına tebliğ ettiği kesinlik kazanan hususlarda peygamberleri tasdik etmek 

ve onlara inanmak‖ Ģeklinde tanımlanmaktadır.
34

  

Türkçe‘de inanmak fiilinden türetilmiĢ olan inanç kelimesi ise, hem kesin 

olmayan bir bilgi veya kanaat hem de müĢahhas gerçeklere dayanan bir hükmün 

ifadesi olarak kullanılmaktadır. Yani inanç, bir insanın herhangi bir hükmü kısmen 

ya da tamamıyla kabulü ya da reddi veya ondan Ģüphe duyması durumudur.
35

   

Dolayısıyla inanç, Ģüpheden kesinliğe doğru bütün ihtimalleri içine alan kapsamlı bir 

kavramdır. Kanaat, bilgi ve iman kavramlarının hepsini içine alır.
36

  

Ġman ve inanç kavramları Türkçe'de olduğu gibi diğer dillerde de farklı 

anlamlar taĢımakla birlikte, zaman zaman birbirlerinin yerine kullanılmaktadır.
37

 

Örneğin Türkçe‗de bir kiĢi ―Allah‘a iman ettiğini‖ ifade etmek üzere ―Allah‘a 

inanıyorum‖ demektedir. Bu manada kelimelerin halk arasındaki kullanımında 

zaman zaman bir karıĢıklık olmakla beraber, felsefi literatürde bu iki kavram 
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  Sinanoğlu, ―Ġman‖, XXII, s. 212. 
33

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 156. 
34

  Sinanoğlu, ―Ġman‖, XXII, s. 212. 
35

  Peker, Din Psikolojisi, s. 71. 
36

  Habil ġentürk, Din Psikolojisi, Ġstanbul: Esra Yayınları, 1997, s. 183 . 
37

  Hasan Kayıklık, ―Psikolojik Açıdan Ġnanç, Ġman ve ġüphe‖, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

Dergisi, 46/1, 2005, s. 134. 
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arasında net bir ayrım yapılmakta
38

 ve bu farkı ortaya koyan açıklamaların yapıldığı 

görülmektedir.   

Arapça kökenli olan iman kavramı, Ġngilizce "faith”, Fransızca ―foi” 

kelimelerine karĢılık olarak kullanılmakta, Türkçe‗de bu kelimeyi ifade etmek için 

felsefe lügatlerinde ―inan” kelimesi yer almaktadır. Ġnanç kelimesi ise Ġngilizce‘de 

―belief”, Arapça‘da da ―itikad”ın karĢılığı olarak verilmektedir.
39

  

Ġman ve inanç kavramları birbirine yakın olmakla birlikte, aslında farklı 

terimlerdir. Onların arasındaki temel farkları Ģöyle özetleyebiliriz: Dinsel anlamda 

"inanmak" eyleminin karĢılığı olarak kullanılan ad, "inanç" değil "iman"dır. "Ġman", 

"inanıyorum ki Allah vardır" cümlesinde kullanılan "inanmak" kelimesi gibi teorik 

bir anlatıĢtan çok daha zengin bir içeriğe sahiptir ve imanın içerisinde "güven" 

saklıdır.
40

 Ġman, sıradan bir inançtan ayrıdır. Ġman, bir bakıma inancın içte 

yaĢanmasıdır.
41

 Ġnanç, imana göre daha genel bir kavramdır. Ġman ise daha özel bir 

alan için kullanılmaktadır.
42

 Ġnanç, daha çok bilgi ve kesinliğe dayanırken, imanda 

daha çok teslimiyet ve bağlılık ön plana çıkmaktadır.
43

 Ġman kelimesi semantik 

yapısında önemli bir teslimiyet yahut yenilme öğesi barındırır. Allah‘ın istediği 

manada ―iman etmiĢ‖ olan, zımnen ilahi emirlere teslim olmuĢtur.
44

 Ġman, yapısı 

itibariyle, hissi bir bilgi gibi, duyu organlarının verilerine dayanmamasına rağmen, 

tam bir teslimiyet içinde emin olma halidir. Üstelik iman konuları hiçbir zaman 

yanlıĢlanamaz. Yani onların doğru olmadıkları açık delillerle ispat edilemez bir 

karakterdedir. Bilgiyle karĢılaĢtırıldığı nokta açısından -duyu organlarının verilerine 

dayanmamak noktasında- inanç imana benzemekle birlikte, bazı inanç konularının 

yanlıĢlığı veya doğruluğu ortaya konabilir.
45

 Ġman, ferdin tahkikini imkansız bulduğu 

durumlarda ortaya çıkar. Mesela Allah‘ın varlığı konusundaki problemini fert, imanı 

ile çözer. O, Allah‘ın her Ģeye gücü yeten, her Ģeyi bilen, her Ģeyin sahibi bir varlık 

olduğunu hisseder. Ama bunu somut deliller ile ispat edemez. ĠĢte bu durumda 

devreye iman girer. Ġman ile birlikte kiĢi subjektif bir kesinlik duygusuna sahip olur. 

                                                           
38

  Hülya Alper, İmanın Psikolojik Yapısı, 2. Baskı, Ġstanbul: Rağbet Yayınları, 2007, s. 30. 
39

  Bkz. Alper, İmanın Psikolojik Yapısı, s. 30. 
40

  Antoine Vergote, Din İnanç ve İnançsızlık, Veysel Uysal (çev.), Ġstanbul: Marmara Üniversitesi 

Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 1999, s. 176. 
41

  Kayıklık, ―Psikolojik Açıdan Ġnanç, Ġman ve ġüphe‖, s. 137. 
42

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 156. 
43

  Kayıklık, ―Psikolojik Açıdan Ġnanç, Ġman ve ġüphe‖, s. 136. 
44

  Toshihiko Ġzutsu, İslam Düşüncesinde İman Kavramı, Selahattin Ayaz (çev.), Ġstanbul: Pınar 

Yayınları, 2012, s. 86. 
45

  Bkz. Alper, İmanın Psikolojik Yapısı,  s. 35. 
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Bu durumda kiĢi, içinde hissettiği ama somut olarak karĢı karĢıya gelemediği varlığın 

mevcudiyetini kabul eder. ĠĢte burada iman gerçekleĢir.
46

 Ġman ne rasyonel bir 

süreçle kazanılan bir Ģeydir, ne de devamı delillerin geçerliliğine bağlıdır. Dini 

hayatta imanın, çok farklı ve karmaĢık süreçlerle kazanılıp kaybedildiğini ve bu 

bağlamda delillerin çok tâli bir konumda olduğunu söyleyebiliriz. Buna göre 

mü‘min, imanını sadece ispatla veya rasyonel bir süreçle elde etmediği için, hiçbir 

karĢı delil tek baĢına imanı sarsamaz. Ġmanı olmayan bir kimse de, sadece Allah‘ın 

varlığına dair delillerle entelektüel olarak, ne kadar ikna olursa olsun, gerçek 

anlamda mü‘min olamaz.
47

 Ġnanç, imana göre daha statik bir terim olup, inanılana 

karĢı güçlü bir duygusal tutumu içermez. Ġmana gelince o daha fazla dinamik bir 

terimdir. KiĢiyi duygusal olarak da etkiler ve tutkulu bir bağlılığı, sıcaklığı içerir, 

kiĢiyi bazı fiilleri yapmaya zorlar.
48

  

1.2. ġüphe 

Sözlükte ―benzemek ve benzerlik sebebiyle baĢka Ģeyle karıĢmak‖ 

anlamındaki şbh kökünden türeyen şüphe kelimesi, ―benzer ve denk olmak, birbirine 

benzemesinden dolayı iki Ģeyi birbirine karıĢtırmak; belirsizlik, karıĢıklık ve kuĢku‖ 

gibi manalara gelir. Kelime dini literatürde Ģer‘i bir hüküm, konu veya durumla ilgili 

kesin bilgi ve kanaate varamamaktan doğan tereddüt ve kararsızlığı ifade eder.
49

  

Dini hayat, ne riayet edilen bir pratikler toplamı, ne de rıza gösterilen sözler 

bütünüdür. Aksine dini hayat, gerilimler, kavĢaklar ve beklenmedik olaylar 

çerçevesinde sürdürülen bir durumdur. Din, bir taraftan bazı beĢeri problemlere 

çözüm sunarken, diğer taraftan da, bazı beĢeri temayüllere karĢı çıkarak birtakım 

çatıĢmalar doğurur. O andan itibaren de dinin geliĢmesi değiĢken bir biçimde 

dolambaçlı bir durum arz ederek ya objektif olarak onaylanmıĢ dini bir tavra, ya 

taahhüdü kısmen askıya alan ve içinden bölünmüĢ bırakan bir Ģüpheye ya da geçici 

veya kesin bir redde yol açabilir.
50

 Böyle bir durumda iman ya da inkar/inançsızlık, 

net ve kesin bir tavrın göstergesi olarak insanı kararsızlıktan kurtarırken, Ģüphe 

durumu ise insanda zihinsel gerginlik ve huzursuzluk meydana getirir. Bu nedenle 

                                                           
46

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 158. 
47

  Adnan Aslan, ―Analitik Pozitif Ateizmin Bir EleĢtirisi: Michael Martin‖,  İslam Araştırmaları 

Dergisi, 7, 2002, s. 95. 
48

  Bkz. Alper, İmanın Psikolojik Yapısı,  s. 36. 
49

  Günay, ―ġüphe‖,  XXXIX,  s. 263. 
50

  Vergote, Din, İnanç ve İnançsızlık, s. 33. 
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zihin Ģüpheden kurtulma eğilimi gösterir.
51

 Bir kiĢinin geçici olarak bir tereddüt hali 

içinde bulunması tabiidir. Ama iman ve inançsızlık arasında birini diğerine tercih 

etmeyerek sürekli mütereddit kalmak, insanın psikolojik yapısına ters bir haldir.  

Çünkü insan iki görüĢ arasında bocalama halini reddeder, kesinliği tercih eder. 

Burada iman, karar halini temsil ederken, Ģüphe, kararsızlığı gösterir. Kararsızlık ise 

duygusal bakımdan bir rahatsızlık ve huzursuzluk sebebidir.
52

   

Ġnanç ve imanın iliĢkili olduğu bir kavram olan Ģüphe, genel olarak 

baktığımızda, ya inanç aĢamasında ortaya çıkan Ģüphe ya da iman aĢamasında ortaya 

çıkan Ģüphe olmak üzere iki farklı Ģekilde karĢımıza çıkmaktadır. Ġnanç aĢamasında 

ortaya çıkan Ģüpheler, insanın inancının iman haline gelmesine katkıda 

bulunabileceği gibi, inançlarını tamamen kaybetmesine de neden olabilir.
53

  Çünkü 

inandığı Ģeyin gerçek olup olmadığı Ģüphesini taĢıyan kiĢi, iç onay olmadığı için 

psikolojik dinamikte beklenen sonucu elde edemeyeceğinden dolayı,
54

 iman 

çatıĢmaları içerisinde sürekli bir kararsızlığa itilerek ve bunun sonucunda da ruhi 

bunalıma girerek inançsızlığa doğru sürüklenebilir. Ġman aĢamasında görülen Ģüphe 

ise, imanın daha da güçlenmesine zemin hazırlayan Ģüphe biçimidir ve ―sadakat 

Ģüphesi‖ olarak adlandırılmaktadır.
55

  

Görüldüğü gibi, Ģüpheden, Ģuurlu imana ya da kararlı inançsızlığa geçiĢ, 

Ģartlara ve duruma göre iki Ģekilde de geliĢme gösterebilmektedir. Aslında Ģüphe 

olmaksızın, bir insanın tasdik ve inanma kapasitesini tam olarak kullandığı 

söylenemez. Çünkü zihni en kuvvetli bir Ģekilde daha yüksek yorum seviyelerine 

zorlamak, Ģüphenin en dikkat çekici özelliğidir. Bu bakımdan Ģüphe, ruhi hayatın 

geliĢiminin zaruri ve evrensel bir belirtisi olarak kabul edilebilir.
56

 

ġüphe, hem inanç hem de iman aĢamasında yaĢanabilmektedir.
57

 Bunun için 

imanın kesin olduğu fikrinden hareketle, onda Ģüphe unsurunun bulunmayacağı, 

onun olmuĢ bitmiĢ son Ģeklini almıĢ bir hal olduğu düĢünülmemelidir. Çünkü canlı 

bir organizma olan insanda meydana gelen imanın, tabiatı gereği canlı bir yapısı 

                                                           
51

  Peker, Din Psikolojisi, s. 72. 
52

  Bkz. Alper, İmanın Psikolojik Yapısı, s. 63. 
53

  Hasan Kayıklık, Din Psikolojisi: Bireysel Dindarlık Üzerine, Adana: Karahan Yayınları, 2011, s. 

185. 
54

  Nevzat Tarhan, İnanç Psikolojisi: Ruh, Beyin ve Akıl Üçgeninde İnsanoğlu, 3. Baskı, Ġstanbul: 

TimaĢ Yayınları, 2010, s. 19. 
55

  Kayıklık, Din Psikolojisi, s. 185. 
56

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 195. 
57

  Kayıklık, Din Psikolojisi, s. 182. 
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vardır. Ġnsanla beraber geliĢir, büyür, olgunlaĢır veya zayıflar. Hareketli bir yapıya 

sahiptir.
58

 Ayrıca imanın konusu ―gayb‖ özelliği taĢıdığından, onun gerçekliği kesin 

olarak kabul ve tasdik edilmiĢ olsa bile, bütün açıklığıyla kavranması hiçbir zaman 

tam değildir. Bu bakımdan iman, hem kesinlik hem de sorudur.
59

 Dini tavır içerisinde 

düzenli bir Ģekilde ortaya çıkan bu sorular, zihni bakımdan olduğu kadar, psikolojik 

bakımdan da teĢvik edilmiĢ olup, dini kabul veya reddetme ile ilgili tercihin önünde 

yer almaktadır.
60

 

Aslında Ģüphe, daha çok inanç aĢamasında kendine yer bulmaktadır. Çünkü 

daha çok biliĢsel süreçlerin hakim olduğu inanç aĢamasında, güven duygusu henüz 

yeterince geliĢmediğinden, Ģüphe böyle durumlarda ortaya çıkar. Ġman aĢamasında 

ise güven duygusu geliĢip teslimiyete dönüĢtüğünden, Ģüphe kendisine burada yer 

bulamamaktadır. Diğer taraftan iman aĢamasında görülen sadakat Ģüphesi ise, güven 

yoksunluğu ile ilgili değil, güvenin yeterince geliĢip geliĢmediği ile ilgili bir 

durumdur ve güvenin geliĢerek teslimiyete dönüĢmesine katkıda bulunan geçici bir 

süreçtir.
61

  

1.3. Ġnançsızlık 

Ġnançsızlık, kelime anlamı olarak bir fikre bağlı olmama, inançsız olma hali 

gibi anlamlara gelir.
62

 Ġnançsızlık, inkarcılık ve ateizm kavramları aynı anlamları 

içerirler ve temelde yaratıcı ve düzenleyici bir Tanrı‘nın varlığını reddetme, dini 

öğreti ve talepleri hiçe sayma ilkesine dayanırlar.
63

  

Ġnançsızlığı, bir inanç doğrusu üzerinde değerlendirdiğimizde, zihnin bir Ģey 

için % 100 var demesi iman ve bilgiyi gösterirken, % 100‘den aĢağıya doğru oran 

azaldıkça, kesinlik durumuna göre sırasıyla zan, Ģüphe ve inanmama durumu ortaya 

çıkar. Yani bir Ģeyin lehindeki inanç, sıfır noktasına geldiğinde inançsızlık meydana 

gelir.
64

  

Allah‘ın varlığını tasdik etme, bir iman kesinliği olduğu gibi, onu reddetmek 

ve inkar etmek de aynı Ģekilde iman mahiyetinde bir hükümdür. Bu açıdan 

bakıldığında inançsızlığı, ―bir alevi tersine çevirerek onu tutuĢturan kuvvetli bir 

                                                           
58

  Alper, İmanın Psikolojik Yapısı, s. 65. 
59

  Hökelekli, Din Psikolojisi, ss. 195-196. 
60

  Vergote, Din, İnanç ve İnançsızlık, s. 33. 
61

  Kayıklık, Din Psikolojisi, s. 186. 
62

  Doğan, Büyük Türkçe Sözlük, s. 542.  
63

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 204. 
64

  Peker, Din Psikolojisi, ss. 71-72. 
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üfleme‖ye benzer Ģekilde ―tersine çevrilmiĢ bir iman‖ Ģeklinde anlamak da 

mümkündür. Görüldüğü gibi inançsızlık da iman gibi aynı psikolojik güçten 

kaynaklanmakta, bir bütün olarak insan tabiatı, kendi inançsızlık tohumunu 

varlığında taĢımaktadır.
65

 Dolayısıyla, dini tutum ve davranıĢları canlandıran, imanın 

oluĢumunu sağlayan insani güdülenmeler, Ģartlar oluĢtuğu takdirde, her an tam tersi 

bir yönde hayal kırıklığı, isyan ve inançsızlık haline dönmeye hazır bir Ģekilde 

karĢımıza çıkmaktadır.
66

  

1.3.1. Ġnançsızlığın Nedenleri 

Ġnsanı insan yapan ve onun yapısından ayrılmaz olan, insanı diğer 

varlıklardan ayıran birtakım temel özellikleri yani insanın varlık Ģartları 

bulunmaktadır. Bu varlık Ģartlarına göre, her insan bilen, düĢünen, düĢüncesini ifade 

edebilen, etik ve estetik değerleri içinde duyan, özgür seçimlerde bulunan, isteyen, 

tarih bilincine sahip olan ve daha sayabileceğimiz birçok özellikle birlikte aynı 

zamanda inanan bir varlık olarak karĢımıza çıkmaktadır.
67

  

Ġnanma; düĢünme ve duygulanma gibi insanın temel ruhi faaliyetlerinden 

birisidir.
68

 ġu halde, inanma insanın özünü oluĢturan temel niteliklerden olduğu 

içindir ki, insandan söz edildiği her durumda, onun birtakım inançlara sahip bir 

varlık olduğunun göz önünde bulundurulması da kaçınılmaz bir gerçektir. Ancak 

hemen belirtmek gerekir ki, insanın inanan bir varlık olduğunu ifade ederken, inanma 

özelliğinden ayrılması mümkün olmayan ve inanmanın tam olarak anlaĢılabilmesi 

için mutlaka dikkate alınması gereken, iman kavramıyla aynı psikolojik güçten 

kaynaklanan bir baĢka gerçek daha bulunmaktadır ki, o da inançsızlık boyutudur. 

Çünkü iman ve inançsızlık kavramları birbirini tamamlayan ve anlamlandıran,
69

 aynı 

güç kaynağına bağlı, fakat değiĢik yönde ve özelliklerde geliĢen ruhi oluĢumlar 

olarak farklı kutuplarda yer alan tercih kategorilerinden meydana gelmektedir.
70

 

―EĢya zıddıyla kâimdir‖ kâidesinde olduğu gibi, bu zıt kutuplulukla bağlantılı 

olarak ortaya çıkabilecek çatıĢma olgusu, sadece insanın tabiatında değil, topyekün 

kainatın yapısında gizlidir. Dolayısıyla insanın sahip olduğu ikili çeliĢkili yapı 

                                                           
65

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 205. 
66

  Vergote, Din, İnanç ve İnançsızlık, s. 173. 
67

  Ġsmail Çetin, ―Ġman ve Ġnkarın Rasyonel Değeri‖, Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 

11/ 1, 2002, s. 89. 
68

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 155. 
69

  Çetin, ―Ġman ve Ġnkarın Rasyonel Değeri‖ , s. 89. 
70

  Hökelekli, Din Psikolojisi, s. 156, 205. 
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sebebiyle hareketlerinde, düĢünce tarzında, hem müspet hem de menfi olmak üzere 

iki yönlü olması bir ölçüde doğaldır.
71

 KarĢıt kutuplar arasında uzanan boyutların 

tanımladığı fertler arasında değiĢiklikler gösteren bir yapıya sahip olan insan tabiatı, 

din konusunda da zıt tutumlar içerisinde yer almaya yol açabilmekte, bu durum 

neticesinde insan, iman etmeyi seçebildiği gibi, inançsızlık yolunu da tercih 

edebilmektedir.
72

   

Kur‘an-ı Kerim‘de de, insanın ruh ve bedenden oluĢan ikili yapısına dikkat 

çekilerek,
73

 insan tabiatındaki zıtlıkların rolü ve kaynağı hakkında ipuçları verilmiĢ, 

insanın bu iki yönünden hangisini tercih edeceği konusunda, ―ġüphesiz, biz ona 

(doğru) yolu gösterdik. Ġster Ģükredici olsun, ister nankör.‖
74

 ayetinde belirtildiği gibi 

Allah, insanlara iyi ile kötüyü, hak ile batılı göstermiĢ, onlar da ya iman etmiĢ ya da 

inançsızlığa sapmıĢtır.
75

 Yine Kur‘an‘da yer alan, ―De ki: ‗Hak, Rabbinizdendir. 

Artık dileyen iman etsin, dileyen inkar etsin.‘...‖
76

 ayetinde de, insanların 

seçimlerinde özgür bırakıldığı, zorlamaya maruz kalmayacağı açıkça görülmektedir.  

Bu durumda böyle bir özgürlük alanına sahip olan, değiĢik duygusal 

faaliyetler içerisinde yaĢamını sürdüren insanların, kiĢisel tercihleri bakımından 

farklı türde inançlara sahip olması ya da hiçbir inancı kabul etmemesi, inançsızlığı 

benimsemesi mümkündür.
77

  O halde inanan insanlarla beraber, inançsızlık yolunu 

seçen insanlar her toplumda var olmaya devam edecektir.  

Ġnançsızlık, insanlık tarihi boyunca imanla birlikte, toplumlar arasında aynı 

paralellikte varlığını hissettirmiĢ, özellikle toplumun düĢünce hayatında rol 

oynayanların tesirleriyle kitlelere nüfuz etme imkanına sahip olmuĢtur.
78

 DüĢünce 

hayatları hakkında bilgi edinilen en eski milletlerden baĢlayarak tarih seyri içerisinde 

inançsızlığın, farklı alanlarda tezahür ettiği bir gerçektir. Allah‘ı inkar, birliğini 

inkar, dini inkar, Peygamberi inkar, ahireti inkar gibi çeĢitli Ģekillerde baĢ gösteren 

                                                           
71

  Sert, Kur’an’da İnsan Tipleri ve Davranışları, ss. 43-44.  
72

  Ġsmail Çetin, ―Ġman ve Ġnkarın Rasyonel Değeri‖, s. 89. 
73

  Bkz. Kur‘an, 15: 26-29. 
74

  Kur‘an, 76: 3. 
75

  Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık: Küfür Kavramının Semantik Tahlili, s. 11. 
76

  Kur‘an, 18:29. 
77

  Ġsmail Çetin, ―Ġman ve Ġnkarın Rasyonel Değeri‖ , s. 89. 
78

  Yılmaz, ―Kur‘an‘a Göre Ġnkarın Psikolojik Tezahürleri‖, s. 93. 
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inançsızlık,
79

 toplumların düĢünce hayatlarında önemli rol oynayan Ģahısların, 

ekolleĢmiĢ fikri (felsefi) akımlarıyla farklı boyutlar ve ivmeler kazanmıĢtır.
80

 

Birçok Ģekilde karĢımıza çıkan, dini inanç kadar çeĢitli olan inançsızlığın
81

 

nedenlerini incelediğimizde, inançsızlığın sadece birkaç sebebi değil, aksine her 

toplum, tarih, coğrafya, grup hatta ferde göre değiĢebilen pek çok sebebi 

bulunduğunu görmekteyiz.
82

 Bu nedenle biz burada, Kur‘an‘da inançsızlığın 

nedenlerini ortaya koymak için, öncelikle inançsızlığın felsefi ve psiko-sosyal 

nedenlerini genel olarak incelemeye çalıĢacağız. 

1.3.1.1. Ġnançsızlığın Felsefi Nedenleri 

Ġnsanoğlunun içinde yaĢadığı dünyayı ve hayatı anlamada, açıklamada ve bu 

dünya içerisinde kendisine bir konum belirlemede, Tanrı‘ya olan 

inancın/inançsızlığın ne kadar büyük önem arz ettiği tartıĢma götürmeyen bir 

gerçektir. Bu nedenle insanlar tarih boyunca Tanrı ile olumlu ya da olumsuz bir iliĢki 

içerisine girmiĢlerdir. Ġnsanoğlunun fizikötesi ve aĢkın bir alemle iliĢki kurmasının, 

dolayısıyla yaĢadığı hayatı anlamasının ve anlamlandırmasının temel araçlarından 

birisi olan dinler Tanrı‘yı olumlulaĢtırarak, onu insan ile iliĢkilendirirken; insan 

düĢüncesinin ürünü olan felsefeler ise bu konuda çok çeĢitli ve birbirinden farklı 

tavırlar sergilemiĢlerdir.
83

 Genel bir ifadeyle söyleyecek olursak, Tanrı ile kurulan 

iliĢkinin, düĢünce tarihinde biri teizm, diğeri ise onun karĢıtı olan ateizm olmak üzere 

iki ana mecrada geliĢtiği söylenebilir.
84  

Ateizm kelimesi, Yunanca‘da ―Tanrı‖ anlamına gelen ―Theos‖tan türemiĢ bir 

kelimedir. Bu kelimeden de ―Tanrı inancına sahip olmak‖ ya da ―Tanrı‘nın varlığını 

kabul etmek‖ anlamına gelen ―theism” anlayıĢı ortaya çıkmıĢtır. ―Ateizm‖ kelimesi 

de, Ġngilizce ―theism‖ kelimesinin baĢına ―a‖ ön takısının eklenmesiyle meydana 

gelmiĢtir
85

 ve ―bir Tanrı‘nın varlığını reddetmek, bu yönde bir inanca sahip olmamak 

anlamına gelmektedir.
 86
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Dilimizde, ateizm teriminin anlamını tam olarak karĢılayacak ve yaygın 

kullanımı olan bir kelime bulunmamakla birlikte sözlüklerde, ―tanrıtanımazlık‖ 

ifadesi yer almaktadır.
87

 Dini literatürümüzde ateizm kelimesi ―kafir, müĢrik, zındık‖ 

gibi sözcüklerle ifade edilirken, özellikle bu kelimeye en yakın terim olarak, ―ilhad‖ 

kelimesinin kullanıldığı görülmektedir.
88

 Ayrıca kültürümüzdeki ―inançsızlık‖ veya 

―inkarcılık‖ gibi kelimeler de bu terimin karĢılığında kullanılmaktadır.
89

 

Ateizmin tarifi imkansız değilse de zordur; onun ne olduğu teizmin 

mahiyetiyle doğrudan alakalıdır.
90

 Bu durumda kimlere ateist dendiğine bakarak, 

ateizmin ne olduğu konusunda birtakım ipuçları yakalamak mümkünse de, terimin 

çeĢitli kullanımlarını içerebilecek bir tanıma ulaĢmak mümkün değildir. 

Tanımlamadaki güçlük, büyük ölçüde, ortada farklı ve çok sayıda tanrı kavramının, 

dolayısıyla buna karĢılık çok sayıda ateistik anlayıĢın bulunmasından ileri 

gelmektedir.
91

 

Ġçeriği göz önüne alındığında ateizmin çerçevesini belirlemek gerçekten 

güçtür. Buradan hareketle felsefi bir terim olarak ateizm; dar manası ile Tanrı terimi 

ile ifade edilen her Ģeyin, karĢılığı olmayan boĢ bir kavramdan ibaret olduğunu bir 

kesinlik olarak ileri sürer, yani teistik Tanrı inancının eleĢtirisini ve reddini ifade 

eder. Felsefe tarihinde materyalizmin tezlerini de içeren gerçek anlamda ateizm ise; 

mitolojik ya da teolojik olsun, Tanrı‘nın varlığı yanında, özellikle monoteist dinler ve 

onların çevresinde kurulmuĢ olan teolojilerce savunulan nübüvvet, ölüm ötesi ikinci 

hayat, vahiy, mucize gibi kavramları da reddeder. Burada Ģunu da ifade etmek 

gerekir ki, çağdaĢ ateizmin itirazı; aĢkın, varlığı zorunlu ve her Ģeyin sebebi olarak 

kendisine bağlandığı bir varlığı ifade eden Tanrı kavramınadır.
92

  

Genel bir bakıĢ açısı ile ateizm, teorik ve pratik olarak ikili bir ayrıma tabi 

tutulmaktadır. Teorik ateizm, Tanrı‘nın varlığının, Mutlak ya da Mutlak Varlık 

imkanını ortadan kaldıran bir düĢünce sistemine dayalı olarak reddedilmesinden, 

yani tanrının varlığının düĢünce düzeyinde bile yadsınmasından oluĢmaktadır. Teorik 

ateizm de kendi içerisinde olumlu ve olumsuz teorik ateizm olmak üzere ikiye 
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s. 188. 
89

  Topaloğlu, Ateizm ve Eleştirisi, s. 2. 
90

  Aslan, ―Analitik Pozitif Ateizmin Bir EleĢtirisi‖, s. 77; Taylan, Düşünce Tarihinde Tanrı Sorunu, 

s. 160. 
91

  Aydın, ―Ateizm ve Çıkmazları‖, s. 188. 
92

  Taylan, Düşünce Tarihinde Tanrı Sorunu, s. 162. 



 
 

19 
 

ayrılmaktadır. Olumsuz teorik ateizm, Tanrı fikrinin düĢünce düzeyinde bile insan 

zihninde bulunmadığını savunan ateizm türüdür. Bu ateizm türü aynı zamanda 

―mutlak ateizm‖ olarak da isimlendirilir. Olumlu teorik ateizm ise, düĢünce 

düzeyinde var olduğu kabul edilen bir Tanrı‘nın bilinçli olarak reddedilmesi Ģeklinde 

tanımlanabilir. Bu tür ateizmde özellikle teistik Tanrı inancı hedef alınmıĢ ve onun 

var olduğu Ģeklindeki inanç çürütülmeye çalıĢılmıĢtır. Pratik ateizm ise, kiĢinin 

yaĢamını, Tanrı konusunu hiç gündeme getirmeden sürdürmesinin ve davranıĢlarında 

sadece sonlu ve dünyevi değerleri almasının sonucu olarak ortaya çıkan ateizm 

olarak tanımlanmaktadır. BaĢka bir deyiĢle, pratik ateizm insanın eylemlerinde 

Tanrı‘yla olan iliĢkisini tümüyle göz ardı etmesinden ya da Tanrı hiç yokmuĢ gibi 

yaĢamasından oluĢmaktadır. Ateizmin bu türüne  ―sosyal ateizm‖ ve ―ilgisizlerin 

ateizmi‖ de denilmektedir.
93

    

Felsefe tarihi pek çok ateist düĢünceden bahsetmekte ve düĢünce sistemlerine 

yer vermektedir. Bir anlamda teizmin karĢıtı olan ateizmin tarihsel özgeçmiĢine 

baktığımızda ise, onu Ġlkçağ, Ortaçağ, Yeniçağ ve Modern dönem ateizmi olmak 

üzere ele alabiliriz. Teistik dinlerde bulduğumuz Ģekliyle bir Tanrı kavramından ve 

onun etrafında Ģekillenen güçlü bir teolojiden yoksun olan Ġlkçağ için ateizmin, 

nitelikleri tam olarak belli olan bir Tanrı‘nın reddini değil, bir çeĢit inançsızlığı, yani 

o dönemin geleneksel ve mitolojik inançlarına karĢı bir baĢkaldırıyı ve reddediĢi 

ifade ettiğini söyleyebiliriz.
94

 Gerek düĢünsel, gerekse siyasal planda dinlerin 

etkinliğinden dolayı ateizm, Ortaçağ‘da açıkça ortaya çıkamamıĢ ya da değiĢik 

kılıflara girmiĢtir. Bu dönemde Batı‘da kiliseye karĢı çıkanlar kovuĢturulmuĢ veya 

öldürülmüĢtür. Dolayısıyla Ortaçağ‘da ciddi bir ateizmden söz etmek zordur.
95

 

Yeniçağda ise, Rönesans, Reform ve onların ardından gelen Fransız Devrimi ile 

temelleri atılan Aydınlanma düĢüncesinin döneme hakim olduğu söylenebilir. 

Aydınlanma düĢüncesinin insan aklını merkeze alıp, insanın sahip olduğu bütün 

inanç ve değerler konusunda aklı tek otorite ilan etmesi, felsefeciler arasında deizm 

olarak isimlendirilen ―doğal din‖ anlayıĢına kapı aralamıĢtır. Ayrıca bu tarihsel kesit 

içerisinde, doğa bilimlerindeki geliĢmelerin materyalist bir yaklaĢımla ateizmi 
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destekler Ģekilde yorumlanması ve hümanizm
96

 de, modern çağdaki ateizmin alt 

yapısını ve ön hazırlığını oluĢturmuĢtur.
97

 Modern döneme gelindiğinde ise ateizm, 

Batı‘da yeni bir karakter ve ivme kazanmıĢ, hatta bir yaĢam biçimi haline gelmiĢ, 

daha önceki dönemlere kıyasla, kendisini çok farklı temellerde ifade etme imkanı 

bulmuĢ ve sosyoloji, psikoloji, etik gibi sosyal bilimlerin farklı dallarını da arkasına 

alarak, haklılığını ve doğruluğunu farklı zeminlerde temellendirmeye çalıĢmıĢtır.
98

 

Bu dönemde ateizmin, Feurbach, Marx, Freud, Nietzche ve Sartre gibi sistematik 

savunucuları olmuĢtur.  

Ateistik delillerin geldiği kaynakları esas alarak bu dönemdeki ateizmi, 

materyalizm ve pozitivizmin temsil ettiği Ģekliyle bilimsel, Feurbach‘ın ortaya 

koyduğu formuyla antropolojik, Karl Marx‘ın fikirlerinde varlık bulduğu haliyle 

sosyopolitik, Sigmund Freud‘la özdeĢleĢen çeĢidiyle psikanalitik ve Nietzche ve 

Sartre‘ın eserlerinde ifade edildiği biçimiyle de varoluĢçu ateizm tarzında 

sınıflandırmak mümkündür.
99

  

Felsefe tarihinde ilk bilimsel ateizm denemesi olarak Antikçağ‘dan itibaren 

ortaya çıkmıĢ olan materyalist düĢünce, Ortaçağ‘da ve modern dönemde gözüken 

pek çok ateisti etkilemiĢ, Marksist düĢüncenin de fikri alt yapısını oluĢturmuĢ ve 

çeĢitli biçimlerde günümüze kadar gelmiĢtir. Maddenin sonsuzluğunu,  tek 

gerçekliğini ve var olan her Ģeyin kaynağı olduğunu iddia eden materyalizm, madde 

ötesi ruh ve tanrı gibi kavramları reddetmiĢ, metafiziğe ve teolojiye varlık alanı 

tanımamıĢtır.
100

 Materyalistler, metafiziğin bilgisizlik sebebiyle doğduğunu, 19. 

yüzyılda bilimin hızla ilerlediğini ve bu sebeple metafiziğin yerini materyalizmin 

alması gerektiğini ileri sürmüĢler, dinlerin, tabiatüstü güçleri açıklamak amacıyla 

doğduğunu söylemiĢlerdir. Kısacası metafiziğin temelinin bilgisizliğe dayandığını 

söyleyerek, evreni bilim yoluyla açıklamaya çalıĢtıklarını iddia etmiĢlerdir.
101

  

Tarihi çok eskilere giden materyalizmle birlikte, özellikle 18. yüzyılda etkili 

olmaya baĢlayan pozitivizm de bilimsellik iddiasında bulunmuĢ ve Tanrı inancına 
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karĢı çıkmıĢtır.
102

 Modern dönemde pozitivist düĢünürler, ateizmi bilim üzerinden 

temellendirmeye çabalamıĢtır. Bilimi esas alarak ateizmi temellendirenlerin baĢında 

da Auguste Comte gelir.
103

 Comte, adına ―üç hal kanunu‖ adını verdiği görüĢüyle, 

bütün insanlık düĢüncesini teolojik, metafizik ve pozitif olmak üzere üç döneme 

ayırmıĢtır. Bu görüĢüne göre ilk evrede insanlık, doğada cereyan eden olayları, Tanrı 

ve ruh gibi doğaüstü güçlerle açıklamıĢ, ikinci evrede, doğada olup biten Ģeylerin 

arkasında tanrı gibi doğaüstü güçler aramak yerine doğanın kendisine yönelmiĢ, 

olayların nedenlerini soyut bir biçimde de olsa orada aramıĢ, hayal yerine aklını 

kullanmaya baĢlamıĢtır. Üçüncü evrede ise, insanlık teolojik ilgilerini ve metafizik 

soyutlamalarını bir kenara bırakmıĢ, bunların yerini bilimselliğe bırakarak, deneyle 

doğayı anlamaya çalıĢmıĢtır.
104

 Böylece Comte, etkisinin giderek azalmakta 

olduğunu düĢündüğü vahye dayanan iman yerine kanıtlı bir inanç ve din koymaya 

çalıĢmıĢ, Tanrı‘nın ―insanlık‖ ya da kendi ifadesiyle ―Büyük Varlık‖ olduğu görüĢü 

üzerinde bir dini insancıllığı tercih etmiĢtir.
105

 Ġnsanı bütün metafizik bağlarından 

koparan Comte, düĢündüğü bu ―Ġnsanlık Dini‖nde, insanlığı Tanrı ilan etmiĢtir.
106

 

19. yüzyılda çeĢitli istikametlerde geliĢtiğini söylediğimiz ateizm, 

Feurbach‘ta antropolojik bir özellik taĢımaktadır. Antropolojik ateizm, tanrı fikrinin 

insan zihni tarafından yaratıldığını iddia etmiĢ ve bu kavramın, insanın kendini dıĢa 

yansıtmasının bir ifadesi olduğunu söylemiĢtir.
107

 Antropolojik ateizm tartıĢmalarının 

söz konusu görüĢleri çerçevesinde devam etmesini sağlayan Feurbach, Tanrı‘yı, 

kendi kendisini büyütmesi suretiyle insanın meydana getirdiğini ileri sürmüĢtür.
108

 

Feurbach‘a göre Tanrı‘nın varlığını kabul etmek, insanın hayali bir varlık adına 

kendisine yabancılaĢması demektir. Bu nedenle Tanrı‘nın reddi insanın kendi 

kendisine sahip çıkıĢı olacaktır. Sonuç olarak bu görüĢe göre ateizm, gerçek bir 

hümanizmdir.
109
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19. ve 20. yüzyılda ateizmin bir dünya görüĢü ve bir ideoloji olarak çok 

yaygın bir biçimde ortaya çıkıĢı, Feurbach‘ın derin etkisini kendisinde taĢıyan 

Marx‘ın sosyal ve politik sisteminde ifadesini bulmuĢtur. Marx, dini, tarihi yönden 

yorumlarken, onu toplum ve ekonomi açısından reddetmektedir. Dini insanlığın bir 

afyonu, kendi kendini aldatmacası olarak gördüğü için, insandaki din bilincini 

toplumun yarattığını ve toplumda sosyal ve politik özgürlük gerçekleĢtiğinde, dinin 

ortadan kalkacağını savunmaktadır.
110

 Marx, Tanrı inancını insanın kendine 

yabancılaĢması olarak görmektedir. Ona göre bu yabancılaĢmadan kurtulmak için 

Tanrı‘yı inkar etmek yetmez; yapılması gereken tanrılaĢtırılan insanın hakimiyetini 

sağlamaktır.
111

  

Dini ve Tanrı inancını insanın psiĢik yapısının analizinden hareketle 

çürüttüğü söylenen Freud‘un düĢünceleri, 20. yüzyılda büyük ilgi görmüĢ, hatta bazı 

çevrelerde kanıtlanmıĢ bilimsel yasa gibi değerlendirilmiĢtir. Bu düĢünceye göre 

bütün dini doktrinler, insanın arzularından kaynaklanan ve gerçekleĢmesi imkansız 

olan hayali birer yanılgı (illüzyon)‘dır. Ġnsanlığın en eski ve en güçlü arzusu olan din 

de, yine insanın evrensel nevrozu, çocuksu ve nörotik bir yanılgısıdır. Ġnsanlık 

büyüyüp geliĢtikçe hayali varlıkların yardımına ihtiyaç duymayacak ve 

ilerleyecektir.
112

 

Yine bu çağda Nietzche ve Sartre gibi filozoflar da egzistansiyalist bir tavırla 

ve ahlaki gerekçelerle tanrı inancını eleĢtirmiĢler ve reddetmiĢlerdir.
113

 Modern 

dönemde ateizmin en etkin biçimde savunulduğu ve yaĢandığı ekollerden birisi de 

varoluĢçuluktur.
114

 VaroluĢçuluk, özü itibariyle zor anlaĢılan bir söylem olduğu için, 

varoluĢçu düĢünürler, sistemlerini direkt aktarmak yerine, daha çok roman ve benzeri 

türleri kullanarak görüĢlerini yaymaya çalıĢmıĢlardır.
115

  

 Dini ve ahlaki bütün değerlerle mücadele ederek insanın özgürlüğüne dikkat 

çekmeye çalıĢan ve hayatı boyunca pratikte ateistçe yaĢamayı kendisine ilke edinen 

Nietzche, sahip olduğumuz bütün bilgi ve varlık anlayıĢlarımızın eleĢtirel bir tarzda 

gözden geçirilmesini istemiĢtir. Nietzche‘ye göre Tanrı, ruh ve özgür irade, birer 
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kurgusal sebep ve varlıktır. Bu bakıĢ açısından hareketle ona göre, Tanrı inancı ve 

fikri, insan zihninden ve kalbinden çıkartıldığında insan, özgürlüğünü ve onurunu 

yeniden elde etmiĢ olacak ve kendi özünü yine kendisi belirleme imkanına 

kavuĢacaktır.
116

 Nietzsche, ―öldü‖ dediği Hristiyanlığın Tanrı‘sı yerine, bütün 

değerleri yeniden kendisi yaratan, her türlü merhameti ortadan kaldıran ―üst insan‖ı 

koymuĢtur.
117

 Zayıflıktan ve onu konu edinen merhametten nefret eden bir ahlak 

anlayıĢının ortaya konduğu bu felsefede ―üst insan,‖ tam anlamıyla özgür olması 

yanında sahip olduğu kudretle baĢkaları için değer koyucu konumunda olan bir 

efendi veya zorba olabilir. Nietzsche‘nin ateist hümanizmine aĢırı derecede bir kibir 

ve gurur hakim olmuĢtur. Bu felsefede üst insan, güç iradesiyle bulduğu ve yarattığı 

her Ģeyi yüceltmekte ve adeta kendi kendine hamdetmektedir.
118

       

Ġnsanın doğasından hareketle görüĢlerini temellendirmeye çalıĢan Sartre‘ın 

ateizminin Nietzsche‘ninkinden çok ayrı bir noktada olduğu söylenemez. ġu kadar ki 

Sartre felsefesi daha tutarlı ve daha sistematik bir hümanizm sergileme çabası 

taĢımaktadır. Sartre için de önemli olan, bağımsız ferdin tam anlamıyla kendini 

gerçekleĢtirebilmesi ve mutlak özgürlüğe ulaĢabilmesidir.
119

 Buna göre varlığı 

özünden önce gelen tek varlık, insandır. Ġnsanda varlığın özden önce gelmesi, onun 

herhangi bir kavramla tanımlanmadan önce var olması demektir. Yani her Ģeyden 

önce, o vardır. Daha sonra özünü oluĢturmuĢ ve kendisini istediği biçimde 

tanımlamıĢtır.
120

 Sartre‘da  ―Tanrı yoktur‖dan çok ―Tanrı yok olmalıdır‖ düĢüncesi 

hakimdir. Çünkü ona göre; eğer Tanrı varsa insanın özü belirlenmiĢ ve dolayısıyla 

özgürlüğü elinden alınmıĢ demektir. O halde, insanın özgürlüğünün elinden 

alınmaması ve kendi özünü oluĢturma imkan ve gücünden yoksun bırakılmaması için 

Tanrı yok olmalıdır. Yani bir Tanrı varsa insan özgür değildir ve dolayısıyla insanın 

özgür olabilmesi için Tanrı yok olmalıdır.
121

    

Bu görüĢlerden hareketle modern döneme gelinceye kadar ateizmin 

çoğunlukla teist delillere eleĢtiri getiren bir üslupla ifade edildiği ve temelinde 

insanın olmadığı görülmektedir. Modern dönemde ise Rönesans ve Reform 

hareketlerinden güç alarak ortaya çıkmıĢ olan hümanizm düĢüncesiyle birlikte,  
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düĢüncenin merkezine insanın kaymaya baĢlamasından sonra, ateizm de bakıĢ açısını 

değiĢtirmeye baĢlamıĢ, özellikle Nietzsche ve Sartre gibi ateist filozoflarda olduğu 

gibi, Tanrı‘nın yerine insanın konulmasıyla ateizme yeni bir Ģekil verilmiĢtir.
122

 

Jung‘un ifadesiyle çağdaĢ inançsızlığın temel karakteri ―hümanist ateizm‖ Ģeklinde 

ortaya çıkmıĢtır. Yani günümüzdeki inançsızlık, insanın kendi varlığını kendine 

dayatması, kendini kendine yeterli görmesi tarzında ĢekillenmiĢtir.
123

 Tanrı‘dan 

uzaklaĢan dikkatin insana yönelmesiyle ortaya çıkan, insanı kendi kendine yeterli bir 

varlık olarak gören, bu yüzden insanın üstünde sınırlayıcı hiçbir otorite tanımayan
124

 

hümanist ateizmin baĢlıca projesi de, insanın mutluluğudur, bunu da sadece insanın 

kendi vasıtalarıyla gerçekleĢtirmeyi istemektedir. Bu bakımdan, etkili sebeplere göre 

farklılaĢan tutumlar bir tarafa bırakılırsa, inançsızların hepsi de bizzat kendi 

derinliklerinde, dini iman dolayısıyla kendi insaniliklerinin azalması korkusunu 

yaĢamaktadırlar.
125

   

DüĢünce tarihinde, ateizmin dıĢında, Ġslam‘ın anladığı anlamda Allah inancını 

kabul etmeyen, bu nedenle inançsızlık çerçevesinde değerlendirilen felsefi anlayıĢlar 

da önemli bir yer tutmaktadır.
126

 Bunlar arasında deizm ve panteizm en baĢta 

gelenlerdir. Bunların dıĢında agnostisizm de bir ekol haline gelmiĢ ve kendisine pek 

çok taraftar bulmuĢtur.
127

 Deizm; her türlü vahyi, ilhamı ve dolayısıyla vahyin 

bildirdiği Allah‘ı, dini, evrene müdahale eden Tanrı anlayıĢını inkar ederek, sadece 

akıl ile bilinen bir Allah‘ın varlığını kabul eden felsefi akım olarak tanımlanmıĢtır. 

Bu anlayıĢ peygamberlere ve dinlere ihtiyaç olmadığını ileri sürerek, ―tabii din‖ 

fikrini benimseyip savunmaktadır.
128

 Deizm vahyolunmuĢ dine karĢı inançsızlık 

olarak da değerlendirilmiĢtir. Panteizm ise; Tanrı-evren özdeĢliğini ileri sürmüĢ, 

Tanrı‘nın aĢkınlığını ve evrenden ayrı olarak ontolojik varlığını reddetmiĢtir. 

Panteizmde Tanrı‘nın yaratıcılık niteliği söz konusu değildir. Dolayısıyla Tanrı‘nın 

içkinliği nedeniyle deizmle problemi olan teizm, yine Tanrı‘nın aĢkınlığı konusunda 

da panteizmle ters düĢmüĢtür.
129

 Felsefe tarihinde deist ve panteistlerden baĢka bir 

de, insanın Tanrı‘ya iliĢkin bir bilgisinin olmayacağını, dolayısıyla Tanrı‘nın var 
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olduğunun da yok olduğunun da kanıtlanamayacağını savunan agnostikler vardır.
130

 

Agnostisizme göre metafizik, açıkça reddedilmese de daima meçhul kalır. Mutlak 

bilgi elde edilemez.
131

 Agnostikler tarafından, Tanrı‘nın varlığının bilinemez olması, 

zorunlu olarak O‘nun yokluğunu iddia etmek yani ateizm anlamına gelmeyeceği 

Ģeklinde değerlendirilirken, bir taraftan da inanma fenomeni ıĢığında bakıldığında, 

teizmle ateizm arasında orta bir yerde bulunmak da pek mümkün olmamaktadır.
132

 

Birbirinden farklı bu üç ekolün, teizme karĢı yaptığı Ģiddetli eleĢtirilerin zaman 

zaman ateizme zemin hazırlaması, hatta ateizme kayması nedeniyle, diğer taraftan da 

tanımlamalarda ateizmin sınırları geniĢ tutulduğunda, gerek Batı‘da ve gerekse 

Doğu‘da, sık sık teistler tarafından ateizmle (inançsızlıkla) itham edildiği 

görülmektedir.
133

  

Genel olarak baktığımızda ateizmin ortaya koyduğu teoriler, genelde 

Hristiyanlığın ve bu dinin oluĢturduğu Batı kültürünün neden olduğu tepkisel 

hareketlerdir. XX. yüzyılın ilk yarısında dünyanın her tarafını etkileyen bu 

hareketler, aslında Batı kültürünün kendi iç hesaplaĢmasıdır. Bu teorileri ortaya 

atanlar ya da onların sempatizanları kendi alanlarında Tanrı inancını çürütmeyi 

hedefleyen veya bu amaçla kullanılan bulgulara ulaĢmıĢlar, düĢüncelerini genellemiĢ 

ve onları her Ģartta geçerli doğrularmıĢ gibi savunmuĢlardır. Ġddialarını yanlıĢlayan 

sayısız örnekler bulunduğu halde fikirlerinden vazgeçmemiĢlerdir.
134

 Sonuç itibariyle 

dini ve Tanrı inancını anlamakta yetersiz kalmıĢ ve kendi bakıĢ açılarına göre onları 

yorumlamıĢlardır.  

Batı Hristiyan dünyasında kilise otoritesine karĢı giriĢilen ve hızla geliĢerek 

gerçekleĢen Rönesans ve Reform hareketleri içerisinde oluĢan aydınlanma felsefesi 

ile baĢlayan ve arkasından bir biri peĢinden gelen bu felsefi akımlar; ateist 

düĢüncelerin açığa çıkmasını sağlamıĢ, ortaya atılan varsayımlarla bir dönem geniĢ 

kabul görmüĢ, gittikçe yaygınlık kazanmıĢtır.
135

 Modern dönemde de inananlarıyla 

sosyal zemin oluĢturabilmiĢ önemli bir düĢünce akımı ve bir hayat tarzı haline 

gelmiĢtir.
136
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Sonuç itibariyle aslında insanı, bir yaratıcıya götüren yolların sayısı oldukça 

fazladır. Ġnançsızlığa götüren yolların sayısı ise makul, mantıklı ve vicdanlı olunduğu 

takdirde yok denecek kadar azdır.
137

 Buradan hareketle her devirde ateizmin, 

marjinal grupların savunduğu bir düĢünce iken, Rönesans sonrasında hızla geliĢerek 

modern dönemde geniĢ kitlelerin benimsediği bir düĢünce ve yaĢam biçimi haline 

gelmesinin çok çeĢitli sebepleri olduğunu söyleyebiliriz.
138

 Ancak bu sebeplerin 

temelinde de bizatihi ateizmin kendi gücü değil, din adına sergilenen bilgisizlik, 

tutarsızlık, ikiyüzlülük ve gayri insani tavırlar yatmaktadır.
139

   

1.3.1.2. Ġnançsızlığın Psiko-Sosyal Nedenleri  

Ġnsanlık tarihine bir göz atıldığında, insanın Ģu ya da bu Ģekilde bir din ile 

iliĢki içinde olduğu görülmektedir. Bu iliĢki, bazen inanarak, bazen reddederek, 

bazen ilgi duyarak, bazen nefret ederek sürüp gitmektedir. Ama inkar edilemez bir 

gerçek var ki, o da, insanın dinden tamamen habersiz olmadığı ya da olamadığıdır.
140

 

Hatta yapılan ilmi araĢtırmalara göre, insanlık tarihinde ne kadar gerilere gidilirse 

gidilsin, dini inançlardan yoksun bir topluma rastlanmadığı,  insanoğlunun bir 

Ģekilde bazı inançlara sahip olarak yaĢadığı anlaĢılmaktadır.
141

 Bunun için din, 

insanın hayatını çeĢitli Ģekillerde etkileyen, yok sayılamaz, yaygın ve etkili bir 

sistemdir.  

Her ne kadar, zaman zaman dinin etkisinin azalmasından, dünyevileĢmenin 

yükseliĢinden söz edilse de,
142

 geride bıraktığımız yüzyılın son çeyreğinde, dini 

eğilimlerin yükseliĢ trendi gösterdiği ve dini hareketlerin toplumsal ivme kazandığı, 

dolayısıyla dünyevileĢme/sekülerleĢme tezine yüklenen aĢırı beklentilerin 

gerçekleĢmediğini ortaya koyan geliĢmeler yaĢandığı da gözlemlenmektedir.
143

 

Dinlerin hedef kitlesi insan olduğuna göre, insanoğlu var oldukça, insanın dine karĢı 

vaziyet alıĢı, kabul etmesi, Ģüphe duyması, dini uygulamaları, dinle ilgili düĢünceleri 

her dönem söz konusu olduğu gibi,
144

 bundan sonra da olmaya devam edecektir. 
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Bu durumda din, hem bireysel yaĢamda hem de toplumsal hayatta kendini 

hissettiren önemli bir unsur olarak karĢımıza çıkmaktadır. Ġnsanların inanma 

konusunda böyle bir ortak paydada buluĢmalarında, yaratılıĢtan insanın yapısında her 

Ģeyden güçlü, kudretli bir varlığa inanma ve bağlanma eğiliminin olması büyük rol 

oynamaktadır.  

YaratılıĢtan her insanın özüne yerleĢtirilen yaratanını tanıma eğilimi, 

Kur‘an‘da ―fıtrat‖ kavramıyla ifade edilmektedir.
145

 Kur‘an‘a göre insanın ilk 

yaratılıĢ durumu, eksiklik ve kusurlardan uzak, temiz ve günahsız, geliĢme ve 

olgunlaĢmaya hazır ve elveriĢli, insan olmanın ve insanca yaĢamanın gerektirdiği 

bütün imkan ve özellikleri bünyesinde taĢıyan bir potansiyel tamlığa sahiptir.
146

 

Bütün insanlar aynı ortak ve kusursuz bir fıtratla dünyaya gelirler. Ġnsanın, Allah‘ın 

varlığını ve birliğini algılamaya ve tanımaya yatkın bir yapıda yaratıldığı, Kur‘an-ı 

Kerim‘de ―Hakka yönelen bir kimse olarak yüzünü dine çevir. Allah'ın insanları 

üzerinde yarattığı fıtrata sımsıkı tutun. Allah‘ın yaratmasında hiçbir değiĢtirme 

yoktur. ĠĢte bu dosdoğru dindir. Fakat insanların çoğu bilmezler.‖
147

 ayetiyle ifade 

edilmiĢtir.  

Ancak fıtratın belirleyici, hakikate yönlendirici bir özelliği varsa da zorlayıcı 

bir etkisi yoktur, o daha çok dıĢ etkilere göre değiĢik Ģekiller alır.
148

 Ġnsana 

yaratılıĢtan verilen bu özellik iĢlenmeyi beklemektedir. Eğer birey, bu özelliğe uygun 

bir Ģekilde yetiĢtirilmez ve eğitilmezse, doğuĢtan gelen bu olumlu özelliği sosyal 

çevrenin etkisiyle körelebilir, farklı inançlara sapabilir. Bu hususu Hz. Peygamber 

―Her doğan fıtrat üzere doğar; sonra annesi-babası onu Yahudi, Hristiyan veya 

Mecusi yapar.‖
149

 hadisiyle açıklamaktadır. Bu bağlamda, insanın doğru ile yanlıĢ, 

gerçek ile sahte arasında ayrım yapabilmesine ve böylece Allah‘ın varlığını ve 

birliğini kavrayabilmesine imkan veren, yukarıdaki hadiste geçtiği gibi doğuĢtan 

edindiği bu sezgisel yetenek, burada geniĢ anlamda sosyal faktörleri veya çevreyi 

ifade etmek üzere kullanılan anne-babanın etkisiyle farklı yönlere kayabilmekte, 
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hatta etkisini tamamen yitirebilmektedir.
150

 Yani asıl fıtrat tamdır ve sağlıklıdır. Arı, 

duru ve temizdir. Tortular ve küller daha sonra üzerini kaplar.  Dolayısıyla insanın 

fizyolojik özellikleri nasıl değiĢime uğruyorsa, manevi ve ahlaki yapısı da birtakım 

çevresel etkilerle değiĢime uğramaktadır.
151

  

Kur‘an, din duygusunun doğuĢtan gelen bir özellik olduğunu vurgularken, din 

duygusunun varlığının doğuĢtan mı,  yoksa sonradan kazanılan bir özellik mi olduğu 

konusunda psikologlar iki farklı görüĢe sahiptir.
152

 Freud‘un baĢını çektiği görüĢe 

göre, din duygusu, insan doğasının bir gerçeği değil, sonradan, hayat süreci 

içerisinde, kiĢiliğin geliĢimi esnasında çeĢitli korku ve çatıĢmalar sonucunda ortaya 

çıkan her hangi bir diğer davranıĢ kalıbı gibi dinamik bir süreç olarak 

görülmelidir.
153

 Dindarlığın insan yaratılıĢının doğal ve ayırt edici bir vasfı olduğu 

görüĢünü savunanların baĢında gelen C.G. Jung‘a göre ise, insan ruhu doğal olarak 

ortaya çıkan ve evrensel düzeyde kendisini gösteren ―dini bir iĢlev‖e sahiptir.
154

   

Ġnsan iradesine önem veren Viktor Frankl ve Abraham Maslow gibi 

psikologlar ise dinin insan tabiatına uygunluğuna ve insanın dini alanla iliĢkisinde 

sahip olduğu iradeye vurgu yapmıĢlardır. Frankl, dini insanın kendini aĢması 

bağlamında incelerken; Maslow, dini insanın kendini gerçekleĢtirmesine katkı 

sağlayan önemli bir unsur olarak görmüĢtür.
155

  

Son zamanlarda ise dindarlığın, insan beyninin kompleks yapısı ile ilgili 

olduğunu savunan biyolojik temelli teorilerin gittikçe arttığı görülmekte, dinin, insan 

doğasının doğuĢtan getirdiği ve bütünüyle rasyonel olmayan bir parçası olduğu, 

ancak kültürel olarak etkilenmenin de farklı dini yapılar oluĢturduğu bir gerçek 

olarak kabul edilmektedir.
156

 O halde bazı insanların değerler sistemine ve iman 

kaynağına ihtiyaç duyması ve bazı insanların ihtiyaç duymaması söz konusu değildir. 

Her insan, hem biyolojik hem de psikolojik açıdan inanma ihtiyacı içerisindedir. 

Demek oluyor ki iman, insan hayatında biyolojinin doğurduğu psikolojik bir 
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ihtiyaç,
157

 fıtri bir duygudur.
158

 Descartes da, ―Tanrı düĢüncesi doğuĢtan sahip 

olduğumuz, sanatçının eserine koyduğu imza gibi, doğduğumuz andan itibaren 

içimizde var olan bir Ģeydir.‖
159

 sözüyle bu durumu ifade etmektedir. Zaten insanın, 

kainatta mantıki bir mana bulmaya çalıĢtığı zamanlarda ya da bir sıkıntı veya bir 

musibetle karĢılaĢtığında, zorunlu ya da refleks olarak inanç ifĢasında bulunması 

da,
160

 insan türünde dini duygunun doğuĢtan bir eğilim olarak varlığına iĢaret 

etmektedir.
161

  

XX. yüzyılın baĢlarında batıda din psikolojisi alanında, çocuklarda dini 

inancın iç dünyalarında bir eğilim olarak var olduğunu deneysel tecrübe yöntemiyle 

ortaya koyan çalıĢmalar yapılmıĢtır.
162

 Aynı zamanda son yıllarda genetik bilim ve 

nöropsikoloji alanında yapılan araĢtırmalar da, dindarlığın biyolojik temelleri 

olabileceğini ortaya koymakta ve bu çerçevede insan beyninin dini inancı oluĢturma 

kapasitesine sahip olduğu ileri sürülmektedir.
163

 Amerikalı davranıĢ genetikçisi Dean 

Hammer‘in ―The God Gene, Hew Faith in Hardwiced Intoaur Genes‖ kitabının 

yayınlanmasıyla, bu konudaki bilimsel tartıĢmaların yoğunlaĢması sonucunda, 

insanda ruhanilik duygusundan sorumlu, insanı yaratıcıyı aramaya yönelten bir 

özelliğin bulunduğu tespit edilmiĢtir.
164

 Bu yapılan araĢtırmalarda  ―Tanrı‘yı arama 

geni‖ olarak adlandırılan kalıtımsal bir öğenin varlığından söz edilmesi
165

 de, 

hadislerde ve Kur‘an‘da geçen fıtrat kavramının varlığını doğrular niteliktedir.  

Görüldüğü gibi insan biyolojisi ve onun yol açtığı insan psikolojisi, belli bir 

türe mensup canlılar olarak bütün insanları, içeriğinde farklar olsa bile, bir temel 

süreç olarak bir imana ihtiyaç duyma noktasında birleĢtirir.
166

 Bu durumda her 

insanın iman tarzında bağlandığı bir kaynak mutlaka olmalıdır. Bireyler arasında bir 

fark olacaksa, ancak değerler sisteminde ve iman kaynağında olacaktır.
167

 Erich 

Fromm‘un da vurguladığı gibi, insandaki bir Ģeye yönelim ve bağlanma eğilimi, 

diğer çevre faktörlerinin de etkisiyle onu ya her Ģeyden güçlü bir varlık olarak 

                                                           
157

  Yılmaz Özakpınar, İnsan İnanan Bir Varlık, Ġstanbul: Ötüken NeĢriyat, 1999, s. 36. 
158

  ġentürk, Din Psikolojisi, s. 70. 
159

  Bkz. Kemal Ural, İnançsızlığın Anatomisi, 2. Baskı, Ġstanbul: ġule Yayınları, 2004; s. 461. 
160

  Bkz. Kur‘an, 10: 22. 
161

  Ramazan AltıntaĢ, ―Aile ve Okulda Ġnanç Eğitimi‖, Mehir Bülteni, 3, 1999, s. 55. 
162

  AltıntaĢ, ―Ailede ve Okulda Ġnanç Eğitimi‖, s. 55. 
163

  Hökelekli, Din Psikolojisine Giriş, s. 102. 
164

  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 62. 
165

  Hökelekli, Din Psikolojisine Giriş, s. 102; Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 62. 
166

  Özakpınar, İnsan İnanan Bir Varlık, s. 114. 
167

  Özakpınar,  İnsan İnanan Bir Varlık, s. 35. 



 
 

30 
 

Allah‘a ya da Allah yerine koyduğu baĢka varlıklara bağlanmaya götürmektedir. 

Öyle ki, Allah‘a tapmayan, yani daha yüksek düzeydeki din biçimini benimsemeyen 

kiĢi, daha aĢağı düzeydeki tabiata, putlara, ruhlara, hayvanlara, kiĢilere, Ģeytana veya 

arzularına tapınma biçimindeki inançlardan kendini kurtaramaz. Böylece kendinden 

daha değersiz Ģeyleri kutsallaĢtırarak kendini aĢağı konuma düĢürür ve fıtratına ters 

olan bu yaklaĢım, onun huzursuz bir hayat sürdürmesine neden olur.
168

 

Yukarıdaki açıklamalarda da gördüğümüz gibi, insanın imana varmasında 

tabiî ve çevresel olmak üzere baĢlıca iki temel etki kaynağı bulunmaktadır.
169

  Tabiî 

etken olarak karĢımıza çıkan, insanın yaratılıĢından sahip olduğu ve içinde manevi 

bir gösterge durumunda olan fıtrat, her hangi bir menfi müdahaleye maruz kalmadığı 

müddetçe, insanı devamlı hakka ve doğruya yöneltmektedir.
170

  Ġnsana verilmiĢ olan 

duyguların istikameti hak ve tevhide yönelik iken, bu yetenek, insanı doğru hedefe 

yöneltmiyor ve gerçeği tercih ettirmiyorsa; o zaman bu yetenek gerek iç, gerek dıĢ 

telkinler tarafından bozulmaya maruz kalmıĢ demektir.
171

  

Sonuç olarak din, çok çeĢitli yönleri olan bir olgu olduğu için,
172

 insanın, 

dinden uzak bir yaĢama biçimine yönelmesinin veya inançsızlığı tercih etmesinin de 

çok çeĢitli bireysel ya da toplumsal olaylarla bağlantısı bulunmaktadır. Hele insanın 

doğuĢtan dini inanca açık ve elveriĢli olduğu gerçeğini de göz önünde 

bulundurduğumuzda, zamanın akıĢı içinde birbirine ters düĢen çok çeĢitli felsefi, 

ideolojik ya da dine karĢı aĢırı tenkitlerle oluĢan düĢünceler, duygusal dalgalanmalar 

ve türlü çarpık durumlar ve bunlardan olumsuz etkilenmeler sonucunda, insanlar 

arasında inançsızlığa yönelenler olabilmektedir.
173

 Bundan dolayı Kur‘an‘da 

inançsızlığın nedenlerini incelemeye geçmeden önce, daha önce genel olarak felsefi 

nedenlere değindiğimiz gibi burada da, inançsızlıkta rol oynayan psiko-sosyal 

nedenleri ortaya koymaya çalıĢacağız. Bunları Ģu Ģekilde sıralayabiliriz: 

1.3.1.2.1. Kendinin Yeterli Olduğunu DüĢünmek 

Hayatın iyi yaĢanmasında, kiĢinin kendini önemli ve değerli hissetmesi, 

büyük ve değerli bir kiĢi olmayı istemesi, bunun için gerektiği Ģekilde davranması, 
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gerekli niteliklerle donanması ve bunları gerçekleĢtirebilmek için kendi gücüne 

güvenmesi vazgeçilmez bir unsurdur. Bu tip duygular psikolojik güdülerdendir ve 

doğru yönde ve doğru Ģekilde kullanılırsa, itici güç olur ve insanı baĢarıya götürür. 

Aksi halde kiĢisel geliĢimi yanlıĢ yönde etkileyip,
174

 bireyin kendi benlik kavramını 

abartılı bir Ģekilde algılamasına neden olur ki, sonuçta böyle bir ruh hali, seçicilik 

özelliği taĢıyan algı olayını çarpıtarak insanın, gerçeğin bilgisine ulaĢmasını 

engeller.
175

 Bu duygular, olumsuz yanlarıyla yaĢandığında, bireyin muhakemesinin 

önüne geçeceğinden, bu tip insanlar, sürekli ve ölçüsüz bir büyüklük duygusu 

içerisinde hareket ederler.
176

 Kendini aĢırı derecede yeterli görme ve kibirlilik hali 

zamanla insanı, her konuda tek hâkim olanın kendisi olduğunu düĢünmeye de itebilir. 

Kendinin yeterli olduğunu düĢünerek Tanrı‘nın varlığını inkar edenlere örnek 

olarak Freud‘u verebiliriz. Freud, Allah inancının, insan ırkının tabiat güçleri 

karĢısındaki çaresizliğini yenmek için geliĢtirdiği psikolojik bir çabanın ürünü olarak 

doğduğunu savunmaktadır.
177

 Dolayısıyla eğer kiĢi, kendini güçlü ve yeterli görürse 

Allah‘a inanma ihtiyacı duymayacaktır.
178

 Dinin bir yanılsama (illüzyon) veya 

tehlikeli bir yutturmaca olduğunu söyleyen Freud‘a
179

 göre Tanrı fikri, çocuktaki 

baba imajının bir yansımasıdır. Tanrı fikrinin kaynağı, insan soyunun, çocukluk 

döneminde karĢı karĢıya kaldığı zorluk ve felaketler karĢısında geliĢtirdiği zihinsel 

bir savunma mekanizmasıdır. Bundan dolayı din, Freud‘un nazarında ―nörotik bir 

kalıntı‖dan ibarettir. Freud‘a göre, insanlık büyüyüp olgunlaĢtıkça hayali varlıkların 

yardımına ihtiyaç duymayacak ve yavaĢ yavaĢ Tanrı fikrinden kurtulacaktır.
180

  

Freud, bu düĢüncesinin doğruluğunu, insanın tabiat üzerinde bilimsel ve teknik 

hâkimiyet kurduğu bütün alanlarda dinin gerilemesinde görmektedir. Freud‘a göre 

insanoğlu, dünya iĢlerini düzenleyen iç kanunları keĢfettiği ve onlardan istifade 

etmeyi öğrendiği andan itibaren, artık insani güçsüzlüğü gidermesi için ―ilahi 

yardımcı‖ya baĢvurmamaktadır. Dini davranıĢın bütün bir yüzü kendiliğinden yok 

olup gitmektedir. Freud, bu anlamda dinin, sadece hayatta kalma gayretinde değil, 

sosyal ve politik dünyada da iĢlevselliğini aĢırı derecede yitirdiğini, hatta 
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psikologların ve sosyologların onun geleceğini sorgulayacak hale geldiklerini 

savunmaktadır.
181

 

Nitekim 19. yüzyılın sonlarından 20. yüzyılın ortalarına kadar hemen hemen 

tüm sosyologlar 21. yüzyıla girildiğinde dinin tamamen yok olacağını 

düĢünmekteydiler. Onlara göre akıl, tabiatı keĢfedecek ve hayata rasyonalite 

hükmedecekti; artık dünyada teknik kurallar, bürokratik roller geçerli olacaktı. Yine 

onlara göre artık modern insanı kurumlar Ģekillendiriyordu. Max Weber de, bilim ve 

teknolojinin geliĢimi ile insanoğlunun büyüsel güçlere, ruhlara, Ģeytanlara 

inanmamaya baĢladığını ve insanoğlunun artık kehanet duygusunu ve daha da 

önemlisi kutsallık duygusunu kaybettiğini belirterek,
182

 aslında dinin, insanoğlunun 

kendisini güçsüz hissettiği zamanlarda sığındığı bir olgu olduğunu ve insanın kendini 

yeterli hissettiğinde ve kendi gücüne güvendiğinde dine ihtiyacının olmayacağını 

vurgulamaktadır. 

Görüldüğü gibi insanın kibirlenmesi, gururlanması, kendi gücüne güvenmesi, 

kendi görüĢünü beğenmesi, fikrî kaymaların en büyük nedenlerinden biri olmaktadır. 

Dolayısıyla da bu durum insanın batıl Ģeylere inanmasına, yanlıĢ yollara sapmasına 

ve bu uğurda çalıĢıp çaba sarf etmesine sebep olmaktadır.
183

 Kibir, kiĢinin, 

kendisinin baĢkalarından daha üstün olduğuna, herkesin kendisine saygı duyup kendi 

görüĢ ve inancına uyması gerektiğine inanmasından kaynaklandığı için, böyle bir 

duyguya sahip olan kiĢi sağlıklı düĢünememekte, doğru ve gerçekçi karar 

verememektedir.
184

 Böyle bir ruh hali de, insanın fıtratında yaratılıĢtan getirmiĢ 

olduğu inanma kabiliyetini örterek, insanı,  kendinden üstün ve yaratıcı bir tanrıyı 

kabul etmemeye götürebilmektedir.
185

 Bazı psikolojik araĢtırmalar ve gözlemler de 

kendini beğenme, kendini yeterli görme, kendi gücüne sınırsız güvenme tutumları ile 

dindarlık arasında olumsuz bir iliĢkinin varlığını ortaya koymaktadır.
186

 

Sonuç olarak, ölçüsüz bir gurur ve büyüklenme içerisinde kendini kendine 

yeterli gören, kendi gücüne sonsuz güvenen, kendisinden son derece memnun olan 

insanlar, bu duygularının aĢırılığı içerisinde, sahip oldukları değerlerin gerçek 
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sahibini unutarak, kendileri üzerinde hakim ve otorite olan bir Yaratıcıyı inkar 

edebilmektedirler.
187

   

1.3.1.2.2. Bağımsızlık Arzusu 

Psikolojik kendiliğindenliği ile insan sınırsız bir bağımsızlık (özerklik) arzu 

etmektedir.
188

 Bu, Gazali‘nin ―rabbaniyet‖ olarak isimlendirdiği, günümüz 

psikolojisinde de genel olarak ―narsizm‖
189

 kavramıyla dile getirilen, insan tabiatının 

temel bir vasfından kaynaklanmaktadır.
190

  Her Ģey olmak, her Ģeye kadir olmak, 

kendi kendine yetmek,
191

 ―uluhiyet‖, bağımsızlık, üstünlük, kulluk ve tevazudan 

uzaklaĢmak bu özelliğin yol açtığı arzulardır.
192

    

Allah‘a inanmak, bir bağa razı olmak ve varoluĢsal bir bağımlılığı kabul 

etmek demektir. Her bağ, kendi bağımlılığını içerir. Hatta arzu edilse bile, bu bağ 

kaçınılmaz olarak bağımsızlık eğilimini kırar. Allah‘a inanma, rıza gösterme, en 

köklü bağımlılığı kabul etme anlamına gelir.
193

 Halbuki seküler hümanizme göre 

insan kimseye hesap verme mecburiyeti taĢımayan, istediği gibi yaĢayan, sorumsuz, 

özgür ve bağımsız, arzuları peĢinde koĢan bir varlıktır.
194

 Bu duruma göre, Allah 

karĢısında kendi bağımsızlığını ilan etmiĢ olmak, günümüz insanının en belirgin 

özelliğidir. ―Allah‖ lafzı, en fazla insandaki bu kendi kendisinin efendisi olma 

özlemine çarptığından,
195

 insana kendi köklü ve derin eksikliğini gösterdiğinden ve 

bu durum arzu ve ihtirasların önüne sınır konulması anlamına geldiğinden insanın 

hoĢuna gitmez.
196

 Yapılan bazı psikolojik araĢtırmaların sonuçları da, kendilerini en 

üst seviyede gerçekleĢtiren kiĢilerin diğerlerinden daha az dindar olduklarını ortaya 

koymaktadır.
197

 Ayrıca bazı ateistlere göre din, kiĢinin geliĢmesine ve kendini 

gerçekleĢtirmesine de engel olmakta, onu adeta köleleĢtirmektedir.
198
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Bu durumda böyle düĢünen insanlara göre, dini değerler insanı bağımlı 

kılmakta, özgürce davranmayı sınırlamaktadır. Birey bir ölçüde bağımlı olma ile 

bağımsız kalma arasında bir çatıĢmayı yaĢamaktadır. ĠĢte insanın bağımsızlığa olan 

güçlü eğilimi, onu dini değerleri inkara itebilmektedir. 

1.3.1.2.3. Hayal Kırıklığı 

Ġnsan, gücü sınırlı olan fakat sonsuz ihtiyaç ve arzularla donatılmıĢ bir 

varlıktır. Kısıtlı güçteki bu varlık, mutlak ve ebedi bir irade erkini elinde bulunduran 

otoriteyle bağ kurmaya niyetlenerek ibadet eder.
199

 Allah‘a inanmıĢ, onun 

buyruklarını yerine getirmeye çalıĢan bu kiĢi, hayatta çok önem verdiği, mutlaka 

olmasını istediği arzu ve beklentileri doğrultusunda,  Allah‘ın da kendisine yardım 

etmesi ve isteklerini dikkate alması gerektiğini düĢünür. Kendince gayret edip 

çalıĢan, mücadele eden, fakat hep arzu etmediği, adeta hayal kırıklığı doğuracak 

sonuçlarla karĢılaĢan bazı bireylerde Allah‘a isyan ve inançsızlık düĢüncesi 

geliĢebilir.
200

  

Hayal kırıklığının inançsızlığa yol açan bir etken olduğu ile ilgili olarak Ali 

Köse, Freud‘la ilgili Ģu anekdotu aktarmaktadır: Freud, önce kendisi gibi Tanrı‘nın 

varlığını sorgulayarak inançsızlığa düĢen, ama daha sonra dini bir tecrübe yaĢayarak 

tekrar Tanrı‘ya inanan bir tıp öğrencisinin kendisine bu tecrübesini anlatması üzerine 

Ģunları söyler: ‖…Bana gelince, Tanrı benim için fazla bir Ģey yapmadı. Bana 

içimden bir sesle seslenmedi. YaĢım ilerlemesine rağmen bu konuda pek acele de 

etmiyor. O halde hayatımın sonuna kadar böyle kalırsam herhalde bu benim hatam 

olmaz....‖
201

 Halbuki örnekteki durumun aksine, dini inanç ve değerlerin baĢta gelen 

fonksiyonu insanın hayatına bir anlam kazandırmak olduğu için, dini inanç ve 

tecrübeye sahip olan insan, hayatın yapısından kaynaklanan (boĢluk, anlamsızlık ve 

ölüm gibi) ve insanı olumsuzluğa sürükleyen birtakım kaygıların üstesinden 

rahatlıkla gelebilmekte;
202

 böylece güçlükler ve zorluklara rağmen hayata umutla 

bakmayı baĢarabildiği için kendisindeki ―gerçek ve yüksek mahiyet‖in sesini 

duyabilmektedir. Yani insanın yaĢadığı olumsuzluk, inançsız olmasına sebep teĢkil 

etmemektedir. 

                                                           
199

  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 101. 
200

  Peker, Din Psikolojisi, s. 86. 
201

  Bkz. Ali Köse, Freud ve Din, Ġstanbul: Ġz Yayıncılık, 2000, s. 14. 
202

  Nurten Kimter, ―Dini Ġnanç, Ġbadet ve Duanın Umutsuzlukla ĠliĢkisi Üzerine (Üniversite Öğrencisi 

Üzerinde) Bir AraĢtırma‖, Gençlik, Din ve Değerler Psikolojisi,  Hayati Hökelekli (ed.), 2. Baskı, 

Ġstanbul: Dem Yayınları, 2006, s. 224. 



 
 

35 
 

Aslında Allah‘la kurulan derin ve samimi bir iliĢki, kiĢinin dayanma ve 

direnme, güçlüklerle baĢ edebilme gücünü artırarak, umutsuzluğa düĢmesini 

engelleyici bir ruhsal yücelme tekniğidir.
203

 Jung da, ibadet ve duanın, insanın 

günlük hayatındaki önemine dikkat çeker ve bunların, ruhi ve manevi sağlığın 

korunmasında vazgeçilmez unsurlar olduklarını kabul eder. Hastalarına ellerinden 

geldiği kadar dini emirleri ve yasakları yerine getirmeye çalıĢmalarını öğütler.
204

 

Ancak Allah‘a inanmayı, duayı, ibadeti yalnızca Ģahsi bir menfaat ve arzuyu elde 

etme vasıtası olarak gören dar ve kısır anlayıĢların etkisi altında kalan insanlar, belli 

bir zaman sonra dini bir ilgisizlik ve kararsızlığa itilmektedir. Çünkü Allah'ın 

kendiyle olan bağlantısını somut isteklere indirgemek, bu taleplerin istenilen Ģekilde 

gerçekleĢmemesi ve dua yoluyla halledilmesi istenilen problemlerin çözümsüz 

kalması, dini kanaatlerin geliĢmesi bakımından önemli bir tehdit oluĢturmakta
205

 ve 

insanlar, Allah‘a inanmanın bir yararı olmadığı düĢüncesiyle çatıĢmalar, Ģüpheler ve 

inançsızlıklar içine düĢebilmektedir.
206

 

Sonuç olarak, gerek duayla, gerek inanç esaslarıyla ilgili yeterli ve sağlıklı 

bilgiye sahip olunmaması, hayata anlam veren dini inanç ve değerlerin zayıflaması 

ve yok olması ile benliği son derece güçsüzleĢen çağdaĢ insanın umutsuzluğu, 

karĢılaĢtığı kötü bir hayat tecrübesi ile hepten gün yüzüne çıkmaktadır.
207

 Dolayısıyla 

istek ve arzunun gerçekleĢmemesi hayal kırıklığını, hayal kırıklığı da isyan, nefret ve 

inançsızlığı doğurabilmektedir. 

1.3.1.2.4. Kötülükler 

Tanrı kanıtlamaları, teistik iddia ve argümanlar; mutlak iyi, her Ģeye gücü 

yeten, her Ģeyi bilen, hikmet sahibi ve yarattıklarına inayeti olan bir Tanrı‘yı 

tanıtmasına rağmen, evrende çeĢitli tarzlarda ortaya çıkan kötülüğün varlığı da bir 

gerçek olarak görülmektedir.
208

 ―Eğer Tanrı var olsaydı, bunca gözyaĢı ve kanın 

akıtıldığı bir dünya yapmazdı‖ düĢüncesinden hareketle, pek çok kimse için kötülük, 

Tanrı‘nın varlığının kabulünü engellemekte ya da Ģüpheli hale getirmektedir.
209
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  Kimter, ―Dini Ġnanç, Ġbadet ve Duanın Umutsuzlukla ĠliĢkisi Üzerine‖,  s. 227. 
204

  Ali Ulvi Mehmedoğlu, Kişilik ve Din, Ġstanbul: Dem Yayınları, 2004, s. 81. 
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  Bkz. Hayati Hökelekli, Çocuk, Genç, Aile Psikolojisi ve Din,  Ġstanbul: Dem Yayınları, 2009, s. 

101. 
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  GeniĢ bilgi için bkz. Hökelekli, Çocuk, Genç, Aile Psikolojisi ve Din, s. 101. 
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  Kimter, ―Dini Ġnanç, Ġbadet ve Duanın Umutsuzlukla ĠliĢkisi Üzerine‖, s. 230. 
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  Taylan, Düşünce Tarihinde Tanrı Sorunu, s. 208. 
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  Vergote, Din, İnanç ve İnançsızlık, s. 179, 211. 
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Ġlk Çağ‘a kadar giden bir tarihsel geçmiĢi olmakla birlikte kötülük problemi, 

asıl olarak D. Hume‘un ―Din Üstüne‖ adlı eserinde Ģu Ģekilde formüle edilmiĢtir: 

―Tanrı kötülüğü önlemek istiyor da gücü mü yetmiyor? Öyleyse o güçsüzdür. Yoksa 

gücü yetiyor da önlemek mi istemiyor? Öyleyse o iyi niyetli değildir. Hem güçlü, 

hem de iyi niyetli ise bu kadar kötülük nasıl oldu da var oldu?‖
210

 

Görüldüğü gibi bu akıl yürütmelere göre, Tanrı‘ya atfedilen sıfatlarla evrende 

gördüğümüz kötülükler ters düĢmekte, bu da sözü edilen sıfatların fonksiyonelliğini 

tartıĢılır hale getirdiğinden,
211

 kötülüğün varlığı gerekçe gösterilerek Tanrı fikri 

reddedilmektedir. Yani Tanrı‘nın varlığı bir anlamda kötülüğün yokluğu demektir. 

Çünkü Tanrı varsa, kötülük olmamalıdır. Veya kötülüğün varlığı, Tanrı‘nın yokluğu 

anlamına gelecektir. Çünkü kötülük, Tanrı‘nın var olmadığı bir durumda ortaya 

çıkacaktır.
212

  

Tanrı‘nın varlığıyla kötülüğün bağdaĢtırılamayacağı düĢüncesinde olanlar 

Tanrı‘nın varlığını inkar ederken, bağdaĢtırılabileceğini belirtenler de kendilerini 

tatmin eden açıklamalarda bulunmaktadırlar.
213

 Bazı teistler, kötülüğün reel varlığını 

inkar ederek; bazıları onu insanın olgunlaĢması için bir araç Ģeklinde yorumlayarak; 

bazıları kötülüğü Tanrı‘nın öfke ve uyarısına bağlayarak; bazıları da sınırlı bir Tanrı 

kavramı kabul ederek Hume‘un ortaya koyduğu ikilemi çözmeye çalıĢmıĢlardır.
214

 

Kötülüğün olmasının, Tanrı‘nın varlığına engel teĢkil etmediğini ortaya 

koymak için Ġslam dininin esasları doğrultusunda açıklamalar da yapılmıĢtır. Ġslam‘a 

göre insanın, hem iyilik hem de kötülük yapabilecek özgür bir iradeye sahip olarak 

yaratıldığı, yaptığı tercihlerine göre sorumlu tutulacağı,  buna göre kötülük 

yapanların mutlaka cezalandırılacağı, dünyada kötülüklerle karĢılaĢanların, 

haksızlıklara ve zulme uğrayanların ise ahirette ödüllendirileceği ve yine bir 

dengenin söz konusu olacağı Ģeklindeki açıklamalarla, Allah‘a inanan kiĢi zihinsel 

çatıĢmalardan kurtarılmaya çalıĢılmıĢtır.
215

  

Her ne kadar Freud, Tanrı‘ya yönelmenin, katlanılmaz sıkıntı ve çaresizlikler 

karĢısında üretilen ve bunlara tahammül etmeyi kolaylaĢtıran bir telafi mekanizması, 
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  Ali Osman Gündoğan, Felsefeye Giriş, Ġstanbul: Dem Yayınları, 2010, s. 175. 
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  Taylan, Düşünce Tarihinde Tanrı Sorunu, s. 208. 
212

  Topaloğlu, Teizm ya da Ateizm, s. 207. 
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  Peker, Din Psikolojisi, s. 88. 
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bir yanılsama olduğunu söyleyerek Tanrı fikrini reddetse de;
216

 bu geleneğin içinden 

yetiĢen bir kısım bilim adamları da kötülük, sapıklık ve Ģiddete karĢı korunmada ve 

bunları kontrol altına almada din ve Tanrı düĢüncesinin gerçek bir iĢlevi olduğunu 

kabul etmektedirler.
217

    

Kötülük problemiyle ilgili açıklamalar dikkate alındığında görüldüğü gibi, 

ızdırap tecrübesinin, Allah'a doğru giden imanı baĢlatan, destekleyen bir yönü olduğu 

gibi, aynı Ģekilde inançsızlığı da motive eden bir tarafı vardır. Tabii ki bu durum, her 

imana yöneliĢte etkili olmadığı gibi, her inançsızlık da yaĢanan olumsuzluklara bağlı 

olarak açıklanamaz. Ne var ki birtakım hastalıklar, felaketler, savaĢlar ve haksızlıklar 

Ģeklinde tezahür eden kötülükler, temel güven duygusunu zedelediği ve yerini hınç 

ve öfke aldığı zaman,  bu olumsuz ruhi durum, imanın dayanmak zorunda olduğu 

duygusal temeli yıkabilmektedir. Bu durumda ızdırap, çift yönlü motivasyonlardan 

daha ciddi bir iman bunalımı doğurabilmektedir.
218

 Sonuç itibariyle Allah‘ın 

yeryüzünde adalet ve mutluluğu hakim kılmaya güç yetiremediği kabul edilerek, 

maruz kalınan kötülükten Allah sorumlu tutulmakta, isyan ve inkar duyguları 

içerisinde Allah‘ın varlığı reddedilmektedir.
219

 

1.3.1.2.5. Aile  

―En küçük toplumsal kurum‖ olarak tanımlanan aile, içinde bulunduğu 

toplumun bir birimi olarak, onun özelliklerini taĢır. Toplumun değer yargılarını, 

gelenek ve göreneklerini, beğenilerini, inançlarını, önyargılarını, kısacası kültürünü 

yansıtır.
220

 Bunun yanında özel bir iç yapısı olan ve kendine özgü bir iĢleyiĢe sahip 

olan aile kurumu, çocuğun hayata dair her türlü eğitimi ve temel kazanımları elde 

ettiği,
221

 çocuğun sosyalleĢme sürecinin baĢladığı, üstelik birinci derecede 

sosyalleĢmesini gerçekleĢtirdiği ilk ve en önemli yer olması
222

 dolayısıyla bireyin 

                                                           
216

  Ayten, Din Psikolojisi, s. 68. 
217
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kiĢiliğinin biçimlenmesine,  kimliğinin oluĢmasına ve inancının Ģekillenmesine etki 

eden en temel sosyal faktördür.
223

  

Yakın sosyal çevre içerisinde özellikle anne-babalar, bütün kavrayıĢların 

geliĢimini etkilemektedirler.
224

 Toplumun diğer kurumlarından farklı olarak yüz yüze 

ve samimi iliĢkilerin ağırlıkta olduğu bir yapıya sahip olan aile içinde çocuk, 

doğduğu andan itibaren süregelen bir öğrenme faaliyeti içine girmektedir.
225

 Bu 

nedenle ailede aldığı eğitim veya çocukluk döneminde yaĢadığı olumlu ve olumsuz 

tecrübeler, bireyin ilerleyen zamanlardaki sosyal yaĢamında olduğu kadar din ile 

iliĢkisinde de etkilidir.
226

 Sevgi, saygı, itaat, fedakarlık, paylaĢma, yardımlaĢma gibi 

değerlerle birlikte din, ailede aynı anda kazanılır. Çocuklar baĢka konularda aile 

fertlerini model aldıkları gibi dini konularda da model almaktadırlar. Bu durumda 

anne-babalarının dini davranıĢları ile çocuklarının dini tutumları arasında büyük bir 

benzerlik bulunmaktadır.
227

 Yapılan araĢtırmalar da çocukların dini davranıĢlarında 

aile büyüklerinin izlerinin görüldüğünü ortaya koymaktadır.
228

   

Bu sebepledir ki, dini emirleri yerine getiren bir ailede yetiĢen çocukta, dini 

kavramların öğrenilmesi ve dini duyguların uyanıĢı tam tersi bir ailede yetiĢen 

çocuğa göre daha erken ortaya çıkmaktadır.
229

 Dini emirleri yerine getirmeyen 

ailelerde yetiĢen çocuklarda örnek yokluğu sebebiyle dini duygu ve kavramlar daha 

geç oluĢmaktadır.
230

 Bu durumda din ile iyi bir özdeĢleĢme kuran ailelere göre, böyle 

bir özdeĢleĢmeyi kuramayan ailelerin çocuklarının din değiĢtirmeleri ya da dini 

inançtan tamamen vazgeçmeleri çok daha mümkündür.
231
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  Abdurrahman Kurt, ―Dindarlığı Etkileyen Faktörler‖, Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

Dergisi, 18/2, 2009, s. 3. 
224
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  Alper, İmanın Psikolojik Yapısı, s. 205. 
226
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  Köse ve Ayten, Din Psikolojisi, s. 147. 



 
 

39 
 

Yine aynı Ģekilde çocuğun, küçük yaĢtan itibaren dini konularda duyarlı 

olmayan, hatta dini değerleri anlamsız ve gereksiz bulan, inançsız bir çevrede, dine 

karĢı bir eğitimle yetiĢtirilmesi de onu dini redde götürebilir. Çocuk dine tepki 

gösteren bir anne-babanın tutumundan etkilenerek, onların düĢüncelerini 

benimseyerek kendisi de tanrıtanımaz olabilir. Ġçinde bulunduğu ortam onda böyle 

bir inancı oluĢturabilir.
232

 

Ayrıca din eğitiminde kullanılan ve çoğunlukla büyüklerin kendi otoritelerini 

sağlamlaĢtırmayı hedef alan yanlıĢ metotlar,
233

  baskıcı ve katı bir tarzda sunulan dini 

öğretiler, ailede verilen eksik ve yanlıĢ din eğitimi çocuklar ve gençler tarafından 

benimsenmemekte, onların dine karĢı olumsuz duygu ve düĢünceler beslemelerine 

neden olmaktadır.
234

  

Sonuç itibariyle, Hz. Nuh‘un oğlunun iman etmemesi,
235

 Hz. Adem‘in iki 

oğlunun tutumlarının birbirinden farklı olması
236

 örneklerinin de ortaya koyduğu 

gibi, insanın iman etmesinde ebeveynin eğitim gücünü aĢan bir yerin varlığını da 

kabul etmekle beraber,
237

  kiĢide dini açıdan etkili olan en önemli sosyal tesirin 

ailesinden geldiği ve din, bir aile için ne kadar önemli ise kiĢinin, ailedeki dini 

benimseme ihtimalinin de o kadar fazla olacağı
238

  çok önemli bir gerçektir.
 
 

1.3.1.2.6. Sosyal Çevre 

Bireyi kuĢatan sosyal beklenti, iliĢki ve kurumların oluĢturduğu ortama sosyal 

çevre denir.
239

 Birey, fiziki ve doğal çevrede doğar; sosyal ve kültürel çevre 

tarafından yetiĢtirilir, kimlik ve kiĢilik kazanır.
240

 Her fert çevresini kuĢatan ortamın 

Ģartlarından ve kültüründen etkilenir.
241

 Adeta bu sosyal çevre kiĢinin hareket ve 

davranıĢlarını kontrol eder, onlara bir sınır çizer. Psikolojik incelemelerin verilerine 

göre, insan davranıĢları üzerinde toplumun ve kültürün rolü açıkça bilinmektedir. 

                                                           
232

  Peker, Din Psikolojisi, ss. 85-86. 
233

  Hökelekli, Çocuk, Genç, Aile Psikolojisi ve Din, s. 100. 
234

  Köse ve Ayten, Din Psikolojisi,  s. 147. 
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Bireyin davranıĢlarının belirlenmesine, hatta biyolojik özelliklerinin bile 

Ģekillenmesine belli oranda etkide bulunan, çevre faktörüdür.
242

 

KiĢinin içinde yetiĢtiği aile bireye nasıl etki ediyorsa, aynı Ģekilde aile 

dıĢındaki sosyal çevre de, hangi duygu ve düĢüncelerin kabul edilebilecek, 

hangilerinin kabul edilemeyecek türden olduğunu belirterek,
243

 sürekli olarak bireyin 

duygu ve düĢüncelerini etkilemeye devam etmektedir. Çevre, insanın hareketlerini 

kontrolde önemli bir etkiye sahiptir.  

Ġnsan, içinde bulunduğu çevrenin özelliklerini, hal, tavır ve davranıĢlarıyla 

yansıtmaktadır. Bundan dolayı insana, olumlu davranıĢ kalıpları sunan bir toplumda 

bulunmak ve iyi arkadaĢlar edinmek, kiĢilik geliĢimi açısından önemlidir.
244

 Diğer 

taraftan eğer birey, baĢka dine bağlı kiĢilerin oluĢturduğu bir toplumda yaĢıyor, 

arkadaĢlarının çoğunluğu bu dine bağlı kiĢilerden oluĢuyorsa, zamanla onlardan 

etkilenebilir, toplumun kültürünü, örf ve adetlerini benimseyebilir. Benimsediği bu 

örf, adet ve davranıĢlar, çoğunlukla toplumun inancından doğduğu için, birey 

toplumun dinine karĢı ilgi ve hayranlık duymaya baĢlar ve bu duygu gittikçe 

geliĢerek bilinçaltına yerleĢir.
245

 Farklı dine mensup bir dindarın tavır ve 

davranıĢlarının uyandırdığı hayranlık ve özenme, bireyde, takdir ettiği bu dine girme 

istek ve eğilimlerinin ilk kıvılcımlarını tutuĢturabilir.
246

  

Aynı zamanda bireyin sosyal çevresinde karĢılaĢtığı din görevlilerinin veya 

kendilerini dindar gösteren kiĢilerin olumsuz davranıĢları da, bazen insanların, 

inanmaya karĢı direnç göstermesine neden olabilmektedir. Özellikle de yeterli dini 

bilgisi olmayan bir kiĢi, bu tip insanların davranıĢlarını baz alarak dine tepki 

gösterebilir.
247

 Çünkü insan, bilmediği kavram ve oluĢumlar hakkında olumsuz tutum 

ve yargılar geliĢtirebilir. Dindarların ve kendisini dindar gösteren kimselerin birtakım 

menfaatler temin etmek amacıyla din adına yanlıĢ hükümler vermeleri, dinin 

koyduğu ilkelere kendilerinin uymamaları, kısaca sözleri ile davranıĢlarının birbirini 

tutmaması, bireyin dindar kiĢilere olan güveninin ve saygısının azalmasına neden 

olabilir.
248

 Bu konuya, lise öğrencisi bir gencin, ―Dine küçük yaĢlarda gördüğüm 
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eğitim ve öğretimden dolayı bağlıydım. Fakat dinin yanında anlatılan bazı saçma 

Ģeyler ve büyüdükçe bunların saçmalığını görmem, beni dinden soğutmuĢtur. Bu 

saçma Ģeyler yüzünden din, alay konusu haline bile gelmektedir.‖
249

 Ģeklindeki 

açıklamaları örnek gösterilebilir. Bu durum bilinçaltında geliĢerek bireyin dini 

değerlere karĢı olumsuz tutum takınmasına yol açabilmektedir.  

Ayrıca sosyal çevre bazen de fertler üzerinde baskı kurmak suretiyle insanları 

yanlıĢ inançlara yöneltmekte ya da tamamen inançsızlığa zorlayabilmektedir. 

Toplum içinde yaĢamlarını sürdürürken bireyler belirli kurallara ve toplumsal 

beklentilere uymak zorundadırlar. Bu kural ve beklentilere sosyal norm adı verilir ve 

toplum üyeleri davranıĢlarını bu kurallara ve beklentilere uydurmaya özen 

gösterirler. Bir toplumun sosyal normları, diğer insanlarla etkileĢimde kullanılacak 

davranıĢın sınırlarını önceden belirlediği için, davranıĢı önceden kestirme olanağı 

verir.
250

 Bundan dolayı hangi duruma nasıl tepki verileceğinin bilinmesini sağlayan 

sosyal normlar, bizim sosyal iliĢkilerimizi biçimlendirmemize ve daha etkili ve 

verimli iletiĢim kurmamıza imkan sağlarken,
251

 bazı durumlarda da bireyin düĢünce 

ve davranıĢlarına bir sınırlandırma getirerek bağımsız hareket etmesine bir ölçüde 

engel olmakta, birey üzerinde sosyal baskı oluĢturmaktadır. Yapılan araĢtırmalar da, 

sosyal baskının bir neticesi olarak bireylerin, zaman zaman grup içinde bireysel 

kimliklerini kaybedebildiklerini ve bunun yerini grubun geliĢtirdiği sosyal gerçeğin 

aldığını göstermiĢtir.
252

 Özellikle sosyal grubun zorlaması ya da toplumsal kabule 

uymama davranıĢının cezalandırılabilmesi söz konusu olduğu zaman, bu yönelim 

daha da belirginleĢmektedir.
253

 

Genellikle bu baskılar, siyasi ve iktisadi gücü elinde bulunduran ve toplumu 

idare edenler tarafından yapılmaktadır. Tarih boyunca bu tip insanlar mevcut 

statülerinin değiĢeceği ve yaptıkları zulümlerin sona erdirileceği gibi nedenlerle ilahi 

vahye karĢı hep düĢmanlık göstererek
254

 insanları baskı altında tutmaya 

çalıĢmıĢlardır. 
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  Cüceloğlu, İnsan ve Davranışı, s. 548. 
252
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ĠĢte böyle sosyal baskının olduğu toplumlarda, toplumun yanlıĢlığına rağmen 

doğruyu görmek, toplumun kötülüğüne ve çirkinliğine rağmen, iyiyi ve güzeli tercih 

etmek, söz konusu topluma ve toplumsal değerlere karĢı çıkmak, baskılara göğüs 

germek, kiĢiliğini içinde bulunduğu toplumla özdeĢleĢtirmiĢ kimseler için çok kolay 

değildir.
255

 Çünkü sosyal baskı, bu tip insanların, ilahi bir mesajla karĢılaĢtıklarında 

kendilerine göre bir değerlendirme yapma, eleĢtirel düĢünme yeteneklerini iĢlevsiz 

hale getirmektedir. Böyle bir durumda insanların zihinlerinin ilk çağrıĢtırdığı Ģey, 

içinde yaĢadıkları toplumun yaklaĢımlarıdır. Bu da, insanların düĢünerek karar 

vermeleri ve ona göre davranıĢlarını Ģekillendirmeleri yerine taklide yönelmelerine 

yol açmaktadır.   

Taklit, insanı kendinden çıkararak otomatlaĢtırır ve hürriyetini elinden alır.
256

 

Bu tutum insanların düĢünmeden hareket etmelerine yol açtığından, bu durumdaki 

insanlar alıĢtıklarının dıĢında kendilerine sunulan görüĢlere, düĢüncelere, inançlara 

tepki göstermektedirler. Bu durum bir anda gerçekleĢen değil, kiĢinin doğduğu andan 

itibaren üzerinde oluĢan sosyal baskının neticesinde meydana gelen uzun süreli bir 

alıĢkanlıktır. Bu nedenle insanların alıĢtıkları yöntemlerden vazgeçmeleri ve yeni 

düĢüncelere açık olmaları kolay görünmemektedir. Yapılan araĢtırmalar da, 

kalıplaĢmıĢ bir yargı Ģekli olan Ģuursuz taklidin bireylerde küçük yaĢlardan itibaren 

geliĢtiğini, bu geliĢmede psikolojik, sosyolojik, kültürel birtakım faktörlerin etkili 

olduğunu, çoğunlukla baĢkalarının etkisiyle beslendiğini, kiĢide gerçek bilgi 

eksikliğini kapatma görevi gördüğünü, dolayısıyla çoğu zaman akılcı olmaktan çok 

duygusal nitelik gösterdiğini ve kolay kolay değiĢmediğini göstermiĢtir.
257

  

Görüldüğü gibi, insanın içinde bulunduğu ve kendisini adet, nizam, ritüeller, 

çeĢitli baskılar ve yasaklarla kuĢatmıĢ olan sosyal çevre, insandaki inanma 

kabiliyetinin uyanmasını ve geliĢmesini engelleyerek, insanları yanlıĢ temele 

oturmuĢ düĢünce ve inançlara bağımlı hale getirebilmektedir.  

Sonuç olarak bireyin kimlik ve kiĢiliğinin oluĢmasında sosyal çevrenin rolü 

inkar edilemez. Bozuk bir çevre öncelikle ruhu bozar. Bozulan ruhi ortamda, kutsal 

duyguların, yüce düĢüncelerin geliĢimi zayıflar, adi düĢünceler güçlenir, bayağı 

duygular revaç bulur. Bu ortamlarda kiĢinin inançsızlığa düĢmesi daha da 

                                                           
255
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kolaylaĢır.
258

 Bu durumda, böyle bir sosyal çevre, insanları hakikatleri idrak 

etmekten ve hakka itaatten alıkoyan en önemli sosyolojik sebeplerden biri 

olmaktadır.  

1.3.1.2.7. Kitle ĠletiĢim Araçları 

Kitle iletiĢim araçları geniĢ kitleleri eğlendirmek, kitlelere bilgi veya mesaj 

ileterek onları aydınlatmak, yönlendirmek veya denetlemek gibi amaçlarla kullanılan 

televizyon, radyo, gazete, dergi, telefon, bilgisayar, internet gibi araçlardır.
259

 Kitle 

iletiĢim araçları genellikle çok sayıda bireye aynı haberleri kısa zamanda 

yayabilmekte ve bu yüzden günlük hayatımızda çok etkili olmaktadır.
260

  

Bilindiği gibi hiçbir birey ya da topluluk iletiĢimsiz yapamaz. Bireyselliğin de 

toplumsallığın da anlamı iletiĢim kavramı ile değer kazanmaktadır.
261

 Modern 

toplumun en önemli özelliklerinden biri de, iletiĢim teknolojisinin bireyin günlük 

yaĢamında yoğun biçimde yer alması ve toplumdaki hemen hemen herkesin kitle 

iletiĢiminin kapsamı içine girmesidir.
262

 Buna bağlı olarak günlük hayatın önemli bir 

bölümünü iletiĢim araçları almaktadır. Dolayısıyla günümüzde iletiĢim araçları bütün 

olarak bireyin yaĢamında en etkili ve yönlendirici konuma oturmuĢtur.
263

  

Teknoloji ve iletiĢimdeki bu hızlı geliĢim ve değiĢim, sağladığı imkanlar 

kadar zararlı da olabilmektedir. Ġçinde bulunduğumuz yüzyılın en önemli 

buluĢlarından biri olan televizyon, kitle iletiĢim araçları arasında en etkili olanıdır ve 

halen bu konudaki liderliğini devam ettirmektedir.
264

 Televizyonun insan hayatı 

üzerindeki etkisini araĢtıran pek çok araĢtırmada, onun hayatımızın önemli bir 

parçası haline geldiğini ortaya koyan bulgular elde edilmiĢ,
265

 televizyon 

yayınlarının, kiĢinin değer yargıları üzerinde önemli bir sosyo-psikolojik etkisinin 

olduğu görülmüĢtür.
266

 Bu araĢtırmalar, medyanın, özellikle de televizyonun hem 
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2008, s. 183. 
265

  Cüceloğlu,  İnsan ve Davranışı, ss. 549-550. 
266

  Kaya, Din Eğitiminde İletişim, s. 220. 



 
 

44 
 

tutum oluĢumuna hem de var olan tutumların pekiĢmesine etki ettiğini 

göstermektedir.
267

    

Son dönemlerde muhatap kitlenin özellikleri ve hassasiyeti dikkate alınmadan 

yayınlanan ve daha çok ahiret, ölüm, yeniden dirilme, yapılan hataların cezasının 

daha bu dünyada iken çekilmesi gibi temaları iĢleyen diziler yoğunlaĢmakta,
268

 yine 

dizilerde alkol ve uyuĢturucu bağımlıları, çoğu ahlaki kaygıdan uzak cinsel tercihler, 

ihanet ve Ģiddet içeren olaylar, sahtekarlıklar, normal ve olması gereken durumlar 

gibi sergilenmekte ve neredeyse özendirici bir tarzda kamunun önüne 

sunulmaktadır.
269

 Bu yayınlar aracılığıyla, sosyal psikolojinin ―tutum değiĢikliği 

oluĢturma‖ ve ―ön yargıları besleme‖ gibi bilimsel metodları da kullanılarak, bireyin 

dine karĢı olumsuz duygu ve düĢünceler geliĢtirmesine çalıĢıldığı görülmektedir.
270

  

Ağırlıklı olarak görsel kanaldan alınan bilgiler, eleĢtiriye açık düĢünme 

iĢlemlerinden geçmediği ve duygusallıkla sunulduğu için, gençlerin tutum ve 

davranıĢlarını etkilemek kolaylaĢmaktadır.  Bu tür yayınlarla kültürümüzde yer alan 

mevcut norm ve değerlerden gittikçe uzaklaĢılmakta, reklam ve dizilerde yer alan 

yaĢam biçimleri insanları etkisi altına almaktadır.
271

 

Özellikle çocuklar için hazırlanan çizgi filmler, çocuk programları ithal 

edildikleri kültürlerin inançları ve değerleri doğrultusunda hazırlandığı için, 

çocukların manevi dünyasında telafisi mümkün olmayan zedelenmelere yol 

açmaktadır. Bu yayınlar, okumayı ve düĢünmeyi engellemekte, kültürel 

yabancılaĢmaya, dilin yozlaĢmasına, kimliğin yitirilmesine, çocuklarda dini ve milli 

duyguların daha ortaya çıkmadan yok olmalarına sebep olabilmektedir.
272

   

ĠletiĢim çağı olarak nitelenen asrımızda sosyal medyanın sağladığı imkanlar 

da hayal edemeyeceğimiz ölçüde geniĢlemiĢtir. Coğrafi, kültürel ve toplumsal 

sınırları ortadan kaldıran bu geliĢme, günlük hayatımızda getirdiği kolaylıklar, bilgi-

kültür alıĢveriĢinin artması, hızlı ve etkili paylaĢım imkanları açısından yeni fırsatlar 

sunarken,
273

 diğer taraftan da bir bilgi kirlenmesinden söz etmek mümkündür. 
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Ġnternette hedefsiz gezintiler, her türlü bilgi ve görüntüler, bilgilenmenin ötesinde, 

insanın zihninin daha da karıĢmasına sebep olmaktadır.
274

  

Kitle iletiĢim araçlarının insan üzerinde belirli bir etkisinin varlığını kabul 

etmek kaçınılmaz olmakla birlikte, bu etkinin gücü ve sınırları tartıĢmalıdır.
275

 

Esasen kitle iletiĢim araçlarının propaganda açısından etkisi bir fikri, tümüyle 

değiĢtirmekten çok, kiĢilerin inandıkları veya inanma eğilimi içinde oldukları 

fikirleri güçlendirme, zaten var olan tutumların öne çıkarılması Ģeklindedir. Böyle 

olunca yerleĢmiĢ inanç, tutum ve eylemleri değiĢtirmekte çok yoğun bir etkisi 

olmamakla beraber,  toplumda var olan fikirlerin güçlendirilmesi konusunda çok 

büyük bir etkiye sahip olduğu
276

 önemli bir gerçek olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

Netice olarak kitle iletiĢim araçları, etkilerini fert üzerinde olabildiğince 

göstermektedir. Modern iletiĢim araçları vasıtasıyla kitlelere, sanal bir gerçeklik 

üzerinden kurgusal bir dünya görüntüsü sunularak, onların iyi vakit geçirmeleri 

sağlanmakta, fakat gerçekte, günü birlik, sürekli değiĢen konu ve mesajları ile 

insanları oyalama ve gerçek dünyadan uzaklaĢtırma, maddi ve manevi değerleri birer 

tüketim unsuruna dönüĢtürme amaçlanmaktadır. Yine bütün bunlar insanlarda ciddi 

düĢünme ve seçme alıĢkanlıkları yerine, hayatı en kolayından ele alma alıĢkanlığına 

yol açmaktadır.
277

 Kitle iletiĢim araçları yoluyla böyle bir bakıĢ açısına sahip olan 

insan, sanal alemin bu aldatıcı etkisi nedeniyle gerçeklerden olabildiğince 

uzaklaĢarak duyarsız bir ruh haline bürünmektedir. Sonuçta hem zihinlerde hem de 

gönüllerde oluĢan bu duyarsızlık hali, insanı gaflete yani tam anlamıyla kendisine, 

yaratılıĢ özelliklerine yabancılaĢmaya sevk etmektedir. Bu durumda da insan, kendi 

içinde ve çevresinde her an aklına, duyularına ve duygularına hitap etmekte olan ve 

onu imana davet eden ayetleri görememektedir.  

1.3.1.2.8. Sosyo-Ekonomik Sebepler 

Sosyo-ekonomik durum, toplum içerisinde yaĢam standartlarıyla farklı 

olduğunu gösteren sosyal sınıf ya da tabakaları ifade eder.
278

 KiĢilerin muhtelif sınıf, 

eğitim, meslek ve gelir gruplarına mensubiyetleri nedeniyle ortaya çıkan toplumsal 
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farklılıklar, onların dini yaĢayıĢlarını, tutum ve davranıĢlarını önemli ölçüde 

etkilemektedir.
279

  

Batı‘da bu konuda yapılan araĢtırmalar, ekonomik ve toplumsal statü 

bakımından üst kesimde yer alan kiĢi ve grupların dine ve dini ahlaka bağlılıklarının 

orta ve alt kesime göre daha zayıf olduğunu ortaya koymaktadır. DünyevileĢmenin 

bu kesimde daha fazla olması, kendilerini üstün, doymuĢ ve müstağni görmeleri 

dolayısıyla dini duyarlılıklarının daha az olduğu görülmektedir. Orta ve ortanın altı 

sosyo-ekonomik sınıfa mensup toplumsal kesimlerde yer alan kimseler arasında din, 

en önemli anlam ve değer kaynağıdır.
280

 Türkiye‘de yapılan araĢtırmalar da 

dindarlığın alt sosyo-ekonomik ve kültürel kesimde önemli bir faktör olduğu, gelir ve 

toplumsal mevki yükseldikçe dini bağlılıkta belli bir düĢüĢ olduğunu göstermektedir. 

Genelde üst tabaka dine en az ilgi duyan kimselerken, orta ve ortanın altı bir 

toplumsal konumda yer alan kimseler ise dini inanç ve değerlere en fazla bağlı 

olanlardır.
281

   

Bu noktada, bazen ekonomik açıdan zayıf olmanın da inançsızlığa yol 

açabildiğini ifade etmek gerekir. Ġnsanların ihtiyaç içerisinde olmaları yanlıĢ yollara 

düĢmelerine, güçlü olan kimselerin hakimiyetleri altına girerek onların yanlıĢlarına 

boyun eğmelerine, bu durumun da zamanla onların benliklerine yerleĢerek 

kendilerine hakimiyet kuranlar gibi düĢünmelerine ve inanma(ma)larına neden 

olabilir.
282

 Bununla beraber yine de zenginlik, insanların inanç noktasında zafiyete 

düĢmelerinde daha etkilidir. Çünkü toplumun alt kesimlerinden üst kesimlere doğru 

gidildikçe daha rasyonel bir iktisadi zihniyetin etkin olduğu bilinmektedir. 

SekülerleĢme alt sınıflardan ziyade üst sınıflarda kabul gördüğünden, en yoksul 

olanlar kendilerini bir dinle tanımlarken, zenginler akla vurgu yapmaktadır. 

Yoksullar kendi durumlarıyla ilgili dini haklılandırma geliĢtirip kendi durumlarını 

dinsel deyimlerle ifade ederken, yukarıya doğru çıktıkça daha rasyonel düĢünceler 

geliĢtirilmesi söz konusudur.
283

 Dolayısıyla ekonomik geliĢmiĢlik düzeyinin 

yüksekliği beraberinde sekülerleĢme eğilimlerini de getireceği için, bu nedenle, 

Yahudilik hariç,
284

 hemen hemen bütün dinler, bir servet düĢmanlığı yapmasa da, 
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adeta tek bir ağızdan, maddi servet kazanmanın, ilk amaç olarak alındığı takdirde 

dünyayı felakete götüreceğini bildirmiĢler, dini yaĢayıĢ açısından zenginliklerin her 

zaman tehlikeli olabileceği konusunda kendilerine inananları uyarmıĢlardır.
285

  

Sonuç olarak kutsal kitaplar ve peygamberlerin en büyük endiĢelerinden 

birisi, dünya sevgisine ya da malına aldanarak müntesiplerinin dünyevileĢme 

sürecine girme ihtimalidir. Çünkü onların da bildiği gibi, bu dünyada ―doymuĢ‖ ve 

rahata ermiĢ imtiyazlı tabakalarda, kurtuluĢ arzusu zayıftır.
286

 Bu nedenle sosyo-

ekonomik düzeyin yüksek olması, insanların kendi kendilerine yeteceği düĢüncesine 

sahip olmalarına yol açarak, onları inançsızlığa sevk edebilmektedir.  
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

KUR’AN’DA ĠNANÇSIZLIĞIN TEMEL NEDENLERĠ 

Birinci bölümde inançla ilgi temel kavramlar tanımlanmıĢ, inançsızlığın 

felsefi ve psiko-sosyal nedenleri genel olarak değerlendirilmeye çalıĢılmıĢ, hem 

insanın davranıĢlarının karmaĢık süreçler tarafından belirlenmesi hem de dinin çok 

çeĢitli yönleri olan bir olgu olması nedeniyle insanın inançsızlığa yönelmesinin 

birçok sebebi olduğu görülmüĢtür.  

Ġnsanın inançsızlığa yönelmesini birtakım nedenlere bağlı olarak açıklamakla 

beraber, inançsızlığı sadece bu nedenlere indirgemek, insanın düĢünen, iradesi olan 

bir varlık olduğu gerçeğine ters düĢmektedir. Ġnsanın, ruhunda olup bitenleri ve 

bunları doğuran tesirleri anlayacak yüksek bir kabiliyete sahip olması, yani ―kendini 

tanıması‖ sonunda, bu sebepliliğin ve tesirlerin değiĢebilmesi de mümkündür.
287

 Bu 

nedenle Allah, yarattığı insana gönderdiği Kur‘an‘la kendini tanıma fırsatı 

sunmaktadır. Ġnsanın hayatına dair her konuda bilgi veren Kur‘an-ı Kerim, kendini 

yeterince tanıyan insanın, Yaratanını da bulabileceğinden hareketle, Allah‘ı tanımaya 

engel olan, inançsızlığa yol açan nedenleri de ayrıntılı bir Ģekilde dile getirmekte ve 

insana kendisiyle ilgili gerçekleri göstermektedir. Buradan hareketle bu bölümde 

Kur‘an‘da inanç özgürlüğü ele alınacak ve inançsızlıkla ilgili Kur‘an‘da geçen 

kavramlar tanımlanarak inançsızlığa neden olan temel faktörler Kur‘an ayetleri 

doğrultusunda açıklanmaya çalıĢılacaktır. 

2.1. Kur’an’da Ġnanç Özgürlüğü 

Ġnsanı diğer canlılardan ayıran en belirgin özellik Ģüphesiz akıldır. Ġnsan 

aklıyla tabiatta kendini koruyacak ve hayatını devam ettirecektir. Akıl, aynı zamanda 

inancı tayin etme melekesidir. Çünkü insan, aklıyla neye inanıp neye inanmayacağını 

bulmak zorundadır. Zaten bir Ģeye inanabilmesi için aklının onu teyit etmesi gerekir. 

Bunun için de düĢünmek en vazgeçilmez Ģarttır. Ġnsanın gerçek kimliğini bulabilmesi 
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ve kendi özüyle uyumlu olabilmesi için inancında, düĢüncesinde ve bunları ifade 

etmede hür olması gerekmektedir ki, bu onun en doğal hakkıdır.
288

 

Ġnsanlığa önder olmak, doğru ve hak yolu göstermek için gönderilen bir 

hidayet kitabı olan Kur‘an-ı Kerim‘de,
289

 bu konu üzerinde durulmakta, insanın 

düĢünce kaynaklarına hitap eden ―ilahi irade‖ ile insanın seçme ve düĢünme 

özgürlüğünden ve buna bağlı olarak insanın sorumluluğundan söz edilmektedir.
290

  

Kur‘an‘da insan, aklını kullanarak iyiyi ve doğruyu seçebilme ve özgürce 

karar verebilme özelliklerine sahip olan,
291

 aynı zamanda ilahi iradenin kontrolü 

altında bulunan, kendisine verilen tercih ayrıcalığından dolayı baĢıboĢ 

bırakılmayan,
292

 yaptığı her tercihten mutlaka sorumlu tutulacak olan
293

 bir varlık 

olarak tanıtılmaktadır. Çünkü Kur‘an‘a göre insan, Allah‘ın yeryüzündeki 

halifesi/temsilcisidir.
294

 Yani insanoğlu, göklerin, yerlerin ve dağların üstlenmekten 

çekindiği yeryüzünü imar ve ıslah etmek görevini üstlenmiĢtir.
295

 Ġnsanın yüklendiği 

bu emaneti anlamlı kılan hürriyeti, onun olumlu ve olumsuz birtakım güçlerle 

(yetenekler ve zaaflarla) donatılmıĢ olmasının sonucudur. Ġnsanda bu iki zıt kutubun 

potansiyel olarak iç içe bulunması, onun yeryüzündeki sınavı açısından 

kaçınılmazdır. Çünkü insanın bir Ģeyle sorumlu tutulması, o Ģeyi yapmaya kabiliyetli 

olması halinde anlamlıdır. Bir Ģeyi yapma kabiliyetine sahip olmak ise, o Ģeyi 

yapmama özgürlüğünü de beraberinde getirir.
296

  

Ġnsanın yaratılıĢındaki bu özellikler dikkate alındığında inançla ilgili farklı 

kabuller, tasavvurlar ve buna bağlı olarak farklı dünya görüĢleri ve davranıĢlar 

konusunda insanların hürriyetleri korunmalıdır. Ġnsanlara bu hürriyeti veren onları 

Yaratandır ve Yaratan, bizim aramızdaki ayrılıkları bilmektedir.
297

 Kur‘an‘da geçen 
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―Dinde zorlama yoktur. Çünkü doğruluk sapıklıktan iyice ayrılmıĢtır.‖
298

; ―Eğer 

Rabbin dileseydi, yeryüzünde bulunanların hepsi elbette iman ederlerdi. O halde sen, 

inanmaları için insanları zorlayacak mısın?‖; ―Rabbin dileseydi, insanları (aynı 

inanca bağlı) tek bir millet yapardı. (Fakat) onlar ihtilafa düĢmeye devam 

edeceklerdir.‖
299

; ―ġüphesiz, biz ona (doğru) yolu gösterdik. Ġster Ģükredici olsun, 

ister nankör.‖
300

  ayetlerinde insanlara tanınan bu hürriyet dile getirilmektedir. Bu 

ayetlere göre Allah, inanmamakta direnen insanların zorlanmamasını istemektedir. 

Çünkü zorla inanmalarını isteseydi, o zaman insanları irade sahibi bir varlık olarak 

yaratmazdı. Bundan dolayı Allah, biz insanların zorla, tesadüfen veya suni olarak 

inanmasını değil, çeĢitliliğimizin ve farklı özelliklerimizin bilincinde olarak, kendi 

irademizle inanmamızı istemektedir.
301

 Allah, insana hangi yolun en doğru olduğunu 

gösterdiğini, insanın da araĢtırması, incelemesi ve düĢünmesi sonucunda gösterilen 

yolu isterse kabul, isterse inkar etme konusunda özgür bırakıldığını ifade etmektedir. 

Bu demektir ki Kur‘an‘a göre insan, ―De ki: ‗Hak, Rabbinizdendir. Artık dileyen 

iman etsin, dileyen inkar etsin.‘…‖
302

 ayeti gereğince inanma hürriyetine sahip 

olduğu kadar inanmama hürriyetine de sahiptir.  

Bununla beraber Kur‘an, insanın kendine, topluma, Allah‘a, tabiata, diğer 

insanlara ve canlılara karĢı her türlü hak ve hürriyeti tanıyan bir kitap olmasının yanı 

sıra, aynı zamanda sorgulayan bir kitap olarak da, ―Allah dileseydi, sizi tek bir 

ümmet yapardı.‖
303

 ayetinde ifade edildiği gibi insanı düĢünmeye sevk etmektedir.  

Ayetin devamında da ―Yapmakta olduğunuz Ģeylerden mutlaka sorguya 

çekileceksiniz.‖ buyurularak insana, bütün bu hak ve hürriyetler içerisinde 

sorumluluğu bildirilmekte ve onun her hürriyetinden dolayı da sorumlu tutulacağı 

ısrarla vurgulanmaktadır.
304

 Ġnanmama hürriyetini kullanan insan da aynı Ģekilde bu 

sorumluluk kapsamına dahil edilmektedir.  
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2.2. Kur’an’da Ġnançsızlıkla Ġlgili Kavramlar 

Kur‘an-ı Kerim‘de inançsızlık mefhumu çeĢitli kavramlarla ifade 

edilmiĢtir.
305

 Bu kavramlar genel olarak küfür, şirk, tekzib, inkar, cuhud, nifak, ilhad, 

nankörlük ve fısk gibi kavramlardır.
306

 

2.2.1. Küfür 

Ġnançsızlık olayını ifade etmek için Kur‘an‘da genellikle küfür kavramı 

kullanılmaktadır.
307

 Küfür sözcüğü sözlükte ―örtmek, gizlemek ve yok etmek‖ 

anlamlarına gelmektedir.
308

 Gecenin, kafir olarak nitelenmesinin nedeni, karanlığı ile 

her Ģeyi örtmesi ya da gizlemesidir. Tohumu yerin içine gizlemesinden dolayı çiftçi 

de kafir diye nitelenmiĢtir.
309

 Küfür kelimesi terim olarak, ―ilahi gerçekleri, imanın 

gerçek esaslarını örtmek, örtbas etmek, üstünü kapamak‖ demektir. Küfür, iman ve 

Ģükrün zıddıdır. Bu maddenin ism-i faili olan kafir kelimesi de Kur‘an‘da çok yer 

alır.
310

 Ġslam terminolojisinde mü‘minin karĢıtı olan kafir, imansızlık değil de 

hakikati kabul etmeye yanaĢmayan yani gerçeği inkar eden, örten anlamına gelir. 

Dolayısıyla küfür, Kur‘an‘da en temel hakikat Ģeklinde ortaya konan Allah‘ın 

varlığının kabul edilmeyiĢi demektir ki, burada mutlak hakikat örtülmektedir.
311

 

Kur‘an, neredeyse her cümlede küfür kavramının değiĢik bir yönünü ortaya 

koymaktadır.
312

 Kur‘an-ı Kerim‘in anlam örgüsünde küfür, odak kavramlardandır. 

Şirk, nifak, fısk, tekzib, nankörlük gibi terimlere nispetle küfür daha kapsamlıdır ve 

bazen bu anlamlarda kullanıldığı da görülmektedir. Hidayet ve nurun tek olmasına 

rağmen, dalalet ve karanlık ise çeĢit çeĢittir. Bundan dolayı kafirler, her ne kadar tek 

bir millet ise de kendi içinde çeĢit çeĢittir, alt gruplara ayrılırlar. Bazı özellikleriyle 

birbirlerinden farklılık gösterirler.
313

 Netice itibariyle her türlü küfür sonunda, en 

azından Allah‘ın bir vasfını inkara varmaktadır.
314
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2.2.2. ġirk 

Şirk kavramı sözlükte ―mülkte ortak olmak, bir Ģeyin iki ya da ikiden fazla 

kiĢiye birden ait olması‖ anlamlarına gelmektedir.
315

 Ġslam terminolojisinde ise, 

―Allah‘a ortak koĢmak, O‘nunla birlikte baĢka varlıklarda da uluhiyetin vasıflarının 

olduğunu kabul etmek‖ anlamına gelir.
316

 Bu durum Allah‘a Ģirk koĢulan varlıkları, 

Allah‘a eĢit tutmak, onları birtakım yarı tanrılar saymak, yaratmada dahli olmayan 

Ģefaatçiler sanmak, ibadete hedef olmadığı halde Allah gibi emir ve yasakları yerine 

getirilmek, yaratıklar üzerinde tam bir hüküm sahibi kabul etmek ve Allah‘ı sever 

gibi onları sevmek suretiyle olabilir. Neticede bütün bu davranıĢlar Ģirktir.
317

  

Şirk kavramıyla ilgili yapılan çalıĢmalarda, büyük Ģirk ve küçük Ģirk Ģeklinde, 

şirkin tasnif edilerek derecelendirildiği görülmektedir.
318

 Bu kelimenin ism-i faili 

müşriktir. Kur‘an-ı Kerim‘de bu mastardan fiil ve isim Ģekilleri çokça yer alır.
319

  

Şirk kelimesi Kur‘an‘ın küfür, zulüm, nifak, fısk gibi inançsızlıkla ilgili 

kavramları ile iman, İslam gibi anahtar kavramları arasında yoğun bir biçimde 

kullandığı terimlerdendir.
320

 Kur‘an‘da, mutlak inkara da yer verilmekle birlikte, en 

büyük ve en yaygın sapma Ģeklinin şirk yoluyla olmasından dolayı, diğer inançsızlık 

çeĢitlerine nispetle, Ģirk üzerinde daha fazla durulmaktadır.
321

 

2.2.3. Tekzib 

Tekzib kelimesinin aslı, kezib mastarıdır. Kezib kelimesi, ―bir sözün vakıaya 

ters olması‖ anlamındadır
322

 ve genelde haber türü sözler için kullanılır.
323

 Kezib 

kelimesinin karĢıtı sıdk olduğu gibi, tekzib teriminin zıddı da tasdiktir.  Tekzib 

kelimesi, ―bir kiĢiyi verdiği haberde, söylediği sözde yalancılığa nispet etmek ve 

yalancı olduğunu kabul etmek, herhangi bir haber veya olayın realiteyle ve vakıayla 

hiçbir alakasının olmadığına inanmak ve iddia etmektir.‖
324

 Bu kök de, inkar kavramı 

ifade eden lafızlar arasında çokça yer alır.
325

 

                                                           
315

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 798. 
316

  Alper, ―Nifak ya da Ġmanda ÇatıĢma‖, s. 13. 
317

  Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, s. 47. 
318

  GeniĢ bilgi için bkz. el- Ġsfehani, Müfredat,  s. 799. 
319

  Ulutürk, ―Kur‘an-ı Kerim‘e Göre Ġnkar ve Ġnkar Amilleri‖, s. 218. 
320

  Yolcu, Kur’an’da İnkar Psikolojisi, s. 61. 
321

  Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, s. 50. 
322

  Ulutürk, ―Kur‘an-ı Kerim‘e Göre Ġnkar ve Ġnkar Amilleri‖, s. 218. 
323

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 1266. 
324

  Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, ss. 68-69. 
325

  Ulutürk, ―Kur‘an-ı Kerim‘e göre Ġnkar ve Ġnkar Amilleri‖, s. 218. 



 
 

53 
 

2.2.4. Ġnkar 

İnkar kelimesi sözlükte ―bilmemek, tanımamak‖ anlamlarına gelir ki, kalp ile 

kabul etmemeyi olduğu kadar dil ile de itiraf etmemeyi anlatır. Ġnkar, irfan 

kelimesinin zıddıdır.  Ġnkarın aslı, insanın kalbine, düĢünmediği, tasarlamadığı Ģeyin 

gelmesidir ki, bu da bir tür cehalettir, bilgisizliktir. 
326

  

Kur‘an- Kerim‘de inkar kelimesi, tanımamak ve tanımazlıktan gelmek, yani 

marifetin ve bilginin zıddı anlamında birçok ayette geçmektedir. Ġnkar kelimesi 

cehaletten kaynaklanan bir küfrü anlatmakla birlikte bazı ayetlerde cuhud terimiyle 

müteradif anlamda geçerek bile bile inkar anlamını da taĢımaktadır.
327

 

Ġnkar kavramı, daha iyi anlaĢılabilmesi için Kur‘an‘da geçen diğer 

türevlerinden biri olan, dinin ve selim aklın çirkin bulduğu ve tasvip etmeyerek 

dıĢladığı Ģey anlamına gelen münker kelimesiyle birlikte düĢünüldüğünde, inkar 

kavramının muhtevasında, vahyin ve dinin çirkin bulunması, yadırganması ve 

dıĢlanması manalarının bulunduğu görülür.
328

 

2.2.5. Cuhud 

C-h-d fiil kökü menfi bir anlama sahiptir. ―Kıtlık, hayır ve benzeri Ģeylerin 

azlığı‖ anlamına gelir.
329

 Ġslam literatüründeki anlamıyla ikrarın tam zıddını ifade 

eden cuhud kavramı;
330

 ―reddetmek, ikrar ve kabul etmemek ve bile bile inkar 

etmek‖ anlamlarına gelmektedir.
331

 

Bu inkar, doğru olduğu kalben tasdik edilen bir hükmün yanlıĢ olduğunu ileri 

sürmek Ģeklinde olabileceği gibi, kalpte inkar edilen, reddedilen, doğru olduğuna 

inanılmayan bir hususun doğru ve gerçek olduğunu iddia etmek Ģeklinde de 

olabilir.
332

 Hangi Ģekilde olursa olsun, netice itibariyle bu kelime, insanın realiteye 

uygun olan, yani duyuların ve aklın verilerine dayanan kesin bir hükmün aksini 

savunarak kasten gerçeğe karĢı tavır alması ve onu kabullenmekten kaçınmasıdır.
333

 

                                                           
326

  el-Ġsfehani, Müfredat, ss. 1482-1483. 
327

  Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, ss. 79-80. 
328

  Bkz. Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, s. 81. 
329

  Ulutürk, ―Kur‘an-ı Kerim‘e Göre Ġnkar ve Ġnkar Amilleri‖, s. 218. 
330

  Yolcu, Kur’an’da İnkar Psikolojisi,  s. 56. 
331

  Ahmet Saim Kılavuz, ―Cahd‖, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DİA), Ġstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, VII, 1993, s.15; Ekin, Kur’an’a Göre İnançsızlık, s. 78. 
332

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 311. 
333

  Kılavuz, ―Cahd‖, VII, s. 15. 



 
 

54 
 

2.2.6. Nifak  

Nifak kelimesinin kök anlamı üzerinde yapılan açıklamalara göre nifak 

kelimesi sözlük anlamı olarak; birincisi, ―köstebeğin ya da tarla faresinin yer altında 

kazdığı tünel Ģeklindeki yuvasının iki çıkıĢ kapısından birisinin adı‖ anlamındaki 

nafika, diğeri ise ―bir ucundan girilip diğer ucundan çıkılan tünel‖ manasındaki nefak 

kelimesinden meydana gelmektedir.
334

 Nifak kelimesi terim olarak, ―dine bir kapıdan 

girip ondan baĢka bir kapıdan çıkmak,
335

 kalbinde küfrünü gizlediği halde diliyle 

imanını izhar etmek, kafirin küfrünü gizleyip, zahirde mü‘min ve Müslüman 

görünmesi için dıĢa muhalefeti‖ gibi Kur‘an‘daki kullanımına uygun bir Ģekilde 

tanımlanmıĢtır.
336

 

Nifak mastarından türemiĢ bir kelime olan münafık kavramı, Kur‘an dilinde 

karanlık bir kiĢiliği betimler.
337

 Nifak içinde olan kiĢinin durumu ile bu kelimenin 

kök anlamı arasında benzerlik bulunur. Münafık da, tarla faresi gibi her durumda 

kendini kurtaracak bir yol bulur.
338

  

2.2.7. Ġlhad 

İlhad kelimesi sözlükte ―yoldan çıkmak, ayrılmak, sapmak, meyledip 

yönelmek‖ gibi anlamlara gelmektedir.
339

 Terim olarak ―Allah‘ın varlığı veya 

birliğini, dinin temel hükümlerini inkar etmek, bunlar hakkında kuĢku beslemek veya 

kuĢku uyandırmak, dini kuralları hafife almak‖ demektir.
340

 

İlhada sapan kimseye mülhid denir ve günümüzde bu kelime dinsiz 

anlamında kullanılmaktadır. Kur‘an-ı Kerim‘de mutlak olarak ve Allah‘ın ayetleri ve 

isimleri hususunda sapma gösterenler hakkında geçmektedir.
341

 Kur‘an-ı Kerim‘de 

geçtiği ayetlerde Allah‘ın isimlerini tahrif ve tağyir ederek o‘nu inkara kalkıĢmak, 

Kur‘an‘ın Allah tarafından gönderildiğine inanmamak ve onu baĢka birine nispet 
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etmek, haktan sapmak, ayetleri yalanlamak, sapıkça te‘vil ve tahrif etmek 

manalarında kullanılmıĢtır.
342

  

2.2.8. Nankörlük 

Küfür mastarının temel anlamı, somut bir Ģeyin örtülmesidir. Ancak küfür 

kelimesi zamanla ilahi gerçeklerin ve nimetlerin soyut olarak örtülmesi anlamını da 

kazandığı için bu bağlamda nankörlük kelimesi kullanılmaktadır. Nankörlük, küfür 

kavramının anlam sahasıyla ve mahiyetiyle ilgili olarak ifade edilen kelimeler içinde 

hemen hemen tamamıyla irtibatlı ve hepsinin ortak paydası konumundaki bir 

kelimedir.
343

 

2.2.9. Fısk 

Fısk sözlükte, ―hurma ve benzeri Ģeyler için kabuğunu yarıp çıkarmak‖ 

anlamına gelmektedir.
344

 Ġslam terminolojisinde ise, ―Allah‘ın emirlerinden ve 

dininden dıĢarı çıkmak‖ demektir.
345

  

Fısk, günahın azı için de çoğu için de kullanılır. Ancak fısk tabiriyle, büyük 

günahların kastedildiği anlayıĢı daha çok yaygındır. Fasık denilince çoğunlukla, 

dinin hükümlerini gözetme sorumluluğunu üzerine aldıktan ve O‘nun otoritesini ikrar 

ettikten sonra, dinin bir kısmını ya da tamamını ihlal eden kiĢi anlaĢılır.
346

 Kur‘an-ı 

Kerim‘de fasık kelimesi, iman hayatı açısından birbirinden farklı konumda bulunan 

insanlara izafe edilmiĢ, ehl-i kitap, kafir, müĢrik, münafık ve mü‘minler için 

kullanılmıĢtır. Hepsinde ortak olan durum, Allah‘a itaatin dıĢına çıkıĢtır.
347

 

2.3. Kur’an’a Göre Ġnançsızlığın Nedenleri 

Ġnançsızlık olayını bir hastalık olarak değerlendiren Kur‘an,
348

 bu hastalığın 

teĢhis edilmesine, hastalığa neden olan etmenlerin ortaya çıkmasına büyük önem 

vermiĢtir. Ġnsanları inkara sevk eden faktörlere sık sık ve detaylıca yer vermiĢtir. 

Ġnançsızlığa neden olan bu faktörleri, kesin çizgilerle birbirinden ayırmak pek kolay 

değildir.
349

 Ayrıca inançsızlığa neden olan bu faktörler, küfür dairesi içerisinde 

bulunan (kafir, münafık, müĢrik, münkir, mülhid gibi) farklı sınıflarda aynı derecede 
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kendini hissettirmeyebilir. Ġnançsızlık nedenlerinden biri, bir toplulukta daha bariz 

kendini gösterirken, diğer bir toplulukta bu daha az gözlenebilir veya farklı bir neden 

ortaya çıkabilir. Fakat neticede bu toplulukların tümü müĢterek bir nokta olan inkar 

çerçevesinde birleĢmektedirler.
350

  

Birbirinden farklı inançsızlık Ģekilleriyle karĢımıza çıkan ve sonuçta Kur‘an‘a 

göre inkar noktasında birleĢen bu insanları inançsızlığa götüren pek çok sebep 

bulunmaktadır. Biz burada Kur‘an‘a göre inançsızlığa neden olan faktörlerden kibir, 

heva, haset, inat, nankörlük, atalar kültü, dünya sevgisi,  aklı kullanmamak, korku, 

Ģeytanın etkisi ve körelme gibi temel nedenler üzerinde duracağız.  

2.3.1. Kibir 

Sözlükte ―büyüklük‖ anlamına gelen kibir, tevazunun karĢıtı olarak ―kiĢinin 

kendini üstün görmesi ve bu duyguyla baĢkalarını aĢağılayıcı davranıĢlarda 

bulunması‖ demektir.
351

 Kur‘an-ı Kerim‘de kibir kelimesiyle aynı kökten gelen 

tekebbür ve istikbar kelimeleri kibre yakın anlamlarda kullanılmaktadır.
352

 Tekebbür 

kelimesi, ―Büyüklenmenin en büyüğü, hakkı kabulden ve ibadet yoluyla Allah‘a 

boyun eğmekten imtina ederek Allah‘a karĢı büyüklenme‖ anlamında kullanılır.
353

 

İstikbar kelimesi ise iki Ģekilde kullanılır: Birincisi, ―insanın büyük olmaya çalıĢması 

ve bunu istemesi‖ demektir ki eğer bu, gerektiği Ģekilde, gerektiği yerde ve gerektiği 

zamanda olursa övgüye değer olur. Ġkincisi ise, ―insanın sahip olmadığı bir Ģeyle ya 

da özellikle övünüp kendini ona sahipmiĢ gibi göstermesi‖ anlamına gelir ki, 

Kur‘an‘da yerilmekte olan budur.
354

   

Görüldüğü gibi kibir kelimesi ve türevleri Kur‘an-ı Kerim‘de, bir kimsenin 

ululuk taslaması, kendini baĢkalarından büyük görmesi ve daha özel olarak 

mü‘minleri küçümseyerek onların inandıklarına inanmaması, gittikleri yoldan 

gitmemesi gibi anlamlarda kullanılmıĢtır.
355

   

                                                           
350

  Yılmaz, ―Kur‘an‘a Göre Ġnkarın Psikolojik Tezahürleri‖, s. 97. 
351

  Mustafa Çağrıcı, ―Kibir‖,  Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (DİA), Ankara: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, XXV, 2002, s. 562. 
352

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 1254. 
353

  el-Ġsfehani, Müfredat, s.1254. 
354

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 1255. 
355

  Mustafa Çağrıcı,‖Kibir‖, İslam’da İnanç, İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, Ġstanbul: 

Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, III, 1997,  s. 53. 



 
 

57 
 

Kibir, insana özgü bir davranıĢtır
356

 ve insanın dıĢındaki yer ve gökteki 

canlıların tümü ve melekler asla Allah‘a karĢı böyle bir tutum içine gir(e)mezler.
357

 

Genellikle ―inat‖ sıfatıyla birlikte kullanılan kibir, insanın fıtratının yaratıcıya açılan 

pencerelerini perdeler. Nefiste karar kılan bu kötü huyun eserleri değiĢik Ģekillerde 

ortaya çıkar. Genellikle kiĢinin hakkı görmesine mani olur. Görse bile itiraf ettirmez 

ve O‘na bağlanmayı engeller.
358

  ―Kendisine Allah‘ın ayetlerinin okunduğunu iĢitir 

de, sonra büyüklük taslayarak sanki onları hiç duymamıĢ gibi direnir…‖
359

 ayeti bu 

durumu otaya koymaktadır. Kur‘an‘da insanı küfre götüren sebeplerden biri olarak 

zikredilen kibir, pek çok halde kafirin en tipik niteliğini sembolize eder.
360

 

Aslında kibir, insanı hakkı kabul etmekten, yaratıcısına itaatten alıkoyan, batıl 

inançlara ve taklide yol açan, psikolojik bir hastalıktır. Kibir bir kimsenin benliğinde 

yer ettiği zaman, onun iradesini elinden alıp, düĢünme yeteneğini perdeler, onu 

Hakk‘ı inkara ve Hakk‘ın varlığının delillerini örtmeye ve batıl tasavvurlara 

bağlanmaya sevk eder.
361

 Zaten, Kur‘an da, inançsızlığın en temel ahlaki nedenini, 

haksız yere kibirlenmek olarak görmektedir.
362

 

Kur‘an‘da bildirildiğine göre, bilerek isyan ilk defa Ġblis tarafından 

gerçekleĢtirilmiĢtir. Bu karĢı çıkıĢın nedeni, Allah‘a karĢı bir ahlaksızlık tavrı olan 

direniĢ ve büyüklenmedir.
363

 ―Hani meleklere, ‗Âdem için saygı ile eğilin‘ demiĢtik 

de, Ġblis hariç bütün melekler hemen saygı ile eğilmiĢler, Ġblis (bundan) kaçınmıĢ, 

büyüklük taslamıĢ ve kafirlerden olmuĢtu.‖
364

 ayetinde bu durum ortaya koyulmuĢ ve 

Ġblis‘in kibirlenmesi Kur‘an‘da küfür olarak isimlendirilmiĢtir.
365

 ―Allah, ‗Sana 

emrettiğim zaman seni saygı ile eğilmekten ne alıkoydu?‘ dedi. (O da) ‗Ben ondan 

hayırlıyım. Çünkü beni ateĢten yarattın. Onu ise çamurdan yarattın‘ dedi.‖
366

 

ayetinde de Ġblis‘in kibirlenmesinin, dolayısıyla secde etmemesinin sebebi, kendisini 

yaratılıĢ özellikleri itibariyle Adem‘den daha üstün görmesidir.
367
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Daha sonra çeĢitli peygamberlerin kavimleri içinde inkarcı ve inatçı olanlar, 

mü‘minleri inançları dolayısıyla küçümsemiĢler, onlarla aynı inancı paylaĢmayı ve 

aynı yoldan gitmeyi kendileri için onur kırıcı sayarak inançsızlıkta direnmiĢlerdir.
368

 

Firavun ve kavmi Hz. Musa‘nın; Semud kavmi Hz. Salih‘in; Medyen ve Eyke halkı 

Hz. ġuayb‘in; Mekke toplumu ise Hz. Muhammed‘in peygamberliğini bildikleri 

halde, kibirleri sebebiyle inanmamıĢlardır.
369

 Bunlar Allah‘a kul olmayı, Allah‘ın 

diğer kulları gibi muamele görmeyi kibirlerine yediremeyen aristokrat sınıflardır. 

Firavun, Nemrut, Karun Kur‘an‘da bunların tipik örneklerini teĢkil ederken, Ebu 

Cehil, Ebu Süfyan, Velid bin Mugire, As bin Vail, Utbe bin Rebia gibi müstekbirler 

de, Mekke Ģehrinin Hz. Muhammed‘in davetine karĢı çıkan zulüm otoriteleridir.
370

 

Ġnsanların bu tip bir tavır almasının, kibirlenerek ilahi mesajdan yüz 

çevirmesinin temel nedenleri olarak hükümranlık, güçlü olmak, bolluk ve zenginlik 

içerisinde yaĢamak gösterilebilir.
371

 Kur‘an‘da bu konu ile ilgili geçen ayetlerde, 

Firavun‘un büyüklenmesinin, insanı nasıl küfre ve Ģirke düĢürdüğü gözler önüne 

serilmektedir: ―Musa kıssasında da ibret vardır. Hani biz onu açık bir delil ile 

Firavun‘a göndermiĢtik. O ise kuvvetine güvenerek yüz çevirdi ve ‗Bu bir büyücü 

veya delidir‘ dedi.‖
372

 

 ―Sonra Mûsâ ve kardeĢi Hârûn‘u mucizelerimizle ve apaçık bir delille 

Firavun ve ileri gelenlerine peygamber olarak gönderdik de (onlar) büyüklük 

tasladılar ve kendilerini büyük görüp böbürlenen bir topluluk oldular. Bu yüzden, 

‗Kavimleri bize kul köle iken, bizim gibi iki insana mı inanacağız‘ dediler.‖
373

 

Yine ―Firavun, kavmine seslenerek: ‗Ey kavmim! Mısır hükümdarlığı benim 

değil mi? ġu nehirler de benim altımdan akıyor (değil mi?) Hâlâ görmüyor 

musunuz?‘ ‗Yoksa ben, Ģu zavallı, nerede ise maksadını anlatamayacak durumda 

olan bu adamdan daha hayırlı değil miyim?‘ ‗(Eğer doğru söylüyorsa) ona altın 

bilezikler atılmalı, yahut onunla beraber bulunmak üzere melekler gelmeli değil 

miydi?‘ dedi.‖
374

 Ģeklinde yukarıda geçen ayetler, Firavun‘un kibirlenmesinin nasıl 

Allah‘ı inkara yol açtığını ortaya koymaktadır. 
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Nemrut‘un tavrı da bu duruma örnek olarak gösterilebilir: ―Allah, kendisine 

hükümdarlık verdi diye (Ģımarıp böbürlenerek) Rabbi hakkında Ġbrahim ile tartıĢanı 

görmedin mi? Hani Ġbrahim, ‗Benim Rabbim diriltir ve öldürür.‘ demiĢ; o da, ‗Ben 

de diriltir ve öldürürüm‘ demiĢti. (Bunun üzerine) Ġbrahim, ‗ġüphesiz Allah güneĢi 

doğudan getirir, sen de onu batıdan getir‘ deyince, kâfir ĢaĢırıp kaldı. Zaten Allah, 

zalimler topluluğunu hidayete erdirmez.‖
375

 

Semud kavminin büyüklük taslayan ileri gelenleri de, küçük görülüp ezilen 

inanmıĢlara, ―Siz, Salih‘in, Rabbi tarafından gönderilmiĢ bir peygamber olduğunu 

(sahiden) biliyor musunuz?‖ demiĢler, onunla beraber olanlar da, ―Biz Ģüphesiz 

onunla gönderilene inananlarız‖ derken, büyüklük taslayanlar ise, ―ġüphesiz biz sizin 

inandığınız Ģeyi inkâr edenleriz‖ diyerek,
376

 kibirleri nedeniyle peygamberlerini 

yalanlamıĢlardır. 

―Âd kavmi ise yeryüzünde haksız olarak büyüklük taslamıĢ, ‗Bizden daha 

güçlü kim var?‘ demiĢlerdi. Onlar, kendilerini yaratan Allah‘ın onlardan daha güçlü 

olduğunu görmediler mi? Onlar bizim ayetlerimizi inkâr ediyorlardı.‖
377

 ayetinde 

ifade edilen Ad kavmi örneğinde olduğu gibi, menfaatleri uğruna her Ģeyi göze alan 

bu kibir ehli, ―Bizden daha güçlü kim var?‖ diyecek kadar ileri gitmiĢtir.
378

 

Hz. Musa‘nın kavminden olan Karun‘a Allah, anahtarlarını taĢımak bile 

güçlü bir topluluğa ağır gelecek hazineler vermiĢ, kavmi de kendisine ―Böbürlenme! 

Çünkü Allah, böbürlenip Ģımaranları sevmez.‖
379

 diyerek uyarıda bulunmuĢ, ama o 

―Bunlar bana bendeki bilgi ve beceriden dolayı verilmiĢtir‖
380

 diye kibirlenerek iman 

etmekten yüz çevirmiĢtir. 

Diğer bir örnek olarak Hz. Nuh, kavmini gece-gündüz imana davet etmiĢ
381

 

ve ―KuĢkusuz sen onları bağıĢlayasın diye kendilerini her davet ediĢimde 

parmaklarını kulaklarına tıkadılar, elbiselerine büründüler, inanmamakta direndiler 

ve büyük bir kibir gösterdiler‖
382

 ve ―Sana hep aĢağılık kimseler uymuĢ iken, biz hiç 
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sana inanır mıyız?‖ dediler,
383

 diyerek kavminin, kendi etrafındaki mü‘minleri küçük 

görerek Allah‘ın davetini inkar ettiklerini söylemiĢtir. 

Mekke müĢriklerinin bir kısmında da kibrin bu yönünü müĢahede etmekteyiz. 

―Onlara, ‗insanların inandıkları gibi siz de inanın‘ denildiğinde, ‗Biz de akılsızlar 

gibi iman mı edelim?‘ derler. Ġyi bilin ki, asıl akılsızlar kendileridir, fakat 

bilmezler.‖
384

 ayeti Mekkeli müĢriklerin kibirlerinden dolayı mü‘minleri küçük 

görerek iman etmek istemediklerine bir örnek teĢkil etmektedir.    

Mekkeli müĢrikler, yoksul mü‘minlerle bir arada olamayacaklarını bahane 

ederek iman etmeye yaklaĢmadıkları gibi, bazıları da, ―Bu Kur‘an, iki Ģehrin birinden 

bir büyük adama indirilseydi ya!‖
385

 diyerek,  Hz. Peygamber‘in çok sade ve 

mütevazi bir hayat yaĢamasını, malı mülkü olmamasını küçümseyip, Kur‘an‘ı O‘na 

yakıĢtıramamıĢlar, Kur‘an‘ın, aristokrat sınıfa mensup, Mekke‘den Velid bin Mugire 

ile Taif‘ten Urve bin Mesud es-Sakafi gibi dünyaca zengin gördükleri kimselere 

inmesi gerektiğini söylemiĢlerdir.
386

 Yine müĢrikler, mü‘minlerin çoğunun Ammar, 

Suheyb ve Bilal gibi fakir ve zayıflardan oluĢtuğunu gördüklerinden, onları hor 

görmek ve güya böylelikle Ġslam‘ı gözden düĢürmek için,
387

  ―Eğer o Kur‘an iyi bir 

Ģey olsaydı, onlar onu kabulde, bizi geçemezlerdi‖
388

 diyerek inananlara büyüklük 

taslamıĢlardır.   

Yahudi ve Hıristiyanların, kendilerine gönderilen peygamberleri ve onların 

getirdiği dini inkar etmelerinde aynı Ģekilde kibir motivi etkili olmuĢtur.
389

 

―Andolsun, Mûsâ‘ya Kitab‘ı (Tevrat‘ı) verdik. Ondan sonra art arda peygamberler 

gönderdik. Meryem oğlu Ġsa‘ya mucizeler verdik. Onu Ruhu‘l Kudüs (Cebrail) ile 

destekledik. Size herhangi bir peygamber, hoĢunuza gitmeyen bir Ģey getirdikçe, 

kibirlenip (onların) bir kısmını yalanlayıp bir kısmını da öldürmediniz mi?‖
390

 ayeti 

bu durumu ortaya koymaktadır. 

Kur‘an‘a göre, gerçek anlamda büyüklenme, yüce olma ve kendinden 

baĢkasına muhtaç olmama hali, yalnız Allah‘a mahsustur.
391

 Bu yüzden kulun 
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kibirlenmesi, öncelikle Allah‘a karĢı bir saygısızlık kabul edilmiĢtir. Kibir, kiĢinin 

kendisinin baĢkalarından daha üstün olduğuna, herkesin kendisine saygı duyup kendi 

görüĢ ve inancına uyması gerektiğine inanmasından kaynaklandığı için, böyle bir 

duyguya sahip olan kiĢi sağlıklı düĢünemez, doğru ve gerçekçi karar veremez.
392

 Bu 

sebeple Kur‘an‘da ―Allah her kibirli zorbanın kalbini iĢte böyle mühürler.‖
393

 

buyurulmuĢtur. Allah, ayetlerine karĢı delilsiz bir Ģekilde mücadele verip karĢı 

koymayı ―kibirli zorba‖ tabiriyle isimlendirerek, bir bakıma burada ―kibir ve 

zorbalığın‖ tanımını yapmakta ve bu tip insanların kalbinin mühürlendiğini 

belirtmektedir. Çünkü o kalp, kaçak madde satan bir dükkanı andırmaktadır. Kirli iĢ 

üreten gönül mühürlenir. Kibir, bulunduğu yeri Allah‘a mühürleten bir psikolojik 

oluĢumdur.
394

 Dolayısıyla ―Ona ayetlerimiz okunduğu zaman, sanki bunları 

iĢitmemiĢ, sanki kulaklarında ağırlık varmıĢ gibi kibirlenerek yüz çevirirler. Sen de 

onlara acıklı bir azabı müjdele!‖
395

 ayetinde görüldüğü gibi kibir psikolojisi iki yönlü 

çalıĢmakta, bir yönü insanın iĢitme duyusunu iptal etmekte, diğer yönü de Allah‘ın 

ayetlerine sırtını dönüp gitmesine neden olmaktadır. Gerçeği dinlememek, ona sırtını 

dönüp gitmek gibi davranıĢlara sebep olan kibir, zihin kirlenmesine sebep 

olmaktadır. Dolayısıyla da kibrin kirlettiği zihinlere ilahi müdahalenin çözüm 

kapıları açılmamakta ve hakkın ıĢığı oradan içeri girememekte,
396

 böylece insan 

duyarsızlaĢarak adeta aklı ve kalbi mühürlenmiĢ gibi hareket etmektedir. 

Sonuç olarak kendini kendine yeterli gören, kendi gücüne sonsuz güven 

duyan, kendisinden son derece memnun olup, hiçbir minnet duygusu taĢımayan 

kiĢiler, ―bağımsızlık‖ dürtüsünün etkisiyle çoğu kez kendilerini Tanrı yerine 

koymaktadırlar. Proudhon‘a ait olan, ―Ġnsan kendisini Tanrısından daha iyi hissettiği 

zaman inançsız olur.‖ sözü antropolojik ateizmin bakıĢ açısını tam olarak ortaya 

koymaktadır. Çünkü Allah kavramı, psikolojik kendiliğindenliği ile hareket eden 

insanın ―bağımsızlık‖ eğilimine ters düĢmektedir. Ölçüsüz bir gurur ve büyüklenme 

içerisinde kendini kendine dayatan insan, kendisi üzerinde hakim ve otorite bir 
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Yaratıcıyı inkar ederek kendisini O‘nun yerine koymakta,
397

 Jung‘un da ifade ettiği 

gibi, gülünç yoksulluğuna ve zavallılığına rağmen, ―benliğini‖ ilahlaĢtırmaktadır.
398

 

2.3.2. Heva 

Heva kelimesi sözlükte ―arzu, istek,  nefsin iyi ve kötü Ģeylere duyduğu 

eğilim‖
399

 gibi anlamlara gelmekle birlikte, terim olarak ―nefsin, akıl ve din 

tarafından yasaklanan kötü arzulara karĢı olan eğilimi‖ yahut ―doğruluk, hak ve 

faziletten saparak haz ve menfaatlere yönelen nefis‖ manasında kullanılmıĢtır.
400

 Bu 

kavram Kur‘an terminolojisinde daha çok, insanın kötü arzu ve keyfi isteklerinin ana 

motivasyonu olarak gösterilmiĢtir.
401

  

Ġnsan, bedeni yönünü topraktan, ruhi yönünü ilahi nefhadan alan, ruh ve 

bedenden oluĢan iç içe geçmiĢ bir yapıya sahiptir. Bu mekanizmada bir unsuru 

diğerinden ayrı olarak düĢünmek ve onu sadece ruhtan ya da bedenden ibaret görmek 

mümkün değildir.
402

 Ġnsanın, kendisine verilen kulluk görevini yerine getirmesi için 

ruh nasıl gerekliyse, aynı Ģekilde görevin ifası için ona bahĢedilen pek çok nimetten, 

belki de en önemlilerinden biri de bünyeyi bu göreve hazırlayan, ayakta tutan 

bedenin arzu ve istekleridir. Allah, bu arzu ve istekleri insanlara süsleyip sevdirmiĢ, 

imtihanın bir gereği olarak bunlara sınırlandırma getirmiĢ ve kendi istediği Ģekle 

kanalize edilmelerini istemiĢtir.
403

 Zaten her nefse hem kötüyü ve zararı, hem de 

iyiyi ve faydalı olanı birbirinden ayırt etme özelliği verilmiĢtir. Nefis bu konuda 

kendi kendini kontrol edecek ve nizama sokacak kapasiteye sahiptir.
404

 Ama 

görüyoruz ki, insan bazen nefsini kontrol edemeyip, bu sınırları aĢarak kendi arzu ve 

isteklerine (hevasına) uyup asi olabilmektedir.
 405

  

Kur‘an‘da hevaya uyma yasaklanırken, hevanın olumsuz arzu ve eğilimlerden 

ibaret olduğuna özellikle dikkat çekilmiĢtir.
406

 Kur‘an, hevaya uymayı, gökler ile yer 
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ve onlarda bulunanların bozulması,
407

 adaletsizlik,
408

 sapıklık
409

 ve zalimlik
410

 olarak 

niteler. Kur‘an, hevasına engel olanları cennetle müjdelerken,
411

 hevasına uyanların 

Allah‘tan hiçbir Ģekilde dost ve yardımcı bulamayacağını ifade eder.
412

  

Kur‘an‘ın tespitiyle heva, dalaletin en yakın nedenidir. Bu açıdan hevalarına 

uyanlar, dalalete düĢenler, sapıklık içerisinde olanlardır.
413

 Bu nedenle Kur‘an‘da, 

Hz. Peygamber‘e ―…Sizin, Allah‘tan baĢka ibadet ettiğiniz Ģeylere ibadet etmem 

bana kesinlikle yasaklandı. Ben sizin arzularınıza uymam. (Uyarsam) o takdirde 

sapmıĢ olurum, hidayete erenlerden olmam.‖
414

 demesi emredilmiĢtir. Bir baĢka 

ayette ise hevasına uyanların içine düĢtükleri sapkınlık, ‖…Kim, Allah‘tan bir yol 

gösterme olmaksızın kendi nefsinin arzusuna uyandan daha sapıktır?...‖
415

 Ģeklinde 

dile getirilmektedir.  

Hevaya uyma ve ona bağlılık hoyratça hareket etmeyi, her istediğini elde 

etmeyi, arzuları önünde hiçbir engel tanımamayı dile getirir ki, bu hevayı putlaĢtırma 

ve ona sınırsız bir özgürlük verme anlamına gelmektedir.
416

 Kur‘an bu açıdan, 

bütünüyle hevaya tabi olmayı, ―hevayı ilah edinmek‖ olarak değerlendirmiĢtir. Bu 

konu ile ilgili olarak Gazali, Kur‘an‘daki ―Kendi nefsinin arzusunu kendisine ilâh 

edineni gördün mü? Sen (Resulüm) ona koruyucu olabilir misin? Yoksa sen onların 

çoğunun gerçekten (söz) dinleyeceklerini yahut akıllarını kullanacaklarını mı 

sanıyorsun? Onlar hayvanlar gibidirler, belki yolca onlardan daha da ĢaĢkındırlar.‖
417

 

ayetini yorumlarken, ilah kelimesinin ―mabud‖ anlamına geldiğini, mabudun da 

―buyruğuna uyulan‖ demek olduğunu, buna göre davranıĢlarında hevaya uyup bedeni 

arzularının peĢinden koĢanların hevalarını ilah edinmiĢ sayılmaları gerektiğini ifade 

etmektedir.
418

 Kur‘an‘da, bayağı arzularına esir olan insanlar, ―hevasını tanrı 

edinenler‖
419

 diye tanımlanmakta ve bu insanların bayağı arzularını tanrı edinmeyi 

sürdürdükçe Peygamber‘in davetini doğru anlamalarının, akıllarını kullanarak 
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sağlıklı değerlendirme yapmalarının imkansız olduğu bildirilmekte; bu tutumlarıyla 

da düĢünme yeteneğinden yoksun olan hayvanlardan daha ĢaĢkın, daha iz‘ansız bir 

durumda bulundukları açıklanmaktadır.
420

   

Kur‘an, müĢriklerin Hz. Peygamber‘le alay etmelerinin, geçmiĢ toplumların 

baĢlarına gelenlerden ders almamalarının, tanrılarına aĢırı derecede sarılmalarının 

asıl nedeninin, nefis tanrısının onlara bu Ģekilde görüp değerlendirmelerini ve 

davranmalarını emretmesi olduğunu açıklamakta, böylece derinden bir inançsızlık 

psikolojisi analizi yaparak nefsin kullarını tanıtmaktadır.
421

  

Hevasını ilah edinen insan, gönlünü madde sevgisine kaptırmıĢ ve artık ilim, 

hikmet, hakikat ve irfan gibi vahiyden beslenen kriterlere değil, sadece zanna, 

hevese, ihtirasa ve zevke boyun eğmekte, aklını ve iradesini kötü yönde 

kullanmaktadır.
422

 ĠĢte insan, kulaklarını hakikate tıkadığında veya aklını 

kullanmadığında Allah da, bu kiĢinin zihninin hidayete kapalı olduğunu bilerek, 

onun kulaklarını ve kalbini mühürlemekte, gözlerinin üzerine bir perde çekmekte,
423

 

dolayısıyla sapmaya eğilim gösteren kiĢiyi rahmet ve hidayetinden yoksun kılarak 

kendi haline bırakmaktadır.
424

  

Kendi haline kalan, hevasının esiri olan bu insan, kendini ve evrendeki yerini 

unutarak hak olan dinden uzaklaĢmaktadır. Ancak Allah‘a imandan kaçarken, bu 

defa da, sağlam bir kulpa sarılmayan insanların cazibesinden kurtulamadığı sahte 

tanrılara yönelmektedir.
425

 Hevaya tâbi olan insanın durumu, tarih boyunca bu 

Ģekilde tezahür ettiği gibi, arzularının esaretinden kurtulamadığı sürece böyle devam 

edecektir. 

Görüldüğü gibi hevanın neticesi Ģirk ve inançsızlığı doğurmaktadır. Aklın 

delile ihtiyaç bırakmayacak Ģekilde apaçık olarak bildirmesine rağmen, Ģirkin 

varlığının her dönemde devam etmesi, temelinin ―hevaya‖ dayanıyor olmasındandır. 
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Çünkü heva aklın iĢlevini gerçekleĢtirmesine engel olmakta, bunun neticesinde Ģirk 

hastalığına yakalanan kimselerin basiretleri körelmektedir.
426

 

“Dileseydik o ayetlerle onu elbette yüceltirdik. Fakat o, dünyaya saplanıp 

kaldı da kendi heva ve hevesine uydu. Onun durumu köpeğin durumu gibidir: 

Üzerine varsan da dilini sarkıtıp solur; kendi hâline bıraksan da dilini sarkıtıp solur. 

ĠĢte bu, ayetlerimizi yalanlayan toplumun durumudur. ġimdi onlara bu olayları anlat 

ki düĢünsünler.‖
427

 ayetinde köpekle ilgili yapılan tasvir, insanın doymak bilmeyen 

oburluğunu, bencilliğini, aĢırı derecede her Ģeye sahip olma hırsını, dünya 

menfaatlerine ve rahatına yönelip çeĢitli günahlara kapılarak bu behimi arzuların 

isteklerine yenik düĢmesini göstermektedir. Bu insan, sonunda bütün yüce olan 

Ģeyleri bir kenara iterek, tüm akli ve ahlaki terakki yetilerini boĢa harcamakta, 

böylece bilgisinin isteklerine uygun gözetmesi gereken bütün sınırları aĢmaktadır.  

Bu yüzden iman ve bilginin kendisine telkinde bulunduğu yasakları çiğneyen 

dünyaperest insan, iĢte böyle bir köpeğe benzetilmektedir.
428

   

Heva ve heveslerine kurban olan insan; tutum ve davranıĢları, yalnızca 

dünyaya bağlı arzularının ona günübirlik ―fayda‖ ya da ―zarar‖ olarak gösterdiği 

Ģeyler tarafından belirlendiği için, harici Ģartlar ne olursa olsun, daima aklıyla 

bedensel güdüleri arasındaki çatıĢmanın ve dolayısıyla içsel huzursuzluğun, hayali 

korku ve kuruntuların kurbanı durumundadır. Bunun için de, inanmıĢ bir kiĢinin 

inanç yoluyla eriĢtiği zihni berraklıktan, ruhi dengeden yoksun olup,
429

 hiçbir zaman 

ızdıraptan kurtulamamaktadır.
430

   

ĠĢte, insan benliğinin bayağı isteklere meyletmesine, keyfine düĢkün 

olmasına, ilim sahibi olmadan hareket etmesine neden olan,
431

 insanın akla uygun 

davranmasını ve doğru seçim yapmasını engelleyen heva,
432

 insanları ilahi gayeden 

uzaklaĢtırarak
 
dünyada her türlü felaketin içine, ahirette de cehennem çukuruna 

sürüklemektedir.
433
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Görüldüğü gibi inançsızlığın bu Ģekli, ―kaba ve bayağı‖ bir hayat anlayıĢının 

sonucudur ve ahlak dıĢı davranıĢları oyalamaya yaramaktadır. Ġlkel bir Ģuur 

seviyesinde, ciddi düĢünme ve akıl yürütme alıĢkanlığı olmayan, istek ve arzularının 

tabii eğilimi içerisinde yaĢayan, hayatın geçiciliği ve bir daha ele geçirilemez olduğu 

düĢüncesinden hareketle, doyumsuz bir zevk ve tatmin arayıĢı içerisinde kendini 

bırakmıĢ olan insan için din, ilgi alanının tamamen dıĢında bir konu olarak 

kalmaktadır. Hayatın zevklerine sınır getirmesi ve kiĢiye ahlaki bir sorumluluk 

yüklemesi sebebiyle Allah‘a iman, arzu edilmeyen ve reddedilmesi gereken bir Ģey 

olarak gözükmektedir.
434

  

2.3.3. Haset 

Sözlük anlamı olarak ―kıskançlık, çekememezlik‖ anlamına gelen haset 

kelimesi,
435

  terim olarak ―baĢkasının sahip olduğu maddi ve manevi imkanların 

kendisine intikal etmesi veya kıskanılan kiĢinin bu imkanlardan mahrum kalması 

yönündeki istek ve niyet‖i ifade eder.
436

  

Ragıb el-Ġsfehani de haset kavramını, ―bir nimetin, onu hak eden kimsenin 

elinden gitmesini temenni etmek, arzulamak ya da dilemek‖ Ģeklinde tanımlarken, bu 

istek ve niyetin gerçekleĢmesi için gösterilen fiili gayreti de haset olarak 

nitelendirmektedir.
437

 Ragıb el-Ġsfehani‘nin hasedi tarifinde, ―nimetin hak sahibinden 

giderilmesini temenni‖ diye ―hak sahibi‖ kaydını koyması da, hasedin içerisinde aynı 

zamanda zulüm anlamı olduğunu göstermektedir.
438

 Adalet, nasıl ki bir Ģeyi layık 

olduğu yere koymak, herkese hakkını vermek ise, zulüm de bir Ģeyi layık olduğu 

yere koymamak, hak edene hakkını vermemek, hakkı gasp etmektir.
439

 Bu durumda 

haset eden insan zulmetmekte o kadar ileri gitmektedir ki, o nimetin kendisine 

verilmesinden ziyade, diğer insanlardan o nimetin, üstünlüğün, faziletin giderilmesini 

istemekte, kendisine hiçbir Ģey verilmese bile razı olmaktadır. Özellikle haset edilen 

nimet, hasetçi tarafından gasp edilme imkanı olmayan kiĢisel faziletler ve nefsi 

üstünlükler türünden olursa, hasetçi, o zaman bütünüyle fazilet düĢmanı kesilir ve 

onu kendine döndüremediğinden dolayı haset ettiğini haksız olarak mutlaka imha 
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etmekle teselli bulmak ister ki,
440

 bu durum hasedin ne denli büyük bir zulüm ve 

haksızlık olduğunu ortaya koymaktadır.  

Ġslam ahlakçıları hasedi bir tür ruh hastalığı olarak kabul etmiĢlerdir.
441

 Haset, 

öyle bir ruh hastalığıdır ki, hakikati bile bile itiraf ve kabule engel olur. ġeytanın 

tahrikiyle mü‘minde bulunan haset bile, haset ettiği kimsenin ölümünü istemeye 

kadar varabilmektedir.
442

  

Ġnsanlık tarihinde kıskançlığın hasede, hasedin düĢmanlığa, düĢmanlığın 

öldürmeye uzanan ilk serüvenini ortaya koyan Kabil,
443

 kardeĢinin hakkı olan nimeti 

çekemediğinden, kardeĢi Habil‘i öldürmekten baĢka çare bulamayarak
444

 bu 

hasedinin sonucu yeryüzünde ilk kan döken kiĢi olarak tarihe geçmiĢ,
445

 hasedin ne 

kadar kötü ve zararlı bir huy olduğunu göstermiĢtir.
446

 Onun içindir ki Allah, 

Kur‘an‘da, ―haset ettiği vakit hasetçi kiĢinin Ģerrinden, kendisine sığınılmasını‖
447

  

emretmektedir. Çünkü haset Ģekline bürünen kıskançlık, ateĢin odunu yakması gibi, 

insani erdemleri yakıp kül eden bir özelliğe sahiptir.
448

    

Kur‘an‘da değiĢik formlarıyla dört yerde geçmekte olan haset kavramı,
449

 

anlam ve içerik olarak da birçok alanda geçmektedir.
450

 Hasedin asıl kaynağı 

Ġblis‘tir. Kaynaklarda Ġblis‘in Hz. Adem‘i kıskanmasına atıfta bulunularak hasedin 

Ģeytani bir huy olduğu ifade edilir.
451

 ―Hani meleklere, ‗Adem için saygı ile eğilin‘ 

demiĢtik de, Ġblis hariç bütün melekler hemen saygı ile eğilmiĢler, Ġblis (bundan) 

kaçınmıĢ, büyüklük taslamıĢ ve kafirlerden olmuĢtu.‖
452

 ayetinde görüldüğü gibi 

Ġblis, Hz. Adem‘in mazhar olduğu fazilet ve nimetleri çekemeyerek onun önünde 

eğilmeyi reddetmiĢ, bunun üzerine bin bir çeĢit hile ve aldatma yoluna baĢvurarak 
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nihayet onun cennetten çıkarılmasına yol açmıĢ, bununla da yetinmeyerek onun 

zürriyetini saptırıp cehennemlik yapmaya da azmetmiĢtir.
453

  

Yukarıdaki ayette ifade edildiği gibi, Ġblis‘in Hz. Adem‘e secde anına kadar 

meleklerle birlikte bulunuyor olması, aslında Ġblis‘in henüz nefsine ve duygularına 

dokunacak bir imtihana tabi tutulmamıĢ olmasından kaynaklanmakta, dolayısıyla 

onun Allah‘a önceki itaatinin nedeninin, ilahi emir ile nefsinin emrinin 

çatıĢmamasına bağlı olduğu anlaĢılmaktadır.
454

 Buna göre aslında Ġblis‘in önceden de 

Allah‘a değil, kendi nefsine taptığı gerçeği, nefsini ve duygularını harekete geçiren 

kibir ve kıskançlık motiviyle gün yüzüne çıkmıĢtır. Ġblis örneğinde görüldüğü gibi 

haset kibirle birleĢince, kiĢilerin dönüĢü olmayan inkar bataklığına saplanmalarına, 

bilerek inkar etmelerine sebep olabilmektedir. Hatta hasetçiler inkar etmekle 

kalmayıp, mü‘minlere karĢı her türlü imkanı kullanarak amansız bir mücadeleye 

girmektedirler.
455

  

Ehli Kitap, özellikle de Yahudiler haset sonucu oluĢan bu mücadelenin 

örneklerini ortaya koymaktadırlar. ―Kitap verilmiĢ olanlar, kendilerine ilim geldikten 

sonra sırf, aralarındaki kıskançlık yüzünden ayrılığa düĢtüler. Kim Allah‘ın âyetlerini 

inkâr ederse, bilsin ki, Allah hesabı çok çabuk görendir.‖
456

 ayetinde, 

kıskançlıklarının hakikati kabule engel olduğu belirtilen Hristiyan ve Yahudiler, Ġncil 

ve Tevrat‘ın verdiği bilgilere dayanarak son peygamberin geleceğini bekleyip 

durdukları halde, gelen peygamber kendi aralarından çıkmadığı için haset etmiĢler, 

onların hasetleri de iman etmelerine engel olmuĢtur.
457

  

Bu kıskançlık nedeniyle gerçeğin ortaya çıkmasını istemeyen hasetçi Yahudi 

alimler, gizlice buluĢtuklarında, ―… Rabbiniz‘in huzurunda delil olarak kullanıp sizi 

sustursunlar diye mi, Allah‘ın (Tevrat‘ta) size bildirdiklerini onlara söylüyorsunuz? 

(Bu kadarcık Ģeye) akıl erdiremiyor musunuz?‖
458

 diyerek, Tevrat‘ın bir 

peygamberin geleceğini bildiren ve onların bugünkü tutumlarına karĢı delil teĢkil 

eden bölümlerini Müslümanlardan gizleme konusunda birbirlerini uyarmıĢlar,
459

 

Kur‘an‘da da bu durum, ―Kendilerine kitap verdiklerimiz onu (Peygamber‘i) öz 
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oğullarını tanıdıkları gibi tanırlar. Böyle iken içlerinden birtakımı bile bile gerçeği 

gizlerler.‖
460

 ayeti ile ortaya koyulmuĢtur. Bunların içlerindeki haset duygusu o kadar 

Ģiddetlidir ki, ―Ne Kitap ehlinden inkar edenler ve ne de Allah‘a ortak koĢanlar, 

Rabbinizden size bir iyilik gelmesini isterler.‖
461

 ayetinde belirtildiği gibi inananların 

hiçbir nimete ulaĢmasını istememekte, hatta, ―Kitap ehlinden birçoğu, hak 

kendilerine belirdikten sonra dahi, içlerindeki kıskançlıktan ötürü sizi, imanınızdan 

sonra küfre döndürmek isterler.‖
462

 ve ―Arzu ettiler ki, kendilerinin küfre saptıkları 

gibi siz de sapasınız da kendileriyle eĢit olasınız.‖
463

 ayetlerinde görüldüğü gibi, 

kendileri iman etmemekle kalmayıp inananları da imanlarından çevirmeye 

çalıĢmaktadırlar.  

Bu ayetlerde, inkar edenlerin, mü‘minlerde görüp de kıskandıkları ilk 

olgunun iman olduğu, bu nedenle de onları bundan vazgeçirip kendilerine uydurmak 

için bütün gayretlerini sarf ettikleri bildirilmektedir.
464

 Çünkü mü‘minlerin iman 

etmeleri, inkar edenler tarafından bir üstünlük olarak addedildiğinden, bu nedenle 

onlar da mü‘minlerin bu yolla üstün duruma geçmelerini istemedikleri için, toptan 

küfre dönüp inkar ederek, onların da kendileriyle eĢit seviyede olmalarını arzu 

etmektedirler. 

Ġnkarcıların kıskandıkları ve çekemedikleri diğer bir yön de, Hz. 

Peygamber‘in Ģahsı ve O‘nun tebliğidir. Kalem suresinde inkarcıların bu psikolojik 

durumu Ģöyle tasvir edilmektedir: ―ġüphesiz inkâr edenler Zikr‘i (Kur‘an‘ı) 

duydukları zaman neredeyse seni gözleriyle devirecekler. (Senin için,) ‗Hiç Ģüphe 

yok o bir delidir‘ diyorlar.‖
465

 Bu ayet inkar edenlerin Hz. Peygamber‘e olan 

düĢmanlıklarının, kinlerinin ve hasetlerinin doruk noktada olduğunu göstermektedir. 

Çünkü gözleri, inkarcıların bu duygularını ele vermektedir. Hasedin belirtilerini bir 

insanın yüz hatlarında, özellikle bakıĢlarında görmek mümkündür.
466

 Nasıl ki 

öfkenin bedende bir hükmü olduğu gibi, gözlerin de karĢılarındakine bakıĢlarına göre 

iyi veya kötü bir hükmü, yani bir etkileme gücü vardır.
467

  O halde fiili engellemeyle 

Hz. Peygamber‘i davasından döndüremeyen inkarcılar, birtakım gizli güçleri devreye 
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sokarak O‘nu bu vasıtalarla ortadan kaldırmayı öyle arzu etmiĢlerdir ki, 

baĢvurdukları bu yol, onların ne kadar aciz olduklarını, acizliklerinden kendilerini 

neredeyse paramparça edeceklerini, birbirlerini yiyeceklerini ortaya koymaktadır.
468

 

Ġnkar edenlerin tavırları incelendiğinde, hasedin aslının düĢmanlık olduğu 

görülmektedir.  DüĢmanlığın aslı da, bir hedef üzerinde çarpıĢmaktır; o tek hedef de, 

uzak olan kimseleri değil, birbirleriyle münasebetleri olanları toplamaktadır. Bunun 

için haset, münasebetleri olanlar arasında çok olur.
469

 Gazali de hasedi, hedeflerin 

müĢterek olması, yakınlık ve iddia seviyesinin yüksekliğine bağlar.
470

 Münafıklar da, 

Müslümanlarla olan münasebetleri ve hedeflerinin çatıĢması nedeniyle duydukları 

kin ve düĢmanlık sebebiyle, olaylar karĢısında gösterdikleri tavır ve hareketlerinde 

tipik bir çekememe örneği sergilemektedirler.
471

 Kur‘an onların bu konudaki 

psikolojik yapılarını tanıtmak amacıyla Ģu ifadelere yer vermektedir: ―Ey iman 

edenler! Sizden olmayanlardan hiçbir sırdaĢ edinmeyin. Onlar size fenalık etmekten 

asla geri kalmazlar. Hep sıkıntıya düĢmenizi isterler. Onların kinleri 

konuĢmalarından apaçık ortaya çıkmıĢtır. Kalplerinde gizledikleri ise daha 

büyüktür… Onlar sizinle karĢılaĢtıkları zaman ‗inandık‘ derler. Ama kendi baĢlarına 

kaldıklarında, size karĢı kinlerinden dolayı parmaklarını ısırırlar… Size bir iyilik 

dokunursa, bu onları üzer. BaĢınıza bir kötülük gelse, ona sevinirler. De ki: 

‗Öfkenizden ölün!‖
472

 Onların kıskanmalarına sebep olan mü‘minlere karĢı 

besledikleri bu kin ve düĢmanlık, ceza olarak kıyamete kadar kendi aralarına 

salıverilmiĢ olup,
473

 onlar sürekli olarak birbirlerini kötüler ve kınar bir tavra müptela 

kılınmıĢlardır.
474

 Onların yüzlerinden belli olan bu duygularına hakim olamayıĢları 

Kur‘an‘da, ―Kendilerine ayetlerimiz açık açık okunduğu zaman, o kafirlerin yüz 

ifadelerinden inkarlarını anlarsın. Neredeyse, kendilerine ayetlerimizi okuyanlara 

hıĢımla saldıracaklar.‖
475

 ayetiyle dile getirilmektedir. Zaten insanın iç alemindeki 

oluĢumlar, yüzüne yansır. Bir bakıma yüz, ayna görevini yerine getirdiğinden, 

içimizde besleyip büyüttüğümüz niyetlerimiz, inançlarımız, kinlerimiz, nefretlerimiz, 
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düĢmanlıklarımız, hasedimiz yüzümüzün ve konuĢmamızın titreĢimine yansır ki,
476

 

bu ayette de bu durum ortaya konulmaktadır.  

Bütün bu ayetler birlikte değerlendirildiğinde, haset duygusunun, gerisinde 

birçok psikolojik ve sosyolojik sebep bulunan karmaĢık bir duygu olduğu 

görülmektedir. Gazali de, hasedin sebeplerini düĢmanlık ve kin gütme, üstünlük 

duygusu, kibir, böbürlenme, ulaĢılmak istenen Ģeylerden mahrum kalma korkusu, 

makam ve mevki tutkusu, nefsin kötülük ve çirkinliği Ģeklinde sıralamaktadır.
477

  

Aslında arka planında birçok sebebi barındıran kıskançlık olgusu, doğuĢtan 

gelen gerekli bir duygu iken, bunu düĢmanlığa, kine ve hasede dönüĢtüren, insanın 

kendisidir. Haset, insanın sonradan elde ettiği, hiç olumlu tarafı ve etkinliği olmayan, 

nefis denen tanrının ondan olabildiğince beslendiği bir duygudur.
478

 Psikolojide 

yıkıcı kıskançlık duygusu Ģeklinde de değerlendirilen haset duygusunun, yukarıdaki 

örneklerde de görüldüğü gibi, aklı kapatan, muhakeme gücünü zayıflatan bir yönü 

vardır. Bu nedenle haset,  açık bir gerçeği bile reddetme ihtimali doğurduğu için, 

kıskanç insanlar, gerçeği tam anlamıyla görememekte ve yanlıĢ algılamada 

bulunabilmektedirler.
479

 Kaynaklarda bir hastalık olarak nitelendirilen haset 

duygusunun ilim ve amelle tedavi edilebileceği belirtilerek, bunun yolları 

gösterilmeye çalıĢılmıĢtır.
480

 Dolayısıyla bu tedavi yolları doğrultusunda hareket 

eden mü‘minler, dünya nimetlerinin geçici, ahiret nimetlerinin sınırsız ve sonsuz 

olduğuna inanarak, haset duygusunu kontrol altında tutarken,
481

 bu inançtan mahrum 

olanlar, dünya sevgisine kapılarak, her konuda yeterli olma ve bütün üstün 

özelliklere sadece kendisinin sahip olması arzusu içerisinde haset ateĢiyle 

inançsızlığa düĢebilmektedir.  

2.3.4. Ġnat 

Sözlükte ―uzaklaĢmak, topluluktan ayrı durmak, yoldan çıkmak, hedeften, 

maksattan, haktan sapmak‖ gibi anlamlara gelen inat kavramı,
482

 terim olarak 

genellikle ―kiĢinin bir görüĢ, inanç ve davranıĢı doğru olduğunu bilmesine rağmen 
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reddetmesi, aykırı davranmakta direnmesi‖ Ģeklinde açıklanmaktadır.
483

 Kur‘an-ı 

Kerim‘de dört yerde geçmekte olan ―inatçı‖ kavramı ise, tefsirlerde ―doğru olan bir 

Ģeyi, doğruluğunu bildiği halde reddeden veya karĢı çıkan, direnen isyankar 

kimse‖
484

 olarak açıklanmaktadır. 

Hakikati gerçek dıĢı, doğruyu yanlıĢ, yanlıĢı doğru Ģeklinde, bile bile iddia 

etme gibi tehlikeler içeren inatlaĢma, Kur‘an‘da inkarcıların bir özelliği olarak 

gösterilmekte
485

 ve onun vardığı tehlikeli sonuçlara iĢaret edilerek inatçı kiĢi, 

birtakım sıfatlarla nitelendirilmektedir. Hz. Nuh‘un kavmini gece gündüz imana her 

davet ettiğinde onların, parmaklarını kulaklarına tıkayıp, elbiselerine bürünerek, 

inanmamakta direndiklerini ifade eden ayetlerde,
486

 inatçı kiĢinin ―ısrar eden, ayak 

direten‖ bir özelliğe sahip olduğu ortaya konulmaktadır.  BaĢka bir ayette ―(Allah:) 

‗Atın cehenneme, (hakka karĢı) inatçı, hayrı hep engelleyen, haddi aĢan Ģüpheci her 

kafiri! Allah ile beraber, baĢka bir ilah edinen o kimseyi atın Ģiddetli azabın içine!‘ 

(der.)‖
487

 buyurularak, ısrarla iyiliği engelleyen ve Allah‘tan baĢka tanrı edinen 

inkarcı kiĢi ise, ―inatçı kafir‖ sıfatıyla anılmakta, diğer iki ayette geçen ―ĠĢte Ad 

kavmi! Rablerinin ayetlerini inkar ettiler. O‘nun peygamberlerine karĢı geldiler ve 

inatçı her zorbanın emrine uydular.‖
488

,  ―Peygamberler, Allah‘tan yardım istediler 

ve her inatçı zorba hüsrana uğradı.‖
489

 ifadelerinde de inkar eden kiĢi için, ―inatçı 

zorba‖ tabiri kullanılarak, zorbalıkla inatçılık arasındaki iliĢkiye ve bu huyların 

ahlaki tehlikesine dikkat çekilmektedir.  

Ehl-i Kitab‘ın ve Mekkeli müĢriklerin, Hz. Peygamber‘in risaletini inkar 

etmelerinde bu inatçı tutumlarının etkisi büyük olmuĢtur.
490

 MüĢrikler Hz. 

Peygamber‘in yaĢantısını ve durumunu çok iyi biliyorlardı. Açıktan davet 

baĢladığında Hz. Peygamber‘in KureyĢlilere hitaben yaptığı konuĢmada, kendisinin 

söylediği her söze inanıp inanmadıklarını, güvenilirliğini test etmek için sorduğu 

soruya, müĢriklerin ―Evet! Çünkü Ģu ana kadar yalan söylediğini görmedik, seni 
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doğru sözlü olarak biliriz.‖
491

 cevabını vererek onu tasdik etmeleri, Bizans 

Ġmparatoru Herakliyus‘un, Ebu Süfyan‘a, henüz Müslüman değilken,  Hz. 

Muhammed‘in sıfatlarını sorduğunda, Ebu Süfyan‘ın da onun doğruluğunu, 

güvenilirliğini ve soyunun temizliğini itiraf etmesi
492

 gibi hususlar, bu insanların,  

son Peygamber‘in doğruluğu hususunda her hangi bir Ģüpheden dolayı değil, gerçeği 

bile bile inat etmelerinden dolayı iman etmediklerini göstermektedir.  

Kibir ve inatçılığıyla temayüz etmiĢ inkarcıların prototipi olarak kabul edilen 

Velid b. Mugire de,
493

 gerçeği bildiği halde inkar eden Mekkeli müĢriklerden biridir. 

Velid b. Mugire, KureyĢ‘in ileri gelenlerinden olup, oldukça zengin ve çok sayıda 

oğulları olan biri olmasına rağmen, Allah‘ın kendisine lutfettiği nimetlere Ģükredecek 

yerde, hem Allah‘a hem de Peygamber‘e karĢı nankörlük etmiĢ, Ġslam‘ı yok etmek 

isteyenlere öncülük etmiĢtir.
494

 Allah‘ın kendisine birçok nimet vermesine rağmen, 

yine de O‘nun ayetlerini tanımamakta direnen bu inkarcı kiĢi Kur‘an‘da, ―Hayır, 

umduğu gibi olmayacak. Çünkü o, bizim ayetlerimize karĢı inatçıdır.‖
495

 Ģeklinde 

―inatçı‖ sıfatıyla nitelenmekte ve kınanmaktadır. Bu nedenle onun bu küfrüne, 

Allah‘tan gelen esasların doğruluğunu bilmesine rağmen diliyle inkar ettiği için, 

―küfür inadı‖ denilmiĢtir.
496

 Velid b. Mugire hakkında indiği belirtilen Müddessir 

suresindeki bu ayetlerle aslında Allah, inatçı kafirin özelliklerini ortaya 

koymuĢtur.
497

 

Örneklerde görüldüğü gibi, inatçı müĢrik, Hakkı kabul etmeyen, kedisine 

yapılan öğütlere yüz çeviren, kendi cehalet ve yanlıĢları arasında boğulup giden, aklı 

ölçü kabul etmeyen, hakikati öğrenmeyi istemeyen bir yapıya sahiptir.
498

 Bu durum 

Kur‘an‘da, "Andolsun, biz bu Kur'an'da insanlara her türlü misali değiĢik Ģekillerde 

açıkladık. Yine de insanların çoğu ancak inkarda direttiler.‖
499

 ayetinde 

vurgulanmaktadır. Ayetin devamında müĢriklerin iman etmeme hususundaki inatları, 

Hz. Peygamber‘den isteklerinden de anlaĢılmaktadır. Bu ayette müĢriklerin Hz. 
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Peygamber‘e, "Yerden bize bir pınar fıĢkırtmadıkça, yahut senin hurmalardan, 

üzümlerden oluĢan bir bahçen olup, aralarından Ģarıl Ģarıl ırmaklar akıtmadıkça, 

yahut iddia ettiğin gibi, gökyüzünü üzerimize parça parça düĢürmedikçe, yahut 

Allah'ı ve melekleri karĢımıza getirmedikçe, yahut altından bir evin olmadıkça, ya da 

göğe çıkmadıkça sana asla inanmayacağız. Bize gökten okuyacağımız bir kitap 

indirmedikçe göğe çıktığına da inanacak değiliz."
500

 diyerek bahane aramaları, iĢi 

yokuĢa sürmeleri, onların, aslında iman etme niyetiyle diyaloğa girmediklerini, 

dolayısıyla bunun da inatlarından kaynaklanan psikolojik bir dengesizlik olduğunu 

göstermektedir.
501 

  

Bu durum bütün peygamberlere yöneltilen bir istektir. Hz. Musa‘nın 

kavminin, ―Ey Musa! Biz Allah‘ı açıktan açığa görmedikçe sana asla inanmayız.‖
502

 

demeleri, Ad kavminin Hz. Hud‘a, ―Ey Hud! Sen bize açık bir mucize getirmedin. 

Biz de senin sözünle ilahlarımızı bırakacak değiliz. Biz sana iman edecek de 

değiliz.‖
503

 diye karĢı çıkmaları, inatlarının, bu tip insanların düĢünme kabiliyetlerini 

dumura uğrattığını, bu nedenle anlamsız ve gereksiz isteklerde bulunduklarını 

göstermektedir. Zaten Peygamberlerin ―ben size Ģu delil ile geldim‖ Ģeklinde onların 

istediği tarzda açıklamaları yok ise de, yaratılıĢı göstererek akıl ve kalbe hitap eden 

delilleri vardır. Kur‘an‘da daima tercih edilen bu türlü deliller ve mucizelerse Hz. 

Salih‘in devesi, Hz. Musa‘nın değneği gibi özel mucizelerden daha asil, daha 

kuvvetlidir. Fakat bu tip insanlar, inatlarından dolayı, kendilerini fiilen imana 

zorlayacak mecburi bir güç görmedikçe, bu gibi akli delillere önem 

vermemektedirler.
504

 Davet ve tebliğin bütün açıklığına, ikna ediciliğine rağmen 

müĢriklerin red ve inkarda inat etmeleri, küstahça tavırlarını sürdürmeleri karĢısında 

―Sizinle benim aramda Ģahit olarak Allah yeter. Çünkü O, kullarından hakkıyla 

haberdardır, onları hakkıyla görendir.‖
505

 ayetleri, Peygamber‘e güven telkin 

ederken, inkarcılara da bu anlamsız tavırlarının Allah tarafından bilindiği 

hatırlatılarak bir defa daha uyarıda bulunulmaktadır.
506

 

Sonuç olarak ne yazık ki, akla ve kalbe hitap eden bütün bu uyarılara karĢı, 

akıl ve vicdandan ziyade bencil ve ilkel duyguların etkisiyle hareket ederek,  Ġslami 
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değerlere karĢı küstahça direnen, hatta bir kısım insanları da zorbalık yoluyla 

kendine uydurmaya çalıĢan bu zihniyetteki insanlar, apaçık olan gerçeği göremeyip 

inançsızlığa düĢebilmektedir. 

2.3.5. Nankörlük 

Nankörlük kelimesi, Farsça‗da ―ekmek‖ anlamındaki nân ile, ―görmeyen, 

kör‖ manasındaki kûr kelimelerinden oluĢan ve ―yediği ekmeğin, gördüğü iyiliğin 

kıymetini bilmeyen, nimeti inkar eden‖ anlamına gelen nânkûrden türetilmiĢtir.
507

 

Arapça‘da ise nankörlük kelimesi, küfr kökünden gelmekte olup, küfr kökü de, biri 

―imanın karĢıtı‖ olan küfür, diğeri ―Ģükrün karĢıtı‖ olan küfran olmak üzere iki farklı 

anlam içerir.
508

 Kur‘an‘da genel olarak nankörlüğü ifade etmek üzere küfr kökünden 

gelen küfran kavramı kullanılmaktadır. Küfran kavramı, çoğunlukla Kur‘an‘da, 

―(gerçek sahibinin Allah olduğu kalben bilindiği halde izhar edilen söz ve fiillerle) 

nimeti inkar etme‖ anlamına gelmekte
509

 ve bu kavramın, mü’min kelimesinin zıddı 

olan kafir sözcüğünün çoğulu olarak kullanımının da fazla olduğu görülmektedir.
510

 

Yine Kur‘an‘da ―nimete nankörlükte aĢırı giden kimse‖ de aynı kökten gelen kefûr 

tabiriyle nitelendirilmektedir.
511

   

Kur‘an‘da nankörlük kelimesinin zıddı olarak, ―Allah‘ın verdiği sayısız 

nimetleri düĢünüp izhar etme,‖
512

 ―verdiği nimetlerden dolayı kulun Allah‘a 

minnettarlık duyması, bunu sözleri ve amelleriyle göstermesi‖
513

 anlamına gelen 

şükür kelimesi geçmektedir. Kalbin, dilin ve diğer organların Ģükrü Ģeklinde üç 

kısma ayrılan Ģükür; kalpte düĢünce olarak baĢlayan, dil ile ifadesini bulan ve 

organların amaçlarına uygun kullanılıĢına kadar uzanan geniĢ bir alanı 

kapsamaktadır.
514

 Gazali‘ye göre, Ģükrün kemalinin ilim, hal ve amel olmak üzere üç 

mertebesi vardır: Ġlim, asıldır, hali doğurur. Hal de, ameli meydana getirir. Ġlim, 

nimeti vereni ve nimetin Allah‘tan geldiğini bilmektir.  Hal, verdiği nimete bu anda 
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sevinmektir. Amel, nimeti verenin maksadına ve arzusuna uygun olarak hareket 

etmektir. ĠĢte bu hareketin zirvesine Ģükür denilir.
515

  

Kur‘an, insanın Ģükretmesi için ne kadar çok neden olduğunu anlatmak için, 

her Ģeye kadir olan Allah‘ın özellikle lütuf ve kerem sahibi bir ilah olduğunu en 

güçlü kelimelerle vurgulamakta ve insana bahĢetmiĢ olduğu nimetlerin ayrıntılı bir 

listesini vermektedir.
516

 ―Allah sizi, analarınızın karnından siz hiçbir Ģey bilmez 

durumda iken çıkardı. ġükredesiniz diye size kulaklar, gözler ve kalpler verdi. 

Gökyüzünde Allah'ın emrine boyun eğerek uçan kuĢları görmüyorlar mı? Onları 

gökte ancak Allah tutar. ġüphesiz bunda inanan bir toplum için ibretler vardır. Allah, 

size evlerinizi huzur ve dinlenme yeri yaptı. Hayvanların derilerinden gerek göç 

gününüzde, gerek ikamet gününüzde kolayca taĢıyacağınız evler; onların 

yünlerinden, yapağılarından ve kıllarından bir süreye kadar yararlanacağınız ev 

eĢyası ve geçimlikler meydana getirdi. Allah, yarattıklarından sizin için gölgeler 

yaptı ve dağlarda da sizin için barınaklar var etti. Sizi sıcaktan koruyacak elbiseler ve 

savaĢta sizi koruyacak zırhlar verdi. Böylece Allah, Müslüman olasınız diye 

üzerinizde olan nimetini tamamlıyor. Ey Muhammed! Eğer yüz çevirirlerse, artık 

sana düĢen açık bir tebliğden ibarettir. Onlar, Allah'ın nimetini bilirler, sonra da inkâr 

ederler. Onların çoğu kâfirlerdir.‖
517

 ayetlerine göre, O‘nun yarattığı insan, her Ģeyi, 

varlığını ve rızkını, Allah‘ın sınırsız lütuf ve keremine borçludur. Bu da demektir ki, 

insan, yaĢamının her anında Allah‘ın kendisine yapmakta olduğu iyiliğin karĢılığı 

olarak, O‘na karĢı minnettarlığını göstermekle yükümlüdür. Buna rağmen kafir ise, 

Kur‘an‘da da belirtildiği gibi, Allah‘ın lütuf ve keremine nail olduktan sonra, 

davranıĢında hiçbir minnettarlık iĢareti göstermemekte ve hatta ona lütufta bulunmuĢ 

Kerem Sahibi‘ne karĢı isyankar davranmaktadır.
518

  

Ġnsanların böyle bir nankörlük sergilemelerine nimetlerin sürekliliği de neden 

olabilmektedir.
519

 Çünkü nimetlerin sürekliliği, bu kimselere, onların birer nimet 

olduğunu unutturmaktadır. ―ġüphesiz biz onu (ömür boyu yürüyeceği) yola koyduk. 

O, bu yolu ya Ģükrederek ya da nankörlük ederek kat eder.‖
520

  ayetinde belirtildiği 

gibi, insanın önünde, sahip olduğu nimetlerin bilinci içinde, onları verenin 
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hoĢnutluğuna götüren, imanın aydınlattığı bir hayat yolu bulunmasına rağmen,  ilahi 

hazineden hep alarak yaĢamanın verdiği kanıksama hali ile insan, sahip olduğu 

nimetlerin farkına bile varamadan, onları bir verenin bulunduğu bilincinden uzak 

olabilmektedir.
521

 Bu nedenle Kur‘an‘da, ―O, yeryüzünü sizin ayaklarınızın altına 

serendir… Göktekinin sizi yere geçirivermeyeceğinden emin mi oldunuz?... Yahut 

göktekinin, üzerinize taĢ yağdıran rüzgar göndermeyeceğinden mi emin oldunuz?... 

Üstlerinde kanat çırparak uçan kuĢlara bakmazlar mı? Onları (havada) ancak 

Rahman tutuyor… Yahut Rahman‘dan baĢka size yardım edecek Ģu ordunuz 

(taraftarlarınız) kimlerdir?... Peki, Allah rızkınızı keserse, kimdir size rızık verecek 

olan?... Suyunuz çekiliverse, size kim temiz bir akarsu getirir?‖
522

 Ģeklindeki 

ayetlerle süreklilik arzeden, her gün gördüğümüz için önemini gözden kaçırdığımız, 

gerçekte ise Allah‘ın sanat ve kudretini gösteren, O‘nun varlığına ve birliğine iĢaret 

eden nimetler gözler önüne serilerek, insanın nankörlüğe eğilimli yapısına dikkat 

çekilmektedir.   

Ġnsanların, sıkıntılı zamanların ardından sergiledikleri davranıĢları 

gözlemlendiğinde, nankörlüğe eğilimli doğası özellikle ortaya çıkmaktadır.
523

 Bu 

durum Ģu ayetlerle ifade edilmektedir: ―Gemiye bindikleri zaman (fırtınaya 

yakalanınca kurtulmak için) dini Allah'a has kılarak O'na dua ederler. Onları kurtarıp 

karaya çıkardığı zaman ise bir de bakarsın ki, Allah'a ortak koĢuyorlar. Kendilerine 

verdiğimiz nimetlere nankörlük etsinler ve bir süre daha faydalansınlar bakalım! 

Ġleride bilecekler"
524

, ―Rabbiniz, lütfundan nasip arayasınız diye sizin için denizde 

gemiler yürütendir. ġüphesiz O, size karĢı çok merhametlidir. Denizde size bir sıkıntı 

dokunduğunda bütün taptıklarınız (sizi yüzüstü bırakıp) kaybolur, yalnız Allah kalır. 

Fakat sizi kurtarıp karaya çıkarınca yüz çevirirsiniz. Zaten insan çok nankördür.‖
525

, 

―Eğer yüz çevirirlerse (bilesin ki), biz seni onlara bekçi göndermedik. Sana düĢen, 

sadece tebliğdir. Gerçekten biz insana katımızdan bir rahmet tattırdığımızda ona 

sevinir; ama elleriyle yaptıkları iĢler yüzünden onlara bir kötülük dokunursa o zaman 

da insan pek nankördür.‖
526

 ayetlerinde Allah, bunca nimet vermesine rağmen, 

insanların çoğunun O‘na karĢı Ģükür görevlerini ihmal ettiklerini ifade ederken, 
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özellikle son iki ayette de insanı, tabiatındaki bu nankörlük dolayısıyla ―kefur‖ diye 

nitelendirmektedir.
527

 Bu ayetlerde kullanılan ―kefur‖ tabiri, küfrün ileri bir 

derecesini ifade etmektedir ve baĢına gelen en küçük bir sıkıntıyı aklında tuttuğu 

halde, yararlandığı bütün nimetleri unutan insan tipine iĢaret etmektedir.
528

   

Ġnsanın tabiatındaki nankörlüğe iĢaret eden bir baĢka ayette de, ―Eğer insana 

tarafımızdan bir rahmet (nimet) tattırır da, sonra bunu ondan çekip alırsak, Ģüphesiz o 

ümitsiz ve nankör oluverir. Ama kendisine dokunan bir sıkıntıdan sonra, ona bir 

nimet tattırırsak mutlaka, ―Kötülükler benden gitti‖ diyecektir. Çünkü o, Ģımarık ve 

böbürlenen biridir.‖
529

 buyurulmaktadır. Ayette ifade edildiği gibi, inkarcılar, sahip 

oldukları mal, servet, ilim, sağlık gibi maddi ve manevi kıymetlerin sırf kendi 

çabalarıyla veya tesadüfen ellerine geçtiğine inanırlar. O nimetin tesadüfen ellerine 

geçtiğine inandıkları, Allah‘tan geldiğine inanmadıkları için, nimet ellerinden 

gittiğinde de, onun tekrar gelmesini adeta imkansız görerek,
530

 Allah‘ın yine 

vereceğini düĢünmezler, geçmiĢte verileni de hemen unutur, Ģükretmez, büsbütün 

nankör kesilirler. O nimete tekrar kavuĢsalar bile yine nankör olurlar. Çünkü nimeti 

yine tesadüfen ya da kendi çabalarıyla elde ettiklerine inanır ve Allah‘a Ģükretmezler. 

Hatta ellerine geçen nimetlerden dolayı kendilerinde bir üstünlük ve değer görerek, o 

nimet, yalnız kendilerinin gücünün eseriymiĢ gibi gelecekten emin olarak sevinir, 

ileri görüĢlü olmalarıyla, bilgi ve baĢarılarıyla övünmeye baĢlar,
531

 aslında Allah‘ın 

böyle yapmasındaki maksadın, cezalarını ertelemek olduğunu unuturlar.
532

 Oysaki 

Allah, bu mühleti onlara içinde bulundukları saçmalık üzerinde düĢünebilmeleri, 

kendilerine tanınan bu süre içinde yollarını belirleyebilmeleri için ve kendilerini, 

içinde bulundukları refah ortamının derin temelleri olduğunu ve bundan sonra da hep 

olacağını sanıp aldatmasınlar diye vermiĢtir.
533

 Ama bu insanlar, dünyada elde 

ettikleri bu üstünlük ile her Ģeye kavuĢtuklarına, mutluluğun en üst noktasına 

ulaĢtıklarına inanırlar.
534

 Ahiret hayatı için va‘dedilen daha güzel nimetleri dikkate 

almazlar. Dolayısıyla bir kısmı ahireti inkar ederken, bir kısmı da ahiret olsa bile, 
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dünyadaki üstün konumları itibariyle kendilerine orada da bolca nimetler 

verileceğine inanırlar.  

Ġnsan, Allah‘ın ihsan ettiklerine karĢı takındığı ―küfr‖ tavrı yüzünden, aynı 

zamanda ―zalum‖ yani adaletsiz ya da haksız olmakla suçlanmaktadır.
535

 ―Allah, 

gökleri ve yeri yaratan, gökten yağmur indiren ve onunla size rızık olarak türlü 

meyveler çıkaran, emri gereğince denizde yüzmek üzere gemileri emrinize veren, 

nehirleri de hizmetinize sunandır. O, adetleri üzere hareket eden güneĢi ve ayı sizin 

hizmetinize sunan, geceyi ve gündüzü sizin emrinize verendir. O, istediğiniz Ģeylerin 

hepsinden size verdi. Eğer Allah‘ın nimetlerini saymaya kalkıĢsanız sayamazsınız. 

ġüphesiz insan çok zalimdir, çok nankördür.‖
536

 ayetlerinde Allah, insana istediği her 

Ģeyi,  hayatının her safhasında faydalanabileceği maddi ve manevi nice nimetleri 

verdiğini ve bu nimetlerin sayılamayacak kadar çok olduğunu vurgulamıĢ, bütün bu 

nimetlerden faydalanan insanoğlunun ise, her an Allah‘a Ģükretmesi gerektiği halde, 

o nimetleri vereni görmezlikten gelerek nankörlük ettiğine, bu sebeple de 

insanoğlunun çok zalim olduğuna dikkat çekmiĢtir.
537

  

Ayrıca Kur‘an‘da Ģirk yani Allah‘a ortak koĢmak da Ģükr‘ün karĢıtı olarak 

kullanılmakta ve nankörlüğün en karakteristik tezahürü olan küfr‘ün yerini 

almakta
538

 ve Ģirk, zulüm olarak değerlendirilmektedir. ―De ki: Sizler, açıktan ve 

gizlice O‘na ‗Eğer bizi bundan kurtarırsa, elbette Ģükredenlerden olacağız‘ diye dua 

ederken, sizi karanın ve denizin karanlıklarından (tehlikelerinden) kim kurtarır? De 

ki: Onlardan ve her türlü sıkıntıdan sizi Allah kurtarır. Ama yine de O‘na ortak 

koĢuyorsunuz.‖
539

 Kur‘an‘da, Allah‘a ortak koĢmanın büyük bir zulüm olarak 

değerlendirilmesinin
540

 nedeni, olmayan bir Ģeyin Allah‘a isnad edilmesidir. 

Kur‘an‘da, ―O‘nun hiçbir ortağı yoktur‖
541

 buyrulmasına rağmen müĢriklerin Allah'a 

ortak yakıĢtırması, O‘nu layık olduğu yere koymamaktır ki, bu, Allah‘a yapılacak en 

büyük haksızlık ve zulümdür.
542

 Eğer insan, kendisine verilen en büyük nimet olan 

aklı, ilim ve hikmetle çalıĢtırırsa ĢükretmiĢ olur ki,
543

 zaten Ģükür de, organları yerli 
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yerinde kullanmayı gerektirir.
544

 Verilen nimeti doğru kullanan insan da, sonuçta 

nimetin gerçek sahibine ulaĢır. Ama verilen nimetleri, ne için verilmiĢse o yönde 

gerektiği gibi kullanmadığında yani Ģirk koĢtuğunda ise, nimetin gerçek sahibinin 

hakkını vermediğinden, nankörlük ettiğinden zulmetmiĢ, hakikati örtmüĢ olur. Bu 

yüzden Allah, kendisine Ģirk koĢulmasını asla bağıĢlamayacağını
545

 belirterek, Ģirkin 

en büyük nankörlük olduğuna dikkat çekmiĢtir.  

Görüldüğü gibi insan, Ģükür ile küfür, yani inanma ile inkar, nankörlükle 

minnettarlık arasında bir tercih yapmakla karĢı karĢıyadır ve bu hususta özgür 

iradeye sahiptir. Demek ki Ģükür, insan hayatının önemli bir dönüm noktası ve 

değiĢim alanını teĢkil etmektedir. Kur‘an‘da, Ġsrailoğulları‘na lutfedilen baĢlıca ilahi 

nimetler Hz. Musa‘nın dilinden hatırlatıldıktan sonra, insanların Ģükretmesi halinde 

Allah‘ın onlara nimetlerini artıracağı, nankörlük etmeleri durumunda ise azabının 

çok Ģiddetli olacağı
546

 bildirilir. Buradaki Ģükürden kastedilen, sadece dil ile teĢekkür 

etmek değil, Allah‘ın yoluna uymaktır. Allah‘ın yolu insanın düĢüncesini, 

davranıĢını ve hareketini yönlendirecek, sonuçta da insanın davranıĢlarını hidayet 

noktasında değiĢtirecektir. Böyle bir değiĢim insan hayatında meydana gelmezse, 

Allah‘ın lütuf ve nimetleri kendisinde artmıĢ olmayacaktır. ġükrün nimeti artırması 

demek; hidayet, muvaffakiyet, iç huzuru ve ilahi himayenin artırılmasıdır.
547

  

O halde Ģükretmek, en büyük nimet olan tevhide götüren bir özellik taĢırken, 

ilahi nimetler karĢısında nankörce davranmak da tam tersi etki yapacaktır. Zaten bu 

konuyla ilgili olarak Kur‘an‘da nankörlüğün, açlık ve güven ortamının bozulması 

gibi dünyevi sıkıntılara sebep olacağı
548

 belirtilerek, Allah‘ın doğru yolu gösteren 

mesajına bilerek karĢı çıkmanın, dönüp dolaĢıp eninde sonunda insanların baĢına 

sadece ahirette değil, bu dünyada da vahim sonuçlar, büyük felaketler açacağı ifade 

edilmiĢtir.
549

 Bu durumda insanlar, nankörlük ederek hem Allah‘a karĢı zulmetmiĢ, 

hem de verilen nimetlerin karĢılığında kendi iç dünyalarında, Allah‘ın onlardan 
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beklediği manevi değiĢimi meydana getirmediklerinden, akıllarının ve gönüllerinin 

hakkını vermedikleri için aynı zamanda kendi kendilerine de zulmetmiĢ olurlar.
550

 

Netice olarak, sıklıkla ―iman‖ın karĢıtı olarak kullanılan ―küfr‖ kelimesinin 

orijinal anlamının merkezinde ―nankörlük‖ unsuru bulunduğu görülmektedir.
551

 

Çünkü ―mutlak hakikatin örtülmesi‖ anlamındaki küfre (inançsızlığa)
552

 yol açan 

esas sebep, nimetin gerçek sahibini bildiği halde bilmezlikten gelmek, Ģükretmemek, 

yani nankörlük etmektir. Aslında insanların, Allah‘ın verdiği kabiliyetleri geliĢtirerek 

Ģükrün gereğini yerine getirmeleri gerekirken, böyle davranmak suretiyle gerçek 

yaratıcıya ulaĢma yolundaki bütün nimetleri görmezden gelerek, Allah‘a verilmesi 

gereken hakkı vermemeleri ya da baĢka varlıklara yüklemeleri nankörlüğün bir 

sonucudur. Eğer insanlar, kendilerini geliĢtirip, akıllarını doğru yönde 

kullanmazlarsa, baĢlarına gelen Ģeylerin sebep ve sonuçları hakkında yanlıĢ 

hükümlere doğru gider, böylece hamd ve Ģükür yerine Ģikayet ve nankörlük 

duygularını geliĢtirirler.
553

 Sonuçta, Allah‘ın lütuf ve ihsanını görmezlikten gelme 

veya baĢka varlıklardan bilme Ģeklinde gerçekleĢen nankörlük psikolojisi, en büyük 

nimet olan tevhit inancını örterek, nankörlüğün inançsızlığa götüren tehlikeli 

boyutlarını ortaya koymuĢ olur. 

2.3.6. Atalar Kültü 

Atalar kültü, ―birçok inanç sisteminde gerçek veya efsanevi atalara saygı 

gösterilmesini ve hatta onların tanrılaĢtırılmasını ifade eden bir kavramdır.‖
554

  

Ġnsanoğlunun soyundan geldiği kimselere karĢı tabii ve fıtri olarak duymakta olduğu 

saygı ve sevginin zaman zaman aĢırı bir Ģekle dönüĢmesi, ataları ölümlerinden sonra 

da çeĢitli Ģekillerde yaĢatma fikrini ve çabasını doğurmuĢtur. Öte yandan ruhların 

yaĢamaya devam ettiğine inanılmakla birlikte bu yaĢama keyfiyetinin bilinmemesi 

veya yanlıĢ değerlendirilmesi, önceleri ölülerin ruhlarından korkup çekinmeye, daha 

sonraları da onlara tapınmaya yol açmıĢtır.
555

 Atalara tapınma kavramı ilk kez, ilkel 

kabile dinlerinin kaynağının ―korku sonucu atalara tapınma‖ olduğunu ileri süren 
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Ġngiliz filozofu Herbert Spencer tarafından kullanılmıĢtır.
556

 Bu inanıĢa göre ölen 

ataların varlıkları ruhen devam ettiği gibi, geride kalan akrabaları, yakınları ve bütün 

toplum için tasarruf yetkileri de devam etmektedir.
557

 

Atalar kültü, tarihin belli bir dönemiyle, belli bir nesille sınırlı olmayıp, 

sosyal etkileĢim kuralı gereği nesilden nesile geçerek süreklilik özelliği gösteren
558

 

ve bu yolla birçok toplumda varlığını hissettirmiĢ olan bir olgudur. Özellikle Çin ve 

Japon kültüründe ayrıntılı, kuralları belirlenmiĢ ve oldukça yaygın bir gelenek olarak 

varlığını sürdürmüĢ olan atalar kültü inanıĢına, Yahudi ve Hristiyan geleneğinde, 

ayrıca eski Türkler‘de az da olsa rastlanmakla beraber, aynı zamanda Ġslam‘dan önce 

Araplar arasında da bir tür atalar kültünün mevcut olduğu bilinmektedir.
559

 Birçok 

toplumda etkisini gösteren bu olgu, Kur‘an‘da da ısrarla vurgulanmakta, 

peygamberlerin hayatlarından kesitler sunularak, her dönemde toplumlar içerisinde 

bu düĢünce yapısına sahip insanların varlığına dikkat çekilmektedir.  

Hangi coğrafi mekanda, Ģartta ve hangi zaman diliminde olursa olsun her 

insan dünyaya geldiği andan itibaren kendini belirli bir toplumsal yapı içerisinde 

hazır bulur. Yeryüzüne adım attığında, onu insan kılan ayırıcı vasıflara sadece nüve 

halinde sahip olan insanın, yaĢamaya baĢlamasıyla birlikte, çekirdek halinde taĢıdığı 

bu özellikleri kuvve halinden fiil haline geçirmesini sağlayan iki temel unsurdan biri, 

ilk insandan günümüze kadar yaĢamıĢ bütün insanların tecrübelerinin birbirine 

aktarılmasıyla oluĢan birikim, diğeri de içinde bulunduğu cemiyetin sosyo-kültürel 

özellikleridir. Bu anlamda insan, geçmiĢten aldığı tarihi mirası, toplumun 

karakteriyle Ģekillendirerek insanlığını bina eder. Yani fert yaĢadığı toplum ve 

kültürün adamıdır.
560

 Dolayısıyla toplum içindeki insanı, kültür tarafından belirlenen 

tutum, değer ve norm gerçeklerinden tecrit ederek izah etmek mümkün değildir.  

Birey veya topluluğun yaĢam tarzını biçimlendiren örf, adet, gelenek, 

görenek, alıĢkanlıklar, davranıĢlar ve inançların tümünü içine alan kültürel yapı,
561

 

insan ve toplum hayatında çok büyük bir etkiye sahiptir.
562

 Çünkü her toplum eğitim, 

telkin ve taklit gibi çeĢitli yollarla kendi kültürünü, değerlerini, sembollerini, gelenek 
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ve göreneklerini, mensuplarına aktararak o toplumda belirli bir Ģahsiyet tipi 

oluĢturmakta,
563

 böylece bütün bunlar bireylerin benliğine iyice yerleĢerek, onların 

kiĢiliklerinin bir parçası haline gelmektedir. Bu durumda insanların, gelenek, 

görenek ve muhitlerinden elde ettikleri inanç ve alıĢkanlıkları terk etmeleri kolay 

olmamaktadır.
564

 Zaten sosyolojik bir gerçek olarak da, kalıplaĢmıĢ tutumlar kolay 

değiĢebilen sağduyulu tutumlar olmadığı için,
565

 hemen hemen hiç kimse bir yeniliğe 

ve atalardan kalma örf ve adetlerdeki değiĢikliğe sıcak bakmamaktadır. Bu nedenle 

özellikle de köklü tarihi geçmiĢe dayanan ve toplumların yıllar öncesi hayat 

normlarının bir birikimi olan geleneksel yapıyı değiĢtirmek oldukça zordur.
566

 Bir de 

bu duruma, insanların akıl ve duyularını gerektiği Ģekilde kullanarak bilgi elde etmek 

yerine, içinde doğduğu toplumdaki dünya görüĢü ve geçerli moral değerleri esas 

alarak, düĢünmeden benimsemesini eklediğimizde,
567

 bu insanları atalarından taklit 

yoluyla devraldıkları bu inanç ve alıĢkanlıklardan uzaklaĢtırmak imkansız gibi 

görünmektedir. 

Görüldüğü gibi sosyal bir varlık olan insan, tabiatı gereği, bir önceki nesilden 

devralmıĢ olduğu fikir ve inanç gibi davranıĢ kalıplarını sahiplenir. Sahiplenilen bu 

davranıĢ kalıpları nesiller boyu bir süreklilik arz eder. Atalardan tevarüs eden 

geleneğin en belirgin özelliği süreklilik arz etmesi ve sürekliliği sağlayan ataların 

üstünlüğü düĢüncesidir.
568

 Gelenekçi anlayıĢ, bu anlamda geçmiĢin tartıĢılmasına 

bütünüyle karĢı çıkarken, ilahi bir geleneğin sürekliliğinin en son halkasını oluĢturan 

Kur‘an ise, geçmiĢte yaĢanmıĢ olan değer formlarının bir analize ve seçmeciliğe tabi 

tutulmadan olduğu gibi kabullenilmesine karĢıdır.
569

 Kur‘an, Ġslam öncesi geleneksel 

değerlerin hepsine karĢı çıkmaz, aksine, peygamberlerin ve Allah‘ın salih kullarının 

izledikleri doğru yolu takip etmeyi ister.
570

 Ancak dini anlayıĢ ve uygulamaların, 

sorgulamadan, hiçbir tahkik ve kritiğe baĢvurmadan olduğu gibi, körü körüne 

benimsenmesi anlamındaki taklit,
571

 Kur‘an‘da yerilmekte ve bu durumun kötü 

neticeler doğurduğu, toplumları yıkıma sürüklediği belirtilmektedir.
572
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Peygamberlerin Allah‘a daveti karĢısında düĢünme kabiliyetlerini yok sayarak taklit 

batağına saplanmıĢ insanların, ―Biz atalarımızı hangi yol üzerinde bulduysak o 

yoldan gider, o yoldan ayrılmayız.‖
573

 diyerek atalarına bağlılıklarını ifade eden 

ayetler, Kur‘an‘da defalarca gündeme getirilmiĢtir. Peygamberlerin Allah‘a imana 

çağıran davetini, atalarının dinine bağlılıkları nedeniyle reddeden insanlar, ahiret 

günü cezalandırıldıklarında, atalarının izini takip ettiklerini gerekçe göstererek 

yaptıklarının sorumluluğunu üstlenmekten kaçınmaktadırlar. Bu durumun ifade 

edildiği  ―Bizden önce babalarımız Allah‘a ortak koĢmuĢlar. Biz onlardan sonra 

gelen bir nesiliz. ġimdi batıla saplanıp kalanların iĢlediği yüzünden bizi helak mı 

edeceksin?‖
574

 ayeti, atalar kültünün tarihin belli bir dönemiyle, belli bir nesille 

sınırlı olmadığını, nesilden nesile geçerek süreklilik özelliği gösterdiğini açık bir 

Ģekilde ortaya koymaktadır. 

Tarihte nice insan ve toplumlar vahye karĢı çıkmak için atalar kültüne 

bağnazca, körü körüne bağlılık sonucu saplanmıĢlar ve hidayetin çağrısına sırt 

çevirmiĢlerdir.
575

 Mesela Ad kavmi kendilerine hakkı tebliğ eden Hz. Hud‘a ―Sen 

bize tek Allah‘a ibadet edelim, atalarımızın ibadet edegeldiklerini bırakalım diye mi 

geldin?‖
576

 Ģeklinde itiraz etmiĢlerdir. Medyen halkı da Ad kavmine benzer bir tavır 

takınarak ve aynı gerekçeleri sebep göstererek Hz. ġuayb‘ın çağrısına 

uymamıĢlardır.
577

  

Fert planında da bu durumu ortaya koyan en önemli örnek, Ebu Talip‘tir. Hz. 

Peygamber‘in amcası ve kabilenin reisi olan Ebu Talip, Hz. Muhammed‘i çok 

sevmesine ve her türlü zorluğa onunla beraber katlanmasına rağmen, mensup olduğu 

ve atalarından gelen dinini terk etmek istememiĢtir.
578

  

Mekke müĢrikleri de inançlarını atalarından aldıklarını öne sürerek 

putlarından vazgeçmemekte direnmiĢlerdir. ―Onlara ―Allah‘ın indirdiğine uyun! 

denildiğinde, ―Hayır, biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz (yol)a uyarız!‖
579

 diyerek 

atalardan kalma eski adetlerin doğru olup olmadığını sorgulamayı reddetmiĢler, ne 

olursa olsun onlara tabi olacaklarını söyleyerek cahili taassup içerisinde taklide 
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devam etmiĢler, tarihe ve geleneğe sığınmayı tercih etmiĢlerdir.
580

 Ġnsanı, yeni 

karĢılaĢtığı bir mesaja kulak vermeden, onun üzerinde düĢünmeden hemen 

reddetmeye iten bu tembel tutum, ayetin devamında ―Peki ama, ataları bir Ģey 

anlamayan, doğru yolu bulamayan kimseler olsalar da mı (onların yoluna 

uyacaklar)?‖
581

 Ģeklindeki soruyla tenkit edilmektedir. Böylece hiçbir delile 

dayanmaksızın, sadece insanların birbirine bakarak yaptıkları yanlıĢ uygulama, değer 

ve inançlar sorgulanarak,  bunun yanlıĢlığı ortaya konulmaktadır. 

Allah‘ın Kur‘an‘da Ģiddetle yerdiği bu tavır, Hz. Ġbrahim‘in kavminde de 

göze çarpmaktadır. ―Hani o, babasına ve kavmine, ‗Neye tapıyorsunuz?‘ demiĢti. 

Onlar da  ‗Putlara tapıyoruz ve onlara tapmaya devam edeceğiz‘ demiĢlerdi. Ġbrahim 

dedi ki: ‗Onlara yalvardığınızda sizi iĢitiyorlar mı? Yahut size fayda veya zararları 

dokunur mu?‘ Onlar da ‗Hayır, ama biz babalarımızı böyle yaparken bulduk‘ 

dediler.‖
582

 Ayette görüldüğü gibi, Hz. Ġbrahim‘in halkı, onun puta tapma 

konusundaki eleĢtirisine doğrudan cevap vermekten kaçınarak sadece bu tapınmanın 

geleneksel olduğunu, geçmiĢe dayandığını söyleyerek iĢin içinden sıyrılmak 

istemektedir. Bunu yaparken de ZemahĢeri‘nin belirttiği gibi, bir Ģeyin öteden beri 

yapılıyor olmasının o Ģeyin doğruluğunu göstermeye yetmeyeceğini unutmaktadır. 

Razi de, yukarıdaki ayetin taklidin tabiatındaki gayri ahlakiliği gösteren en kuvvetli 

Kur‘ânî delillerden biri olduğunu ifade etmektedir.
583

  

GeçmiĢi hiçbir tenkide tabi tutmadan taklit etmek, Kur‘an‘da Ģirkin tarihi 

sebeplerinden biri olarak sayılır. ġirk geleneğinin nesilden nesile devralınan körü 

körüne bir davranıĢ olduğuna Ģu ayet açıkça iĢaret etmektedir: ―Hayır! Onlar sadece, 

‗ġüphesiz biz babalarımızı bir din üzerinde bulduk ve biz onların izlerinden 

gitmekteyiz.‘ dediler. ĠĢte böyle, biz senden önce hiçbir memlekete bir uyarıcı 

göndermedik ki, oranın Ģımarık zenginleri, ‗ġüphe yok ki biz babalarımızı bir din 

üzerinde bulduk. Biz de elbette onların izlerinden gitmekteyiz‘ demiĢ olmasınlar. 

(Gönderilen uyarıcı,) ‗Ben size, babalarınızı üzerinde bulduğunuz dinden daha 

doğrusunu getirmiĢ olsam da mı?‘ dedi. Onlar, ‗Biz kesinlikle sizinle gönderilen Ģeyi 

inkar ediyoruz‘ dediler.‖
584

 Bu ayetlerle ilgili olarak Razi, Kur‘an‘da baĢka hiçbir 

ayet olmasaydı bile, bu ayetlerin, bir insanın baĢka bir kimsenin dini görüĢlerini hiç 
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sorgulamadan kabul etmesinin yanlıĢlığını göstermeye yeteceğini belirtmektedir. 

Çünkü Razi‘ye göre, Allah, bu ayetlerde söz konusu hakikat inkarcılarının bu 

tavırlarını, ne akıllarıyla ne de vahyedilmiĢ bir metnin açık otoritesine dayanarak 

oluĢturmadıklarını, yalnızca atalarının ve kendilerinden önce gelip geçmiĢ olanların 

görüĢlerini körü körüne kabul etmekle yetindiklerini açıklığa kavuĢturmuĢ ve bütün 

bunları itham edici ve aĢağılayıcı bir dille iĢlemiĢtir.
585

 Yine baĢka bir ayette 

insanların içinde bulunduğu çeliĢki, ―De ki: ‗Allah‘ı bırakıp da taptığınız 

ortaklarınızı gördünüz mü? Gösterin bana, onlar yerden ne yaratmıĢlardır?‘ Yoksa 

onların göklerde bir ortakları mı var? Yoksa kendilerine bir kitap verdik de, o 

kitaptan, açık bir delile mi sahip bulunuyorlar? Hayır, zalimler birbirlerine 

aldatmadan baĢka hiçbir Ģey vaad etmezler.‖
586

 Ģeklinde ifade edilmektedir. 

Dolayısıyla Allah, insanın aklını kullanmadan yapacağı taklidin mantıksızlığını ve ne 

kadar anlamsız sonuçlar doğuracağını gözler önüne sermiĢtir.  

Görüldüğü gibi tarih boyunca kendilerine hakkı tebliğ etmek üzere gelen 

Allah‘ın elçilerine karĢı, kavimleri hep aynı gerekçelerle aynı itirazları dile 

getirmiĢlerdir. ĠĢte ilk anda gösterdikleri bu tepkilerinin en temel nedeni, geçmiĢten 

alınan inançların değiĢtirilmek istenmeyiĢi, içinde bulunulan toplumun değerlerine 

olan bağlılıklarıdır.
587

  

Ġnsan akıl ve iradeli bir varlık olarak, içinde yaĢadığı kültürün mutlak bir esiri 

değildir. Kültür bir sosyal miras olmak itibariyle insan Ģahsiyetine büyük ölçüde tesir 

etmekle birlikte, yine de, insanın, akıl sahibi ve düĢünebilen, tecrübe edebilen, his ve 

idrak sahibi olduğu gerçeği bu tesirde karĢımıza çıkar. Kültürel uyum, her ne kadar 

fertlerdeki bir takım istek, duygu ve kabiliyetleri baskı altında tutarsa da, kesin 

olarak bunları yok edici bir etki göstermez.
588

 Bu tip insanların, dini ve ahlaki 

değerler alanındaki doğruları görememelerinin nedeni, aslında, topluma uyarak, bilgi 

elde etme konusunda muhakeme güçlerini askıya almaları, yani taklittir. Ġnsanın 

insan olma onuru ve kapasitesinin altına düĢmesi anlamına gelen bu ezbere 

değerlendirme veya taklidin baĢlıca nedeni, topluma uyarak rahat, emin ve 
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güvenlikte olma, düĢünmenin ve değiĢmenin doğuracağı Ģüphe ve korkulardan 

kaçmaktır.
589

   

Sonuç olarak, cahili değer formlarıyla beslenen, düĢünce ve bilgi temeli 

olmayan bir yaĢam biçimini benimseyen, muhakeme güçlerini askıya alan bir 

toplumun sahip olduğu kültürel yapı,  insanları, yanlıĢ temele oturmuĢ düĢünce ve 

inançların bağımlısı haline getirebilmektedir. Bu kültürel yapının içerisindeki 

insanlar da, doğru bile olsa, alıĢtıkları ve beğendiklerine ters düĢen mesajlara ve 

yapılara sıcak bakmamakta ve onlardan yana olumlu bir tavır almaktan 

kaçınmaktadırlar. Dolayısıyla bu durum, onların, atalarından devraldıkları gelenek ve 

görenekleri körü körüne izlemelerine ve bu gelenekleri uyulması gereken bir otorite 

olarak kabul etmelerine yol açmakta, geleneklerin otoritesini benimsemiĢ olmak da, 

Allah‘ın otoritesini benimsemeye engel teĢkil etmektedir. 

2.3.7. Dünya Sevgisi 

Dünya kelimesi Arapça‘da ―yakın olmak‖ manasına gelen dünüv kökünden 

türemiĢ ―en yakın‖ anlamındaki edna kelimesinin müennesidir.
590

 Kur‘an‘da dünuv 

kelimesi mekan, zaman, derece, mertebe ile ilgili kullanıldığında ya bizzat ya da 

hüküm itibariyle yakınlığı ifade etmektedir.
591

 Bu kökten türeyen edna kelimesi de, 

bazen ―en büyüğün karĢıtı olarak en küçük‖ anlamında,
592

 ―bazen ―en hayırlı ve 

iyinin karĢıtı olan en kötü, aĢağılık ve bayağı‖ anlamında,
593

 bazen ―sonraki ya da 

son sözcüğünün karĢıtı olarak önceki ya da ilk‖ anlamında,
594

 bazen de ―en uzağın 

karĢıtı olarak en yakın‖ anlamında
595

 kullanılmaktadır.
596

 Terim olarak da dünya 

kelimesi, ―kiĢinin, ahirete göre kendisine daha yakın olan ölümden önce yaĢadığı 

hayat‖ anlamına gelmektedir.
597

 

Kur‘an-ı Kerim'de yüz on beĢ kez anılan dünya kelimesi, Kur‘an‘da ahiret ve 

ahiret hayatının karĢılığı olmak üzere çok defa, ―yakın hayat‖ anlamındaki ―el-

hayâtü‘d-dünya‖ tamlamasında hayat kelimesinin sıfatı olarak, bazen de belirli 
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(mârife) Ģekliyle isim olarak geçmektedir
598

 ve genellikle insanın doğumu ile ölümü 

arasındaki hayatı, bu hayatta kendisini çevreleyen çeĢitli olaylar, varlıklar ve 

imkanlar anlamında kullanılmaktadır.
599 

 

Bu durumda dünya, insan duygularının ulaĢabildiği her yeri ve her Ģeyi 

kuĢatır. Fizik, fizikötesi, insanın bildiği, bulduğu her varlık onun kapsamı 

içindedir.
600

 Gazali de dünyayı, insanın yararlandığı ve kendisi ile meĢgul olduğu 

nesneler olarak tanımlar. Yani dünya, yeryüzü ve üzerindekileri kapsamaktadır.
601

 

Kur‘an-ı Kerim‘de dünya hayatı ile ilgili bütün isteklerin toplandığı aĢağıdaki 

ayete baktığımızda ilim, marifet ve hürriyetten baĢka, ölümden önce zevkini tattığı 

her Ģeyin insanın dünyası olduğu görünmektedir:
602

 ―Kadınlar, oğullar, yük yük altın 

ve gümüĢ, salma atlar, sığırlar ve ekinler gibi nefsin Ģiddetle arzuladığı Ģeyler insana 

süslü gösterildi. Bunlar dünya hayatının geçimliğidir. Oysa asıl varılacak güzel yer 

ancak Allah‘ın katındadır.‖
603

 Bu ayette tutku anlamını vurgulamada kendi grubunu 

en iyi temsil eden kadınlar ve oğullar; malı temsilen her türlü mala sahip olma 

imkanını veren çok miktarda altın ve gümüĢ; baĢka varlıklara hükmetme, 

baĢkalarının beğenisini kazanma, makam, mevki ve Ģöhret sahibi olma, sürat merakı 

ve eğlenme için özel yetiĢtirilmiĢ cins atlar; hayvanlardan elde edilen ihtiyaç 

maddelerini temsilen sığırlar; bitkisel ihtiyaç maddelerini belirtmek üzere de ekinler 

zikredilerek,
604

 insanların ilgisini çeken, gözünü kamaĢtıran ve zaman zaman ona 

ebedi hayatını unutturan dünyevi nimetlere ve insanların bu nimetlere olan sevgisine 

dikkat çekilmektedir.   

Kur‘an‘da dünyevi nimetlerden ve insanın bu nimetlere olan düĢkünlüğünden 

bahsedilirken aynı zamanda, ―Bu dünya hayatı ancak bir eğlence ve oyundan 

ibarettir. Ahiret yurduna gelince, iĢte gerçek hayat odur.‖
605

, ―Dünya geçimliği azdır. 

Ahiret, Allah‘a karĢı gelmekten sakınan kimse için daha hayırlıdır.‖
606

, ―Dünya 

hayatı aldatıcı bir metadan baĢka bir Ģey değildir.‖
607

 Ģeklindeki bir çok ayette bu 

nimetlerin geçiciliği üzerinde durulmakta ve dünya hayatının geçici olduğu Ģu 
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örnekle gözler önüne serilmektedir: "Dünya hayatının hâli, ancak gökten 

indirdiğimiz bir yağmurun hali gibidir ki, insanların ve hayvanların yedikleri yeryüzü 

bitkileri onunla yetiĢip birbirine karıĢmıĢtır. Nihayet yeryüzü (o bitkilerle) bütün 

zinet ve güzelliklerini alıp süslendiği ve sahipleri de onun üzerine (her türlü 

tasarrufa) kadir olduklarını sandıkları bir sırada, geceleyin veya güpegündüz ansızın 

ona emrimiz (afetimiz) geliverir de, bunları, sanki dün yerinde hiç yokmuĢ gibi, 

kökünden yolunmuĢ bir hâle getiririz. ĠĢte düĢünen bir toplum için, ayetleri böyle 

ayrı ayrı açıklıyoruz."
608

  

Dünyanın geçici olmasından hareketle ―…Bu dünyada iyi ve yararlı iĢleri en 

güzel Ģekilde yapanlara iyilik vardır. Ahiret yurdu ise daha hayırlıdır. Allah‘a karĢı 

gelmekten sakınanların yurdu ne güzeldir.‖
609

 Ģeklindeki ayetlerle bu nimetlerin 

kendiliğinden bir değer taĢımadığı, ancak iyiliklere vesile kılınması halinde yararlı 

olabileceği ve böyle davrananların hem dünya hem ahiret hayatını kazanacakları
610

 

vurgulanmaktadır. Allah‘a yönelmeye yanaĢmayan, kitabını ve peygamberini ciddiye 

almayan, ahiret endiĢesi taĢımayan ve bütünü ile dünyanın oyun, eğlence, zevk ve 

sefasına dalarak dünya hayatının aldatıcılığına kapılan kimselerin ise, ―Yaptıklarının 

kötülükleri karĢılarına dikilmiĢ ve alay edip durdukları Ģey, kendilerini 

kuĢatıvermiĢtir. Onlara Ģöyle denir: ‗Bugüne kavuĢacağınızı unuttuğunuz gibi, bugün 

biz de sizi unutuyoruz. Barınağınız ateĢtir. Yardımcılarınız da yoktur. Bunun sebebi, 

Allah‘ın ayetlerini alaya almanız ve dünya hayatının sizi aldatmasıdır.‘ Artık bugün 

ateĢten çıkarılmazlar ve Allah‘ın rızasını kazandıracak amelleri iĢleme istekleri kabul 

edilmez.‖
611

 ayetinde belirtildiği gibi varacakları son yerin ―ateĢ‖ (cehennem) olacağı 

bildirilmektedir. 

Bütün bu uyarılara göre dünya metaı ile insanların dalâlete düĢmesi arasında 

sıkı bir iliĢki vardır.
612

 Bu konuda servet ve refahın Ģımarttığı kimselere Kur‘an‘da 

tipik örnek olarak Karun gösterilir. Kendisine, anahtarlarını bile taĢımak güçlü bir 

topluluğa ağır gelecek hazineler verilen Karun,
613

 bu zenginliği sahip olduğu bilgi 

sayesinde elde ettiğini söyleyerek,
614

 bu nimetleri vereni ve ona Ģükretmeyi unutmuĢ, 

kendisini tamamen dünyaya kaptırmıĢtı. Yine halkının, kendisine tapmalarını isteyen 
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Firavun,
615

 kavmine seslenerek, ―Ey kavmim! Mısır hükümdarlığı benim değil mi? 

ġu nehirler de benim altımdan akıyor (değil mi?) Hala görmüyor musunuz?‖
616

 

diyerek zenginliğin Ģımarttığı ve kendisine Allah‘ı unutturduğu kimselere Kur‘an‘da 

örnek olarak gösterilmektedir. Ayetlerde iĢaret edildiği gibi, insan, malının ve 

gücünün kendisini ebedileĢtirdiğini,
617

 kimsenin kendisine güç yetiremeyeceğini 

sanarak,
618

 kendini kendine yeterli gördüğü için mutlaka azgınlık etmektedir.
619

  ĠĢte 

böyleleri sahip oldukları maddi refah sayesinde daha da ileri giderek kendilerini 

Allah‘tan müstağni görmeye baĢlamaktadır.
620

   

Kur‘an, elbette ki servet kazanmaya karĢı değildir. Tam aksine ―Allah‘ın 

lütfu‖ ve ―hayır‖ olarak tanımladığı servet ve mal çokluğuna çok önem vermiĢtir.
621

 

Fakat servetin kötüye kullanılması, insanın daha yüksek değerlere yönelmesini 

engeller ve serveti ―bu dünyanın adi bir parçası‖ ve ― bu dünya hayatının bir hayali‖  

durumuna sokar.
622

 Bu nedenle Kur‘an terminolojisinde dünya sevgisi, ona bağlanma 

ve dünya nimetlerinin insanları bulunduğu tarafa doğru çekeceği konusunda insanlar 

çok ciddi bir Ģekilde uyarılmaktadır. ―Eğer bütün insanlar (kafirlere verdiğimiz 

nimetlere bakıp küfürde birleĢen) bir tek ümmet olacak olmasalardı, Rahman‘ı inkar 

edenlerin evlerine gümüĢten tavanlar ve üzerine çıkacakları merdivenler yapardık. 

Evlerine (gümüĢten) kapılar ve üzerine yaslanacakları koltuklar ve altın süslemeler 

yapardık. Bütün bunlar sadece dünya hayatının geçimliğidir. Rabbinin katında ahiret 

ise, O‘na karĢı gelmekten sakınanlarındır.‖
623

 ayetinde, eğer Allah, kafirlere servet ve 

iktidar verirse bütün insanların küfrü, mü‘minlere servet ve iktidar verirse bütün 

insanların imanı seçmeye yönelecekleri
624

 belirtilerek, dünya nimetlerinin 

çekiciliğinin insanları nasıl etkileyeceğine vurgu yapılmıĢtır.  

Ġnsan tabiatında galip olan, dünya yaĢayıĢını tercihtir.
625

 Nitekim Allah Teala 

Kur‘an-ı Kerim‘de: ―Arınan ve Rabbinin adını anıp, namaz kılan kimse mutlaka 
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kurtuluĢa erer. Fakat sizler dünya hayatını tercih ediyorsunuz. Oysa ahiret daha 

hayırlı ve süreklidir.‖
626

 buyurmuĢ, sonra bunun insan tabiatında kadîm olduğunu ve 

eski kitaplarda da anlatıldığını ―ġüphesiz bu hükümler ilk sayfalarda, Ġbrahim ve 

Musa‘nın sayfalarında da vardır.‖
627

 ayetiyle beyan etmiĢtir. Ayetler çerçevesinde, 

insanın doğal yapısı gereği bu nimetleri sevdiği görülmektedir. Kur‘an‘da yerilen 

tutum, insanın kendisini dünya nimetlerine kaptırması ve dünya hayatını ahirete 

tercih etmesidir. Kur‘an‘da ―Allah‘ın sana verdiği (servet ve zenginlik gibi) Ģeylerde 

ahiret yurdunu ara. (Onları insanların yararına harcayarak ahirette seni mutlu kılacak 

mükafatı elde etmeye çalıĢ.) dünyadan da nasibini unutma! (Bu imkanlardan ölçülü 

bir Ģekilde kendin de yararlan.) Allah‘ın sana iyilik yaptığı gibi, sen de iyilik yap ve 

yeryüzünde bozgunculuk isteme. Çünkü Allah bozguncuları sevmez.‖
628

 

buyurularak, dünya hayatının ebedi alemdeki hayata göre çok kısa olduğu, kulun 

bunu unutup da, dünya hayatı ebedi olarak devam edecekmiĢ gibi kendisini ona 

vermemesi, dünyasını ahireti için değerlendirmesi gerektiği vurgulanmaktadır.
629

 Bu 

durumda Kur‘an‘a göre, ahiret için amelleri engellemeyen ve aksatmayan dünya 

hayatı meĢrû bir nimet, hatta saadettir.
630

 Buna dikkat edildiği takdirde Kur‘an‘da 

―Allah‘ın zineti‖ ve ―hoĢ rızıklar‖
631

 diye nitelenen dünyanın güzel imkanlarından 

yararlanmaya, inananların da hakkı vardır ve onlara bu imkanları haram kılmaya 

kimsenin yetkisi yoktur. Öte yandan, Kur‘an ―Rabbimiz! Bize dünyada da iyilik ver, 

ahirette de iyilik ver.‖
632

 diyerek hem dünya hem de ahiret hayatının iyilikleri, 

güzellikleri ve mutluluğu peĢinde olanlardan övgüyle söz etmektedir. 

Bu durumda insan, kendisinde yaratılıĢtan mevcut olan, dünyaya yönelik 

sevgisinde ölçülü olmalı ve bu sevgi ona Allah‘ı unutturmamalıdır. ―Ey iman 

edenler! Mallarınız ve evlatlarınız sizi, Allah‘ı zikretmekten alıkoymasın. Her kim 

bunu yaparsa, iĢte onlar ziyana uğrayanların ta kendileridir.‖
633

 ayetinde bu durum 

dile getirilmektedir. 

Yine Hz. Ġbrahim‘in kavmine, ―Sırf aranızda dünya hayatına mahsus bir sevgi 

uğruna Allah‘ı bırakıp birtakım putlar edindiniz. Sonra kıyamet günü birbirinizi 
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tanımazlıktan gelecek ve birbirinize lanet okuyacaksınız. Varacağınız yer 

cehennemdir ve hiç yardımcınız da yoktur.‖
634

 Ģeklindeki uyarı da, aĢırıya kaçan, 

haksız duygular üzerinde yoğunlaĢan dünya sevgisinin
635

 sonuçlarını ortaya 

koymaktadır. 

Bir Ģeye aĢırı bağlılık, taraf tutma ve aĢırı sevgi, hakikati görmeye çoğu 

zaman engel olmaktadır. Gazali de ―Bir Ģeyi sevmen, seni kör ve sağır eder.‖ sözüyle 

bu duruma dikkat çekmektedir.
636

 Görüldüğü gibi sevginin sınırlarına riayet 

edilmediğinde yani dengesi iyi ayarlanamadığında, bu durum, insanı îmânî açıdan 

tehlikeli bir noktaya sürükleyebilmektedir. Çünkü sevgi, insanı, sevilene doğru göç 

ettiren bir duygu olma özelliğine sahiptir.
637

 Kur‘an-ı Kerim‘de ―Ġnsanlardan bazıları 

Allah‘tan baĢkasını Allah‘a denk tanrılar edinir de, onları Allah‘ı sever gibi severler. 

Ġman edenler ise en çok Allah‘ı severler‖
638

 buyurularak bir taraftan imanın ve 

kulluğun temelinin sevgi olduğu, diğer taraftan da mü‘minlerin, en çok Allah‘ı 

sevdikleri ifade edilerek sevginin sınırları üzerinde durulmuĢtur. Elmalılı‘nın bu 

ayete dayanarak açıkladığı gibi, insanın Allah‘a kulluğunda asıl olan, sevgi olup; 

mabud, aynı zamanda en yüksek sevgilidir. Dolayısıyla kiĢi en çok neyi seviyorsa, 

onu kendine mabud edinmiĢ olur.
639

 Ayette de zaten, Allah‘tan baĢkasını sevmek 

değil, Allah‘tan baĢkasını Allah gibi sevmek kınanmaktadır.
640

 Bu nedenle sevgi, 

gerçek yaratıcıya yöneltildiğinde imanı destekleyen bir fonksiyon icra ederken, 

Allah‘tan baĢkasına aĢırı bir Ģekilde yoğunlaĢınca Ģirk ortaya çıkmaktadır.  

Görüldüğü gibi dünya hayatını tercih etmek, Kur‘an‘da, imandan sonra küfre 

düĢmenin sebeplerinden biri olarak gösterilmektedir.
641

 ―Kim iman ettikten sonra 

Allah‘ı inkara saparsa, kalbi imanla dolu olduğu halde baskı altında kalanın durumu 

müstesna olmak üzere, kim kalbini inkara açarsa, iĢte Allah‘ın gazabı bunlaradır; 

bunlar için çok büyük bir azap vardır. Bu, onların dünya hayatını ahirete tercih 

etmelerindendir. Allah, kafirler topluluğuna hidayet vermez.‖
642

 ayeti, dinden 

sapmanın temelindeki ahlaki ve psikolojik sebebin ahireti, yani Allah‘ın huzurundaki 
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mutlak sorumluluğu, kusursuz yargılanmayı dıĢlayan bir dünya düĢkünlüğü olduğunu 

göstermekte, dünya tutkusuyla hidayet arasındaki zıtlığa iĢaret etmektedir. Din 

psikolojisine ıĢık tutan bu ifadenin ardından gelen ayette de,
643

 bu Ģekildeki bir dünya 

tutkusunun, insanın manevi hayatına ve yargılarına verdiği zararlar dile 

getirilmektedir.
644

   

Netice itibariyle her Ģey yüce Allah‘ın kesin hükümleri, O‘nun koyduğu 

düzen çerçevesinde gerçekleĢmekte; insan bir kere kalbini inkara açıp dünya hayatını 

ahirete tercih edince ―gaflet,‖ yani düĢüncesizlik ya da sağlıksız düĢünme süreci 

baĢlamakta; artık onun gönlü, kulağı ve gözü mühürlenmekte; baĢka bir ifadeyle o 

kiĢi, ahiret kurtuluĢu için kendisine lazım olan Ģeylere zihnen ve ruhen kapalı hale 

gelmektedir.
645

 Bu durumda aĢırı dünya sevgisi, hakikatte en çok sevilmeye layık 

olan Yüce Allah‘a yönelmeyi engelleyerek, insanı inançsızlığa doğru 

sürüklemektedir. 

2.3.8. Aklı kullanmamak 

Akıl kelimesi sözlükte ―menetmek, engellemek, alıkoymak, bağlamak‖ 

anlamlarına gelir.
646

 Terim olarak ise ―insanın düĢünme, doğruyu yanlıĢtan, iyiyi 

kötüden ve faydalıyı zararlıdan ayırma yeteneği; insanı diğer canlılardan ayıran 

melekedir.‖
647

 

Ragıp el-Ġsfehani de bu terimi, ―bilgi edinmeye yarayan güç‖ ve ―insanın bu 

güçle elde ettiği bilgi‖ olmak üzere iki Ģekilde tanımlamıĢtır.
648

 ―Bilgi edinmeye 

yarayan güç‖ anlamındaki akıl, insanların çeĢitli dini, hukuki ve ahlaki 

yükümlülüklerinin temelini oluĢturmaktadır.
649

  Bu sebepledir ki, insanı insan yapan, 

onun her türlü aksiyonlarına anlam kazandıran ve ilahi emirler karĢısında insanın 

sorumluluk altına girmesini sağlayan, akıldır.
650

 Dolayısıyla bu yeteneğin yokluğu ve 

kusurlu oluĢu, yükümlülükleri tamamen veya kısmen ortadan kaldırırken, onun 
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kullanılmaması yahut eksik kullanılması da hata, günah ve kötülüklere sebep olduğu 

için sonuçta cezayı gerektirir.
651

  

Kur‘an‘da akıl kelimesi, isim olarak geçmemekle beraber -hepsi de akletme 

yani ―aklını kullanarak doğru düĢünme‖ anlamında olmak üzere- çeĢitli fiil 

kalıplarıyla kırk dokuz ayette geçmektedir.
652

 Yüzlerce ayette geçen kalb kelimesiyle 

birlikte, fuâd, lüb, basiret kelimeleri de düĢünme ve bilme melekelerini ifade eder. 

Ayrıca nazar, re’y, tedebbür, tefekkür, i’tibar, zikir ve tezekkür masdarından fiillerle, 

insanın zihni melekelerini doğru ve verimli bir Ģekilde kullanmasının gerekliliği sık 

sık vurgulanmıĢ;
653

 bu ayetlerde daha çok, insanın vicdani alemine ve gönül 

dünyasına hitap edilerek insanoğlu, en basitinden en kompleksine, en somutundan en 

soyutuna kadar kendisini kuĢatan bütün varlıklar üzerinde; yine aynı Ģekilde 

insanlığın var oluĢundan akıbetinin ne olacağına varıncaya kadar olmuĢ ve olacak 

Ģeyler üzerinde düĢünüp taĢınmaya ve bunlardan dersler çıkarmaya çağırılmıĢtır.     

Kur‘an, ―ancak bilenlerin akledebileceğini‖
654

 söylerken, bu gücü ve bu 

bilgiyi iyi kullanmadıkları için kafirleri, ―Onlar sağırdırlar, dilsizdirler, kördürler; bu 

yüzden akledemezler‖
655

 diyerek yermiĢ, ―O aklını kullanmayanlara kötü bir azap 

verir.‖
656

 ayetiyle bütün insanlığı uyarmıĢ ve akıllarını kullananların cehennem 

azabından kurtulacakları
657

 belirtilmiĢtir.    

Kur‘an‘ı Kerim‘de akıl, aynı zamanda insanı, ilahi hakikatleri anlamaya, 

eĢyanın sırlarını çözmeye,
658

 Allah‘ın ayetlerini anlamaya muktedir kılan insan 

yeteneği
659

 olarak da gösterilir. Nitekim, ―Allah ayetlerini akledesiniz diye 

açıklamaktadır.‖
660

 ayetinde bu durum vurgulanmaktadır. O halde Kur‘an‘ın tavsiye 

ettiği ve onayladığı bir imanın oluĢumu ve devamında aklın her zaman belli bir rolü 

vardır.
661

 ĠĢte bu yüzden Kur‘an, insanları imana davet etmek ve düĢünmelerini 
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sağlamak için sık sık ―tefekkür etmez misiniz?‖, ―düĢünmez misiniz?‖, ―görmez 

misiniz?‖ ifadelerini kullanarak
662

 aklın bu fonksiyonuna iĢaret etmektedir.  

Ayrıca Kur‘an, sadece akla vurgu yapmakla yetinmeyerek, bütün kainatı, 

Allah‘ın varlığına götüren bir yol Ģeklinde değerlendirmektedir.
663

 Zira kainata 

yönelmek insanı gurur, kıskançlık, kibir gibi benliği esir eden kuvvetlerden 

kurtarmaktadır. Ġnsan kainata yaklaĢtıkça, kendi içinde derinleĢmekte ve hep kendi 

dıĢında aradığı kendi benliğini bulmakta,
664

 böylece kendinden hareketle Rabbine 

ulaĢmaktadır. Bunun için çeĢitli ayetlerde insanın dikkati onun kendi yaratılıĢına, 

mucize olan yapısına,
665

 ona bağlı olarak verilen sonsuz nimetlere, hayvanların 

yaratılıĢ özelliklerine,
666

 bitkilere,
667

 tabiata, yerin ve göğün yaratılıĢına,
668

 güneĢe ve 

aya,
669

 yıldızlara,
670

 dağlara
671

 ve denizlere,
672

 yeryüzündeki tabiat olaylarına, gece 

ve gündüzün meydana gelmesine,
673

 rüzgarın oluĢumu ve yağmurun yağmasına
674

 ve 

baĢka konulara
675

 çekilerek Allah‘ın varlığı ortaya konulmuĢ, tabiattaki değiĢim ve 

canlılık ölümden sonra tekrar diriliĢe benzetilerek
676

 insana çarpıcı örnekler verilmiĢ, 

bunların aklını kullananlar için Allah‘ın varlığına apaçık deliller olduğu, göğün, 

yerin ve ikisi arasındakilerin boĢ yere yaratılmadığı,
677

 göklerin ve yerin yaratılıĢı 

konusunda tefekkür eden, yani akıl yoran insanların bunların boĢ yere 

yaratılmadığını kavradığı
678

 beyan edilmiĢtir.  

Burada zikredilen ayetlerde aklın reddedeceği bir husus söz konusu değildir. 

Kur‘an‘daki bu ayetlerle Allah‘ın varlığı, düĢünmek isteyen kimseler için anlaĢılır bir 

duruma getirilmiĢ, böylece Kur‘an‘da, Allah‘ın varlığı ―akıldıĢı‖ veya ―anlamsız‖ bir 

inanç olmaktan çıkarılmakla kalmayarak, aynı zamanda ―temel bir hakikat‖ halini 
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almıĢtır.
679

 O halde Kur‘an‘a göre iman etmek, bilhassa imanın en temel esası olan 

Allah‘a iman etmek, akla ters olmadığı gibi akıl için apaçık bir gerçektir.
680

  

Yerin ve göğün, kendi nefsinin ve baĢkalarının yaratılıĢını gözlemlediğinde, 

aklı olan herkes, bir akıl yürütme sürecinden geçtikten sonra, muhakkak surette 

Yaratıcının mevcudiyetinden haberdar olmak zorundadır.
681

 Hz. Ġbrahim‘in akıl 

yürütme metodunu kullandığı örnekte de görüldüğü gibi,
682

 Hz. Ġbrahim, gece yıldızı 

görünce onun Rabbi olduğunu söylemiĢ, fakat yıldız kaybolunca ―ben kaybolanları 

sevmem‖ diyerek fikrini değiĢtirmiĢtir. Benzer bir durum ay ve güneĢe karĢı da 

sergilendikten sonra Hz. Ġbrahim, Rabbinin göklerin ve yerin yaratıcısı olduğunu ilan 

etmiĢtir. Burada zikredilen ayetlere dikkat edilirse, Hz. Ġbrahim önce, yaratılıĢından 

inanan bir varlık oluĢunun tabii sonucu olarak, bir Ģeylere iman etmiĢ ancak tutarlılık 

arayıĢı neticesinde her seferinde bu sözünden vazgeçmiĢtir. Hz. Ġbrahim, tanrının 

kaybolması, batması Ģeklinde değiĢime tabi olmasını eksiklik ve yaratılmıĢlık 

özelliği olarak değerlendirmiĢ ve bu durumun tanrılık vasfıyla beraber olamayacağı, 

dolayısıyla burada bir tutarsızlığın söz konusu olduğunu fark etmiĢtir.
683

 Hz. 

Ġbrahim‘in aklını kullanarak Hakk‘ı bulması ile ilgili bu örnek olay, insanın, Allah‘ın 

varlığını bulmaya güç yetirecek bir kapasiteye sahip olduğunu göstermektedir. Aynı 

zamanda bu örnek olay, Allah‘a imanın, birçok kimsenin zannettiği gibi akıl, 

düĢünce ve bilgi temeli olmayan, sadece Allah‘ın salt hidayetiyle gerçekleĢen bir Ģey 

olmadığını, bilakis insanın aklının ve kalbinin hür bir kararıyla gerçekleĢtiğini ortaya 

koymaktadır. Bu durum göstermektedir ki iman; bir haberin, bir düĢüncenin veya bir 

bilginin sorgusuz, sualsiz, körü körüne kabulü değil, zihnin ve iradenin canlı bir 

baĢarısıdır.
684

  

Ġnkarcılara iman etmeleri için, yukarıdaki örneklerde de gördüğümüz gibi, 

pek çok bilgi verilip, uyarılar yapılarak sonuçta ―Allah‘ın indirdiğine uyun‖
685

 

denildiğinde inkarcılar, -sanki kendilerine bu bilgiler hiç verilmemiĢ, bu uyarılar hiç 

yapılmamıĢ gibi- hala ―Biz atalarımızdan gördüğümüze uyarız, onların yolundan 

gideriz‖
686

 Ģeklindeki, tam bir taklitçilik, bilinçsizlik ve körlük örneği olan bu cevabı 
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vermekte; bu cevap karĢısında da Kur‘an, ―ya atalarının aklı bir Ģeye ermemiĢ, doğru 

yolu bulamamıĢlarsa‖
687

 buyurarak, bilgide ve yaĢayıĢta doğruya ulaĢmanın iki temel 

aracını göstermektedir. Bunlardan biri akıl, diğeri de insanın aklını kullanmaya niyet 

ettiğinde Allah‘ın ona verdiği hidayettir.
688

     

Ancak insan, özelliklerini tanıyıp geliĢtirme yolunda çoğu kez bilinçsiz 

davrandığı için, kendisine verilmiĢ olan en büyük değer, en büyük güç olan aklın 

değerini bilmemekte, onu gereği gibi kullanmamaktadır. Halbuki aklın insana 

verilmiĢ olmasının nedeni onu kullanmak, amacına uygun çalıĢmasını sağlamaktır.
689

 

Akıl gibi değerli bir nimetle donatılan insanın gerek ruhsal, gerek bedensel yapısı 

tam bir ahenk ve düzen içerisinde ĢekillendirilmiĢtir.
690

 Ġnsanoğlu, kendindeki bu 

özellikleri keĢfedip maddi ve manevi yönden geliĢmeye çalıĢtığı ölçüde 

yükselebilecek bir yapıya sahip olmanın yanında, bunlara dikkat etmezse alçalmaya 

da uygundur. Çünkü yeri, göğü, gece ve gündüzü doğru değerlendirerek ve doğru 

yorumlayarak insanı yücelten; bencil arzuların kontrolünden temizlenmiĢ olan 

akıldır. Eğer akıl, bencil arzularının içerisine gömülmüĢ, hevaya kapılmıĢ olursa, bu 

durum aklı kapatıp, iĢlevsiz hale getirdiğinden iradenin kullanımına engel olup, 

içgüdülerin kontrolsüz kullanımına yol açarak insanı dalalete düĢürmektedir.
691

 Bu 

konuyla ilgili olarak Kur‘an‘da, insanın en güzel Ģekilde yaratıldığı
692

 ifade edilirken, 

ilahi kurallara uyulmadığı takdirde aĢağıların aĢağısı bir varlık haline gelebileceği de 

belirtilmektedir.
693

 ―Andolsun biz, cinler ve insanlardan, kalpleri olup da bunlarla 

anlamayan, gözleri olup da bunlarla görmeyen kulakları olup da bunlarla iĢitmeyen 

birçoklarını cehennem için var ettik. ĠĢte bunlar hayvanlar gibi hatta daha da 

aĢağıdadırlar. ĠĢte bunlar gafillerin ta kendileridir.‖
694

 ayetinde aklını doğru bir 

Ģekilde kullanmayan insanlar adeta, sadece içgüdülerine ve tabii ihtiyaçlarının 

sevkine bağlı olup, ahlaki bir tercihte bulunmalarını hem mümkün, hem de zorunlu 

kılacak bir bilinçten yoksun olan
695

 hayvan sürüsü gibi, hatta onlardan daha da aĢağı 

olarak kabul edilmiĢtir. Yine baĢka bir ayette de ―Allah‘ın akıllarını kullanmayanları 
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iğrenç bir duruma sokacağı‖
696

 uyarısında bulunulmuĢtur. Bir sonraki ayette de 

belirtildiği gibi,
697

 bu cezaya da, insanın öz benliğinde ve dıĢ dünyada Allah‘ın 

varlığını gösteren bir sürü delil olmasına rağmen,
698

 Allah‘ın mesajlarını anlamak ve 

algılamak noktasında insanın, aklını kullanmaya peĢinen isteksiz olmasının yol 

açacağı belirtilmiĢtir.
699

  

Yine Kur‘an, aklını kullanmadığı için doğru yoldan sapan Lut kavmini örnek 

vererek, ―Andolsun biz, aklını kullanacak bir kavim için, o memleketten ibret 

alınacak apaçık bir delil bıraktık.‖
700

 ayetiyle, yanlıĢ hareketlerinden dolayı halkı ile 

beraber Allah‘ın, altına üstüne getirdiği bir çok eski memleketin durumuna iĢaret 

etmiĢ, böylece Allah‘ın gazabının mahvettiği eski Ģehirlerin hali, aklını 

kullanmadığından dolayı Allah‘a inanmayanlar için büyük bir ikaz iĢareti olarak 

zikredilmiĢtir.
701

  

Bütün bu ayetlerde, yaratanın Allah, seçme kararını verecek olanın ise insan 

olduğu, bir baĢka anlatımla, insanın imanla ilgili sorumluluğunun akıl nimetini yerli 

yerince kullanıp kullanmamasından kaynaklandığı açıkça ortaya koyulmaktadır. 

Ayetlerde hem yer ve göklerdekilere ibret gözüyle bakılması istenmekte, hem de bu 

tür kanıtların ve peygamberler tarafından yapılan uyarıların, aklını doğru istikamette 

iĢletmediği için iman yeteneğini yitirenlere fayda vermeyeceği belirtilmekte,
702

 aklı 

kullanmamanın, sonuç olarak azap, ceza ve zarar doğuracağı ifade edilmektedir.
703

  

Görüldüğü gibi aklını kullanmaya yanaĢmayanlara hiçbir söz, uyarı fayda 

vermemekte, bu iĢin sonu hüsranla sonuçlanmaktadır. Zaten ―Sözü dinleyip de onun 

en güzeline uyanlar var ya, iĢte onlar Allah‘ın hidayete erdirdiği kimselerdir. ĠĢte 

onlar akıl sahiplerinin ta kendileridir.‖
704

 ayetinde de ifade edildiği gibi sözleri, 

düĢünceleri dinleyip en güzelini bulmak aklın iĢi olduğu gibi, en güzel söz olan ilahi 

vahyin verdiği bilgiye zihinleri ve gönülleri açık hale getirmek de aklın iĢidir.
705

  

Kur‘an tabiriyle tefekkür eden, gören, bu yollarla aklını kullanarak Allah‘ı bulan 

insanlar, böylece basiretli bir Ģekilde idraklerini geliĢtirerek akıl için perde teĢkil 
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eden gaflet bulutlarını dağıtıp,
706

 içten ve dıĢtan gelebilecek her türlü saptırıcı 

telkinlerden, baskılardan ruhlarını kurtardıkları için duydukları, öğrendikleri sözler 

içinde akıl ve sağduyularıyla en iyi ve en doğru bulduklarına değer verip, ona 

uymaktadırlar. Aklını kullanmayanlar ise,  zihinlerini temiz tutacak olan ilahi vahyin 

verdiği bilgiden mahrum oldukları için, zihinleri karmakarıĢık olup kirlendiğinden, 

sözü bu Ģekilde ayıramamakta ve sözün en güzelinin geldiği kaynağa (Allah‘a) 

ulaĢamamaktadırlar.   

Sonuç olarak, akıl nimeti sayesinde, sadece biyolojisinin çizdiği hayatı 

yaĢamaya mahkum olmayan, aksine yaĢayacağı hayatı inĢa edecek güce sahip olan 

insanın,
707

 gücünün yettiği kadar aklını kullanması, kör bir taklit içinde kalmaması ve 

aklını kullanmaya da samimi olarak yönelmesi halinde, tabii olarak bu durumun onu 

Allah‘a ulaĢtırması gerekmektedir.
708

 Ancak insanın aklını kullanmaması, bu 

durumun aksine, kiĢinin önce kendisini, sonra da kendini Yaratanı gereğince ya da 

hiçbir Ģekilde tanıyamamasına yol açmaktadır. 

2.3.9. Korku 

Arapça‘da korku kelimesi havf  kökünden gelmekte olup, sözlükte ―korkmak, 

kaygılanmak, endiĢe duymak‖ gibi anlamlara gelmektedir. Genellikle 

―hoĢlanılmayan bir durumun baĢa gelmesinden veya arzulanan bir Ģeyin elde 

edilememesinden duyulan kaygı ve korku‖ Ģeklinde tanımlanmıĢtır.
709

 Râgıb el-

Ġsfehânî de havf kelimesini, ―varsayılan veya Ģüphelenilen, ya da bilinen, hakkında 

bilgi sahibi olunan bir bilgiden hareketle kötü ya da iğrenç bir Ģeyin meydana 

geleceğini beklemek, ummak, kaygılanmak‖ olarak tarif etmiĢtir.
710

 

Kur‘ân-ı Kerîm‘de havf kökünden gelen veya aynı anlamdaki diğer 

mastarlardan türeyen fiil ve isimler yüz yirmi dört yerde geçmekte; bunların yarısına 

yakını dünyevî korku ve kaygıları, diğerleri ise Allah korkusu, azap korkusu, ahiret 

kaygısı, günah iĢleme endiĢesi gibi dinî kaygıları ifade etmektedir.
711
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Gerek Kur‘ân-ı Kerîm‘de gerekse hadislerde havf ile aynı ya da yakın 

anlamları ifade eden kavramlar olarak; haşyet, takvâ, işfâk, vecel ve rehbet kelimeleri 

veya türevleri geçmektedir.
712

 Korku duyulan varlıkla ilgili bilgi sahibi olunarak, ona 

karĢı büyük bir ta‘zim, saygı ve hürmetle karıĢık bir Ģekilde korkmaya haşyet 

denir.
713 

Haşyet kelimesinin kökü olan haşiye fiili ise çoğunlukla Allah için 

kullanılır. Ancak bazen korkunun yanlıĢ yöne gittiği de görülür. O zaman fiilin 

nesnesi Allah değil, insandır.
714

 Sözlükte ―kiĢinin kendini korktuğu Ģeyden 

koruması‖ anlamına gelen takvâ ise, terim olarak ―insanın haramlarla birlikte bazı 

mubahları da terk edecek derecede titiz davranarak kendini günah iĢlemeye sevk 

eden Ģeylerden koruması‖ Ģeklinde tarif edilmiĢtir.
715 

Takva, kökeni itibariyle korku 

duygusu olmasına rağmen, asla sıradan bir korku türü değildir.
716 

İşfâk kelimesi 

Kur‘an‘da havf anlamında kullanıldığı gibi,
717

 biraz daha farklı olarak ―kaygı verici 

bir durumla karĢılaĢmaktan korkmak, çekinmek, ürpermek‖ mânasında da
718

 

geçmektedir.
719

 Vecel korku hissetme durumunu,
720 

rehbet Ģiddetli veya telâĢlı 

korkuyu ifade eder.
721 

Ancak çeĢitli ayetlerde bu son kelimenin de havf ve takva ile 

aynı anlamda kullanıldığı görülmektedir.
722

 AĢırı dinî korku ve kaygıdan dolayı bir 

hücreye kapanıp kendini ibadete veren Hristiyan keĢiĢlere eski Araplar tarafından 

rehbet kökünden gelen râhib ismi verilmiĢtir.
723

 Ayrıca insanın tavır ve 

davranıĢlarıyla tam bir teslimiyet içinde olduğunu göstermesine de huşu denir.
724

 

Huşu, sırf Allah‘a yönelik korku ve ürpertiler için kullanılmıĢtır.
725

 

Kur‘an‘a göre aslında korkunun en büyüğünün ve haĢyetin en tam olanının 

Allah‘a yöneltilmesi gerekirken,
726

 birtakım nedenlerle korku, Allah dıĢındaki 

varlıklara da yöneltilmiĢtir. Zaten Kur‘an‘da Allah‗a yöneltilmesi istenen korku, 

tehlikeli olaylara karĢı gösterilen bir tepki değil, Allah‘a inanmaya, Allah‘ı bilmeye 
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dayalı olan bir korkudur. Allah‘ın Kur‘an-ı Kerim‘de geçen isim ve sıfatları 

incelendiğinde, korku ifade edenlerin, sevgi ifade edenler yanında çok az bir sayıda 

olması, bunların da mutlak korkudan ziyade, bir amaçla irtibatlı olarak varlığı,
727

 

imanda ağırlıklı ve hakim duygunun sevgi olduğu düĢüncesini destekleyen bir 

delildir.
728

 Genel olarak, aniden tehlikeli olaylara karĢı gösterilen duygusal tepki 

olarak korku, korkulan Ģeyden kaçma davranıĢını doğururken, Allah korkusunda, bu 

kaçma davranıĢının aksine;
729

 hürmet, hayranlık ve minnettarlık gibi daha yumuĢak 

heyecanlara dönüĢebilen bir durum söz konusudur.
730

   

Allah korkusu dıĢındaki, alay, kınama (baskı), iĢkence ve tehdit yoluyla 

oluĢturulmak istenilen korku ise insanları Allah‘ın hidayetine teslim olmaktan 

alıkoyan en önemli hususlardan birisidir. Toplumda ileri gelen hüküm ve otorite 

sahiplerinin elde ettikleri kuvvet ve servet kanalıyla insanlara, özellikle de zayıf 

kimselere karĢı uyguladıkları korku politikaları, baskı yaparak korkutmaları, 

insanların iman etmekten kaçınmalarına sebep olmuĢtur.
731

  

Ġnsanlık tarihi, bir olan Allah‘a inanan insanların, Ģirk dolu inanca tekrar 

döndürülmesi amacıyla, baskı otoriteleri tarafından maruz kaldıkları birçok 

haksızlığa Ģahit olmuĢtur. Ġnsanların sahip oldukları dünyevi imkanlar, kendilerini 

hak yoldan uzaklaĢtırmıĢ, ilahlık taslamaya kadar götürmüĢ, bu insanlar, kendi 

otoritelerini güçlendirmek için baĢkalarına zarar vermekten, onları öldürmekten 

çekinmemiĢler; hatta zaman zaman bu maksatla yeryüzünü hüsrana boğan 

karıĢıklıklar ve savaĢlar çıkarmıĢlardır.
732

 Nitekim Hz. Ġbrahim puta tapmaya karĢı 

çıktığı için ateĢe atılmıĢ,
733

 Firavun Hz. Musa‘ya ―Eğer benden baĢka bir ilah 

edinirsen, andolsun seni zindana atılanlardan ederim.‖
734

 demiĢtir. Yine o, Hz. Musa 

ile karĢılaĢıp da iman eden sihirbazları ―Andolsun, ellerinizi ve ayaklarınızı 

çaprazlama keseceğim ve hepinizi asacağım!‖
735

 tehdidiyle korkutmak istemiĢtir. 

Ayrıca ―Allah‘ın ayetini inkar edenler, peygamberleri haksız yere öldürenler, 

insanlardan adaleti emredenleri öldürenler var ya, onları elem dolu bir azap ile 
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müjdele.‖
736

 ayetine ve Kitab-ı Mukaddes‘te yer alan bilgilere göre,
737

 Yahudiler, 

kendilerini doğru yola iletmek üzere gönderilen Hz. Yahya ve Hz. Zekeriyya gibi 

nice peygamberleri öldürmüĢlerdir.
738

  

Yine Kur‘an‘da ―ġahitlik edene ve Ģahitlik edilene andolsun ki, (mü‘minleri 

yakmak için) hendek kazıp (içinde) alevli ateĢ yakanlar lanetlenmiĢtir.‖
739

 ayetinde 

zikredildiği gibi, ―Rabbimiz Allah‘tır.‖ demekten baĢka hiçbir suçları olmayan 

―Ashab-ı Uhdud‖ gibi insanlar,
740

 ateĢ çukurlarında yakılmıĢtır.  

Ġslam‘ın geldiği dönemde Mekke‘nin önde gelen müĢrikleri de inanan 

kimseleri önce kınamıĢ sonra alaya almıĢlardır. Bu müĢrikler, alay ve hakaretle 

yıldıramadıkları Hz. Peygamber ve arkadaĢlarını bu sefer de çeĢitli iĢkenceler 

yaparak yıldırmaya, bu iĢkenceler sayesinde bir yandan Müslümanları dinlerinden 

döndürmeye, diğer yandan da yeni Müslüman olmak isteyenlere gözdağı vermeye 

çalıĢmıĢlardır. Özellikle de kimsesizlere, köle ve cariyelere iĢkence etmiĢlerdir. 

ĠĢkence konusunda baĢı çekenlerden biri olan Ebu Cehil, bu zayıf ve güçsüz 

Müslümanları iĢkenceye tabi tutmakla korkutmuĢ, baĢkalarını da aynı iĢi yapmak için 

harekete geçirmiĢ, müĢrikler de Ebu Cehil‘in tehditlerinin gereğini yerine getirmek 

için tüm güçlerini kullanmıĢlardır.
741

 Bu insanların kimini yakıcı kumlar üzerine 

yatırıp göğüslerinin üzerine koydukları ağır taĢlarla kızgın güneĢin altında bırakarak, 

kiminin çıplak vücudunu ateĢte kızdırılmıĢ demirlerle dağlayarak, bazılarını aĢırı 

Ģekilde döverek, bazılarını günlerce aç ve susuz bırakarak, bazılarını da boğulsun 

diye suya atarak acımasız iĢkence yöntemleri uygulamıĢlardır.
742

 Nitekim ―ġüphesiz 

mü‘min erkeklerle mü‘min kadınlara iĢkence edip, sonra da tövbe etmeyenler var ya; 

iĢte onları cehennem azabı, yakıcı azap beklemektedir.‖
743

 mealindeki ayette Mekkeli 

müĢriklerin yaptıkları bu zulümlere iĢaret edilmiĢtir.  

Mekke döneminde eziyet ve iĢkencelere maruz kalanlar sadece zayıf ve 

kimsesiz Müslümanlar olmamıĢtır. Onlar kadar olmamakla birlikte, varlıklı ailelere 

mensup kimseler de iĢkence görmüĢtür. Nitekim, KureyĢ eĢrafından olan ve köle 
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Müslümanları kurtaran Hz. Ebu Bekir‘in kendisi de iĢkenceye uğrayanlardan birisi 

olup, bu sebeple HabeĢistan‘a hicrete bile niyetlenmiĢtir.
744

 Dolayısıyla Müslüman 

olan herkes, müĢriklerin tehdit ve iĢkencesiyle karĢılaĢmıĢtır.  

Ġslam davetçisini hidayet yolundan alıkoymak için yürürlüğe konulan bir 

baĢka baskı unsuru da vatanından sürülüp çıkarılma korkusudur ki, bu da 

öldürülmenin bir kardeĢidir.
745

 Hz. ġuayb‘ın kavminden büyüklük taslayan ileri 

gelenler de ―Ey ġuayb! Andolsun, ya kesinlikle bizim dinimize dönersiniz ya da 

mutlaka seni ve seninle birlikte inananları memleketimizden çıkarırız‖
746

 diyerek 

vatanından sürüp çıkarma tehdidinde bulunmuĢlardır. Aynı Ģekilde inkar edenler, 

bütün peygamberlere ―Andolsun, ya sizi yurdumuzdan çıkaracağız, ya da bizim 

dinimize dönersiniz‖
747

 Ģeklinde vatanlarından sürüp çıkarma tehdidinde 

bulunmuĢlar ve nihayet, Varaka b. Nevfel‘in Hz. Muhammed‘e ilahi tebliğ 

vazifesinde bir çok güçlüklere uğrayacağı, diğer peygamberler gibi yurdundan 

çıkarılacağı konusunda daha önceden uyarıda bulunduğu gibi,
748

 Hz. Muhammmed‘i 

de öz yurdundan çıkarmıĢlardır.
749

  

Mü‘minlerin çektikleri ıstıraplar, hiçbir Ģekilde bedensel acılarla sınırlı 

değildir; bunlar, kafirler tarafından alaya alınma, hor görülme, haksızlığa ve zulme 

uğrama Ģeklinde de tezahür edebilir.
750

 Mesela  ―Firavun, kavmini küçük düĢürdü 

(ezdi). Onlar da kendisine itaat ettiler. Çünkü onlar yoldan çıkmıĢ bir toplumdu.‖
751

 

ayetinde ifade edildiği gibi, böylece Firavun, kavminin Hz. Musa‘ya inanmasını 

kınama ve alay taktiği ile bertaraf etmiĢ olmaktadır. Bu tutum, her devir 

müĢriklerinin uyguladıkları bir taktiktir. Nitekim Mekke müĢrikleri de inanan zayıf 

kimseleri öncelikle kınamıĢ ve alaya almıĢlardır. Hatta Ebu Talip‘in imana 

gelmemesinin bir sebebi de müĢrik eĢrafın kendisini kınayacağı endiĢesidir.
752

 Yine 

baĢka bir örnek olarak Ebu Cehil, asil ve soylu bir kiĢi Ġslam‘ı kabul ettiğinde onu 

vazgeçirmek için, ―Senin Ģerefini yok ederiz, görüĢüne itibar etmeyiz.‖ diyerek tehdit 

etmiĢ, Ģayet Müslümanlığı kabul eden bir tüccar ise, onu ticaretine sekte vurmakla 
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ekonomik yönden baskı altına almıĢtır.
753

 Ayrıca Kur‘an‘da beyan edildiği gibi 

Peygamberler de, toplumun bazı kesimleri tarafından sosyal baskı oluĢturmak 

amacıyla ―mecnun oldukları‖
754

 Ģeklindeki iftiralara uğramıĢlardır.
755

 Böylelikle bu 

tip toplumlar, geliĢtirdikleri cahili değerler sistemine karĢı gördükleri hak ehlini, 

kınama ve alay etme (istihza) gibi yollarla psikolojik baskı altına alarak, bu 

insanların imana gelmesini önlemek istemiĢlerdir.
756

    

Kur‘an, gerek psikolojik gerekse fiziki baskı yüzünden meydana getirilen 

korku ortamının imana engel olduğunu açıkça belirtmektedir. ―Firavun ve ileri 

gelenlerin kötülük yapmaları korkusu ile kavminin küçük bir bölümünden baĢkası 

Musa‘ya iman etmedi. Çünkü Firavun, o yerde zorba bir kiĢi idi. O, gerçekten aĢırı 

gidenlerdendi.‖
757

  ayeti bu duruma örnek teĢkil etmektedir. 

Yine baĢka bir örnek olarak, bir defasında Haris b. Osman Hz. Peygamber‘e 

gelip ―Biz biliyoruz, sen Ģüphesiz hak üzeresin. Ancak korkuyoruz. Sana uyup da 

Araplara muhalefet edersek biz bir yiyimlik baĢız. Yerimizden çarpar, 

kapıĢıverirler.‖
758

 diyerek bu korkusunu dile getirmiĢtir. Kur‘an-ı Kerim‘de de 

―Onlar, ‗Sizinle beraber doğru yolu tutarsak, kendi yurdumuzdan koparılıp 

çıkarılırız‘ dediler.‖
759

 ayeti ile ifade edilen bu durum, Kur‘an‘ın ilk muhatapları olan 

Mekkeli müĢriklerin Kur‘an‘da gösterilen yolun doğru olduğunun farkına 

vardıklarını ve bunu itiraf ettiklerini, ancak çevrelerindeki diğer müĢrik Arap 

kabileleri tarafından atalarının dinine ihanet etmekle suçlanmaktan ve bu sebeple 

yurtlarından çıkarılıp sürgün edilmekten korktukları için Ġslam düĢmanlığını devam 

ettirdiklerini göstermektedir.
760

  

Aslında bütün bu iĢkence ve baskılar sadece zayıf karakterli insanlara etki 

etmiĢtir.
761

 Çünkü bu insanlar, dünyaya ve çevrelerine tutsak oldukları için, bütün 

korkuların esaretinden sadece Allah‘a sığınmakla kurtulabileceklerinin ve böylece 

esas özgürlüğü yakalayabileceklerinin bilincinde değildirler. Halbuki Kur‘an‘da, 

Allah‘ın kendisine inanan ve O‘na karĢı sorumluluklarının bilincinde olan kimselere 
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bu dünyada manevi huzur, öte dünyada da bitmeyen bir mutluluk, esenlik 

bahĢedeceği ve böylece iyi hallerinin, dürüst ve erdemli davranıĢlarının neticesinde 

ödüllendirilecekleri, korku ve üzüntü çekmelerine gerek kalmayacağı 

va‘dedilmektedir.
762

 Yine Kur‘an‘da, Allah‘ın gerçek mü‘minlere iç huzuru ve 

manevi tatmin duygusu bahĢederken, inançsızların ise tam tersine, belirsizlikten 

kaynaklanan bir tedirginlik ve bilinmeyenin doğurduğu bir korku içinde yaĢadıkları 

belirtilmektedir.
763

 Bundan dolayı gerçekten imanın Ģuuruna varmıĢ insanlar, esas 

korkulmaya layık olanın Allah olduğunun
764

 ve Allah‘a imanın insanı bütün 

korkulardan emin kılacağının farkında kimseler olarak, her ne pahasına olursa olsun 

kafirlerin tehditlerine boyun eğmemiĢlerdir. 

Netice itibariyle bütün bu açıklamaları, tarihi arka planı dıĢında, daha genel 

anlamıyla değerlendirdiğimizde, hangi çağda, hangi kültürel ve dini ortamda olursa 

olsun, insanlar, manevi planda yeni bir çağrının hak olduğunu fark etmiĢ olmakla 

birlikte, bazen can ve mal korkusundan, bazen kendileriyle mensup oldukları 

çevrenin arasının açılacağından ve toplum içinde itibarsızlaĢtırılmaktan çekindikleri 

için, bazen de alaya alınma ve kınanma endiĢesi içerisinde Allah‘a iman etmeye 

cesaret edememektedirler. 

2.3.10. ġeytanın Etkisi 

Şeytan Arapça‘da ―uzaklaĢtı‖ anlamına gelen ş-t-n fiil kökünden veya 

―öfkeyle yanıp tutuĢtu ve mahvoldu‖ anlamlarına gelen şâte- yeşîtu fiil kökünden 

türetilmiĢ bir cins isim olup,
765

 ―gözle görülmeyen fakat varlığı kesin olan, azgınlık 

ve kötülükte çok ileri giden, kibirli, asi, insanları saptırmaya çalıĢan cinlerin genel 

adıdır.‖ Çoğulu şeyatîndir.
766

  

Şeytan kelimesi, Kur‘an‘da, sık sık, doğru ve iyi olan her Ģeye uzak ve 

yabancı olan, doğru ve iyi olana karĢı çıkan her türlü yerilen güç ya da etki 

anlamında geçer.
767

 Bu kelimenin çoğulu olan şeyatîn sözcüğü de hakkı inkara 

ĢartlanmıĢ olanların ya da buna eğilimli olanların içlerindeki olumsuz dürtüleri ifade 

                                                           
762

  Esed, Kur’an Mesajı,  s.794; ayetler için bkz. Kur‘an, 2: 62; 3: 170; 5: 69; 6: 48; 7: 35; 10: 62; 46: 

13. 
763

  Esed, Kur’an Mesajı,  s. 818; ayet için bkz. Kur‘an, 29: 67. 
764

  Bkz. Kur‘an, 33: 37.  
765

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 802. 
766

  Ahmet Saim Kılavuz, ―ġeytan‖, İslam’da İnanç, İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, Ġstanbul: 

Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, IV, 1997, s. 194. 
767

  el-Ġsfehani, Müfredat, s. 803. 



 
 

106 
 

için kullanılmıĢtır. Bu itibarla Ģeytan tabiri en geniĢ ve soyut anlamıyla, meĢru ve 

geçerli ahlaki ilkelere aykırı amaçlara, niyetlere yönelmiĢ her türlü kötü güç ve 

dürtüyü ifade eden bir kavramdır.
768

 ―Haset‖ ve ―öfke‖ gibi duyguların da Ģeytani 

birer huy olduğu dikkate alındığında;
769

 isyan eden, karĢı çıkan, öfkesine yenilen, 

kötülüğe karĢı aĢırı düĢkünlük/bağlılık gösteren, kötülükte körü körüne ısrar eden, 

azgınlık ve bozgunculukta direten cin ve insanlardan olmak üzere herkes Ģeytan adını 

alır.
770

  

Kur‘an-ı Kerim‘de şeytan kelimesi yetmiĢ, çoğulu olan şeyatîn kelimesi de on 

sekiz yerde geçmektedir. Ayrıca Kur‘an‘da ilk Ģeytandan İblis diye söz edilmekte ve 

bu isimle on bir yerde anılmaktadır.
771

  

Kur‘an‘daki bilgilere göre, ilk Ģeytan olan Ġblis, Allah meleklere ―Adem‘e 

secde edin!‖ dediğinde, büyüklük taslayarak bundan kaçınmıĢ, kafirlerden olmuĢ,
772

 

azmıĢ ve Rabbinin buyruğuna isyan ederek sapıklığa düĢmüĢ,
773

 bunun üzerine 

Allah, onu huzurundan kovmuĢ, fakat cezasının kıyamet gününe kadar ertelenmesi 

isteğini kabul ederek, isteyenleri (Allah‘ın isyankar kullarını) saptırabilmesi için ona 

imkan tanımıĢ,
774

 Ģeytan da, insanları saptıracağına dair yemin etmiĢ,
775

 Allah‘ın 

huzurundan kovulduktan sonra ilk iĢ olarak, Hz. Adem ve eĢi Havva‘yı yanıltarak 

onların cennetten çıkarılmalarına neden olmuĢtur.
776

  

Bu yüzden Ģeytan insanın rakibi ve düĢmanıdır. Bu durumda Ģeytanın hedefi 

insandır. ġeytana karĢı muzaffer olabilecek olan veya ona mağlup olup helak 

olabilecek olan da insandır.
777

 Bunun için Kur‘an, insanı, Ģeytanla mücadele etmesi 

için ―ġeytan insanın apaçık düĢmanıdır.‖
778

 diye devamlı uyarmaktadır. Bu durumda 

Kur‘an‘dan çıkarılabilecek en dikkat çekici fikir, Ģeytanın faaliyetleri insanlık 

arasında çok yaygın olduğundan, insanın her an devamlı tetikte olması ve kendini 

kollaması gerektiğidir.
779

 Çünkü Ģeytan, Allah‘ın insana verdiği değeri gerekçe 
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göstererek, Allah‘ın, kendisine olan saygınlığını sarstığını iddia etmiĢ, sırf bu 

nedenle kendisini bizzat Allah‘ın azdırdığını söylemiĢ,
780

 böylece insana olan 

düĢmanlığını ilan etmiĢtir. Yine aynı nedenle kendisine verilen süreyi kullanarak, 

insanları saptırmak için Allah‘a giden dosdoğru yol üzerinde pusu kuracağını, hem 

açıktan açığa, hem de akıllarının ermediği yol ve yöntemlerle, onlara önlerinden, 

arkalarından, sağlarından ve sollarından, mümkün olan her yönden sokulacağını ve 

onların çoğunu Ģükreden kimseler olmaktan uzaklaĢtıracağını
781

 beyan etmiĢtir.  

ġeytan, ilk insandan itibaren bütün insanları hak yoldan uzaklaĢtırmak için 

elinden geleni yapagelmiĢtir
782

 ve bundan sonra da yapmaya devam edecektir.
783

 

Kur‘an‘da verilen bilgilere göre Ģeytanın insana yönelik faaliyetlerini 

incelediğimizde, Ģeytan, insanlara kötülüğü ve hayasızlığı emrederek,
784

 insanı, 

hakkında bilgi sahibi olmadığı Ģeyi Allah‘a isnad etmeye çağırarak,
785

 ―Allah çok 

bağıĢlayıcıdır, en büyük günahları bile affeder, bu kadarcık günahtan bir Ģey çıkmaz‖ 

gibi telkinlerle Allah hakkında insanları aldatarak,
786

 insanları durmadan günaha ve 

azgınlığa tahrik ederek,
787

 insanı öfkeye ve kızgınlığa sürükleyerek,
788

 insanları 

aldatıp boĢ ümitlere sevk ederek,
789

 fakirlikle korkutarak,
790

  insanların zaaflarını 

kullanıp doğru yoldan ayaklarını kaydırarak,
791

 hakimiyeti altına aldıklarına Allah‘ı 

unutturarak,
792

  insanları doğru yoldan ĢaĢırtarak,
793

 kötülükleri, küfür ve günahları 

süsleyip güzel göstererek
794

  insanın zihnine ve gönlüne sürekli vesvese vererek
795

 

insanların doğru yoldan sapmalarına neden olur. 

Vesvese, genel olarak insanı kötü, din dıĢı ve ahlak dıĢı davranıĢlara yönelten 

bir iç itilme olarak hissedilir
796

 ve Ģeytanın insanlar üzerindeki en etkili silahıdır.
797

 

                                                           
780

  Mevdûdî, Tefhimu’l- Kur’an,  C II, s. 19. 
781

  Kur‘an, 7: 14-17; Bkz. Esed,  Kur’an Mesajı, ss. 271-272;  Yazır, Hak Dini Kur’an Dili; C III, ss. 

514-515. 
782

  Kur‘an, 16: 63. 
783

  Kur‘an, 7: 14-15; 15: 36-38. 
784

  Kur‘an, 2: 169, 268; 24: 21. 
785

  Kur‘an, 2: 169;  Bkz. Esed, Kur’an Mesajı, s. 45. 
786

  Kur‘an, 35: 5. 
787

  Kur‘an, 19: 83. 
788

  Kur‘an, 7: 200-202; 41: 36; Bkz. Esed,  Kur’an Mesajı, s. 977.  
789

  Kur‘an, 47: 25. 
790

  Kur‘an, 2: 268. 
791

  Kur‘an, 2: 36. 
792

  Kur‘an, 58: 19. 
793

  Kur‘an, 7: 16. 
794

  Kur‘an, 6: 43; 8: 48; 16: 63.  
795

  Kuran, 7: 20; 20: 120; 114: 5. 
796

  Hayati Hökelekli, ―Vesvese‖, İslam’da İnanç, İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, Ġstanbul: 

Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, IV, 1997, s. 458. 



 
 

108 
 

ġeytanlar bu vesvese silahını kullanmakta yeterli olmadıklarından, insanlardan 

oluĢan Ģeytanları da yanlarına alarak,
798

 insanların göğüslerine devamlı vesvese 

verirler.
799

 Dolayısıyla kötülük sembolü olan Ģeytanın, gerçek bir varlığa sahip 

olmakla birlikte,
800

 insan üzerindeki etkisini psikolojik yolla gerçekleĢtirdiği 

söylenebilir.
801

 Hz. Peygamber‘in ―ġeytan, kanın damarlarda dolaĢtığı gibi, 

insanoğlunun kan damarlarında dolaĢır. Ben sizin kalbinize Ģeytanın vesvese 

atmasından korktum.‖
802

 hadisi de, Ģeytanın insanlar üzerinde psikolojik açıdan etkili 

olduğuna delil teĢkil etmektedir. Bunu, günümüz psikolojisinde çok iyi bilinen 

―Ģuuraltı telkin‖ olayı olarak anlamak mümkündür. Çünkü Ģeytanın vesvese vererek 

insanı etkilemesi, insandaki içgüdüsel eğilimler yoluyla olmaktadır. ġeytan, 

insandaki alt benliği oluĢturan istekler, arzular, tutkular gibi psikolojik unsurları 

kullanarak kiĢiyi etkilemeye çalıĢmaktadır. Alt benlik aracılığıyla insana vesvese 

veren Ģeytanın bu etkisi, kiĢi üzerinde, ya insanı iyi bir davranıĢtan geri çevirmek ya 

kötü bir davranıĢı kiĢiye güzel göstermek ya da kötü davranıĢlara güdülemek 

Ģeklinde üç yönde kendisini göstermektedir.
803

    

Vesvesenin etkisi, önü alınamaz bir güçte değildir. Her ne kadar, hemen 

hemen her insan, Ģeytanın birbirinden farklı teĢvik ve aldatmalarına belli bir ölçüde 

maruz kalmıĢtır denebilirse de, aslında takva sahibi olan insanlar, yani ahlaki 

tehlikeye düĢmekten devamlı korkup sakınmak için tetikte olan kimseler, kötülüğe 

yaklaĢmazlar ve Ģeytanın hilelerini derhal fark ederler.
804

 Onun için Kur‘an Hz. 

Peygamber‘e der ki: ―Eğer Ģeytandan bir kıĢkırtma seni dürterse, hemen Allah‘a 

sığın. ġüphesiz o hakkıyla iĢitendir, hakkıyla bilendir. ġüphe yok ki, Allah‘a karĢı 

gelmekten sakınanlar, kendilerine Ģeytandan bir vesvese dokunduğu zaman iyice 

düĢünürler (derhal Allah‘ı hatırlarlar da) sonra hemen gözlerini açarlar.‖
805

  

Buradan anlaĢıldığı gibi Ģeytanın faaliyeti temel olarak, bir kimseyi ĢaĢırtmak 

ve geçici olarak (veya artık kötülüğü benimsemiĢ olan kimseler için daimi olarak) 

basiretini bulandırmaktadır. Ama Kur‘an ısrarla belirtmiĢtir ki, hiçbir insan, aslında 
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Ģeytanın dokunmasından tamamen emin olmamakla beraber, ahlaki doğruluğunun 

istila edilmemesi için her an tetikte olan bir kimseye karĢı Ģeytan tesir edemez.
806

 

O‘nun için Allah Ģeytana, ―ġüphesiz (gerçek) kullarım üzerinde senin hiçbir 

hakimiyetin olmayacaktır.‖
807

 ve yine ―Gerçek Ģu ki; Ģeytanın, inanan ve yalnız 

Rablerine tevekkül eden kimseler üzerinde bir hakimiyeti yoktur. ġeytanın 

hakimiyeti, sadece onu dost edinenler ve Allah‘a ortak koĢanlar üzerindedir.‖
808

 

demektedir.  Aynı Ģekilde Ģeytan da, ―ġüphesiz Allah size gerçek olanı söz verdi. 

Ben de size söz verdim ama yalancı çıktım. Zaten benim sizi zorlayacak bir gücüm 

yoktu. Ben sadece sizi çağırdım, siz de hemen bana geliverdiniz. O halde beni 

kınamayın, kendinizi kınayın.‖
809

 sözleriyle insanları zorla yoldan çeviremeyeceğini, 

böyle bir güce sahip olmadığını; ―Senin Ģerefine andolsun ki, içlerinden ihlaslı 

kulların hariç, elbette onların hepsini azdıracağım.‖
810

 sözleriyle de sadece kendileri 

isyan yolunu seçmiĢ olanları saptırabileceğini, doğru yolda olan insanları 

saptıramayacağını
811

 itiraf etmektedir. 

ġeytanın itirafını gerçekleĢtirdiği bu ayetler göstermektedir ki, gerçek Ģeytan, 

insanın kendi arzuları, hevesleri ve kompleksleridir. Çünkü yukarıdaki sözleriyle 

Ģeytan, günahkarın ruhuna ancak ayartma ve vesvese yoluyla ulaĢmakta olduğunu, 

dolayısıyla eğer insan ruhunda Ģehvete, öfkeye, boĢ ve batıl inanç ve fantezilere 

doğru önceden bir eğilim, bir yatkınlık olmazsa, bu Ģeytani ayartma ya da 

vesveselerin hiçbir Ģekilde etkili olmayacağını ortaya koymaktadır.
812

 Bu durumda 

Ģeytan, insanlar üzerinde, onların iradelerini ortadan kaldırabilecek bir güce sahip 

değildir. ġeytanı asıl güçlü yapan, insandaki irade zayıflığı, ahlaki cesaretin olmayıĢı 

ve gereken takvanın bulunmayıĢıdır.
813

 ―ĠĢte o Ģeytan, ancak kendi dostlarını 

korkutur.‖
814

 ayeti Ģeytanın, kendi dostları olan münafıklara ve kalplerinde hastalık 

bulunan imanı zayıf kimselere tesir edeceğini göstermektedir.
815

 O halde Ģeytanın ne 

kadar güçlü olduğu insana bağlıdır.  Onun için, insana asıl tehlike teĢkil eden 
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Ģeytanın güçlü olması değil, onun iltifatları karĢısında dayanma gücü gösteremeyen 

insanın kendi iradesidir.
816

  

Bu noktada Kur‘an, ―Kim Rahman‘ın Zikri‘ni görmezlikten gelirse, biz onun 

baĢına bir Ģeytan sararız. Artık o, onun ayrılmaz dostudur. ġüphesiz bu Ģeytanlar 

onları doğru yoldan saptırırlar. Onlar ise doğru yolda olduklarını sanırlar.‖
817

 ayetiyle 

insanın Ģeytana karĢı neden güçlü bir irade sergileyemediğini açıklamakta, bu 

nedenin, insanın iç dünyasındaki çeliĢkili eğilimle ilgili olduğuna dikkat 

çekmektedir. Ġnsanın iç dünyasındaki bu çeliĢkili eğilimi incelediğimizde görürüz ki, 

bunların iyi olan, yani Allah rızasına çeken kısmı, insanın fıtratına yüklenmiĢ 

bulunan din duygusundan ve ilahi ruhtan gelmektedir. Dolayısıyla insan, gördüğü 

eğitimin de yardımıyla iradesini kullanarak kendini bu çekime bıraktığı, ilahi mesajı 

rehber edindiği sürece nefsin ilahi ruha dönük yönü geliĢirken; kötüye, aĢağı varlık 

tabakalarına çeken güce teslim olduğu, ilahi mesaja kulaklarını tıkadığı sürece de, 

artık onun danıĢmanı kendine mahsus Ģeytan olmaktadır. ġeytan ise meleğin tersine, 

insanı Allah‘tan uzaklaĢtırmaya, beĢeri arzuların tutsağı haline getirmeye 

çalıĢmaktadır.
818

 Yani Allah‘ın, insandan düĢman olarak tanımasını ve ona karĢı 

savaĢmasını istediği Ģeytan,
819

 ne yazık ki tam tersine, Allah‘ın zikrine yüz çevirdiği 

için insanı etkisi altına almakta ve insanın kendisini dostu olarak görmesini 

sağlamaktadır.
820

 Ancak bu durum, onların karĢılıklı düĢmanlığının dostluğa 

dönüĢtüğü anlamına değil, sadece insanın düĢmanı tarafından kandırıldığı ve kendi 

önüne atılan tuzağa yakalandığı anlamına gelmektedir.
821

  Bunun için Kur‘an, sık sık, 

―Ģeytanın izinden gitmemek, onun adımlarını izlememek‖
822

 konusunda insanı 

uyarmakta ve kalbi Ģeytanın vesveselerinden korumanın yolunun da, ancak Allah‘ı 

anmak
823

  olduğunu hatırlatmaktadır.  

Netice itibariyle, insan, içinde taĢıdığı fıtri iyilik eğilimlerini güçlendirmek ve 

geliĢtirmek için kendisini Ģuurlu olarak Allah‘a yöneltip O‘nun yanında yer 

aldığında, Ģeytanın adımlarının nereye götürdüğünü görebilir
824

 ve artık onun hile ve 
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tuzaklarına, çirkin amelleri güzel göstermek için bulunduğu telkinlere aldanıp 

Allah‘ın dosdoğru yolundan ayrılmaz.  Ama eğer insan, kalbine, Allah‘ın zikrinden 

baĢka bir Ģey koyarsa, bu onun vesveseye maruz kalmasına ve böylece Ģeytanın 

isteğine uygun bir insan olmasına yol açar. Sonrasında ise Ģeytanın bu süslemelerine 

ve iltifatlarına kendini kaptırır ve sonuçta da bu halet-i ruhiye ile hakikat olan, 

faydalı neticeler veren ahireti ve yaratılıĢın yüksek gayelerini unutarak yaĢadığı an 

içerisinde kendini kaybeder.
825

 ĠĢte insanın bu durumuyla, kendisinde var olan kötü 

eğilimlerini kuvvetlendiren bir güç olmaktan baĢka bir Ģey olmayan Ģeytanın etkisi 

de birleĢince, insan artık, Ģeytanın bir dostu olarak onun izinden gitmekte ve Allah‘ı 

inkar yolunu seçmektedir.  

2.3.11. Körelme 

Körelme kelimesi, sözlükte ―körleĢmek, keskinliğini kaybetmek; sönmeye 

yüz tutmak; bir uzvun her hangi bir sebeple vazifesini yapmamaya baĢlaması, 

dumura uğraması; insanın kendisine verilen kabiliyetleri, güç ve imkanları 

kaybetmesi, değerini yitirmesi‖ gibi anlamlara gelmektedir.
826

 Bu kelime terim 

olarak ise, ―bireylerin baskı, kültürel asimilasyon veya kitle iletiĢim araçları yoluyla, 

davranıĢ, iliĢki ve değerlerle olan bağlantılarının kopması veya zayıflaması‖ olarak 

tanımlanmaktadır.
827

  

Körelme kavramı Kur‘an-ı Kerim‘de umy, ya’mehûn, gaflet, zeyğ, samem, 

bükm ve benzeri kavramlarla ifade edilmektedir.
828

  

Kur‘an‘da umy kelimesi ―görme kabiliyetinin ve basiretinin kaybedilmesi ya 

da olmaması‖ anlamına gelirken,
829

 ya’mehûn kelimesi ―kafa karıĢıklığından/ 

ĢaĢkınlıktan dolayı bir meselede tereddüt göstermek, körü körüne bocalamak‖ 

anlamına gelmektedir.
830

 Gaflet kelimesi ―bir Ģeyin gerekliliği ortada iken bunun 

idrak edilememesi‖
831

, ―yeterince dikkatli davranılmadığı için insana arız olan 

yanılgı hali‖ demektir.
832

 Zeyğ kelimesi ―gözün sapması, istikametten, doğruluktan 
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ya da doğru yoldan baĢka bir yöne, tarafa meyletmek, sapmak‖
833

; samem kelimesi 

―iĢitme duyusunu kaybetmek, hakka kulak vermemek, hakkı dinlememek ve hakkı 

kabul etmemek‖
834

; bukm kelimesi de ―doğuĢtan dilsiz olarak doğmak‖
835

  

anlamlarında kullanılmaktadır. Ayrıca ―görme, idrak etme, bir Ģeyin iç yüzüne vâkıf 

olma, sezgi‖ gibi anlamlara gelen basiret kelimesi de, Kur‘an-ı Kerim‘de olumsuzluk 

ekiyle beraber ―manevi körlük‖ anlamında kullanılmaktadır.
836 

 

Körelmenin değiĢik köklerden gelen yukarıdaki formlarını incelediğimizde, 

bu kavramların Kur‘an‘da genel olarak duyarsızlık, kör olma, karıĢtırma, kalp 

gözünün dumura uğraması ile hakikati seçememe anlamları taĢıdığını ve genelde 

kafir, müĢrik ve azgın kimselerin özellikleri olarak kullanıldığını görmekteyiz.
837 

Kur‘an; küfür, nifak, hırs, kin gibi olumsuz inanç ve duygular yüzünden kalp 

gözü körleĢmiĢ ve basîreti bağlanmıĢ kimseler hakkında ―körler‖
838

, ―kalpleri olup da 

bununla idrak edemeyenler‖
839

, ―bakar körler‖
840

 gibi tabirler kullanarak, inananları 

basîretli, inkârcıları ise kör saymaktadır.
841

 

Kur‘an‘da bu durumu dile getiren ayetlerden birinde ―Ġnkar edenleri imana 

çağıran (peygamber) ile inkar edenlerin durumu, bağırıp çağırmadan baĢka bir Ģey 

duymayan hayvanlara seslenen (çoban) ile hayvanların durumu gibidir. Onlar 

sağırdırlar, dilsizdirler, kördürler. Bundan dolayı anlamazlar.‖
842

 buyurulmaktadır. 

Bu ayet kafirlerin, Ġslami tebliğ ve davet karĢısındaki anlayıĢ kıtlığını ve 

duyarsızlıklarını dile getirmektedir. Nasıl ki hayvanlar, kendisine seslenen çobanın 

sesini duyduğu halde ne söylendiğini anlamıyorsa, kafir de kendisine açıklanan 

ayetleri duyduğu halde bunların içerdiği hakikatleri bir türlü anlamamakta, bu 

sebeple de inkarından vazgeçmemektedir.
843

 

Yine Kur‘an‘da, inanmayanların, kendilerinde ve çevrelerinde gördükleri 

iman iĢaretlerini, insanı Allah‘ın varlığına ve birliğine götüren bilgileri, duyarsız 
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tavırları nedeniyle inananlara göre farklı yorumladıkları için inkarlarında ısrar 

ettikleri, bu bakımdan onların duyu organlarının ve akıllarının, ebedi kurtuluĢları 

açısından bir iĢe yaramadığını belirtmek üzere,
844

 "Andolsun, size vermediğimiz 

imkan ve iktidarı onlara vermiĢtik. Kendilerine kulaklar, gözler ve kalpler vermiĢtik. 

Fakat kulakları, gözleri ve kalpleri kendilerine bir yarar sağlamadı. Çünkü Allah'ın 

ayetlerini inkar ediyorlardı. Alaya aldıkları Ģey onları kuĢattı.‖
845

 buyurularak Ad 

kavminin inkarı örnek gösterilmektedir.  

―ġüphesiz sen ölülere duyuramazsın. Arkalarına dönüp kaçarlarken sağırlara 

da çağrıyı duyuramazsın. Körleri sapıklıklarından vazgeçirip doğru yola 

getiremezsin. Ancak ayetlerimize inanıp da teslim olanlara duyurabilirsin.‖
846

 

ayetinde de hakkı duymayan kafirler/inanmayanlar, hak ayetlerinden hiç 

etkilenmedikleri için duygusuzluk yönünden ölülere benzetilmiĢlerdir. Nitekim 

derece derece sağırlar ve körler de öyledir.
847

 Çünkü duyularını ve aklını amaçlarına 

uygun olarak kullanmayanın, bunlardan yoksun olandan farkı yoktur.
848

 

―Sağırlara sen mi duyuracaksın; yahut körleri ve apaçık bir sapıklık içinde 

olanları sen mi doğru yola ileteceksin?‖
849

 ayetinde ise Allah‘ın mesajını görmezden 

gelen zalimlere hiçbir çağrının fayda vermeyeceği, çünkü onların ĢartlanmıĢlık 

sebebiyle doğruyu dinleme, görme ve doğru düĢünme kabiliyetlerini kaybetmiĢ 

kimseler olduğu anlatılmaktadır. 

Yukarıdaki ayetlerde geçen kalp, göz ve kulak kelimeleri, aslında duyma(his), 

algılama, düĢünme, kavrama, bilme gibi insanı bilgiye, tefekküre ve imana götüren 

temel insani yetenekleri ifade etmektedir.
850

 Ama inkar edenler, bu yeteneklerini 

kullanmadığından, Allah da onlardaki bu özellikleri yok hükmünde saymaktadır. O 

yüzden ―sağırlık‖ ve ―körlük‖ benzetmelerinin, Kur‘an‘ın, kafirlerin/inanmayanların 

ayırt edici vasıflarını anlatırken en sık kullandığı sıfatlar olduğu görülmektedir.
851 

 

Aslında Kur‘an bu ayetlerle, ―sağır‖ ve ―kör‖ gibi noksanlık atıflarını, maddi 

anlamlarının dıĢında, insanın hakikate karĢı duruĢundan yola çıkarak yeniden 
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tanımlamakta ve kendine has bir özürlü/sakat tasavvuru inĢa etmektedir.
852 

 

"Yeryüzünde gezip dolaĢmadılar mı ki, düĢünecek kalpleri, iĢitecek kulakları olsun? 

(DolaĢtılar, ama ibret almadılar). Çünkü gerçekte gözler değil, göğüslerdeki kalpler 

(kalp gözleri) kör olur.‖
853

 ayeti, aslında kafirlerin fiziksel bakımdan bir kusurlarının 

olmadığını; kusurlu olanın, onların göğüslerindeki kalpleri olduğunu ortaya 

koymaktadır.
854

 

Özürlülük algımızı yeniden inĢa eden Kur‘an, bu ayette düĢünme faaliyetini 

kalbe isnat/izafe ederek, ―akletme‖yi, kalbin bir iĢlevi olarak dile getirmekle,
855

 

bizim ―kör, sağır, dilsiz‖ dediklerimizin aslında vahye göre özürsüz olduğunu, asıl 

özürlülüğün akleden kalpte ortaya çıkan özür olduğunu vurgulamaktadır. Bu 

durumda aslında, hakkı duymayanlar sağır, hakkı görmeyenler kör, hakkı 

konuĢmayanlar dilsiz olmaktadır.
856

 

Yine baĢka bir ayette  "Andolsun biz, cinler ve insanlardan, kalpleri olup da 

bunlarla anlamayan, gözleri olup da bunlarla görmeyen, kulakları olup da bunlarla 

iĢitmeyen birçoklarını cehennem için var ettik. ĠĢte bunlar hayvanlar gibi, hatta daha 

da aĢağıdadırlar. ĠĢte bunlar gafillerin ta kendileridir.‖
857

 ifadesiyle insanların, mutlak 

ve nihai hakikatin kendisi olan Allah‘a karĢı ilgisiz ve duyarsız kalmalarının ve 

böylece bu durumun inançsızlıkla yani kendilerini Yaratanı tanı(ya)mamakla 

sonuçlanmasının nedeninin, Allah‘ın, kendilerine eğriyi doğruyu ayırsınlar diye 

verdiği aklı ve duyuları gereği gibi kullanmamaları olduğu belirtilmektedir.  

Bu ayette aklını ve duyularını gereği gibi kullanmayanlardan, onların 

hayvanlara benzediğinden ya da onlardan daha aĢağı olduklarından bahsedilirken, 

bunların ―gafil‖ kavramıyla nitelendirilmeleri, bu insanların tam anlamıyla 

kendilerine yabancılaĢtığını ifade etmektedir.
858

 Halbuki insan, doğuĢtan ―aĢkın bir 

Yaratıcı Varlık‖ı algılamaya ve kabul etmeye yatkın bir yapıda yani fıtratta 

yaratılmıĢtır. Kur‘an‘da, insanın yaratılıĢına yönelmesi gerektiğini bildiren,
859

 ayrıca 

bütün insanların, Allah‘ı Rab olarak kabul ettiklerini temsili bir Ģekilde anlatan
860
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ayetler ve meĢhur fıtrat hadisi,
861

 insanın yaratılıĢındaki yani özündeki bu saf ve 

temiz fıtratına dikkat çekmektedir.
862

 Böyle bir tabiatla yaratılan ve Allah‘ın elçileri 

tarafından da bu tabiatı güçlendirilip netleĢtirilmeye çalıĢılan insanların,
863

 aynı 

zamanda bu fıtratın gereğini yerine getirecek yeteneklerle de donatılmıĢ olmalarına 

rağmen, gerek kendi içlerindeki gerekse dıĢarıdaki apaçık ayetleri görmezden 

gelmeleri ya da birçok Ģekilde kendilerine seslenen ilahi vahyi duymamaları gaflet 

içinde olduklarının göstergesidir.
864

 Ġnsanın gaflet içinde olmasının nedeni de, 

fıtratında bulunan doğru çizgide yetiĢmesini engelleyecek olumsuz kuvvetlere maruz 

kalması ve bunların etkisine kendisini kaptırmasıdır. Bunun sonucunda da insan, 

yapmak üzere yaratıldığı iĢten, eĢyanın ve varlıkların hakikatini anlamaktan aciz 

kalmaktadır.   

Bu durumda bütün kötülükler, adaletsizlikler ve baĢkalarına verilen zararlar, 

özet olarak insanın ahlaki mahiyetinden olan her türlü kopma, aslında kiĢinin kendi 

kendisine yaptığı kötülükler olmaktadır.
865

 Bundan dolayı Kur‘an‘da, Allah‘ın 

insanların kalplerini mühürlemesinden, kulaklarına ağırlık koymasından, gözlerini 

hakikati görmeyecek Ģekilde körleĢtirmesinden, ayetlerinden uzaklaĢtırmasından, 

saptırmasından ve etraflarına bakıp tefekkür etmelerini engellemek için boyunlarına 

zincir vurulmasından
866

 bahsedilmektedir. 

Her ne kadar Allah‘ın ayetlerine inanmayanlar, "Kalplerimiz 

muhafazalıdır"
867

 diyerek inanmamalarına bu durumu gerekçe göstermeye çalıĢsalar 

da, Kur‘an, Allah‘ın keyfî olarak insanların kalplerini mühürlemediğini, aksine 

genellikle insanların kendi davranıĢlarından, yaptıkları kötülüklerden dolayı Allah‘ın 

böyle yaptığını belirtmek üzere ―Öyle değil! Ġnkarları sebebiyle Allah onları 

lânetlemiĢtir. Bu yüzden pek az iman ederler.‖
868

 diyerek ve buna benzer birçok 

ayetle
869

 bu duruma açıklık getirmektedir. Yine Kur‘an‘da ―Kim, kendisine hidayet 

(doğru yol) besbelli olduktan sonra peygambere karĢı çıkar, mü‘minlerin yolundan 
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baĢkasına uyarsa, onu yöneldiği yolda bırakırız ve cehenneme sokarız.‖
870

 ifadesiyle, 

insanın özgür iradesiyle tercih ettiği yöne döndürüleceği belirtilerek, bu durumun 

seçme özgürlüğünün sonucu olduğuna,
871

 dolayısıyla bir haksızlık durumunun söz 

konusu olmadığına vurgu yapılmaktadır.     

Bu durum hem kiĢiler hem de toplumlar için geçerlidir.
872

 ―ġüphesiz bir 

toplum, kendi durumunu değiĢtirmedikçe Allah onların durumunu değiĢtirmez.‖
873

 

ayeti, Allah‘ın nimetlerini insanlara vermesinin veya esirgemesinin ilahi adalet 

ilkesiyle çeliĢmeyen sebepleri olduğunu vurgulamaktadır. Eğer insanlar, Allah‘ın 

hoĢnut olmadığı bir Ģekilde değiĢir, öz değerlerine yabancılaĢır, kendilerine verilen 

imkan ve kabiliyetleri gerektiği yerde, gerektiği gibi kullanmaz, Ģımarır, nimetlerin 

Allah‘ın lütfuyla iliĢkisini unutur, bu durumu kendilerine mal eder; güç, servet, ilim, 

iktidar gibi ilahi nimetleri zulüm için kullanırsa, iĢte böyle değiĢen ve bozulan 

insanların elinden nimetin, onu veren Allah tarafından alınacağı ve yerine zıddının 

(felaket, mahrumiyet, sıkıntı) verileceği belirtilmektedir.
874

 Bu durum, adaletin bir 

gereğidir ve herkese kabiliyetlerini kullandığı ölçüde muamele edildiğini 

göstermektedir.  

Görüldüğü gibi gerek fert ve gerek toplum olarak insanlar, kendi iradeleriyle 

tercih ettikleri tutum ve eğilimlerinin bir sonucu olarak inanç, ahlak ve zihniyet 

bakımından değiĢmektedirler. Burada bir zorlama söz konusu değildir.
875

 Kalplerin 

mühürlenmesi hususunda, ayetlerin arkasındaki ilkeyi psikolojik bir kural olarak 

değerlendirecek olursak, Ģayet bir kimse bir defa iyi ya da kötü bir amel iĢlerse, bu 

tür davranıĢı tekrar iĢleme ihtimali artarken, onun tersi olan davranıĢı iĢleme ihtimali 

de ona orantılı olarak azalır.
876

 Dolayısıyla iyi iĢler veya kötü iĢlerin yapılması o 

kadar tekrar edilir ki, kiĢi için zıddını yapmak veya düĢünmek bile imkansız hale 

gelir; öyle ki insanlar eğer sürekli iyi iĢler yaparlarsa Ģeytanın bile kendilerine tesir 

edemeyeceği bir ruh haline sahip olurken,  sürekli kötülük iĢlerlerse de, onların 

kalpleri ―mühürlenir‖ ve gözleri ―körleĢtirilir.‖ O halde insan, Ģuurlu bir Ģekilde, 

kendine, doğru veya yanlıĢ yolu seçip o yolda ilerlemekte ve Allah sadece insanın 
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tercihi doğrultusunda gerçekleĢen hareketlerini değerlendirmektedir.
877

 Bu durumda 

gerçeği görememenin, doğru yolu bulamamanın sebebi olarak kalbin mühürlenmesi 

gösterilse bile, bu durumun mimarı da yine insanın kendisidir. Yani kalplerini 

mühürleten/mühürleyen bizzat insanların kendileridir. Öyleyse kalbin mühürlü 

olması, inançsızlık için bir sebep değil, asli tabiatına duyarsızlaĢmanın, körü körüne 

inançsızlıkta diretmenin ve inançsızlığa doğru giden yolda ilerlemenin nihai bir 

sonucudur. 

Netice olarak bir kimse yaratılıĢ özelliklerine aykırı hareket edip, yanlıĢ 

yolları tercih ettikçe bu durum, Kur‘an‘ın ifadesiyle, o kimsenin alçalmasına yol 

açmaktadır. Ġnsan alçaldığı zaman da, vicdanı donuklaĢmakta, duyarsızlaĢmakta ve 

artık kendisindeki gerçek ve yüksek mahiyetin sesini etkili bir Ģekilde duyamamakta, 

dinleyememekte hatta hakikatin kendisine devamlı hatırlatılmasından bile rahatsız 

olmaktadır. Hakikatin sesini dinlemeyi reddeden kiĢi, zamanla hakikati kavrama 

yeteneğini kaybederek Allah‘a inanmaya karĢı katı bir direniĢe geçmekte ve sonuçta 

körü körüne inançsızlığa saplanmaktadır.  
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SONUÇ 

 

Ġnsan hayatına yön verebilmek, ona doğru ve hak yolu göstermek için 

gönderilen ve birçok ayette kendisini ―yol gösterici‖ olarak tanımlayan Kur‘an-ı 

Kerim, tamamen insanı konu alan bir kitaptır. Göklerin, yerlerin ve dağların 

üstlenmekten çekindiği, yeryüzünü imar ve ıslah etme görevini üstlenen ve böylece 

Allah‘ın yeryüzündeki temsilcisi konumuna yükseltilen insan, Kur‘an‘da bütün 

yönleriyle ele alınmakta; insanın yaratılıĢ ve tabiatı, zaaf ve kabiliyetleri, taĢıdığı 

değer ve gayeleri üzerinde önemle durulmaktadır. Özellikle sağlıklı bir imana ve bu 

imana dayalı davranıĢ biçimine sahip olunması gerektiğini temel ilke olarak ele alan 

Kur‘an-ı Kerim, imanın oluĢumuna engel teĢkil eden ve inançsızlığa yol açan 

nedenleri ve bu nedenlerin birey üzerindeki etkilerini ayrıntılı bir Ģekilde ortaya 

koymaktadır. 

Kur‘an‘da, insanın akıl ve irade sahibi bir varlık olarak inanma ya da 

inanmama özgürlüğüne sahip olduğu belirtilmektedir. Zaten insanın yüklendiği 

emaneti anlamlı kılan, ona tanınan hürriyettir. Hür olması da, onun olumlu ve 

olumsuz bir takım güçlerle donatılmasını gerektirir ki, insanda bu iki zıt kutbun 

potansiyel olarak iç içe bulunması, onun yeryüzündeki sınavı açısından 

kaçınılmazdır. Böyle bir özellikle yaratılan insanın inancı ya da inançsızlığı tercih 

etmesi mümkündür.  

Ġnsanlık tarihini incelediğimizde, insanın bazen inanarak, bazen reddederek, 

bazen ilgi duyarak, bazen nefret ederek bir Ģekilde din ile iliĢki içerisinde olduğu 

görülmektedir. Bu durumda inançsızlık, tarih boyunca imanla birlikte, toplumlar 

arasında aynı paralellikte varlığını hissettiren önemli bir olgu olarak karĢımıza 

çıkmaktadır. Ġnsanın içinde bulunduğu en temel ve en kompleks hallerden biri olan 

iman gibi inançsızlık da, aynı psikolojik güçten kaynaklanmakta ve bir bütün olarak 

insan tabiatı, kendi inançsızlık tohumunu varlığında taĢımaktadır. Bundan dolayı, 

dini tutum ve davranıĢları canlandıran, imanın oluĢumunu sağlayan insani 
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güdülenmeler, Ģartlar oluĢtuğu takdirde, her an tam tersi bir yönde inançsızlık haline 

dönmeye hazır bir Ģekilde karĢımızda durmaktadır.  

Ġmana göre inançsızlık hali, doğuĢtan olmayıp daha sonra birtakım nedenlerle 

ortaya çıkan bir durumdur. Çünkü insanın tabii yapısı, inanan bir varlık olduğunu 

göstermektedir. YaratılıĢtan her insanın özüne yerleĢtirilen yaratanını tanıma eğilimi, 

Kur‘an‘da fıtrat kavramıyla ifade edilirken, son yıllarda yapılan araĢtırmalar da, 

gerek insan biyolojisi ve gerekse insan psikolojisinin bir imana ihtiyaç duyduğu 

yönündeki tespitleriyle fıtrat kavramını doğrular niteliktedir. Bu durumda insanı 

imana yönelten böyle bir iç dinamik yanında, tabii yapısına etki eden bir takım 

faktörlerin etkisiyle insan inançsızlığa da yönelebilmektedir.   

Ġnançsızlık kavramı, bir tanım çerçevesine sığdırılamayacak kadar geniĢ bir 

anlam yelpazesine sahiptir. Hidayet ve nurun tek olmasına rağmen, dalalet ve 

karanlık çeĢit çeĢittir. Kendi içinde birtakım farklılıklar göstermekle beraber, 

neticede Kur‘an‘a göre ―Allah‘a iman‖ dıĢındaki her türlü inanç biçimi, imanın 

karĢısında yer almakta ve  ―inançsızlık‖ olarak nitelendirilmektedir. Zaten insan, 

inanan tabiatı gereği bir Ģeylere iman edebilmektedir. Dolayısıyla insanı farklı kılan 

nokta inanıp inanmama değil, neye inandığıdır. O zaman insanın bu tabiatının 

Hakk‘a yönelik olarak kanalize edilmesi önem kazanmaktadır ki, Kur‘an‘ın ―iman‖ 

kavramıyla kastettiği de budur.  Bu nedenle hem düĢünce tarihinde hem de Kur‘an 

terminolojisinde inançsızlık kavramı farklı boyutlarda ele alınmıĢ, inançsızlığın 

birçok çeĢidi ortaya konulmuĢtur. Tarihi seyri içerisinde inançsızlığın Allah‘ı inkar, 

birliğini inkar, dini inkar, peygamberi inkar, ahireti inkar gibi çeĢitli Ģekillerde 

tezahür ettiği görülmektedir. Felsefi olarak temelde, ―bir Tanrı‘nın varlığını 

reddetmek, bu yönde bir inanca sahip olmamak‖ anlamındaki inançsızlık durumu 

ateizm kavramıyla isimlendirilirken, teizme karĢı yaptıkları Ģiddetli eleĢtirilerin 

zaman zaman ateizme zemin hazırlaması, hatta ateizme kayması nedeniyle deizm, 

panteizm, agnostisizm gibi felsefi anlayıĢların da -yüklendikleri anlamlara göre- 

ateizm içerisinde değerlendirildiği görülmektedir. Aynı Ģekilde Kur‘an literatüründe 

de inançsızlık kavramı, ―bütün menfi tavırları kapsayan, her türlü dini-ahlaki 

yozlaĢmanın kendisiyle irtibatı olan odak bir kavram‖ olması dolayısıyla genel 

olarak küfür kelimesiyle nitelendirilmekle beraber; şirk, tekzib, inkar, cuhud, nifak, 

ilhad, nankörlük ve fısk gibi kavramlar da, en azından Allah‘ın bir vasfını inkara 

vardığından inançsızlık çerçevesinde kullanılmaktadır.  
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Birçok Ģekilde karĢımıza çıkan, dini inanç kadar çeĢitli olan inançsızlığın 

nedenlerini incelediğimizde, inançsızlığın sadece birkaç sebebi değil, aksine her 

toplum, tarih, coğrafya, grup hatta ferde göre değiĢebilen pek çok sebebi olduğu 

görülmektedir. Çünkü insanın; biyolojik, psiko-sosyolojik ve kültürel özelliklere 

sahip bir varlık olması nedeniyle davranıĢları oldukça karmaĢık, çok yönlü ve değiĢik 

süreçler tarafından belirlenmekte ve bu yüzden inançsızlığa yönelmesinde birçok 

etken iç içe bulunmaktadır. Zamanın akıĢı içinde birbirine ters düĢen çok çeĢitli 

felsefi, ideolojik ya da dine karĢı aĢırı tenkitlerle oluĢan düĢünceler ve birtakım 

psiko-sosyal faktörler sonucunda insanlar arasında inançsızlığa yönelenler 

olabilmektedir.  

Ġnsanların inançsızlığa yönelmesine yol açan felsefi nedenlere genel olarak 

baktığımızda, ateizmin ortaya koyduğu teorilerin genelde Hristiyanlığın ve bu dinin 

oluĢturduğu Batı kültürünün neden olduğu tepkisel hareketler olduğunu görmekteyiz. 

Aslında her devirde ateizmin, marjinal grupların savunduğu bir düĢünce iken, 

Rönesans sonrasında hızla geliĢerek modern dönemde geniĢ kitlelerin benimsediği 

bir düĢünce ve yaĢam biçimi haline gelmesinin çok çeĢitli sebepleri olabileceği gibi, 

bu sebeplerin temelinde bizatihi ateizmin kendi gücü değil, din adına sergilenen 

bilgisizlik, tutarsızlık, ikiyüzlülük ve gayri insani tavırların yattığı görülmektedir.   

Ġnançsızlığın psiko-sosyal nedenleri arasında ise, ölçüsüz bir gurur ve 

büyüklenme içerisinde kendinin yeterli olduğunu düĢünmek; dini değerlerin insanı 

bağımlı kıldığını ve özgürce davranmayı sınırladığını düĢünen insanın bağımsızlık 

arzusu; istek ve arzuların gerçekleĢmemesi sonucu oluĢan hayal kırıklığı; teistik iddia 

ve argümanların mutlak iyi, her Ģeye gücü yeten, her Ģeyi bilen, hikmet sahibi ve 

yarattıklarına inayeti olan bir Yaratıcı tanıtmasına rağmen evrende çeĢitli tarzlarda 

ortaya çıkan kötülükler; bireyin birinci derecede sosyalleĢmesini gerçekleĢtirdiği, 

bütün değerlerle birlikte dini değerleri de ilk olarak kazandığı yer olan aile ortamı; 

bireyin davranıĢları üzerinde belli oranda etkide bulunan sosyal çevre; sanal bir 

gerçeklik üzerinden kurgusal bir dünya görüntüsü sunan kitle iletiĢim araçları; dünya 

malının aldatıcılığına kapılmaya yol açan sosyo-ekonomik sebepler gösterilebilir.   

Gerek felsefi gerekse psiko-sosyal açıdan nedenlerini genel olarak ortaya 

koymaya çalıĢtığımız inançsızlık olayını bir hastalık olarak değerlendiren Kur‘an, bu 

hastalığın teĢhis edilmesine ve hastalığa neden olan etkenlerin ortaya çıkmasına 

büyük önem vermekte, insanları inkara sevk eden faktörlere sık sık ve detaylıca yer 
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vermektedir. Kur‘an‘da insanları inançsızlığa yönelten birçok nedenden 

bahsedilmekle birlikte temelde inançsızlık nedenleri olarak kibir, heva, haset, inat, 

nankörlük, atalar kültü, dünya sevgisi, aklı kullanmamak, korku, Ģeytanın etkisi ve 

körelme gibi konular üzerinde yoğunlaĢmaktadır. 

Kur‘an‘daki inançsızlık nedenlerini incelediğimizde, insanın nasıl 

inançsızlığa düĢtüğü çarpıcı ayetlerle gözler önüne serilmektedir. Kur‘an‘a göre bu 

nedenlerin en önemlilerinden biri, kibirdir. Kibirlenen, ölçüsüz bir gurur ve 

büyüklenme içerisinde kendini kendine dayatan, kendi gücüne sonsuz güvenen insan, 

kendi üzerinde hakim ve otorite bir Yaratıcıyı inkar ederek kendisini O‘nun yerine 

koymakta ve adeta kendini ilahlaĢtırmaktadır. Hevaya uyma ve ona bağlılık da her 

istediğini elde etmeyi, arzuları önünde hiçbir engel tanımamayı dile getirir ki,  bu da 

Allah‘ı bırakıp hevayı putlaĢtırmak demektir. Bir nimetin, onu hak eden kimsenin 

elinden gitmesini temenni etmek anlamına gelen haset duygusu ise, kontrol altına 

alınamadığında, her konuda yeterli olma ve bütün üstün özelliklere sadece kendisinin 

sahip olması arzusu içerisinde insanı inançsızlığa düĢürebilmektedir. Ayrıca kiĢinin 

bir görüĢ, inanç ve davranıĢı doğru olduğunu bilmesine rağmen reddetmesi, aykırı 

davranmakta direnmesi anlamındaki inatlaĢma da insanları bile bile inkara 

götürmektedir. Bir baĢka neden olarak gösterilen, nimetin gerçek sahibini bildiği 

halde bilmezlikten gelmek, Ģükretmemek anlamında kullanılan nankörlük ise, 

Kur‘an‘da imanın karĢıtı olarak kullanılan ―küfr‖ kelimesinin orijinal anlamının 

merkezinde yer almakta ve ―mutlak hakikatin örtülmesi‖ anlamındaki küfre 

(inançsızlığa) yol açan esas sebep olarak karĢımıza çıkmaktadır. GeçmiĢi hiçbir 

tenkide tabi tutmadan taklit etmek ve içinde bulunulan toplumun değerlerine bağlılık 

nedeniyle bu inançları değiĢtirmek istememekte direnmek anlamına gelen atalar 

kültü inancı da Kur‘an‘da üzerinde durulan sebeplerdendir. Bu inanç, insanların 

doğru da olsa, alıĢtıkları ve beğendiklerine ters düĢen mesajlara sıcak 

bakmamalarına, atalarından devraldıkları gelenek ve görenekleri körü körüne 

izlemelerine ve bu nedenle hakikate karĢı çıkmalarına yol açmaktadır. Ayrıca hemen 

hemen birçok nedenin içinde yer alan dünya sevgisi de inançsızlığa yol açan önemli 

faktörlerdendir.  Ġnsanın yararlandığı ve kendisiyle meĢgul olduğu nesneler olarak 

tanımlanan dünya hayatını tercih etmek ve sınırlarına riayet etmeden aĢırı derecede 

dünya sevgisine kapılmak, hakikatte en çok sevilmeye layık olan Allah‘a yönelmeyi 

engelleyerek, insanı inançsızlığa doğru götürmektedir. Yine Kur‘an‘da üzerinde çok 
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durulan ve her türlü inançsızlığın temelde ona dayandığı bir baĢka neden olarak da 

aklı kullanmamak gösterilmektedir.  Kur‘an‘da, ―akletme‖ yani aklını kullanarak 

doğru düĢünme anlamında geçen, ilahi hakikatleri anlama ve eĢyanın sırlarını 

çözmeye yarayan bir yetenek olduğu bildirilen aklın, Kur‘an‘ın tavsiye ettiği ve 

onayladığı imanın oluĢumu ve devamında her zaman belli bir rolü olduğundan, 

insanın aklını kullanmaması da, gerçek yaratıcıyı tanıyamamasıyla 

sonuçlanmaktadır. Ġnsanlar bazen de hak olan mesajı fark etmiĢ olmakla birlikte,  ya 

can ve mal korkusundan, ya kendileriyle mensup oldukları çevrenin arasının 

açılacağından veya toplum içinde itibarsızlaĢtırılmaktan çekindikleri için, ya da alaya 

alınma ve kınanma endiĢesi içerisinde Allah‘a iman etmeye cesaret 

edememektedirler. Yine inançsızlığa yol açan bir baĢka neden de, insandaki bütün 

kötü duyguların kaynağı olan Ģeytandır.  Kur‘an‘da insanın apaçık düĢmanı olarak 

tanımlanan ve insanlar üzerinde, aslında onların iradelerini ortadan kaldırabilecek bir 

güce sahip olmadığı belirtilen Ģeytan, insanı vesvese yoluyla yanlıĢ yollara sevk 

etmektedir. ġeytanın vesveseleri karĢısında dayanma gücü gösteremeyen ve onun 

telkinlerine açık hale gelen insan, sürekli Ģeytanın izinden gitmekte ve bunun 

sonucunda da Ģeytanın istediği gibi Allah‘ı inkar yolunu seçmektedir. Bütün bu 

sebeplerin insanı sürüklediği son nokta körelme ve duyarsızlaĢmadır. Kur‘an‘da, 

aklını ve duyularını gereği gibi kullanmayan, yaratılıĢ özelliklerine uygun hareket 

etmeyip sürekli yanlıĢ yolları tercih eden, kötü duyguların esiri olan insanların bir 

süre sonra vicdanının donuklaĢtığı, duyarsızlaĢtığı ve hatta hakikatin kendisine 

hatırlatılmasından bile rahatsız olacak hale geldiği ifade edilmektedir. Bu durumda 

da insan, zamanla hakikati kavrama yeteneğini kaybederek Allah‘a inanmaya karĢı 

katı bir direniĢe geçmekte ve sonuçta körü körüne inançsızlığa doğru 

sürüklenmektedir.        

Ġnançsızlığa neden olan bu faktörleri, kesin çizgilerle birbirinden ayırmak pek 

kolay değildir ve bunların yoğunluğu kiĢiden kiĢiye farklılık gösterir. Ġnançsızlık 

nedenlerinden biri, bir toplulukta daha bariz görünürken, diğer bir toplulukta daha az 

gözlenebilir veya farklı bir neden ortaya çıkabilir ya da birkaç neden bir arada 

bulunabilir. Fakat neticede bu toplulukların tümü müĢterek bir nokta olan ―Kur‘an‘a 

göre inkar‖ çerçevesinde birleĢmektedirler. Zaten Kur‘an-ı Kerim, inançsızlık 

meselesini sadece mutlak inkar Ģeklinde ele almamıĢ, Allah‘ın varlığını inkar 

edenlerin tezlerini çürüten kanıtlar ortaya koyduğu gibi, insanların –ne kadar 
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inanmıyor görünseler de- sıkıntı anında Allah‘a sığındıkları gerçeğinden hareketle,  

putperestlik ve Ģirk gibi yanlıĢ inanç biçimleri üzerinde daha fazla durarak insanları 

doğru bir imana yöneltmeye çalıĢmıĢtır. Her fırsatta insanın dikkatini kendi nefsine, 

yaratılıĢına ve kainata çekmiĢ, bütün bunların insanı Allah‘ın varlığına inanmaya 

götüren birer yol olduğunu vurgulamıĢ, insanın aklını kullanmasını ve gerek kendi 

içindeki gerekse kendi dıĢındaki bu ayetler karĢısında gözlerini açmasını tavsiye 

etmiĢtir. 

Sonuç olarak Kur‘an‘da inançsızlığa yol açan faktörler olarak gösterilen 

bütün bu sebepler, insanların iman etmesine engel teĢkil ettiği gibi aynı zamanda 

iman etmiĢ insanlar için de her zaman potansiyel bir tehlike arz etmektedir. 

Kur‘an‘ın hastalık olarak değerlendirdiği inançsızlık meselesi, temelde üzerinde 

durduğumuz bu sebeplerden kaynaklanmakla beraber, bunların dıĢında baĢka 

nedenlere bağlı olarak da geliĢebilmektedir. Bu hastalık sebepleri, insan üzerinde 

hakimiyet kurarak, hayata anlam veren dini inanç ve değerlerin zayıflamasına veya 

yok olmasına ve böylece benliği son derece güçsüzleĢen günümüz insanının duygu 

ve düĢünce dünyasında tamiri mümkün olmayan bir çok tahribata yol açmaktadır. Bu 

çalıĢmada ele alınan temel sebepler, imanın, çok farklı ve karmaĢık süreçlerle 

kazanılıp kaybedildiğini göstermekte ve bu yönüyle inançsızlık konusunun bütün 

insanlık için arz ettiği önemi ortaya koymaktadır. Bu nedenle insanlığın anlam 

arayıĢının önündeki en büyük engel olan inançsızlık meselesinin daha iyi 

anlaĢılmasına ve bu konu üzerinde çok yönlü araĢtırmalara ihtiyaç duyulmaktadır. 
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