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ÖZ 

 

İTİRAZLARI VE BUNLARA VERİLEN CEVAPLAR 

AÇISINDAN KUR’AN’DA MÜŞRİKLER 

 

İSMAİL KILIÇ 

 

Bu çalışmada müşriklerin Kur’an’da yer alan itirazları, yine Kur’an’da 

bunlara verilen cevaplarla birlikte grup temelinde değerlendirilmiştir. Bu incelemede 

analiz ve sentez metodu ile konulu tefsir yöntemi esas alınmıştır.  

Çalışma, giriş ve sonuç kısmı ile birlikte altı bölümden oluşmaktadır. Girişte 

araştırmanın önemi, kapsamı, yöntemi belirlenmeye çalışılmış, kaynaklar ve konu ile 

ilgili çalışmaların değerlendirilmesi yapılmıştır. Birinci bölümde çalışmanın temel 

kavramları olan şirk ve müşrik kavramları incelenmiş, vahyin nüzul ortamı ve Mekke 

müşrikleri hakkında genel bilgi verilmiştir. İkinci bölümde müşriklerin tevhide 

itirazları ve bunlara verilen cevaplar ele alınarak onların tevhid karşısındaki 

konumları ve şirkin hak olduğu yönündeki açıklamaları değerlendirilmiştir. Üçüncü 

bölümde nübüvvet ile Kur’an’a itirazları ve bunlara verilen cevaplar incelenerek 

peygamberin peygamberlik vasfı taşımadığı, Allah’tan getirdiklerinin ilahî olmadığı 

ve kötü niyetli olduğu iddiaları üzerinde durulmuştur. Dördüncü bölümde 

müşriklerin ahirete itirazları ve bunlara verilen cevaplar değerlendirmeye alınarak 

dünyada ceza ve ödülün verildiği, yeniden dirilişin imkânsız olduğu ve Kur’an’ın 

ahiretle ilgili haberlerinin gerçeği yansıtmadığı iddiaları incelenmiştir. 

Sonuç kısmında ise tezimiz boyunca ele aldığımız konular çerçevesinde 

müşriklerin vasıfları hatırlatılmış, müşriklerin genel olarak kendi kurguları 

doğrultusunda tutarlı ve güçlü inanç ve düşüncelere sahip oldukları sonucuna 

varılmıştır. 

Anahtar Kelimeler: Kur’an, şirk, müşrikler, itirazlar, cevaplar, tevhid, 

nübüvvet, ahiret. 
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ABSTRACT 

 

A STUDY ON POLYTHEISTS WITH REGARDS TO THEIR 

OBJECTIONS AND ON THE ANSWERS TO THESE 

OBJECTIONS IN QUR’AN 

 

ISMAIL KILIC 
 

In this research, polytheists’ rejections takes place in Qur’an is evaluated on 

the basis of group together with answers given in Qur’an. In this research, topic 

based interpretation and analyze and synthesis method are used. 

The study consists of six parts including the introduction and conclusion 

parts. The importance of the study, the scope and methods of the research are 

determined, sources and studies about the issue are evaluated in the introduction part 

of the research. In the first part, the concepts of polytheism and polytheist, which are 

the basic terms of this study, are examined; general information was given about the 

setting of the revelation and the Mecca polytheists. In the second part, the attitudes of 

polytheists toward monotheism and their explanations about the right of polytheism 

are evaluated by considering their rejections of monotheism and the answers given to 

them. In the third part, their objections to Qur’an and prophethood and answers to 

these objections are examined and their claims, such as that the prophet is malicious 

and does not show prophetic characteristics, and that the things he brings from Allah 

are not divine, are also studied. In the fourth part, claims of polytheists, as being 

rewarded and punished in the mortal world, impossibility of resurrection, unrealistic 

messages of Qur’an about afterlife are examined by evaluating polytheists’ rejections 

of the afterlife and the answers given to them. 

In the conclusion part, characteristics of polytheists` are reminded and 

reflected upon within the frame of the issues that we have studied throughout this 

research, and it is concluded that polytheists generally have consistent and strong 

beliefs and thoughts in line of their own fiction. 

Key words: Qur’an, Polytheism, Polytheists, Rejections, Answers, 

Monotheism, Prophet Hood, Afterlife. 
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ÖNSÖZ 
 

 İnsanı yaratan ve Kur’an-ı Kerim’i ona rehber olarak gönderen 

Allah’a hamd olsun. Bu rehberi insanlara tebliğ edip bizzat yaşayarak onlara 

mükemmel örnek olan Hz. Muhammed (s.a.v)’e salât ve selam olsun. 

 Kur’an-ı Kerim’de Allah’ın, tüm peygamberlere kendisinden başka ilah 

olmadığını ve insanların kulluk görevlerini sadece Allah’a yapmaları gerektiğini 

vahyettiği bildirilmiştir. Dolayısıyla bütün peygamberler insanlara tevhid inancını 

tebliğ etmişlerdir. Allah’ın vahiy yoluyla bildirdiği hak dinin özünü bu inanç 

oluşturmaktadır.  

 Peygamberler insanlara dini tebliğ ederlerken kendilerine itirazlarda bulunan 

müşrik topluluklarla karşılaşmışlar ve onlarla mücadele etmişlerdir. Kur’an-ı Kerim 

nâzil olduğu dönemde muhataplarının itirazlarını kendi üslubu içinde nakledip onlara 

cevap verirken önceki peygamberlere yapılan benzer itirazları ve onlara verilen 

cevapları da bildirmiştir. Bu durum, müşriklerin her dönem belli başlı özellikleriyle 

var olduklarını göstermektedir. Kur’an’ın itirazlara nasıl cevap verdiğinin tespiti 

yanında itirazlar ile cevapların birlikte değerlendirilerek müşriklerin genel olarak 

nasıl bir zihniyete sahip olduklarını ortaya koymak da önemlidir.   

 “İtirazları ve Bunlara Verilen Cevaplar Açısından Kur’an’da Müşrikler” adını 

verdiğimiz bu çalışmamızda hak dini kabul etmeyip çeşitli itirazlarda bulunan ve 

çoğunlukla toplumsal piramidin üst tabakasında sayılan müşriklerin Kur’an’da yer 

alan itirazlarını ve Kur’an’ın onlara verdiği cevapları inceledik. Bu açıdan 

müşriklerin zihniyetlerinin analizini yaparak Kur’an’ın daha iyi anlaşılmasına katkı 

sağlamayı, Müslümanların şirkten korunmalarına ve müşrik muhatapların daha iyi 

tanınmalarına vesile olmayı amaçladık. 

  İnsan, hayatını sürdürebilmek için doğal ve sosyal çevreye uyum sağlamaya 

çalışan bir varlıktır. İnsanlar genellikle gruplar içinde yaşarlar. Sosyal hayatta 

toplumun kendisi sosyal bir grup olup bu büyük grubun içinde birçok alt grup yer 

almaktadır. Fertlerin inanç, tutum ve davranışlarını anlayabilmek için, içinde 

bulunduğu grubu tanımak gerekir. Çünkü kişi mensup olduğu gruptan bağımsız 

değildir ve bir grupta bazı farklılıklar olmakla beraber bireyler benzer inanç, tutum 
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ve davranışlara sahiplerdir. Bu nedenle çalışmamızın konusunu grup temelinde ele 

aldık. 

 Çalışmamızı giriş ve sonuç kısmı ile birlikte altı bölümden oluşturduk. Girişte 

araştırmanın amacını, önemini ve kapsamını etraflıca ele aldık. Ayrıca burada, tezin 

hazırlanmasında izlenen metot, başvurulan kaynaklar ve konu ile ilgili çalışmalar 

hakkında bilgi verdik. Birinci bölümde şirk ve müşrik kavramlarını inceledik. Ayrıca 

bu bölümde vahyin nüzul ortamı ile Mekke müşrikleri hakkında genel bilgi verdik ve 

kısaca değerlendirmelerde bulunduk. İkinci bölümde tevhid, üçüncü bölümde 

nübüvvet ile Kur’an, dördüncü bölümde de ahiret konusunda müşriklerin itirazlarını 

ve bunlara verilen cevapları inceledik. Sonuç kısmında ise, müşrikleri bu açıdan 

tanıtmaya çalıştık. 

 Çalışmanın konusunun plan ve sınırlarını belirleme aşamasında zorluk 

yaşadık. Bu aşamada önerilerde bulunan ve yardımlarını esirgemeyen muhterem 

hocalarım Prof. Dr. İlyas Çelebi’ye, Prof. Dr. Muhsin Demirci’ye, Prof. Dr. Sadık 

KILIÇ’a ve Prof. Dr. Süleyman Ateş’e teşekkürlerimi sunarım. 

  Çalışmalarım süresince tavsiyelerde bulunan ve görüşleriyle yol gösteren 

danışmanım Prof. Dr. Hidâyet Aydar hocama, tez izleme komitesinde görev alan ve 

değerli fikirlerinden istifade ettiğim merhum Prof. Dr. Mevlüt Güngör hocama, onun 

vefatından sonra komitede yer alan ve yönlendirmeleriyle tezin şekillenmesine büyük 

katkı sağlayan Prof. Dr. Yaşar Düzenli hocama, konunun belirlenmesinden itibaren 

çalışmalarımla yakından ilgilenen Prof. Dr. Ömer Çelik hocama, çalışmamı baştan 

sona okuyarak gerekli düzeltmeler yapmamda bana yardımcı olan değerli 

arkadaşlarım Yard. Doç. Dr. Yakup BIYIKOĞLU’na ve Yard. Doç. Dr. Ahmet 

Ekşi’ye, çalışmalarımı büyük oranda yürüttüğüm yer olan İSAM’ın yetkilileri ile 

çalışanlarına ve çalışmamda emeği geçen herkese teşekkür ederim. Ayrıca, çalışmam 

boyunca sıkıntılara göğüs geren ve fedakârlıktan kaçınmayan eşime ve çocuklarıma 

teşekkürü bir borç bilirim. 

 

                İsmail KILIÇ 

 

 

 

 



 

 

 

 

vii 

İÇİNDEKİLER 

 

ÖZ ............................................................................................................................... iii 

ABSTRACT ............................................................................................................... iv 

ÖNSÖZ ........................................................................................................................ v 

KISALTMALAR LİSTESİ ...................................................................................... ix 

GİRİŞ .......................................................................................................................... 1 

1. Araştırmanın Amacı ve Önemi ............................................................................ 1 

III. Araştırmanın Metodu ......................................................................................... 6 

II. Kaynakların ve Konu İle İlgili Yapılmış Çalışmaların Değerlendirilmesi.......... 9 

IV. Araştırmanın Kapsamı ve Sınırlılıklar ............................................................. 13 

BİRİNCİ BÖLÜM 

KAVRAMSAL ÇERÇEVE 

I. Şirk ve Müşrik Kavramları ................................................................................. 16 

A) Şirkin Sözlük ve Terim Anlamı .................................................................... 16 

B) Şirkin Küfürle İlişkisi .................................................................................... 17 

C) Şirk ve Müşrik Kavramlarının Kapsamı ....................................................... 20 

II. Genel Olarak Vahyin Nüzul Ortamı ve Mekke Müşrikleri ............................... 27 

A) Siyasal, Sosyal ve Dinî Yapı ......................................................................... 27 

1. Mekke’nin Yönetimi ve Dâru’n-Nedve ..................................................... 27 

2. Kabilecilik .................................................................................................. 29 

3. Sosyal Sınıflar ve Dinî Yapı ...................................................................... 31 

B) Mekke ve Civarında Dinî Hayat ................................................................... 33 

İKİNCİ BÖLÜM 

MÜŞRİKLERİN TEVHİDE İTİRAZLARI VE BUNLARA VERİLEN 

CEVAPLAR 

I. Tevhidin Batıl Olduğu Düşüncesi ...................................................................... 49 

II.  Şirkin Hak Olduğu Düşüncesi .......................................................................... 56 

A) Putların Şefaatçi Olduğu Zannı ..................................................................... 56 

B) Mal ve Evlatla Dinlerinin Onaylandığı İnancı .............................................. 70 

C) Ataların Müşrik Olması ................................................................................ 86 

D) Kader Anlayışı ............................................................................................ 101 

III. Tevhidin Kabulü Halinde Sürgün Edilme Korkusu ....................................... 106 

 



 

 

 

 

viii 

ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

MÜŞRİKLERİN NÜBÜVVET İLE KUR’AN’A İTİRAZLARI VE BUNLARA 

VERİLEN CEVAPLAR 

I. Peygamberin Peygamberlik Vasfı Taşımadığı İddiası ..................................... 116 

A) Peygamberin Melek Olmaması ................................................................... 116 

B) İnsandan Peygamber Olabileceğine Dair Yeterli Kanıt Olmadığı İddiası .. 130 

1. Allah’ın Peygamberi Doğrudan Tasdik Etmemesi .................................. 130 

2. Şahit ve Yardımcı Olarak Melek İndirilmemesi ...................................... 137 

3. Bekledikleri Mucizelerin Gelmemesi ...................................................... 144 

4. Peygamberin Saltanat Sahibi ve Zengin Olmaması ................................. 172 

II. Peygamberin Getirdiklerinin Allah Katından Olmadığı İddiası...................... 182 

A) Allah’tan Başkası Tarafından Öğretildiği İddiası ....................................... 183 

B) “Mecnûn” İddiası ........................................................................................ 190 

C) “Sihir” ve “Sihirbaz” İddiaları .................................................................... 209 

D) “Şiir” ve “Şair” – “Kehanet” ve “Kâhin” İddiaları ..................................... 234 

E) Kur’an’ın “Öncekilerin Masalları” Olduğu İddiası ..................................... 254 

F) “İftira” ve “Müfteri” İddiaları...................................................................... 276 

G) Vahyin İsteklerine Uygun Olmaması.......................................................... 295 

H) Kur’an’ın Bir Defada ve Gökten Bir Kitap Halinde İnmemesi .................. 300 

III. Peygamberin Dinlerini Değiştirmek ve İktidar Olmak İstediği İddiası ......... 315 

DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

MÜŞRİKLERİN AHİRETE İTİRAZLARI VE BUNLARA VERİLEN 

CEVAPLAR 

I. Ceza ve Ödülün Dünyada Verildiği İnancı ....................................................... 336 

II. Yeniden Dirilişin Olmayacağı İddiası ............................................................. 344 

A) Allah’ın Yeniden Diriltmeyeceği İddiası .................................................... 345 

B) Bedenin Toprağa Dönüşmesi ...................................................................... 376 

C) İlâhî Azabın ve Yeniden Dirilişin Müşahede Edilmemiş Olması ............... 401 

III. Ahiret Haberlerinin Hakikat Olmadığı İddiası............................................... 411 

A) Ahiret Haberlerinin “Öncekilerin Masalları” Olduğu İddiası ..................... 411 

B) Ahiret Haberlerinin “Sihir” Olduğu İddiası ................................................ 418 

SONUÇ .................................................................................................................... 427 

BİBLİYOGRAFYA ............................................................................................... 438 

ÖZGEÇMİŞ ............................................................................................................ 457 

 



 

 

 

 

ix 

KISALTMALAR LİSTESİ 
 

 

a.s.  : Aleyhisselam 

b.  : Bin/ibn (oğlu)        

Bkz./bkz. : Bakınız 

bs.  : Basım 

c.  : Cilt numarası 

Çev.   : Çeviren 

D. İ. A. : Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi  

Edit.  : Editör/Yayına Hazırlayan/Neşreden 

h.  : Hicrî 

h. ö.  : Hicretten önce 

Hz.  : Hazreti 

s.  : Sayfa numarası 

s.a.v.  : Sallahu aleyhi ve sellem 

Sad.  : Sadeleştiren 

t.y.  : Basım tarihi yok 

Tahk.  : Tahkik 

v.  : Vefat tarihi 

vb.   : Ve benzeri 

v.d.  : Ve diğerleri 

y.y.  : Yayın yeri /yayınevi yok 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 

 

 

 

1 

GİRİŞ 
 

1. Araştırmanın Amacı ve Önemi 
 

Peygamberler getirmiş oldukları ilâhi mesajı insanlara ileterek onların iman 

edip sâlih amel işlemeleri için çaba gösterirlerken insanların dirençleriyle 

karşılaşmışlardır. İnsanların birçoğu kendi inançlarının doğru olduğunu öne sürerek 

peygamberlere ve onların getirdiği mesajlara çeşitli itirazlarda bulunmuşlardır. 23 yıl 

boyunca yaşanan olaylar üzerinden tüm insanlara mesajlar veren Kur’an, onların 

itirazlarını nakletmiş ve bu itirazlara cevap vermiştir. 

Kur’an’da geniş yer tutan bu konu ile ilgili bazı çalışmalar yapılmıştır. 

Ancak, bu çalışmalarda konunun farklı yönleri ele alınmıştır. Ayrıca bu çalışmalarda 

zihniyet analizi açısından yeterli bir değerlendirme yapılmamıştır. Bu konuda yapılan 

çalışmalarda müşriklerin tutarsız itirazlarda bulundukları, bu itirazları müşriklerin 

iman etmemek için bahane olarak ileri sürdükleri, karşı çıkmaları sonucu 

“sünnetullah” gereği cezalandırıldıkları ve verilen cevapların hem onların yolundan 

gidenlere hem de müminlere ders olduğu vurgulanmıştır.  

Çalışmamızda müşriklerin birbirlerinden bağımsız bireyler olmadıklarını 

ortaya koyarak onlar hakkında kapsamlı bir zihniyet analizi yapılacaktır. Zira insan 

sosyal bir varlık olarak yaratılmıştır. Onun bu özelliği başkalarıyla birlikte 

yaşamasını gerektirmektedir. Bu yüzden toplumlar oluşmuştur. Bu toplumlarda 

insanlar gruplar halinde hayatını sürdürmektedirler. Toplum içinde gruplar halinde 

yaşayan insanlar birbirleriyle sürekli etkileşim halindedirler. Bunun sonucunda 

fertlerin benzer inanç, tutum ve davranışları oluşmaktadır. Dolayısıyla zihniyetin 

oluşumunda sosyal çevrenin önemli bir yeri vardır. 

Ferdi tanımak için toplumu tanımak gerekir. Çünkü bir ferdin içinde yaşadığı 

içtimaî muhiti bilmek onun inançlarını ve davranışlarını anlamamıza önemli ölçüde 

katkıda bulunur.
1
 İnsanların toplumsal çevrelerinden kendilerine bir takım kurallar 

                                                 
1
 David Krech, Crutchfield, Ballachey, Cemiyet İçinde Fert, Çev. Mümtaz Turhan, 2 c., Ankara, 

Milli Eğitim Basımevi, 1970, 1971,  I, 100; Rita L. Atkinson, Richard C. Atkinson, Ernest R. Hilgard, 

Psikolojiye Giriş, Çev. Kemal Atakay, Mustafa Atakay, Aysun Yavuz, 2 c., İstanbul, Sosyal 

Yayınlar, 1995, II. 743; Sibel A. Arkonaç, Sosyal Psikolojide İnsanları Anlamak: Deneysel ve 

Eleştirel Yaklaşımlar, Ankara, Nobel Yayın Dağıtım, 2008, s. 237. 



 

 

 

 

2 

aldıkları, bunları kendi içlerinde sindirdikleri inkâr edilemez.
2
 Toplum, insan tutum 

ve davranışlarını etkileyen tüm etkenler arasında en geniş kapsamlı olanlardan 

biridir.
3
 Bu sebeple insanı toplumdan bağımsız bir birey olarak düşünmek ve buna 

göre çözümlemek imkânsızdır. Onu ilişkili olduğu toplumla beraber ele alarak 

tanımaya çalışmak gerekir. 

Kur’an, mü’min olanları ya da mümin olmayanları anlatırken çoğunlukla 

çoğul sigalar kullanır. Bu üslûbu ile Kur’an övülen ve emredilen, buna karşılık 

yerilen ve nehyedilen vasıf ve işlerin ferdî olmaktan çok içtimaî olduğunu gösterir. 

Böylece Kur’an imanın da küfrün de münferit gayretlerden çok içtimaî gayretlerle 

devam edebileceğini ima eder. Bu yüzden Kur’an’da toplum çok önemlidir.
4
 

Diğer taraftan Kur’an sosyo-kültürel bir gelişim sürecini esas alarak 

indirilmiştir. Hz Peygamber (s.a.v.)’in ve çevresindekilerin, yaşadıkları çağın 

alışkanlıkları, örf ve âdetleri, inançları, düşünce, bilgi ve yaşam tarzlarıyla Kur’an’ın 

içeriği arasında derin ve sarsılmaz bir bağ vardır.
5
 Çünkü Kur’an, hayatın içerisinde 

oluşmuştur. Hayatın içinde oluşmuş bir metin hayatın içinde okunursa anlaşılır. Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in hayatı içinde örülen Kur’an, onun yaşadığı toplumun kültürel 

ve sosyal yapısı, göz ardı edilerek anlaşılamaz.
6
  

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: “Dünyaya 

gelen her çocuk, fıtrat üzere doğar. Daha sonra onu anne ve babası Yahudi, 

                                                 
2
 Muzaffer Şerif, Sosyal Kuralların Psikolojisi, Çev. İsmail Sandıkçıoğlu, İstanbul, Alan Yayıncılık, 

1985, s. 21. 
3
 Muhammed Kutub, Fi’n-Nefsi ve’l-Müctema’, 2. bs. Kahire, Mektebetu Vehbe, 1962, s. 145; 

Orhan Çaplı, İnsanın İç Dünyası, Ankara, Bilgi Yayınevi, 1992, s. 93, 94.  
4
 Lütfullah Cebeci, “Kur’an Sosyolojisi Üzerine Bir Deneme”, İslamî Araştırmalar Dergisi, Sayı:3. 

1987, s. 7.  
5
 Muhsin Demirci, Tefsir Usûlü, 7. bs., İstanbul, Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Vakfı 

Yayınları, 2008, s. 282; Yaşar Düzenli, Üslup ve Semantik Açıdan Kur’an ve Şefaat, İstanbul, 

Pınar Yayınları, 2006, s. 12; Murat Sülün, Kur’an Kılavuzu: Mutlak Gerçeğin Sesi: Kaynağı-Şekli 

Yapısı-Mahiyeti-Muhtevası-Okunuşu,  2. bs., İstanbul, Ensar Neşriyat, 2013, s. 88. 
6
 Sadık Kılıç, “Dil ve İnsanın Tarihselliği Bağlamında Dinî Metin” Yüzüncü Yıl Üniversitesi 

İlahiyat Fakültesi 17 – 18 Mayıs 2001 Kur’an ve Dil – Dilbilim ve Hermenötik – Sempozyumu, 

Edit. Necati Kara, Erzurum, 2001, s. 97, 98; Necmeddin Gökkır, “Mekke Toplumunun Sosyo-Kültürel 

Yapısını Kur’an Lafızlarında Okuma veya Lafızları Anlamada Sosyo- Kültürel Bağlam”,  Kur’an’ın 

Anlaşılmasına Katkısı Açısından Kur’an Öncesi Mekke Toplumu, 8. Türkiye Akademisyenleri 

Buluşması, Edit. Mevlüt Güngör, İstanbul, Kültür Sanat Basımevi, 2011, s. 391;  Bilal Aybakan, 

“Kur’an (Vahiy) Monolog Mudur Diyalog Mudur?”, Kur’an ve Tefsir Araştırmaları-III, 

Tartışmalı İlmi Toplantı, Edit. Bedrettin Çetiner, İstanbul, Ensar Neşriyat, 2002, 289-314, s. 291, 

294; Adnan Demircan, “Kur’an’ın Nüzul Dönemi Putperest Arapları için Kaynaklığı Üzerine”, İstem, 

Sayı:4, 2004, s. 55. 
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Hıristiyan veya Mecusi yapar.”
7
 Bu hadis-i şerif de insanların inançlarında yakın 

sosyal çevrenin etkili olduğunu ifade etmektedir. 

Kur’an tefsirinde “Edebî Tefsir” metodunu
8
 öneren Emin el-Hûlî, Kur’an’ın 

nâzil olduğu ve uygulandığı maddî ve manevî çevre ile ilgili araştırmalar 

yapılmasının bu metodun bir gereği olduğunu ifade ederek bu konuda şu açıklamada 

bulunmuştur: Kur’an bu çevre içinde toplanmış, yazılmış, okunmuş, ezberlenmiş, ilk 

olarak bu çevrenin insanlarına hitap etmiştir. Onların Kur’an’daki prensipleri yerine 

getirerek kalkınmaları ve onu diğer dünya milletlerine de tebliğ etmeleri gerektiği 

mesajını vermiştir. Bu sebeple Kur’an’ın ilk muhataplarının maddi çevreleriyle 

beraber; derin geçmişleri, aile ve kabile düzenleri, hükümetleri, inançları vb. manevî 

çevreleri de bilinmelidir.
9
 

Toplum içinde herkesin aynı inanç, tutum ve davranış içinde olmadığı bir 

gerçektir. Bundan dolayı müşrikleri, itirazları ve bunlara verilen cevaplar açısından 

geniş bir alan olan toplum temelinde incelemek yerine daha dar bir çerçeve olan grup 

temelinde incelemeyi uygun görmekteyiz. 

Toplum içinde yaşayan her insan, en küçük grup olan aileden başlayarak, 

değişik, sosyal, ekonomik, dini ve mesleki gruplara üyedir.
10

 Karmaşık bir toplumda 

çoğu kişi birden fazla grubun üyesidir. Bu gruplar aile örneğine bakıldığında iki üç 

üyeden oluşabileceği gibi, “Müslümanlar” örneğine bakıldığında milyonlarca kişiden 

de oluşabilir.
11

 

Gruplar pek çok bakımdan farklılık gösterir. Örneğin bazı gruplar çok sayıda 

üyeye sahipken bazı grupların üyesi azdır. Yine bazıları kısa ömürlüyken, bazıları 

binlerce yıl varlığını sürdürür. Dolayısıyla herhangi bir sosyal grup, özellikleri 

itibariyle hangi bakımdan başka gruplara benzediği ve ayrı düştüğüne bakılarak tarif 

                                                 
7
 Ebû Abdillah Muhammed b. İsmail el-Buhârî, Sahîhu’l-Buhârî, 8 c., 2. bs., İstanbul, Çağrı 

Yayınları, 1413/1992, Cenâiz, 80, 93; Ebu’l-Hüseyin Müslim bin el-Haccac, Sahîhu Müslim, 3 c., 2. 

bs., İstanbul, Çağrı Yayınları, 1413/1992, Kader, 6. 
8
 Bkz. Emin el-Hûlî, Kur’an Tefsirinde Yeni Bir Metod, Çev. Mevlüt Güngör, İstanbul, Kur’an 

Kitaplığı, 1995, s. 76. 
9
 Hûlî, Kur’an Tefsirinde, s. 80, 81. 

10
 Doğan Cüceloğlu, Yeniden İnsan İnsana, 17. bs., İstanbul, Remzi Kitabevi, 1998, s. 532. 

11
 J. L. Freedman, D. O. Sears, J. M. Carlsmith, Sosyal Psikoloji, Çev. Ali Dönmez, Ankara, 2003, s. 

535. 
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edilmektedir.
12

 Bundan dolayı sosyolojide ve sosyal psikolojide farklı grup tanımları 

yapılmıştır.
13

  

Kur’an’da birçok kavramla ifade edilen sosyal grubun
14

 farklı tarifleri 

yapılmış olmakla birlikte; karşılıklı ilişkide bulunan insanların ortak hedefleri, sosyal 

normları, ilgileri ve değerleri olduğunu öne çıkaran şu tarifi verebiliriz: “Ortak sosyal 

hedefleri izleyen, sosyal normlar, ilgiler ve değerlere göre karşılıklı roller oynayan 

sosyal kişilerin tanınabilir, yapılaşmış, sürekli birlikteliğidir”.
15

 

İnsanlar bir grup ortamında büyür, sosyalleşir ve yaşamını sürdürür. 

Düşüncelerimiz grup içinde gelişir. Nasıl bir insan olacağımız, hangi düşünce, inanç, 

tutum ve davranışlarda bulunacağımız içinde bulunduğumuz gruplar tarafından 

büyük ölçüde belirlenir. Çünkü grupta fertler birbirleriyle karşılıklı etkileşim ve 

dayanışma halindedir. Ayrıca kişiler aralarında kurdukları sıkı bağ ile tamamen 

olmasa da, büyük ölçüde düşünce ve davranış birliği sağlarlar. Böylece fert, grup 

içinde farklı bir şahsiyet olur. 

Gruptaki birliktelik ruhunu “asabiyet” kavramıyla açıklayan İbn Haldun’a 

göre asabiyet, akrabalık bağı ya da bu manadaki başka bir şeyden olur.
16

 Onun da 

ifade ettiği bu bağlardan dolayı kişi ne kadar bağımsız ve kuvvetli bir kişilik sahibi 

olursa olsun, mensubu bulunduğu grupların ortak değerleri, ona şekil vermektedir. 

Çünkü insanın bir grubun içinde olması demek, o gruptaki ortak inanç, tutum ve 

                                                 
12

 Michael A. Hogg, Graham M. Vaughan, Sosyal Psikoloji, Çev. İbrahim Yıldız, Aydın Gelmez, 

Ankara, Ütopya Yayınları, 2007, s. 304. 
13

 Bkz. Joseph Fichter, Sosyoloji Nedir?, Çev. Nilgün Çelebi, Konya, Toplum Yayınları, t.y., s. 52; 

Hogg, Vaughan, Sosyal Psikoloji, s. 305; Michael Hogg, Sosyal Psikolojik Açıdan Grupta 

Bütünleşme, Çev. Aliye Mavili Aktaş, İstanbul, Sistem Yayıncılık, 1997, s. 29; Muzaffer Şerif, 

Carolyn W. Şerif, Sosyal Psikolojiye Giriş, Çev. Mustafa Atakay, Aysun Yavuz, 2 c., İstanbul, 

Sosyal Yayınlar, 1996, I, 44; Zeki Arslantürk, M. Tayfun Amman, Sosyoloji: Kavramlar, 

Kurumlar, Süreçler, Teoriler, İstanbul, Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 

1999, s. 163. 
14

 Kur’an’da sosyal grup ifade eden kavramlar hakkında bilgi için bkz. Yumni Sezen, İslam’ın 

Sosyolojik Yorumu, İstanbul, İz Yayıncılık, 2004, s. 107-135; Orhan Atalay, “Kur’an’da Sosyal 

Grup İfade Eden Kavramlar”, Atatürk Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Sayı:16, 2001, s. 

197-231. 
15

 Fichter, Sosyoloji, s. 54; Benzer tanım için ayrıca bkz. Sulhi Dönmezer, Sosyoloji, Ankara, Savaş 

Yayınları, 1982, s. 187; Enver Özkalp, Sosyolojiye Giriş, 8. bs., Eskişehir, Anadolu Üniversitesi 

Eğitim Sağlık ve Bilimsel Araştırma Çalışmaları Vakfı Yayınları, 1995, s. 230; Arslantürk, Amman, 

Sosyoloji, s. 167, 168; Ünver Günay, Din Sosyolojisi, İstanbul, İnsan Yayınları,  2000, s. 236. 
16

 Ebû Zeyd Veliyyüddin Abdurrahman b. Muhammed İbn Haldun, Mukaddimetu İbn Haldun, 

Tahk. Derviş el-Cüveydî, 2. bs., Beyrut, el-Mektebetü'l-Asriyye, 1416/1996, s. 122. 
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davranışları benimsemesi, onlarla bütünleşip özdeşleşmesi demektir.
17

 Nitekim 

Kur’an-ı Kerim’i incelediğimizde ileri gelenlerin grubu etkiledikleri gibi, fertlerin de 

birbirlerini etkiledikleri görülmektedir.
18

 

Şahıslar temelinde olduğu gibi belirli düşüncelere sahip gruplar temelinde de 

ilahî hitaba muhatap olanları belirlemek Kur’an’ın doğru anlaşılması hususunda çok 

önemlidir. Bu tespit edildiğinde evrensel prensipleri vakıaya uygun olarak 

temellendirmeye katkı sağlanmış olur.
19

 

Diğer taraftan Kur’an’daki esaslar, emir ve yasaklar açıklanarak bütün 

insanlara tebliğ edilmelidir.
20

  Zira Kur’an’ın insanlara iletilmesi gereken bir mesaj 

olduğu şöyle bildirilmiştir: ِوَلِيُنّْذَرُوا بِه وَلِيَعْلَمُوا اَنَّمَا هُوَ اِلٰـهٌ وَاحِدٌ وَلِيَذَكَّرَ اُولُوا الْاَلْبَابِ هٰـذَا بَلَاغٌ لِلنَّاس  

“Bu (Kur’an), insanlara bir tebliğdir. (İnsanlar), bununla uyarılsınlar; O'nun yalnız 

tek tanrı olduğunu bilsinler ve sağduyu sahipleri öğüt alsınlar diye 

(gönderilmiştir).”
21

 

Tebliğde olumlu sonuçların ortaya çıkması için de hedefin tanınması 

zarurîdir.
22

 Ancak muhatapları tanımadan bir takım tavsiye ve telkinlerde bulunanlar, 

hastasını muayene ederken teşhis koymadan ilaç tavsiye eden doktorun durumuna 

                                                 
17

 Hayatî Hökelekli, Din Psikolojisi, Ankara, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 1993, s. 186; Ayrıca 

bkz. Ali Rıza Aydın, “Dini İnkarın Psiko Sosyal Nedenleri” (Doktora Tezi, Ondokuz Mayıs 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Samsun, 1995), s. 47; Muzaffer Şerif, Sosyal Kuralların 

Psikolojisi, s. 56; David Krech, Crutchfield, Ballachey, Cemiyet İçinde Fert, I, 329; Çiğdem 

Kağıtçıbaşı, İnsan ve İnsanlar: Sosyal Psikolojiye Giriş, 6. bs., İstanbul, Beta Basım Yayım 

Dağıtım A.Ş., 1985, s. 203; Halis Özgü, İnsanlar ve Maskeler, Özgü Yayınları, İstanbul, t.y., s. 169; 

Norman L. Munn, Pisikoloji: İnsan İntibakının Esasları, Çev. Nahid Tendar, 2 c., 2. bs., Ankara, 

Milli Eğitim Basımevî, 1958-1961. II, 37; Özcan Köknel, İnsanı Anlamak, İstanbul, Altın Kitaplar 

Yayınevi, 1986, s. 159, 160; Suat Cebeci, Öğrenme ve Öğretme Sürecinde Dinî İletişim, İstanbul, 

İz Yayıncılık, 2003, s. 151. 
18

 Bkz. Bakara 2/ 166, 167; En’âm 6/112, 137; Âraf 7/38-45; Yunus 10/83; Hûd 11/97, 116; İbrâhim 

14/21; Nahl 16/86, 87; Furkan 25/27-29; Şuarâ 26/91-102; Kasas 28/36-39; Ahzâb 33/67; Sebe’ 

34/31-33; Sâffât 37/28; Nûh 71/21-23. 
19

 Yaşar Düzenli, “Kur’an Niçin ve Nasıl Anlaşılmalıdır?”, İslamî Edebiyat, Sayı:33, Nisan-Mayıs-

Haziran 2001, s. 49. 
20

 Hidâyet Aydar, Kur’an-ı Kerim’in Tercümesi Meselesi, İstanbul, Kur’an Okulu Yayıncılık, 1996, 

s. 191. 
21

 İbrâhim 14/52. 
22

 Mustafa Köylü, Psiko-Sosyal Açıdan Dinî İletişim, Ankara, Ankara Okulu Yayınları, 2011. s. 65; 

Abdullah Şahin, Başarı ve Mutluluk İçin Bilinmeyen X: İletişim Sırları: Yönetimde, Eğitimde, 

Ailede ve Sosyal Hayatta İletişim Sırları, Ankara, Dolunay Yayınları, 2003, s. 151; Ayrıca bkz. 

Hemmam A. Rahmân Saîd, İslam’a Davet Esasları, Çev. Mehmet Eren, İstanbul, Nida Yayıncılık, 

2008, s. 142; Fethi Yeken, Keyfe Ned'û ile'l-İslâm,  Beyrut, Müessesetü'r-Risâle, 1993, s. 21, 22; 

Ünsal Oskay, İletişimin ABC’si, İstanbul, Simavi Yayınları, 1992, s. 42; Abdurrahman Kasapoğlu, 

Kur’an-ı Kerim ve İletişim, İstanbul, Nursan Yayınları, 2000, s. 120. 
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düşerler.
23

 Kur’an, bütün insanlığa hitap ettiği gibi
24

 mümin, müşrik ve Ehl-i kitap 

gibi farklı inanç gruplarına da hitap etmekte veya onlardan bahsetmektedir.
25

 Bu 

hitap veya mesajlarda hedef olan grubun özellikleri dikkate alınmaktadır.
26

 Ayrıca 

Kur’an, muarızlarının iddia ve itirazlarına yer vermekle o günkülerle beraber her 

çağdakilerin iddia ve itirazlarını cevaplamış olmanın yanında, onları dinlemiş 

olmaktadır.
27

  

Öyle anlaşılmaktadır ki, Kur’an’ın müşrik olarak vasıflandırdığı insanlar 

birbirlerinden bağımsız bireyler değillerdir. Aralarında etkileşim olan bu kişiler 

temelde aynı zihniyete sahip insanlar olarak basit inanç ve düşüncede olmayabilirler. 

Bundan dolayı Kur’an’da yer alan itirazları ve bunlara verilen cevaplar açısından 

müşriklerin grup temelinde kapsamlı bir zihniyet analizini yapılacaktır. Bu 

çalışmanın, Kur’an’ın bu açıdan daha iyi anlaşılmasına, Müslümanların şirkten 

korunmasına ve müşrik muhatapların iyi tanınmasına katkı sağlayacağını umuyoruz.  

 

III. Araştırmanın Metodu 
 

Çalışmamızda, genel olarak kullanılan “analiz ve sentez” metodunu 

izleyeceğiz. Bunun yanı sıra, tefsir çalışmalarında özel bir metot olarak kullanılan 

“konulu tefsir metodu”nu takip edeceğiz. 

Konulu tefsir metodunun uygulanışı konusunda genel olarak şunlar 

söylenebilir: Önce ele alınan konu ile ilgili âyetler toplanır. Bu âyetler imkân 

nispetinde nüzul sırasına konur. Bu âyetler arasında ilk bakışta birbirine zıt görünen 

hususlar varsa bunlar incelenerek ihtilaflar giderilir. Uygulamada Kur’an’ın 

bütünlüğüne dikkat etmenin yanında, başta Hz. Peygamber (s.a.v.)’in konu ile ilgili 

hadisleri olmak üzere diğer bütün rivayet ve dirayet metotlarından da geniş bir 

                                                 
23

 Şah Veliyullah Ahmed b. Abdurrahman ed-Dihlevî, el- Fevzu’l-Kebir fî Usûli’t-Tefsîr, 2. bs., 

Beyrut, Dârü'l-Beşairi'l-İslâmiyye, 1407/1987, s. 33, 34; Mustafa Öcal, (Temel Eğitim ve Orta 

öğretimde) Din Eğitimi ve Öğretiminde Metodlar, Ankara, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 1990, 

s. 149. 
24

 Bkz. Bakara 2/21, 168; Nisâ 4/1, 170, 174; A’râf 7/158; Yunus 10/ 23, 57, 104, 108; Hacc 20/1, 49, 

73; Neml 27/16; lokman 31/33; Fâtır 35/3, 5, 15; Hucurât 49/13. 
25

 Misal için bkz. Bakara 2/62, 82, 96, 111, 113, 120; Nisâ 4/160; Mâide 5/14, 18, 51, 64, 82, 110: 

Enâm 6/148; Tevbe 9/28, 30; Yûsuf 12/106; Nahl 16/35, 86, 118; Hacc 22/17; Saff 61/9; Cum’a 62/6.  
26

 Mehmet Şanver, “Dini Tebliğ ve Eğitim Açısından Kur’an’da Eğitim Psikolojisi ve Özellikleri”,  

Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, C.X, Sayı:1, 2001, s. 163. 
27

 Muhammed Çelik, Kur’an’ın İknâ Husûsiyeti, İzmir, Çağlayan Matbaası, 2006,  s. 273. 
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şekilde istifade edilir. Özellikle âyetlerin nüzul sebeplerine bakılır. Konunun 

uzmanları ile istişare edilir. Kur’an’ın ele alınan konu ile ilgili içyapısı, prensip ve 

talimatları, pratiğe yönelik, tavsiye ve önerilerle birlikte, bütün yönleri ve berraklığı 

içinde ortaya konulmaya çalışılır.
28

 Konulu tefsir metodu uygulamaları yapılırken 

metin çözümlemede önce âyet, sonra siyak-sibak daha sonra da Kur’an’daki konu 

bütünlüğü çerçevesinde hareket edilmesine dikkat edilir. Ayrıca sözün bağlamında 

ne anlam ve ne değer ifade ettiği de dikkate alınır.
 29

  

Diğer yandan Kur’an insanı hem psikolojik hem de sosyolojik manada ele 

alıp insana eğitim vermektedir. Bu sebeple insan psikolojisini, toplumsal ilişkileri, 

grup psikolojisi ve etkinliğini ele alan âyetlerin yorumunda psikoloji ve sosyoloji 

bilgisinin dikkate alınması faydalı olabilir.
30

 Bundan dolayı araştırma yaparken yer 

yer psikoloji, sosyoloji, sosyal psikoloji, din psikolojisi ve din sosyolojisi gibi bilim 

dallarına müracaat ettik. Ancak ilk dayanağımızın Kur’an olması sebebiyle yukarıda 

sözünü ettiğimiz diğer bilim dallarının sunmuş olduğu verilerin sınırları içerisinde 

kalmamaya gayret ettik. Çünkü bu bilim dalları kusursuz değildir. 

Diğer taraftan Kur’an’ın tarihsel bağlamı göz ardı edilmemelidir.
31

 Ancak 

Kur’an, müşrikleri tanımak için en önemli kaynak olsa da o bir tarih kitabı değildir. 

Çünkü onun amacı tarihi bir bilgi vermek değildir. Onun amacı bilinç oluşturmaktır. 

Ayrıca o bir hitaptır. Bundan dolayı Kur’an’ı temel kaynak olarak ele alıp tarih 

bilgileri ihtiva eden kaynaklara da başvurmak ve Kur’an’ı nüzul sırasını gözeterek 

okumak önemlidir. Ancak Kur’an dışında kalan kaynaklar uzun bir süre sözlü olarak 

nakledildikten sonra yazılmıştır. Müslümanların Cahiliye dönemi Arapları 

                                                 
28

 Mevlüt Güngör, Kur’an Araştırmaları -1-, İstanbul, Kur'an Kitaplığı, 1995, s. 22-24; Ayrıca bkz. 

Mustafa Müslim, Mebâhisu fî’t-Tefsîri’l-Mevzûî, Dımaşk, Dârü’l-Kalem, 1418/1997, s. 37-39; 

Muhsin Demirci, Konulu Tefsire Giriş, İstanbul, Ensar Neşriyat, 2006, s. 113-173; Abdurrahman 

Kasapoğlu,” Kur’an’ın Konulu Tefsiri”, Hikmet Yurdu, C.II, Sayı:3, 2009, s. 127-138.  
29

 Ömer Dumlu, “Konulu Tefsir Metodu Bir Usûl Sayılabilir mi? ve Bunun Kur’an’ı Anlamaya 

Katkısı”, Tarihten Günümüze Kur’an İlimleri ve Tefsir Usûlü, İlim Yayma Vakfı Kur’an ve Tefsir 

Akademisi, Edit. Bilal Gökkır, Ankara, 2009, s. 110; Halis Albayrak, Kur’an’ın Bütünlüğü Üzerine: 

Kur’an’ın Kur’an’la Tefsiri, Edit. A. Ali Ural, İstanbul, Şule Yayınları, 1996, s. 144-148; Muhsin 

Demirci, Tefsirde Metodolojik Sorunlar, İstanbul, Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Vakfı, 

2012, s. 243-246.  
30

 Bayraktar Bayraklı, “Kur’an ve Eğitim”, Kur’an ve Tefsir Araştırmaları-I Tartışmalı İlmi 

Toplantılar Dizisi, Edit. Bedreddin Çetiner, İsmail Kurt, Seyit Ali Tüz, İstanbul, Ensar Neşriyat, 

2000, s. 65; Ayrıca bkz. Hûlî, Kur’an Tefsirinde, s. 94; Abdurrahman Kasapoğlu, “Kur’an’ın 

Psikolojik Tefsiri”, İnönü Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, C.II, Sayı:1, 2011, s. 37. 
31

 Şevket Kotan, “Kur’an, Metin ve Tarih”, Kur’an ve İslamî İlimlerin Anlaşılmasında Tarihin 

Önemi, Edit. Mahfuz Söylemez, Ankara, Ankara Okulu Yayınları, 2013, s. 139, 140. 
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hakkındaki kanaatlerinin, onlarla ilgili rivayetlerin şekillenmesinde etki ettiğini inkâr 

etmek ise mümkün görünmemektedir. Öte yandan Araplar hakkındaki bilgilerin 

kurgulanışında Kur’an metninin bir araç olarak kullanıldığı
32

 da unutulmamalıdır. 

Bazı âyetlerden hareketle genel tasvirlerin yapılması Cahiliyenin anlaşılmasında 

olumsuz etkileri olmuştur.
33

 Ayrıca Kur’an, hitabını bir tarihte yapmış olmasına ve 

insanî zorunlu olanaklar açısından tarihsel bir dil kullanmasına rağmen evrensel ilke 

ve prensipler önermektedir.
34

 Bunun yanında Kur’an, bir uslup özelliği olarak müşrik 

vasfını verdiği topluluklarda bir takım prototipler üzerinden müşriklerin 

zihniyetlerini analiz etmektedir. Bundan dolayı Mekke müşriklerinin ve önceki 

müşriklerin hepsinin inanç ve davranışlarını tüm yönleriyle yansıtmaya çalışmak 

yerine, Kur’an’da yer alan itirazlar ve bunlara verilen cevaplar açısından müşriklerin 

genel olarak nasıl bir akıl yapısına sahip olduklarını tespit etmeye gayret edilecektir.  

Çalışmamızda Kur’an’da yer alan itirazlar bir araya toplayıp sadece onlar 

üzerinden bir analiz ve sentez yapılmayacaktır. Çünkü çoğunlukla müşriklerin ileri 

gelenlerine ait olduğu anlaşılan bu itirazlar onların iç dünyalarını yansıtan ifadeler 

olmayabilir. İtirazları aktaran âyetler, konunun bölüm ve alt başlıklarına göre tasnif 

edip her alt başlıkta, itirazları aktaran âyetler mümkün oldukça nüzul sırasına dikkat 

ederek incelenecektir. Böylece itirazların birbirleriyle bağlantısı tespit edilip 

müşriklere bir bakıma tam olarak kulak verilmiş olacaktır. Bundan sonra ise bu 

itirazlara cevap mahiyetinde gelen âyetler de yine nüzul sırasına dikkat edilerek 

incelenip hem itirazların hem de cevapların tümü üzerinden değerlendirmelerde 

bulunulacaktır. Âyetler nüzul sırasına koyulurken de onların Kur’an metninde 

bulundukları bağlamları dikkate alınacaktır. Çalışmamızın sonuç kısmında da 

ulaşılan neticelere yer verilecektir.   

 

 

                                                 
32

 Örneğin Cahiliye dönemi Arapların çeşitli sınıflara ait olduğunu anlatan Şehristanî, bu konudaki 

görüşlerini Kur’an’dan bazı âyetlerle temellendirmiştir. Bkz. Ebu’l-Feth Muhammed b. Abdulkerim 

eş-Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, Tahk. Muhammed Abdulkadir el-Fâdılî, 2 c, Beyrut, el-

Mektebetü’l-Asriyye, 1426/2006, II, 213-330.   
33

 Demircan, “Kur’an’ın Nüzul Dönemi Putperest Arapları için Kaynaklığı Üzerine”, s. 55-57. 
34

 Şevket Kotan, Kur’an ve Tarihsellik, İstanbul, Beyan Yayınları, 2001, s. 397. 
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II. Kaynakların ve Konu İle İlgili Yapılmış Çalışmaların 

Değerlendirilmesi 
 

Araştırmamız bir konulu tefsir olduğu için temel referans başta Kur’an-ı 

Kerim olmuştur. Başlangıçta Kur’an-ı Kerim baştan sona okunarak konu ile ilgili 

âyetler tespit edilmiştir. Tespit edilen âyetler tasnif edilmiş ve yazım aşamasında 

âyetler mealleriyle birlikte gösterilecektir. Âyetlerin mealleri verilirken Hasan Basrî 

Çantay ve Süleyman Ateş’in hazırlamış olduğu mealler ile Türkiye Diyanet Vakfı 

tarafından hazırlanmış olan mealden istifade edilecektir. Ayetleri nüzul sırasına göre 

tasnif ederken de İzzet Derveze’nin (v. 1404/1984) et-Tefsîrü'l-Hadis adlı tefsirinde 

esas aldığı sıra takip edilecektir. 

Konuyla ilgili kelime ve kavramları izah ederken lügatlere ve ilk dönem dil 

tefsirlerine, temel rivayet ve dirâyet tefsirlerine ve modern tefsirlere başvurulacaktır. 

Dil ve Tefsir kaynakları dışında, Psikoloji, Sosyal Psikoloji, Din Psikolojisi, 

Sosyoloji, Din sosyolojisi, Eğitim, Kelam, Siyer ve Tarih ilimleri ile ilgili 

kaynaklardan istifade edilecektir. Ayrıca konumuzla ilgili telif edilmiş eserlerden de 

yararlanılacaktır. 

Yaptığımız taramalarda araştırmamızla alakalı olan bir takım çalışmalara 

rastladık. Bunlardan Necmeddin et-Tûfî (v. 716/1316)’nin “Alemü'l-Cezel fî İlmi'l-

Cedel” adlı eserinde cedel ilmi hakkında geniş bilgi verilmiştir. Beşinci babda 

Kuran’daki cedel vakaları, sûre ve âyet tertibine göre kısaca açıklanmıştır.  Bu eserde 

daha çok cedel metotları üzerinde durulmuştur.  

Hasan Şerkavî’nin “el Cedel fi’l-Kur’an” adlı eserinde yine Kur’an-ı 

Kerim’de cedelle ilgili âyetleri incelenerek cedel ilmi konusunda kısaca bilgiler 

sunulmuştur. 

Süleyman Ateş’in “İslam’a İtirazlar ve Kur’an-ı Kerim’den Cevaplar” 

isimli eseri yazarın da önsözde ifade ettiği gibi son asırlarda başta müsteşrikler 

olmak üzere İslam düşmanları tarafından İslam’a ve Kur’an’a yapılan saldırıları 

karşılamak maksadıyla yazılmıştır. Bu eserde Mekke ve Medine devirlerinde 

müşriklerin, Ehl-i kitap’ın ve münafıkların İslam’a, Kur’an’a ve Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e karşı ne gibi itirazlarda ve hücumlarda bulundukları, bu itiraz ve 
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hücumların Kur’an tarafından nasıl bertaraf edildiği açıklanmaya çalışılmıştır. Ayrıca 

müsteşriklerin itirazlarına cevaplar verilmiştir.  

Muhammed Ahmed Halefullah’ın “Muhammed (s.a.v.) ve’l-Kuve’l-

Mudâdde” isimli eseri; ilk olarak “Cedelü’l-Kur’ani’l-Kerîm” adıyla Mısır’da 

yüksek lisans tezi olarak hazırlanmış
35

 ve birkaç değişiklikle “Muhammed (s.a.v.) 

ve’l-Kuve’l-Mudâdde” ismiyle basılmıştır.
36

 Bu eserde Hz. Peygamber (s.a.v.)’e 

karşı çıkan gruplar; müşrik, Ehl-i kitap ve münafıklar olarak üçe ayrılmıştır. Bu 

gruplar genel olarak Hz. Muhammed (s.a.v.)’e düşmanlıkları, bu yolda başvurdukları 

araç ve metotları inceledikten sonra Hz. Muhammed (s.a.v.)’in de onlara karşı nasıl 

bir tavır takınarak zafere ulaştığı anlatılmıştır. Bu bakımdan eserde Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e iman etmeyenlerin mücadele yolu ile onu zafere götüren mücadele 

metodunu ortaya koymak hedeflenmiştir. Dolayısıyla bu çalışma da metotla ilgilidir.  

Buna benzer bir başka çalışma İbrahim Çelik tarafından “Kur’an’da “Mele’ 

Kavramı” adıyla öğretim üyeliği tezi olarak hazırlanmış ve “Kur’an’da 

Peygamberlere Karşıt Güçler” adıyla basılmıştır.
37

 Bu kitapta ileri gelen 

müşriklerin peygamberlerle mücadelesi, mücadele araçları ve onları inkâra sevk eden 

amiller incelenmiştir. 

Tezimize yakın olarak görülebilecek diğer bir çalışma Murat Kayacan 

tarafından yapılmıştır. “Peygamberlere Karşı Tavırlar ve Sonuçları” adlı doktora 

tezi iki bölüm halinde basılmıştır. Birinci bölümde Hz. Nûh (a.s.)’dan Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’e kadar geçen dönemde inkâr edenlerin vahye karşı ortak 

tavırları peygamberlerin geliş sırasına göre belirlenmeye çalışmıştır. Bu ortak 

tutumları ele alınırken onların itirazlarının tutarsız olduğu ve temelinde yalanlama 

olduğu gösterilmiştir. İkinci bölümde ise yalanlayanların akıbeti ele alınıp kısa bir 

değerlendirme yapılmıştır. Burada yalanlayanların akıbetlerinin dünya ve ahirette 

cezalandırılmak olduğu anlatılmıştır. Sonuçta toplumları helake götüren nedenler 

tespit edilerek müminlerin ilahi yasaları kavramalarının ve onlara uygun hareket 

etmelerinin mümkün olabileceği yorumunda bulunulmuştur. 

                                                 
35

 Tez, Kahire Üniversitesi Edebiyat Fakültesi’nde hazırlanmıştır. 
36

 Bu kitap İbrahim Aydın tarafından “Hz. Muhammed ve Karşıt Güçler” adıyla Türkçeye 

çevrilmiştir.  
37

 Yüksek İslam Enstitülerinin fakülteye dönüşmeden önceki döneminde 1981 yılında, öğretim üyeliği 

tezi olarak Bursa’da hazırlanmıştır. 
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Bu alandaki bir diğer çalışma da Mehmet Çamur’un “Hz. Peygamberin 

Davetini Kabul Etmeyenlerin Argümanları” adlı yüksek lisans tezidir. Bu tez de 

inkâr edenlerin her çağda sergiledikleri ortak tavırları ve peygamberlerin onlara 

takındıkları tutumları göstermeye yönelik bir çalışmadır. Bu tezde Hz. Muhammed 

(s.a.v.) örneği ile tarih boyunca peygamberlerin çağrılarına karşı çıkmalarının 

sebepleri genelleştirilmiştir. Tez iki bölümden oluşmaktadır. Birinci bölümde Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğinden önce Mekke’deki sosyal ve dinî hayattan 

bahsedilmiştir. İkinci bölümde ise davetin kabul edilmeme nedenlerini on madde 

halinde sıralanarak, Hz. Peygamberin daveti kabul etmeyenlere nasıl bir tutum 

sergilediği anlatılmıştır. 

Mahmut Ay tarafından “Kur’an’da Mekke Müşriklerinin Eleştiri ve 

İthamlarına Yönelik Cevaplar” adıyla yazılmış bir yüksek lisans tezi de 

bulunmaktadır.
38

 Bu tezde de genel olarak Mekke müşriklerinin Kur’an ve Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’e yönelik eleştiri ve itirazlarına Kur’an’ın verdiği cevaplardan 

hareketle, bu eleştiri ve ithamların tutarsız olduğu ortaya konulmaya çalışılmıştır.  Üç 

bölümden oluşan çalışmanın birinci bölümünde İslam öncesi Arap yarımadasındaki 

müşriklerin genel yapısı, onları şirke sevk eden sebepler, şirk ve müşrik kavramları 

üzerinde durulmuştur. İkinci bölümde Hz. Muhammed (s.a.v.)’e yapılan eleştiri ve 

ithamlara yer verilerek bunların tutarsız olduğuna vurgu yapılmıştır. Üçüncü 

bölümde müşriklerin peygamberlere yönelik eleştiri ve ithamları ve Kur’an’ın 

verdiği cevaplar incelenmiştir. Dördüncü bölümde de müşriklerin ahiret, mü’minler 

ve diğer peygamberlere yapılan eleştiri ve ithamları ile Kur’an’ın verdiği cevaplar ele 

alınarak bunların tutarsız olduğu ispatlanmaya çalışılmış ve Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in teselli edildiğine dikkat çekilmiştir. Sonuç kısmında ise onların iddialarının 

asılsız ve birbirleriyle çelişen iddialar olduğu ifade edilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.v.) 

ve Kur’an hakkında mantıklı ve tutarlı bir iddiada bulunmadıkları, zaman zaman 

âyetleri gerçek manasından saptırarak zihinleri karıştırmaya çalıştıkları ve başarılı 

olamadıkları vurgusu yapılmıştır. Ayrıca Mekke ileri gelenlerinin dünyevî 

menfaatlerinin kaybolacağı endişesiyle Hz. Peygamber’in davetini engellemek için 

bu tür asılsız, tutarsız ve birbiriyle çelişkili iddialarda bulundukları söylenerek bu 

                                                 
38

 Bu çalışma Gazi Üniversitesi’nde 2007 yılında yapılmıştır. 
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iddiaların Kur’an tarafından reddedildiği belirtilmiştir. Dolayısıyla bu tezde, 

çalışmamızın bazı başlıklarını taşısa da müşriklerin bu konulardaki eleştiri ve 

ithamlarının asılsız ve tutarsız olduğuna odaklanılmıştır.  

Yukarıda belirttiğimiz çalışmaların dışında konumuzun bazı bölümleriyle 

ilgili, farklı bakış açılarıyla yapılmış yüksek lisans ve makale çalışmaları mevcuttur. 

Bunlardan, Muhammed Selman Çalışkan’nın “Kur’an’da İnkârcıların Peygamber 

Tasavvuru” adlı basılmamış yüksek lisans tezi inkâr edenlerin peygamber anlayışını 

ortaya koymaya yönelik bir tezdir.
39

 Üç bölümden oluşan tezin birinci bölümünde 

peygamberlikle ilgili kavramlar açıklanmış ve peygamberliğin gayesi ortaya 

konulmaya çalışılmıştır. İkinci bölümde inkâr edenlerin peygamber tasavvurları 

başlıklar halinde incelenmiştir. Bu bölümde peygamberin vahiy almadığı ve 

insanüstü bir varlık olmadığı iddiaları değerlendirilmiştir. Son bölümde ise ikinci 

bölümde zikredilen düşüncelerine karşı Kur’an’ın verdiği cevaplara, ayrıntıya 

girmeden genel olarak yer verilmiştir. Burada da kısaca peygamberin insan olduğu 

ve bu haliyle Allah’tan vahiy aldığı açıklanmıştır. Sonuçta inkâr edenlerin dünyevî 

menfaatlerini kaybetmemek için peygamber hakkında propaganda amaçlı 

söyledikleri “vahiy almadığı” iddialarının birbirleriyle tutarlı olmadığı anlatılmıştır. 

Onların insanüstü bir peygamber anlayışı oluşturmaya çalıştıkları ve halkın bir 

kısmının buna inandığı ifade edilmiştir. Zamanla inanç halini alan böyle bir anlayışın 

doğru olmadığı ve Müslümanların böyle bir yanlışlığa düşmemesi gerektiği uyarısı 

yapılmıştır. Kısaca bu tez konumuzun bir bölümündeki benzer bazı başlıkları taşıyan 

ve müşriklerin insanüstü peygamber algısına yönelik bir çalışma olmuştur. Ayrıca bu 

tezde inkâr edenlerin tutarsız iddialarının olduğu üzerinde durulmuştur. 

 Erkan Çakır’ın “Vahye İtirazlar (Furkan Sûresi Örneği)” adlı 

basılmamış yüksek lisans tezi
40

 de Furkan sûresinin tefsiri mahiyetinde olup sûrenin 

ana konusunun itirazlar olduğuna dikkat çekilmiştir.  Tez üç bölümden oluşmaktadır. 

Birinci bölümde genel olarak Furkan sûresi ve bu sûre hakkında yapılan çalışmalar 

hakkında bilgiler verilmiştir. İkinci bölümde Furkan sûresinde Mekke müşriklerinin 

Kur’an’a ve Hz. Peygamber (s.a.v.)’e yönelttikleri itirazlar ve bu sûrede ifade edilen 

inkâr sebepleri incelenmiştir. Üçüncü bölümde de vahye itirazlara verilen cevaplar 

                                                 
39

 Bu çalışma İstanbul Üniversitesi’nde, 2008 yılında hazırlanmıştır. 
40

 Bu çalışma Marmara Üniversitesi’nde, 2006 yılında hazırlanmıştır. 
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ele alınmıştır. Sonuç kısmında ise üç bölümün özeti yapılarak Mekke müşriklerinin 

bu sûrede itirazlarının yer aldığı ve bunlara etkin bir şekilde cevap verildiği ifade 

edilerek sûrenin bu konudaki önemine vurgu yapılmıştır. Bu çalışma sadece bir 

sûreyle sınırlı olduğu için peygamber ve Kur’an’la ilgili bazı itirazlar ve bunlara 

verilen cevaplar tefsir edilmeye çalışılmıştır. Dolayısıyla bizim konumuzla ilgili bir 

çalışma gibi görülse de aslında adı geçen sûrenin konulu tefsiri şeklinde bir 

çalışmadır. Ayrıca bu sûrede yer alan itirazlar ve cevaplar çerçevesinde müşriklerle 

ilgili genel bir değerlendirmeye gidilmemiştir. İtirazların batıl oldukları ve 

müşriklerin iman etmemek için bunları bahane ettikleri ifade edilmiştir. Günümüzde 

yapılabilecek bu tür itirazlara, bu çalışmaya benzer çalışmalar sayesinde Kur’an’dan 

cevaplar verilebileceğine dikkat çekilmiştir. 

Abdullah Aydemir’in yazmış olduğu “Vahye Yapılan İtirazlar” adlı bir 

makalede de
41

 peygamber ve Kur’an hakkında Ehl-i kitap ve müşriklerin bazı 

itirazları tespit edilerek bu itirazlar kısaca yorumlanmıştır. 

Çalışmamızla alakalı bir başka makale ise Osman Eskicioğlu’nun yazmış 

olduğu “İslam’a Yapılan İtirazlardan Bazı Örnekler” adlı makaledir.
42

 Bu 

makalede de Kur’an’dan bazı örnekler verilerek İslam’a itirazların günümüzde 

olduğu gibi geçmişte de müşrikler ve Ehl-i kitap tarafından yapıldığı anlatılmıştır. 

Sonuç olarak, yapılan bu çalışmalarda itirazlar ve bunlara verilen cevaplar 

açısından grup temelinde müşriklerin zihniyetlerinin kapsamlı bir analizinin 

yapılmamış olduğu görülmektedir. Dolayısıyla, bu açıdan müşriklerin zihniyetlerinin 

kapsamlı bir analizini yapmayı bir ihtiyaç olarak görmekteyiz. 

    

IV. Araştırmanın Kapsamı ve Sınırlılıklar 
  

Kur’an’ı Kerim’i incelediğimizde, ilâhî daveti reddedip, Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e muhalif olanların değişik gruplar olduğunu görülmektedir. Bu gruplar 

müşrik, Ehl-i kitap ve münafıklardır.
43

 Bunlarla iki yolla cedel vâki olmuştur:  

                                                 
41

 Bkz. Dokuz Eylül Üniv. İlahiyat Fak. Dergisi, Sayı:6, 1989, s. 95-120. 
42

 Bkz. Hz. Muhammed ve Gençlik (Kutlu Doğum Haftası Ankara 1995), 1995, s. 171-178. 
43

 Dihlevî, el- Fevz, s. 22; Muhammed Halefullah, Hz. Muhammed ve Karşıt Güçler, Çev. İbrahim 

Aydın, İstanbul, Birleşik Yayınlar, 1992, s. 105. 
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Birincisi; batıl akidelerin, çirkinlik ve fesadıyla ortaya konulması ve bunların 

sadece reddedilmesidir.  

İkincisi; bu grupların ileri sürdükleri itirazları belirleyerek, bunların burhanî 

ve hatabî delillerle çözülmeleri ve çürütülmeleridir.
44

  

Bu çalışmamada Mekke müşriklerinin ve onlarla ortak özelliklere sahip olan 

önceki peygamberlerin muhatap olduğu müşriklerin Kur’an’da yer alan itirazları ile 

bu itirazlarına dayanak olarak öne sürdükleri gerekçeler ve Kur’an’da bunlara verilen 

cevaplar tespit edilip grup temelinde müşriklerin zihniyetlerinin analizi yapılmaya 

çalışılacaktır. Ehl-i kitap ve münafıklara bu çalışmada yer verilmeyecektir. 

Kur’an’ın şirk dediği inanç, bütün Cahiliye Arapları arasında kabul gören, 

kurumsallaşmış bir din değildir. Bu inanç müşrik muhatapların benzer inançlarını 

tanımlamaktadır.
45

 Kur’an, nazil olduğu dönemdeki ve önceki dönemlerdeki müşrik 

olarak vasıflandırdığı tüm inanç sahiplerinin inanç ve uygulamalarını yansıtma 

iddiasında olmamış, bazı prototipler üzerinden müşrik zihniyetinin analizini yaparak 

tüm insanlara evrensel mesajlar vermiştir. Kur’anda itirazlarına yer verilen bu 

kişilerin de özellikle bazı müşriklerin ileri gelenleri olduğu anlaşılmaktadır. Bundan 

dolayı çalışmamızın konusu genellikle bu kişilerin inanç ve uygulamalarıyla ilgilidir. 

Kur’an’ın müşrik olarak vasıflandırdığı ve kullandığı, çoğunlukla ileri gelenler 

olduğu anlaşılan bu prototipler üzerinden kapsamlı bir zihniyet analizi 

gerçekleştirilecektir. Müşrik çatısı altında bulunan herkesi ayrıntılı bir şekilde analiz 

etmeye çalışmak gücümüzü aşacağı için böyle bir gayemiz olmayacaktır. 

Diğer taraftan itiraz edilenler içerisinde doğrudan amelî bazı konular bulunsa 

da bunlar itikadî olanlara göre az, genellikle müşriklerin itikatlarıyla alakalı hususlar 

olduğu için ve çalışma alanımızı artıracağından bunlara çalışmamızda yer 

verilmeyecektir. Amelî konular bu açıdan itikadî konularla ilişkilendirilerek ayrıca 

incelenebilir. 

 

 

 

 

 

                                                 
44

 Dihlevî, el-Fevz, s. 22. 
45

 Adnan Demircan, “Kur’an’ın Nüzul Dönemi Putperest Arapları için Kaynaklığı Üzerine”, s. 58. 
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I. Şirk ve Müşrik Kavramları 
 
 Şirk ve müşrik kelimeleri çok kullanıldığı için bu kelimelerin zihinlerde 

çağrıştırdığı manalarla yetinilebilmektedir. Bu da bu konuyla ilgili yapılan 

çalışmaların anlaşılmasını zorlaştırabilmektedir. Bundan dolayı bu kavramların tam 

olarak neyi içerdiğini burada tespit etmeye çalışacağız.   

 

 A) Şirkin Sözlük ve Terim Anlamı 
 

Sözlükte şirk, “ortak olmak” ve “ortaklık” anlamlarına gelir.
46

 İfâl babından 

“işrâk” ise “ortak yapmak ve ortak kılmak” demektir.
47

 İki ortağın birbirine katılması 

anlamında  ُالشِّرْكَّة (eş-şirketü) kelimesi kullanılırken
48

 insanların ortak kullandıkları 

yola طَرِيقٌ مُشّْتَرَك (tarîkun müşterekun) denir.
49

 ifadesi (eşreke billâhi) أَشْرَك بِاللَهِ 

“Allah’a ortak koştu.” demektir.
50

 Bunu anlatan bir isim olarak şirk, Allah’a, ortak 

tanımaktır.
51

  

                                                 
46

 Ebû Abdi’r-Rahman el-Halîl b. Ahmed b. Amr b. Temim el-Ferahhidî, Kitâbu’l-Ayn, Tahk. Mehdî 

Mahzumî, İbrahim es-Sâmerrâî, 8 c., Beyrut, Müessesetü’l-A’lemi li’l-Matbûât, 1408/1988, V, 293; 

Ebû Nasr İsmail b. Hammad el-Cevherî, es-Sıhâh: Tâcü’l-Luğa ve Sıhâhu’l-Arabiyye, Tahk. 

Ahmed Abdülgafur Atar, 6 c., 4. bs., Beyrut, Dârü'l-İlm li'l-Melâyîn, 1990, IV, 1593; Ebu'l-Fazl 

Muhammed b. Mükerrem b. Ali el-Ensârî İbn Manzûr, Lisânü’l-Arabü'l-Arab, 15 c., Beyrut, Dâru 

Sadır, t.y., X, 448; Ebu’l-Kasım el-Hüseyin b. Muhammed b. el-Mufaddal er-Rağıp el-İsfahânî, 

Mu’cemu Müfredâti’l-Elfâzi’l-Kur’an, Beyrut, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, 1418/1998, s. 291; Ebu'l-

Feyz es-Seyyid Muhammed Mürtaza ez-Zebidî, Tâcü'l-Arûs min Cevâhiri'l-Kâmûs, 10 c., Kahire, 

el-Matbaatü'l-Hayriyye, 1306, VII, 148; Mustafa Sinanoğlu, “Şirk”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam 

Ansiklopedisi, XXXIX, İstanbul, 2010, s. 193. 
47

 Ebu'l-Hüseyin Ahmed b. Faris b. Zekeriyyâ, Mu'cemu Mekâyîsi'l-Luğa, Tahk. Abdüsselam 

Muhammed Harun, 6 c., Beyrut, Dârü’l-Cîl, t.y., III, 265, Cevherî, es-Sıhâh, IV, 1594; İbn Manzûr, 

Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X, 448; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 291; Sinanoğlu, “Şirk”, s. 193; 

Veli Ulutürk, Kur’an-ı Kerim Allah’ı Nasıl Tanıtıyor?, İstanbul, Yeni Akademi Yayınları, 2007, s. 

254.  
48

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, V, 293; Ebû Mansur Muhammed b. Ahmed b. el-Ezherî: Tehzîbü'l-

Luğa, Tahk. Muhammed Ivaz Mir’ab, 8 c., Beyrut, Dârü İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, 2001, X, 12; İbn 

Manzûr, Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X, 448; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 291; Zebidî, Tâcü'l-

Arûs,VII, 148. 
49

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, V, 294; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X, 449. 
50

 Ebû Bekr Muhammed b. el-Hasan İbn Düreyd el-Ezdî, Cemheretü'l-Luğa, Tahk. Remzî Münîr 

Baalbekî, 3 c., Beyrut, Dâru’l-İlm Lilmelâyîn, 1987, II, 733; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X; 

449; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 291. 
51

 Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, X, 12; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X, 449; Sinanoğlu, “Şirk”, s. 

193; Toshihiko Izutsu, Kur’an’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, Çev. Selahattin Ayaz, İstanbul, Pınar 

Yayınları, 2010, s. 213, 221. 
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Şirkin tanımı; Allah’a rubûbiyetinde ortak tanımak,
52

 Allah’la beraber On’a 

denk veya O’ndan derece bakımdan düşük başka ilahlar edinmek,
53

 Allah’ı 

birlememek ve ondan başkasına kulluk etmek,
54

 Allah’a ibadette putları ortak 

yapmak, Allah’tan derece bakımından düşük başkalarını rabler edinmek, Allah’a 

oğul isnadında bulunmak
55

 ve Allah’a has sıfatları başkalarına yakıştırmak
56

 gibi 

farklı şekillerde yapılmıştır. Bunların hepsinde vurgulanan husus, şirkin Allah’a bir 

şekilde ortak tanımak olduğudur. Buradan hareketle şirk, inanç ve amelde Allah’ı 

birlememek, şeklinde tarif edilebilir. 

Şirkin terim anlamını geniş bir perspektifle şu şekilde yapmak mümkündür: 

Allah’a zatında, sıfatlarında, fiillerinde ve kendisine ibadet edilmesinde ortak 

tanımak, bu noktalarda onun ortağı, dengi ya da benzerinin bulunduğuna 

inanmaktır.
57

  

 

B) Şirkin Küfürle İlişkisi 
 

Şirk aynı zamanda küfürdür.
58

 Buna göre şirk ile küfür, anlam yönünden 

birbirleriyle sıkı irtibatı bulunan kelimelerdir. Bu sebeple şimdi bu iki kelime 

arasındaki ilişkiyi tespit etmeye çalışacağız. 

Küfür hem imanın, hem de şükrün zıttıdır.
59

 Hakkı örtmesinden dolayı imanın 

zıttı, nimeti örttüğü için de şükrün zıttı olmuştur.
60

 Küfür kelimesinin asıl anlamı 
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2013, s. 293, 294; Sinanoğlu, “Şirk”, s. 193; Ahmed Saim Kılavuz,  İman-Küfür Sınırı: Tekfir 

Meselesi, İstanbul, Marifet Yayınları, 1984, s. 60; Nadim Macit, Kur’an ve Hadis’e Göre Şirk ve 

Müşrik Toplum, Konya, Damla Matbaacılık, 1992, s. 18. 
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 Cevherî, es-Sıhâh, IV, 1593.İbn Manzûr, Lisânü’l-Arabü’l-Arab, X, 449; İsfahânî, Mu’cemu 

Müfredât, s. 291; Mecdüddin Muhammed b. Yakub el-Fîrûzâbâdî, el-Kamusu'l-Muhît, 2. bs., 
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“örtmek, perdelemek”,
61

 bilerek görmezden gelmek demektir.
62

 Bir şeyi örten her 

şeye/kişiye “kâfir” denilmiştir.
63

 Çiftçilere “kâfir” denilmesi toprakla tohumu örttüğü 

içindir.
64

 Karanlığı ile örtü oluşturduğu veya aydınlığı örttüğü için geceye kâfir 

denilmiştir.
65

 Buna göre dinî anlamda küfür vahye kulak tıkamak
66

, iman esaslarını 

örtmek, örtbas etmek, üstünü kapamak demektir.
67

 O halde küfür “iman etmemek” 

anlamında kullanılmakla birlikte aslında “bilerek görmezlikten gelmek” demektir.  

Küfür çeşitli günahlara verilen bir isimdir. Bunlar: Şirk, peygamberliği inkâr 

etmek ve peygamberliğin inkârından kaynaklı olarak Allah’ın haram kıldıklarını 

helal kabul etmek gibi günahlardır.
68

 Küfrün her bir çeşidi imandan bir haslete zıttır. 

Çünkü kul bir küfür eylemi işlediğinde imandan bir haslet yitirmiş olur.
69

 Şirk ise tek 

özelliktir ve Allah ile birlikte O’na denk ya da O’ndan derece bakımdan düşük ilahlar 

icat etmektir. Şirk bu anlamı ifade etmek üzere türetilmiştir. Bu anlamıyla şirk, asıl 

anlamı “örtmek” ve “perdelemek” olan küfürdür. Zira bu şekilde Allah’ın hakları 

örtüldüğü gibi nimetlerine şükür yükümlülüğü de zayi edilip örtülmektedir. Ancak 

daha sonra şirk kelimesinin kullanım alanı genişlemiş, büyüklüğünü mübalağa etmek 

amacıyla her “küfür”e “şirk” denilmiştir. Böylece “şirk” gerçekte “ihlâs”ın
70

 zıttı 

iken “iman”la da tezat teşkil etmiştir.
71

  Bu durum her iki kelimenin daha sonra aynı 

anlamlarda da kullanıldığını göstermektedir. Bununla beraber, temelde şirkin küfür 

çeşitlerinden biri olduğunu söylemek mümkündür. Nitekim İsfahânî (v. 420/1130) de 
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şirkin en büyük küfür olduğunu ifade etmiştir.
72

 Bunun dışında peygamberlerin 

tekzip edilmesi küfür
73

 olduğu gibi, ahiretin varlığından şüphe edilmesi de 

küfürdür.
74

 

Bu açıklamalar ışığında şirk ve küfür arasındaki anlam ilişkisi hakkında şunu 

söylemek mümkündür: Küfür doğrudan şirk anlamında olmadığı gibi doğrudan 

Allah’ın mevcudiyetinin olmadığına inanmayı ifade eden bir kavram da değildir. 

Temel anlamı “örtmek, perdelemek” olan küfür, büyük ma’siyetleri ifade eder. 

Onların en büyüğü de şirktir. Dolayısıyla şirk, küfürdür. Çünkü müşrikler Allah’ın 

varlığını kabul etseler bile, Allah ile kul arasına aracı sokarak bir perde oluşturmuş 

olmakla O’nu kendisiyle doğrudan irtibat kurulamayan bir varlık konumuna koyarak 

O’nun varlığının ve nimetlerinin üzerini örtmüşlerdir. Diğer günahlara da şirk 

denildiğinde onların abartılı bir ifade ile “şirk kadar büyük günah” oldukları 

kastedilmiş olur. Şu halde şirk en büyük küfür olan Allah’a ortak koşmak iken; küfür 

Allah’a ortak koşmakla beraber, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in nübüvvetini kabul 

etmemek gibi birçok çeşide sahiptir.  

Şirk de küfür de inançsızlığı ifade etmektedir. Ancak bu inançsızlık içinde 

şüphe barındırır. Bu açıdan bakıldığında bu kavramlar güçlü bir kanaate 

bağlanamamayı ifade ederler.
75

 Şirk ve küfür kavramlarına Allah inancı açısından 

bakıldığında, her ikisinde de Allah inancının tümüyle yok olmadığı görülecektir.  

Şöyle ki; şirkte Allah’a iman ile birlikte O’na ortak tanıma söz konusu iken, küfürde 

Allah inancını ve diğer inanç esaslarını yok sayma vardır. Bundan dolayı her ikisinin 

de mutlak manada Allah’ı inkâr anlamını içermediğini söyleyebiliriz. O halde kâfir 

olarak isimlendirilseler de müşriklerin Allah’ın varlığını doğrudan inkâr ettikleri 

sonucuna varılmaz. Ancak O’nu aracılar vesilesiyle hayatlarına doğrudan müdahil 

olmaktan uzaklaştırdıkları söylenebilir. Yine bu kavramlardan hareketle müşriklerin 

nübüvvet ve ahirete iman etmek gibi diğer inanç esaslarını hiçbir şekilde kabul 

etmedikleri söylenemez. 

                                                 
72

 İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 291. 
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Diğer taraftan Allah’ın varlığını ve birliğini kabul etmeyen her inanç sahibi 

de müşrik olarak değerlendirilebilir. Çünkü Allah’ı mutlak manada inkâr ile Allah’a 

ait vasıfları putlara, insanlara veya herhangi bir başka varlığa verme arasında bir fark 

yoktur.
76

 

Şirki, küfür
77

 olarak niteleyen Kur’an-ı Kerim’de geçen bir misalde; Allah’a 

inanmasına ve O’nun ödüllendiren, yüce bir varlık olarak Rabbi olduğunu kabul 

etmesine rağmen verimli bir bahçeye sahip olan bir kişiye “küfür” isnadında 

bulunulmaktadır.
78

 Ona küfür isnadı yapılmış olması; bu bahçeye verdiği emekten 

dolayı kendisinde tanrısal bir güç görmesi
79

, kazandıklarının sadece O’nun 

dilemesiyle ve kudretiyle gerçekleştiğini göz ardı etmesi
80

 yanında, kendisinin Allah 

tarafından yaratılmış bir insan olduğunu unutup
81

 ahiretin varlığından şüphe 

duyması
82

 ile izah edilebilir. Bu durum aynı zamanda Kur’an’da şirk olarak 

adlandırılmıştır.
83

 Bunu da şöyle açıklayabiliriz: Sözü edilen bahçe sahibi Allah’ın 

rubûbiyetini kabul edip, O’nu ödüllendiren bir varlık olarak görmesine rağmen 

emeğine ve emeğinin hemen arkasındaki olumlu sonuca bakarak kendisini Allah’ın 

yüce kudretine ortak yapmıştır. Allah’ın kudretinde O’nun seçkin bir kulu olarak 

kendisinin de bir payı bulunduğu zehabına kapılmıştır. Böylece Allah’a şirk 

koşmuştur. Bu isnat edilen ortaklıkla kendisini Allah’la eşit seviyede değil, O’nun alt 

düzeyinde görmüştür. Ancak az da olsa böyle bir ortaklık düşüncesi küfür olarak 

nitelenmiştir. Zira insan olduğunu unutup kendisini tanrısal bir konuma taşıyarak 

Allah’ı ve ahireti gölgelemiştir. Bu durum da küfürdür. 

 

C) Şirk ve Müşrik Kavramlarının Kapsamı 
 

Kur’an-ı Kerim, şirki küfür
84

 olarak nitelemenin yanında affedilmeyecek bir 

günah
85

 ve büyük bir zulüm
86

 olduğunu da bildirmiştir. Bunlar işin ciddiyetini ifade 
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etmektedir. Bundan dolayı Kur’an-ı Kerim baştan sona kendine has üslubu içinde; 

kıssalar, meseller, soru ve cevaplar vb. yöntemlerle şirk zihniyetini söküp atmayı 

hedeflemiştir. Çünkü Kur’an’ın gayesi, insanın insan olarak kalmasındaki engelleri 

ortadan kaldırmaktır. İnsanın insan olarak kalmasındaki en büyük engel ise şirktir. 

Kur’an-ı Kerim’de şirkin büyük bir zulüm olduğunun bildirilmesi şirkin insan 

zihniyeti bakımından ne olduğunu izah etmektedir.  Bu bakımdan bunun üzerinde 

ayrıca duracağız. Şirkin büyük bir zulüm oluşu Kur’an-ı Kerim’de şöyle 

bildirilmiştir: 

نُ لِابْنِّهِ وَهُوَ يَعِظُهُ يَا بُنَّيَّ لَا تُشّْرِكْ بِاللَهِ إِنَ الشِّرْكَ لَظُلْمٌ عَظِيمٌوَإِذْ قَالَ لُقْمَا   “Lokman oğluna 

öğüt vererek demişti ki: ‘Yavrum, Allah'a ortak koşma, çünkü ortak koşmak, büyük 

bir zulümdür.’”
87

  

Zulüm aslen, bir şeyi yerinden alıp başka bir yere koymaktır.
88

 Allah her şeyi 

kendi konumunda yaratmıştır. Dolayısıyla ontolojik olarak her varlık kendi 

konumundadır. Ancak zihinlerde bu konumlar değişebilmektedir. Konumlar 

değişince de varlıkların değerleri değişmiş ve değerler hiyerarşisi bozulmuş olur.  

Kur’an’da şirkin büyük bir zulüm olduğunun bildirilmesinden anlaşılmaktadır ki; 

Allah’la beraber başkasına ortak koşan, bir şeyi yerinden alıp başka bir yere koymuş 

olur.
89

 O halde müşrik; mabud sadece Allah olduğu halde, mabûdiyeti O’dan 

başkalarına da verir.
90

 Buna göre bir insan zihniyeti olarak şirk, varlıkları gerçek 

konumları dışında görmektir.  Hâlbuki insanın kulluk etmesi gereken tek varlık 
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Allah’tır. İnsan Allah’a olan kulluğunda başkalarını da gözetirse Allah’ı hakkıyla 

takdir edememiş, O’na olan kulluğunda gözettiği varlığa da hak etmediği bir değer 

vermiş, onu kendisinden üstün bir konuma yerleştirmiş ve böylece hiyerarşiyi 

bozmuş olur. Bunun sonucunda, Allah katında bütün insanlar aynı konumda 

oldukları halde adalet bozulur ve insanlar birbirlerinin kölesi haline gelir. Çünkü şirk 

bir algılama biçimidir ve insan bu algılama biçiminde yerine göre tanrı, yerine göre 

köle olabilmektedir. Bu da insanların insanlıktan çıkmaları, kendilerine 

yabancılaşmaları demektir. Dolayısıyla şirki bu açıdan, “insanın kendisine 

yabancılaşması” olarak da tarif etmek mümkündür. 

Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendisine “Seyyidimiz” 

(efendimiz)! diye hitap edenlere şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: “Seyyit” 

(efendi) ancak Allah’tır.”
91

 Buna göre Hz. Peygamber (s.a.v.) Allah’ın mâbud olarak 

tek olduğuna, onun dışındakilerin -kendisi dahil - mâbud olmadığına dikkat 

çekmiştir. Böylece Peygamberimiz (s.a.v.) insanların hepsinin aracısız bir şekilde tek 

mâbud olan Allah’ın kulları olduğuna ve bunun dışında hiç kimsenin kimseye kulluk 

yapmaması gerektiğine işaret etmiştir. 

Diğer taraftan şirkin karşıtı tevhittir. Tevhid, Allah’ın bir olduğuna ve 

ortağının bulunmadığına inanmaktır.
92

 Sözlükte tek olmak, bir olmak ve parçalara 

ayrılmamak anlamındaki وَحْد (vehd) kökünden türeyen tevhid; birlemek, bir şeyin bir 

ve tek olduğunu kabul etmektir.
93

 Tevhidin terim anlamı ise; Allah’ın zatında, 

sıfatlarında, mabut oluşunda bir ve tek olduğunu zihnen ve kalben kabul etmektir.
94

 

Allah’a nispet edilen birlik ise Mâturîdî (333/944)’nin dediği gibi, sayıların ilki 

anlamında değildir. Çünkü her bir, parçalara ayrılabilir. Hâlbuki Allah cüzlerden 
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oluşmuş bir varlık değildir. O; büyüklükte, kudrette ve hükümdarlıkta birdir. Onun 

benzeri ve zıttı yoktur.
95

   

Ulûhiyette tevhid ve rubûbiyette tevhid olmak üzere tevhidin iki çeşidi 

olduğu ifade edilmiştir. Ulûhiyette tevhid, Allah’ın zatında, sıfatlarında ve fiillerinde 

bir ve benzersiz olduğunu benimsemektir. Rubûbiyette tevhid ise Allah’tan başkasına 

tapmamak ve sığınmamak demektir. Buna amelî tevhid ya da ibadette tevhid de 

denir. Ulûhiyette tevhid zihnî bir fonksiyondur ve imanın teorik yanını oluşturur. 

Rubûbiyette tevhid ise kalbin ameli olup imanın gönül hoşluğuyla kabulünü 

oluşturur. Bu ikisinin birleşmesiyle iman meydana gelir.
96

 

Tevhid, İslam’da dinî yaşantının özüdür. Şüphesiz dinin tamamı, insanın 

Allah’a ibadet etme, emirlerini yerine getirme ve yasaklarından kaçınma mecburiyeti 

tevhidden uzaklaşıldığında hükmünü yitirir. Çünkü tevhidden sapmak, Allah’ın bir 

ve tek olduğundan şüphe etmektir. Buna ilaveten tevhidden sapmak, başka 

varlıkların da onun ulûhiyetini paylaşabileceğini öne sürmek anlamına gelir. Bu da 

Allah’ın emirlerinin bağlayıcılığı hakkında şüpheye düşmekle gerçekleşir. Bu 

nedenle tevhid ilkesine sarılmak, bütün takva, dindarlık ve faziletin temelidir.
97

 

Kur’an baştan sona şirki ortadan kaldırıp tevhidi yerleştirmeyi amaçlar. Buna 

göre kulluk sadece Allah’a yapılmalıdır ve O Yüce Varlık, hayatın her alanında 

birlenmelidir. Nitekim Mushaf’taki sırasına göre ilk sûre olan Fatiha sûresinde bu 

konuda şöyle buyurulmaktadır: 

”!Ancak sana kulluk eder, ancak Senden yardım isteriz“ اِيَّاكَ نَّعْبُدُ وَاِيَّاكَ نَّسْتَعينُ 
98

 

buyurulmuştur.  

Özellikle vahyin nâzil olduğu dönemde hâkim olan “Allah’ın uzaklarda 

olduğu” tasavvuruna mukabil, Kur’an belli sebep sonuç ilişkisine bağlı olarak 

meydana gelen her olayın mutlak failinin Allah olduğunu hatırlatmaktadır. Her şeyde 

ve her yerde O’nu görmek, izlemek, dikkate almak ve O’nunla olmak Kur’an’ın 
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hedefidir.
99

 Dolayısıyla Allah’ın varlığına inanmak ve Allah olarak sadece O’nu 

kabul etmek insan için yeterli değildir.
100

 Allah’ın varlığı ve birliğine iman ile 

birlikte O’nun yanında başka varlıkları tanrılaştırmamak ve doğrudan O’na kul 

olarak yaşamak gerekir.
 
 

Nitekim tevhidin esasının âlemlerin rabbi olan Allah’a huşu ile teslim olmak 

ve O’na kulluk etmek olduğunu söyleyen Dihlevî (v. 1176/1762) tevhidin dört 

mertebesi olduğunu ifade etmiştir: 

1. Vâcibu’l- Vücûd
101

 vasfını sadece Allah’a hasretmek. 

2. Arşın, göklerin, yerin ve orada bulunan diğer cevherlerin yaratılışını sadece 

Allah’a hasretmek. 

3. Göklerin, yerin ve bunlar arasında olan her şeyin idaresini yalnız ona 

hasretmek. 

4. Ondan başkasını ibadete layık görmemek.
102

 

Dihlevî’nin de belirttiği gibi bunlardan ilk ikisi hakkında müşriklerin de 

Yahudi ve Hıristiyanların da muhalefeti olmamıştır. Dahası Kur’an’da bu ikisinin 

herkesçe kabul edildiği
103

 bildirilmiştir. Son ikisi ise muhalefet edilen konular 

olmuştur.
104

 Dünyanın bütün müşrikleri, ibadet ettikleri ilahların bile Allah 

tarafından yaratılmış olduğuna inanmışlardır. Ancak temel sorun, Allah’ın 

yaratmasında hiçbir ortağı bulunmadığından başka varlıklara ibadet edilemeyeceğini 

akledememek olmuştur.
105

 Çünkü yaratıcı olarak Allah’ın birliği, inkârı mümkün 

olmayan ontolojik bir hakikattir. 

Şirk; tekleştirme, birleştirme, bütünleştirme, bir şeyin bir ve tek olduğunu 

kabul etme anlamına gelen tevhidin zıttı olduğundan “Mutlak tek” düşüncesinin 

parçalanmışlığını, sınır ihlallerini, hak ve hukuk gasplığını ifade etmektedir. Şirkte 

bölünme ve parçalanma hâkimdir. Her bir varlığın doğal hukukuna tecavüz şirkin en 
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belirgin özelliğidir. Şirkin en büyük zulüm olması
106

 bundandır.
107

 Bu açıdan zulmü 

hak noksanlığı ve haktan ayrılmak
108

 olarak tarif etmek mümkündür.  

Şirkin kökü, doğrudan Allah ile karşı karşıya gelmeyi ümit edememek ve hak 

mabud olan Allah’a karşı yalan ve hayalden teselli beklemektir.
109

 Bundan dolayı 

peygamber bile olsa bazı insanları beşer üstü bir konuma yerleştirmek, tabiatı veya 

onun bir parçasını yaratılmış varlık üstü bir vasıfta görmek, Allah dışında bazı 

varlıkların ğaybı bilebileceğine inanmak, Allah’tan başka bir varlıktan günahın affını 

beklemek veya onun garantisinde görmek gibi davranışlar şirk olabilmektedir.
110

 

Ayrıca tazimde aşırılık da şirke götürebilmektedir. Zira ibadet insanın 

gösterebileceği saygının son şeklidir. Onun diğerlerinden fazla saygı ifade etmesi ya 

kıyam ve secde gibi şekil itibarıyla ya da bu fiile niyet ile kölelerin efendilerine, 

halkın hükümdarlara veya öğrencilerin hocaya gösterdikleri saygı gibi olur.
111

 Buna 

göre müşrik kavramı; Allah dışında, kutsallaştırılarak, aracı yapılarak, yarı tanrı gibi 

kabul edilerek tapılan ve yüceltilen herhangi bir şeyi benimseyen kişileri ihtiva 

eder.
112

  

Kur’an Allah’tan başka varlıklara yönelik olarak gerçekleşen her türlü 

kulluğu şirk
113

 olarak değerlendirir ve şirki reddeder. Ne başlı başına, ne de O’nun 

katında aracılık etmesi gayesiyle Allah’tan başkasına yönelmemek gerekir. Çünkü 

bunlar insanları saptıran şirkin ta kendisidir.
114

 İnsanların Allah’tan başka ilah 

edindikleri varlıklar doğrudan peygamber, dini önderler ve yönetici olan insanlar 
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olabileceği gibi melek, cin, hevâ
115

 gibi mücerret varlıklar ya da bazı varlıkların 

sembolü olan putlar ile gök cisimleri gibi müşahhas varlıklar da olabilir.
116

  

Şirk peygamberlerin muhatap olduğu topluluklarda yaygın genel bir inanç 

olarak görülmüştür. Hz. Muhammed (s.a.v.) zamanındaki insanlar şirke bulaştıkları 

gibi ondan önce gönderilen peygamberlerin kavimleri de Allah’la beraber başka 

tanrılar edinmişlerdi. Bu tür inanç bu gün de dünyanın pek çok yerinde, çeşitli adlar 

altında görülmektedir. Kimi yerde bir insanın Allah katında yardımcı olacağına 

inanılır, ona tapınılır, öldüğünde de kabri mabetleştirilir. Kimi yerde ise kendisine 

tanrısal güç vehmedilen herhangi bir varlığın sembolüne tapılır.
117

 Müşriklerin 

putlara tapmaları da böyle olmuştur. Onların taptıkları heykeller, putlar kendilerinden 

şefaat umulan varlıkların sembolleridir.
118

 

İnsanın dinde ortak koşmasının iki şekilde olduğu ifade edilmiştir: Birincisi 

büyük şirk, ikincisi ise küçük şirktir. Büyük şirk Allah’a ortak tanımaktır. Küçük şirk 

ise bazı işlerde Yüce Allah’la birlikte O’ndan başkasını da gözetmek, dikkate 

almaktır.
119

 Küçük şirk olarak ifade edilen bu durum zamanla büyük şirke 

dönüşebilmektedir.  

Kısaca belirtmek gerekirse, şirk insanın zihnine yerleşen bir hastalıktır ve 

ontolojik bir karşılığı yoktur. Bu hastalığa yakalanan insan, varlıkları sanal olarak 

gerçek konumları dışında görür. Buna bağlı olarak da onun davranışları oluşur. 

Dolayısıyla Müşrik, Yüce Yaratıcı’yı gerçek konumunda göremediğinden O’nun 

yarattığı bazı varlıkları kendi konumundan çıkararak O’na denk veya O’ndan derece 

bakımından düşük tanrılar edinir. Böylece Allah’a inandığı halde O’nu büyük oranda 

hayatının merkezine almadan yaşar ve insan olmaktan uzaklaşır. O halde kendisine 

hak etmediği bir değeri vermek suretiyle Allah’ı gölgelendiren ötekileştiren her şey 

şirktir. Bu bakımdan şirk tarihin bazı dönemlerinde yaşanmış putperestlik hayatından 

ibaret değildir. Şirk bir algı biçimi olup her asırda insanın yanı başındadır ve onu 
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sürekli takip eder. Bundan dolayı insanın şirke bulaşması an meselesidir. Nitekim 

Peygamberimiz (s.a.v.)’in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: Ümmetim için en çok 

korktuğum şey, Allah’a şirk koşmaktır. Dikkat edin; Ay’a, Güneş’e ve putlara 

tapacaklar demiyorum. Fakat onlar Allah’tan başkaları için amelde bulunacaklar ve 

gizli bir şehvete düşeceklerdir.
120

 Bundan dolayı öncelikle yapılması gereken 

zihinlerde doğru bir Allah tasavvuru oluşturmaktır. Çünkü şirk Allah tasavvuru 

üzerinden ortaya çıkmaktadır. 

 

II. Genel Olarak Vahyin Nüzul Ortamı ve Mekke Müşrikleri 
 

Vahyin nazil olduğu ortama göz atıldığında vahyin ilk muhatapları olan 

Mekke ehlinin birbirlerinden bağımsız fertler olarak yaşamadıkları görülmektedir. 

Onlar Mekke’de siyasal, sosyal ve dinî bir yapıda hayat sürmüşlerdir. Diğer taraftan 

kendileri için de kutsal olan Kabe’nin bulunduğu şehirde yaşan bu insanlar 

atalarından devraldıkları dinlerinin takipçileri olmuşlardır. Ayrıca ticaretle 

uğraştıkları için başka şehirlerde karşılaştıkları farklı inançlardan da haberdar 

olmuşlardır. Burada başlıklar altında bu konuları işleyeceğiz. 

  

A) Siyasal, Sosyal ve Dinî Yapı  
 

Cahiliye
121

 dönemi Mekke ve çevresinde siyasal, sosyal ve dinî yapıya bir 

göz atmak müşriklerin tahlil edilmesi açısından önem arz etmektedir. Bundan dolayı 

bu konuya da burada kısaca değineceğiz. 

 
 

 

1. Mekke’nin Yönetimi ve Dâru’n-Nedve 
 

Kureyş kabilesinin Atası sayılan Kusay b. Kilâb, Huzaa Kabilesi ile mücadele 

sonucunda Mekke yönetimini üzerine alınca Kureyş kabilesinin kollarını birleştirdi, 

daha önce çadırlarda yaşayan Mekkelileri Kâbe etrafına yerleştirdi. Kâbe, hac ve 
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Mekke idaresiyle ilgili, sidâne, hicâbe, sikâye, rifâde ile nedve, livâ ve kıyâde, 

görevlerini
122

 kendi üzerine aldı. Arap kabilelerinin elinde bulunan diğer bazı dinî 

vazifeleri ise değiştirilmemesi gereken dinî gelenekler olarak gördüğünden onlara 

bıraktı.
123

 Kusay’dan sonra Mekke ve Kâbe’nin yönetimini oğlu Abduddâr devraldı. 

Bu durum Kureyşin diğer kolları arasında ihtilafa sebep oldu ve Mekkeliler gruplara 

ayrıldılar. Varılan anlaşma sonunda bu görevlerden bir kısmı Abduddâroğullarına, 

bir kısmı da Abdumenâfoğullarına verildi. Bu durum Mekke’nin fethine kadar devam 

etti.
124

 

Kusay b. Kilâb, Kabe’nin yakınına toplantı yeri olarak Dâru’n-Nedve denilen 

yeri yaptırdı.
125

 Darû’n-Nedve, harp işlerinin görüşüldüğü bir karargâh ve evlenmek 

isteyenin evlendirildiği bir evlendirme dairesi gibi birden çok fonksiyona sahipti.
126

 

Ergenlik çağına ulaşan kızlar bile buraya getirilirdi. Bu kızların yelekleri kesilip 

tekrar giydirilirdi. Buradan ayrıldıktan sonra da aileleri tarafından onlara kendilerini 

gözlerden uzak tutacak örtü örtülürdü.
127

 Burası Kureyş’in istişare ve münazara 

merkezi idi. Kureyşin Önemli görüşmeler burada yapılırdı. Burası esas itibariyle bir 

asiller meclisi idi. Kusay b. Kilâb’ın yaptırdığı burada yapılan toplantıya Kusay 

oğullarından başka Kureyş boylarının 40 yaş üstü başkanları katılırdı. Kusay’ın 

Dâru’n-Nedve’yi yaptırmasından önce ise toplantılar onun evinde 

gerçekleştiriliyordu.
128

 Dâru’n-Nedve’de alınan kararlar Mekke’de uygulandığı için 

gelenekler sıkı bir şekilde korunuyordu.  

                                                 
122

 Bu görevler ve diğer bazı görevler hakkında bilgi için bkz. Yaşar Çelikkol, İslam Öncesi Mekke, 

Ankara, Ankara Okulu Yayınları, 2013, s. 223-245; Ayrıca bkz. M. Hanefi Palabıyık, “İslam Öncesi 

Arap Düşüncesinde Din ve Din Adamı Algısı”, Cahiliye Araplarının Ulûhiyyet Anlayışı, Edit. M. 

Mahfuz Söylemez, Ankara, Ankara Okulu Yayınları, 2015. s. 111-131. 
123

 Ebu'l-Velid Muhammed b. Abdullah el-Ezrakî, Ahbâru Mekke ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  

Tahk. Rüşdi es-Sâlih Melhes, 3. b s., 2 c, Beyrut, Dârü's-Sekâfe, 1399/1979, I, 103-108; Ethem Ruhî 

Fığlalı, “Dâru’n-Nedve”, DİA, VIII, İstanbul, 1993, s. 555, 556; Nebi Bozkurt, Mustafa Sabri 

Küçükaşcı, “Mekke”, DİA, XXVIII, Ankara 2003, s. s. 556.  
124

 Ezrakî, Ahbâru Mekke ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  I, 109, 110; Bozkurt, Küçükaşcı, “Mekke”, 

s. 556. 
125

 Ezrakî, Ahbâru Mekke ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  I, 109; Fığlalı, “Dâru’n-Nedve”, s. 555, 

556. 
126

 Ezrakî, Ahbâru Mekke ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  I, 110; II, 252, 253; Belâzûrî, Kitâbu’l-

Cümel,  I, 59. 
127

 Ezrakî, Ahbâru Mekke ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  I, 110; II,  253. 
128

 Muhammed Abdu’l-Melik İbn Hişâm, es-Sîretü’n-Nebeviyye, Tahk. Muhammed Ali el-Kutub- 

Muhammed ed-Dâlîbalta, Beyrut, el-Mektebetü’l-Asriyye, 1412/1992, I, 96; Ezrakî, Ahbâru Mekke 

ve mâ Câe fîhâ mine'l-Âsâr,  I, 109; II, 252, 253; Fığlalı, “Dâru’n-Nedve”, s. 556; Bozkurt, 

Küçükaşcı, “Mekke”, s. 556.  
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Dâru’n-Nedve Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamber olmasıyla başlayan 

süreçte onun davetine karşı çeşitli tutum ve davranışların merkezi olmuştur. 

Kendilerini atalarının yaşayan temsilcileri olarak gören müşriklerin ileri gelenleri 

atalarından devraldıkları şirki korumak için bir taraftan alay, baskı ve çeşitli dünyevî 

tekliflerle onu bundan vazgeçirmeye çalışırlarken bir taraftan da onun tebliğ ettiği 

dinî kendi bakış açılarıyla tanımlama ve ona karşı alternatif düşünceler geliştirmek 

için bu mecliste toplantılar yapmışlardır. Burada kabul ettikleri fikirleri halka 

yaymanın gayreti içinde olmuşlardır. Onların bu gayretleri halk üzerinde etkisini 

göstermiştir. Halk, liderlerin sözlerini uzun süre kabul eder durumda olmuştur. Bu 

durum şirkin kolayca sökülüp atılamamasında önemli bir etken olmuştur. 

 

2. Kabilecilik 
 

İslam’ın ortaya çıktığı dönemde Araplar toplum olarak kabileler halinde 

yaşıyorlardı.
129

 Kabile bu toplumun temel birimiydi.
130

 Kabile içinde fertler 

birbirlerine nesep bağıyla bağlıydı.
131

 Bu sosyal yapı içerisinde insanlar ortak bir 

ruha, ortak bir düşünceye sahipti. Ferdin özel tavrı ve pozisyonu bu temel duygu ve 

dini birlikten çıkmaktaydı. Fert cemaati temsil etmekte, onda yaşamaktaydı.
132

  

Kabilede insanlar güçlü bir dayanışma ile birbirlerinin canlarını ve mallarını 

korurlardı. Bu topluluklarda insanları birbirlerine bağlayan ise nesepti. Nesep bağı 

sayesinde insanlar birbirlerine kenetlenirlerdi. Ferdin kabilesi olmadan kendisini 

koruyabilmesi mümkün olmadığından düşmanlarına karşı kabilesini yardıma 

çağırması, akrabalarının zalim olup olmadıklarını sorgulamadan onların yardımına 

koşması zaruret olarak kabul edilirdi.
133

 

                                                 
129

 Cevad Ali, el-Mufassal fî Tarihi'l-Arab Kable'l-İslâm, 10 c., Beyrut, Dârü'l-İlm li'l-Melayin, 

1968-1978, I, 508, 509; M. Şemseddin Günaltay, İslam Öncesi Araplar ve Dinleri, Sad. M. Mahfuz 

Söylemez, Mustafa Hizmetli, Ankara, Ankara Okulu Yayınları, 1997, s. 109; Halefullah, Hz. 

Muhammed, s. 68, 73. 
130

 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 68, 73; Gustov Mensching, Dini Sosyoloji, Çev. Mehmed Aydın, 

Konya, 1994, s. 29. 
131

 Cevad Ali, el-Mufassal, IV, 313. 
132

 Mensching, Dini Sosyoloji, s. 29. 
133

 Cevad Ali, el-Mufassal, IV, 392; Ayrıca bkz. Abdülkerim Özaydın, “İslam’dan önce Araplarda 

Sosyal ve İktisâdî Hayat”, DİA, III, İstanbul, 1991, s. 321. 
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Kabileler içinde bir fert eğer üzerine düşen görevi yapamaz, kendisi ve 

kabilesinin şerefine leke sürecek davranışlarda bulunur ve kendisine yapılan uyarıları 

dikkate almazsa cezalandırılarak aile ve kabilesiyle bağları koparılırdı. Böylece bu 

kişi kabile mensubu olmaktan kaynaklanan tüm hak ve görevleri sona erer, bu 

durumu da hac ve panayır mevsimlerinde açıkça ilan edilirdi. Bazen de bu kişiler 

belirli yerlere sürgün edilirdi. “Hâl” denilen bu büyük ceza; kişinin başka bir kabile, 

aile veya şahıs tarafından himaye altına alınmasına, onlarla antlaşma yapmasına 

kadar devam ederdi.
134

   

Her kabilenin ayrı bir değer verdiği ilahları vardı. Kabileler bu ilahlarıyla 

bütünleşmişlerdi. Kabilelerde insanlar izzet ve şereflerini ilahlarının izzet ve 

şereflerinde görüyorlardı.
135

 Bunun yanında kabilede her şeyden önce düşünülmesi 

gereken atalardı. Ailede baba, kabilde şef atalar kültünü icra etmekteydi.
136

 Cahiliye 

dönemi Araplarında kabilenin atası, kabilenin ilham kaynağı ve kabile fertlerini 

birbirine bağlayan ruhî bir bağdı. İlahlarının adlarına yemin ettikleri gibi onlar adına 

yemin ederler, savaşlarda ilahlarının isimlerini andıkları gibi onların isimlerini 

anarlardı.
137

 Bundan dolayı Cahiliye dönemi Arapları, yakınlarını ve atalarını 

savunmuşlar, onların yolundan gitmişler ve onların hiçbir şekilde eleştirilmesine rıza 

göstermemişlerdir. 

İslam öncesi Araplarda kabile yönetiminde de Dâru’n-Nedve’de olduğu gibi 

bir meşveret sistemi vardı. Bir kabile reisin hükmünde mutlak salahiyeti yoktu. Onun 

kabile yönetiminde ve verdiği hükümlerde despotluğa başvurması nadirdi. Çünkü o, 

liderlerle ve rey ehli ile istişare etmeye mecburdu. Bundan dolayı onun hükmü tüm 

kabile fertleri için geçerli idi.
138

 Onların bu istişare gelenekleri Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e muhalefette de devam etmiştir. 
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 Cevad Ali, el-Mufassal, IV, 410-413. 
135

 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 68, 73. 
136

 Mensching, Dini Sosyoloji, s. 25. 
137

 Cevad Ali, el-Mufassal, V, 180. 
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 Muhammed Süheyl Takkûş; Tarihü'l-Arab Kable'l-İslam, Beyrut, Dârü'n-Nefâis, 1430/2009, s. 

161. 
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3. Sosyal Sınıflar ve Dinî Yapı 
 

Cahiliye döneminde Araplar sosyal yaşam itibariyle ise hürler, köleler ve 

mevâlî olmak üzere üç sınıfa ayrılıyordu. Hürler aynı tarzda yaşayan ve aynı hukuka 

sahip kişilerdi. Bunlar her hususta ortak ve eşit bir hayat yaşarlardı. Ancak kâhin ve 

şairler diğerlerine oranla daha seçkin bir konuma sahip idiler. Ayrıca Kusay 

hanedanından olanlar, hürler sınıfının üzerinde bir asilzade sınıfını oluşturuyorlardı. 

Dâru’n-Nedve senatosunu oluşturanlar bu asilzadelerin aile reisleri idiler. Köleler 

efendilerin yaşamlarında kayıtsız şartsız söz sahibi olduğu kimselerdi. Mevâlî ise 

azat edilmiş kölelerdi. Köleler ile hürler arasında orta bir sınıftı.
139

 

Cahiliye toplumlarının üst sınıflarında yer alan birçok imtiyaz sahibi kimseler 

kendilerinden aşağı gördükleri ile eşit haklara sahip olmayı kabullenememişlerdir. 

Bu durum müşriklerde de söz konusu idi.
140

 Üst tabakada yer alan bu insanlar 

kendilerini Allah’ın sevdiği kullar olarak görüyorlardı. Bu düşüncenin yanında 

kulluk ettikleri putların kendilerine Allah katında şefaatçi olacağı inancına sahiptiler. 

Müşriklerin alt kesiminin en çok sarıldığı da muhtemelen bu şefaat düşüncesi idi. Bu 

düşünceye göre onlar, kendilerini üst sınıfa taşıyamazlarsa da taptıkları putların ve 

putlar adına konuşanların şefaatiyle azaptan kurtulmuş oluyorlardı. 

Cahiliye dönemi Mekke’de mutlak din adamı olduğuna dair herhangi bir şeye 

rastlanmamıştır. Ancak, lider konumunda olanların aynı zamanda din adamlığını da 

üstlendikleri söylenebilir. Ayrıca sınıf olarak değilseler de “din adamlığı” işini 

yürüten veya geçimini, tevârüsen devraldığı din adamlığından sağlayan kişilerin 

varlığı görülmektedir.
141

 

Mekke ve çevresinde dinî otoritenin işleyiş ve sorumluluğu belli bazı 

kimselere verilmişti. Bunlar kendilerini ilahlara hibe eden ve sadece bunlarla meşgul 

olan kişilerdi. Dinî görevleri kontrolleri altında olan kişiler halk arasında sadece 

kendilerinin ilahlar ile insanlar arasında vasıta olabilecekleri anlayışını yaymışlardır. 

Bunlar Yahudi din adamları, rahipler, papazlar, kâhinler, biliciler, müneccimler ve 

ğaybı bildikleri iddiasında bulunan başka kişilerdir. Bunların aracılığıyla ilahlarının 
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 Günaltay, İslam Öncesi Araplar, s. 114-116; Ayrıca bkz. Özaydın, “İslam’dan önce Araplarda 

Sosyal ve İktisâdî Hayat”, s. 322. 
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 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 84; Macit, Şirk ve Müşrik Toplum, s. 251. 
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 Palabıyık, “İslam Öncesi Arap Düşüncesinde Din ve Din Adamı Algısı”, s. 109, 110. 
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rızaları kazanılarak insanların halk içinde itibarlarının yükseleceğine inanılırdı. Öte 

yandan halkın isteği üzere ğaybî konularda kehanette bulunurlardı. Halk da bu 

kehanetleri tereddütsüz tasdik ederdi. Kâhinler halk içinde saygın bir yere kavuşup 

onları yönlendirebilecek güce ulaştıklarından kâhinlere muhalefet etmek suç 

sayılırdı.
142

 Buna göre din hakkında toplumda söz sahibi olan bu kişiler, aracı tanrılar 

ile insanlar arasında kendilerini başka aracı tanrılar haline getirmişlerdi. 

Müşriklerin ileri gelenleri ve putların hizmetçileri
143

 gibi din konusunda 

kendilerini yetkili görenler putları menfaatlerine alet etmişlerdir. Putlar adına 

hükümler koymuşlar, helal ve haramları onlar adına belirlemişlerdir.
144

 Putların 

hizmetçileri ilahların yeryüzünde konuşan dilleri ve insanları putlara yaklaştıran 

konumunda olmuşlardır.
145

 Böylece kendilerine uyan insanları saptırmışlardır. Enâm 

sûresi 137. âyette geçen  ْشُرَكّاؤُهُم (onların ortak koştukları) tabiri ilahların hizmetçileri 

demektir. Bu âyette ifade edilen kız çocuklarının diri diri gömülmesini insanlara hoş 

gösterenler bunlar olmuştur.
146

 Bunların söylediklerini dikkate alan birçok kişi, kız 

çocuklarını diri diri gömmüştür. Bu durum onların ilahlarının hizmetçilerinin 

fetvalarına itibar ederek onları da ilah konumuna çıkardıklarını göstermektedir. 

Vahye muhalefet edip itirazlarda bulunanlar genellikle Mekke ehlinin üst 

tabakasına yer alan ve Kur’an’ın “مَلُأ” (mele’)
147

 ve “ُمُتْرَف” (mütref)”
148

 olarak tabir 

ettiği kişiler olmuştur. “مَلُأ” (mele’) bir toplumun ileri gelenleri anlamındadır.
149

  

 ise toplumda servet ve yetki sahibi şımarık kimseler anlamına (mütref) ”مُتْرَفُ“
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 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 30, 31. 
143

 Cahiliye döneminde putların korunduğu Kâbe ve “tağût” adı verilen evlerin muhafız ve 

hizmetçileri vardı. Bunlar Kâbe’nin ve tâğutların bekçiliğini yapar, gelen hediyeleri alır, adanan 

kurbanları keserlerdi. Sâdin ve Hâcip adı verilen bu kişiler Arap toplumu tabakalaşmanın baş 

kısmında yer almakta idi ve bir takım imtiyazlara sahiplerdi. Bkz. Günaltay, İslam Öncesi Araplar, s. 

71, 72; Palabıyık, “İslam Öncesi Arap Düşüncesinde Din ve Din Adamı Algısı”, s. 108, 116-123. 
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 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 212, 213; Güngör, “Kur’an Bağlamında İslam Öncesi Mekke 

Toplumundaki Tanrı ve Ahiret İnancı”, s. 16;, Kılınçlı, “Mekki Sûrelerde Mü’minlerin Müşrikler ve 

Ehl-i kitap İle ilişkileri”, s. 141. 
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 Palabıyık, “İslam Öncesi Arap Düşüncesinde Din ve Din Adamı Algısı”, 117. 
146

 Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. Ziyad el-Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, 2. bs., 3 c., Mısır, Âlemü’l-Kütüb, 1980, 

I, 357. 
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 Bkz. Zuhruf 43/23. 
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 Bkz. Mü’minûn 23/24. 
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 Mukâtil, Tefsîr, III,154; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 25; Muhammed b. Muhammed b. 

Muhyiddin İmad Ebussuûd Efendi, Tefsîru Ebi’s-Suûd: İrşâdü’l-Akli’s-Selîm ilâ Mezâya’l-

Kitâbi’l-Kerîm, 9 c., Beyrut, Darü Türâsî’l-Arabî, t.y., VI, 130; “Mele” kavramı hakkında geniş bilgi 
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Bursa, y.y., 2001.   
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gelmektedir.
150

 Bunlar siyasal ve ekonomik konumlarıyla toplumda üst tabakaya 

yerleşmiş kişilerdir. Topluma egemen olan bu şahıslar toplumun her anlamda önderi 

olarak görülürlerdi. Bu nedenle Cahiliye dönemlerinde toplumlar hemen her konuda 

onları takip etmekteydi.  Topluma yöne veren ve kendilerini atalarının yaşayan 

temsilcileri olarak gören bu aristokrat kişiler din konusunda da atalarından 

devraldıkları inançların savunucuları olmuşlardır. 

  

B) Mekke ve Civarında Dinî Hayat 
 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamber olarak gönderildiği Mekke’de ve 

çevresinde yaşayan Araplar ilâhî dinlerden habersiz değillerdi. Onlar Mekke’de 

bulunan Kâbe sayesinde dinî bir merkezde yaşamış olmalarından dolayı başta Hz. 

İbrahim (a.s.)’in getirdiği din olmak üzere diğer dinlerden de haberdarlardı. Ayrıca 

ticaretle uğraşan Mekkeliler ticaret için gittiği yerlerde farklı inançlarla 

karşılaşmışlar ve bu konuda edindikleri bilgileri yaşadıkları bu şehre taşımışlardı. 

Mekkeli Araplar başlangıçta Hz. İbrahim (a.s.)’in tebliğ ettiği tevhid dinine 

mensupken zamanla şirke bulaşmışlar ve inanç bakımından çeşitli gruplara 

ayrılmışlardır.
151

 Bununla beraber müşriklerin yanında az da olsa Haniflerin olduğu, 

bunların tevhide ve ahirete şüphesiz inandıkları ifade edilmiştir.
152

 Ancak bu kişilerin 
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 Mukâtil, Tefsîr, III, 535, 792; Ebû Muhammed Muhyissünne Hüseyin b. Mes’ûd el-Begavî, 
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Zamiriyye, Süleyman Müslim el-Harş, 8 c., 2. bs., Riyad, Dâru Taybe, 1993, VI, 401; Ebu’l-Fida 
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1984, XI, 404; Mevdûdî, Tefhîm, IV, 474. 
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 Mahmud Şükrî el-Alûsî, Bulûğu’l-Ereb fî Ma’rifeti Ahvâli’l-Arap, Tash. Muhammed Behcet el-

Eserî, 3 c., Beyrut, Dârü'l-Kütübi'l-İlmiyye, t.y., II, 194-241; Cevad Ali, el-Mufassal,VI, 34.  
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 Ebu'l-Hasan Ali b. Hüseyin b. Ali el-Mes'ûdî, Mürûcü’z-Zeheb ve Meâdinü'l-Cevher, Tahk. 

Muhammed Muhyiddin Abdülhamid, 4 c., 4. bs., Kahire, el-Mektebetü't-Ticareti'l-Kübra, 1964, II, 
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2016, s. 166-172. 
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Hz. İbrahim (a.s.)’in dinine bağlılıklarının belirgin olmadığı belirtilmiştir.
153

 Ayrıca 

Cahiliye döneminde “hanif” kavramının Hz. İbrahim (a.s.)’in dini üzere olduğunu 

iddia edip putperestliği terk etmeyen, hac yapan, sünnet olan, içki ve zina gibi 

hareketleri kendine haram kılan Kureyş’ten başkasını anlatmadığı söylenmiştir.
154

 

Cevad Ali (v. 1408/1987) müfessirlerin ve tarihçilerin “Hanifler” diye bazı isimler 

zikretmiş olduklarını, ancak onların tevhid konusundaki inançlarını yeterince açıklığa 

kavuşturmadıklarını ifade etmiştir.
155

 Abdullah Draz ise bunların sadece putperestlik 

ve kötü adetlerden memnun olmayan çok az sayıda kişi olduğunu söylemiştir.
156

 

Anlaşılan o ki Mekke’deki tevhidden uzaklaşma sonucu oluşan dinî düşünceler çok 

farklı gibi görülse de, onlardaki ortak özellik şirk koşmaktı. Tapılan nesneler ve şirk 

tezahürleri farklı olduğu için farklı inanç grupları gibi görünmüşlerdir.
157

 Kur’an’ı 

Kerim’de onların bu şirk anlayışları şöyle ifade edilmektedir: 

 Onların çoğu, ancak Allah'a ortak koşarak“ وَمَا يُؤْمِنُ اَكّْثَرُهُمْ بِاللّٰهِ اِلَا وَهُمْ مُشّْرِكُّونَ 

iman ederler.”
158

 

İslam öncesinde tevhid inancına sahip az sayıda Hanif ile Ehl-i kitap dışında 

Mekke’de putperestlik hâkim olmuştu. Kâbe ve çevresinde sayıları 360’a ulaşan 

putların dışında evlerin çoğunda put vardı.
159

 Bu durum onların hayatlarının 

merkezine kadar putların girdiğini göstermektedir. 

Müşrikler Allah’a inanırlar, göklerin ve yerin yaratılması ve büyük işlerin 

tedbir edilmesi hususunda ortak koşmazlardı. Yine Allah’ın peygamberler 

göndermeye, amel edecekleri işlere göre kullara karşılık vermeye kadir bulunduğuna 

inanırlardı. O’nu en yüce hükümdar olarak bilirlerdi.
160

 Onlar putlara kulluk etmekle 

Allah’a kulluk ettiklerine ve ona yaklaştıklarına inanırlardı. Muhtemelen kendilerini 

doğrudan Allah’a kulluk etmeye ehil görmüyorlardı. Onlar Allah’a ibadeti 

muhtemelen dünyada olan şu uygulama gibi düşünüyorlardı: Dünyadaki 
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 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 449; Gölcük, Kur’an ve Mekke, 133.  
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 Çelikkol, İslam Öncesi Mekke, s. 199. 
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 Cevad Ali, el-Mufassal, IV, 449. 
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 M. Abdullah Draz, Kur'an'ın Anlaşılmasına Doğru, Çev. Salih Akdemir, y.y., Mim Yayınları, 

1983, s. 134, 135; Benzer açıklama için ayrıca bkz. Adnan Demircan, “Hanîflik ve Hanîfler Üzerine 

Bazı Düşünceler”, Cahiliye Araplarının Ulûhiyet Anlayışı, Edit. M. Mahfuz Söylemez, Ankara, 

2005, s. 166. 
157

 Çelikkol, İslam Öncesi Mekke, s. 199. 
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 Yûsuf 12/106. 
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 Bozkurt, Küçükaşcı, “Mekke”, s. 557. 
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 Dihlevî, el- Fevz, s. 24; Dihlevî, Hüccetullah, I, 122, 123. 
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hükümdarlarla doğrudan iletişim kurmak ve onlara hizmet etmek mümkün olmuyor. 

Böyle bir girişim doğru da görülmüyor. Bundan dolayı insanlar hükümdarla 

doğrudan irtibatlı olan yardımcılarına yöneliyorlar, onlara ulaşmaya çalışıyorlar ve 

onlara hizmet ediyorlar. Böylece hizmet ettikleri, gözüne girdikleri bu aracının 

hükümdar yanında kendilerine referans olacağını umuyorlar. Binaenaleyh onlar 

taptıkları bu ilahların kendilerini Allah’a yakın kılacağını arzulamışlardı.
161

  

Cahiliye dönemi Araplarının övgü ve teşekkürlerini sundukları, kehanete 

başvurma ve kurban kesme yoluyla rızalarını kazanmaya çalıştıkları tanrıları Allah’ı 

bir deus otiosus (âtıl tanrı) durumuna indirgiyordu.
162

 Öyle anlaşılmaktadır ki, 

Cahilye döneminde Araplar taptıkları hiçbir şeyi Allah seviyesinde görmemişlerdi.
163

 

Zihinlerinde, ilahlarını Allah’ın berisinde ve O’na yakın bir yere yerleştirmişlerdi. 

Bununla beraber pratikte O’nun seviyesine çıkardıkları da olmuştur. 

Meleklerin varlığına inanan, ancak onları Allah’ın kızları olarak kabul eden 

müşrikler, onları Allah’a yakın görmüşlerdir. Bundan dolayı Allah’ın kullardan razı 

olmasa da meleklerin kullar hakkında yapacakları şefaati kabul edeceğine 

inanmışlardır. Onlara yönelmek için de taş vb. şeylerden şekiller, heykeller 

yapmışlardır. Onların bu yaptıkları birer aracı mâbud haline gelmiştir.
164

 Örneğin 

Kureyş kabilesi, Kâbe’de tavaf ettikleri en büyük putları Lât, Uzza ve Menât’ın 

Allah’ın kızları olduğunu ve onların Allah katında kendilerine şefaat edeceklerini 

umduklarını söylemişlerdir.
165

 Kur’an’da müşriklerin meleklere taptıkları şöyle haber 

verilmektedir: 

 Onlar (müşrikler) O'nun“ ِنْ يَدْعُونَ مِنْ دُونِّهِ إِلَا إِنَّاثًا وَإِنْ يَدْعُونَ إِلَا شَيْطَانًّا مَرِيدًاإ 

berisindeki yalnızca bir takım dişilerden (dişi isimli tanrılardan) istiyorlar, ancak 

inatçı şeytandan dilekte bulunuyorlar.”
166
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Bu âyette putlar hakkında “إِنَّاثًا” (dişi isimli tanrılar) denilmesi müşriklerin 

meleklere kız ismi verdiklerini hatırlatmaktadır. Çünkü onlar melekleri Allah’ın 

kızları olarak görüyor, onların sembolü kabul ettikleri putlara da bu isimleri 

veriyorlardı. Onların meleklere kız ismi verdikleri başka bir âyette şöyle 

bildirilmiştir: 

مَلَائِكَةَ تَسْمِيَةَ الْأُنّْثَىإِنَ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ لَيُسَمُونَ الْ   “Ahirete inanmayanlar, 

meleklere dişilerin adlarını takıyorlar.”
167

  

İbnu’l-Kelbî; Kureyş kabilesinin, meleklerin sembolü olduğuna inandığı Lât, 

Uzza ve Menât putlarının Allah’ın (haşa) kızları olduğu için onun yanında şefaatçi 

olduğuna inandıklarını ve Kâbe’yi şöyle söyleyerek tavaf ettiklerini aktarmıştır:  

“Lât hakkı için, Uzza hakkı için! 

Üçüncüleri Menât hakkı için! 

Onlar yükseklerden uçan turnalardır, 

Onların şefaatine ümit bağlanabilir.”
168

  

Müşriklerin Allah’a yakın olarak gördükleri ve şefaatlerini umdukları 

varlıklardan bir diğeri de daha önce yaşamış sâlih insanlardır. İbnu’l-Kelbî (v. 

204/819)’nin anlattığına göre Kabil oğullarından bir kişi, Vedd, Suvâ’, Yeğûs, Yeûk 

ve Nesr adlı iyi ve dindar insanlar ölünce akrabalarının üzüntüsünü hafifletmek ve 

onları anmak için onların şeklinde heykeller yapmıştır. Bu heykelleri ziyarete 

gelenler onların etrafında dönerek saygı göstermişlerdir. Ancak sonra gelen nesiller 

bunu ifrat derecesine vardırmışlardır. Daha sonraki nesiller ise bunlara: “Öncekiler, 

Allah yanında kendilerine şefaat etsinler diye saygı göstermişlerdir.” diyerek onlara 

tapmaya başlamışlardır.
169

 Nitekim Kur’an’da müşriklerin bir kısım insanlara da 

taptıkları şöyle anlatılmaktadır: 
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 Necm 53/27. 
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 İbnu’l-Kelbî, Kitâbu’l-Esnâm, s. 13. 
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 İbnu’l-Kelbî, Kitâbu’l-Esnâm, s. 32, 33; Ayrıca benzer rivayetler için bkz. Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, 
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ينَإِنَ الَذِينَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَهِ عِبَادٌ أَمْثَالُكُمْ فَادْعُوهُمْ فَلْيَسْتَجِيبُوا لَكُمْ إِنْ كُّنّْتُمْ صَادِقِ   “(Ey 

kâfirler!) Allah'tan başka taptıklarınız sizler gibi kullardır. (Onların tanrılığı 

hakkında iddianızda) doğru iseniz, onları çağırın da size cevap versinler!”
170

  

Müşriklerin hangi sebeple “Bunlar Allah katında bizim şefaatçilerimizdir!" 

diyerek ilahlarına taptıkları hususunda yukarıda ifade ettiklerimiz dışında genel 

olarak şu izahlar da yapılmıştır: 

 1. Müşrikler âlemdeki her bir bölgeyi idare eden bir ruh olduğuna 

inanıyorlardı. Bundan dolayı o ruh adına bir put yapıyorlardı. O puta tapmaktan 

maksatları ise o ruha tapmak ve ondan yardım dilemekti. 

 2. Allah’a kulluk ehliyetinin yalnız yıldızlarda olduğunu iddia ederek 

yıldızlara tapıyorlardı. Yıldızlar doğup battığı için yıldızlara ait belli putlar yaptılar 

ve yıldızlara tapma maksadıyla putlara taptılar. 

 3. Putlara ait bazı tılsımlar uyduruyorlardı ve bu tılsımlarda bir takım esrarlı 

güçlerin bulunduğuna inanarak onlara tapıyorlardı.
171

 

Bütün bu izahlarla beraber putperestliğin başlangıcının daha önce toplum 

içinde yaşamış sâlih insanlar olduğu söylenebilir.
172

 Zira daha önce yaşamış sâlih 

insanların heykelleri olduğu bildirilen ve Kur’an’da ismi geçen Vedd, Suvâ’, Yeğûs, 

Yeûk ve Nesr
173

 Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin taptığı putlardı.
174

 Daha sonra bunlar 

bütün Arapların putları olmuştur.
175

 Muhtemelen daha sonra Allah’a yakın olduğu 

düşünülen melekler gibi kendilerinden menfaat beklenen ve korkulan diğer varlıklar 

da putlaştırılmıştır. Ancak aslı ne olursa olsun bu varlıkların Allah’a yakın varlıklar 

olduklarına inandıkları anlaşılmaktadır. Dolayısıyla müşrikler taş ve benzeri cansız 
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varlıkların bizzat kendilerine tapmamışlardı. Onların taptıkları putlar; büyük 

saydıkları, esrarlı gördükleri ve kendilerinden menfaat bekledikleri varlıkların 

sembolleri idi. 

Aslı her ne olursa olsun müşriklerin taptıkları putların bir takım cansız 

cisimlerin bizzat kendileri olmadığı aşikârdır. Dolayısıyla putlara tapan insanların bu 

durumlarını ilkellikle açıklamak mümkün görünmemektedir. Nitekim günümüzde de 

bu tür düşüncelerle cansız suratlara bağlanan insan çoktur.   

Araplarda putlara tapma zemininin ise şöyle oluştuğu ifade edilmektedir: 

İsmailoğulları çoğalıp Mekke’yi doldurdu ve Mekke onlara dar geldi. Bu durum bazı 

sorunlara sebep olduğu için bir kısmı başka yerlere gittiler. Bu şekilde Mekke’den 

uzaklaşan bir kimse Kâbe’ye saygısından ve Mekke’ye olan derin bağlılığından 

dolayı yanına Harem bölgesinden bir taş almadan uzaklaşmazdı. Konakladıkları 

yerlerde onu bir yere koyarlar ve tıpkı Kâbe’yi tavaf ettikleri gibi onun etrafında 

dönerlerdi. Bunu kendilerine uğur getirsin diye ve Harem’e sevgi ve saygılarını ifade 

etmek amacıyla yaparlardı. Diğer taraftan Kâbe’ye ve Mekke’ye saygıları devam 

ederdi. Hz. İbrahim (a.s.) ve Hz. İsmail (a.s.)’dan öğrendikleri üzere haccediyor, 

umre yapıyorlardı. Bu davranışları onları hoşlarına giden şeylere tapmaya götürdü. 

Onlar, Hz. İbrahim (a.s.) ve oğlu Hz. İsmail (a.s.)’in dinini değiştirip putlara tapmaya 

başladılar. Böylece kendilerinden önceki toplulukların durumuna düştüler. Hz. Nûh 

(a.s.)’un kavminin taptıkları putları yeniden ortaya çıkardılar. Bununla beraber, Hz. 

İbrahim (a.s.) ve Hz. İsmail (a.s.)’in dininden bazı kalıntılar vardı. Bunlar Kâbe’yi 

tavaf etme, hac ve umre ibadetini yapma, telbiye getirme, Arafat ve Müzdelife’de 

vakfe ve kurban kesme gibi Hz. İbrahim (a.s.) ve oğlu Hz. İsmail (a.s.)’den kalma 

inanç ve ibadetlerdi. Ancak dinde olmayan bazı şeyleri de dine sokmuşlardı.
176

 

Mekke’deki meşhur putların dikilmesine öncülük eden ilk kişinin de 

Mekke’nin liderlerinden Amr b. Luhay olduğu nakledilmiştir. Rivayete göre Sâiba, 

Vasîla, Bahîra ve Hâmiya adlı putları o getirmiştir. Amr b. Luhay Şam’a gittiğinde 

orada insanların putlara taptıklarını görmüş ve o putlardan kendisine verilemesini 

                                                 
176

 İbnu’l-Kelbî, Kitâbu’l-Esnâm, s. 5, 6; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 61; Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 200; 

Havfî, el-Hayâtü’l-Arabiyye, s. 382, 402. 



 

 

 

 

39 

talep etmiştir. Bu isteği üzerine verilen putu
177

 Mekke’ye getirip Kâbe civarına 

dikmiştir.
178

 

Bu iki olay Mekke’de putperestliğin ortaya çıkışıyla ilgili iki farklı izah 

olarak görülmüş
179

 olsa da kanaatimizce bu olaylardan şu anlaşılabilir: Putperestliğin 

Mekke’deki başlangıcı Amr b. Luhay iledir. Zira İsmailoğullarının çoğalmasıyla 

Mekke’nin yaşam için dar gelmesi sonucu, Harem bölgesinden götürdükleri taşlarla 

uzaklaşan Arapların, bulundukları yerlerde bu taşları tazim etmeleriyle başlayan 

süreçte zamanla putlara tapmaya başlamış olduklarını anlatan rivayetlere göre 

putperestlik daha önce Mekke dışında gelişmiştir. İsmailoğulları ile birleşip 

Cürhümlülerle savaşarak Mekke’nin hâkimiyetini ele geçiren Huzaalıların lideri Amr 

b. Luhay
180

 da putların yaygın olduğu Şam bölgesinden Mekke’ye soktuğu putla, 

putperestliği Mekkelilerin dini haline getirmiştir.
181

 

Amr b. Luhay’ın ağır bir hastalığa yakalandığı, tedavi amacıyla Suriye 

bölgesine gittiği ve orada şifa bulduğu
182

 rivayetlerine bakılırsa şifa bulmuş 

olmasının verdiği mutlulukla o bölgenin inanç ve gelenekleriyle yakından ilgilendiği 

ve onlardan etkilendiği söylenebilir. Ayrıca o bölgedeki insanların taptıkları putlar 

hakkında “Biz bunların aracılığıyla yağmur ve düşmana karşı yardım isteriz.”
183

 

şeklindeki sözlerin yağmura ihtiyaç duyulan Mekke’de bir Arap lideri olan Amr b. 

Luhay’ın dikkatini çekmiş ve onu putlara ilgi duymaya sevk etmiş olabilir. 
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merkezi olan Mekke’den kervanların güven içerisinde söz konusu bölgelere gidebilmesine katkı 

sağlamıştır.  Dolayısıyla Amr b. Luhay’ın Hicaz bölgesinde var olan putperestliği ticarî amaçla 

yeniden biçimlendirdiği söylenebilir. Bkz. Mehmet Mahfuz Söylemez, “Cahiliye Arap İnancında 

Putların Yeri”, Milel ve Nihal: İnanç, Kültür ve Mitoloji Araştırmaları Dergisi, C.XI, Sayı:1, 

2014, s. 12, 13. 
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Diğer taraftan getirdiği putları Mekke’ye diken ve putperestliği yayan Amr b. 

Luhay’ın Sümâme adlı bir cini olduğuna inanılan bir kâhin
184

 ve şair olduğu
185

 

nakledilmiştir. Bu özelliklerinin o gün toplum içerisinde verdiği güçten olsa gerek 

Cahiliye dönemi Arap dünyasında saygın bir lider olup söylediği din kabul edilmiş 

ve ona karşı çıkılmamıştır.
186

 O da böyle bir ortamda şirki yaygınlaştırarak tevhidî 

geleneklerin değiştirilmesinde öncü olmuştur.  

Amr b. Luhay’ın ortaya çıkışından önce ise Cahiliye Arapları, Hz. İbrahim 

(a.s.) ve oğlu Hz. İsmail (a.s.)’in dini üzere idiler. Allah’ın birliğine, onun ortağı 

olmadığına iman ediyorlardı.
187

 Ahirette dirileceklerine, kısaca peygamberlerine 

inzal edilen her şeye iman ediyorlardı. Namaz, oruç, hac, zekât ve sıla-i rahim gibi 

ibadetleri yerine getiriyorlardı.
188

 

Huzaa kabilesinde resmiyet kazanan putperestlik Kusay b. Kilâb’ın 

Kureyşlileri Mekke’de toplamasıyla Kureyş’e intikal etmiştir.
189

 Kureyşliler putlar 

önünde kurban kesme, onlardan yardım ve rızık dileme gibi adetleri devam 

ettirmişlerdir.
190

 

Şirk âdetlerini devam ettirmelerine rağmen kendilerini “ehlullah” olarak 

gören Kureyşliler dinde titizlik anlamına gelen “hums” fikrini ortaya atmışlardır. 

Daha sonra Huzâa ve Kinâne gibi kabileler de buna uymuşlardır.
191

 Başta Kureyş 

olmak üzere Mekke’de ikamet eden diğer bütün kabile ve kabile üyeleri Hums ehli 

olarak kabul edilmişlerdir.
192
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Kureyş’in lideri Kusay’ın Kureyş’e “Sizler Allah’ın komşuları ve Harem 

ehlisiniz.” hitabı
193

 onlar için slogan haline gelmiş ve her zaman kendilerini böyle 

tanımlamışlardır.
194

 Kureyşliler Kâbe’nin bulunduğu Mekke sakinleri olarak 

kendilerini İbrahim (s.a.)’in oğulları ve Harem ehli olarak tanıtmışlardır. Böylece 

kendilerini diğer Araplardan manevî bakımdan üstün görmüşler, gördükleri hürmetin 

devamı için kendilerinden olmayanlara mesafeli durmuşlar ve hac ibadetinde 

kendilerini diğerlerinden ayıran uygulamalar getirmişlerdir.
195

 

Kendilerini Hz. İbrahim (a.s.)’in dinin takipçileri olarak görüp dinlerinde 

titizlik gösteren ve kendilerini “ehlullah” olarak tanıtan “hums” ehli, hac döneminde 

Harem’den çıkmazlar, saygınlıklarını korumak amacıyla diğer kabilelerle birlikte 

Arafat’ta vakfe yapmazlardı.
196

 Bu kabileler Kâbe’yi mutlaka kendi elbiseleriyle 

tavaf ederlerdi.
197

 Hums ehli olmayanlar
198

, ilk tavaflarında Hums ehlinden aldıkları 

kıyafetlerle Kâbe’yi tavaf ederlerdi. Elbise bulamazlarsa çıplak tavaf ederlerdi. Eğer 

kendi elbiseleriyle tavaf edecek olurlarsa tavaftan sonra elbiselerini Kâbe’de çıkarıp 

atmak durumunda idiler. Çıkardıkları bu elbiselerden kendileri de başkaları da 

faydalanamazdı.
199

  

Mekkeli Araplar ticaret ya da başka amaçla Harem’den çıktıkları zaman 

kendilerine teveccüh edilmesi için develerinin ve kendilerinin boyunlarına Harem 

ağacından yapılmış gerdanlık takarlardı. Onlara rastlayanlar: “Bunlar ehlullahtır.” 

diyerek onlara saygı gösterirlerdi.
200

 Çünkü Kabe’ye hizmetlerinden dolayı 

Mekkelilerin diğer Araplar nezdinde apayrı bir yeri vardı. Onlara göre, fil olayındaki 
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“olağanüstü” cezalandırma Allah’ın bu insanlara özel muamelesi idi.
201

 Bundan 

dolayı onlar yaz ve kış bütün yolculuklarında güven içerisinde olurlardı.
202

  

Bütün bu haberler değerlendirmeler hums ehlinin kendilerini diğer 

Araplardan dinen üstün gördüklerine ve onların da bu fikre uyduklarına işarettir. 

Hums ehlinin Allah katında saygın bir yere sahip olduğu inancı, Cahiliye dönemi 

Arapları arasında kabul görmüş olsa da kuşkusuz bu durum onların dindar insanlar 

olduğu anlamına gelmez. Zira onlar Hz. İbrahim (a.s.)’in getirdiği tevhid dininden 

açık bir şekilde sapmışlardır.
203

 Onlar her ne kadar kendilerini dindar olarak görseler 

de genel olarak onların dindarlık algısı Kur’an’ın onayladığı dindarlık olan ferdî ve 

içtimaî sorunlara cevap arayan külli bir hassasiyetten uzaktı.
204

 Onların tevhide aykırı 

birçok davranışı mevcuttu. Bütün müşriklerce işlenmese de kız çocuklarının diri diri 

gömülmesi
205

, yetimlere zulmedilmesi
206

 ve gösteriş olsun diye malların 

harcanması
207

 gibi günahlar bunlardan bazılarıdır. Ancak onlar bütün bunları kendi 

oluşturdukları bir inanç sistemi içerisinde meşrulaştırdıkları bir yerlere koyuyorlardı. 

Mekke ve civarında yaşayan müşriklerin genel olarak inançlarına 

bakıldığında onların tevhitten uzaklaşmakla beraber bazı kalıntılar taşıdıkları da 

görülmektedir. Bunlara ışık tutabilmek adına müşriklerin Allah, peygamber ve ahiret 

hakkında ne düşündüklerine kısa bir göz atmayı faydalı buluyoruz. 

Allah’a inandıkları çok açık olarak bilinen Mekkeli müşrikler
208

, günlük 

işlerde Allah ile aralarında aracı kabul ettikleri ilahlara kulluk etmişlerdir. Ancak 

başları sıkışınca sadece Allah’ı anmışlardır: 

فَلَمَا نَّجَاكُّمْ إِلَى الْبَرِ أَعْرَضْتُمْ وَكَّانَ الْإِنّْسَانُ كَّفُورًا وَإِذَا مَسَكُمُ الضُّرُ فِيّ الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَا إِيَاهُ   

“Denizde size bir sıkıntı (boğulma korkusu) dokunduğu zaman O'ndan başka bütün 

yalvardıklarınız kaybolur (artık o zaman, Allah'tan başka kimseden yardım 

istemezsiniz. Çünkü O'ndan başka sizi kurtaracak kimse yoktur). Fakat (O) sizi 
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kurtarıp karaya çıkarınca yine (Allah'ı bir tanımaktan) yüz çevirirsiniz. Gerçekten 

insan nankördür.”
209

 

 Mukâtil b. Süleyman (v. 150/767)’ın açıkladığı gibi müşrikler denizde 

Allah’a ihlâsla dua ettiklerinde muvahhit olmuşlardır. Karaya çıktıklarında ise 

tevhidi terk etmişlerdir.
210

 Bu da onların zorda kaldıklarında sadece Allah’ı anarak 

aslî inanca döndüklerini gösterir. Müşriklerde tek Allah inancı nazarî bir görüş 

olmaktan ileri gitmemişti. Çünkü küçük ilahlara yaptıkları ibadetlerle bu tek Allah 

inancı zayıflamış ve pratikte ortadan kalkmıştı.
211

 Ölüm kalım durumlarında Allah’ı 

hatırlayan müşrikler diğer zamanlarda Allah’ı unutmuşlardı ve fiilen, Allah yokmuş 

gibi yaşıyorlardı. Allah’ın mevcudiyetine inansalar da, O çok uzakta olan bir yaratıcı 

idi. Bundan dolayı O’na kulluklarını O’na yakın ve derece bakımından ondan düşük 

gördükleri başka tanrılar vasıtasıyla yerine getiriyorlardı.
212

 Zihinlerde var olan Allah 

inancı geri plan itilince Allah’ın dışında edindikleri başka tanrılar hayatlarına öyle 

girmişti ki müşriklerin Allah ile münasebetleri yok denecek kadar azalmıştı.
213

 

 Cahiliye döneminde her hangi bir durum için Allah’ın emrini öğrenmek 

isteyen bir kişi putun önündeki oklara başvururdu, putlara bu denli bağlı olmasına 

rağmen çıkan kararı beğenmezse kendi bildiğini yapabilirdi. Ayrıca bir sıkıntısı için 

puta gelen ve putu memnun edebilmek adına hediye takdim etmek isteyen bir zat 

“sâdin” olarak görevlendirilen mabet görevlisine hediyesini takdim ederek onun 

aracılığıyla putundan talepte bulunurdu. Şayet çekilen fal oklarından istediği karar 

çıkmamışsa bu kararın değişmesi için daha iyi bir hediyeyle başka bir zaman gelir, 

tanrısından kararını sorardı. Kararı değişinceye kadar bunu tekrar ederdi.
214

 Bu 

bilgilerden anlaşıldığına göre müşrikler Allah’ın hayatlarına müdahil olduğuna 

inanıyorlardı. Ancak doğrudan değil, aracı tanrılar vasıtasıyla müdahale ettiğine 

inanıyorlardı. Fakat putları böyle bir komumda görmelerine rağmen onlara da tam 

olarak teslim olmamışlardır. Tutum ve davranışlarından anlaşıldığına göre, istekleri 

oluncaya kadar onlarla pazarlık yapmışlar ve onları memnun etmeye çalışmışlardır. 
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Bu da aracı tanrılarla da olsa hayatlarına pek müdahil olmayan bir Allah tasavvuru 

demekti. 

Tarih kaynaklarına göre, Arapların çoğunluğu putların Allah katında kendileri 

için bir şekilde inandıkları ahirette şefaatçi olacağını iddia ettikleri için onları 

hacceder, onlara kurbanlar keser, hediyeler sunar, çeşitli menâsik ve şiarlar ile onlara 

ibadet ederlerdi. Bazı şeyleri helal, bazı şeyleri haram kılarlardı.
215

 Onların Allah 

inancı yanında İslam’ın ıslah ederek devam ettirdiği bazı uygulamaları da olmuştu. 

Bunlar arasında nikâh, talak, cenaze işleri ve hac bulunmaktadır.
216

  

Yine Cahiliye şiirlerinden anlaşıldığına göre müşriklerin “peygamber” 

kavramını,  onun “beşîr” ve “nezîr” nitelikleri olduğunu bildikleri anlaşılmaktadır.
217

 

Kur’an’da da onların daha önce bir “nezîr” (peygamber) beklentisi içerisinde 

olduğunu bildirmiştir: 

ا جَاءَهُمْ نَّذِيرٌ مَا زَادَهُمْ إِلَا وَأَقْسَمُوا بِاللَهِ جَهْدَ أَيْمَانِّهِمْ لَئِنْ جَاءَهُمْ نَّذِيرٌ لَيَكُونُّنَ أَهْدَى مِنْ إِحْدَى الْأُمَمِ فَلَمَ 

 Onlar eğer kendilerine bir uyarıcı (peygamber) gelirse, her milletten daha çok“ نُّفُورًا

doğru yolda olacaklardiye, yeminlerinin bütün gücüyle Allah'a yemin ettiler. Fakat 

kendilerine uyarıcı gelince, onlara Hak'tan uzaklaşmaktan başka bir katkı 

sağlamadı.”
218

 

Müşriklerin ilâhî kitaplardan da haberdar oldukları anlaşılmaktadır. 

Kur’an’da bu durum şöyle bildirilmiştir: 

لَهِ الْمُخْلَصِينَلَكُنَّا عِبَادَ ال)( لَوْ أَنَ عِنّْدَنَّا ذِكّْرًا مِنَ الْأَوَلِينَ )( وَإِنْ كَّانُّوا لَيَقُولُونَ   “ (Müşrikler): 

‘Eğer öncekilere verilenlerden bizde de bir kitap olsaydı, mutlaka Allah'ın ihlâslı 

kulları olurduk!’ diyorlardı.”
219

 

Müşriklerin geçmişte yaşamış sâlih insanları putlaştırıp kendilerinden 

menfaat beklemeleri onların dini hayatla olduğu gibi ölüm sonrası hayatla da bir 

şekilde ilgilendiklerini gösteren bir ipucu olarak değerlendirilebilir.
220

 Şehristânî (v. 

548/1153), Cahiliye Arapların inanç bakımından farklı sınıflara ayrıldığını 
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anlatarak
221

 Arapların çoğunluğunun yaratıcıyı, ilk yaratılışı ve bir şekilde yeniden 

dirilişi kabul edip, ahirette kendilerine şefaatçi olacaklarını iddia ederek putlara 

taptıklarını söylemiştir.
222

 Cahiliye Araplarının çoğunun yeniden dirilişe ve hesaba 

inandıklarını söyleyen İbn Habîb (v. 245/860) de onların bu inançlarından dolayı şu 

uygulamalarda bulunduklarını ifade etmiştir: Ölen kişi dirildiğinde binmesi için 

bineği mezarı başında bağlanıp ölüme terk edilirdi.
223

 “Beliyye” olarak adlandırılan 

bu uygulama,
224

 Cahiliye Araplarının defin ve sonrası diğer bazı uygulamaları
225

 ve 

ölen kişinin ruhunun “hâme” adını verdikleri kuşa dönüştüğü inancı
226

 daha sonraki 

bölümlerde genişçe açıklanacağı gibi ölüm sonrasına kayıtsız kalmadıklarını gösterir. 

Bununla birlikte Cahiliye Araplarının yeniden dirilişe inançları belirgin olmadığı gibi 

ba’s ve haşri nasıl tasavvur ettikleri de tam olarak bilinememektedir.
227

   

Öte yandan Mekke’de “dehriyyun” olarak adlandırılan bir grubun olduğu, 

onların yaratıcıyı ve yeniden dirilişi inkâr ettikleri iddia edilse de bu konuda yapılan 

çalışmalara bakıldığında onların kimler olduğu açıklığa kavuşturulamadığı 

görülmektedir. Cevad Ali “dehr”den söz eden Mekkelilerin kastettiklerinin şu 

olduğunu ifade etmiştir: Ecel geldiğinde insan ölür, bundan kaçışı mümkün olmaz. O 

halde Cevad Ali’nin de belirttiği gibi “dehr”, Cahiliye Araplarının kader anlayışları 

çerçevesinde değerlendirilebilecek bir konu olabilir.
228

 Dolayısıyla çalışmamızın 
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dördüncü bölümünde, ilgili âyetler çerçevesinde genişçe açıklayacağımız gibi, 

Kabe’nin çevresinde bulunan ve kendilerini “ehlullah” olarak gören kabileler 

topluluğunda Allah’a ve ahirete hiçbir şekilde inanmayan böyle bir grubun 

varlığından söz etmek kanaatimizce mümkün değildir.  

Hicaz bölgesi civarındaki pagan ve çok tanrıcı ve diğer geleneklerin 

genelinde ölüm sonrası yaşama yönelik genel bir inancın var olduğu günümüze kadar 

ulaşan arkeolojik ve yazılı malzemelerden anlaşılmaktadır. Nitekim Hicaz bölgesinin 

hemen kuzey bölgesinde yer alan toplulukların hemen hepsinde tarihsel sıra itibariyle 

eski Mısırlılar ve Sümerlerden, Kenanilere, Finikelilere, Asurlulara ve Babillilere 

kadar her topluluğun inanç sisteminde bir öteki dünya inancı var olmuştur. Yine 

Hicazın hemen Kuzeyinde yer alan Nebatilerde güçlü bir ahiret inancı olup 

Nebatilerin inanç sistemi ile Cahiliye Araplarının inanç sistemi arasında yakın bir 

irtibat vardır. Bundan başka Kur’an’ın nüzul döneminde Hicaz bölgesinde ve 

civarında varlığını sürdüren güçlü Yahudi ve Hıristiyan gelenekleri yanında Hicaz’ın 

doğusunda ve Kuzey doğusunda mevcut olan Mecusî geleneğinin de güçlü bir ahiret 

inancına sahip olduğu bir gerçektir. Dolayısıyla Mekke ve civarında bu geleneklerle 

güçlü ilişkiler içerisinde olan Hicaz bölgesi Araplarının ahiret inancından habersiz 

olmaları ya da Hicaz bölgesi Araplarının tamamının bu inanca karşı çıkmış olması 

düşünülemez. Kaldı ki Cahiliye dönemi Araplarının dinine, onların cenaze 

törenlerine bakıldığında onlarda ahiret inancının varlığını gösteren veriler 

görülebilmektedir. 
229

   

Cahiliye Araplarının Hz. Peygamber (s.a.v.)’e muhalefet etmelerinin temel 

sebebi ise, onun peygamberliğini kabul etmeyip kendi dinî geleneklerine sahip 

çıkmaya çalışmalarıdır. Yoksa Allah ve peygamberlik inancını, vahyi ve din 

olgusunu tartışma konusu yapmamışlardı. Çünkü bunların hepsini zaten biliyor ve 

bunlara inanıyorlardı. Cahiliye Araplarının inkârcılıkta önde olanları dahi 

Müslümanlara nazaran kendilerini Allah’a daha yakın görmüşlerdi. Çünkü onlar 

kendilerinin sahih bir dinî geleneğin takipçileri olduklarına inanıyorlardı. Bundan 

dolayı onlar kendilerine çok güveniyorlardı ve bu güven neticesinde Hz. Peygamber 

                                                 
229

 Şinasi Gündüz, “Ölümden Sonra Diriliş ve Hesap İnancına Muhalefetin Temelleri”, Cahiliye 

Araplarının Ahiret İnancı, Ankara, Ankara Okulu Yayınları,  2016, s. 188, 189. 



 

 

 

 

47 

(s.a.v.)’in söylediklerini istihza ile karşılayabiliyorlardı.
230

 Bu durum sadece Mekke 

müşrikleri için değil, öncekiler için de geçerlidir. Nitekim bir âyette şöyle 

buyurulmuştur: 

تَهْزِئُونَفَلَمَا جَاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَيِنَّاتِ فَرِحُوا بِمَا عِنّْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ وَحَاقَ بِهِمْ مَا كَّانُّوا بِهِ يَسْ   

“Peygamberleri onlara apaçık deliller getirince, onlar kendilerinde bulunan bilgiye 

güvendiler (onu alaya aldılar). Alaya aldıkları şey kendilerini boğuverdi.
”231

  

Müşrikler kendilerinin doğru yolda olduklarına o kadar emin olmuşlardı ki, 

peygamberlerin açık delillerine rağmen iman etmemişler ve azap edilecekleri 

uyarısıya alay etmişlerdi. Dolayısıyla onlar üzerinde bulundukları şirk inançlarından 

şüphe etmeyip, peygamberlerin peygamberliklerini kabul etmedikleri için azap 

uyarısını da ciddiye almamışlardı. O halde müşrikler için asıl sorun ahiretin varlığını 

kabul etmemekten ziyade, şirk üzere bina etikleri dünya hayatına dalıp ahiret 

hayatını unutmaları olmuştur. Bunun yanı sıra, onların içerisinde ahireti büsbütün 

unutup inkâr derecesine vardıranların olması da mümkündür. 
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İnsanlar başta tevhid üzere tek bir ümmetken zamanla ihtilaf baş göstermiş ve 

zamanla bu ihtilaf derinleşmiştir. Allah bu konuda şöyle buyurmaktadır: 

كَّلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِكَ لَقُضِّيَّ بَيْنَّهُمْ فِيمَا فِيهِ يَخْتَلِفُونَوَمَا كَّانَ النَّاسُ إِلَا أُمَةً وَاحِدَةً فَاخْتَلَفُوا وَلَوْلَا   

“İnsanlar sadece bir tek ümmetti, sonradan ayrılığa düştüler. Eğer (azabın 

ertelenmesi ile ilgili) Rabbinden bir söz (ezelî bir takdir) geçmemiş olsaydı, ayrılığa 

düştükleri konuda hemen aralarında hüküm verilirdi (Derhal azap iner ve işleri 

bitirilirdi).”
232

  

Bu âyete göre insanlar önce tevhid üzere idiler ve sonra onlardan ayrılığa 

düşerek şirke bulaşanlar olmuştur.
233

 Bu durum şirkin sonradan bulaşan bir hastalık, 

tevhidin ise asıl olduğunu gösterir. Tarih boyunca insanların temel problemi tevhitten 

uzaklaşmak olmuştur. 

Allah bütün insanlara şirkten uzak durmalarını emretmiştir.
234

 Allah’ın 

insanları tek bir ilaha çağırıyor olması ilahların çokluğuna inanan ve onun ortadan 

kaldırılmasını bir felaket olarak gören müşrikleri çileden çıkarmıştır.
235

 Müşrikler 

peygamberlere bu konuda çeşitli itirazlar yöneltmişlerdir. Tevhide yöneltilen bu 

itirazları bazı başlıklarla inceleyeceğiz.  

  

I. Tevhidin Batıl Olduğu Düşüncesi 
  

Müşrikler kendilerinin doğru yolda olduğunu, tevhide çağıran 

peygamberlerin ise bu doğru yoldan saptığını iddia etmişlerdir. Çünkü onlara göre 

tevhid dalâlettir.  Bu sebeple şirki terk etmeye davet edenler onların nazarında 

hidayetten ayrılmış kişilerdir. 

Allah’tan başkasına kulluk etmeye çağıran Hz. Nûh (a.s.)’u kavminin ileri 

gelenleri hak yoldan çıkmakla suçlamışlardır: 

وْمٍ عَلَيْكُمْ عَذَابَ يَلَقَدْ أَرْسَلْنَّا نُّوحًا إِلَى قَوْمِهِ فَقَالَ يَا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَهَ مَا لَكُمْ مِنْ إِلَهٍ غَيْرُهُ إِنِّيّ أَخَافُ 

قَالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَّرَاكَ فِيّ ضَلَالٍ مُبِينٍ)( عَظِيمٍ   “Andolsun Nûh'u kavmine gönderdik: ‘Ey 
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kavmim, dedi, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka tanrınız yoktur. Doğrusu ben, 

size büyük bir günün azabın(ın inmesin)den korkuyorum.’ Kavminden ileri gelenler 

dediler ki: ‘Biz seni açık bir sapıklık içinde görüyoruz!’”
236

  

Bu âyette geçen “الضَّلال” kelimesi ise doğru yoldan ayrılmak demektir ve 

hidayetin zıttıdır.
237

 Buna göre Nûh (a.s.)’un kavminin ileri gelenleri tevhidi kabul 

etmeyi doğru yoldan sapmak olarak değerlendirmişlerdir. Kendilerinin üzerinde 

bulunduğu yolu da doğru yol vehmetmişlerdir.
238

  

Hz. Hûd (a.s.)’un kavminin kâfir ileri gelenleri de tevhide daveti sefihlik 

olarak nitelendirmişlerdir: 

قَالَ الْمَلَأُ الَذِينَ كَّفَرُوا مِنْ )( قَالَ يَا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَهَ مَا لَكُمْ مِنْ إِلَهٍ غَيْرُهُ أَفَلَا تَتَقُونَ وَإِلَى عَادٍ أَخَاهُمْ هُودًا  

 :Âd(kavmin)e de kardeşleri Hûd'u (gönderdik)“ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَّرَاكَ فِيّ سَفَاهَةٍ وَإِنَّا لَنَّظُنُّكَ مِنَ الْكَاذِبِينَ

‘Ey kavmim, Allah'a kulluk edin, sizin O'dan başka tanrınız yoktur. (O'na karşı 

gelmekten) sakınmaz mısınız?’ dedi. Kavminden ileri gelen inkârcılar dediler ki: ‘Biz 

seni bir beyinsizlik içinde görüyoruz ve biz seni yalancılardan sanıyoruz!”’
239

  

Bu âyette yer alan “السَفاهة” kelimesi hafiflik, hareket, cahillik, 

düşüncesizlik anlamlarına gelir. Kumaşın dokunmasındaki gevşekliği, seyrekliği dile 

getirmek için ثوب سفيه (sevbun sefîh) denilmiştir. İnsanın bedenen bir gevşeklik 

içinde oluşu, dizginin, yuların gevşek tutulması, çok fazla acı duyma, bireyin taşkın 

davranışlarının olması, kişinin hem bu dünya hem de öteki dünyaya ilişkin işlerinde 

başarılı olma konusunda aklî noksanlık göstermesi, anlayış eksikliği, ileri görüşlü 

olamayışı, bakış açısının tutarsızlığı ve ahmaklığı السَفاهة kelimesi ile ifade edilir.
240

 

Hz. Hûd (a.s.)’un kavminin kâfir ileri gelenleri bu tabirle Hz. Hûd (a.s.)’un hak ve 
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doğru yoldan sapmış olduğunu kastetmişlerdir.
241

 Onlara göre asıl yoldan sapan, 

yanlış yola giren Hz. Hûd (a.s.)’dur. Çünkü kavminin ilahlarını reddetmiş ve onları 

tek Allah’a kulluğa çağırmıştır. Kendilerinden çok emin olduklarını göstermek için 

onu yoldan çıkmakla itham etmenin ötesinde beyinsizlikle suçlamışlardır. 

Firavun, Hz. Mûsa (a.s.)’yı dinlerini değiştirmek veya fesat çıkarmakla 

suçlamıştır: 

ِِ الْفَسَادَوَقَالَ فِرْعَوْنُ ذَرُونّى اَقْتُلّْ مُوسٰى وَلْيَدْعُ رَبَهُ اِنّّى اَخَافُ اَنْ يُبَدِلَ دينَّكُمْ اَوْ اَنْ يُظْهِرَ فِى الْ اَرْ  

“Firavun dedi: ‘Bırakın Mûsâ'yı öldüreyim de, Rabbine yalvarsın (bakalım O, 

Mûsâ'yı kurtaracak mı?) Çünkü ben onun, dininizi değiştireceğinden yahut 

yeryüzünde fesat çıkaracağından korkuyorum”’
242

 

Bu âyete göre Firavun kurmuş olduğu düzeni, doğru bir düzen olarak 

sihirbazlara ve diğer insanlara takdim etmiştir. Bunun karşısında Hz. Mûsa (a.s.)’yı 

büyük bir tehlike olarak sunmuştur. Onlar da bunu böyle kabul etmişlerdir. Nitekim 

sihirbazlar iman etmeden önce Firavun gibi konuşmuşlar ve mevcut dinlerini örnek 

din olarak göstermişlerdir: 

جَاكُّمْ مِنْ اَرْضِكُمْ بِسِحْرِهِمَا وَيَذْهَبَا بِطَريقَتِكُمُ الْمُثْلىٰقَالُوا اِنْ هذَٰانِ لَسَاحِرَانِ يُريدَانِ اَنْ يُخْرِ   

“Dediler ki: ‘Bunlar iki büyücü, başka bir şey değil. Büyüleriyle sizi yurdunuzdan 

çıkarmak ve sizin örnek yolunuzu, (üstün dininizi) gidermek istiyorlar.”’
243

  

Bu âyette sihirbazların “büyüleriyle yurttan çıkarmak istedikleri” sözleri de 

aktarılmıştır. Bu da Firavun’un sözünün benzeridir: 

قَالَ اَجِئْتَنَّا لِتُخْرِجَنَّا مِنْ اَرْضِنَّا بِسِحْرِكَ يَا مُوسٰى    “Ve: ‘Sen bizi büyünle yurdumuzdan 

çıkarasın diye mi geldin ey Mûsâ?’ dedi.”
244

  

Büyük bir ihtimalle bu insanların tartışmalarını dayandırdıkları iki nokta 

vardı: 

1) Eğer sihirbazlar da asalarını yılana çevirmeyi başarırlarsa, bu Hz. Mûsa 

(a.s.)’nın da sihirbaz olduğunun apaçık bir delili olacaktı. 

2) Eğer Hz. Mûsa (a.s.) kazanırsa, yöneticiler ülkelerini kaybedecekler ve 

onların kültürünü, sanatlarını, medeniyetlerini ve yaratıcılıklarını vb. yansıtan ideal 
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hayat tarzları da sona erecekti. Bu nedenle onlar Hz. Mûsa (a.s.)’yı yenmek için 

ellerinden geleni yapmalıydılar.
245

 

Mekke müşrikleri de son dinde de tek tanrı inancının olmadığını öne sürerek 

tevhidin batıl bir inanç olduğunu iddia etmişlerdir: 

وا عَلَى آلِهَتِكُمْ إِنَ وَانّْطَلَقَ الْمَلَأُ مِنّْهُمْ أَنِ امْشُّوا وَاصْبِرُ)( أَجَعَلَّ الْآلِهَةَ إِلَهًا وَاحِدًا إِنَ هَذَا لَشَّيّْءٌ عُجَابٌ 

)(مَا سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ الْمِلَةِ الْآخِرَةِ إِنْ هَذَا إِلَا اخْتِلَاقٌ )( هَذَا لَشَّيّْءٌ يُرَادُ   “Tanrıları bir tek tanrı mı 

yaptı? Bu, tuhaf bir şeydir. Onlardan ileri gelen bir grup fırladı: ‘Yürüyün 

tanrılarınıza bağlı kalın. Çünkü bu, olması gereken bir şeydir. Biz bunu son dinde de 

işitmedik. Bu uydurmadan başka bir şey değildir.!’”
246

  

Bu âyette geçen ِالْمِلَةِ الْاٰخِرَة ile ne kastedildiği konusunda farklı görüşler ileri 

sürülmüştür. İbn Abbas (v. 78/687),  Süddî (v. 128/746) ve Mukâtil, Hıristiyanlık 

olduğunu söylemişlerdir. Mücâhid (v. 103/721) ve Katâde (v. 117/735) Kureyşlilerin 

kendi dinleri olduğunu söylemişlerdir.
247

 Ferrâ (v. 207/822) ise Yahudilik ve 

Hıristiyanlık olduğunu söylemiştir.
248

رَةِالْمِلَةِ الْاٰخِ   ifadesi ile Hıristiyanlık kastedildiği 

söylenebilir. Zira tevhidin olmadığı son din Hıristiyanlıktır ve Hıristiyanlar teslisi 

kabul etmektedirler. Buna göre müşriklerin son din olan Hıristiyanlık dâhil hiçbir 

dinde böyle bir şey duymadıklarını ifade ettikleri söylenebilir. 

Yukarıdaki âyetlerin nüzul sebebi hakkında birbirine benzer birçok rivayet 

yapılmıştır. Bu rivayetlerde özet olarak anlatılan olay şudur: Kureyş’in ileri gelenleri 

Ebû Talib’e gelerek Hz. Muhammed (s.a.v.)’i şikâyet ettiler. Hz. Muhammed (s.a.v.) 

de “Ben onları sadece kelime-i tevhid olan  لا إله إلَا الله (Allah’tan başka ilah yoktur.) 

demeye çağırıyorum. Onlar bunu söyledikleri takdirde bütün Araplar onlara boyun 

eğecek ve Acemler onlara cizye verecektir.” dedi. Bundan sonra onlar kalkıp şöyle 

demişlerdir: “İlahları tek ilah mı yaptı? Tek ilah nasıl bütün mahlûkata güç yetirir? 

Bu şaşılacak bir şey.”
249
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 Mevdûdî,  Tefhîm, III, 233. 
246

 Sâd 38/5 - 7. 
247

 Mukâtil, Tefsîr, III, 636, 637; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXI, 152, 153; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, 

VII, 27; Ebû Muhammed Abdülhak b. Galib İbn Atiyye el-Endelüsî, el-Muharrerü’l-Vecîz fî 

Tefsîri'l-Kitâbi'l-Azîz, Tahk. Abdüsselam Abdüssafi Muhammed, 5 c., Beyrut, Dârü’l-Kütübi’l-

İlmiyye, 1413/1993, IV, 494; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 55. 
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 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 399. 
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 Mukâtil, Tefsîr, III, 636; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXI, 149; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 71; 

Vâhidî, el-Vecîz, s. 918; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 493; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 53, 54. 



 

 

 

 

53 

Müşrikler, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendilerini bir olan Allah'a kulluğa 

çağırmasına hayret etmişlerdir. Kur’an’ın ifade üslubu, onların rahat anlaşılabilen ve 

doğuştan gelen bu gerçek karşısında nasıl irkildiklerini tasvir etmektedir. Kur’an’ın 

bu ifade tarzı, müşriklerin ileri gelenlerinin işlerin iç yüzünü bilen ve yeni dinin bu 

çağrısının arkasında nelerin gizlendiğini anlayan büyükler olarak kendilerini halka 

tanıttıklarını ortaya koymaktadır. Müşriklerin ileri gelenlerine göre, bu konuyu halk 

kitleleri gizli-kapaklı hesaplardan anlayan ve yapılan manevraları kavrayabilen 

yetkili kişilere havale etmelidirler. Kitleler, geleneklerine bağlı kalmalı, bilinen 

ilahlarına tapmaya devam etmeli ve bu yeni çağrı ile ortaya konan manevranın perde 

arkasını düşünmemeli, onunla ilgilenmemelidir. Zira halkın bu çağrıya karşı 

direnebilecek yetenekli ve yeterli uzmanları vardır. Sözde ileri gelen büyükler, 

onların ilahlarını, inançlarını ve milletin çıkarlarını en güzel şekilde kollamaya 

çalışacaklardır! Bu yöntem, zalim yöneticilerin kitleleri kamuoyunu ilgilendiren 

konularla ilgilenmekten, gerçekleri düşünmekten alıkoymak için sürekli olarak 

kullandıkları alışılagelen bir plandır. 
250

 

Müşriklerin ileri gelenleri yukarıda zikrettiğimiz âyette aktarılan “Yürüyün 

tanrılarınıza bağlı kalın. Çünkü bu, olması gereken bir şeydir.” sözleriyle Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in lider olup kendilerine üstünlük kurmayı ve kendisine tabi 

olmalarını istediğini kastetmişlerdir.
251

 Buna göre onların içlerinde kendi 

iktidarlarının tehlikeye gireceği endişesini gizlemişlerdir. Ancak onlar bu endişelerini 

doğrudan dile getirmek yerine böyle bir iddiayı ortaya atmışlardır. Böylece hem son 

dinde tevhidi duymadıklarını hem de Hz. Muhammed (s.a.v.)’in liderlik peşinde 

olduğunu söyleyerek halkta tevhidle ilgili kuşku uyandırmak istemişlerdir.  

Bir başka âyette Mekkeli müşriklerin ileri gelenlerinin putlara tapmanın 

doğru, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in çağırdığı yolun ise dalâlet olduğunu söyledikleri 

bildirilmiştir: 
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 Kutub, Fî Zilâl, V, 3009, 3010. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXI, 152; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 494; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-
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اَضَلُّ سَبيلًااِنْ كَّادَ لَيُضِّلُنَّا عَنْ اٰلِهَتِنَّا لَوْلَا اَنْ صَبَرْنَّا عَلَيْهَا وَسَوْفَ يَعْلَمُونَ حينَ يَرَوْنَ الْعَذَابَ مَنْ    

“Eğer biz tanrılarımıza tapmakta ısrar etmeseydik, nerdeyse bizi tanrılarımızdan 

saptıracaktı.’ (diyorlar). Azabı gördükleri zaman kimin yolunun sapık olduğunu 

bileceklerdir.”
252

 

Bu âyetin Ebû Cehil hakkında indiği rivayet edilmiştir. Bu rivayete göre 

Mekke’nin önde gelenlerinden Ebû Cehil “Eğer biz tanrılarımıza tapmakta ısrar 

etmeseydik, neredeyse bizi tanrılarımızdan saptıracaktı.” demiştir.
253

 Görüldüğü gibi 

Peygamberimiz (s.a.v.)’in daveti karşısında müşriklerin ileri gelenlerinin kalplerinin 

sarsılmış olduğu kendi itirafları ile de anlaşılmaktadır. Fakat buna rağmen, Kur’an 

karşısında kalplerinin geçirdiği sarsıntıyla
254

 mücadele etmelerini bir kahramanlık 

örneği olarak halka sunmuşlardır.  

Kısaca bu konuda şunları söyleyebiliriz: Peygamberler kavimlerinin şirk 

inançlarını sapıklık olarak ifade ederlerken müşriklerin ileri gelenleri de 

peygamberleri yoldan sapmakla suçlamışlardır. Böylece müşriklerin ileri gelenleri 

hem kendilerini rahatlatmaya çalışmışlar hem de kendilerine tabi olanlara doğru 

yolda oldukları mesajını vermişlerdir.  

Kur’an-ı Kerim’de müşriklerin bu iddialarına verilen cevapta 

peygamberlerin sapmadıkları, sadece tebliğ vazifesini yerine getirdikleri ve 

içlerinden bir adamın davette bulunmasında şaşılacak bir şey olmadığı 

vurgulanmıştır: 

أُبَلِغُكُمْ رِسَالَاتِ رَبِيّ وَأَنّْصَحُ لَكُمْ وَأَعْلَمُ )( وَلَكِنِّيّ رَسُولٌ مِنْ رَبِ الْعَالَمِينَ قَالَ يَا قَوْمِ لَيْسَ بِيّ ضَلَالَةٌ  

كُمْ تُرْحَمُونَأَوَعَجِبْتُمْ أَنْ جَاءَكُّمْ ذِكّْرٌ مِنْ رَبِكُمْ عَلَى رَجُلٍّ مِنّْكُمْ لِيُنّْذِرَكُّمْ وَلِتَتَقُوا وَلَعَلَ)( مِنَ اللَهِ مَا لَا تَعْلَمُونَ   

“Dedi ki: ‘Ey kavmim, bende bir sapıklık yok, ben âlemlerin Rabbi tarafından 

gönderilmiş bir elçiyim. Size Rabbimin mesajlarını duyuruyorum, size öğüt 

veriyorum ve Allah tarafından, sizin bilmediğiniz şeyleri biliyorum. Korunup da 

merhamete uğramanız için, içinizden sizi uyaracak bir adam aracılığı ile bir Zikir 

(sizi ikaz eden bir Kitap, size şan ve şeref verecek bir kanun) gelmesine şaştınız 

mı?”’
255
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Tevhid daveti yaptığında kavminin ileri gelenlerinin kendisini dalâletle 

suçlamasına Hz. Nûh (a.s.), sapıklık içinde olmadığını ifade etmiş ve arkasından 

âlemlerin Rabbi tarafından gönderilmiş bir elçi olduğunu söylemiştir. Böylece asıl 

müşriklerin kendilerinin saptığını, hak ve hidayet yolunda örnek olan bir kimsenin 

getirdiği hususlarda sapıklık içinde olmasının mümkün olmadığını ve Allah’ın 

kendilerini şirk üzere bırakmamasının O’nun rahmetinden olduğunu açıklamıştır.
256

  

Kur’an-ı Kerim’de müşriklerin asıl kendilerinin dalâlette oldukları şöyle 

ifade edilmiştir: 

بِيهِ آزَرَ أَتَتَخِذُ أَصْنَّامًا آلِهَةً إِنِّيّ أَرَاكَ وَقَوْمَكَ فِيّ ضَلَالٍ مُبِينٍوَإِذْ قَالَ إِبْرَاهِيمُ لِأَ   “İbrahim, 

babası Âzer'e: ‘Birtakım putları tanrılar mı ediniyorsun? Doğrusu ben seni de 

kavmini de apaçık bir sapıklık içinde görüyorum’, demişti.”
257

  

Burada görüldüğü gibi Hz. İbrahim (a.s.) babasının ve kavminin bir takım 

putları tanrılar edinmelerini sapıklık olarak nitelendirmiştir. Bu durum Mekke 

müşrikleri için de büyük önem arz etmektedir. Açık bir biçimde anlaşılmaktadır ki, 

Mekkeliler ve özellikle Kureyş, büyük saygı duydukları ataları ve peygamberleri 

saydıkları Hz. İbrahim (a.s.)’in yolundan gitmemişlerdir.
258

 Hz. İbrahim (a.s.) 

babasının ve kavminin doğru yolda olmadıklarını söyleyerek onları uyardığı gibi Hz. 

İbrahim (a.s.)’in dini üzere olduklarını iddia edenleri de Hz. Muhammed (s.a.v.) de 

yanlış yolda oldukları söyleyerek doğru yola çağırmıştır. 

Diğer taraftan Kur’an’da önceki kavimlerden kendilerini doğru, 

peygamberleri sapmış görenlerin dünyada iken azap edilmiş oldukları ifade 

edilmiştir: 

نّْجَيْنَّاهُ وَالَذِينَ مَعَهُ فِيّ الْفُلْكِ وَأَغْرَقْنَّا الَذِينَ كَّذَبُوا بِآيَاتِنَّا إِنَّهُمْ كَّانُّوا قَوْمًا عَمِينَفَكَذَبُوهُ فَأَ   “O'nu 

yalanladılar, biz de O'nunla beraber gemide bulunanları kurtardık, âyetlerimizi 

yalanlayanları boğduk! Çünkü onlar kör bir kavim idiler.”
259

  

Öncekiler gibi Mekke müşrikleri de dalalette oldukları halde peygamberleri 

doğru yoldan sapmakla suçlamakta ısrar ettiklerinde azabı görecekleri bildirilmiştir: 
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فَ يَعْلَمُونَ حِينَ يَرَوْنَ الْعَذَابَ مَنْ أَضَلُّ سَبِيلًاإِنْ كَّادَ لَيُضِّلُنَّا عَنْ آلِهَتِنَّا لَوْلَا أَنْ صَبَرْنَّا عَلَيْهَا وَسَوْ   

“Eğer biz tanrılarımıza tapmakta ısrar etmeseydik, nerdeyse bizi tanrılarımızdan 

saptıracaktı.’ (diyorlar). Azabı gördükleri zaman kimin yolunun sapık olduğunu 

bileceklerdir.”
260

  

O halde geçmişte doğru yola iletmek üzere görevlendirilen peygamberleri 

dalalete düşmekle suçlayarak kendi inançlarını sorgulamaktan imtina edinenlerin 

azap görmüş olmaları onların doğru yolda olmadıklarını göstermektedir. Mekke 

müşrikleri de aynı yolu izlediği için azap onlara da kaçınılmaz olacaktır. Bu da şirkin 

her zaman dalalet olduğunun ve bundan dolayı müşriklerin cezasız 

kalmayacaklarının ifadesidir. 

 

II.  Şirkin Hak Olduğu Düşüncesi 
 

Müşrikler bir taraftan tevhidin batıl olduğunu iddia ederlerken bir taraftan da 

şirkin hak olduğunu savunmuşlardır. Onların bu konudaki iddialarını ve bunlara 

verilen cevapları başlıklar halinde inceleyeceğiz. 

 

A) Putların Şefaatçi Olduğu Zannı 
 

Müşrikler Allah’a inanıyorlardı. Ancak putların Allah katında kendilerine 

yardımları dokunacağını düşünerek onlara tapmışlardı. Bu durum Kur’an’da şöyle 

bildirilmiştir: 

لّْ اَتُنَّبِئُونَ اللّٰهَ بِمَا لَا وَيَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللّٰهِ مَا لَا يَضُّرُهُمْ وَلَا يَنّْفَعُهُمْ وَيَقُولُونَ هٰؤُلَاءِ شُفَعَاؤُنَّا عِنّْدَ اللّٰهِ قُ 

ِِ سُبْحَانَّهُ وَتَعَالٰى عَمَا يُشّْرِكُّونَ يَعْلَمُ فِى السَمٰوَاتِ وَلَا فِى الْاَرْ  “Allah'ın yanında bir de kendilerine 

ne zarar, ne de yarar veremeyen şeylere tapıyorlar ve: ‘Bunlar Allah katında bizim 

şefaatçilerimizdir!’ diyorlar. De ki: ‘Allah’ın, göklerde ve yerde bilmediği bir şeyi mi 

Allah'a haber veriyorsunuz? O, onların koştukları ortaklardan uzak ve yücedir.’”
261

 

Bu âyette geçen ve şefaat anlamı içeren “شُفَعَاؤُنَّا” kelimesindeki شَفْع köküne 

“tek, eşi olmayan” anlamındaki ُوِتْر kelimesinin zıddı olarak “çift, eşi olan” anlamları 
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verilmiştir.
262

 “Gebe veya meme emen yavrusu olan ya da yavrusu varken tekrar 

gebe kalan deveye” de “eş-şâfia” denilmiştir.
263

 kökü biri adına başkasından شَفْع 

talepte bulunmak
264

,  tek olan kişinin yanında bulunmak sûretiyle güç oluşturarak 

onun menfaatine diğerinden bir şey istemek, anlamında da kullanılmıştır ki “aracılık” 

anlamı buradan çıkmaktadır.
265

  

 Bütün bu kullanımlarda şefaat teriminin nüzul dönemi muhatapları tarafından 

hem kelime hem de kendi dünya görüşlerine paralel olarak kavramsal çerçevede 

kullanıldığı görülmektedir. Buradan hareketle şefaat “fayda temin eden bir istek 

doğrultusunda aracılık etmek, kişinin, gazap ve öfkesine uğramış olduğu zatın 

hoşnutluğuna ulaşmak niyetine dönük, aralarındaki dargınlığı ve yalnızlığı giderme 

çabası”
266

 olarak tanımlanmıştır.  

Müşrikler için şefaat putların var oluş sebebi olmuştur. Böyle bir anlayış 

içinde şefaat, insanların haksız yere Allah ile kul arasında aracılık yapma yetkisi 

vererek putlara, Allah’a bu aracıları koyan insanlar lehine karar verme görevinin 

yüklenmesi anlamını taşır.
267

 

Diğer taraftan yukarıdaki âyette ِٰمِنْ دُونِ اللّه ifadesi geçmektedir. Buradan 

müşriklerin, Allah’ın yanında bir de aracı tanrılar edindikleri anlaşılır. Çünkü 

buradaki ِدُون kelimesi öncelikle “alt” anlamına gelir. Ayrıca kullanıldığı yere göre 

“üst, arka, ön” gibi anlamalar yanında “izafe edildiği şeye göre daha yakın” anlamına 

da gelmektedir.
268

  

Müşriklerin ilahlarına kendilerini Allah’a yaklaştırması için taptıkları, bir 

âyette de farklı bir ifadeyle şöyle anlatılmaktadır: 

لَى اللّٰهِ زُلْفىٰ اِنَ اللّٰهَ يَحْكُمُ اَلَا لِلّٰهِ الدّينُ الْخَالِصُ وَالَذينَ اتَخَذُوا مِنْ دُونِّه اَوْلِيَاءَ مَا نَّعْبُدُهُمْ اِلَا لِيُقَرِبُونَّا اِ 

 İyi bil ki, halis din yalnız“ بَيْنَّهُمْ فى مَا هُمْ فيهِ يَخْتَلِفُونَ اِنَ اللّٰهَ لَا يَهْدى مَنْ هُوَ كَّاذِبٌ كَّفَارٌ

Allah’ındır. O'ndan başka veliler edinerek: ‘Biz bunlara, sırf bizi Allah’a 

yaklaştırmaları için tapıyoruz,’ diyenler(e gelince): Şüphesiz ki Allah, onlar 
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arasında, ayrılığa düştükleri konuda hükmünü verecektir. Allah, yalancı, nankör 

insanı doğru yola iletmez.”
269

  

Bu âyette yer alan “زُلْفٰى” kelimesi “yakınlık”, “derece” ve “menzile” 

anlamlarına gelir.
270

 Bu kelime bu anlamlarıyla mesafe ifade eder. Bu kelime ile 

beraber, yukarıda anlamını verdiğimiz  ِدُون kelimesi de bu âyette yer almıştır. Buna 

göre müşrikler inanmakta oldukları Allah’ın mesafe olarak çok uzakta olduğunu,  

derece bakımından Allah’tan düşük olan tanrılara tapmaları sayesinde Allah’a daha 

yakın olacaklarını ve onların şefaatiyle Allah’ın kendilerine yardım edeceğini 

söylemiş olmaktadırlar. Nitekim birçok müfessir bu âyetle de ifade edilen durumun 

müşriklerin şefaat düşüncesi olduğunu söylemişlerdir.
271

 Buna göre müşriklerin 

ulaşılamaz olarak gördükleri Allah’ın berisinde, kendilerine yakın bir takım aracı 

tanrılar edindikleri ve böylece onlarla Allah’a ulaşmayı uygun buldukları ifade 

edilebilir. 

Yukarıda zikredilen Yunus sûresi 18. âyetin “Kıyamet günü olunca, Lât ve 

Uzzâ bana şefaat edeceklerdir.” diyen Nadr b. el-Haris hakkında nâzil olduğu rivayet 

edilmiştir.
272

 Mukâtil, Ferrâ ve Taberî (v. 310/923) gibi birçok müfessir, müşriklerin 

“kıyamet günü bize şefaat etsinler diye onlara ibadet ediyoruz.” demiş olduklarını 

aktarmışlardır.
273

 Zeccâc (v. 311/923) ise bu âyetin öncesinde yer alan اِلَيْهِ مَرْجِعُكُمْ جَميعًا 

(Hepinizin dönüşü Allah’a aittir.)
274

 ifadesinin delaletiyle sözü edilen şefaatin diriliş 

ve hesaba dair olduğunu söylemiştir.
275

  

Öte yandan Mes’ûdî (v. 345/956), Cahiliye dönemi Araplarından Allah’a ve 

yeniden dirilişe iman eden, ancak peygamberleri inkâr eden ve kendilerini Allah’a 
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yaklaştırsınlar diye putlara kulluk eden bir sınıf olduğunu anlatmıştır.
276

 Şehristânî de 

daha önce ifade ettiğimiz gibi Arapların büyük bir kısmının bir çeşit ahiret inancına 

sahip olduklarını ve putlara da şefaat düşüncesiyle taptıklarını söylemiştir.
277

  

Yukarıdaki rivayet ve açıklamalara göre müşriklerin şefaatle kastettiklerinin 

tamamen dünya hayatına ilişkin olduğunu söylemek mümkün görünmemektedir. 

Nitekim daha sonra genişçe açıklanacağı üzere başka birçok âyette, şefaatçilerinin 

ahirette bir işe yaramayacağı bildirilmiştir.
278

 Bu da onların putlardan ahirete dönük 

beklentilerinin de olduğuna işarettir.  

Kur’an’da şefaat kavramı ahiret siyak ve sibakında kullanılmış ve bir kısım 

müfessirler de müşriklerin şefaati kıyamet gününde bekledikleri şeklinde 

değerlendirmiş olmalarına rağmen, bu kavramın müşriklerce de böyle anlaşılmış 

olmayabileceği iddia edilmiştir. Bu iddianın devamında şefaatle ilgili âyetleri, 

müşriklerin dünya işlerinde putların kendilerine şefaat edecekleri düşüncesinde 

oldukları ve bu düşüncenin yanlış olduğunu ahirette anlayacakları şeklinde 

anlaşılması gerektiği öne sürülmüştür.
279

 Bu iddiaya şu âyet delil getirilmiştir: 

نَّرَى مَعَكُمْ شُفَعَاءَكُّمُ وَلَقَدْ جِئْتُمُونَّا فُرَادَى كَّمَا خَلَقْنَّاكُّمْ أَوَلَ مَرَةٍ وَتَرَكّْتُمْ مَا خَوَلْنَّاكُّمْ وَرَاءَ ظُهُورِكُّمْ وَمَا 

عَ بَيْنَّكُمْ وَضَلَّ عَنّْكُمْ مَا كُّنّْتُمْ تَزْعُمُونَالَذِينَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِيكُمْ شُرَكَّاءُ لَقَدْ تَقَطَ  “Andolsun ki, sizi “ilk defa 

yarattığımız gibi teker teker bize geleceksiniz ve (dünyada) size verdiğimiz şeyleri 

arkanızda bırakacaksınız. İçinizde ortaklarımız sandığınız şefaatçilerinizi da 

yanınızda görmüyoruz. Andolsun, aranız açılmış ve (tanrı) sandığınız şeyler sizden 

kaybolup gitmiştir.”
280

  

Bu âyetten onların putlardan şefaat beklentilerinin tamamen dünyada olduğu 

anlamını çıkarmak mümkün görünmemektedir. Aksine sadece ahirette şefaatçi 

olsunlar diye putlara taptıklarını anlamak da imkân dâhilindedir. Nitekim Taberî bu 

âyeti bu yönde tefsir etmiştir.
281
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Diğer taraftan rivayet edilen şu olay onların bu ilahlarına dünyevî sebeplerle 

de taptıklarını göstermektedir: Milkan boyundan bir adam, takdis olunsun diye 

develerini Sa’d adlı puta götürdü. Develer puta yaklaştıkları sırada ürktüler, öteye 

beriye kaçtılar. Çünkü kesilen hayvanların kanları bu puta akıtıldığı için put kanlıydı. 

Adam kızdı, bir taş alıp puta attı. “Allah senin ilahlığını kaldırsın! Develerimi 

kaçırdın.” dedi. Develerini bulup bir araya topladıktan sonra da şöyle dedi:  

 “Biz birleştirsin diye Sa’d’ın yanına geldik,  

Sa’d bizi dağıttı. Öyleyse biz Sa’d’dan değiliz!  

Sa’d ancak çöldeki bir kaya parçasından başka bir şey değil! 

Ona ne eğri ne de doğru için dua edilir!”
282

     

Kısaca belirtmek gerekirse, müşriklerin genel olarak ilahlarına hem bu 

dünyada hem de zihinlerinden uzaklaştırmakla birlikte şirk inançlarına göre tasavvur 

ettikleri ve şüpheli bir şekilde de olsa inandıkları ahirette kendilerine şefaat etsinler 

diye kulluk etmiş oldukları söylenebilir. Nitekim Beydavî onların önemsedikleri 

dünya işlerinde ya da sanki hakkında şüphelendikleri ahirette kendilerine şefaatçi 

olsunlar diye bir takım ilahlar edindiklerini ifade etmiştir.”
283

 O halde denilebilir ki, 

onlar ilahlarının şefaatiyle istediklerini elde edebileceklerine ve kendilerinin hiçbir 

şekilde cezalandırılmayacaklarına inanmışlardır. Bu sebeple böyle bir anlayışta 

olanlardan adaletin tam olarak tecelli edeceği ahiretin varlığına hiç kuşku duymadan 

inananlar olsa bile onların bu inançlarının işlevsel olmadığı anlaşılmaktadır. Çünkü 

onlara göre putlar beklentilerini yerine getirebilecek konumdadırlar ve bunun böyle 

olduğu bu dünya hayatında belli olmaktadır. Onlar bu dünyada putları memnun etme 

oranında bir statü kazanmış olduklarını düşünmüşlerdir. Bundan dolayı dünya 

hayatının tanzimine dönük bir ahiret inancından yoksun olmuşlardır. 

Müşriklerin ahirette şefaat olabileceği düşüncelerinin ortaya çıkmasını 

sağlayan en önemli faktör ise; ğaybî olan bir âlemi, dünya ile kıyaslayarak 

temellendirme yanılgısı olmuştur. Çünkü onlara göre bu dünyada bir takım aracılar 
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ve maddî ilişkilerle hak edilmeyen birçok imkânlar elde edilebilmektedir.
284

 

Müşrikler ahirette de böyle olacağını düşünmüşlerdir. 

Kur’an’da müşriklerin ahiret ile ilgili yanlış inançlarının konu edildiği 

yerlerde, şefaat konusuna değinilmiş ve farklı üsluplarla bu anlayış reddedilmiştir.
285

 

Şimdi Kur’an’ın bu yönde verdiği cevapları gruplandırarak değerlendireceğiz. 

1. Allah, kendisine ortak koşulan varlıklardan münezzehtir. 

Her şeyden haberdar olan Allah müşriklerin şefaat ümidiyle ortak 

koştuklarından uzak ve yüce olduğunu bildirmiştir: 

هَؤُلَاءِ شُفَعَاؤُنَّا عِنّْدَ اللَهِ قُلّْ أَتُنَّبِئُونَ اللَهَ بِمَا لَا وَيَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَهِ مَا لَا يَضُّرُهُمْ وَلَا يَنّْفَعُهُمْ وَيَقُولُونَ  

ِِ سُبْحَانَّهُ وَتَعَالَى عَمَا يُشّْرِكُّونَ  Allah’ın yanında bir de kendilerine“ يَعْلَمُ فِيّ السَمَاوَاتِ وَلَا فِيّ الْأَرْ

ne zarar, ne de yarar veremeyen şeylere tapıyorlar ve: ‘Bunlar Allah katında bizim 

şefaatçilerimizdir!’ diyorlar. De ki: ‘Allah’ın, göklerde ve yerde bilmediği bir şeyi mi 

Allah'a haber veriyorsunuz? O, onların koştukları ortaklardan uzak ve yücedir.”’
286

   

Bu âyette ifade edilen Allah’ın bilmemesinden murat, o şeyin kesinlikle 

olmadığını beyan etmektir. Çünkü eğer böyle bir şey olsaydı onu Allah elbette 

bilirdi.
287

 Allah’ın bundan haberi olmadığına göre bu bir uydurmadır. Allah bu âyetin 

sonunda da “O, onların koştukları ortaklardan uzak ve yücedir.” ifadesiyle kendisini 

bu tür şirklerden münezzeh olduğunu bildirmiştir. Bu da Allah’ın onların şefaatçi 

olarak gördükleriyle bu anlamda bir irtibatının olmadığını ve böyle bir şeyin onun 

şanına yakışmadığını ifade eder. Buna göre müşriklerin kendileri bu inancı 

kurgulamışlardır. 

Diğer taraftan müşriklerin de kabul ettiği gibi, Allah’ın yaratmasında ortağı 

olmamıştır. Buna rağmen onlar Allah ile olan ilişkilerinde O’na ortaklar isnat 

etmişlerdir. Kur’an bu durumu şöyle bildirmiştir: 

ِِ أَمَنْ يَمْلِكُ السَمْعَ وَالْأَبْصَارَ وَمَنْ يُخْرِجُ الْحَيَّ مِنَ الْمَيِتِ وَيُخْرِجُ  قُلّْ مَنْ يَرْزُقُكُمْ مِنَ السَمَاءِ وَالْأَرْ

ا بَعْدَ الْحَقِ إِلَا الضَّلَالُ فَذَلِكُمُ اللَهُ رَبُكُمُ الْحَقُ فَمَاذَ)( الْمَيِتَ مِنَ الْحَيِّ وَمَنْ يُدَبِرُ الْأَمْرَ فَسَيَقُولُونَ اللَهُ فَقُلّْ أَفَلَا تَتَقُونَ 

 De ki: Size gökten ve yerden kim rızık veriyor? Ya da kulaklara ve“ فَأَنَّى تُصْرَفُونَ

gözlere kim mâlik (ve hakim) bulunuyor? Ölüden diriyi kim çıkarıyor, diriden ölüyü 
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kim çıkarıyor? (Her türlü) işi kim idare ediyor? ‘Allah’ diyecekler. De ki: Öyle ise 

(Ona âsi olmaktan) sakınmıyor musunuz? İşte O, sizin gerçek Rabbiniz olan 

Allah’tır. Artık haktan (ayrıldıktan) sonra sapıklıktan başka ne kalır? O halde nasıl 

(sapıklığa) döndürülüyorsunuz?”
288

 

Kur’an Allah’ın sadece her şeyin yaratıcısı olduğunu değil,  yarattıklarını 

ölümlerinden sonra iade edenin ve hakka götürenin de sadece O olduğunu 

bildirmiştir: 

قُلّْ هَلّْ مِنْ )( نَّى تُؤْفَكُونَ قُلّْ هَلّْ مِنْ شُرَكَّائِكُمْ مَنْ يَبْدَأُ الْخَلْقَ ثُمَ يُعِيدُهُ قُلِّ اللَهُ يَبْدَأُ الْخَلْقَ ثُمَ يُعِيدُهُ فَأَ

عَ أَمَنْ لَا يَهِدِي إِلَا أَنْ يُهْدَى فَمَا شُرَكَّائِكُمْ مَنْ يَهْدِي إِلَى الْحَقِ قُلِّ اللَهُ يَهْدِي لِلْحَقِ أَفَمَنْ يَهْدِي إِلَى الْحَقِ أَحَقُ أَنْ يُتَبَ

 De ki: (Allah’a) ortak koştuklarınız arasında, (birini yokken) ilk defa“ لَكُمْ كَّيْفَ تَحْكُمُونَ

yaratacak, arkasından onu (ölümünden sonra hayata) yeniden döndürecek biri var 

mı? De ki: Allah ilk defa yaratıp (ölümden sonra) onu yeniden (hayata) döndürür. O 

halde nasıl saptırılırsınız! De ki: Ortak koştuklarınızdan hakka iletecek olan var mı? 

De ki: Hakka Allah iletir. Öyle ise hakka ileten mi uyulmaya daha lâyıktır; yoksa 

hidayet verilmedikçe kendi kendine doğru yolu bulamayan mı? Size ne oluyor? Nasıl 

(böyle yanlış) hükmediyorsunuz?”
289

 

Müşrikler Allah’ı hakkıyla takdir edemediklerinden her şeyi Allah’ın 

yarattığına inanmalarına rağmen O’nun tek başına bütün işlerin üstesinden 

gelebileceğine akıl erdirememişlerdir. Bundan dolayı şirksiz bir ahiret tasavvur 

edememişlerdir. Nitekim Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

ُِ جَمِيعًا قَبْضَّتُهُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ وَالسَمَاوَاتُ مَطْوِيَاتٌ بِيَمِ ينِّهِ سُبْحَانَّهُ وَتَعَالَى وَمَا قَدَرُوا اللَهَ حَقَ قَدْرِهِ وَالْأَرْ

 Allâh'ı gereği gibi bilemediler. Hâlbuki kıyamet günü yer, tamamen“ عَمَا يُشّْرِكُّونَ

O'nun avucu içindedir, gökler de sağ elinde dürülmüştür. O, onların ortak 

koştuklarından uzak ve yücedir.” 
290

 

Allah kendilerine putların insanlar için şefaatçiler olduğunu bildirmediği 

halde onlar putların şefaatçiler olduğu zannıyla hareket etmişlerdir: 
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لُونَوَمَا يَتَبِعُ أَكّْثَرُهُمْ إِلَا ظَنًّا إِنَ الظَنَ لَا يُغْنِّيّ مِنَ الْحَقِ شَيْئًا إِنَ اللَهَ عَلِيمٌ بِمَا يَفْعَ  “Onların çoğu, 

zandan başka bir şeye uymuyorlar. Zan ise gerçekten hiçbir şey kazandırmaz. 

Muhakkak ki Allah, onların ne yaptıklarını bilir.”
291

 

2. Allah kıyamette ihtilaf ettikleri konuda hükmünü verecektir. 

İnsanlar başlangıçta tek bir ümmetken sonra ayrılığa düşmüşlerdir, ancak 

aralarında hüküm hemen verilmiş değildir. Kur’an putlardan şefaat beklentisinin 

sonradan ortaya çıktığını ve ihtilafa düşenler hakkında hemen hüküm verilmediğini 

şöyle bildirmiştir:  

ا فِيهِ يَخْتَلِفُونَوَمَا كَّانَ النَّاسُ إِلَا أُمَةً وَاحِدَةً فَاخْتَلَفُوا وَلَوْلَا كَّلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِكَ لَقُضِّيَّ بَيْنَّهُمْ فِيمَ  

“İnsanlar sadece bir tek ümmetti, sonradan ayrılığa düştüler. Eğer (azabın 

ertelenmesi ile ilgili) Rabbinden bir söz (ezelî bir takdir) geçmemiş olsaydı, ayrılığa 

düştükleri konuda hemen aralarında hüküm verilirdi (Derhal azap iner ve işleri 

bitirilirdi).”
292

  

Bu âyete göre insanlar önce tevhid üzere iken daha sonra onlardan ayrılığa 

düşerek şirke bulaşanlar olmuştur.
293

 Bu durum şefaat beklentisi ile Allah’a ortak 

koşmanın arızî olduğunu gösterir. Ayrıca âyetten anlaşıldığına göre Allah ihtilafa 

düşenler arasında dünyada hemen hüküm vermemiştir. Dolayısıyla Allah onların 

ortak koşmalarını onaylamış değildir. Kıyamet geldiğinde onların inanç ve 

uygulamalarının zanna dayandığı açıkça ortaya çıkmış olacaktır. Allah bu konuda 

şöyle buyurmuştur: 

يَحْكُمُ ى اللّٰهِ زُلْفٰى اِنَ اللّٰتَخَذُوا مِنْ دُونِّه اَوْلِيَاءَ مَا نَّعْبُدُهُمْ اِلَا لِيُقَرِبُونَّا اِلَاَلَا لِلّهِٰ الدّينُ الْخَالِصُ وَالَذينَ ا

 İyi bil ki, halis din yalnız“ بَيْنَّهُمْ فى مَا هُمْ فيهِ يَخْتَلِفُونَ اِنَ اللّٰهَ لَا يَهْدى مَنْ هُوَ كَّاذِبٌ كَّفَارٌ

Allah’ındır. O'ndan başka veliler edinerek: ‘Biz bunlara, sırf bizi Allah’a 

yaklaştırmaları için tapıyoruz,’ diyenler(e gelince): Şüphesiz ki Allah, onlar 

arasında, ayrılığa düştükleri konuda hükmünü verecektir. Allah, yalancı, nankör 

insanı doğru yola iletmez.”
294
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Bu âyette Allah onlar hakkında hükmünü vereceğini bildirmiştir. Bu da 

kıyamettedir.
295

 Allah o gün dünyada iken ahiret hayatını dikkate alıp iyilik yaparak 

yaşayanlarla inkâr edenleri ayıracaktır: 

الْآخِرَةَ وَيَرْجُو رَحْمَةَ رَبِهِ قُلّْ هَلّْ يَسْتَوِي الَذِينَ يَعْلَمُونَ  أَمَنْ هُوَ قَانِّتٌ آنَّاءَ اللَيْلِّ سَاجِدًا وَقَائِمًا يَحْذَرُ 

نَّةٌ قُلّْ يَا عِبَادِ الَذِينَ آمَنُّوا اتَقُوا رَبَكُمْ لِلَذِينَ أَحْسَنُّوا فِيّ هَذِهِ الدُنّْيَا حَسَ)( وَالَذِينَ لَا يَعْلَمُونَ إِنَّمَا يَتَذَكَّرُ أُولُو الْأَلْبَابِ 

ُِ اللَهِ وَاسِعَةٌ إِنَّمَا يُوَفَى الصَابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَيْرِ حِسَابٍ  Yoksa geceleyin secde ederek ve“ وَأَرْ

kıyamda durarak ibadet eden, ahiretten çekinen ve Rabbinin rahmetini dileyen kimse 

(o inkârcı gibi) midir? De ki: Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu? Doğrusu ancak 

akıl sahipleri bunları hakkıyla düşünür. Söyle: Ey inanan kullarım! Rabbinize karşı 

gelmekten sakının. Bu dünyada iyilik yapanlara iyilik vardır. Allah'ın (yarattığı) 

yeryüzü geniştir. Yalnız sabredenlere, mükâfatları hesapsız ödenecektir.”296   

3. Müşriklerin şefaat ümidiyle taptıkları varlıklar şefaatçi olmayacaklardır. 

Müşriklerin kendilerine destek olsunlar diye Allah dışındaki taptıkları 

varlıkların dünyada iken kendilerine olan kulluklarını kıyamette inkâr edecekleri 

şöyle bildirilmiştir: 

مْ وَقَالَ شُرَكَّاؤُهُمْ مَا كُّنّْتُمْ وَيَوْمَ نَّحْشُّرُهُمْ جَمِيعًا ثُمَ نَّقُولُ لِلَذِينَ أَشْرَكُّوا مَكَانَّكُمْ أَنّْتُمْ وَشُرَكَّاؤُكُّمْ فَزَيَلْنَّا بَيْنَّهُ 

كُمْ إِنْ كُّنَّا عَنْ عِبَادَتِكُمْ لَغَافِلِينَفَكَفَى بِاللَهِ شَهِيدًا بَيْنَّنَّا وَبَيْنَّ)( إِيَانَّا تَعْبُدُونَ   “O gün onları hep bir araya 

toplarız, sonra ortak koşanlara; ‘Haydi siz ve koştuğunuz ortaklar yerlerinize!’ 

deriz. Artık (tanrılarıyla) aralarını açmışızdır (dünyadaki gibi aralarında bir bağ 

kalmamıştır). Koştukları ortaklar: ‘Siz bize tapmıyordunuz?’ demektedirler.”
297

  

Kıyamette her insan kendi yaptıklarıyla baş başa kalmış olacaktır. Şefaat 

beklentisi ile şirke bulaşanlar bunun hesabını Allah’a tek başına vereceklerdir. O gün 

gerçek Mevlâları olan Allah’a yalnız başlarına döndürülmüş olacaklardır. Allah bu 

durumu bir başka âyette şöyle bildirmiştir: 

رُونَهُنَّالِكَ تَبْلُو كُّلُّ نَّفْسٍ مَا أَسْلَفَتْ وَرُدُوا إِلَى اللَهِ مَوْلَاهُمُ الْحَقِ وَضَلَّ عَنّْهُمْ مَا كَّانُّوا يَفْتَ   “Orada 

herkes geçmişte yaptıklarının ne olduğunu anlar. Artık onlar gerçek sahipleri olan 
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Allah’a döndürülmüşlerdir. Uydurmakta oldukları şeyler (bâtıl tanrıları) da onları 

terkedip kaybolmuştur.”
298

  

Müşriklerin putlara tapmaları dünya hayatında aralarında bir muhabbet 

oluşturmuştur. Ancak ahirette bu taptıkları kendilerini tanımayacaklardır. Bu 

durumun İbrahim (a.s.) tarafından kendi zamanındaki müşriklere şöyle bildirildiği 

haber verilmiştir: 

دَةَ بَيْنِّكُمْ فِيّ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا ثُمَ يَوْمَ الْقِيَامَةِ يَكْفُرُ بَعْضُّكُمْ بِبَعْضٍ وَقَالَ إِنَّمَا اتَخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَهِ أَوْثَانًّا مَوَ 

 dedi ki: Siz, sırf (İbrahim onlara)“ وَيَلْعَنُ بَعْضُّكُمْ بَعْضًّا وَمَأْوَاكُّمُ النَّارُ وَمَا لَكُمْ مِنْ نَّاصِرِينَ

aranızdaki dünya hayatına has muhabbet uğruna Allah'ın berisinden birtakım putlar 

edindiniz. Sonra kıyamet günü (gelip çattığında ise) birbirinizi tanımazlıktan gelecek 

ve birbirinize lânet okuyacaksınız. Varacağınız yer cehennemdir ve hiç yardımcınız 

da yoktur.”
299

 

Allah’tan başka tanrıların yardımı söz konusu olsaydı daha önce müşrik olan 

kavimler helak edilmemiş olurdu. Nitekim eski kavimlerin kendilerini Allah’a 

yaklaştırmak ve Allah katında kendilerine şefaatçi olmak ümidiyle 

ilahlaştırdıklarının ortadan kaybolup gittikleri Kur’an’da şöyle ifade edilmiştir: 

ا كَّانُّوا يَفْتَرُونَفَلَوْلَا نَّصَرَهُمُ الَذينَ اتَخَذُوا مِنْ دُونِ اللّٰهِ قُرْبَانًّا اٰلِهَةً بَلّْ ضَلُوا عَنّْهُمْ وَذٰلِكَ اِفْكُهُمْ وَمَ    

“Allah'tan başka, kendilerine (Allah yanında) yakınlık sağlamak için tanrı 

edindikleri şeyler, kendilerine yardım etselerdi ya! Hayır, (tanrıları), onları bırakıp 

gittiler. İşte onların yalanları ve uydurmaları budur.”
300

 

Bu âyetler ahirette şefaatin olacağı beklentilerinin boşuna olduğunu, zira 

geçmişte bu beklentiyle putlara tapanların dünya hayatında bile putlardan yardım 

göremediğini ve helak olup gittiklerini ifade etmektedir. O halde onlar ahirette 

kendilerini azaptan uzaklaştıracak bir kimse bulamayacaklardır. 

4. Hükümranlık sadece Allah’a aittir. 

Göklerin ve yerin mülkünün Allah’a ait olduğunu bildiren Kur’an, ilah 

edindikleri putların hiçbir şeye malik olmadıklarına ve bunu düşünemediklerine 

dikkat çekerek şefaatin tamamen Allah’ın olduğunu ifade etmiştir: 
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قُلّْ لِلَهِ الشَّفَاعَةُ جَمِيعًا لَهُ مُلْكُ )( شَيْئًا وَلَا يَعْقِلُونَ  أَمِ اتَخَذُوا مِنْ دُونِ اللَهِ شُفَعَاءَ قُلّْ أَوَلَوْ كَّانُّوا لَا يَمْلِكُونَ

ِِ ثُمَ إِلَيْهِ تُرْجَعُونَ  Yoksa onlar Allah'tan başkasını şefaatçiler mi“ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

edindiler? De ki: ‘Onlar hiçbir şeye güç yetiremezler ve akıl erdiremezlerse de mi 

(şefaatçi edineceksiniz)?’ De ki: ‘Bütün şefaat Allah'ındır. Göklerin ve yerin 

hükümranlığı O'nundur. Sonra O'na döndürüleceksiniz.”’
301

  

Buna göre onların şefaatçi olmaları için Allah’a ait olan hükümranlığa sahip 

olmaları gerekir. Böyle olmadığı bu ve bundan başka birçok âyette ifade 

edilmiştir.
302

 Ayrıca bu âyette sadece putların şefaatinin olmayacağından söz 

edilmemiş, genel olarak Allah’ın izni olmadan şefaat edecek hiç kimsenin 

olmayacağı vurgulanmıştır. Böylece sadece putların değil, Allah’a rağmen hiçbir 

kimsenin şefaatinin söz konusu edilemeyeceği ifade edilmiştir. 

Şefaatçi olacağı düşünülen ilahlar ise genel olarak, putlarla sembolize edilen 

melekler ya da daha önce ölmüş olan azizlerdir. Bu kişilerin, kimsenin yalvarmasına 

cevap verme gücünde olmadıkları açıkça ifade edilmektedir. Onlar Allah’ın 

merhametini uman, azabından korkan ve ona yaklaşmak için vesile arayanlardır.
303

 

Bu durumda onların ilah olmaları nasıl mümkün olabilir?
304

 

Diğer taraftan müşriklerin zihinlerinde Allah’ı bir hükümdar olarak tasavvur 

ettiklerine işaret edilerek O’nun izni olmaksızın kimsenin şefaatinin olamayacağı 

vurgulanmış ve O’na kulluk edilmesi emredilmiştir: 

َِ فى سِتَةِ اَيَامٍ ثُمَ اسْتَوٰى عَلَى الْعَرْشِ  يُدَبِرُ الْاَمْرَ مَا مِنْ شَفيعٍ اِنَ رَبَكُمُ اللّٰهُ الَذى خَلَقَ السَمٰوَاتِ وَالْاَرْ

 Şüphesiz ki Rabbiniz, gökleri ve yeri altı“  اِلَا مِنْ بَعْدِ اِذْنِّه ذٰلِكُمُ اللّٰهُ رَبُكُمْ فَاعْبُدُوهُ اَفَلَا تَذَكَّرُونَ

günde yaratan, sonra da işleri yerli yerince idare ederek arşa istiva eden Allah’tır. 

Onun izni olmadan hiç kimse şefaat edemez. İşte O Rabbiniz Allah’tır. O halde O’na 

kulluk edin. Hâlâ düşünmüyor musunuz?”
305

 

 Arşa istiva eden bir hükümdar benzetmesi ile Kur’an’ın ilk muhataplarının 

zihinlerindeki hükümdar mefhumu vurgulanırken onların bildikleri dünyadaki 

hükümdarlık kavramı üzerinden şu gerçek açıklamıştır: Allah katında şefaatçi ve 
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yardımcı güç olarak görülenlerin onun izni olmadan hem bu dünyada hem de ahirette 

asla sözleri geçmez.
306

 Böylece kendi düşünce tarzlarından hareketle Allah’a rağmen 

Allah katında şefaatin söz konusu olamayacağı ifade edilmiştir. Ayrıca Kur’an 

şefaatin fayda vermesinin ancak Allah’ın izin vermesi ve razı olması ile olacağını 

bildirmiştir: 

 O gün, Rahmân'ın izin verdiği“ يَوْمَئِذٍ لَا تَنّْفَعُ الشَّفَاعَةُ إِلَا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَحْمَنُ وَرَضِيَّ لَهُ قَوْلًا 

ve sözünden hoşlandığından başkasının şefaati fayda vermez.”
307

  

 Allah’ın dilediği ve hoşnut olduğu kişiler de “Allah’tan başka tanrı yoktur.” 

diyen ve Müslüman olanlardır.
308

 Nitekim kendilerinden şefaat beklenenlerin buna 

güç yetirebilmelerinin Allah nezdinde ahdi bulunma şartına bağlı olduğu 

bildirilmiştir: 

فَاعَةَ إِلَا مَنِ اتَخَذَ عِنّْدَ الرَحْمَنِ عَهْدًالَا يَمْلِكُونَ الشَّ   “(O gün), Rahmân nezdinde ahdi 

bulunanlar dışında şefaate güçleri yetmeyecektir.”
309

  

Bu âyette ifade edilen Rahman nezdinde ahit edinenlerden maksat kelime-i 

tevhidi söyleyen ve tevhidi kabul edenlerdir.
310

 Ayrıca âyetin zahirinden şu iki mana 

anlaşılır: 1. Kâfir olanların şefaate güçleri yetmez. 2. Başkaları bu kâfirler için şefaat 

edemezler.” Bu ikinci mana daha uygundur.
311

 Çünkü birinci anlamı vermek açık ve 

beliğ olan bir hususu yeniden açıklamak gibi olur.
312

 Buna göre ahirette mümin 

olmayanlara şefaat edilemeyecektir.
313

 Başka bir âyette O’nun rızasına ermiş olandan 

başkasına şefaat edemeyecekleri şöyle bildirilmiştir: 

تَضَّى وَهُمْ مِنْ خَشّْيَتِهِ مُشّْفِقُونَيَعْلَمُ مَا بَيْنَ أَيْدِيهِمْ وَمَا خَلْفَهُمْ وَلَا يَشّْفَعُونَ إِلَا لِمَنِ ارْ   “(Allah) 

Onların önlerinde ve arkalarında olanı bilir. (Allah'ın) râzı olduğundan başkasına 

şefaat edemezler ve onlar, O'nun korkusundan titrerler.”
314
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 Kısaca belirtmek gerekirse, Allah’tan başkalarına şefaat ümidiyle taptıkları ne 

dünyada ne de ahirette kendilerine yardım edebilecek durumda değillerdir. Ayrıca 

şefaat edilebilmeleri için tevhidi kabul etmeleri gerekir. Hâlbuki onlar müşriktirler ve 

şirk koşmalarının sebebi şefaat ümididir. Müşrikler tevhidi kabul ettiklerinde ise 

şefaatçi olsun diye bir varlığı ilah edinmemiş olacaklardır. Ayrıca şefaat 

beklediklerinin kendileri yardıma muhtaçtırlar. Dolayısıyla onlardan yardım 

beklemek de anlamsızdır. Yardıma muhtaç olmayan tek varlık ise yerlerin ve 

göklerin maliki olan Allah’tır. O’na rağmen şefaat etmeye kimsenin gücü yetmez. O 

da kendisinin razı olmadığına şefaat izni vermeyecektir. Bundan dolayı Allah’ın izin 

vermediği ve kendisinden razı olmadığı bir kişi için hiçbir varlık yardımda 

bulunmaya güç yetiremeyecektir. 

5. Ahiret herkesin yaptığının karşılığını tam olarak alacağı bir yerdir. 

Ahiret hayatının tek hâkimi olan Allah adaletle hüküm verecektir. Bu konuda 

Kur’an’da şöyle buyurulmuştur: 

ِِ إِلَا مَنْ شَاءَ اللَهُ ثُمَ نُّفِخَ فِيهِ أُخْرَى فَإِذَا هُمْ وَنُّفِخَ فِيّ الصُورِ فَصَعِقَ مَنْ فِيّ السَمَاوَاتِ وَمَنْ فِيّ   الْأَرْ

ُِ بِنُّورِ رَبِهَا وَوُضِعَ الْكِتَابُ وَجِيّءَ بِالنَّبِيِينَ وَالشُّهَدَاءِ وَقُضِّيَّ بَيْنَّهُمْ بِالْحَ)( قِيَامٌ يَنّْظُرُونَ  قِ وَهُمْ لَا وَأَشْرَقَتِ الْأَرْ

وُفِيَتْ كُّلُّ نَّفْسٍ مَا عَمِلَتْ وَهُوَ أَعْلَمُ بِمَا يَفْعَلُونَوَ)( يُظْلَمُونَ   “Sûr'a üfürülünce, Allah'ın dilediğinin 

dışında, göklerde ne var, yerde ne varsa hepsi çarpılıp cansız yere düşer. Sonra ona 

bir daha üfürülür derken (ölenlerin tamamı) kalkıp bakışırlar. Yer, Rabbinin nuru ile 

parlamış, Kitap (ortaya) konmuş, peygamberler ve şahitler getirilmiş ve aralarında 

adaletle hükmedilmiştir. Onlara asla haksızlık edilmez. Herkes ne yaptıysa, karşılığı 

tastamam verilir. Allah, onların yaptıklarını en iyi bilendir.”
315

  

Onların bu şirk anlayışları Kur’an’da kesin olarak reddedilmiştir. Buna göre 

Allah’ın gerçek vadi olan ahirette herkesin yaptığının karşılığı adil bir şekilde 

verilecektir. İman edip sâlih amel işleyenlere ödül, kâfirlere azap verilecektir. 

Böylece herkese hak ettiği verilmiş olacaktır. 

6. Ahirete inanmayanlar Allah tek olarak anıldığında rahatsız olurlar. 

Ahirete inanmayanların Allah’ı tek anmaktan mutlu olmadıkları, O’na ortak 

koşulanlar anıldığında ise hoşnut oldukları şöyle bildirilmiştir: 
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ذَا هُمْ ا ذُكِّرَ اللَهُ وَحْدَهُ اشْمَأَزَتْ قُلُوبُ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ وَإِذَا ذُكِّرَ الَذِينَ مِنْ دُونِّهِ إِوَإِذَ  

 Allah, tek olarak anıldığı zaman, ahirete inanmayanların içlerine sıkıntı“ يَسْتَبْشِّرُونَ

basar. Ama Allah'tan başkası anıldığı zaman hemen yüzleri güler.”
316

 

 Şefaat ümidiyle taptıklarının ahirette yanlarında olmayacağı haberleri, 

müşrikleri mutsuz etmiştir. Çünkü onların bütün inanç ve amelleri bu şefaat 

anlayışları dayanmıştır. Onlar kuşku duydukları ahirette de Allah’dan başka 

ilahlaştırdıkları varlıklar sayesinde bir şekilde kurtulacaklarına inanmışlardır. 

Bekledikleri şefaatin gerçekleşmeyeceği ve adaletle hüküm verileceği haberleri 

onların yüreklerini burkmuştur. 

7. İnsan dünya hayatında bolluk içindeyken tevhidi unutmaya meyillidir.  

Kur’an’da müşriklerin zor zamanlarda putlara değil, sadece Allah’a 

sığındıklarını, genişliğe kavuştuklarında ise putlara yöneldiklerini bildirilmiştir: 

عْمَةً مِنّْهُ نَّسِيَّ مَا كَّانَ يَدْعُو إِلَيْهِ مِنْ قَبْلُّ وَجَعَلَّ وَإِذَا مَسَ الْإِنّْسَانَ ضُرٌ دَعَا رَبَهُ مُنِّيبًا إِلَيْهِ ثُمَ إِذَا خَوَلَهُ نِّ

 ,İnsana bir zarar dokundu mu“ لِلَهِ أَنّْدَادًا لِيُضِّلَّ عَنْ سَبِيلِهِ قُلّْ تَمَتَعْ بِكُفْرِكَ قَلِيلًا إِنَّكَ مِنْ أَصْحَابِ النَّارِ

hemen içtenlikle Rabbine yönelerek O'na dua eder. Sonra (Rabbi) ona kendisinden 

bir nimet verdi mi; önceden O'na yalvarmakta olduğunu unutur da, O'nun yolundan 

saptırmak için Allah'a eşler koşmağa başlar. De ki: ‘Küfrünle azıcık yaşa, sen ateş 

halkındansın!”’
317

  

Dar zamanda Allah’a yalvarıp geniş zamanda O’nu unutarak kötü işlere 

dalmak sadece o dönem müşriklerine has bir durum olmamıştır. Her zaman ve her 

yerde toplumun çoğunluğu böyledir.
318

 İnsan Allah’tan başka kimsenin yardımcı 

olamayacağını gördüğü anda içtenlikle O’na yalvarır. Diğer zamanlarda ise O’nu 

unutur ve başka varlıklardan yardım bekler. Bu da böyle durumlarda onların asıl 

yardımcılarının Allah olduğu inancına döndüklerini gösterir. Çünkü asıl olan 

tevhiddir. 

Sonuç olarak müşrikler Allah’a inanmakla beraber şefaat etsinler diye aracı 

tanrılar edinmişlerdir. Böyle bir inanca sahip olmalarında ise muhtemelen Allah’ı 

yeryüzündeki krallar gibi düşünmüş olmaları ve ona yakın olduklarını sandıkları 

varlıklar aracılığıyla onun rızasını kazanabildiklerine olan inançları etkili olmuştur. 
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Bunlardan şefaat beklentileri ise genel olarak hem dünyaya hem de ahirete dönük 

olmuştur. 

 Kur’an’da bunlara verilen cevaplarda ise kısaca şunlar belirtilmiştir: 

Müşrikler Allah’ı hakkıyla takdir edememişlerdir. Hâlbuki Allah kendisine ortak 

yapılanlardan münezzehtir. Her şeyin tek yaratıcısı olan Allah kıyametin ve yeniden 

dirilişin gerçekleşmesini sağlayacaktır. Onlar zanlarınca hareket etmişlerdir.  Ancak 

Allah hükmünü kıyamette verecek ve müşrikler gerçekleri açıkça göreceklerdir. 

Allah dünya hayatında şefaat beklentisiyle aracı tanrılar edinenleri hemen 

cezalandırmayarak inançlarını onaylamış değildir. Putların şefaate güçleri 

yetmeyecek ve onlar ahirette yanlarında olmayacaklardır. O gün hükümranlık sadece 

Allah’a ait olduğu için O’nun izni ve rızası olmadan hiçbir varlığın şefaati söz 

konusu olmayacaktır. Allah’ın razı oldukları ise tevhid üzere olanlardır. Ayrıca 

hiçbir haksızlığın olmayacağı ahiret hayatına tam anlamıyla iman etmeyenler Allah 

tek olarak anıldığında değil, ortak koştukları ile beraber anıldığında mutlu olurlar. 

Ancak insan dünya hayatında bolluğa kavuşunca Allah’ı unutup Allah’a ortak koşma 

eğilimindedir. 

 

B) Mal ve Evlatla Dinlerinin Onaylandığı İnancı 
 

Bu dünya hayatında Allah’ın emrettiği şekilde sorumluluğa riayet ederek 

yaşayanlar dünya ve ahirette mutlu, sorumsuzca yaşayanlar ise mutsuz ve huzursuz 

olacaklardır. Ancak mesuliyete riayet etmediği, ilahî emir ve yasaklar çerçevesinde 

yaşamadığı halde, dünya hayatında bolluk içinde yaşayıp mutlu ve huzurlu olanlar, 

en azından böyle görünenler olabilir. Tarih boyunca böyle insanlar var olmuştur. Bu 

durum bir imtihan olabileceği gibi onlara mühlet verme meselesi de olabilir.
319

 

Dolayısıyla insanların dünya hayatındaki durumlarına bakılarak onların Allah 

tarafından ödül ya da ceza aldıklarına hükmetmek mümkün görünmemektedir. 

Ancak müşriklerin ileri gelenleri Allah’ın hemen cezalandırmayıp mühlet vermesini 
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doğru yolda olduklarına delil olarak gösterdikleri gibi servet ve mevkilerine bakarak 

kendilerinin Allah katında makbul insanlar olduklarını ileri sürmüşlerdir: 

وَقَالُوا نَّحْنُ أَكّْثَرُ أَمْوَالًا )( وَمَا أَرْسَلْنَّا فِيّ قَرْيَةٍ مِنْ نَّذِيرٍ إِلَا قَالَ مُتْرَفُوهَا إِنَّا بِمَا أُرْسِلْتُمْ بِهِ كَّافِرُونَ 

 Biz hangi ülkeye bir uyarıcı gönderdiysek mutlaka oranın“ وَأَوْلَادًا وَمَا نَّحْنُ بِمُعَذَبِينَ

varlıkla şımarmış kimseleri: ‘Biz, sizin gönderildiğiniz şeyi inkâr ediyoruz.’ dediler. 

Ve dediler ki: ‘Biz malca ve evlatça daha çoğuz, biz azaba uğratılacak değiliz.”’
320

  

Peygamberlerin gönderildiği yerlerdeki şımarık zengin ve lider konumda 

olan kişiler içinde bulundukları zenginlik ve saltanatın Allah tarafından kendilerinin 

doğru yolda oldukları için verildiğini öne sürmüşlerdir. Onlara göre Allah onların 

inançlarından ve amellerinden razı olmasa onlara dünya hayatında servet ve evlat 

vermezdi.
321

 Böylece onlar kendilerinin mal ve evlat bakımından çok olmaları 

sebebiyle Müslümanlardan daha hayırlı ve Allah’a daha yakın olduklarını, bundan 

dolayı azaba uğratılmayacaklarını savunmuşlardır.
322

 

Onların kendilerine uğramayacağı düşündükleri azap ise Taberî ve diğer 

birçok müfessire göre ahiret azabıdır.
323

 Sem’ânî (v. 489/1096)’ye göre bu azap 

dünyada ya da ahirette olabilir. Ancak ahiret olması daha zahirdir.
 324

  İbn Kesîr (v. 

774/1373) ise bu azabın hem dünya hem de ahiret azabı olduğunu beyan etmiştir.
325

  

Öyle anlaşılmaktadır ki, onlar nimetler içinde bulunmuş olmalarını 

kendilerinin doğru yolda olduklarının onayı olarak değerlendirmişlerdir. Onlara göre 

bu yoldan ayrılmadıkları sürece Allah kendilerini cezalandırmayacaktır. Dolayısıyla 

onlar mevcut durumda azabı hak etmediklerini ve dinlerini değiştirmedikleri takdirde 

hiçbir zaman azap görmeyeceklerini iddia etmişlerdir.  
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 Sebe’ 34/34, 35.  
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Yukarıda zikredilen âyette,  hem Hz. Muhammed (s.a.v.) hem de önceki 

peygamberler kavimlerin zenginlikle şımarmış ileri gelenleri tarafından eziyet 

gördükleri ve mesajlarının inkâr edildiği bildirilmektedir. Ancak âyette bildirilen 

“Biz, sizin gönderildiğiniz şeyi inkâr ediyoruz.” sözünü fakir ve alt tabakada bulunan 

insanlar da söylemiştir. Bununla birlikte sözün zenginlere nispet edilmesini Râzî (v. 

606/1209)’nin dediği gibi, şöyle açıklamak mümkündür: Bu sözün kaynağı 

zenginlerdir. Zira dünyada mal ve makam yönünden zayıf olanların, mal ve makam 

sahibi büyüklenenlere “Siz olmasaydınız biz elbette mü’min olurduk.”
326

 dedikleri 

bildirilmiştir.
327

 Buna göre şunu söyleyebiliriz: Lider konumda olanlar diğer 

insanlara kendi istedikleri inançları kabul ettirmek için çaba göstermişlerdir. 

Fakirlerden de müşrik liderlerinin aldatıcı sözlerine inananlar olmuş ve bunlar bu 

liderlerin etkisiyle şirki terk etmemişlerdir. 

Önceki kavimlerden biri olan Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin ileri gelenlerinin 

ayak takımı olarak gördükleri fakirlerin iman etmelerini öne sürerek imandan 

kaçındıkları şöyle bildirilmiştir: 

 Dediler ki: ‘Sana bayağı kimseler uymuşken biz“ قَالُوا اَنُّؤْمِنُ لَكَ وَاتَبَعَكَ الْاَرْذَلُونَ 

sana inanır mıyız?”’
328

  

Bu âyetteki “الَأرذل” (el-erzel) kelimesi düşük mevkili insan, görüntüsü, hal 

ve hareketleri düşük olan, aşağılık, bayağı, değersiz, her bakımdan kötü, aşağı olan 

anlamlarına gelmektedir.
329

 Burada kastedilen ise şeref sahibi ve seçkin olarak 

görülmeyenler
330

, nesepleri zayıf görülenler ve dünya hayatları bakımından zayıf 

konumda olanlardır.
331

 Bazıları bu kişilerin dokumacılık ve hacamat yapanlar gibi 

bazı meslek sahipleri olduklarını söylemişlerdir. Bunların toplumda saygınlığı 

olmayan mesleklere sahip olanlara verilen örnekler olması muhtemeldir.
332

 Buna 

göre kavmin ileri gelenleri, sosyal tabaka olarak alt seviyede olanlar iman ettiği için 

kendilerinin iman etmeyeceklerini söylemişlerdir. Bu da onların kendilerini her 

bakımdan üstün gördüklerine işarettir. 
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Hz. Nûh (a.s.)’un mesajına bu itirazda bulunan kavminin ileri gelen kâfirleri 

olduğu ve diğer insanları küçümsedikleri Hûd sûresi'nde açıkça şöyle zikredilmiştir: 

نَّا بَادِيَ الَذِينَ كَّفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ مَا نَّرَاكَ إِلَا بَشَّرًا مِثْلَنَّا وَمَا نَّرَاكَ اتَبَعَكَ إِلَا الَذِينَ هُمْ أَرَاذِلُفَقَالَ الْمَلَأُ  

 :Kavminden ileri gelen inkârcı grup dedi ki“ الرَأْيِ وَمَا نَّرَى لَكُمْ عَلَيْنَّا مِنْ فَضّْلٍّ بَلّْ نَّظُنُّكُمْ كَّاذِبِينَ

‘Biz seni de bizim gibi insan görüyoruz ve sana bizim basit görüşlü ayak 

takımlarımızdan başkasının uyduğunu görmüyoruz. Sizin bize karşı bir 

üstünlüğünüzü de görmüyoruz; tersine sizi yalancı sanıyoruz!”’
333

 

Bu son iki âyetten anlaşıldığına göre; Hz. Nûh (a.s.)’a başlangıçta inananlar, 

toplumda hiç bir mevkii olmayan ve ayak takımı olarak görülen kişiler olmuşlardır. 

Çünkü onların böbürlenme, çıkar sağlama ve makam sahibi olma gibi kaybedecekleri 

bir şeyleri olmamıştır. Bundan dolayı herkesten önce peygambere tabi olmuşlardır. 

Toplumda güçlü ve zengin olanlar ise, Hz. Nûh (a.s.)’un en sert düşmanları olmuşlar 

ve halkı arkalarında tutabilmek için her hile ve yalana başvurmaktan 

çekinmemişlerdir. Çünkü onların kibirli olmaları ve din maskesine bürünmüş 

çıkarları, gerçeği kabullenmelerine engel olmuştur.
334

 

Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin ileri gelenleri gibi Mekke müşriklerinin ileri 

gelenleri de fakirlerin İslam’ı kabul etmiş olmalarını gerekçe göstererek bu durumda 

iman etmenin doğru olmayacağını ifade etmişlerdir: 

مًا وَأَحْسَنُ نَّدِيًاوَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلَذِينَ آمَنُّوا أَيُ الْفَرِيقَيْنِ خَيْرٌ مَقَا  

“Onlara açık açık âyetlerimiz okunduğu zaman, inkâr edenler, inananlar için ‘İki 

topluluktan hangisinin makamı daha hayırlı, meclisi daha güzeldir?’ derler.”
335

  

Bu âyette geçen “مَقَامًا” kelimesi oturulup kalkılan ev, mesken anlamına 

gelir.
336

 Bu kelimedeki م”/mim” harfi ötüreli olarak da okunmuştur. Bu durumda 

mana “ikamet yeri” anlamında olur. Bunun ikamet etmek anlamında mastar olması 

da mümkündür. Bu kıraate göre, bu kelime “önemli işler için kendisinde durulan 

mekândır.”
337

 Bu âyetteki “نَّدِيًا” kelimesi ise “meclis” anlamına gelir.
338

 Müşriklerin 
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toplanıp kendi işleriyle ilgili görüşmeler yaptığı, birbirlerine danıştığı ve kararlar 

aldığı yer olan “Daru’n-Nedve” buradan gelmektedir.
339

 Bütün bu bilgiler bu sözü 

söyleyenlerin lüks hayat sahibi zengin ve yönetimde söz sahibi olan insanlar 

olduğunu göstermektedir. Bunların kendilerini birinci sınıf vatandaş olarak 

gördükleri ve diğer fakir ve yönetilen konumda olanları da küçümsedikleri 

anlaşılmaktadır. 

Diğer yandan burada kastedilen ve “kâfirler” olarak adlandırılan kişiler 

Meryem sûresi 66. âyette ifade edilen öldükten sonra yeniden dirilişi kuşkulu 

bulduğunu söyleyenlerdir.
340

 Nadr b. el-Haris ve arkadaşları olduğu ifade edilen bu 

kişilerin
341

 bu kuşkusu âyette şöyle aktarılmıştır: 

لَسَوْفَ أُخْرَجُ حَيًا وَيَقُولُ الْإِنّْسَانُ أَإِذَا مَا مِتُ   “İnsan der ki: ‘her ne zaman ölürsem diri 

olarak (kabrimden) mutlaka çıkarılacak mıyım?”’
342

  

O halde kendilerine açık açık âyetler okunmasına rağmen zengin olan ve 

makam sahibi bu insanlar kendilerine verilen bu nimetleri üstünlüklerine delil olarak 

kabul etmişler ve bunun neticesinde yeniden diriliş gerçeğini bile akıllarından 

çıkarmışlardır. Kurtubî (v. 671/1273)’nin dediği gibi onlara Kur’an âyetleri 

okunduğunda ellerindeki dünyevî imkânları ileri sürerek şöyle demişlerdir: “Eğer biz 

batıl bir yol üzere isek neden malımız çok ve sayıca üstünüz?” Onların bu sözlerle 

hedefleri mustazafları şüpheye düşürmek ve onlara şu vehmi vermektir: Dünyada 

malı çok olan ve sayıca üstün olan kimsenin bu durumu dininde de haklı olduğunun 

delildir.”
343

 Bundan dolayı onlara göre mevcut yollarından ayrılmadıkları sürece 

Allah onlardan razı olmaya devam edecektir. 
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Bu mantık Seyyid Kutub (v. 1386/1966)’un da ifade ettiği gibi dünya 

bağımlılarının her zaman ve her yerde rastlanan mantığıdır. Onlar Kur’an’ın getirdiği 

inanç sisteminin süsten, gösterişten ve diğer baştan çıkarıcı menfaatlerden 

soyutlanmış olmasının rastgele olmadığını, bu sistemdeki amacın insanların 

karşılarında eğilmelerini elinin tersi ile bir tarafa iterek yüce Allah’ın rızasını 

isteyenleri ve insanların karşılarında takla attıkları aldatıcı dünya menfaatlerini 

önemsemeyebilenleri ayırmak olduğunu idrakten yoksundurlar.
344

 

Mekke müşriklerinin ileri gelenlerinin de Hz. Nûh (a.s.)’a kavminin inkârcı 

ileri gelenleri tarafından söylenen sözlerin benzerini söylediklerini görmekteyiz: 

ونَ هٰـذَا اِفْكٌ قَديمٌوَقَالَ الَذينَ كَّفَرُوا لِلَذينَ امَٰنُّوا لَوْ كَّانَ خَيْرًا مَا سَبَقُونَّا اِلَيْهِ وَاِذْ لَمْ يَهْتَدُوا بِه فَسَيَقُولُ   

“İnkâr edenler, inananlar için ‘(Muhammed'in getirdiği) iyi bir şey olsaydı (şu 

zavallı kişiler) ona inanmada bizi geçemezlerdi, (biz onlardan önce inanırdık)’ 

dediler. Onlar, onun gösterdiği doğru yola eremediklerinden: ‘Bu eski bir iftiradır,’ 

diyeceklerdir.”
345

  

Bu sözlerin hem müşrikler, hem Yahudiler tarafından söylenmiş olması 

muhtemel
346

 olmakla beraber müfessirlerin çoğuna göre bunu söyleyenler 

müşriklerdir. Müşriklerin ileri gelenleri; Ammar, Süheyp, Bilâl gibi fakir ve zayıf 

müminler hakkında böyle konuşmuşlardır.
347

 

Kurtubî yukarıdaki âyetin nüzul sebebi olarak birçok görüş bulunduğunu ve 

Sa’lebî’den yapılan bu rivayetin müfessirlerin çoğu tarafından kabul gördüğünü ifade 

ederek diğer görüşleri de sıralamıştır. Bunlardan biri de Katede’den yapılan şu 

rivayettir: Bu âyet, Kureyş müşrikleri hakkında inmiştir. Onlar; “Eğer Muhammed 

(s.a.v.)’in bizi kendisine çağırdığı şey hayır olsaydı, Bilal, Süheyp, Ammar, gibi 

kişiler bizden önce ona erişemezlerdi.” demişlerdir.
348

 Katâde’den yapılan bu 

rivayete ve diğer rivayetlere bakıldığında çoğunlukla Mekkeli müşriklerin ileri 

gelenlerin Müslüman olan fakir ve güçsüz kişilere bunu söyledikleri görülmektedir.  
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Kısaca müşriklerin şunu demek istediklerini söyleyebiliriz: Mal ve makam 

bakımından üstün olmak Allah katında üstün olmak demektir. Çünkü bu üstünlükler 

Allah katındaki üstünlüklerinin yansımasıydı. O halde müminlerin dünyadaki 

fakirlikleri onların Allah katında değersiz olmalarındandır. Bundan dolayı onlara 

göre fakirlerin Muhammed (s.a.v.)’in söylediklerine inanmakla doğru yolu bulmuş 

oldukları söylenemez. Zira bunları kabul etmek doğru yolu bulmaksa onlardan önce 

kendileri bir şekilde kabul ederlerdi. 

Müşriklerin bu iddialarına Kur’an’da verilen cevapları sıralayıp 

değerlendireceğiz. 

1. Allah katında Kimin değerli olduğunu Allah bilir. 

Hz. Nûh (a.s.), kavmine verdiği cevapta kimin değerli, kimin değersiz 

olduğunu Allah’ın bileceğini ve bundan dolayı yanındaki fakirleri kovmayacağını 

söylemiştir: 

)( دِ الْمُؤْمِنِّينَ وَمَا أَنَّا بِطَارِ)( إِنْ حِسَابُهُمْ إِلَا عَلَى رَبِيّ لَوْ تَشّْعُرُونَ )( قَالَ وَمَا عِلْمِيّ بِمَا كَّانُّوا يَعْمَلُونَ  

 Dedi ki: ‘Ben onların yaptıklarını bilmem (ben ancak görünüşe göre“ إِنْ أَنَّا إِلَا نَّذِيرٌ مُبِينٌ

hüküm veririm). Anlayışınız olsa, onların hesabının Rabbime âit olduğunu bilirsiniz. 

Ben inananları kovacak değilim. Ben sadece apaçık bir uyarıcıyım.”’
349

  

Mekke müşriklerine verilen cevap da Hz. Nûh (a.s.)’un kavmine söylediğine 

benzer bir cevap olmuştur: 

وَمَا مِنْ  شَيّْءٍ وَلَا تَطْرُدِ الَذِينَ يَدْعُونَ رَبَهُمْ بِالْغَدَاةِ وَالْعَشِّيِّ يُرِيدُونَ وَجْهَهُ مَا عَلَيْكَ مِنْ حِسَابِهِمْ مِنْ

 ,Sabah akşam Rablerinin rızasını isteyerek“ حِسَابِكَ عَلَيْهِمْ مِنْ شَيّْءٍ فَتَطْرُدَهُمْ فَتَكُونَ مِنَ الظَالِمِينَ

O'na yalvaranları kovma. Onların hesabından sana bir sorumluluk, senin 

hesabından da onlara bir sorumluluk yok ki, onları kovup da zalimlerden olasın!”
350

  

Bu âyetin nüzul sebebi olarak pek çok rivayet zikredilmiştir. Onlardan biri 

Abdullah İbn Mes’ûd (v. 34/654)’tan yapılan şu rivayettir: “Kureyş'ten bir topluluk 

Resûlullah (s.a.v.)’a uğramıştı. O sırada, Hz. Peygamber (s.a.v.)'in yanında, 

Müslümanların zayıf ve fakirlerinden olan Süheyp, Habbâb, Bilâl, Ammar ve 

başkaları bulunuyordu. Bunun üzerine onlar, “Sen, kavminden vazgeçerek bunları mı 

tercih ettin? Biz bunlara mı tâbi olacağız? Onları yanından kov. Onları kovarsan 

belki biz sana uyarız.” demişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.v.): “Ben, müminleri kovan 
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bir kimse değilim” dedi. Kureyş: “O halde biz geldiğimizde onları yanından kaldır; 

biz kalkıp gittiğimizde ise istersen onları yanında oturt.” deyince de Hz. Peygamber 

(s.a.v.) onların iman etmelerini ümit ederek: “olur” dedi. Rivayet olunduğuna göre 

Hz. Ömer, Hz. Peygamber (s.a.v.)'e, “Bunu bir yapsan da nasıl olacağına baksak!” 

dedi. Sonra bu Kureyşliler bu hususta ısrar edip, Hz. Peygamber (s.a.v.)'e, “Bu 

konuda bizim için bir yazı yazsan.” dediklerinde, Hz. Peygamber (s.a.v.) bunu 

yazması için bir kâğıt ile beraber Hz. Ali'yi çağırdı. İşte bunun üzerine bu âyet nâzil 

oldu.
351

 

Bu âyetin nüzul sebebi ile ilgili bu ve bunun gibi diğer rivayetlere 

dayanarak Hz. Peygamber (s.a.v.)’in fakir mü’minleri kovmaya meylettiği 

düşünülmüş ve peygamberlerin ismet sıfatları ilgili çeşitli izahlar getirilmiştir.
352

 

Ancak bu âyette Hz. Peygamber (s.a.v.)’in fakir mü’minleri kovmaya meylettiğine 

dair açık bir ifade bulunmadığı gibi nüzul sebebi olarak gösterilen bu tür rivayetler 

de kuşkuludur. Çünkü müfessirlerin ittifakına göre bu sûre, bir defada inmiştir. Bu 

takdirde bu âyetin, sûrenin diğer âyetlerinden ayrı olarak sadece bu olay üzerine 

indiğini söylemek doğru olmaz.
353

 Diğer yandan bu konu ile ilgili rivayetlerin 

bazılarında sadece, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in fakirleri kovmasını istemeleri üzerine 

âyetin nâzil olduğu ifade edilmiştir. Hz. Peygamberin iman etmeleri umuduyla bunu 

yapmaya meylettiğine dair bir ifade yer almamıştır.
354

 

Yukarıdaki âyetin yer aldığı Sûrede müşriklerin böbürlenmeleri gibi çeşitli 

davranışları kınanmaktadır. Tevhid inancını yerleştirmek ve tevhide aykırı 

davranışları kaldırmak üzere bütün olarak inen sûre içinde bu âyette de bu 

davranışlardan biri olan kendilerini üstün görmeleri kınanmaktadır.
355

   

Diğer taraftan bu âyet yukarıda da söylediğimiz gibi ayak takımı olarak 

gördükleri insanların iman etmesini öne sürüp inanmayan Hz. Nûh (a.s.)’un kavmine 

verilen cevabın benzeridir.  Hz. Nûh (a.s.) kavmine “Onların hesabı Rabbime aittir. 
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Ben inananları kovacak değilim” demişti.
356

 Burada Hz. Nûh (a.s.)’un kovma 

niyetinde olmadığı açıkça anlaşılmaktadır. Ayrıca yukarıdaki âyette Hz. Muhammed 

(a.s.)’in fakirleri kovmaya meylettiğine dair bir ifade bulunmamaktadır.  O halde Hz. 

Nûh (a.s.) söylediği bu söz Mekke Müşriklerine Allah tarafından Hz. Muhammed 

(s.a.v)’e hitabedilerek tekrarlanmış olduğunu ifade edebiliriz.  

Bütün bun bilgilere dayanarak Hz. Muhammed (s.a.v.)’in iyi niyetle de olsa 

böyle bir şeyi düşünmüş olabileceğini bu rivayetlere dayanarak söyleyemeyiz. Bu 

konuda şunu ifade etmek mümkündür: Allah’ın Hz. Muhammed (s.a.v.)’e söylediği 

bu sözü müşriklerin bu konudaki genel tutumuna bir cevap niteliği taşımaktadır.  

Yukarıdaki âyette geçen “حِسَاب” (hisab) kelimesinin anlamı hakkında İbn 

Kuteybe (v. 276/889), “karşılık vermek anlamına gelir, çünkü karşılığın verilmesi 

hesap ile olur”, demiştir.
357

 İbn Âşûr (v. 1394/1973), bu anlama benzer şekilde 

“amellerin ve hallerin değerlendirilip karşılıkları hakkında görüş bildirmek” 

olduğunu ifade etmiştir.
358

 Taberî ise bu kelime ile “rızık” kastedildiğini 

belirtmiştir.
359

 Bu kelimenin her iki anlamı da içerdiğini söyleyebiliriz. Bu durumda 

ileri gelenlerin, fakir ve zayıf insanların değersiz oldukları için karşılık olarak bu 

şekilde cezalandırıldıklarını düşündükleri anlaşılmaktadır.   

Allah bazı insanları zengin, bazılarını fakir ve bazılarını güçlü, bazılarını ise 

zayıf yaratarak birbirlerine muhtaç etmiştir. Bunun böyle olması imtihan içindir. 

Ödül ve ceza almak hiç kimsenin zengin ya da fakirliğiyle alakalı değildir. İnsanlar 

amellerine göre ödüllendirilirler veya cezalandırılırlar. Hâlbuki zenginlik, fakirlik, 

güçsüzlük ve kuvvetlilik insanların fiillerinden değildir.
360

 O halde müşrikler 

zenginliği iyi bir insan olmanın ödülü, fakirliği de kötü bir insan olmanın cezası 

olarak görmeleri doğru değildir. 

2. Allah katında değeri olanlar iman edip sâlih amel işleyenlerdir.  

Kur’an mal ve evladın değil, iman edip sâlih amelde bulunanların Allah 

katında bir değeri olduğunu bildirmiştir: 
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وَعَمِلَّ صَالِحًا فَأُولَئِكَ لَهُمْ جَزَاءُ الضِّعْفِ وَمَا أَمْوَالُكُمْ وَلَا أَوْلَادُكُّمْ بِالَتِيّ تُقَرِبُكُمْ عِنّْدَنَّا زُلْفَى إِلَا مَنْ آمَنَ  

 Ne mallarınız, ne de evlâtlarınız size katımızda bir“ بِمَا عَمِلُوا وَهُمْ فِيّ الْغُرُفَاتِ آمِنُّونَ

yakınlık sağlar. Ancak inanıp faydalı iş yapanlar başka. Onlara yaptıklarının kat kat 

fazlası mükâfat vardır ve onlar yüksek saraylarda güven içindedirler”
361

  

Bu âyete göre iman edip sâlih amel işleyenler kat kat ödüllerini alırlar ve 

cennette yüksek köşklerde saraylarda güven içinde otururlar. Mal ve evlat sahibi 

olmak ise Allah’a yaklaştıran bir meziyet değildir. Allah günah işlenmesini 

istemediği halde günah işleyene rızık verebileceği gibi günahtan sakınanlara da 

fakirlik verebilir.  O halde Allah katında değerli olmanın ölçüsü zengin ve makam 

sahibi olmak değildir. Bunun ölçüsü samimiyetle Allah’a yönelerek sâlih amel 

işlemektir.  

Fakir mü’minler Allah’a iman edip onun rızasına uygun ameller peşinde 

olan insanlarken, servet sahibi ve sosyal yönden güçlü olmalarına dayanarak 

kendilerini Allah katında makbul görenler ise Allah’ı anmaktan gafil, kötü 

arzularının peşinde ve aşırılıktan başka bir şey düşünmeyen kişiler olmuşlardır: 

يدُ زِينَّةَ نَّفْسَكَ مَعَ الَذِينَ يَدْعُونَ رَبَهُمْ بِالْغَدَاةِ وَالْعَشِّيِّ يُرِيدُونَ وَجْهَهُ وَلَا تَعْدُ عَيْنَّاكَ عَنّْهُمْ تُرِ وَاصْبِرْ 

االْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَلَا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنَّا قَلْبَهُ عَنْ ذِكّْرِنَّا وَاتَبَعَ هَوَاهُ وَكَّانَ أَمْرُهُ فُرُطً  “Sabah akşam Rablerine, 

O'nun rızasını dileyerek dua edenlerle birlikte candan sebat et. Dünya hayatının 

süsünü isteyerek gözlerini onlardan çevirme. Kalbini bizi anmaktan gafil kıldığımız, 

kötü arzularına uymuş ve işi gücü aşırılık olan kimseye boyun eğme.”
362

  

Müşriklerin ileri gelenlerinin Hz. Peygamber (s.a.v.)’e iman etmek için 

“Yanındaki fakir Müslümanları kov.” şeklindeki teklifleri âyette sabır tavsiyesi ile 

reddedilmiştir. Bu reddin gerekçesinin de bu âyette şöyle açıklandığı görülmektedir: 

Kovulmak istenen Müslüman fakirler Allah’ın rızasını isteyerek O’na dua eden 

kimseler iken, böyle bir teklifi yapanlar Allah’ı anmayan, hevâsına tabi olmuş ve işi 

aşırılık yapmak olmuş kişilerdir. Buna göre üstün olan Allah’ın rızasını arayandır. O 

halde yapılması gereken de her zaman yüzünü Allah’a dönenlerin yanında yer 

almaktır.  
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Allah’ın imtihan için verdiği rızkı O’nun itikat ve amellerinden razı 

olduğuna delil gösteren ve fakirleri ezmeye devam eden zengin ve güç sahibi 

müşrikler bu tuzaklarından dolayı azap göreceklerdir: 

وَالَذِينَ يَسْعَوْنَ فِيّ آيَاتِنَّا مُعَاجِزِينَ أُولَئِكَ فِيّ الْعَذَابِ مُحْضَّرُونَ    “Âyetlerimizi boşa 

çıkarmaya çalışanlara gelince, onlar da azapla yüz yüze bırakılacaklardır.”
363

  

Kendileri Allah’ı anmaktan gafil iken mal ve evlat sahibi olmakla Allah 

katında üstün olduklarını söyleyenler, kötü arzularına uyup aşırılık peşinde giderek 

Allah’ın âyetlerini boşa çıkarmaya çalışan kişiler olmuşlardır. Bundan dolayı 

Allah’ın azabıyla yüz yüze geleceklerdir. 

3. Mal ve evlat bakımdan güçlü olan önceki kavimlerden helak edilenler 

olmuştur.  

Mal ve insan sayısı bakımından güçlü olmanın Allah katında bir değeri 

olsaydı önceki kavimlerden bu özellikleri taşıyanların helak edilmemesi gerekirdi. 

Hâlbuki onlar bu üstünlüklerine rağmen cezalandırılmışlardır. Nitekim, Kur’an’da 

zengin oluşunu kendi üstünlüğüne delil gösteren Kârun’a kendisinden mal ve insan 

sayısı bakımdan çok daha güçlü kavimlerin helak edildiği bildirilmiştir: 

لَمْ أَنَ اللَهَ قَدْ أَهْلَكَ مِنْ قَبْلِهِ مِنَ الْقُرُونِ مَنْ هُوَ أَشَدُ مِنّْهُ قُوَةً قَالَ إِنَّمَا أُوتِيتُهُ عَلَى عِلْمٍ عِنّْدِي أَوَلَمْ يَعْ

 Bu (servet) bende bulunan bir bilgi sayesinde“  وَأَكّْثَرُ جَمْعًا وَلَا يُسْأَلُ عَنْ ذُنُّوبِهِمُ الْمُجْرِمُونَ

bana verildi’ dedi. Bilmedi mi ki Allah, kendisinden önceki kuşaklar arasında 

kendisinden daha güçlü ve daha çok cemaati bulunan nice kimseleri helâk etmiştir? 

Suçlulara günahlarından sorulmaz.”
364

  

Başka bir âyette de Mekke müşriklerinden önce, dünya hayatındaki sahip 

oldukları imkânlar dolayısıyla dinen de kendilerini üstün gören kavimlerin helak 

edildikleri şöyle bildirilmiştir: 

 Onlardan önce de, eşya ve görünüş“ وَكَّمْ أَهْلَكْنَّا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَحْسَنُ أَثَاثًا وَرِئْيًا 

bakımından daha güzel olan nice nesiller helâk ettik.”
365

  

Kur’an’da daha önceki helak olan topluluklardan Mekkeli müşriklerden daha 

iyi ve güçlü olanların bulunduğu bildirilmiş olması Mekkeli müşriklerin onlardan bu 

bakımlardan geri olduğunu gösterir. Bu durumda bu âyetten şu anlaşılmaktadır: O 
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güne kadar cezalandırılmamış olmaları hiç cezalandırılmayacakları anlamına gelmez. 

Nitekim bu durum bir sonraki âyette açıkça şöyle zikredilmiştir: 

السَاعَةَ إِمَا قُلّْ مَنْ كَّانَ فِيّ الضَّلَالَةِ فَلْيَمْدُدْ لَهُ الرَحْمَنُ مَدًا حَتَى إِذَا رَأَوْا مَا يُوعَدُونَ إِمَا الْعَذَابَ وَ

 De ki: Kim sapıklık içinde ise, çok merhametli“ فَسَيَعْلَمُونَ مَنْ هُوَ شَرٌ مَكَانًّا وَأَضْعَفُ جُنّْدًا 

olan Allah ona  mühlet versin! Nihâyet kendilerine vaat olunan şeyi -ya azabı 

(müminler karşısında yenilgiyi), veya kıyameti- gördükleri zaman, mevki ve makamı 

daha kötü ve adamca daha zayıf olanın kim olduğunu öğreneceklerdir.”
366

  

Bu âyet yukarıda zikredilen Meryem sûresi 73. âyette ifade edildiği üzere 

müşriklerin ileri gelenlerin iman edenlere: “İki topluluktan hangisinin makamı daha 

hayırlı, meclisi daha güzeldir?” sözlerine cevaptır. Burada, Beydâvî (v. 

685/1286)’nin de ifade ettiği gibi, أَضْعَفُ جُنّْدًا takım ve yardımcılar bakımından demek 

olup bu da وَأَحْسَنُ نَّدِيًا “meclisi daha güzeldir?” ifadesine karşılık gelir. Şöyle ki; 

meclisin güzel olması toplum ileri gelenlerinin toplanması, güçlerinin açığa çıkması 

ve onlardan yardım alınması ile olur.
367

 

Buna göre “İki topluluktan hangisinin makamı daha hayırlı, meclisi daha 

güzeldir?” diyen müşriklere şöyle cevap verilmiştir: Rahman olan Allah, bizden ya 

da sizden her kim hak yoldan çıkıp dalâlete düştüyse onun dalâletini Allah’ın emri 

olan vaat ettiği acil azap ya da kıyamet saatinde onunla buluşmaya kadar uzatsın. 

Allah’ın bu iki emrinden biri geldiğinde hangi grubun makam bakımından hayırlı ve 

meclis yönünden daha iyi olduğu ortaya çıkacaktır.
368

   

4. Rızık, ödül değildir. 

Yüce Allah, rızkın verilmesinin ödül ve cezayla bir ilgisinin bulunmadığını 

buyurmuştur: 

كّْثَرَ النَّاسِ لَا يَعْلَمُونَ قُلّْ إِنَ رَبِيّ يَبْسُطُ الرِزْقَ لِمَنْ يَشَّاءُ وَيَقْدِرُ وَلَكِنَ أَ  “De ki: "Rabbim 

dilediğine rızkı yayar ve (dilediğine) kısar; fakat insanların çoğu bilmezler.”
369

  

Allah Teâlâ bu âyetle dünyada bazı insanların fazla veya noksan servete, 

çoluk çocuğa sahip olmalarının bir hikmet gereği olduğuna işaret buyurmaktadır. Bir 

insanın rızkının geniş olması, Allah’ın ondan razı olduğuna delâlet etmez. Bunun 
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aksine bir insanın da rızkının dar olması, Allah’ın ondan razı olmadığını göstermez. 

Allah’ın bunu yapması imtihan sebebiyledir. Fakat insanların çoğu Allah’ın 

sevdiklerine bol rızık verdiğini ve sevmediklerine da kıstığını düşünmektedirler. 

Hâlbuki Allah malı sevdiğine de sevmediğine de verir. Mal ve evladın çokça verilmiş 

olması onları sevdiğine delil olmaz.
370

 Bir insanın bol rızık sahibi olması onun Allah 

katında makbul bir kişi olduğunu göstermediği gibi rızkın dar olması da Allah’ın 

ondan razı olmadığına delalet etmez. Allah’ın kimisine az, kimisine çok rızık 

vermesi imtihan içindir. Allah insanları bu şekilde imtihan eder. Nitekim bunun bir 

imtihan olduğu şöyle bildirilmiştir: 

عْلَمَ بِالشَّاكِّرِينَوَكَّذَلِكَ فَتَنَّا بَعْضَّهُمْ بِبَعْضٍ لِيَقُولُوا أَهَؤُلَاءِ مَنَ اللَهُ عَلَيْهِمْ مِنْ بَيْنِّنَّا أَلَيْسَ اللَهُ بِأَ  

“Aramızdan Allah'ın kendilerine lütuf ve ihsanda bulunduğu kimseler de bunlar mı!’ 

demeleri için onların bir kısmını diğerleri ile işte böyle imtihan ettik. Allah 

şükredenleri daha iyi bilmez mi?”
371

  

Bu tür âyetlerden Mekke müşriklerinin de fakir ve zayıf insanları hor 

gördükleri ve her zaman her şeyin en iyisine kendilerinin layık olduklarını 

düşündükleri anlaşılmaktadır. Mal ve sosyal mevki yönünden güçlü olanlar bu 

yönlerden zayıf olanları küçümsemişlerdir. Hâlbuki toplumdaki sosyal farklar, 

Allah’ın bir sınamasıdır. Zengin fakirle, fakir zenginle sınanır. Zengin olmak iyi 

insan olmak olmadığı gibi fakir olmak da kötü insan olmak anlamına gelmez. Ancak 

müşrikler kendilerinin zenginlikle ve mevki sahibi olmakla Allah tarafından 

ödüllendirildiklerini düşündükleri için “Allah, aramızdan şunlara mı lütfü lâyık 

gördü?” demişlerdir. Yukarıdaki âyetten anlaşıldığına göre onlar bunun bir imtihan 

olduğunu düşünmeyip kendilerinin üstün olduklarını dolayısıyla Allah bir lütufta 

bulunursa kendilerinin öncelikli olduklarını düşünmüşlerdir. 

Râzî bu âyetin yorumunda şöyle demiştir: Bil ki Allah Teâlâ bu âyette, 

herkesin bir başkası ile imtihan olunduğunu beyan etmiştir. Binaenaleyh bu inkâr 

eden ileri gelenler, fakir sahabelerin kendilerinden önce İslâm'a girip imanı kabulde 

yarışmalarına haset ederek: “Eğer biz İslâm'a girecek olsak, o fakir sahabelere 
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uyduğumuzu ve onlardan daha aşağı derecede olduğumuzu kabul etmemiz gerekir.” 

dediler. Bu durum onlara çok ağır geliyordu. Fakir sahabeler de o inkâr edenleri 

rahatlık ve bolluk içinde görüyor ve şöyle diyorlardı: “Biz bu, darlık ve rızık azlığı 

içinde iken, nasıl onlar bu durumda oluyor?” İşte bunun üzerine Allah, onların bir 

kısmını diğerleri ile böyle imtihan ettiğini buyurmuştur. Böylece iki gruptan biri, 

diğerini dinî makam itibariyle kendinden ileri; öbür fırka ise evvelkisini dünyevî 

makam itibariyle kendinden ileri görüyor ve böylece onlar “Allah'ın bize üstün 

kıldığı bu mudur?” diyorlardı. İşin aslını bilenler ise Allah Teâlâ'nın yaptığı her şeyin 

hak, doğru, hikmetli ve gerçek olduğunu; bu hususta O'na itiraz edilemeyeceğini 

bilirler.
372

  

Râzî’nin yukarıdaki âyeti hem Müslümanları hem de müşrikleri kapsayacak 

şekilde yorumladığı anlaşılmaktadır. Ancak bu âyetin öncesinde müşriklerin 

tutumuna yönelik bir cevap olduğu göz önünde bulundurulduğunda burada daha çok 

müşriklerin fakirlere bakış açısının nefyedildiğini söyleyebiliriz. 

Zengin ve mevki sahibi müşrikler sahip oldukları bu nimetleri Allah’ın 

kendilerine bir ödül olarak verdiğine inanmış ve diğer insanları da bu düşünceye 

inandırmaya çalışmışlardır. Hâlbuki onların sahip oldukları bu imkânlar imtihandan 

başka bir şey değildir. Rızıkların az ya da çok olmasının amellerinin karşılığı ile 

alakası olmamıştır. O halde zengin olan, ödüllendirilmiş insan; fakir olan da 

cezalandırılmış insan olarak değerlendiremez. Ayrıca onların zengin ve sosyal 

konumları iyi olmaları sebebiyle şükretmeleri ve bunun sonucunda iman etmeleri 

gerekirdi. Ancak onlar bunu yapmamışlar, zengin olmayan müminlerin iman etmekle 

kendilerinden üstün olamayacağını ileri sürmüşlerdir. Çünkü onlara göre iman 

Allah’ın bir lütfü olsaydı buna kendileri daha önce ulaşırdı. Hâlbuki Allah’ın verdiği 

rızık sadece imtihan içindir. Allah şükredenlere imanı lütfetmiştir. Allah’ın verdiği 

rızık karşısında şükretmeyenler ise Allah’ın lütfünden yoksundur. Yukarıdaki âyetin 

sonunda da ifade edildiği gibi bu imtihan gereği zenginlerin yapması gerekenlerden 

biri şükürdür.  

Günümüzde de dünyanın birçok yerinde ırk ve sınıfçılık gibi taassuplar 

eksik olmamaktadır. İnsanlar makamlarına, mevkilerine, renklerine, paralarına göre 
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değerlendirilmektedir. Bunların insan için bir imtihan olduğu dikkate 

alınmamaktadır. 

Rızık sahibi olanların yapması gerek diğer bir ödev de infakta bulunmaktır. 

Allah bunu şöyle bildirmiştir: 

لِفُهُ وَهُوَ خَيْرُ قُلّْ إِنَ رَبِيّ يَبْسُطُ الرِزْقَ لِمَنْ يَشَّاءُ مِنْ عِبَادِهِ وَيَقْدِرُ لَهُ وَمَا أَنّْفَقْتُمْ مِنْ شَيّْءٍ فَهُوَ يُخْ

 .De ki: ‘Rabbim kullarından dilediğine rızkı yayar ve ona (tekrar rızkı) kısar“ الرَازِقِينَ

Siz Allah için ne verseniz, Allah onun yerine başkasını verir. O, rızık verenlerin en 

hayırlısıdır.”’
373

  

İnfakta bulunmak da yeterli değil, başkaları da buna teşvik edilmelidir. 

Çünkü ahirette Allah’ın birliğine iman etmeyen ve infaka teşvikte bulunmayanların 

cehenneme atılacakları bildirilmiştir: 

إِنَّهُ كَّانَ لَا يُؤْمِنُ )( ثُمَ فِيّ سِلْسِلَةٍ ذَرْعُهَا سَبْعُونَ ذِرَاعًا فَاسْلُكُوهُ )( ثُمَ الْجَحِيمَ صَلُوهُ )( خُذُوهُ فَغُلُوهُ 

ضُ عَلَى طَعَامِ الْمِسْكِينِوَلَا يَحُ)( بِاللَهِ الْعَظِيمِ   “(Allah buyurur:) ‘Tutun onu, bağlayın onu. 

Sonra cehenneme atın onu! Sonra uzunluğu yetmiş arşın olan zincire vurun onu! 

Çünkü o, ulu Allah'a iman etmezdi, Yoksulu doyurmaya teşvik etmezdi.”’
374

 

O halde Allah’ın birliğine iman etmeyen, O’na şükredip verdiklerinden 

infak etmeyen ve başkalarını buna teşvik etmeyen zenginler Allah’ın razı olduğu 

kişiler değildir. Bunlar bu yüzden cehennemi hak etmiş kişiler olacaktır. 

5. İman edip sâlih amel işleyenler Allah’ın kendilerinden razı olduğu kişiler 

olarak cennette, zalimler ise cehennemde olacaklardır. 

Allah kimseyi zorla istediği yöne çevirecek değildir. O peygamberler 

gönderir. Peygamberin görevi de tebliğ etmektir. Dileyen inanır, dileyen inkâr eder. 

İman ve sâlih amelden yüz çevirenler de ceza olarak ahirette azap içerisinde 

olacaklardır. Bu durum şöyle anlatılmıştır: 

ََ بِهِمْ سُرَادِقُهَا وَقُلِّ الْحَقُ مِنْ رَبِكُمْ فَمَنْ شَاءَ فَلْيُؤْمِنْ وَمَنْ شَاءَ فَلْيَكْفُرْ إِنَّا أَعْتَدْنَّا لِلظَالِمِينَ نَّارًا أَ  حَا

يثُوا يُغَاثُوا بِمَاءٍ كَّالْمُهْلِّ يَشّْوِي الْوُجُوهَ بِئْسَ الشَّرَابُ وَسَاءَتْ مُرْتَفَقًاوَإِنْ يَسْتَغِ  “Ve de ki: Hak, 

Rabbinizdendir. Öyle ise dileyen iman etsin, dileyen inkâr etsin. Biz, zalimlere öyle 

bir cehennem hazırladık ki, onun duvarları kendilerini çepeçevre kuşatmıştır. 
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(Susuzluktan) imdat dileyecek olsalar imdatlarına, erimiş maden gibi yüzleri 

haşlayan bir su ile cevap verilir. Ne fena bir içecek ve ne kötü bir kalma yeri!”
375

  

İster fakir, ister zengin olsun hakkı kabul edip iman edenler gelince; onlar 

Allah katında gerçek değere sahip olan kimselerdir ve sadece onlara cennet nimetleri 

verilecektir. Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِي  أُولَئِكَ لَهُمْ)( إِنَ الَذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا الصَالِحَاتِ إِنَّا لَا نُّضِّيعُ أَجْرَ مَنْ أَحْسَنَ عَمَلًا  

تَبْرَقٍ مُتَكِئِينَ فِيهَا عَلَى مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنّْهَارُ يُحَلَوْنَ فِيهَا مِنْ أَسَاوِرَ مِنْ ذَهَبٍ وَيَلْبَسُونَ ثِيَابًا خُضّْرًا مِنْ سُنّْدُسٍ وَإِسْ

 İman edip de güzel davranışlarda bulunanlar“ الْأَرَائِكِ نِّعْمَ الثَوَابُ وَحَسُنَّتْ مُرْتَفَقًا

(bilmelidirler ki) biz, güzel işler yapanların ecrini zayi etmeyiz. İşte onlara, alt 

taraflarından ırmaklar akan adn cennetleri vardır. Onlar adn cennetlerinde tahtlar 

üzerine kurularak orada altın bileziklerle bezenecekler; ince ve kalın dîbâdan yeşil 

elbiseler giyecekler. Ne güzel karşılık ve ne güzel kalma yeri!”
376

  

Müşriklerin ileri gelenleri kendilerinin şirk üzerinde bulunmalarını Allah’ın 

onayladığına delil olarak kendilerine verdiği rızkı göstererek buna hem kendilerini 

hem de bu sayede köleleştirdikleri insanları inandırmaya çalışmışlardır. Bundan 

dolayı kendi düzenlerine tehdit olarak gördükleri tevhid inancını reddetmişlerdir. 

Ancak onların bu bolluk içerisinde olmalarının sonsuza kadar gitmeyeceği ve 

azaptan kaçışlarının mümkün olmayacağı bildirilmiştir. 

Sonuç olarak peygamberlerin gönderildiği yerlerdeki zenginlik ve saltanatla 

şımarmış olanlar kendilerini Allah katında değerli insanlar olarak görmüş ve bundan 

dolayı Allah’ın kendilerini cezalandırmayacağını öne sürmüşlerdir. Buna delil olarak 

da bu nimetler olmalarını göstermişlerdir. Onlara göre Allah kendilerinden razı 

olduğu için bu nimetleri vermiştir ve onları cezalandırmamıştır, fakirler ise Allah 

katında makbul olmayan insanlardır. Müşriklerin ileri gelenleri halkı tutabilmek için 

her türlü yola başvurup bunları söylerken halktan da onlara inanıp onlar gibi 

söyleyenler olmuştur. 

Kur’an; Allah katında kimin değerli olduğunun mal ve evlat sahibi olmakla 

ölçülemeyeceğini, iman edip sâlih amel işleyenlerin Allah katında değerli olduklarını 

ve onların ödüllendirileceklerini, Allah’ı anmaktan gafil, kötü arzularına uymuş ve 

işi gücü aşırlık olup Allah’ın âyetlerini boşa çıkarmaya çalışanların ise 
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cezalandırılacaklarını bildirmiştir. Kur’an ayrıca geçmişte mal ve makam sahibi olup 

bu şekilde itirazlarda bulunanların azaptan kurtulmadıklarını, onları takip edenlerin 

de ahirete azaptan kurtulamayacaklarını, iman edip sâlih amel işleyenlerin ise 

ahirette cennette olacaklarını haber vermiştir.  

 

C) Ataların Müşrik Olması  
 

Müşrik topluluklar genellikle atalarına saygıyı tapma derecesine 

vardırmışlardı. Nitekim Hz. Nûh (a.s.) ‘un kavmi döneminde iyi, dindar insan 

oldukları ve ölmeleri nedeniyle akrabalarının çok üzülmesi üzerine bunların 

sûretinde put yapıldığı ve bunlara gelenlerin saygı gösterip etrafında döndüğü, ancak 

birkaç nesil sonra bunlara tapmalar başladığı rivayet edilmiştir.
377

 Cahiliye 

döneminde Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin âdetlerini devam ettiren Araplar da kahraman 

ve önderlerine öldükten sonra tapınıp kabirlerine tazimde bulunmuşlardır. Mekke’de 

putlara tapmayı âdet haline getiren Amr b. Luhay’a saygı duymuşlar ve söylediğini 

din kabul etmişlerdir.
378

 Daha sonra Kureyşi Mekke’ye yerleştiren ve Mekkelileri 

“ehlullah” diye tanıtan Kusay’ın emirlerini ve uygulamalarını Kureyş, amel edilmesi 

gereken ve muhalefet edilemeyen bir din olarak kabul etmiştir. Kusay ölünce de 

mezarı Kureyş tarafından kutsallaştırılmış,  kabrini ziyaret edilip tazimde 

bulunulmuştur.
379

  

Müşriklerin atalara olan bağlılığı o derece olmuştur ki Hz. Muhammed 

(s.a.v)’in gerçekten söylediklerinin doğru olup olmadığını sormak için ölmüş olan 

atalarının diriltilmesini bile teklif ettikleri rivayet edilmiştir. Bu rivayete göre 

geçmişte Kureyş’i Mekke’de bir araya getirip onları diğer Arapların nezdinde saygın 

bir yere kavuşturan ve emirleri o dönem din gibi telakki edilen Kusay b. Kilâb’ı da 

diriltilenler arasında görmek istemişlerdir.”
380
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Diğer taraftan Cahiliye döneminde kabileler halinde yaşayan Arapların 

ilahlarının adlarına yemin ettikleri gibi kabilenin atası adına da yemin ettikleri, 

savaşlarda ilahlarının adlarını andıkları gibi kabilenin atasının da ismini andıkları,
381

 

bir erkeğin: “Ben falan oğlu filanım, şöyle yaptım, babam şöyle yaptı, dedem şöyle 

yaptı.” diye yaptıklarını sayıp onlarla övündüğü aktarılmıştır.
382

 Kur’an-ı Kerimde 

onların bu tutumlarıyla ilgili olarak Allah şöyle buyurmuştur: 

 رَبَنَّا آتِنَّا فِيّ الدُنّْيَا فَإِذَا قَضَّيْتُمْ مَنَّاسِكَكُمْ فَاذْكُّرُوا اللَهَ كَّذِكّْرِكُّمْ آبَاءَكُّمْ أَوْ أَشَدَ ذِكّْرًا فَمِنَ النَّاسِ مَنْ يَقُولُ

لَهُ فِيّ الْآخِرَةِ مِنْ خَلَاقٍوَمَا   “Hac ibadetlerinizi bitirince, babalarınızı andığınız gibi, hatta 

ondan daha kuvvetli bir şekilde Allah'ı anın. İnsanlardan öyleleri var ki: Ey 

Rabbimiz! Bize dünyada ver, derler. Böyle kimselerin ahiretten hiç nasibi yoktur.”
383

  

Bütün bu bilgiler müşriklerin atalarını kutsallaştırdıklarını ve öteden beri 

tapmakta oldukları ilahları seviyesine çıkardıklarını göstermektedir. Bundan dolayı 

onların şirke dayalı inanç ve uygulamaları da kendileri için yegâne rehber olmuştur. 

Şirki en doğru yol olarak kabul etmişlerdir. Hâlbuki Allah Teâlâ insanın fıtratına 

tevhidi yerleştirmiştir. Allah, âdemoğullarının bellerinden zürriyetlerini almış, onları 

kendilerine şahit tutmuş ve onlara “Ben sizin Rabbiniz değil miyim?” diye 

sormuştur. Onlar da  “evet” demişlerdir. Bunun sebebi kıyamet günü “Bizim bundan 

haberimiz yoktu” denilmemesinin
384

 yanında müşrik ataların takip edilmiş olmasının 

mazeret olarak ileri sürülmemesidir: 

بْطِلُونَ اَوْ تَقُولُوا اِنَّمَا اَشْرَكَ ابَٰاؤُنَّا مِنْ قَبْلُّ وَكُّنَّا ذُرِيَةً مِنْ بَعْدِهِمْ اَفَتُهْلِكُنَّا بِمَا فَعَلَّ الْمُ  “Yahut: ‘Daha 

önce babalarımız (Allah'a) ortak koştu, biz de onlardan sonra gelen bir nesil 

old(uğumuz için öyle yapt)ık, (Gerçekleri) iptal edenlerin yaptıkları yüzünden bizi 

helâk mı ediyorsun?’ demeyesiniz diye”
385

 

Buna göre asıl olan tevhittir. Şirk ise arızî bir durumdur. Müşrik ataları taklit 

de şirk hastalığının ana dayanağı olmuştur. Bu durum eskiden beri var olagelmiştir. 
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Hem Mekke müşrikleri hem de öncekiler, atalarını üzerinde buldukları için şirki 

doğru yol kabul etmişlerdir.
386

  

Hz. İbrahim (a.s.) müşrik olan babasına ve kavmine neye taptıklarını 

sormuştur. Onlar putlara taptıklarını söyleyince Hz. İbrahim (a.s.) onlara: 

“Yalvardığınızda sizi işitiyorlar mı? Size fayda ya da zarar verebiliyorlar mı?” 

diyerek onlara zararı ve faydası olmayan putlara taptıklarını düşünme fırsatı 

tanımıştır.
 387

 Ancak onlar müşrik atalarını taklitle yetindiklerini itiraf etmişlerdir: 

الُوا بَلّْ وَجَدْنَّا ابَٰاءَنَّا كَّذٰلِكَ يَفْعَلُونَقَ   “Hayır, ama babalarımızın böyle yaptıklarını 

gördük, (onun için biz de böyle yapıyoruz).’ dediler.”
388

 

Müşriklerin bu cevabı, atalarını körü körüne taklit ettiklerinin bir itirafıdır. 

Onların verdiği cevaba göre putlara tapmalarının nedeni atalarına tam olarak 

inanmaları ve onların yanlış yapabileceklerini düşünememeleridir.
389

 

Hz. İbrahim (a.s.)’in soyundan geldikleri için övünüp onun inşa ettiği 

Kâbe’nin bulunduğu şehir olan Mekke’de ikamet etmelerinden dolayı kendilerini 

Allah katında seçkin gören Mekke müşrikleri de aynı gerekçeyle Hz. İbrahim (a.s.)’e 

değil, onun yolundan sapmış olanlara uymuşlardır: 

 Hayır! Sadece: ‘Biz“ بَلّْ قَالُوا إِنَّا وَجَدْنَّا آبَاءَنَّا عَلَى أُمَةٍ وَإِنَّا عَلَى آثَارِهِمْ مُهْتَدُونَ 

babalarımızı bir ümmet üzerinde bulduk, biz de onların izlerinde gidiyoruz’ 

dediler.”
390

  

Bu âyette geçen “ٍاُمَة” kelimesi sözcük olarak şu anlamalara gelir: Cemaat, 

sınıf, din, yol, sünnet, millet, nimet, mülk, önder, nesil, devir, cins, zaman, hayırlı 

halleri kendisinde toplayan adam, boy-pos, yüz, taat, âlim, muallim, bir amaç 

etrafında toplanan grup, bir din üzere olup diğerlerine muhalefet eden kimse ve bir 

din üzere bir araya gelmiş topluluk.
391

 Müfessirlerin birçoğu “ٍاُمَة” kelimesinin 
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yukarıdaki âyette din anlamına kullanılmış olduğunu söylemiştir.
392

 Bu kelimeyi 

Mukâtil b. Süleyman “millet”
393

, Ebû Ubeyde (v. 210/827) “millet ve istikamet”
 394

 

Taberî ise “din ve millet”
395

 şeklinde açıklamışlardır. Bu açıklamalardaki millet de 

“din” anlamına yakın bir anlamdadır. Dinden farkı ise sadece peygambere izafetle 

kullanılıyor olmasıdır.
396

 Dolayısıyla millet, bugün kullanılan “ulus” kelimesinden 

farklı olup bazı nüanslarla birlikte “ümmet” sözcüğünün eşanlamlısıdır.
397

 

Kısaca belirtmek gerekirse; İbn Kuteybe ve İsfahânî’nin de ifade ettiği gibi bu 

âyetteki din yerine kullanılan “ًاُمَة” kelimesi, aslında bir din üzerine bir araya gelmiş 

bir topluluk demektir.
398

 ,İşte bu sizin ümmetiniz“ اِنَ هٰذِه اُمَتُكُمْ اُمَةً وَاحِدَةً وَاَنَّا رَبُكُمْ فَاعْبُدُونِ 

bir tek ümmettir. Rabbiniz de benim. Yalnız bana kulluk edin.”
399

 âyetinde geçen  “ًاُمَة 

“kelimesi de bu şekilde kullanılmıştır.
400

  

 İbn Atiyye (v. 541/1147),  Zuhruf sûresinde geçen  “ٍاُمَة” kelimesini Mücâhid 

gibi bazılarının إمة şeklinde okuduklarını
401

 ve bunun anlamının da nimet olduğunu
402

 

söyledikten sonra müşriklerin şunu demek istediklerini söylemiştir: Biz putlara 

taptıkları halde atalarımızı Allah’ın verdiği nimetler içinde bulduk. Demek ki Allah 

onların putlara tapmalarından razıdır. Biz de onların izini takip ediyoruz. O halde biz 

de doğru yoldayız.
403

  

Elmalılı (v. 1361/1942) ise ümmeti şöyle açıklamıştır: İmam kökünden 

türemiş çoğul bir isim olup, çeşitli insan gruplarına önder olan ve kendisine uyulan 

bir cemaat demektir. Yani bir önderin çevresinde sağlam bir birlik oluşturup düzenli 
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bir şekilde faaliyet gösteren ve böylece çeşitli insan grupları üzerine hâkim olan bir 

topluluktur. Cemaatlere nazaran ümmet, fertlere nazaran lider gibidir.
404

  

Bu açıklamalar ışığında kısaca Taberî’nin de belirttiği gibi, şunu söylemek 

mümkündür: Müşrikler atalarının hak ehli insanlar olduğuna inanmışlardır.
405

 Onları 

önderleri görerek onlara tabi olmuşlardır ve onlardan intikal edenlerin din olarak 

kendilerine yeterli olduğunu savunmuşlardır.
406

 Onlara göre hem kendileri hem de 

ataları din etrafında kenetlenmiş ve Arap toplumuna dinî bakımdan örnek ve önder 

olmuş kişilerdir. Çünkü onlara göre varlıklı olmak Allah’ın bir nimetidir. Allah 

doğru yolda olana bu nimeti vermiştir. Dolayısıyla ataları da kendileri de doğru yolda 

oldukları için nimetler içerisinde olmuşlardır. Öyleyse din değiştirmek dalâlettir. 

Yukarıdaki âyetin Kureyş’in ileri gelenlerinden Velid b. Muğire, Sahr b. 

Harb, Ebû Cehil b. Hişam ve Rebia’nın oğulları Utbe ve Şeybe hakkında indiği 

rivayet edilmiştir.
407

 Sadece bolluk içindeki Mekke müşriklerin ileri gelenleri değil, 

eski çağlardan beri peygamberlerin gönderildiği milletlerin zenginlikleriyle şımarmış 

önde gelenleri de atalarının dinlerine uymak gerektiğini öne sürülmüşlerdir: 

اُمَةٍ وَاِنَّا عَلٰى اثَٰارِهِمْ وَكَّذٰلِكَ مَا اَرْسَلْنَّا مِنْ قَبْلِكَ فى قَرْيَةٍ مِنْ نَّذيرٍ اِلَا قَالَ مُتْرَفُوهَا اِنَّا وَجَدْنَّا ابَٰاءَنَّا عَلٰى  

 İşte böyle, senden önce de hangi kente uyarıcı gönderdiysek mutlaka oranın“ مُقْتَدُونَ

varlıklıları: ‘Biz babalarımızı bir din üzerinde bulduk, biz de onların izlerine uyarız.’ 

dediler.”
408

 

Bu âyetteki “ُمُتْرَف” (mütref) daha öncede açıkladığımız gibi toplumda servet 

ve yetki sahibi şımarık kimseler anlamına gelmektedir.
409

 Kur’an’da atalarının dinini 

takip etmek gerektiğini söyleyenler “مَلُأ” (mele’) diye de ifade edilmiştir: 

لَوْ شَاءَ اللّٰهُ فَقَالَ الْمَلَٶُا الَذينَ كَّفَرُوا مِنْ قَوْمِه مَا هٰـذَا اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُريدُ اَنْ يَتَفَضَّلَّ عَلَيْكُمْ وَ لَاَنّْزَلَ  

 Kavminin içinden ileri gelen inkârcı bir grup (şöyle)“ مَلئِٰكَةً مَا سَمِعْنَّا بِهٰذَا فى ابَٰائِنَّا الْاَوَلينَ

dedi: ‘Bu da sizin gibi bir insandan başka bir şey değildir. Size üstün gelmek istiyor. 

                                                 
404

 Elmalılı, Hak Dini, I, 508. 
405

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XX, 149. 
406

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XI, 137 
407

 Mukâtil, Tefsîr, III, 792. 
408

 Zuhruf 43/23. 
409

 Mukâtil, Tefsîr, III, 535, 792; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 401; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, 

VI, 521; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XI, 404; Mevdûdî, Tefhîm, IV, 474. 



 

 

 

 

91 

Eğer Allah (elçi göndermek) dileseydi, melekleri indirirdi. Biz ilk babalarımızdan 

böyle bir şey işitmedik.”’
410

 

Bu âyette geçen “مَلُأ” (mele’) bir toplumun ileri gelenleri anlamındadır. Hz. 

Nûh (a.s.)’un kavminin ileri gelen kâfirleri tevhidin hak olduğuna dair atalarından bir 

şey işitmediklerini söylemişlerdir.
411

 Firavun ve onun ileri gelen adamları da Hz. 

Nûh (a.s.)’un kavminin ileri gelenleri gibi tevhidle ilgili sözleri atalarından 

duymadıklarını ifade etmişlerdir: 

يِنَّاتٍ قَالُوا مَا هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُفْتَرًى وَمَا سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ آبَائِنَّا الْأَوَلِينَفَلَمَا جَاءَهُمْ مُوسَى بِآيَاتِنَّا بَ  

“Mûsa onlara apaçık âyetlerimizi getirince: ‘Bu, olsa olsa uydurulmuş bir sihirdir. 

Biz önceki atalarımızdan böylesini işitmemiştik’ dediler.”
412

   

Bu açıklamalara göre sosyal yapı içinde güç, makam ve mevki sahipleri 

peygamberlerin getirdiği tevhid mesajına itiraz edenlerin liderliğini yapmışlardır. 

Onlar şirkin hak olduğuna delil olarak da atalarının şirk üzerinde yaşamış olmalarını 

göstermişlerdir. Böylece kendilerine tâbi olan halkı etkileyerek saptırmaya 

çalışmışlardır. Liderlerinin söylediklerini gerçek zannedip, aynı sözleri düşünmeden 

tekrarlayan ve bunlara inanan insanlar olmuşlardır. 

Cahiliye Araplarında körü körüne atalara ve atalarının yaşayan temsilcisi 

olarak kabile reislerine itaat anlayışı esastı.
413

 Zira kabilede her şeyden önce 

düşünülmesi gereken atalardı ve kabilede atalar kültünü icara eden kabile reisiydi.
414

 

Dolayısıyla atalarına itaat, yaşayan liderlerine itaatti. Bundan dolayı halk, atalarının 

yolundan gitmek adına onlara itaatten ayrılmamışlardır. 

Müşrikler yaptıkları her türlü kötülükleri bile atalarına dayandırarak 

meşrulaştırmışlardır. Nitekim Allah onların bu tutum ve davranışları hakkında şöyle 

buyuruştur: 

ونَ عَلَى اللَهِ شَّةً قَالُوا وَجَدْنَّا عَلَيْهَا آبَاءَنَّا وَاللَهُ أَمَرَنَّا بِهَا قُلّْ إِنَ اللَهَ لَا يَأْمُرُ بِالْفَحْشَّاءِ أَتَقُولُوَإِذَا فَعَلُوا فَاحِ

 Onlar bir kötülük yaptıkları zaman: ‘Babalarımızı bu yolda bulduk. Allah“ مَا لَا تَعْلَمُونَ
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da bize bunu emretti’ derler. De ki: Allah kötülüğü emretmez. Allah'a karşı 

bilmediğiniz şeyleri mi söylüyorsunuz?”
415

  

Liderlerin hakka tabi olmak yerine ataların dinine uyulmasını tavsiye ederek 

halkı saptırmalarının nedenine gelince, bunun önemli bir nedeni kurulu düzenlerinin 

bozulmasını istemeyişleri olabilir.
416

 Zira bunlar atalarını taklit etmeyi kendi 

çıkarlarına uygun buluyorlardı. Çünkü düzen içinde çevrelerine hâkim olarak 

insanları sömürüyorlardı. Eğer toplumun değer yargıları değişirse dünyevî 

mevkilerini kaybedebilirlerdi.
417

 Müşrik liderlerin halkı saptırmalarının bir sebebinin 

de zenginlik ve refah içinde yüzmelerinden dolayı hakkın gerçekte ne olduğunu 

zahmet edip düşünememeleri olduğu söylenebilir.
418

 Bu sebeplerle özellikle lider 

konumunda olan müşrikler atalarının yolundan ayrılmamak gerektiğini 

vurgulamaktan geri durmamışlardır.  

Müşriklerin ileri gelenlerinin, atalarının müşrik olmasını delil göstererek şirke 

sarılmaya davet etmeleri ile şirkin devamının sağlanmasında insanların geleneklerine 

ve alışkanlıklarına bağlılıklarının da etkisinin olması mümkündür. Zira insanın içinde 

yaşadığı ortamın gelenek, görenek ve kuralları onda bazı alışkanlıklar, anlayış ve 

yaklaşım tarzları oluşturmaktadır. İnsanın bunlardan vazgeçmesi kolay değildir.
419

 

Yaşantıların sosyal bütünlük içinde süreklilik kazanmış olmasından dolayı 

geleneklerin yaşattığı sosyal kurallar bu kadar güçlü olabilmektedir.
420

 Bu durum 

halkı kontrol altına almaya çalışan müşrik liderlerin bu konudaki işlerini 

kolaylaştırmıştır. 

                                                 
415

 Âraf 7/28. 
416

 Mevdûdî, Tefhîm, V, 255; Mevlüt Güngör, “Kur’an Bağlamında İslam Öncesi Mekke 

Toplumundaki Tanrı ve Ahiret İnancı”, Dini Araştırmalar Dergisi, Ankara, 2005, VIII, 20; Şanver, 

“Dini Tebliğ ve Eğitim Açısından Kur’an’da Eğitim Psikolojisi ve Özellikleri”, s. 155; Çelik, Karşıt 

Güçler, s. 139. 
417

 Ateş, Çağdaş Tefsir, VIII, 247. 
418

 Mevdûdî, Tefhîm, V, 255; Kutub, Fî Zilâl, V, 2910. 
419

 Ebû Hamid Muhammed el-Gazalî, el-İktisad fi’l-İtikad, Beyrut, Dârü'l-Kütübi'l-İlmiyye, 1983, 

s.10; Gustave Le Bon, Kitleler Psikoljisi, İstanbul, Hayat Yayınları, 1997, s. 74; David Hume, 

İnsanın Zihni Üzerine Bir Araştırma, Çev. Selmin Evrim, İstanbul, Milli Eğitim Basımevi, 1945, s. 

65; Munn, Pisikoloji, II, 31-33. 
420

 A. Vefa Temel, “Kur’an’a Göre Taassup” (Doktora Tezi,  Marmara Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı, İstanbul,  2005.),  s. 233. 



 

 

 

 

93 

Kur’an-ı Kerim’de müşriklerin atalara bağlı olmakla ilgili yukarıda açıklanan 

tutumlarına birçok bakımdan cevap verilmiştir. Şimdi bunları gruplandırarak 

inceleyeceğiz.    

1. Müşrikler atalarının izinden giderek taptıklarının fayda ya da zararı 

olmayacağını ve ilah olamayacaklarını düşünememişlerdir. 

Kur’an-ı Kerim’de anlatıldığına göre Mekke müşriklerinin atası olan Hz. 

İbrahim (a.s.) putlara tapan kavmine, yalvardıklarında putların kendilerini işitip 

işitmediklerini veya fayda ya da zarar verip vermediklerini sorduğunda onların 

atalarını putlara taparken buldukları için böyle yaptıkları
 421

 cevabı üzerine Hz. 

İbrahim (a.s.), önceki atalarının ve kendilerinin neye tapıkları sorarak bu konuda 

düşünmelerini istemiştir: 

مْ تَعْبُدُونَقَالَ اَفَرَاَيْتُمْ مَا كُّنّْتُ () اَنّْتُمْ وَابَٰاؤُكُّمُ الْاَقْدَمُونَ   “İşte gördünüz mü neye 

tapıyorsunuz? Siz ve eski atalarınız?  dedi.”
422

  

Hz. İbrahim (a.s.) onların kendilerine zarar ve faydası olmayan şeylere 

taptıklarına dikkat çekmiştir: 

أُفٍ لَكُمْ وَلِمَا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَهِ أَفَلَا )( ئًا وَلَا يَضُّرُكُّمْ قَالَ أَفَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَهِ مَا لَا يَنّْفَعُكُمْ شَيْ

 Peki, dedi, siz Allah'ın berisinden, size hiçbir fayda ve zarar vermeyen şeylere“ تَعْقِلُونَ

mi tapıyorsunuz? Yuh size ve Allah'tan başka taptıklarınıza. Aklınızı kullanmıyor 

musunuz siz?”
423

 

Hz. İbrahim (a.s.)’in ayrıca putlardan beklediklerinin hepsinin boş yere 

olduğunu,  putların ilah olamayacağını, Allah’tan başka hiçbir varlığın kulluğa layık 

olmadığını,  dost olanın Allah olduğunu ve her beklentinin sadece O’ndan olması 

gerektiği şöyle ifade etmiştir: 

وَإِذَا )( وَالَذِي هُوَ يُطْعِمُنِّيّ وَيَسْقِينِ )( الَذِي خَلَقَنِّيّ فَهُوَ يَهْدِينِ )( فَإِنَّهُمْ عَدُوٌ لِيّ إِلَا رَبَ الْعَالَمِينَ 

وَالَذِي أَطْمَعُ أَنْ يَغْفِرَ لِيّ خَطِيئَتِيّ يَوْمَ الدِينِ)( نِّيّ ثُمَ يُحْيِينِ وَالَذِي يُمِيتُ)( مَرِضْتُ فَهُوَ يَشّْفِينِ   “Onlar benim 

düşmanımdır. Yalnız âlemlerin Rabbi (benim dostumdur). Beni yaratan ve bana 

doğru yolu gösteren O'dur. Bana yediren ve içiren O'dur.  zaman bana şifa veren 
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O'dur. Benim canımı alacak, sonra beni diriltecek O'dur. Ve hesap günü hatalarımı 

bağışlayacağını umduğum O'dur.”
424

  

Burada Hz. İbrahim (a.s.) dünyada kendilerine tapılan ilahlar içerisinde 

kendisine ibadette fayda bulduğu, düşmanına değil, kendi yardımcı ve besleyicisine 

ibadet ettiği tek varlığın âlemlerin rabbi olan Allah olduğunu bildiriyor. Neden 

sadece Allah’ın ibadete layık olduğu hususunda kimsenin reddedemeyeceği delilleri 

sıralıyor: 

1. Allah’ın yaratmasında hiçbir ortağının bulunmaması.  

2. Allah’ın insanı yarattıktan sonra ona ilgisiz kalmayarak başka destekçiler 

araması için onu kendi başına bırakmayıp yolunu bulması, korunması ve ihtiyaçlarını 

karşılaması için gerekli düzenlemelerde bulunması.  

3. İnsanın Allah ile ilişkisinin yalnızca dünya hayatıyla sınırlı olmayıp ahiret 

hayatına da uzaması.
425

 

Hz. İbrahim (a.s.) zamanındaki müşrikler bunları düşünüp kulluğu sadece 

Allah’a yapmak yerine, atalarının şirk üzere olmalarını kendi inançlarına delil kabul 

etmişlerdir. Mekke müşrikleri de onlar gibi düşünmeyi terk edip atalarını körü 

körüne taklit etmişlerdir. Nitekim onların bu tutumları şöyle bildirilmiştir: 

هُمْ إِلَى لشَّيْطَانُ يَدْعُووَإِذَا قِيلَّ لَهُمُ اتَبِعُوا مَا أَنّْزَلَ اللَهُ قَالُوا بَلّْ نَّتَبِعُ مَا وَجَدْنَّا عَلَيْهِ آبَاءَنَّا أَوَلَوْ كَّانَ ا 

 Onlara ‘Allah'ın indirdiğine uyun’ dendiğinde: Hayır, biz babalarımızı“ عَذَابِ السَعِيرِ

üzerinde bulduğumuz yola uyarız, derler. Ya şeytan, onları alevli ateşin azabına 

çağırıyor idiyse!”
426

  

 Bu âyette onların körü körüne itaat sebebiyle azaba uğrayacakları 

hatırlatılmıştır. Bu onların düşünme kabiliyetlerini harekete geçirme ve taklitten 

sıyrılmaya dönük bir uyarı olabilir. Ayrıca burada atalarının yolundan ayrılmamaları 

tavsiyesinde bulunan müşrik liderlerin helake götüren bir yola sokmaya çalıştıklarına 

işaret olduğunu söyleyebiliriz. Ayrıca atalarının dininin doğru olduğu varsayılsa bile 

en azından Hz. Muhammed (s.a.v.)’in tebliğ ettiği dinin ondan daha doğru 

olabileceği hakkında düşünmeleri istenmiştir: 
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مَا وَجَدْتُمْ عَلَيْهِ ابَٰاءَكُّمْ قَالُوا اِنَّا بِمَا اُرْسِلْتُمْ بِه كَّافِرُونَقَالَ اَوَلَوْ جِئْتُكُمْ بِاَهْدٰى مِ  “Ben size, 

babalarınızı, üzerinde bulduğunuz(din)den daha doğrusunu getirmiş olsam da (yine 

babalarınızın yolunu)mu (tutacaksınız)?’ dedi. ‘Doğrusu biz sizinle gönderilen 

mesajı tanımıyoruz.’ dediler.”
427

 

Başka bir âyette de Mekke müşriklerinin atalarının üzerinde bulunduğu yol 

hiçbir şekilde doğru olmasa da mı o yoldan gidecekleri sorularak da akıllarını 

kullanmaları istenmiştir: 

أَنّْزَلَ اللَهُ وَإِلَى الرَسُولِ قَالُوا حَسْبُنَّا مَا وَجَدْنَّا عَلَيْهِ آبَاءَنَّا أَوَلَوْ كَّانَ آبَاؤُهُمْ لَا وَإِذَا قِيلَّ لَهُمْ تَعَالَوْا إِلَى مَا 

 ,Onlara: ‘Allah'ın indirdiğine ve Elçi'ye gelin!’ dense“ يَعْلَمُونَ شَيْئًا وَلَا يَهْتَدُونَ

‘Babalarımızı üzerinde bulduğumuz şey bize yeter!’ derler. Babaları hiçbir şey 

bilmeyen, doğru yolu bulamayan kimseler olsa da mı?”
428

  

Özetle müşrikler düşünmeden ve kör bir şekilde hareket etmişlerdir. Allah 

onların bu durumu hakkında şöyle buyurmuştur: 

يَنّْعِقُ بِمَا لَا يَسْمَعُ إِلَا دُعَاءً وَنِّدَاءً صُمٌ بُكْمٌ عُمْيٌّ فَهُمْ لَا يَعْقِلُونَوَمَثَلُّ الَذِينَ كَّفَرُوا كَّمَثَلِّ الَذِي    “O 

inkâr edenler(i Hakk'a çağıran)ın durumu, tıpkı bağırıp çağırmadan başka bir şey 

işitmeyen (işittiği sesin manasını anlamayan hayvanlar)a haykıran kimsenin durumu 

gibidir. (Onlar), sağır, dilsiz ve kördürler, onun için düşünmezler.”
429

  

Bu âyette de onlar çobanın söylediklerini sadece ses olarak anlayan 

hayvanlara benzetilmiştir. Çoban onlara “ot yiyin, su için” dese onlar kendilerine 

söyleneni idrak etmezler.
430

 O halde onların sağır, dilsiz ve kör olarak nitelenmeleri 

duyu organlarını hakkıyla kullanmamalarındandır. Onlar hayvan sürüsü gibi 

düşüncesizce hareket etmişlerdir. Tâbi oldukları liderlerin yanlış yolda olup 

olmadığını hiç sorgulamamışlar,  uyarıcı sözleri duymaz olmuşlardır. Böylece inkâr 

bataklığından kurtulamamışlardır.  

Müşriklerin körü körüne atalarının yolunu takip etmelerinin doğru olmadığını 

ahiret hayatında itiraf edecekleri şöyle bildirilmiştir: 

نَّا فى اَصْحَابِ السَعيروَقَالُوا لَوْ كُّنَّا نَّسْمَعُ اَوْ نَّعْقِلُّ مَا كُّ  “Ve dediler ki: ‘Eğer söz 

dinleseydik, yahut düşünseydik, şu çılgın ateşin halkı arasında bulunmazdık!’”
431
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Bu âyete göre bir düşünceyi ve inancı benimsemede yapılması gereken; taklit 

değil, aklı kullanmak olmalıdır. Kur’an aklını kullanıp sözün en güzeline uyanları 

akıl sahipleri olarak vasıflandırdığına
432

 göre, gerçek anlamda aklı çalıştırmak, en 

güzele giden yolu bulup takip edebilmektir. 

2. Şirkin sağlam bir delili yoktur. 

İhsanla Allah’a yönelenin sağlam delile dayandığı bir âyette şöyle 

bildirilmiştir: 

الْاُمُورِوَمَنْ يُسْلِمْ وَجْهَهُ اِلَى اللّٰهِ وَهُوَ مُحْسِنٌ فَقَدِ اسْتَمْسَكَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقٰى وَاِلَى اللّٰهِ عَاقِبَةُ   “Kim 

güzel davranarak özünü Allah'a teslim ederse o, en sağlam kulpa yapışmıştır. İşlerin 

sonu Allah'a döner.”
433

   

Bu âyette “ْيُسْلِم” kelimesi teslim etmek, adamak, halis kılmak, yönelmek 

anlamındadır.
434

 Yüz manasına gelen “ُوَجْهَه” ise burada “maksat” anlamında 

kullanılmıştır. Çünkü bir şeye kasteden ona yönelir.
435

  Buna göre  ِمْ وَجْهَهُ اِلَى وَمَنْ يُسْل

.ifadesi “kim maksadını ona yöneltirse?” demektir اللّهِٰ
436

 Âyette geçen “ٌمُحْسِن” 

kelimesi ise söz ile amelin birlikteliğidir. Cebrail (a.s.) “ihsan”dan sorduğunda 

Peygamberimiz (s.a.v.) böyle açıklamıştır.
437

 Buna göre ihlâsla Allah’a yönelerek 

sâlih amel peşinde olan ve doğruyu araştıran sağlam bir dayanağa sahip olmuştur. 

Bulunduğu konumu meşru göstermek niyetiyle ortaya atılan bir delile sığınmak 

kimseye fayda vermeyecektir. Müşriklerin dayanaklarının zayıflığı bir başka âyette 

şöyle bildirilmiştir: 

وتِ لَبَيْتُ الْعَنّْكَبُوتِ لَوْ مَثَلُّ الَذِينَ اتَخَذُوا مِنْ دُونِ اللَهِ أَوْلِيَاءَ كَّمَثَلِّ الْعَنّْكَبُوتِ اتَخَذَتْ بَيْتًا وَإِنَ أَوْهَنَ الْبُيُ

 .Allah'tan başka dostlar edinenlerin durumu, örümceğin durumu gibidir“ كَّانُّوا يَعْلَمُونَ

Örümcek bir yuva edinir; Hâlbuki yuvaların en dayanıksızı şüphesiz örümcek 

yuvasıdır. Keşke bilselerdi!”
438

  

Bu âyette Allah'tan başka dostlar edinenler dayandıkları şeylerde ve dost 

edinmelerinde örümcek ile onun sığındığı evine benzetilmektedir. Nasıl ki evlerin en 
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dayanıksızı, en çürüğü örümcek evidir, tıpkı bunun gibi Allah'tan başka bir takım 

ilahlar ve dostlar edinenlerin dinleri de dayanıksızdır, inanç sistemleri de çürüktür.
439

 

Zira örümcek yuvasının ne duvarı var ne de tavanı. Ne sıcaktan ne de soğuktan 

koruyor. Rüzgâr estiğinde bu evi içindekilerle beraber söküp atabiliyor.
440

 

Dolayısıyla müşriklerin Allah’tan başka ya da O’nunla beraber edindikleri dostlar 

kendilerine sağlam sığınaklar olmadığı gibi, böyle bir inancın dayanağı da çok 

zayıftır. 

 3. Allah onların atalarının da kendilerinin de doğru yolda olduğuna dair bir 

delil indirmemiştir. 

 Eğer onlar ihlâsla Allah’a yönelirlerse, üzerinde bulundukları yolun hak 

olduğuna dair Allah’ın bir delil indirmediğini görmüş olacakları şöyle bildirilmiştir: 

نّْتُمْ وَابَٰاؤُكُّمْ مَا نَّزَلَ اللّٰهُ بِهَا مِنْ قَالَ قَدْ وَقَعَ عَلَيْكُمْ مِنْ رَبِكُمْ رِجْسٌ وَغَضَّبٌ اَتُجَادِلُونَّنّى فى اَسْمَاءٍ سَمَيْتُمُوهَا اَ

 Dedi ki: ‘Üzerinize Rabbinizden bir azap ve bir“ سُلْطَانٍ فَانّْتَظِرُوا اِنّّى مَعَكُمْ مِنَ الْمُنّْتَظِرينَ

hışım inmiştir. Haklarında Allah'ın hiçbir delil indirmediği, sadece sizin ve 

atalarınızın taktığı kuru isimler hususunda benimle tartışıyor musunuz? Bekleyin 

öyleyse, şüphesiz ben de sizinle beraber bekleyenlerdenim!”’
441

  

Allah onların doğru olup olmadığını araştırmadan, milletlerin örf ve 

âdetlerine bağlı kalanların o milletlerden farklı olmadığına işaret ederek hem 

kendilerinin hem de babalarının yanlış yolda olduğunu bildirmiştir: 

قَالَ لَقَدْ كُّنّْتُمْ اَنّْتُمْ وَابَٰاؤُكُّمْ فى ضَلَالٍ مُبينٍ   “Doğrusu siz de, babalarınız da açık bir 

sapıklık içine düşmüşsünüz!’ dedi.”
442

  

Müşrikler şirk bir tarafa bırakacak olursak mükemmel derecede Allah’a 

inanıyorlardı.
443

 Bu durumda onların inandıkları Allah, üzerinde bulundukları yolun 

doğru olduğuna dair bir delil indirmesi gerekirdi. Hâlbuki Allah böyle bir delil 

göndermemiştir. Aksine Allah onların yanlış yolda olduğuna dair Kur’an delilini 

göndermiştir. Öyleyse onların Kur’an’ın çizdiği çizgide olmaları icap ederdi.  
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 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 454; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 195; Ebussuûd, İrşâd, VII, 40; 
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4. Hz. İbrahim (a.s.) müşrik olan babasına uymamıştır. 

Şuara sûresi 70. âyetten itibaren 82. âyete kadar Hz. İbrahim (a.s.)’in müşrik 

olan babasına uymadığı, puta tapmadığı, insanları tevhide çağıran bir peygamber 

olduğu ve kendilerinin de ataları Hz. İbrahim (a.s.) gibi Allah’ı birleyip, yalnız ona 

tapmaları gerektiği anlatılmaktadır. Bu durum Araplar için çok önemlidir. Çünkü Hz. 

İbrahim (a.s.)’in onlar arasında özel bir yeri vardı. Onlar kendilerinin Hz. İbrahim 

(a.s.)’in soyundan geldiklerine inanıyorlardı.
444

 Hatta Allah’a şirk koştukları halde 

Hz. İbrahim (a.s.)’in dini üzerine bulunduklarına inanıyorlardı.
445

 Şuarâ sûrenin 83. 

âyetten 87. âyete kadar Mekke müşriklerinin ataları olan Hz. İbrahim (a.s.)’in 

muvahhit bir kul olarak sadece Allah’a dua edileceğini belirtmek için Allah’a 

yalvarması anlatılmıştır.
446

 Burada onun Allah’tan kendisini sâlih kullarına katmasını 

ve kendinden sonraki nesillerin kendisini güzel bir şekilde anmalarını sağlamasını 

talep ettiği şöyle bildirilmiştir: 

وَاجْعَلّْ لِيّ لِسَانَ صِدْقٍ فِيّ الْآخِرِينَ)( رَبِ هَبْ لِيّ حُكْمًا وَأَلْحِقْنِّيّ بِالصَالِحِينَ    “Rabbim, bana 

hüküm (hükümdarlık, bilgi) ver ve beni sâlihler arasına kat. Bana, sonra gelecekler 

içinde, iyilikle anılmak nasip eyle!”
447

  

 Bu âyette soyundan geldikleri ve değer verdikleri İbrahim (a.s.)’in müşrik 

olmayan bir kişi olarak iyi insanlardan olduğunun bilinmesini istediği haber 

verilmiştir. Hz. İbrahim (a.s.)’in Allah’a yalvarırken böyle tanınmak istediğinin 

bildirilmesi şirke sarılan Mekkelilere ders niteliğindedir: Ataların izinden gittiklerini 

söyleyen bu insanlar, aslında ataları olan Hz. İbrahim (a.s.)’in izinden 

gitmemişlerdir. 

 Diğer taraftan İbrahim (a.s.) duasında kendisine ödül olarak cennet vermesini 

ve babasının da bağışlamasını istemiştir: 

وَاغْفِرْ لِأَبِيّ إِنَّهُ كَّانَ مِنَ الضَّالِينَ)( وَاجْعَلْنِّيّ مِنْ وَرَثَةِ جَنَّةِ النَّعِيمِ   “Beni nimet(i bol olan) 

cennetinin vârislerinden kıl. Babamı da bağışla (ona tevbe ve iman nasip et). Çünkü 

o hak yoldan sapanlardandır.”
448
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  Hz. İbrahim (a.s.) babasını taklit etmeyip sadece Allah’a yalvarmış, 

kendisine ahirette nimetler vermesini ve babasını bağışlamasını istemiştir. Buna göre 

Allah’ın ahirette ödüllendireceği kişi Allah katında kendisine şefaatçi olsun diye 

aracı tanrılar edinen değil, Allah’ı birleyendir.  

5. Atalar doğru yolda olsaydı geçmişteki müşrikler cezalandırılmış olmazdı.  

Geçmişte atalarından devraldıkları şirki devam ettiren zenginlik ve refah 

üzerinde yüzdüklerinden yanlış yolda olabileceklerine ihtimal bile vermeyenlerin 

dünyada cezalandırıldıkları şöyle bildirilmiştir: 

 ,Biz de onlardan intikam aldık. Bak“ فَانّْتَقَمْنَّا مِنّْهُمْ فَانّْظُرْ كَّيْفَ كَّانَ عَاقِبَةُ الْمُكَذِبِينَ 

yalanlayanların sonu nasıl oldu?”
449

  

Buna göre ataların doğru yolda olduğunu ve bundan dolayı zenginlik ve refah 

içinde olduklarını savunmak anlamsızdır. Zira geçmişte ataları taklit ederek Allah’a 

ortak koşanlar azaba uğratıldığı gibi daha sonra aynı gerekçeyle şirk yoluna devam 

edenler de cezalandırılacaklardır. 

6. Müşrikler yeniden diriliş gerçekleştiğinde azap görecekler ve o zaman 

dünyada iken doğru yolda olmadıklarını kesin öğrenmiş olacaklardır. 

Allah atalarına uydukları için doğru yolda olduklarını iddia eden önceki 

kavimlerin doğru yolda olmadıklarını bilip onları dünyada cezalandırdığı gibi onları 

takip eden Mekke müşrikleri ve onlardan sonra gelenleri de cezalandıracaktır. 

Göğüslerinin özünü bilen Allah’ın ahirette onların yaptıklarını haber vereceği ve 

onları cehenneme sürükleyeceğini şöyle bildirilmiştir: 

نُّمَتِعُهُمْ قَلِيلًا ثُمَ )( لصُدُورِ وَمَنْ كَّفَرَ فَلَا يَحْزُنّْكَ كُّفْرُهُ إِلَيْنَّا مَرْجِعُهُمْ فَنُّنَّبِئُهُمْ بِمَا عَمِلُوا إِنَ اللَهَ عَلِيمٌ بِذَاتِ ا

غَلِيظٍنَّضّْطَرُهُمْ إِلَى عَذَابٍ   “Kim de inkâr ederse, onun inkârı seni üzmesin. Sonunda 

onların dönüşleri bizedir. O zaman yaptıklarını kendilerine haber veririz. Şüphesiz 

Allah göğüslerin özünü (kalplerden ne düşünceler geçtiğini) bilir. Onları biraz 

faydalandırır, sonra kendilerini ağır bir azaba sürükleriz.”
450

  

Ataları ve kendileri nimetler içinde oldukları için doğru yolda zanneden 

müşriklere yeniden dirilişin gerçekleştiği günde sahip oldukları servetin ve 

oğullarının azgınlara hiçbir faydası olmayacaktır: 
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وَأُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ )( إِلَا مَنْ أَتَى اللَهَ بِقَلْبٍ سَلِيمٍ )( يَوْمَ لَا يَنّْفَعُ مَالٌ وَلَا بَنُّونَ )( يَوْمَ يُبْعَثُونَ وَلَا تُخْزِنِّيّ 

وَبُرِزَتِ الْجَحِيمُ لِلْغَاوِينَ)( لِلْمُتَقِينَ   “(İnsanların) dirilecekleri gün, beni mahcup etme. O gün, 

ne mal fayda verir ne de evlât. Ancak Allah'a kalb-i selîm (temiz bir kalp) ile gelenler 

(o günde fayda bulur). (O gün) cennet, takvâ sahiplerine yaklaştırılır. Cehennem de 

azgınlara apaçık gösterilir.”451 

Bu âyette geçen ٍبِقَلْبٍ سَلِيم (kalb-i selim) şirkten arınmış kalp demektir.
452

 Buna 

göre burada şirkten arınmamış olanların mallarının ve oğullarının o gün fayda 

vermeyeceği ifade edilmektedir.  Bu da müşriklerin kendilerine ve izinden gittikleri 

atalarına Allah mal ve evlat verdiği için doğru yolda oldukları iddialarına cevap 

olabilir. Bu cevapla, şirke bulaşmış olanlara verilen mal ve evladın ödül olmadığı ve 

bunların ahirette kendilerine fayda sağlamayacağı ifade edilmiş olur. 

Müşriklerin şefaat düşüncesiyle taptıkları aracı tanrıların da onlara tapmaya 

sevk edenlerin de ahirette kendilerine bir yardımı olamayacağı bildirilmiştir: 

فَكُبْكِبُوا فِيهَا هُمْ وَالْغَاوُونَ )( مِنْ دُونِ اللَهِ هَلّْ يَنّْصُرُونَّكُمْ أَوْ يَنّْتَصِرُونَ )( وَقِيلَّ لَهُمْ أَيْنَ مَا كُّنّْتُمْ تَعْبُدُونَ 

إِذْ نُّسَوِيكُمْ بِرَبِ )( تَاللَهِ إِنْ كُّنَّا لَفِيّ ضَلَالٍ مُبِينٍ )( قَالُوا وَهُمْ فِيهَا يَخْتَصِمُونَ )( وَجُنُّودُ إِبْلِيسَ أَجْمَعُونَ )( 

فَنَّكُونَ مِنَ  فَلَوْ أَنَ لَنَّا كَّرَةً)( وَلَا صَدِيقٍ حَمِيمٍ )( فَمَا لَنَّا مِنْ شَافِعِينَ )( وَمَا أَضَلَنَّا إِلَا الْمُجْرِمُونَ )( الْعَالَمِينَ 

 Onlara: Allah'tan başka taptıklarınız hani nerede? Size yardım edebiliyorlar“ الْمُؤْمِنِّينَ

mı veya kendilerine (olsun) yardımları dokunuyor mu? denilir. Artık onlar, o 

azgınlar ve İblis orduları, toptan tepetaklak oraya (cehenneme) atılırlar. Orada 

birbirleriyle çekişerek şöyle derler: Vallahi, biz gerçekten apaçık bir sapıklık 

içindeymişiz. Çünkü biz sizi âlemlerin Rabbi ile eşit tutuyorduk. Ama bizi saptıran o 

suçlulardır. Şimdi artık bizim ne şefaatçilerimiz var, ne de yakın bir dostumuz. Ah 

keşke bizim için (dünyaya) bir dönüş daha olsa da, müminlerden olsak!”
453

  

 Buna göre tanrıları, körü körüne taklit ettikleri müşrik ataları, kendilerini 

atalarının yaşayan temsilcisi gösterip insanları onların yoluna sokan liderleri ve 

insanları kandıran cin şeytanları hiçbir şekilde ahirette fayda sağlayamayacaktır. Bu 

da onların Allah’ın huzurunda yalnız başlarına olacakları demektir. 

                                                 
451

 Şuarâ 26/87-91. 
452

 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 318; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 366; Vâhidî, el-Vecîz, s. 791; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, VI, 119; İbn Atiyye, el-Muharrer, VI, 235.  
453

 Şuarâ 26/92-102. 



 

 

 

 

101 

Kısaca belirtmek gerekirse, bütün müşrik liderler zenginlik ve refah içerisinde 

olmalarından ötürü atalarını taklitten başka bir şey düşünememişlerdir. Üzerinde 

bulundukları din sayesinde güçlü bir topluluk olduklarından ve refah seviyesi yüksek 

bir hayat yaşadıklarından atalarının hak ehli olduklarına inanmışlardır.  Bolluk içinde 

yaşayan kendileri de onlara uydukları için hak yolda olduklarına inanmışlar ve 

düzenlerinin bozulmaması için atalarının dinlerine bağlı kalmayı tavsiyeleri ile 

Allah’a ortak koşmayı halka şirin göstermişlerdir. Şirkin bu şekilde devamının 

sağlanmasında insanların atalarına olan bağlılıklarını koparmalarının, dinlerinden, 

geleneklerinden ve alışkanlıklarından vazgeçmelerinin zor olduğu gerçeğinin de 

etkili olması mümkündür. Özellikle liderlerine itaati esas alan insanların şirkten 

ayrılmamasında bu durumun ayrı bir önemi olduğu söylenebilir. 

Kur’an’ın verdiği cevapta müşriklerin tanrılarının fayda ya da zarar verme 

kudretlerinin olmadığı ve ilah olmaya layık bir özellik taşımadıkları, dolayısıyla 

sadece Allah’a kulluk yapılması gerektiğini düşünemeyip atalarını körü körüne taklit 

ettikleri bildirilmiştir. Ayrıca şirkin sağlam bir dayanağı olmadığı, atalarının ve 

liderlerinin yanlış yolda olabileceklerini akledemedikleri, atalarının da kendilerinin 

de dalâlette oldukları, yolunu takip ettiklerini söyledikleri ataları İbrahim (a.s.)’in 

müşrik babasına uymadığı gibi muvahhit bir kişi olarak sonraki nesiller arasında 

güzellikle anılmasını istediği hatırlatılmıştır. Buna ilaveten; ataları o yolda bulmuş 

olma gerekçesiyle şirke sarılan eski kavimlerin cezalandırıldığı bildirilerek 

kendilerinin de şirkte ısrarları halinde ahirette cezalandırıldıklarında dünyada iken 

yanlış yolu takip ettiklerini anlamış olacakları ve o gün mal ve evlatlarının, 

atalarının, tanrıların, liderlerinin ve şeytanların da kendilerine bir faydası olmayacağı 

ifade edilmiştir. 

 

D) Kader Anlayışı 
  

Atalarının şirk üzere olmalarını doğru yolda olduklarına delil olarak getiren 

müşrikler buna destek olarak “Allah dilediği için kendisine şirk koşmuş oldukları” 

iddiasında bulunmuşlardır. Böylece müşrik olmalarını O’nun iradesine 

bağlamışlardır. 
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 Onlar inançlarının ve yaptıklarının Allah’ın iradesiyle gerçekleştiğini öne 

sürerek hem kendilerinin hem de örnek aldıkları atalarının yanlış yolda olmadıklarını 

savunmaya çalışmışlardır. Allah bunu şöyle bildirmiştir: 

شَيّْءٍ شْرَكُّوا لَوْ شَاءَ اللَهُ مَا عَبَدْنَّا مِنْ دُونِّهِ مِنْ شَيّْءٍ نَّحْنُ وَلَا آبَاؤُنَّا وَلَا حَرَمْنَّا مِنْ دُونِّهِ مِنْ وَقَالَ الَذِينَ أَ

 ortak koşanlar, ‘Allah (Allah'a)“ كَّذَلِكَ فَعَلَّ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَهَلّْ عَلَى الرُسُلِّ إِلَا الْبَلَاغُ الْمُبِينُ

dileseydi ne biz, ne de atalarımız O'ndan başka bir şeye tapmazdık ve O’suz hiçbir 

şeyi haram kılmazdık!’ dediler. Onlardan öncekiler de böyle yapmıştı. Elçilere 

düşen, yalnız açıkça tebliğ etmek değil midir?”
454

  

Allah onlardan razı olmasaydı onları cezalandırarak ya da farklı bir yola sevk 

ederek durumlarını değiştirirdi.
455

 Hâlbuki kendilerine Allah nimetler verdiği gibi 

dünya hayatında bir ceza vermemişti. Bu yüzden onlara göre inançlarında bir 

yanlışlık yoktu. Onların bu şekilde şirk inançlarını ve bazı batıl uygulamalarını 

Allah’ın onayladığını iddia edip meşrulaştırma yoluna gitmelerinde ahireti şüpheli 

görmeleri önemli bir etkendir.  Çünkü onlar bu dünyada Allah’ın iyi kullarını 

ödüllendireceğine ve kötü kullarını cezalandıracağına inanıyorlardı. Bu inançlarına 

göre onlara neyin iyi neyin kötü olduğunu kesin olarak Allah bu dünyada ortaya 

çıkarmaktaydı.
456

 

Müşriklerin bu anlayışları amellerine de yansımıştır. Örneğin infakta 

bulunmayı reddeden müşrikler yoksullara yardım etmeyi dalalet olarak görmüşlerdir. 

Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

شَّاءُ اللَهُ أَطْعَمَهُ إِنْ أَنّْتُمْ إِلَا وَإِذَا قِيلَّ لَهُمْ أَنّْفِقُوا مِمَا رَزَقَكُمُ اللَهُ قَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلَذِينَ آمَنُّوا أَنُّطْعِمُ مَنْ لَوْ يَ

 ,Allah'ın size rızık olarak verdiklerinden hayra sarf ediniz, denildiğinde“ فِيّ ضَلَالٍ مُبِينٍ

kâfirler müminlere dediler ki: ‘Allah'ın dilediği takdirde doyuracağı kimseleri biz mi 

doyuracağız? Siz gerçekten apaçık bir sapıklık içindesiniz.’”
457

 

Özetle, müşrikler dünya hayatının imtihan yeri olduğunu göz ardı etmişler ve 

ahiret hayatını uzak görmüşlerdir. Böylece herkesin üzerinde bulunduğu hayat 

koşullarını doğrudan Allah’ın verdiği ödül ya da ceza olarak algılamışlardır. 

Dolaysıyla nimetler içinde olan insanlar, bu nimetleri Allah’ın iyi insanlar 
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olmalarından ötürü verdiğini söylemişlerdir. Özellikle köle sahibi olan zengin 

insanlar sömürgeci konumlarını bu tür propagandalar yaparak güçlendirmişlerdir. 

Onların bu sözlerine cevap veren Kur’an, Mekke müşriklerinden önceki 

müşrik toplulukların şirki Allah’a bağlama tavrını gösterdiklerini ve azabı tattıklarını 

hatırlatarak delilsiz konuştuklarını şöyle haber vermiştir: 

مِنْ قَبْلِهِمْ  بَ الَذِينَسَيَقُولُ الَذِينَ أَشْرَكُّوا لَوْ شَاءَ اللَهُ مَا أَشْرَكّْنَّا وَلَا آبَاؤُنَّا وَلَا حَرَمْنَّا مِنْ شَيّْءٍ كَّذَلِكَ كَّذَ 

مْ إِلَا تَخْرُصُونَحَتَى ذَاقُوا بَأْسَنَّا قُلّْ هَلّْ عِنّْدَكُّمْ مِنْ عِلْمٍ فَتُخْرِجُوهُ لَنَّا إِنْ تَتَبِعُونَ إِلَا الظَنَ وَإِنْ أَنّْتُ  “(Allah'a) 

Ortak koşanlar diyecekler ki: ‘Allah isteseydi ne biz ne de babalarımız ortak 

koşmazdık, hiçbir şeyi de harâm yapmazdık.’ Onlardan önce yalanlayanlar da öyle 

demişlerdi de nihayet azabımızı tatmışlardı. De ki: ‘Yanınızda bize çıka(rıp 

gösterece)ğiniz bir bilgi (yazılı belge) var mı? Siz sadece zanna uyuyorsunuz ve siz 

sadece saçmalıyorsunuz.’”
458

  

Bu âyette ifade edildiği gibi böyle bir iddia doğru olsaydı, önceki müşrikler 

azaba müstahak olmazlardı.
459

 Buna göre Allah’ın şirkten razı olduğu iddiası doğru 

değildir. Çünkü geçmişte böyle bir iddianın arkasına sığınanlar cezasız 

kalmamışlardır.  

Allah müşriklere de dünyada hayat hakkı tanımıştır. Onları, şirk koşmaları 

yüzünden hemen helak etmemiştir. Çünkü Beydâvî’nin de dediği gibi, “hakkı 

yalanlamak” ve “kendini tamamen şer yoluna adamak” toplumda birlikte 

bulunduğunda Allah onları mutlaka helak eder.
460

 Geçmişte şirke düşmüş topluluklar 

da bu şekilde cezalandırılmışlardır. Dolayısıyla şirk üzere yaşayanların bir süre 

cezalandırılmaması, hiç cezalandırılmayacakları anlamına gelmez.  

Başka bir âyette de Allah’ın her millete elçi gönderdiği ve o milletlerden 

hidayete erenler yanında yalanlayanların da bulunduğu ifade edilerek yalanlayanların 

akıbetlerinin iyi olmadığını görmeleri istenmiştir: 

مِنّْهُمْ مَنْ حَقَتْ وَلَقَدْ بَعَثْنَّا فى كُّلِّ اُمَةٍ رَسُولًا اَنِ اعْبُدُوا اللّٰهَ وَاجْتَنِّبُوا الطَاغُوتَ فَمِنّْهُمْ مَنْ هَدَى اللّهُٰ وَ

ِِ فَانّْظُرُوا كَّيْفَ كَّانَ عَاقِ بَةُ الْمُكَذِبينَعَلَيْهِ الضَّلَالَةُ فَسيرُوا فِى الْاَرْ  “Andolsun biz, her millet içinde: 

‘Allah’a kulluk edin, şeytan(a tapmak)dan kaçının’ diye bir elçi gönderdik. Onlardan 

                                                 
458

 En’âm 6/148. 
459

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XIII, 173; Elmalılı, Hak Dini, III, 2084; Ateş, Çağdaş Tefsir, III. 249. 
460

 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 57; Abdullah Emin Çimen, Niçin Helak Oldular ?, İzmir, Işık 

Akademi Yayınları, 2008. s. 491. 



 

 

 

 

104 

kimine Allah hidayet etti, onlardan kimine de sapıklık gerekli oldu. İşte yeryüzünde 

gezin de bakın, yalanlayanların sonu nasıl olmuş!”
461

  

Bu âyette Allah, tebliğ göreviyle her millete elçiler göndererek onları sadece 

Allah’a kulluğa çağırmış olduğunu ve tâğuta
462

 tapmaktan kaçınmaları gerektiğini 

bildirmiştir. Bu da O’nun şirki istemediğini ve tevhide çağrı yapan peygamberleri 

yalanlayanların cezasız kalmadıklarını kendi gözleriyle görmelerinin mümkün 

olduğunu ifade etmektedir.  

 Diğer taraftan yukarıda zikrettiğimiz Enâm sûresi 148. âyette müşriklerin 

ayrıca bir bilgiye dayalı konuşmadıkları, zanna uyup saçmaladıkları ifade 

edilmiştir.
463

  Onlar bir bilgiye dayalı olarak konuşmadıkları gibi kendilerine daha 

önce Allah tarafından bir kitabın gönderilmiş ve onlar da ona uymuş değildir. Allah 

bu durumu şöyle bildirmiştir: 

 Yoksa bundan önce onlara bir Kitap“  اَمْ اتَٰيْنَّاهُمْ كِّتَابًا مِنْ قَبْلِه فَهُمْ بِه مُسْتَمْسِكُونَ

vermişiz de ona mı sarılıyorlar?”
464

  

Özetle onların yaptığı taklitten başka bir şey olmamıştır. Allah bu konuda 

şöyle buyurmuştur: 

بَلّْ قَالُوا اِنَّا وَجَدْنَّا ابَٰاءَنَّا عَلٰى اُمَةٍ وَاِنَّا عَلٰى اثَٰارِهِمْ مُهْتَدُون    “Hayır, (ne bilgileri var, ne de 

Kitapları). Sadece: ‘Biz babalarımızı bir din üzerinde bulduk, biz de onların 

izlerinde gidiyoruz’ dediler.”
465

  

 Kur’an üstün delilin Allah’a ait olduğunu, Allah’ın dilediği takdirde herkesi 

doğru yola ileteceğini bildirmiştir: 

 De ki: ‘Üstün delil, Allah'ındır. Allah“  قُلّْ فَلِلّٰهِ الْحُجَةُ الْبَالِغَةُ فَلَوْ شَاءَ لَهَديٰكُمْ اَجْمَعينَ

dileseydi, elbette hepinizi doğru yola iletirdi.’”
466

  

Kur’an’ın kader hakkında üç prensibi olduğu söylenebilir. Bunlardan ilki, 

Allah’ın mutlak irade sahibi olduğu ve O’nun iradesi karşısında duracak hiçbir gücün 
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bulunmadığıdır.
467

 Her şey Allah’ın iradesiyle olur. Ancak insanın içinde oluşan 

çeşitli düşüncelerden birini seçme ve uygulama yeteneği vardır. İnsanın iradesi 

Allah’ın iradesi içinde bir cüzdür. Çünkü o irade dışında kalan bir şey yoktur. Yani 

Allah’ın yarattığı yasayla insan seçimini yapar. Fakat bazen küllî irade insanın 

istediğini yapmasına engel olur. İşte bu durumda insan, gücünün üstündeki işi 

yapmasından, meselâ ayağında sakatlık varsa ayakta namaz kılmaktan sorumlu 

değildir. Çünkü küllî iradenin izin vermediği şeyi yapması imkânsızdır. Fakat 

gücünün yettiği işlerde Allah’ın dilediğine aykırı olanı yapmaktan ötürü sorumlu 

olur. Allah istese, ona engel olup o işi yaptırmaz ama engel olmaması o işin 

yapılmasından memnun olduğu anlamına gelmez. Bunun nedeni Allah’ın insanları 

tutum ve davranışlarından sorumlu kılmak istemesidir.
468

 Kader inancında ikinci 

prensip de Yüce Allah’ın kâinatta cereyan edecek bütün olayları bilmesidir. Allah 

bizim kendi irademizle neler yapacağımızı bilir. Bu da doğaldır. Zaten zaman ve 

mekân Allah için söz konusu değildir. Dolaysıyla O’na göre, bundan bir asır öncesi 

ile bir asır sonrası arasında bir fark yoktur. Ayrıca Allah’ın bilemeyeceği bir takım 

şeyler olabileceğini düşünmek O’nun ilahlığına ciddi bir gölge düşüreceğinden 

mümkün değildir. Kader mevzuunda üçüncü prensip ise her şeyi yaratanın Allah 

olduğunu kabul etmektir. Ancak bu durumun bizi sorumluluktan kurtardığı 

düşünülmemelidir. Çünkü Allah bizim irademiz doğrultusunda yaratır.
469

 Kısaca 

belirtmek gerekirse, Allah insana da irade vermiştir ve hidayeti insanın iradesine 

bağlamıştır. İnsan isterse Allah hidayet verir. Ancak hiç kimseyi zorlamaz. Yoksa 

Allah elbette insanları doğru yola sokmak isterse buna kimse engel olmaz. 

Yine Kur’an, elçilerin görevinin açıkça tebliğ etmekten ibaret olduğunu 

beyan etmiştir: 

هِ مِنْ ذِينَ أَشْرَكُّوا لَوْ شَاءَ اللَهُ مَا عَبَدْنَّا مِنْ دُونِّهِ مِنْ شَيّْءٍ نَّحْنُ وَلَا آبَاؤُنَّا وَلَا حَرَمْنَّا مِنْ دُونِّوَقَالَ الَ 

 ortak koşanlar, ‘Allah (Allah'a)“ شَيّْءٍ كَّذَلِكَ فَعَلَّ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَهَلّْ عَلَى الرُسُلِّ إِلَا الْبَلَاغُ الْمُبِينُ 

dileseydi ne biz, ne de atalarımız O'ndan başka bir şeye tapmazdık ve O'nsuz hiçbir 
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şeyi harâm kılmazdık!’ dediler. Onlardan öncekiler de böyle yapmıştı. Elçilere 

düşen, yalnız açıkça tebliğ etmek değil midir?”
470

  

Buna göre Allah insanları doğrudan hidayete zorlamadığı gibi O’nun 

gönderdiği elçilerin böyle bir görevleri olmamıştır. Onlar sadece tebliğ etmekle 

görevlendirilmişlerdir. 

 Özetle şunu diyebiliriz: Kendilerinin ve atalarının Allah’tan başkasına ibadet 

etmelerini küllî iradeye bağlayanlar, ahirette azap görmeyeceklerini sanan 

insanlardır. Onlar, hem kendilerinin hem de kendilerinden öncekilerin Allah’ın 

iradesiyle müşrik olduklarını söylemişlerdir.  

Kur’an, verdiği cevapta önceki müşriklerin cezalandırıldıklarını ve 

kendilerinin de şirkte ısrar etmeleri halinde cezalandırılacaklarını, sözlerinde kesin 

bir bilgiye dayanmış olmadıklarını, sadece zanna uyduklarını bildirmiştir. Ayrıca 

Kur’an tevhide davet eden elçiler gönderdiğini, hidayete ermek isteyeni Allah’ın 

hidayete erdirdiğini, istemeyeni de saptırdığını haber vermiştir. 

 

III. Tevhidin Kabulü Halinde Sürgün Edilme Korkusu 
 

Farklı dönemlerde müşrik liderler peygamberlerin dinlerini değiştirmesiyle 

kurdukları siyasal ve ekonomik düzenlerinin değişeceğini düşünerek bunun 

sonucunda vatanlarından uzaklaştırabilecekleri korkusunu yaşamışlardır. Müşriklerin 

ileri gelenleri insanların tabiatında var olan vatandan uzaklaştırılma korkusunu 

harekete geçirerek hem kendilerinin hem de kendilerine tabi olan diğer insanların 

tevhidi kabul etmelerine engel olmuşlardır.  

Firavun’un ileri gelen adamları sürgün korkusu taşıdıklarını Firavun’la 

paylaşmışlar ve Onlar Hz. Musa (a.s.)’nın kendilerini yurttan çıkarmak istediğini 

söylemişlerdir:  

مَاذَا تَاْمُرُونَيُريدُ اَنْ يُخْرِجَكُمْ مِنْ اَرْضِكُمْ فَ  “Sizi yurdunuzdan çıkarmak istiyor, ne 

buyurursunuz?”
471

  

İçinde taşıdığı vatandan sürgün edileme korkusunu dışa vuran Firavun da Hz. 

Mûsa (a.s.)’nın kendilerini yurttan çıkarmak için geldiğini ifade etmiştir: 
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لِتُخْرِجَنَّا مِنْ اَرْضِنَّا بِسِحْرِكَ يَا مُوسٰىقَالَ اَجِئْتَنَّا   “Sen bizi büyünle yurdumuzdan 

çıkarasın diye mi geldin ey Mûsâ?’ dedi.”
472

  

Firavun ve onun ileri gelen adamlarından sonra toplumun itibar ettiği diğer 

bir konumda olan sihirbazlar da onların bu duygu ve düşüncelerinin yerinde 

olduğunu açıklamışlardır. Sihirbazlar kendi aralarında gizli konuşma yaptıktan sonra 

Firavun ve adamlarına dönüp Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. Hârun (a.s.)’u işaret ederek 

onların sihirbazlar olarak kendilerini yurttan çıkarmak istediklerini söylemişlerdir: 

قَالُوا إِنْ هَذَانِ لَسَاحِرَانِ يُرِيدَانِ أَنْ يُخْرِجَاكُّمْ مِنْ أَرْضِكُمْ )( فَتَنَّازَعُوا أَمْرَهُمْ بَيْنَّهُمْ وَأَسَرُوا النَّجْوَى  

“ بِسِحْرِهِمَا وَيَذْهَبَا بِطَرِيقَتِكُمُ الْمُثْلَى وا النَّجْوٰىفَتَنَّازَعُوا اَمْرَهُمْ بَيْنَّهُمْ وَاَسَرُ  “(Firavun'un topladığı 

büyücüler), işlerini kendi aralarında tartıştılar ve gizli konuştular. Dediler ki: 

‘Bunlar iki büyücü, başka bir şey değil. Büyüleriyle sizi yurdunuzdan çıkarmak ve 

sizin örnek yolunuzu gidermek istiyorlar.’”
473

  

Görüldüğü gibi, Hz. Musa (a.s.)’nın daveti karşısında Firavun’un hükümdarı 

olduğu yönetim kademesinin en tepesinden başlayıp aşağılara kadar yayılan sürgün 

edilme korkusu hâkim olmuştur. Onlar birbirlerini bu konuda etkileyerek aynı karara 

varmışlardır. Bundan dolayı onlar hep beraber peygamberin davetine karşı 

çıkmışlardır. Ancak sosyal mevki bakımından Firavun ve onun ileri gelen 

adamlarından düşük olan sihirbazlar Hz. Musa (a.s.)’nın sihirbaz değil, peygamber 

olduğunu anlayınca Firavun’un tehdit ve zulmüne rağmen muhalefeti bırakıp iman 

etmişlerdir. böylece hayatlarının geri kalan kısmını iman edenler olarak 

tamamlamışlardır.   

Mekke müşrikleri de putları terk edip Hz. Muhammed (s.a.v.)’in gösterdiği 

yola geldikleri zaman vatanlarından çıkarılma tehlikesiyle karşı karşıya 

kalabilecekleri söylemişlerdir: 

ثَمَرَاتُ كُّلِّ شَيّْءٍ  وَقَالُوا إِنْ نَّتَبِعِ الْهُدَى مَعَكَ نُّتَخَطَفْ مِنْ أَرْضِنَّا أَوَلَمْ نُّمَكِنْ لَهُمْ حَرَمًا آمِنًّا يُجْبَى إِلَيْهِ

 Dediler ki: ‘Biz seninle beraber doğru yola gelirsek“ رِزْقًا مِنْ لَدُنَّا وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا يَعْلَمُونَ

yurdumuzdan atılırız.’ Biz onlara kendi katımızdan bir rızık olarak, her şeyin 

ürünlerinin toplanıp getirildiği, güvenli, dokunulmaz bir mekân vermedik mi? Fakat 

onların çoğu bilmezler.”
474
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 Bu âyette geçen “ْنُّتَخَطَف”  fiilinin kökü,  zorla alınmak ve süratle sökülüp 

alınmak anlamlarına gelen الخطف’tır.   تخطف  ise onda mübalağa anlamı taşır.
475

 Bu 

âyetin Kureyş’ten el-Hâris b. Osman b. Nevfel b. Abdi Menaf hakkında indiği 

rivayet edilmiştir. Bu rivayete göre O, Hz. Peygamber (s.a.v)'e dedi ki: Bizler 

gerçekten senin söylediklerinin hak olduğunu biliyoruz, ancak seninle birlikte 

hidayete tabi olmamızı ve sana iman etmemizi engelleyen husus Arapların bizleri bu 

topraklarımızdan (Mekke'den) çıkartacaklarından korkmamızdır. Zira onlar bize 

karşı birleşecekler ve bizim onlara gücümüz yetmez.
476

 Bu olay genel olarak âyetin 

muhtevasına uygun olmakla beraber bu âyet önceki âyetlere atfedilmiştir. Ayrıca 

âyette çoğul kipi kullanılmıştır. Bu durum sözün sadece bir kişi tarafından değil, 

birden fazla kişi tarafından söylendiğine delildir. 
477

 O halde bu sözü söyleyenler bazı 

müşrik liderlerdir. 

Yukarıdaki âyetin üslubundan, kibirle hareket etmeyen ancak çıkarlarına 

ilişkin akıllıca mazeretler ileri süren müşrik liderlerin ılımlı olanları tarafından 

söylendiğinin anlaşılmakta olduğu ifade edilmiştir.
478

 Ancak ılımlı muhalifler 

tarafından böyle bir mazeret dile getirilmiş olsa bile yukarıda açıkladığımız gibi 

Mekke’nin güvenli bir ticaret şehri ve dinî bir merkez olması nedeniyle çıkar 

sağlayan bütün müşriklerin ileri gelenleri tevhid çağrısı karşısında tedirgin 

olmuşlardır. Putperestliğin bekçiliğini yaparak kendilerini “ehlullah” olarak gören 

ileri gelenler diğer Araplar nezdinde saygınlıklarının kalmayacağı endişesiyle 

hareket ederek hakka karşı kör olmuşlar, hatta ona karşı çıkmışlardır.  

Yapılan rivayetlere göre Araplar Cahiliye döneminde birbirlerine baskın 

düzenler ve birbirlerini öldürürlerdi. Mekkeliler ise Kâbe’nin saygınlığı sayesinde 

güvenlik içinde idiler. Yüce Allah böylece, onları güvenliğe kavuşturmuştu.
479

 

Allah’ın evi Kâbe’nin Mekke’de bulunması ve hizmetçiliğinin de onların elinde 

oluşu Kureyş liderleri ve Mekke zenginlerine çok şey kazandırıyordu. Araplar güven 

içinde Kâbe’nin çevresinde pazarlarını kuruyorlardı. Öte yandan diğer Araplar, 
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Kureyşlileri kendileri için dinî ve dünyevî işlerde önder olarak görüyorlardı. Bu 

önderlik Kureyşlilere makam ve saygınlık kazandırıyordu. Onlar bütün bu 

menfaatlerini kaybetme korkusunu yaşıyorlardı. Bu korku, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in 

davetinin başarıya ulaşmasının insanların Mekke’den yüz çevirmelerine neden 

olacağı kuşkusundan ya da diğer Arapların Mekke’ye saldırmaları endişesinden 

kaynaklanmış olabilir.
480

  

Mekke müşriklerinin ileri gelenlerinin tevhidi kabul ettikleri takdirde 

saldırılara uğrayıp yurtlarından çıkarılacaklarını öne sürmelerini birbirlerine ve halka 

şöyle izah etmiş olmaları muhtemeldir: Araplar hem kutsal kabul ettikleri Kâbe’yi 

hem de Kâbe ve çevresinde bulunan putları ziyarete geliyorlar. Tevhidi kabul etmek 

demek bu putları reddetmek demektir. Bu da diğer Arapların, dinleri 

koruyamadıkları gerekçesiyle Mekkelilere saldırısına sebep olabilir.   

Allah Teâlâ, müşriklerinin bu endişelerine karşı onlara verdiği nimetleri ve 

güvenli yaşamı hatırlatmıştır. Onlara bu nimetleri ve emniyeti sağlayanın Allah 

olduğunu ve bundan dolayı endişeye gerek olmadığını buyurmuştur: 

شَیْءٍ   ثَمَرَاتُ كُّلِّوَقَالُوا اِنْ نَّتَبِعِ الْهُدٰى مَعَكَ نُّتَخَطَفْ مِنْ اَرْضِنَّا اَوَلَمْ نُّمَكِنْ لَهُمْ حَرَمًا امِٰنًّا يُجْبٰى اِلَيْهِ 

 Dediler ki: ‘Biz seninle beraber doğru yola gelirsek“ رِزْقًا مِنْ لَدُنَّا وَلكِٰنَ اَكّْثَرَهُمْ لَا يَعْلَمُونَ

yurdumuzdan atılırız.’ Biz onlara kendi katımızdan bir rızık olarak, her şeyin 

ürünlerinin toplanıp getirildiği, güvenli, dokunulmaz bir mekân vermedik mi? Fakat 

onların çoğu bilmezler.”
481

 

Başka bir âyette şöyle buyurulmuştur: 

مَةِ اللّٰهِ يَكْفُرُونَاَوَلَمْ يَرَوْا اَنَّا جَعَلْنَّا حَرَمًا امِٰنًّا وَيُتَخَطَفُ النَّاسُ مِنْ حَوْلِهِمْ اَفَبِالْبَاطِلِّ يُؤْمِنُّونَ وَبِنِّعْ   

“Görmediler mi çevrelerinde insanlar kaçırılırken biz (kendi şehirleri Mekke'yi), 

güvenli, dokunulmaz bir bölge yaptık? Hâlâ batıla inanıp Allah'ın nimetine 

nankörlük mü ediyorlar?”
482

  

 Bu âyette batıl inancın peşini bırakıp kendilerine nimetler veren ve 

bulundukları yeri emin bir belde yapan Allah’a güvenmeleri istenmiştir. Çünkü 

                                                 
480

 Mevdûdî, Tefhîm, IV, 175/176; Muhammed İzzet Derveze, Sîretü’r-Resûl (s.a.v.), 2 c., Beyrut, 

el-Mektebetü'l-Arabiyye, t. y.,  I, 181; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 457. 
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 Kasas 28/57; Ayrıca bkz. Kureyş 106/1-4. 
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 Ankebût 29/67. 
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Allah’a tam olarak güvendikleri takdirde hem korkuları kalmayacak hem de putlara 

ihtiyaçlarının olmadığını anlamış olacaklardır. 

Diğer yandan, Allah onlara eğer iman etmezlerse sürgünden daha kötüsünü 

yaşayabileceklerini, önceki refah hayatıyla şımarmış inkâr eden topluluklar gibi 

helak olabileceklerini bildirmiştir: 

)( فَتِلْكَ مَسَاكِّنُّهُمْ لَمْ تُسْكَنْ مِنْ بَعْدِهِمْ إِلَا قَلِيلًا وَكُّنَّا نَّحْنُ الْوَارِثِينَ  وَكَّمْ أَهْلَكْنَّا مِنْ قَرْيَةٍ بَطِرَتْ مَعِيشَّتَهَا 

ا ظَالِمُونَيّ الْقُرَى إِلَا وَأَهْلُهَوَمَا كَّانَ رَبُكَ مُهْلِكَ الْقُرَى حَتَى يَبْعَثَ فِيّ أُمِهَا رَسُولًا يَتْلُو عَلَيْهِمْ آيَاتِنَّا وَمَا كُّنَّا مُهْلِكِ  

“Biz refah içinde şımarmış nice kenti helâk ettik. İşte şunlar, onların meskenleri, 

onlardan sonra oralarda pek az oturuldu. Onlara hep biz vâris olduk (hepsi bize 

kaldı). Rabbin, kendilerine âyetlerimizi okuyan bir elçi memleketlerin merkezine 

göndermedikçe, o memleketleri helâk edici değildir. Zaten biz ancak halkı zalim olan 

memleketleri helâk etmişizdir.”
483

  

Geçmişte nimet bolluğu içinde yaşayıp imandan yüz çeviren Âd ve Semûd 

gibi kavimlerin elinden Allah bu nimetleri almıştır. Onları azaptan koruyan 

olmamıştır. Dolayısıyla nimetlerin kaçmasına sebep olacak olan; tevhidi kabul etmek 

değil, şirkte ısrar etmektir. 

Görüldüğü kadarıyla yukarıdaki âyetlerde ifade edilen elçilerin anakentlere 

gönderilmeleri sosyolojik bir gerçeğe de işaret etmektedir: Bu kentler diğerleri için 

liderdir. Diğer şehirlerde yaşayanlar burada yaşayanlara tabi olurlar.
484

 Genellikle 

lider ve bilgin olan insanlar bu kentlerde ikamet ederler. Diğer yerlerde yaşayanlar da 

genellikle burada oturan bu kişilerin sözlerine itimat ederler. Dolayısıyla anakentte 

yaşayanlar tevhidi kabul ettiklerinde diğerlerinin de kabul etmelerinin yolu açılmış 

olur.  O halde bahsettikleri korkuya gerek yoktur. Korkulması gereken, şirkte ısrar 

eden önceki zalimlerin akıbetine uğramak olmalıdır. 

Kaldı ki, bu dünya hayatı geçicidir. İnsan bu dünyada çok konforlu bir hayat 

sürse de kısa ömrünün sonunda sonsuz hayat olan ahirete gidecektir. Dolayısıyla 

dünya nimetlerinden faydalanmakla birlikte insan dünyayı ahirete tercih etmemelidir. 

Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 
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 Kasas 28/58, 59; Ayrıca bkz. A’râf 7/136; Tâhâ 20/61; Şuarâ 26/66. 
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 Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, III, 335; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 454. 
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لُونَ وَمَا أُوتِيتُمْ مِنْ شَيّْءٍ فَمَتَاعُ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَزِينَّتُهَا وَمَا عِنّْدَ اللَهِ خَيْرٌ وَأَبْقَى أَفَلَا تَعْقِ  “Size verilen 

her şey, dünya hayatının geçim vasıtası ve süsüdür. Allah katında olanlar ise, daha 

hayırlı ve daha kalıcıdır. Hâlâ buna aklınız ermeyecek mi?”
485

  

 Buna göre müşriklere şöyle cevap verilmiş olmaktadır: Sahip olduğunuz 

nimetler geçici olan dünya hayatında geçim sağlamak içindir ve süstür. Aklını 

kullananlar için ise ahiret hayatında verilecekler bu dünyada verilenlerden daha 

hayırlı ve kalıcı olacaktır. O halde dünyevî çıkarlar için hidayetten yüz çevirmeye 

değmez. 

Dünya hayatında fayda elde edip zevk içinde yaşayan ve Allah’tan başka 

edindikleri ilahlara güvenerek ahireti düşünmeyen orada azap görecektir. Ancak 

ahiretin varlığını kesin bir şekilde kabul edip onu hesaba katarak yaşayanlara ise vaat 

edilen nimet verilecektir: 

)( اةِ الدُنّْيَا ثُمَ هُوَ يَوْمَ الْقِيَامَةِ مِنَ الْمُحْضَّرِينَ أَفَمَنْ وَعَدْنَّاهُ وَعْدًا حَسَنًّا فَهُوَ لَاقِيهِ كَّمَنْ مَتَعْنَّاهُ مَتَاعَ الْحَيَ 

 Şu halde, kendisine güzel bir vaatte“ وَيَوْمَ يُنَّادِيهِمْ فَيَقُولُ أَيْنَ شُرَكَّائِيَّ الَذِينَ كُّنّْتُمْ تَزْعُمُونَ 

bulunduğumuz kimse -ki ona mutlaka kavuşacaktır-, (sırf) dünya hayatının geçici 

menfaat ve zevkini yaşattığımız, sonra kıyamet gününde (azap için) huzurumuza 

getirilenler arasında bulunan kimse gibi midir? O gün Allah onları çağırarak: 

‘Benim ortaklarım olduklarını iddia ettikleriniz hani nerede?’ diyecektir.”
486

  

 O halde onlar dünyada iken ziynet ile servetle keyif sürseler ve hiçbir şekilde 

cezalandırılmamış olsalar da sonunda akıbetleri kötü olacaktır. Şefaat ümidiyle 

taptıklarının da kendilerine bir faydası olmayacaktır. Ahirette, şefaat ümidiyle 

taptıkları kendilerine yardım edemeyeceği gibi dünyada itaat ettikleri de onları 

tanımayacaktır: 

نَّا إِلَيْكَ مَا كَّانُّوا إِيَانَّا يَعْبُدُونَقَالَ الَذِينَ حَقَ عَلَيْهِمُ الْقَوْلُ رَبَنَّا هَؤُلَاءِ الَذِينَ أَغْوَيْنَّا أَغْوَيْنَّاهُمْ كَّمَا غَوَيْنَّا تَبَرَأْ  

“(O gün) aleyhlerine söz (hüküm) gerçekleşmiş olanlar: Rabbimiz! Şunlar 

azdırdığımız kimselerdir. Biz nasıl azmışsak onları da öylece azdırdık (yoksa onları 

zorlayan bir gücümüz yoktu. Onların suçlarından) beri olduğumuzu sana arz ederiz. 

Zaten onlar aslında bize tapmıyorlardı (kendi arzularına tapıyorlardı), derler.”
487
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 Kasas 28/61, 62; Ayrıca bkz. Tâhâ 20/74-76; Kasas 28/64-67. 
487

 Kasas 28/63. 



 

 

 

 

112 

 Bu âyette “ُالْقَوْل” (söz) ifadesi ile kastedilen Allah’ın cehennemi cin ve 

insanlarla dolduracağı vaadidir.
488

 O halde bu kelimenin yer aldığı ُالَذِينَ حَقَ عَلَيْهِمُ الْقَوْل 

(aleyhlerine söz gerçekleşmiş olanlar) ifadesinde anlatılanlar bu cin ve insanlardır.
489

 

Ancak âlimlerin bir kısmı bunların, şeytanlar olduğunu söylerken bir kısmı da 

dalâlete çağıran liderler olduğunu ifade etmişlerdir.
490

 Râzî hem şeytanların hem de 

liderlerin olmasının mümkün olabileceğini ifade etmiştir.
491

  Kanaatimizce burada 

kastedilenler müşriklerin liderleridir. Çünkü konunun başında zikrettiğimiz âyet 

hakkında açıklamada bulunurken ifade ettiğimiz gibi müşriklerin ileri gelenleri 

tevhidi kabul etmeleri durumunda yurtlarından kovulacakları mesajını vermişlerdir. 

Bu mesajın da halka dönük olması mümkündür. Halktan da onların süslü sözlerine 

inanıp şirki terk etmeyenler olmuştur. O halde burada halktan olan bu kişilere cevap 

verilmiş olabilir. Bu durumda onlara ahirette liderlerinin kendilerini tanımayacakları 

anlatılmış olmaktadır. 
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MÜŞRİKLERİN NÜBÜVVET İLE KUR’AN’A İTİRAZLARI VE 

BUNLARA VERİLEN CEVAPLAR 
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Peygamberler gönderildikleri toplumlarda yaygın olarak bulunan şirk 

inançlarını terk etmeye ve sadece Allah’a kulluk etmeye çağırmışlar ve insanlara yol 

gösterici olmuşlardır. Onlar görevlerine başladıklarında ilk olarak kendilerini 

peygamber olarak tanıtmışlar ve insanları tevhide çağırmışlardır. 

 Kur’an’da peygamberlerin gönderilmesinin önemi şöyle ifade edilmiştir: 

نَّتَبِعَ آيَاتِكَ وَنَّكُونَ مِنَ وَلَوْلَا أَنْ تُصِيبَهُمْ مُصِيبَةٌ بِمَا قَدَمَتْ أَيْدِيهِمْ فَيَقُولُوا رَبَنَّا لَوْلَا أَرْسَلْتَ إِلَيْنَّا رَسُولًا فَ

 :Bizzat kendi yaptıklarından dolayı başlarına bir musibet geldiğinde“ الْمُؤْمِنِّينَ

Rabbimiz! Ne olurdu bize bir peygamber gönderseydin de, âyetlerine uysak ve 

müminlerden olsaydık! diyecek olmasalardı (seni göndermezdik).”
492

  

 Buna göre insanların hidâyet bulmaları peygamberler sayesindedir. Müşrikler 

bunun bilincinde olmuşlardır. Nitekim Mekke müşrikleri daha önce yemin ederek 

kendilerine peygamber gelmesi durumunda diğer ümmetlerden daha çok doğru yolda 

olacaklarını öne sürmüşlerdir: 

ءَهُمْ نَّذِيرٌ مَا زَادَهُمْ إِلَا وَأَقْسَمُوا بِاللَهِ جَهْدَ أَيْمَانِّهِمْ لَئِنْ جَاءَهُمْ نَّذِيرٌ لَيَكُونُّنَ أَهْدَى مِنْ إِحْدَى الْأُمَمِ فَلَمَا جَا

 Kendilerine bir uyarıcı (peygamber) gelirse, herhangi bir milletten daha çok“ نُّفُورًا

doğru yolda olacaklarına dair bütün güçleriyle Allah'a yemin etmişlerdi. Fakat 

onlara uyarıcı gelince, bu, onların haktan uzaklaşmalarından başka bir şeyi 

arttırmadı.”
493

 

Müşrikler yeminlerine rağmen bu âyette de ifade edildiği gibi peygamber 

geldikten sonra onu inkâra yönelmişlerdir. Onun nübüvvet vasfını taşımadığını ve 

getirdiklerinin de Allah tarafından olmadığını iddia ederek onu, iktidarı ele geçirip 

bozgunculuk çıkarmakla itham etmişlerdir. Böylece şirk inançlarını bu yoldan da 

korumaya çalmışlardır.  

Müşrikler, bu bölümde genişçe açıklanacağı gibi Allah’ın peygamber 

gönderebileceğini ancak bu peygamberin ya doğrudan melek olması gerektiğini ya 

da melek tarafından desteklenmesi gerektiğini veya olağanüstü özelliklere sahip bir 

insan olması gerektiğini iddia etmişlerdir.
494

 Bu iddialarda bulunanların Allah’a 

yaklaştırsınlar diye ilahlar edinen kişiler olduğu görülmektedir.
495

 Ayrıca bu 
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iddialarda ifade edilen peygamberlik vasıfları de aracı tanrılarında gördükleri 

özelliklerdir. Buna göre onlar kendileri gibi olan bir insanın Allah’ın elçisi 

olamayacağına inanmışlardır. O halde müşriklerin peygamber tasavvurunda ana 

eksen olan “kendileri gibi bir insanın peygamber olamayacağı” inancı
496

 putlara 

yükledikleri anlamla alakalıdır. Onların inancına göre bir insanın Allah ile doğrudan 

iletişim kurması mümkün değildir, O’na yakın olduğu sanılan melek ve 

kutsallaştırılmış sâlih insanlar gibi diğer varlıklar vasıtasıyla ona ulaşabilir. 

Dolayısıyla müşriklerin inancına göre peygamber olacak kişinin insanüstü bir 

özelliğe sahip bir varlık olması gerekir. Nitekim “Rûhâniyyât Ashâbı” diye bir 

zümrenin varlığından söz eden Şehristânî onlar hakkında kısaca şunları ifade 

etmiştir: Yüce Yaratıcı’ya, ancak katında kendisine yaklaştırılmış vasıtalarla 

yaklaşmak mümkün olabilir. Bu vasıtaların, cevher, fiil ve halleri itibariyle tertemiz 

ve kutsal olan ruhânîlerdir. Onlar bizim Allah katında şefaatçilerimizdir. Bizim 

vazifemiz nefsimizi arındırarak ve ahlakımızı güzelleştirerek ruhânîlerle münâsebeti 

sağlamaktır. Biz onlardan yardım isteriz. Onlar da Allah nezdinde şefaatte 

bulunurlar. Nefsi arındırarak onlardan yardım istemek ise dualar etmek, namazı 

kılmak, zekâtı vermek, oruç tutmak, kurbanlar takdim etmek, tütsüler yakmak, sihir 

ve büyü işlerine girerek cinlere itaat etmek ile olur. O halde “Peygamber” de bizim 

gibi beşerdir. Bu durumda onun hangi üstünlüğünden dolayı ona tabi olunacak?
497

   

  Hz. Muhammed (s.a.v.) melek olmadığı gibi kendisiyle beraber bir melek 

gelmiş de değildi. Ayrıca bir insan olmakla beraber olağanüstü özellikleri de 

yoktu.
498

 Bunlarla birlikte Mekke’de dinî otorite, servet ve nüfuz bakımından güçlü 

kimselerin elinde idi. Bunların güç kaynağını sahip oldukları engin servetler ve 

kalabalık sülaleler oluşturmaktaydı.
499

 Ayrıca Hz. Muhammed (s.a.v.) büyük 

tüccarlardan veya sermaye sahiplerinden olmadığı için Mekke toplumunda bir 

kabilenin şeyhi ya da bir grubun lideri olmazdı. O her ne kadar Mekke’nin saygın 

liderlerinden Abdulmuttalip’in torunu olsa da orta sınıftan bir yetim, bir çoban, para 
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 Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 199; Halefullah, Hz. Muhammed, s. 32-34; Muhammed Selman 

Çalışkan, “Kur’an’da İnkârcıların Peygamber Tasavvuru”, (Yüksek Lisans Tezi, İstanbul Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, İstanbul, 2008), s. 126.   
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karşılığı ticaretle uğraşan bir ücretliydi. Onun bu sosyal konumu onu otorite 

merkezlerinden uzak tutmuştu. Diğer bir husus da ilahların hizmetçilerinin 

kendilerini ilahlarla halk arasında vasıta olarak görmeleri ve halkı yönlendirebilme 

gücüne kavuşabilmeleriydi.
500

 Hz. Muhammed (s.a.v.)’in bunlardan bir de değildi. 

Bütün bunlar Hz. Muhammed (s.a.v)’in peygamberliğini kabullenmemelerinde 

önemli etkenler olmuştur.
501

 Kısaca Hz. Muhammed (s.a.v.) onların nazarında 

Allah’ın insanlara gönderdiği bir elçi olabilmesi için ya doğrudan taptıkları aracı 

tanrılarında gördükleri özellikleri taşımalıydı. Ya da bu aracı tanrılar adına konuşan 

ve kendilerine itaat edilmesiyle ikinci derecede aracı tanrı haline getirilen 

insanlardan biri veya bu insanların onayladığı olmalıydı. 

 Kur’an onların peygamber değerlendirmelerinde başvurdukları araçları 

yıkmakla beraber müşrik önde gelenlerin ellerinde bulunan sulta ve nüfuza son 

vermiştir. Bu da onların Hz. Peygamber (s.a.v.)’in daveti karşısında sert tutum 

takınmalarına sebep olmuştur.
502

 Şimdi çeşitli devirlerdeki müşriklerin bu konudaki 

itirazlarını ve bunlara verilen cevapları başlıklar halinde inceleyeceğiz. 

 

I. Peygamberin Peygamberlik Vasfı Taşımadığı İddiası 
 

Müşrikler peygamberlerin kendilerinden üstün vasıflara sahip olmaları 

gerektiğini ileri sürmüşlerdir. Onlara göre kendileri gibi sıradan bir insan peygamber 

olamaz. Onların bu konudaki itirazlarını başlıklar halinde inceleyeceğiz.  

 

A) Peygamberin Melek Olmaması 
 

Peygamberin insan olması müşriklerin itirazlarında ısrarla üzerinde durduğu 

noktalardan biri olmuştur. Onlara göre peygamber melek olmalıdır. Kendileri gibi bir 

insan olan kişi peygamber olamaz. 

Allah’ın peygamber olarak insanı göndermeyeceğini söyleyen müşriklerin 

imandan yüz çevirmiş oldukları şöyle bildirilmiştir: 
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 Bkz. Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 222; 
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 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 29-32. 
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 Halefullah, Hz. Muhammed, s. 50. 
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 Zâten“ وَمَا مَنَّعَ النَّاسَ اَنْ يُؤْمِنُّوا اِذْ جَاءَهُمُ الْهُدٰى اِلَا اَنْ قَالُوا اَبَعَثَ اللّٰهُ بَشَّرًا رَسُولًا 

kendilerine hidâyet geldiği zaman insanları doğru yola gelmekten alıkoyan şey, hep: 

‘Allah, bir insanı elçi mi gönderdi?’ demeleridir.”
503

 

Bu âyetteki “بَشَّر” (beşer) kelimesi cildin dış yüzü demektir. İnsana beşer 

denilmiştir.
504

 Askerî (v. 400/1009); insanın beşer olmasının sebebinin görünüm 

itibariyle canlıların en güzeli olmasıdır, demiştir.
505

 İsfahânî ise insanın beşer olarak 

tanımlanması onun hayvanlardan farklı olarak derisinin rahatlıkla görülebilmesi 

sebebiyle olduğunu ifade etmiştir.
506

 Yusuf (a.s.)’ın güzelliği karşısında kadınlar 

onun beşer değil, mecazî anlamda melek olduğunu söylemişlerdir: 

الَتِ اخْرُجْ سَمِعَتْ بِمَكْرِهِنَ اَرْسَلَتْ اِلَيْهِنَ وَاَعْتَدَتْ لَهُنَ مُتَكَاً وَاتَٰتْ كُّلَّ وَاحِدَةٍ مِنّْهُنَ سِكّينًّا وَقَفَلَمَا  

هـٰذَا اِلَا مَلَكٌ كَّريمٌ  عَلَيْهِنَ فَلَمَا رَاَيْنَّهُ اَكّْبَرْنَّهُ وَقَطَعْنَ اَيْدِيَهُنَ وَقُلْنَ حَاشَ لِلّٰهِ مَا هـٰذَا بَشَّرًا اِنْ  “(Kadın), 

onların (dedikodu yaparak kendisini dile düşürme) tuzaklarını işitince, onlara 

(adam) gönderdi (yemeğe davet etti). Onlar için dayanacak yastıklar hazırladı ve her 

birine de birer bıçak verdi. (Yûsuf'a): ‘Çık karşılarına!’ dedi. Kadınlar, (önlerine 

konan meyveleri soyup yemekle meşgul iken) Yûsuf'u görünce onu (gözlerinde) 

büyüttüler, (ona hayranlıklarından ötürü) ellerini kestiler ve: ‘Allah için, hâşâ bu, 

insan değildir; bu ancak güzel bir melektir!’ dediler.”
507

  

 Müşriklerin peygambere iman etmelerine engel olan şüpheleri aslında 

Allah’ın kendileri gibi bir insanı peygamber olarak göndermesidir.
508

 Onların 

peygamberle ilgili asıl itiraz ettikleri konu bu olmuştur. Diğer itirazlarını bunun 

üzerine bina etmişlerdir. 

Râzî müşriklerin bu konudaki sözlerini şöyle açıklar: “Onlar Allah’ın 

peygamber göndermesi durumunda melekten başkasını göndermeyeceğine 

inanıyorlardı.”
509

 Çünkü onlara göre Allah insanlara doğru yolu göstermek 

maksadıyla peygamber olarak melekleri göndermesi insanları göndermesinden 

evladır. Çünkü meleklerin şanları yüce, kuvvetleri fazla ve ilimleri çok olduğundan 
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 İsrâ 17/94; Ayrıca bkz. Şuarâ 26/186; Yâsîn 36/15; Kamer 54/23- 25. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XV, 558; Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 694; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 

267. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXI, 410. 
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onların peygamberliğinden şüphelenilmez ve onlara itaat olunur.
510

 Elmalılı ise 

Mü’minûn sûresi 24. âyetin yorumunda bu konuyla alakalı olarak şöyle demiştir: İlk 

bakışta peygamberde normal insanlardan fazla bir meziyet ve fazilet olmazsa 

peygamber olamayacağını kastettikleri anlaşılır. Fakat bu âyetteki   َوَلَوْ شَاءَ اللّٰهُ لَاَنّْزَل

 ifadesine dikkat (.Eğer Allah (elçi göndermek) dileseydi, melekleri indirirdi) مَلئِٰكَةً

edilince insan cinsinin peygamber olamayacağını kastettikleri anlaşılır.
511

  

 Hz. Muhammed (s.a.v.)’e insan olduğu için karşı çıkıldığı gibi diğer 

peygamberlere de aynı gerekçeyle karşı çıkılmıştır. Kur’an-ı Kerim’de Hz. Nûh 

(a.s.)’dan Hz. Muhammed (s.a.v.)’e kadar birçok peygamberin aynı söylemle 

karşılaştığı zikredilmiştir. Kavminin ileri gelenleri insan olmasını gerekçe göstererek 

Hz. Nûh (a.s.)’u yalanlamış oldukları şöyle bildirilmiştir: 

 نْ قَوْمِهِ مَا نَّرَاكَ إِلَا بَشَّرًا مِثْلَنَّا وَمَا نَّرَاكَ اتَبَعَكَ إِلَا الَذِينَ هُمْ أَرَاذِلُنَّا بَادِيَ الرَأْيِفَقَالَ الْمَلَأُ الَذِينَ كَّفَرُوا مِ

 Kavminden ileri gelen inkârcı grup dedi ki: ‘Biz“ وَمَا نَّرَى لَكُمْ عَلَيْنَّا مِنْ فَضّْلٍّ بَلّْ نَّظُنُّكُمْ كَّاذِبِينَ

seni de bizim gibi insan görüyoruz ve sana bizim basit görüşlü ayak takımlarımızdan 

başkasının uyduğunu görmüyoruz. Sizin bize karşı bir üstünlüğünüzü de görmüyoruz; 

tersine sizi yalancı sanıyoruz!”’
512

  

 Kavmin inkârcı ileri gelenlerinin bu konudaki itirazları şöyle olmuştur: 

“Peygamber melek olmadığı gibi sosyal konum ve zenginlik bakımından 

kendilerinden üstün değildir. O halde kendileri varken nasıl olur da ona vahiy 

gelir?”
513

 Buna göre onlar peygamberin melek olmasını ya da kendilerinden makam 

ve mevki bakımından üstün olmasını gerekli gördüklerini ifade etmişlerdir.  

Seyyid Kutub bu âyetin yorumunda müşriklerde böyle bir üstünlük 

anlayışının hâkim olduğunu şöyle açıklamıştır:  Onlara göre üstünlüğün ölçüsü 

maldır, akıllılığın ölçüsü mevkidir ve bilginin ölçüsü de iktidardır. O halde zenginler 

daha üstün, sosyal mevki ve rütbe sahipleri daha akıllı, iktidarda bulunanlar da daha 

bilgilidirler. Bu kavramlar ve bu değer yargıları her zaman tevhid inancının tamamen 

yok olduğu ya da etkisinin azaldığı toplumlarda egemen olurlar. O zaman insanlık 

Cahiliye dönemlerine, putperest geleneklerin çok sayıdaki türlerinden birine geriler. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIII, 271. 
511

 Elmalılı, Hak Dini, V, 3448, 3449. 
512

 Hûd, 11/27; Ayrıca bkz. Mü’minûn 23/24. 
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Bu anlayışın, insanlık için bir çöküş olduğu, tersine gitmek anlamına geldiği 

kuşkusuzdur. Çünkü bu bakış açısı insanı insan yapan değerleri küçümsemektedir.
514

 

Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin inkârcı ileri gelenleri peygamberi yalanlamak için 

doğrudan peygambere söylediklerinin benzerini kendi çevrelerinde bulunan insanlara 

da söylemişlerdir: 

اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُريدُ اَنْ يَتَفَضَّلَّ عَلَيْكُمْ وَلَوْ شَاءَ اللّٰهُ لَاَنّْزَلَ مَلئِٰكَةً فَقَالَ الْمَلَٶا الَذينَ كَّفَرُوا مِنْ قَوْمِه مَا هٰـذَا 

 Bunun üzerine, kavminin inkârcı ileri gelenleri şöyle“ مَا سَمِعْنَّا بِهٰذَا فى ابَٰائِنَّا الْاَوَلينَ

dediler: Bu, sadece sizin gibi bir beşerdir. Size üstün ve hâkim olmak istiyor. Eğer 

Allah (peygamber göndermek) isteseydi, muhakkak ki melekler gönderirdi. Biz 

geçmişteki atalarımızdan böyle bir şey duymadık.”
515

  

Burada şu üç iddiada bulundukları görülmektedir: 1. “Size üstün ve hâkim 

olmak istiyor.” 2. “Eğer Allah (peygamber göndermek) isteseydi, muhakkak ki 

melekler gönderirdi.” 3. “Biz geçmişteki atalarımızdan böyle bir şey duymadık.” 

Bu iddialardan konuyla alakalı olarak “Eğer Allah (elçi göndermek) 

dileseydi, melekleri indirirdi.” iddiası dikkat çekicidir.  Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin 

ileri gelenleri, halka “kendilerinden fazla bir üstünlüğü olmayan bir insanın 

peygamber olamayacağını” söyledikten sonra “Allah’ın sadece melekleri peygamber 

olarak göndereceğini” sözlerine ilave etmişlerdir. Bu durumda kendilerinden üstün 

sadece meleklerin olabileceğini iddia etmiş olmaktadırlar.  

Müşriklerin halka iletmek istedikleri mesaj kısaca şu olmuştur: “Peygamber 

olduğunu söyleyen kişi kendilerinden yüksek mevkide olmalıdır. Bu da ancak melek 

olabilir. Eğer melek değilse kendilerinde olamayan zenginlik gibi başka meziyetlere 

sahip olmalıdır. Bu da olmazsa o kişi peygamber değildir.” Onlar bu tür gerekçeler 

ileri sürerek yönettikleri insanları ikna edip kendi sistemleri içinde kalmalarını 

sağlamaya çalışmışlardır.  

 Hz. Hûd (a.s.)’un kavminin inkârcı ileri gelenleri de onun kendileri gibi bir 

insan olduğunu ve bu sebeple peygamber olamayacağını söylemişlerdir. Onlar bu 

konuda daha da ileri giderek kendileri gibi yeme içme özellikleri olan bir insanı 

peygamber kabul edenlerin ziyana uğrayacaklarını öne sürmüşlerdir: 
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ا مَا هَذَا إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ وَقَالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ الَذِينَ كَّفَرُوا وَكَّذَبُوا بِلِقَاءِ الْآخِرَةِ وَأَتْرَفْنَّاهُمْ فِيّ الْحَيَاةِ الدُنّْيَ

وَلَئِنْ أَطَعْتُمْ بَشَّرًا مِثْلَكُمْ إِنَّكُمْ إِذًا لَخَاسِرُونَ )( بُ مِمَا تَشّْرَبُونَ يَأْكُّلُّ مِمَا تَأْكُّلُونَ مِنّْهُ وَيَشّْرَ  “Kavminden, 

kendilerine dünyâ hayâtında bol nimet verdiğimiz o inkâr eden ve ahiret buluşmasını 

(hesap ve cezasını) yalanlayan ileri gelenler dedi ki: ‘Bu da sizin gibi bir insandan 

başka bir şey değildir. Sizin yediğinizden yiyor, içtiğinizden içiyor. Eğer sizin gibi bir 

insana itâ'at ederseniz o takdirde siz, mutlaka ziyana uğrayanlarsınız demektir.”’
516

 

 Bu âyette yer alan َإِنَّكُمْ إِذًا لَخَاسِرُون (O takdirde siz, mutlaka ziyana 

uğrayanlarsınız demektir.) ifadesi ile onlar iman etmeleri ile dünyadaki makam ve 

mevkilerini, şereflerini kaybedeceklerini anlatmak istemişlerdir.
517

  

Firavun ve adamları, Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. Harun (a.s.)’u insan oldukları 

için reddetmenin ötesinde bu peygamberlerin kavimlerinin kendilerine kölelik 

yaptıklarını ifade ederek aslında kendilerinin üstün olduklarını ima etmişlerdir: 

فَقَالُوا اَنُّؤْمِنُ لِبَشَّرَيْنِ مِثْلِنَّا وَقَوْمُهُمَا لَنَّا عَابِدُونَ    “Şu iki adamın kavmi bize kölelik 

ederken, şimdi biz kalkıp bizim gibi iki insana mı inanacağız?’ dediler.”
518

  

Taberî bu âyette geçen “َعَابِدُون” kelimesi hakkında şöyle demiştir: İtaat 

edenler, alt düzeyde olanlar, emirleri yerine getirenler, boyun eğenler 

anlamlarındadır. Araplar kralın dışındaki herkesi bu kelime ile isimlendirirler. 
519

 

Bikâî (v. 885/1480) ise şunu ifade etmiştir: Bu kelime köle gibi düşük mevkide ve 

boyun eğme statüsünde olduğunu ifade etmektedir. O halde biz onlardan üstünüz 

demek istemişlerdir.
520

  

Firavun ve onun yanında bulunanlar ayrıca Hz. Mûsa (a.s.)’yı getirdiği 

mucizeleri nedeniyle sihirbaz olarak nitelemişlerdir.
521

 Bu nitelemeyle de 

kendilerinden üstün bir özelliklerinin olmadığına halkı inandırmaya çalışmışlardır. 

Bu da yeterli olmamış Firavun kendisinin daha üstün olduğunu halkına ilan etmiştir: 

)( ا تُبْصِرُونَ وَنَّادَى فِرْعَوْنُ فِيّ قَوْمِهِ قَالَيَا قَوْمِ أَلَيْسَ لِيّ مُلْكُ مِصْرَ وَهَذِهِ الْأَنّْهَارُ تَجْرِي مِنْ تَحْتِيّ أَفَلَ 

كَادُ يُبِينُأَمْ أَنَّا خَيْرٌ مِنْ هَذَا الَذِي هُوَ مَهِينٌ وَلَا يَ  “Firavun kavminin içinde bağırıp dedi: ‘Ey 

kavmim, Mısır mülkü ve şu altımdan akıp giden ırmaklar benim değil mi? Görmüyor 
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musunuz? Yahut ben, şu aşağılık, nerdeyse söz anlatamayacak durumda olan 

adamdan daha iyi değil miyim?”’
522

  

Firavun ve onun üst düzey yöneticileri Hz. Mûsa (a.s.)’nın halkının 

kendilerine boyun eğen, üstünlüklerini bu şekilde doğrulayan insanlar olduklarını ve 

bu sebeple onlardan biri olarak bir insanın peygamber olamayacağını ileri 

sürmüşlerdir. Çünkü onlar Hz. Mûsa (a.s.)’nın melek olmadığı gibi kendilerinden 

üstün özelliklerinin de olmadığını ifade ederek onu reddetmişlerdir. Böylece onun 

melek olmadığını dillendirerek kendilerini peygamber konumunda göstermeye 

çalışmışlardır. İtaat edilmesi gereken kişilerin kendileri olduğunu telkin etmişlerdir.  

Yukarıdaki âyetlere bakıldığında peygamberin melek olması gerektiğini 

savunanların ahireti inkâr eden ve dünya hayatında bolluk içinde olan ileri gelenler 

olduğuna dikkat çekildiği görülmektedir. Buna göre onların dünya hayatındaki 

düzenlerinin bozulmaması için kendileri gibi olan bir beşerin peygamber 

olamayacağı propagandasını yaymaya çalıştıkları söylenebilir. 

Hz. Nûh (a.s.)’un kavmi gibi Âd, Semud ve ondan sonra gelen kavimlerin 

peygamberleri de hep peygamberin melek olması gerektiğini ileri sürmüşlerdir.  

Onlar peygamberleri atalarının taptığından uzaklaştırmakla suçlamışlardır ve 

peygamber olduklarına dair delil istemişlerdir. Bu durum Kur’an’da şöyle 

belirtilmiştir: 

ِِ يَدْعُوكُّمْ لِيَغْفِرَ لَكُمْ مِنْ ذُنُّوبِكُمْ وَيُؤَخِرَكُّمْ اِلٰى اَجَلٍّ قَالَتْ رُسُلُهُمْ اَفِى اللّٰهِ شَكٌ فَاطِرِ السَمٰوَا تِ وَالْاَرْ

ا بِسُلْطَانٍ مُبينٍمُسَـمًى قَالُوا اِنْ اَنّْتُمْ اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُنَّا تُريدُونَ اَنْ تَصُدُونَّا عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ ابَٰاؤُنَّا فَاْتُونَّ  “Elçileri: 

‘Gökleri ve yeri yaratan Allah hakkında şüphe (edilir) mi? (O), sizin 

günahlarınızdan bir kısmını bağışlamak ve sizi belirtilmiş bir süreye kadar ertelemek 

için sizi davet ediyor’ dediler. Onlar: ‘Siz de bizim gibi bir insandan başka bir şey 

değilsiniz. Bizi, atalarımızın taptığından çevirmek istiyorsunuz. O halde bize açık bir 

delil getirin!’ dediler.”
523

  

Semud kavmi, insanı peygamber olarak kabul ettikleri takdirde bir sapıklık ve 

çılgınlık içine düşmüş olacaklarını söyleyerek kendileri gibi bir insana uymakla 

doğru yoldan çıkmış olacaklarını iddia etmişlerdir. Ayrıca kendi içlerinden Hz. Sâlih 

                                                 
522

 Zuhruf 43/51, 52. 
523

 İbrâhim 14/10; Ayrıca bkz. Şuarâ 26/154; Fussilet 41/14. 



 

 

 

 

122 

(a.s.)’in peygamber seçilmesini kabullenememişlerdir. Bu durum Kur’anda şöyle 

ifade edilmiştir: 

فَقَالُوا أَبَشَّرًا مِنَّا وَاحِدًا نَّتَبِعُهُ إِنَّا إِذًا لَفِيّ ضَلَالٍ وَسُعُرٍ )( كَّذَبَتْ ثَمُودُ بِالنُّذُرِ    “Semûd kavmi de 

uyaran peygamberleri yalandı: ‘Bizden bir insana mı uyacağız? O takdirde biz 

apaçık bir sapıklık ve çılgınlık içine düşmüş oluruz’ dediler.”
524

  

 Bu âyette geçen “وَاحِدًا” (bir) kelimesi hakkında birçok görüş ileri sürülmüştür. 

Taberî bunun büyük bir topluluk karşısında tek olmak anlamına geldiğini 

söylemiştir.
525

 Râzî bu kelimenin zayıf, güçsüz olmak, ileri gelenlerden olmamak 

anlamlara geldiğini ifade etmiştir.
526

 Beydâvî, bu kelime ile kendisine tabi olan 

olmaması veya ileri gelenlerden olmaması anlamının ifade edildiğini söylemiştir.
527

 

İbn Âşûr ise bu kelimenin şu manaları taşıyabileceğini ifade etmiştir: 1. Davetinde 

tek olması, yardımcı ve kendisine tabi olanların olmaması. 2. Sıradan bir insan 

olması, ileri gelenlerden olmaması.  3. Peygamberlik iddiasında münferit olması ve 

geçmişte böyle bir şey olmaması.
528

  

 Bütün bu anlamları birlikte değerlendirdiğimizde şu sonuca varabiliriz: 

Semud kavmi peygamberin melek olmadığı gibi kendilerinden üstün sayılabilecek 

bir yönünün olmadığını ileri sürerek inkâra gitmişlerdir. Nitekim Mevdûdî (v. 1979) 

bu konuda şöyle söylemektedir: Onlar, Hz. Sâlih (a.s.)’in ya insanüstü bir varlık 

olması gerektiğine veya insanüstü bir varlık olmasa da kendilerinden üstün olması 

gerektiğine ya da gücü ve şöhreti olan bir kabile reisi olması gerektiğine 

inanıyorlardı. Çünkü Allah'ın ancak bu şekilde birine peygamberlik görevi 

verebileceğini düşünüyorlardı. Nitekim Mekkeli müşrikler de Hz. Muhammed (s.a. 

v.)’in peygamberliğini reddedebilmek için aynı gerekçeleri öne sürüyorlardı.
529

 

  Mekke Müşrikleri de gizli toplantılarında Hz. Muhammed (s.a.v.)’in bir insan 

olduğunu bilerek ona uymanın göz göre göre sihre kapılmak olduğunu iddia 

etmişlerdir: 
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وَاَنّْتُمْ تُبْصِرُونَلَاهِيَةً قُلُوبُهُمْ وَاَسَرُوا النَّجْوٰى اَلَذينَ ظَلَمُوا هَلّْ هٰـذَا اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ اَفَتَاْتُونَ السِحْرَ     

“Kalpleri eğlencededir. O zulmedenler, aralarında şu konuşmayı gizlediler: ‘Bu 

(Muhammed) de sizin gibi bir insan değil mi? Şimdi siz, göre göre büyüye mi 

kapılacaksınız?’”
530

  

Bu âyette وَاَسَرُوا النَّجْوٰى (gizlice konuştular) ifadesi hakkında İbn Âşûr şöyle 

demiştir: النَّجْوٰى, “gizli konuşma” demektir,  اَسَرُوا  ise “gizlediler” anlamına gelir. İkisi 

birlikte kullanıldığında anlam şöyle olur: Çok gizli konuştular. Çünkü önemli 

konular, muhalifler duyup ifsat etmesin diye gizli müşavere edilir.
531

  

Ebû Cehil, Velid b. Muğire, Ukbe b. Ebî Muayt gibi isimler bu toplantıya 

katılmışlardı.
532

 Onlar yaptıkları toplantıdaki konuşmanın sonucunda Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamber olmadığını insanlara nasıl anlatacaklarını karara 

bağlamaya çalışmışlardı. Çünkü Kur’an’ın etkisinden kurtulamıyorlardı. Onlar Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamber olmasını uzak bir ihtimal olarak gördüklerini ifade 

etmişlerdi. Çünkü o da kendileri gibi bir insandı. Bu yüzden kendileri dururken ona 

vahiy gelmesini kabullenememişlerdi.
533

 Bundan dolayı onun getirdiği ve etkisinden 

kurtulamadıkları Kur’an’a sihir demişlerdi. Ona inanmaları durumda da sihre 

kapılmış olacaklarını söylemişlerdi.
534

  

İbn İshâk der ki: Hz. Hamza Müslüman olduktan sonra ve Resulullah 

(s.a.v.)’ın ashabının arttığı sırada bir gün Resulullah (s.a.v.) mescitte yalnız 

otururken, kavminin efendilerinden Utbe b. Rebia, Kureyş büyüklerinin toplantısında 

şöyle dedi: “Muhammed (s.a.v.)’e gidiyorum. Onunla konuşacağım. Belki 

konuştuklarımın bir kısmını kabul eder, biz de istediğini veririz. Böylece bizden 

vazgeçer.” Onlar: “Git ve onunla konuş” dediler. Bunun üzerine Utbe Hz. 

Peygamber'e (s.a.v.)’e gitti ve şöyle dedi: “Yeğenim! biliyorsun ki sen aşiretçe ve 

nesepteki yerin itibariyle şereflisin. Fakat şimdi sen kavmine büyük bir mesele 

getirdin. Bununla kavminin arasını açtın, onların akıllarına sefihlik nispet ettin. 

Onların tanrılarını ve dinlerini eleştirdin. Onların atalarına kâfir dedin. O halde beni 

dinle. Sana bir takım şeyler arz edeceğim ki onlar hakkında düşünürsün ve belki bir 
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kısmını kabul edersin.  Kavmini akılsızlıkla suçluyor, onların dinlerini ve tanrılarını 

küçümsüyor ve atalarına kâfir diyorsun. Ey kardeşimin oğlu, eğer istediğin 

zenginlikse, sana mallarımızdan veririz, aramızda en zengin sen olursun. Eğer 

istediğin şerefse seni başımızda en şerefli yaparız. Kral olmak istiyorsan seni kral 

yaparız. Eğer sana musallat olan hastalıktan kurtulamıyorsan sana tedavi ararız ve 

seni iyileştirene kadar bu hususta mallarımızı harcarız.” Utbe bu tür konuşmaya 

devam etti ve Hz. Peygamber (s.a.v.) onu dinledi. Konuşmasını bitirdiğinde, Hz. 

Peygamber (s.a.v.): “Ey Ebu’l-Velid, konuşacakların bitti mi?” diye sordu. Utbe 

“evet” dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.v.): “Şimdi beni dinle.” dedi ve 

Fussilet sûresini okumaya başladı. Utbe onu dinliyordu. Hz. Peygamber (s.a.v.) 

sûredeki secde âyetine
535

 varınca secde etti. Daha sonra secdeden başını kaldırıp: “Ey 

Ebu'l-Velid, sana söyleyeceklerimi söyledim, sen de duydun. Benim söyleyecek 

başka şeyim yok.” dedi. Utbe arkadaşlarının yanına döndüğünde onlar Utbe'nin 

yüzündeki ifade değişikliğini fark etmişlerdi: “Allah’a andolsun Ebu’l-Velid 

değişmiş.” dediler. Yanlarına vardığında: “Ne yaptın?” diye sordular. “Allah’a 

andolsun, hiç duymadığım bir söz duydum. Allah'a andolsun o ne şiir, ne büyü, ne de 

kehanet. Ey Kureyşliler, size bu adamı kendi haline bırakmanızı tavsiye ederim. 

Allah’a and olsun ki, ondan duyduklarım büyük bir mesaj taşıyor.  Eğer Araplar onu 

alır, kabul ederlerse onunla başka topluluklara üstün gelirsiniz. Onun hâkimiyeti 

sizin hâkimiyetiniz ve onun şerefi sizin şerefinizdir. Siz onunla insanların en mesudu 

olursunuz.” cevabını verdi. İnsanlar ona: “Ey Ebu'l-Velid, Allah’a andolsun o seni 

diliyle büyülemiş.” dediler. Bunun üzerine Utbe: “Ben kendi görüşümü söyledim. 

İster kabul edin, ister etmeyin.” dedi.
536

  

Yukarıdaki âyette ifade edildiği üzere müşrikler kendileri gibi insan olanı 

peygamber kabul etmeyi büyüye kapılmakla açıklarken, peygamberi de büyülenmiş 

diye vasıflandırmışlardır: 

أَوْ )( إِلَيْهِ مَلَكٌ فَيَكُونَ مَعَهُ نَّذِيرًا وَقَالُوا مَالِ هَذَا الرَسُولِ يَأْكُّلُّ الطَعَامَ وَيَمْشِّيّ فِيّ الْأَسْوَاقِ لَوْلَا أُنّْزِلَ  

حُورًايُلْقَى إِلَيْهِ كَّنّْزٌ أَوْ تَكُونُ لَهُ جَنَّةٌ يَأْكُّلُّ مِنّْهَا وَقَالَ الظَالِمُونَ إِنْ تَتَبِعُونَ إِلَا رَجُلًا مَسْ  “Dediler: ‘Bu elçiye 

ne oluyor ki yemek yiyor, çarşılarda geziyor? Ona kendisiyle beraber uyarıcı olacak 

bir melek indirilmeli değil mi? Yahut üstüne bir hazine atılmalı, yahut kendisinin 
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ürününden yiyeceği bir bahçesi olmalı değil mi?’ Ve zalimler: ‘Siz başka değil, 

sadece büyülenmiş bir adama uyuyorsunuz’ dediler.”
537

 

Müşrikler bir insanı peygamber kabul edebilmeleri için kendilerinden bir 

takım farklı özelliklere sahip olması gerektiğini ifade etmişlerdir. Buna göre 

beraberinde melek gelmeli, ya da çarşı pazara çıkma ihtiyacı olmayacak kadar zengin 

ve statülü olmalıdır. Müşrikler bu sayede onun kendilerinden farklı hale gelmiş 

olacağını ve peygamberliği hak etmiş olabileceğini iddia etmişlerdir. Bunlar 

olmadığı için de onu “büyülenmiş” diye vasıflandırmışlardır.  

Yukarıdaki âyette yer alan  “Ona kendisiyle beraber uyarıcı olacak bir melek 

indirilmeli değil mi? Yahut üstüne bir hazine atılmalı yahut kendisinin ürününden 

yiyeceği bir bahçesi olmalı değil mi?”  sözleri “Şahit ve Yardımcı Olarak Melek 

İndirilmemesi” ve “Bekledikleri Mucizelerin Gelmemesi” başlıkları altında geniş bir 

şekilde değerlendirilecektir. 

Kur’an’da verilen cevaplarda Allah onların insandan peygamber olamayacağı 

iddialarına verdiği cevapta bütün peygamberlerin insan olduklarını bildirmiştir: 

كُّلُونَ الطَعَامَ وَيَمْشُّونَ فِيّ الْأَسْوَاقِ وَجَعَلْنَّا بَعْضَّكُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَّةً وَمَا أَرْسَلْنَّا قَبْلَكَ مِنَ الْمُرْسَلِينَ إِلَا إِنَّهُمْ لَيَأْ

 ,Senden önce gönderdiğimiz bütün elçiler de yemek yerler“ أَتَصْبِرُونَ وَكَّانَ رَبُكَ بَصِيرًا

çarşılarda gezerlerdi. Biz sizi birbiriniz için bir sınav yaptık. (Sizin bir kısmınızı, 

diğer bir kısmınızla denemekteyiz ki bakalım) sabrediyor musunuz? Rabbin, (her 

şeyi) görendir.”
538

  

Hz. Muhammed (s.a.v.) gibi önceki peygamberler de beşer idi. Onlar da 

yemek yer, çarşılarda dolaşır, kadınlarla evlenir, çocukları olurdu. Bu bakımdan 

onun önceki peygamberlerden farkı olmamıştır. Allah onları yemeyen, içmeyen ve 

evlenmeyen melekler olarak yaratmadı ki, onlara peygamber olarak melekleri 

göndersin. Dolayısıyla daha önceki topluluklara gönderdiği gibi onlara da kendileri 

gibi bir insan göndermiştir.
539

 Peygamberlerin insan oldukları, ancak vahiy aldıkları 

şöyle bildirilmiştir: 
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وحٰى اِلَیَ اَنَّمَا اِلهُٰكُمْ اِلٰهٌ وَاحِدٌ فَمَنْ كَّانَ يَرْجُوا لِقَاءَ رَبِه فَلْيَعْمَلّْ عَمَلًا صَالِحًا وَلَا قُلّْ اِنَّمَا اَنَّا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُ

 De ki: ‘Ben de sizin gibi bir insanım; Tanrınızın bir tek Tanrı“ يُشّْرِكْ بِعِبَادَةِ رَبِه اَحَدًا

olduğu bana vahyolunuyor. Kim Rabbine kavuşmayı arzu ediyorsa iyi iş yapsın ve 

Rabbine (yaptığı) ibâdete hiç kimseyi ortak etmesin.’”
540

  

Kur’an’da önceki peygamberlerin de insan olarak gönderildiğini Ehl-i 

kitap’tan da öğrenebilecekleri bildirilmiştir: 

الًا نُّوحِيّ إِلَيْهِمْ فَاسْأَلُوا أَهْلَّ الذِكّْرِ إِنْ كُّنّْتُمْ لَا تَعْلَمُونَوَمَا أَرْسَلْنَّا قَبْلَكَ إِلَا رِجَ  “Biz, senden önce 

yalnız kendilerine vahyedilen erkeklerden (insanlardan) başkasını elçi göndermedik. 

Eğer bilmiyorsanız Zikir ehline (Kitap sâhiplerine) sorun.”
541

  

Diğer taraftan yeryüzünde yaşayanların melek olmamaları sebebiyle 

peygamber olarak melek gönderilmedikleri buyurulmuştur: 

ِِ مَلئِٰكَةٌ يَمْشُّونَ مُطْمَئِنّّينَ لَنَّزَلْنَّا عَلَيْهِمْ مِنَ السَمَاءِ مَلَكًا رَسُولًا  Eğer“ قُلّْ لَوْ كَّانَ فِى الْاَرْ

yeryüzünde yerleşmiş gezip yürüyen melekler olsaydı, elbette onlara gökten bir 

meleği elçi gönderirdik.”
542

  

Bu âyetteki “َمُطْمَئِنِّين” kelimesinin طمن kökünden geldiği ifade edilmiştir. 

Kelimenin bu kökü sakin olmak, süküne ermek anlamlarına gelir.
543

 Birçok müfessir 

bu kelimenin âyette, “vatan edinmek, ikamet etmek” anlamında kullanıldığı ifade 

etmişlerdir.
544

 Zemahşerî (v. 538/1144) “sakin sakin ikamet etmek” anlamında 

olduğunu söylemiştir.
545

 

Yeryüzünde yürümek ve ikamet etmek insana ait özelliklerdir. Bu durumda 

olanlar melekler olsaydı Allah onların cinsinden peygamber gönderirdi. Hâlbuki 

bunlar insandır. İnsanlara kendi cinslerinden bir peygamber gönderilmesi ise 

Allah’ın bir lütfü ve merhametidir.
546

 Çünkü Allah’ın kendi cinslerinden peygamber 

göndermesi onun söylediklerini iyice anlayıp kavramaları, ona muhatap olup onunla 

konuşma imkânı bulabilmeleri içindir. Eğer melekler peygamber olarak 
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gönderilseydi insanlar onunla yüz yüze gelemez ve ondan bir şey öğrenemezlerdi.
547

 

Nitekim Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

هِمْ وَيُعَلِمُهُمُ الْكِتَابَ لَقَدْ مَنَ اللّٰهُ عَلَى الْمُؤْمِنّينَ اِذْ بَعَثَ فيهِمْ رَسُولًا مِنْ اَنّْفُسِهِمْ يَتْلُوا عَلَيْهِمْ ايَٰاتِه وَيُزَكّّي

 Andolsun ki, Allah, mü'minlere büyük lutufta“ وَالْحِكْمَةَ وَاِنْ كَّانُّوا مِنْ قَبْلُّ لَفى ضَلَالٍ مُبينٍ

bulundu: Zira daha önce açık bir sapıklık içinde bulunuyorlarken onlara, kendi 

içlerinden, kendilerine Allah'ın âyetlerini okuyan, kendilerini yücelten ve kendilerine 

Kitap ve hikmeti öğreten bir elçi gönderdi.”
548

  

Mevdûdî bu âyetin yorumunda şöyle demiştir: Buradan Hz. Peygamber 

(s.a.v.)'in sadece vahyi tebliğ etmek için değil, aynı zamanda ona uygun bir hayat 

tarzı oluşturmak üzere de gönderildiği sonucu çıkmaktadır. O, vahyin ilkelerini 

insani şartlara uygulamalı ve getirdiği daveti dinlemeye ve anlamaya çalışanların 

yanlış anlayışlarını ortadan kaldırmalıdır. Bunun yanı sıra Hz. Peygamber (s.a.v.), 

müminleri vahyi öğretilere dayanan bir toplum oluşturacak şekilde eğitmelidir. Eğer 

elçi olarak bir melek gönderilseydi, vahyi insanlara iletmekten başka yapabileceği bir 

şey olmazdı. Çünkü o insanlarla birlikte yaşayamaz,  onların yaşayışını düzeltmek 

için onların hayatlarına ve meselelerine ortak olamazdı. O halde insan olan bir 

elçinin bu göreve uygun olduğu, kabul edilmesi gereken apaçık bir gerçektir.
549

 

Seyyid Kutub ise şöyle bir açıklamada bulunmuştur: Peygamberler insan hayatı 

yaşayabilmeleri için insan olmuşlardır.  Böylece onların pratik uygulamaları davet 

ettikleri insanlara örnek olacaktır. Canlı ve pratikle desteklenen söz etkilidir ve 

doğruya götürür. Çünkü insanlar bu sözü hayatında yaşayan kişide somut olarak 

görürler. Herhangi bir davetçinin hareketleri söylediklerini doğrulamıyorsa, çok 

parlak sözler söylese de ifadeleri çok açık olsa da söyledikleri kulaklardan kalplere 

nüfuz edemeyecektir. İçtenlikle söylenen, pratik uygulama ile desteklenen basit bir 

söz daha faydalıdır. Böyle bir söz başkalarını, uygulama için harekete geçirebilecek 

güçtedir. Ayrıca insanlar peygamberin bir melek olduğunu fark ettikleri an, içlerinde 

hayatın herhangi bir alanında onu izleme duygusu uyanmaz. Çünkü kendilerinden 

farklı bir tabiata sahiptir.
550
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İsra sûresi 95. âyette geçen “َمُطْمَئِنِّين” kelimesi hakkında Zemahşerî ve İbn 

Atiyye’nin “hâlim selim, uslu uslu ikamet etmek” anlamını verdiklerini yukarıda 

söylemiştik. Eğer buna göre âyetin anlamını düşünecek olursak âyete “Eğer 

yeryüzünde uslu uslu ikamet edip yürüyen melekler olsaydı, elbette onlara gökten bir 

meleği elçi gönderirdik.” şekline bir mana vermemiz uygun düşecektir. Nitekim 

Elmalılı buna benzer bir mana vermiştir.
551

 Böyle bir manada ise ileri gelen 

müşriklere şöyle bir cevap verilmiş olacağı düşünebilir: Sizler kendinizi neredeyse 

melek seviyesinde üstün gördüğünüz için sizin gibi insan olan birinin 

peygamberliğini kabul etmek istemiyorsunuz. Hâlbuki sizin iddia ettiğiniz gibi Allah 

katında bir değeriniz bulunmamaktadır.  

İsra sûresi 95. âyetten bir sonraki âyette müşriklere yine cevap olarak şöyle 

buyurulmuştur: 

شَهيدًا بَيْنّى وَبَيْنَّكُمْ اِنَّهُ كَّانَ بِعِبَادِه خَبيرًا بَصيرًا قُلّْ كَّفٰى بِاللّٰهِ   “De ki: ‘Benimle sizin 

aranızda şâhid olarak Allah yeter. O, kulları(nın halleri)ni haber alır, görür.’”
552

  

Bu âyet aynı zamanda yukarıda hakkında açıklamalar yapılan şu âyette ifade 

edilen tutum ve sözlere de cevap niteliğindedir: 

وَاَنّْتُمْ تُبْصِرُونَلَاهِيَةً قُلُوبُهُمْ وَاَسَرُوا النَّجْوٰى اَلَذينَ ظَلَمُوا هَلّْ هٰـذَا اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ اَفَتَاْتُونَ السِحْرَ    

“Kalpleri eğlencededir. O zulmedenler, aralarında şu konuşmayı gizlediler: ‘Bu 

(Muhammed) de sizin gibi bir insan değil mi? Şimdi siz, göre göre büyüye mi 

kapılacaksınız?”’
553

 

Allah kullarının içini dışını, kalplerinde olanı bilir. Yani onların bu şüpheleri 

kıskançlıklarından, liderlik sevgilerinden ve hakka boyun eğmemekten dolayı ileri 

sürdüklerini bilir.
554

 Nitekim onların bu dünya sevgisini içlerinde gizleyip iman 

etmemelerine karşılık ahirette başlarına gelecekleri hatırlatılmıştır: 

يَاءَ مِنْ دُونِّه وَنَّحْشُّرُهُمْ يَوْمَ الْقِيمَٰةِ عَلٰى وُجُوهِهِمْ وَمَنْ يَهْدِ اللّٰهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَمَنْ يُضّْلِلّْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ اَوْلِ 

 Allah kime hidâyet ederse, işte doğru“ عُمْيًا وَبُكْمًا وَصُمًا مَاْويٰهُمْ جَهَنَّمُ كُّلَمَا خَبَتْ زِدْنَّاهُمْ سَعيرًا

yolu bulan odur. Kimi de sapıklıkta bırakırsa artık onlar için O'ndan başka veliler 
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bulamazsın. Kıyamet günü onları, yüzükoyun, kör, dilsiz ve sağır bir halde süreriz. 

Varacakları yer cehennemdir. Ateş her dindikçe, onlara çılgın alevi artırırız.”
555

  

Teğâbün sûresinde de Allah, gizli ve açık olan her şeyi bildiğini buyurduktan 

sonra peygamberleri insan olduğu gerekçesiyle inkâr edenlerin dünyada 

cezalandırıldıkları gibi ahirette de cezalandırılacaklarını bildirmiştir: 

ِِ وَيَعْلَمُ مَا تُ   أَلَمْ يَأْتِكُمْ نَّبَأُ )( سِرُونَ وَمَا تُعْلِنُّونَ وَاللَهُ عَلِيمٌ بِذَاتِ الصُدُورِ يَعْلَمُ مَا فِيّ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

بَشَّرٌ ذَلِكَ بِأَنَّهُ كَّانَّتْ تَأْتِيهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَيِنَّاتِ فَقَالُوا أَ)( الَذِينَ كَّفَرُوا مِنْ قَبْلُّ فَذَاقُوا وَبَالَ أَمْرِهِمْ وَلَهُمْ عَذَابٌ أَلِيمٌ 

 ,Göklerde ve yerde bulunanları bilir“ يَهْدُونَّنَّا فَكَفَرُوا وَتَوَلَوْا وَاسْتَغْنَّى اللَهُ وَاللَهُ غَنِّيٌّ حَمِيدٌ

gizlediğiniz ve açığa vurduğunuz şeyleri de bilir. Allah, göğüslerin özünü bilendir. 

Daha önce inkâr etmiş olanların haberi size gelmedi mi? (Onlar), işlerinin vebâlini 

taddılar ve onlar için acı bir azab da vardır. Çünkü onlara elçileri, açık deliller 

getirirlerdi, fakat onlar, ‘Bir insan mı bize yol gösterecek’ deyip inkâr ettiler ve yüz 

çevirdiler. Allah da (hiçbir şeye) muhtaç olmadığını gösterdi. Allah zengindir, 

övülmüştür.’”
556

  

Onlar peygamberlerin beşer olmasını gerekçe göstererek inkârları sebebiyle 

dünyada cezalandırıldıkları gibi ahirette de acı bir azap göreceklerdir.
557

 Çünkü onlar 

açık delillerle rağmen bu gerekçeyi ileri sürerek inkâr etmişlerdir. İçlerinde olan 

gerçeği açığa vurmamışlardır. Hâlbuki Allah gizli, açık her şeyi bilendir.  

Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz: Bütün peygamberler insan olarak 

gönderilmesine rağmen her dönem müşriklerin ileri gelenleri peygamberlerin melek 

olması gerektiğini iddia etmişlerdir. Ancak bununla daha çok, peygamberlerin 

kendilerinden üstün bir vasıf sahibi olmalarının zorunlu olduğunu kastetmişlerdir. Bu 

durum Kur’an-ı Kerim’de geçen onların  بَشَّرًا مِثْلَنَّا (bizim gibi bir insan),  ْبَشَّرٌ مِثْلُكُم  

(sizin gibi bir insan),  بَشَّرًا مِنَّا (bizden bir insan) gibi ifadelerinden de anlaşılabilir. Bu 

ifadelerde kendileriyle bir kıyaslama yaptıkları göze çarpmaktadır. Zira onlar 

kendilerini her bakımdan üstün görmüşlerdir.  

Kur’an’ın bu konuda verdiği cevaplar kısaca şöyledir: Müşrikler, kendilerine 

gönderilen insanların peygamber olduğuna dair deliller karşısında sağır, dilsiz ve kör 
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olmuşlardır. Dünyevî çıkarları uğruna hakikati gördükleri halde inkâr etmişlerdir. 

Onlar dünya çıkarlarını koruduklarını zannederlerken aslında dünyada zarar ettikleri 

gibi ahirette de acı bir azabı tadacaklardır. 

 

B) İnsandan Peygamber Olabileceğine Dair Yeterli Kanıt 

Olmadığı İddiası  
 

Müşrikler melek olmayıp kendileri gibi bir insan olan peygamberin risaletini 

doğrulayacak bir takım deliller istemişlerdir. Bunları “Allah’ın Peygamberi 

Doğrudan Tasdik Etmemesi”, “Şahit ve Yardımcı Olarak Melek İndirilmemesi”, 

“Bekledikleri Mucizelerin Gelmemesi” ve “Peygamberin Saltanat Sahibi ve Zengin 

Olmaması” şeklinde alt başlıklarla bu konuyu inceleyeceğiz. Bunların hepsi kelam 

kitaplarında “mucize” başlığı altında ele alınmıştır. Biz,  ْهَلّْ يَنّْظُرُونَ إِلَا أَنْ تَأْتِيَهُمُ الْمَلَائِكَةُ أَو

كُنْ آمَنَّتْ مِنْ قَبْلُّ أَوْ كَّسَبَتْ تِيَّ رَبُكَ أَوْ يَأْتِيَّ بَعْضُ آيَاتِ رَبِكَ يَوْمَ يَأْتِيّ بَعْضُ آيَاتِ رَبِكَ لَا يَنّْفَعُ نَّفْسًا إِيمَانُّهَا لَمْ تَيَأْ

 mutlaka meleklerin gelmesini, yahut (İnanmak için)“ فِيّ إِيمَانِّهَا خَيْرًا قُلِّ انّْتَظِرُوا إِنَّا مُنّْتَظِرُونَ

Rabbinin gelmesini ya da Rabbinin bazı âyetlerinin gelmesini mi bekliyorlar? Ama 

Rabbinin bazı âyetleri geldiği gün, daha önce inanmamış, ya da imanında bir hayır 

kazanmamış olan kimseye, artık inanması, fayda sağlamaz. De ki: ‘Bekleyin, biz de 

beklemekteyiz.’”
558

 âyetini dikkate alıp bunları ayrı ayrı ve bu sıralamaya uygun 

olarak değerlendirmeye çalışacağız. 

 

1. Allah’ın Peygamberi Doğrudan Tasdik Etmemesi 
 

Müşrikler bir insanın peygamber olabilmesi için Allah’ın da doğrudan 

kendilerine görünüp onun peygamberliğini tasdik etmesi gerektiğini söylemişlerdir: 

فِيّ أَنّْفُسِهِمْ وَعَتَوْا عُتُوًا  وَقَالَ الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا لَوْلَا أُنّْزِلَ عَلَيْنَّا الْمَلَائِكَةُ أَوْ نَّرَى رَبَنَّا لَقَدِ اسْتَكْبَرُوا

 Bizimle karşılaşmayı ummayanlar: ‘Bize melekler indirilmeliydi yahut“ كَّبِيرًا

Rabbimizi görmeliydik değil mi?’ dedi(ler). Andolsun ki onlar kendi içlerinde 

büyüklük tasladılar ve büyük bir azgınlıkla haddi aştılar.”
559
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Burada َلَا يَرْجُون fiilinin kökünden ُالرَجَاء ümitli olmak, الرّجا ise bir şeyin kenarı 

anlamlarına gelir. 
560

 Bu kelimeden olan fiil لَا gibi nefiy harfiyle kullanıldığında 

.yerine kullanıldığı belirtilmiştir (el-havf) الْخَوْف
561

 İsfahânî bu kelimenin, içinde bir 

sevincin bulunacağı bir şeyin meydana gelmesini gerektiren bir zan olduğunu 

belirtmiş
562

 ve bu kelimenin kendisiyle açıklandığı الْخَوْف (el-havf) ile burada sözü 

edilen ُالرَجَاء (er-recâ’)’nın anlamlarını şu şekilde karşılaştırmıştır: الْخَوْف varsayılan ya 

da şüphelenilen veya bilinen, hakkında bilgi sahibi olunan bir işaretten hareketle 

nahoş, kötü, fena ya da iğrenç bir şeyin vuku bulacağını beklemek, ummaktır. ُالرَجَاء 

ise zannedilen, farz edilen veya şüphelenilen ya da malum bir emareden, bir işaretten 

veya belirtiden hareketle hoş, iyi sevilen, tasvip edilen veya tatlı bir şeyin olacağını, 

vuku bulacağını beklemek, ummak demektir.
563

 

Yukarıdaki âyette geçen “َلَا يَرْجُون” (ummuyorlar) fiilini müfessirler genellikle 

“korkmuyorlar, ürpermiyorlar” şeklinde açıklamışlardır.
564

 Ferrâ şöyle demiştir: “Bu, 

Tihâme
565

 lehçesi üzerinedir. Onlar korkunun yanında bile bile inkâr olursa 

”.recâ kelimesini kullanırlar/الرجاء havf yerine/الخوف
566

 İbn Atiyye bu kelimenin nefiy 

edatı ile kullanılmasından ötürü onların ahireti yalanladıklarının anlaşıldığını 

söylemiştir. Kurtubî ise onların yeniden diriliş ve Allah’ın huzuruna çıkmaktan 

korkmuyor olduklarını ve bunun da “bunlara iman etmiyorlar” anlamına geldiğini 

ifade etmiştir.
567

 Ebû Hayyân (v. 745/1344), Hüzeyl lehçesinde de bu anlamda 

.recâ kullanıldığını belirtmiştir/الرجاء
568

 O halde bu ayette, bu fiilin yer 

aldığı  ifadesinden onların “öldükten (bizimle karşılaşmayı ummayanlar)  يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا

                                                 
560

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VI, 176; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XI, 124, 125; İbn Manzûr, 

Lisânü’l-Arab, XIV, 309.  
561

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 265; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XI, 124; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, 

XIV, 309. 
562

 İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 215. 
563

 İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 180. 
564

 Mukâtil, Tefsîr, III, 230; Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 73; el-Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 
265; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 268; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 254; Vâhidî, el-Vecîz, s. 777; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, VI, 78; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, III, 316. 
565

 Tihâme, Arabistan’ın Kızıldeniz sahilindeki ovasıdır. İslam’ın zuhurunda kuzeyde Huzâa, güneye 

doğru Ezd ve Kinâne’nin çeşitli kolları, Ak, Eş’ar, Devs gibi kabileler bu bölgede oturuyordu. Elnure 

Azizova, “Tihâme”, DİA, İstanbul, 2012, XXXXI, 153, 154. 
566

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 265. 
567

 Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 19. 
568

 Ebû Hayyân, el-Bahr, VIII, 95.  



 

 

 

 

132 

sonra dirilip Allah'ın huzuruna çıkmaktan ve O’nun azabından, inkâr derecesinde 

korkmayanlar” olarak vasıflandırıldıklarını söyleyebiliriz. 

Yukarıdaki âyetin Ebû Cehil, Velid b. Muğire ve arkadaşları hakkında indiği 

rivayet edilmiştir.
569

 Muhtemelen onlar, bu sözleriyle şunu kastetmişlerdir: Melekler 

gelip senin peygamber olduğuna şahitlik etseydi yahut Rabbimizi görmeliydik de 

senin bir peygamber olduğunu tasdik etmemizi ve sana uymamızı bize emretseydi.
570

  

Müşrikler ahirette azap göreceklerini ummadıkları ve bundan dolayı bir 

endişe taşımadıkları için çok aşırı sözler sarf etmişlerdir. Bu sözlerini korkusuzca 

dile getirmişlerdir. Nitekim Seyyid Kutub şu açıklamada bulunmuştur: Müşrikler 

Allah ile karşılaşacaklarını ummazlar. O’nunla karşılaşmayı hesaba katmazlar. 

Hayatlarını, tutum ve davranışlarını O’nun esasına göre düzenlemezler. Bu yüzden 

Allah ile karşılaşılacağı bilincinde olanların akıllarının ucundan geçmeyecek sözleri 

ve düşünceleri hiç çekinmeden dile getirirler.
571

 

Yukarıdaki âyetin, melek olmayan Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğe 

delil olsun diye müşriklerin dile getirdikleri istekleri ihtiva ettiğini söyleyebiliriz. 

Nitekim bu âyetin öncesine baktığımızda bütün peygamberlerin yemek yiyen, 

sokaklarda gezen insanlar olduğu ifade edilmiştir: 

سَلِينَ إِلَا إِنَّهُمْ لَيَأْكُّلُونَ الطَعَامَ وَيَمْشُّونَ فِيّ الْأَسْوَاقِ وَجَعَلْنَّا بَعْضَّكُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَّةً وَمَا أَرْسَلْنَّا قَبْلَكَ مِنَ الْمُرْ

 ,Senden önce gönderdiğimiz bütün elçiler de yemek yerler“ أَتَصْبِرُونَ وَكَّانَ رَبُكَ بَصِيرًا

çarşılarda gezerlerdi. Biz sizi birbiriniz için bir sınav yaptık. (Sizin bir kısmınızı, 

diğer bir kısmınızla denemekteyiz ki bakalım) sabrediyor musunuz? Rabbin, (herşeyi) 

görendir.”
572

 

Başka bir âyette de müşriklerin bu tür istekleri şöyle nakledilmiştir: 

 Yahut zannettiğin gibi“  عَلَيْنَّا كِّسَفًا أَوْ تَأْتِيَّ بِاللَهِ وَالْمَلَائِكَةِ قَبِيلًاأَوْ تُسْقِطَ السَمَاءَ كَّمَا زَعَمْتَ 

üzerimize gökten parçalar düşürmelisin yahut Allah’ı ve melekleri karşımıza 

getirmelisin!”
573
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Bu âyette ifade edilen istekler de Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğine 

şahitlik içindir. Çünkü bu âyetin öncesinde de ona inanmak için ondan olağanüstü 

olayı gerçekleştirmesini istemiş oldukları bildirilmiştir: 

ِِ يَنّْبُوعًا   Dediler ki: ‘Yerden bize bir göze“ وَقَالُوا لَنْ نُّؤْمِنَ لَكَ حَتَى تَفْجُرَ لَنَّا مِنَ الْأَرْ

fışkırtmadıkça sana inanmayız!’”
574

 

Mekke müşriklerinin yapmış olduğu toplantıların birinde şöyle dedikleri 

rivayet edilmiştir: “Allah’ı ve melekleri karşımıza getirmedikçe sana asla 

inanmayız.”
575

 Bu rivayette de onların peygambere imanın şartı olarak bu tür 

tekliflerde bulundukları anlaşılmaktadır. 

Müşriklerin bu tür taleplerine karşılık olarak şöyle cevap verilmiştir: 

مْ وَعَتَوْا عُتُوًا فِيّ أَنّْفُسِهِ وَقَالَ الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا لَوْلَا أُنّْزِلَ عَلَيْنَّا الْمَلَائِكَةُ أَوْ نَّرَى رَبَنَّا لَقَدِ اسْتَكْبَرُوا

 Bizimle karşılaşmayı ummayanlar: ‘Bize melekler indirilmeliydi yahut“ كَّبِيرًا

Rabbimizi görmeliydik değil mi?’ dedi(ler). Andolsun ki onlar kendi içlerinde 

büyüklük tasladılar ve büyük bir azgınlıkla haddi aştılar.”
576

 

Bu âyette iki cevap verilmiştir. Bunlardan birincisinde onların 

büyüklendikleri ifade edilmiştir:  ْلَقَدِ اسْتَكْبَرُوا فِيّ أَنّْفُسِهِم (onlar kendi içlerinde büyüklük 

tasladılar). Diğerinde ise onların haddi aştıkları ifade edilmiştir: ِيرًاوَعَتَوْا عُتُوًا كَّب  (ve 

büyük bir azgınlıkla haddi aştılar) 

Birinci cevaptaki “اسْتَكْبَرُوا” fiili “Aşırı derecede kibirli oldular.” demektir.
 577

 

Bu ifadeden büyüklenmeyi kalplerinde besledikleri anlaşılır.
578

 Nitekim Allah şöyle 

buyurmuştur: 

 فِيّ آيَاتِ اللَهِ بِغَيْرِ سُلْطَانٍ أَتَاهُمْ إِنْ فِيّ صُدُورِهِمْ إِلَا كِّبْرٌ مَا هُمْ بِبَالِغِيهِ فَاسْتَعِذْ بِاللَهِإِنَ الَذِينَ يُجَادِلُونَ 

 Kendilerine gelmiş kesin bir delil olmaksızın, Allah'ın âyetleri“ إِنَّهُ هُوَ السَمِيعُ الْبَصِيرُ

hakkında münakaşa edenler var ya, hiç şüphe yok ki, onların kalplerinde, asla 

yetişemeyecekleri bir büyüklük hevesinden başka bir şey yoktur. Sen Allah'a sığın. 

Kuşkusuz O, işiten ve görendir.”
579
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Bu âyetlerin zengin ve ileri gelenlerin hak etmedikleri bir büyüklük havasına 

kendilerini kaptıranlara işaret ettiğini söyleyebiliriz. Onlar kendilerini daima diğer 

insanlardan üstün görmüşlerdir. Kendilerini yüksek mevkide gören bu insanların 

gözlerinde kibir perdesi oluşmuştur. Bu yüzden hakikatleri göremez olmuşlardır. 

Seyyid Kutub, yukarıda zikredilen Furkan sûresi 21. âyeti tefsir ederken bu 

hususu şöyle açıklamıştır: “Bunlar kendilerini dev aynasında görmüşlerdir. Bu 

yüzden büyüklük taslamışlar ve azgınlıkta çok ileri gitmişlerdir. Kendilerini büyük 

görmeleri gerçek değerleri takdir edememelerine ve onlara gereken önemi 

verememelerine sebep olmuştur. Sadece kendilerini görmüşlerdir. Bu bencillikleri 

gözlerinde büyümüştür. Bu yüzden o kadar büyük bir varlık olduklarını sanmışlar ki, 

iman etmeleri ve tasdik etmeleri için yüce Allah'ın kendilerine doğrudan doğruya 

görünmesini istemeye hakları olduğunu sanmışlardır.”
580

 

Furkan sûresi 21. âyette müşriklerin taleplerine ikinci bir cevap olarak وَعَتَوْا

 ifadesi ile ise zulümde haddi aştıkları (.ve büyük bir azgınlıkla haddi aştılar) عُتُوًا كَّبِيرًا

belirtilmektedir. Allah’ın bu haddi aşmayı “كَّبِيرًا” (büyük) kelimesiyle 

vasıflandırması onun en uç noktaya vardığının ifadesidir. Buna göre her iki cevapla 

mana şöyle olur: Onlar bu büyük sözü söylemeye ancak kendilerinin büyüklenme ve 

haddi aşmada son noktaya varmış olmaları sebebiyle cesaret edebilmişlerdir.
581

 

Nitekim Râzî şöyle bir açıklama yapmıştır: Haddi aşma, büyüklenme gibi ifadeler 

ancak, insan ya kendisine layık olmayan bir şeyi kendisinden üstün olandan 

istediğinde veya o istediği şey kendisine uygun olur ama işi yokuşa sürmek 

maksadıyla onu talep ederse dilde kullanılır.  Hz. Mûsa (a.s.)’nın Hak Teâlâ’dan 

O’nu görmek istediğinde Allah Tealâ’nın Hz. Mûsa (a.s.)’yı bu şekilde tavsif 

etmediği buna delildir. Çünkü Hz. Mûsa (a.s.) O’nu görmeyi arzuladığı için böyle bir 

talepte bulunmuştur.
582

 Hâlbuki müşrikler bunu bir deneme ve işi yokuşa sürme 

amacıyla istemişlerdir.
583
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Özetle, müşrikler bu talepleri nedeniyle büyüklenme ve haddi aşma ile 

vasıflandırılmışlarıdır.
584

 Eğer sadece meleklerin inmesini istemekle yetinselerdi 

kendilerine bu şekilde hitap edilmeyebilirdi. Çünkü Kur’an-ı Kerim’de Allah’ı 

açıkça görmek istemenin “en büyük talep” olduğu ifade edilmiştir.
585

 Bununla 

beraber Kur’an’da bu tür sahneler anlatılırken inkârda ısrar edenler için mecazî 

anlamda “Allah’ın gelmesi” ifadesi de zikredilmiştir: 

هِ تُرْجَعُ الْأُمُورُهَلّْ يَنّْظُرُونَ إِلَا أَنْ يَأْتِيَهُمُ اللَهُ فِيّ ظُلَلٍّ مِنَ الْغَمَامِ وَالْمَلَائِكَةُ وَقُضِّيَّ الْأَمْرُ وَإِلَى اللَ  

“Onlar, mutlaka buluttan gölgeler içinde Allah'ın ve meleklerin gelmesini ve işin 

bitirilmesini mi bekliyorlar? Hâlbuki bütün işler tekrar Allah'a döndürülüp 

götürülecektir.”
586

 

Bu âyette, Furkan sûresi 22 ve 23. âyetlerinde verilen cevabın bir benzerini 

görmekteyiz. Ancak burada onların “Allah’ın ve meleklerin gelmesi” sözleri 

nakledilerek cevap verilmektedir. Dolayısıyla onlar böyle söylediği için bu ifadenin 

geldiğini ve bu sözlerine farklı bir anlam yüklenerek cevap formatına sokulmuş 

olduğunu söyleyebiliriz. Buna göre bura kastedilen, onlara Allah’ın azabının gelmesi 

ve meleklerin canlarını almak için ya da Allah’ın azabını getirmek için gelmesidir. 

Buna göre Allah’ın azabı gelecek, melekler bu azabı getirmek için ya da ahiret azabı 

öncesinde can almak için geleceklerdir. 

Allah’ın cisim olmaması sebebiyle birçok âlim “Allah’ın gelmesi” ifadesi 

hakkında çeşitli yorumlar yapmıştır. Ahfeş (v. 215/830), bununla “Allah’ın emri” 

kastedildiğini ve bunun “Allah’ın onlara vereceği hüküm” manası taşıdığını 

söylemiştir.
587

 İbn Kuetybe bunun “kıyamet günü” olduğunu savunmuştur.
588

 Zeccâc 

“Allah’ın vaat ettiği azap ve hesap” olduğunu söylemiştir.
589

 Vâhidî (v. 468/1075) ise 

bununla “Allah’ın azabı”nın kastedildiğini ifade etmiştir.
590

  

Bütün bu görüşler inkârda ısrar edenlerin Allah’ın cezası ile karşılaşacakları 

temelinde birleşmektedir. Çünkü “Allah’ın emri” ya da “Allah’ın hesabı” şeklinde 
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verilen manalar dikkate alındığında da kâfirler için bir mükâfat söz konusu 

olmadığından onlara azap emri geleceği ya da hesap gününde onlara azap edileceği 

anlaşılır. O halde yukarıdaki âyette geçen söz konusu ifadeyle onlara Allah’ın 

azabının geleceğinin anlatılmış olduğunu söylemek mümkündür. 

Başka bir âyette de “Allah’ın emri” ifadesi zikredilmiştir: 

كَ كَّذَلِكَ فَعَلَّ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَمَا ظَلَمَهُمُ اللَهُ وَلَكِنْ هَلّْ يَنّْظُرُونَ إِلَا أَنْ تَأْتِيَهُمُ الْمَلَائِكَةُ أَوْ يَأْتِيَّ أَمْرُ رَبِ

 mutlaka kendilerine meleklerin gelmesini, yahut (İnkâr edenler)“ كَّانُّوا أَنّْفُسَهُمْ يَظْلِمُونَ

Rabbinin (azab) emrinin gelmesini mi bekliyorlar? Onlardan öncekiler de öyle 

yapmıştı. Allah onlara zulmetmedi, fakat onlar kendi kendilerine zulmediyorlardı.”
591

  

Tefsirlerde genel olarak, bu âyette “Allah’ın emri” ile kastedilenin “Allah’ın 

azabı” ya da “kıyamet günü olduğu” belirtilmektedir.
592

 Her iki yorumda da yukarıda 

söylediğimiz gibi onların cezasız kalmayacakları ve azap görecekleri anlaşılmaktadır. 

Buna ilaveten, Kur’an’da başka birçok âyette bu tür ifadelerle  “Allah’ın azabının 

gelmesi” kastedildiğini söyleyebiliriz.
593

 Nitekim şu âyette “Allah’ın azabının açıkça 

görülebilecek bir şekilde ya da ansızın gelmesi”inden söz edilmiştir: 

 De ki: ‘Düşündünüz“ قُلّْ أَرَأَيْتَكُمْ إِنْ أَتَاكُّمْ عَذَابُ اللَهِ بَغْتَةً أَوْ جَهْرَةً هَلّْ يُهْلَكُ إِلَا الْقَوْمُ الظَالِمُونَ  

mü kendinizi hiç? Size Allah'ın azabı ansızın, ya da açıkça gelse, zalim toplumdan 

başkası mı helâk edilir?’”
594

 

Bütün bu izahlardan anlaşılmaktadır ki, “Allah’ın emrinin gelmesi” ile 

Allah’ın ve meleklerin gelip peygamberi tasdik etmesi gerektiği iddialarına cevap 

olarak Allah’ın azabının ve bu azabı getiren meleklerin geleceği ifade edilmiştir. 

Çünkü bu istekleri onların büyüklenip işi yokuşa sürdüklerini göstermektedir. Ancak, 

onlar Allah’ı değil, onun azabını göreceklerdir. Allah’ın azabının geleceği gün ise 

onlar için bir fayda sağlamayacaktır. Çünkü o gün iş bitirilmiş olacaktır. 

 Kur’an’ın verdiği cevapta şu evrensel hakikati görürüz: Allah insanı dünyaya 

imtihan için göndermiştir. Peygamberlere de insanları uyarma görevi vermiştir. 

Ancak insanları iman etmeye mecbur bırakmadığı gibi gerçeği herkesin düşünmeden 
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kabul edeceği şekilde apaçık ortaya sermemiştir. Çünkü o zaman imtihan diye bir şey 

olmaz. O elçilerini kitaplar ve mucizelerle göndermiş, aklını kullanıp hüküm vermeyi 

insana bırakmıştır. Her şeyin apaçık görüleceği zaman ise Allah’ın hüküm vereceği 

gün olan ahiret gelmiş ve iş bitmiş olacaktır.
595

 Allah inkâr edenler için çetin 

olduğunu buyurduğu o günü şöyle tasvir etmiştir: 

لَمْ أَتَخِذْ فُلَانًّايَا وَيْلَتَى لَيْتَنِّيّ )( وَيَوْمَ يَعَضُ الظَالِمُ عَلَى يَدَيْهِ يَقُولُ يَا لَيْتَنِّيّ اتَخَذْتُ مَعَ الرَسُولِ سَبِيلًا     

لَقَدْ أَضَلَنِّيّ عَنِ الذِكّْرِ بَعْدَ إِذْ جَاءَنِّيّ وَكَّانَ الشَّيْطَانُ لِلْإِنّْسَانِ خَذُولًا)( خَلِيلًا   “O gün zalim ellerini ısırıp: 

‘Nolaydı, keşke ben elçiyle beraber bir yol edineydim!’ der. ‘Vah bana, ne olurdu, 

ben falanı dost tutmasaydım! O beni, bana gelen Zikirden saptırdı. Zaten şeytân, 

insanı yapayalnız ve yardımcısız bırakır.”’
596

  

 Bu âyette onların dünya hayatında peygambere değil,  başkalarına uymuş 

oldukları için pişman olacakları ve uydukları kişilerin de kendilerini saptırdığı ifade 

edilmektedir. Ayrıca Şeytan’ın insanın düşmanı olduğu ve ahirette de saptırdığı 

kimselerden uzak olacağı vurgulanmaktadır.
597

 Buna göre müşrikler doğru yolu 

gösteren peygamberlere değil, kendilerini saptıran önderlerine tabi olmuşlar ve bu 

yüzden doğruyu görememişlerdir. 

  

2. Şahit ve Yardımcı Olarak Melek İndirilmemesi 
 

Peygamberin kendileri gibi bir insan olmayıp melek olması gerektiğini ileri 

sürenler, haddi aşarak Allah’ın kendilerine gelip peygamber olduğunu söyleyeni 

tasdik etmesi gerektiğini iddia ettikleri gibi, ona meleklerin şahitlik etmesi ve 

tebliğde yardımcı olması gerektiğini öne sürmüşlerdir. Seyyid Kutub’un da ifade 

ettiği gibi bu ikinci istekleri, Allah’ı görmek istemelerinden küstahça daha az 

olanıdır.
598

  

Müşrikler çeşitli dönemlerde peygambere iman etmeyi meleklerin şahitliğine 

bağlamışlardır. Örneğin; Firavun, Hz. Mûsa (a.s.)’nın beraberinde melekler olması 

gerektiğini iddia etmiştir: 
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فَلَوْلَا أُلْقِيَّ عَلَيْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَوْ جَاءَ مَعَهُ الْمَلَائِكَةُ مُقْتَرِنِّينَ   “(Eğer o, doğru söylüyorsa) 

Üzerine altın bilezikler atılmalı yahut yanında (kendisine yardım eden, onu 

doğrulayan) melekler de gelmeli değil miydi?”
599

 

Bu âyetteki “َمُقْتَرِنِّين” kelimesinin kökü olan َقَرَن iki ya da daha fazla nesnenin 

herhangi bir manada bir araya toplanması anlamına gelir.  İki devenin birbirine 

bağlanması bu fiil ile ifade edilir. Ayrıca, bağlanılan ipe قَرَن adı verilir.
600

 Bu 

kelimenin âyette ifade ettiği anlam hakkında farklı görüşler ileri sürülmüştür: İbn 

Abbas’a göre “kendisine muhalif olanlara yardımcı olanlar”, Süddî’ye göre 

“birbirlerine yardımcı olanlar”, Mücâhid’e göre “beraberinde yürüyenler”, Katâde’ye 

göre birbiri ardına gelenler.
601

 Bunların birbirlerine yakın anlamlar olduğunu ve 

temelde desteklemeyi ifade ettiklerini söyleyebiliriz. Buna göre Firavun’un halkına 

şöyle seslenmiş olduğunu ifade edebiliriz: Eğer Mûsa (a.s.) doğru söylüyorsa 

beraberinde birbirlerine ve Mûsa (a.s.)’ya destek olan, onu koruyan ve onun Allah’ın 

elçisi olduğuna şahitlik eden meleklerin gelmesi gerekmez miydi?
602

 

Hz. Muhammed (s.a.v.) hakkında da müşrikler benzer şeyleri söylemişlerdir. 

Onun insan olmasından dolayı kendisini destekleyecek ve peygamberliğini 

onaylayacak bir melek gelmesini istemişlerdir: 

عَهُ نَّذِيرًاوَقَالُوا مَالِ هَذَا الرَسُولِ يَأْكُّلُّ الطَعَامَ وَيَمْشِّيّ فِيّ الْأَسْوَاقِ لَوْلَا أُنّْزِلَ إِلَيْهِ مَلَكٌ فَيَكُونَ مَ   

“Dediler: ‘Bu elçiye ne oluyor ki yemek yiyor, çarşılarda geziyor? Ona kendisiyle 

beraber uyarıcı olacak bir melek indirilmeli değil mi?”’
603

 

Bu âyetin nüzul sebebi ile ilgili olarak İbn Abbas ve İbn İshâk (v. 

150/767)’dan şöyle bir olay anlatılmıştır: Kureyş kabilesinin ileri gelenleri olan 

Rebia'nın iki oğlu Utbe ve Şeybe, Ebû Sufyân b. Harb, Nadr b. Haris, Ebu'l-Buhturî, 

Esved b. Muttalib, Zem'a b. Esved, Velîd b. Muğire, Ebû Cehil b. Hişâm, Abdullah 

b. Ebû Ümeyye, Ümeyye b. Half, As b. Vail, Nebih b. Haccac ile Münebbih b. 

Haccac güneş battıktan sonra Kâbe’nin dışında toplanmışlardı. Bu toplantıda 

birbirlerine “Muhammed (s.a.v.)’e bir haber salın, kendisiyle bir konuşun, karşılıklı 
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konuşarak tartışın ki, mazur olasınız” dediler. Bunun üzerine “Kavminden insanlar 

senin için toplandılar, seninle konuşmak istiyorlar” diye haber gönderdiler. Hz. 

Peygamber (s.a.v) hemen geldi ve yanlarına oturdu. “Muhammed (s.a.v.)! günah 

bizden gitsin diye seninle konuşmak için sana haber gönderdik.” dediler ve ona mal, 

liderlik vb. teklif ettiler. Resulüllah (s.a.v.) bu tekliflerini kabul etmeyince, bu sefer 

ona karşı delil getirme yoluna giderek şöyle dediler: “Sen Allah'ın Resulü olduğun 

halde, nasıl olur da yemek yiyor ve çarşı pazarlarda duruyorsun? Rabbinden, yanında 

seni doğrulayacak bir melek göndermesini iste. Hem Rabbinden iste de sana bağlar, 

bostanlar ve hazineler, altından ve gümüşten köşkler yapsın da seni çalışmadan 

kurtarsın. Eğer sandığın gibi elçi isen o zaman üstünlüğünü ve Rabbinin yanındaki 

yerini anlarız.” Buna karşı Resulüllah (s.a.v.) “Hayır, ben size bunun için 

gönderilmedim. Yüce Allah beni katından bir müjdeleyici ve uyarıcı olarak 

gönderdi.” buyurdu.
604

 

Bu anlatılan olayı dikkate alarak müşriklerin, Hz. Muhammed (s.a.v.) için 

şöyle demiş olduklarını söyleyebiliriz: “Kendisinin Allah tarafından gönderildiğini 

iddia ettiği şu elçi bizim gibi yiyor, bizim gibi çarşılarda geziyor. Bizden bir üstün 

özelliği yoktur. O halde peygamberlikle bizden ayrıcalıklı hale gelmesi mümkün 

değildir. Eğer doğru söylüyorsa kendisiyle beraber bir meleğin gelmesi, bu meleğin 

onunla beraber insanları uyarması ve söylediklerini tasdik etmesi gerekmez mi?”
605

 

Öyle anlaşılmaktadır ki, Mekke’nin müşrik liderleri büyük bir telaşla 

peygamberliği yok saymak için çeşitli çareler aramışlardır. Kendilerinden yüksek bir 

mevkide görmedikleri Hz. Muhammed (s.a.v.)’e mal ve liderlik teklifleri geri 

çevrilince onda peygamberliğe layık bir özellik görmediklerini anlatmaya 

çalışmışlardır. Bu bağlamda Allah’ın onu tasdik edecek bir melek göndermesini 

istemişlerdir. Bunun gerçekleşmesi durumunda kendilerinden üstün olduğunu, Allah 

katında bir değerinin olduğunu anlamış olacaklarını ve böylece inanacaklarını 

söylemişlerdir. 

                                                 
604

 İbn İshâk, Sîre, s. 178, 179; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVII, 402, 403; İbn Atiyye, el-Muharrer, 

IV, 200, 201; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an,  V, 118, 119; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 5. 
605

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVII, 403; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 73; Beydâvî, Envârü’t-

Tenzîl, IV, 118; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 434.  
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Mekke müşriklerinin peygamber olarak melek gelmesi gerektiği iddiası, bir 

başka âyette şöyle bildirilmiştir: 

لَوْ مَا تَأْتِينَّا بِالْمَلَائِكَةِ إِنْ كُّنّْتَ مِنَ الصَادِقِينَ)( عَلَيْهِ الذِكّْرُ إِنَّكَ لَمَجْنُّونٌ  وَقَالُوا يَا أَيُهَا الَذِي نُّزِلَ    

“Dediler ki: ‘Ey kendisine Zikir (Kitap) indirilmiş olan, sen mutlaka cinlenmişsin!’ 

Eğer doğrulardansan, bize melekleri getirsene!”
606

 

Rivayete göre bu sözleri Mekke müşrikleri Abdullah b. Umeyye b. El-Muğire 

el-Mahzûmi, en-Nadr b. El-Haris ve Nevfel b. Huveylid b. Abdi’l-Uzza ile Velid b. 

Muğire söylemişlerdir. Bu âyetler onların bu sözleri üzerine nâzil olmuştur.
607

 

Zemahşerî yukarıda zikredilen Furkan sûresi 7. âyetini delil getirerek onların bu 

sözlerindeki maksadın hem kendisini doğrulayacak hem de uyarı görevinde ona 

destek olacak olması olduğunu söyledikten sonra, geçmiş ümmetlerde olduğu gibi 

peygamberi yalanlama karşısında azap getirecek meleklerin gelmesini istemiş 

olabileceklerini de eklemiştir. 
608

 

 Azap meleklerinin gelmesini istemiş olduklarını uzak bir ihtimal olarak 

görmekteyiz. Çünkü azapla ilgili bir mevzu geçmemektedir. Ancak şahitlik için ve 

destek için gelmesini istedikleri ifade edebilir. Çünkü yukarıda geçen Hicr sûresi 6. 

âyetten anlaşıldığı üzere konu Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini 

yalanlanmasıdır. Onlar bu yalanlamalarına gerekçe olarak meleklerin gelmemesini 

öne sürmüşlerdir. Burada ve bu konuyla ilgili diğer âyetlerde meleklerin gelmesini 

istemelerinin azapla ilgili olduğuna dair bir işaret bulunmamaktadır. O halde 

müşriklerin “Eğer doğrulardansan, bize melekleri getirsene!” sözlerini şöyle 

açıklayabiliriz: Söylediklerinin doğru olduğuna şahitlik edecek melekleri getirmen 

gerekir.
609

 Melekleri getirmediğine göre peygamber olduğunu tasdik etmemiz 

mümkün değildir. 

Kur’an-ı Kerim’de meleklerin gelmesi durumunda azabın gelmiş olacağı 

bildirilmiştir: 

                                                 
606

 Hicr 15/6, 7. 
607

 Mukâtil, Tefsîr, III, 424, 425; İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 351. 
608

 Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 571. 
609

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVII, 66; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, IV, 527; Begavî, Meâlimü't-

Tenzîl, IV, 369; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XIX, 121; İbn Âşûr, et-Tahrîr, VII, 459. 
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يَّ الْأَمْرُ ثُمَ لَا يُنّْظَرُونَ وَقَالُوا لَوْلَا أُنّْزِلَ عَلَيْهِ مَلَكٌ وَلَوْ أَنّْزَلْنَّا مَلَكًا لَقُضِّ  ‘“Ona bir melek 

indirilmeli değil miydi?’ dediler. Eğer bir melek indirseydik, iş bitirilmiş olurdu, 

artık kendilerine hiç göz açtırılmazdı.”
610

 

Melekler geldiklerinde azap gelmiş olur ve onlar hiç bekletilmeksizin azap 

edilirler.
611

 Meleklerin onlara göründüğü gün onlara suçlarından dolayı sevindirici 

bir şey olmayacağı bir başka âyette şöyle anlatılmıştır: 

يَوْمَ يَرَوْنَ الْمَلَائِكَةَ لَا بُشّْرَى يَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِينَ وَيَقُولُونَ حِجْرًا مَحْجُورًا   “Melekleri gördükleri 

gün, işte o gün suçlulara müjde yoktur ve onlar; ‘(Size sevinmek) yasaktır, yasak!’ 

derler.”
612

 

Meleklerin göründüğü gün suçlu olanların cezalandırılacağı gündür. O gün 

mülk Allah’ındır ve kâfirler için zor bir gündür: 

الْمُلْكُ يَوْمَئِذٍ الْحَقُ لِلرَحْمَنِ وَكَّانَ يَوْمًا عَلَى الْكَافِرِينَ )( السَمَاءُ بِالْغَمَامِ وَنُّزِلَ الْمَلَائِكَةُ تَنّْزِيلًا  وَيَوْمَ تَشَّقَقُ

 O gün gökyüzü beyaz bulutlar ile yarılacak ve melekler bölük bölük“ عَسِيرًا 

indirileceklerdir.  İşte o gün, gerçek mülk, Rahmân’ındır, (bütün hükümranlık yalnız 

O'na âittir) ve o (gün), kâfirler için çetin bir gündür.” 
613

 

Kur’an’da meleklerin gelmesi ile ömrün sona ereceği de bildirilmiştir: 

أَمْرُ رَبِكَ كَّذَلِكَ فَعَلَّ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَمَا ظَلَمَهُمُ اللَهُ وَلَكِنْ هَلّْ يَنّْظُرُونَ إِلَا أَنْ تَأْتِيَهُمُ الْمَلَائِكَةُ أَوْ يَأْتِيَّ 

 mutlaka kendilerine meleklerin gelmesini, yahut (İnkâr edenler)“ كَّانُّوا أَنّْفُسَهُمْ يَظْلِمُونَ

Rabbinin (azab) emrinin gelmesini mi bekliyorlar? Onlardan öncekiler de öyle 

yapmıştı. Allah onlara zulmetmedi, fakat onlar kendi kendilerine zulmediyorlardı.”
614

 

Bu âyette meleklerin can almak için geleceği ifade edilmekte olduğunu 

söyleyebiliriz.
615

 Çünkü bu âyetin öncesinde insanların ölümlerinin melekler 

aracılığıyla gerçekleştirildiği, meleklerin iman etmeyenlere: “Cehenneme girin.” 

diyecekleri ve müminleri cennetle müjdeleyecekleri anlatılmıştır.
616

 O halde 
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 Enâm 6/8; Ayrıca bkz. Bakara 2/210; Enâm 6/158; Hicr 15/8; Furkan 25/22.  
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meleklerin ölüm anında gelmeleri onlar için azabın müjdelenmesi anlamına gelmiş 

olacaktır. 

Peygamberin insan olmasından dolayı şahit ve yardımcı olarak melek 

gönderilmesi isteğine verilen cevaplardan biri de “Allah melekleri elçi olarak 

gönderseydi bile insan suretinde gönderirdi.” cevabıdır: 

عَلَيْهِمْ مَا يَلْبِسُونَوَلَوْ جَعَلْنَّاهُ مَلَكًا لَجَعَلْنَّاهُ رَجُلًا وَلَلَبَسْنَّا    “Eğer peygamberi bir melek 

kılsaydık muhakkak ki onu insan suretine sokar onları yine düşmekte oldukları 

kuşkuya düşürürdük.”
617

 

Meleklerin gelmesi durumunda insan suretinde gelmesi ile ilgili tefsirlerde 

çeşitli yorumlar yapılmıştır. Müfessirlerin birçoğu şöyle demişlerdir: İnsanlar 

meleklerin asli suretini göremezler. Çünkü insanların böyle bir gücü yoktur.
618

 Bu 

açıklama dışında meleklerin peygamber olarak gelmeleri durumunda insan suretinde 

gelmelerinin hikmeti ile ilgili olarak “aynı cinsten olan varlıkların birbirlerine daha 

çok temayül gösterecekleri”
619

, “meleklerin güçlü itaatleri sebebiyle beşerin 

itaatlerini az görebilecekleri”
620

, “yeryüzünde ikamet etmedikleri için Allah’ın 

yarattığı suretleriyle yeryüzünde yürüyemeyecekleri”
621

 gibi izahlar yapılmıştır. Bu 

açıklamaların hepsi melek olarak gelen bir varlığın insanla iletişim kurup onlara 

örnek olabilmelerinin güçlüğüne işaret etmektedir. 

 İbn Kesîr bu âyeti şu şekilde açıklamıştır: “Biz beşer bir peygamberle birlikte 

bir melek gönderseydik, yani beşere melek bir elçi gönderseydik, söylediklerinin 

anlaşılması ve ondan bilgi alınmak suretiyle istifade edilebilmesi için adam suretinde 

olurdu. Böyle olsaydı, insanın peygamber olmasını kabulde kuşkulandıkları gibi 

bunda da kuşkuya düşerlerdi. Dolayısıyla Allah kullarına olan merhametiyle 

birbirlerini davet etsinler, konuşarak ve soru sorarak birbirlerinden faydalansınlar, 

diye kullarından her bir türe kendilerinden elçiler göndermiştir.
622

  Nitekim Allah bu 

hususta şöyle buyurmuştur: 
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 Enâm 6/9. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XI, 268; Vâhidî, el-Vecîz, s. 346; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 129; 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XII, 487. 
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 Kutub, Fî Zilâl, II, 1042. 
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 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, III, 241, 242. 
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وَيُعَلِمُهُمُ الْكِتَابَ  دْ مَنَ اللّٰهُ عَلَى الْمُؤْمِنّينَ اِذْ بَعَثَ فيهِمْ رَسُولًا مِنْ اَنّْفُسِهِمْ يَتْلُوا عَلَيْهِمْ ايَٰاتِه وَيُزَكّّيهِمْلَقَ

 Andolsun ki, Allah, mü'minlere büyük lutufta“ وَالْحِكْمَةَ وَاِنْ كَّانُّوا مِنْ قَبْلُّ لَفى ضَلَالٍ مُبينٍ

bulundu: Zira daha önce açık bir sapıklık içinde bulunuyorlarken onlara, kendi 

içlerinden, kendilerine Allah'ın âyetlerini okuyan, kendilerini yücelten ve kendilerine 

Kitap ve hikmeti öğreten bir elçi gönderdi.”
623

  

Bu açıklamalar ışığında kısaca şunu söyleyebiliriz: Allah, peygambere 

yardımcı olsun ve onun peygamberliğine şahitlik olsun diye bir melek gönderseydi, 

insan şeklinde bir melek göndermiş olurdu. Çünkü insanlarla iletişim kurmak için 

böyle olması gerekir. Bir meleği insan şeklinde göndermesi durumunda ise şüpheleri 

yine olurdu. Hz. Muhammed (s.a.v.)’e söylediklerinin benzerini onun için de 

söylerlerdi. Örneğin, ona da “Sen de bizim gibi bir insansın.” derlerdi. 

Bu şüpheleri liderlerin otaya atarak halkın kafasını karıştırmaya çalıştıklarına 

işaret eden Zeccâc şöyle bir açıklama yapmıştır: Müşriklerin ileri gelenleri, zayıf 

insanlara “Muhammed (s.a.v.) bir insandır. Onunla sizin aranızda bir fark yoktur.” 

diyorlar ve böylelikle onları şüpheye düşürüyorlardı. Yüce Allah onlara, eğer insan 

suretinde bir meleği indirmiş olsaydı, yaptıkları gibi yine şüphe ve karışıklığa 

düşürmek için bir yol bulacaklarını bildirmiştir.
624

 Zeccâc’ın bu izahına göre müşrik 

liderler halkı peygamber konusunda aldatabilmek için çeşitli şüpheler ortaya 

atmışlardır. Nitekim onların melekler gelse bile hiçbir şekilde inanmayacakları Allah 

tarafından ayrıca şöyle bildirilmiştir: 

ا اَنْ يَشَّاءَ كَّانُّوا لِيُؤْمِنُّوا اِلَوَلَوْ اَنَّنَّا نَّزَلْنَّا اِلَيْهِمُ الْمَلئِٰكَةَ وَكَّلَمَهُمُ الْمَوْتٰى وَحَشَّرْنَّا عَلَيْهِمْ كُّلَّ شَیْءٍ قُبُلًا مَا  

 Biz onlara melekleri indirseydik, ölüler kendilerine konuşsaydı“ اللّٰهُ وَلٰـكِنَ اَكّْثَرَهُمْ يَجْهَلُونَ

ve her şeyi toplayıp karşılarına getirseydik, Allah dilemedikten sonra yine 

inanmazlardı; fakat çokları câhillik ederler.”
625

  

 Kısaca belirtmek gerekirse, müşriklerin ileri gelenlerinin peygambere iman 

edebilmeleri için melek gelmesini istemeleri işi yokuşa sürmekten ve halkı kuşkuya 

düşürmekten başka bir şey olmamıştır. Onlara tâbi olan halk da bu kuşkuları 

taşıyarak imandan yüz çevirmişlerdir. 
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3. Bekledikleri Mucizelerin Gelmemesi 
 

Mucize, عَجْز (acz) kökünden gelmekte olup sözlükte; bir şeyin sonu, arkası,  

bir şeye güç yetirememek, zayıflık ve bir şeyden geri kalmak anlamlarına gelir.
626

 

Mucizenin terim olarak tanımını şöyle yapabiliriz: Mucize, nübüvvetini ilan ettiği 

sırada bir peygamberin sözlerinin doğruluğuna delil olmak üzere gerçekleşen 

olaylardır.
627

   

Kur’an-ı Kerim’de peygamberlerin Allah tarafından gönderilmiş elçiler 

olduklarını ispat eden olaylar genellikle “âyet” kelimesiyle ifade edilmiştir.
628

 Bunun 

yanında mucize anlamında ٍبِبَيِنَّة (beyyine)”
 629

, “burhan”
630

 ve “sultan”
631

 gibi 

kelimeler de kullanılmıştır.  

Peygamberler nübüvvetlerini doğrulayan delillerle gelmişlerdir. Ancak 

müşrikler bu delilleri kendilerince yeterli bulmayarak inkârda ısrar etmişlerdir: 

 إِلَا اللَهُ جَاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ أَلَمْ يَأْتِكُمْ نَّبَأُ الَذِينَ مِنْ قَبْلِكُمْ قَوْمِ نُّوحٍ وَعَادٍ وَثَمُودَ وَالَذِينَ مِنْ بَعْدِهِمْ لَا يَعْلَمُهُمْ 

أَفْوَاهِهِمْ وَقَالُوا إِنَّا كَّفَرْنَّا بِمَا أُرْسِلْتُمْ بِهِ وَإِنَّا لَفِيّ شَكٍ مِمَا تَدْعُونَّنَّا إِلَيْهِ مُرِيبٍبِالْبَيِنَّاتِ فَرَدُوا أَيْدِيَهُمْ فِيّ   “Sizden 

öncekilerin, Nûh, Âd ve Semûd kavimlerinin ve onlardan sonrakilerin haberleri size 

gelmedi mi? Onları Allah'tan başkası bilmez. Peygamberleri kendilerine mucizeler 

getirdi de onlar, ellerini peygamberlerinin ağızlarına bastılar ve dediler ki: Biz, size 

gönderileni inkâr ettik ve bizi kendisine çağırdığınız şeye karşı derin bir kuşku 

içindeyiz.”
632
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Müşrikler kendilerinden üstün bir özelliği olmayan bir insanının peygamber 

olmasına karşı çıkarak ve onları ataların dininden saptırmakla suçlayarak apaçık bir 

delil getirmeleri gerektiğini iddia etmişlerdir: 

ِِ يَدْعُ وكُّمْ لِيَغْفِرَ لَكُمْ مِنْ ذُنُّوبِكُمْ وَيُؤَخِرَكُّمْ إِلَى أَجَلٍّ قَالَتْ رُسُلُهُمْ أَفِيّ اللَهِ شَكٌ فَاطِرِ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

بِسُلْطَانٍ مُبِينٍ مُسَمًى قَالُوا إِنْ أَنّْتُمْ إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُنَّا تُرِيدُونَ أَنْ تَصُدُونَّا عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُنَّا فَأْتُونَّا  “Elçileri: 

‘Gökleri ve yeri yaratan Allah hakkında şüphe (edilir) mi? (O), sizin 

günahlarınızdan bir kısmını bağışlamak ve sizi belirtilmiş bir süreye kadar ertelemek 

için sizi davet ediyor’ dediler. Onlar: ‘Siz de bizim gibi bir insandan başka bir şey 

değilsiniz. Bizi, atalarımızın taptığından çevirmek istiyorsunuz. O halde bize açık bir 

delil getirin!’ dediler.”
633

 

Müşrikler, peygamberlerinden mucize istediklerinden mucizeler gelmiştir. 

Ancak gelen bu mucizeleri inkâr etmişlerdir. Böylece iman etmemek için işi yokuşa 

sürmüşlerdir. İman etmek için mucize isteyen önceki müşrik topluluklardan biri Hz. 

Hûd (a.s.)’un kavmidir. Köşklerde müreffeh bir hayat içinde olan kavmini Hz. Hûd 

(a.s.) sadece Allah’a kulluk etmeye davet etmiş ve onlara tavsiyelerde 

bulunmuştur.
634

 Kavmi ise Hz. Hûd (a.s.)’dan onun Allah tarafından gönderildiğini 

ve sunduğu mesajın hak olduğunu kesin olarak ispatlayacak apaçık bir mucize 

istemiştir: 

 :Dediler ki“ قَالُوا يَا هُودُ مَا جِئْتَنَّا بِبَيِنَّةٍ وَمَا نَّحْنُ بِتَارِكِّيّ آلِهَتِنَّا عَنْ قَوْلِكَ وَمَا نَّحْنُ لَكَ بِمُؤْمِنِّينَ  

Ey Hûd! Sen bize açık bir mucize getirmedin, biz de senin sözünle tanrılarımızı 

bırakacak değiliz ve biz sana iman edecek de değiliz.”
635

  

Hz. Hûd (a.s.) mucizelerle gelmiştir. Ancak, onlar aşırı inatlarından ve 

kendilerine gelen mucizeleri mucize olarak kabul etmemelerinden dolayı “Sen bize 

mucize getirmedin.” demişlerdir.
636

 Nitekim başka bir âyet-i kerimede onların gelen 

mucizeleri inkâr ettikleri ve zorbaların emirlerini yerine getirdikleri bildirilmiştir: 
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 Bkz. Hûd 11/50-52; Şuarâ 26/124-135. 
635

 Hûd 11/53. 
636

 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 138; Ebussuûd, İrşâd, IV, 217; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XVIII, 

364; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XII, 98. 



 

 

 

 

146 

صَوْا رُسُلَهُ وَاتَبَعُوا اَمْرَ كُّلِّ جَبَارٍ عَنّيدٍوَتِلْكَ عَادٌ جَحَدُوا بِايَٰاتِ رَبِهِمْ وَعَ   “İşte Âd (kavmi), 

Rablerinin âyetlerini inkâr ettiler, peygamberlerine karşı geldiler ve her inatçı 

zorbanın emrine uydular.”
637

 

Buna göre de peygamberi yalanlayıp mucize isteyenler ve mucize gelince 

yalanlayanlar, dünyada müreffeh bir hayat yaşayan ve insanlara zulmeden liderlerdir. 

Onlara tabi olanlar da aklını kullanıp doğruyu tercih etmek yerine kendilerini ezen bu 

zengin ve ileri gelenlere itaat etmişlerdir. Böylece mucize isteyip peygamberi 

yalanlamaları hususunda yöneticilerle beraber olmuşlardır.  

Hz. Sâlih (a.s.) da dağları yontup sağlam evler yapan ve nimetler içinde yüzen 

Semud kavmini Allah’tan sakınmaya ve kendisine itaat etmeye davet etmiştir.
638

 

Sonra kavmin liderlerine fesat çıkarmamalarını emretmiştir.
639

 Halka da onlara 

uymamaları tavsiyesine bulunmuştur.”
640

 Ancak, kavmi bu öğütlere aldırış etmeyip 

onun kendileri gibi bir insan olduğunu söylemişler ve bundan dolayı doğruluğunu 

ispat edecek bir mucize getirmesini istemişlerdir: 

مَا اَنّْتَ اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُنَّا فَاْتِ بِايَٰةٍ اِنْ كُّنّْتَ مِنَ الصَادِقينَ   “Sen de bizim gibi bir insansın. Eğer 

doğrulardansan bize bir mucize getir.”
641

 

Hz. Sâlih (a.s.),  daveti kabul etmeyip mucize isteyen kavme mucize olarak 

deveyi göstererek ona dokunmamalarını söylemiştir: 

وَلَا تَمَسُوهَا بِسُوءٍ فَيَأْخُذَكُّمْ عَذَابُ يَوْمٍ عَظِيمٍ)( قَالَ هَذِهِ نَّاقَةٌ لَهَا شِرْبٌ وَلَكُمْ شِرْبُ يَوْمٍ مَعْلُومٍ     

“Dedi: ‘İşte bu dişi deve (mucize)dir. (Bir gün) onun su içme hakkı var, belli bir 

günün su içme hakkı da sizin. Sakın, ona bir kötülük dokundurmayın, sonra büyük bir 

günün azabı sizi yakalar.’”
642

   

 Kavmin büyüklük taslayan ileri gelenleri, Hz. Sâlih (a.s.)’in öğütleri ve onun 

gösterdiği mucize karşısında zayıf insanların iman etmelerinden endişelenmişlerdir. 

Bundan dolayı onların imanlarını sorgulamışlardır: 

حًا مُرْسَلٌّ مِنْ رَبِهِ قَالَ الْمَلَأُ الَذِينَ اسْتَكْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لِلَذِينَ اسْتُضّْعِفُوا لِمَنْ آمَنَ مِنّْهُمْ أَتَعْلَمُونَ أَنَ صَالِ

وا إِنَّا بِمَا أُرْسِلَّ بِهِ مُؤْمِنُّونَقَالُ  “Kavminden büyüklük taslayan ileri gelenler, içlerinden zayıf 
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görülen inananlara: ‘Siz, dediler, Sâlih'in, gerçekten Rabbi tarafından gönderildiğini 

biliyor musunuz?’ (Onlar da): ‘(Evet), doğrusu biz onunla gönderilene inananlarız!’ 

dediler.
”643

  

 Sanki müstekbirler, yapacaklarını alt tabakadakilerin iman konusundaki 

durumlarına göre yapacaklardı. Çünkü müstekbirlerin kibri mustazafların itaatiyle 

tamamlanır.
644

 Zayıf görülen insanların iman etmeleri, müşriklerin ileri gelenlerinin 

topluluk içinde bulundukları yüksek mevkilerinin sarsılması anlamına gelmektedir. 

Bunu önlemek için düşük statüde gördükleri inanların iyi düşünemediklerini iddia 

etmişlerdir. Kendilerinin ise daha akıllı olduklarını ilan ederek peygamberi inkâr 

ettiklerini söylemişlerdir.  

Müstekbirler, Hz. Sâlih (s.a.)’in uyarılarına rağmen deveyi kesip eğer 

gerçekten elçi isen tehdit ettiğin azabı getir” diyerek adeta hem yeni bir mucize 

istemişler hem de meydan okumuşlardır: 

يَا صَالِحُ  فَعَقَرُوا النَّاقَةَ وَعَتَوْا عَنْ أَمْرِ رَبِهِمْ وَقَالُوا)( قَالَ الَذِينَ اسْتَكْبَرُوا إِنَّا بِالَذِي آمَنّْتُمْ بِهِ كَّافِرُونَ 

 Büyüklük taslayanlar: ‘Biz, sizin inandığınızı inkâr“ ائْتِنَّا بِمَا تَعِدُنَّا إِنْ كُّنّْتَ مِنَ الْمُرْسَلِينَ

edenleriz!’ dediler. Derken dişi deveyi boğazladılar ve Rablerinin buyruğu dışına 

çıktılar; ‘Ey Sâlih, eğer hakikaten elçilerdensen, bizi tehdid ettiğin (azab)ı bize 

getir!’ dediler.” 
645

 

 Semud kavminin büyüklük taslayan yöneticileri mucize olarak gösterilen 

deveyi keserek bunun mucize olmadığını fiili olarak ifade etmişlerdir. Ayrıca kibirli 

tavırlarını daha üst seviyeye çıkararak Hz. Sâlih (a.s.)’in doğruluğuna delil olarak 

azap istemişlerdir. 

 Peygamberlerden Hz. Mûsa (a.s.) da Allah’ın emri üzere
646

 Firavun’a gidip 

ona âlemlerin Rabbi Allah tarafından peygamber olarak gönderildiğini 

söylediğinde
647

, Firavun “âlemlerin Rabbi” ile neyi kastettiğini sormuş ve aldığı 

cevaptan bunun yeryüzü hükümranlığı anlamına geldiğini öğrenmiştir.
648

 Bunun 
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üzerine Firavun hükümranlığını yeniden ilan ederek Hz. Mûsa (a.s.)’yı tehdit 

etmiştir: 

جُونِّينَ قَالَ لَئِنِ اتَخَذْتَ إِلَهًا غَيْرِي لَأَجْعَلَنَّكَ مِنَ الْمَسْ  “Firavun: ‘Benden başkasını tanrı 

edinirsen, andolsun ki seni zindanlıklardan ederim!’ dedi.”
649

  

İtaat edilmesi gereken tek kişinin kendisi olduğunu ilan edip Hz. Mûsa 

(a.s.)’yı tehdit eden Firavun’a, Hz. Mûsa (a.s.) peygamberliğine bir delil olarak bir 

mucize getirdiğini söylediğinde 
650

 Firavun, o mucizeyi görmek istediğini ifade 

etmiştir: 

 dedi. ‘Eğer bir âyet (Firavun)“ قَالَ إِنْ كُّنّْتَ جِئْتَ بِآيَةٍ فَأْتِ بِهَا إِنْ كُّنّْتَ مِنَ الصَادِقِينَ 

(mucize) getirmiş isen, hakikaten doğru söylüyorsan göster onu bakalım!”’
651

  

Bu âyetlerin akışına bakıldığı zaman Firavun’un saltanatının yıkılacağı 

kaygısı taşıdığı anlaşılmaktadır. Bu yüzden son çare olarak peygamberin getirdiği 

mucizeyi görmek istediğini ifade etmiştir. Ancak bu delili samimiyetle değil, toplum 

nazarında geçersiz kılabileceği düşüncesiyle istemiştir. Çünkü Firavun ve adamları, 

Hz. Mûsa (a.s.) mucizeyi gösterince onu sihirbazlıkla itham etmişlerdir: 

هَذَا لَسَاحِرٌ عَلِيمٌقَالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ إِنَ    “Firavun'un kavminden ileri gelenler 

dediler ki: Bu çok bilgili bir sihirbazdır.”
652

 

Mekke müşrikleri de öncekiler gibi mucize taleplerinde bulunmuşlardır: 

رٌ عَلَى أَنْ يُنَّزِلَ آيَةً وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا يَعْلَمُونَوَقَالُوا لَوْلَا نُّزِلَ عَلَيْهِ آيَةٌ مِنْ رَبِهِ قُلّْ إِنَ اللَهَ قَادِ   “Dediler 

ki: ‘Ona Rabbinden bir mucize indirilmeli değil miydi?’ De ki: ‘Şüphesiz Allah, bir 

mucize indirmeye kâdirdir, fakat çokları bilmezler.’”
653

  

Onların bir mucize geldiği takdirde iman edeceklerine yemin ettikleri şöyle 

bildirilmiştir: 

هِ وَمَا يُشّْعِرُكُّمْ اَنَّهَا اِذَا وَاَقْسَمُوا بِاللّٰهِ جَهْدَ اَيْمَانِّهِمْ لَئِنْ جَاءَتْهُمْ ايَٰةٌ لَيُؤْمِنُّنَ بِهَا قُلّْ اِنَّمَا الْايَٰاتُ عِنّْدَ اللّٰ 

 Eğer kendilerine bir mucize gelirse ona mutlaka inanacaklarına“ جَاءَتْ لَا يُؤْمِنُّونَ

olanca güçleriyle Allah'a yemin ettiler. De ki: ‘Mucizeler ancak Allah'ın yanındadır.’ 

Hem bilir misiniz o (mucize) gelmiş olsa da onlar yine inanmazlar?”
654
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Hz. Muhammed (s.a.v.)’den mucize isteyenler Mekke’deki müşrik 

liderlerdir.
655

  Onları böyle bir isteğe sevk eden şey ise yüz çevirme, başkasını 

aldatma, büyüklenmek, yanlışta diretmeden başka bir şey değildir.
656

  

Kur’an-ı Kerim Mekke müşriklerinin bu mucize taleplerine çok yer vermiştir. 

Bu taleplere baktığımızda onların şu sözlerinin bir slogan haline getirildiğini 

görmekteyiz: “Ona rabbinden bir mucize indirilmeli değil miydi?” Müşriklerin ileri 

gelenleri ortaya attıkları bu düşünceyi halka yaymaya çalışmışlardır. Böylece Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamberlik iddiasıyla lider olmak istediği ithamını herkese 

benimsetmeye çalışmışlardır.  

 Müşrikler, mucize olarak gösterilen Kur’an’ı inkâr etmişler ve önceki 

peygamberlerin getirdiği mucizelerin benzerini istemişlerdir: 

بَلّْ قَالُوا أَضْغَاثُ أَحْلَامٍ بَلِّ افْتَرَاهُ بَلّْ هُوَ شَاعِرٌ فَلْيَأْتِنَّا بِآيَةٍ كَّمَا أُرْسِلَّ الْأَوَلُونَ    “Hayır, dediler, 

(bu) karmakarışık hayallerdir; hayır onu uydurmuş; hayır o şairdir. (Eğer gerçekten 

peygamberse) öncekilerin, (mucizelerle) gönderildikleri gibi o da bize bir mucize 

getirsin.”
657

 

Bu âyetten müşriklerin Kur’an’ı mucize olarak kabul etmedikleri anlaşılır.
658

 

Onlar “ Kur’an diğer kitaplar gibi bir kitaptır. Kitap ise mucize olmaz. Ayrıca onlar 

“Eğer dilersek biz de bunun benzerini getiririz.” diyorlardı.
659

 Bu durumda onların 

inatlaşarak ve batılda ısrar ederek Kur’an’ın mucize olmadığını söylemiş olduklarını 

ifade etmek mümkündür.
660

  

Önceki peygamberlerin getirdikleri mucizeler ise Hz. Mûsa (a.s.)’ya verilen 

asa ve Hz. Sâlih (a.s.)’in deve mucizeleri türünden mucizelerdir.
661

 Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’den Mekke müşriklerinin istedikleri ve önceki mucizeler türünden gördükleri 
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ise yerden kaynakların fışkırtılması, dağların yürütülmesi ve arzın parçalanması gibi 

olağanüstü olaylardır.
662

 

Değişik dönemlerde müşriklerin dile getirdikleri mucize beklentilerine 

Kur’an’da birçok bakımdan cevaplar verilmiştir. Bunları maddeler halinde 

değerlendireceğiz. 

a) Peygamberlere mucizeler verilmiştir. 

Kur’an’da peygamberlere çeşitli mucizeler verildiğini ifade eden birçok âyet 

yer almıştır. Bunlara bakıldığında her peygamber için farklı mucizeler verildiği 

görülmektedir. Bunlardan biri Hz. Sâlih (a.s.)’in kavmine mucize olarak gösterilen 

devedir. Hz. Sâlih (a.s.)’in insan olması sebebiyle kavminin ileri gelenleri 

peygamberliğine delil olsun diye kendisinden “âyet” (mucize) talebinde 

bulunmuşlardır.
663

 Bunun üzerine Hz. Sâlih (a.s.) bir deveyi mucize olarak 

göstermiştir: 

 ;Salih: İşte (mucize) bu dişi devedir“ قَالَ هَذِهِ نَّاقَةٌ لَهَا شِرْبٌ وَلَكُمْ شِرْبُ يَوْمٍ مَعْلُومٍ  

onun bir su içme hakkı vardır, belli bir günün içme hakkı da sizindir, dedi.”
664

 

Kendisine mucize verildiği açıkça ifade edilen peygamberlerden biri de Hz. 

Mûsa (a.s.)’dır. Hz. Mûsa (a.s.), Firavun’a “kendisinin mucizelerle desteklendiğini” 

söylediğinde
665

 Firavun ondan bir mucize göstermesini istemiştir.
666

 Bunun üzerine 

Hz. Mûsa (a.s.), Firavun’a “asa” ve “beyaz el” mucizesini göstermiştir: 

وَنَّزَعَ يَدَهُ فَإِذَا هِيَّ بَيْضَّاءُ لِلنَّاظِرِينَ)( فَأَلْقَى عَصَاهُ فَإِذَا هِيَّ ثُعْبَانٌ مُبِينٌ    “Bunun üzerine 

(Mûsâ), asâsını attı, birden o, açıkça bir ejderha (oluverdi). Ve elini (böğründen) 

çıkardı, birden o, bakanlar için, bembeyaz parlayan bir şey oldu.” 
667

 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’den mucize isteyen Mekke müşriklerine ise mucize 

olarak Kur’an’ı Kerim gösterilmiştir. Hiç şüphesiz Kur’an-ı Kerim insanları 

gerçekleri idrak etmeye sevk eden ve böylece Hz. Muhammed (s.a.v.)’in risaletini 

ispat eden en büyük delildir.  
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Kur’an’ın mucize oluşu da birçok yöndendir. Bunlardan bir öncekilerin 

haberlerini vermesidir. Allah Teâlâ, Mekke müşriklerine verdiği cevapların birinde 

Kur’an’ın öncekilerin haberlerini verme yönüyle mucize olduğunu şöyle 

buyurmuştur: 

لَىوَقَالُوا لَوْلَا يَأْتِينَّا بِآيَةٍ مِنْ رَبِهِ أَوَلَمْ تَأْتِهِمْ بَيِنَّةُ مَا فِيّ الصُحُفِ الْأُو    “Dediler ki: "Rabbinden 

bize bir âyet (mucize) getirmeli değil mi?" Onlara, önceki Kitap'larda bulunan kanıt 

gelmedi mi?”
668

  

Bu âyette ifade edilen önceki kitaplarda bulunan kanıt ise Kur’an’da yer alan 

öncekilerin haberleridir. Nitekim bu âyetin öncesinde, önceki peygamberlerden 

Kur’an’da haberler verildiği buyurulmuştur: 

 Böylece sana geçmişlerin“ كَّذَلِكَ نَّقُصُ عَلَيْكَ مِنْ أَنّْبَاءِ مَا قَدْ سَبَقَ وَقَدْ آتَيْنَّاكَ مِنْ لَدُنَّا ذِكّْرًا 

haberlerinden bir miktar anlatıyoruz. Gerçekten sana katımızdan bir Zikir verdik.”
669

  

Bu âyetin yer aldığı Tâhâ sûresinde ve bu sûreden önce nâzil olan diğer 

sûrelerde evvelki peygamberler ve onların kavimlerinden bilgiler aktarılmıştır. 

Bundan sonra nâzil olan sûrelerde de bu tür haberler verilmeye devam edilmiştir. Bu 

haberler önceki kitaplarda da mevcut olduğu için Ehl-i kitap da bu bilgilerden 

haberdarlardı. Nitekim Yunus sûresinde önceki peygamberlerin kıssalarından kesitler 

sunulduktan sonra şöyle buyurulmuştur: 

لْحَقُ مِنْ رَبِكَ فَلَا فَإِنْ كُّنّْتَ فِيّ شَكٍ مِمَا أَنّْزَلْنَّا إِلَيْكَ فَاسْأَلِ الَذِينَ يَقْرَءُونَ الْكِتَابَ مِنْ قَبْلِكَ لَقَدْ جَاءَكَ ا

 Eğer sen, sana indirdiğimizden kuşkuda isen, senden önce Kitabı“ تَكُونَّنَ مِنَ الْمُمْتَرِينَ

okuyanlara sor. Andolsun, sana Rabbinden hak geldi, sakın kuşkulananlardan 

olma!”
670

  

 Beydâvî’nin de belirttiği gibi önceki âyetlerde anlatılan kıssalar onların 

yanında bulunan kitaplarda da anlatılmıştır. Maksat ise önceki kitaplarda anlatılanları 

şahit getirmek ve Kur’an’ın onları tasdik ettiğini vurgulayarak meseleyi tahkik 

etmektir.
671

 Böylece Kur’an’ın Allah’tan geldiği ortaya konulmuş olmaktadır. 

Bu sebeplerle müfessirlerin birçoğunun da ifade ettiği gibi yukarıda 

zikredilen Taha sûresi 133. âyette Kur’an’ın apaçık bir mucize olduğu beyan 
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edilmiştir. Çünkü ondan önce gelen Tevrat ve İncil gibi kitaplardaki açıklamalar 

Kur’an’da da bildirilmiştir.
 672

  

Allah Teâlâ, Kur’an-ı Kerim’in benzerini getirmeleri için tehaddide bulunarak 

buna güçlerinin yetmeyeceğini bildirdikten sonra Kur’an’ın muhtevası ve anlatım 

tarzıyla mucize olmaya yeterli olduğunu buyurmuştur: 

 انَ بَعْضُّهُمْ لِبَعْضٍقُلّْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنّْسُ وَالْجِنُ عَلَى أَنْ يَأْتُوا بِمِثْلِّ هَذَا الْقُرْآنِ لَا يَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَلَوْ كَّ 

وَلَقَدْ صَرَفْنَّا لِلنَّاسِ فِيّ هَذَا الْقُرْآنِ مِنْ كُّلِّ مَثَلٍّ فَأَبَى أَكّْثَرُ النَّاسِ إِلَا كُّفُورًا)( ظَهِيرًا   “De ki: ‘Andolsun 

eğer insan(lar) ve cin(ler) bu Kur’an'ın bir benzerini getirmek üzere toplansalar ve 

birbirlerine arka ol(up yardım et)seler yine onun benzerini getiremezler.’ Andolsun 

biz bu Kur’an'da insanlara her çeşit misali türlü biçimlerde anlattık, ama 

insanlardan çoğu inkârda direttiler.”
673

   

Diğer taraftan Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini kabul etmeyen 

müşriklere Kur’an’da tutarsızlık olmadığına da dikkat çekilerek onun mucize olduğu 

ifade edilmiştir: 

أَفَلَا يَتَدَبَرُونَ الْقُرْآنَ وَلَوْ كَّانَ مِنْ عِنّْدِ غَيْرِ اللَهِ لَوَجَدُوا فِيهِ اخْتِلَافًا كَّثِيرًا    “Kur’an'ı 

düşünmüyorlar mı? Eğer Allah'tan başkası tarafından (indirilmiş) olsaydı, onda 

birbirini tutmaz çok şey bulurlardı.”
674

  

Özetle, müminler için öğüt ve rahmet olan Kur’an-ı Kerim bütün yönleriyle, 

mucize olarak yeterlidir. Bu durum şöyle bildirilmiştir: 

كِتَابَ يُتْلَى عَلَيْهِمْ إِنَ فِيّ ذَلِكَ لَرَحْمَةً وَذِكّْرَى لِقَوْمٍ يُؤْمِنُّونَ أَوَلَمْ يَكْفِهِمْ أَنَّا أَنّْزَلْنَّا عَلَيْكَ الْ  

“Kendilerine okunan Kitabı sana indirmemiz, onlara yetmedi mi? Şüphesiz inanan 

bir toplum için bunda bir rahmet ve öğüt vardır.”
675

   

Denilebilir ki, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğinin tek delili 

Kur’an’dır. Rivayetlerde aktarılan Hz. Peygamber (s.a.v.)’in diğer mucizelerin ise 

Allah’ın kuluna olan ikramından ibaret olması mümkündür.
676

 Kur’an Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’le beraber hem mesaj hem de delil olarak indirilmiştir: 
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 Vâhidî, el-Vecîz, s. 709; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, V, 304; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 99; 
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 Ateş, İslam’a İtirazlar ve Kur’an-ı Kerim’den Cevaplar, 4. bs., İstanbul, Yeni Ufuklar Neşriyat, 
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 Ey insanlar, size“ يَا أَيُهَا النَّاسُ قَدْ جَاءَكُّمْ بُرْهَانٌ مِنْ رَبِكُمْ وَأَنّْزَلْنَّا إِلَيْكُمْ نُّورًا مُبِينًّا 

Rabbinizden delil geldi ve size apaçık bir nur indirdik.”
677

 

b) Talep ettikleri mucizeler gelse de inanmayacaklardır. 

Peygamberlerden iman etmek için mucize talebinde bulunan önceki müşrik 

topluluklar, ön yargılı olduklarından mucize geldiğinde de iman etmemişlerdir. 

Bunlar farklı mucize isteyerek işi yokuşa sürmüşlerdir. Önceki toplulukların mucize 

göndermeden önce inkâr ettikleri gibi mucize geldikten sonra da inkâr ettikleri şöyle 

bildirilmiştir: 

بِمَا كَّذَبُوا مِنْ قَبْلُّ كَّذَلِكَ  تِلْكَ الْقُرَى نَّقُصُ عَلَيْكَ مِنْ أَنّْبَائِهَا وَلَقَدْ جَاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَيِنَّاتِ فَمَا كَّانُّوا لِيُؤْمِنُّوا

ى قُلُوبِ الْكَافِرِينَ يَطْبَعُ اللَهُ عَلَ  “İşte o ülkeler; sana onların haberlerinden bir kısmını 

anlatıyoruz. Andolsun, elçileri onlara açık deliller getirmişlerdi. Fakat önceden 

yalanladıklarından ötürü, inanmak istemediler. İşte Allah, kâfirlerin kalplerini böyle 

mühürler.
”678

  

 Bu âyetteki  ُّفَمَا كَّانُّوا لِيُؤْمِنُّوا بِمَا كَّذَبُوا مِنْ قَبْل  (Fakat önceden yalanladıklarından 

ötürü, inanmak istemediler.) ifadesine genel olarak şu manalar verilmiştir:    

1. Allah, Hz. Âdem (a.s.)’in sulbünden çıkarıp söz aldığı gün, onu yalanlamış 

olmaları sebebiyle, Allah’ın peygamber göndermesi halinde de iman etmezler. Şu 

halde onlar dilleriyle ikrar etmişlerdir, ama inkârlarını içlerinde saklamışlardır.  

2. Kendilerinin helak edilmesinden sonra diriltilip dünyaya geri döndürülseler 

dahi, felaketten önce yalanladıklarına tekrar dönecek değillerdir.  

3.  Öncekilerin yalanladıklarına bunlar inanacak değillerdi. Bilakis bunlar da 

yalanladılar.  

4. Peygamber gelmezden önce onlar küfürlerinde ısrarlı idiler, peygamber 

geldikten sonra da iman etmezler.  

5. Onlar mucizeleri görmeden önce yalanladıkları gibi mucizeleri gördükten 

sonra da yalanlarlar.”
679

 

Bu görüşlerden sonuncusu, Begavî (v. 516/1122)’nin de tercih ettiği görüş 

olup
680

 daha isabetli görünmektedir.
 
Nitekim başka bir âyette şöyle buyurulmaktadır: 
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 Sizden önce gelen bir toplum da onları“ قَدْ سَأَلَهَا قَوْمٌ مِنْ قَبْلِكُمْ ثُمَ أَصْبَحُوا بِهَا كَّافِرِينَ 

istemiş de sonra onları tanımaz olmuşlardı.”
681

 

Peygamberleri, o memleketlerin halkına davetlerin doğruluğuna delalet eden 

belgeleri ve mucizeleri getirmişlerdir. Ama henüz davetin başlangıç safhasında iken 

yalanladıklarına mucizeler geldikten sonra da iman etmemişlerdir.
682

 

Onlar inat ve kibirlerinde o kadar aşırı gitmişlerdir ki mucizeleri gördükten 

sonra iman edeceklerine söz verdikleri halde sözlerinde durmamışlardır: 

وَمَا وَجَدْنَّا لِأَكّْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ وَإِنْ وَجَدْنَّا أَكّْثَرَهُمْ لَفَاسِقِينَ    “Onların çoğunda, sözünde 

durma diye bir şey bulamadık. Gerçek şu ki, onların çoğunu yoldan çıkmış 

bulduk.”
683

   

Mucize gelirse iman edecekleri sözünü veren Firavun ve adamlarının gelen 

mucizelere rağmen, inat edip inkârda ısrar etmiş oldukları şöyle bildirilmiştir: 

وَجَحَدُوا بِهَا وَاسْتَيْقَنَّتْهَا أَنّْفُسُهُمْ ظُلْمًا وَعُلُوًا فَانّْظُرْ )( ا سِحْرٌ مُبِينٌ فَلَمَا جَاءَتْهُمْ آيَاتُنَّا مُبْصِرَةً قَالُوا هَذَ

 ’Onlara aydınlatıcı âyetlerimiz gelince: ‘Bu, apaçık bir büyüdür“ كَّيْفَ كَّانَ عَاقِبَةُ الْمُفْسِدِينَ

dediler. Vicdanları, onlar(ın doğruluğun)a kanaat getirdiği halde, haksızlık ederek 

ve böbürlenerek onları inkâr ettiler. Bak işte o bozguncuların sonu nasıl oldu.”
684

  

Firavun ve çevresindekiler Hz. Mûsa (a.s.)’nın göstermiş olduğu mucizeleri 

“sihir” olarak adlandırmışlardır.
685

 Böylece peygamberliğe delil olan mucizeleri 

ülkede yaygın olarak bilinen “sihir” kavramıyla açıklayarak hem kendilerinin hem de 

halkın gerçeği görmesine engel olmaya çalışmışlardır.  

Firavun ve çevresindekileri mucizeleri inkâr etmekle yetinmemişler, her türlü 

mucize gelse de iman etmeyeceklerini baştan ilan etmişlerdir: 

 Ve dediler ki: ‘bizi büyülemek“ وَقَالُوا مَهْمَا تَأْتِنَّا بِهِ مِنْ آيَةٍ لِتَسْحَرَنَّا بِهَا فَمَا نَّحْنُ لَكَ بِمُؤْمِنِّينَ 

için ne kadar mucize getirirsen getir, biz sana inanacak değiliz!’”
686

  

Bu âyete göre onlar büyüklenmede ve inat etmede zirveye yerleşmişlerdir.
687

 

Onlar büyüklenmeyi kendilerine şiar edinmişler ve bu konuda o kadar aşırı 
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gitmişlerdir ki, dilleriyle perdelerini yırtmışlardır.
688

 Bu da onların önyargılarının 

kibirlenmeleri ile alakalı olduğuna işarettir. Buna göre onlar kibirlenmelerinin 

etkisinde kalarak mucizeleri inkâr etmişlerdir. 

Mekke müşriklerinin de öncekiler gibi mucize gelmeden önce inanmadıkları 

gibi mucize geldikten sonra da inanmayacak olduklarını bildirilmiştir: 

وَأَبْصَارَهُمْ كَّمَا لَمْ يُؤْمِنُّوا بِهِ أَوَلَ مَرَةٍ وَنَّذَرُهُمْ فِيّ طُغْيَانِّهِمْ يَعْمَهُونَوَنُّقَلِبُ أَفْئِدَتَهُمْ    “Gönüllerini ve 

gözlerini ters çeviririz, ilkin ona inanmadıkları gibi (mucizeyi gördükten sonra da 

inanmazlar) ve bırakırız onları, azgınlıkları içinde bocalayıp dururlar.”
689

  

Mekke müşriklerinin de öncekiler gibi her haksız yere büyüklenmeleri 

yüzünden her türlü mucizeyi görseler de inanmayacakları belirtilmiştir: 

ِِ بِغَيْرِ الْحَقِ وَإِنْ يَرَ وْا كُّلَّ آيَةٍ لَا يُؤْمِنُّوا بِهَا وَإِنْ يَرَوْا سَأَصْرِفُ عَنْ آيَاتِيَّ الَذِينَ يَتَكَبَرُونَ فِيّ الْأَرْ

ا بِآيَاتِنَّا وَكَّانُّوا عَنّْهَا غَافِلِينَسَبِيلَّ الرُشْدِ لَا يَتَخِذُوهُ سَبِيلًا وَإِنْ يَرَوْا سَبِيلَّ الْغَيِّ يَتَخِذُوهُ سَبِيلًا ذَلِكَ بِأَنَّهُمْ كَّذَبُو  

“Yeryüzünde haksız yere büyüklenenleri âyetlerimden uzaklaştıracağım. Onlar her 

âyeti görseler de yine ona inanmazlar. Doğru yolu görseler, onu yol edinmezler, ama 

azgınlık yolunu görseler, onu yol edinirler. Çünkü onlar, âyetlerimizi yalanladılar ve 

onları umursamaz oldular.”
690

  

 Onlar, mucize olan Kur’an’a “sihir” diyerek onu reddettikleri gibi Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’e, önceki kavimlere verilen türden mucize gelse de onu “sihir” 

vb. sözlerle nitelendirerek iman etmeyeceklerdi. Çünkü önceki peygamberler de 

“sihirbaz” nitelemesiyle kavimleri tarafından reddedilmiştir.
691

 O halde onların 

istedikleri mucize, iradelerini devre dışı bırakacak ve onları iman etmeye mecbur 

bırakacak bir olaydan başka şey değildir. Bu da azabın gelmesidir.  

c) Peygamberi yalanlamalarında azap görmeyeceklerini düşünmeleri etkili 

olmuştur.  

Müşriklerin hak ettikleri azabı görecekleri ve o gün dünyada iken şirk 

inançlarının yanlış yol olduğuna kesin inanmış olacakları bildirilmiştir: 

إِلَيْنَّا رَسُولًا فَنَّتَبِعَ آيَاتِكَ مِنْ قَبْلِّ أَنْ نَّذِلَ وَنَّخْزَى  وَلَوْ أَنَّا أَهْلَكْنَّاهُمْ بِعَذَابٍ مِنْ قَبْلِهِ لَقَالُوا رَبَنَّا لَوْلَا أَرْسَلْتَ 

َِ السَوِيِ وَمَنِ اهْتَدَى)(  قُلّْ كُّلٌّ مُتَرَبِصٌ فَتَرَبَصُوا فَسَتَعْلَمُونَ مَنْ أَصْحَابُ الصِرَا  “Şâyet onları, ondan 

                                                 
688

 Abdülkerim b. Hevazin el-Kuşeyrî, Tefsîru’l-Kuşeyrî: Letâifu’l-İşârât, Tahk. İbrahim Besyûnî, 3 

c., Kahire, el-Hey'etü'l-Mısriyyeti'l-Âmme li'l-Kitâb, 1981, I, 560. 
689

 Enâm 6/110. 
690

 Â’raf 7/146; Ayrıca bkz. Yûnus 10/96, 97; Enâm 6/25, 109-111; Hicr 15/14, 15. 
691

 Bkz. Zâriyât 51/52; Ayrıca bkz. Mâide 5/110. 



 

 

 

 

156 

önce bir azab ile helâk etseydik: ‘Rabbimiz, bize bir elçi gönderseydin de böyle alçak 

ve rezil olmadan önce senin âyetlerine uysaydık!’ derlerdi. De ki: ‘Herkes 

gözetlemektedir. Gözetleyin, düzgün yolun sahipleri kimdir, doğru yolda olan kimdir, 

bileceksiniz!’”
692

  

 Müşriklerin “bize bir peygamber gönderseydin…” sözlerini söyleyecekleri 

gün kıyamet günüdür. Kıyamet günü geldiğinde onların doğru yolda olup olmadığı 

ortaya çıkacaktır.
693

 İman etmek için peygamberden farklı mucizelerin gelmesini 

bekleyen müşrikler aslında kendilerine azap dokunmayacağını düşünerek böyle bir 

tavır sergilemişlerdir. Bundan dolayı azap görebileceklerini düşünselerdi doğru yolu 

gösteren peygamberi inkâr etmek amacıyla kendi istedikleri biçimde mucize 

getirmesi için talepte bulunmamış olurlardı. Nitekim başka bir âyette onlar 

kendilerine Allah’ın azabının hemen gelmiş olduğunu varsayarak düşünmeye davet 

edilmişlerdir: 

ينَقُلّْ أَرَأَيْتَكُمْ إِنْ أَتَاكُّمْ عَذَابُ اللَهِ أَوْ أَتَتْكُمُ السَاعَةُ أَغَيْرَ اللَهِ تَدْعُونَ إِنْ كُّنّْتُمْ صَادِقِ   “De ki: 

‘Düşündünüz mü kendinizi hiç? Size Allah'ın azabı gelse, ya da o (Duruşma) sâat(i) 

gelse, Allah'tan başkasına mı yalvarırsınız? Doğru iseniz (söyleyin).’”
694

  

 Bu âyette hem önceki kavimlerin başlarına gelen dünya azabı gibi bir azap ya 

da kıyamette gelecek olan azap kendilerini yakaladığı anda nasıl düşüneceklerini 

tasavvur ederek şimdi de öyle düşünmeleri için onlara davet yapılmıştır. Çünkü o 

azap geldiği zaman iman etmekten başka seçenekleri olmayacaktır. Ancak bu iman 

kendilerine fayda vermeyeceği
695

 için daha önce azap başlarına gelmiş gibi 

düşünürlerse kendilerini kuşatan her türlü kirden arınırlar ve bunun sonucunda tevhid 

inancına dönerek doğru yolu bulmuş olurlar. Çünkü insanın bozulmamış fıtratında 

tevhid inancı vardır. 

d) Peygamberleri yalanlayan öncekiler cezalandırıldıkları gibi aynı tutumu 

benimseyen sonrakiler de cezalandırılacaklardır. 

Daha önceki kavimlerden gereği gibi düşünüp doğru yola gelmeyenleri 

dünyada azap yakalamıştır: 
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آبَاءَنَّا الضَّرَاءُ وَالسَرَاءُ فَأَخَذْنَّاهُمْ بَغْتَةً وَهُمْ لَا ثُمَ بَدَلْنَّا مَكَانَ السَيِئَةِ الْحَسَنَّةَ حَتَى عَفَوْا وَقَالُوا قَدْ مَسَ 

 :Sonra kötülüğü değiştirip yerine iyilik getirdik de çoğaldılar ve“ يَشّْعُرُونَ

‘Atalarımıza da darlık ve sevinç dokunmuştu’ dediler. Biz de onları, hiç farkında 

olmadıkları bir sırada ansızın yakaladık.”
696

  

Önceki kavimler azap edildiği gibi, Allah’ın âyetlerinden yüz çevirip 

yalanlayanların azapla buluşması da kaçınılmaz olacaktır: 

وَالَذِينَ كَّذَبُوا بِآيَاتِنَّا يَمَسُهُمُ الْعَذَابُ بِمَا كَّانُّوا يَفْسُقُونَ    “Âyetlerimizi yalanlayanlara 

gelince, yoldan çıkmalarından dolayı onlar azap çekeceklerdir.”
697

  

 Azap hem dünya hayatında başlarına belalar şeklinde hem de herkesin hesap 

vereceği kıyamette olacaktır: 

وَمَا لَهُمْ مِنَ اللَهِ مِنْ وَاقٍلَهُمْ عَذَابٌ فِيّ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَلَعَذَابُ الْآخِرَةِ أَشَقُ   “Dünya hayatında 

onlara sadece bir azap vardır. Ahiret azabı ise daha şiddetlidir. Onları Allah'tan 

(onun azabından) koruyacak kimse de yoktur.
”698

 

 Müşrikler inkârları ve kötü amelleri sebebiyle dünyada esir olmak, 

öldürülmek, savaş, kıtlık, kuraklık gibi sıkıntılar çekeceklerdir. Bu durum kıyamet 

gelene kadar sürüp gidecektir.
699

 Kıyamet günü ise azabın en şiddetlisi ile 

buluşacaklardır.  

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ümmetine vaat edilen azap konusunda İbn Abbas 

şöyle demiştir: Allah, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ümmetinin kâfirlerinden dünya 

azabını kaldırmıştır. Allah’ın onlara vaat ettiği azap ahiret azabıdır.
700

 Zeccâc ise  ِّبَل

 Bilakis kıyamet onlara vâdedilen asıl saattir ve o saat“ السَاعَةُ مَوْعِدُهُمْ وَالسَاعَةُ أَدْهَى وَأَمَرُ

daha belâlı ve daha acıdır.”
701

 âyetinin delaletiyle Allah’ın, bu ümmetin kâfirlerine 

vaadinin esasında kıyamet saati olduğunu ifade etmiştir.
702

 Diğer pek çok müfessir 

de Bedir savaşında öldürülen ve esir alınan müşriklerin cezalandırıldığını söyledikten 

sonra asıl cezanın kıyamet saati olduğunu ifade etmişlerdir.
703

 Bu açıklamalar 

ışığında Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ümmetinin kâfirlerine dünyada bir takım belalar 
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gelmiş olsa da Allah’ın vaat ettiği azabın kıyametle geleceğini söyleyebiliriz. İşte o 

gün şirkte direnip peygamberleri yalanlayanların azap içinde olmaları kaçınılmaz 

olacaktır. 

e) Bolluk ve darlığı Allah vermiştir, ancak müşrikler bolluğa kavuştuklarında 

tuzak kurma peşinde olmuşlardır. 

Allah kendisine yönelmeleri için müşriklerin sahip olduğu nimetleri zaman 

zaman ellerinden aldığını şöyle bildirmiştir: 

 Biz hangi“  وَمَا أَرْسَلْنَّا فِيّ قَرْيَةٍ مِنْ نَّبِيٍّ إِلَا أَخَذْنَّا أَهْلَهَا بِالْبَأْسَاءِ وَالضَّرَاءِ لَعَلَهُمْ يَضَّرَعُونَ 

ülkeye bir peygamber gönderdiysek, onun halkını -yalvarıp yakarsınlar diye- 

mutlaka yoksulluk ve darlıkla sıkmışızdır.”
704

  

 Bu âyetteki “َيَضَّرَعُون” kelimesi “büyüklenmemek”, “alçak gönüllü olmak”, 

“boyun eğmek” demektir.
705

 Buna göre Zemahşeri’nin ifade ettiği gibi şu açıklamayı 

yapmak mümkündür: Kibir abasını omuzlarından indirsinler ve inkârlarından 

vazgeçerek yalvarsınlar diye Allah, memleketlere mutlaka yoksulluk, darlık ve 

hastalık gibi sıkıntılar vermiştir. Çünkü onlar büyüklenerek inkâr ve isyanda 

bulunmuşlardır.
706

 Sonra kendilerine gelen bela ve musibetler kaldırılıp yerine bolluk 

verilmiştir. Ancak onlar azgınlıklarına devam etmişlerdir. Bu durum şöyle 

bildirilmiştir: 

نَّاهُمْ بَغْتَةً وَهُمْ لَا خَذْثُمَ بَدَلْنَّا مَكَانَ السَيِئَةِ الْحَسَنَّةَ حَتَى عَفَوْا وَقَالُوا قَدْ مَسَ آبَاءَنَّا الضَّرَاءُ وَالسَرَاءُ فَأَ  

 :Sonra kötülüğü değiştirip yerine iyilik getirdik de çoğaldılar ve“ يَشّْعُرُونَ

‘Atalarımıza da darlık ve sevinç dokunmuştu (onlar da üzüntülü ve sevinçli günler 

geçirmişlerdi).’ dediler (de olaylardan ibret alıp şükretmediler). Biz de onları, hiç 

farkında olmadıkları bir sırada ansızın yakaladık.”
707

 

Bu âyete yer alan “عَفَوْا” kelimesi “çoğaldılar” anlamına gelir.
708

 Müşriklerin 

hem evlatları hem de hem de malları çoğalmıştır.
709

 Ancak onlar çocuklarının ve 
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zenginliklerinin kendileri için bir sınama olduğunu
710

 göz ardı etmişlerdir. Şükredip 

doğru yola girmek yerine bunlarla övünmeye başlamışlardır. Atalarının da kendileri 

gibi darlık ve bolluk yaşadığı ve bunun dünya hayatında doğal olduğu yorumuyla 

hem kendilerini hem de halkı kandırmışlardır. Böylece inkârlarında ısrar etmişlerdir.   

Diğer taraftan insanları sağlık, zenginlik ve makam vb. bakımdan birbirinden 

üstün yapan Allah olduğu bildirilmiştir: 

ِِ وَرَفَعَ بَعْضَّكُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَ  جَاتٍ لِيَبْلُوَكُّمْ فِيّ مَا آتَاكُّمْ إِنَ رَبَكَ سَرِيعُ وَهُوَ الَذِي جَعَلَكُمْ خَلَائِفَ الْأَرْ

 Sizi yeryüzünün halifeleri yapan, size verdiği şeylerde, sizi“  الْعِقَابِ وَإِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِيمٌ

denemek için, kiminizi kiminizden derecelerle üstün kılan O'dur. Doğrusu Rabbin, 

cezası çabuk olandır ve O, bağışlayandır, esirgeyendir.”
711

  

 Rızkı, her türlü makam ve mevkiyi veren Allah’tır. Bunları dilediği zaman 

verir dilediği zaman alır.
712

 Refah içinde yaşamak insanın Allah katında makbul bir 

kişi olduğunu göstermeyeceği gibi darlık ve sıkıntı içerisinde olması da Allah katında 

değersiz olduğunu göstermez. Ayrıca hayat bu dünya hayatından ibaret değildir. 

Herkesin hak ettiği değeri bulacağı ahiret hayatı mevcuttur. Allah katında değerli 

olanlar orada ödüllendirilerek tam olarak ortaya çıkmış olacaktır.  

 Mekkeli müşriklerin de önceki kavimler gibi darlıktan sonra bollukta da 

inkârlarına devam ettikleri ve Allah’ın âyetleri hakkında hile yaptıkları bildirilmiştir: 

إِذَا لَهُمْ مَكْرٌ فِيّ آيَاتِنَّا قُلِّ اللَهُ أَسْرَعُ مَكْرًا إِنَ رُسُلَنَّا يَكْتُبُونَ  وَإِذَا أَذَقْنَّا النَّاسَ رَحْمَةً مِنْ بَعْدِ ضَرَاءَ مَسَتْهُمْ

 Kendilerine dokunan bir darlıktan sonra insanlara bir rahmet (sağlık ve“ مَا تَمْكُرُونَ

bolluk zevkini) tattırdığımız zaman bakarsın ki, yine onların, âyetlerimiz hakkında 

bir tuzakları vardır. De ki: ‘Allah daha çabuk tuzak kurar!’ Elçilerimiz, sizin 

kurduğunuz tuzakları yazıyorlar.”
713

  

Bu âyette yer alan “مَكْر” (mekr), hile yapmaktır.
714

 Hileden farkı ise karşı 

tarafın yüzüne ya da arkasından bilmediği bir yönden zarar vermek kastıyla 

yapılmasıdır.
715

 İbn Kuteybe bu âyetin tefsirinde şunu ifade etmiştir: Onlara Allah 

sınamak için darlıktan sonra rahmet verdiğinde onlar bu durumu tartışmaya açarak ve 
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hile yaparak bu rahmete başka bir sebep icat ediyorlardı.
716

  Râzî ise buna benzer 

şekilde şu açıklamada bulunmuştur: Onlar şüpheler oluşturmak ve gereksiz 

tartışmalara dalmak gibi fasit işlerle Allah’ın âyetlerini geçersiz kılmak için bütün 

güçleriyle oyun kurmuşlardır.
717

 

Bu açıklamalar ışığında şunu söyleyebiliriz: Müşriklere verilen darlık ve 

bolluğun sebebi imtihan iken, onlar bu konuda farklı yorumlarda bulunmak sûretiyle 

oyun kurmuşlardır. Onların oyun kurmaları, sahip oldukları nimetleri hak ettiklerini 

söylemeleri
718

 ve sıkıntıların gelip gitmesinin doğal bir süreç olarak 

değerlendirmeleri
719

 gibi durumlardır.  Bunları öne sürerek inkâra devam etmişlerdir.   

Onların mucize taleplerinden maksatları karşı koyma, men etme ve dünyevî 

makamlarını korumada aşırı davranmak ile peygambere uymaktan kaçınmak 

olmuştur.  Çünkü Mekkelilerin hayat şartları iyiydi. Bu yüzden azıp kibirlenmişlerdi. 

Binaenaleyh içinde yüzdükleri nimetler onları yeni mucizeler istemeye önemli bir 

etken olmuştur.
720

 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’in davetini önleme ve etkisizleştirme çabalarının 

öncüleri olan zenginler ve liderler dünya hayatında sahip oldukları güç ve zenginlikle 

övünüp durmuşlardır. Bu yüzden basiretleri bağlanmış ve doğru yoldan ayrılarak 

inkârda ısrarcı olmuşlardır. 

f)  Kevnî âyetler mucizelerdir. 

Kur’an’da mucizeler isteyenlere kâinattaki sayısız alametlere bakmaları 

tavsiye edilmiştir: 

ِِ وَما خَلَقَ اللَهُ مِنْ شَيّْءٍ وَأَنْ عَسى أَنْ يَكُونَ قَدِ اقْتَ  رَبَ أَوَلَمْ يَنّْظُرُوا فِيّ مَلَكُوتِ السَماواتِ وَالْأَرْ

 Göklerin ve yerin hükümranlığına, Allah'ın yarattığı her“ أَجَلُهُمْ فَبِأَيِ حَدِيثٍ بَعْدَهُ يُؤْمِنُّونَ

şeye ve ecellerinin yaklaşmış olabileceğine bakmadılar mı? O halde Kur'an'dan 

sonra hangi söze inanacaklar?”
721
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Kur’an, peygamber hakkında müşriklerin zihinlerinde var olan “tümüyle 

olağanüstülük” algısından onların dikkatlerini kendileri de dâhil olmak üzere canlıya 

da cansız bütün varlıklara çevirmiştir. Böylece Kur’an onların dikkatlerini sınırlı ve 

geçici bir takım olaylardan sürekli ve geniş bir alana çekmiştir.
722

  

Kur’an’ın tabiat ve tabiattaki olayları âyet olarak göstermesi tabiatı yaratan ve 

hikmetini açık bir şekilde orada gösteren Allah’ın ayrıca Kur’an âyetlerini de vahiy 

yoluyla gönderdiği hakikatine dayanmaktadır. İnkâr edenler gerçekten ve 

samimiyetle tefekkür etselerdi bunu çok iyi görürlerdi. Nasıl ki, tabiatı Allah’tan 

başka kimse yaratmış olamazsa, aynı şekilde Kur’an’ı da ondan başka kimse 

göndermezdi. O halde Kur’an âyetleri de tabiat âyetleri gibi “işaretlerdir.” Zira onlar 

kâinatı yaratandan gelmiştir. Fakat Kur’an âyetleri tabiat âyetlerini açıklayıncaya 

kadar tabii sebepler altında gizli kalmıştır.
723

 Çünkü tabiat Kur’an ışığında okunursa 

onda işaretler olduğu açıkça anlaşılır. Aksi halde onlar sıradan birer olay olarak 

görülebilir. Nitekim Seyyid Kutub şu açıklamada bulunmuştur: “Kur’an-ı Kerim’in 

eğitim metodu, kalp ile bu evrenin manzaraları arasında bir bağ kurar. Duyguları, 

zihinleri ve kalpleri uyarır. Bunları her yerde, insanın etrafında serpiştirilmiş olan 

Allah'ın üstün sanatına yöneltir. Böylece insanın diri bir kalp ile bu canlı evrene 

yönelmesini, üstün sanatında Allah'ın kudretini görmesini, eşsiz sanatına her 

yönelişinde O'nun kudretini hissetmesini, yarattığı her varlık ile bir ilişki kurmasını 

sağlar. Allah’ın değişmez yasalara bağımlı kullarından biri olduğunu idrak ettirir.”
724

 

Kur’an’da mucize olarak tabiatüstü olayları bekleyen müşriklere Allah’ın 

yarattığı her çeşit mahlûkta bir alamet olduğuna dikkat çekilerek imana çağıran bu 

kanıtları düşünüp algılamaları için davette bulunulmuştur. Özellikle canlı varlıklar bu 

açıdan gruplandırılarak anlatılmıştır. Bitkiler, hayvanlar ve insanların hareketlerine 

ve ortak özelliklerine mucize gözüyle bakılması önerilmiştir.
725

 Gerek insanın kendi 

varlığındaki gerekse dışındaki varlıklardaki alametler iman etmek isteyenlere 

mucizedir: 
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ِِ آيَاتٌ لِ   وَفِيّ أَنّْفُسِكُمْ أَفَلَا تُبْصِرُونَ)( لْمُوقِنِّينَ وَفِيّ الْأَرْ  “Kesin inanacaklar için yerde 

nice ibretler vardır. Kendi varlıklarınızda da öyle. Görmüyor musunuz?”
726

 

Her geçen gün gelişen bilim, idrak edenler için Allah’ın âyetlerini gözler 

önüne sermeye devam etmektedir. Ancak hakikatin görülmesi için yukarıda 

belirttiğimiz gibi Kur’an’ın gösterdiği bir bakış gerekir. Kâinattaki olağan varlıkların 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğine delil olması da ancak bu şekilde 

mümkün olabilir. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.v.)’e mucize olarak gönderilmiş olan 

Kur’an bir yönüyle kâinatın resmini yansıtmaktadır. Aksi halde insanın içinde 

yaşadığı kültürel ve fiziksel çevre kendisini körleştirip her şeyin olağan ve sıradan 

olduğu düşüncesine itebilir. 

g) Allah dileseydi herkesi hidâyete erdirecek bir mucize indirirdi. 

Kur’an’ı ve evrendeki alametleri mucize olarak görmeyen müşriklere 

Allah’ın dilediği takdirde kendilerine hidâyete erdirecek bir mucize indirmeye kadir 

olduğu bildirilmiştir:  َإِنْ نَّشَّأْ نُّنَّزِلْ عَلَيْهِمْ مِنَ السَمَاءِ آيَةً فَظَلَتْ أَعْنَّاقُهُمْ لَهَا خَاضِعِين “Dilesek onların 

üzerine gökten bir mucize indiririz de boyunları ona eğilir (inanırlar).”
727

 

Bu âyette geçen “ْأَعْنَّاقُهُم” (boyunları), boyun sahibi olan insanlar demektir. 

Ancak bununla “insanların liderleri” ya da “cemaat” da anlaşılabilir.
728

 Bu kelimenin 

“insanların liderleri” ya da “cemaat” şeklinde anlaşılması durumunda bu âyete göre 

inkârda bireysel değil, liderlerin öncülük ettiği örgütsel bir direniş olduğunu 

söylemek mümkündür. Ancak; bu kelime hangi manada olursa olsun, burada inkârda 

direnen ve direnmeyi artırmak için mucize isteyen kişiler olduğuna işaret edilmiştir. 

O halde bu âyeti şu şekilde açıklayabiliriz: Allah dilemesi halinde onlar için mucize 

indirerek bütün direnç unsurlarını kırar ve hiçbir itirazları kalmaz. Böylece boyun 

eğmiş ve iman etmiş olurlar. Ancak Allah bunu dilemek yerine, onların kendi 

iradelerini kullanmalarını istemiştir. 

h) Allah kendisine yöneleni hidâyete erdirir. 
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Gerek evrendeki âyetleri ve gerekse Kur'an-ı Kerim'in âyetlerini 

yalanlayanlar; karanlıklar içerisinde kalmış, duyu organlarını kaybetmiş kişilerdir. 

Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

ٍَ مُسْتَقِيمٍوَالَذِينَ كَّذَبُوا بِآيَاتِنَّا صُمٌ وَبُكْمٌ فِيّ الظُلُمَاتِ مَنْ يَشَّإِ اللَ  هُ يُضّْلِلْهُ وَمَنْ يَشَّأْ يَجْعَلْهُ عَلَى صِرَا  

“Bizim âyetlerimizi yalanlayanlar, karanlıklar içinde kalmış sağır ve dilsizlerdir. 

Allah dilediği kimseyi şaşırtır, dilediği kimseyi de doğru yola koyar.”
729

 

Bu âyette ifade edilen “karanlıklar içerisinde sağır ve dilsiz olmak” kâfirlere 

dair meseldir. Çünkü onlar başka şeyleri dinledikleri halde hakka ve dine kulak 

vermezler, dilsiz olmadıkları halde hakkı ve doğruyu söylemezler.
730

 Onlar küfür 

karanlıklarında yollarını kaybetmişlerdir. Bunu düşünmekten ve bu konuda fikir 

yürütmekten gafillerdir.
731

 

Günlük hayatımızda bu tür insanları çok görürüz. Gözlerinin önünde, gerek 

kendilerinde, gerekse kâinata sayısız âyetler bulunduğu halde, onları gözlemlemeyen 

ve onlardan ders almayan nice insan vardır. Yine, zihinlerini ve kalplerini imanla 

aydınlatabilecek olan bu âyetleri gözlemledikleri halde, salt maddi kazançlar uğruna 

incelemelere önyargılı başladıklarından gerçeğe götürücü hiç bir alamet göremeyen 

birçok bilim adamı vardır. Fakat bütün bunlara karşılık, kâinatı ön yargısız ve canlı 

kalplerle gözlemleyip, yaratılan her şeyde O'nun âyetlerini görenler de vardır.
732

 İşte 

hidâyete erenler bunlardır. Kalpleri katılaşmış ve şeytanın da kötü amellerini süslü 

gösterdiği kimseler ise doğru yolu bulmazlar.
733

 

Allah’ın hidâyet vermeyi dilediği kişiler duyu organlarını canlı tutanlardır: 

إِنَّمَا يَسْتَجِيبُ الَذِينَ يَسْمَعُونَ وَالْمَوْتَى يَبْعَثُهُمُ اللَهُ ثُمَ إِلَيْهِ يُرْجَعُونَ    “Ancak işitenler (çağrıya) 

gelir, ölülere gelince Allah onları diriltir, sonra O'na döndürülürler.”
734

 

Bu âyette “işitenler” ve “ölüler” karşılaştırılmıştır. “İşitenler”, vicdanları 

uyanık olanlar, doğruyla yanlışı ayırmaya çalışanlar, kasten ve inatla kalplerinin 

kapılarını kilitlemeyenlerdir. “Ölüler” ise, körü körüne bir yola girip, apaçık olduğu 
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halde doğru yolu izlemeye hazır olmayanlardır. Bunlara delil göstermek 

anlamsızdır.
735

 

Başka bir âyette de Allah’ın kendisine yöneleni hidâyete erdireceği 

buyurulmuştur: 

لَيْهِ مَنْ أَنَّابَ وَيَقُولُ الَذِينَ كَّفَرُوا لَوْلَا أُنّْزِلَ عَلَيْهِ آيَةٌ مِنْ رَبِهِ قُلّْ إِنَ اللَهَ يُضِّلُّ مَنْ يَشَّاءُ وَيَهْدِي إِ   

“İnkâr edenler: ‘Ona Rabbinden bir âyet indirilmeli değil miydi?’ diyorlar. De ki: 

‘Allah, dilediğini (bu tür sözlerle) saptırır. Yöneleni de kendisine iletir.’”
736

 

Bu âyette geçen “َأَنَّاب”  kelimesine şu manalar verilmiştir: Hakka yönelirse
737

,  

tevbe ederse
738

, küfürden tevbeye döner ve O’na iman ederse
739

, inat etmekten dönüp 

hakka yönelirse, Hakk'a teslimiyetle yönelir ve Hakk'ın âyetlerini derinden derine 

düşünerek O'na döner ve tevbe ederse. 
740

 Kök olarak “dönmek” anlamına gelen bu 

kelime  “itaat etmeye dönmek” anlamında kullanılır.
741

 

Müşriklerin inatla hala mucize istiyor olmalarına Kur’an’ın bu şekilde 

cevabıyla sanki şöyle denmiştir: “Çok inatçısınız ve küfür bataklığına 

saplanmışsınız. Allah, küfürde kararlı olup, sert direniş gösterenlerden dilediğini 

saptırır. Böylece bütün mucizeler inse bile onlara hidâyet yolu kapanır. Sizin gibi 

küfürde inat etmeyen ve hakka yöneleni ise hidâyete erdirir.”
742

 Buna göre 

önyargılarını bir tarafa bırakıp Allah’a yönelen hidâyete erer. Diğerleri ise kör, sağır 

ve dilsiz bir şekilde karanlıklar içinde bocalar dururlar. 

i) Önceki kavimler kendilerine gelen mucizelere rağmen inkârda ısrar 

etmişlerdir. 

Önceki peygamberlere verilen türden mucize isteyen Mekke müşriklerine 

Allah, önceki kavimlerin yalanlaması sebebiyle benzer mucizelerin gelmediğini 

bildirmiştir: 

مَا نُّرْسِلُّ أَنْ نُّرْسِلَّ بِالْآيَاتِ إِلَا أَنْ كَّذَبَ بِهَا الْأَوَلُونَ وَآتَيْنَّا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبْصِرَةً فَظَلَمُوا بِهَا وَوَمَا مَنَّعَنَّا 

 ,Bizi âyetler (mucizeler) göndermekten alıkoyan şey, evvelkilerin“ بِالْآيَاتِ إِلَا تَخْوِيفًا
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(onları) yalanlamış olmasıdır. Semûd(kavmin)e açık bir mucize olarak dişi deveyi 

verdik, o zulmetmelerine sebeb oldu (deveyi boğazlayarak kedilerine yazık etmiş 

oldular). Biz mucizeleri, yalnız korkutmak için göndeririz.”
743

 

Öncekiler kendilerine gösterilen mucizelerden sonra inkâra devam 

etmişlerdir. Örneğin, Semud kavmine mucize olarak bir deve gösterilmiş olmasına 

rağmen onlar inkârdaki aşırılıklarına devam etmişlerdir. Dolayısıyla Mekke 

müşriklerine de bu tür mucizeler gelse de onlardan farklı bir tavırda bulunmamış 

olurlardı. Nitekim bu durum başka bir âyette şöyle bildirilmiştir: 

مَا آمَنَّتْ قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْيَةٍ أَهْلَكْنَّاهَا أَفَهُمْ يُؤْمِنُّونَ    “Bunlardan önce helâk ettiğimiz hiçbir 

kent (halkı) inanmamıştı, şimdi bunlar mı inanacaklar?”
744

 

Bu âyete dayanarak bazı müfessirler şöyle bir yorumda bulunmuşlardır: 

Öncekiler gönderilen mucizelere iman etmedikleri için kökten imha edildiler. Şayet 

bunlar gösterilmesini istedikleri mucizeleri görecek olsalardı, yine iman 

etmeyeceklerdi. Böylece diğerleri gibi helak edileceklerdi.
745

 Ancak kanaatimizce 

burada, önyargılı insanların bu tür mucizeler gelse de iman etmeyecekleri hususuna 

dikkat çekilmektedir. Nitekim Râzî bu durumu öne çıkararak yukarıdaki âyete şu 

manayı vermiştir: Bunlar peygamberlerinden mucize isteyen, mucize geldiğinde 

iman edeceklerine söz veren ama o mucize geldiği zaman da sözlerinden dönüp, 

aksini yapan ve bundan dolayı Allah’ın helak ettiği kavimlerden daha asidirler. 

Binaenaleyh eğer istedikleri mucizeleri gönderecek olsaydık, onlar sözlerinden daha 

ileri bir derecede dönerlerdi.
746

   

Öte yandan Allah, önceki kavimlerin de mucize isteme bakımından Mekke 

müşriklerine benzediğini bildirmiştir: 

لِهِمْ مِثْلَّ قَوْلِهِمْ تَشَّابَهَتْ قُلُوبُهُمْ قَدْ وَقَالَ الَذِينَ لَا يَعْلَمُونَ لَوْلَا يُكَلِمُنَّا اللَهُ أَوْ تَأْتِينَّا آيَةٌ كَّذَلِكَ قَالَ الَذِينَ مِنْ قَبْ

 Bilmeyenler dediler ki: ‘Allah bizimle konuşmalı, ya da bize bir“ بَيَنَّا الْآيَاتِ لِقَوْمٍ يُوقِنُّونَ

âyet gelmeli değil miydi?’ Onlardan öncekiler de onların dedikleri demişlerdi. 

Kalpleri birbirine benzedi. Gerçekleri iyice bilmek isteyenlere âyetleri açıkladık.”
747
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Sonuç olarak bu konuda şunu söyleyebiliriz: Önceki kavimler mucizelere 

rağmen iman etmedikleri gibi dünyada azabı hak edecek aşırılıklar yaptılar. O tür 

mucizeler gelseydi Mekkeli müşriklerin tavırları öncekilerden farklı olmayacaktı. 

Çünkü düşünce kalıpları aynıydı. Bu sebeple öncekilere gönderilen mucizeler gibi bir 

mucizeyi Hz. Muhammed (s.a.v.)’in getirmesine gerek yoktu. Zaten Allah mucizeleri 

korkutmak için gönderir, istekleri yerine getirerek herkesin zorla iman etmesini 

sağlamak için değil.  

j) İman etmeye mecbur edici mucizeler geldiğinde inanmış olmalarının bir 

faydası olmayacaktır. 

Kur’an’a inanmayan, onu mucize olarak görmeyen ve farklı mucize talep 

ederek inkârda direnen müşriklerin istedikleri türden mucize geldiğinde iman 

etmelerinin kendilerine bir fayda sağlamayacağını bildiren Allah Teâla, onların böyle 

yapmakla ancak azabı beklediklerini buyurmuştur: 

رَبُكَ أَوْ يَأْتِيَّ بَعْضُ آيَاتِ رَبِكَ يَوْمَ يَأْتِيّ بَعْضُ آيَاتِ رَبِكَ لَا هَلّْ يَنّْظُرُونَ إِلَا أَنْ تَأْتِيَهُمُ الْمَلَائِكَةُ أَوْ يَأْتِيَّ 

نّْتَظِرُونَيَنّْفَعُ نَّفْسًا إِيمَانُّهَا لَمْ تَكُنْ آمَنَّتْ مِنْ قَبْلُّ أَوْ كَّسَبَتْ فِيّ إِيمَانِّهَا خَيْرًا قُلِّ انّْتَظِرُوا إِنَّا مُ  “(İnanmak için) 

mutlaka meleklerin gelmesini yahut Rabbinin gelmesini ya da Rabbinin bazı 

âyetlerinin gelmesini mi bekliyorlar? Ama Rabbinin bazı âyetleri geldiği gün, daha 

önce inanmamış, ya da imanında bir hayır kazanmamış olan kimseye, artık inanması, 

fayda sağlamaz. De ki: ‘Bekleyin, biz de beklemekteyiz.’”
748

  

 Bu âyet müşriklerin iman etmek için üç şeyden birini şart koştukları 

nakletmiştir. Bunlar; meleklerin gelmesi, Allah’ın gelmesi ve Allah tarafından kesin 

delillerin gelmesidir.
749

  

  Bunlardan “meleklerin ve Allah’ın gelmesi” teklifini
750

 daha önce 

açıklamıştık. “Rabbinin bazı “âyetlerinin gelmesi” ifadesini ise müfessirlerin bir 

kısmı “Kıyametin alametlerinden olan güneşin batıdan doğması”
751

, bazı müfessirler 

de “kıyamet alametleri”
752

 olarak açıklamışlardır. Bir hadis-i şerifte bu konuda şöyle 
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buyrulduğu rivayet edilmiştir: “Güneş batıdan doğmadıkça kıyamet kopmaz. Güneş 

orada doğduğunda ve insanlar onu gördüğünde hepsi iman eder. Fakat bu, “(o gün) 

önceden inanmamış, ya da imanında bir hayır kazanmamış, olan kimseye artık imanı 

bir fayda sağlamaz.” diye bahsedilen gündür.”
753

 Buna göre burada ifade edilen 

“Rabbinin bazı âyetleri” onların genel olarak düşündükleri ve onları doğrudan imana 

sevk edecek mucizeler olmalıdır. Nitekim burada birçok müfessir imana “mecbur 

bırakan mucize” vurgusu yapmıştır.
754

 Bu mucizeler de Allah indinde ancak 

insanların dünyadaki sonları olan ve “küçük kıyamet” olarak tabir edilen ölüm ya da 

kıyamet gibi geldiğinde iman etmenin işe yaramayacağı olaylar olabilir.  

Zeccâc’ın dediği gibi Allah tedebbürle algılanan mucizeleri gönderir. Bu 

şekilde inanan insanları Allah ödüllendirecektir. Şayet Allah iman etmeyen herkese 

azap gönderirse insanlar zorunlu olarak iman ederler. Bu durumda yükümlü kılmak 

ve bunun karşılığı olan ödül ya da ceza sakıt olur.
755

 Nitekim önceki kavimler azabı 

gördüklerinde iman etmişlerdi, ancak bu iman kendilerine fayda vermemiştir: 

الِكَ الْكَافِرُونَفَلَمْ يَكُ يَنّْفَعُهُمْ إِيمَانُّهُمْ لَمَا رَأَوْا بَأْسَنَّا سُنَّتَ اللَهِ الَتِيّ قَدْ خَلَتْ فِيّ عِبَادِهِ وَخَسِرَ هُنَّ  “Fakat 

azabımızı gördükleri zaman inanmaları, kendilerine bir fayda sağlamadı. Allah'ın 

kulları hakkında eskiden beri yürürlükte olan yasası budur. İşte o zaman kâfirler 

ziyana uğramışlardır.”
756

  

Bu âyette ifade edilen “azabın görülmesi” ise azabın içinde olmak 

anlamındadır. Buna göre önceki kavimler azabı tadarlarken iman etmişlerdir. Böyle 

bir durumda iman ettikleri için imanları onlara fayda vermemiştir.  

Hz. Yunus (a.s.)’un kavmi ise henüz azap kendilerini yakalamadan azabın 

işaretini görmüşlerdir.
757

 Bu sebeple onlar iman ettikten sonra azaptan 

kurtulmuşlardır: 

                                                                                                                                          
Muhammed Cemaleddin b. Muhammed Saîd el-Kâsımî, Mehâsinü’t-Te’vîl, Tahk. Muhammed Basil 

Uyun es-Sevved, 9 c., Beyrut, Dâru Kütübi’l-İlmiyye, 1418, IV, 545. 
753

 Buharî, Rikak, 40, Fiten, 25, Tefsir, (Mâide) 10; Müslim, İman, 48; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XII, 

245-267; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, III, 371, 372; Benzer bir rivayet için ayrıca bkz. Ebû Dâvud, 

Melâhim, 12; İbn Mâce, Fiten, 32. 
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 Bkz. Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, II, 308; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 207; Zemahşerî, el-Keşşâf, 

II, 82; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XIV, 188; Ebussuûd, İrşâd, III, 203; el- Merâğî, Tefsîr, VIII, 81; 

Elmalılı, Hak Dini, III, 2104.  
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 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, II, 308. 
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 Mü’min 40/85. 
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 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 200; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, III, 34; Vâhidî, el-Vecîz, s. 508; İbn Atiyye, 

el-Muharrer, IV, 572; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 124. 
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خِزْيِ فِيّ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا فَلَوْلَا كَّانَّتْ قَرْيَةٌ آمَنَّتْ فَنَّفَعَهَا إِيمَانُّهَا إِلَا قَوْمَ يُونُّسَ لَمَا آمَنُّوا كَّشَّفْنَّا عَنّْهُمْ عَذَابَ الْ

 Keşke bir kasaba olsaydı da inansaydı ve inanması kendisine fayda“ وَمَتَعْنَّاهُمْ إِلَى حِينٍ 

verseydi! Yalnız Yûnus'un kavmi, inanınca, dünyâ hayatında onlardan rezillik 

azabını kaldırmış ve onları bir süre daha yaşatmıştık.”
758

  

 Burada verilen cevaplara bakarak şunu ifade etmemiz mümkündür: 

Müşriklerin istediği mucize; tefekkür edip karar verecekleri bir olay değil, iradelerini 

ortadan kaldırıp herkesin iman etmesini sağlayacak olağanüstü bir olay olmuştur. 

Ancak Kur’an böyle bir mucizenin gelmesinin faydasız olduğunu çünkü bunun 

suçlular için azap olduğunu bildirmiştir. 

k) Mucizeler Allah’ın kudreti ve iradesiyle zamanı geldiğinde gerçekleşir. 

 Kur’an’da insanları zorla imana sevk eden bir mucize ile imanın bir faydası 

olmadığı gibi, beşer olan peygamberlerin böyle bir kudrette olmadıkları 

vurgulanmıştır: 

ابًا نَّقْرَؤُهُ قُلّْ أَوْ يَكُونَ لَكَ بَيْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ أَوْ تَرْقَى فِيّ السَمَاءِ وَلَنْ نُّؤْمِنَ لِرُقِيِكَ حَتَى تُنَّزِلَ عَلَيْنَّا كِّتَ

 .Yahut altın bir evin olmalı, ya da göğe çıkmalısın“ سُبْحَانَ رَبِيّ هَلّْ كُّنّْتُ إِلَا بَشَّرًا رَسُولًا

Ama, sen üzerimize, okuyacağımız bir Kitap indirmedikçe senin sadece göğe 

çıkmana da inanmayız!’ De ki: ‘Rabbimin şânı yücedir. Ben, sadece elçi ol(arak 

gönderil)en bir insan değil miyim?’”
759

  

 Kur’an-ı Kerim öncelikli olarak bu tür yanlış anlayış ve iddiaları tashih 

etmiştir. Bu bağlamda Kur’an-ı Kerim; Hz. Peygamber (s.a.v.)’in iddia ettikleri 

olağanüstü özellikleri taşımadığını, peygamberin seçimi gibi tüm ilişkiler sisteminin 

Allah’a ait olduğunu ve bütün olağanüstülüklerin Allah’ın izniyle 

gerçekleşebileceğini açıklamıştır.
760

 Buna göre peygamberler bir insanın doğru yolu 

seçmesini ne kadar çok arzularlarsa da Allah dilemedikçe yapabilecekleri bir şey 

olmaz. 

Mucize indirmeye Allah’ın güç yetirdiği, fakat çoğunun bilmediği şöyle ifade 

edilmiştir: 
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عْلَمُونَوْلَا نُّزِلَ عَلَيْهِ آيَةٌ مِنْ رَبِهِ قُلّْ إِنَ اللَهَ قَادِرٌ عَلَى أَنْ يُنَّزِلَ آيَةً وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا يَوَقَالُوا لَ    

“Dediler ki: ‘Ona Rabbinden bir mucize indirilmeli değil miydi?’ De ki: ‘Şüphesiz 

Allah, bir mucize indirmeye kâdirdir, fakat çokları bilmezler.”’
761

 

Allah’ın yarattığı tabiattaki her şeyde alametler olduğunu, dolayısıyla 

Allah’ın dilemesi halinde istedikleri mucizeleri de yaratabileceği belirtilmiştir. Bu 

âyetten sonra hayvanların kendileri gibi bir topluluk olduğu belirtilerek dikkatler 

tabiattaki alametlere çekilmiştir.
762

 O halde Allah’ın yarattığı tabiattaki her şeyde 

alametler olduğu düşünülüp bu alametlere bakıldığında Allah’ın dilemesi halinde 

istedikleri türden mucizeler yaratmaya kadir olduğu anlaşılır. 

Önceki peygamberlerin de ancak Allah’ın izni ile mucize getirebildikleri 

vurgulanan başka bir âyette ise her şeyin bir zamanı olduğuna işaret edilmiştir: 

تِيَّ بِآيَةٍ إِلَا بِإِذْنِ اللَهِ لِكُلِّ وَلَقَدْ أَرْسَلْنَّا رُسُلًا مِنْ قَبْلِكَ وَجَعَلْنَّا لَهُمْ أَزْوَاجًا وَذُرِيَةً وَمَا كَّانَ لِرَسُولٍ أَنْ يَأْ 

 Andolsun, biz senden önce de elçiler gönderdik, onlara da eşler ve çocuklar“ أَجَلٍّ كِّتَابٌ

verdik. Allah'ın izni olmadan hiçbir elçi, bir âyet getiremezdi. Her sürenin bir yazısı 

vardır (herşeyin zamanı yazılıp tespit edilmiştir).”
763

  

Bu âyete göre önceki peygamberler de Hz. Muhammed (s.a.v.)  gibi eş ve 

çocuk sahibi olan insanlardı. İnsanüstü varlık değillerdi. Bu sebeple hiçbir 

peygamberin teklif edilen mucizeyi getirmesi doğru olmadığı gibi, peygamberlerin 

buna güç yetirmeleri de imkânsızdır. Ancak bu Allah’ın izniyle olur. Çünkü buna 

gücü yetecek olan sadece O’dur.
764

 Ayrıca mucizeler vakitlerle belirlenmiştir. 

Onların gelme zamanlarında takdim ve erteleme olmaz. Dolayısıyla  mucizenin 

gelmesi Allah’ın dilemesiyledir, inkâr edenlerin isteğiyle değil. Allah gerekli 

olduğunu gördüğü yer ve zamanda mucize göndermiştir.
765

 

Özetle, peygamberler Allah’ın kendilerine Allah’ın izin verdiği dışında 

mucize getiremezler. Aksi halde kendilerinin beşer olma vasıfları ortadan kalkmış 

olur. Hâlbuki müşrikler onların beşer olduğunu ısrarla vurgulamışlar, peygamberler 
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de onların bu sözlerini tasdik ederek insan olduklarını ve insan olarak Allah’ın elçisi 

olduklarını dile getirmişlerdir.  

l) Şahit olarak Allah yeter, inananlar O’na tevekkül etsinler. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’den çeşitli mucizeler isteyen müşriklere verilen bir 

cevap da Allah’ın onlarla kendisi arasında şahit olduğunun ifade edilmesidir: 

خَبِيرًا بَصِيرًا قُلّْ كَّفَى بِاللَهِ شَهِيدًا بَيْنِّيّ وَبَيْنَّكُمْ إِنَّهُ كَّانَ بِعِبَادِهِ   “De ki: ‘Benimle sizin 

aranızda şâhid olarak Allah yeter. O, kulları(nın halleri)ni haber alır, görür.”’
766

  

 Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.)’e mucize olarak verilmiş olması onun 

doğruluğuna Allah’ın şahitlik etmesi anlamına gelir. Allah’ın doğruluğuna şahitlik 

ettiği kimse için başka bir delile ihtiyaç yoktur. Çünkü Allah insanların içini ve dışını 

bilir. Onların sırf haset, makam sevgisi ve hakka boyun eğmemekten dolayı bu 

şüpheleri öne sürdükleri onun bilgisi dâhilindedir.
767

 O halde müşriklerin yaptığı 

yanlışta ısrardan başka bir şey olmamıştır. 

Diğer yandan kanıtlarla gelen önceki peygamberlerin, kavimlerinin farklı 

mucize getirmelerini istemeleri karşısında Allah’a tevekkül ettikleri hatırlatılmıştır:  

نُ إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ وَلَكِنَ اللَهَ يَمُنُ عَلَى مَنْ يَشَّاءُ مِنْ عِبَادِهِ وَمَا كَّانَ لَنَّا أَنْ نَّأْتِيَكُمْ قَالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَّحْ

وَقَدْ هَدَانَّا سُبُلَنَّا وَلَنَّصْبِرَنَ عَلَى وَمَا لَنَّا أَلَا نَّتَوَكَّلَّ عَلَى اللَهِ )( بِسُلْطَانٍ إِلَا بِإِذْنِ اللَهِ وَعَلَى اللَهِ فَلْيَتَوَكَّلِّ الْمُؤْمِنُّونَ 

 Elçileri onlara dediler ki: ‘Evet biz de sizin gibi“ مَا آذَيْتُمُونَّا وَعَلَى اللَهِ فَلْيَتَوَكَّلِّ الْمُتَوَكِّلُونَ

insandan başka bir şey değiliz. Fakat Allah, kullarından dilediğine lütfeder. Allah'ın 

izni olmadan biz size delil getiremeyiz. İnananlar, Allah'a dayansınlar. Bize 

yollarımızı göstermişken neden biz Allah'a dayanmayalım? Sizin bize yaptığınız 

eziyetlere katlanacağız. Tevekkül edenler, Allah'a dayansınlar.’”
768

  

 Sonuç olarak peygamberler nübüvvetlerini tasdik edici bir takım delillerle 

gelmişlerdir. Ancak müşriklerin ileri gelenleri bunları inkâr ederek peygamberleri 

yalanlamışlardır. Bu ileri gelenlere tabi olan diğer insanlar da bu konuda onlar gibi 

olmuşlardır. Müşriklerin liderlerinin mucize istemede ve mucize geldiğinde de onu 

reddetmede başı çekmelerinin sebebi ise kanaatimizce peygamberleri yönetimde 

kendilerine rakip olarak görmeleri olmuştur. Onların iktidarı ele geçirmek için 

peygamberlik ilan ettiklerini öne sürmüşler ve egemen oldukları insanlara da bunu 
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anlatmışlardır. Son Peygamber Hz. Muhammed (s.a.v.)’den mucize isteyen Mekke 

müşriklerine de Kur’an’ın mucize olduğu bildirilmiştir. Ancak müşrikler onu inkâr 

etmişler ve önceki kavimlere gösterilen türden mucize gelmesi gerektiğini öne 

sürmüşlerdir.  

Kur’an’ın mucize istekleri hakkında verdiği cevaplara baktığımızda kısaca 

şunları söyleyebilir: Müşrikler inkâr etmiş olsalar da peygamberlere mucizeler 

verilmiştir. Hz. Muhammed (s.a.v.)’e diğer peygamberlerden farklı olarak ilâhi bir 

kitap olan Kur’an mucizesi verilmiştir. Bu kitap hem Allah’ın mesajı hem de birçok 

yönden Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini tasdik eden bir mucize olmuştur. 

Ancak her devirde müşrikler mucize gelmeden önce inkâr ettikleri gibi mucize 

geldikten sonra da genel olarak inkâr etmeye devam etmişlerdir. Bu tutumlarında 

azap görmeyecekleri inancı etkili olmuştur. Hâlbuki Allah geçmişte bu tutumlarında 

ısrar eden müşriklerin dünyada helak edildiklerini ve aynı yolu izleyen sonrakilerin 

de azap göreceklerini bildirmiştir. Müşriklerin azap görmeyecekleri düşünceleri ise 

bolluk içinde yaşamalarından kaynaklandığı düşünülebilir. Çünkü onlar Allah’a 

yönelmeleri için onlara darlık verdikten sonra tekrar bolluk verilince atalarının da 

böyle sıkıntılar çektiğini söyleyip bunun geçici bir şey olduğu vehmini taşımışlardır.     

 Diğer taraftan Allah; kâinatın kendisinin iman etmek isteyenler için mucize 

olduğunu, Allah’ın herkesi imana mecbur bırakacak mucize indirmeyeceğini, 

önyargıları bırakıp kendisine yönelmek isteyenleri hidâyete erdireceğini bildirmiştir. 

Bunlara ilaveten Allah; önceki kavimlere gelen mucizeler gelse de Mekke 

müşriklerinin mucize istemlerindeki temel düşünceleri onlarla aynı olduğundan onlar 

gibi inkâr edeceklerini, öncekilere azap edildiklerinde iman etmelerin fayda 

vermediğini ve kendilerinin de azap esnasına iman etmelerinin bir faydasının 

olmayacağını haber vermiştir. Ayrıca Allah, mucizelerin ancak O’nun kudreti ve 

iradesiyle gerçekleştiğini, peygamberlerin böyle olağanüstü güce sahibi 

olmadıklarını, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in nübüvvetine şahit olan Allah’ın Kur’an’da 

bunu açıkladığını ve iman edenlerin bu direnmeler karşısında O’na tevekkül etmeleri 

gerektiğini bildirmiştir.  
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4. Peygamberin Saltanat Sahibi ve Zengin Olmaması 
 

Müşrikler peygamberin melek olması gerektiğini, değilse bir insanın 

peygamber olabilmesi için kendilerinden üstün bir özelliğe sahip olması, en azından 

içlerinden saltanat sahibi ve zengin olanlardan biri olması gerektiğini öne 

sürmüşlerdir. Bundan dolayı asgari bu özellikte görmedikleri peygamberleri 

yalanlamışladır. 

Semud kavmi, Hz. Sâlih (a.s.)’in kendilerinden üstün bir özellik taşımadığını 

söyleyerek onu şöyle yalanlamıştır: 

أَأُلْقِيَّ الذِكّْرُ عَلَيْهِ مِنْ بَيْنِّنَّا )( حِدًا نَّتَبِعُهُ إِنَّا إِذًا لَفِيّ ضَلَالٍ وَسُعُرٍ فَقَالُوا أَبَشَّرًا مِنَّا وَا)( كَّذَبَتْ ثَمُودُ بِالنُّذُرِ  

 Semûd da uyarıları yalandı: ‘Aramızdan bir beşere mi uyacağız? O“ بَلّْ هُوَ كَّذَابٌ أَشِرٌ

takdirde biz apaçık bir sapıklık ve çılgınlık etmiş oluruz. Vahiy, aramızda ona mı 

verildi? Hayır o, yalancı ve şımarığın biridir.’ dediler.”
769

  

Hz. Sâlih (a.s.)’e kavmi inanmamak için şunu ileri sürmüştür: O insanüstü bir 

varlık olmadığı gibi kendilerinden üstün bir insan ya da en azından kavmin ileri 

gelenlerinden biri değildir.
770

 Dolayısıyla Allah nezdinde de bir özelliği yoktur.
771

 

Bundan dolayı o yalancı ve şımarıktır.  

Firavun da Hz. Mûsa (a.s.)’nın peygamber olabilmesi için üzerine altın 

bilezikler atılması gerektiğini şöyle iddia etmiştir: 

يْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَوْ جَاءَ مَعَهُ الْمَلَائِكَةُ مُقْتَرِنِّينَفَلَوْلَا أُلْقِيَّ عَلَ    “(Eğer o, doğru söylüyorsa) 

Üzerine altın bilezikler atılmalı yahut yanında (kendisine yardım eden, onu 

doğrulayan) melekler de gelmeli değil miydi?”
772

  

Mücâhid, bu âyette geçen وِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَسْ  (altın bilezikler) hakkında şöyle 

demiştir: Bir kişiyi lider yaptıkları zaman ona altın bilezik takarlardı. Bu onun lider 

olduğuna işaret ederdi.
773

 Yukarıdaki âyet genel olarak Mücâhid’in bu görüşü 
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dikkate alınarak şu şekilde izah edilmiştir: “Mûsa (a.s.) itaat etmemiz gereken bir 

lider olsaydı Rabbi ona altın bilezik atardı.”
774

 

Yukarıdaki âyetten önce Firavun’un kendisini Hz. Mûsa (a.s.)’dan üstün 

gördüğü şöyle bildirilmiştir: 

)( مُلْكُ مِصْرَ وَهَذِهِ الْأَنّْهَارُ تَجْرِي مِنْ تَحْتِيّ أَفَلَا تُبْصِرُونَ  وَنَّادَى فِرْعَوْنُ فِيّ قَوْمِهِ قَالَ يَا قَوْمِ أَلَيْسَ لِيّ

 Firavun kavminin içinde bağırıp dedi: ‘Ey“ أَمْ أَنَّا خَيْرٌ مِنْ هَذَا الَذِي هُوَ مَهِينٌ وَلَا يَكَادُ يُبِينُ

kavmim, Mısır mülkü ve şu altımdan akıp giden ırmaklar benim değil mi? Görmüyor 

musunuz?’ ‘Yahut ben, şu zayıf, zelil ve nerdeyse söz anlatamayacak durumda olan 

adamdan daha iyi değil miyim?’”
775

  

Firavun, kendisini Hz. Mûsa (a.s.) ile mukayese etmiştir. Yaptığı bu kıyasta 

kendisini mal ve hükümdarlıkla vasıflandırıp üstün görmüş, Hz. Mûsa (a.s.)’yı ise bu 

vasıflardan yoksun görüp küçümsemiştir.
776

 Sonra da böyle bir gerekçe ileri sürerek 

peygamberliğine itiraz etmiştir. O halde Firavun’un bilezikler ile hükümdarlık 

alameti zenginliği kastettiği bu âyetten de anlaşılmaktadır. Nitekim Seyyid Kutub bu 

âyetlerin tefsirinde şu izahta bulunmuştur:  Kuşkusuz gaflet içerisindeki sıradan halk 

kitlelerine göre, Mısır'ın mülküne ve ülkesinde baştanbaşa akan nehirlere sahip olan 

Firavun, gerçek sözü söylemesine, peygamberlik makamında olmasına ve insanı 

azaptan kurtulmaya çağırmasına rağmen Hz. Mûsa (a.s.)’dan daha hayırlı olacaktır! 

Çünkü Firavun’a Hz. Mûsa (a.s.)’nın bir kral, gözle görülür bir güç ve mal sahibi 

olmadığından peygamber olamaz. Ona göre Hz. Mûsa (a.s.) peygamber olabilmesi 

için altın bileziklerle donatılması gerekir. Zira o günkü gelenekler bunu 

gerektiriyordu.
777

  

Aslında Firavun zeki ve kavrayış sahibi idi. Dolayısıyla Hz. Mûsa (a.s.)’nın 

peygamberliği hak edecek bir kişi olduğunu anlamaması mümkün değildir. Ancak 

bunu bilmesine rağmen bu tür iddiaları gündeme taşıyarak halkın önünde kendisini 
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büyük göstermiştir.
778

 Bu da onun saltanatının elinden gideceği kaygısıyla hareket 

ettiğini gösterir.  

Hz. Muhammed (s.a.v)’e de Hz. Sâlih (a.s.)’e söylendiği gibi vahyin 

kendilerinden bir üstünlüğü olmayan bir kişiye indiği söylenmiştir: 

 O Zikr (uyarı, başka“ ءَاُنّْزِلَ عَلَيْهِ الذِكّْرُ مِنْ بَيْنِّنَّا بَلّْ هُمْ فى شَكٍ مِنْ ذِكّْرى بَلّْ لَمَا يَذُوقُوا عَذَابِ

kimse kalmadı da) aramızdan ona mı indirildi?’ Doğrusu, onlar benim Zikr'imden 

yana şüphe içindedirler. Hayır, onlar henüz azabımı tatmadılar!.”
779

  

Mekke’de müşriklerin ileri gelenleri Hz. Muhammed (s.a.v.)’in melek 

olmadığı gibi kendilerinden üstün bir özelliğe sahip bir kişi de olmadığını 

söylemişlerdir. Onlar Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.)’e değil, aralarından şerefçe 

en büyük olana gelmesi gerektiğini öne sürmüşlerdir.
780

 Böylece kendilerinin daha 

üstün olduklarını ve Kur’an’ın kendilerine gelmesi gerektiğini iddia etmişlerdir. 

Hatta onlar bu konuda daha da ileri giderek Kur’an’ın en azından işaret ettikleri ve 

üstün olarak gördükleri kişilere indirilmesi gerektiğini öne sürmüşlerdir: 

 Ve dediler ki: Bu Kur'an iki“ وَقَالُوا لَوْلَا نُّزِلَ هَذَا الْقُرْآنُ عَلَى رَجُلٍّ مِنَ الْقَرْيَتَيْنِ عَظِيمٍ

kentten bir büyük adama indirilse olmaz mıydı?”
781

   

 Bu âyette ifade edilen iki kentin Mekke ve Taif olduğu bildirilmiştir.
782

 Şeref 

bakımından en büyük kişilerin ise Mekke’de Velid b. Muğire, Taif’te ise Ebû 

Mes’ûd olduğu söylenmiştir. Başka isimlerden de söz edilmiştir.
783

 Kur’an’da isimler 

zikredilmediği için kim olduklarını tam olarak bilmek mümkün değildir. Ancak bu 

kişilerin o dönemin en çok tanınan ve sözü geçen kişileri olduğu anlaşılmaktadır.  

Diğer taraftan Firavun gibi Mekke müşriklerinin liderleri de, peygamber 

olarak gönderilen Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendileri gibi sıradan bir insan olmasına 

itiraz edip, onun peygamber olabilmesi için servet ya da statü bakımdan 

kendilerinden üstün bir konuma kavuşturulması gerektiği ileri sürmüşlerdir: 

أَوْ )( أْكُّلُّ الطَعَامَ وَيَمْشِّيّ فِيّ الْأَسْوَاقِ لَوْلَا أُنّْزِلَ إِلَيْهِ مَلَكٌ فَيَكُونَ مَعَهُ نَّذِيرًا وَقَالُوا مَالِ هَذَا الرَسُولِ يَ 

حُورًايُلْقَى إِلَيْهِ كَّنّْزٌ أَوْ تَكُونُ لَهُ جَنَّةٌ يَأْكُّلُّ مِنّْهَا وَقَالَ الظَالِمُونَ إِنْ تَتَبِعُونَ إِلَا رَجُلًا مَسْ  “Dediler: ‘Bu elçiye 
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ne oluyor ki yemek yiyor, çarşılarda geziyor? Ona kendisiyle beraber uyarıcı olacak 

bir melek indirilmeli değil mi? Yahut üstüne bir hazine atılmalı yahut kendisinin 

ürününden yiyeceği bir bahçesi olmalı değil mi?’ Ve zalimler: ‘Siz başka değil, 

sadece büyülenmiş bir adama uyuyorsunuz’ dediler.”
784

  

Bu âyetlerin, Kâbe’de toplanan müşriklerin ileri gelenlerinin Hz. Peygamber 

(s.a.v.)'e birtakım şeyler teklif ettikleri ve ondan mucizeler istemeleri sebebiyle nâzil 

olduğu rivayet edilmektedir. Rivayete göre toplantıda yaptıkları konuşmada ondan; 

bahçeler, hazineler, altın ve gümüşten saraylar istemişlerdir. Onlar bu istekleriyle 

onun zengin olmadığını ve Allah’ın kendisini zengin kılarak kendilerinden üstün bir 

makama gelmesi gerektiğini bildirmişlerdir. Ancak bu sayede peygamber 

olabileceğini ifade etmişlerdir. Çünkü onlara göre o da kendileri gibi çarşılarda 

dolaşıyor, kendileri gibi geçimini sağlıyordu.
785

 Bu yüzden böyle bir durumda olan 

kişinin peygamber olması mümkün değildir. 

 Müşrikler onun peygamber olabilmesi için yeme içmeden müstağni olan bir 

melek olması gerektiğini iddia etmişlerdir. Ardından bu iddialarını, “uyarı görevinde 

kendisine destek versin diye yanında melek olan bir insan olmalı” şeklinde 

azaltmışlardır. Sonra ise bu konuda şu noktaya inmişlerdir: “Ona bir hazine atılmalı 

ya da bir bahçesi olmalı. Bu sayede üstünlüğe erişmeli”
786

 Müşrikler hazine sahibi 

olmakla saltanat sahibi olmayı eş değer görmüşlerdir.
787

  

Başka bir âyette ise Müşrikler hazine yanında peygamberin altından evi 

olması gerektiğini de iddia ettikleri anlatılmıştır: 

ابًا نَّقْرَؤُهُ قُلّْ أَوْ يَكُونَ لَكَ بَيْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ أَوْ تَرْقَى فِيّ السَمَاءِ وَلَنْ نُّؤْمِنَ لِرُقِيِكَ حَتَى تُنَّزِلَ عَلَيْنَّا كِّتَ 

 .Yahut altından bir evin olmalı, ya da göğe çıkmalısın“ سُبْحَانَ رَبِيّ هَلّْ كُّنّْتُ إِلَا بَشَّرًا رَسُولًا

Ama, sen üzerimize, okuyacağımız bir Kitap indirmedikçe senin sadece göğe 

çıkmana da inanmayız!’ De ki: ‘Rabbimin şânı yücedir. (Böyle şeyleri yapmak benim 

işim değildir). Ben, sadece elçi ol(arak gönderil)en bir insan değil miyim?”’
788
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Bu âyette ifade edilen ٍبَيْتٌ مِنْ زُخْرُف (altın ev) kralların içinde oturduğu 

gösterişli sarayları anımsatmaktadır.  Buna göre “Altından bir evin olmalı.” sözünün,  

“Sen bir kral değilsin.” ifadesiyle eşanlamlı olduğunu gösterir. Vâhidî’in de ifade 

ettiği gibi müşriklerin; Hz. Peygamberin bahçeler, hazineler ve altından saraylar 

sahibi olması gerektiğini ileri sürdükleri anlaşılmaktadır.
789

 Bunlar da kısaca 

zenginliğin ve krallığın sembolü sayılabilecek şeylerdir. 

Anlaşıldığı üzere, müşrikler son aşamada peygamberin kral ya da her yönüyle 

çok zengin olması gerektiği iddiasında bulunmuşlardır. Onlar bir insana zengin ve 

statü sahibi olmadığı için peygamberlik görevi verilemeyeceğini, eğer verilmişse 

derhal mucizevî bir şekilde istenilen bu imkânlara kavuşması gerektiğini öne 

sürmüşlerdir. Çünkü onlara göre Allah, elçisini maddi ve manevi her yönden 

desteklemelidir. Onların bu düşüncesi iyi insanların ahirete gerek kalmadan dünyada 

ödüllendirilmiş olduğu inançlarına da dayanmış olabilir. Zira müşrik liderler sahip 

oldukları dünyevî imkânları kendilerin üstün insanlar olduklarına delil sayıp halkı da 

buna inandırmaya çalışmışlardır. Nitekim Kur’an’da, halkını küçümseyen her 

konuda doğru kararı kendisinin vereceğini ilan eden Firavun’un bu mücadelesinin 

halk üzerinde etkisini gösterdiği ve yoldan çıkmış bir kavim olmaları sebebiyle 

Firavun’a itaat ettikleri şöyle bildirilmiştir: 

 Kavmini küçümsedi, onlar da ona“ فَاسْتَخَفَ قَوْمَهُ فَأَطَاعُوهُ إِنَّهُمْ كَّانُّوا قَوْمًا فَاسِقِينَ 

boyun eğdiler. Çünkü onlar yoldan çıkmış bir kavim idiler.”
790

 

Bu âyetteki ُفَاسْتَخَفَ قَوْمَهُ فَأَطَاعُوه (Kavmini küçümsedi, onlar da ona boyun 

eğdiler.) ifadesi hakkında Vâhidî’nin açıklaması şu şekilde olmuştur: Firavun onları 

cahil gördü. Onlar da ona tâbi oldular.
791

 Zemahşerî ise bunu şu şekilde izah etmiştir: 

Firavun kavminden Hz. Mûsa (a.s.)’nın anlattıklarını hafife almalarını istedi. Onlar 

da ona uydular.
792

 İbn Âşûr da bun benzer şekilde şu yorumda bulunmuştur: Âyette 

geçen “َفَاسْتَخَف” kelimesi burada ağırlık halinden sonra bir şeyin hafiflemesi gibi 

Firavun’a itaati ve ona tabi olmayı terk etme düşüncesinden vazgeçip ona boyun 

eğmede acele etme haline intikal etme durumunu anlatır. Çünkü Firavun onların 
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akıllarını küçümseyince insanlar Hz. Mûsa (a.s.)’nın mucizelerini gördükten sonra 

iman etme noktasına geldiği halde süratle Firavun’u tasdik etmişlerdir.
793

 Sonuç 

olarak Firavun kendisinin liderleri olarak herkesten daha bilge, daha akıllı gördüğünü 

ve bu yüzden onların Hz. Mûsa (a.s.)’nın dediklerine değil, kendi sözlerine kulak 

vermeleri gerektiğini kastetmiş olduğunu söyleyebiliriz. Buna göre onlar da 

kendisine itaate alışık oldukları Firavun’a tâbi olmaya devam etme kararı 

vermişlerdir. 

Halkın böyle bir lidere kolaylıkla tâbi olması ise yukarıdaki âyette şöyle 

açıklanmıştır: “Onlar yoldan çıkmış bir kavim idiler.” Buna göre tevhid çizgisinden 

ayrıldıklarında halk kitlelerini sağa sola çevirmek kolay olur. Kendilerini insanüstü 

konumda gören liderler onları istedikleri gibi yönlendirebilirler. 

Kur’an’da müşriklerin bu itirazlarına farklı yönlerden cevap verilmiştir. Bu 

cevapları maddeler halinde inceleyeceğiz.  

a) Müşrikler henüz azap görmediklerinden vahiy hakkında şüphe içinde 

olmuşlardır. 

Müşriklerin gelen vahiyden şüphe ettikleri ve henüz azap görmemiş oldukları 

bildirilmiştir: 

 O Zikr (uyarı, başka“ ءَاُنّْزِلَ عَلَيْهِ الذِكّْرُ مِنْ بَيْنِّنَّا بَلّْ هُمْ فى شَكٍ مِنْ ذِكّْرى بَلّْ لَمَا يَذُوقُوا عَذَابِ 

kimse kalmadı da) aramızdan ona mı indirildi?’ Doğrusu, onlar benim Zikr'imden 

yana şüphe içindedirler. Hayır, onlar henüz azabımı tatmadılar!”
794

 

Müşriklerin ileri gelenlerinin iddialarına göre Kur’an kendileri gibi liderlere 

indirilmeliydi. Ancak onlar aslında Kur’an’ın Allah’tan geldiği hususunda şüphe 

içerisinde olmuşlardır. Çünkü sahip oldukları dünyevî imkânları dolayısıyla hak 

ettiklerini ve zenginliklerinin hep süreceğini zannetmişlerdir. Zira Allah’ın azabını 

henüz görmemişlerdir. Böyle bir anlayış onları körlüğe sevk etmiştir. Bundan dolayı 

onları şeytanların sarıp doğru yoldan saptırdıkları ve onların saptırıldıkları bu yolu 

doğru yol sandıkları anlatılmıştır: 

وَإِنَّهُمْ لَيَصُدُونَّهُمْ عَنِ السَبِيلِّ وَيَحْسَبُونَ )( وَمَنْ يَعْشُ عَنْ ذِكّْرِ الرَحْمَنِ نُّقَيِضْ لَهُ شَيْطَانًّا فَهُوَ لَهُ قَرِينٌ  

 ,Kim Rahmân'ın zikrine karşı kör olursa ona bir şeytânı sardırırız; artık o“ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ

onun (yanından ayrılmaz, ona sürekli olarak kötülükleri telkin eden) arkadaşı olur. 
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Şüphesiz bu şeytanlar onları doğru yoldan alıkoyarlar da onlar, kendilerinin doğru 

yolda olduklarını sanırlar.”
795

 

Müşriklerin ahirette azabı gördüklerinde yanlış yolda olduklarını anlamış 

olacakları ve kötü arkadaştan uzak durulması gerektiğini itiraf edecekleri 

bildirilmiştir: 

وَلَنْ يَنّْفَعَكُمُ الْيَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّكُمْ )( حَتَى إِذَا جَاءَنَّا قَالَ يَا لَيْتَ بَيْنِّيّ وَبَيْنَّكَ بُعْدَ الْمَشّْرِقَيْنِ فَبِئْسَ الْقَرِينُ  

الْعَذَابِ مُشّْتَرِكُّونَ فِيّ  “Nihâyet (yoldan çıkan o adam) bize geldiği zaman (kötü 

arkadaşına) der ki: ‘Keşke benimle senin aranda iki doğu (doğu ile batı) arası kadar 

uzaklık olsaydı (seni hiç görmeseydim); meğer ne kötü arkadaş(mışsın sen)!’ (Böyle 

söylemeniz) Bugün size bir yarar sağlamaz; çünkü zulmettiniz. Siz, azap (çekme)de 

ortaksınız.”
796

 

Müşrikler nimetler içinde olmaları sebebiyle Allah’ı unutmuşlar ve böylece 

cezalandırılmayı hak etmişlerdir: 

ذَ مِنْ دُونِّكَ مِنْ أَوْلِيَاءَ وَلَكِنْ مَتَعْتَهُمْ وَآبَاءَهُمْ حَتَى نَّسُوا الذِكّْرَ قَالُوا سُبْحَانَّكَ مَا كَّانَ يَنّْبَغِيّ لَنَّا أَنْ نَّتَخِ

 Derler ki: ‘Senin şânın yücedir, senden başka veliler edinmek bize“ وَكَّانُّوا قَوْمًا بُورًا

yaraşmaz. Fakat sen onları ve atalarını nimet verip yaşattın, (bolluk içinde dünyaya 

daldılar da seni) anmayı unuttular ve helâki hak eden bir topluluk oldular.”’
797

 

Bu âyete göre fakirlikle ve saltanat sahibi olmamakla vasıflandırarak Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini kabul etmemeleri dünyada kendilerini zengin 

ve mevki sahibi insanlar olarak görmelerindendir.  Çünkü onlar Allah’ın verdiği bu 

nimetleri doğru yolda olduklarına delil saymışlardır. Böylece doğru yoldan 

uzaklaşarak helak edilmeyi hak etmişlerdir. Dolayısıyla dünya hayatındaki zenginlik 

ve lüks yaşantı içinde olmak Allah katında değerli olmak anlamına gelmez. Bundan 

dolayı ahiret hayatında O’nun azabından sakınıp rahmetine sığınanlardan başka 

kurtuluşa eren olmayacaktır. Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

عَلْنَّا لِمَنْ يَكْفُرُ بِالرَحْمَنِ لِبُيُوتِهِمْ سُقُفًا مِنْ فِضَّةٍ وَمَعَارِجَ عَلَيْهَا وَلَوْلَا أَنْ يَكُونَ النَّاسُ أُمَةً وَاحِدَةً لَجَ

عِنّْدَ وَزُخْرُفًا وَإِنْ كُّلُّ ذَلِكَ لَمَا مَتَاعُ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَالْآخِرَةُ )( وَلِبُيُوتِهِمْ أَبْوَابًا وَسُرُرًا عَلَيْهَا يَتَكِئُونَ )( يَظْهَرُونَ 

 Şâyet insanların küfürde birleşmiş bir tek ümmet olması (tehlikesi)“ رَبِكَ لِلْمُتَقِينَ

bulunmasaydı, Rahmân'ı inkâr edenlerin evlerinin tavanlarını ve çıkacakları 
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merdivenleri Evlerinin kapılarını ve üzerine yaslanacakları koltukları gümüşten 

yapardık. Onları ziynetlere boğardık. Bütün bunlar sadece dünya hayatının 

geçimliğidir. Ahiret ise, Rabbinin katında, Allah'ın azabından sakınıp rahmetine 

sığınanlara mahsustur.
”798

 

Nitekim daha önce kendilerini üstün görerek peygamberleri yalanlayan 

kavimlerin helak edildikleri gibi kendilerinin de cezasız kalmayacakları Kur’an’da 

şöyle bildirilmiştir: 

ٍَ وَأَصْحَابُ الْأَيْكَةِ أُولَئِكَ الْأَحْزَابُ )( كَّذَبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُّوحٍ وَعَادٌ وَفِرْعَوْنُ ذُو الْأَوْتَادِ   )( وَثَمُودُ وَقَوْمُ لُو

وَقَالُوا رَبَنَّا عَجِلّْ لَنَّا )( مَا لَهَا مِنْ فَوَاقٍ  وَمَا يَنّْظُرُ هَؤُلَاءِ إِلَا صَيْحَةً وَاحِدَةً)( إِنْ كُّلٌّ إِلَا كَّذَبَ الرُسُلَّ فَحَقَ عِقَابِ 

 ,Onlardan önce Nûh kavmi, Âd kavmi, kazıklar sahibi Firavun“ قِطَنَّا قَبْلَّ يَوْمِ الْحِسَابِ

Semûd, Lût kavmi ve Eyke halkı da peygamberleri yalanladılar. İşte bunlar da 

(peygamberlere karşı) birleşen topluluklardır. Onların her biri gönderilen 

peygamberleri yalanladılar da bu yüzden (kendilerine) azabım hak oldu. Bunlar da 

ancak, bir an gecikmesi olmayan korkunç bir ses beklemektedirler. Rabbimiz! Bizim 

payımızı hesap gününden önce ver, dediler.”
799

 

b) Müşrikler ahireti yalanlamışlardır. 

Dünya hayatında azap görmeyip nimetler içinde olan ve vahiy hakkında 

şüphe eden müşriklerin ahiret hayatını yalanladıkları bildirilmiştir: 

رًابَلّْ كَّذَبُوا بِالسَاعَةِ وَأَعْتَدْنَّا لِمَنْ كَّذَبَ بِالسَاعَةِ سَعِي  “Onlar daha doğrusu, (Duruşma) 

saati(ni) yalanladılar. Biz (Duruşma) saati(ni) yalanlayanlara alevli bir ateş 

hazırlamışızdır.”
800

  

Bu âyet göre onları imandan uzak tutan, bu boş iddiaları olmamıştır. Onların 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’i yalanlamalarının gerçek nedeni ahireti yalanlamalarıdır.
801

 

Çünkü âyette geçen “ّْبَل” bir atıf harfi olup, asıl manası “ıdrap”tır. “Idrap” ise sözü 

üstünden altına çevirmektir. Başka bir ifadeye, sözü öncesinden sarfı nazar ettirerek 

sonrasına yöneltmektir. Buna göre “ّْبَل”, “yok, hayır, daha doğrusu” demektir.
802

 

Müşriklerin ileri gelenleri, iyi insanları Allah’ın bu dünyada mal ve makamla 

ödüllendireceğini düşündüklerinden ahireti yalanlamış olmaktadırlar. Onların bu 
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düşüncelerine göre şayet Hz. Muhammed (s.a.v.) peygamberliğe layık bir insan 

olsaydı, Allah onu bu dünyada zenginleştirerek ve saltanat sahibi yaparak 

ödüllendirirdi. Hâlbuki ödül ve cezanın verileceği asıl yer ahirettir. Dolayısıyla 

dünyada kişinin sosyal mevkisine ve servet durumuna bakarak onun Allah katında 

üstün olup olmadığına karar verilemez.  

c) Müşriklerin ileri gelenleri zannettikleri gibi üstün bir özelliğe sahip 

değillerdir. 

Kur’an’da müşrik liderlerin kendilerini Hz. Peygamber (s.a.v.)’den üstün 

görecek bir özellikleri olmadığı bildirilmiştir: 

ِِ وَمَا بَيْنَّهُمَا فَلْيَرْتَقُوا فِيّ )( عِنّْدَهُمْ خَزَائِنُ رَحْمَةِ رَبِكَ الْعَزِيزِ الْوَهَابِ أَمْ  أَمْ لَهُمْ مُلْكُ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

جُنّْدٌ مَا هُنَّالِكَ مَهْزُومٌ مِنَ الْأَحْزَابِ)( الْأَسْبَابِ   “Yoksa daima üstün olan, çok lütufta bulunan 

Rabbinin rahmet hazineleri onların yanında mı? Yoksa göklerin, yerin ve ikisi 

arasında bulunanların mülkü onların mı? Öyleyse sebepler (vasıtalar) içinde 

yükselsinler (vasıtalara binip göklere çıksınlar da oradan âlemi yönetsinler, vahyi de 

kendi isteklerine göre indirsinler).”
803

  

Müşriklerin ileri gelenleri zengin olduklarından kendilerini diğer insanların 

fevkinde görerek Hz. Peygamber (s.a.v.)’i peygamberliğini inkâr etmişlerdir. Hâlbuki 

üstün olan daima Allah’tır ve O zenginliği kimseye üstünlüğü sebebiyle vermiş 

değildir. Bütün insanlar O’nun nezdinde eşit değerdedir. Dünya hayatında insanların 

sahip oldukları imkânları Allah vermiş ve O’nun aralarında bir derecelendirme 

yapmış olması birbirlerinin işlerini görebilmeleri içindir: 

 تَ رَبِكَ نَّحْنُ قَسَمْنَّا بَيْنَّهُمْ مَعِيشَّتَهُمْ فِيّ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَرَفَعْنَّا بَعْضَّهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجَاتٍأَهُمْ يَقْسِمُونَ رَحْمَ

 Rabbinin rahmetini onlar mı“ لِيَتَخِذَ بَعْضُّهُمْ بَعْضًّا سُخْرِيًا وَرَحْمَتُ رَبِكَ خَيْرٌ مِمَا يَجْمَعُونَ

paylaştırıyorlar? Dünya hayatında onların geçimliklerini aralarında biz 

paylaştırdık. Birbirlerine iş gördürmeleri için aralarında bir derecelendirme 

yapmıştır. Rabbinin rahmeti onların biriktirdikleri şeylerden daha hayırlıdır.”
804

  

d) Peygamber sadece bir uyarıcıdır. 

 Allah’ın dilediğinde Hz. Peygamber (s.a.v.)’e daha iyisini verme kudretine 

sahip olduğu bildirilmiştir: 
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ورًاتَبَارَكَ الَذِي إِنْ شَاءَ جَعَلَّ لَكَ خَيْرًا مِنْ ذَلِكَ جَنَّاتٍ تَجْرِي مِنْ تَحْتِهَا الْأَنّْهَارُ وَيَجْعَلّْ لَكَ قُصُ)(    

“Yücedir O ki dilerse sana bundan daha hayırlısını, altlarından ırmaklar akan 

bahçeler verir ve senin için saraylar yapar.
 
“

805
  

Müşrikler uydurdukları şeylerle sapmışlar ve Hz. Peygamber (s.a.v.)’in 

özelliklerini bilmeye götüren yoldan uzaklaşmışlardır. Allah dilediği takdirde onların 

dediklerinden hayırlısını dünyada verir. Ancak onu ahirete ertelemiştir. Çünkü o 

daha hayırlı ve daha kalıcıdır.
806

  

Kur’an’da müşriklere verilen bir cevapta da Hz. Muhammed (s.a.v.)’in bir 

peygamber olması yönüyle normal insandan farklı bir özellik taşımasının gerekli 

olmadığı buyurulmuştur: 

ابًا نَّقْرَؤُهُ قُلّْ أَوْ يَكُونَ لَكَ بَيْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ أَوْ تَرْقَى فِيّ السَمَاءِ وَلَنْ نُّؤْمِنَ لِرُقِيِكَ حَتَى تُنَّزِلَ عَلَيْنَّا كِّتَ

رًا رَسُولًاسُبْحَانَ رَبِيّ هَلّْ كُّنّْتُ إِلَا بَشَّ  “Yahut altından bir evin olmalı, ya da göğe çıkmalısın. 

Ama sen üzerimize, okuyacağımız bir Kitap indirmedikçe senin sadece göğe çıkmana 

da inanmayız!’ De ki: ‘Rabbimin şânı yücedir. (Böyle şeyleri yapmak benim işim 

değildir). Ben, sadece elçi ol(arak gönderil)en bir insan değil miyim?”’
807

 

Diğer yandan Hz. Peygamber (s.a.v.)’e sadece uyarıcı olduğu hatırlatılarak 

müşriklerin sözlerine aldırış etmemesi ve Allah’a tevekkül etmesi gerektiği 

hatırlatılarak teselli edilmiştir: 

عْضَ مَا يُوحَى إِلَيْكَ وَضَائِقٌ بِهِ صَدْرُكَ أَنْ يَقُولُوا لَوْلَا أُنّْزِلَ عَلَيْهِ كَّنّْزٌ أَوْ جَاءَ مَعَهُ مَلَكٌ فَلَعَلَكَ تَارِكٌ بَ 

 Herhalde sen: ‘Ona bir hazine indirilmeli veya“ إِنَّمَا أَنّْتَ نَّذِيرٌ وَاللَهُ عَلَى كُّلِّ شَيّْءٍ وَكِّيلٌّ

beraberinde bir melek gelmeli değil miydi?’ demelerinden ötürü, sana vahyolunanın 

bir kısmını bırakacaksın ve bununla göğsün daralacak; ama sen sadece bir 

uyarıcısın (böyle sözlere aldırma), her şeye vekil olan Allah'tır.”
808

 

 Sonuç olarak müşrikler peygamberlerin eğer melek değil iseler, saltanat 

sahibi ve zengin olmaları gerektiğini ve aralarında şerefçe üstün olarak tanınanlardan 

birinin peygamber olarak seçilmesinin icap ettiğini öne sürmüşlerdir. Bundan dolayı 

bu özellikte olmayan birinin peygamber olabilmesi için derhal mucizevî bir şekilde 

buna kavuşması gerektiğini iddia etmişlerdir. 
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Kur’an’ın bu konuda verdiği cevaplar kısaca şöyle olmuştur: Müşriklerin ileri 

gelenleri kendilerinin üstün insanlar olduklarına halkı inandırarak hâkimiyet 

kurmuşlar ve bunun sonucunda da peygamberlere gelen vahiy hakkında şüphe 

etmişlerdir. Diğer taraftan onların zenginlik ve saltanatlarının devam etmesi ile 

gerçeklere karşı kör olmuşlar ve ahiret hayatını da unutur hale gelmişlerdir. Onları 

şeytanlar saptırmışlardır. Onlar da saptıkları yolu doğru zannetmişlerdir. Ancak 

ahirette azabı gördüklerinde saptıranların kendilerini doğru yola sevk etmediklerini 

ve kendilerinin de doğru yol üzerinde bulunmamış olduklarını anlamış olacaklardır. 

Nitekim daha önce kendilerini üstün görerek peygamberleri yalanlayanlar helak 

edilmişlerdir. Fakat Mekke müşrikleri ahiret hayatını yalanlamış olduklarından 

inkârda direnmişlerdir. Onlar yalanlasalar da orada azaptan kaçış olmayacaktır. 

Ayrıca dünyada sahip oldukları imkânlar Allah’ın dilemesiyle gerçekleşmiştir ve 

insanların sahip oldukları imkânlar bakımından farklı derecelerde olmaları dünya 

hayatında birbirlerine işlerini gördürebilmeleri ile alakalı bir durumdur. Bu durum 

üstünlükle alakalı değildir. Allah katında bütün insanlar eşit seviyede değere 

sahiptirler. Ayrıca Hz. Peygamber (s.a.v.) sadece bir elçidir ve tür maddî 

üstünlüklere ihtiyacı yoktur.   

 

II. Peygamberin Getirdiklerinin Allah Katından Olmadığı 

İddiası  
  

Çeşitli dönemlerde müşrikler, peygamberlerin getirdikleri hakikatlerin ilahî 

olmadığını,  yalan ve iftira olduğunu söylemişlerdir. Peygamberlerin sözlerinin 

kaynağının Allah olmadığına yönelik bir takım ifadeler kullanmışlardır. Onlara 

“sâhir, “mecnûn”,  “meshûr”,  “şair” ve “kâhin” gibi bir takım ithamlarda 

bulunmuşlardır. Müşrikler tarafından peygamberler için kullanılan ortak ifadeler 

“sâhir” ve  “mecnûn” olmuştur.
809

 Hz. Muhammed (s.a.v.) için ayrıca “muallem” 

(Allah’tan başkası tarafından öğretilmiş), “şair” ve “kâhin” denilmiştir. Bu ifadelerin 

geçtiği itirazların hepsini ayrı ayrı inceleyeceğiz. 
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A) Allah’tan Başkası Tarafından Öğretildiği İddiası 
 

Mekke müşriklerinin Hz. Peygamber (s.a.v.) hakkında “Allah’tan başkası 

tarafından öğretilmiş”  diyerek onu inkâr ettikleri şöyle bildirilmiştir: 

ثُمَ تَوَلَوْا عَنّْهُ وَقَالُوا مُعَلَمٌ مَجْنُّونٌ   “Oysa kendilerine apaçık bir elçi gelmişti. Ondan 

yüz çevirdiler: ‘Bu, öğretilmiştir, cinlenmiştir’ dediler.”
810

 

Bu âyete göre Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “ٌمُعَلَم” (Allah’tan başkası tarafından 

öğretilmiş) ve “ٌمَجْنُّون” (cinlenmiş) iddialarında bulunmuşlardır. Buna göre onlar Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in “ٌمَجْنُّون” (cinlenmiş) olarak Kur’an’da anlatılanları insanlardan 

öğrendiği gibi cinlerden de öğrenmiş olduğunu iddia etmişlerdir. “ٌمُعَلَم” (Allah’tan 

başkası tarafından öğretilmiş) Hz. Muhammed (s.a.v.) hakkında söylenmişken, 

 önceki peygamberler hakkında da söylenmiştir.  Hz. Peygamber (cinlenmiş) ”مَجْنُّونٌ“

(s.a.v.) hakkında “ٌمَجْنُّون” (cinlenmiş) demiş olmaları bir sonraki başlıkta genişçe 

incelenecektir. 

Müşriklerin Kur’an hakkında kullandıkları “ُسِحْرٌ يُؤْثَر” (başkalarından 

öğrenilerek nakledilen sihir)
811

 ifadesi ile de daha sonra “sihir” başlığında genişçe 

açıklanacağı gibi Hz. Muhammed (s.a.v.)’in Kur’an’ı başkalarından öğrenip 

naklettiğini iddia etmişlerdir.
812

 Bu anlatımla da Kur’an’ın etkileyici özelliğini sihri 

bilen cin ve insanların talimiyle olduğu mesajını vermeye çalışmışlardır.   

Müşriklerin, başkalarının yardımıyla Hz. Muhammed (s.a.v.)’e yazdırıldığını 

iddia ettikleri şöyle bildirilmiştir: 

وَقَالُوا )( زُورًا وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا إِفْكٌ افْتَرَاهُ وَأَعَانَّهُ عَلَيْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ فَقَدْ جَاءُوا ظُلْمًا وَ

)(أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ اكّْتَتَبَهَا فَهِيَّ تُمْلَى عَلَيْهِ بُكْرَةً وَأَصِيلًا   “İnkâr edenler: Bu (Kur'an), olsa olsa 

onun (Muhammed'in) uydurduğu bir yalandır. Başka bir zümre de bu hususta 

kendisine yardım etmiştir, dediler. Böylece onlar hiç şüphesiz haksızlığa ve iftiraya 

başvurmuşlardır. Dediler: ‘Öncekilerin masalları, onları yazmış, sabah akşam onlar 

kendisine yazdırılıyor.’”
813

 

Bu âyetler müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’e Kur’an’ı uydurduğu ve bu 
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hususta başkalarının kendisine destekte bulunduğu ithamları nakledildikten sonra bu 

yardımın hangi yolla gerçekleştiği anlatılmıştır. Buna göre onlar Kur’an âyetlerini 

öncekilerin kitaplarında yazdıkları hadiseler olarak değerlendirmişler ve bunun şöyle 

gerçekleştiğini ifade etmişlerdir: Hz. Muhammed (s.a.v.) okuma yazma bilmediği 

için bu kişilerden kendisi için önceki kitaplarda olanların yazılmasını talep etmiştir. 

Onlar da yazmışlar ve yazdıklarını ezberlemesi için Hz. Muhammed (s.a.v.)’e sabah 

akşam okumuşlardır.
814

 O da onların yardımıyla derlediği öncekilerin kitaplarına ve 

efsanelerine ait sözleri Allah’ın gönderdiğini söyleyerek Allah’a isnat etmektedir.  

Yukarıdaki âyetlerde ona yardım ettiğine inanılan başka bir toplulukla 

kastedilenin ise Addâs, Yesâr ve Cebr gibi Mekke’de Ehl-i kitap’tan kişiler olduğu 

ifade edilmektedir.
815

 Âyetlerden Mekke’de ilim sahibi Arap olmayan kişilerin 

oturduğunu ve Müşriklerin kitap öğretme işini onlara nispet etmelerinden onların 

biraz ilim sahibi oldukları anlaşılmaktadır. Bundan ötürü de Hz. Peygamber (s.a.v.)’e 

öğrettikleri sanılmıştır.
816

 

Rivayetlerden Hz. Muhammed (s.a.v.)’in onlarla buluştuğu anlaşılmaktadır. 

Ancak onlarla hangi sebeple buluştuğu konusunda farklı yorumlar yapılmıştır. Bu 

hususta Râzî, bu şahısların Tevrat’ı okuyup ondan bazı kıssalar anlattıkları, onlar 

Müslüman olunca Hz. Muhammed (s.a.v.)’in onlardan öğrendiği ve bu sebeple Nadr 

b. Haris’in böyle söylediğini ifade etmiştir.
817

 Kurtubî, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in 

Kur’an’ı bunlara da öğretmek için Mekke’de bunların yanına oturmuş 

olabileceğini
818

 söylerken, İzzet Derveze ise Hz. Peygamber (s.a.v.)’in onlara 

uğradığı, onlar Tevrat ve İncil’i okurken onları dinlediği rivayetleri yapıldığına
819

 

dikkat çekmiştir.
820

 Sonuç olarak Mekke’de yaşayan Ehl-i kitab’tan bazı buluştuğu 

ve bu bundan dolayı müşriklerin Kur’an’ı onlara nispet ettikleri anlaşılmaktadır.  
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Onlara cevap olarak Kur’an’ın fasih Arapça olduğu ve Kur’an’ı öğrettiği 

iddia edilen kişinin Arapçayı fasih konuşamadığı bildirilmiştir: 

سَانٌ عَرَبِيٌّ مُبِينٌ وَلَقَدْ نَّعْلَمُ أَنَّهُمْ يَقُولُونَ إِنَّمَا يُعَلِمُهُ بَشَّرٌ لِسَانُ الَذِي يُلْحِدُونَ إِلَيْهِ أَعْجَمِيٌّ وَهَذَا لِ  

“Şüphesiz biz onların: ‘Kur'an'ı ona mutlaka bir insan öğretiyor’ dediklerini 

biliyoruz. Kendisine nisbet ettikleri şahsın dili a’cemidir (açık ve fasih değildir). 

Hâlbuki bu (Kur'an) apaçık bir Arapçadır.
”821

  

Bu âyette geçen “ٌّأَعْجَمِي” (a’cemî), ُعجَم (acem) kökünden gelir. Bu kök “bir 

şeyi müphem bırakmak, gizlemek” gibi anlamlara gelir.
822

 Açık konuşamayan erkeğe 

 denilmiştir. Çünkü hayvanlar düşüncelerini عَجْمَاءُ Hayvanlara da ,(a’cem) أَعْجَمُ 

anlatamazlar.
823

 Daha sonra Arapçayı iyi bilmeyen, iyi konuşamayan Arap ya da 

Arap olmayan herkese ٌّأَعْجَمِي (a’cemî) denilmiştir.
 
Bu kelime, “Arapçayı fasih ve 

güzel konuşamayan”
824

 diye açıklanmıştır. Buna göre, bu âyetten müşriklerin bu 

sözleri nispet ettikleri adamın Arapçayı iyi konuşamayan bir yabancı olduğu 

anlaşılmaktadır. Bu bağlamda birçok kişinin isminin rivayetlerde geçtiğini 

belirtmiştik. Bunların ortak özelliği bu âyette de belirtildiği gibi, Arap olmamaları 

nedeniyle Arapçayı iyi konuşamamalarıdır. Kuşeyrî (v. 465/1072)’nin de dediği gibi 

yukarıdaki âyette onların fesahat ve belağatında hiçbir mahlûkun muaraza edemediği 

Kur’an’ın, Arapça konuşması a’cemî olan bir kişi ile irtibat kurularak oluşturulmuş 

bir söz olduğunu iddia ettikleri beyan edilmiştir.
825

 

Yukarıdaki âyette geçen “مُبِين” açık ve fasih demektir.
826

 Başka bir âyette 

Kur’an hakkında   ٍبِلِسَانٍ عَرَبِيٍّ مُبِين  “apaçık Arap diliyle”
827

 buyurularak bu kelime ٍّعَرَبِي 

(Arapça) kelimesiyle birlikte kullanılmıştır. Buna göre âyetin tam olarak manası 
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kısaca şöyle olur: “Onlar Arapçayı fasih konuşamıyorken nasıl dili apaçık ve fasih 

Arapça olan Kur’an onlardan alınabilir?”
828

 

Kur’an’ın bir kopya değil, önceki kitapları doğrulayan ve onlarla benzerliği 

olan Allah kelamı olduğuna İsrail âlimlerinden şahitlik edenin bulunduğu
829

 

bildirildikten sonra, yabancı biriyle Kur’an gönderilmiş olsaydı yine inanmayacakları 

buyurulmuştur: 

فَقَرَأَهُ عَلَيْهِمْ مَا كَّانُّوا بِهِ مُؤْمِنِّينَ)( وَلَوْ نَّزَلْنَّاهُ عَلَى بَعْضِ الْأَعْجَمِينَ    “Biz onu Arapçayı iyi 

bilmeyenlerden birine indirseydik de, bunu onlara o okusaydı, yine ona iman 

etmezlerdi.”
830

  

Fussilet sûresi 44. âyeti
831

 delil getirerek burada “a’ceme, a’cemce Kur’an 

indirseydik.” diye tefsir edenler
832

 olmuştur. Katâde’den de bu yönde rivâyet 

yapılmıştır.
833

 Ancak Taberî onun, kendisin de tercih ettiği asıl şu görüşte olduğunu 

bildirmiştir: Bu ifade “Arapça olan Kur’an’ı fasih Arapça konuşamayanlara indirsek” 

anlamına gelir. Âyette “Kur’anı a’cemce indirseydik.” denilmemiştir.
834

 Buna göre 

bu âyetten şu anlaşılmaktadır:  Bir yabancı bu Kur’an’ı Arapça getirmiş olsaydı, yine 

ona iman etmeyeceklerdi. 

İbn Kesîr’in de ifade ettiği gibi bu tür sözler onların mucize istemelerine 

benzer.
835

 Nitekim bu âyetlerin öncesinde َمِنَ الصَادِقِينَ فَأَسْقِطْ عَلَيْنَّا كِّسَفًا مِنَ السَمَاءِ إِنْ كُّنّْت  

“Eğer doğrulardansan o halde üzerimize gökten parçalar düşür.”
836

 buyurulmuştur. 

Kısaca bu konuda şunu söylemek mümkündür: Kendi içlerinden biri onlara 

bu ilâhî vahyi apaçık Arapça ile okuyunca, “Bunu o yazdı ve dolayısıyla Allah'tan 

değildir.” derlerdi. Fakat aynı vahiy Allah tarafından bir mucize olarak apaçık ve 
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fasih Arapça ile Arap olmayan birisine indirilmiş ve bu adam da onlara onu 

mükemmel bir Arapça ile okumuş olsaydı, inanmamak için bu defa başka bir bahane 

bulurlardı. Sihir ve benzeri mazeretler ileri sürebilirlerdi.
837

 Kaldı ki onlar fasih 

Arapça konuşan Hz. Muhammed (s.a.v.)’e gelen ve fasih Arapça olan Kur’an için de 

cinlerin de yardımıyla uydurulduğunu iddia etmişlerdir. Nitekim yukarıdaki âyetlerin 

devamında Kur’an’ı cinlerin uydurmadığı bildirilmiştir: 

إِنَّهُمْ عَنِ السَمْعِ لَمَعْزُولُونَ )( وَمَا يَنّْبَغِيّ لَهُمْ وَمَا يَسْتَطِيعُونَ )( وَمَا تَنَّزَلَتْ بِهِ الشَّيَاطِينُ   “O 

(Kur'â)n'ı şeytânlar (cinler) indirmedi. Bu, onlara yaraşmaz ve zaten yapamazlar da. 

Çünkü onlar, (meleklerin sözlerini) işitmekten uzaklaştırılmışlardır. ”
838

  

Görüldüğü gibi onlar iman etmemek için karşı koymuşlardır. Büyüklük 

tasladıkları ve inat ettikleri için çok istedikleri bu tür deliller olsa bile onların 

tutumunda değişme olması ihtimal dâhilinde değildir. Çünkü inanmak istemeyen bir 

insana ne denirse densin kabul etmemek için mazeret uydurur. 

Diğer taraftan Kur’an’ı göklerde ve yerdeki sırları bilen Allah’ın indirdiği 

bildirilerek de cevap verilmiştir: 

ِِ إِنَّهُ كَّانَ غَفُورًا رَحِيمًاقُلّْ أَنّْزَلَهُ الَذِي يَعْلَمُ السِرَ  فِيّ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ  “De ki: Onu göklerde ve 

yerdeki gizlilikleri bilen Allah indirdi. Şüphesiz O, çok bağışlayıcıdır, engin 

merhamet sahibidir.”
839

  

Burada ِِ  De ki: Onu göklerde ve yerdeki) قُلّْ أَنّْزَلَهُ الَذِي يَعْلَمُ السِرَ فِيّ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

gizlilikleri bilen Allah indirdi.) ifadesindeki “َالسِر” (sır) ile neyin kastedildiği 

hakkında farklı izahlar yapılmıştır. Bazıları bunun manasının “Göklerde ve yerde 

olan her sırrı bilen ancak bunu indirebilir.” olduğunu söylerken; bazıları da “Onu, 

sırları bilen indirmiştir. Binaenaleyh biri bu hususta yalan söylerse mutlaka O ondan 

intikam alırdı. Dolayısıyla bir âyette
840

  ifade edildiği gibi mananın “Eğer Hz. 

Muhammed (s.a.v.) bazı sözleri kendiliğinden uydurmuş olsaydı elbette Allah onu 

cezalandırırdı.” şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bazıları da mananın şöyle 

olduğunu söylemişlerdir: “Allah göklerde ve yerde olan her sırrı bilir. Sizin Hz. 
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Muhammed (s.a.v.)’in söylediği şeylerin bir gerçek olduğunu bile bile ona gizlice 

kurduğunuz tuzakları, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in getirdiğinin Allah’tan olduğunu ve 

dolaysıyla sizin itham ettiklerinizden beri olduğunu bilir.”
841

 

Râzî bu konuda şöyle bir açıklamada bulunmuştur: Kur’an’a benzer bir şey 

getirmeleri istenerek onlara meydan okunduğu halde onlar bundan aciz kalmışlardır. 

Binaenaleyh eğer, Hz. Peygamber (s.a.v.) başkalarının desteğiyle bu Kur'an'ı 

oluşturmuş olsaydı, onlar da bu kişilerden istifade ederek, Kur’an gibi bir eser ortaya 

koyabilirlerdi. Bunu yapamadıklarına göre, Kur’an'ın Allah’tan indirildiği sabit olur. 

İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, “De ki: Onu göklerde ve yerdeki gizlilikleri bilen 

Allah indirdi.” buyurmuştur. Çünkü Kur’an'ın lafızlarını bu şekilde bir araya 

getirenin, mutlaka gizli ya da açık her şeyi bilen biri olması gerekir. Bunun 

sebeplerini de şöyle sıralamak mümkündür: Kur’an’ın fasih olması, ğayb haberleri 

ihtiva etmesi, kusursuz olması, bütün âlemlere maslahat ve nizam sağlayacak 

hükümler ihtiva etmesi ve çeşitli hükümler ihtiva etmesi. İşte Kur’an bu bakımlardan 

kendisinin her şeyi bilen bir zatın sözü olduğuna delalet etmektedir.
842

 

Râzî’nin bu açıklamasının âyetin bağlamına daha uygun düştüğünü 

söyleyebiliriz. Çünkü bu âyetin yer aldığı sûrenin başında Kur’an’ı her şeye hâkim 

olan ve hiçbir ortağı olmayan yüce Allah’ın indirdiği, Allah’ın ortakları ve O’nun 

yardımcıları olarak gördüklerinin ise hiçbir şeye gücü yetmeyen varlıklar oldukları 

anlatılmıştır.   

Kısaca şunu söylemek mümkündür: Allah onların düşündüğü gibi her şeyi 

yarattıktan sonra işlerin idaresini iddia ettikleri yardımcılarına bırakıp kenarı 

çekilmiş değildir. Bilakis O tek başına her şeye kadirdir. Göklerde ve yerde olup 

biten her şeyden haberdardır. Kullarını da yarattıktan sonra başıboş bırakmamış 

onlara uyarıcı olarak Kur’an’ı indirmiştir. 

Yukarıda zikrettiğimiz âyetin sonundaki  إِنَّهُ كَّانَ غَفُورًا رَحِيمًا (Şüphesiz O, çok 

bağışlayıcıdır, engin merhamet sahibidir.) ifadesi ise şu anlama gelir: Belki tevbe 

eder ve yalanlamadan vazgeçersiniz diye büyüklenip batıl şeyler söyleyerek 

yalanlamanız ve tuzak kurmanız nedeniyle Allah sizi cezalandırmada acele etmez, 
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size mühlet verir.
843

 Nitekim Kur’an’da onu yalanlayanlara azaptan önce Allah’ın 

mühlet verdiği bildirilmiştir.
844

   

Onların ahiret hayatından şüphe ettikleri için geleceği düşünmeden yaşayarak 

bu tür sözler söyledikleri bildirilmiştir: 

بَلّْ هُمْ فِيّ شَكٍ يَلْعَبُونَ  )( لَا إِلَهَ إِلَا هُوَ يُحْيِيّ وَيُمِيتُ رَبُكُمْ وَرَبُ آبَائِكُمُ الْأَوَلِينَ    “O’ndan başka 

hiçbir ilâh yoktur. Yaşatır, öldürür. O, sizin de Rabbiniz, önceki atalarınızın da 

Rabbidir. Fakat onlar, şüphe içinde eğlenip duruyorlar.”
845

  

Bu âyetlerde ٍبَلّْ هُمْ فِيّ شَك (onlar şüphe içerisindeler) ifadesini Mukâtil b. 

Süleyman “Kuran’dan şüphe içerisindeler.”
846

 diye açıklamıştır. Taberî bu ifadenin 

anlamının şu olduğunu belirtmiştir: “Kendilerine söylenenlerden şüphe 

içerisindeler.”
847

 Vâhidî ise bu ifadenin “Yeniden diriliş hususunda şüphe içindeler.” 

anlamına geldiğini söylemiştir.
848

 Bu âyetlerin başında Allah’ın yaşattığından ve 

öldürdüğünden haber verilmiştir. Âyetlerin devamında da onlara gelecek olan 

azaptan söz edilmiştir.
849

 O halde burada asıl kastedilen kanaatimizce Vâhidî’nin de 

dediği gibi, öldükten sonra yeniden dirilişin gerçekleşeceği ahiret hayatıdır. Nitekim 

bu âyetlerdeki anlatıma benzer anlatımı başka âyetlerde de görmek mümkündür.
850

 

Buna göre onlar ahirete kuşku ile bakıp dünya hayıtını oyun ve eğlenceyle geçirme 

gayretinde olmuşlardır. Ancak müşrikler cezalandırılmayacaklarını düşünseler de 

Allah’ın âyetlerine inanmayarak doğru yola girmedikleri için azap edileceklerdir: 

 Allah’ın âyetlerine“ إِنَ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِآيَاتِ اللَهِ لَا يَهْدِيهِمُ اللَهُ وَلَهُمْ عَذَابٌ أَلِيمٌ 

inanmayanları Allah doğru yola iletmez, onlar için acı bir azap vardır.”
851

 

Kur’an’ın verdiği başka bir cevapta Allah’ın âyetlerine inanmayan bu 

kişilerin iftira eden ve yalancı olanların ta kendileri olduğu bildirilmiştir: 

ونَ بِآيَاتِ اللَهِ وَأُولَئِكَ هُمُ الْكَاذِبُونَإِنَّمَا يَفْتَرِي الْكَذِبَ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّ  “Yalanı ancak Allah'ın 

âyetlerine inanmayanlar uydurur; yalancılar, işte onlardır.”
852
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 Buna göre Hz. Peygamber (s.a.v.) iftira etmemiş, hiçbir kimseden vahiy adına 

bir şey öğrenmemiştir. O halde iftira eden ve yalancılık vasfını taşıyanlar 

kendileridir. Onlar Allah’ın âyetlerine inanmadıklarından yalan uydurmaktan 

çekinmemişlerdir. 

 

B) “Mecnûn” İddiası 
 

Peygamberlerin getirdiklerinin ilahî olmadığını ifade etmek maksadıyla 

söylenen ortak ifadelerden biri “mecnûn” olmuştur.
853

 “Mecnûn” kelimesiyle 

müşriklerin neyi kastettikleri konusunda farklı görüşler ileri sürülmüştür. Bununla 

kastettiklerinin “deli” olduğunu söyleyenlerin yanında  “cinlenmiş” ya da  “sara 

hastası” olduğunu diyenler de vardır. Sözlükler yardımıyla bu kelimenin anlamını 

tespit ettikten sonra müşriklerin bununla neyi kastettiklerini anlamaya çalışacağız ve 

kendilerine ne cevap verildiğini detaylı olarak inceleyeceğiz. 

“Mecnûn” kelimesinin kökü olan ُالجِن  (el-cin) kök olarak örtme, örtünme 

demektir.
854

 Örten, örtünen ve korunan şeyler bununla isimlendirilmiştir.  Örneğin, 

ağaçlarla örtüldüğü için bahçeye  ُالْجَنَّة (cennet), anne karnında örtündüğü ve 

korunduğu için çocuğa الجنّين (el-cenîn), Göğüste örtülü olan kalbe  ُالْجَنَّان (el-cenân),  

insanı koruyan silah olan kalkana ُالْمِجَن (el-micenn) denilmiştir. Cinler anlamındaki  

 de gözlere görünmedikleri ve korundukları için bu kelimeyle (el-cinn) الجِنُ

isimlendirilmişlerdir.
855

 Nitekim Allah onların gözlerden uzak olduklarını 

bildirmiştir.
856

 

 kelimesinin zıttı olup çoğul ifade eden cins (insanlar) الإنّس ,(cinler) الجِنُ

isimdir. Tekili ise ٌّجِنِّي (cinnî)dir. İnsanlar görülebilen varlıklar iken cinler 
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görünmeyen varlıklardır.
857

 Cahiliye döneminde insanlar melekeleri de 

göremedikleri için onları cinler diye isimlendirmişlerdir.
858

 İzzet Derveze, Arapların 

uzun bir süre iyi ve kötü olan iki varlığın ortak özellikleri olan gizli olmak sebebiyle 

Kur’an’ın nâzil olmadan önce cin ismini kullanmış olabileceklerini, daha sonra 

birincisine melek, ikincisine de cin ismini vermiş olabileceklerini belirtmektedir.
859

 

Cahiliye döneminde Araplar, cinlere yükledikleri farklı fonksiyonlara göre 

onları farklı isimlerle isimlendirmişlerdir. Örneğin, insanlarla beraber oturduğuna 

inanılana “âmir”, çocuklara musallat olana “ervâh”, bunların çirkeflik yapanına 

“şeytan”, şeytanlık konusunda daha ileri gidenine “mârid”, bu ileri gitmede güç ve 

kuvvet kullanana ise “ifrît” adı verilmiştir.
860

 Ayrıca cinlerin büyücülerinden olduğu 

kabul edilene “ğûl” ismi verilmiştir.
861

 Görünmediği halde bilhassa çölde insanların 

yolunu şaşırtarak onları etkileyen, değişik şekil ve sûretlere girebilen, böylece korku 

objesi olan bu nesne hakkında Peygamberimiz (s.a.v.): “Ğûl yoktur.” buyurmuştur.
862

 

Cinler, Arapların hayatında çok önemli bir yer işgal etmiştir.
863

 Onlar cinlerin 

insanların arasında dolaştığına, onları etkilediğine,  vesvese verdiklerine ve yalan 

söylettiklerine inanmışlardır.
864

 Araplar her türlü işlerinde ve ilişkilerinde özellikle 

gece karanlığında Kur’an’da da ifade edildiği
865

 gibi cinlere sığınmışlardır.
866

 

Cinlerin bulunduğuna inandıkları yere “mecennetü’l-ard” ismini veren Araplar
867

 bu 
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864

 Derveze, Asrü’n-Nebî, s. 219, 221, 629; Şahin, “Cin”, s. 5-8.  
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yerlere uğradıkları zaman cinlerin kötülüklerinden onların efendisine sığındıklarını 

ifade etmek sûretiyle o cinin kendilerini koruyacaklarına inanmışlardır.
868

 Bu durum 

Kur’an’da da ifade edilmiştir.
869

  

Arapların cinler konusundaki inançlarında vurgulanması gereken önemli bir 

nokta da onların cinlerde olağanüstü güç ve yetkiler görmeleridir. Örneğin onlara 

göre cinler insanlara çok uzaklardan bilmedikleri birçok konuda haber verir.
870

 

Onların cinlerde olağanüstü yetki görmeleri cinleri Allah’a yakın bir komumda 

görme inançlarıyla
871

 ilgili olabilir. 

Özetle; Araplar cinlerin gözle görülmeyen, olağanüstü yetenekleri olan, 

insanlarla münasebet kurabilen, zarar verebileceği düşüncesiyle kendilerinden 

korkulan ve bu yüzden kendilerine sığınılması gereken varlıklar olduğuna 

inanmışlardır. Cinlerle ilgili bu tür inançlar sadece Araplara özgü değildir. Dünyanın 

değişik yerlerinde bu inanç hâkim olmuştur.
872

 Dinler tarihine bakıldığında da hemen 

bütün dinlerde cin inancının olduğu görülmektedir. Bu durum günümüzde kitle 

iletişim vasıtalarının bunca gelişmişliğine ve bilginin artmış olmasına rağmen 

insanların hala medyum, illüzyonist ve büyücü peşinde koşuyor olması bir 

gerçektir.
873

 Bu açıklamalardan sonra “cin” ile “mecnûn” kelimeleri arasında nasıl 

bir ilişki olduğunu izah etmeye çalışacağız. 

Bir rivayete göre müşrikler, Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “mecnûn” diye iftira 

edince Ezd kabilesinden Dımad adlı bir zat bunu duyup Mekke’ye gelmiş ve 

Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v.)’e, cin çarpmasına karşı nefes ederim, Allah 

dilediğine benimle şifa verir. İstersen sana da nefes edeyim.” diye teklifte bulunmuş. 

Fakat, Hz. Peygamber (s.a.v.) ile konuştuktan sonra Müslüman olmuştur.
874

 Bu olay 

müşriklerin “mecnûn”u cinlenmiş anlamında kullandıklarını gösterir. 
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Bazı rivayetlerde de Mekkeli müşriklerin ileri gelenlerinin “mecnûn” olarak 

gördükleri kişilerin bir cinin hâkimiyetine girdiklerine inandıkları görülmektedir.
875

 

Ayrıca, Araplar “Falan kişiyi cin tuttu.” anlamında جُنَ فلان ifadesini 

kullanmışlardır.
876

 Nitekim Kur’an’da cin şeytanının çapmasından söz edilmiştir.
877

 

İnsanların halleriyle ilgili birçok olayı, hastalığı cinlere bağlayan Araplar
878

 

sara hastalığının da cinlerden kaynaklandığına inanmışlardır.
879

 Nitekim sara 

hastalarına “mecnûn” da denilmiştir.
880

 

 “Cin” kelimesinin “mecnûn”, “cinnet” ve  “cunûn” kelimeleriyle ilişkisi 

hakkında müfessirler farklı açıklamalarda bulunmuşlardır: Râzî’ye göre “mecnûn” 

iki anlama gelebilir: Birincisi, onun getirdiği mucizeler karşısında acze düşüp ona 

“cinlenmiş” demişlerdir. İkincisi ise onlar peygamberi yalancılıkla suçlamanın 

ötesine giderek  “Söylediklerini akıl kabul etmez.” demek istemişlerdir. “Cinnet” ise 

cinlenme ya da cin anlamındadır. Çünkü halkın cahilleri cinin tesiriyle aklın gittiğini 

kabul ederlerdi.
881

 Kurtubî, “mecnûn” kelimesinin “İçinde şeytan var.” anlamında 

olduğunu ifade etmiştir.
882

 Alûsî (v. 1270/1854) ve Reşîd Rızâ (v. 1354/1935)  da 

“cinnet” ve “cunûn” kelimelerinin cinlerin teması ya da çarpması manası taşıdığını 

söylemişlerdir.
883

 İbn Âşûr ve İzzet Derveze ise “mecnûn” ile şunun kastedilmiş 

olduğunu beyan etmişlerdir: Cinler insanlarla ilişki kurup akıllarına girmiş ve 

akıllarını karıştırmışlar.
884

 Bu bilgilerden sonra “mecnûn”un kısaca şu anlamda 

kullanılmış olduğunu ifade edebiliriz: Cini olup onun verdiği haberleri insanlara 

aktaran kişi. 

Bu açıklamaları ve Kuran-ı Kerim’de “cinnet” lafzının cinin eş anlamlısı
885

 

ve aynı zamanda “cunûn”un da eş anlamlısı
886

 olarak kullanıldığını dikkate alarak 
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“cin” kelimesinin müşriklerin kullandığı “mecnûn”, “cinnet” ve “cunûn” kelimeleri 

ile ilişkisini kısaca şöyle açıklayabiliriz: “Mecnûn” cinlenmiş, “cinnet” ve “cunûn” 

ise cinlenmiş insanlara cinlerin etkilerinden biri demektir.  

Bu açıklamalardan sonra ilgili âyetler ışığında müşriklerin “mecnûn” diyerek 

peygamberleri reddedişlerini ve bu konuda Kur’an’da verilen cevapları 

değerlendireceğiz.  

“Mecnûn” ifadesi ile peygamberlerden ilk olarak Hz. Nûh (a.s.) 

yalanlanmıştır: 

نُّوحٍ فَكَذَبُوا عَبْدَنَّا وَقَالُوا مَجْنُّونٌ وَازْدُجِرَكَّذَبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ   “Onlardan önce Nûh'un kavmi de 

yalanlamıştı. Kulumuzu yalanladılar ve: ‘Cinlenmiştir’ dediler. Ve o(na çeşitli 

eziyetler yapılarak tebliğden) menedildi.”
887

   

 Hz. Nûh (a.s.) kavmini tevhide çağırınca kavminin ileri gelenlerinden inkâr 

edenler peygamberi kendilerine üstünlük kurmakla itham etmiş ve ona cinnet isnat 

etmişlerdir: 

فَقَالَ الْمَلَأُ الَذِينَ )( قُونَ وَلَقَدْ أَرْسَلْنَّا نُّوحًا إِلَى قَوْمِهِ فَقَالَ يَا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَهَ مَا لَكُمْ مِنْ إِلَهٍ غَيْرُهُ أَفَلَا تَتَ

مَلَائِكَةً مَا سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ آبَائِنَّا  كَّفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ مَا هَذَا إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُرِيدُ أَنْ يَتَفَضَّلَّ عَلَيْكُمْ وَلَوْ شَاءَ اللَهُ لَأَنّْزَلَ

جِنَّةٌ فَتَرَبَصُوا بِهِ حَتَى حِينٍ إِنْ هُوَ إِلَا رَجُلٌّ بِهِ)( الْأَوَلِينَ   “Andolsun biz, Nûh'u kavmine gönderdik: 

‘Ey kavmim, dedi, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka tanrınız yoktur, korunmaz 

mısınız?’ Kavminin içinden ileri gelen inkârcı bir grup (şöyle) dedi: ‘Bu da sizin gibi 

bir insandan başka bir şey değildir. Size üstün gelmek istiyor. Eğer Allah (elçi 

göndermek) dileseydi, melekleri indirirdi. Biz ilk babalarımızdan böyle bir şey 

işitmedik. O, kendisinde delilik bulunan bir adamdır, başka bir şey değildir. Hele bir 

süreye kadar onu gözetleyin.’”
888

  

Bu âyetlerde kavminin kâfir olan ileri gelenlerinin Hz. Nûh (a.s.)’un 

kendilerine üstünlük kurmak istediği iddiaları olduğu ifade edilmiştir. O halde 

onların “mecnûn” ithamları ile Hz. Nûh (a.s.)’un “deli” ya da “sara hastası” olduğunu 

kastettiklerini söyleyemeyiz. Çünkü “deli” ya da “sara hastası” olan bir kişinin akıllı 

olanlara üstünlük kurmaya çalışmasından söz edilemez. “Bir süreye kadar onu 

gözetleyin.” ifadesi de “İman etmek için acele etmeyin.” anlamında olabilir. O halde 
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burada “mecnûn” ile onun cinlenmiş olduğunu kastetmiş olduklarını söylemek 

mümkündür.  

Müşriklerin ileri gelenlerinin peygamberi cinlenmiş olmakla suçlamalarının 

sebebi ise yukarıdaki âyetlerden anlaşıldığına göre tevhid çağrısıdır. Tevhide davetin 

kendi makamlarını tehdit ettiğini anladıkları için birbirlerine ve halka, “hâkimiyeti 

ele geçirmek için cinlerin yardımıyla böyle sözler söylüyor.” demek istemişlerdir. 

Bir süre sonra kendilerinin bu konudaki haklılıklarının da ortaya çıkacağını iddia 

etmişlerdir.  

 Kur’an’da kendisine mecnûn denildiği açıkça bildirilen peygamberlerden biri 

de Hz. Mûsa (a.s.) olmuştur: 

فَتَوَلَى بِرُكّْنِّهِ وَقَالَ سَاحِرٌ أَوْ مَجْنُّونٌ)( وَفِيّ مُوسَى إِذْ أَرْسَلْنَّاهُ إِلَى فِرْعَوْنَ بِسُلْطَانٍ مُبِينٍ   “Mûsâ'da 

da (ibret alınacak şeyler vardır). Onu açık bir delil ile Firavun'a göndermiştik. 

(Firavun ona) yanını çevirdi ve: "Bu, ya büyücü veya mecnûndur" dedi.”
889

  

Hz. Mûsa (a.s.)’ya da tevhide daveti sebebiyle “mecnûn” denilmiştir. Hz. 

Mûsa (a.s.) tevhidi anlatınca müşrik topluluğunun lideri Firavun’un, yüzünü Hz. 

Mûsa (a.s.)’dan onun yanında bulunan diğer insanlara çevirerek böyle bir ifade 

kullandığı bildirilmiştir: 

 Size gönderilen bu elçiniz mutlaka“ قَالَ إِنَ رَسُولَكُمُ الَذِي أُرْسِلَّ إِلَيْكُمْ لَمَجْنُّونٌ  

mecnûndur.’ dedi.
890

 

 Firavun’un “mecnûn” ithamıyla Hz. Mûsa (a.s.)’nın sözünü kesmesi 

karşısında Hz. Mûsa (a.s.) tevhidi açıklamaya devam etmiştir. Firavun bunun üzerine 

tekrar araya girip hâkimiyetini koruma telaşıyla onu zindanla tehdit etmiştir.
891

 Buna 

göre Firavun’un “mecnûn” ifadesi ile tahtını tehdit eden tevhide dair sözlerin 

kaynağının cinler olduğunu ve Mûsa (a.s.)’nın cinlerden edindiği bilgileri aktardığını 

kastettiği ifade edilebilir.  Buna göre Firavun tahtını tehdit eden tevhid mesajı 

sebebiyle Hz. Mûsa (a.s.)’ya “mecnûn” diyerek, aynı sebeple Hz. Nûh (a.s.)’a 

“mecnûn” diyenlere benzemiştir. 
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 Zâriyât 51/39. 
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 Şuarâ 26/27. 
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 Bkz. Şuarâ 26/ 29. 
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 Hz. Muhammed (s.a.v.)’e de “mecnûn” suçlaması yapılmıştır.
892

 Ona yapılan 

bu itham da getirdiği Kur’an ve Kur’an’da yer alan tevhid ile ahiret mesajları 

sebebiyle olmuştur. Mekke müşriklerinin Kur’an sebebiyle Hz. Muhammed (s.a.v.)’e 

mecnûn dedikleri şöyle bildirilmiştir: 

ونَّكَ بِأَبْصَارِهِمْ لَمَا سَمِعُوا الذِكّْرَ وَيَقُولُونَ إِنَّهُ لَمَجْنُّونٌوَإِنْ يَكَادُ الَذِينَ كَّفَرُوا لَيُزْلِقُ  “O inkâr 

edenler Zikr (Kur’an)'ı işittikleri zaman, neredeyse seni gözleriyle devireceklerdi. ‘O 

mecnûndur’ diyorlardı. ”
893

 

Bu âyetteki “Zikri (Kur’an’ı) işittikleri zaman, neredeyse seni gözleriyle 

devireceklerdi.” ifadesi iki şekilde açıklanmıştır: 1. Kur’an’ı işittiklerinde Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’e olan düşmanlıkları daha çok arttığından ona yan yan 

bakıyorlardı ve ellerinden gelse bakışlarıyla devirecekleri. 2. Neredeyse sana nazar 

değdireceklerdi.
894

 

Bazı müfessirler müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’in tebliğ ettiği Kur’an’ı 

güzel ve değerli bulmalarının söz konusu olamayacağını, aksine ona kin ve 

düşmanlıkla baktıklarını ifade etmişlerdir. Bundan dolayı birinci anlamı tercih 

ettiklerini beyan etmişlerdir.
895

 Bunlardan biri olan Zemahşerî onların Kur’an 

dinlerken kin ve hasetlerinin depreştiğini, Hz. Peygamber (s.a.v.)’e gelen bu kitap 

nedeniyle şaşkınlıklarından ve insanları ondan nefret ettirmek için ona “mecnûn” 

dediklerini ifade etmiştir.
896

 Bazı müfessirler ise Hz. Peygamber (s.a.v.)’in fasih 

sözleri ve deliller getirmesi gibi nedenlerle beğenildiğini ifade etmişlerdir.
897

 Bu 

görüşte olanlardan Râzî şu açıklamayı yapmıştır: Onlar her ne kadar din açısından 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’e buğz ediyor iseler de belki de onlar Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in fesahatini ve deliller getirmesini güzel görüyor, bunları beğeniyorlardı.
898

 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’in getirmiş olduğu Kur’an’ın tevhid ve ahiret gibi 
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 Bkz. A’râf 7/184; Hicr 15/6, 7; Mü’minûn 23/70; Sebe 34/8, 46; Sâffât 37/36; Duhân 44/14; Tûr 

52/29; Kalem 68/2, 51; Tekvir 81/22.   
893

 Kalem 68/51. 
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 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, III, 179; Te'vilu Müşkili'l-Kur’an, s. 411; Taberî, Câmiü'l-Beyân, 

XXIII, 564; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 618; Kurtubî, el-Câmi’, XVIII, 254-256; Ebussuûd, 

İrşâd, IX, 20. 
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 Bkz. İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 482; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 212; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 

597; Kurtubî, el-Câmi’, XVIII, 255. 
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 Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 597. 
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 Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 623; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 618; Elmalılı, Hak Dini, VIII, 

5304, 5305. 
898

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 618. 
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hoşlanmadıkları konulardan bahsetmesi sebebiyle Hz. Peygamber (s.a.v.)’e kin 

duymuş olmaları, mucizevî yönü nedeniyle de Kur’an’ı güzel bulmuş olmaları 

mümkündür. Bu durumda düşmanlıklarına kıskançlıkların da eklenmiş olduğunu 

söyleyebiliriz. 

Yukarıdaki âyette Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendisine nâzil olan Kur’an 

sebebiyle “mecnûn” olarak vasıflandırıldığı görülmektedir. Bu Kur’an’da 

anlatılanların cinler tarafından kendisine bildirildiği kastedilmiştir. Çünkü bu 

bilgilerin çok etkileyici olması ve etkileyici bir üslupla sunulması karşısında Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’i çekemedikleri düşünülebilir. Buna göre onlar şâyet bu 

kelimeyle onun “deli” ya da “sara hastası” olduğunu kastetmiş olsalardı böyle bir 

hasetlikleri olmazdı. Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “mecnûn” demeleri ve aksi halde 

melekleri şahit göstermesini istemeleri de bunu desteklemektedir. Çünkü meleklerin 

“Bu Kur’an cinlerin değil, Allah’ın sözüdür.” demelerini beklemişlerdir. Onların bu 

husustaki sözleri Kur’an’da şöyle bildirilmiştir: 

لَوْ مَا تَأْتِينَّا بِالْمَلَائِكَةِ إِنْ كُّنّْتَ مِنَ الصَادِقِينَ)( رُ إِنَّكَ لَمَجْنُّونٌ وَقَالُوا يَا أَيُهَا الَذِي نُّزِلَ عَلَيْهِ الذِكّْ   

“Dediler ki: ‘Ey kendisine Zikir (Kitap) indirilmiş olan, sen mutlaka cinlenmişsin! 

Eğer doğrulardansan, bize melekleri getirsene!”’
899

 

Nitekim İzzet Derveze bu âyetin tefsirinde şu izahta bulunmuştur: Âyetin 

üslûbu inkâr edenlerin Peygamber 'e “mecnûn” demeleri ile delilik ve sara hastalığını 

kastetmediklerini açıkça ortaya koymaktadır. Onlar Hz. Peygamber (s.a.v.)'in 

okuduğu, belagat, kuvvet, hikmet, emsal ve insicam yönlerinden eşsiz olan Kur'an’ı 

işittikleri halde onda delilik ya da hastalık bulunmayacağını anlayabilecek derecede 

zeki kimselerdi. Ayrıca onunla anlaşmaya meyletmeleri bunu gösterdiği gibi 

Kur’an’da onun mükemmel bir akıl sahibi olduğunu bildiklerini ifade eden âyetler 

bulunmaktadır.
900

 Buna göre de onların Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “mecnûn” demeleri 

ile Hz. Peygamber (s.a.v.)’in cinlerle irtibatlı olduğunu kastetmiş olduklarını 

söyleyebiliriz.
901

 Diğer taraftan günümüzde “deli” denildiğinde cin unsuru akla 

gelmemektedir. Bu kelime ile sıradan bir akıl hastası anlaşılmaktadır. Hâlbuki 

müşrikler “mecnûn” ile “deli” anlamını kastetmiş olsalar bile onların bununla “aklı 
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 Hicr 15/6, 7. 
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cinlerin kontrolünde olan” anlamında söylemiş olmaları mümkündür. O halde onların 

“mecnûn” ifadesiyle vahyin cin yardımıyla oluşturulduğunu kastetmiş oldukları ifade 

edilebilir.  

Hz. Peygamber (s.a.v.)’e Kur’an’ı cinlerin getirdiğini iddia eden müşriklerin 

cinlerden kasıtları ise cinlerin kötüleri olduğuna inanılan şeytanlardır.
902

 Bu durum 

Kur’an’da şöyle haber verilmiştir: 

”.O (Kur'â)n'ı şeytânlar (cinler) indirmedi“ وَمَا تَنَّزَلَتْ بِهِ الشَّيَاطِينُ 
903

  

Mekke müşrikleri Hz. Peygamber (s.a.v.)’e Kur’an’da yer alan tevhid mesajı 

sebebiyle “mecnûn” demişlerdir: 

وَيَقُولُونَ أَئِنَّا لَتَارِكُّو آلِهَتِنَّا لِشَّاعِرٍ مَجْنُّونٍ)( مْ لَا إِلَهَ إِلَا اللَهُ يَسْتَكْبِرُونَ إِنَّهُمْ كَّانُّوا إِذَا قِيلَّ لَهُ   “Çünkü 

onlara: ‘Allah'tan başka tanrı yoktur!’ dendiği zaman büyüklük taslarlardı. 

‘Cinlenmiş bir şâir için biz tanrılarımızı mı terk edeceğiz?’ derlerdi.”
904

  

Bu âyette onların tevhid sözünü duyduklarında büyüklük tasladıkları 

anlatılmıştır. Buna göre önceki kavimler gibi Mekkeli müşrik liderlerin keyiflerini 

kaçıracak tevhid mesajının vahiy değil, cinlenmiş bir şairin sözleri olduğunu halka 

yaymaya çalışarak makamlarını korumaya çalıştıkları anlaşılmaktadır. Çünkü onlar 

düzenlerini şirk üzere kurmuşlardır. 

Ahiret haberleri sebebiyle Hz. Peygamber (s.a.v.)’e mecnûn dedikleri ise şu 

âyetlerden anlaşılmaktadır: 

أَفْتَرَى عَلَى )( لّْ نَّدُلُكُمْ عَلَى رَجُلٍّ يُنَّبِئُكُمْ إِذَا مُزِقْتُمْ كُّلَّ مُمَزَقٍ إِنَّكُمْ لَفِيّ خَلْقٍ جَدِيدٍ وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا هَ 

 :İnkâr edenler, dediler ki“ اللَهِ كَّذِبًا أَمْ بِهِ جِنَّةٌ بَلِّ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ فِيّ الْعَذَابِ وَالضَّلَالِ الْبَعِيدِ

‘Siz tamamen dağılıp parçalandıktan sonra, mutlaka yeni bir yaratılış içinde 

olacağınızı size haber veren bir adam gösterelim mi size? Allah'a yalan mı uydurdu, 

yoksa kendisinde cinnet mi var?’ Hayır, ahirete inanmayanlar, azab ve derin bir 

sapıklık içindedirler.”
905

   

 Bu söz ayrıca Kur’an âyetlerinin kaynağı hakkında müşriklerin birbirleriyle 

yaptıkları tartışmalardan birini aktarmaktadır. Bu âyete göre onlar yeniden dirilişin 
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 Ateş, Çağdaş Tefsiri, X, 94; VI, 324; Ömer Çelik, “Kuran-ı Kerim ve Muhatapları” (Doktora 
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Bilim Dalı, İstanbul, 1997), s. 306. 
903

 Şuarâ 26/210. 
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gerçekleşeceğini anlatan âyetlerin ya cinnet sonucu oluşabileceğini, ya da doğrudan 

iftira olduğunu düşünmüşlerdir.
906

 O halde müşriklerin, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in 

tebliğ ettiği Kur’an’ın cinler tarafından mı kendisine vehmettirildiği ve 

söylettirildiği, yoksa kendisinin mi uydurup “Allah’tan olduğunu” söylediği 

konusunda kesin bir kanaat taşımadıkları anlaşılmaktadır. 

Müşrikler Hz. Peygamber (s.a.v.)’de cinlenme alameti göremediklerinden 

hakkında “cinnet” ithamında bulunmanın yanında onun Allah’a iftira etmiş de 

olabileceğini söylemişlerdir. Böylece onun cinlerle irtibatlı olmakla beraber tamamen 

cinlerin kontrolünde olmayabileceğini cinlerin ve bazı insanların yardımıyla da 

Kur’an âyetlerini oluşturup Allah’a iftira etmiş olabileceğini iddia etmişlerdir. 

Müşrikler Kur’an’ın yeniden dirilişle birlikte Allah’a hesap vereceklerini bildiren 

haberleri sebebiyle Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “mecnûn” diyerek bu haberleri 

önemsizleştirip geçici menfaatleri ile gerçekler arasına perde çekmişlerdir. Böylece 

hakikatleri görememişlerdir. Bunun sonucunda da şirke sıkıca tutunmaya devam 

etmişlerdir. 

Kur’an ve Kur’an’da yer alan tevhid ve ahiret gibi alıştıkları düzeni 

değiştirecek konular sebebiyle Hz. Peygamber (s.a.v.)’in “mecnûn” olduğu kılıfıyla 

anlattıklarının kendisine öğretildiğini iddia etmişlerdir: 

وا مُعَلَمٌ مَجْنُّونٌثُمَ تَوَلَوْا عَنّْهُ وَقَالُ    “Oysa kendilerine apaçık bir elçi gelmişti. Ondan 

yüz çevirdiler: ‘Bu, öğretilmiştir, cinlenmiştir’ dediler.”
907

  

Bu âyette geçen ٌمُعَلَمٌ مَجْنُّون  ifadesi hakkında farklı görüşler ileri sürülmüştür: 

Birçok müfessir bu ifadeyi َمٌمُعَل  (muallem) ve ٌمَجْنُّون (mecnûn)’a ayrı ayrı mana 

vermişlerdir: “ona bazı insanlar öğretiyor”
908

 anlamında ٌمُعَلَم (muallem) ve bir de 

.demişlerdir (mecnûn) مَجْنُّونٌ
909

 Bazı müfessirler bunu ya faklı kişilerin ya da aynı 

kişilerin farklı zamanlarda söylemiş olabileceklerini söylemişlerdir.
910

 Bu görüşte 

olan İbn Âşûr buna gerekçe olarak mecnûna bir şey öğretilmesinin mümkün 
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olamayacağını söylemiştir.
911

 Râzî’nin de aralarında bulunduğu diğer bazı 

müfessirler ise burada “ٌمَجْنُّون” (mecnûn) kelimesinin cinlenmiş ve baygınlık gelince 

cinin bu sözleri telkin ettiği anlamı taşıdığını ifade etmişlerdir.
912

 (mecnûn) ”مَجْنُّونٌ“ 

kelimesi bu anlamda düşünüldüğünde bu kelime ile  َمٌمُعَل  (muallem) arasında bir 

çelişki olmadığını görürüz. Çünkü İsfahânî’nin dediği gibi ٌمُعَلَمٌ مَجْنُّون (muallemun 

mecnûn) kendisine cinlerin öğrettiği anlamına gelebilir.
913

 Nitekim Kurtubî’in izahı 

da bu yöndedir.  O müşriklerin iddiasını şu şekilde açıklamıştır: “Ona insan veya 

kâhinler ve şeytanlar öğretmiştir. Diğer taraftan o bir mecnûndur, peygamber 

değildir, dediler.”
914

 Bütün bu açıklamalardan sonra şunu söyleyebiliriz: ٌمُعَلَمٌ مَجْنُّون 

(muallemun mecnûn) ifadesiyle onlar Hz. Peygamber (s.a.v.)’e hem “cinlenmiş”, 

hem de “öğretilmiş” demek istemişlerdir. Onlar onun getirdiği Kur’an’ın kaynağının 

insan ve cin olduğunu öne sürmüşlerdir. Dolayısıyla onların iddialarına göre o bir 

peygamber değildir. 

Kur’an’da, peygamberlere “mecnûn” ithamı kesin bir şekilde reddedilmiştir. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in mecnûn olmadığı şöyle bildirilmiştir: 

مَا أَنّْتَ بِنِّعْمَةِ رَبِكَ بِمَجْنُّونٍ   “Sen -Rabbinin nimeti sayesinde- mecnûn değilsin.”
915

 

Bu âyette Hz. Muhammed (s.a.v)’in peygamberlikle nimetlendirildiği ve 

mecnûn olmadığı ifade edilmiştir.
916

 Buna göre peygamberlerin de tebliğ görevi 

vardır. Bu yüzden kendilerine gelen vahiyle insanları uyarmaktadırlar. Getirdiği 

Kur’an’ın cinle alakası yoktur. 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’e kesintisiz ödül olduğu, onun yüce bir ahlak üzere ve 

doğru yolda olduğu bildirilmiştir: 

وَإِنَّكَ لَعَلَى خُلُقٍ عَظِيمٍ)( وَإِنَ لَكَ لَأَجْرًا غَيْرَ مَمْنُّونٍ    “Senin için kesintisiz bir mükâfât 

vardır. Ve sen, büyük bir ahlâk üzerindesin.”
917
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Bu âyette  ٍوَإِنَّكَ لَعَلَى خُلُقٍ عَظِيم ifadesini Mukâtil b. Süleyman, “İslam dini 

üzerinesin.”
918

 diye açıklamıştır. Ferrâ bu ifadeyi “Büyük bir din üzerinesin.”, 

şeklinde izah etmiştir.
919

 Taberî ise bunu şöyle açıklamıştır: “Büyük bir edep 

üzerinesin. O edep Kuran edebi olup İslam’dır.”
920

 Bu izahlara göre onun cin gibi 

varlıklar tarafından yönlendirilen bir insan olmadığı, İslam’ı anlatan ve onu bizzat 

yaşayan bir kişi olduğu ifade edilmiş olur. Ayrıca Kur’an’da Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in bir ücret peşinde olmadığı ve ahirete iman etmeyenlerin yoldan saptığı 

vurgulanmıştır: 

ٍَ مُسْتَقِيمٍ )( أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجًا فَخَرَاجُ رَبِكَ خَيْرٌ وَهُوَ خَيْرُ الرَازِقِينَ  وَإِنَ )( وَإِنَّكَ لَتَدْعُوهُمْ إِلَى صِرَا

َِ لَنَّاكِّبُونَ  ?Yoksa sen onlardan bir karşılık mı istiyorsun“ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ عَنِ الصِرَا

Rabbinin karşılığı daha hayırlıdır. O, rızık verenlerin en hayırlısıdır. Gerçek şu ki 

sen onları doğru bir yola çağırıyorsun. Ama ahirete inanmayanlar yoldan 

sapıyorlar.”
921

  

  Hz. Peygamber (s.a.v.)’in ücret peşinde değil, sadece onları doğru yola 

çağıran bir elçi olduğu vurgulanmıştır. Burada inkâr edenlerin cinlerle irtibatlı 

gördükleri sihirbaz, şair ve kâhinlerin yaptıkları iş karşılığında bir ücret aldıkları 

anlaşılmaktadır. Hz. Peygamber (s.a.v.)’in ücret peşinde olmadığı da bildirilerek bu 

yönüyle de bu kişilerden ayrıldığının ifade edilmiş olduğunu belirtebiliriz.  

Onların ahirete iman etmemelerinin ifade edilmesi, ahireti yok saymanın 

hakkı aramama ve hak yoldan yürümemenin sebeplerinden olduğu içindir.
922

 Çünkü 

onlar adaletin tam tecelli edeceği ahirete kuşku duymaksızın inanmadıklarından, 

dünyada yaptıklarının hesabının kendilerine sorulacağını ve ahirette adaletin tam 

olarak tecelli edeceğini sanmamışlardır. Ayrıca ahiret hayatı hesaba katılmadığı 

zaman dünya hayatında ücretsiz, menfaatsiz bir iş yapmak anlamsızdır. Bu yüzden 

ahireti düşünmeyen kişilerin, menfaat beklemeden bir iş peşinde olanları doğru bir 

şekilde vasıflandırmaları zor olur. Bundan dolayı onlar Hz. Peygamber (s.a.v.)’i 

doğru tanımlayabilmiş değillerdir. 

                                                 
918

 Mukâtil, Tefsîr, IV, 403. 
919
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 Kimin cin tesirine girerek yoldan saptığının daha sonra herkesin göreceği ve 

müşriklerin yalanlamak için böyle söyledikleri bildirilmiştir: 

)( رَبَكَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِيلِهِ وَهُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِينَ إِنَ )( بِأَيِكُمُ الْمَفْتُونُ )( فَسَتُبْصِرُ وَيُبْصِرُونَ 

 Göreceksin, onlar da görecekler; Hanginizin fitnelenmiş (cin (Sen de)“ فَلَا تُطِعِ الْمُكَذِبِينَ

çarpmış) olduğunu. Şüphesiz Rabbin, kim(ler)in kendi yolundan saptığını ve kimlerin 

yolda olduğunu en iyi bilen O'dur. Öyleyse yalanlayanlara itâ'at etme.”
923

 

Burada “ُالْمَفْتُون” (el-meftûn) kelimesinin “mecnûn” anlamında olduğu ifade 

edilmiştir.
924

 Bu âyetin öncesine bakıldığında böyle bir anlamın uygun düştüğü 

görülmektedir. Çünkü öncekilerle beraber bu âyetlerin “mecnûn” itirazına verilen 

cevaplar olduğu görülmektedir. O halde burada “Azap geldiğinde kimin mecnûn 

olduğunu görürsünüz.” anlamının olduğunu söyleyebiliriz.
925

 Çünkü “mecnûn” 

diyerek peygamberi reddedenler azaba uğratılacaklardır. İman edenler ise azap 

görmeyeceklerdir.
926

 Nitekim başka bir âyette onların ahirete iman etmeyenler olarak 

azap içinde oldukları bildirilmiştir: 

الْعَذَابِ وَالضَّلَالِ الْبَعِيدِ أَفْتَرَى عَلَى اللَهِ كَّذِبًا أَمْ بِهِ جِنَّةٌ بَلِّ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ فِيّ  “Allah'a 

yalan mı uydurdu, yoksa kendisinde cinnet mi var?’ Hayır, ahirete inanmayanlar, 

azab ve derin bir sapıklık içindedirler.”
927

   

Kısaca belirtmek gerekirse, onlar ahirete şüphe duymasızın iman 

etmediklerinden ve adaletin tam olarak tecelli edeceği ahiret hayatını hesaba katarak 

yaşamadıklarından Hz. Peygamber (s.a.v.)’i ve onun Allah’tan getirdiklerini 

yalanlama arayışı içinde olmuşlardır. Bu arayış içinde zanna dayalı olarak bir takım 

nitelemeler icat ederek azabı hak ettiren derin bir dalâlete saplanmışlardır. Hâlbuki 

yargılarından sıyrılıp Allah’a yönelerek kâinata baksalar, inkârda direnmeleri 

sebebiyle önceki müşrik kavimler gibi azap edilebileceklerini anlamış olacaklardır: 

َِ أَوْ نُّسْقِطْ عَأَفَلَمْ يَرَوْا إِ  ِِ إِنْ نَّشَّأْ نَّخْسِفْ بِهِمُ الْأَرْ لَيْهِمْ لَى مَا بَيْنَ أَيْدِيهِمْ وَمَا خَلْفَهُمْ مِنَ السَمَاءِ وَالْأَرْ

 Onlar, gökte ve yerde önlerine ve arkalarına“ كِّسَفًا مِنَ السَمَاءِ إِنَ فِيّ ذَلِكَ لَآيَةً لِكُلِّ عَبْدٍ مُنِّيبٍ
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bakmıyorlar mı? Dilesek onları yere batırırız, ya da üzerlerine gökten parçalar 

düşürürüz. Şüphesiz bunda (Rabbine) yönelen her kul için bir ibret vardır.”
928

  

Diğer taraftan Kur’an’ın âlemlere öğütten başka bir şey olmadığı bildirilerek 

cevap verilmiştir: 

مَا هُوَ إِلَا ذِكّْرٌ لِلْعَالَمِينَوَ   “Hâlbuki o, âlemler için uyarıdan başka bir şey 

değildir!”
929

  

Bu âyete göre Kur’an, hem cinlere hem de insanlara öğüttür.
930

 O halde 

cinlere de öğüt olan Kur’an’ın cinlerin eseri olduğu söylenemez. Başka bir âyette de 

Kur’an’ın, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kendisine de öğüt olduğu ayrıca 

bildirilmiştir.
931

 Dolayısıyla bütün âlemler için hidâyet, öğüt ve hatırlatma olan 

Kur'an'ın cinlenmiş bir kişiden çıkması imkânsızdır.
932

 Nitekim Kur’an’ın 

kaynağının cinler olmadığı cinlerin ağzından da şöyle bildirilmiştir: 

 De ki: Cinlerden bir“ قُلّْ أُوحِيَّ إِلَيَّ أَنَّهُ اسْتَمَعَ نَّفَرٌ مِنَ الْجِنِ فَقَالُوا إِنَّا سَمِعْنَّا قُرْآنًّا عَجَبًا

topluluğun Kur’an dinleyip şöyle dedikleri bana vahyolundu: ‘Biz harikulâde güzel 

bir Kur’an dinledik.”’
933

  

 Bu âyet cinlerin ağzından kendilerinin de hayranlık duyduğu bir kelam 

olduğu ve kendilerini aşan bir niteliğe sahip olduğunu ifade etmektedir.
934

 Ayrıca bu 

âyet; Hz. Muhammed (s.a.v.)’in Kur’an’ı cinlerden almadığı, tersine cinlerin 

Kur’an’ı ondan dinlediklerine vurgu yapmaktadır. 

Kur’an’ın kaynağının cin olmadığı açık bir şekilde başka âyetlerde de şöyle 

bildirilmiştir: 

)( وَمَا صَاحِبُكُمْ بِمَجْنُّونٍ )( مُطَاعٍ ثَمَ أَمِينٍ )( ذِي قُوَةٍ عِنّْدَ ذِي الْعَرْشِ مَكِينٍ )( إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ كَّرِيمٍ 

)( فَأَيْنَ تَذْهَبُونَ )(  وَمَا هُوَ بِقَوْلِ شَيْطَانٍ رَجِيمٍ)( وَمَا هُوَ عَلَى الْغَيْبِ بِضَّنِّينٍ )( وَلَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِينِ   “O 

(Kur'an), şüphesiz değerli, güçlü ve Arş'ın sahibi (Allah'ın) katında itibarlı bir 

elçinin (Cebrail'in) getirdiği sözdür. Arkadaşınız cinli değildir. Andolsun 

(Muhammed) onu apaçık ufukta görmüştür. O, vahiy hususunda cimri davranan, 
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vahyi sizden esirgeyen bir zat değildir. Vahiy hakkında her türlü töhmetten de 

uzaktır. O (Kur’an) kovulmuş şeytânın sözü değildir. O halde nereye 

gidiyorsunuz?”
935

 

Burada geçen “رَسُول” (resûl) ifadesini müfessirlerin çoğu Hz. Peygamber 

(s.a.v.)'e vahyi ve Kur'an'ı getiren melek (Cebrail) olarak yorumlamışlardır.
936

 İzzet 

Derveze bu görüşü yukarıdaki âyetlerden ِوَلَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِين âyetteki zamirin (ُه/hu 

zamirinin) desteklediğini belirtmiştir.
937

 

Bu âyetlerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’in cinlendiği ve O'nun tebliğ ettiği 

Kur’an’ın şeytan kaynaklı olduğu iddiasını reddetmesi, Hz. Peygamber (s.a.v.)'in 

bildirdiği haberlerin şeytanın telkinleri olduğunu söylediklerini ispatlamaktadır. 

Çünkü o dönem Arap toplumu; cin şeytanlarının şair, kâhin ve sihirbazlara haber 

verdiklerine inanmaktaydı. Buradan hareketle “mecnûn” olduğunu söylediklerinde, 

cinlerden bir şeytanın Hz. Peygamber (s.a.v.)’le irtibat kurduğunu ve ona telkinde 

bulunduğunu kastetmiş olduklarını söylemek mümkündür.
938

 Mekkelilerin “Kur’an’ı 

Muhammed (s.a.v.)’e şeytan getiriyor ve onun diline ilka ediyor.” demeleri 

yukarıdaki âyetlerle reddedilmiştir.
939

 Allah, Kur’an’ın Rabbanî bir vahiy olduğunu 

ve Kur'an'ın şeytanlarla hiç bir bağlantısının bulunmadığını vurgulamıştır. 

 Yukarıdaki âyetlerde yer alan “ٍبِضَّنِّين”, bazı kıraatlerde  ٍبِظَنِّين  şeklindedir. Bu 

da töhmet altında olmak demektir. Bazı kıraatlerde ise ٍبِضَّنِّين şeklindedir. Bu şekilde 

okunduğunda da cimri anlamına gelir.
940

 Her iki anlam da burada uygun 

düşmektedir. Çünkü kendisine cinlerin geldiğine inanılan kâhinler bazı sözlerinde 

hata yaptıkları gibi, bildiklerini zannettiklerini de tam olarak söylemezlerdi. Hâlbuki 

o Allah’ın tebliğini istediği her şeyi hatasız tebliğ eder ve ümmetinden herkesin 
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bilmesini candan ister.
941

  

 Kur’an’ın şeytan tarafından indirilmesinin mümkün de olmadığı şöyle 

bildirilmiştir: 

إِنَّهُمْ عَنِ السَمْعِ لَمَعْزُولُونَ )( وَمَا يَنّْبَغِيّ لَهُمْ وَمَا يَسْتَطِيعُونَ )( وَمَا تَنَّزَلَتْ بِهِ الشَّيَاطِينُ   “O 

(Kur'â)n'ı şeytânlar (cinler) indirmedi. Bu, onlara yaraşmaz ve zaten yapamazlar da. 

Şüphesiz onlar, vahyi işitmekten uzak tutulmuşlardır.
”942

  

 İbn Kesîr’in de dediği gibi bu âyete göre Kur’an’ın şeytanlar tarafından 

indirilmesi üç yönden muhaldir. Birincisi bu onlara düşmez, bu durum onların arzu 

ettiklerinden değildir. Zira onların karakterlerinde bozgunculuk ve kulları saptırmak 

vardır. İkincisi şâyet bu onlara düşeydi güçleri yetmezdi. Üçüncüsü ise güçleri yetse 

de buna ulaşmaları mümkün olmazdı. Çünkü Kur’an’ın nüzulü sırasında onu 

dinlemekten uzak tutulmuşlardır.
943

  

 Kur’an Allah’a ait olan ğaybî bilginin onun dilemesi olmaksızın hiçbir varlık 

tarafından hiçbir şekilde elde edilemeyeceğini bildirmiştir. Buna göre yıldızların 

kaymasıyla meydana gelen ışımadan
944

 söz edilmesi ile gerek insan, gerekse cinlerin 

ğaybî bir takım bilgilere ulaşamayacağının ifade edilmiş olması mümkündür.
945

  

Nitekim müfessirler cinlerin kovulması olayını genellikle yıldızların kaymasıyla 

bağlantılı olarak açıklamışlardır.
946

 

Başka bir âyette ise Kur’an’ı indirenin Allah olduğu ve onu koruduğu 

bildirilmiştir: 

إِنَّا نَّحْنُ نَّزَلْنَّا الذِكّْرَ وَإِنَّا لَهُ لَحَافِظُونَ)( مَا نُّنَّزِلُ الْمَلَائِكَةَ إِلَا بِالْحَقِ وَمَا كَّانُّوا إِذًا مُنّْظَرِينَ     “O Zikri 

(Kitap)ı biz indirdik ve O'nun koruyucusu da elbette biziz!”
947

  

Bu âyet, inkâr edenlerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’i “mecnûn” ile vasıflandırıp 

melekleri getirmesini isteyen sözlerini reddeden önceki âyetlerle bağlantılıdır. 

Âyette, Kur'an'ı Hz. Peygamber (s.a.v.)'e indirenin ve onu koruyanın Allah olduğuna 
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vurgu yapılmaktadır.
948

 Cebrail’in getirdiği Kur’an’ın asıl kaynağının Allah olduğu 

ve hiçbir varlığın ona müdahalede bulunamadığı açık bir biçimde ifade edilmektedir. 

Dolayısıyla şeytanının Kur’an’a bir ekleme ya da çıkarma yapması mümkün değildir. 

Müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’e “mecnûn” demelerine karşılık Allah’ın 

“zikr”i (Kur’an’ı) indirenin de koruyanın da kendisi olduğunu vurgulaması onların 

vahyi cinlerin fısıltısı olarak gördüklerini ve bundan dolayı kendisine “mecnûn” 

ifadesini kullandıklarını gösterir. O halde yukarıdaki âyet onların iddia ettikleri gibi 

Kur’an’ın cinler tarafından indirilmediğini ifade eden bir başka cevaptır.
949

  

 Diğer bir yönden, Kur’an’da peygamberlere “mecnûn” ya da “sihirbaz” 

demenin azgın toplulukların ortak özelliği olduğu bildirilmiştir: 

أَتَوَاصَوْا بِهِ بَلّْ هُمْ قَوْمٌ طَاغُونَ    “Bunu birbirlerine tavsiye mi ettiler (ki hep aynı şeyi 

söylüyorlar)? Doğrusu, onlar azgın bir topluluktur.
”950

  

 Bu âyette geçen “طَاغُون” kelimesi haddi aşmak demek olan طَغَى kökünden 

gelmekte olup
951

 küfürde ve isyanda haddi aşanlar demektir.
952

 Buna göre âyetteki 

mana şöyle olur: Onlar bu hususları birbirlerine tavsiye etmediler. Onları ortak 

noktada buluşturan azgınlık etmeleri, küfürde ve isyanda haddi aşmalarıdır.
953

  İşte 

onların bu ortak özelliği onları peygamberler hakkında “mecnûn” ya da “sihirbaz” 

demeye sevk etmiştir.  

İnsanları azgınlığa itmede ise içinde bulundukları nimetlerin büyük payı 

vardır. Allah bu durumu şöyle bildirmektedir: 

وَلَوْ رَحِمْنَّاهُمْ وَكَّشَّفْنَّا مَا بِهِمْ مِنْ ضُرٍ لَلَجُوا فِيّ طُغْيَانِّهِمْ يَعْمَهُونَ    “Eğer onlara acıyıp da 

içinde bulundukları sıkıntıyı giderseydik, iyice körleşerek azgınlıklarında 

direnirlerdi.”
954
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Râzî müşrikleri tuğyanda birleştiren sebebi şöyle açıklamıştır: Onlara bolca 

nimet verilmiş, dolayısıyla zengin olmuşlar, Allah’ı unutmuş, azmışlardır. Böylece 

peygamberi yalanlamışlardır. Bu tıpkı şuna benzer: Bir padişah belde halkına mühlet 

tanıyıp, onları herhangi bir şeyle mükellef tutmayıp bir müddet sonra onları kapısına 

çağırdığında bu emir onlara ağır gelir. Çünkü onlar bir takım köşkler, bağlar, 

bahçeler edinmişler, beldelerini imar edip süslemişlerdir. Dolayısıyla bu durum o 

padişaha başkaldırıp, başka bir padişaha itaate sevk eder. 
955

  

Râzî’nin bu açıklamasını da dikkate alarak şunu ifade etmemiz mümkündür: 

İnsanların peygambere sözünü ettiğimiz bir takım ithamlarda bulunmalarının 

temelinde akıl değil, azgınlık vardır. Bu da onların sahip oldukları makam, zenginlik 

gibi nimetlere aldanıp, isyana başvurmaları sebebiyledir. Bu durum insanlarda 

asırlarca devam eden ortak bir özellik olarak karşımızda durmaktadır. Mevdûdî’nin 

de dediği gibi yolu şaşırmak, doğru yolu bulmak, iyilik ve kötülük yapmak gibi 

durumlar insanın karakterinde var olup onların ortaya çıkışı her devir ve her yerde 

aynıdır. Sebepler ve vasıtaların gelişmesi bu konuda bir farklılık oluşturmamaktadır. 

Bugünün inkârcısı, inkârı için ne kadar deliller ortaya koyarsa koysun, akılcı yoldan 

ispatlar yapmaya çalışırsa çalışsın, onun bu yolda gitmesinin sebepleri, bundan yıllar 

önce bir inkârcıyı inkâra götüren sebeplerin aynıdır. İddialarının temel yapısında da 

önceki liderlerinin iddialarından hiçbir farklı tarafı yoktur.
956

 

Onların çoğu haktan hoşlanmazlar. Kur’an’da bu durum şöyle bildirilmiştir: 

وَلَوِ اتَبَعَ الْحَقُ أَهْوَاءَهُمْ لَفَسَدَتِ )( أَمْ يَقُولُونَ بِهِ جِنَّةٌ بَلّْ جَاءَهُمْ بِالْحَقِ وَأَكّْثَرُهُمْ لِلْحَقِ كَّارِهُونَ 

ُِ وَمَنْ فِيهِنَ بَلّْ أَتَيْنَّاهُمْ بِذِكّْرِهِمْ فَهُمْ عَنْ ذِكّْرِهِمْ مُ عْرِضُونَالسَمَاوَاتُ وَالْأَرْ  “Yoksa ‘Onda bir cinnet 

var’ mı diyorlar? Hayır, o kendilerine hakkı getirdi, fakat çokları haktan 

hoşlanmıyorlar. Eğer hak, onların hevâlarına uysaydı, gökler, yer ve bunların içinde 

bulunan kimseler bozulur, giderdi. Biz onlara zikirlerini getirdik fakat onlar, 

zikirlerinden yüz çeviriyorlar.”
957

  

Mevdûdî bu âyetlerin şu gerçeği ifade ettiğini söylemiştir: Dünyadaki bazı 

kişiler, gerçeği kendilerine gösteren bir kişi karşısında kendilerini saldırıya uğramış 

görürler. Arzularına ve çıkarlarına ters düştüğünden gerçeği duymak ve üzerinde 
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düşünmek istemezler, ama gerçek yine gerçektir ve kişisel arzu ve isteklere uyularak 

değiştirilemez. İnsan kâinata, işleyen sonsuz ve değiştirilemez kanunlara bağlıdır. 

Bundan dolayı düşünmesini, arzularını ve davranışlarını buna göre düzenlemek; 

tecrübe, gözlem ve akıl yürütmeyle gerçeği keşfetmek zorundadır. Yalnızca akılsız 

ve aptallar gerçek diye kendi kişisel vehim, arzu ve önyargılarına saplanıp kalırlar ve 

yalnızca kendilerine ters düştüğü için ne kadar akli ve bilimsel de olsa hiçbir delili 

duymaya ve üzerinde düşünmeye yanaşmazlar ve inkâr yoluna giderler.”
958

 

Sonuç olarak müşrikler, peygamberlere “mecnûn” derken kısaca o 

dönemlerde insanların olağanüstü güç olarak gördükleri cinlerin insanlarla ilişki 

kurduğunu anlatmak istemişlerdir. Peygamberlerin “cinlerin esiri oldukları ve onların 

telkinlerini yansıttıkları” suçlamasıyla vahyin kaynağının ilahi olmadığını ve 

peygamberlerin getirdikleri mucizelerin cinlerle irtibat kurularak sağlandığını ileri 

sürmüşlerdir. Mekke müşriklerinden önde gelenler bu konuda tartışıp fikir birliği 

sağlayarak halkı buna inandırmaya çalışmışlar, ancak bu konuda kesin bir düşünceye 

da sahip olmamışlardır. Çünkü onlar “mecnûn”un belirtileri olarak gördükleri 

titreme, dalgınlık, boğulma, şuur bozukluğu, vesvese, karışık ve anlaşılmaz sözler 

söyleme gibi durumların Hz. Muhammed (s.a.v.)’de görülmediğini kendi aralarında 

yaptıkları konuşmalarda itiraf etmişlerdir.
959

 Ayrıca onların dertleri Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in sıhhat durumu ile alakalı değil, hâkim oldukları insanları etkilemesiyle 

kurdukları köle düzenini çökerten etkileyici sözleri olmuştur. Bu da onların 

“mecnûn” ifadesiyle ne akli noksanlık ne de sara hastalığını kastettiklerini gösterir.   

Kur’an’da onların bu iddialarına verilen cevaplar kısaca şunlar olmuştur: 

Peygamberler cinlenmemiştir, dolayısıyla vahiy Allah katından olduğu gibi gelmiştir. 

Hz. Muhammed (s.a.v.) peygamber olarak kesintisiz mükâfatı olup yüce bir ahlak 

üzeredir ve peygamberlik görevi karşılığında kimseden ücret talebi yoktur. 

Müşriklerin peygamberlere bu tür ithamda bulunmalarının sebebi azgınlığa dalmış 

olmaları, hakkı aramak yerine hevâlarına uymaları ve ahirete kuşku duymaksızın 

iman etmemeleridir. Onlar bu inanç, tavır ve davranışlarından dolayı azabı hak 

etmişlerdir. 
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C) “Sihir” ve “Sihirbaz” İddiaları 
 

Önceki peygamberler sihirbazlıkla itham edildikleri
960

 gibi Hz. Muhammed 

(s.a.v.) de bununla itham edilmiştir.
961

 Dolayısıyla “sihirbaz” nitelemesi 

peygamberler için kullanılan ortak ithamlardan bir diğeri olmuştur.  

Sihir; سحر kökünden gelmekte olup fiil olarak bir işi yaparken incelik ve 

letafet sahibi olma, bir şeyi hakikatine aykırı olarak canlandırma, olduğundan başka 

bir şekle dönüştürme, aldatma, beyanda açık ve beliğ olma ve beslenme anlamlarına 

gelir. İsim olarak ise aynı kökten türemiş olan سَحَر (seher) akciğer,  nefes borusunun 

ucu, seher vakti ve seher vaktinde yenilen yemek anlamlarına gelir. Yine aynı kökten 

.bu vakitte yenilen yemek demektir (sahûr) سَحور
962

 Ezherî (v. 370/980), sihrin kök 

anlamının bir şeyi hakikatinden başka bir şeye çevirmek olduğunu söylemiştir.
963

 

Sihir terimini şu şekilde tanımlayabiliriz: “Sihir; el çabukluğu, göz boyama ve 

yaldızlı sözler söyleme yoluyla gerçekleştirilen hile ve aldatma işi, şeytanla yakınlık 

kurup ondan yardım alma ve nesnelerin şeklini değiştirme iddiasıdır.”
 964

   

Türkçede sihir karşılığında büyü kullanılmakla beraber sihir, büyüyü de içine 

alır ve büyüden daha kapsamlıdır.  Sihirde hokkabazlık, el çabukluğu, gözü aldatmak 

gibi manalar vardır. Ayrıca sihirde kullanılan araç ve yöntemler ile büyüde kullanılan 

araç ve yöntemler farklıdır.
 965

 

 ise sihirbaz demektir. Çeşitli (sâhir) سَاحِر kökünden ismi fail olan سحر

zamanlarda peygamberlere itiraz eden müşrikler onlar için “سَاحِر” (sâhir) dedikleri 

gibi bu kelimeyle aynı kökten kökten gelen “مَسْحُور” (meshûr) ve “مُسَحَر” (mûsahhar) 

ifadelerini de kullanmışlardır. “مَسْحُور” (meshûr) ifadesinin geçtiği bir bir âyette şöyle 

buyurulmuştur: 

بِعُونَ إِلَا رَجُلًا نَّحْنُ أَعْلَمُ بِمَا يَسْتَمِعُونَ بِهِ إِذْ يَسْتَمِعُونَ إِلَيْكَ وَإِذْ هُمْ نَّجْوَى إِذْ يَقُولُ الظَالِمُونَ إِنْ تَتَ 

 Biz onların, seni dinlerken ne sebeple dinlediklerini, kendi aralarında gizli“ مَسْحُورًا
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konuşurlarken de o zalimlerin: ‘Siz büyülenmiş bir adamdan başkasına 

uymuyorsunuz!’ dediklerini gayet iyi biliyoruz.”
966

  

Ebû Ubeyde, burada geçen “مَسْحُور” (meshûr) ve Hz. Sâlih (a.s.) ile Hz. Şuayp 

(a.s.) için söylenen “مُسَحَر” (mûsahhar)
967

 kelimelerinin yeme içme ihtiyacı olan ve 

akciğeri olan canlılar anlamına geldiğini, bu kelimelerle onların melek olmadığını 

kastetmiş olduklarını belirtmiştir.
968

 İbn Kuteybe böyle bir tefsirin doğru olmadığını, 

zorlama olduğunu söyleyerek şu açıklamada bulunmuştur: Bu kelimeler “aldanmış” 

anlamına gelir. Nitekim Mücâhid bu âyetteki “مسحور” (meshûr) kelimesinin bu 

anlamda “aldanmış” anlamda olduğunu, çünkü kelimenin kökü olan sihrin hile ve 

aldatma demek olduğunu ifade etmiştir. Ayrıca َسَيَقُولُونَ لِلّٰهِ قُلّْ فَاَنّّٰى تُسْحَرُون “(Her şeyin 

yönetimi) Allah'a âittir’ diyecekler. ‘O halde nasıl büyüleniyorsunuz?’ de.”
969

 

âyetinde de böyle bir anlam vardır. İsra sûresinde  اُنّْظُرْ كَّيْفَ ضَرَبُوا لَكَ الْاَمْثَالَ فَضَّلُوا فَلَا

 Bak, nasıl misaller verdiler (seni şaire, büyücüye, kâhine ve mecnûna“ يَسْتَطيعُونَ سَبيلًا 

benzettiler) de şaştılar. Artık bir daha yolu bulamazlar.”
970

 buyurulmuştur. Buna 

göre karaciğer sahibi bir adam darb-ı mesel olamaz. Ancak onların kastı “aldanmış” 

anlamı ise o zaman darb-ı mesel ve benzetme olur. Bu “مَسْحُور” (meshûr) ifadesiyle 

müşrikler sanki ona bir topluluğun öğretmenlik yaptığını ve onu aldattığını söylemek 

istemişlerdir. Allah’ın onlar hakkında, ِوَلَقَدْ نَّعْلَمُ أَنَّهُمْ يَقُولُونَ إِنَّمَا يُعَلِمُهُ بَشَّرٌ لِسَانُ الَذِي يُلْحِدُونَ إِلَيْه

 Biz onların, ‘Ona bir insan öğretiyor!’ dediklerini“ أَعْجَمِيٌّ وَهَذَا لِسَانٌ عَرَبِيٌّ مُبِينٌ

biliyoruz. Hak'tan saparak kendisine yöneldikleri adamın dili a'cemi (yabancıdır, 

açık değildir), bu ise apaçık Arapça bir dildir.”
971

 kelamı onların bu düşüncelerini 

açıklamaktadır.
972

 Mücâhid’in görüşünü benimsediği anlaşılan Râzî ise “onların 

şeytan tarafından aldatıldığına inandıklarını ifade etmiştir.
973

 İbn Kesîr de onların 

peygamberler için kullandıkları  “مَسْحُور” (meshûr) ifadesiyle onun kendisine görünen 

bir cinden duyduklarını söylediğini kastettiklerini görüşünde olduğunu söylemiştir.
974
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Başka bir âyette de Firavun’un Hz. Mûsa (a.s.)’ya “ سْحُورمَ ” (meshûr) ifadesi 

şöyle geçmektedir: 

لَأَظُنُّكَ يَا مُوسَى وَلَقَدْ آتَيْنَّا مُوسَى تِسْعَ آيَاتٍ بَيِنَّاتٍ فَاسْأَلْ بَنِّيّ إِسْرَائِيلَّ إِذْ جَاءَهُمْ فَقَالَ لَهُ فِرْعَوْنُ إِنِّيّ  

 Andolsun biz Mûsâ'ya açık açık dokuz mucize vermiştik. İşte İsrâil“ مَسْحُورًا

oğullarına sor: Mûsâ onlara gelmiş; Firavun ona: ‘Ey Mûsâ, ben seni büyülenmiş 

sanıyorum’ demişti.” 
975

  

İbn Kuteybe, Firavun’un “Senin karaciğer sahibi bir insan olduğunu 

zannediyorum.” demiş olmasının mümkün olmayacağını, ancak kastının “Senin 

aldatılmış olduğunu zannediyorum.”  şeklinde olabileceğini söylemiştir.
976

 Taberî ve 

İbn Atiyye ise bu konuda şu açıklamada bulunmuşlardır: Firavun, Hz. Mûsa 

(a.s.)’nın sihir ilmiyle meşgul olduğunu ve bu tür acayip şeyleri bu sayede 

yapabildiğini kastetmiştir.
977

 Taberî ism-i fâil olarak “سَاحِر” (sâhir) anlamının da 

olabileceğini, Arapların ism-i fâil lafzını ism-i mef’ûl manasına kullandıklarının çok 

görüldüğünü belirtmiştir.
978

 Bazı müfessirler ise “kedisine sihir yaptıkları için aklının 

başından gittiğini söylemişlerdir.”
979

 Bu açıklamaları da dikkate alarak şunu 

söyleyebiliriz: Burada “مَسْحُور” (meshûr) ifadesi hem insan anlamıyla hem de 

“öğrendiği sihirle aldatılmış” anlamıyla kullanılmış olabilir. Çünkü başka âyetlerde 

peygamberlere yapılan “مَسْحُور” (meshûr) ve “مُسَحَر” (mûsahhar) itirazlarda insan 

olmaları da ayrıca belirtilirken
980

 burada Hz. Mûsa (a.s.) için böyle bir durum söz 

konusu değildir. Böylece insanın peygamber olamayacağını, onun kendisine 

öğretilmiş olan sihir sebebiyle peygamber olduğuna inandırıldığı kastedilmiş olur. 

Bu durumda da onun hakikatte peygamber olmadığı ifade edilmiş olmaktadır. 

Yukarıdaki âyetlerde Hz. Mûsa (a.s.)’ya Allah’ın mucizeler verdiğinden 

bahsedilmektedir. Daha sonra ise Firavun’un bu gerçeği kesin olarak bildiği 

vurgulanmaktadır. Buna göre Firavun bu bilgiyle beraber tam olarak inkâr edemese 

de Hz. Mûsa (a.s.)’nın getirdiklerinin Allah’tan olmadığı, öğrendiği sihir olduğu 

şüphesini ortaya atmıştır. İsm-i fail olarak “سَاحِر” (sâhir) şeklinde anlaşılması da bu 
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manayla çelişmez. Zira sihirbazların bu konuda bir şekilde bir eğitim almadıklarını 

söyleyemeyiz. O halde Firvun’un başka bir âyette Hz. Mûsa (a.s.) için “سَاحِر” (sâhir) 

dediği aktarılırken
981

 bu âyette “مَسْحُور” (meshûr) dediğinin aktarılmış olması onun o 

dönem rağbette olan sihirle ilgili bir eğitim almış olabileceğine ve bu sayede 

kendisini peygamber zannettiğine işaret etmek için olabilir.  

Sonuç olarak “سَاحِر” (sâhir) ile “مَسْحُور” (meshûr) ve “مُسَحَر” (mûsahhar) 

“sihirbazlık yapan” şeklinde aynı anlam gelmekle beraber “مَسْحُور” (meshûr) ve 

 ifadelerinin “başkalarından sihir bilgisini öğrendiği ve bu sayede (mûsahhar) ”مُسَحَر“

peygamber olduğuna inandırıldığı” şeklinde bir anlam içerdikleri söylenebilir. O 

halde peygamberler için kullanılan “مَسْحُور” (meshûr) ve “مُسَحَر” (mûsahhar) 

kelimeleri ile kastedilenler hakkında şunu ifade etmek uygundur: Yeme içme gibi 

özellikleri olan bir insan peygamber olamaz. Eğer buna rağmen peygamber olduğunu 

iddia ediyor ve mucize getiriyorsa o kişi kendisine öğretilen sihirle peygamber 

olduğu zannettirilmekte ve bunları yapabilmektedir. Bu sebeple getirdikleri sihirden 

başka bir şey değildir. 

 Sihirbazlık, her zaman için görülmez olan varlıklarla birlikte olmaktan ileri 

gelen bir güce sahip olmayı gerektirir. Ancak sihirbazın otoritesi müşterilerinin 

beklentisini tatmin etmedeki başarısı ölçüsündedir.
982

 İlk topluluklarda sihirbazlık 

çok rağbet görmüş ve sihirbazlar büyük bir prestij sahibi olmuştur. Günümüzde de 

dünyanın her yerinde sihirbazlara rastlamak mümkündür.
 983

 
 
 

Kur’an’ın indiği dönemde müşrik liderlerin Hz. Muhammed (s.a.v.) hakkında 

yaptıkları tartışmalara bakıldığında o dönemde yaşayan ve sihirbaz olarak bilinen 

kişilerin düğümlere üfleyerek sihir yaptıkları anlaşılmaktadır.
984

 Ayrıca Kur’an’da da 

buna işaret edilmektedir.
985

Araplar arasında sihir ve kehanet yaygın olup, cin gibi 

görünmeyen varlıklarla iletişim kurarak sihir yapıldığını düşünmüşlerdir. Bu 

varlıkların Allah adına yeryüzünde iş yaptıklarına inanmışlardır.
986

   

                                                 
981

 Bkz. Şuarâ 26/34. 
982

 Joachim Wach, Din Sosyolojisi, Çev. Ünver Günay, İstanbul, Marmara Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Vakfı, 1995, s. 427, 428. 
983

 WACH, Din Sosyolojisi, s. 428; Ayrıca bkz. Tanyu, “Büyü”, s. 502; Çelebi, “Sihir”, s. 170. 
984

 Bkz. İbn İshâk, Sîre, s. 130, 181, 188; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 215, 218. 
985

 Bir âyette şöyle buyurulmaktadır: ِوَمِنْ شَرِ النَّفَاثَاتِ فِيّ الْعُقَد “Düğümlere üfleyip büyü yapan büyücü 

kadınların şerrinden.” Felak 113/4. 
986
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Hz. Muhammed (s.a.v.)’den önceki peygamberlerin muhaliflerinin Allah’tan 

bir şey getirmediğini iddia ederlerken kullandıkları ortak ifadelerden birinin sihirbaz, 

diğerinin de mecnûn olduğu bir âyette şöyle bildirilmiştir: 

 İşte böyle, onlardan önce“ كَّذَلِكَ مَا أَتَى الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلَا قَالُوا سَاحِرٌ أَوْ مَجْنُّونٌ 

de ne kadar elçi geldiyse mutlaka: ‘sâhir ve mecnûn’ dediler.”
987

 

Ebû Ubeyde bu âyetle ilgili şöyle bir izahta bulunmuştur: Burada أو,  muvâlat 

için olan و harfi yerine kullanılmıştır. Çünkü onlar “سَاحِر” (sâhir) ve “ٌمَجْنُّون” 

(mecnûn) ifadelerini beraber söylemişlerdir.
988

 İbn Atiyye ise şu açıklamayı 

yapmıştır: Bu ifadeden bazılarının sihirbaz, bazılarının da mecnûn dediklerini 

anlaşılır. Nitekim Hz. Nûh (a.s.)’un kavmi sihirbaz dememiştir. Ayrıca her ümmet de 

peygamberi için “سَاحِر” (sâhir) ve “ٌمَجْنُّون” (mecnûn)  ifadelerinden birini tercih 

etmemiştir. Örneğin Firavun, peygambere hem “سَاحِر” (sâhir) hem de “ٌمَجْنُّون” 

(mecnûn) demiştir.
989

 Kur’an’da Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin “سَاحِر” (sâhir)  dediği 

ifade edilmese de o kavmin “ٌمَجْنُّون” (mecnûn) yanında bunu da söylemiş olması 

mümkündür. O halde Ebû Ubeyde’nin görüşünün daha isabetli olduğunu 

söyleyebiliriz.  

 arasındaki anlam ilişkisi konusuna (mecnûn) ”مَجْنُّونٌ“ ile (sâhir) ”سَاحِر“ 

gelince, Râzî bu konuda açıklamada şu bulunmuştur: Hem “سَاحِر” (sâhir)’in hem de 

 kendi iradesiyle (sâhir) سَاحِر un cinlerle ilişkisi vardır. Fakat’(mecnûn) ”مَجْنُّونٌ“

cinlere giderken, “ٌمَجْنُّون” (mecnûn)’a iradesi dışında cinler gelir.
990

 Bu görüşü 

benimsediği anlaşılan Beydâvî, Ebussuud ve Alûsî gibi bazı müfessirler şu izahı 

yapmışlardır: “سَاحِر” (sâhir) ve “ٌمَجْنُّون” (mecnûn) ifadeleri harikulade olayların cine 

dayandırıldığını gösterir. Ancak her ikisini de söyleyen Firavun
991

, Hz. Mûsa 

(a.s.)’nın bunu kendi tercih ve çabasıyla yapıp yapmadığı konusunda tereddüt 

etmiştir.
992

 Bu açıklamalara göre “سَاحِر” (sâhir) de “ٌمَجْنُّون” (mecnûn) da cinlerle 

irtibatı olan kimselerdir. Ancak “ احِرسَ ” (sâhir) kendi iradesiyle cinlerle irtibat kurarak 
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 Zâriyât 51/52. 
988

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 227. 
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 İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 182. 
990

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVIII, 182. 
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 Bkz. Zâriyât 51/39. 
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 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 149; Ebussuûd, İrşâd, VIII, 142; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIV, 16. 
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iş yaparken, “ٌمَجْنُّون” (mecnûn)  ise cinlerin kendisine iradesi dışında iş yaptırdığı 

kişidir.  

Önceki peygamberlerden Hz. Mûsa (a.s.)’nın Allah’tan getirmiş olduğu 

mucizelerine sihir, kendisine de sihirbaz denilmiştir.
993

 İktidar nimetlerinden 

yararlanan ve bunların ellerinden gideceği endişesini taşıyan yardımcıları, mucize 

gerçeği karşısında liderleri Firavun’u şöyle yönlendirmişlerdir: 

يُرِيدُ أَنْ يُخْرِجَكُمْ مِنْ أَرْضِكُمْ فَمَاذَا تَأْمُرُونَ)( عَلِيمٌ قَالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ إِنَ هَذَا لَسَاحِرٌ    

“Firavun'un kavminden ileri gelenler dediler ki: Bu çok bilgili bir sihirbazdır. Sizi 

yurdunuzdan çıkarmak istiyor. Ne buyurursunuz?
”994

  

Firavun ise bu konuda onlarla aynı düşünceyi paylaştığını söylemiştir: 

يُرِيدُ أَنْ يُخْرِجَكُمْ مِنْ أَرْضِكُمْ بِسِحْرِهِ فَمَاذَا تَأْمُرُونَ)( قَالَ لِلْمَلَإِ حَوْلَهُ إِنَ هَذَا لَسَاحِرٌ عَلِيمٌ    

“(Firavun), çevresindeki ileri gelenlere: ‘Bu dedi, bilgin bir büyücüdür. Büyüsüyle 

sizi toprağınızdan çıkarmak istiyor. Ne buyurursunuz?’”
995

  

Bu âyetlerde ifade edildiği üzere Firavun ve onun yardımcılarının benzer şeyi 

söylemeleri, birbirleriyle istişare ettiklerini ve saltanatlarının elden gideceği 

endişesinde birleştiklerini gösterir. Seyyid Kutub’un da ifade ettiği gibi zorba 

yöneticiler böyle kısa yoldan teslim olmazlar. Bu kadar kolay bir şekilde kendi 

hâkimiyetlerinin temelsiz ve gayri meşru olduğunu kabul etmezler! Bundan dolayı 

Firavun ve yardımcıları Hz. Mûsa (a.s.)’yı bilgili bir sihirbaz olmakla itham 

etmişlerdir. Onlar bu gerçeğin açıklanmasıyla ortaya çıkacak korkunç sonucu açıkça 

ifade etmişlerdir: Yurtlarından sürülecekler ve hâkimiyetlerini kaybedeceklerdir.
996

 

Bundan dolayı Firavun ve onun yardımcıları Hz. Mûsa (a.s.)’nın bir sihirbaz olduğu 

ve sihirle yurtlarından çıkarmak istediği iddiasında birleşmişlerdir. 

Hz. Mûsa (a.s.)’nın mucize olarak getirdiklerinin hepsinin sihir olduğunu ileri 

süren Firavun
997

 ve yardımcıları mucizeler karşısında otoritelerinin kaybolacağı 

korkusuna kapılarak o dönem çok yaygın olan sihirbazlıkla Hz. Mûsa (a.s.)’yı itham 

etmekten başka kendilerini savunacak bir şey bulamamışlardır. Bundan dolayı 
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 Bkz. A’raf 7/109, 132; Yûnus 10/76; Tâhâ 20/57, 63; Şuâra 26/34, 35, 49; Neml 27/13; Kasas 

28/36, 48; Mü’min 40/24; Zuhruf 43/49; Zâriyât 51/39, 52. 
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 A’râf 7/109, 110. 
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kendisine tabi olanları ve kavmini onun sihirbaz olduğuna, gösterdiği şeylerin 

mucize değil, sihir olduğuna inandırmaya çalışmışlardır.
998

 Bundan dolayı onları Hz. 

Mûsa (a.s.)’nın yurttan çıkaracağını, dinlerini değiştireceğini ve fesat çıkaracağını 

söyleyerek korkutmuştur. Böylece kendilerini büyük görüp halkı köle olarak 

kullanmaya devam etmeyi hesap etmişlerdir. Nitekim Firavun ve yardımcılarının 

apaçık olarak gelen mucizeleri haksızlık ve büyüklenme nedeniyle sihir olarak 

adlandırdıkları şöyle bildirilmiştir: 

وَجَحَدُوا بِهَا وَاسْتَيْقَنَّتْهَا أَنّْفُسُهُمْ ظُلْمًا وَعُلُوًا فَانّْظُرْ )( فَلَمَا جَاءَتْهُمْ آيَاتُنَّا مُبْصِرَةً قَالُوا هَذَا سِحْرٌ مُبِينٌ   

 Onlara açıkça görünen âyetlerimiz gelince: ‘Bu, apaçık bir“ كَّيْفَ كَّانَ عَاقِبَةُ الْمُفْسِدِينَ

büyüdür’ dediler. Vicdanları, onlar(ın doğruluğun)a kanaat getirdiği halde, sırf 

haksızlık ve böbürlenme yüzünden onları inkâr ettiler. Bak işte o bozguncuların sonu 

nasıl oldu.”
999

 

Hz. Mûsa (a.s.)’ya verilen mucizelere Firavun ve yardımcılarının sihir demesi 

onların hakkı iptal etme girişimi olmuştur. Kur’an’da bu durum şöyle ifade 

edilmiştir: 

 Katımızdan onlara hak (mucize)“ فَلَمَا جَاءَهُمُ الْحَقُ مِنْ عِنّْدِنَّا قَالُوا إِنَ هَذَا لَسِحْرٌ مُبِينٌ 

gelince: ‘Bu elbette apaçık bir sihirdir’ dediler.”
1000

 

Onlar gösterilen mucizenin sihir olduğunu ispatlamak için de onun tevhid ve 

risaletle ilgili söylediklerinin uydurma olduğunu ve bu tür sözleri atalarından 

duymadıklarını ifade etmişlerdir: 

ا سِحْرٌ مُفْتَرًى وَمَا سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ آبَائِنَّا الْأَوَلِينَفَلَمَا جَاءَهُمْ مُوسَى بِآيَاتِنَّا بَيِنَّاتٍ قَالُوا مَا هَذَا إِلَ   “Mûsa 

onlara apaçık âyetlerimizi getirince: Bu, olsa olsa uydurulmuş bir sihirdir. Biz 

önceki atalarımızdan böylesini işitmemiştik, dediler.”
1001

  

 Bu âyette yer alan “İlk atalarımız arasında böyle bir şey duymadık.” 

sözlerinden atalarından onun davet etmiş olduğu tevhidi duymadıklarını söylemek 

istedikleri anlaşılır.
1002

 Onlar uydurdukları böyle bir gerekçe ile halk karşısına 

çıkmışlardır. O halde getirmiş olduğu mucizeler sebebiyle Hz. Mûsa (a.s.)’ya 

                                                 
998
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sihirbaz demelerinin asıl sebebinin tevhid mesajı olduğu söylenebilir. Zira tevhid 

inancı Firavun’un ve yardımcılarının hiç bir zaman ellerinden gitmeyeceğini 

sandıkları saltanatlarını tehdit etmektedir.
1003

 Bundan dolayı onu sihirbazlıkla itham 

ederek tevhid davetini engellemek istemişlerdir. 

 O dönem toplumda saygın bir yeri olan sihirbazların da bu konuda yapılan 

propagandanın etkisinde kalarak henüz Hz. Mûsa (a.s.)’nın mucizesiyle kendi 

sihirlerini mukayese etmeden önce onun düzeni bozmak isteyen bir sihirbaz 

olduğunu söylemişlerdir: 

مُثْلَىقَالُوا إِنْ هَذَانِ لَسَاحِرَانِ يُرِيدَانِ أَنْ يُخْرِجَاكُّمْ مِنْ أَرْضِكُمْ بِسِحْرِهِمَا وَيَذْهَبَا بِطَرِيقَتِكُمُ الْ  “Dediler 

ki: ‘Bunlar iki büyücü, başka bir şey değil. Büyüleriyle sizi yurdunuzdan çıkarmak ve 

sizin örnek yolunuzu, (üstün dininizi) gidermek istiyorlar.’”
1004

  

Sihirbazlar hünerlerini sergiledikten sonra Hz. Mûsa (a.s.)’nın kendileri gibi 

bir sihirbaz olmadığını anlamışlar ve ona iman etmişlerdir.
1005

 Bunun üzerine 

Firavun sihirbazların hocasının Hz. Mûsa (a.s.) olduğunu iddia ederek zorba bir lider 

olduğunu tekrar haykırmıştır: 

مْ قَطِعَنَ أَيْدِيَكُمْ وَأَرْجُلَكُقَالَ آمَنّْتُمْ لَهُ قَبْلَّ أَنْ آذَنَ لَكُمْ إِنَّهُ لَكَبِيرُكُّمُ الَذِي عَلَمَكُمُ السِحْرَ فَلَسَوْفَ تَعْلَمُونَ لَأُ 

 ?dedi: ‘Ben size izin vermeden mi ona inandınız (Firavun)“ مِنْ خِلَافٍ وَلَأُصَلِبَنَّكُمْ أَجْمَعِينَ

O, size büyü öğreten büyüğünüzdür. Öyleyse (size ne yapacağımı) yakında 

bileceksiniz: Ellerinizi ve ayaklarınızı çapraz olarak keseceğim ve hepinizi 

asacağım!’”
1006

 

Şartların kendi aleyhlerine döndüğünü görünce Firavun, başka bir plan 

kurmuştur. Bu sefer de tüm gösterilenlerin Hz. Mûsa (a.s.) ve sihirbazların önceden 

bir tuzak hazırlamış olduklarını söylemiştir. Sonra, yaptığı bu suçlamanın doğru 

olduğunu itiraf etmeleri için de sihirbazları şiddetli bir ceza ve ölümle tehdit etmiştir. 

Fakat sihirbazlar bu yeni inançlarında kararlı ve uğrunda da her türlü zulme 

katlanmaya hazır olduklarını göstermişlerdir. Bu yüzden de Firavun, açıkça 

despotluğa ve zulme başlamıştır.
1007
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Firavun sihirbazları cezalandırmakla tehdit ederken Hz. Mûsa (a.s.)’nın 

onların sihir hocaları olduğunu ve halkı şehirden çıkarmak için onlarla beraber bir 

tuzak kurduğunu iddia etmiştir: 

هَا أَهْلَهَا فَسَوْفَ قَالَ فِرْعَوْنُ آمَنّْتُمْ بِهِ قَبْلَّ أَنْ آذَنَ لَكُمْ إِنَ هَذَا لَمَكْرٌ مَكَرْتُمُوهُ فِيّ الْمَدِينَّةِ لِتُخْرِجُوا مِنّْ

ينَلَأُقَطِعَنَ أَيْدِيَكُمْ وَأَرْجُلَكُمْ مِنْ خِلَافٍ ثُمَ لَأُصَلِبَنَّكُمْ أَجْمَعِ)( تَعْلَمُونَ   “Firavun: ‘Ben size izin vermeden 

ona inandınız mı?’ dedi. ‘Bu, bir tuzaktır, şehirde bu tuzağı kurdunuz ki, halkını 

oradan çıkarasınız, ama yakında (başınıza gelecekleri) bileceksiniz! Elbette ellerinizi 

ve ayaklarınızı çaprazlama keseceğim, sonra hepinizi (hurma dallarına) 

asacağım!”’
1008

  

Firavun böylece halkını düşünen bir lider görüntüsü vermeye çalışarak halkın 

kendisine olan itaatlerinin devam etmesini sağlamaya çalışmıştır. Ayrıca Firavun ve 

yardımcıları Hz. Mûsa (a.s.)’nın sihirbaz olduğu düşüncesinden vazgeçmedikleri 

halde ondan kendileri içi dua etmelerini istemişlerdir: 

وَقَالُوا يَا أَيُهَ السَاحِرُ ادْعُ لَنَّا رَبَكَ بِمَا عَهِدَ عِنّْدَكَ إِنَّنَّا لَمُهْتَدُونَ    “Bunun üzerine dediler ki: 

‘Ey sihirbaz, bizim için Rabbine du'â et, sana verdiği söz hakkı için (bizi bağışlasın) 

artık biz yola geleceğiz!”’
1009

 

Onların “Ey sihirbaz” diye hitap ederek onun peygamber olmadığını ancak 

sihir konusunda üstün olduğunu söylemelerinin sebebini Taberî şöyle açıklamıştır: 

Sihir o dönem rağbet gören bir ilimdi. Bu yüzden bu şekilde hitap etmeleri ona değer 

verildiğini gösterir.
1010

 İbn Atiyye ise bu sözü söyleyenler arasında ya Firavun’un 

olmadığını ya da daha önce noksanlık isnat ettiği görüşünden dönmüş olduğunu, 

ifade etmiştir.
1011

 Bu konuda Taberî’nin görüşü daha isabetli görünmektedir. Nitekim 

Cevherî (v. 400/1009) ٌسَاحِر (sâhir) kelimesinin bilgin manasına da geldiğini ifade 

etmiştir.
1012

 Diğer taraftan bu dönemdeki sihirbazlar için kullandıkları   سَاحِرٌ عَلِيمٌ

(bilgin sihirbaz) ifadesini
1013

 Hz. Mûsa (a.s.) için de kullanmışlardır.
1014

 Ayrıca İbn 

Atiyye’nin de ifade ettiği gibi sihirbaz o dönemde en yüksek mertebe ve en büyük 

adamdı. Ancak onların Hz. Mûsa (a.s.)’yı bu şekilde vasıflandırması, onun 
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peygamber olmadığını savunmak için olduğundan en büyük yerme ve en düşük rütbe 

olmuştur.
1015

 Nitekim daha önce de açıkladığımız gibi Firavun, Hz. Mûsa (a.s.)’ya 

verilen mucizelerin kendisine öğretilmiş sihirler olduğunu ve onun bu sihirlerle 

peygamber olduğuna inandırıldığını iddia etmiştir: 

يَا مُوسَى يْنَّا مُوسَى تِسْعَ آيَاتٍ بَيِنَّاتٍ فَاسْأَلْ بَنِّيّ إِسْرَائِيلَّ إِذْ جَاءَهُمْ فَقَالَ لَهُ فِرْعَوْنُ إِنِّيّ لَأَظُنُّكَ وَلَقَدْ آتَ 

 Andolsun biz Mûsâ'ya açık açık dokuz mucize vermiştik. İşte İsrâil“ مَسْحُورًا

oğullarına sor: Mûsâ onlara gelmiş; Fir'avn ona: ‘Ey Mûsâ, ben seni büyülenmiş 

sanıyorum’ demişti.” 
1016

 

Firavun ve onun üst düzey bürokratları onun bilginliğinin peygamberlik için 

yeterli olmayıp, kendileri gibi iktidar sahibi ve zengin olması gerektiğini ileri 

sürmüşlerdir. Bu iddialarına dayanarak da onun sihir konusunda erişilmez bir 

mertebede olduğunu ancak onun bu ilmini araç olarak kullanarak iktidarı ele 

geçireceğini, halkın geleneklerini ve düzenlerini altüst ederek bir kaos oluşturacağını 

öne sürüp halkı kontrol altında tutmak için propaganda yapmaya çalışmışlardır. 

Böylece hem “sihirbazların hocası”  diyerek onun daha ustaca sihir yaptığını iddia 

etmişler, hem de onun bu üstün bilgisini siyasi amaçla kullanarak halkı kötü ve 

karanlık günlere sürükleyeceği propagandası yapmışlardır.    

Hz. Muhammed (s.a.v.)’e Mekkeli müşrikler “mecnûn” yanında  “sihirbaz” 

da demişlerdir. Onlara göre sihirbaz başkalarının göremediği yaratıklarla temas 

kurup onlar vasıtasıyla insanlar üzerinde etki yapan, olağanüstü işler çeviren kimse 

idi. Sihirbaz görünmez varlıklarla işbirliği yaptığı için sözleri etkili idi. Birçok 

kimsenin Kur’an’dan etkilendiğini gören müşrikler bunların da büyülü sözler 

olduğunu sanmışlardır. Ancak onlar sihrin hakikat değil, göz boyama, yanıltma, bir 

şeyi olduğundan başka türlü gösterme olarak kabul etmişlerdir.
1017

 Nitekim Kur’an-ı 

Kerim’de onların bu anlayışta olduğu bildirilmiştir: 

رٌ مُبِينٌوَلَوْ نَّزَلْنَّا عَلَيْكَ كِّتَابًا فِيّ قِرْطَاسٍ فَلَمَسُوهُ بِأَيْدِيهِمْ لَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا سِحْ   “Eğer 

sana kâğıt üzerine yazılmış bir kitap indirseydik de onlar elleriyle onu tutmuş 
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olsalardı, yine de inkâr ediciler: Bu, apaçık büyüden başka bir şey değildir, 

derlerdi.” 
1018

 

Mekkeli müşriklerin ileri gelenleri Kur’an’a nakledilen bir sihir demişlerdir: 

ثُمَ أَدْبَرَ وَاسْتَكْبَرَ )( ثُمَ عَبَسَ وَبَسَرَ )( ثُمَ نَّظَرَ )( ثُمَ قُتِلَّ كَّيْفَ قَدَرَ )( فَقُتِلَّ كَّيْفَ قَدَرَ )( وَقَدَرَ إِنَّهُ فَكَرَ  

إِنْ هَذَا إِلَا قَوْلُ الْبَشَّرِ)( فَقَالَ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ يُؤْثَرُ )(   “Zirâ o düşündü, ölçtü, biçti. Kahrolası 

nasıl da ölçtü, biçti. Yine kahrolası nasıl ölçtü, biçti. Sonra baktı. Sonra kaşlarını 

çattı, suratını astı. En sonunda, kibrini yenemeyip sırt çevirdi de: ‘Bu (Kur'an) dedi, 

olsa olsa (sihirbazlardan öğrenilip) nakledilen bir sihirdir. Bu, insan sözünden başka 

bir şey değil.”’
1019

 

Bu âyette yer alan ُسِحْرٌ يُؤْثَر ifadesiyle neyin kastedildiği hakkında Râzî’nin 

açıklamasına göre iki görüş ileri sürülmüştür: Birincisi nakledilen sihir, ikincisi ise 

bütün sihirlere tercih edilen onlardan üstün olan sihir demektir. Râzî birinci mananın 

asıl olduğunu ve bir topluluğun ölmesinden sonra onların eserlerini haberlerini 

nakletmek anlamında bu fiilin kullanıldığını, daha sonra ise mevcut kişilerden rivayet 

etmek anlamında da kullanıldığını belirtmiştir.
1020

 Müfessirlerin birçoğu bu ifadeyle 

“Başkalarından naklediyor.” anlamının kastedildiği söylemişlerdir.
1021

 Bu görüşü 

Velid b. Muğire ile ilgili yapılan bazı rivayetler de desteklemektedir. Bunlardan 

Hâkim’in sahih olduğunu belirterek tahric ettiği bir rivayette, Velid b. Muğire’nin 

“Bu olsa olsa sihirbazlardan öğrenilip anlatılan bir sihirdir. O bunu başkalarından 

aşırmıştır.” denilmektedir.
1022

 Başka rivayetlerde de onun Kur’an hakkında şöyle 

dediği ifade edilmiştir: “O, Muhammed (s.a.v.)’in Müseylemetü’l-Kezzab ve Babil 

sihirbazlarından öğrendiği bir sihirdir.”
1023

 İzzet Derveze de bu konuda şu açıklamayı 

yapmıştır: Bu âyette sihrin öğrenilerek aktarılan bir şey olduğunun ifade edilmesi ve 

başka bir âyette de sihri şeytanlarının öğrettiklerinin bildirilmesi
1024

 müşriklerin, 

insanlara büyüyü öğretenlerin aslında cin şeytanları olduğuna, bunların büyücülerle 
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ilişki kurduklarına ve işlerinde onlara yardımcı olduklarına inandıklarını gösterir.
1025

 

Bu açıklamalara göre müşriklerin ileri gelenlerinin Kur’an’ın cin şeytanları ve sihri 

bilen insanlardan öğrenilerek nakledilen sihir olduğunu anlatmak istediklerini 

söyleyebiliriz. 

Müşriklerin ileri gelenlerinin sihir ithamlarında Firavun ve yardımcılarında 

olduğu gibi kendini üstün görme hastalığı etkili olmuştur. Yukarıdaki âyetlerde 

kastedilen kişinin müşriklerin ileri gelenlerinden Velid b. Muğire olduğu hususunda 

müfessirler icma etmişlerdir.
1026

 Allah ona çeşitli mal verdiğini ve bunları artırdığını, 

yanından ayrılmayan ve kendisine destek olan oğullar verdiğini zikretmiştir. 

Bunların yanında ona kavmi içinde yüksek makam ve liderlik vermiştir. Ancak o 

bunun daha fazlasını istemiştir.
1027

  

Yukarıdaki âyette ifade edildiği gibi Velid b. Muğire’nin Kur’an hakkında 

“sihir” ifadesini söylemeden önce beden dilinin “Sonra baktı. Sonra kaşlarını çattı, 

suratını astı. En sonunda, kibrini yenemeyip sırt çevirdi” şeklinde olduğu 

resmedilmiştir. Bu da onun karar vermede zorlandığı ve gerçekte kendi sözüne 

kendisinin inanmadığının ifadesidir. Kibrinin eseri olarak böyle bir ifade ağzından 

çıkmıştır. 

Müşrik liderler Kur’an’a sihir dedikleri gibi kendi içlerinden birinin 

peygamber olarak tevhide daveti nedeniyle ona sihirbaz demişlerdir: 

ا وَاحِدًا إِنَ هَذَا لَشَّيّْءٌ أَجَعَلَّ الْآلِهَةَ إِلَهً)( وَعَجِبُوا أَنْ جَاءَهُمْ مُنّْذِرٌ مِنّْهُمْ وَقَالَ الْكَافِرُونَ هَذَا سَاحِرٌ كَّذَابٌ  

 Onlara kendilerinden bir uyarıcı (peygamber) gelmesine hayret ettiler de o“ عُجَابٌ

kâfirler dediler ki: ‘Bu yalancı bir sihirbazdır. Tanrıları bir tek tanrı mı yaptı? Bu, 

cidden tuhaf bir şeydir.”’
1028

  

Onların bu ithamlarının gerçek sebebinin alıştıkları düzeni değiştirecek olan 

tevhid inancı olduğu anlaşılmaktadır. Firavun’un da aynı düşüncede olduğunu 

yukarıda izah etmiştik. Demek ki, sihir suçlaması düzenlerinin yıkılacağını düşünen 

zorba liderlerin başvurduğu bir taktik olmuştur.  
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Mekkeli müşrikler tevhid mesajı sebebiyle Kur’an’ın sihir, Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in sihirbaz olduğuna insanları inandırmak için Firavun ve yardımcıları gibi 

atalarının dininden söz etmişlerdir: 

وا مَا هَذَا إِلَا رَجُلٌّ يُرِيدُ أَنْ يَصُدَكُّمْ عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُكُّمْ وَقَالُوا مَا هَذَا إِلَا وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالُ

 Onlara açık açık âyetlerimiz“ إِفْكٌ مُفْتَرًى وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلْحَقِ لَمَا جَاءَهُمْ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُبِينٌ

okunduğu zaman dediler ki: ‘Bu, sadece sizi babalarınızın taptığı(tanrılar)dan 

çevirmek isteyen bir adamdan başka bir şey değildir.’ Ve o nankörler dediler ki: ‘Bu, 

uydurulmuş bir iftiradan başka bir şey değildir.’ Ve kendilerine gelen hakkı inkâr 

edenler: ‘Bu, apaçak bir büyüdür, başka bir şey değildir’ dediler.
”1029

  

Bu âyetten anlaşıldığına göre müşriklerin sihir ithamlarına atalarının müşrik 

olmalarını delil getirmişlerdir. Onlar ataları hakkında “babalarımız” değil, 

“babalarınız” diye ifade ederek insanların asabiyet duygularını tahrik etmişleridir. 

Böylece halkın şirke bağlı kalmalarını ve tevhidden uzak durmalarını 

amaçlamışlardır.
1030

  

Bu zalimler insanların etkilenmesini önlemek için Kur’an’ı dinlememe 

tâlimatı vermişlerdir.
1031

 Ancak kendilerini bile Kur’an dinlemekten alıkoymada 

zorlanmışlardır. Birbirlerinden habersiz Kur’an dinlemeye gidenler olmuştur.
1032

 Bu 

yüzden gizli toplantılarında birbirlerini uyararak şirkte sebat için dayanışma içine 

girmişlerdir.
1033

 

Müşriklerin gizlice Kur’an dinlemeleri ile ilgili İbn İshâk şöyle bir olay 

nakletmiştir: Ebû Cehil, Ebû Süfyan ve müttefiki Zühre oğullarından Ahnes İbn-i 

Şüreyk bir gece Hz. Peygamber (s.a.v.)’i Kur’an okurken dinlemek için çıktılar. Hz. 

Peygamber (s.a.v.) bu arada evinde namaz kılıyordu. Herkes okunan Kur'an'ı 

dinlemek için birbirilerinden habersiz kendisine bir yer seçip oturdu. Gece sabaha 

kadar Kur'an'ı dinlediler. Sabah olunca ayrılıp gittiler. Giderken yolda birbirleriyle 

karşılaştılar ve birbirlerini kınayarak “Bir daha bunu yapmayın, eğer akılsızın biri 

bizi bu halde görürse içine bir takım şüphelerin düşmesine sebep olursunuz.” deyip 

ayrıldılar. İkinci gece onlardan her biri önceki gece oturdukları yerlerine gelip 
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oturdular. Geceyi Kur’an dinlemekle geçirdiler. Sabah oradan ayrıldılar ve yine 

yolda karşılaştılar. Tekrar birbirlerine önceki gece söylediklerini söylediler ve ayrılıp 

gittiler. Üçüncü gece yine her biri gelip yerlerine oturdular. Yine Kur’an dinleyerek 

sabahladılar ve sabah olunca ayrıldılar. Yolda yine karşılaştılar ve birbirlerine “Bir 

daha bunu tekrarlamayacağımıza söz vermedikçe buradan ayrılmayacağız.” dediler. 

Bu söz üzerinde anlaşarak oradan ayrıldılar. Sabahleyin Ahnes İbn-i Şureyk, Ebû 

Süfyan'ın evine gitti ve “Ebû Hanzala! Muhammed (s.a.v.)’den dinlediklerin 

hakkındaki fikrini bana söyler misin?” dedi. Ebû Süfyan, “Ebû Sa’lebe! Allah'a 

yemin olsun ki, bildiğim ve kendileriyle ne kastedildiğini anladığım bazı şeyler 

duyduğum gibi ne anlamını bildiğim, ne de maksadını kavradığım bazı şeyler de 

duydum,” dedi. Ahnes ise; “Adına yemin ettiğin Zât hakkı için ben de öyle. Daha 

sonra Ahnes, Ebû Süfyan’dan ayrılarak Ebû Cehil’e gitti. Onun evine girip o'na “Ey 

Ebu’l-Hakem, Muhammed (s.a.v.)’den duydukların hakkında görüşün nedir?” diye 

sordu. Ebû Cehil “Ne mi dinledim? Biz Abdülmenafoğullarıyla şeref konusunda 

mücadele edip durduk. Onlar yedirdiler, biz de yedirdik. Onlar bineği olmayanları 

taşıdılar, biz de taşıdık. Onlar verdiler biz de verdik. Sonunda hep dizlerimiz üzerine 

çöktük ve adeta birbirleriyle yarışan iki atı andırıyorduk. Şimdi onlar ‘Bizden bir 

peygamber çıktı, kendisine gökten vahiy geliyor.’ diyorlar. Peki, biz ne zaman buna 

ulaşacağız. Allah'a yemin ederim ki, asla ona iman etmeyeceğiz, onu tasdik 

etmeyeceğiz.” dedi. Bunun üzerine Ahnes onu kendi haline bırakıp gitti.”
1034

 

İşte müşrikler Kur'an’dan bu derece etkilendikleri halde, iman etmemek için 

direnmişlerdir. Dinledikleri Kur’an’dan faydalanmak ve doğru yola girmek yerine 

gizlice Kur’an’ın kalplerine olan etkisini konuşmuşlardır. Sonra onu dinlememek 

için birbirlerine tavsiyelerde bulunmuşlardır. Ancak onun etkisinden 

kurtulamadıkları için tekrar aynı şeyi yapmışlar ve tekrar gizlice Kur’an’ın etkisini 

konuşup, birbirlerine onu dinlememe uyarısında bulunmuşlardır. Sonunda bir daha 

dönmemek üzere antlaşma yapmışlardır. Amaçları ise kendilerini, kalpleri ve akılları 

etkisi altına alan bu Kur'an'dan kendilerini ve başkalarını korumak ve onun 

etkisinden kurtarmak! Çünkü bu Kur'an'ın ana eksenini oluşturan tevhid inancı, 
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onların makamlarını ayrıcalıklarını ve büyüklük taslamalarını tehdit ediyordu. Bu 

nedenle ondan uzak durmaya çalışmışlardı.
1035

 

Kibirlerinin esiri olan Mekkeli müşriklerin ileri gelenleri o kadar kendilerinin 

büyük görmüşlerdir ki Hz. Muhammed (s.a.v.)’de olağanüstü bir özellik olmamasını 

öne sürerek ona büyülenmiş demişlerdir: 

أَوْ )( عَهُ نَّذِيرًا ووَقَالُوا مَالِ هَذَا الرَسُولِ يَأْكُّلُّ الطَعَامَ وَيَمْشِّيّ فِيّ الْأَسْوَاقِ لَوْلَا أُنّْزِلَ إِلَيْهِ مَلَكٌ فَيَكُونَ مَ

تَبِعُونَ إِلَا رَجُلًا مَسْحُورًا يُلْقَى إِلَيْهِ كَّنّْزٌ أَوْ تَكُونُ لَهُ جَنَّةٌ يَأْكُّلُّ مِنّْهَا وَقَالَ الظَالِمُونَ إِنْ تَ  “Dediler: ‘Bu elçiye 

ne oluyor ki yemek yiyor, çarşılarda geziyor? Ona kendisiyle beraber uyarıcı olacak 

bir melek indirilmeli değil mi? Yahut üstüne bir hazine atılmalı, yahut kendisinin 

ürününden yiyeceği bir bahçesi olmalı değil mi?’ Ve zalimler: ‘Siz başka değil, 

sadece büyülenmiş bir adama uyuyorsunuz’ dediler.”
1036

  

Müşrikler kendilerinden üstün bir özelliğe sahip görmedikleri Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’i peygamber olarak kabul etmemişler, onu “büyülenmiş bir adam 

“olarak tarif etmişlerdir. Buna göre onlar şunu söylemek istemişlerdir: Muhammed 

(s.a.v.) cin ve başka varlıklar tarafından öğretilen sihirle peygamber olduğuna 

inandırılmıştır. O da bu varlıkların yardımıyla böyle etkileyici bir eser meydana 

getirerek peygamber olduğunu iddia etmektedir. Böylece bize üstün gelmeye 

çalışmaktadır.  

Müşriklerin ileri gelenleri fert olarak Kur’an’dan etkilendikleri ve hidâyete 

adım atmak üzere oldukları halde onların sosyal konumlarını kaybetme endişesi buna 

engel olmuştur. Liderler bir araya gelerek Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kim olduğunu 

tartışmışlar ve onun sihirbaz olduğunu söylemişlerdir. Böylece batılda birbirlerine 

destek vererek hem kendileri sapmışlar, hem de kendilerine tabi olan diğer insanları 

saptırmışlardır. 

Nitekim Velid b. Muğire’nin bir toplantıda Hz. Muhammed (s.a.v.)’i 

“sihribaz” olarak tanıtması ile ilgili şöyle bir olay anlatılmıştır: Hac mesimi Velid b. 

Muğire’nin yanında Kureyşli birkaç kişi toplanmıştı. Velid b. Muğire onlara “Ey 

Kureyş! hac mevsimi geldi. Yakında buraya Araplar gelecek, şu Muhammed (s.a.v.) 

ve arkadaşlarını dinleyecekler. Bu meselede tek bir görüşe varın ve ayrılığa 

düşmeyin” dedi. Onu dinleyen Kureyşliler ondan uygulamaları için bir görüş 
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belirtmesini istediler. O da siz söyleyin ben dinleyeyim dedi.  Bunun üzerine onlar 

“Bizce o kâhindir.” dediler. Velid b. Muğire “O kâhin değil, biz kâhinleri gördük. 

Onun sözleri kâhinin belirsiz ve sec’ili sözü değildir.” dedi. Kureyşliler bu kez “O 

mecnûndur.” dediler. Bu iddiaya karşılık Velid b. Muğire biz mecnûnu gördük. Onun 

şüphesi, vesvesesi yoktur.” dedi. Kureyşliler onun “şair” olduğunu söylediklerinde 

Velid bin Muğire şöyle diyerek yine karşı çıktı: “O şair değildir. Çünkü biz her türlü 

şiiri biliriz. Bu nedenle onun söylediklerinin şiir olduğunu iddia edemeyiz.” Bu kez 

Kureyşliler “O sihirbazdır.” dediler. Velid b. Muğire yine “O bir sihirbaz değildir. 

Çünkü biz sihirbazları ve sihirleri gördük. Onun söyledikleri, sihirbazın üfürmesi ve 

düğümü değildir.” cevabını verdi. “Peki ne diyeceğiz?” diye sorduklarında şöyle 

cevap verdi: “Vallahî onun sözünde tatlılık vardır. Onun kökü izzet, dalı meyvedir. 

Bu söylediğiniz sözlerin esası yoktur. Ancak doğruya en yakın söz ‘O sihirbazdır.’ 

sözüdür. O halde siz ‘O sihirbazdır.’ deyin. “Kişiyle babasının, kardeşinin, 

hanımının, ailesinin arasına açan bir sihirbaz.” dedi.
1037

  

Müşrikler hak olan Kur’an’a sihir demeleri ile onun ilahî bir mesaj 

olmadığını iddia etmişlerdir: 

مْ هَذَا سِحْرٌ مُبِينٌ وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلْحَقِ لَمَا جَاءَهُ   “Onlara açık açık 

âyetlerimiz okunduğu zaman kendilerine gelen hakkı inkâr edenler: ‘Bu, apaçık bir 

büyüdür’ dediler.”
1038

  

Onlar Kur’anı sihir olarak nitelendirerek
1039

 Kur’an’ın kendilerini aldattığını 

ve dinleyenleri büyülediğini anlatmak istemişlerdir.
1040

 Böylece onun gerçek 

olmadığını ifade etmişlerdir.
1041

 Buna göre Kur’an’ın bir mucize olması yönüyle 

etkileyici olduğunu itiraf etmekle beraber onun mesaj olarak gerçek olmadığını, 

büyüleyici ve aldatıcı olduğunu ileri sürdükleri anlaşılır. Nitekim bir âyette onların 

gizli toplantılarında Kur’an karşısında birbirlerini büyüye kapılmakla suçladıkları 

haber verilmiştir: 
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لَمُوا هَلّْ هَذَا إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ أَفَتَأْتُونَ السِحْرَ وَأَنّْتُمْ تُبْصِرُونَلَاهِيَةً قُلُوبُهُمْ وَأَسَرُوا النَّجْوَى الَذِينَ ظَ  

“Kalpleri eğlencededir. O zulmedenler, aralarında şu konuşmayı gizlediler: ‘Bu 

(Muhammed) de sizin gibi bir insan değil mi? Şimdi siz, göre göre büyüye mi 

kapılacaksınız?”’
1042

 

Velid b. Muğire,  Hz. Muhammed (s.a.v.)’in okuduğu Kur’an’ı dinledikten 

sonra Kureyş’in ileri gelenlerine: “Allah’a andolsun, bugün hiç duymadığım bir söz 

duydum. Allah'a andolsun o ne şiir, ne büyü, ne de kehanet. Ey Kureyşliler, size bu 

adamı kendi haline bırakmanızı tavsiye ederim. Ondan duyduklarımdan mesajının 

burada büyük bir devrim yaratacağı sonucunu çıkardım. Eğer Araplar onu yok 

ederlerse kendi kardeşinizi öldürme suçundan kurtulmuş olacaksınız; eğer o Araplara 

üstün gelirse onun hâkimiyeti sizin hâkimiyetiniz ve onun şerefi sizin şerefiniz 

olacak.” cevabını vermiştir. İnsanlar ona: “Ey Ebu'l-Velid, Allah'a andolsun sen onun 

büyüsüne kapılmışsın.” dediler. Bunun üzerine Utbe: “Ben kendi görüşümü 

söyledim. İster kabul edin, ister etmeyin” demiştir. 
1043

 Bu rivayet de Kur’an’ın 

büyüleyici bir özelliğe sahip olduğuna inanmakla beraber, onun gerçekliğini kabul 

etmediklerini gösterir.  

Hz. Mûsa (a.s.)’nın getirdiği mucizelerin Allah’tan geldiğini kabul etmeyip 

“sihir” diye isimlendirdikleri gibi Mekke müşrikleri de Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

getirmiş olduğu Kur’an’ın Allah’tan olduğunu reddederek “sihir” olduğunu 

söylemişlerdir. Buna göre Kur’an’a sihir denilmesi onun mucizevî yönüyle ilgili 

olmalıdır. Mekke müşrikleri Kur’an’dan etkilenmiş olmalarını ona sihir diyerek 

açıklamışlardır. Böylece Hz. Muhammed (s.a.v.)’den böyle etkileyici sözlerin 

çıkmasını kendisinin irtibatlı olduğunu iddia ettikleri cinlere bağlamışlardır. O halde 

“mecnûn” ifadesiyle daha önce de belirttiğimiz gibi cinlerin etkisine giren, onların 

telkinlerini aktaran kişi kastedilmiştir, “سَاحِر” (sâhir) ifadesi ile de “mecnûn” olan 

kişinin cinler ve sihri bilen insanlar yardımıyla hünerler ortaya koyan kişi 

kastedilmiştir. Çünkü onlara göre tevhide davet eden “mecnûn” bu konuda 

söylediklerini insanüstü olaylarla desteklediği zaman “مَسْحُور” (meshûr) ve “سَاحِر” 

(sâhir)’dir.  Buna göre cinler musallat olduğu kişiyi etkisi altına alarak onun 

kendisini peygamber zannetmesini sağlıyorlar. Bunu kabul ettirmesi için de ona sihri 
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öğretiyorlar. Öğrendiği sihirle bu kişi sihirbazlıkla beraber cinlerin kendisine 

telkinlerini söylüyor. O halde bu kişi onlara göre peygamber değildir.  

Onlar, “Kur’an bir sihirbaz tarafından getirilen sihirdir.” sözleriyle farkında 

olmadan Kur’an’ın sıradan bir kitap olmadığını, beşer takatinin üstünde olduğunu ve 

Allah tarafından indirilen bir mucize olduğunu itiraf etmişlerdir.
1044

 Reşîd Rızâ’nın 

dediği gibi, Kur’an’ı sihir ve Hz. Peygamber (s.a.v.)’i de sihirbaz olarak 

tanımlamaları Kur’an’ın insanların kalplerini etkilemesi, onları imana çekmesi ve 

kendilerini dünya hayatından Allah yoluna adamaya taşımasındandır. Öyle ki, 

insanların birçoğu yakınlarının her türlü baskısına rağmen iman etmişlerdir.
1045

  

Kur’an’ı Kerim’de müşriklerin bu tür iddialarına verilen cevapları maddeler 

halinde değerlendireceğiz: 

1. Sihir göz yanıltmadır, mucize ise haktır. 

Sihrin göz yanıltan bir hile olduğuna, Hz. Mûsa (a.s.)’ın getirdiğinin ise hak 

olduğuna ve hakkın üstün geleceğine Kur’an’da şöyle işaret edilmiştir: 

يْنَّا إِلَى مُوسَى أَنْ وَأَوْحَ)( قَالَ أَلْقُوا فَلَمَا أَلْقَوْا سَحَرُوا أَعْيُنَ النَّاسِ وَاسْتَرْهَبُوهُمْ وَجَاءُوا بِسِحْرٍ عَظِيمٍ  

فَغُلِبُوا هُنَّالِكَ وَانّْقَلَبُوا صَاغِرِينَ)( فَوَقَعَ الْحَقُ وَبَطَلَّ مَا كَّانُّوا يَعْمَلُونَ )( أَلْقِ عَصَاكَ فَإِذَا هِيَّ تَلْقَفُ مَا يَأْفِكُونَ   

“Siz atın’ dedi. (Hünerlerini ortaya) atınca, insanların gözlerini büyülediler, onları 

ürküttüler ve büyük bir büyü (ortaya) getirdiler. Biz de Mûsâ'ya: ‘Asânı at!’ diye 

vahyettik. Bir de baktılar ki o, onların uydurduklarını yakalayıp yutuyor. Gerçek 

ortaya çıktı ve onların bütün yaptıkları bâtıl oldu. Orada yenildiler, küçük 

düştüler.”
1046

 

Sihirbazların sihirleri öğrenererek ortaya attıkları bir takım göz yanıltıcı 

işlerdir. Hâlbuki mucize Allah’tan gelen bir gerçektir. Nitekim sihirbazlar Allah’ın 

“hak” olarak buyurduğu Hz. Mûsa (a.s.)’nın getirdiklerini “sihir” olarak görmeyip 

iman edince bunlar hakkında آيَاتِ رَبِنَّا (Rabbimizin âyetleri) ve ِالْبَيِنَّات  (apaçık 

mucizeler) demişlerdir.
1047

  

 Kur’an’ın sihir değil, doğru yola ileten bir gerçek olduğu ise şöyle 

bildirilmiştir: 
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قُلّْ إِنْ ضَلَلْتُ فَإِنَّمَا أَضِلُّ عَلَى نَّفْسِيّ وَإِنِ اهْتَدَيْتُ فَبِمَا )( الْحَقُ وَمَا يُبْدِئُ الْبَاطِلُّ وَمَا يُعِيدُ  قُلّْ جَاءَ

 .De ki: ‘İşte gerçek geldi, bütün açıklığıyla ortaya çıktı“  يُوحِيّ إِلَيَّ رَبِيّ إِنَّهُ سَمِيعٌ قَرِيبٌ

Yalan ve sahte olan ise sönüp gitmeye mahkûmdur.’ De ki: ‘Eğer saparsam, kendi 

zararıma sapmış olurum. Eğer yolu bulursam, bu da Rabbimin bana vahyettiği 

(Kur’an) sayesindedir. Şüphesiz O, işitendir, yakındır.”’
1048

  

 Bu âyet Kur’an’ın gerçek olduğunun açıkça belli olmasına rağmen inkâr eden 

ileri gelenlerin ısrarla ona sihir dediklerini bildirmektedir. Bu da onların halk 

karşısında büyüklenmelerinin eseridir. Nitekim Seyyid Kutub bu konuda şöyle bir 

yorum yapmıştır: Gerçek ile sihir kesinlikle bir arada olmaz. Çünkü gerçek açıktır. 

Ama sihir göz boyayıcılıktır, asılsızdır. Kureyş kabilesinin ileri gelenlerinin bu 

Kur'an'ın gerçek olduğunu bilmemeleri imkânsızdır. Ne var ki onlar peşlerine takılan 

kitleleri kandırıyorlardı ve “Bu Kur an sihirdir.” diyorlardı. Kelimelerin altını çizerek 

onu inkâr ettiklerini duyuruyor “Biz onu tanımayız.” diyorlardı. Amaçları, halk 

kitlelerinin kafasına kendilerinin söyledikleri sözlerden emin oldukları düşüncesini 

yerleştirmekti. Böylece onları da peşlerine takmaktı. Kitleleri kandırmak ve 

kendilerine tabi kılmak için tüm zorbalar bu yönteme başvurur. Yönetim kadrolarının 

üst düzeyinde yer alanlar, halk kitlelerinin kendi kontrollerinden çıkıp tevhide 

sarılmalarından korkarlar. Çünkü bu durumda büyüklük taslayanların haksız yere 

işgal ettikleri makamlardan uzaklaşacaklarını, her şeyden yüce olan Allah'tan başka 

kimseye kulluk edilmeyeceğini ve O'ndan başkasından korkulmayacağını bilirler.
1049

 

Kur’an; Hz. Peygamber (s.a.v.)’in sihirbaz, onunun getirdiği Kur’an’ın da 

sihir olduğunu söyleyenleri iddialarında iyi düşünmeye davet ederek Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e gelen vahyin cinlerle alakası olmadığını bildirmiştir: 

تَتَفَكَرُوا مَا بِصَاحِبِكُمْ مِنْ جِنَّةٍ إِنْ هُوَ إِلَا نَّذِيرٌ  قُلّْ إِنَّمَا أَعِظُكُمْ بِوَاحِدَةٍ أَنْ تَقُومُوا لِلَهِ مَثْنَّى وَفُرَادَى ثُمَ)(  

 De ki: ‘Size bir şeyi öğütleyeyim: Allah için, ikişer ikişer ve teker“ لَكُمْ بَيْنَ يَدَيْ عَذَابٍ شَدِيدٍ

teker durup düşününüz! Arkadaşınızda cinnetten eser yoktur. O, çetin bir azabın 

arifesinde sizin için bir uyarıcıdır.”’
1050
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Bu âyette geçen “ُجِنَّة” mastar olarak kişinin kendisi ile aklı arasına bir engel 

girmesi sebebiyle aklının örtülü olması demek olan cunûn anlamlarına gelir.
1051

 Bu 

kelime cin topluğu manasını da taşır.
1052

 Bu kelimenin geçtiği ٍمَا بِصَاحِبِكُمْ مِنْ جِنَّة

(Arkadaşınızda cinnetten bir eser yoktur.) ifadesiyle peygamberin mecnûn olmadığı 

kastedilmiştir.
1053

 Bu da Râzî’nin belirttiği gibi Hz. Peygamber (s.a.v.)’e vahyin 

cinler vasıtasıyla gelmediğinin ifade edilmiş olduğunu beyan etmektedir.
1054

 O halde 

Kur’an’ın etkileyici bir üslupla gelmiş olmasının cinlerle ilgili olması mümkün 

değildir. 

Şeytanların Kur’an’ı getirmelerinin mümkün olmayacağını bildiren 

Kur’an
1055

 sadece cinlerin değil, cinlerle beraber insanların da bir araya gelerek 

Kur’an’ın bir benzerinin getirilemeyeceğini vurgulamıştır.
1056

 O halde onun mucizevî 

yönünü bu iddialarla açıklamak mümkün değildir. Bu durumda tek seçenek onun 

Allah katından olduğunu kabul etmektir.  

Yukarıdaki âyette ifade edilen “ikişer ikişer”le kastedilen peygamber 

hakkında görüş alışverişinde bulunmaları, “teker teker”den kastedilen ise iyice 

düşünmeleridir.
1057

 Ancak çok fazla kişilerle yapılan genel toplantılarda her zaman 

doğru düşünceler ortaya çıkmayabilir. Çünkü yapılan bu toplantılarda iyi ile kötü, 

akıl ile hevâ ve heves birbirine karışabilir. Nitekim Kur’an’da ifade edildiği gibi 

muhalefet etme öncülüğünü üstlenen liderler vardır. Bunlar yeryüzünde büyüklük 

taslama ve hâkimiyet kurma psikolojisi içinde hareket etmektedirler.
1058

 Bunlar 

insanların zihinlerini bulandırmak ve onları hidâyetten alıkoymak isterler. Genel 

toplantılar düzenleyerek babalarının inançlarına sımsıkı sarılmaya teşvik edip 

peygamber aleyhine halkı kışkırtırlar.
1059

  

O halde Allah insanların Kur’an’ı fert olarak ya da doğruyu araştırma 
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konusunda samimi olanlarla beraber, akıllarını kullanarak ve acele etmeden 

düşünmelerini istemektedir. Bunun sonucunda insanlar; muhalefet etme, asabiyet, 

hevâ ve heves, toplum içindeki statüleri ve özel maslahatları bu düşünme sürecinde 

bir tarafa bırakmış olurlar. Bunun sonucunda gerçeği apaçık bir biçimde görmüş 

olurlar. Çünkü bunlar gerçeği örten durumlardır. Hakikate ulaşmada Kur’an’ın 

önerdiği bu yöntemi müşrikler uygulamış olsaydı Hz. Peygamber (s.a.v.)’in sihirle 

bir ilişkisi olmadığını anlamış olurlardı.  

Müşriklerin ileri gelenlerinin kendi içlerinde büyümüş olan bir insanı her 

yönüyle tanımamaları mümkün değildi. Ancak, onlar bir araya geldiklerinde akılları 

yerine kibirleri galip geldiği için Kur’an’ın “sihir” olduğu iddiasında fikir birliğine 

varmışlardır. Onların meclislerinden çıkan bu karar da halk arasında gerçek anlamda 

düşünülmüş, tartışılmış ve itibar görmüştür. Liderlerinin etkisinde kalan insanlar da 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’i sihirbaz, onun getirmiş olduğu Kur’an’ı da sihir olarak 

benimsemişlerdir. 

2. Sihirbazlar dünyevî menfaat için iş yaparlar.  

Sihirbazların sihri tamamen dünya menfaati karşılığı yaptıkları şöyle 

bildirilmiştir: 

قَالَ نَّعَمْ وَإِنَّكُمْ لَمِنَ الْمُقَرَبِينَ)( وَجَاءَ السَحَرَةُ فِرْعَوْنَ قَالُوا إِنَ لَنَّا لَأَجْرًا إِنْ كُّنَّا نَّحْنُ الْغَالِبِينَ     

“Büyücüler Firavun'a gelip: ‘Eğer üstün gelen biz olursak, elbet bize bir mükâfât 

var, değil mi?’ dediler. (Firavun): ‘Evet, dedi, hem de siz (benim) 

yakınlar(ım)dan(olacak)sınız!”’
1060

  

Sihirbazlar lidere yakın olma ve ondan ücret alma gibi fayda temin 

etmelerinin yanında onun baskısından geçici de olsa kurtulma ümidi taşımışlardır. 

Çünkü Firavun onları köle gibi yönetmiştir. Bu durum Kur’an’da şöyle 

anlatılmaktadır: 

مْ وَأَرْجُلَكُمْ مِنْ خِلَافٍ قَالَ آمَنّْتُمْ لَهُ قَبْلَّ أَنْ آذَنَ لَكُمْ إِنَّهُ لَكَبِيرُكُّمُ الَذِي عَلَمَكُمُ السِحْرَ فَلَأُقَطِعَنَ أَيْدِيَكُ 

قَالُوا لَنْ نُّؤْثِرَكَ عَلَى مَا جَاءَنَّا مِنَ الْبَيِنَّاتِ وَالَذِي )( وَلَأُصَلِبَنَّكُمْ فِيّ جُذُوعِ النَّخْلِّ وَلَتَعْلَمُنَ أَيُنَّا أَشَدُ عَذَابًا وَأَبْقَى 

ٍِ إِنَّمَا تَقْضِّيّ هَذِهِ الْحَيَاةَ الدُنّْيَا  نَّا آمَنَّا بِرَبِنَّا لِيَغْفِرَ لَنَّا خَطَايَانَّا وَمَا أَكّْرَهْتَنَّا عَلَيْهِ مِنَ إِ)( فَطَرَنَّا فَاقْضِ مَا أَنّْتَ قَا

 Ben size izin vermeden ona inandınız ha? O, size‘ :(Firavun)“ السِحْرِ وَاللَهُ خَيْرٌ وَأَبْقَى

büyü öğreten büyüğünüzdür. Öyleyse ben de sizin ellerinizi ve ayaklarınızı çapraz 
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keseceğim ve sizi hurma dallarına asacağım, hangimizin azabı daha çetin ve sürekli 

imiş bileceksiniz!’ dedi. Dediler ki: ‘Biz, seni, bize gelen açık delillere ve bizi 

yaratana tercih edemeyiz. Yapacağını yap, sen ancak bu dünya hayatında istediğini 

yapabilirsin. Biz Rabbimize inandık ki (O) bizim günahlarımızı ve senin bizi 

yapmaya zorladığın büyüyü bağışlasın. (Elbette) Allah daha hayırlı ve (O'nun 

mükafatı ve cezası) daha süreklidir.”’
1061

  

  Buna göre Firavun dünya saltanatını elinde tutmak için uğraşırken, onların 

saltanatından faydalanan ve bir alt seviyede olan devlet adamları da liderlerinin o 

makamda kalması için yardımcı olmaya çalışmışlardır. Diğer alt tabakada olan ve 

ezilen halkın rağbet gösterdiği bir konumda olan sihirbazlar ise Firavun ve onun 

devlet erkânından zarar görmemek ve az da olsa fayda temin etmek için çaba sarf 

etmişlerdir.   

3. Müşrik liderler kasten peygamberleri sihirbazlıkla itham ederek 

sapmışlardır. 

Firavun’un Hz. Mûsa (a.s.)’yı sihirbazlıkla suçlayarak bile bile onun 

peygamberliğini reddettiği şöyle bildirilmiştir: 

ِِ بَصَائِرَ وَإِنِّيّ لَأَظُنُّكَ يَا فِرْعَ  وْنُ مَثْبُورًا قَالَ لَقَدْ عَلِمْتَ مَا أَنّْزَلَ هَؤُلَاءِ إِلَا رَبُ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ  

“Mûsâ dedi ki: ‘Bunları, ancak göklerin ve yerin Rabbinin, (benim doğruluğumu 

belgeleyen) kanıtlar olarak indirdiğini pekâlâ bildin. Ey Firavun, ben de seni 

mahvolmuş görüyorum.”’
1062

   

Burada göklerin ve yerin rabbi olan Allah’ın belgeler indirdiğini, bunların 

sihir olmadığını Firavun’un kesin olarak bildiği ifade edilmiştir. Bu durumda Firavun 

Hz. Mûsa (a.s.)’nın getirdiklerinin Allah katından olduğunu bile bile inkâr ettiği 

anlaşılmaktadır. Bunun da onun kendisini kuşatan kibri sebebiyle olduğunu 

söylemek mümkündür. Halkın karşısında ululanan Firavun hem kendi nefsine hem 

de halka “Mûsa (a.s.)’nın getirdikleri Allah katından değil, sihirdir” propagandasında 

bulunmuştur. Müşriklerin bu tür suçlamaları ile alakalı olarak bir daha doğru yolu 

bulmamak üzere sapmış olduklarını bildirilmiştir: 
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كَ الْأَمْثَالَ فَضَّلُوا فَلَا يَسْتَطِيعُونَ سَبِيلًاانّْظُرْ كَّيْفَ ضَرَبُوا لَ    “Bak, senin için nasıl 

benzetmeler yaptılar da saptılar. Artık bir daha yolu bulamazlar.”
1063

  

 Hak yolun ancak tevhid olduğu ve Hz. Peygamber (s.a.v.)’in nasihat ettiği 

bildirilmiştir: 

َِ فِيّ سِتَةِ أَيَامٍ ثُمَ اسْتَوَى عَلَى الْعَرْشِ يُدَبِرُ الْأَمْرَ مَا إِنَ رَبَكُمُ  مِنْ شَفِيعٍ اللَهُ الَذِي خَلَقَ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

 Rabbiniz O Allah'tır ki, gökleri ve yeri altı“ إِلَا مِنْ بَعْدِ إِذْنِّهِ ذَلِكُمُ اللَهُ رَبُكُمْ فَاعْبُدُوهُ أَفَلَا تَذَكَّرُونَ

günde yarattı, sonra Arş'a istivâ etti (kuruldu). Emri tebdir (buyruğunu) icra eder 

(yaratıklarını yönetir). O'nun izni olmadan hiç kimse şefaat edemez. İşte Rabbiniz 

Allah budur. O'na kulluk edin, düşünmüyor musunuz?”
1064

  

4. Müşrikler yalanladıkları ahirette azap göreceklerdir.  

Müşriklerin tevhidi reddedip onu tebliğ eden peygamberi de bile bile 

sihirbazlıkla suçlamaları ahirette azap görmeyeceklerini sanmalarındandır. Hâlbuki 

yalanladıkları ahirette cezadan kurtulamayacaklardır. Allah bu konuda şöyle 

buyurmuştur: 

 Bilakis onlar kıyameti de yalan“ بَلّْ كَّذَبُوا بِالسَاعَةِ وَأَعْتَدْنَّا لِمَنْ كَّذَبَ بِالسَاعَةِ سَعِيرً

saydılar. Biz ise, kıyameti tekzip edenler için alevli bir ateş hazırladık.”
1065

 

 Müşrikler bile bile gerçeği sihir olarak göstermeye çalışabilmişlerdir. Ancak; 

düşünüp iman etmeyen, hakka “sihir” deyip inkârda ısrar edenler yalanladıkları 

ahirette bu yaptıklarına karşılık olarak cezalandırılacaklardır. Zira onların “Kur’an 

sihirdir.” demelerinin bir dayanaklarının olmadığı ifade edilmiştir: 

 Hâlbuki biz onlara“ وَمَا آتَيْنَّاهُمْ مِنْ كُّتُبٍ يَدْرُسُونَّهَا وَمَا أَرْسَلْنَّا إِلَيْهِمْ قَبْلَكَ مِنْ نَّذِيرٍ

okuyacakları bir Kitap vermemiştik ve senden önce onlara bir uyarıcı 

göndermemiştik”
1066

 

Bundan önce onlara, Allah'tan başkalarına ibadet ve itaat etmelerini öğreten 

ne bir kitap, ne de bir elçi gelmiştir. O halde onlar Kur’an’ın ve Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in tevhide davetini, dayanakları olmadan inkâr etmişlerdir.
1067

 Çünkü onların 
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şirk inançlarının doğruluğunu gösteren delilin olduğu bir kitapları olmadığı
1068

 gibi 

şirkten uzaklaşırlarsa cezalandırılacakları uyarısında bulunan bir peygamberleri de 

olmamıştır.
1069

 

5. Müşrikler nimetler içerisinde olsalar da azaptan kurtulamayacaklardır. 

Kendilerinden daha fazla nimetler içerisinde olan geçmişteki müşriklerin dünya 

hayatında da cezalandırıldıkları bildirilmiştir: 

 Bunlardan“ وَكَّذَبَ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَمَا بَلَغُوا مِعْشَّارَ مَا آتَيْنَّاهُمْ فَكَذَبُوا رُسُلِيّ فَكَيْفَ كَّانَ نَّكِيرِ 

öncekiler de yalanlamışlardı. Bunlar, öncekilere verdiklerimizin onda birine bile 

erişmemişlerdi. (Böyle iken), peygamberimi yalanladılar; ama benim karşılık olarak 

verdiğim nasıl olmuştu!”
1070

 

Bu âyete göre Allah daha önce bunlarla bu konuda aynı düşünceyi paylaşan 

ve körü körüne inkâr edenleri cezalandırmışken Mekkelileri ve onların babalarını 

Kur’an kendilerine gelinceye kadar nimetlendirmiş, onların suçlarına rağmen 

cezalandırmamıştı. O halde onların zenginlik, makam ve mevki içinde olmaları, 

cezalandırılmamaları doğru yolda olduklarını göstermez. Uyarıcı gelmeden Allah 

hiçbir kavmi zaten cezalandırmaz. Nitekim Allah bu konuda şöyle buyuruyor: 

وَمَا )( مَا أَغْنَّى عَنّْهُمْ مَا كَّانُّوا يُمَتَعُونَ )( ثُمَ جَاءَهُمْ مَا كَّانُّوا يُوعَدُونَ )( أَفَرَأَيْتَ إِنْ مَتَعْنَّاهُمْ سِنِّينَ  

ذِكّْرَى وَمَا كُّنَّا ظَالِمِينَ)( يَةٍ إِلَا لَهَا مُنّْذِرُونَ أَهْلَكْنَّا مِنْ قَرْ  “Ne dersin? Onları yıllarca yaşatsak da, 

sonra tehdit edildikleri o azap başlarına gelse, onca seneler yaşayıp zevklenmeleri 

kendilerini kurtarabilir mi? Biz hiçbir memleketi, öğüt vermek üzere (gönderdiğimiz) 

uyarıcıları (peygamberleri) olmadan yok etmemişizdir. Biz zalim değiliz.”
1071

  

Mekkelilerin de Hz. Muhammed (s.a.v.) gelinceye kadar öncekiler gibi bolluk 

içinde yaşadıkları, ancak onlara uyarıcı olarak Kur’an gelince onun büyü olduğu 

iddiasında ısrarcı oldukları buyurulmuştur: 

وَلَمَا جَاءَهُمُ الْحَقُ قَالُوا هَذَا سِحْرٌ وَإِنَّا بِهِ )( بَلّْ مَتَعْتُ هَؤُلَاءِ وَآبَاءَهُمْ حَتَى جَاءَهُمُ الْحَقُ وَرَسُولٌ مُبِينٌ  

 Doğrusu bunları da, babalarını da kendilerine gerçek söz ve (onu) açıklayan“ كَّافِرُونَ

elçi gelinceye dek yaşattım. Fakat kendilerine gerçek gelince: ‘Bu, büyüdür, biz onu 

tanımayız’ dediler.”
1072

 

                                                 
1068

 Bkz. Âl-i İmrân 3/151; Enâm 6/81; Âraf 7/33; Hac 22/71; Rum 30/35; Fâtır 35/40; Zuhruf 43/21. 
1069

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 589; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 250; Kurtubî, el-Câmi’, XIV, 310. 
1070

 Sebe 34/45. Ayrıca Bkz. Zuhruf 43/23-25. 
1071

 Şuarâ 26/205-209. 
1072

 Zufruf 43/29, 30. 



 

 

 

 

233 

Burada geçen “ُالْحَق” (el-Hakk), Kur’an’dır.
1073

 Bununla Kur’an’ın Allah 

tarafından gelen bir gerçek olduğu ifade edilmiştir. Ancak onlar, bunun tersini 

söylemişlerdir. Onun Allah’tan gelen bir vahiy ürünü olmayıp, kendilerini büyüleyen 

bir büyü olduğunu ifade etmişlerdir. Bunu söylemelerinde ise babaları gibi nimetler 

içinde yaşamaları etkili olmuştur. Bu yüzden onlar da geçmişteki insanlar gibi 

cezalandırılmayı hak etmişlerdir.  

 Özetle çeşitli dönemlerde müşrik liderler ve onların yardımcıları 

büyüklenerek; peygamberlerin getirdiği mucizelerin gerçek olmadığını, sihir 

olduğunu ileri sürmüşlerdir. Onlara göre peygamber olduğunu iddia eden kişiye 

cinler ve sihri bilen insanlar sihir öğretmektedirler. Böylece onlara göre, o da sihir 

yapabilmektedir ve yaptığı bu sihri de mucize diye sunarak peygamber olduğunu 

iddia etmektedir, asıl amacı ise iktidarı ele geçirerek ataların dininden 

uzaklaştırmaktır.  

 Mekke müşriklerinin ileri gelenleri de Hz. Muhammed (s.a.v.)’e sihirbaz, 

Kur’an’a da sihir demişlerdir. Kur’an’ın hem onun etkileyici üslubunu ve mesajını 

kendilerince böyle izah etmeye çalışmışlar hem de onun ilahî olmadığını iddia 

etmişlerdir. Fert olarak kaldıklarında ondan çok etkilenmişler, bir araya geldiklerinde 

sosyal konumlarının esareti altında kibre kapılıp Kur’an’ın bu etkileyici yönünü 

tartışarak böyle bir karara varmışlardır. Böylece birbirlerini batıl üzere 

desteklemişlerdir. Ancak onların Kur’an’a sihir demeleri aynı zamanda Kur’an’ın 

beşer takatinin üstünde olduğunu kabul ettiklerini gösterir.  

 Mekke müşrikleri Hz. Muhammed (s.a.v.)’e sihirbaz diyerek yalanlamakla 

aslında onun tebliğ ettiği Kur’an’daki tevhid mesajını yalanlamak istemişlerdir. 

Çünkü şirk alışa geldikleri düzenlerinin zeminini oluşturmaktadır. Bundan dolayı 

müşrik liderler ve üst düzey yöneticiler halka, peygamber olduğunu söyleyenlerin 

sihir konusunda üstünlüğe sahip olduğunu, ancak bu bilgi ve yeteneğini lider olup 

gelenekleri değiştirerek kaos oluşturmak için kullandığını yaymaya çalışarak asıl 

kendi iktidarlarının telaşına düşmüşlerdir.  

Kur’an-ı Kerim’de bunlara verilen cevaplarda; sihrin göz yanıltan bir olay 

olduğu, mucizenin ise Allah’tan gelen gerçek olduğu, cinlerle ilgisinin bulunmadığı, 
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ancak dünyada makam, mevki ve zenginlik sahiplerinin, ahiret hayatında 

cezalandırılmayacaklarını sanarak hakkı tanıdıkları halde ona sihir diyebildikleri 

bildirilmiştir. Onların bu yaptıklarından dolayı yalanladıkları ahirette 

cezalandırılacakları ifade edilmiştir. Geçmişte kendilerinden daha çok dünya 

nimetleri içinde olanlara uyarıcı geldiğinde inkârı tercihleri sebebiyle azaptan 

kurtulamadıkları hatırlatılmıştır. Liderlerin baskısı, ataları takip etme düşüncesi ve 

dünya menfaatleri gibi etkenlerin uzağında, ikişer ikişer ve teker teker 

düşünüldüğünde gerçeğin görüleceği ifade edilmiştir. 

 

D) “Şiir” ve “Şair” – “Kehanet” ve “Kâhin” İddiaları 
 

Şiir, sözcük olarak bir şeyin farkında olmak, bir  şeyi bütün incelikleriyle 

bilmek, sezmek ve sezgi ile bilmek manasını taşımaktadır.
1074

 Bu kökten şair 

başkalarının ulaşamadığı, fetaneti ve bilgisindeki incelik sebebiyle bu isimi 

almıştır.
1075

  

Cahiliye döneminde görünmeyen âlem hakkında ilk elden bilgi sahibi 

olduğuna inanılan kimse şair idi. Onun bu bilgisini cinlerle ilişki kurarak aldığına 

inanılırdı. Bundan dolayı o dönemde şiir bir sanat olmaktan çok, cinlerle ilişki 

kurmakla sağlanan bir bilgi idi.
1076

 Nitekim Hâkim’in sahih olduğunu belirterek 

tahric ettiği, ibn Abbas’tan yapılan bir rivayette Velid b. Muğire’nin “Allah adına 

yemin olsun ki, aranızda şiirden, onun recezinden, kasidesinden ve cinlerin 

şiirlerinden benden daha iyi anlayan başka biri yoktur.” demiştir.
1077

  

Cahiliye dönemi Araplarına göre cin herkesle konuşmaz, kendisine mahsus 

bir adam seçer, onunla konuşurdu. Erkek veya dişi cin sevgisine layık gördüğü 

adamın üzerine atılır, göğsüne çıkar ve onu bu dünyada onun sözcüsü olmaya 
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mecbur ederdi. O andan itibaren de kelimenin tam anlamıyla o adama şair 

denirdi.
1078

 

Her şairin özel bir cini olduğuna ve zaman zaman gelip kendisine ilham 

verdiğine inanılırdı ve şair ile cin arasında çok samimi bir ilişki kurulduğu sanılırdı. 

Şair genellikle kendi cinine “Halîl” (dost) derdi. “Halîl” (dost) şairin arkadaşı olan 

cinin genel sıfatı idi. Bunun yanında ona Yahya ya da Meryem gibi özel isimler de 

verilirdi. Mesela İslam öncesi devrin en büyük şairlerinden olan el-A’şâ’l Ekber’in 

cini “Mishal” adını taşırdı ki, kesici bıçak anlamına gelen bu kelime şairin fasih, 

etkili dilini sembolize ederdi.
1079

   

Cahiliye döneminde Mekke ve Mekke’nin civarında şiir çok önemli bir 

konumdaydı ve şairin yüksek bir mevkii vardı. Toplumun değerleri çerçevesinde 

bütün belâgat unsurlar ile birlikte ince bir sanata dönü şen eserleriyle  şairler, yılın 

belli mevsimlerinde kurulan panayırlarda  şiir konusunda otorite sayılan şairlerin 

hakemliğinde yarışıyorlardı.
1080

 Gerçek bir şair, hem savaşta hem barışta aktif rol 

oynardı ve kabile içinde büyük bir itibara sahipti. Şair kendi kabilesinin sözcüsü, 

savunucusu hatta lideri olabilirdi.
1081

 Şairlerin dizeleri o kadar tılsımlı bir kudrete 

sahipti ki; insanı üzüntüye sokmak, ruhu sakinleştirmek, savaş ilan etmek, barışı 

sağlamak gibi şeyler şairler için imkân dâhilinde idi.
1082

 Şairin sahip olduğuna 

inanılan bu olağanüstü güçler sebebiyle kavmi arasında büyük bir itibarı vardı. 

Araplar şairlerin hicivlerinden korkarlar, övmeleriyle ise iftihar ederlerdi. Şairin 

methettiği kişinin bile toplumda her yönden saygınlığı artardı.
1083

 

 “Kâhin” kelimesine gelince; İsfahânî bu kelimenin “geçmiş haberleri kendi 

zannı ile haber veren” anlamına geldiğini, “aynı yolla gelecekten haber verene de 

“arrâf” denildiğini söylemiştir.
1084

 İbn Manzûr (v. 711/1311) ise “kâhin” kelimesinin 

umumî manada gelecekten haber veren ve sırları bildiğini iddia eden anlamında 
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olduğunu, “arrâf”ın ise hususî manada kullanıldığını; örneğin, çalınan şeyi bildiğini 

iddia eden kişi için söylendiğini ifade etmiştir.
1085

 Bu açıklamaları dikkate alarak 

kısaca “kâhin”in ğayptan haber veren anlamında
1086

 olduğunu ifade edebiliriz. 

İnsanoğlu, eski çağlardan beri görünmeyeni ve bilinmeyeni merak etmiş, 

geçmişte olanları öğrenmeye çalışmanın yanı sıra geleceği bilme arzusunda 

olmuştur. Bu arzu sebebiyle insanlar ilahî vahiy ve bilimsel tahminler dışında 

gelecekten haber vermek ve bilinmeyeni anlamak için ya bazı yetenekler vasıtasıyla 

ve bir takım varlıklarla irtibat kurmak yoluyla veya bazı eşya ve davranışların 

yorumlanmasıyla bilgi edinmeyi denemişlerdir. İşte kehanet bu yollardan biri olarak 

karşımıza çıkmıştır.
1087

 Öyle ki, kâhinin gözle görülmeyen bazı varlılarla irtibat 

kurarak bilgi aldığı kabul edilmiştir.
1088

 Bundan dolayı kehanet çok eski 

dönemlerden beri dünyanın her yerinde çeşitli isimlerle yaygın olarak 

bulunmaktadır.
1089

  

Cahiliye dönemi Araplarına göre kâhinin de şairler gibi cini vardı. Kâhin de 

cin ile irtibat kuruyor ve cinin verdiği haberleri söylüyordu. İnsanlar kâhinlere 

sığınıyor, onların verdikleri haberlere güveniyorlardı.
1090

 Şaire üstün sözü getiren cin 

olduğu gibi, kâhine ğayb bilgisini aktaran da cin idi. 
1091

 

Araplar eskiden beri cinlerin dâhiler ve seçkinlerle ilişki kurduğuna 

inanıyorlardı. Bundan dolayı kâhinler kendilerinde gördükleri güç ve yetenekler 

sebebiyle cinlerin kendileriyle temasa geçtiği ve kendilerine yardım ettiği 

kuruntusuna kapılıyorlardı. Kendilerini izleyen bu cinlerin göklere kulak verip 

oralardan haberler çaldıklarını bu haberleri getirip kâhinlerin gönlüne bıraktıkları, 

onların da bu haberleri sec’ili bir şekilde ifade ettiklerine inanıyorlardı.
1092
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Belki onların bir kısmında, o vakit bazı yetenekler ve gizli kuvvetler vardı. 

Bunlar bugün manyetik ve elektrik güçleri ile açıklanabilir ve düşünceleri okuma 

(telepati), uzaktan hissetme ve ruhanî etkileme suretlerinde gözükebilir. Onlar bütün 

bunları cinlerin ilhamı olarak izah etmekteydiler.
1093

 

Cahiliye döneminde kâhinlerin de şairler gibi fert ve toplum hayatında önemli 

bir yeri vardı. Kâhinler olağanüstü büyüsel güçleri bir meslek halinde kullanıyorlardı 

ve “hulvan” denen bir ücret alıyorlardı. Eski geleneklerden olan kâhinlik özellikle 

son Cahiliye döneminde neredeyse sosyal bir kurum haline gelmişti. Bütün kabile içi 

ve kabile dışı önemli meselelerde kâhine başvuruluyordu. Rüyaların tabiri, kaybolan 

develerin nerede olduğu ona soruluyordu. Kâhinler hastaların doktoru, cinayetlerin 

dedektifi idi.
1094

  

Huzaa kabilesinin lideri Amr b. Luhay’ın kâhin olduğu, “Sümâme” adlı bir 

cininin olduğu ve bu cinin, Arapların putlara tapmaları için Amr b. Luhay’a telkinde 

bulunduğu rivayetine
1095

 bakılırsa kâhinliğin liderlik mevkiinde bile bulunduğu 

görülür. Ayrıca bu rivayete göre lider konumunda olan bir kâhinin sahip olduğuna 

inanılan cinle insanları şirke sürükleyecek bir etkiye sahip olduğunu söylememiz 

mümkündür.  

Diğer yandan bu dönemde kâhinler de şairler gibi söz sanatındaki üstünlüleri 

ile tanınan kişilerdi. Ancak kâhin sözlerini daima günlük konuşma ile şiir arasında 

bulunan bir anlatım şekli olan ve sec’ denen uyumlu bir form içinde söylerdi.
1096

 

Kâhin çeşitli meselelerde kendilerine soru soranlara sec’ili,  kafiyeli, üstü kapalı ve 

genellikle herkesin kendi niyetine göre anlayacağı manalı cümlelerle cevap 

verirdi.
1097

 

Özetle, Cahiliye döneminde Araplar cin şeytanlarının gökten haber çalıp 

şairlere ve kâhinlere duyurduklarına inanıyorlardı. Bundan dolayı Kur’an’ın da cinler 

tarafından Hz. Muhammed (s.a.v.)’e telkin edildiğini sanıyor ve Hz. Muhammed 
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(s.a.v.)’e şair, kâhin, cinlenmiş gibi sıfatlar yakıştırıyorlardı. Çünkü onlara göre 

bunların hepsi cinlerin kendileriyle ilişki kurup fikir verdiği kimselerdi.  

Müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’le şairler ve kâhinler arasında benzerlik 

kurması; onun okuduğu özellikle ilk dönem âyetlerinin sec’ili, coşkulu ya da ölçülü 

olmasının yanında peygamberin gelecekten haber vermesi, ölümden sonra dirilişten, 

hesap, cennet ve cehennem gibi konulardan bahsetmesi, melekler vasıtasıyla kalbine 

Kur’an’ın indirilmiş olması onları böyle bir zanna itmiş olabilir. Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’le şairler ve kâhinler arasında böyle bir takım benzerlikler gözledikleri için 

onu da bu kişilerin düzeyinde ve bunların yolundan giden biri olarak değerlendirmiş 

olmaları mümkündür.
1098

 

Müşrikler, tevhide daveti nedeniyle büyüklenerek Hz. Muhammed (s.a.v.)’e 

“şair” ile “mecnûn” ifadesini beraber kullanarak ona “cinlenmiş şair” demiş oldukları 

şöyle bildirilmiştir: 

وَيَقُولُونَ أَئِنَّا لَتَارِكُّو آلِهَتِنَّا لِشَّاعِرٍ مَجْنُّونٍ)( إِلَهَ إِلَا اللَهُ يَسْتَكْبِرُونَ إِنَّهُمْ كَّانُّوا إِذَا قِيلَّ لَهُمْ لَا    “Çünkü 

onlara: ‘Allah'tan başka tanrı yoktur!’ denildiği zaman büyüklük taslarlardı ve 

‘Cinlenmiş bir şâir için biz tanrılarımızı mı terk edeceğiz?’ derlerdi.”
1099

  

Bu âyetteki ٍشَاعِر مَجْنُّون (cinlenmiş şair) ifadesi İsfahânî’nin dediği gibi,  ٌمُعَلَم

ifadesi (muallemun mecnûn) مَجْنُّونٌ
1100

 gibi kendisine cinlerin öğrettiği anlamı 

taşır.
1101

 Müşrik Araplar Hz. Muhammed (s.a.v.)’i cinden ilham alan bir şair 

sanmışlar ve ona bu âyette geçtiği gibi ٍشَاعِر مَجْنُّون (cinlenmiş şair) demişlerdir. 

Onlara göre Hz. Muhammed (s.a.v.)’in diğer şairlerden farkı yoktu. Çünkü o da 

görünmez âlemden haber veriyordu. Bu bilginin kendisine doğaüstü bir varlık 

tarafından verildiğini söylüyordu. 
1102

 

Yukarıdaki âyete göre müşriklerin ileri gelenleri kibre kapılarak tevhide 

çağıran Hz. Muhammed (s.a.v.)’i cinlerden ilham alan, sıradan bir şair olarak 

görmüşlerdir. Bundan dolayı kendilerini ondan üstün görüp şirk inançlarından taviz 

vermeyeceklerini ilan etmişlerdir. Aslında müşriklerin ileri gelenleri için Hz. 
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Muhammed (s.a.v.)’in getirdiği mesajın onların dillerinde alışık oldukları şiirden 

başka bir şey olduğu açıktı. Ancak onlar etkileyici üslubu nedeniyle Kur’an’ı şiire 

benzeterek ondaki üstünlüğü o dönemin şairlerinin de ortaya koyabilecekleri bir 

üstünlük olarak gösterip hem kendilerini rahatlatmak hem de halka onun peygamber 

olmadığı propagandasını yapmak istemişlerdir.  

Müşrikler, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in mevcut şairler gibi bir insan olduğunu 

ve bir gün ölüp gideceğini düşünmüşlerdir: 

أَمْ يَقُولُونَ شَاعِرٌ نَّتَرَبَصُ بِهِ رَيْبَ الْمَنُّونِ    “Yoksa onlar (senin hakkında): ‘Bir şairdir, 

zamanın felâketlerine çarpılmasını gözetliyoruz’ mu diyorlar?”
1103

  

Bu âyetin nüzul sebebi olarak şöyle bir olay nakledilmiştir: Kureyş ileri 

gelenleri Daru’n-Nedve’de toplanmış Hz. Muhammed (s.a.v) hakkında 

konuşurlarken içlerinden biri şöyle demiştir: “Onun zamanın felaketlerine 

çarpılmasını gözetleyin. Züheyr (v. h.ö. 13) ve en-Nâbiğa (v. h.ö. 18) vb. şairlerin 

ölmesi gibi o da ölecektir.” Bu söz üzere toplantı bitmiştir.
1104

  

Yukarıdaki âyette geçen  ِرَيْبَ الْمَنُّون  (raybel menun) ifadesindeki ِالْمَنُّون 

(menûn), zaman, ömür ve ölüm manasınadır.
1105

 Kesmek anlamına gelen ِمَن (nenn) 

kelimesinden gelmiştir. Ömrü kestiği için zamana da ölüme de ِمَنُّون  (menun)  

denilmiştir.
1106

.ise ıstırap veren demektir (rayb) رَيْبَ 
1107

 (raybel menûn) رَيْبَ الْمَنُّونِ 

zamanın hadisleri, musibetleri, felaketleri ve ölüm hadiseleri anlamındadır.
1108

 İbn 

Abbas َرَيْب (rayb)’ın ölüm anlamında olduğunu söylemiştir.
1109

 Bu manayı yukarıda 

anlattığımız nüzul sebebi ile ilgili rivayetler de desteklemektedir. O halde bu sözle 

şunu kastetmiş olabilirler: Zaman içinde onun ölmesini ya da ölümüne sebep olacak 

bir olayın meydana gelmesini bekliyoruz.
1110

 Böylece onlar birbirlerine “Sabredin, 
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dayanın, tavrınızdan caymayın, diğer şairler gibi kendi kendine ölünceye kadar 

bekleyin, ölüm onu alır böylece bizi ondan kurtarır” diyorlardı.
 1111

 Birbirlerine 

yaptıkları bu tavsiye onların Hz. Muhammed (s.a.v.)’e bir kötülük yapmaktan 

çekindiklerini gösterir.   

Yukarıdaki âyete göre Hz. Muhammed (s.a.v.)’in şairler sınıfından bir insan 

olduğu ve bir gün onlar gibi ölüp gideceği, dolayısıyla peygamber olmadığını 

düşündükleri ifade edilmektedir. Hz. Nûh (a.s.) da kavmini tevhide davet edince 

kavminin inkâr eden ileri gelenleri onun insan olduğu için peygamber olamayacağını 

iddia etmişlerdir. Onlar peygamberi kendilerine üstünlük kurmaya çalışmakla itham 

ederek onda cinnet olduğunu ve onun bir süreye kadar gözetlenmesi gerektiğini 

söylemişlerdir.
1112

  Buna göre her iki peygamberin tevhide davetinin, muhatapları 

tarafından cinlerin bir insana telkini olarak değerlendirilmiş olduğunu söyleyebiliriz. 

Müşriklere göre eğer Muhammed (s.a.v.) sıradan cinlenmiş bir şair değilse ve 

peygamber olduğunu iddia ediyorsa önceki peygamberlerin getirdiği gibi bir mucize 

getirmelidir: 

بَلّْ قَالُوا أَضْغَاثُ أَحْلَامٍ بَلِّ افْتَرَاهُ بَلّْ هُوَ شَاعِرٌ فَلْيَأْتِنَّا بِآيَةٍ كَّمَا أُرْسِلَّ الْأَوَلُونَ    “Hayır, dediler, 

(bu) karmakarışık hayallerdir; hayır onu uydurmuş; hayır o şairdir. (Eğer gerçekten 

peygamberse) öncekilerin, (mucizelerle) gönderildikleri gibi o da bize bir mucize 

getirsin.”
1113

  

Müşriklerin yaptıkları gizli toplantılarda Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendileri 

gibi bir insan olduğundan hareketle onun getirdiği Kur’an’ın insanları büyüleyen söz 

olduğuna
1114

 karar vermişlerdir. Bu toplantılarda onun bir insan olarak hayalleri 

olduğunu, sözler uydurduğunu ve bir şairden farklı olmadığını söyleyerek Kur’an’ın 

Allah’tan gelmediğini iddia etmişlerdir. Onlar bu düşüncelerinden dolayı ondan 

mucize olarak Kur’an dışında bir mucize istemişlerdir. İstedikleri de önceki 

peygamberlere verilen türden bir mucizedir. 

 Râzî yukarıdaki âyetin öncesinde anlatılanlar
1115

 ile bu âyette ifade edilenler 

arasında şöyle bir tertip olduğunu ifade etmiştir: Onlar sanki “Biz onun insan olması 
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sebebiyle Allah'ın elçisi olamayacağını iddia ediyoruz. Bunun bir mâni teşkil 

etmediğini kabul etsek bile, Kur'an'ın bir mucize olduğunu kabul etmiyoruz. Sonra 

Kur’an'ın fesahatinin insanların kudretinin üstünde olduğu söylenebilecek olsa dahi 

biz diyoruz ki, bu benzerinin getirilmesi mümkün olmayan bir sihir olabilir. Böyle 

değil de eğer bu Kur’an'ın fesahatinin son derece zayıf ve yetersiz olduğunu iddia 

edersek; karışık rüyalar, hayaller olduğunu söyleriz. Eğer Kur’an’ın rekâket ile 

fesahat arası bir söz olduğunu iddia edersek, Kur’an'ı Muhammed (s.a.v.)’in 

uydurduğunu söylemiş oluruz. Eğer onun fasih bir kelâm olduğunu iddia edersek, o 

zaman da onun diğer şairlerin fasih sözleri gibi bir söz olduğunu demiş oluruz. O 

halde bütün bu değerlendirmelere göre o bir mucize değildir. Bundan dolayı 

öncekilere gönderildiği gibi bize bir mucize getirsin.”
1116

 

Râzî’nin bu açıklamasından da anlaşıldığı üzere onların sözlerinde kendi 

düşünce sistemleri açısından bir çelişki bulunmamaktadır.  Onlar bu sözlerle çeşitli 

açılardan Kur’an’ın mucize olamayacağını açıklamaya çalışmışlardır. Kur’an’ın fasih 

bir kelam olmasını da ona şiir diyerek izah etmişlerdir. Böylece onlar Kur’an’ın 

Allah’tan gelmediğini farklı yönlerden izah ederek onu hem kendilerini hem de 

kendilerine tabi olan insanları tatmin edecek bir şekilde tanımlamaya çalışmışlardır.   

Müşriklerin Kur’an ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’e yakıştırdıkları bu sıfatlara 

Kur’an’da verilen cevapları maddeler halinde ele alıp inceleyeceğiz. 

1. Hz. Muhammed (s.a.v.) hakkı getirdi ve önceki peygamberleri doğruladı.  

Kur’an tevhide çağrı yapan peygambere “mecnûn şair” diyerek şirkte 

direnenlere verdiği cevapta Hz. Muhammed (s.a.v.)’in hakkı getirdiği ve önceki 

peygamberlerin yolunu takip ettiği bildirilmiştir: 

بَلّْ جَاءَ بِالْحَقِ وَصَدَقَ الْمُرْسَلِينَ   “Hayır! O, hakkı getirdi ve peygamberleri de 

doğruladı.”
1117

  

Hz. Muhammed (s.a.v.), tevhid gerçeğini getirmiştir. O resullerin tevhidi 

getirdikleri ve şirki de kökünden söküp attıkları hususunda onları doğrulamış ve 

tasdik etmiştir. Dolaysıyla tevhidin esası bütün peygamberlerin dinidir.
1118

 O halde 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in önceki peygamberler gibi bir peygamber olup, onun 

                                                 
1116

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXII, 121. 
1117

 Sâffât 37/37. 
1118

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVI, 331; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 9; Ebussuûd, İrşâd, VII, 189. 
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getirdiği Kur’an şairlerin şiiri gibi hayal mahsulü değil, gerçektir. Onun tebliğ ettiği 

Kur’an, Ehl-i kitap’tan öğrenilmiş olan Tevrat ve İncil gibi bir ilahî mesajdır ve 

hakka çağırmaktadır. Bu da onun belli bir gayesi ve çizgisi olduğunu gösterir. 

Allah müşriklerin iddia ettikleri gibi Kuran’ın şeytanlar tarafından 

indirilmediğini ve ona şeytanların müdahale etmesinin söz konusu olamayacağını 

bildirmiş
1119

, arkasından da şeytanın kime indiğini ve o dönem müşrik şairlerin 

bilinen özelliklerini şöyle haber vermiştir: 

)( يُلْقُونَ السَمْعَ وَأَكّْثَرُهُمْ كَّاذِبُونَ )( تَنَّزَلُ عَلَى كُّلِّ أَفَاكٍ أَثِيمٍ )( هَلّْ أُنَّبِئُكُمْ عَلَى مَنْ تَنَّزَلُ الشَّيَاطِينُ  

وَأَنَّهُمْ يَقُولُونَ مَا لَا يَفْعَلُونَ )( أَلَمْ تَرَ أَنَّهُمْ فِيّ كُّلِّ وَادٍ يَهِيمُونَ )( وَالشُّعَرَاءُ يَتَبِعُهُمُ الْغَاوُونَ   “Şeytânların 

kime ineceğini size haber vereyim mi? Onlar, her günahkar yalancıya inerler. O 

yalancılar, (şeytânlara) kulak verirler, çokları da yalan söylerler. Şairlere gelince 

onlara da sapkınlar uyar. Görmez misin onlar her vâdide sözcüklerin, hayallerin 

peşinde dolaşır ve yapmayacakları şeyleri söylerler.”
1120

  

Bu âyetlerdeki “ٍأَفَاك” (effâk) إفْك (ifk) kökünden gelir ve bu kelime gerçek bir 

temeli olmayan, gerçek üzere kurulu olmayan söz, yoldan sapmak ve çevrilmek 

anlamlarına gelir.
1121

 ise söylediklerinin doğru olup olmadığını (effâk) أَفَاكٍ 

düşünmeyen, ağzına geleni, hoşuna gideni söyleyen kimsedir.
1122

 Ancak effâk, hep 

yalan söyleyen değil, çoğu zaman yalan söyleyen demektir. Az da olsa doğru şeyler 

de söylemiş olabilir. Binaenaleyh, Allah onların cinlerden nakletme hususunda 

söyledikleri sözlerinin bir kısmının doğru olduğunu, ama çoğunun yalan olduğunu 

bildirmiştir.
1123

 Burada geçen şeytan kelimesi ise daha önce de ifade ettiğimiz gibi 

Arapların kötü saydıkları cinlerdir.
1124

 Bu âyetlerde de bu anlamda kullanılmıştır.
1125

 

Bu âyetlerden anlaşıldığı gibi kâhin ve şairlerin onlardan herhangi birisinin özellikle 

kâhinlerin yıldızları müşahede ettiği anda cinlerin kulaklarına bir kısım haberleri 

                                                 
1119

 Bkz. Şuarâ 26/210-212; Bu konu ile ilgili ayrıca bkz. Hicr 15/17, 18; Mülk 67/5; Cin 8, 9; Tekvir 

81/25. 
1120

 Şuarâ 26/221-226. 
1121

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, V, 416; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, X, 390; İbn Düreyd, 

Cemheretü'l-Luğa, I, 56; İbn Fâris, Mu'cem, I, 118; el- Askerî, el-Furûk, I, 46;  Izutsu, Kur’an’da 

Allah ve İnsan, s. 217; Ateş, Kur’an Ansiklopedisi, XIII, s. 83; IV, 426. 
1122

 Izutsu, Kur’an’da Allah ve İnsan, s. 217; Ateş, Kur’an Ansiklopedisi, XIII, s. 83; IV, 426.  
1123

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 343; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 538. 
1124

 Câhiz, Kitabu’l-Heyavân, VI, 190; Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 709;  eş-Şiblî, Ahkamu’l-Cân, 

s. 22. 
1125

 Ateş, Çağdaş Tefsir, IV, 324; Çelik, “Kur’an-ı Kerim ve Muhatapları”, s. 306.  
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fısıldadıkları iddia edilmekteydi.
1126

 Gerçekte ise onlar, çoğu yalan olan sözlerini 

cinlere izafe ediyorlardı. 
1127

 

Bu âyetler bir yönden Hz. Peygamber (s.a.v.) dönemindeki müşrik şairlerin 

ve şiirin güçlü tesirine işaret ederken öte yandan şairlerin, kâhinlerin karakterlerinin 

ve gidişatlarının bilindiğine işaret etmektedir.
1128

 Zira bu âyetlerin yer aldığı Şuarâ 

sûresi 210-212. âyetlerde Kur’an’ın şeytanlar tarafından indirilmediği anlatılmıştı. 

Bu âyetlerde de cinlerin kendilerine haber getirdiğine, ilhamda bulunduğuna 

inandıkları kâhin ve şairlerden söz edilmiştir. Bu yüzden bu âyetlerin Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’e şair ve kâhin derlerken onun bu kişiler gibi cinlerden telkinler 

aldığını düşündüklerini açıkça gösterdiğini söyleyebiliriz. Burada cinlerin ancak 

yalancılara indiği ifade edilerek özellikle kâhinler olmak üzere kâhinlerin de şairlerin 

de çoğu zaman yalan söyledikleri ifade edilmiş ve onların cinlerle irtibatlı olduğu 

algısına işaret edilmiştir.  

Bu yalancılardan şairler ayrıca ele alınarak onların insanları etkilemesine ve 

olumsuz karakterlerine vurgu yapılmıştır. Onların etkilediği ve kendisine tabi kıldığı 

insanlara َالْغاوُون (el-ğâvûn) sıfatı verilmiştir.  َالْغاوُون (el-ğâvûn) kelimesini ise bazı 

müfessirler kısaca; “hak yoldan sapanlar, fasit inanca sahip cahiller”
1129

 şeklinde 

tefsir etmişlerdir. Bu kelime غَوي kökünden gelir. Mastarı ُّالغَي’dır.  Bu da sapmak, 

bozulmak, başarısızlık, kaybetmek ve boşa çıkmak anlamlarına gelir.
1130

 Sütten 

kesilmiş deve sütten bıktığında, midesinde hazımsızlık olduğunda ve karnı 

ağrıdığında Arapların ُّغَوِيَ الفصيل dedikleri ifade edilmiştir. Ayrıca emzirilmediği için 

süt içmemesi sonucu zayıflıktan ölen ya da ölmek üzere olan sütten kesilmiş deveye 

de bu ifadenin kullanıldığı söylenmiştir.
1131

 İbn Fâris (v. 395/1004) bu kelimenin iki 

anlamı olabileceğini belirtmiştir. Ona göre bunun aslı yukarıda da açıklandığı gibi 
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 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XIX, 207, 208;  Düzenli, “Haberlerde Tedricilik ve Cinlerin Kulak Hırsızlığı 

Meselesi”, s. 140. 
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 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 104; Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, III, 275;  Düzenli, “Haberlerde 

Tedricilik ve Cinlerin Kulak Hırsızlığı Meselesi”, s. 140. 
1128

 Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, III, 278. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 417; Vâhidî, el-Vecîz, s. 798; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 140;  

İbn Âşûr, et-Tahrîr, XIX, 208. 
1130

 Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, VIII, 186; Cevherî, es-Sıhâh, VI, 2450; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, 

XV, 140. 
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 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, IV, 456; İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, I, 244; Cevherî, es-

Sıhâh, VI, 2450; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, VIII, 186; Askerî, el-Furûk, s. 214;  İbn Manzûr, 

Lisânü’l-Arab, XV, 140 
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olması durumunda “rüştün zıttı” olup الغَيُّ
1132

 “bir şeyi cahilce yapmak, batılın 

bağımlısı olmak, kendisini batıla adamak” anlamına gelir ve Arapların sütten 

kesilmiş deveye çok süt içmesinden dolayı karnı ağrıdığında söyledikleri ُّغَوِيَ الفصيل 

sözünden alınmıştır. Bu kelimenin aslı ِالْغَيَايَة da olabilir. Bu da “gecenin kararması ve 

tozun örtmesidir.” Buna göre sanki bu durumda olan kişi kendisini örten şeyden 

dolayı hak yolu göremez olur.
1133

 İsfahânî ise bu kelimenin mastarı olduğu söylenen 

 kelimesinin “fasit ve bozuk bir inançtan dolayı cahilce hareket etmek” anlamında الغَيُّ

olduğunu söylemiştir.
1134

 Kelimenin zikredilen kök anlamalarına baktığımızda 

hepsinde canlı için fizyolojik ve psikolojik bir olumsuzluk, rahatsızlık hali 

görmekteyiz. Böyle bir durumda olan insanın akılla, şuurla hareket etmesi mümkün 

değildir. Çünkü cahil, karanlık ya da toz bulutlarının içerisinde kalmış bir kişi 

başkasının yönlendirmesine ihtiyaç duyar. Bu kişinin elinden tutan ise onu istediği 

yöne götürebilir. Eğer elinden tutulanını inancıyla ona yön vermeye çalışanın inancı 

arasında bir yakınlık varsa yön verme işi daha kolay olacaktır. 

Bilincini, düşünme kabiliyetini yitirmiş ve bu yüzden hakikati göremeyenler, 

kendisini bilge olarak tanıtan, ancak sözleri asılsız ve tutarsız olan insanlara kolayca 

tabi olabilmektedirler. Bu yüzden böyle insanlar, belli bir gayesi, doğruluk arayışı 

olmayan, her vadide dolaşan şairleri alkışlayabilmişlerdir. Günahkâr ve yalancı 

şairler şeytanlara uyarken bunlar da şairlere kulak vermiş, onlara tabi olmuşlardır. 

Böylece hepsi aynı yolun yolcusu olarak hakikatten uzaklaşmıştır. 

Bütün bu açıklamalara göre “َالْغاوُون” (el-ğâvûn) kelimesinin “hak yoldan 

sapanlar,  cahiller” anlamlarını taşıdığını söylemek kanaatimizce yetersizdir. Bu 

kelime hak yoldan sapan bir kısım insanların niçin saptığını da açıklamaktadır: 

cahilce hareket etmek, düşüncesizce yaşamak ve başkalarının gölgesini takip etmek.  

Yukarıdaki âyetlerde şairler için ifade edilen “her vadide dolaşmak” deyimi 

de “söz ve düşüncede belli bir gerçeklik ve doğruluk aramadan gayesiz dolaşmak” 

anlamına gelir.
1135

 O dönemde şairler düşünce ve sözlerinde hiçbir model 
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 Bu kelimeyi İbn Düreyd de bu şekilde açıklamıştır. Bkz. İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, I, 244. 
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 İbn Fâris, Mu'cem, IV, 399, 400. 
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 İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 411. 
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 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 321; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 417; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 

135, 136; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 246; Ebussuûd, İrşâd, VI, 270; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIV, 
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tanımamışlardı. Belli bir istikametleri yoktu.  İyi, kötü her konuya dalar, övdüklerini 

bir süre sonra yerebilirler veya yerdiklerini bir süre sonra övebilirlerdi.
1136

 Bazen 

insanları ufacık bir kusur ile tenkit ediyor, ama kendileri bu kusurun daha büyüğünü 

yapıyorlardı.
1137

 Hâlbuki Hz. Muhammed (s.a.v.) hep aynı çizgide idi. Belirlenmiş 

bir amaca çağrı yapıyordu. Dosdoğru bir yolla bu amacına doğru ilerliyordu. Bugün 

söylediğiyle yarın çelişmiyordu. Değişen arzulara ve duygusal tepkilere bağlı bir yol 

izlemiyordu. Bir çağrı üzerinde ısrar ediyor, zikzakları olmayan bir yolda 

ilerliyordu.
1138

 Ayrıca müşrik şairler kendilerinin yapmayacağı şeyleri söylerlerken, 

Hz. Muhammed (s.a.v.) davetine önce kendisinden ve akrabalarından başlamıştı. 

Çünkü onun Allah’tan getirdiği Kur’an,  bu âyetlerin öncesinde belirtildiği gibi ona: 

“Allah ile beraber başka bir tanrı edinme, sonra azap edilenlerden olursun.” 

buyurmuş
1139

 ve böylece akrabalarını da uyarmasını istemiştir.  

Hz. Peygamber (s.a.v.)’e tâbi olup iman edenler ise müşrik şairler gibi 

değildir: 

الصَالِحَاتِ وَذَكَّرُوا اللَهَ كَّثِيرًا وَانّْتَصَرُوا مِنْ بَعْدِ مَا ظُلِمُوا وَسَيَعْلَمُ الَذِينَ ظَلَمُوا إِلَا الَذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا 

 Ancak inananlar, iyi işler yapanlar, Allah'ı çok ananlar ve kendilerine“ أَيَ مُنّْقَلَبٍ يَنّْقَلِبُونَ

zulmedildikten sonra (rakiplerine) üstün gelmeye çalışanlar böyle değildir. 

Zulmedenler, yakında nasıl bir devrime uğrayıp devrileceklerini bileceklerdir!”
1140

 

Bu âyette Müslüman şairler diğer şairlerden istisna edilmiştir.
1141

 Bu durum 

şiirin kehanet gibi tamamen kötü bir uğraşı olmadığını gösterir. Çünkü Müslüman 

şair kendisinde olan yeteneği tamamen Allah’ın verdiğine inanır. Allah’ın verdiği bu 

yeteneği yine O’nun yolunda kullanır. Bu yol sırat- ı müstakimdir. Onlar diğer şairler 

gibi her vadide dolaşarak insanları aldatmazlar. Seyyid Kutub’un da ifade ettiği gibi 

ruhun İslamî bir amaca yönelik değişmez bir programı bulunduğunda, dünyayı 

İslam’ın ışığında değerlendirdiğinde; sonra da bunların hepsini şiir ifade ettiğinde 

İslam şiire soğuk bakmaz. Kur’an kalpleri ve akılları evrenin derinliklerine yöneltir. 

Bunlar da şiirin ve sanatın ana malzemesidir. Bu nedenle Müslüman şairler diğer 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 538; Mevdûdî, Tefhîm, VI, 67; Kutub, Fî Zilâl, V, 2621. 
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şairlerden istisna edilmiştir.
1142

 Ayrıca bu âyetlerde Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

kendisine tabi olanlar yönüyle de müşrik şairlerden ayrıldığı ifade edilmektedir. Ona 

tabi olanlar iman edip sâlih amel işleyenler olarak Allah’ın insanlara gösterdiği gaye 

üzere yaşamaya çalışan, kendisine zulmedilmiş olsa bile bilincini ve istikametini 

kaybetmeyip üstün gelmeye çalışan kişilerdir. Kısaca onlar doğru bir gaye için 

yaşamanın peşindedirler. Hâlbuki müşrik şairler de onlara tabi olanlar da böyle 

olmamışlardır. 

 2. Kur’an aklını kullananlar için Allah’tan bir öğüttür. 

Eğer akıllarını gerçekten kullanırlarsa Kur’an’ın şiir ve kehanet olmayıp 

Allah tarafından kendilerine bir öğüt olarak indirildiğini anlayacakları 

vurgulanmıştır: 

لَقَدْ أَنّْزَلْنَّا إِلَيْكُمْ كِّتَابًا فِيهِ ذِكّْرُكُّمْ أَفَلَا تَعْقِلُونَ   “Andolsun, size içinde sizin için öğüt 

bulunan bir kitap indirdik. Aklınızı kullanmaz mısınız?
”1143

 

Dünyevî çıkarlarına göre hareket edip akıllarını kullanmak yerine mevcut 

inançlarını aklileştirmeye ve böylece hem kendilerini rahatlatmak hem de halkı 

kontrol altında tutmak için uğraşan liderler ile yine aklını kullanmayıp bu liderlere, 

şairlere, kâhinlere, medya mensuplarına ve sözde bilim adamlarına tamamen teslim 

olmuş; düşünme eleştirme, sorgulama yeteneğini kaybetmiş insanlara bir çağrıdır. Bu 

çağrıya kulak verip aklını kullanabilecek olanlar ise diri olanlardır: 

نَلِيُنّْذِرَ مَنْ كَّانَ حَيًا وَيَحِقَ الْقَوْلُ عَلَى الْكَافِرِي   “(Bu Kur’an Muhammed’e vahyedilmiştir) 

ki, diri olanları uyarsın ve inkâr edenlere de (azap) söz(ü) hak olsun.”
1144

 

Bu âyet, inkârı hayatın karşısına koymakta ve onu ölüm olarak 

değerlendirmektedir. Kalbin imana açık olmasını ise hayat olarak görmektedir.
1145

 

İşte Kur'an karşısında iki grup olmuştur: Biri diriler olup çağrıya uyanlardır, diğeri 

ise ölüler olup davete kulak vermeyenlerdir. Bu ikinci gruba inkârları sebebiyle azabı 

hak ettikleri bildirilmiş olmaktadır. Bu da gereklidir.
1146

 Çünkü Allah’ın mesajı 

kendisine ulaşmadan Allah kimseye azap etmez.
1147

 Kalpleri hakikate açık olanlar 
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Kur’an’ın öğüt olduğunu bilip iman ederlerken, diğer grup olan inkâr edenler ise 

onun kaynağının Allah olmadığı önyargısıyla onu baştan reddetmektedir. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’e vahyedilenin öğüt olduğu bildirilmiştir: 

 Biz ona (Muhammed'e) şiir“ وَمَا عَلَمْنَّاهُ الشِّعْرَ وَمَا يَنّْبَغِيّ لَهُ إِنْ هُوَ إِلَا ذِكّْرٌ وَقُرْآنٌ مُبِينٌ 

öğretmedik, (şiir) ona yaraşmaz da. O(na vahyedilen) sadece bir öğüt ve apaçık bir 

Kur’an'dır.”
1148

  

Bu âyette yer alan وَمَا عَلَمْنَّاهُ الشِّعْرَ   (Biz ona şiir öğretmedik.) ifadesi Kur’an’ın 

Hz. Muhammed (s.a.v)’e Allah tarafından öğretildiğini, dolayısıyla Kur’an’ın 

kaynağının tamamen Allah olduğunu, cinlerle ilgisinin olmadığını bildirir. Bu âyette 

ayrıca   ُوَمَا يَنّْبَغِيّ لَه (Şiir ona yaraşmaz.) buyurulmuştur. Çünkü şiir, lafız ve vezne 

riâyet için manayı değiştirmeye sevk eder. Şaire göre mana lafza tabidir. Çünkü şair, 

şiirin veznine veya kafiyesine göre lafızları seçer. Böylece seçtiği bu lafızlardan 

ötürü manalar hayal etmeye ihtiyaç duyar. Hâlbuki Kur’an manaya önem verir ve 

lafız da manaya uygun olur.
1149

 Bu âyetin sonunda yer alan  ٌإِنْ هُوَ إِلَا ذِكّْرٌ وَقُرْآنٌ مُبِين (O 

bir öğüt ve apaçık bir Kur’an'dır.) ifadesi de bu hususu doğrulamaktadır. Çünkü bu 

söz; “Kur’an bir öğüt olarak manayı esas almıştır”, demektir.
 1150

 Bundan dolayı 

cinlerle irtibat kurularak oluşturulduğuna inanılan, abartılı, duygusal ve ütopyadan 

oluşturulan şiir değildir.  

Kur’an’ı tebliğ eden Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ise kâhin ya da şair olmadığı 

ve sadece öğüt verme görevi olan bir peygamber olduğu şöyle bildirilmiştir: 

فَذَكِّرْ فَمَا أَنّْتَ بِنِّعْمَتِ رَبِكَ بِكَاهِنٍ وَلَا مَجْنُّونٍ  “(Ey Muhammed), Sen hatırlat, öğüt ver. 

Rabbinin nimeti sayesinde sen ne kâhinsin, ne de mecnûn.”
1151

  

Bu âyette Hz. Muhammed (s.a.v)’in peygamberlikle nimetlendirildiği ve 

mecnûn, kâhin ve şair gibi sıfatları taşımadığı ifade edilmiştir.
1152

 Burada Allah'ın 

nimetinin zikredilmesi Hz. Peygamber (s.a.v.)’in cinlerle değil, Allah ile olan 

irtibatını vurgulamaktadır. Bu onun Allah’tan aldığı vahiy doğrultusunda hareket 

ettiğini gösterir. Ayrıca bu ifadeye göre o peygamberlik görevinin ecrini Allah’tan 
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alacaktır. O peygamberlik görevinden dolayı insanlardan en ufak bir dünyevî 

menfaat beklentisine girmez. Hâlbuki kâhinler ve şairler dünyevî bir menfaat için 

hareket ederler. Ayrıca onlar tevhide, güzel ahlaka ve kötülüklerle mücadeleye çağrı 

yapmazlar. Onların bu tür bir gayeleri olmaz.  

Düşünüp öğüt alabilen, Kur’an’ın âlemlerin Rabbi tarafından indirildiğini 

kesin olarak anlar. Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

)( وَلَا بِقَوْلِ كَّاهِنٍ قَلِيلًا مَا تَذَكَّرُونَ )( وَمَا هُوَ بِقَوْلِ شَاعِرٍ قَلِيلًا مَا تُؤْمِنُّونَ )( إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ كَّرِيمٍ 

بِ الْعَالَمِينَتَنّْزِيلٌّ مِنْ رَ  “Ki, o (Kur’an) elbette değerli bir elçinin sözüdür. O, bir şair sözü 

değildir. Ne de az iman ediyorsunuz! Bir kâhinin sözü de değildir. Ne de az 

düşünüyorsunuz! Âlemlerin Rabbi tarafından indirilmiştir.”
1153

  

Yukarıdaki âyette geçen مَا (mâ) edatının te’kit için geldiği söylenmiştir.
1154

 

Bu edatın yer aldığı “َقَلِيلًا مَا تُؤْمِنُّون (Ne de az iman ediyorsunuz!) ve  َقَلِيلًا مَا تَذَكَّرُون (Ne 

de az düşünüyorsunuz!) ifadeleri hakkında ise farklı görüşler ileri sürülmüştür: 

Mukâtil ve diğer bazı müfessirler “az iman ediyorsunuz” ifadesinin “iman 

etmiyorsunuz” anlamında olduğu yönünde açıklama yapmışlardır.
1155

 Taberî bu 

ifadeye dayanarak müşriklerin Kur’an’ın şair ve kâhin sözü olmadığını az da olsa 

tasdik ettiklerini ancak, yeterli düşünemediklerini ve yeterli öğüt alamadıklarını ifade 

etmiştir.
1156

 Râzî her iki şekilde izah edilmesinin mümkün olduğunu söyleyerek 

birincisine delil olarak Arapların “Bize hiç gelmiyor.” manasında قَلَمَا يَأْتِينَّا (Bize ne de 

az gelir.) dediklerini, ikincisine delil olarak da inkâr edenin düşündüğü ancak 

sonunda imandan yüz çevirdiği ifade edilen âyetleri
1157

  göstermiştir.
1158

 İbn Atiyye 

ise مَا /mâ edatının nefiy (olumsuzluk) için gelmiş olabileceğini, bu durumda “iman 

etmiyorsunuz” anlamı olabileceğini ya da bu edatın mastariye olabileceğini ve bu 

şekilde düşünüldüğünde de “luğavî iman”dan söz edilmiş olabileceğini, bu durumda 

da müşriklerin bazı iyi âdetleri olan hayır işleriyle uğraşmak, sıla-i rahim yapmak ve 

iffetli olmak gibi peygamberin de emrettiği doğru işlerin kastedilmiş olabileceğini 
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 Hâkka 69/40-43. 
1154

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 218; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 634; İbn Âşûr, et-Tahrîr, 

XXIX, 143. 
1155

 Mukâtil, Tefsîr, IV, 425; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 214; Sem’ânî, Tefsîr, VI, 42; 

Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 606. 
1156

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXIII, 592. 
1157

 Bkz. Müddessir 74/18-25. 
1158

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 634. 



 

 

 

 

249 

ifade etmiştir.
1159

 Kurtubî ise şöyle açıklamıştır: “Pek az iman ediyorsunuz ve pek az 

öğüt alıyorsunuz.” demektir. Onların az imanları ise kendilerine: “Sizi kim yarattı?” 

diye sorulduğunda, “Allah” demeleridir.
1160

 

Bütün bu görüşleri değerlendirdiğimizde “Ne de az iman ediyorsunuz.” 

cümlesinin “İman etmiyorsunuz.” anlamında olmadığını, bu cümleyle Kur’an’ın şair 

ve kâhin sözü olmadığını az da olsa tasdik ettiklerini ancak, yeterli 

düşünemediklerini ve yeterli öğüt alamadıklarını ifade etmiş olabileceklerini ifade 

edebiliriz. Dolaysıyla Taberî’nin görüşünün daha isabetli olduğunu söylemek 

mümkündür. Onların yaratıcıları olarak Allah’ı görmeleri ve bir takım iyi işler 

yapmış olmalarının ise bu âyetlerde anlatılmakta olan Kur’an’ın kehanet ve şiir 

olduğu iddiaları ile ilgili olmadığı kanaatindeyiz. Kısaca Mâturîdî’nin de söylediği 

gibi, bu ifadeler ileri gelen müşriklerin dünya menfaatlerinden sıyrılamadıklarına 

işarettir. Onlara tabi olanlar ise zaten onların verdiği akılla hareket ettikleri için iman 

etmemişler ve düşünüp öğüt almamışlardır.
1161

 Çünkü Mekke’nin ileri gelen 

müşrikleri Kur’an’ın Allah tarafından geldiğini, şiir ve kehanet türü bir şey 

olmadığını anlamışlardır. Ancak aşırı inat ve büyüklenme ve dünya hayatına 

dalmalarından ötürü yeterince düşünüp iman etmek yerine inkârı seçerek bunu 

gerekçelendirmeye çalışmışlardır. Halktan aklını kullanmayanlar ise onların sözlerini 

doğru olarak görmüşlerdir.   

Müşriklerin ileri gelenleri her ne kadar Kur’an âyetlerini kâhinin ve şairin 

sözlerine benzetmiş olsalar da bu konuda emin olamamışladır. Zira Kur’an üslubu ve 

muhtevası onların bildiklerini aşmaktaydı. Nitekim onların Hz. Peygamber (s.a.v.) 

hakkında yaptıkları tartışmada Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kâhin olamayacağı çünkü 

onun sözlerinde sec’ olmadığı ifade edilmiştir. Yine onun şair de olamayacağı, çünkü 

onun sözlerinin şiirin hiçbir çeşidine benzemediği söylenmiştir.
1162

  

Onların bu şüpheleri, önyargıları bırakıp biraz düşünmeyle giderilebilecek 

şüphelerdi. Çünkü Kur’an’ın özelliği bütün şiir ve nazım türlerinden farklı olduğu 

gibi muhteva açısından da farklıdır.
1163

 Ayrıca Kur’an’da şeytanlar yerilmektedir. Bu 
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durumda onların kendilerini yeren bir kelamı getirdikleri düşünülemez.
1164

 Yine 

Kur’an gerçekleri açıklayan, hayal ürünü olmayan bir kitaptır ve insanlara öğüt olsun 

diye gelmiştir. Bu sebeple üslup olarak şair ve kâhinlerin sözleriyle benzerlik kurulsa 

da ikisine de benzemez. Çünkü onda lafız ve mana uyum içerisindedir. Ancak 

anlaşıldığına göre Cahiliye döneminde şair ve kâhinler manadan ziyade lafızların 

süslü olmasına özen gösterirlerdi.  O dönem şair ve kâhinlerin belli bir çizgisi 

olmadığı için yalancı idiler ve menfaatleri karşılığında söz söylerlerdi. Hz. 

Peygamber (s.a.v.) ise doğruluğuyla tanınmış olup daveti için hiç kimseden bir ücret, 

dünyevî bir fayda beklemezdi. Onun peygamber olarak seçilmiş olması dünyada en 

büyük nimet olup ahirette de ödüllendirecektir. 

Mevdûdî’nin dediği gibi düşünen, kalbi kötülükten uzak, hakikati kabul 

etmeye hazır, hidâyet ve hakka ulaşmayı arzulayan herkes Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

şair ve kâhin olmadığını apaçık bir gerçek olarak görür. Çünkü ona nâzil olan Kur’an 

şair ve kâhinlerin ulaşamayacağı bir yüceliktedir. O öğüttür; ondan temiz kalp 

sahipleri, samimi arzuları olanlar ve Allah'ın gazabından korkarak sakınanlar, 

rızasını arzulayanlar istifade eder. O, içine bâtıl karışması mümkün olmayan kesin 

bir gerçektir. O âlemlerin Rabbi Allah tarafından indirilmiştir.
1165

 

Yukarıdaki âyetlerde yer alan ٍرَسُولٍ كَّرِيم (değerli bir elçi) Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’dir.  Tekvir sûresi 19. âyette ise bundan murat Cebrail (a.s.)’dır.  “Kur'an, Hz. 

Muhammed (s.a.v.) veya Cebrail (a.s.)’ın sözüdür.”den kastedilenin şu olduğu 

söylenebilir: İnsanlar bu Kur’an’ı Hz. Peygamber (s.a.v.)’den duyuyorlardı. Allah 

Resulü de onu Cebrail (a.s.)’den öğreniyordu. Bu yüzden bir bakıma Allah 

Resulü'nün, bir bakıma da Cebrail (a.s.)’in sözü olmaktadır. Fakat Kur’an aslında 

âlemlerin Rabbi tarafından Cebrail (a.s.) vasıtasıyla Hz. Muhammed (s.a.v.)’e nâzil 

olan ve onun vasıtasıyla da bütün insanlara aktarılan bir kelâmdır.
1166

 Sonuçta bu 

Allah’ın kelamıdır ve Hz. Peygamber (s.av.) sadece bir aracıdır. Nitekim Kur’an’ın 
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âlemlerin Rabbi tarafından indirildiğinin belirtilmesi
1167

 bu durumu kesin olarak 

belirlemektedir. 

3. Hz. Peygamber (s.a.v.)’i şair ve kâhine benzetenler azgın bir topluluktur. 

Müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’e şair ve kâhin benzetmesinde 

bulunmalarının akıllarını kullanmalarından değil, azgın bir topluluk olmalarından 

kaynaklandığı bildirilmiştir: 

 ,Akılları mı bunu kendilerine emrediyor“ أَمْ تَأْمُرُهُمْ أَحْلَامُهُمْ بِهَذَا أَمْ هُمْ قَوْمٌ طَاغُونَ

yoksa onlar azgın bir topluluk mudur?”
1168

 

Bu âyetlerde geçen “طَاغُون” (dâğûn) kelimesi daha önce de genişçe 

açıkladığımız gibi peygamberlere “sihirbaz” ya da “mecnûn” diyenlerin ortak 

özelliği olup
1169

.kökünden gelir طَغَى ,
1170

 “Küfürde, isyanda ve büyüklenmede haddi 

aşanlar” demektir.
1171

 Nitekim  ِإِنَّا لَمَا طَغَى الْمَاءُ حَمَلْنَّاكُّمْ فِيّ الْجَارِيَة “Sular kabarınca biz 

sizi, akıp giden (gemi)de taşıdık.”
1172

 âyetinde bu kelime suyun belli bir seviyenin 

üzerine çıkması anlamında kullanılmıştır. Mekke müşrikleri hak kendilerine apaçık 

göründüğü halde aşırılıkları yüzünden kâfir olmuşlardır.
1173

  

Önceki topluluklardan müşriklerin ileri gelenlerinin peygamberlere sihirbaz 

ve mecnûn demiş olmalarının ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’e de şair ve kâhin demiş 

olmalarının  “azgınlık” (küfür, isyan ve büyüklenmede haddi aşmak) özelliğinde 

birleştikleri görülmektedir. Bu durum her dönemde dünya hayatına sımsıkı sarılmış 

azgın insanların kendi dönemlerinde ulaşmış oldukları bilgi ve kültür düzeyine göre 

aynı bakış açısıyla nübüvveti inkâr için yorumlar geliştirdiklerini göstermektedir. 

Kureyş’in ileri gelenlerine, kafalarının çalışması ve işleri bilgelikle çekip 

çevirmeleri sebebiyle kendilerine “zevi’l-ahlam” (akıl sahipleri) diye lakap 

verilmişti. İşte yüce Allah, Resulullah (s.a.v.)’a karşı tutumlarının, akla ve bilgeliğe 

aykırı olduğunu vurgulamıştır. Bunun için Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.v.)’e 
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yakıştırdıkları bu nitelemelerin akıllıca düşünmeden değil; iyi niyetten uzaklaşmış 

olmaları, kasten inkâr etmeleri ve azgın insanlar olmalarından kaynaklandığı soru 

üslubuyla bildirmiştir. Böylece onların tutum ve iddialarındaki gerçek yüzleri açığa 

çıkarılmıştır.
1174

 Bu sebeple onlar kendileri de gerçekten inanmadığı şeyleri Hz. 

Peygamber (s.a.v.) için söyleyebilmişlerdir. 

İşte bu hastalık önceki toplulukları, peygamberleri hakkında “mecnûn” ya da 

“sihirbaz” diyerek inkârda direnmeye sevk ettiği
1175

 gibi Mekke müşriklerini de Hz. 

Muhammed (s.a.v)’e bu tür ithamlardan olan “şair” ve “kâhin” demeye götürmüştür. 

Bunun sebebi de dünya nimetlerinden başka bir şey görmemeleridir. Zira 

peygamberlere çeşitli sıfatlar yakıştırıp inkârda direnenlerin helak edilmesinden 

bahsedilirken nimet içinde şımarmış oldukları ifade edilmiştir: 

 Kaçmayın, (bol (Boşuna)“ لَا تَرْكُّضُّوا وَارْجِعُوا إِلَى مَا أُتْرِفْتُمْ فِيهِ وَمَسَاكِّنِّكُمْ لَعَلَكُمْ تُسْأَلُونَ 

bol verilip) içinde şımartıldığınız(nimetler)e ve yurtlarınıza dönün, çünkü sorguya 

çekileceksiniz!”
1176

  

Allah burada onların bu itirazlarla meşgul olmalarının, dünya hayatındaki 

geçici menfaatlere dalmaları ve dünyevî liderliği çok sevmelerinden kaynaklandığını 

buyurmuştur.
1177

 Dünya hayatında rahatlarını bozmama ya da liderler tarafından daha 

fazla rahatsız edilmeme kaygıları kendilerini toz bulutları gibi sarıp hakikati 

görmelerine engel olmuştur. Eğer onlar doğruyu aramaya yönelip etrafını saran bu 

perdelerden sıyrılsalardı doğu yolu görememeleri söz konusu olmayacaktı.  

4. Şirkte ısrar edenler ahirette azap göreceklerdir.  

Ahirette iman edenlerin ödüllendireceği inkâr edenlerin ise mutlaka 

cezalandırılacağı şöyle bildirilmiştir: 

إِلَا عِبَادَ اللَهِ الْمُخْلَصِينَ )( وَمَا تُجْزَوْنَ إِلَا مَا كُّنّْتُمْ تَعْمَلُونَ )( إِنَّكُمْ لَذَائِقُو الْعَذَابِ الْأَلِيمِ   “Siz yarın 

ahirette elbette o acı azabı tadacaksınız. Ama aslında siz sadece yaptıklarınızın 

karşılığını göreceksiniz (yoksa size bundan fazla bir azap verilmeyecek). Ancak 

Allah'ın hâlis kulları bu cezanın dışındadır.”
 1178
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Bu âyetlerde ahiret hayatı hatırlatılıp inkâr edenlerin cezalandırılacağı, iman 

edenlerin ise ödüllendirileceği kesin bir şekilde ifade edilmiştir. Bundan sonraki 

âyetlerde ise iman edenlere verilecek nimetlerden söz edilmiştir.
1179

 Başka âyetlerde 

de geçmişte peygamberlerin insan olduğunu öne sürerek onları çeşitli şekillerde 

vasıflandırıp inkârda ısrar edenlerin dünyada cezalandırıldığı bildirilmiştir: 

وَمَا أَرْسَلْنَّا قَبْلَكَ إِلَا رِجَالًا نُّوحِيّ إِلَيْهِمْ فَاسْأَلُوا أَهْلَّ )( مَا آمَنَّتْ قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْيَةٍ أَهْلَكْنَّاهَا أَفَهُمْ يُؤْمِنُّونَ  

ثُمَ صَدَقْنَّاهُمُ الْوَعْدَ فَأَنّْجَيْنَّاهُمْ )( مَا كَّانُّوا خَالِدِينَ وَمَا جَعَلْنَّاهُمْ جَسَدًا لَا يَأْكُّلُونَ الطَعَامَ وَ)( الذِكّْرِ إِنْ كُّنّْتُمْ لَا تَعْلَمُونَ 

 Bunlardan önce helâk ettiğimiz hiçbir kent (halkı)“ وَمَنْ نَّشَّاءُ وَأَهْلَكْنَّا الْمُسْرِفِينَ

inanmamıştı, şimdi bunlar mı inanacaklar? Biz, senden önce yalnız kendilerine 

vahyedilen erkeklerden başkasını elçi göndermedik. Eğer bilmiyorsanız Zikir ehline 

(Kitap sâhiplerine) sorun. Biz onları (peygamberleri), yemek yemez birer (cansız) 

ceset olarak yaratmadık. Onlar (bu dünyada) ebedî de değillerdir. Sonra onlara 

verdiğimiz sözü yerine getirdik, onları ve dilediklerimizi kurtardık, aşırı gidenleri 

helâk ettik.”
1180

  

Müşriklerin ahirette kesin olarak azap göreceklerinin bildirilmesi ve inkârda 

kendileri gibi olanların geçmişte azap edildiğinin haber verilmesi, 

cezalandırılmayacaklarını düşündüklerine işarettir. Böyle bir düşünce de onların 

azgınlıklıklarını artırmış olabilir. 

Sonuç olarak müşriklerin  “şair”  ve “kâhin” demekle aslında Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in kendileri gibi bir insan, vahyi getirenin de cinler olduğunu kastetmişlerdir. 

Her dönem peygamberlerde “sihirbaz” ile ifade edilen Hz. Muhammed (s.a.v.) 

döneminin inançlarında somut olarak yer alan “şair” ve “kâhin” ifadeleri ile 

örneklenmiştir. Bu ifadelerle onun kâhin ve şairler gibi cinlerle temas kuran kişi 

olarak büyülü sözler söylediğini kastetmişlerdir.   

Hz. Mûsa (a.s.)’nın zamanında sihirbazlık yaygındı. Bundan dolayı onun 

sihirbaz hatta onun en bilgini olduğuna inandırılmaya çalışılmıştır. Hz. Muhammed 

(s.a.v.) zamanında ise sihirbazlarla beraber, cinlerle irtibatlı olduğuna inanılan şair ve 

kâhin denilen kişiler yaygındı. Hz. Muhammed (s.a.v.) de bunlardan birine 

benzetilmeye çalışılmıştır.  Bu da her dönem dünya hayatının geçici menfaatlerine 

aldanıp tevhid ve ahiret gibi konulara mesafeli duran ve bu duruma dönemin ulaştığı 
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 Bkz. Sâffât 37/38-40. 
1180

 Enbiyâ 21/6-9. 
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bilgi ve kültür düzeyine göre izahlar getirmeye çalışan insanların var olduğunu 

gösterir. 

Kur’an’da şair ve kâhin itirazlarına verilen cevaplarda Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in gerçeği getirdiği ve önceki peygamberleri tasdik ettiği, şair ve kâhin 

olmadığı, Kur’an’ın öğüt olduğu, dolayısıyla Kur’an’ı şeytanların indirmediği, 

cinlerle irtibatlı olduğuna inanılan şair ve kâhinlerin çoğu zaman yalan söyleyenler 

olduğu ifade edilmiştir. Ayrıca müşrik şairlerin bir gayelerinin olmadığı, 

yapmayacağını söyleyen kişiler olduğu, bunlara uyanların da tıpkı bu şairler gibi 

gayesiz yaşadıkları, yoldan sapmış oldukları ve akıllarını kullanmadıkları için inkâr 

ettikleri bildirilmiştir. Hz. Muhammed (s.a.v.)’in ise diğer peygamberler gibi tevhid 

gerçeğini getirdiği ve insanları bu hedefe çağırdığı, öğüt vermekten başka bir şeyin 

peşinde olmadığı, peygamber olmasının onun için en büyük nimet olduğu ifade 

edilmiştir. Ayrıca Kur’an’da müşriklerin ileri gelenlerini inkâra sevk edenin önceki 

topluluklar gibi azgınlıkları olduğu, bunun da dünya hayatına iyice dalmalarından 

kaynaklandığı hatırlatılmıştır. Akıllarını kullanmadıklarından Kur’an’ın Allah kelamı 

ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’in de peygamber olduğuna iman etmedikleri 

bildirilmiştir. Bundan dolayı ahirette azap görecekleri haber verilmiştir. 

 

E) Kur’an’ın “Öncekilerin Masalları” Olduğu İddiası 
 

Kur’an’a sihir, şiir ve kehanet diyen müşrikler onu, genellikle “öncekilerin 

masalları” olarak tercüme edilen َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين (esâtîru’l-evvelîn) olarak da 

tanımlamışlardır. Müşriklerin bununla neyi kastettikleri hususuna geçmeden önce bu 

ifadedeki ُأَسَاطِير kelimesin ne anlama geldiğini sözlükler yardımıyla tespit etmeye 

çalışacağız. 

 kelimesinin aslı ve anlamı hakkında birçok açıklama (esâtîr) أساطير

yapılmıştır: أساطير (esâtîr) kelimesinin tekilin   إسطارة (istâre) ve أُسْطُورة (ustûre) 

olduğunu söyleyen Ebû Ubeyde, bunun hurafeler ve التُرَهات (et-turrahât) anlamında 

olduğunu ifade etmiştir.
1181

 ise şöyle açıklanmıştır: Bu kelime (et-turrahât) التُرَهات 

Araplara göre kapalı yollar, müşkül gidiş ve geliş yerleridir.  Araplar bu kelimeyi 
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cümle içinde şöyle kullanmışlardır: قد أخذنّا فيّ ترهات البسابس (Doğru yoldan, eğri yola, 

bilinenden bilinmeyene saptık.) Bu cümledeki سابسالب  (el-besâbis) geniş çöl, ترهات 

(turrahât) da anayoldan tali yollarla ayrılmak demektir. Bu yollar çok ve zordur. 

Bundan dolayı doğru ve açık olmayan şeylere bununla misal getirilir.
1182

 İbn Düreyd 

(v. 321/933) ise أساطير (esâtîr) kelimesinin tekilinin “kitabın satırı” denildiğinde 

anlaşılan سَطْر (satr) olduğunu belirterek bunu çoğulunun سُطور ve أسطار olduğunu, 

 şeklinde çoğul yapıldığını ve hurma ağacının sıra halinde أساطير ın daha sonra’أسطار

dikilmiş olmasına da سَطْر (satr) denildiğini
 
söylemiştir.

1183
طْرسَ   (satr) kelimesinin fiil 

olarak kullanılması durumundaki manası hakkında ise şöyle denilmiştir: Bir kişi batıl 

haberler getirdiği zaman  ًسَطَر فلانٌ علينّا تَسْطيرا denilir. Bu da onun asılsız haberleri telif 

ettiği anlamına gelir.
1184

 Buna göre bu fiil tef’îl babında kullanıldığında aslı olmayan 

haberleri yazmak anlamını taşır. Sadece yazmak anlamında ise bu kökten سَطَر fiili 

kullanılır. Nitekim  وَمَا يَسْطُرُون َ ن وَالْقَلَمِ “Nûn. Kaleme ve (kalem tutanların) 

yazdıklarına andolsun.”
1185

 âyetinde يَسْطُرُون  fiili yazmak anlamındadır.
1186

 fiili سَطَر 

aynı zamanda kesmek anlamında kullanılmıştır. Nitekim kasabın kılıcına bu kökten 

 şeklinde kullanıldığında ise أسطَرَ denilmiştir. Bu fiilin if’âl babından (sâtûr) ساطُور

eksik yazmak, hata yapmak anlamında kullanıldığı ifade edilmiştir.
1187

 Bu durumda 

إسطارة  kelimesinin tekilinin (esâtîr) أساطير (istâre) ve أُسْطُورة (ustûre) olduğunu kabul 

ettiğimizde “hurafeler, anlaşılması zor ifadeler” anlamına geldiğini, tekilinin سَطْر 

(satr) olduğunu kabul ettiğimizde ve fiil olarak farklı bablarda kullanıldığını dikkate 

aldığımızda ise bu anlamlarla beraber hurafe ve anlaşılmasının zor olduğu 

belirtilmeyen yazı, hat, dizi, kesmek anlamlarını taşıdığını söylemek mümkündür.   

طْرُسَ kelimesinin hem (esâtîr) أساطير   mastarının çoğulu hem de ٌأُسْطورَة ve  

 kelimesinin çoğulu olduğunu kabul ettiği anlaşılan Cevherî şu açıklamada إسْطارَةٌ

bulunmuştur: Kelimenin kökü olan  ُالسَطْر  (es-satru) bir şeyin satırı, dizisi, 

sıralanmasıdır, aynı zamanda bu kelime hat ve kitabet anlamına gelir. Aslında bu 

kelime bir mastardır. Harekeli olarak okunan ُالسَطَر (es-sataru) kelimesi de onun 
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 Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, II, 18. 
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 İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, II, 713. 
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 Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XXII, 230; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, IV, 363. 
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 Kalem 68/1. 
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 Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XXII, 230; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, IV, 363; Zebidî, Tâcü'l-Arûs, 
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gibidir. Kelimenin çoğulu ٌأَسْطار (estâr) onun da çoğulu  الاساطير (esâtîr)’dir. الاساطير 

(esâtîr) aynı zamanda batıl şeyler demek olup, tekili ٌأُسْطورَة ve  ٌإسْطارَة dür.
1188

 Ancak 

yazmak anlamında سَطْر (satr) mastarının yukarıda da izah ettiğimiz gibi bu manaların 

tümünü içerdiğini ifade edebiliriz. Nitekim Ebussuûd (v. 982/1574) أساطير (esâtîr) 

kelimesinin kökü olduğu söylenen bütün kelimelerin aslının “hat” manasında سَطْر 

(satr) olduğunu ifade etmiştir.
1189

  

Özetle, أساطير (esâtîr) kelimesi hakkında şunu söyleyebiliriz: Bu kelime سَطْر 

(satr) kökünden gelmekte olup,  temelde; yazı yazmak, kitapların satırı ve hurma 

ağaçların bir sıra halinde dizilmesi gibi anlamlar içerir.
1190

 Bu kelime fiil olarak سَطَر 

şeklinde kullanıldığında yazmak ve kesmek, tef’îl babında سَطَر şeklinde 

kullanıldığına asılsız haberleri yazmak, if’âl babında َأسطَر şeklinde kullanıldığında da 

eksik yazmak, hata yapmak anlamlarına gelir. Bu kökten çoğul olan أساطير (esâtîr) 

kelimesi ise yazılar, satırlar, diziler gibi anlamlar yanında; batıl şeyler, yalanlar, 

hurafeler ve anlaşılması zor olan şeyler gibi manaları da kapsamaktadır.  

 ifadesine gelince; Katâde bu deyimin (esâtîru’l-evvelîn) أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

“öncekilerin hadiseleri ve batılları”
1191

 anlamına geldiğini söylerken, Süddî, 

“eskilerin sec’ili sözleri” anlamına geldiğini ifade etmiştir.
1192

 Ayrıca لْأَوَلِينَأَسَاطِيرُ ا  

(esâtîru’l-evvelîn) tabirinin manasının; onların şiirleri ve kehanetleri olduğu da 

söylenmiştir.
1193

 Müfessirlerin büyük bir kısmı َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين (esâtîru’l-evvelîn) 

tabirinin “eskilerin hadiseleri, onlar hakkında haberler ve onların yazdıkları” şeklinde 

manalar vermişlerdir.
1194

 Cumhurun bu şekilde mana verdiğini söyleyen Râzî şu 

açıklamayı yapmıştır: أساطير (esâtîr)’i “batıl şeyler” diye açıklama, aslında bir tefsir 

değil, mânadır. Rüstem ve İsfendiyar ile ilgili efsaneler gibi eskilerin esâtîri faydasız 

sözler olunca, hiç şüphesiz َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين; “evvelkilerin esâtîri”, “bâtıl şeyler” diye 
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 Cevherî, es-Sıhâh, II, 684. 
1189

 Ebussuûd, İrşâd, III, 122. 
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 İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, II, 713;  Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XII, 29; Cevherî, es-Sıhâh, II, 
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tefsir edilmiştir.
1195

 Elmalılı ise şöyle bir izahta bulunmuştur: أساطير (esâtîr) 

kelimesinin hurafeler gibi olumsuz anlamlar taşımadığını, esas itibarıyla yazılmış 

olan bir şeyin tespiti ve istenilen önemli bir haberi vermeyi içerdiğini, َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين 

(esâtîru’l-evvelîn) deyimin de hurafeler, uydurmalar, saçma şeyler anlamına 

gelmediğini, bilakis أساطير (esâtîr) içinde birçok efsane bulunduğundan ve daha 

doğrusu َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين  (esâtîru’l-evvelîn) efsane halinde kaldığından hurafeler ve 

uydurmalar gibi anlamlar bu kavramın bir gereği olmuş ve bunun hafifletilmiş şekli 

olan أساطير (esâtîr) kelimesi de Araplarca hurafeler ve uydurma şeylerden kinaye 

olarak kullanılmıştır.
1196

 Seyyid Kutub da müşrik Arapların bu deyimi, anlatılan 

putperestlik hikâyelerinin düzmece ilâhlara ve hikâye kahramanlarına ilişkin 

olağanüstülükleri ihtiva eden bölümleri hakkında kullandıklarını ve bu türden 

hikâyelerin coğrafi bakımdan eski Araplara en yakın olanları eski Pers 

putperestliğinin esâtîri olduğunu söylemiştir.
1197

 Bu açıklamalar Arapların bu tabiri 

tamamen olumsuz anlamda kullanmadıklarını göstermektedir. O halde َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين; 

batıl şeyler, uydurmalar, hurafeler anlamlarında kullanılsa da tamamen bu 

anlamlarda kullanıldığını söylemek mümkün görünmemektedir. Onlar bu tabirle 

aslında Kur’an’ın Allah’tan gelen bir kitap olmadığını, eskiden yazılmış olan doğru 

ya da yanlış bilgilerin cin ve insanlar yardımıyla sec’ili bir şekle sokularak Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in dilinden ifade edilmiş olduğunu kastetmişlerdir.
1198

  

 deyiminin geçtiği âyetlerin Kureyş ileri (esâtîru’l-evvelîn) أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

gelenlerden Nadr b. Haris hakkında olduğu rivayet edilmiştir.
1199

 Onun hakkında İbn 

Cüreyc (v. 149/746), Süddî ve İbn Cübeyr (v. 95/714)’den yapılan rivayetlerde şöyle 

denilmektedir: Nadr b. El-Haris, Kureyş’in şeytanlarından olup Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e düşmanlık edenlerdendi. Fars
1200

 ve Hire’ye
1201

 gelmiş ve orada Fars 
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hükümdarların, Rüstem ve İsfendiyar’ın haberlerini öğrenmişti. Hz. Muhammed 

(s.a.v.) bir mecliste bulunduğu zaman insanlara Allah’ı hatırlatır ve onlardan önceki 

kavimlere Allah’ın azabından erişenlerin kendi başlarına gelmesinden onları 

sakındırırdı. Hz. Peygamber (s.a.v.) oradan ayrıldığı zaman yerine Nadr geçer ve 

şöyle derdi: Ey Kureyş topluluğu Allah’a yemin olsun ki, vallahi ben ondan daha 

güzel konuşuyorum. Bana gelin, ben size ondan daha güzel sözler söylerim. Sonra 

daha önce öğrendiği önceki kavimlerden, Fars hükümdarlarından, Rüstem ve 

İsfendiyar’dan anlatıyordu ve şöyle diyordu: Neden Muhammed (s.a.v.) benden daha 

güzel söz söyleyebilsin?
1202

 

Başka bir rivayette ise şöyle denilmektedir: Nadr ticaret için birçok defa Fars 

ve Hîre’ye gitmiş, orada Yahudi ve Hıristiyanların Tevrat ve İncil okuduklarını, rükû 

ve secde yaptıklarını görmüştür. Mekke’ye döndüğünde ise Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in namaz kılıp Kur’an okuduğunu görünce “Biz bunu işittik. İstesek benzerini 

biz de getiririz.” demiştir.
1203

 

Yine Nadr’ın Mekke’den Hire ve başka yerlere yaptığı yolculuklarda Rüstem 

ve İsfendiyar haberleri, Tevrat ve İncil hakkında bilgiler yanında; tarih ve hikâye 

kitaplarını alıp Mekke’ye getirdiği de aktarılmıştır.
1204

 

Süddî’den yapılan rivayette ise onun Hire halkının sec’ili sözlerini ve 

haberlerini Mekke’ye taşıdığı anlatılmıştır.
1205

 

Nadr b. Haris hakkında yapılan ve tevatür dercesine varan bu rivayetlerden 

anlaşıldığına göre o sadece bir tüccar değil, aynı zamanda dönemin farklı 

inançlarıyla, kültürleriyle ilgilenen ve bu konularda bilgi sahibi olan biriydi. Nadr b. 

                                                                                                                                          
ile Arabistan arasında transit ticaret için hayatî öneme sahip bir merkez olup, İran, Suriye ve 

Bizans’tan gelen çeşitli toplulukların yerleştiği bir yerdi. Bundan dolayı burada yaşayanlar 

putperestlik, Hıristiyanlık, Yahudilik ve Mecusilik gibi çeşitli dinlere mensup insanlardı. Zamanla 

Hıristiyanlığın hâkim olduğu Hire aynı zamanda Orta Asya’ya giden yollar üzerinde idi. Bir kültür 

merkezi olup coğrafi konumu nedeniyle eski Bâbil, İran, Arap ve Bizans kültürlerinin kaynaştığı ve 

Arap yazısının gelişmesinde katkısı olan bir yerdi. Bu bölgeye hâkim olan Lahmî krallarının edip ve 

şairleri himaye etmesi nedeniyle birçok Arap şair buraya gelmiş ve sarayda ilgi görmüştür. Bu da 

Arap şirinin gelişmesini sağlamıştır. Bkz. Hüseyin Ali ed-Dakûkî, “Hire”, DİA, XVIII, İstanbul, 

1998, s. 122, 123. 
1202

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 238; İbn İshâk, Sîre, 182; İbn Hişâm, es-Sîre, IV, 219; İbn Kesîr, 

Tefsîrü’l-Kur’an, IV, 46. 
1203

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 503; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 350, 351. 
1204

 Vâhidî, el-Vecîz, s. 438; İbn Atiyye, el-Muharrer, II, 520; III, 387; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XV, 

478; Kurtubî, el-Câmi’, VII, 396, 397. 
1205

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 504. 
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Haris ticaret için gittiği yerlerdeki insanların kültürleriyle de yakından ilgilenmiş, 

onların ibadetlerini ve kitaplarını incelemiştir. Önceki milletlerin inançları hakkında 

bilgiler toplamıştır. Bu sebeple bu inançlarla ilgili bilgiler konusunda Mekke’de söz 

sahibi olmuş ve Mekkelilere bu bilgilerini anlatmıştır.
 1206

 Kureyş’in aynı zamanda 

belagat ustası olan Nadr’ın
1207

 anlattıklarını Araplar güzel bularak bunlara ilgi 

göstermiştir.
1208

 Bu ilgiyi fırsat bilen Nadr b. Haris ticaret için gittiği yerlerde 

gördükleri ve duydukları ile Kur’an arasında bir benzerlik kurmuş ve Kur’an’ı  ُأَسَاطِير

 diye tanımlayarak Hz. Muhammed (s.a.v.)’in farklı bir şey (esâtîru’l-evvelîn) الْأَوَلِينَ

söylemediğini, Kur’an’ın üslubunun da bilinen sec’ili üsluplardan farklı olmadığını 

Mekkelilere anlatmaya çalışmıştır. 

 geçtiği âyetlerin tamamının Nadr b. Haris (esâtîru’l-evvelîn) أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

hakkında indiği rivayetleri olsa da Kur’an çoğul ifadeler kullanmıştır. Buna göre 

onun gibi başta Mekke ileri gelenleri olmak üzere başka müşriklerin de bu sözü 

söylediği anlaşılmaktadır. Çünkü müşrikler insanları Kur’an’dan çevirmek için 

söyleyecekleri şey hususunda birbirlerine danışıyorlardı. İşte “Bu öncekilerin 

masallarından başka bir şey değildir.” sözü de bu kabil danışma sonrasında 

söylenmiş bir sözdür.
1209

 

Müşriklerin ileri gelenlerinin Hz. Peygamber (s.a.v.)’in okuduğu Kur’an’ı 

gizlice dinledikten sonra eski dini inançlarla ilgili bazı bilgilere sahip olduğu kabul 

edilen Nadr’a Hz. Muhammed (s.a.v.)’in okudukları hakkında fikrini sormuş 

olduklarını ve ondan “Ne dediğini bilmiyorum. Ancak dudaklarını kıpırdatıyor. 

Benim size anlattığım gibi öncekilerin masallarını anlatıyor.” şeklinde cevap 

aldıklarını anlatan rivayetler
1210

 onların bir araya geldiklerine bu konuda böyle bir 

fikir birliğine vardıklarını göstermektedir. Nadr b. Haris’in bu sözünü Kur’an’ın, 

müşriklerin ileri gelenlerinin tümüne atfetmesinin sebebi ise şu olabilir: Nadr onların 

içinde asalet, bilgili olmak ve üstün zekâyla vasıflanan idi. Bundan dolayı o bir şey 

                                                 
1206

 Semerkandî, Bahru’l-Ulûm, I, 441; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 163; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, 
IV, 118;  Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, II, 17, 205. 
1207

 Reşîd Rızâ, Tefsîrü'l-Menâr, IX, 543. 
1208

 Alûsî, Rûhü’l-Meânî, IV, 118. 
1209

 Reşîd Rızâ, Tefsîrü'l-Menâr, IX, 543. 
1210

 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 136; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XII, 504; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, IV, 

118; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, II, 17; Kurtubî, el-Câmi’, VI, 405. 
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dediğinde onların çoğu onu kabul eder ve aynı şeyi söylerlerdi. Bu durum insanların, 

bilim adamlarının ve fakihlerinin dediklerini yapmalarına benzer.
1211

 O halde bu 

ifadeyi belki de ilk defa Nadr’ın kullandığını
1212

, bunu en çok savunup gündemde 

tutmaya çalışanın o olduğunu, müşriklerin danışma meclislerinde onu bilgisine ve 

sözüne çok güvenilen biri olarak görüp onun söylediklerini ortak bir karar olarak 

benimsediklerini ve bunu uygulamaya koyduklarını söyleyebiliriz. Nitekim onun bu 

sözleri üzerine Medine’de bulunan Yahudi âlimlerinin Kur’an ve Hz. Muhammed 

(s.a.v.) hakkındaki düşüncelerini almak üzere Medine’ye gönderilen heyette yer 

aldığı rivayet edilmiştir.
1213

 Onun böyle bir heyette yer almış olması bu iddiasını 

güçlendirme ve insanlara anlatma çabası olarak değerlendirilebilir. 

Kureyş’in bilgisine ve aklına çok güvendiği kişilerden biri olan Velid b. 

Muğire’nin de Kur’an’a “öncekilerin masalları” dediği rivayet edilmiştir.
1214

 Onun 

Kur’an’a aynı zamanda ُسِحْرٌ يُؤْثَر (başkalarından öğrenilip nakledilen sihir) dediğini 

daha önce açıklamıştık. Her iki ifade de Kur’an’ın Allah’tan gelmediğini, eskiden 

beri yazılıp anlatılanları naklettiği anlamının bulunduğunu söylemek mümkündür. 

Müşriklerin ileri gelenlerinin kullandığı ٌإِفْكٌ قَدِيم (ifkun kadîm)
1215

 de َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين 

(esâtîru’l-evvelîn) ile benzer anlamdadır.
1216

 Bununla da Kur’an’ın öncekilerin 

haberlerinden derlenmiş olduğu ifade edilmiştir. Kur’an’da buna benzer bir anlamı 

yine müşriklerin kullandığı ٍأَضْغَاثُ أَحْلَام (edğâsü ehlâm)
1217

 deyimi içermektedir. ُأَضْغَاث 

kelimesin tekili ضغث olup tevil ve tefsiri olmayan demektir.
1218

 Kelimenin aslı, yaş 

veya kuru birbirine karışmış ot demektir. Karışık ve anlaşılmayan rüyalar, birbirine 

geçmiş ve karışmış ot demetlerine benzetilmiştir. ٍأَحْلَام (Ahlâm) ise uykuda görülmüş 

boş hayaller ve rüyalardır. ٍأَضْغَاثُ أَحْلَام (Edğâsu ahlâm) terkibi ise karışmış yığın yığın 

düşler, hayaller, hakikatte hiçbir manası olmayan vehimlerdir.
1219

 Edğâsü) أَضْغَاثُ أَحْلَامٍ 

                                                 
1211

 İbn Atiyye, el-Muharrer, II, 520. 
1212

 Reşîd Rızâ, Tefsîrü'l-Menâr, IX, 543; Şerafettin Gölcük, “Esâtîr”, DİA, XI, İstanbul, 1915, s. 

359. 
1213

 İbn İshâk, Sîre, s.182; İbn Hişâm, es-Sîre, IV, 219. 
1214

 Mukâtil, Tefsîr, II, 463; IV, 405; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1121. 
1215

 Ahkâf 46/11. 
1216

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 109; Vâhidî, el-Vecîz, s. 995; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 

256; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 301; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 106; Ebussuûd, İrşâd, VIII, 81; 

Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 190; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, V, 21; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 172. 
1217

 Bkz. Enbiyâ 21/5. 
1218

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 35; İbn Atiyye, el-Muharrer, VII, 74. 
1219

 Cevherî, es-Sıhâh, V, 1903; Mâverdî, en-Nüket, III, 437; Elmalılı, Hak Dini, V, 3341. 
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ehlâm) de َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين (esâtîru’l-evvelîn) ifadesi gibi “Bunlar bir şey değil. Allah bir 

şey indirmedi.” demektir.
1220

 Yukarıda açıkladığımız gibi َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين (esâtîru’l-

evvelîn) tabirinin aynı zamanda “anlaşılması zor sözler” anlamını içerdiği
1221

 

düşünülünce bu deyimlerin birbirlerinden uzak olmadıkları görülmektedir. O halde 

müşriklerin Kur’an hakkında söyledikleri şiir, kehanet, eski bir uydurma, karışık 

rüya, öncekilerin masalları ile aslında aynı şeyi ifade ettikleri, ancak farklı açılardan 

Kur’an’ı tanımlamaya çalıştıklarını gösterir. Bu açıklamalardan sonra ilgili âyetlerle 

bu konuyu detaylı olarak değerlendireceğiz. 

Müşriklerin Kur’an âyetlerine َأَسَاطِيرُ الْأَوَلِين (esâtîru’l-evvelîn) dedikleri bir 

âyette şöyle bildirilmiştir: إِذَا تُتْلَى عَلَيْهِ آيَاتُنَّا قَالَ أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ   “Kendisine âyetlerimiz 

okunduğu zaman: ‘Öncekilerin masalları’ der.”
1222

  

Bu âyetin geçtiği Kalem sûresinin başına baktığımızda ilk âyette  أَسَاطِير 

kelimesinin kökünden türeyen bir kelime olan “يَسْطُرُون” geçmektedir:   ن وَالْقَلَمِ وَمَا

”.Nûn. Kaleme ve (kalem tutanların) yazdıklarına andolsun“ يَسْطُرُونَ
1223

 Âyette geçen 

.kelimesi yazmak anlamına gelir يَسْطُرُونَ
1224

 Mücâhid, burada kalem kelimesinin 

kendisiyle zikir (Kur’an) yazılan kalem, yazılanın ise yazılmakta olan Kur’an 

olduğunun anlaşıldığını belirtmiştir.
1225

 İkinci âyette ise daha önce “cinlenmiş” 

olarak izah ettiğimiz مَجْنُّون (mecnûn) kelimesinin geçtiğini görürüz:  َبِنِّعْمَةِ رَبِكَ  مَا أَنّْت

”.Sen -Rabbinin nimeti sayesinde- mecnûn değilsin“ بِمَجْنُّونٍ
1226

 Bu sûrenin son 

âyetlerinde de Hz. Peygamber (s.a.v.)’in “mecnûn” olduğu iddiasına cevap olarak 

Kur’an’ın âlemlere karşı bir öğüt olduğu bildirilmiştir.
1227

 Yukarıda zikredilen  ُأَسَاطِير

 ifadesinin geçtiği âyette Kur’an’ın vahiy kâtiplerinin (esâtîru’l-evvelîn) الْأَوَلِينَ

elleriyle yazıldığı vurgulanmış ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’in mecnûn olmadığı ifade 

                                                 
1220

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 46, 47; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, VII, 49. 
1221

 Nadr b. Haris’in müşrik liderlere Hz. Peygmaber (s.a.v.) hakkında “Onun ne söylediğini 

bilmiyorum. Ancak dudaklarını kıpırdatıyor. “ sözünün “Kur’an âyetleri karışık, anlaşılması zor .” 

anlamına da gelebileceğini söyleyebiliriz. 
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 Kalem 68/15. 
1223

 Kalem 68/1. 
1224

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 264; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 37; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XII, 

230; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, IV, 363; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 260. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXIII, 527; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VIII, 187; Mevdûdî, Tefhîm, 

VI, 391. 
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 Kalem 68/2. 
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 Bkz. Kalem 68/15. 
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edilmiştir.
1228

 Sûredeki bütünlük dikkate alındığında Hz. Peygamber (s.a.v.) 

hakkında söyledikleri “mecnûn” ile Kur’an hakkında söyledikleri “öncekilerin 

masalları” sözleri arasında şöyle bir irtibat kurmak mümkündür: Müşriklere göre 

Muhammed (s.a.v.) bu öncekilerin masallarından habersiz bir ümmî olduğuna göre 

mecnûndur. Dolayısıyla bunları kendisine cinler aktarmaktadır. Hz. Peygamber 

(s.a.v.) mecnûn ise Kur’an cinlerin kulak hırsızlığı yoluyla getirdikleri geçmişe ait 

bir takım hikâyelerdir.
1229

  

Diğer taraftan yukarıdaki âyettin öncesine baktığımızda Kur’an’a 

“öncekilerin masalları” diyenlerin onun, ilahlarına ve düzenlerine dokunmayacak 

şekilde nâzil olmasını isteyen mal ve evlat sahibi olup bir takım olumsuz kişiliğe 

sahip liderler olduğu görülür. Bu durumda mal ve evlat sahibi olduğu için bu tür 

olumsuz özellikleri taşıdığı ve Kur’an’a “öncekilerin masalları” diyerek onu inkâr 

ettiği söylenebilir.
1230

 Yukarıdaki âyettte özellikle kimden bahsedildiği hususunda 

farklı görüşler bulunmakla beraber Velid b. Muğire’nin kastedildiği ihtimali 

yüksektir.
1231

 Daha önce de belirttiğimiz gibi Müddessir sûresinde kendisine mal ve 

evlat verildiği ve kibirlendiği söylenen
1232

 kişi de müfessirlerin ittifakıyla Velid b. 

Muğire’dir.
1233

  Onun, Kur’an’ın “başkalarından öğrenilip nakledilen sihir” ve beşer 

sözü dediği
1234

 de nakledilmiştir.
1235

 İster Velid. b. Muğire, ister başkası olsun 

Mekke’nin müşriklerin ileri gelenlerinden biri olduğu aşikâr olan bu kişinin doğru 

yoldan saptığı ve bu sözü söylediği buna sebep olanın ise mal ve evlatlarıyla 

kendisini üstün gördüğü anlaşılmaktadır. İşte bu özelliklere sahip olan bu müşrik 

kibirlenerek Kur’an âyetlerine “öncekilerin masalları” demiştir. 

 Müşrik liderler tarafından Kur’an’ın, “başkalarından öğrenilip nakledilen 

sihir” ve “öncekilerin masalları” olarak iddia edilmesiyle şunun kastedildiğini 

söyleyebiliriz: Kur’an’da anlatılanlar eskiden beri cin ve insanların yardımıyla 
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 Mevdûdî, Tefhîm, VI, 391. 
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 Düzeni, “Cinlerin Kulak Hırsızlığı Meselesi”, s. 148. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 605. 
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 Kutub, Fî Zilâl, VI, 3662. 
1232

 Bkz. Müddessir 74/12, 13. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 704. 
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 Bkz. Müddessir 74/24, 25. 
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 İbn İshâk, Sîre, s. 131, 132; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 198; Benzer rivayetler için ayrıca bkz. Mukâtil, 
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oluşturulmuş ve yine onların yardımıyla Muhammed (s.a.v.) tarafından söylenen 

büyüleyici sözlerdir. Nitekim müşriklerin, “öncekilerin masalları” olarak 

nitelendirdikleri Kur’an’ın başkalarının yardımıyla kendisine yazdırıldığını iddia 

ettikleri açıkça şöyle bildirilmiştir: 

وَقَالُوا )( زُورًا وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا إِفْكٌ افْتَرَاهُ وَأَعَانَّهُ عَلَيْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ فَقَدْ جَاءُوا ظُلْمًا وَ

)(بَهَا فَهِيَّ تُمْلَى عَلَيْهِ بُكْرَةً وَأَصِيلًا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ اكّْتَتَ  “İnkâr edenler: Bu (Kur'an), olsa olsa 

onun (Muhammed’in) uydurduğu bir yalandır. Başka bir zümre de bu hususta 

kendisine yardım etmiştir, dediler. Böylece onlar hiç şüphesiz haksızlığa ve iftiraya 

başvurmuşlardır. Dediler: ‘Öncekilerin masalları, onları yazmış, sabah akşam onlar 

kendisine yazdırılıyor.”’
1236

 

Müşrikler Hz. Muhammed (s.a.v.)’i çok iyi tanıdıkları
1237

 halde getirmiş 

olduğu Kur’an mucizesine önyargılarından dolayı “öncekilerin masalları” diyerek 

onu inkâr etmişlerdir: 

يَرَوْا كُّلَّ آيَةٍ لَا يُؤْمِنُّوا وَمِنّْهُمْ مَنْ يَسْتَمِعُ إِلَيْكَ وَجَعَلْنَّا عَلَى قُلُوبِهِمْ أَكِّنَّةً أَنْ يَفْقَهُوهُ وَفِيّ آذَانِّهِمْ وَقْرًا وَإِنْ 

هَذَا إِلَا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ بِهَا حَتَى إِذَا جَاءُوكَ يُجَادِلُونَّكَ يَقُولُ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ  “Onlardan seni (okuduğun 

Kur'an'ı) dinleyenler de vardır. Fakat onu anlamalarına engel olmak için kalplerinin 

üstüne perdeler, kulaklarına da ağırlık verdik. Onlar her türlü âyeti görseler bile 

yine de ona inanmazlar. Hatta o kâfirler sana geldiklerinde: ‘Bu Kur'an öncekilerin 

masallarından başka bir şey değildir’ diyerek seninle tartışırlar.”
1238

  

Bu âyetlerde geçen وَجَعَلْنَّا عَلَى قُلُوبِهِمْ أَكِّنَّةً أَنْ يَفْقَهُوهُ وَفِيّ آذَانِّهِمْ وَقْرًا (Fakat onu 

anlamalarına engel olmak için kalplerinin üstüne perdeler, kulaklarına da ağırlık 

verdik.) cümlesi onların kalplerinin katılığını, kulaklarının da gerçeğe kapalı 

olduğunu tasvir etmekte olup bu da onların aşırı inat ve büyüklenmelerinden ileri 

gelen bir durumdur.
1239

 Burada Allah; onlardaki anlama, görme ve işitme 

bozukluklarının failini kendisi olarak bildirmektedir. Bunun nedenini şu şekilde 

açıklamak mümkündür: Dünyada olup biten her şey gerçekte Allah’ın emri ile 

olmaktadır. İnkârda ısrar edenler Kur’an’ı dinleseler de önyargıları, inatları ve 
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hakikati kabullenmek istememeleri sebebiyle fıtratlarını tahrip ettiklerinden gerçeği 

anlayamaz, duyamaz ve göremezler. Bu Allah’ın koyduğu bir tabiat kanunudur.” 
1240

 

Yukarıdaki âyetin nüzul sebebi ile ilgili olarak anlatılan şu olay da onların 

Kur’an’a ne kadar kapalı olduklarını ifade eder: Ebû Sufyan, Velid b. Muğire, Nadr 

b. El-Haris, Utbe b. Rebîa, Ebû Cehil ve benzeri Mekkeli müşrikler gizlice Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in okuduğu Kur’an’ı dinlemişlerdir. Eski dini inançlarla ilgili bazı 

bilgilere sahip olduğunu kabul ettikleri Nadr’a Muhammed (s.a.v.)’in ne dediğini 

sormuşlardır. Nadr ise şöyle cevap vermiştir: “Onun ne dediğini bilmiyorum, ancak 

dudaklarını kıpırdatıyor. Benim size anlattığım eski dönemlere ait sözler gibi 

öncekilerin masallarını okuyor.” demiştir. Bunun üzerine Ebû Sufyan: “Onun 

söylediklerinden bazısı doğrudur.” demiştir. Ebû Cehil de: "Sakın bunun hiçbir 

şeyini ikrar etme" demiş, o da: "Ölüm bana bunu kabul etmekten daha kolaydır" 

demiştir. İşte bu âyet bunun üzerine inmiştir.
1241

  Bu rivayetten anlaşıldığına göre 

onlar birinin gördüğü en küçük ışığa bile tahammül edemeyip onu söndürmeye 

çalışmışlardır. Bu durum ayrıca inkâr eden lider durumda insanların bir arada 

olmasının karanlıkta kalmalarını sağlamada önemli bir etken olduğunu 

göstermektedir. Çünkü bu durum onların kibirlerini sabitlemektedir.  

Kur’an kendi dilleri olan Arapça ile nâzil olmuş ve açıklanmıştır. Ancak onlar 

Kur’an’ı Allah’tan gelen bir hakikat olarak görememişlerdir. Çünkü onlar gerçeği 

arama niyetiyle değil; önyargıyla, Hz. Peygamber (s.a.v.)’le ve Kur’an’la mücadele 

etmek niyetiyle yola çıkmışlardır. Bu yüzden Kur’an’ı Allah’ın sözü olarak görüp 

ondan istifade etmeleri mümkün olmamıştır. Onların Kur’an’a “öncekilerin 

masalları” demiş olmaları da bu tavırlarının sonucudur.  Bu tip insanları her devirde 

görmek mümkündür. Nitekim Mâturîdî yukarıda zikrettiğimiz Enâm sûresi 25. âyet 

hakkında şöyle bir açıklama yapmıştır: Âyet onların Kur’an’ı mücadele etmek ve 

düşmanlık yapmak için dinlediklerini gösterir. İnsanların, peygamberlerin haberleri 

hususunda üç gruba ayrıldığı söylenmiştir: Bir kısmı önerdiği bilgileri kendi bilgileri 

ile birleştirmek için dinler. Bir kısmı onlara hata isnat etmek için dinler. Bir kısmı da 
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 Kurtubî, el-Câmi’, VI, 404; Mevdûdî, Tefhîm, I, 472; Kutub, Fî Zilâl, II, 1065, 1066; Elmalılı, 

Hak Dini, III, 1902; Çelik, Hakkın Dâveti, II, 75.  
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 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, III, 136; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XII, 504; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, IV, 

118; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, II, 17; Kurtubî, el-Câmi’, VI, 405. 
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hakkı alıp, batılı terk etmek için dinler. Ancak müşrikler Hz. Peygamber (s.a.v.)’e bu 

konuda düşmanlık etmek ve onunla mücadele etmek için dinlerler. Zira onlar, 

peygamberi dinlediklerini ve onun ne dediğinden haberdar olduklarını halkın 

bilmelerini isterler. Böylece kendilerine uyanları kolayca saptırırlar.
1242

 Demek ki 

onlar akıllarını kullanmadıkları için Kur’an’a “öncekilerin masalları” demişlerdir. 

Sadece sathî bir bakışla bakan ve ilâhi kelamı, lafzî bir ses olayı olarak dinleyip 

üzerinde derin düşünmeyen ve içindeki sırları anlamayan kimsenin durumu işte 

budur. Hâlbuki gaflet ve taklidi terk edip mana üzerinde düşünseler Hz. peygamberin 

ve onun getirdiği Kur’an’ın hak olduğunu ikrar etmiş olacaklardı.
1243

 

Katâde’nin dediği gibi onlar Kur’an’ı kulaklarıyla dinlemişlerdir, ancak bir 

şey anlamamışlardır. Bu konuda hayvan gibi olmuşlardır. Çünkü hayvanlar sesi 

işitirler, ancak ne denildiğinin farkında olmazlar.
1244

 Onların bu durumu başka bir 

âyette şöyle bildirilmiştir: 

ا دُعَاءً وَنِّدَاءً صُمٌ بُكْمٌ عُمْيٌّ فَهُمْ لَا يَعْقِلُونَوَمَثَلُّ الَذِينَ كَّفَرُوا كَّمَثَلِّ الَذِي يَنّْعِقُ بِمَا لَا يَسْمَعُ إِلَ   “O 

inkâr edenler(i Hakk'a çağıran)ın durumu, tıpkı bağırıp çağırmadan başka bir şey 

işitmeyen (işittiği sesin mânâsını anlamayan hayvanlar)a haykıran kimsenin durumu 

gibidir. (Onlar), sağır, dilsiz ve kördürler, onun için düşünmezler.”
1245

 

 Kısaca belirtmek gerekirse; kendi dilleriyle nâzil olduğu halde akıllarını 

kullanıp Allah’a yönelmeye yanaşmadıklarından Kur’an, müşrikler için öncekilerin 

masallarından ibaret sözler olmuştur.
1246

 Onların ön yargıyla hareket edip Kur’an’a 

“öncekilerin masalları” demeleri; tevhidi kabul etmemeleri, ahirette azap 

göreceklerine inanmamaları ve büyüklenmelerinden kaynaklanmıştır. Nitekim bu 

sözü söyleyenlerin tevhidi kabul etmedikleri ve ahirete iman etmedikleri belirtilen 

münkir ve müstekbir kişiler olduğu bildirilmiştir: 

أَمْوَاتٌ غَيْرُ أَحْيَاءٍ وَمَا يَشّْعُرُونَ أَيَانَ )( وَالَذِينَ يَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَهِ لَا يَخْلُقُونَ شَيْئًا وَهُمْ يُخْلَقُونَ  

لَا جَرَمَ أَنَ اللَهَ يَعْلَمُ مَا )( يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ قُلُوبُهُمْ مُنّْكِرَةٌ وَهُمْ مُسْتَكْبِرُونَ  إِلَهُكُمْ إِلَهٌ وَاحِدٌ فَالَذِينَ لَا)( يُبْعَثُونَ 

لِينَوَإِذَا قِيلَّ لَهُمْ مَاذَا أَنّْزَلَ رَبُكُمْ قَالُوا أَسَاطِيرُ الْأَوَ)( يُسِرُونَ وَمَا يُعْلِنُّونَ إِنَّهُ لَا يُحِبُ الْمُسْتَكْبِرِينَ   “Allah'tan 

başka yalvardıkları (tanrılar), hiçbir şey yaratamazlar, zaten kendileri 
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 Reşîd Rızâ, Tefsîrü'l-Menâr, VII, 290. 
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yaratılmaktadırlar. Onlar ölüdürler, diri değildirler. Ne zaman dirileceklerini de 

bilmezler. Tanrınız bir tek tanrıdır. Ama ahirete inanmayanların kalpleri inkârcıdır, 

onlar büyüklük taslarlar. Gerçekten Allâh, onların gizlediklerini de bilir, açığa 

vurduklarını da. O, büyüklük taslayanları sevmez.  Onlara: Rabbiniz ne indirdi? 

denildiği zaman, ‘öncekilerin masalları’ derler.”
1247

 

Bu âyetlerde müşriklerin Kur’an’a “öncekilerin masalları” demekle büyüklük 

taslayarak komplo peşinde olduklarının anlatıldığını söyleyebiliriz. Nitekim İbn Ebî 

Hâtim (v. 327/938), Süddî (v. 128/746 )'den onların tuzaklarını anlatan şu rivayeti 

aktarmıştır: Kureyş bir ara toplanıp “Muhammed (s.a.v.) tatlı dillidir. Bir adamla 

konuştuğunda aklını çeler. Bu nedenle içinizden seçkin, soylu ve ileri gelen bazı 

adamlarınızı belirleyin ve onları Mekke'nin tüm yollarına her gece ya da iki gecede 

bir gönderin. Onunla görüşmeye gelen birini gördüklerinde onu bu işten 

vazgeçirsin.” dediler. Aldıkları bu karar üzerine seçtikleri insanlar Mekke’ye gelen 

bütün yolları tutuyorlardı. Bunlar dışarıdan Mekke'ye gelmiş, Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in neler söylediklerini kavminin adına öğrenmek isteyen herkesin önünü 

kesiyorlardı. Kendilerine ulaşan bu yabancı adama yaklaşarak; kendisini “Ben falan 

oğlu falanım.” diyerek kendisini tanıtır ve “Ben sana Muhammed (s.a.v.) hakkında 

bilgi vereyim.” derdi ve ona önem vermesini istemeyerek konuşmasını şöyle 

sürdürürdü: “O yalancıdır. Onun peşinde gidenler sadece beyinsizler, köleler ve 

hiçbir işe yaramayanlardır. Kavminin büyükleri ve seçkinleri ise ondan ayrılmış 

bulunmaktadır.” derdi. Bu şekilde gelen elçilerin her birine bunları anlatırlardı. İşte 

bu, Allah’ın لَّ لَهُمْ مَاذَا أَنّْزَلَ رَبُكُمْ قَالُوا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَوَإِذَا قِي  “Onlara: Rabbiniz ne indirdi? 

denildiği zaman, ‘öncekilerin masallarını’ derler.”
1248

 sözüdür. Eğer bu elçi buna 

inanıp geri dönmez ve Mekke’ye girip soruşturmaya devam ederse müminlerle 

karşılaştığı zaman onlardan “Muhammed (s.a.v.) ‘hayır’ getirdi.”
1249

 cevabını 

alırlardı.
1250

 

Bu olayı Taberî de Katâde’den şöyle nakletmiştir: Arap müşriklerinden bir 

topluluk Hz. Peygamber (s.a.v.)’e gelenlerin yolunda bekliyorlardı. Gelenler, 
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 Nahl 16/20-24; Ayrıca bkz. Enâm 6/22-25; Ahkâf 46/4-11; Mutaffifîn 83/11-13.  
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müminlere Hz. Peygamber (s.a.v.)’in getirdiği hakkında sorduklarında bu müşrikler 

“öncekilerin masalları” diye cevap veriyorlardı.
1251

 

Anlaşıldığına göre Mekke’de bir peygamberin çıktığı farklı bölgelerde 

duyulmuştu. Hac mevsiminde ve başka zamanlarda çeşitli vesilelerle Mekke’ye 

gelenler Hz. Muhammed (s.a.v.) hakkında araştırma yapıyorlardı. Onlar rastladıkları 

Mekkelilere hüsn-ü niyetle “Rabbiniz ne indirdi?” diye soru sorarak Hz. Peygamber 

(s.a.v.) ve Kur’an hakkında bilgi almak istiyorlardı. Müşrikler onlara rastladıkları 

zaman bu soruya “öncekilerin masalları” diye cevap veriyorlardı. Bu cevapla da 

“Sizin Allah’tan indirildiğini iddia ettikleriniz Allah’tan indirilmiş değildir, 

öncekilerin masallarıdır.”
1252

 demek istiyorlardı.
1253

 

Müfessirlerin bazıları, müşrikler tarafından “öncekilerin masalları” olarak 

değerlendirilenin Kur’an’daki peygamberler ve kavimlerine dair verilen haberler 

olduğunu ifade etseler de
1254

 yukarıda zikredilen âyetlerden müşriklerin kıssalarla 

beraber Kur’an’da anlatılan tevhid ve ahiret konularından ötürü Kur’an’ın tümüne 

“öncekilerin masalları” dediklerinin anlaşıldığını söylememiz mümkündür. Seyyid 

Kutub’un de dediği gibi onlar sadece Kur’an âyetlerinde gördükleri kıssalar için 

değil Kur’an’ın tümü için de “Bu öncekilerin masallarından başka bir şey değil.” 

demişlerdir.
1255

 Böylece onun mesajına ilgi duymalarını ve Müslüman olmalarını 

engellemek istemişlerdir. 

Diğer taraftan yukarıdaki âyetlere göre müşriklerin ahirette azap 

görmeyeceklerine inanmaları onların büyüklenip tevhidi kabul etmemelerine ve 

Kur’an’a “öncekilerin masalları” demelerine sebep olmuştur. Nitekim Râzî buna 

dikkat çekerek şu açıklamayı yapmıştır: Ahirete inanıp ebedî mükâfatı elde etmeyi 

arzulayan ve ebedî azaba düşmekten korkan kimseler; delilleri, teşvikleri ve uyarıları 

dinlediklerinde azaba düşmekten endişe duyarlar. Bundan dolayı duydukları üzerinde 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVII, 189; Katâde’den yapılan bu rivayeti İbn Ebî Hâtim, müminlerle 

ilgili bir kelime kullanmadan daha kısa bir şekilde nakletmiştir. Bkz. İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-

Kur’an, VII, 2281. 
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 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 46, 47; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 503; İbn Atiyye, el-Muharrer, 

II, 205; Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 603; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, IV, 519, 568; Bikâî, Nazmü'd-

Dürer, XI, 135; Ebussuûd, İrşâd, V, 107; Merâğî, Tefsîr, XIV, 69. 
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ince düşünür ve delillerden istifade ederek batılı terk edip hakka yönelirler. Ama 

ahirete inanmayanlar mükâfat alma arzusu duymaz ve cezaya uğrama endişesi 

taşımazlar. Böylece kibirli davranarak kendi görüş ve inançlarına uymayan her sözü 

reddedip cehalet ve dalâlette ısrar ederler.
1256

 

Ahirette azap görmeyeceklerine inanan ve Kur’an’ın tevhid mesajını 

reddeden müşriklerin Kur’an’a “öncekilerin masalları” demeleri kavlî tuzakları 

olmuştur: 

)( يُخْرِجُوكَ وَيَمْكُرُونَ وَيَمْكُرُ اللَهُ وَاللَهُ خَيْرُ الْمَاكِّرِينَ  وَإِذْ يَمْكُرُ بِكَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِيُثْبِتُوكَ أَوْ يَقْتُلُوكَ أَوْ

الْأَوَلِينَوَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا قَالُوا قَدْ سَمِعْنَّا لَوْ نَّشَّاءُ لَقُلْنَّا مِثْلَّ هَذَا إِنْ هَذَا إِلَا أَسَاطِيرُ   “Hatırla ki, kâfirler 

seni tutup bağlamaları veya öldürmeleri yahut seni (yurdundan) çıkarmaları için 

sana tuzak kuruyorlardı. Onlar (sana) tuzak kurarlarken Allah da (onlara) tuzak 

kuruyordu. Çünkü Allah tuzak kuranların en iyisidir. Onlara âyetlerimiz okunduğu 

zaman ‘işittik’, istesek, biz de bunun gibisini söyleriz. Bu, öncekilerin masallarından 

başka bir şey değildir! dediler.”
1257

  

Bu âyette onların fiilî komplolarının
1258

 yanında âyette bildirilen  “işittik, 

istesek, biz de bunun gibisini söyleriz. Bu, öncekilerin masallarından başka bir şey 

değildir!” demeleri kavlî komploları olmuştur. Onlar bu sözle şunu demek 

istemişlerdir: Biz okunanları işittik. İstesek benzerini biz de söyleriz. Daha önce 

benzerini işitmiştik. Bu öncekilerin masallarından başka bir şey değildir.
1259

 Böylece 

onlar bu sözlerle Kur’an’ın, benzerini oluşturabilecekleri bir tür olduğunu ifade 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XX, 196. 
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 Enfâl 8/30, 31. 
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 Bu âyetlerde, Hz. Peygamber Medine’ye geldiğinde, müşriklerin daha önce Mekke’de Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’e kurdukları komploları hatırlatmaktadır. Bu komplo, Kureyşliler Hz. Peygamber 

(s.a.v.) 'in Medine'ye hicret edeceğini öğrendiklerinde kurulmuştur. Müşrikler, Hz. Peygamber 
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güç yetiremeyeceği için kan diyetini para olarak kabul etmek zorunda kalacaklardır." Bu plan kabul 

edildi ve belirlenen zamanda onu öldürecek gençler seçildi. Fakat Allah bunu Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e bildirdi ve Hz. Peygamber (s.a.v.)  sağ sâlim Mekke'den ayrıldı. Böylece onların planı suya 

düşmüş oldu. Bkz. İbn Hişâm, es-Sîre, II, 106-116; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 494-499; İbn Ebî 

Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, V, 1686; Vâhidî, el-Vecîz, s. 437; Sem’ânî, Tefsîr, II, 260; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, III, 349, 350; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 46; Mevdûdî, Tefhîm, II, 153. 
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etmişlerdir. Onların bu iddiaları ancak kendilerini ve kendilerine tabi olanları batıl 

davalarına inandırmak için söylenmiş bir sözdür.
1260

  

Onlar inat ve büyüklenmede o kadar çok ileri gitmişlerdir ki; daha önce onun 

benzerini getirmeleri için meydan okunmuştu,  ancak onlar özellikle fesahat ve beyan 

konusunda Kur’an karşısında söz söylemekten aciz olduklarını anlayınca şiddetli inat 

ve kibirleri onları Kur’an’ın benzerini söylemeyi kendi istek ve iradelerine 

bağlamaya sevk etmiştir.
1261

 Böylece istemedikleri için bunu yapmadıklarını ima 

ederek acizliklerini başkaları karşısında gizlemeye çalışmışladır. 

Onların Kur’an’a “öncekilerin masalları” demeleri Kur’an’ı yalanlamada 

vardıkları son nokta olmuştur.
1262

 Seyyid Kutub’un ifade ettiği gibi bu söz onlar 

fiilen halka yaşattıkları kula kulluk durumunu sürdürmek için söylenmiştir. Onlar 

çevrelerindeki milletlerin mitolojilerine benzer şeyleri araştırmak, böylece insanların 

kafalarını karıştırmak istiyorlardı. Allah'tan başka ilah bulunmadığına ve Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in Allah'ın peygamberi olduğuna şahitlik etmenin kendi 

otoritelerine bir başkaldırma ve sadece Allah’a kulluk etme ilanı anlamına geldiğini 

biliyorlardı. Ayrıca onlar, bu şekilde şahitlikte bulunan insanların Kureyş'in 

otoritesinden çıkıp, sadece Peygamberimiz (s.a.v.)’in önderliğini kabul ettiklerini 

görüyorlardı. İşte Kureyş’in ileri gelenlerinin İslâm’ın yayılmasından ve Kur’an’dan 

rahatsız oluşlarının nedeni buydu. Nitekim daha önce Hanîflerin, putlardan uzak 

durarak sadece Allah'ın ilahlığına inanmaları ve kulluk kastı ile bazı davranışlarda 

bulunmaları Kureyş’in ileri gelenlerini rahatsız etmemişti. Çünkü eyleme 

dönüşmeyen soyut bir inanç sistemi ve birtakım bireysel ibadetler, onlar için bir 

tehlike oluşturamamaktadır. Hâlbuki Kur’an Cahiliye toplumunun düşüncelerinden, 

değer yargılarından ve onun önderliğinden bütünüyle soyutlanmayı hedeflemektedir. 

İşte bu, Kureyş’in ileri gelenlerinin istemediği bir durumdu. Bu yüzden çeşitli 

yöntemlere başvurarak İslâm’a karşı koyuyorlardı. Başvurdukları yöntemlerden biri 

de Kur'an’ın “öncekilerin masalları” olduğunu, isteseler kendilerinin de bunun 

gibisini söyleyebileceklerini" iddia etmeleriydi. Cahiliye ortamında bu tür zihin 
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 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 46. 
1261

 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, VIII, 268; Bursevî, Rûhu’l-Beyân, III, 341. 
1262

 Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 14; Ebussuûd, İrşâd, III, 122; Kâsımî, Mehâsinü’t-Te’vîl, IV, 336. 
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bulandırıcı propagandaların kamuoyunda büyük etki bıraktığını takdir etmeliyiz.
1263

 

Nitekim bu sözün mucidi kabul edebileceğimiz Nadr b. Haris’in Bedir savaşında 

alınan esirlerden öldürülen üç kişiden biri olduğu rivayet edilmiştir.
1264

 Bu durum 

onun propagandasının davete ne kadar büyük bir engel oluşturduğunu göstermesi 

bakımından önemlidir. 

Müşriklerin Kur’an hakkındaki bu iddialarına Kur’an’da verilen cevapları 

maddeler değerlendireceğiz. 

1. Kur’an göklerdeki ve yerdeki sırları bilen Allah tarafından indirilmiştir. 

Müşriklerin “öncekilerin masalları” sözleri ile Kur’an’ı Allah’ın 

indirmediğini kastetmiş olduklarını açıklamıştık. Bu sözlerine cevap olarak onu 

sırları bilen Allah’ın indirdiği şöyle haber verilmiştir: 

ِِ إِنَّهُ كَّانَ غَفُورًا رَحِيمًا قُلّْ أَنّْزَلَهُ الَذِي يَعْلَمُ السِرَ فِيّ السَمَاوَاتِ   وَالْأَرْ  “De ki: Onu göklerde 

ve yerdeki gizlilikleri bilen Allah indirdi. Şüphesiz O, çok bağışlayıcıdır, engin 

merhamet sahibidir.”
1265

  

 Bu âyettte verilen cevapta şunların anlatıldığını söyleyebiliriz: Bu Kur’an 

bazılarının yardımıyla uydurulmuş öncekilerin masallarından ibaret değildir. Aksine, 

onu Allah indirmiş ve onun içine çeşitli hikmetleri ve sırları yerleştirmiştir.
1266

 

Ayrıca bütün sırları bilen Allah insanların içlerinde sakladıklarının ödül ya da ceza 

olarak karşılığını da verecektir.
1267

 Bundan dolayı Kur’an’ın hak olduğunu bildikleri 

halde hem kendilerini hem de halkı saptırmak için onun “öncekilerin masalları” 

olduğunu söyleyenler cezasız kalmayacaklardır. 

2. Müşrikler insanları Hz. Peygamber (s.a.v.)’den uzak tutmaya çalışmışlar ve 

kendileri de uzak durmuşlardır. 

Müşriklerin Kur’an’a “öncekilerin masalları” diyerek hem başkalarını Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’e tabi olmaktan men etmeye çalıştıkları hem de kendilerinin 

ondan uzak durdukları şöyle bildirilmiştir: 

                                                 
1263

 Kutub, Fî Zilâl, III, 1502, 1503. 
1264

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 504; İbn Atiyye, el-Muharrer, II, 520; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-

Kur’an, VI, 46. 
1265

 Furkan 25/6. 
1266

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 434; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 118; Ebussuûd, İrşâd, VI, 

203; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 4. 
1267

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 239; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 265;  
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 Onlar, hem insanları“ وَهُمْ يَنّْهَوْنَ عَنّْهُ وَيَنّْأَوْنَ عَنّْهُ وَإِنْ يُهْلِكُونَ إِلَا أَنّْفُسَهُمْ وَمَا يَشّْعُرُونَ 

Peygamber'e yaklaşmaktan vazgeçirmeye çalışırlar, hem de kendileri ondan 

uzaklaşırlar. Oysa onlar farkında olmadan ancak kendilerini helak ederler.”
1268

  

Müşrik liderler kendi dünyevî konumlarına uygun yorumlar getirme gayreti 

içinde olmakla beraber bir taraftan da okunan Kur’an’ı birbirlerinden gizleyerek 

dinlemeye çalışmışlardır. Çünkü kendileri de itiraf ettikleri gibi ondan etkilenmemek 

mümkün değildi. Bundan dolayı Kur’an’ın etkisinde kalmasınlar diye birbirlerine 

Kur’an’ı dinlememe tavsiyesinde bulunmuşlar ve onun etkileyiciliğini “nakledilen 

sihir” diye ifade etmişler ve bu fikri daha da geliştirerek “öncekilerin masalları” 

şeklinde bir tanımlama yapmışlardır. Böylece onun eskiden beri anlatılan ve 

etkileyiciliği olan sec’ili sözlerden farklı bir şey olmadığı iddiasını hem kendilerine 

hem de halka kabul ettirme mücadelesinin içinde olmuşlardır. Ancak onlar farkında 

olmadan kendilerini helake sürüklemişlerdir. Nitekim Müşriklerin kıyamet günü 

kendilerinin Kur’an ve onu getiren Hz. Muhammed (s.a.v.)’den uzak durmaları 

sebebiyle günahlarını taşımanın yanında insanları saptırmalarından dolayı da ayrıca 

günah taşıyacakları bildirilmiştir: 

  مَا يَزِرُونَلِيَحْمِلُوا أَوْزَارَهُمْ كَّامِلَةً يَوْمَ الْقِيَامَةِ وَمِنْ أَوْزَارِ الَذِينَ يُضِّلُونَّهُمْ بِغَيْرِ عِلْمٍ أَلَا سَاءَ

“Kıyamet gününde kendi günahlarını tam olarak taşımaları ve bilgisizce saptırmakta 

oldukları kimselerin günahlarından da bir kısmını yüklenmeleri için (öyle derler). 

Bak ki yüklenecekleri şey ne kötüdür!”
1269

 

 Burada âyetin başındaki lam harfi, lâm-ı akıbet (sonuç bildiren lâm)dır.
1270

  

Buna göre onlar Kur’an’a “öncekilerin masalları” diyerek hem kendilerini hem de 

başkalarını haktan uzaklaştırdıkları için böyle bir sonuçla karşılaşmış olacakları 

bildirilmiştir.   

 Yukarıdaki âyette geçen ٍبِغَيْرِ عِلْم ifadesinin anlamı hakkında farklı görüşler 

vardır: “günah işlediklerini bilmeden”
1271

, bir delil olmaksızın
1272

, şiddetli azabı hak 

edeceklerini bilmeksizin
1273

 ve sapanların bilgisiz olduğu halde.
1274

 İbn Atiyye bu 
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ifadenin, saptıranların “güçlü bir delili olmadan” anlamına gelebileceği gibi onları 

taklit edip sapanların bilgisiz olduğu halde” anlamına da gelebileceğini ifade 

etmiştir.
1275

 Bunlardan en uygun düşen mana bize göre İbn Atiyye’nin “bir delil 

olmaksızın” şeklinde verdiği manadır. Çünkü kanaatimizce bu âyet ve bundan önceki 

âyetler kendilerini âlim zanneden müşrik liderlerin söylediklerini, yaptıklarını ve 

bunun karşılığında taşıyacakları günahları anlatmaktadır. Bu durumda onların 

Kur’an’a “öncekilerin masalları” demelerini gerektirecek bir dayanaklarının 

olmadığının kastedilmiş olması mümkündür.  

Hiç kimsenin başkasının günahını yüklenmeyeceğine
1276

 göre yukarıdaki 

âyette ifade edilen başkalarının günahlarını yüklenmenin anlamı dalâlete çağırma 

karşılığı olan günahı yüklenmedir. Nitekim Peygamberimiz (s.a.v.) şöyle 

buyurmuştur: “Bir davetçi bir insanı hidâyete çağırır, o da ona tâbi olursa kendisine 

tabi olanın misli kadar ecri olur. Bu durumda kendisine tâbi olanın ecrinde bir 

eksilme olmaz. Eğer bir kimse dalâlete çağırır, çağırdığı kişi de ona uyarsa dalâlete 

çağıran kimseye kendisine uyanın günahı kadar günah verilir. Bu durumda ona 

uyanın günahı eksilmez.”
1277

 

 Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz: Bir delile dayanmaksızın söyledikleri bu 

söz nedeniyle müşrik liderler kıyamet günü kendilerini hidâyetten uzak tuttukları için 

tam olarak yüklenecekleri günahlarına ilaveten saptırdıkları kişilerin günahlarında bir 

eksilme olmaksızın onların günahlarını da bu saptırma karşılığında yükleneceklerdir. 

Böylece iki kat günahın sahibi olacaklardır. Bu da daha çok azap görmelerine sebep 

olacaktır.  

3. Müşriklerin tuzak kurmaları ahirette azap görmeyeceklermiş gibi 

yaşamalarından kaynaklanmaktadır.  

Onların ahirette azabı çekerken dünyada gizledikleri kendilerine görününce 

ahiret azabını düşünmeden yaşadıklarını gösteren gerçek kimliklerinin apaçık ortaya 

çıkmış olacağı bildirilmiştir: 
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بَلّْ بَدَا لَهُمْ )( مُؤْمِنِّينَ وَلَوْ تَرَى إِذْ وُقِفُوا عَلَى النَّارِ فَقَالُوا يَا لَيْتَنَّا نُّرَدُ وَلَا نُّكَذِبَ بِآيَاتِ رَبِنَّا وَنَّكُونَ مِنَ الْ 

نُّهُوا عَنّْهُ وَإِنَّهُمْ لَكَاذِبُونَ مَا كَّانُّوا يُخْفُونَ مِنْ قَبْلُّ وَلَوْ رُدُوا لَعَادُوا لِمَا  “Onların ateşin karşısında 

durdurulup ‘Ah, keşke dünyaya geri gönderilsek de bir daha Rabbimizin âyetlerini 

yalanlamasak ve inananlardan olsak!’ dediklerini bir görsen!.. Hayır! Daha önce 

gizlemekte oldukları şeyler kendilerine göründü. Eğer (dünyaya) geri gönderilseler 

yine kendilerine yasak edilen şeylere döneceklerdir. Zira onlar gerçekten 

yalancıdırlar.”
1278

 

Burada kâfirlerin kıyamet günü cehennemle yüz yüze gelip bu tutumları 

nedeniyle korkunç akıbetlerini öğrenince üstünü örttükleri hakikatleri kavramış 

olacaklarını,  bundan dolayı dünyaya yeniden dönmek isteyeceklerini ve Allah'ın 

âyetlerini yalanlamayacaklarını, Hz. Peygamber (s.a.v.)'e iman edeceklerini, onların 

dünyaya yeniden dönüp iyi işler yapacaklarını söyleyecekleri, şâyet bu insanlar 

dünyaya ikinci kez gelmiş olsalardı yeniden aynı tutum ve davranışlarda 

bulunacakları bildirmiştir. Bu durum onların kötü niyetlerinin ve düşünce kalıpların 

değişmediği sürece bir şeyin değişmeyeceğini gösterir. Çünkü onlar dünya 

hayatındaki makamları sebebiyle büyüklenmeleri, kendi inandıkları doğruları 

savunup gerçeklere batıl elbisesi giydirmeye itmiştir. Bunlar cehennemle yüzleşince 

üstünü örttükleri hakikatleri görmekten kendilerini alıkoyamazlar. Oradan 

uzaklaştırıldıklarında ise orayı unutarak tekrar menfaatlerinin hesabını yaparak 

bildikleri yolda ilerlemeye devam ederler.  Yukarıdaki âyetlerden sonra   وَقَالُوا إِنْ هِيَّ إِلَا

 Dediler ki: ‘dünyâ hayâtımızdan başka bir hayât yoktur. Biz“ حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا وَمَا نَّحْنُ بِمَبْعُوثِينَ

diriltilecek değiliz.”’
1279

 buyurulmuş olması da onların bu düşünce kalıplarının 

şekillenmesinde ahiretin varlığını kuşkulu gördüklerini ve bundan dolayı cehennemi 

hesaba katmadan yaşadıklarını gösterir. 

4. Peygamberlerin davetine tuzak kuranlardan cezasız kalan olmayacaktır.  

İnsanları davetten uzak tutmak için çeşitli entrikalar çeviren Mekkeli 

müşriklerden öncekilerin de peygamberlerine tuzak kuranlar bulunduğu ve 

tuzaklarının kendi başlarına geçirildiği, kendilerine azap geldiği şöyle haber 

verilmiştir: 
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هِمْ وَأَتَاهُمُ الْعَذَابُ مِنْ قَدْ مَكَرَ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتَى اللَهُ بُنّْيَانَّهُمْ مِنَ الْقَوَاعِدِ فَخَرَ عَلَيْهِمُ السَقْفُ مِنْ فَوْقِ

 Onlardan öncekiler de (peygamberlere) tuzak kurmuşlardı. Sonunda“ حَيْثُ لَا يَشّْعُرُونَ 

Allah da onların binalarını temellerinden söktü üstlerindeki tavan da tepelerine 

çöktü. Bu azap onlara, fark edemedikleri bir yerden gelmişti.”
1280

 

Onların kurdukları düzenin temelleri, duvarları ve tavanı bulunan bir bina 

şeklinde tasvir edilerek bu oyunun ne kadar planlı, sağlam ve büyük olduğuna işaret 

edilmektedir.
1281

 Ancak kurdukları tuzak Allah’ın kudret ve iradesiyle kendi 

başlarına çökmüştür.    

Dünya hayatında müminlere tevhid konusunda şiddetle muhalefet eden 

Mekke müşriklerin ileri gelenlerinin de kıyamette horlanarak azap çekecekleri 

bildirilmiştir: 

تُوا الْعِلْمَ إِنَ الْخِزْيَ ثُمَ يَوْمَ الْقِيَامَةِ يُخْزِيهِمْ وَيَقُولُ أَيْنَ شُرَكَّائِيَّ الَذِينَ كُّنّْتُمْ تُشَّاقُونَ فِيهِمْ قَالَ الَذِينَ أُو 

ينَالْيَوْمَ وَالسُوءَ عَلَى الْكَافِرِ  “Sonra kıyamet gününde (Allah), onları rezil eder ve der ki: 

‘Kendileri hakkında (müminlere) düşman kesildiğiniz ortaklarım nerede?’ 

Kendilerine ilim verilmiş olanlar derler ki: ‘Şüphesiz bugün rezillik, azap ve kötülük 

kâfirleredir.”’
1282

 

Bu âyette kendilerine ilim verilenlerden meleklerin kastedildiğini
1283

 

söyleyenler olsa da müfessirlerin birçoğu bunların müminler olduğunu
1284

 ileri 

sürmüşlerdir. İkinci görüşü benimseyen Zemahşerî bununla peygamberler ve 

müminlerin önderleri olan âlimlerin kastedildiğini, müşrikleri imana çağırıp nasihatte 

bu kişilere müşriklerin ilgi göstermedikleri gibi onlara muhalefet ettiklerini ve 

büyüklendiklerini ifade etmiştir.
1285

 İbn Kesîr de bu yönde bir yorumda bulunmuştur: 

Müşriklerin delilsiz olmaları nedeniyle suskun kalmaları karşısında dünya ve ahirette 

üstün olanlar, kendilerine ilim verilenler ve dünyada da ahirette de gerçeği 

söyleyenler bunu demişlerdir.
1286

 Bu görüşler ışığında şunu söyleyebiliriz: Daha 

önceki âyette müşriklerin ileri gelenlerinin bilgisizce, bir delile dayanmadan hareket 
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 Nahl 16/26. 
1281
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ettiklerinin ifade edildiğini açıklamıştık. Burada da onlara karşılık, müminlerden 

“kendilerine ilim verilenler” diye söz edilmiştir. Buna göre bu âyetlerde 

müminlerden “kendilerine ilim verilenler” diye söz edilmesi onların, müşriklerin 

aksine bir delil üzere bulunduklarını ve gerçek ilim sahibi olduklarını açıklar. 

Yukarıdaki âyette geçen  َالْخِزْي (el-hızy) kelimesinin anlamının “horluk ve 

hakirlikle beraber olan azap” demek olduğunu belirten Râzî,  bunun da müşriklere   

“Kendileri hakkında (müminlere) düşman kesildiğiniz ortaklarım nerede?”
 
şeklinde 

ifade edilmiş olduğunu söylemiştir.
1287

 Buna göre müşriklerin ileri gelenleri tevhide 

çağıran Kur’an’a “öncekilerin masalları” diyerek büyüklenmiş olmalarının 

karşılığında ahirette horlanarak azap göreceklerdir. 

Müşriklerin horlanarak azap görmelerine karşın müminlerin cenneti hak 

ettikleri, onların dünyada iken “Rabbiniz ne indirdi?” soruna verdikleri yanıtın 

“hayır” olduğu, kendilerinin de muttakî ve tertemiz oldukları bildirilmiştir: 

خِرَةِ خَيْرٌ وَلَنِّعْمَ ذِينَ اتَقَوْا مَاذَا أَنّْزَلَ رَبُكُمْ قَالُوا خَيْرًا لِلَذِينَ أَحْسَنُّوا فِيّ هَذِهِ الدُنّْيَا حَسَنَّةٌ وَلَدَارُ الْآوَقِيلَّ لِلَ

)( مَا يَشَّاءُونَ كَّذَلِكَ يَجْزِي اللَهُ الْمُتَقِينَ جَنَّاتُ عَدْنٍ يَدْخُلُونَّهَا تَجْرِي مِنْ تَحْتِهَا الْأَنّْهَارُ لَهُمْ فِيهَا )( دَارُ الْمُتَقِينَ 

ونَالَذِينَ تَتَوَفَاهُمُ الْمَلَائِكَةُ طَيِبِينَ يَقُولُونَ سَلَامٌ عَلَيْكُمُ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ بِمَا كُّنّْتُمْ تَعْمَلُ  “(Kötülüklerden) 

sakınanlara: Rabbiniz ne indirdi? denildiğinde, ‘Hayır (indirdi’ derler. Bu dünyada 

güzel davrananlara, güzel mükâfat vardır. Ahiret yurdu ise daha hayırlıdır. Takvâ 

sahiplerinin yurdu gerçekten güzeldir! (O yurt,) girecekleri, zemininden ırmaklar 

akan adn cennetleridir. Onlar için orada kendilerine diledikleri her şey vardır. İşte 

Allah, takvâ sahiplerini böyle mükâfatlandırır. (Onlar,) meleklerin, ‘Size selâm 

olsun. Yapmış olduğunuz (iyi) işlere karşılık cennete girin’ diyerek tertemiz olarak 

canlarını aldıkları kimselerdir.”
1288

 

Bu âyetlerde müşriklerin Kur’an’a “öncekilerin masalları” derken müminlerin 

“hayır”  dedikleri bildirilmiştir. Ayrıca önceki âyetlerde müşriklerin “kendilerine 

zulmedenler”, “kötülük edenler” ve “tekebbür edenler”  olduğu ifade edilmişti. 

Burada ise müminlerin “güzel davrananlar”,  “takva sahipleri” ve “tertemiz kişiler” 

olarak vasıflandırılmışlardır. O halde müşriklerin bir delile dayanmaksızın hareket 

eden, kötülük peşinde olan, liderlerinin mütekebbir, onlara uyanların ise Allah’tan 

                                                 
1287

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XX, 199. 
1288

 Nahl 16/30-32. 
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değil liderlerinden çekinen kişiler olduğu açıklanmış olmaktadır. İşte bundan dolayı 

onlar cehenneme girmeyi hak edenler olmuşlardır. 

Sonuç olarak “öncekilerin masalları” tabiri ile müşrikler Kur’an’ın Allah’tan 

gelmediğini, eskiden beri yazılan ve anlatılanlar olduğunu anlatmaya çalışmışlardır. 

Onların Kur’anı bu şekilde tanımlamaya götüren ise akılları değil önyargılarıdır. 

Kur’an kendi dilleri olan Arapça olarak ve apaçık bir şekilde nâzil olduğu halde onlar 

gözlerini kapamış ve kulaklarını tıkamış oldukları için gerçeği konuşmamışlardır. 

Onların bu önyargıları da tevhidi etmemeleri, ahirette azap göreceklerine 

inanmamaları ve büyüklenmelerinden kaynaklanmıştır. Kur’an’ı dinlediklerinde çok 

etkilendikleri halde düşünüp öğüt almak yerine “öncekilerin masalları” diyerek 

yalanlamışlardır. Kur’an’a benzer sözleri daha önce duyduklarını ve dolayısıyla onun 

gibisini kendilerinin de oluşturabileceklerini ifade ederek hem kendilerini psikolojik 

olarak rahatlatmak istemişler hem de şirk düzeninde kendilerine kulluk edenleri 

Kur’an’dan uzak tutmaya çalışmışlardır. 

Kur’an’da bu konuda verilen cevaplarda kısaca şunların belirtilmiş olduğunu 

ifade edebiliriz: Kur’an bütün sırları bilen Allah tarafından indirilen bir kitaptır. 

Müşriklerin ileri gelenleri Kur’an’a “öncekilerin masalları” diyerek insanları Kur’an 

ve Hz. Peygamber (s.a.v.)’den uzak tutmaya çalışmışlar ve kendileri de uzak 

durmuşlardır. Ancak farkında olmadan kendilerini helake sürüklemişler, hem 

saptıkları için hem de saptırdıkları için günah yüklenmişlerdir. Onların Kur’an’a 

“öncekilerin masalları” diyerek tuzak kurmaları ahirette azap görmeyeceklermiş gibi 

yaşamalarından kaynaklanmıştır. Ahirette azap karşısında olduklarında daha önce 

gizledikleri gerçekler ortaya çıkacak, ancak onların bu kötü niyet ve yanlış düşünce 

kalıpları sebebiyle dünyaya dönseler de aynı şeyleri tekrar edeceklerdir. Geçmişte 

kendileri gibi olanlar cezasız kalmadıkları gibi kendileri de ahirette azap içinde 

olacaklardır. Dünyada büyüklenenler orada horlanarak azap göreceklerdir.  

 

F) “İftira” ve “Müfteri” İddiaları 
 

 Müşrikler peygamberlerin Allah’tan getirdiklerinin iftira olduğunu söyleyerek 

onların Allah’tan olduğunu söyledikleri mucize ve ilâhi mesajların kendileri 

tarafından uydurulduğunu ve Allah’a iftira edildiğini iddia etmişlerdir. Kur’an 
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onların bunu ifade etmek üzere ُافْتَرَاه (onu uydurdu)
1289

(onu uydurdu) تَقَوَلَهُ ,
1290

أَنّْتَ   ,

(sen uyduruyorsun) مُفْتَرٍ
1291

(Allah’a karşı yalan uydurdu) أَفْتَرَى عَلَى اللَهِ كَّذِبًا ,
1292

سِحْرٌ  ,

(uydurulmuş sihir) مُفْتَرًى
1293

(uydurulmuş bir iftira) إِفْكٌ مُفْتَرًى ,
1294

لْبَشَّرِقَوْلُ ا ,  (insan 

sözü)
1295

إِفْكٌ قَدِيمٌ ,
 
(eski bir iftira)

1296
 gibi ifadeler kullanmış olduklarını bildirmektedir. 

Önceki peygamberlerden bir peygamberin
1297

 kavminin refah içinde yaşayan 

ve büyüklenen ileri gelenleri onu kendileri gibi bir beşer olduğu gerekçesiyle tevhid 

ve ahiret mesajlarını yalanlayarak Allah’a iftira etmekle itham etmişlerdir.
 1298

 Onun 

Allah’a yalan uyduran bir insan olduğunu söyledikleri şöyle bildirilmiştir: 

 O, Allah hakkında yalnızca“ إِنْ هُوَ إِلَا رَجُلٌّ افْتَرَى عَلَى اللَهِ كَّذِبًا وَمَا نَّحْنُ لَهُ بِمُؤْمِنِّينَ  

yalan uyduran bir adamdır; biz ona inanmıyoruz.”
1299

  

Önceki peygamberlerden Hz. Musa (a.s.) da Firavun ve onun ileri gelen 

adamlarını tevhide davet ettiğinde onlar, Hz. Musa (a.s.)’nın getirdiklerinin 

uydurulmuş sihirden başka bir şey olmadığı söylemişlerdir: 

لِينَنَّا الْأَوَفَلَمَا جَاءَهُمْ مُوسَى بِآيَاتِنَّا بَيِنَّاتٍ قَالُوا مَا هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُفْتَرًى وَمَا سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ آبَائِ   “Mûsa 

onlara apaçık âyetlerimizi getirince: Bu, olsa olsa uydurulmuş bir sihirdir. Biz 

önceki atalarımızdan böylesini işitmemiştik, dediler.”
1300

 

Hz. Musa (a.s.) mucize olduğu açıkça belli olan “el” ve “asa” âlâmetlerini 

getirince Firavun ve onun ileri gelen adamları onun getirdiği mucizelerin kendisi 

tarafından uydurulmuş birer sihir olduğunu iddia etmişlerdir.
 1301

  Âyette yer alan   وَمَا

 ifadesiyle ise (.Biz önceki atalarımızdan böylesini işitmemiştik) سَمِعْنَّا بِهَذَا فِيّ آبَائِنَّا الْأَوَلِينَ

daha önce de açıkladığımız gibi atalarından tevhidi duymadıklarını kastettiklerini 

                                                 
1289

 Bkz. Ahkâf 46/8; Yûnus 10/38; Hûd 11/13, 35; Enbiyâ 21/5; Secde, 32/3. 
1290

 Tûr 52/33. 
1291

 Nahl 16/101. 
1292

 Bkz. Sebe’ 34/8; Mü’minûn 23/38; Şuarâ 42/24;  
1293

 Bkz. Kasas 28/36. 
1294

 Bkz. Sebe’ 34/43; benzer bir ifade için ayrıca bkz. Furkân 25/4. 
1295

 Bkz. Müddessir 74/25;  
1296

 Bkz. Ahkâf 46/11. 
1297

 Bu peygamber, Hz. Hûd (a.s.) veya Hz. Sâlih (a.s.)’dir. Sem’ânî, kastedilenin Hz. Hûd (a.s.) 

olduğu görüşünün daha doğru ve daha belirgin olduğunu ifade etmiştir. Bkz. Sem’ânî, Tefsîr, III, 473; 

Benzer görüş için ayrıca bkz. Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, V, 416. 
1298

 Mü’minûn 23/31-38. 
1299

 Mü’minûn 23/38. 
1300

 Kasas 28/36. 
1301

 Mukâtil, Tefsîr, III, 345; 
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ifade edebiliriz.
1302

 Buna göre Firavun ve ileri gelen adamlarının şunu iddia etmiş 

olduklarını söylemek mümkündür: “Bu senin davet ettiğin tevhid mesajının doğru 

olduğuna ve senin peygamber olduğuna delil olsun diye gösterdiklerin mucize değil, 

senin uydurduğun sihirdir. Biz tevhidi daha önce atalarımızdan duymadık.” Bu 

durumda onların; tevhid mesajına daveti nedeniyle Hz. Mûsa (a.s.)’nın Allah’tan 

getirdiklerinin mucize olmadığını, kendisi tarafından uydurulmuş sihir olduğunu 

iddia ettikleri anlaşılır. 

Mekkeli müşrikler de Kur’an’da yer alan tevhid ve ahiret mesajları nedeniyle 

müşrikler Kur’an’ın Allah’tan gelmediğini Muhammed (s.a.v.)’in uydurup Allah’a 

nispet ettiğini söylemişlerdir.
1303

 Hz. Mûsa (a.s.) gibi Hz. Muhammed (s.a.v.)’in de 

tevhide daveti nedeniyle Allah’tan getirdiğinin sihir ve uydurma olduğunun 

söylendiği bir âyette şöyle bildirilmiştir: 

رِيدُ أَنْ يَصُدَكُّمْ عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُكُّمْ وَقَالُوا مَا هَذَا إِلَا وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالُوا مَا هَذَا إِلَا رَجُلٌّ يُ 

 Onlara apaçık âyetlerimiz“ إِفْكٌ مُفْتَرًى وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلْحَقِ لَمَا جَاءَهُمْ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُبِينٌ

okunduğu zaman demişlerdi ki: Bu, sizi babalarınızın taptığı (putlardan) çevirmek 

isteyen bir adamdan başkası değildir. Ve yine bu (Kur'an) da uydurulmuş bir 

iftiradan başka bir şey değildir, dediler. Hak kendilerine geldiğinde onu inkâr 

edenler de: Bu, apaçık bir büyüden başka bir şey değildir, dediler.”
1304

  

Görüldüğü gibi Mekke müşrikleri Kur’an’a uydurulmuş bir iftira dedikleri 

gibi sihir de demişlerdir. Bu da muhtemelen Kur’an’ın tevhid mesajını içeren bir 

kitap olmasının yanında Hz. Muhammed (s.a.v.)’e verilen mucize olmasından 

dolayıdır. Buna göre tevhid mesajını ihtiva eden Kur’an’ın uydurulmuş bir iftira 

olduğunu ve aynı zamanda mucize değil, sihir olduğunu iddia etmişlerdir. 

Müşriklerin ahiret haberleri nedeniyle de Kur’an’a uydurulmuş dedikleri ise bir 

âyette şöyle bildirilmiştir: 

أَفْتَرَى عَلَى )( دٍ الَذِينَ كَّفَرُوا هَلّْ نَّدُلُكُمْ عَلَى رَجُلٍّ يُنَّبِئُكُمْ إِذَا مُزِقْتُمْ كُّلَّ مُمَزَقٍ إِنَّكُمْ لَفِيّ خَلْقٍ جَدِيوَقَالَ  

بَعِيدِاللَهِ كَّذِبًا أَمْ بِهِ جِنَّةٌ بَلِّ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ فِيّ الْعَذَابِ وَالضَّلَالِ الْ  “Kâfir olanlar (kendi 

                                                 
1302

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 579; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 237; Kurtubî, el-Câmi’, 

XIII, 288; Merâğî, Tefsîr, XX, 58; Mevdûdî, Tefhîm, IV, 159. Mukâtil b. Süleyman farklı bir görüş 

ileri sürerek mucizeleri önceki atalarından duymadıklarını kastettiklerini ifade etmiştir. Bkz. Mukâtil, 

Tefsîr, III, 345. 
1303

 Bkz. Yunus 10/38-45; Hûd 11/12, 13, 26-35; Enbiyâ 21/3-5; Mü’minun 23/32-38; Furkan 25/4-

11; Sebe’ 34/7, 8, 43; Şûrâ 42/21-24; Ahkâf 46/4-8. 
1304

 Sebe’ 34/43. 
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aralarında) şöyle dediler: Çürüyüp paramparça olduğunuz vakit yeniden 

dirileceğinizi söyleyerek haber veren kişiyi gösterelim mi? Acaba o, yalan yere 

Allah'a iftira mı etmiştir? Yoksa onda delilik mi var?’ (dediler). Hayır! Ahirete 

inanmayanlar azaptadırlar ve derin bir sapıklık içindedirler.”
1305

  

Bu âyetlerden anlaşıldığı üzere müşrikler kendi aralarında Kur’an’da 

bildirilen yeniden diriliş haberlerini konuşmuşlardır. Bu konuşmalarında yeniden 

diriliş haberlerini şiddetli bir şekilde yalanlayarak Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

tamamen cinlerin etkisiyle ya da kendi iradesiyle kasten bu tür haberleri uydurup 

Allah’a iftira ettiğini iddia etmişlerdir. 

Mekke müşriklerinin ileri gelenlerinin kendilerini üstün görmeleri nedeniyle 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in getirmiş olduğu Kur’an’a sihir ve insan sözü demişlerdir. 

Kur’an’da bu durum şöyle anlatılmaktadır: 

رَ وَاسْتَكْبَرَ ثُمَ أَدْبَ)( ثُمَ عَبَسَ وَبَسَرَ )( ثُمَ نَّظَرَ )( ثُمَ قُتِلَّ كَّيْفَ قَدَرَ )( فَقُتِلَّ كَّيْفَ قَدَرَ )( إِنَّهُ فَكَرَ وَقَدَرَ  

إِنْ هَذَا إِلَا قَوْلُ الْبَشَّرِ)( فَقَالَ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ يُؤْثَرُ )(   “Zira o düşündü, ölçtü, biçti. Kahrolası 

nasıl da ölçtü, biçti. Yine kahrolası nasıl ölçtü, biçti. Sonra baktı. Sonra kaşlarını 

çattı, suratını astı. En sonunda, kibrini yenemeyip sırt çevirdi de: ‘Bu (Kur'an) dedi, 

olsa olsa (sihirbazlardan öğrenilip) nakledilen bir sihirdir. Bu, insan sözünden başka 

bir şey değil.”’
1306 

Daha önce de belirttiğimiz gibi bu âyetlerde kendisine mal ve evlat verildiği 

ve büyüklendiği ifade edilen
1307

 kişinin müşriklerin ileri gelenlerinden Velid b. 

Muğire olduğu hususunda ittifak edilmiştir.
1308

 Burada anlatıldığına göre o, kibrini 

yenemeyerek Kur’an’ın nakledilen bir sihir ve beşer sözü olduğu iddiasında 

bulunmuştur. Kur’an’a “nakledilen sihir” diyen bu kişinin aynı zamanda “beşer 

sözü” demesi onun, Kur’an’ın hem cinlerin hem de insanların yardımıyla Hz. 

Muhammed (s.a.v.) tarafından oluşturulduğu ve Allah’ın kelamı olarak sunulduğu 

iddiasının olduğunu gösterir. 
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 Seb’ 34/7, 8. 
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 Müddessir 74/18-25; Ayrıca bkz. Sebe 34/43; Ahkaf 46/7, 8, 11 
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 Bkz. Müddessir 74/12-23. 
1308

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 704. 



 

 

 

 

280 

Başka bir âyette de Mekke müşriklerin ileri gelenlerinin kendilerini üstün 

görerek Kur’an’a  ُسِحْرٌ يُؤْثَر (sihirbazlardan öğrenilip) nakledilen bir sihir) ifadesine 

benzer bir ifade olan ٌإِفْكٌ قَدِيم
 
 (eskiden beri anlatılan haberler) dedikleri bildirilmiştir: 

ذَا إِفْكٌ قَدِيمٌالَذِينَ كَّفَرُوا لِلَذِينَ آمَنُّوا لَوْ كَّانَ خَيْرًا مَا سَبَقُونَّا إِلَيْهِ وَإِذْ لَمْ يَهْتَدُوا بِهِ فَسَيَقُولُونَ هَوَقَالَ  
 
 

“İnkâr edenler, inananlar için ‘(Muhammed'in getirdiği) iyi bir şey olsaydı (şu 

zavallı kişiler) ona inanmada bizi geçemezlerdi, (biz onlardan önce inanırdık)’ 

dediler. Onlar, onun gösterdiği doğru yola eremediklerinden: ‘Bu eski bir iftiradır’ 

diyeceklerdir.”
1309

  

Bu âyette yer alan ٌإِفْكٌ قَدِيم
 
(eski bir iftira) ifadesinin “öncekilerin masalları” 

anlamına benzer bir anlamının olduğunu daha önce söylemiştik. “ٌإِفْك” kelime olarak 

“yalan, batıl söz” demektir.
1310

 Arapçada asıl anlamı “bir şeyi yönünden 

çevirmektir.”
1311

 Buna göre ٌإِفْكٌ قَدِيم
 
(eski bir iftira) ifadesi ile “Muhammed (s.a.v.)’in 

öncekilerin haberlerinden nakledilenleri derleyip onların Allah’tan geldiğini 

söyleyerek Allah’a iftira ediyor.  

Kur’an’ın iftira olduğunu söyleyen müşrikler bunu tek başına 

gerçekleştirmediğini, başkalarının da yardımıyla eskiden beri anlatılanlardan 

derlenmiş olduğunu iddia etmişlerdir. Bu konuda Kur’an’da şöyle buyurulmaktadır: 

وَقَالُوا )( زُورًا وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا إِفْكٌ افْتَرَاهُ وَأَعَانَّهُ عَلَيْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ فَقَدْ جَاءُوا ظُلْمًا وَ 

)(هِ بُكْرَةً وَأَصِيلًا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ اكّْتَتَبَهَا فَهِيَّ تُمْلَى عَلَيْ  “İnkâr edenler: Bu (Kur'an), olsa olsa 

onun (Muhammed'in) uydurduğu bir yalandır. Başka bir zümre de bu hususta 

kendisine yardım etmiştir, dediler. Böylece onlar hiç şüphesiz haksızlığa ve iftiraya 

başvurmuşlardır. Dediler: ‘Öncekilerin masalları, onları yazmış, sabah akşam onlar 

kendisine yazdırılıyor.’”
1312

 

Daha önce de açıkladığımız gibi onlar şu iddiada bulunmuştur: Muhammed 

(s.a.v.) okuma yazma bilmediği için Mekke’de yaşayan Ehl-i kitap’tan bazılarından 

kendisi için yazılmasını talep etmiştir. Onlar da yazdıklarını ezberlemesi için 
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118; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, X, 390.  
1311

 Askerî, el-Furûk, I, 46; İbn Fâris, Mu'cem, I, 118; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 26.  
1312

 Furkan 25/4, 5; Ayrıca bkz. Nahl 16/103 
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Muhammed (s.a.v.)’e sabah akşam okumuşlardır.
1313

 O da onların yardımıyla 

öncekilerin kitaplarına ve efsanelerine ait sözleri Allah’ın gönderdiğini söyleyerek 

Allah’a iftira etmiştir.  

Özetle, müşriklerin ileri gelenleri büyüklenerek peygamberlerin getirdikleri 

mucizelerin, tevhid ile ahiret mesajlarının iftira olduğunu söylemişlerdir. Tevhid ile 

ahiret mesajı içeren ve aynı zamanda mucize olan Kur’an’ın iftira olduğunu 

söylemekle de şunu kastetmişlerdir: Muhammed (s.a.v.) öncekilerin masallarından 

cin ve bazı insanlar yardımıyla uyduruyor ve onların Allah’tan geldiğini iddia ederek 

O’na iftira ediyor.  

Müşriklerin Kur’an’a “iftira” demelerine birçok bakımdan cevap verilmiştir. 

Bunları maddeler halinde değerlendireceğiz.  

1. Dünyada sahip oldukları makam ve zenginlik sebebiyle büyüklenenler 

cezasız kalmayacaklardır.  

Velid b. Muğire gibi kibre kapılarak Kur’an’ın insan sözü olduğunu 

söyleyenlerin ahirette azap göreceği ve orada kibirlerinden eser kalmayacağı şöyle 

bildirilmiştir: 

لَوَاحَةٌ لِلْبَشَّرِ)( لَا تُبْقِيّ وَلَا تَذَرُ )( وَمَا أَدْرَاكَ مَا سَقَرُ )( سَأُصْلِيهِ سَقَرَ     “Ben onu sekara 

(cehenneme) sokacağım. Sekar'ın ne olduğunu sen nereden bileceksin? Hem (bütün 

bedeni helâk eder, hiçbir şey) bırakmaz, hem (eski hale getirip tekrar azap etmekten) 

vazgeçmez o. Durmadan deriler kavurur.” 
1314

 

Mevdûdî’nin de dediği gibi bu âyetlerde bedende ne varsa yanacağı 

bildirildikten sonra derinin de ateşin şiddetinden kavrulup döküleceği ifade 

edilmektedir. Bu ifade insanın görünüşünün psikolojik etkisini anlatmak için olabilir. 

İnsan iç organlarında olabilecek bir kusurdan üzüntü duysa da derisinde oluşacak 

olan en ufak bir lekeden daha çok üzüntü duyar. Çünkü onun bu görüntüsü toplum 

karşısında utanç duymasına ve sosyal konumunun değişmesine neden olabilir.
1315

 

İşte bu da Velid b. Muğire gibi insanların dünyadaki kibrinin karşılığı olacaktır.  Bu 

karşılığın bildirilmesi, onun geçici dünyevî konumuna göre hareket etmeyi terk 

                                                 
1313

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 239; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 72; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 

264; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 433; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 118; Merâğî, Tefsîr, XVIII, 

151. 
1314

 Müddessir 74/26-29; Ayrıca bkz. Hûd 11/20. 
1315

 Mevdûdî, Tefhîm, VI, 473. 
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etmeye çağrı olmuştur. Zira insanların dünyada sahip oldukları makam ve zenginlik 

geçici dünya hayatını istedikleri için kendilerine verilmiştir: 

ئِكَ الَذِينَ لَيْسَ لَهُمْ أُولَ)( مَنْ كَّانَ يُرِيدُ الْحَيَاةَ الدُنّْيَا وَزِينَّتَهَا نُّوَفِ إِلَيْهِمْ أَعْمَالَهُمْ فِيهَا وَهُمْ فِيهَا لَا يُبْخَسُونَ  

 Kim, (yalnız) dünya hayatını ve“ فِيّ الْآخِرَةِ إِلَا النَّارُ وَحَبِطَ مَا صَنَّعُوا فِيهَا وَبَاطِلٌّ مَا كَّانُّوا يَعْمَلُونَ

zinetini istemekte ise, işlerinin karşılığını orada onlara tam olarak veririz ve orada 

onlar hiçbir zarara uğratılmazlar. İşte onlar, ahirette kendileri için ateşten başka 

hiçbir şeyleri olmayan kimselerdir; (dünyada) yaptıkları da boşa gitmiştir; yapmakta 

oldukları şeyler (zaten) bâtıldır.”
1316

  

İnkâr edenler yaptıkları bazı iyiliklerle övünmüş, bu sebeple Allah'ın 

kendilerini mal ve makam ile ödüllendirdiğini sanmışlardır.
1317

 Ancak bu âyetlere 

göre kişinin bu dünya hayatındaki konumuna bakarak onun doğru ya da yanlış yolda 

olduğuna karar vermek mümkün değildir. İyi ile kötülerin birbirinden tam olarak 

ayrılmış olacağı yer ahirettir. Müşrikler dünya hayatından başka bir hayatı yok 

saydıkları için yanlış yolda olmuşlar ve bundan dolayı hüsrana uğramışlardır: 

دْ خَسِرَ الَذِينَ كَّذَبُوا بِلِقَاءِ اللَهِ وَمَا كَّانُّوا وَيَوْمَ يَحْشُّرُهُمْ كَّأَنْ لَمْ يَلْبَثُوا إِلَا سَاعَةً مِنَ النَّهَارِ يَتَعَارَفُونَ بَيْنَّهُمْ قَ

 Kıyamet günü Allah hepsini bir araya toplayacak. Dünyada, gündüzün ancak“ مُهْتَدِينَ

bir saati kadar yaşamış gibi gelecek kendilerine. O şekilde ki sadece birbirlerini 

görünce tanıyacakları kadar yaşadıklarını sanacaklar. Allah’a kavuşmayı yalan 

sayıp da doğru yolu tutmamış olanlar, en büyük kayba uğramışlardır.”
1318

 

Allah’ın şirk inançları ve ona dayalı yaptıklarına rağmen onlara dünyevî 

imkânlar verdiği gibi onları hemen cezalandırmamıştır. Bu durum karşısında 

düşünüp yanlıştan dönmek yerine büyüklenerek hiç azap görmeyeceklerini 

sanmışlardır. Hâlbuki Allah insanlara yanlış yoldan dönmeleri ve iman etmeleri için 

mühlet vermiştir. Bu mühletin sonunda yanlışta ısrar edenlerin azaba uğrayacakları 

uyarısında bulunmuştur: 

وَيَسْتَجِيبُ الَذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا )( وَهُوَ الَذِي يَقْبَلُّ التَوْبَةَ عَنْ عِبَادِهِ وَيَعْفُو عَنِ السَيِئَاتِ وَيَعْلَمُ مَا تَفْعَلُونَ 

 ,O, kullarının tevbesini kabul eden“ الصَالِحَاتِ وَيَزِيدُهُمْ مِنْ فَضّْلِهِ وَالْكَافِرُونَ لَهُمْ عَذَابٌ شَدِيدٌ

kötülükleri bağışlayan ve yaptıklarınızı bilendir. Allah, iman edip iyi işler yapanların 

tevbesini kabul eder, lütfundan onlara, fazlasını verir. Kâfirlere gelince, onlara da 
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 Hûd 11/15, 16; Ayrıca bkz. Sebe’ 34/45. 
1317

 Mü’minûn 23/54-56. 
1318

 Yunus 10/45; Ayrıca bkz. Sebe’ 34/8. 
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çetin bir azap vardır.”
1319

  

Şirkte ısrarcı olup batıl yolda ilerlemeye devam edenler kendilerine verilen 

mühletin sonuna geldiklerinde görecekleri azap sadece ahirette değil, dünya 

hayatında da olabilir. Nitekim önceki kavimlerden peygamberleri yalanlayanların 

dünya hayatında da cezalandırıldıkları şöyle haber verilmiştir: 

ثُمَ )( فَأَخَذَتْهُمُ الصَيْحَةُ بِالْحَقِ فَجَعَلْنَّاهُمْ غُثَاءً فَبُعْدًا لِلْقَوْمِ الظَالِمِينَ )( قَالَ عَمَا قَلِيلٍّ لَيُصْبِحُنَ نَّادِمِينَ 

ثُمَ أَرْسَلْنَّا رُسُلَنَّا تَتْرَى كُّلَّ مَا جَاءَ أُمَةً )( جَلَهَا وَمَا يَسْتَأْخِرُونَ مَا تَسْبِقُ مِنْ أُمَةٍ أَ)( أَنّْشَّأْنَّا مِنْ بَعْدِهِمْ قُرُونًّا آخَرِينَ 

 Allah şöyle buyurdu: Pek“ رَسُولُهَا كَّذَبُوهُ فَأَتْبَعْنَّا بَعْضَّهُمْ بَعْضًّا وَجَعَلْنَّاهُمْ أَحَادِيثَ فَبُعْدًا لِقَوْمٍ لَا يُؤْمِنُّونَ

yakında onlar mutlaka pişman olacaklar! Nitekim, vukuu kaçınılmaz olan korkunç 

bir ses yakalayıverdi onları! Kendilerini hemen sel süprüntüsüne çevirdik. Zalimler 

topluluğunun canı cehenneme! Sonra onların ardından başka nesiller getirdik. 

Hiçbir ümmet, ecelini ne öne alabilir, ne de erteleyebilir. Sonra biz peyderpey 

peygamberlerimizi gönderdik. Herhangi bir ümmete peygamberlerinin geldiği her 

defasında, onlar bu peygamberi yalanladılar; biz de onları birbiri ardından yok ettik 

ve onları ibret hikâyelerine dönüştürdük. Artık iman etmeyen kavmin canı 

cehenneme!”
1320

 

 Görüldüğü gibi peygamberlerin getirdiği tevhid ve ahiret mesajlarını kabul 

etmeyip peygamberleri iftira etmekle suçlayanlar dünyada bolluk içinde yaşayan ve 

büyüklenerek hiç cezalandırılmayacaklarını sananlardır. Onlar bu zanlarından dolayı 

peygamberlerin mesajlarına kulak vermemişlerdir. Üstelik onları iftira etmekle itham 

etmişlerdir. Ancak Allah onların azap göreceklerini ve kibirlerinden eser 

kalmayacağını bildirmiştir. 

2. Allah’a iftira edenler zalimlerdir.  

Onlar Allah’la beraber O’nun ortağı olduğunu söylemekle Allah’a iftira 

etmişlerdir.
1321

 Bundan dolayı Allah’a yalan uyduranlar asıl kendileridir ve bundan 

dolayı zalimlerdir. Allah onların bu durumunu şöyle bildirmiştir: 

هِ كَّذِبًا أُولَئِكَ يُعْرَضُونَ عَلَى رَبِهِمْ وَيَقُولُ الْأَشْهَادُ هَؤُلَاءِ الَذِينَ كَّذَبُوا عَلَى وَمَنْ أَظْلَمُ مِمَنِ افْتَرَى عَلَى اللَ  

)( رَبِهِمْ أَلَا لَعْنَّةُ اللَهِ عَلَى الظَالِمِينَ   “Kim Allah'a yalan uydurandan daha zalim olabilir? 
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 Şûrâ 42/25, 26. 
1320

 Mü’minûn 23/40-44; Ayrıca bkz. Yunus 10/39; Sebe’ 34/45, 46. 
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 Mukâtil, Tefsîr, II, 277; Vâhidî, el-Vecîz, s. 516; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, IV, 168; Zemahşerî, 

el-Keşşâf, II, 385; İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 159; Kurtubî, el-Câmi’, II, 18. 
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Onlar (kıyamet gününde) Rablerine arz edilecekler, şahitler de: İşte bunlar 

Rablerine karşı yalan söyleyenlerdir, diyecekler. Bilin ki, Allah'ın lâneti zalimlerin 

üzerinedir.”
1322

  

Şirki büyük bir zulüm olarak tanımlayan Kur’an’da
1323

 bu âyetteki gibi birçok 

âyette müşriklerin Allah’a ortak tanıyarak ona iftirada bulunduklarını ve böylece en 

büyük zalim olduklarını bildirilmiştir.
1324

 Buna göre müşriklerin iddia ettikleri gibi 

Hz. Muhammed (s.a.v.) Allah’a iftira etmemiş, kendileri Allah’a ortaklar icat ederek 

ve onların Allah katında şefaatçi olacaklarına inanarak O’na iftira etmişlerdir. 

3. Allah’a ortak tanıyan zalimler O’nun dininden alıkoyanlar ve ahireti yok 

sayanlardır.  

Müşriklerin, Allah’ın dininden insanları alıkoyan,  onu eğri göstermek isteyen 

ve ahireti inkâr edenler oldukları şöyle bildirilmiştir: 

 Onlar, (insanları)“ الَذِينَ يَصُدُونَ عَنْ سَبِيلِّ اللَهِ وَيَبْغُونَّهَا عِوَجًا وَهُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ كَّافِرُونَ

Allah'ın yolundan alıkoyan ve onu eğri göstermek isteyenlerdir. Ahireti inkâr edenler 

de onlardır.”
1325

 

Müşrikler, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in tebliğ ettiği İslam’a engel olup onu 

yoldan sapmış olarak göstermişlerdir.
1326

 Çünkü onlar ahirette Allah ile buluşmayı 

inkâr ederler. Hesaba çekilmekten ve azap görmekten korkmazlar. Bu yüzen kötü söz 

ve amelden kaçınmazlar.
1327

 Allah’ın berisinde ilahlaştırdıkları varlıklar sayesinde 

dünya hayatında zenginlik ve saltanatla ödüllendirildiklerine inanan müşriklerin ileri 

gelenleri, hiçbir zaman azap görmeyeceklerini sandıkları için Kur’an’ın uydurma 

olduğunu iddia ederek hem kendilerini hem de diğer insanları bu iddialarına 

inandırmaya çalışmışlardır. 

4.  Müşrikler zanna tabi olmuşlardır. 

 Müşriklerin zanna göre hareket ettikleri şöyle bildirilmiştir: 
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 Hûd 11/18. 
1323

 Bkz. Lokman 31/13. 
1324

 Enâm 6/21- 24;  A’râf 7/37; Yunus 10/17; Ankebut 29/68. 
1325

 Hûd 11/19; Ayrıca bkz. A’râf 7/45. 
1326

 Mukâtil, Tefsîr, II, 277; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XV, 285; İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 160; İbn 

Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, III, 417. 
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 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kurân, III, 417; Kâsımî, Mehâsinü’t-Te’vîl, V, 60, 61. 
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لُونَوَمَا يَتَبِعُ أَكّْثَرُهُمْ إِلَا ظَنًّا إِنَ الظَنَ لَا يُغْنِّيّ مِنَ الْحَقِ شَيْئًا إِنَ اللَهَ عَلِيمٌ بِمَا يَفْعَ    “Onların çoğu, 

zandan başka bir şeye uymuyorlar. Zan ise gerçekten hiçbir şey kazandırmaz. 

Muhakkak ki Allah, onların ne yaptıklarını bilir.”
1328

  

Bu âyette geçen  ْأَكّْثَرُهُم (onların çoğu) ile kastedilen putlarının ahirette şefaatçi 

olacağını söyleyenlerdir.
1329

 Onlar da müşriklerin liderleridir. Çünkü diğer insanlara 

onlara tabi olmaktadır.
1330

 Bu durumda müşriklerin hepsinin zanna uyduklarını
1331

 ve 

putların kendilerine şefaat edeceklerini sandıklarını söylemek mümkündür. 

Bu âyet müşriklerin takip ettikleri yolun bozuk olduğunu, itikatlarının 

herhangi bir delile ve bilgiye dayanmadığını, zan olduğunu, zannın ise hakikatten 

uzak olduğunu ifade etmektedir.
1332

 Kendilerini doğru yolda görüp Kur’an’ın “iftira” 

olduğu iddialarının temel dayanaklarından birinin “atalarının doğru yolda olduğu” 

zannı olmuştur: 

الُوا مَا هَذَا إِلَا رَجُلٌّ يُرِيدُ أَنْ يَصُدَكُّمْ عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُكُّمْ وَقَالُوا مَا هَذَا إِلَا وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَ

 Onlara apaçık âyetlerimiz“ إِفْكٌ مُفْتَرًى وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلْحَقِ لَمَا جَاءَهُمْ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُبِينٌ

okunduğu zaman demişlerdi ki: Bu, sizi babalarınızın taptığı (putlardan) çevirmek 

isteyen bir adamdan başkası değildir. Ve yine bu (Kur'an) da uydurulmuş bir 

iftiradan başka bir şey değildir, dediler. Hak kendilerine geldiğinde onu inkâr 

edenler de: Bu, apaçık bir büyüden başka bir şey değildir, dediler.” 
1333

 

Onların bu zanlarına şöyle cevap verilmiştir: 

 Hâlbuki biz onlara“ وَمَا آتَيْنَّاهُمْ مِنْ كُّتُبٍ يَدْرُسُونَّهَا وَمَا أَرْسَلْنَّا إِلَيْهِمْ قَبْلَكَ مِنْ نَّذِيرٍ 

okuyacakları bir Kitap vermemiştik ve senden önce onlara bir uyarıcı 

göndermemiştik.”
1334

 

Bundan önce onların şirklerinin doğru olduğuna dair ne bir kitap ne de şirke 

davet eden ve onu terk ettiklerinde onları azapla uyaran bir uyarıcı gönderilmemiştir. 

O halde onların şirklerinin dayanağı yoktur.
1335

 Atalarının da kendilerinin içinde 
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 Yunus 10/36; Ayrıca bkz. Nahl 16/101; Sebe’ 34/46. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XV, 89; İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 119. 
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bulundukları şirkin doğruluğunu bildiren bir kitap kendilerine verilmiş değildir. Bu 

yüzden tevhidi anlatan Kur’an’a uydurma demeleri de temelsizdir. 

Mevdûdî’nin de ifade ettiği gibi müşrik liderler görüşlerini ilim üzerine değil, 

tahmin ve zanna dayandırmışlardır. Aynı şekilde bu liderlerin peşinden gidenler de 

onların büyük insanlar olduklarını ve bu yüzden doğru söylediklerini 

düşünmüşlerdir.  Zira herkes onları takip etmiştir.
1336

 

5. Kur’an önceki ilahî kitaplar gibi Allah katındandır, ancak büyüklendikleri 

için bunu görememişlerdir.  

Kur’an’ın, önceki kitapları doğruladığı ve onları açıkladığı şöyle 

bildirilmiştir: 

لَّ الْكِتَابِ لَا رَيْبَ فِيهِ وَمَا كَّانَ هَذَا الْقُرْآنُ أَنْ يُفْتَرَى مِنْ دُونِ اللَهِ وَلَكِنْ تَصْدِيقَ الَذِي بَيْنَ يَدَيْهِ وَتَفْصِي 

 .Bu Kur’an Allah’tan başkası tarafından uydurulmuş bir şey değildir“ مِنْ رَبِ الْعَالَمِينَ

Ancak kendinden öncekini doğrulayan ve o Kitab’ı açıklayandır. Onda şüphe yoktur, 

o âlemlerin Rabbindendir.”
1337

 

Bu âyete göre Kur’an kendinden önce gelen Tevrat ve İncil gibi kitapları 

tasdik eden ve ihtiva ettiği hakikatleri açıklayan bir kitaptır.
1338

 Mevdûdî’nin de 

açıkladığı gibi bu kitap kendisinden önce de aynı şeyin vahyedildiğini teyit eder, 

daha önceki peygamberlerin getirdiği yazılarda ihtiva edilen temel ilke ve öğretileri 

rahat anlaşılsın ve kolay uygulansın diye daha tafsilatlı ve bariz şekilde açıklar.
1339

  

Kendisine Kur’an verilen Hz. Muhammed (s.a.v.) de diğer peygamberler gibi 

vahye uymaktan ve uyarı görevini yerine getirmekten başka bir şey yapmamıştır: 

مَا أَنَّا إِلَا نَّذِيرٌ مُبِينٌ قُلّْ مَا كُّنّْتُ بِدْعًا مِنَ الرُسُلِّ وَمَا أَدْرِي مَا يُفْعَلُّ بِيّ وَلَا بِكُمْ إِنْ أَتَبِعُ إِلَا مَا يُوحَى إِلَيَّ وَ

 “De ki: ‘Ben türedi bir elçi değilim. Bana ve size ne yapılacağını da bilmem. Ben 

sadece bana vahyedilene uyuyorum ve ben apaçık bir uyarıcıdan başka bir şey 

değilim.’”
1340

  

                                                 
1336

 Mevdûdî, Tefhîm, II, 310. 
1337

 Yunus 10/37; Ayrıca bkz. Hûd 11/17; Yûsuf 12/111; Ra’d 13/43; Şuarâ 26/192-196; Ahkaf 46/12. 
1338

 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, IV, 134; Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 347; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, 

XVII, 253; Ebussuûd, İrşâd, IV, 145; Kutub, Fî Zilâl, III, 1785; Ateş, Çağdaş Tefsir, IV, 228. 
1339

 Mevdûdî, Tefhîm, II, 310. 
1340

 Ahkaf 46/9; Ayrıca bkz. Yûsuf 12/111; Nahl 16/102; Secde 32/3; Ahkaf 46/11, 12. 
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Hz. Muhammed (s.a.v.)’den önce peygamberler gelip geçmiş olup onun 

onlardan farkı yoktur. Dolayısıyla o peygamberlerin ilki değildir.
1341

 O, Allah'ın 

kendisine vahiy indirdiği bir insan olarak kendisine emredileni insanlara 

duyurmaktadır. Önceki peygamberler de bunu yapmıştır. Bu sebeple Hz. Muhammed 

(s.a.v.) bir şey uydurmuş değildir. 

 İnsanların hidâyette olmaları için gönderilen diğer peygamberler gibi Hz. 

Muhammed (s.a.v.) de bir peygamberdir ve Allah ona Kur’an’ı bir hak olarak 

vermiştir. Ancak, onlar Allah’ın uyarmak için vahiy gönderdiğine İsrailoğullarından 

da şahitlik eden olduğu halde büyüklük taslamaları nedeniyle Kur’an’ın Allah 

katından olduğunu inkâr etmişlerdir: 

آمَنَ وَاسْتَكْبَرْتُمْ إِنَ قُلّْ أَرَأَيْتُمْ إِنْ كَّانَ مِنْ عِنّْدِ اللَهِ وَكَّفَرْتُمْ بِهِ وَشَهِدَ شَاهِدٌ مِنْ بَنِّيّ إِسْرَائِيلَّ عَلَى مِثْلِهِ فَ

 De ki: Hiç düşündünüz mü; şâyet bu, Allah katından ise ve siz“ اللَهَ لَا يَهْدِي الْقَوْمَ الظَالِمِينَ

onu inkâr etmişseniz, İsrailoğullarından bir şahit de bunun benzerini görüp inandığı 

halde siz yine de büyüklük taslamışsanız (haksızlık etmiş olmaz mısınız)? Şüphesiz 

Allah, zalimler topluluğunu doğru yola iletmez.”
1342

 

 Bu âyette belirtilen şahidin kim olduğu ve âyetin Mekke’de mi? Medine’de 

mi? indiği hususunda ihtilaf edilmiştir: Hasan el- Basri (v. 110/728), Mücâhid ve İbn 

Sirîn (v. 110/729) bu âyetin Medine’de indiğini ve şahidin de Abdullah b. Selam 

olduğunu söylemiştir. Şa’bi (v. 104/722) ise bu âyetin Mekkî olduğunu ve şahidin de 

Abdullah b. Selam değil, İsrailoğullarından başka bir kişi olduğunu ifade etmiştir. 

Sa’d b. Ebî Vakkas (v. 55/675), Mücâhid ve başkaları âyetin Mekkî, şahidin de 

Abdullah b. Selam olduğunu söylemişlerdir. Mesrûk da âyetin Mekkî, şahidin de Hz. 

Mûsa (a.s.) olduğunu belirtmiştir. Taberî bu görüşü benimsemiştir.
1343

  

Abdullah b. Selam bir rivayete göre yukarıdaki âyetin kendisi hakkında 

indiğini söylemiştir.
1344

 Bu rivayetin garip olduğunu söyleyen Süleyman Ateş, eğer 

bu rivayet doğru ise Abdullah b. Selam bu sözüyle âyetin kendisi gibi Kur’an’a 

inanmış olan Ehl-i kitab’ın ya da başkalarının kastedildiğini anlatarak Mekke’de 

                                                 
1341

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 97; Sem’ânî, Tefsîr, V, 151; Vâhidî, el-Vecîz, s. 994; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, VII, 256. 
1342

 Ahkaf 46/10; Ayrıca bkz. Ra’d 13/43; Şuarâ 26/192-197; Kasas 28/52-53.  
1343

 İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 94; Bu konudaki görüşler için ayrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, 

XXII, 102-107; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 188.  
1344

 Tirmizî, Tefsir, Sûre: 46; Ayrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 104; İbn Atiyye, el-

Muharrer, V, 94. 
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inmiş olan bir âyeti onun kendi durumuna tatbik etmiş olmasının mümkün olduğunu 

ifade etmiştir.
1345

 Ayrıca bu âyetin Abdullah b. Selam hakkında inmediğini 

söyleyenler Abdullah b. Selam’ın Medine’de Müslüman olduğunu, bu sürenin ise 

Mekke’de indiğini belirtmişlerdir.
1346

 Bu âyetin tek başına Medine’de inmiş olması 

da mümkün değildir. Çünkü önceki âyetler arasında konu, şekil ve siyak bakımından 

tam bir uyumluluk olduğu görülmektedir. Buna göre bu âyetin İsrailoğullarından 

birinin Hz. Muhammed (s.a.v.)’e inen Kur’an’ın Tevrat’ın söylediklerine uygun 

düştüğüne şahitlik ederek inandığını ifade ettiği söylenebilir.
1347

 

Diğer taraftan yukarıdaki âyette geçen ِعَلى مِثْلِه tabirindeki zamir Kur’an 

demektir. “ّمِثْل” (misl) ise Tevrat’tır.
1348

 Onun benzeri de mana bakımından olup 

Tevrat’taki tevhid ve ahiret gibi konularda söylenenlerin Kur’an’a mutabık olduğu 

ifade edilmiş olmaktadır. Onun benzerine şahit olmak ise onun Allah katından 

olduğuna şahitlik etmektir.
1349

 Bu âyetin sonrasında da Kur’an’dan önce Hz. Mûsa 

(a.s.)’nın kitabı Tevrat’ın bir rahmet ve rehber olduğu bildirilmiştir.
1350

 Buna göre 

İsrail oğullarından birinin iki kitap arasında bir benzerlik
1351

 kurup Kur’an’ın 

Allah’tan geldiğini kabul ederek iman ettiğini söyleyebiliriz. Sonuç olarak kim 

olduğunu tam olarak bilemediğimiz bir İsrailoğlunun Kur’an’ı dinleyip ondaki 

sözlerin benzerinin Tevrat’ta da olmasından dolayı Kur’an’ın Allah kelamı olduğunu 

ifade etmiş olduğunu belirtmemiz mümkündür. Nitekim İbn Kesîr şöyle bir açıklama 

yapmıştır: Burada şahit bir cins isim olup, Abdullah b. Selam’ı da başkalarını da 

kapsar. Çünkü bu âyet Abdullah b. Selam’ın Müslüman olmasından önce, Mekke 

döneminde nâzil olmuştur.
1352

  

Bir İsrailoğlunun şahit olarak gösterilmesini ise Seyyid Kutub şöyle 

açıklamıştır: Sayıları az olmakla beraber Mekke döneminde Ehl-i kitap’tan bazıları 

Müslüman olmuştur. Ümmî olan müşriklerin yaşadığı bir ortamda Ehl-i kitap’tan 

bazılarının iman etmiş olması müşrikler yanında kıymet ifade etmekteydi. Zira, 

                                                 
1345

 Ateş, Çağdaş Tefsir, VIII, 369. 
1346

 Kurtubî, el-Câmi’, IVI, 188. 
1347

 Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, V,10, 11; Ateş, Çağdaş Tefsir, VIII, 369. 
1348

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 102; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 94; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 
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1349

 Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 299; Ateş, Çağdaş Tefsir, IV, 303; VIII, 368. 
1350

 Bkz. Ahkaf 46/12. 
1351

 Kur’an’ın önceki kitapların benzeri olduğu hususunda ayrıca bkz. Şuarâ 26/196; Fussilet 41/43. 
1352

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, II, 278. 
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Kur’an birkaç yerde bu durumu ön plana çıkararak bir dayanak olmaksızın Hz. 

Peygamber (s.a.v.) ve Kur’an’ı yalanlayan müşriklere cevap vermiştir.
1353

 

Müşriklerin Kur’an hakkında Ehl-i kitap’tan görüş aldıkları rivayetleri
1354

 de onların 

görüşlerine değer verdiklerini göstermektedir. 

Anlaşıldığına göre onlar büyüklenmişler ve düşünmeden hareket etmişlerdir. 

Bu durum onların delilleri görmelerine ve iman etmelerine engel olmuştur. Böylece 

değer verdikleri, kendilerine güvenerek Kur’an hakkında fikirlerini sordukları 

anlaşılan Yahudilerden bir kişinin Kur’an’ın Allah kelamı olduğunu söylemesine 

kulaklarını tıkamışlardır. 

6. Müşrikler Kur’an’ın benzerini getiremezler. 

Müşrikler Kur’an’ı kendileri gibi bir insan olan Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

uydurduğunu iddia ederek kendilerinin de benzerini uydurabileceklerini 

söylemişlerdir. Buna karşı onlara yardım alabilecekleri bütün varlıklarla beraber 

Kur’an’a benzer bir söz getirilmesi teklif edilerek meydan okunmuştur: 

دِقِينَأَمْ يَقُولُونَ افْتَرَاهُ قُلّْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَهِ إِنْ كُّنّْتُمْ صَا   “Yoksa, 

Onu (Muhammed) uydurdu mu diyorlar? De ki: Eğer sizler doğru iseniz Allah’tan 

başka, gücünüzün yettiklerini çağırın da (hep beraber) onun benzeri bir sûre 

getirin.”
1355

  

Kur’an’ın meydan okuması karşısında müşrikler çaresiz kalmışlardır. Onların 

bunu başarmalarının mümkün olamayacağı şöyle bildirilmiştir: 

مْ لِبَعْضٍ اجْتَمَعَتِ الْإِنّْسُ وَالْجِنُ عَلَى أَنْ يَأْتُوا بِمِثْلِّ هَذَا الْقُرْآنِ لَا يَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَلَوْ كَّانَ بَعْضُّهُقُلّْ لَئِنِ 

 De ki: Andolsun, bu Kur'an'ın bir benzerini ortaya koymak üzere insan ve“ ظَهِيرًا

cinler bir araya gelseler, birbirlerine destek de olsalar, onun benzerini ortaya 

getiremezler.”
1356

  

Allah bu âyette müşriklerin cin ve insanları bir araya getirseler de Kur’an’ın 

benzerini uydurmayacaklarını haber vermiştir. Bu da Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

Kur’an’ı cin ve bazı insanlar yardımıyla uydurduğu iddialarının hiçbir şekilde 

doğruluk payının olmadığı yanıtıdır. 

                                                 
1353

 Kutub, Fî Zilâl, VI, 3257, 3258.  
1354

 Bkz. İbn İshâk, Sîre, s. 182; İbn Hişâm, es-Sîre, IV, 219.  
1355

 Yunus 10/38; Ayrıca Bkz. Bakara 2/23; Hûd 11/13; Tûr 52/34. 
1356

 İsrâ 17/88. 
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7.  Kalplerde olanı bilen Allah kimsenin kendisine karşı yalan uydurmasına 

izin vermez. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in Kur’an’ı uydurmasının imkânsız olduğu ve 

Allah’ın kesinlikle böyle bir şeye müsaade etmeyeceği bildirilmiştir: 

حِقُ الْحَقَ بِكَلِمَاتِهِ إِنَّهُ أَمْ يَقُولُونَ افْتَرَى عَلَى اللَهِ كَّذِبًا فَإِنْ يَشَّإِ اللَهُ يَخْتِمْ عَلَى قَلْبِكَ وَيَمْحُ اللَهُ الْبَاطِلَّ وَيُ 

 ?Yoksa onlar, (senin için) Allah'a karşı yalan uydurdu mu derler“ عَلِيمٌ بِذَاتِ الصُدُورِ

Allah dilerse senin kalbini de mühürler. Ve Allah bâtılı yok eder; sözleriyle hakkı 

ortaya koyar. Şüphesiz O, kalplerde olanları bilendir.”
1357

  

Bu âyetin sonunda Allah’ın kalplerde olanı bildiği ifade edilmiştir. Bu da 

Allah’ın, herkesin içinden geçeni bildiğini ve ona göre hüküm vereceğini ifade eder. 

Allah, kendi uydurduğu sözleri Allah’ın sözleri olarak ileri süren olursa onu 

cezalandıracağı gibi Allah’ın kelamına insan sözü diyerek iftirada bulunanını da 

cezalandırır. Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

فِيهِ كَّفَى بِهِ شَهِيدًا بَيْنِّيّ أَمْ يَقُولُونَ افْتَرَاهُ قُلّْ إِنِ افْتَرَيْتُهُ فَلَا تَمْلِكُونَ لِيّ مِنَ اللَهِ شَيْئًا هُوَ أَعْلَمُ بِمَا تُفِيضُّونَ 

 Yoksa ‘Onu uydurdu’ mu diyorlar? De ki: ‘Eğer ben onu“ الْغَفُورُ الرَحِيمُ وَبَيْنَّكُمْ وَهُوَ 

uydurmuşsam, Allah'tan gelecek cezaya karşı sizin bana hiçbir yararınız olmaz. O, 

sizin yaptığınız taşkınlığı daha iyi bilir. Benimle sizin aranızda O'nun şâhid olması 

yeter. O, bağışlayan, esirgeyendir.”’
1358

  

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in daha Kur’an’ın kendisine verileceğini zaten 

ummuyordu.
1359

 Kaldı ki iddia ettikleri gibi Kur’an’ı uydurarak Allah’ın azabına 

uğramayı hiç istemezdi. Ancak bu gerçeğe rağmen onlar taşkınlık yaparak Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’e böyle bir iftirada bulunmuşlardır. 

8. İman etmemeye şartlanmış olanlar, yalanlamak için Kur’an’ın iftira 

olduğunu söylemişlerdir. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in getirdiği Kur’an’ın uydurulduğunu söyleyenlerin 

iman etmeyenler olduğu bildirilmiştir: 

هُ بَلّْ لَا يُؤْمِنُّونَأَمْ يَقُولُونَ تَقَوَلَ    “Yahut ‘Onu kendisi uydurdu!’ mu diyorlar? Hayır, 

onlar iman etmezler.”
1360

  

                                                 
1357

 Şûrâ 42/24.  
1358

 Ahkaf 46/8; Ayrıca bkz. Enâm 6/94; Yunus 10/41; Hûd 11/35; Kasas 28/37; Sebe’ 34/78; Hâkka 

69/43-47.  
1359

 Bkz. Kasas 28/86. 
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 Tûr 52/33; Ayrıca bkz. Yunus 10/40, 41; Hûd 11/17; Nahl 16/105; Sebe’ 34/8, 9; Hâkka 69/49. 



 

 

 

 

291 

 Bu asılsız yakıştırmaları halk arasında yayan müşriklerin ileri gelenleri 

işittikleri kelamın bir insan sözünden çok daha üstün ve yüce olduğunu açıkça 

hissediyorlardı. Üstelik onlar Peygamberimiz (s.a.v.)’i, peygamber olmadan önce 

“güvenilir” bir kişi olarak tanıyorlardı. O halde Kur’an’ı Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

uydurduğunu söyleyenler gerçekte iman etmek istemeyenlerdir. Bu yüzden de bu tür 

iddialarda bulunmuşlardır.
1361

 Onların bu iddialarla iman etmeye yanaşmamalarını 

Seyyid Kutub’un da ifade ettiği gibi şu şekilde açıklamak mümkündür: Kör ve önder 

sayılmalarına dayanan sosyal mevkilerini yitirme korkuları sebebiyle bu manevralara 

başvurmuşlar ve halk arasında böyle iddialar yaymışlardır.
1362

 Büyüklük taslayan 

müşrikler bu konuda o kadar ileri gitmişlerdir ki, Kur’an’a hiçbir zaman 

inanmayacaklarını bildirmişlerdir. Bu kesin konuşmaları diğer alt tabakada 

bulunanları etkilemiştir.
1363

  

Kur’an onların iman etmemeye şartlanmışlıklarını; akıllarını kullanamayan, 

sağır ve dilsizler olarak tasvir etmiştir: 

وَمِنّْهُمْ مَنْ يَنّْظُرُ إِلَيْكَ أَفَأَنّْتَ تَهْدِي )( لَا يَعْقِلُونَ وَمِنّْهُمْ مَنْ يَسْتَمِعُونَ إِلَيْكَ أَفَأَنّْتَ تُسْمِعُ الصُمَ وَلَوْ كَّانُّوا 

 Onlardan seni dinleyenler vardır. Fakat sağırlara -üstelik“ الْعُمْيَّ وَلَوْ كَّانُّوا لَا يُبْصِرُونَ

akılları da ermiyorsa- sen mi duyuracaksın? Onlardan sana bakan da vardır. Fakat -

hele (gerçeği) göremiyorlarsa- körleri sen mi doğru yola ileteceksin?”
1364

 

Kur’an’ı işiten ancak iman etmeyen ve ondan istifade etmeyen onu duymayan 

gibidir. Sağırlığın daha ağırı aklı kullanamamaktır. Yine ibret almayan ve basiretiyle 

bakmayan da kör gibidir.
1365

 Müşrikler, Kur’an okunduğu zaman hiç duymayan sağır 

gibi onu kabul etmezler. Onlar sadece sağır değil aynı zamanda akılsızdırlar. Çünkü 

sözü gerçek anlamda dinlemek ondan kastedilen manayı anlamaktır. Bu da ancak 

akl-ı selimi kullanmakla olur. Ancak akılları vehmin karşı koyması, başkalarının 

hatırı ve kör taklitle özürlü hale geldiği için anlamaları zorlaşmıştır. Ayrıca onlar 

kördürler. Çünkü görmekten maksat basiretli olup mantıklı düşünerek ibret almaktır. 

Basiretli bir kör, gören ahmağın idrak edemeyeceği şeyleri sezer ve mantıklı sonuçlar 
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 Mevdûdî, Tefhîm, V, 501, 502; Kutub, Fî Zilâl, V, 2551.  
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 Kutub, Fî Zilâl, VI, 2551. 
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 Bkz. Sebe’ 34/31-33. 
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 Yunus 10/42, 43; Ayrıca bkz. Yunus 10/39; Hûd 11/20, 24. 
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 İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 122. 
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çıkarır.
1366

 İşte bundan dolayı müşrikler aklı kullanamayan sağır ve kör olarak 

nitelenmişlerdir. 

Hz. Peygamber (s.a.v.) ne sağır olana bir şey işittirebilir ne de kör olana bir 

şey gösterebilir. Bunu yalnız Allah yapabilir. Allah da bir yasa koymuştur ve 

insanları bu yasa ile baş başa bırakmıştır. Doğru yolda olsunlar diye onlara göz, 

kulak ve akıl vermiştir.
1367

 Hz. Peygamber (s.a.v.) onları zorla mümin yapmakla 

mükellef değildir. 

9. Kur’an’ın uydurma olduğunu söyleyenler zulme ve iftiraya 

başvurmuşlardır.  

Müşriklerin zulme ve iftiraya başvurdukları şöyle bildirilmiştir: 

زُورًا وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا إِفْكٌ افْتَرَاهُ وَأَعَانَّهُ عَلَيْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ فَقَدْ جَاءُوا ظُلْمًا وَ   “İnkâr 

edenler: Bu (Kur'an), olsa olsa onun (Muhammed'in) uydurduğu bir yalandır. Başka 

bir zümre de bu hususta kendisine yardım etmiştir, dediler. Böylece onlar hiç 

şüphesiz zulme ve iftiraya başvurmuşlardır.”
1368

 

 Bu âyette geçen “ظُلْم” (zulm), daha önce de açıkladığımız gibi hak noksanlığı 

ve haktan ayrılmak
1369

 demektir. Bu kelime aslen, bir şeyi yerinden alıp başka bir yer 

koymaktır.
1370

 Taberî bu kelimeyle âyetten şunun anlaşıldığını belirtmiştir: Müşrikler 

Allah’ın kelamına ve onun Hz. Muhammed (s.a.v.)’e tenziline  “Muhammed (s.a.v.) 

tarafından uydurulmuş bir iftira” olduğu yakıştırmasında bulunanarak Kur’an’ı kendi 

vasfı olmayan bir vasıfla nitelendirmişlerdir.
1371

 Zemahşerî ise ظُلْم (zulm) bir 

acemden bütün Arapları aciz bırakan Arapça bir kelam devşirdiğini iddia etmeleridir, 

demiştir.
1372

 

                                                 
1366

 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 114. 
1367

 Kutub, Fî Zilâl, III, 1795. 
1368

 Furkan 25/4. 
1369

 Askerî, el-Furûk, s. 231. 
1370

 Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XIV, 274; Cevherî, es-Sıhâh, V, 1977; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, XII, 

373; İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, II, 934; Cürcânî, et-Ta'rifât, s. 144; İbn Fâris, Mu'cem, III, 

468; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 237, 238; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 196; Mâturîdî, Te’vîlât, 

VIII, 302; Sem’ânî, Tefsîr, IV, 230; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XV, 165.  
1371

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 237; Benzer açıklama için bkz. Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 

433; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 78. 
1372

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 263; Benzer görüş için bkz. Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 118; 

Ebussuûd, İrşâd, VI, 202, 203; Nizameddin el-Hasan b. Muhammed b. el-Hüseyin el-Kummî en-

Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an ve Regâibü'l-Furkân, Tahk. Şeyh Zekeriyya Umeyrat, 6 c., Beyrut, 

Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye,  1416,  V, 221, 222. 
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 kelimesinin asıl anlamını dikkate aldığımızda bu âyette  bu (zulüm) ظُلْم

kelimenin anlamı; Taberî’nin de ifade ettiği gibi, Allah’ın Hz. Muhammed (s.a.v.)’e 

tenzili olan Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.) tarafından uydurulmuş bir iftira 

olduğunu söyleyerek Kur’an’ı kendi vasfı olmayan bir vasıfla nitelendirmeleridir.
1373

 

Bu durum aynı zamanda haktan ayrılmak ve haksız yere sınırı aşmaktır. Dolayısıyla 

kelimenin anlamlarına ve âyetin mana akışına en uygun olan bir mananın bu şekilde 

olduğunu ifade etmemiz mümkündür. 

Yukarıdaki âyette geçen “زُور” (zûr) kelimesi ise kelime olarak “meyletmek”, 

“sapmak” demektir. “Göğsü veya göğsünün üst tarafı”, “meyilli”, “eğri” veya 

“çarpık” olan anlamında  ُالزَوْر  (ez-zevr) denilmiştir. Yalana ve batıla da  زُور  (zûr) 

denilmiştir. Bir yalan ve haktan doğrudan başka tarafa meylediş, sapma olduğundan 

puta da زُور (zûr) denilmiştir.
1374

  Ayrıca sözün güçlendirilmesi ve tesviye edilerek 

söylenmesine ُالتَزْوِير (et-tezvîr) denilmiştir.
1375

 “ زُور  ” (zûr) kelimesi tefsirlerde ise 

“yalan”
1376

, “batıl bir söz söylemek”
1377

 ve o”ndan beri olduğu bir şeyi ona isnat 

etmek”
1378

 gibi ifadelerle açıklanmıştır. زُور (zûr)’un “bühtan”dan farklı olduğunu 

belirten Askerî, bu kelimenin doğru olduğu zannedilsin diye zahirde düzgün ve güzel 

söylenen yalan anlamında olduğunu ifade etmiştir.
1379

 Taberî bu anlama dikkat 

çekerek زُور  (zûr)’un aslının batılın güzel gösterilmesi olduğunu söylemiştir.
1380

 İbn 

Âşûr da زُور (zûr) hakkında söylenebilecek en doğru mana güzelleştirilmiş ve 

doğruya benzer hale getirilmiş yalandır, demiştir.
1381

 Bu açıklamalara göre زُور (zûr) 

sadece doğruluğundan şüphe edilmesin diye yalanı, iftirayı ve batılı süsleyerek ve 

güçlendirerek ifade etmek olduğunu söyleyebiliriz.  

                                                 
1373

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 237. 
1374

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VII, 379, 380; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XIII, 163, 164; Cevherî, 

es-Sıhâh, II, 672, 673; İbn Fâris, Mu'cem, III, 36, 37; İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, II, 711, 712; 

İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, IV, 333; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 242, 243. 
1375

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VII, 380; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XIII, 164; İbn Düreyd, 

Cemheretü'l-Luğa, II, 711; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, IV, 333. 
1376

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 57; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 237, 238; Begavî, Meâlimü't-

Tenzîl, VI, 72; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 433.  
1377

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 94. 
1378

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 263; Benzer görüş için bkz. Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 118; Ebû 

Hayyân, el-Bahr, VIII, 82; Ebussuûd, İrşâd, VI, 202, 203; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 221, 222. 
1379

 Askerî, el-Furûk, s. 47. 
1380

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 238; Benzer bir görüş için bkz. İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 200. 
1381

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVIII, 323, 324. 
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Bu açıklamalardan sonra sunu söyleyebiliriz: Müşrikler “Bu (Kur'an), olsa 

olsa Muhammed (s.a.v.)’in uydurduğu bir yalandır.” sözü ile asıl kendileri iftirada 

bulunmuşlardır ve böylece zalim olmuşlardır. زُور (zûr) ise aslen batıl bir şeyi 

inandırıcı olsun diye güzel göstermek, onu süslemek demektir.  Buna göre onlar bu 

iftiralarına insanları inandırabilmek için Hz. Muhammed (s.a.v.)’in böyle bir kelamı 

tek başına ve üstelik daha önce okuma ve yazması olmadığı
1382

 halde uydurmasının 

mümkün olamayacağını düşünenlere bu yalanlarını şu sözleriyle inandırıcı kılmak 

istemişlerdir: “Başka bir zümre de bu hususta kendisine yardım etmiştir.” Böylece 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’e yaptıkları iftiraya geniş kitlerin inanmasını sağlamaya 

çalışmışlardır. Nitekim bir sonraki âyette de bu durum biraz daha açıklığı 

kavuşturulmuştur. Burada, Muhammed (s.a.v.)’in yazdırdığı ve başkalarına 

yazdırdığı ve sabah akşam kendisine okunmakta olan öncekilerin masallarından 

ibaret olduğunu ifade ettikleri
1383

 bildirilmiştir. Her iki âyetteki ifadeleri söyleyenin 

aynı kişi olan Nadr b. Haris olduğu bildirilmiş olup
1384

 Râzî’nin de belirttiği gibi bu 

sözler arasında şöyle bir ilgi bulunmaktadır: Müşrikler, “Muhammed (s.a.v.) 

“öncekilerin masalları”nın yazılmasını istedi ve o masallar ona sabah akşam okundu 

ve anlatıldı.” demişlerdir. Bu onların “Bu hususta bir zümre de ona yardım etmiştir.” 

sözleri ile kastettikleridir.
1385

 

Sonuç olarak müşriklerin ileri gelenleri mevkileri ve zenginliklerinden dolayı 

kibre kapılarak peygamberlerin kendilerinden üstün olmadıklarını ve dolayısıyla 

peygamber değil, müfteri olduklarını iddia etmişlerdir. Mekkeli müşrikler Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in getirdiği Kur’an’a “iftira” demekle onun yeni bir şey 

uydurmadığını eskiden beri anlatılanları ehli kitaptan insanlar ve cinlerin yardımıyla 

bir şair ve kâhin olarak derlediğini kastetmişlerdir. Onları bu batıl söyleme sevk eden 

ise büyüklenmelerine sebep olan sosyal konumlarını tehdit eden tevhid ile ahiret 

mesajları olmuştur.  

Kur’an’da, verilen cevaplarda onların kibrinin ahirette kırılacağı, dünya 

hayatında sahip olduklarının orada bir işe yaramayacağı, dolayısıyla dünyada refah 

                                                 
1382

 Bkz. Ankebut 29/48. 
1383

 Bkz. Furkan 25/5. 
1384

 Bkz. Mukâtil, Tefsîr, III, 226; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 239; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 

72;  Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 433; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 4. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 433. 
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içinde bir hayat yaşayıp cezalandırılmanın iyi insan olmakla alakalı olmadığı 

bildirilmiştir. Allah’a iftira edenlerin en büyük zalim olduğu bildirilerek Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in Allah’a yalan uydurmadığına, putlarının “Allah katında 

şefaatçi” olduklarını söylemekle kendilerinin O’na yalan uydurduklarına işaret 

edilmiştir. Onların Allah’ın dinini eğri göstermek isteyen ve ahireti inkâr eden kişiler 

oldukları haber verilmiştir. Onların iddialarının sağlam bir dayanağı olmadığı, 

atalarını taklitle yetindikleri bildirilmiştir. Kur’an’ın önceki kitapların benzeri 

olduğuna ve Allah’ın kelamı olduğuna İsrailoğullarından birinin şahit olmasına 

rağmen kibirlerini kıramayıp iman etmedikleri ifade edilmiştir. Ayrıca Kur’an’ın 

benzerinin bir insan tarafından cinlerin yardımıyla da olsa getirmenin imkânsız 

olacağı, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kendi sözlerini Allah’a nispet etmesinin mümkün 

olmayacağı ve böyle bir şeyin cezayı gerektireceği bildirilmiştir. İman etmemeye 

şartlanmış olan müşriklerin ileri gelenlerinin kendi dünyevî konumlarını tehdit eden 

Kur’an’daki tevhid ve ahiret mesajları sebebiyle gerçeği gizleyerek asıl kendilerinin 

iftiraya başvurdukları ve bunu da halkın inanması için çeşitli açıklamalarla onu 

süsleyerek ve güçlendirerek dile getirmiş oldukları ifade edilmiştir. Bunun için Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in Ehl-i kitap’tan bazılarından bilgiler edinip cinler vasıtasıyla 

onları bir kalıba soktuktan sonra “vahiy” diye insanlara sunduğunu iddia etmiş 

oldukları, ancak insanların ve cinlerin bir araya gelmesiyle de Kur’an’ın benzerini 

oluşturmayacakları bildirilmiştir. 

 

G) Vahyin İsteklerine Uygun Olmaması 
 

Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.) tarafından başkalarının da yardımıyla 

uydurulduğunu düşünen Müşrikler tevhid ve ahiret gibi konuları anlatan Kur’an 

âyetlerinin kendi düşüncelerine yer verecek şekilde olmasını istemişlerdir. Bunun 

için Hz. Muhammed (s.a.v.)’ den beklentileri yönünde âyet derlemesini istemişlerdir. 

 Müşrikler istediklerini içeren âyetler nazil olmayınca kendisinin derlediği 

iddiasıyla, böyle âyetler uydurmasını talep etmişlerdir. Allah onların bu tavrını şöyle 

bildirmektedir: 

صَائِرُ مِنْ رَبِكُمْ وَهُدًى وَإِذَا لَمْ تَأْتِهِمْ بِآيَةٍ قَالُوا لَوْلَا اجْتَبَيْتَهَا قُلّْ إِنَّمَا أَتَبِعُ مَا يُوحَى إِلَيَّ مِنْ رَبِيّ هَذَا بَ

 ’!Onlara bir âyet getirmediğin zaman: ‘Bunu da derleseydin ya“ وَرَحْمَةٌ لِقَوْمٍ يُؤْمِنُّونَ
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derler. De ki: ‘Ben, ancak Rabbimden bana vahyolunana uyuyorum. Bu (Kur’an), 

Rabbinizden gelen basiretler(gönül gözlerini açan nurlar, gerçeğe ileten kanıtlar)dır 

ve inanan bir toplum için yol gösterici ve rahmettir!”’
1386

 

Bu âyetin içeriği İzzzet Derveze’nin ifadesiyle müşriklerin bu sözlerle Kur'an 

âyeti istediklerini ilham ettirmektedir.
1387

 Onların, farklı Kur’an âyetleri istekleri 

böyle bir forumla ifade edilmiştir. Müşrikler Kur’an’da yer alan yeniden diriliş ve 

Allah’tan başka tanrılar edinme hususunda isteklerine uygun bir Kur’an getirmesi ya 

da bunları arzularına uygun bir şekilde değiştirmesi teklifinde bulunmuşlardır.
1388

 

Onlar öyle bir Kur’an istemişlerdir ki, tevhid içine şirk de sığabilsin ve ahirette 

kendilerinin de kurtuluşa erenlerden olduğu söylenmiş olsun! Zira geleneklerinin ve 

bu geleneklere dayalı çıkarlarının korunmasını arzu etmişlerdir. 

Kur’an âyetlerinin değiştirilmesini talep edenlerin yeniden dirilişle Allah’ın 

huzuruna çıkmaya ümidi olmayanlar olduğu ifade edilmiştir: 

دِلْهُ قُلّْ مَا يَكُونُ لِيّ أَنْ وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالَ الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا ائْتِ بِقُرْآنٍ غَيْرِ هَذَا أَوْ بَ

إِنْ أَتَبِعُ إِلَا مَا يُوحَى إِلَيَّ إِنِّيّ أَخَافُ إِنْ عَصَيْتُ رَبِيّ عَذَابَ يَوْمٍ عَظِيمٍ أُبَدِلَهُ مِنْ تِلْقَاءِ نَّفْسِيّ  “Onlara 

âyetlerimiz açık açık okunduğu zaman (öldükten sonra) bize kavuşmayı 

beklemeyenler: ‘Ya bundan başka bir Kur’an getir veya bunu değiştir! dediler.’ De 

ki: ‘Onu kendiliğimden değiştirmem benim için olacak şey değildir. Ben, bana 

vahyolunandan başkasına uymam. Çünkü Rabbime isyan edersem elbette büyük 

günün azabından korkarım.’”
1389

 

Bu âyette Kur’an’a itiraz edip Kur’an âyetlerinde değişiklik yapmasını ya da 

tamamen farklı Kur’an getirilmesini teklif eden müşriklerden الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا (Bize 

kavuşmayı beklemeyenler) diye söz edilmiştir. Müfessirler genellikle daha önce 

açıkladığımız gibi َلَا يَرْجُون filini  لا يخافون (korkmuyorlar) şeklinde açıklamışlardır.
1390

 

Mukâtil “hesap etmiyorlar” şeklinde izah etmiştir.
1391

 Taberî “azabımızdan 

korkmayanlar, bize dönüşün olacağından emin olmayanlar, yeniden dirilişi tasdik 

                                                 
1386

 A’raf 7/203; Ayrıca bkz. İsrâ 17/73. 
1387

 Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, II, 560. 
1388

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, III, 11; Vâhidî, el-Vecîz, s. 492; Sem’ânî, Tefsîr, II, 370; Zemahşerî, 

el-Keşşâf, II, 334; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 107; Ebussuûd, İrşâd, IV, 128; Bursevî, Rûhu’l-

Beyân, IV, 123; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, II, 489. 
1389

 Yunus 10/15. 
1390

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 73; Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 265; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 

194; Vâhidî, el-Vecîz, s. 492.   
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 Mukâtil, Tefsîr, II, 231. 
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etmeyenler”
1392

 şeklinde açıklamıştır. Bu açıklamalara göre onlar ahirette yeniden 

diriltileceklerini ve Allah’ın huzuruna çıkarılacaklarını hesaba katmayan bir tavır 

davranış içerisinde olmuşlardır. Bundan dolayı Kur’an âyetlerinde değişiklik 

yapılmasını teklif etmeye cüret ettikleri ifade edilebilir. 

Müşrikler Kur’an’ın ilahlarını yermeyen bir kitap olması istemilerdir. 

Böylece kendilerine hizmet eden köle düzeninin devam etmesini sağlayacak şeyler 

söylenmesini ve buna Kur’an denilmesini arzu etmişlerdir. Nitekim onların fakirlere 

Hz. Peygamberin değer vermesinden rahatsız oldukları şöyle bildirilmiştir: 

شَيّْءٍ وَمَا مِنْ  وَلَا تَطْرُدِ الَذِينَ يَدْعُونَ رَبَهُمْ بِالْغَدَاةِ وَالْعَشِّيِّ يُرِيدُونَ وَجْهَهُ مَا عَلَيْكَ مِنْ حِسَابِهِمْ مِنْ 

 Rablerinin rızasını isteyerek sabah akşam“ حِسَابِكَ عَلَيْهِمْ مِنْ شَيّْءٍ فَتَطْرُدَهُمْ فَتَكُونَ مِنَ الظَالِمِينَ

O'na yalvaranları kovma! Onların hesabından sana bir sorumluluk; senin 

hesabından da onlara herhangi bir sorumluluk yoktur ki bunları kovup da 

zalimlerden olasın!”
1393

  

Kur’an’ın verdiği cevapta onun Allah’tan geldiği ve basiretli olup inanan bir 

toplum için yol gösterici ve rahmet olduğu şöyle ifade edilmiştir: 

صَائِرُ مِنْ رَبِكُمْ وَهُدًى وَإِذَا لَمْ تَأْتِهِمْ بِآيَةٍ قَالُوا لَوْلَا اجْتَبَيْتَهَا قُلّْ إِنَّمَا أَتَبِعُ مَا يُوحَى إِلَيَّ مِنْ رَبِيّ هَذَا بَ 

وْمٍ يُؤْمِنُّونَوَرَحْمَةٌ لِقَ  “Onlara bir âyet getirmediğin zaman: ‘Bunu da derleseydin ya!’ 

derler. De ki: ‘Ben, ancak Rabbimden bana vahyolunana uyuyorum. Bu (Kur’an), 

Rabbinizden gelen basiretler(gönül gözlerini açan nurlar, gerçeğe ileten kanıtlar)dır 

ve inanan bir toplum için yol gösterici ve rahmettir!”’ 
1394

 

Bu âyette geçen “ُبَصَائِر” (besâir) deliller ve beyan demektir.
1395

 بَصَائِرُ 

(besâir)’in müfredi olan  بَصِيرَة (basîret) görme, doğruyu bulma manasındadır. Kur’an 

tevhid, nübüvvet ve ahiret delillerini insanların görmelerinin sebebi olunca; sebebe 

müsebbibin adı verilerek ona بَصِيرَة (basiret) denilmiştir.
1396

 

Bu âyet Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.) tarafından uydurulmadığını, 

Allah’tan geldiğini, Kur’an’ın bizzat kendisinin buna delil olduğunu, tevhid ve ahiret 

gibi gerçekleri açıkladığını bildirmiştir. Ayrıca basiret sahibi olup bu gerçekleri 

                                                 
1392

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XV, 40. 
1393

 Enâm 6/52; Kehf 18/27, 28.  
1394

 A’raf 7/203. 
1395

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, I, 237; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIII, 343; Begavî, Meâlimü't-

Tenzîl, III, 318; Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 192. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XV, 439. 
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görerek inanan insanlar için kılavuz ve rahmet olduğu vurgulanmıştır. Dolayısıyla 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’in bile bir müdahalesi söz konusu değilken onların 

isteklerinin dikkate alındığı bir Kur’an asla mümkün olamaz. 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kendisine vahyolunana uyduğu, aksi halde ahirette 

kendisi için azap olacağı hatırlatılmıştır: 

ئْتِ بِقُرْآنٍ غَيْرِ هَذَا أَوْ بَدِلْهُ قُلّْ مَا يَكُونُ لِيّ أَنْ وَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالَ الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا ا

 Onlara“  عَظِيمٍأُبَدِلَهُ مِنْ تِلْقَاءِ نَّفْسِيّ إِنْ أَتَبِعُ إِلَا مَا يُوحَى إِلَيَّ إِنِّيّ أَخَافُ إِنْ عَصَيْتُ رَبِيّ عَذَابَ يَوْمٍ

âyetlerimiz açık açık okunduğu zaman (öldükten sonra) bize kavuşmayı 

beklemeyenler: Ya bundan başka bir Kur’an getir veya bunu değiştir! dediler. De ki: 

Onu kendiliğimden değiştirmem benim için olacak şey değildir. Ben, bana 

vahyolunandan başkasına uymam. Çünkü Rabbime isyan edersem elbette büyük 

günün azabından korkarım.”
1397

     

Onların farklı Kur’an isteklerine bu şekilde kesin olarak ret cevabı verildikten 

sonra bu Kur’an’ın indirilmesinin tamamen Allah’ın dilemesiyle olduğu Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in bir insan olarak daha önce aralarında bir ömür denecek kadar 

yaşamış olduğu da kanıt olarak gösterilmiştir: 

ا تَعْقِلُونَقُلّْ لَوْ شَاءَ اللَهُ مَا تَلَوْتُهُ عَلَيْكُمْ وَلَا أَدْرَاكُّمْ بِهِ فَقَدْ لَبِثْتُ فِيكُمْ عُمُرًا مِنْ قَبْلِهِ أَفَلَ   “De ki: Eğer 

Allah dileseydi onu size okumazdım, Allah da onu size bildirmezdi. Ben bundan önce 

bir ömür boyu içinizde durmuştum. Hâla akıl erdiremiyor musunuz?”
1398

 

Allah burada Hz. Peygamber (s.a.v.)’in lisanından şu gerçeği ifade 

etmektedir: Ben Kur’an’ın nüzulünden önce aranızda 40 yıl gibi uzun bir süre 

yaşadım. Siz benimle ilgili her şeyi ayrıntılarıyla biliyorsunuz. Sizin içinde olduğum 

bu süre içerisinde size Kur’an’dan bir tek söz etmedim. Bütün bunları düşünerek 

Kur’an’ın benim telifim olmadığını akletmeniz gerekir. Akl-ı selim sahibi olan bir 

kimse benim bir ömür boyu mensup olduğum toplum içinde yaşadığımı, bu süre 

zarfında ilim ve şiirle uğraşmadığımı,  âlimleri görmediğimi ve şairlerle bir yakınlık 

kurmadığımı; fakat bu su süreden sonra fesahat be belağat ehlini mağlup eden, üslup 

ve ibaresiyle bütün nesir ve nazımlara üstün gelen, ğaybı anlatan, olmuş ve olacak 

haberleri veren bir kitap getirdiğimi anlar, bunları önyargısız düşünerek 
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 Yunus 10/15. 
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 Yûnus 10/16; Ayrıca bkz. Kasas 28/86; Ankebut 29/48; Şûrâ 42/52. 
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değerlendirirseniz o kitabın Allah’tan geldiğine şüpheniz kalmaz.
1399

 Ayrıca hiç 

yalan söylemedim, emanete ihanet etmedim, kimseye hile yapmadım. Bu yüzdenden 

geçmişime bakarak, Kur'an'ı kendim uydurup Allah'ın Kitabı olarak sizlere 

sunamayacağımı düşünmelisiniz.
1400

 

 Bunca delile rağmen hala Kur’an’ın kendisi tarafından uydurulduğunu ve 

bundan dolayı onda değişiklik yapılabileceğini düşünüyorlarsa o zaman bilsinler ki, 

onlar Allah’a karşı yalan uyduran ya da O’nun âyetlerini yalanlayanlar olarak zalim 

olmuşlardır. Bu suçlarından dolayı onlar cezasız kalmayacaklardır. Bu durumu Allah 

şöyle bildirmiştir: 

رَى عَلَى اللَهِ كَّذِبًا أَوْ كَّذَبَ بِآيَاتِهِ إِنَّهُ لَا يُفْلِحُ الْمُجْرِمُونَفَمَنْ أَظْلَمُ مِمَنِ افْتَ  “Öyleyse kim Allah’a 

karşı yalan uydurandan veya onun âyetlerini yalanlayandan daha zalimdir! Bilesiniz 

ki suçlular asla onmazlar!”
1401

 

 Hz. Muhammed (s.a.v.) Allah’a yalan uydurmazken, onlar ilahlarının Allah 

katında şefaatçi olduğunu söyleyerek
1402

 Allah’a yalan uydurmuşlardır. Ayrıca 

tevhidi anlatan Kur’an âyetlerini de yalanlamışlardır. Bundan dolayı onlar Kur’an’da 

zalimler olarak vasıflandırılmışlar ve onların felah bulmayacakları bildirilmiştir. 

Özetle, müşriklere göre Kur’an cin ve insanların yardımıyla eskiden beri 

anlatılanların derlenmesidir. Dolayısıyla kendilerinin de fikirlerini içeren bir kitap 

olması mümkündür. Ahiret hayatının olacağını ümit etmedikleri için Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e Kur’an’ın değiştirilmesi teklifini yapabilmişlerdir. Onların istedikleri 

Kur’an’da tanrıların yerilmemesi yanında ahirette azap göreceklerinin ifade 

edilmemesi de vardır. Onlar geleneklerini, dünyevî düzenlerini bozmayacak ve 

yaptıklarını onaylayarak onları psikolojik olarak rahatlatacak bir kitap talep 

etmişlerdir.  Kur’an bu isteklerine uygun olmadığı için de onu yalanlamışlardır. 

Çünkü onlara göre zaten kendileri doğru yoldadırlar ve azap görmeyecekleridir. 

Kur’an’ın onlara verdiği cevaplarda Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.) 

tarafından uydurulmadığı, Allah’tan geldiği, buna Kur’an’ın kendisinin delil 

                                                 
1399

 Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 335; İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 110; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XVII, 

225, 226; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 108; Ebussuûd, İrşâd, IV, 130; Mevdûdî, Tefhîm, II, 297; 

Esed, Kur’an Mesajı, I, 395. 
1400

 İbn Atiyye, el-Muharrer, III, 110; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, 253; Mevdûdî, Tefhîm, II, 297; 

Esed, Kur’an Mesajı, I, 395. 
1401

 Yûnus 10/17. 
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 Bkz. Yûnus 10/17. 
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olduğunu tevhid ve ahiret gibi gerçekleri açıkladığı, basiret sahibi olup bu gerçekleri 

görerek inananlar için rahmet ve yol gösterici olduğu ifade edilmiştir. Ayrıca ahiret 

azabından korkan Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kendisine vahyolunana tabii olduğu, ona 

Kur’an’ın Allah’ın dilemesiyle indiğini ve daha önce onun aralarında yaşadığı halde 

Kur’an’dan söz etmediği bildirilmiştir. Allah’a iftira eden veya onun âyetlerini 

yalanlayanların zalimler olarak azap görecekleri hatırlatılmıştır. 

 

H) Kur’an’ın Bir Defada ve Gökten Bir Kitap Halinde 

İnmemesi 
 

Müşriklerin Kur’an’a yaptıkları itirazlardan biri de onun nüzul yöntemine 

ilişkindir. Bilindiği gibi Kur’an toptan bir defada inmiş değildir. Kur’an âyet ve 

sûreler halinde peyderpey Hz. Peygamber (s.a.v.)’e nâzil olmuştur.
1403

 Kur’an vahyi 

tamamen yukarıdan aşağıya tek taraflı bir iletişim olmadığı gibi, statik bir iletişim de 

değildir. O son derece dinamiktir. Kur’an âyetlerinin olgulara paralel inzâl edilmesi 

Kur’an’ın dinamik olduğunun delilidir.
1404

  

Peyderpey inen Kur’an’ın bu özelliği vahyin fonksiyonel oluşunu sağlayan 

Hz. Peygamber (s.a.v.) ve müminlere destek veren, zelle ve hataları zamanında 

düzelten, onun ezberlenmesini ve uygulanmasını kolaylaştıran, nâsih-mensûh 

vâkıasına imkân sağlayan, soru, itiraz ve şüphelere anında cevap veren, hayatın akışı 

içerisinde ortaya çıkacak sorunlara hemen çözüm getiren, müşrik ve münafıkların 

içlerinde gizledikleri düşünce ve planlarını hemen açığa çıkaran ve onun doğrudan 

hayatın içinde yaşanan ilahî bir kitap olduğunu gösteren bir yöntemdir.
1405

 Ancak 

müşrikler, Kur’an’ın önceki kitaplar gibi toptan ve bir seferde indirilmesi gerektiğini 

ileri sürerek onun Allah tarafından indirilmiş olmadığı iddiasında bulunmuşlardır: 

لْنَّاهُ تَرْتِيلًاوَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لَوْلَا نُّزِلَ عَلَيْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً وَاحِدَةً كَّذَلِكَ لِنُّثَبِتَ بِهِ فُؤَادَكَ وَرَتَ   “İnkâr 

edenler: ‘Kur’an, ona bir defada indirilmeli değil miydi?’ dediler. Biz onunla senin 

                                                 
1403

 Bkz. İsrâ 17/106; Furkan 25/32.  
1404

 Sülün, Kur’an Kılavuzu, s. 95. 
1405

 M. Güngör, “Kur’an’ın Peyderpey İndirilmesindeki Hikmetler”, Diyanet Dergisi Dînî-İlmi-

Edebî Üç Aylık Dergi, C.II, Sayı:3, 1988, s. 11-23; Ayrıca bkz. Zeki Halis, “İlk Müslümanlar 

Bağlamında Tencîmu’l-Kur’an”, Iğdır Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Sayı:2, Ekim 2002, s. 

74; Sülün, Kur’an Kılavuzu, s. 95, 96. 
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kalbini sağlamlaştırmak için onu böyle (parça parça indirdik) ve onu ağır ağır 

okuduk.”
1406

 

İbn Abbas ve başkalarından rivayet edilmiştir ki, Mekkeliler Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’e gelip ona şöyle soruyorlardı: “Sen, Allah tarafından gönderilmiş bir 

peygamber olduğunu iddia ediyorsun. O halde bize Tevrat’ın Hz. Mûsa (a.s.)’ya, 

İncil’in Hz. İsa (a.s.)’a ve Zebur’un Hz. Davut (a.s.)’a bir defada indirilmesi gibi 

Kur’an’ı bir defada getirmen gerekmez miydi?
1407

 

Müşriklerin önceki kitapların bir defada indirildiğini ifade ettikleri 

anlaşılmaktadır. Ancak son dönem bazı müfessirler önceki kitapların da Kur’an gibi 

peyderpey indiğini söylenmişlerdir.
1408

 İbn Abbas’tan yapılan bir rivayetten de İbn 

Abbas’ın, Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbinin sağlamlaştırılması ve vahiyle kalbinin 

bağlanması için böyle vahyedildiği ve önceki peygamberlere de bu şekilde nâzil 

olduğu fikrinde olduğu anlaşılmaktadır.
1409

 Önceki peygamberlere ilahî kitapların 

nasıl nâzil olduğu
1410

 hususu konumuz dışında olduğu için buna girmeyeceğiz. 

Ancak şunu burada ifade edebiliriz: Müşrikler ya böyle bir inanca sahipti ya da Ehl-i 

kitap’tan bu şekilde duymuşlardı ve onların sözlerini aktarmışlardı. 

Yukarıdaki âyette geçen “َنُّزِل” fiilinin “tenzîl” kalıbıyla, “inzâl” kalıbında 

olan أنّزَل  ile aynı manada olduğu söylenmekle beraber bu fiilin “tenzîl” kalıbıyla 

ayrıca “tertip ve teksir” anlamını ihtiva ettiği de belirtilmiştir.
1411

 İsfahânî “inzâl”in  

genel olduğunu, “tenzîl”in ise sadece Kur’an’ın peyderpey indirilişine işaret ettiğini 

                                                 
1406

 Furkan 25/32. 
1407

 Mukâtil, Tefsîr, III, 233, 234; Taberî, gCâmiü'l-Beyân, XIX, 265, 266; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, 

IV, 68; İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, VIII, 2689; Mâturîdî, Te’vîlât, VIII, 23; Ebû İshak Ahmed 

b. Muhammed b. İbrâhim Nisaburi es-Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kur’an: Tefsîrü’s-

Sa’lebî, Tahk. Ebû Muhammeed b. Aşur, 10 c., Beyrut, Dâru İhyâi’t-Turâs el-Arabî, 1402/2002, VII, 

132; Vâhidî, el-Vecîz, s. 778; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 183; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 209; 

Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 320;  Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 457; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 82; İbn 

Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 109; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 28. 
1408

 Bkz. Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIII, 380, 383; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 85; Kâsımî, 

Mehâsinü’t-Te’vîl, VII, 407; Merâğî, Tefsîr, XIX, 12; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XIX, 18; Derveze, et-

Tefsîrü’l-Hadîs, III, 82; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 446. 
1409

 İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, VIII, 2690.  
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Hikmetler”, s. 7; Niyazi Beki, “Kur’an’da İnzal ve Tenzil Kavramları”, Ekev Akedeme Dergisi, 
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belirtmiştir.
1412

 Zemahşerî “tenzîl”in “inzâl” anlamında olduğunu ifade ederken
1413

, 

Bikâî ise müşriklerin bu sözlerle burada kastettikleriyle ilgili şöyle bir durum 

olabileceğini belirtmiştir: Onların tefrik anlamı içeren tabirleri isteklerinin en beliğ 

ifadesidir. Zira onlar muhatabın zihnindeki tedricilik muradına yaklaştıracak 

sözlerine onu yönlendirdikten sonra o tedriciliği beklenmedik bir şekilde tamamen 

izale etmişlerdir. Böyle bir söz ustalığı yaparak “tenzîl”in içerdiği anlama uygun bir 

cümle bekleyenlerin beklentilerini ani bir şekilde “inzâl” kalıbıyla boşa 

çıkarmışlardır. Çünkü bu kalıp o beklentileri ihtiva etmemektedir.
1414

 Buna göre 

onların şunu kastetmiş olabileceklerini söyleyebiliriz: “Peyderpey inmekte olan 

Kur’an ona bir defada toptan indirilmeli değil miydi?” 

Son uyarıcı olarak Hz. Muhammed (s.a.v.) âyetlerle gönderildiğinde onunla 

yüz yüze muhatap olan Araplar, bu âyetlerin Hz. Mûsa (a.s.)’ya verildiği gibi 

verilmesi gerektiğini söyledikleri başka bir âyette şöyle bildirilmiştir: 

 مُوسَى مِنْ قَبْلُّ فَلَمَا جَاءَهُمُ الْحَقُ مِنْ عِنّْدِنَّا قَالُوا لَوْلَا أُوتِيَّ مِثْلَّ مَا أُوتِيَّ مُوسَى أَوَلَمْ يَكْفُرُوا بِمَا أُوتِيَّ 

 Fakat onlara tarafımızdan o hak (Peygamber)“ قَالُوا سِحْرَانِ تَظَاهَرَا وَقَالُوا إِنَّا بِكُلٍّ كَّافِرُونَ

gelince: ‘Mûsa'ya verilen gibi ona da verilmeli değil miydi?’ dediler. Peki, daha 

önce Mûsa'ya verileni de inkâr etmemişler miydi? ‘Birbirini destekleyen iki sihir!’ 

demişler ve şunu söylemişlerdi: ‘Doğrusu biz hiçbirine inanmıyoruz.”’
1415

  

 Bu âyette yer alan  مِثْلَّ مَا أُوتِيَّ مُوسَى (Mûsa’ya verildiği gibi) ifadesiyle ne 

kastedildiği konusunda âlimler ihtilaf etmişlerdir. Mukâtil bu ifadenin geçtiği 

cümleye “Hz. Mûsa (a.s.)’ya Tevrat nasıl verildiyse Hz. Muhammed (s.a.v.)’e de 

Kur’an yazılı olarak bir defada verilmeli değil miydi?” şeklinde mana vermiştir.
1416

 

Zeccâc da bununla “asa” ve “beyaz el” gibi Hz. Mûsa (a.s.)’ya verilen mucizeler 

kastedildiğini söylemiştir.
1417

 Mâturîdî her iki şekilde de anlaşılmasının mümkün 
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 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIII, 379. 
1415

 Kasas 28/48. 
1416

 Mukâtil, Tefsîr, III, 348; Benzer görüş için Ayrıca bkz. Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, VII, 253; 

Vâhidî, el-Vecîz, s. 820; Ebussuûd, İrşâd, VII, 17; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 204; Alûsî, Rûhü’l-

Meânî, X, 298; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 446.  
1417

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 147; Sem’ânî, Tefsîr, IV, 145: Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 212; 

İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 242; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIV, 308; Kâsımî, Mehâsinü’t-

Te’vîl, VII, 525. 



 

 

 

 

303 

olduğunu ifade ederken
1418

, Zemahşerî her ikisinin de kastedildiğini ve onların inat 

etme peşinde olduklarını beyan etmiştir.
1419

 Muhammed Esed (v. 1992) ise 

müşriklerin Tevrat’ta anlatılanların aynısını Hz. Muhammed (s.a.v.)’in getirmediğine 

itiraz ettiklerini söylemiştir.
1420

 

Kanaatimizce, Ebussuûd’un da ifade ettiği gibi burada anlaşılan şudur: Onlar 

inatçı bir tavırla “Muhammed (s.a.v.)’e, Mûsa (a.s.)’ya verildiği gibi toptan 

indirilmiş bir kitap verilmesi” şeklinde bir talepleri olmuştur. Dolayısıyla Hz. Mûsa 

(a.s.)’ya verilen “beyaz el” ve “asa” gibi mucizeler burada kastedilmiş değildir.
1421

 

Zira bu âyetten önce müşriklerin “Bize bir peygamber gönderseydin de, âyetlerine 

uysaydık”
1422

 diyecek olmalarından söz edilmiştir. Onların uyacakları bu âyetler 

Kur’an âyetlerinden başkası değildir. Onların burada itiraz ettikleri ise bu âyetlerin 

yazılı olarak bir defada indirilmemiş olmasıdır. Nitekim Taberî de onların bu âyette 

ifade edilen taleplerinin Hz. Mûsa (a.s.)’ya verilen kitapla ilgili olduğunu beyan 

etmiştir.
1423

 Dolayısıyla yukarıdaki âyetin delaletiyle müşriklerin Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’den bu tür mucizeler istediklerini söylemek kanaatimizce uygun değildir. 

Ancak daha önce mucize isteklerini anlatırken de açıkladığımız gibi müşrikler Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’den bu tür mucizeler istememiş de değillerdir. 

Kur’an’ın önceki kitaplar gibi toptan ve bir seferde indirilmemesi itirazına 

birçok bakımdan cevap verilmiştir. Bundan dolayı bunları maddeler halinde 

değerlendirmeyi uygun görmekteyiz. 

1. Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbine iyice yerleştirmek ve açıklamak için 

Kur’an peyderpey indirilmiştir. 

 Kur’an’ın Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbine iyice yerleştirmek için parça 

parça indirildiği ve onu tane tane okunduğu şöyle ifade edilmiştir: 

وَاحِدَةً كَّذَلِكَ لِنُّثَبِتَ بِهِ فُؤَادَكَ وَرَتَلْنَّاهُ تَرْتِيلًا وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لَوْلَا نُّزِلَ عَلَيْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً  “İnkâr 

edenler: ‘Kur’an, ona bir defada indirilmeli değil miydi?’ dediler. Biz onunla senin 

                                                 
1418

 Mâturîdî, Te’vîlât, VII, 175.  
1419

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 420; Ayrıca bkz. Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 605; Kurtubî, el-

Câmi’, XIII, 293, 294; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 180; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 349. 
1420

 Esed, Kur’an Mesajı, II, 792. 
1421

 Ebussuûd, İrşâd, VII, 17. 
1422

 Bkz. Kasas 28/47. 
1423

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, IX, 587. 
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kalbini sağlamlaştırmak için onu böyle (parça parça indirdik) ve onu ağır ağır 

okuduk.”
1424

 

Bu âyette yer alan “َكَّذَلِك” kelimesinin müşriklere ait bir söz olabileceği ya da 

Allah’a cevap olarak verdiği kelamının başlangıcı olabileceği belirtilmiştir.”
1425

 

Allah’ın müşriklere verdiği cevap olması durumunda şu mana ifade edilmiş olur: 

“Onu böyle parça parça indirdik.”
1426

 

Bu âyette geçen َلِنُّثَبِتَ بِهِ فُؤَادَك ifadesi ile ne kastedildiği hususunda ise genel 

olarak iki farklı görüş vardır: Birincisine göre buradaki mana “kalbine Kur’an’ı tespit 

etmek için” şeklinde olur. İkincisine göre ise bu ifadede “kalbini Kur’an’la tespit 

etmek için” anlamı vardır.
1427

 Birinci görüşü dikkate alanlar; Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in kalbinin Kur’an’ın peyderpey inmesiyle takviye edilmiş olduğunu, böylece 

onu daha kolay anlayabildiğini ve ezberleyebildiğini ifade etmişlerdir.
 1428

 Onlardan 

bazılarına göre diğer peygamberler okuryazar iken Hz. Peygamber (s.a.v.) ümmî idi. 

Bundan dolayı Kur’an’ın toptan indirilmiş olması ezberlenmesini zorlaştırırdı.
1429

 

İkinci görüşte olanlar ise Hz. Peygamber (s.a.v.)’e peyderpey gelen vahiyle kalbinin 

desteklenmiş olduğunu ifade etmişlerdir. Aralarında Ebû Ubeyde ve Taberî’nin de 

bulunduğu birçok müfessir bu görüştedir.
1430

 Bu ikinci görüşle ifade edilen Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in kalbinin tespit edilmesi ise şu şekillerde gerçekleşmiş olabilir:  

a) Kur’an’daki hikmet ve manalarla kalbini sağlamlaştırmak için Kur’an 

peyderpey indirilmiştir.
1431

  

b) Kur’an, onun peygamber olduğunu kanıtlayan bir mucize olarak kalbini 

desteklemiştir.
1432

 

                                                 
1424

 Furkan 25/32. 
1425

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 268; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 457; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 28. 
1426

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 268; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 66; Vâhidî, el-Vecîz, s. 778; 

Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 83; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 278; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 28; Bikâî, 

Nazmü'd-Dürer, XIII, 379; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 257.  
1427

 Mâturîdî, Te’vîlât, VIII, 24; Mâverdî, en-Nüket, IV, 144. 
1428

 Bkz. Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 66; Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, VII, 132; Kuşeyrî, Letâifu’l-

İşârât, II, 635; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 83; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 278; Ebussuûd, İrşâd, 

VI, 216; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 28; Merâğî, Tefsîr, IX, 12.  
1429

 Bkz. Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, VII, 132; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, II, 635; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, VI, 83; el-Câmi’, XIII, 28.  
1430

 Bkz. Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 74; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 266; Vâhidî, el-Vecîz, 

s. 778; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 320; Kâsımî, Mehâsinü’t-Te’vîl, VII, 427. 
1431

 Mâturîdî, Te’vîlât, VIII, 24. 
1432

 Mâverdî, en-Nüket, IV, 144. 
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c) Vahyin arka arkaya ve devamlı olarak nâzil olması ile vahiy kesilmeyerek 

Hz. peygamber (s.a.v.) yalnız bırakılmamıştır.
1433

 Meydana gelen bir durum ve olay 

hakkında vahiy inmesiyle kalbi kuvvetlenmiş, basireti daha çok açılmış, yalnızlığı 

daha çok giderilmiştir.
1434

 

Müşriklerin bunu söylemeleri onların gerçeği dile getirdiklerini göstermez. 

Onlar öyle olduğunu sanmış olabilirler ya da Ehl-i kitap’tan böyle işitmiş olabilirler. 

Müşriklere “bunun böyle olmadığı, Kur’an’ın da önceki kitaplar gibi tek seferde 

indiği” şeklinde bir cevap verilmediğinden ve cevap olarak peyderpey inmesinin 

hikmetinden söz edilmesinden hareketle müşriklerin, önceki kitapların tek seferde 

indiği sözlerinin doğrulandığı söylenmişse
1435

 de böyle bir cevaptan bu sonuca 

ulaşmanın mümkün olmadığı kanaatindeyiz. Zira verilen cevapta Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’in kalbini kuvvetlendirmek için bu şekilde Kur’an’ın nâzil olduğu ifade 

edilmiştir. Bu durumda “Önceki peygamberler bundan mahrum mu bırakıldılar? 

şeklinde akla gelebilecek bir soruya da tatmin edici bir cevap vermek gerekir. Ayrıca 

Kur’an’da müşriklerin itirazlarına verilen cevapların hepsinde hemen doğrudan redde 

gidilmediği görülmektedir. Kur’an’daki bu yöntem de Kur’an’ın onlardaki batıl 

düşünce, inanç ve bilgileri tedricen dönüştürmesi ile alakalı olabilir. O halde 

kanaatimzce burada kastedilen Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbinin güçlendirilmesidir. 

İbn Abbas’tan yapılan bir rivayette onun yukarıdaki âyette geçen َلِنُّثَبِتَ بِهِ فُؤَادَك 

ifadesini “Allah katından Cebrail (a.s.)’ın getirdiği vahiyle kalbini güçlendirmek ve 

bağlamak için.”
1436

 şeklinde açıklaması bu görüşü desteklemektedir. Ayrıca Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in anlaması ve ezberlemesinin ilahî vaat ile teminat altına alınmış 

olduğu
1437

 söylenebilir.
1438

 Bununla beraber yukarıdaki âyete dayanarak Kur’an’ın 

peyderpey gelmiş olmasıyla Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbinin desteklenmiş 

olmasının ayrıca onun Kur’an’ı anlaması ve ezberlenmesinde kolaylık sağladığı da 

söylenebilir. Nitekim İbn Atiyye her ikisinin de kastedildiğini ifade etmiştir.
1439

  

                                                 
1433

 Vâhidî, el-Vecîz, s. 778; Mâverdî, en-Nüket, IV, 144. 
1434

 Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 320. 
1435

 Güngör, “Kur’an’ın Peyderpey İndirilmesindeki Hikmetler”, s. 10. 
1436

 İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, VIII, 2690. 
1437

 Bkz. Hicr 15/9; Kıyâmet 75/16-19; A’lâ 87/6, 7.   
1438

 Güngör, “Kur’an’ın Peyderpey İndirilmesindeki Hikmetler”, s. 15. 
1439

 İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 209; Benzer açıklama için bkz. Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 257.  
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Çeşitli zamanlarda yaşadığı sıkıntı verici olaylar esnasında yeni ve o olayla 

ilgili bir âyetin gelmiş olması ile Hz. Muhammed (s.a.v.) psikolojik olarak 

desteklenmiştir. Çünkü farklı zamanlarda gelen Kur’an âyetleri ile güveni ve sebatı 

artıyordu. Kaygı verici bir olay yaşandığında o yaşanan olayla ilgili âyetlerin nâzil 

olması, onun için en büyük teselli kaynağı oluyordu.  

Müşrikler Hz. Peygamber (s.a.v.)’in peygamber olmadığı, tebliğ ettiği 

Kur’an’ın da Allah’tan gelmediği yönünde propagandalar yapmak yanında ona ve 

iman edenlere çeşitli eziyetler veriyorlardı. İşte bu tür olaylar sonrasında inen âyetler 

onun peygamberliğini tasdik ediyor ve böylece o bunlarla teselli buluyordu. İşte 

birinci cevapta buna işaret edilmiştir. Nitekim bu âyetlerden sonra onun 

peygamberliğini kabul etmediklerini alaylı bir şekilde ifade ettikleri bildirilmiştir: 

 Seni gördükleri vakit ‘Bu mu“ وَإِذَا رَأَوْكَ إِنْ يَتَخِذُونَّكَ إِلَا هُزُوًا أَهَذَا الَذِي بَعَثَ اللَهُ رَسُولًا

Allahın peygamber olarak gönderdiği?’ (derler), seni bir eğlenceden başka bir şey 

edinmezler.”
1440

  

Hz. Peygamber (s.a.v.) vahyin peyderpey gelmekle devamlı olarak teselli 

bulduğu gibi doğrudan onu teselli edici âyetler de gelmiştir. Çünkü bir insan olarak 

buna ihtiyacı olmaması imkânsızdı. Bu bağlamda kendisine müşrikler tarafından 

yapılanlar karşısında sabır tavsiyesinde bulunulmuş
1441

, önceki peygamberlere 

yapılanlar anlatılarak aynı sıkıntıyı onların da yaşadığı
1442

, çok istese de Allah’ın 

iradesi dışında kimseyi doğru yola iletemeyeceği, ancak Allah’ın dilediğini doğru 

yola ileteceği
1443

, kendisine zafer verileceği ve onların yaptıklarının karşılığında 

cezalandırılacakları haber verilmiştir.
1444

 Bu tür teselli edici âyetlerin yanında ona 

üzülmemesi tavsiyesi yapılarak ve duygularının Allah tarafından bilinmekte olduğu 

bildirilerek sıkıntısının paylaşıldığı hissettirilmiştir.
1445

 

Yirmi yılı aşkın risâlet devri boyunca sürekli tebliğde bulunan ve bu süreçte 

onların her türlü eziyetleriyle karşılaşan Hz. Peygamber (s.a.v.) Allah’ın kendisine 

                                                 
1440

 Furkan 25/41. 
1441

 Bkz. Nahl 16/127; Kehf 18/6; Şuarâ 26/3; Mü’min 40/55; Ahkâf 46/35; Tûr 52/48.    
1442

 Bkz. Bakara 2/214; Enâm 6/34; Hûd 11/120; Furkan 25/35-39.   
1443

 Bkz. Kasas 28/56. 
1444

 Ali İmran 3/12; Hicr 15/92-96; Kasas 26/6;  Sâffat 37/36, 38; 171-173; Fetih 48/3; Tûr 52/48; 

Kalem 68/44, 45.   
1445

 Bkz. Enâm 6/33; Mâide 5/68; Yunus 10/65; Hicr 15/97-99; Şuarâ 26/3; Yâsin 36/76.     
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olan desteğini her zaman yanında hissetmiş, ümitsizliğe kapılmamıştır. Böylece 

tebliğ vazifesini tam olarak yerine getirmiştir.
1446

 

Vahyin peyderpey gelmesiyle Hz. Peygamber (s.a.v.) teselli bulduğu gibi ona 

iman edenler de teselli bulmuşlardır. Nitekim İbn Kuteybe, yukarıda zikredilen 

Furkan sûresi 32. âyetteki hitabın Hz. Peygamber (s.a.v.)’e olmakla beraber bu âyette 

ifade edilen “tespit”le kastedilen hem kendisi hem de müminler olduğunu beyan 

ederek şöyle demiştir: Allah Kur’an’ı peyderpey ve konu konu yaklaşık 23 yılda 

indirmiştir. Bunu kullarına kolaylık olsun ve dinlerinde tedricen kemale ersinler diye 

yapmıştır. 
1447

 

Kur’an’ın peyderpey nâzil olması hadiselere bağlı olarak müminlerin de 

kalplerini güçlendirmiş, karşılaştıkları eziyetlere karşı onları teselli etmiş, onlara 

ümit ve cesaret vermiştir. Bu yolla inkâr edenlerin baskıları karşısında sıkıntı 

yaşayan Müslümanlara psikolojik destek sağlanmıştır. Onlara da Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e olduğu gibi ayrıca teselli edici âyetler gelmiştir. Bu kapsamda sabır 

tavsiyesi yapıldığı gibi hem dünyada hem de ahirette Allah’ın kendilerine yardım 

edeceği ve kâfirleri cezalandıracağı bildirilmiştir.
1448

  

Yukarıda zikredilen Furkan sûresi 32. âyette yer alan وَرَتَلْنَّاهُ تَرْتِيلًا (Onu ağır 

ağır okuduk.) ifadesine gelince, buna birçok mana verilmiş olup bunları iki grupta 

toplayabiliriz. Birincisi, “Kur’an’ı birbiri ardına, parça parça indirdik.” şeklindedir.  

İkincisi ise “Kur’an’ı iyice açıkladık.” şeklindedir.
1449

 kelimesinin acele (tertil) تَرْتِيلّ 

etmemek, kelimeleri birbiri ardınca yavaş yavaş, doğru ve düzgün bir şekilde 

söylemek anlamlarında kullanıldığı ifade edilmiştir.
1450

 Bu kelimenin kök anlamı ise 

dişlerin beyaz olması ve dişlerin seyrek bir şekilde düzene konulmuş olmasıdır.
1451

 

Kelimenin bu kök anlamlarına baktığımızda âyette bu kelimenin geçtiği ifadenin her 

                                                 
1446

 Zeki Halis, “Hz. Peygamberi Teselli ve Kalbini Takviye Bağlamında Tencîmu’l-Kur’an”, Iğdır 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Sayı:1, 2012, s. 108-109. 
1447

 İbn Kuteybe, Müşkil, s. 232. 
1448

 Bkz. Bakara 2/249-251; Âl-i İmrân 3/12, 139-141, 146-148; Enfâl 8/65, 66; Nûr 24/55; Mü’min 

40/51, 52. 
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 Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 266; İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, VIII, 2691; Ezherî, 

Tehzîbü'l-Luğa, IX, 191; Mâverdî, en-Nüket, IV, 144; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 83. 
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 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VIII, 113; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, XIV, 191; İbn Manzûr, 

Lisânü’l-Arab, XI, 265; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 66; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 211; 

Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 457; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 123. 
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iki manaya da uygun bir anlamda kullanıldığını söyleyebiliriz. Vâhidî’in de dediği 

gibi ettiği gibi وَرَتَلْنَّاهُ تَرْتِيلًا (Onu ağır ağır okuduk.) ifadesini şöyle anlamak 

mümkündür: “Onu bir süre içerisinde ve yavaş yavaş iyice açıkladık.”
1452

 Böylece 

kök anlamdaki “hem dişlerin beyaz olması” Kur’an’ın iyice açıklandığına, “dişlerin 

seyrek olması” da onun aralıklarla gelmiş olduğuna karşılık gelmiş olur. Bu da 

kanaatimizce Kur’an’ın peyderpey inmesi ile hem Hz. Peygamber (s.a.v.)’in hem de 

ona tabi olanların Kur’an’ı iyice anlamalarını temin etmek hedeflenmiş olduğuna 

işaret eder. 

Kur’an uzun bir zaman süresince peyderpey indiği için Hz. Peygamber 

(s.a.v.) muhataplarına âyetleri ağır ağır ve azar azar okumuştur. Bu durum bir âyette 

şöyle ifade edilmiştir: 

 ,Biz onu, Kur'an olarak“ وَقُرْآنًّا فَرَقْنَّاهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَى النَّاسِ عَلَى مُكْثٍ وَنَّزَلْنَّاهُ تَنّْزِيلًا 

insanlara dura dura okuyasın diye (âyet âyet, sûre sûre) ayırdık; ve onu peyderpey 

indirdik.”
1453

  

İnsanlara yavaş yavaş anlatılması ve hükümlerinin tedricen uygulanması için 

Kur’an parça parça, âyet âyet indirilmiştir. Zira toplumun yapısında büyük değişiklik 

yapan hükümler içeren Kur’an birden inseydi uygulanması güç olurdu. 
1454

 Bundan 

dolayı önce itikadî ve ahlakî konular üzerinde durularak bir alt yapı oluşturulmuş, 

ardından da mükellefiyet alanındaki hususlar farklı zamanlarda muhataplara 

iletilmiştir.
1455

 

Kur’an’ın parça parça indirilmiş olmasıyla onun iyice anlaşılması ve 

tatbikinin iyi yapılmasını sağlamanın hedeflendiği bir başka âyette şöyle 

bildirilmiştir: 

 ,Andolsun ki biz, düşünüp öğüt alsınlar diye“ وَلَقَدْ وَصَلْنَّا لَهُمُ الْقَوْلَ لَعَلَهُمْ يَتَذَكَّرُونَ

sözü (vahyi) birbiri ardınca yetiştirmişizdir.”
1456

  

Bu âyette yer alan “وَصَلْنَّا” kelimesi bir sözün peş peşe getirilmesi anlamını 

ihtiva eder.
 1457

 Bu sebeple bu kelimeden Kur’an âyetlerinin birbirini takip eder 
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 Vâhidî, el-Vecîz, s. 144. 
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 Ateş, Çağdaş Tefsir, V. s. 257. 
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şekilde indirildiğini
1458

, indirilir indirilmez de onların yanında birleştirildiği 

söyleyebiliriz.
1459

 

Yukarıdaki âyetin anlamı hakkında iki farklı görüş olduğu belirtilmiştir: 1. 

Kur’an âyetleri farklı zamanlarda uzun müddet boyunca parça parça gelmiş olsa da 

ihtilaf olmaksızın birbirlerini onaylar vaziyette birleşmiştir. 2. Kur’an’daki öğütler, 

vaatler, emirler ve yasaklar gibi konular birbirleriyle birleşmiştir. Bunlarda nüzul 

farklılığı ve mevzu çeşitliliği olsa da onları tekrar tekrar Kur’an’a çağırıyor.
1460

 

Nîsâbûrî (v. 850/1446) birinciyi tercih edip Kur’an âyetlerinin birbirini takip 

edip nâzil olmasıyla düşünme, hatırlatma ve harekete geçirmenin daha iyi olacağını 

ve böylece onların her gün ayrı bir fayda elde edeceklerini, yeni hikmetlere muttali 

olacaklarını söylemiştir. Bununla beraber burada Kur’an’ın birbiri ardına beyanda 

bulunduğu şeklinde de anlaşılabileceğini ve bu durumda mananın şöyle olabileceğini 

ifade etmiştir: Kur’an onlar öğüt alsın ve kurtuluşa ersinler diye birbirini takip eder 

ve birbirlerine bağlı bir şekilde vaad, vaîd, kısalar ve öğütler gibi konular halinde 

onlara gelmiştir.
1461

  

Bu açıklamalar ışığında Bikâî’nin de ifade ettiği gibi yukarıdaki âyette 

onların sözlerine cevap, problemlerine çözüm olsun diye Kur’an âyetlerinin parça 

parça ve birbiri ardına indirildiğinin anlatıldığını söyleyebiliriz.
1462

 Nitekim başka bir 

âyette muhatapların sorularına ve itirazlarına cevap vermek için Kur’an peyderpey 

geldiği bildirilmiştir: 

 Onların sana getirdiği her misâle karşı“ وَلَا يَأْتُونَّكَ بِمَثَلٍّ إِلَا جِئْنَّاكَ بِالْحَقِ وَأَحْسَنَ تَفْسِيرًا 

mutlaka biz sana, gerçeği ve en güzel açıklamayı getiririz.”
1463

  

Burada Kur’an’ın peyderpey gelmesiyle nâzil olduğu yaklaşık 23 yıl boyunca 

müşriklerin itirazlarına cevaplar verildiği ifade edilmektedir. Buna çalışmamızın 

konusunu oluşturan ve çeşitli başlıklar altına incelediğimiz âyetleri örnek olarak 

göstermemiz mümkündür.  

                                                                                                                                          
1457

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 607. 
1458

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 307; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 333; Vâhidî, el-Vecîz, s. 821; Râzî, 

Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 607. 
1459

 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 333. 
1460

 Mâturîdî, Te’vîlât, VIII, 177, 178. 
1461

 Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 351; Nîsâbûrî’nin tercih ettiği görüşün benzeri için ayrıca bkz. 

Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIV, 303; Merâğî, Tefsîr, XX, 69, 70. 
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2. Müşrikler daha önce Tevrat’ı da inkâr etmişlerdi. 

Müşriklerin Hz. Mûsa (a.s.)’ya verilen Tevrat’ı da inkâr ettikleri şöyle 

bildirilmiştir: 

 مُوسَى مِنْ قَبْلُّ فَلَمَا جَاءَهُمُ الْحَقُ مِنْ عِنّْدِنَّا قَالُوا لَوْلَا أُوتِيَّ مِثْلَّ مَا أُوتِيَّ مُوسَى أَوَلَمْ يَكْفُرُوا بِمَا أُوتِيَّ

سِحْرَانِ تَظَاهَرَا وَقَالُوا إِنَّا بِكُلٍّ كَّافِرُونَقَالُوا   “Fakat onlara tarafımızdan o hak (Peygamber) 

gelince: ‘Mûsa'ya verilen gibi ona da verilmeli değil miydi?’ dediler. Peki, daha 

önce Mûsa'ya verileni de inkâr etmemişler miydi? ‘Birbirini destekleyen iki sihir!’ 

demişler ve şunu söylemişlerdi: ‘Doğrusu biz hiçbirine inanmıyoruz.”’
1464

 

Bu âyette  ُّأَوَلَمْ يَكْفُرُوا بِمَا أُوتِيَّ مُوسَى مِنْ قَبْل (Daha önce Mûsa'ya verileni de inkâr 

etmemişler miydi?) ifadesiyle kimlerin kastedildiği hususunda farklı açıklamalar 

yapılmıştır. Bunu Mekke’deki müşriklerin söylediğini ifade edenler yanında 

Yahudilerin söylediğini ya da her ikisinin de söylediğini ifade edenler de 

olmuştur.
1465

 Râzî bu konuda şu izahta bulunmuştur: Burada Mekke müşriklerin 

kastedildiği daha açıktır. Çünkü onlar bu âyetin sonunda da ifade edildiği gibi, bütün 

peygamberleri ve onların getirdiği kitapları inkâr ediyorlardı.
1466

 Şevkânî (v. 

1250/1834) de bu görüşün evlâ olduğunu belirtip şöyle demiştir: Hz. Mûsa (a.s.)’yı 

sihirle vasıflandıranlar Yahudiler değil, Kureyş kâfirleridir. Hz. Mûsa (a.s.)’yı inkâr 

eden Firavun ve kavminin Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. Harun (a.s.)’a sihirbaz dediklerinin 

kastedildiği görüşüne gelince bu hususta da şöyle söylemek mümkündür: Firavun ve 

onun kavmi Yahudi değillerdi. O halde burada hem Hz. Mûsa (a.s.)’yı hem de Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’i inkâr edenler kastedilmişlerdir. Hz. Mûsa (a.s.)’yı inkâr edip 

sihirle vasıflandıranlar, Hz. Muhammed (s.a.v.)’i de inkâr edip sihirle 

vasıflandırmışlardır.
1467

 Buna göre burada kastedilenler Mekkeli müşriklerdir. Onlar 

daha önce Hz. Mûsa (a.s.)’yı ve onun getirdiği Tevrat’ı da inkâr etmişlerdir. Buna 

rağmen Kur’an’ın da Tevrat gibi gelmesi gerektiğini söyledikleri için onlara daha 

önce o kitabı da inkâr ettikleri bildirilerek cevap verilmiştir. O halde onların aslında 

inkârda direnmek için tutunacak dal arama çabası içerisinde oldukları görülmektedir. 

                                                 
1464

 Kasas 28/48. 
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 Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 386; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 606; Kurtubî, el-Câmi’, XIII, 294. 
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 606. 
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Yukarıdaki âyetteki ِسِحْرَان (iki sihir) ifadesi ile de ne kastedildiği ihtilaflı 

olmakla
1468

 beraber bununla Kur’an ile Tevrat’ın kastedildiğini söyleyebiliriz. ِسِحْرَان 

lafzını ِسَاحِرَان şeklinde okuyanların kıraatine göre de maksat Hz. Mûsa (a.s.) ile 

Muhammed (s.a.v.)’in olması mümkündür.
1469

 Taberî bu âyette bu ifadeden önce 

“Mûsa’ya verilen gibi ona da verilmeli değil miydi?” şeklinde kitaptan söz edildiği 

ve bu âyetin arkasından da “Allah katından, bu ikisinden “(Kur’an ve Tevrat’tan) 

daha doğru bir kitap getirin de ben ona uyayım!”
1470

 ifadesini içeren âyet geldiği için 

.kıraatinin daha doğru olduğunu belirtmiştir سِحْرَانِ
1471

 İbn Kesîr de bu ifadeden 

dolayı bu kıraatin daha zahir olduğunu ve bu durumda onların Tevrat ve Kur’an’ı 

kastettiklerinin anlaşıldığını söylemiş ve Kur’an-ı Kerim’de bu iki kitabın bir arada 

çokça zikredildiğini
1472

 ifade etmiştir.
1473

 Buna göre Mukâtil’in açıkladığı gibi “bu 

ikisi dalâlet üzere birbirine yardım etti.” Yani “onların biri diğerini doğruladı” demek 

istemişlerdir.
1474

 Daha önce açıkladığımız gibi َسِحْر (sihr)’in “aldatma” anlamı da 

taşıdığını dikkate aldığımızda müşrikler Kur’an’ın ve önceki kitap Tevrat’ın benzer 

açıklamalarıyla insanları kandırıp saptırdığını ifade etmiş oldukları söylenebilir.    

Sonuç olarak müşrikler Kur’an’ın Tevrat gibi nâzil olması gerektiğini, aksi 

halde ilahî kitap olmasının kuşkulu olacağını ifade etmişlerdir. Buna verilen cevapta, 

onların Kur’an’ı inkâr ettikleri gibi Tevrat’ı da inkâr ettikleri ve her iki kitabı da 

sihirle vasıflandırarak bunların insanları aldattıkları söyledikleri açıklanmıştır. 

Böylece inatları açığa çıkarılmıştır. 

Hz. Mûsa (a.s.)’yı ve onun kitabı olan Tevrat’ı kabul etmeyen bu Araplar 

şimdi de Hz. Muhammed (s.a.v.)’i ve ona verilen kitap olan Kur’an’ı da 

tanımamışlardır. Her iki kitabın birbirini destekleyen iki büyü olduğunu 

söylemişlerdir. Elmalılı’nın ifade ettiği gibi, müşrikler Tevrat'ı da Kur’an’ı da 

                                                 
1468

 Bkz.Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 588-590; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 242; Kurtubî, el-

Câmi’, XIII, 294. 
1469

 Mukâtil, Tefsîr, III, 348; Benzer görüş için ayrıca bkz. Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, VII, 253; 

Vâhidî, el-Vecîz, s. 820; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 212; Ebussuûd, İrşâd, VII, 17.   
1470

 Bkz. Kasas 28/49. 
1471

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 590. 
1472

 Bkz. En’âm 6/91, 92; 154, 155; Ahkaf 46/30. 
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cazibesiyle insanı kandıran ve fakat aslı olmayan bir sihir saymışlar ve “Biz hiç 

birine inanmıyoruz.” demişlerdir.
1475

 

 Onların bu inatçılıkları ortaya koyulmakla beraber onlara bu her iki kitaptan 

daha doğru bir kitap getirmeleri teklif edilmiş ve bunu yapamadıklarında, hevâlarına 

uymalarından ötürü kendilerinden daha sapık kimsenin olmayacağı vurgulanmıştır: 

فَاعْلَمْ أَنَّمَا  فَإِنْ لَمْ يَسْتَجِيبُوا لَكَ)( قُلّْ فَأْتُوا بِكِتَابٍ مِنْ عِنّْدِ اللَهِ هُوَ أَهْدَى مِنّْهُمَا أَتَبِعْهُ إِنْ كُّنّْتُمْ صَادِقِينَ 

وْمَ الظَالِمِينَيَتَبِعُونَ أَهْوَاءَهُمْ وَمَنْ أَضَلُّ مِمَنِ اتَبَعَ هَوَاهُ بِغَيْرِ هُدًى مِنَ اللَهِ إِنَ اللَهَ لَا يَهْدِي الْقَ  “De ki: Eğer 

doğru sözlüler iseniz, Allah katından bu ikisinden (bana ve Mûsa'ya inen 

kitaplardan) daha doğru bir kitap getirin de ben ona uyayım! Eğer sana cevap 

veremezlerse, bil ki onlar, sırf hevâlarına uymaktadırlar. Allah'tan bir yol gösterici 

olmaksızın kendi hevâlarına uyandan daha sapık kim olabilir! Elbette Allah zalim 

kavmi doğru yola iletmez.”
1476

  

 Müşrikler Allah’tan bir yol göstericiye, bir bilgiye dayanmayıp hevâlarına 

uyan ve yoldan sapmış zalim kişilerdir. Onlar Tevrat ve Kur’an’ın insanları aldatıp 

delalete düşürdüklerini söylemişlerdir. Böylece her iki kitabın da Allah’tan 

gelmediğini iddia etmişlerdir. Kendilerine yapılan bu iki kitaptan daha doğru bir 

kitap getirme teklifini yerine getirmeleri de mümkün olmadığından Allah’ın kitabına 

değil, hevâlarına uyan ve bundan dolayı dalâlette olan asıl kişiler oldukları ortaya 

çıkmıştır. Ancak onların bu tutumlarına karşın hem önceki kitapları hem de Kur’an’ı 

Allah’ın kelamı olarak kabul edenler de olmuştur: 

ا كُّنَّا مِنْ وَإِذَا يُتْلَى عَلَيْهِمْ قَالُوا آمَنَّا بِهِ إِنَّهُ الْحَقُ مِنْ رَبِنَّا إِنَّ)( الَذِينَ آتَيْنَّاهُمُ الْكِتَابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ يُؤْمِنُّونَ 

 .Bundan önce kendilerine Kitap verdiklerimiz, bu (Kur'â)n'a inanırlar“ قَبْلِهِ مُسْلِمِينَ

Onlara (Kur’an) okunduğu zaman: ‘Ona inandık, o, Rabbimizden gelen gerçektir... 

Zaten biz ondan önce de Müslümanlar idik.’ derler.”
1477

  

 Hem önceki kitapları hem de Kur’an’ı Allah’ın kelamı olarak kabul edenlerin 

sabrettikleri ve mallarıyla büyüklenmek yerine infakta bulundukları bildirilmiştir: 

وَإِذَا سَمِعُوا )( زَقْنَّاهُمْ يُنّْفِقُونَ أُولَئِكَ يُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَتَيْنِ بِمَا صَبَرُوا وَيَدْرَءُونَ بِالْحَسَنَّةِ السَيِئَةَ وَمِمَا رَ

 ,İşte onlara“ اللَغْوَ أَعْرَضُوا عَنّْهُ وَقَالُوا لَنَّا أَعْمَالُنَّا وَلَكُمْ أَعْمَالُكُمْ سَلَامٌ عَلَيْكُمْ لَا نَّبْتَغِيّ الْجَاهِلِينَ

sabretmelerinden ötürü, mükâfatları iki defa verilecektir. Bunlar kötülüğü iyilikle 
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savarlar, kendilerine verdiğimiz rızıktan da infak ederler. Boş söz işittikleri zaman 

ondan yüz çevirirler ve: ‘Bizim işlerimiz bize, sizin işleriniz size. Size selâm olsun 

(haydi hoşça kalın), biz câhiller(le sohbet etmey)i istemeyiz’ derler.”  

 Bu âyetlerde müşriklere Allah’ın gönderdiği kitaplara iman edenlerin 

özellikleri anlatılırken onların yaptıkları kötülükler hatırlatılmış, Allah’ın verdiği 

rızık için şükredip ondan Allah yolunda harcamaları gerektiği halde bunu 

kendilerinin doğru yolda olduklarına delil olarak getirip infaktan kaçınmış 

olduklarına ve boş sözler peşinde olan cahil insan olduklarına işaret edilmiştir. Bu da 

müşriklerin doğru yola gelmeleri için bir mesaj olmakla beraber Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e ve mü’minlere yönelik bir teselli ve doğru yolda olduklarına dair bir 

onaylamadır. Ayrıca Hz. peygamber (s.a.v.)’e Allah’ın dilediğinin hidâyet bulacağı 

bildirilerek teselli yapılmıştır: 

لْمُهْتَدِينَ إِنَّكَ لَا تَهْدِي مَنْ أَحْبَبْتَ وَلَكِنَ اللَهَ يَهْدِي مَنْ يَشَّاءُ وَهُوَ أَعْلَمُ بِا  “Doğrusu sen, sevdiğini 

doğru yola iletemezsin, fakat Allah, dilediğini doğru yola iletir. O, yola gelecek 

olanları daha iyi bilir.”
1478

  

 3. Müşrikler inkârda ısrarcı olmalarından ötürü ahirette azap göreceklerdir ve 

onlar yerleri en kötü, sapıklıkta en ileride olanlardır.   

Müşriklerin bu dalâlet içerisinde inatlarını sürdürmelerinden dolayı 

cehenneme sürülerek götürülecekleri ve yerlerinin en kötü, yollarının en sapık 

olduğu şöyle bildirilmiştir: 

ى جَهَنَّمَ أُولَئِكَ شَرٌ مَكَانًّا وَأَضَلُّ سَبِيلًاالَذِينَ يُحْشَّرُونَ عَلَى وُجُوهِهِمْ إِلَ    “Yüzükoyun cehenneme 

(sürülüp) toplanacak olanlar; işte onlar, yerleri en kötü, yolları en sapık 

olanlardır.”
1479

  

 Onlar büyüklenerek sırf işi yokuşa sürmek maksadıyla Hz. Peygamber 

(s.a.v)’e böyle sorular sordukları için “yüzükoyun cehenneme sürülerek toplanacak 

olanlar” diye vasıflandırılmışlardır.
1480

 Kıyamet günü yüzükoyun cehenneme 

sürülecek olanlar, cennet ehline göre dünya ile ahirette en kötü mevkiye sahiptirler 

ve dünyada asıl yoldan sapmış kendileridir.
1481

 Bu da onların bütün soru ve 
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itirazlarıyla kendilerini üstün konumda ve doğru yolda, Hz. Peygamber (s.a.v.)’i ve 

ona tabi olanları ise dalâlette gördüklerine cevaptır. Allah onların ahirette cehenneme 

sürükleneceklerini bildirerek onların aslında en kötü mevkide olduklarını ve en 

sapkın yolda olduklarını haber vermiştir.  

 4. Geçmişte Allah’ın peygamberleri yalanlayanlar dünyada 

cezalandırılmışlardır.  

Daha önce Allah’ın mesajını tebliğ eden peygamberleri yalanlayanların 

cezasız kalmadıkları şöyle bildirilmiştir: 

فَقُلْنَّا اذْهَبَا إِلَى الْقَوْمِ الَذِينَ كَّذَبُوا بِآيَاتِنَّا )( وَلَقَدْ آتَيْنَّا مُوسَى الْكِتَابَ وَجَعَلْنَّا مَعَهُ أَخَاهُ هَارُونَ وَزِيرًا  

)( جَعَلْنَّاهُمْ لِلنَّاسِ آيَةً وَأَعْتَدْنَّا لِلظَالِمِينَ عَذَابًا أَلِيمًا وَقَوْمَ نُّوحٍ لَمَا كَّذَبُوا الرُسُلَّ أَغْرَقْنَّاهُمْ وَ)( فَدَمَرْنَّاهُمْ تَدْمِيرًا 

 Andolsun ki biz Mûsâ'ya kitap verdik ve“ وَعَادًا وَثَمُودَ وَأَصْحَابَ الرَسِ وَقُرُونًّا بَيْنَ ذَلِكَ كَّثِيرًا

kardeşi Hârûn'u, ona vezîr ettik. ‘Âyetlerimizi yalan sayan kavme gidin’ dedik. 

Sonunda, (yola gelmediklerinden) onları yerle bir ediverdik. Nûh kavmine gelince, 

peygamberleri yalancılıkla itham ettiklerinde onları, suda boğduk ve kendilerini 

insanlar için bir ibret yaptık. Zalimler için acıklı bir azap hazırladık. ‘Âyetlerimizi 

yalan sayan kavme gidin’ dedik. Sonunda, (yola gelmediklerinden) onları yerle bir 

ediverdik.”
1482

  

Bu âyetlerde Hz. Musa (a.s.)’nın getirdiği Tevrat’ı geçmişte kendileri gibi 

yalanlayanların olduğunu, ondan önce başka peygamberlerin de Allah’tan getirdikleri 

mesajlar dolayısıyla yalanlandıkları ve bundan dolayı o yalanlayanların dünyada 

azap edildikleri bildirilmiştir. Bu da Mekke müşriklerinin ve onlardan sonra gelen 

müşriklerin öncekiler gibi olmalarından ötürü cezasız kalmayacaklarının ifadesidir.  

5. Müşrikler dünya hayatında cezalandırılmadıklarından ve ahireti de kuşkulu 

bulduklarından inkârda ısrar etmektedirler.  

Müşrikler harap olmuş yerleri gezip, cezalandırılmış olan kavimlerin 

kalıntılarını gördükleri halde inkârda inat etmelerinden ötürü ibret almamışlar ve 

kendilerinin hiçbir zaman cezalandırılmayacaklarını sanmışlardır. Bu durum şöyle 

bildirilmiştir: 

ونَ نُّشُّورًاوَلَقَدْ أَتَوْا عَلَى الْقَرْيَةِ الَتِيّ أُمْطِرَتْ مَطَرَ السَوْءِ أَفَلَمْ يَكُونُّوا يَرَوْنَّهَا بَلّْ كَّانُّوا لَا يَرْجُ    

“Andolsun (bu Mekkeli putperestler), belâ ve felâket yağmuruna tutulmuş olan o 
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beldeye uğramışlardır. Peki onu görmüyorlar mıydı? Hayır, onlar öldükten sonra 

dirilmeyi ummamaktadırlar.”
1483

  

Bu âyet onların gerçekte ahiret hayatını ummadıklarından küfürde inat 

ettiklerini ifade etmektedir. Buna göre onların bu itirazlarda bulunmalarının ve bu 

itirazlara verilen cevaplara rağmen inkârda direnmelerinin asıl sebebi ahirete yönelik 

kuşkulardır. Çünkü müşrikler kendilerinin dünyada cezalandırılmadıklarını, aksine 

günlük yaşamlarını bolluk içinde devam ettirdiklerini düşünerek kendilerini yanlış 

yolda görmemişlerdir. Bundan dolayı ahireti unutur hale gelmişlerdir. Bunun 

sonucunda da ahiret yokmuş gibi yaşamışlardır. 

  Sonuç olarak müşrikler önceki peygamberlere vahyin tek seferde indiğini öne 

sürerek Kur’an’ın da toptan bir seferde indirilmesi gerektiği iddialarında 

bulunmuşladır. Kur’an’da buna verilen cevaplarda Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kalbine 

iyice yerleştirmek, muhataplara iyice açıklamak, onların soru ve itirazlarına 

cevaplarlar verebilmek,  onu ve mü’minleri desteklemek gibi çeşitli hikmetlerden 

ötürü onun peyderpey indiği bildirilmiştir. Ayrıca onların tek seferde indiğini 

söyledikleri önceki kitaplara da iman etmedikleri, buna karşın önyargılardan uzak 

olan Ehl-i kitap’tan bazılarının hem önceki kitaba hem de Kur’an’a iman ettikleri 

hatırlatılarak kendilerini doğru yolda ve üstün konumda görmelerinden ötürü bütün 

kitapları inkâr ettikleri ve bu sebeple varlığından kuşku duydukları ahirette 

cehenneme zelil halde getirilecekleri mesajı verilmiştir. Çünkü onlar sahip oldukları 

dünyevî imkânlardan dolayı kibre kapılmışlar, peygamberlere iman etmeyen ve 

inkârda ısrar eden önceki kavimlerin cezalandırıldığını bildikleri halde kendilerinin 

dünyada cezalandırılmamış olduğundan hareketle işi yokuşa sürmekte bir beis 

görmeyerek Kur’an’ın bir defada inmesi gerektiğini iddia etmişlerdir. Ancak 

kendilerine mühlet verildiğini ve asıl azabın ahirette olduğunu unutmuşlardır. 

 

III. Peygamberin Dinlerini Değiştirmek ve İktidar Olmak 

İstediği İddiası 
 

Peygamberlerin kendileri gibi bir insan olup peygamberlik vasfı 

taşımadıklarını ve Allah’tan bir şey de getirmediklerini iddia eden müşriklerin ileri 
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gelenleri, onların davetleri ile dinlerini değiştirip lider olmayı hesapladıklarını ve 

böylece kendilerine üstünlük kurmaya çalıştıklarını iddia etmişlerdir. Müşriklerin 

ileri gelenleri peygamberlerin bu yolla saltanat sahibi olduktan sonra da fesat 

çıkaracaklarını savunmuşlardır. Böylece onların peygamberlik görevlerinin 

bulunmadığını ve niyetlerinin farklı olduğunu iddia etmişlerdir. 

Önceki peygamberlerden Hz. Nûh (a.s.) müşrik kavmini tevhide çağırdığında 

kavminin ileri gelenleri, onun kendileri gibi bir insan olduğunu ve kendilerine 

üstünlük kurmak istediğini söylemişlerdir: 

وْ شَاءَ اللّٰهُ لَاَنّْزَلَ فَقَالَ الْمَلَٶُا الَذينَ كَّفَرُوا مِنْ قَوْمِه مَا هٰـذَا اِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُريدُ اَنْ يَتَفَضَّلَّ عَلَيْكُمْ وَلَ 

 Bunun üzerine, kavminin inkârcı ileri gelenleri şöyle“ مَلئِٰكَةً مَا سَمِعْنَّا بِهٰذَا فى ابَٰائِنَّا الْاَوَلينَ 

dediler: Bu, sadece sizin gibi bir beşerdir. Size üstün ve hâkim olmak istiyor. Eğer 

Allah (peygamber göndermek) isteseydi, muhakkak ki melekler gönderirdi. Biz 

geçmişteki atalarımızdan böyle bir şey duymadık.”
1484

 

Bu âyetteki ْيَتَفَضَّلَّ عَلَيْكُم (size üstünlük kurmak istiyor.) ifadesiyle 

kastettikleri peygamberin kendisine tabi olunan bir lider olmak istediği iddiasıdır.
1485

 

Buna göre Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin kâfir ileri gelenleri şunu demek istemişlerdir: 

Bu insan her hususta sizin gibidir. Fakat bunda liderlik sevgisi vardır ve lideriniz 

olmak istemiştir. Bunun için peygamberliğini iddia etmekten başka yol 

bulamamıştır.
1486

 

Hz. Nûh (a.s.)’un kavminin yöneticileri iktidarlarının ellerinden gitmesinden 

korktuklarından peygamberin ancak kendileri yerine yönetici olmak için bu davette 

bulunduğunu ileri sürmüşlerdir. Çünkü onlar liderliği çok sevmişlerdir. Liderliği elde 

tutabilmek için de putlara hizmet etmişlerdir. Bundan dolayı putlara ibadeti 

kaldırmak isteyenin iktidarlarını ortadan kaldırmaya çalışacağını düşünmüşlerdir.
1487

 

Atalarından böyle bir şey duymadıklarını da söyleyerek doğruluğundan kuşku 

duymadıkları atalarının dinini değiştirmek isteyen kötü niyetli bir insan olduğunu 

ima etmişlerdir. 
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Ad kavmi de Hz. Hûd (a.s.)’a atalarının taptıkları tanrılarından uzaklaştırmak 

için geldiği ithamında bulunmuştur: 

نَ الصَادِقِينَقَالُوا أَجِئْتَنَّا لِنَّعْبُدَ اللَهَ وَحْدَهُ وَنَّذَرَ مَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُنَّا فَأْتِنَّا بِمَا تَعِدُنَّا إِنْ كُّنّْتَ مِ  “Dediler 

ki: Sen bize tek Allah'a kulluk etmemiz ve atalarımızın tapmakta olduklarını 

bırakmamız için mi geldin? Eğer doğrulardan isen, bizi tehdit ettiğini (azabı) bize 

getir.”
1488

 

Semud kavmi de peygamberlerini yalancılıkla ve iktidarı ele geçirmeye 

çalışmakla itham ettikleri şöyle haber verilmiştir: 

 ,Vahiy, aramızda ona mı verildi? Hayır o“ أَأُلْقِيَّ الذِكّْرُ عَلَيْهِ مِنْ بَيْنِّنَّا بَلّْ هُوَ كَّذَابٌ أَشِرٌ 

yalancı ve şımarığın biridir’ dediler.”
1489

 

Bu âyetin sonundaki “ٌأَشِر” (şımarık) kelimesinin peygamberin kavmine göre 

kendini üstün görerek şımarıp onlara lider olmayı arzulamasından kaynaklanmakta 

olduğuna işaret etmekte olduğunu söylemiştir.
1490

 Buna göre kavminin ileri 

gelenlerinin Hz. Sâlih (a.s.)’in kendilerinden üstün bir meziyet taşımadığı için 

peygamber olamayacağını, dolayısıyla yalan söylediğini ve liderlik peşinde olduğu 

için peygamberlik iddiasında bulunduğunu kastetmiş oldukları ifade edilebilir.  

Firavun ve onun ileri gelen adamları da Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. Harun (a.s.)’u 

yeryüzünün liderleri olmak için çabalamakla itham etmişlerdir. Bu peygamberlerin 

asıl niyetin atalarından devraldıkları din, âdet ve düzenlerini değiştirerek iktidarı ele 

geçirmek olduğunu ima etmişlerdir. Kur’an-ı Kerim’de bu durum şöyle ifade 

edilmiştir: 

ِِ وَمَا نَّحْنُ لَكُمَقَالُوا اَجِ ا بِمُؤْمِنّينَئْتَنَّا لِتَلْفِتَنَّا عَمَا وَجَدْنَّا عَلَيْهِ ابَٰاءَنَّا وَتَكُونَ لَكُمَا الْكِبْرِيَاءُ فِى الْاَرْ  

“Dediler ki: ‘Sen bizi, babalarımızı üzerinde bulduğumuz şeyden çeviresin de 

yeryüzünde büyüklük yalnız ikinize kalsın diye mi geldin? Biz size inanacak 

değiliz!’”
1491
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Bu âyetteki “ُالْكِبْرِيَاء” kelimesi büyüklük, liderlik, hâkimiyet ve mülk 

anlamlarına gelir.
1492

 Firavun ve onun ileri gelen adamları, Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. 

Harun (a.s.)’un asıl maksatlarının hile ile Mısır’ın hâkimiyetini ele geçirmek 

olduğunu iddia etmişlerdir.
1493

 Böylece muhtemelen onları kötülemiş, eğer Mısır’a 

hükümdar olurlarsa cebbar olacaklarını ve büyükleneceklerini kastetmişlerdir.
1494

 

Nitekim halkına şefkatli bir lider görünümünde çıkan Firavun da Hz. Mûsa (a.s.)’nın 

liderliği ele aldıktan sonra dinlerini değiştireceğini veya yeryüzünde fesat 

çıkaracağını iddia etmiştir: 

ِِ وَقَالَ فِرْعَوْنُ ذَرُونّى اَقْتُلّْ مُوسٰى وَلْيَدْعُ رَبَهُ اِنّّى اَخَافُ اَنْ يُبَدِلَ دينَّكُمْ اَوْ اَنْ يُظْهِرَ فِى الْ  الْفَسَادَاَرْ  

“Firavun dedi: ‘Bırakın Mûsâ'yı öldüreyim de, Rabbine yalvarsın (bakalım O, 

Mûsâ'yı kurtaracak mı?) Çünkü ben onun, dininizi değiştireceğinden yahut 

yeryüzünde fesâd çıkaracağından korkuyorum.”’
1495

  

Sihirbazlar da henüz iman etmemişken kendi aralarında yaptıkları gizli 

konuşma sonucunda Firavun ve adamlarına dönüp Hz. Mûsa (a.s.) ve Hz. Hârun 

(a.s.)’u işaret ederek onların sihirbazlar olarak kendilerini yurttan çıkarmak ve örnek 

yollarını gidermek istediklerini söylemişlerdir. Böylece Firavun’un düşüncesini 

başlangıçta tasdik etmişlerdir. Kur’an-ı Kerim’de bu durum şöyle anlatılmaktadır: 

قَالُوا إِنْ هَذَانِ لَسَاحِرَانِ يُرِيدَانِ أَنْ يُخْرِجَاكُّمْ مِنْ أَرْضِكُمْ )( فَتَنَّازَعُوا أَمْرَهُمْ بَيْنَّهُمْ وَأَسَرُوا النَّجْوَى 

وَيَذْهَبَا بِطَرِيقَتِكُمُ الْمُثْلَىبِسِحْرِهِمَا   Firavun'un topladığı)“ فَتَنَّازَعُوا اَمْرَهُمْ بَيْنَّهُمْ وَاَسَرُوا النَّجْوٰى“ 

büyücüler), işlerini kendi aralarında tartıştılar ve gizli konuştular. Dediler ki: 

‘Bunlar iki büyücü, başka bir şey değil. Büyüleriyle sizi yurdunuzdan çıkarmak ve 

sizin örnek yolunuzu gidermek istiyorlar.’”
1496

  

Bu âyete göre henüz iman etmemiş olan sihirbazlar, Firavun ve onun 

adamlarını tasdik etmekle de kalmamışlar, onların kurdukları düzeni “örnek” olarak 

ilan etmişler ve peygamberlerin işte bu düzeni bozmak istediğini söylemişlerdir. 

Böylece Firavun ve onun ileri gelen adamlarının vermek istedikleri mesaj tam olarak 

sihirbazlar tarafından alınmıştı: Mûsa (a.s.) ve Harun (a.s.) iktidarı ele geçirerek 
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“örnek düzeni” bozacaklar! Bundan sonra ise plan, sihirbazların ortaya koyacakları 

sihirlerle Hz. Mûsa (a.s.)’nın Allah’tan getirdiği mucizelerin sihirden başka bir şey 

olmadığını ispatlamaktı. Bunun sonucunda Hz. Mûsa (a.s.)’nın bir “sihirbaz” olduğu 

sonucunu çıkarmayı düşünmüşlerdi. Eğer bu oyunları tutarsa iktidarlarına yönelik 

endişeleri son bulmuş olacaktı. Çünkü onun büyücü olduğunu ispatlamaları 

durumunda halk onu peygamber olarak görmeyecekti.  

Bu şekilde tarih boyunca müşrikler peygamberleri atalarının taptıklarından 

çevirmek istemekle suçlamışlardır. Bu durum şöyle ifade edilmiştir: 

ِِ يَدْعُوكُّمْ لِيَغْفِرَ لَكُمْ مِنْ ذُنُّوبِكُمْ وَيُؤَ خِرَكُّمْ إِلَى أَجَلٍّ قَالَتْ رُسُلُهُمْ أَفِيّ اللَهِ شَكٌ فَاطِرِ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

تُرِيدُونَ أَنْ تَصُدُونَّا عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَاؤُنَّا فَأْتُونَّا بِسُلْطَانٍ مُبِينٍ مُسَمًى قَالُوا إِنْ أَنّْتُمْ إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُنَّا  

“Peygamberleri dedi ki: Gökleri ve yeri yaratan Allah hakkında şüphe mi var? 

Hâlbuki O, sizin günahlarınızdan bir kısmını bağışlamak ve sizi muayyen bir vakte 

kadar yaşatmak için sizi (hak dine) çağırıyor. Onlar dediler ki: Siz de bizim gibi bir 

insandan başka bir şey değilsiniz. Siz bizi atalarımızın tapmış olduğu şeylerden 

döndürmek istiyorsunuz. Öyleyse bize, apaçık bir delil getirin!”
1497

  

Hz. Muhammed (s.a.v)’e ise davetten vazgeçmesi için liderlik teklifi 

yapılmıştır.
1498

 Bu teklifle onun kendilerinden üstün olmak istediğini ifade etmek 

istemişlerdir. Çünkü Kur’an’da bildirildiğine göre müşriklerin ileri gelenleri Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’i kendilerinden yüksek bir makamda görmediklerinden onun bu 

davet sayesinde insanlar üzerinde hâkimiyet kurmak istediklerini iddia etmişlerdi. 

Onların bu iddiasına göre onun ilahlarını terk etmeye çağırmasının asıl sebebi buydu. 

Bu durum Kur’an’da şöyle bildirilmiştir: 

وَانّْطَلَقَ الْمَلَأُ مِنّْهُمْ أَنِ امْشُّوا وَاصْبِرُوا عَلَى آلِهَتِكُمْ إِنَ )( إِلَهًا وَاحِدًا إِنَ هَذَا لَشَّيّْءٌ عُجَابٌ  أَجَعَلَّ الْآلِهَةَ

 ,Onlardan ileri gelenler: Yürüyün, tanrılarınıza bağlılıkta direnin“ هَذَا لَشَّيّْءٌ يُرَادُ

sizden istenen şüphesiz budur.”
1499

  

 Daha önce de ifade ettiğimiz gibi müşriklerin ileri gelenleri demek 

istemişlerdir ki, Muhammed (s.a.v.)’in amacı lider olup sizleri kendisine tabi 
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kılmaktır.
1500

 Onlar Hz. Peygamber (s.a.v.)’i bu şekilde tanıtarak onun peygamber 

olmadığını, atalarının dininden çevirmek ve iktidarı ele geçirmek isteyen bir insan 

olduğunu iddia etmişlerdir. Nitekim bir başka âyette onların Hz. Muhammed 

(s.a.v.)’i atalarının dinlerinden çevirmek isteyen bir adamdan başkası olmadığını 

söylemiş oldukları şöyle bildirilmiştir: 

اؤُكُّمْ وَقَالُوا مَا هَذَا إِلَا ذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ قَالُوا مَا هَذَا إِلَا رَجُلٌّ يُرِيدُ أَنْ يَصُدَكُّمْ عَمَا كَّانَ يَعْبُدُ آبَوَإِ

مُبِينٌ إِفْكٌ مُفْتَرًى وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا لِلْحَقِ لَمَا جَاءَهُمْ إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ  “Onlara apaçık âyetlerimiz 

okunduğu zaman demişlerdi ki: Bu, sizi babalarınızın taptığı (tanrılardan) çevirmek 

isteyen bir adamdan başkası değildir. Ve yine bu (Kur'an) da uydurulmuş bir 

iftiradan başka bir şey değildir, dediler. Hak kendilerine geldiğinde onu inkâr 

edenler de: Bu, apaçık bir büyüden başka bir şey değildir, dediler.”
1501

  

Bu âyette yere alan ve babalarınız anlamına gelen “ْآبَاؤُكُّم” kelimesi 

müşriklerin babalarını kendilerine değil, muhataplarına izafe ettiklerini gösterir. Bu 

durum müşriklerin ileri gelenlerinin hem kendilerini hem de halkı şirk üzere 

bırakmak ve tevhidden nefret ettirmek gayesiyle asabiyet damarlarını tahrik etmek 

için olabilir.
1502

 Buna göre Mekke müşriklerinin ileri gelenlerinin de Firavun gibi 

halkı düşünüyormuş gibi hareket ederek asıl kendi dünyevî mevkilerini korumaya 

çalıştıklarını söyleyebiliriz. 

Her asırdaki müşrikler atalarının dinlerinin doğru, peygamberlerin getirdiği 

dinin ise batıl olduğunu iddia etmişlerdir.
1503

 Her devirde kendilerini toplum içinde 

üst düzeyde görenler ekonomik ve siyasal düzenlerini ayakta tuttukları için 

atalarından devraldıkları inançların sarsılmasından korkmuşlardır. Peygamberlerin 

çağrılarına karşı çıkmalarının temel sebebi budur. Onlar insanların Allah'la beraber 

başka ilahlara kulluk yapmaları üzerinde kurulu iktidarlarının yitirilmesi endişesini 

taşıdıklarından, peygamberlere ve bu ilahi mesajlara karşı çıkmışlardır. Onlar bu 

nedenle peygamberleri ve ilahî mesajları reddetmek için çeşitli mazeretler 

bulmuşlardır. Kendilerinde ilahlık özellikleri gören ve halk kitlelerini kendilerine 

                                                 
1500

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXI, 152; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 494; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-

Kur’an, VII, 53; Kurtubî, el-Câmi’, XV, 151, 152; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 483; Sa’dî, Teysîr, 

s.  709; Mevdûdî, Tefhîm, V, 55. 
1501

 Sebe’ 34/43. 
1502

 Ebussuûd, İrşâd, VII, 138. 
1503

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 525. 
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boyun eğdiren bu sahte ilahlar yalnız âlemlerin Rabbi olan Allah'ın ilahlık yetkisine 

sahip olduğunun genel bir ilke olarak ilan edilmesine, insanların kullara kulluktan 

kurtarılmasına ve özgürlüğe kavuşturulmasına elbette ki imkân tanımak istemezlerdi. 

Çünkü onlar bu ilahî mesajların kendi ilahlıklarına karşı bir devrim olacağı anlamına 

geldiğini ve sonuçta egemenliklerinin yerle bir edileceğini biliyorlardı!”
1504

  

Öyle anlaşılmaktadır ki, müşrik liderlerin peygamberleri iktidara talip 

olmakla suçlamalarının temelinde kendi iktidarlarının kaybolacağı endişesi vardı. 

Ancak onlar bu endişeyi kendi içlerinde saklayıp peygamberlere bu tür ithamlarda 

bulunarak kendilerinin halk için iyi bir düzen kurdukları, peygamberlerin iktidarı 

devralmasıyla bu düzenlerinin yıkılacağı ve yerine kötü bir düzen geleceği 

propagandasını yapmışlardır. Müşrik liderlerin konum olarak altında bulunan ve 

onların himayeleri sayesinde halk kitlerinin üzerinde bir yere sahip olanlar da bunu 

onaylayarak halka yaymaya çalışmışlardır. Böylece toplumun üst tabakasında 

bulunan peygamberleri kişisel hesapları olmakla suçlayarak davetlerini engellemeye 

ve asıl kendi iktidarlarını korumaya gayret etmişlerdir. 

Kur’an, lider durumda olan müşriklerin asıl kendilerinin büyüklendiklerini ve 

aşırılık yaptıklarını haber vermiştir. Nitekim Firavun’un toplumdaki konumu ve 

kendi görüşünü desteklemeleri için görevlendirdiği sihirbazlara sert tutumu şöyle 

bildirilmiştir: 

لَكُمْ اِنَّهُ لَكَبيرُكُّمُ الَذى عَلَمَكُمُ السِحْرَ فَلَاُقَطِعَنَ اَيْدِيَكُمْ وَاَرْجُلَكُمْ مِنْ خِلَافٍ  قَالَ امَٰنّْتُمْ لَهُ قَبْلَّ اَنْ اٰذَنَ

 Ben size izin vermeden ona‘ :(Firavun)“ وَلَاُصَلِبَنَّكُمْ فى جُذُوعِ النَّخْلِّ وَلَتَعْلَمُنَ اَيُنَّا اَشَدُ عَذَابًا وَاَبْقىٰ

inandınız ha? O, size büyü öğreten büyüğünüzdür. Öyleyse ben de sizin ellerinizi ve 

ayaklarınızı çapraz keseceğim ve sizi hurma dallarına asacağım, hangimizin azabı 

daha çetin ve sürekli imiş bileceksiniz!’ dedi.”
1505

  

Firavun kendisini yeryüzünde her türlü yetkiye sahip bir hükümdar olarak 

görmüştür. Bu durum Firavun’un başlangıçta kendisini destekleyen ancak hakikati 

gördükten sonra iman eden sihirbazları tehdidinden de anlaşılmaktadır. Firavun 

onlara, kendi izni dışında bir şeyin olamayacağını ilan etmiştir. Bununla da 

yetinmemiş, yaptığı tehditle otoritesini hissettirmeye çalışmıştır. 

                                                 
1504

 Kutub, Fî Zilâl, III, 1814. 
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Firavun gibi lider durumda olan müşrikler kendilerini üstün konumda 

gördükleri ve aşırılık yaptıklarından dolayı halkın büyük bir kısmı onların şerrinden 

emin olmak için iman etmekten kaçınmıştır. Allah bu durumu şöyle haber vermiştir: 

عَوْنَ لَعَالٍ فِى فَمَا امَٰنَ لِمُوسٰى اِلَا ذُرِيَةٌ مِنْ قَوْمِه عَلىٰ خَوْفٍ مِنْ فِرْعَوْنَ وَمَلَائِهِمْ اَنْ يَفْتِنَّهُمْ وَاِنَ فِرْ 

ِِ وَاِنَّهُ لَمِنَ الْمُسْرِفينَ  Firavun'ın ve adamlarının, kendilerine kötülük yapmasından“ الْاَرْ

korktukları için kavminin içinde Mûsâ'ya, yalnız genç bir kuşaktan başkası inanmadı. 

Çünkü Firavun, yeryüzünde çok ululanan ve çok aşırı gidenlerden idi.”
1506

  

Bu âyette geçen  َِِاَنْ يَفْتِنَّهُمْ وَاِنَ فِرْعَوْن لَعَالٍ فِى الْاَرْ  (Firavun, yeryüzünde çok 

ululanan idi.) ifadesindeki ٍعَال kelimesi gâlip, baskıcı ve büyüklenen anlamlarında 

kullanılmıştır.
1507

 Firavun’un kendisini çok büyük gören zorba bir hükümdar idi. 

Bundan dolayı Hz. Musa (a.s.)’a çok az kişi iman etmişti.  

Kur’an’da bu verilen cevaplarda müşriklerin dünya hayatında 

cezalandırılmadıklarından kendilerini doğru yolda sanarak kibre kapıldıkları 

anlatılmaktadır. Nitekim büyüklenen ve kendisi iman etmediği gibi iman edenlere de 

engel olmaya çalışan Firavun’a Hz. Musa (a.s.)’nın şöyle cevap verdiği bildirilmiştir: 

 Musa da: Ben, hesap“ وَقَالَ مُوسَى إِنِّيّ عُذْتُ بِرَبِيّ وَرَبِكُمْ مِنْ كُّلِّ مُتَكَبِرٍ لَا يُؤْمِنُ بِيَوْمِ الْحِسَابِ 

gününe inanmayan her kibirliden, benim de Rabbim, sizin de Rabbinize sığındım, 

dedi.”
1508

  

Bu âyette kibirlenip insanlara eziyet etmenin öldükten sonra yeniden diriliş ve 

hesap vermeyle ilişkili bir durum olduğuna işaret edilmiştir.
1509

 Buna göre 

Firavun’un dünya hayatında henüz cezalandırılmadığı gibi ahirette de 

cezalandırılacağını düşünmeyerek büyüklenip insanlara kötülük etmiş olduğunu 

söyleyebiliriz. Ancak âyette genel bir ifade kullanıldığından sadece Firavun değil, 

onun gibi başka müşrik liderler de benzer özellikte oldukları anlaşılır. Nitekim Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in dinlerini değiştirip kendilerine üstünlük elde etme peşinde 

olduğunu iddia eden Mekkeli müşrik liderlerin de o gün henüz cezalandırılmadıkları 

bildirilmiştir: 
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وا عَذَابِءَاُنّْزِلَ عَلَيْهِ الذِكّْرُ مِنْ بَيْنِّنَّا بَلّْ هُمْ فى شَكٍ مِنْ ذِكّْرى بَلّْ لَمَا يَذُوقُ   “O Zikr (uyarı, başka 

kimse kalmadı da) aramızdan ona mı indirildi?’ Doğrusu, onlar benim Zikr'imden 

yana şüphe içindedirler. Hayır, onlar henüz azabımı tatmadılar!.”
1510

  

Müşrik liderler, aslında tevhid mesajı içeren vahiyden şüpheleri olduğu için 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in kendilerinden düşük mertebede görmüşler ve onun 

niyetinin üstünlüğü ele geçirmek olduğunu iddia etmişlerdir. Böyle bir şüphe taşıyan 

ve vahiy hakkında insanları kuşkuya düşürmek isteyen bu kişiler henüz azap 

görmemişler ve görmeyeceklerini zannetmişlerdir. Buna göre onlar kendileri ile aynı 

yolda olan öncekilerin dünya hayatında cezalandırıldıklarını akledememişlerdir. 

Kur’an’da, daha önceki kavimlerin ileri gelenlerinin kendilerine gönderilen 

peygamberlerin dinlerini değiştirip kendilerine üstünlük kurmaya çalışmakla itham 

ederek inkârda direndiklerinden helak edilmiş oldukları şöyle bildirilmiştir: 

 Onlardan“ وَكَّذَبَ الَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَمَا بَلَغُوا مِعْشَّارَ مَا آتَيْنَّاهُمْ فَكَذَبُوا رُسُلِيّ فَكَيْفَ كَّانَ نَّكِيرِ 

öncekiler de (peygamberlerini) inkâr etmişlerdi. Bunlar, öncekilere verdiklerimizin 

onda birine erişmemişlerdi. (Böyle iken), peygamberimi yalanladılar; ama benim 

karşılık olarak verdiğim nasıl olmuştu!”
1511

  

  Bu âyete göre tevhidi tebliğ eden peygamberleri atalarının dininden 

saptırmakla suçlayarak şirki terk etmeyenler geçmişte cezalandırılmışlardır. O halde 

kendilerini Hz. Peygamber (s.a.v.)’den üstün görüp kibre kapılanlar bunlardan daha 

üstün olmadığı gibi daha önceki ataları da aynı şeyi söyleyip şirkte ısrar etmeleri 

nedeniyle helak edildiklerine göre öncekilerin şirk üzere bulunmuş olması şirkin 

doğruluğuna delil olmaz. Ayrıca atalarının dininden uzaklaştırdığı gerekçesiyle Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in peygamberliğini inkâr edenlerin öncekiler gibi azap göreceği 

muhakkaktır. Zira onlar kendilerini üstün görseler de azap edilmekten alıkoyacak bir 

meziyete sahip değillerdir. Müşriklerin cezalandırılacakları asıl zaman ise kıyamet 

saatidir. Allah bu durumu şöyle bildirmektedir: 

سَيُهْزَمُ الْجَمْعُ )( أَمْ يَقُولُونَ نَّحْنُ جَمِيعٌ مُنّْتَصِرٌ )( لَئِكُمْ أَمْ لَكُمْ بَرَاءَةٌ فِيّ الزُبُرِ أَكُّفَارُكُّمْ خَيْرٌ مِنْ أُو 

بَلِّ السَاعَةُ مَوْعِدُهُمْ وَالسَاعَةُ أَدْهَى وَأَمَرُ)( وَيُوَلُونَ الدُبُرَ   “Şimdi sizin kâfirleriniz, onlardan daha 

mı iyidirler? Yoksa kitaplarda sizin için bir berât mı var? Yoksa ‘Biz, intikam 
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almağa gücü yeten bir topluluğuz’ mu diyorlar? O topluluk yakında bozulacak ve 

onlar arkalarını dönüp kaçacaklardır. Bilakis kıyamet onlara vâdedilen asıl saattir 

ve o saat daha belâlı ve daha acıdır.”
1512

   

Öte yandan Kur’an’da peygamberlerin kendileri gibi insandan başkası 

olmadıkları, ancak Allah tarafından peygamberlikle nimetlendirildikleri 

bildirilmiştir: 

عَلَى مَنْ يَشَّاءُ مِنْ عِبَادِهِ وَمَا كَّانَ لَنَّا أَنْ نَّأْتِيَكُمْ  قَالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَّحْنُ إِلَا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ وَلَكِنَ اللَهَ يَمُنُ

 Peygamberleri onlara dediler ki: «(Evet) biz“ بِسُلْطَانٍ إِلَا بِإِذْنِ اللَهِ وَعَلَى اللَهِ فَلْيَتَوَكَّلِّ الْمُؤْمِنُّونَ

sizin gibi bir insandan başkası değiliz. Fakat Allah nimetini kullarından dilediğine 

lütfeder. Allah'ın izni olmadan bizim size bir delil getirmemize imkân yoktur. 

Müminler ancak Allah'a dayansınlar.”
1513

  

Bu âyet göre hak ile batılı, doğru ile yalanı birbirinden ayırt etme kabiliyeti, 

Allah’ın bir lütfüdür. Bu nedenle Allah’ın kullarından bazısına bunu lütfedip, büyük 

bir kalabalığı bundan mahrum etmesi uzak bir ihtimal değildir.
1514

 Öyleyse Allah’ın 

peygamber olarak görevlendirdiği ve O’nun izin verdiği şekilde bu görevi yerine 

getiren elçiye uymaktan başka doğru yol yoktur. Zira peygamberlere peygamberlik 

görevini veren Allah’tır ve O bu şekilde insanlara doğru yolu göstermektedir: 

تَوَكَّلِّ الْمُتَوَكِّلُونَ فَلْيَوَمَا لَنَّا أَلَا نَّتَوَكَّلَّ عَلَى اللَهِ وَقَدْ هَدَانَّا سُبُلَنَّا وَلَنَّصْبِرَنَ عَلَى مَا آذَيْتُمُونَّا وَعَلَى اللَهِ   

“Hem, bize yollarımızı göstermiş olduğu halde ne diye biz, Allah'a dayanıp 

güvenmeyelim? Sizin bize verdiğiniz eziyete elbette katlanacağız. Tevekkül edenler 

yalnız Allah'a tevekkülde sebat etsinler.”
1515

 

Sonuç olarak, farklı dönemlerde müşriklerin ileri gelenleri, kendileri gibi bir 

insan olduğu halde peygamber olduğunu söyleyenlerin iktidarı ele geçirme özlemi 

içinde olduğunu iddia etmişlerdir. Onlar bu iddialarıyla peygamberleri bir taraftan 

halk nezdinde gözden düşürmek isterlerken, bir taraftan da kurdukları düzeni şirin 

gösterip bu düzenin değiştirileceğini, dinlerinin ve geleneklerinin bozulacağını 

söyleyerek bir korku oluşturmaya çalışmışlardır.  
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 Kamer 54/43-46; Ayrıca bkz. İbrâhim 14/16, 17; Sâd 38/9-16; Mümin 40/32, 33. 
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Kur’an’ın bildirdiğine göre onlar asıl kendileri büyüklük taslamışlar ve 

insanlara zulmeden yöneticiler olmuşlardır. Vahiy karşısında da dünyevî 

makamlarının elden gideceği endişesine kapılmışlardır. Bu endişe ile ilahî mesaj 

hakkında şüpheler icat etmişlerdir. Bu mesajı getireni kendilerine üstünlük kurma 

niyetinde olmakla itham ederek şüphelerini bertaraf etmeye çalışmışlardır. Böyle 

yapmaları da bolluk içinde yaşıyor olmaları ve bunun hep böyle devam edeceğini 

sanmalarından kaynaklanmıştır. Hâlbuki Allah geçmişte inkârda direnenleri helak 

ederek cezalandırdığı gibi kendilerini de cezalandıracaktır. Ayrıca nübüvetin 

Allah’tan peygambere verilmiş bir nimet olduğu ve kendisinin onlar gibi insandan 

başkası olmadığı, dolayısıyla insanlara doğru yolu göstermekten başka bir amacı 

olmadığı belirtilmiştir.    
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Yok olmak düşüncesi tarih boyunca insanoğlunun en çok korktuğu 

düşüncelerden biri olagelmiştir. Bu düşünce kişiler için son derce dayanılmaz ve can 

sıkıcıdır. Her insan öldükten sonra var olmak arzusundadır.
1516

 Bütün ilahî dinlerde 

ebedî olduğu belirtilen “ahiret hayatı” da insanın bu arzusuna dayanak teşkil 

etmektedir. Bilindiği gibi ahiret hayatı yeniden dirilişin gerçekleştiği sonsuz bir 

hayattır. Kur’an’da ahiret hayatının ebedîliğine işaret edilmektedir. Birçok âyette 

cennet ve cehennem ehlinin orada sonsuza dek kalacakları
1517

 belirtilmektedir.
 1518

 

Allah’a iman aynı zamanda dünyada işlenen en küçük hayır ve şerrin 

karşılığının görüleceği büyük hesaba da inanmayı zorunlu kılmaktadır.
1519

 Öldükten 

sonra yeniden dirilişin gerçekleşeceğine, Allah’ın huzuruna çıkılarak hesap 

verileceğine ve dünya hayatında yapılanların karşılığını ödül ya da ceza olarak 

alınacağına iman etmek inanç sisteminde temel bir unsurdur. Bu sistemin hayattaki 

programı ancak onun üzerine bina edilebilir.
 1520

  

Öldükten sonra yeniden dirilişe iman, tevhid akidesinin olmazsa olmaz bir 

ilkesidir.
1521

 Ahireti inkâr etmek ile şirk birbirleriyle bağlantılıdırlar ve aynı 

seviyededirler. Çünkü ahirete iman eden onun rabbi olan Allah’a şirk koşmaksızın 

iman eder.
1522

 Ayrıca ahirete iman kişiyi doğru ve gerçeklere uygun hareket etmeye, 

batıl ve sapık davranışlarda bulunmamaya sevkeder.
1523

 Kısaca belirtmek gerekirse 

Allah’a şirk koşmadan iman ve sâlih amel ahirette Allah ile buluşmaya inanan 

kişiden beklenir. Nitekim bir âyet-i kerimede şöyle buyurulmuştur: 

ا وَلَا فَلْيَعْمَلّْ عَمَلًا صَالِحًقُلّْ إِنَّمَا أَنَّا بَشَّرٌ مِثْلُكُمْ يُوحَى إِلَيَّ أَنَّمَا إِلَهُكُمْ إِلَهٌ وَاحِدٌ فَمَنْ كَّانَ يَرْجُو لِقَاءَ رَبِهِ  

 De ki: ‘Ben ancak sizin gibi bir beşerim. (Şu kadar ki) bana yalnız“ يُشّْرِكْ بِعِبَادَةِ رَبِهِ أَحَدًا

Tanrınızın bir tek Tanrı olduğu vahyediliyor. Artık kim Rabbine kavuşmayı ümîd (ve 

                                                 
1516

 Alexandra David Neel, Çin, Tibet ve Hint Öğretilerine Göre Ölümsüzlük ve Tekrardoğuş,  

Çev. Mehmet Kundakçıoğlu, İstanbul, Ruh ve Madde Yayınları, 1987, s. 7, 8; Hidâyet Aydar, 

“Ölümsüzlük Arzusu veya Uzun Süre Yaşamak Meselesi -Dini Referanslar ve Bilimsel Gelişmeler 

Işığında Bir Değerlendirme-”, Diyanet İlmi Dergi , 2005, C. XXXXI, Sayı:1, s. 82. 
1517

 Bkz. Nîsâ 4/57, 169, 122; Mâide 5/119; Tevbe 9/22, 100; Kehf 18/3; Ahzâb 33/65; Tegâbün 64/9; 

Talak 65/11; Cin 72/23; Beyyine 98/8. 
1518

 Aydar, “Ölümsüzlük Arzusu veya Uzun Süre Yaşamak Meselesi -Dini Referanslar ve Bilimsel 

Gelişmeler Işığında Bir Değerlendirme-”, s. 87. 
1519

 Düzenli, Evrensel Dengeler ve İnsan, s. 311. 
1520

 Kutub, Fî Zilâl, V, 2661. 
1521

 Düzenli, Kur’an ve Şefaat, s. 86.  
1522

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXII, 184. 
1523

 Mevdûdî, Tefhîm, IV, 123. 
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arzu) ediyorsa sâlih amel işlesin ve Rabbine kullukta (hiç bir kimseyi ve hiç bir şeyi) 

ortak tutmasın.”’
1524

  

Her ümmete gönderilen peygamberler tevhidle beraber ahirete imanı da tebliğ 

etmişlerdir. Cahiliye dönemi Araplarına da ataları olması sebebiyle çok iyi tanıdıkları 

Hz. İbrahim (a.s.) ve Ehl-i kitap’la münasebetleri dolayısıyla bildikleri Hz. Mûsa 

(a.s.) kitaplarında da ahiret hayatının anlatıldığı Kur’anda bildirilmektedir.
1525

 Ancak 

zamanla tevhid gibi ahiret inancından da uzaklaşma olmuştur. Örneğin Semud ve Ad 

kavimlerinin kıyameti yalanladıkları Kur’an’da bildirilmiştir.
1526

  

Cahiliye Araplarının ölüm ötesi hayata dair ne düşündükleri hakkında yapılan 

çalışmalara baktığımızda; genel olarak Hz. İbrahim (a.s.) ve oğlu Hz. İsmail (a.s.)’in 

dini üzere olmaya çok belirgin olmasa da devam ettikleri ve ahirete inandıkları ifade 

edilen Hanîfler dışında, müşriklerin kesinlikle ahirete iman etmediklerini söyleyenler 

yanında; müşriklerin bir kısmının ahirete iman etmediğini,  bir kısmının ise belirsiz 

bir şekilde ve zayıf da olsa ahirete iman ettiklerini söyleyenler vardır.  

Müşriklerin tamamının ya da bir kısmının ahirete kesin olarak 

inanmadıklarını söyleyenlerin öne sürdükleri gerekçeler genellikle şunlardır:  

1. Kur’an-ı Kerim’de إِلَا الدَهْرُ وَمَا لَهُمْ  وَقَالُوا مَا هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَّا 

 Dediler ki: Hayat ancak bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz“ بِذَلِكَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَا يَظُنُّونَ

ve yaşarız. Bizi ancak zaman helâk eder. Bu hususta onların hiçbir bilgisi de yoktur. 

Onlar sadece zannediyorlar.”
1527

 âyetinin ve buna benzer müşriklerin ahiret 

hakkındaki sert tepkilerini aktaran âyetlerin
1528

 yer alması. Bu âyetlerdeki 

müşriklerin sözlerini içeren kısımlarından hareketle Kur’an’a göre genel olarak 

onların en azından bir kısmının ahirete kesin bir biçimde iman etmedikleri 

söylenmiştir.
1529

       

                                                 
1524

 Kehf 18/110. 
1525

 Â’lâ 87/18, 19. 
1526

 Hâkkâ 69/4. 
1527

 Câsiye 45/24. 
1528

 Bkz. Enâm 6/29; Nahl 16/38; İsrâ 17/49; Vâkıa 56/47; Mü’minun 23/37; Duhân 44/34-35. 
1529

 Bkz. Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, II, 215; Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 220; Paçacı, Ahiret 

İnancı, s. 64; Veysel Güllüce, Kuran-ı Kerim’de Ahiret İnancının Temelleri, Erzurum, Eğitim 

Kültür Vakfı Yayınevi, 2001, s. 54; Güngör, “Kur’an Bağlamında İslam Öncesi Mekke Toplundaki 

Tanrı ve Ahiret İnancı”,  s. 21; Macit, Şirk ve Müşrik Toplum, s. 257; 258; Selim Özarslan, 

İslam’da Ölüm ve Diriliş Öğretisi, Konya, Kitap Dünyası, 2001, s. 69, 70; İskender Şahin, 

Semantik Analizler Işığında Kur’an’da Diriliş Gerçeği, Ankara, Sage Yayıncılık, 2011, s. 29; 

Remzi Kaya, “Vahiy öncesi Hicaz’da Müşrik Arapların İnanç Esasları”, Kur’an’ın Anlaşılmasına 
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2. Yukarıdaki âyette geçen “dehr” kelimesini “zalim bir diktatör” olarak 

açıklayan Izutsu (v. 1993)’nun yorumu. Izutsu bu kelime ile ilgili şunları söylemiştir: 

Arapların yaratıcı olarak Allah’ı gördükleri, ancak yaratma işinden sonra insanın 

Allah’la bağını kesip hayatını ve varlığını ondan daha güçlü diktatör bir patronun 

eline verdiği ve hayatını bu patronun zalimce yönetim altında inleyerek sürdürdüğü; 

sonra da bu patronun son bir darbe indirdiği, bu darbeyle ölümün gerçekleştiği ve 

böylece sona geldiği inancında olduklarını söylemiştir.
1530

  Bu açıklama Arapların, 

ölümü bir son olarak gördükleri ve ahirete iman etmediklerine bir delil olarak 

sunulmuştur.
1531

  

3. Cahiliye şiirleri. Cahiliye dönemindeki Arap şiirlerinden ölüm ve ölüm 

sonrası hakkında birtakım düşünceleri taşıyan çeşitli örnekler verilerek bu örneklerin, 

onların ahirete iman etmediklerini yansıttığı ileri sürülmüştür.
1532

 

4. Kur’an’da “beliyye” uygulamasına dair bir âyetin bulunmayışı. Kur’an’da 

Cahiliye Araplarının uyguladıkları söylenen “beliyye” uygulamasına dair bir ayetin 

bulunmamasının söz konusu uygulamanın Mekke hitap çevresinde bulunmadığını 

veya en azından Kur’an’da yer verilecek kadar yaygın olmadığını gösterdiği öne 

sürülmüştür.
1533

  

Müşriklerden bir kısmının belirsiz bir şekilde ve zayıf da olsa ahirete iman 

ettiğini söyleyenler ise genel olarak şu gerekçeleri ileri sürmüşlerdir:  

1. Yukarıda zikredilen âyetlerde nakledilen sözlerin müşrik liderlere ait 

olması. Bu konuda şunlar söylenmiştir: Müşriklerin tepkilerini aktaran âyetlerden 

hareketle bir genelleme yapılamaz. Zira bu ifadeler Mekke’nin refah içerisinde 

                                                                                                                                          
Katkısı Açısından Kur’an Öncesi Mekke Toplumu 8. Türkiye Tefsir Akademisyenleri 

Buluşması, Edit. Mevlüt Güngör, İstanbul, İstanbul Büyükşehir Belediyesi Kültür ve Sosyal İşler 

Daire Başkanlığı Kültür Müdürlüğü, 2011, s. 131; Özaydın, “Beliyye”, s. 419; Söylemez, “İlk Dönem 

İslam Tarihi Kaynaklarına Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 99-105; Mesut Okumuş, 

“Kur’an Ayetlerine Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, Cahiliye Araplarının Ahiret 

Anlayışı, Ankara, Ankara Okulu, 2016, s. 120; Cemalettin Erdemci, “İslam Öncesi Arapların Ahiret 

Anlayışına Teolojik Bir Yaklaşım”, Cahiliye Araplarının Ahiret Anlayışı, Ankara, Ankara Okulu, 

2016, s. 162, 163. 
1530

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 157. 
1531

 Paçacı, Ahiret İnancı, s. 63; Özarslan, Ölüm ve Diriliş, s. 70, 71; Şahin, Diriliş Gerçeği, s. 30, 

31. 
1532

 Bkz. Paçacı, Ahiret İnancı, s. 62-64; Güllüce, Ahiret İnancının Temelleri, s. 60, 61; Şahin, 

Diriliş Gerçeği, s. 31, 32; Özarslan, Ölüm ve Diriliş, s. 71-73; Harun Öğmüş, Cahiliye Döneminde 

Araplar: Cahiliye Şiirine Göre İslam Öncesi Arap Toplumu ve Kur’an’ın Getirdiği Değişim, 

İstanbul, İz Yayıncılık, 2013, s. 289-293. 
1533

 Okumuş, “Kur’an Ayetlerine Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 120. 
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yaşayan zengin liderlerin yaklaşımlarını yansıtmaktadır. Dolayısıyla bu tür 

söylemlerin, yeniden dirilişin olmayacağını söyleyen bu refah içinde yaşayan elit bir 

kesimin ilahi mesaja karşı mücadele esnasında geliştirdikleri temel bir argüman 

olduğunu söylemek mümkündür. 
1534

  

2. Cahiliye Araplarının rivayet edilen bir takım inanç ve uygulamaları. 

Bunlardan biri “hâme” inancıdır. Cahiliye Araplarının inançlarına göre katilinden 

intikam alınamayan kişin ruhu “hâme” adını verdikleri kuş şekline girip geceleri 

bedenin bulunduğu mezarın üzerinde uçar ve intikamı alınıncaya kadar “Bana içecek 

verin, bana içecek verin…” diye öter ve intikamı alınınca gidermiş.
1535

 Ayrıca 

Cahiliye Araplarına göre ölen kişinin akraba ve ailesiyle irtibatı kesilir. Ancak ruhu 

ölmez. O “hame”ye dönüşür, kabirde uyanıktır ve yakınlarının haberlerini takip 

eder.
1536

 

Diğer bir adetleri ise “beliyye” adını verdikleri uygulamalarıdır. Genellikle 

Arapların içlerinden biri öldüğünde mezarın başına bir deve getirilir. Devenin başı 

sıkıca geri bükülerek sırtından arkasına doğru ve göğsünden karnına doğru bağlanır, 

boynuna da “beliyye” adı verilen bir gerdanlık asılırdı.  Devenin kaçmasını önlemek 

için ayakları kesilirdi. Deve ölünceye kadar aç ve susuz bırakılırdı. Böylece kıyamet 

günü mahşer yerine bu deveyle gidileceğine inanılırdı.
1537

 Cahiliye Araplarındaki bu 

tür inanç ve uygulamalarından hareketle onların ahiret hayatı fikrinden tamamen 

yoksun olmadıkları belirtilmiştir.
1538

 

                                                 
1534

 Düzenli, Kur’an ve Şefaat, s. 79, 80; Ayrıca bkz. Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 113; 

Galip Türcan, Kur’an’da Ahiret İnancı, Ankara, Aziz Andaç Yayınları, 2006, s. 12; Söylemez, “İlk 

Dönem İslam Tarihi Kaynaklarına Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 105. 
1535

 Mes’ûdî, Mürûc, II, 153; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, VI, 248; Cevherî, es-Sıhâh, V, 2063; İbn 

Fâris, Mu'cem, VI, 27; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, XII, 624; Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 199; Cevad 

Ali, el-Mufassal, VI, 139, 140; Havfî, el-Hayâtü’l-Arabiyye, s. 431, 494. 
1536

 Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 199; Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 132, 139.  
1537

 Ebû Ca'fer Muhammed b. Habib İbn Ümeyye b. Amr el-Haşimî el-Bağdadî, el-Muhabber, 

Haydarabad, Dâiretü’l-Maârifi’l-Osmaniyye, 1361/1942, s. 323; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, XIV, 

83; Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, II, 225; Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 133; Havfî, el-Hayâtü’l-

Arabiyye, s. 416; Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 116, 117; Sarıcık, İslam Öncesi, s. 302-304; 

Özaydın, “Beliyye”, V, 419. 
1538

 Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, II, 225; Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 129; Izutsu, Kur'an'da 

Allah ve İnsan, s. 116, 117; Düzenli, Kur’an ve Şefaat, s. 80-82; Türcan, Ahiret İnancı, s. 10, 12; 

Erdemci, “İslam Öncesi Arapların Ahiret Anlayışına Teolojik Bir Yaklaşım”, Cahiliye Araplarının 

Ahiret Anlayışı, Ankara, Ankara Okulu, 2016, s. 164, 165; Cahiliye Araplarının bu tür inanç ve 

uygulamalarını genişçe ele alıp müşriklerin büyük bir kısmının ahirete inandıklarını belirten bir 

makale de bulunmaktadır. Bkz. Söylemez, “İlk Dönem İslam Tarihi Kaynaklarına Göre Cahiliye 

Araplarında Ahiret İnancı”, s. 71-109. 
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3. Müşriklerin ilahlarına şefaat için taptıklarını bildiren ve ahiret bağlamında 

gelen âyetlerin olması.
1539

 Bu âyetlerden hareketle onların ahirette şefaat beklentisi 

içinde oldukları, bunun da en azından onlardan bir kısmının ahiret hayatını inkâr 

etmediklerini gösterdiği ifade edilmiştir.
1540

  

4. Cahiliye dönemine ait Arap şiiri. Bu döneme ait şiirlerden ahiret hayatı ile 

ilgili olduğu düşünülen çeşitli örnekler verilerek Kur’an öncesi Araplarında ahiret 

hayatı inancının mevcut olduğu söylenmiştir.
1541

 

5. Müşriklerin ahiretle ilgili itirazlarını aktaran âyetlerin mühmel (niceliği 

belirsiz) olduğunun söylenmesi. Bu konuda da şunlar ifade edilmiştir: Cahiliye 

Araplarının ahiret iman etmediklerine delil olarak gösterilen ayetler mühmeldir. 

Bundan dolayı bunlar tikel hükmündedir ve bunlardan hareketle tümel bir yargıya 

varmak doğru olmaz. Dolayısıyla Arapların tümünün ahirete inanmadıklarını 

söylemek mümkün değildir. Ahirete inanmayan ve bu konuda tartışmaya kalkan bir 

kitle vardı. Bunlar Mekke’deki elit, ancak küçük bir kümeden ibaretti.  Kur’an bir 

dönüşüm gerçekleştirmek istediği için bunları ciddiye almıştır.
1542

 

Müşriklerin ölüm sonrası düşünceleri hakkındaki görüşlerin odak noktasında 

yer alan yukarıda sözünü ettiğimiz âyetlerdir. Bu âyetler müşriklerin Kur’an’ın 

nüzulü sırasında iman etmediklerinden ahirette azap görecekleri mesajına karşı 

sergiledikleri sert tavırlarını aktaran âyetlerdir. Dolayısıyla tamamen bu âyetlerdeki 

onların tavırlarını aktaran ifadelerden doğru bir neticeye ulaşmak zordur. Bunlara 

dayanarak müşriklerin tümünün ahireti inkâr ettikleri söylenemeyeceği gibi, bu 

ifadeleri kullanan belli bir kısım insanların ahireti kesin olarak inkâr ettikleri de 

kanaatimizce ifade edilemez. Çünkü karşılarında tevhidi ve onun ayrılmaz zemini 

olan ahiret inancını, şirke bulaşmış ve bunu savunan insanlara anlatan bir peygamber 

vardır. Bu peygamber sadece bunları anlatmakla kalmayıp aynı zamanda iman 

etmedikleri takdirde ahirette azap göreceklerini vaat etmektedir. Bu durum karşısında 

onların doğru yolda olduklarından emin olarak peygamberi inkâr edip tartışmaya 

                                                 
1539

 Bkz. Yunus 10/3, 4; Zuhruf 43/85, 86; Ahkaf 46/28; Kıyâmet 75/48. 
1540

 Düzenli, Kur’an ve Şefaat, s. 82-85. Söylemez, “İlk Dönem İslam Tarihi Kaynaklarına Göre 

Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 94. 
1541

 Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, 222-224; Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 132-134; Izutsu, 

Kur'an'da Allah ve İnsan, 113-116; Türcan, Ahiret İnancı, s. 17-24. 
1542

 Söylemez, “İlk Dönem İslam Tarihi Kaynaklarına Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 

99-105. 
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girmeleri ve özellikle ahiret hususunda çeşitli şüphelerini, akıllarından geçenleri 

propaganda yapma ve tartıştığı kişiyi güç duruma sokma amacıyla en keskin bir 

şekle sokarak dile getirmeleri muhtemeldir. Dolayısıyla yukarıdaki âyette geçen 

“dehr” kelimesinden hareketle de Arapların genel olarak ölümü, hayatın sonu olarak 

gördükleri ve onun ötesinde yeni bir hayat düşünmedikleri
1543

 iddiasını doğru kabul 

etmek mümkün görünmemektedir.  

Cahiliye şiirlerine gelince; Arapların Cahiliye döneminde yeniden dirilişe 

iman etmedikleri görüşünde olanlar bu görüşe uygun gördükleri bazı şiirlerden 

örnekler sundukları
1544

 gibi İslam öncesi Araplar arasında zayıf da olsa bir yeniden 

diriliş inancının olduğunu savunanlar da savundukları görüşe uygun buldukları 

şiirlerden örnekler vermişlerdir.
1545

 Müşriklerin genel olarak ahirete inanmadığını 

ama zayıf da olsa aralarında yeniden diriliş inancının mevcut olduğunu söyleyen 

Izutsu ise her iki kısım insan için ayrı ayrı örnek vermiştir.
1546

  

Bunların yanında; bir şiir hem müşriklerin inanmadıkları görüşüne, hem de 

onlardan ahirete inananlar olabileceği görüşüne dayanak olabilmiştir! Örneğin Harun 

Öğmüş,  Cahiliye Araplarının şiirlerinde kullandıkları bazı ifadelerden onların ikici 

bir hayat olan ahireti hesap etmediklerini söylemiş
1547

 ve şu örneği vermiştir: Şuddah 

b. Ya’mur el-Kinânî,  Huzaa kabilesine seslendiği şiirinde şu beyitlere yer vermiştir: 

“Ey Huzaa kabilesi! O toplulukla kendiniz savaşın! Onlarla olan savaşınızdan 

dolayı içinize bir zaaf ve korku gelmesin! 

O topluluk da sizin gibidir. (Sizin gibi insanlardır. Mesela, onların da) 

başlarında saçları vardır. Öldürülürlerse bir daha dirilmezler.”
1548

  

Bu şiiri Izutsu, müşrikler arasına ahiret fikrinin olduğu ve zayıf da olsa 

yeniden diriliş inancının varlığını gösterdiğine dair bir örnek olarak sunmuştur.
1549

 

Hâlbuki bu şiirde ne ölümden sonra dirilişin olmadığına ne de Izutsu’nun dediği gibi 

                                                 
1543

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, 157, 158. 
1544

 Bkz. Paçacı, Ahiret İnancı, s. 62-64; Güllüce, Ahiret İnancının Temelleri, s. 60; Özarslan, 

Ölüm ve Diriliş, s. 72, 73; Şahin, Diriliş Gerçeği, s. 31, 32.  
1545

 Bkz. Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 116,117; Türcan, Ahiret İnancı, 17, 18. 
1546

 Bkz. Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 115, 116, 157.  
1547

 Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 289.  
1548

 Ebû Zekeriyyâ el-Hatîb Yahyâ b. Ali b. Muhammed et-Tebrizî, Şerhu Divani'l-Hamâse (Şerhu 

Divani Ebi Temmâm), Tahk. Muhammed Muhyiddin Abdülhamid, 4 c., Kahire, Mektebetü’t-

Ticariyyeti’l-Kübra, t.y.,  I, 189, 190; Ayrıca bkz. Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 115, 116; 

Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 289, 290. 
1549

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 115-117. 
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müşrikler arasında zayıf da olsa yeniden diriliş inancının olduğuna
1550

 inandıkları 

anlatılmaktadır. Süleyman Ateş’in de belirttiği gibi şair, adamlarına cesaret vermek 

için “Ne korkuyorsunuz, onlar öldürülünce tekrar canlanıp size saldıracak değiller a.” 

demek isteniyor. Dolayısıyla bunda ahiretle ilgili bir mana bulunmamaktadır.
1551

 

Harun Öğmüş’ün verdiği buna benzer bir şiir örneği de şöyledir: “Benim 

naaşımı defnetmeyin! Benim naaşımı defnetmek size haramdır. Ancak sırtlanlara 

(bedenimin etlerinin) müjdesini verin… 

Kellemi – ki varlığımın çoğu kellemdedir - taşıdıkları ve bedenimin geri 

kalanı savaş alanına bırakıldığı vakitte (bu müjdeyi verin!) 

Artık orada (düşmanlarıma karşı işlediğim) cinayetler sebebiyle alıkonarak 

karanlık geceler boyu beni sevindirecek bir hayat sürmeyi ummuyorum!”
1552

 

Bu şiire göre şair, cinayetleri sebebiyle ölümden sonraki hayatın kendisini 

sevindirecek bir hayat olduğunu açıkça ifade etmiş olmasına rağmen Öğmüş, şöyle 

bir iddiada bulunmuştur: “Şenferâ’nın ‘beni sevindirecek bir hayat ummuyorum’ 

ifadesi ‘sevinmeyeceğim bir hayat süreceğim’ anlamında değildir. Aslında oradaki 

olumsuzluk, bizatihi hayatın kendisine yönelik olup şairin işlediği cinayetler 

sebebiyle külliyen yokluğa mahkûm olduğunu ifade etmektedir.”
1553

  Hâlbuki Tebrizî 

(v. 502/1109)’nin de dediği gibi burada nefyedilen hayat değil, sevindirecek hayattır. 

Dolayısıyla burada öldükten sonra yeniden dirilişi ikrar ettiği, ancak çok cinayet 

işlemesi yüzünden akıbetini iyi görmediğini ifade etmiş olması muhtemeldir.
1554

  

Beliyye inancıyla ilgili ise ölenlerin akrabalarının ölü adına hayattakilere bir 

hizmeti olduğu ve ölü ya da onun ruhuyla bir ilgisinin bulunmadığı 

değerlendirmeleri
1555

 yapıldığı gibi bunun ve “hâme” inancının ahirete inanan bir 

kısım insanların var olduğunu gösterebileceği, ancak bunun genellenemeyeceği
1556

 

değerlendirmesi de yapılmıştır. Ayrıca “hâme” inancında ruhun akıbetinin belli 

                                                 
1550

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 114. 
1551

 Süleyman Ateş, Izutsu’nun Kur’an’da Allah ve İnsan adlı eserinin Türkçe’ye çevirisindeki 

dipnotta bu şekilde bir açıklama yapmıştır. Bkz. Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 115, 116. 
1552

 Tebrizî, Şerhu Divani'l-Hamâse, II, 63- 65. 
1553

 Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 293. 
1554

 Tebrizî, Şerhu Divani'l-Hamâse, II, 66. 
1555

 Jane Idleman Smith, Yvonne Yazbeck Haddad, The Islamic Understanding of Deat and 

Resurrection, Albany, Oxford University Press, 2002,  s. 151; Paçacı, Ahiret İnancı, s. 67; Şahin, 

Diriliş Gerçeği, s. 33.  
1556

 Güllüce, Ahiret İnancının Temelleri, s. 51- 53. 
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olmadığından hareketle insanın bedeni gibi yok olup gidebileceği sonucu da 

çıkarılmıştır.
1557

 Yine bu inançları müşriklerin yukarıda zikredilen Câsiye sûresi 24. 

âyetine göre reddettiklerinin anlaşılabileceği de söylenmiştir.
1558

 Diğer taraftan 

“hâme” inancının Arabistan’ın kötü fiziki şartların bir tezahürü olabileceği de 

belirtilmiştir.
1559

 

Müşriklerin ahiret inançlarıyla alakalı yukarıda değerlendirmelerde 

bulunduğumuz görüşlerin yanında,  Cahiliye dönemi Araplarının çoğunun ahirete 

inandığı, onlardan ahirete bilinçli olarak inanmayan bazı kişiler bulunması mümkün 

olsa bile bunlar ve kafa karışıklığına sürüklenmiş olan bazı elit kesimin tamamın 

sayıca az olduğu da ifade edilmiştir. Bu konuda söylenenleri de maddeler halinde şu 

şekilde özetlemek mümkündür:  

1. Tarihsel veriler Cahiliye Araplarının, özellikle de vahyin ilk muhatapları 

olan Hums Araplarının en bariz vasıflarının dine ihlâs ile bağlanmak ve Allah 

yolunda malını ve canını vermeye hazır olmak olduğunu ortaya koyuyorken imanın 

iki temelinden biri olan ahiret inancının unutulması ve terk edilmesi mümkün 

değildir. 

2. Kur’an’ın “ahirete inanmıyor” dediği kişiler “Kureyşin zındıkları” olarak 

bilinen taifedir ve bunlar Mekke’nin ileri gelenlerinin bir kısmı olup bunların sayısı 

çok değildir. Dolayısıyla Kur’an’ın genel ve çoğul ifadelerinden yola çıkarak 

Arapların çoğunun ahirete inanmadıklarını söylemek yanlış olur.  

3. Kur’an’da ahirete iman etmeyenler olarak söz konusu edilenlerin birçok 

âyette bu konuda kafalarının karışık olduğu, bir unutma hali ve gaflet içerisinde 

oldukları ifade edilmiştir. 

4. Kur’an’da yer alan bazı âyetlerden
1560

 müşriklerin cennete kendilerinin 

gideceklerine inandıkları anlaşılmaktadır.  

5. Cahiliye Araplarının bazı ileri gelenlerinin atalarından devraldıkları 

dinlerini korumak için farklı kültürlerden de beslenerek ciddi bir dinî bir tartışma 

yapmak yerine polemik üretmişler, polemik ve istihza yoluyla Hz. Peygamber 

                                                 
1557

 Paçacı, Ahiret İnancı, 64, 65; Şahin, Diriliş Gerçeği, s. 32; Özarslan, Ölüm ve Diriliş, s. 84. 
1558

 Özaydın, “Beliyye”, V, 419; Özarslan, Ölüm ve Diriliş, s. 84. 
1559

 Günaltay, İslam Öncesi Araplar, s. 66. 
1560

 Söz konusu âyetler için bkz. Ra’d 13/42; Enâm 6/135; A’raf 7/49, 50; Nahl 16/62; Câsiye 45/21. 
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(s.a.v.)’i itibarsızlaştırarak köşeye sıkıştırmaya çalışmışlardır. Sonra da kendileri bu 

farklı izahlardan etkilenerek kafa karışıklığına sürüklenmişlerdir. Onlar Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’le çok uğraştıkları ve bu tür argümanları çok kullandıkları için 

bunlar Kur’an’da fazlaca yer almıştır. Kur’an Hz. Peygamber (s.a.v.)’e karşı olumsuz 

tutum takındıkkları, kıyamet ve yeniden diriliş gibi konularda polemik yaptıkları için 

onların ahirete iman etmediklerini söylerken aslında onlara kabul etmedikleri bir 

suçlamayı yöneltmiştir. Böylece Kur’an, onları ahirete iman eden toplum nezdinde 

ibret-i âlem kılmıştır. Zira ahirete imansızlık onlar için de kabul edilemez bir 

sapkınlıktır. 

  6) Kur’an’ın kendi terminolojik örgüsü içinde ahirete iman kavramı kişinin 

bu dünyadaki sergilediği duruşla alakalı bir kavramdır.
1561

 Böyle olunca da onların 

ahirete iman etmemeleri, başta bu dünyada ahiret yokmuş gibi yaşamaları olmak 

üzere onların bütün yanlışlarını ifade etmektedir.
1562

 

Yukarıada özetlemeye çalıştığımız görüşle ilgili olarak şunlar söylenebilir: 

Canlı ve dinamik bir süreç olan Mekke döneminde nâzil olan âyetleri tümüyle 

meydan okuma ve inatlaşma bağlamında okumak mümkün görünmemektedir.
1563

 

Müşriklerin ileri gelenlerinin polemik, istihza ve köşeye sıkıştırma gibi amaçları olsa 

da itirazlarda yer alan ifadelerin tamamen bu amaçlarla kullanıldığını söyleyebilecek 

güçlü bir dayanağımız bulunmamaktadır. Çünkü öne sürülen argümanlar ne amaçla 

söylenirse söylensin, Kur’an bunlara ciddiyetle cevap vermiştir. Ayrıca müşriklerin 

kendilerin cennete gideceklerine inandıklarına dair işaretlerin olduğu söylenen bazı 

âyetlerde onların ahireti muhtemel bir durum olarak gördükleri de anlaşılabilir.
1564

 

Bu değerlendirmelerden sonra şunu ifade etmemiz mümkündür: Müşriklerin 

ahiret inancına yönelik sözlerini aktaran âyetlerden hareketle ve bazı Arap şiirlerini 

örnek göstererek ya da Kur’an’ın nüzulünden sonra oluşturulan Tarih kitaplarından 

onların gerçekte ahiretle ilgili ne düşündüklerini tespit etmek oldukça güçtür. O 

halde müşriklerin bu konudaki inançlarını tam olarak ortaya koyabilmek için 

                                                 
1561

 Bu konuda verilen ayetlerden bir kısmı şunlardır: Hadid 57/8; Nisa 4/37-39; Müddessir 74/41-46, 

52, 53; Enâm 6/92. 
1562

 Kotan, “Kur’an’da Cahiliye Araplarının Ahiret İnancı”, s. 69-89. 
1563

 Okumuş, “Kur’an Ayetlerine Göre Cahiliye Araplarında Ahiret İnancı”, s. 111. 
1564

 Muhammed Selman Çalışkan, Kur’an Işığında Nüzul Dönemi Mekke Müşriklerinin Ahiret-Ceza 

İnancı ve Hayra Engel Olmaları Arasındaki İlişki”,  Cahiliye Araplarının Ahiret İnancı, Ankara, 

Ankara Okulu Yayınları, Ankara, 2016, s. 127. 
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öncelikle onların itirazları birlikte Kur’an’ın bunlara verdiği cevapları da dikkate 

alarak ve hepsini Kur’an bütünlüğü içerisinde değerlendirmek gerekir. Çünkü Allah 

onların içyüzünü en iyi bilendir ve Kur’an’da verdiği cevaplarda onların iç 

dünyalarını yansıtmaktadır. Bu bölümde müşriklerin ahiret inancına itirazlarını ve 

bunlara verilen cevapları bu bakışla inceleyerek bir sonuca varmaya çalışacağız.  

 

I. Ceza ve Ödülün Dünyada Verildiği İnancı 
 

Müşriklerin ileri gelenleri sahip oldukları mal ve evlatla övünüp bunları 

kendilerinin doğru yolda olduklarına delil gösterdiklerini, hatta fakirlerin Müslüman 

olup Hz. Peygamber (s.a.v.)’in etrafında olmasını iman etmelerine bir engel 

gördüklerini daha önce açıklamıştık. Onlar sahip oldukları bu nimetlerin daha da 

artacağını ve hakkında şüpheler taşıdıkları ahirette daha iyisiyle 

ödüllendirileceklerini ifade etmişlerdir. 

Müşriklerin ileri gelenlerinin kendilerini üstün görüp sahip olduklarından 

fazlasını umdukları şöyle bildirilmiştir: 

ثُمَ يَطْمَعُ أَنْ أَزِيدَ)( وَمَهَدْتُ لَهُ تَمْهِيدًا )( وَبَنِّينَ شُهُودًا )( وَجَعَلْتُ لَهُ مَالًا مَمْدُودًا    “Kendisine 

geniş servet ve gözü önünde duran oğullar verdiğim, kendisi için (nimetleri önüne) 

serdikçe serdiğim o kimseyi bana bırak! Üstelik o (nimetlerimi) daha da arttırmamı 

umuyor.”
1565

  

Daha önce de belirttiğimiz gibi burada kastedilenin Velid b. Muğire olduğu 

hususunda müfessirler icma etmişlerdir.
1566

 Bu âyete göre Velid b. Muğire’ye Allah 

çeşitli mal vermiş ve bunları artırmış, ayrıca yanından ayrılmayan ve kendisine 

destek olan oğullar vermiştir. Bunlarla ilaveten ona kavmi içinde yüksek makam ve 

liderlik vermiştir. O da bunların eksilmeyeceğini, aksine artacağını ummuştur.   

Velid b. Muğire’nin kendisine verilen nimetlerin daha da artmasını dünyada 

mı ahirette mi umduğu hususu ise tartışılmış ve dünyada olduğunu açıklayanlar 

yanında ahirette olduğunu söyleyenler de olmuştur.
1567

 Onun cenneti ümit ettiğini 

ifade eden Sem’ânî, onun hakkında şöyle bir rivayet yapıldığını aktarmıştır: Hz. 

                                                 
1565

 Müdessir 74/12-15. 
1566

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 704. 
1567

 Sem’ânî, Tefsîr, VI, 92; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 705; Kurtubî, el-Câmi’, XIX, 72; 

Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, VI, 390. 
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Peygamber (s.a.v.) Müslümanlara cennet nimetlerini vaat ettiğinde “Ben sizden mal 

ve evlat bakımından üstünüm. O halde cenneti ben sizden daha çok hak ediyorum” 

demiştir.
1568

  

 Onun isteğinin dünyaya da ahirete de dönük olması mümkündür. Bu durumda 

o hem dünyada servetinin artmasını beklemiştir hem de varlığını kuşkulu bulduğu 

ahirette de cennette olacağını ümit etmiştir. Nitekim Mâturîdî şöyle bir açıklamada 

bulunmuştur: Onun ziyade beklentisinin ahirete dönük olması imkân dâhilindedir. 

Zira Allah şöyle buyurmuştur: 

اهُمْ وَمَمَاتُهُمْ أَمْ حَسِبَ الَذِينَ اجْتَرَحُوا السَيِئَاتِ أَنْ نَّجْعَلَهُمْ كَّالَذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا الصَالِحَاتِ سَوَاءً مَحْيَ

 ,Yoksa kötülük işleyenler ölümlerinde ve sağlıklarında kendilerini“ سَاءَ مَا يَحْكُمُونَ

inanıp iyi ameller işleyen kimseler ile bir mi tutacağımızı sandılar? Ne kötü hüküm 

veriyorlar!
”1569

  

 Bu âyete göre bu kişiler dünyada kendilerine nimetler verildiği gibi ahirette 

de nimetler verileceğini iddia etmişlerdir. Onların bu ziyade beklentilerinin dünyaya 

dönük olması da mümkündür. Çünkü bu âyetin nüzulünden sonra malının artmadığı, 

aksine azaldığı zikredilmiştir.
1570

 Başka bir âyette de müşriklerin buna benzer bir 

beklentileri şöyle aktarılmıştır: 

فَرَأَيْتَ الَذِي كَّفَرَ بِآيَاتِنَّا وَقَالَ لَأُوتَيَنَ مَالًا وَوَلَدًاأَ  “Bana mal ve evlat verilecek” diyen 

adamı gördün mü?”
1571

  

Bu âyet dünyada mal ve evlat sahibi olanların ahirette de buna sahip 

olacakları inancında olduklarını gösterir.
1572

 Bu âyetin de Velid b. Muğire ya da el-

Âs b. Vâil hakkında indiği rivayet edilmiştir.
1573

 Müfessirlerin çoğu bu âyetin el-Âs 

b. Vail hakkında nâzil olduğunu söylemiş ve şöyle bir rivayet aktarmışlardır: 

Sahabelerden Habbab b. Eret şöyle demiştir: el-Âs b. Vail’den bir alacağım vardı. 

Kendisinden bu alacağımı istemeye gidince bana “Hayır, Muhammed (s.a.v.)’i inkâr 
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 Sem’ânî, Tefsîr, VI, 92; Bu rivayet için ayrıca bkz. Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXX, 705; Nîsâbûrî, 

Ğarâibü'l-Kur’an, VI, 390; Ebussuûd, İrşâd, IX, 57; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, V, 391; Alûsî, 

Rûhü’l-Meânî, XV, 136. 
1569

 Câsiye 45/21. 
1570

 Mâturîdî, Te’vîlât, X, 307. 
1571

 Meryem 19/77. 
1572

 Mukâtil, Tefsîr, II, 637; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, III, 344; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVIII, 245; 

Semerkandî, Bahru’l-Ulûm, II, 385; Vâhidî, el-Vecîz, s. 688. 
1573

 Mâturîdî, Te’vîlât, VII, 256; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 39; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXI, 562; 

Kurtubî, el-Câmi’, XI, 145, 146. 
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etmedikçe, vallahi, sana borcumu ödemem.” dedi. Ben de ona “Hayır, vallahi, 

Muhammed (s.a.v.)’i inkâr etmem. Sen ölüp de tekrar diriltilince nasıl olsa yine 

karşılaşacağız.” dedim. O da bana “Ben ölüp de tekrar diriltilince gelirsin, benim 

orada da malım ve evlatlarım olacak, o zaman borcumu öderim.” diye cevap verdi. 

Bunun üzerine yüce Allah, “Muhammed (s.a.v.)! şu âyetlerimizi inkâr eden ve ‘Bana 

kesinlikle mal ve evlat verilecek’ diyen adamı gördün mü?” diye başlayan âyetleri 

indirdi.
1574

 

Kur’an’da müşriklerin ileri gelenlerinin bu tür iddialarına birçok bakımdan 

cevap verilmiş olup bunları maddeler halinde inceleyeceğiz. 

1.  İnanç ve davranışların karşılığının alınacağı asıl yer ahirettir.   

Allah müşriklerin dünya nimetlerini hak ettikleri ve bu nimetlerin ahirette de 

fazlasıyla kendilerine verileceği iddialarını açık bir şekilde aktararak onların 

yaptıklarının karşılığında cehennem azabı göreceklerini bildirmiştir: 

وَلَئِنْ رُجِعْتُ إِلَى رَبِيّ  وَلَئِنْ أَذَقْنَّاهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَاءَ مَسَتْهُ لَيَقُولَنَ هَذَا لِيّ وَمَا أَظُنُ السَاعَةَ قَائِمَةً

ينَ كَّفَرُوا بِمَا عَمِلُوا وَلَنُّذِيقَنَّهُمْ مِنْ عَذَابٍ غَلِيظٍإِنَ لِيّ عِنّْدَهُ لَلْحُسْنَّى فَلَنُّنَّبِئَنَ الَذِ  “Andolsun ki, kendisine 

dokunan bir zarardan sonra biz ona bir rahmet tattırırsak: Bu, benim hakkımdır, 

kıyametin kopacağını sanmıyorum, Rabbime döndürülmüş olsam bile muhakkak 

O'nun katında benim için daha güzel şeyler vardır, der. Biz, inkâr edenlere 

yaptıklarını mutlaka haber vereceğiz ve muhakkak onlara ağır azaptan 

tattıracağız.”
1575

 

Bu âyetin de Velid b. Muğire hakkında indiği rivayet edilmiştir.
1576

 Ayrıca bu 

âyetin Nadr b. Haris ya da Utbe b. Rabia hakkında indiği de söylenmiştir.
 1577

  

Hangisi hakkında indirilmiş olursa olsun, bu âyet müşriklerin önde gelenlerinin 

dünyevî imkânların Allah tarafından amellerine karşılık ödül olarak verildiği 

vehminden hareketle ahireti ikinci plana attıklarını anlatmaktadır.  
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 Mukâtil, Tefsîr, II, 637; Buna benzer rivayetler için bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVIII, 245, 

246; Mâturîdî, Te’vîlât, VII, 256; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, III, 344; Vâhidî, el-Vecîz, s. 688; 
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 Fussilet 41/50; Ayrıca bkz. Nahl 16/62. 
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 Sem’ânî, Tefsîr, V, 59; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 243; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 5. 
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 Bkz. Mâverdî, en-Nüket, V, 188; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 5. 



 

 

 

 

339 

Yukarıdaki âyette anlatılan müşrik bir darlıktan sonra kendisine mal verilse 

ve yaşam standartları yükseltilse bunu Allah’ın kendi amelinden razı olmasına 

karşılık verdiğini iddia etmiştir.
1578

 Yeniden diriltilip Allah’ın huzuruna çıkmaya 

kesin olarak inanmamış ve varsa ahirette de bunun daha güzelinin kendisine 

verileceğini söylemiştir.
1579

 Çünkü ona göre dünyada güzellikler veren ahirette de 

güzellikler verir.
1580

  Müşriklerin bu sözleri kanaatimizce müşriklerin mal ve evlada 

sahip olmakla ahiret inancı arasında kurdukları ilişkiyi özetler mahiyettedir. Onlar 

sahip oldukları servet ve çoluk çocukla gurura kapılarak kendilerini ontolojik olarak 

bulundukları konumun üstünde görmüşlerdir. Kendilerini diğer insanların üstünde ve 

Allah’a yakın bir mevkie yerleştirmişlerdir. Allah’ın bunları kendilerinin iyi insanlar 

olmalarına karşılık olarak verdiğini ve bunun devam edeceğini düşünmüşlerdir. 

Bunun neticesinde ahiretin varlığını umursamaz olmuşlardır. Çünkü onların bu 

düşünce silsilesine göre öldükten sonra dirilip bu dünyada yapılanların karşılığı 

orada verilecekse bunun iyisine kendileri layıktır. Zira onlara göre dünyada da mal 

ve evlatla ödüle layık görülmüşlerdir. 

Öte yandan müşriklerin dünya hayatına bakışları ve onların sahip oldukları 

imkanların akıbeti hakkında Kur’an’da şöyle bir misal anlatılmıştır: Verimli bir bağa 

sahip bir adamın arkadaşıyla konuşurken kendisinin servetçe daha zengin ve insan 

sayısı bakımından daha güçlü olduğunu, bağının yok olacağını sanmadığı gibi 

kıyametin kopacağını sanmadığını ve Allah’ın huzuruna götürülse bile orada daha 

hayırlı bir akıbet bulacağını söylemiştir. Arkadaşı da ona nasihatte bulunarak Allah 

tarafından yaratılışını hatırlattıktan sonra “Allah’ı inkâr mı ettin?” diye sormuş ve 

kendisinin Allah’a ortak koşmayacağını söylemiştir.  Nasihatte bulunmaya devam 

eden arkadaşı her şeyi tek olan Allah’ın yaptığını ve O’nun dilemesi halinde 

bağından eser kalmayacağını söylemiştir. Derken serveti yok olup gitmiştir. Böylece 

serveti kendini kurtarmaya yetmediği gibi kendisine destek olan kimse de 

olmamıştır.
1581

 Bu misal ne onların dünya hayatında sahip oldukları ile kendilerini 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXI, 491. 
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 Vâhidî, el-Vecîz, s. 959; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 178; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 56.  
1580

 Mukâtil, Tefsîr, III, 748; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 178; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 56; İbn 

Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 186; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVII, 219; Ebussuûd, İrşâd, VIII, 8; 

Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 5. 
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 Bkz. Kehf 18/32-44. 
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üstün gördüklerini, ancak ne malın ne de evladın insana Allah’ın iradesi dışında bir 

fayda sağlamayacağını göstermektedir.  

Kur’an’ın verdiği diğer misalde de dünya hayatı şuna benzetilmiştir: Allah’ın 

gökten indirdiği su sayesinde yeryüzünde bitkiler gelişmiş, arkasından rüzgârın 

savurduğu çerçöp haline gelmiştir.
1582

 Bu misal dünya hayatının güzelliğini, 

cazibesini ve süratle zevalini anlatmaktadır. Burada dünya hayatının geçici 

cazibesine aldanıp ahiretten yüz çevirmenin doğru olmayacağı ifade edilmektedir. 

Buna göre onlar dünyadaki iyi hallerine bakarak akıbetlerinin de iyi olacağını 

beklerken hüsrana uğrayacaklardır. 

Bütün bunlar insanların dünya hayatlarında sahip olduklarına bakarak onların 

akıbetlerinin iyi olacağının söylenemeyeceğini gösteriri. Bundan dolayı Allah servet 

ve oğulların dünya hayatının süsü olduğunu, kalıcı olanların ise sâlih ameller 

olduğunu bildirmiştir: 

ينَّةُ الْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَالْبَاقِيَاتُ الصَالِحَاتُ خَيْرٌ عِنّْدَ رَبِكَ ثَوَابًا وَخَيْرٌ أَمَلًاالْمَالُ وَالْبَنُّونَ زِ  “Servet ve 

oğullar, dünya hayatının süsüdür; ölümsüz olan iyi işler ise Rabbinin nezdinde hem 

sevapça daha hayırlı, hem de ümit bağlamaya daha lâyıktır.”
1583

  

 Ahiret hayatında dünyada sahip oldukları zenginlik ve iktidarın ahirette 

kendilerine faydalarının dokunmayacağını görecekleri ve bu durumu kendilerin de 

itiraf edecekleri bildirilmiştir: 

هَلَكَ عَنِّيّ سُلْطَانِّيَهْ )( مَا أَغْنَّى عَنِّيّ مَالِيَهْ   “Malım bana hiç fayda sağlamadı; 

Saltanatım da benden (koptu), yok olup gitti.”
1584

  

 Bu âyet aynı zamanda onların dünyada iken ahirete dönük beklentilerine 

işaret etmektedir. Bu da daha önce de açıkladığımız gibi zenginlik ve liderliğin orada 

da devam edeceği beklentisidir. Çünkü onlar bu imkânları kendilerinin iyi insanlar 

olmalarına karşılık verilmiş bir ödül görüp bunları hiçbir zaman 

kaybetmeyeceklerine inanmışlardır. Ancak bunun böyle olmadığı o gün yine 

kendileri tarafından itiraf edilecektir. Nitekim başka bir âyette de onlara mal ve evlat 

verilmesinin devam ediyor olmasının akıbetlerinin iyi olacağına işaret olmadığı 

vurgulanmıştır: 
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 Bkz. Kehf 18/45. 
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 Hâkka 69/28, 29. 
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نُّسَارِعُ لَهُمْ فِيّ الْخَيْرَاتِ بَلّْ لَا يَشّْعُرُونَ)( أَيَحْسَبُونَ أَنَّمَا نُّمِدُهُمْ بِهِ مِنْ مَالٍ وَبَنِّينَ   “Sanıyorlar mı 

ki, onlara verdiğimiz servet ve oğullar ile kendilerine faydalar sağlamak için can 

atıyoruz? Hayır, onlar işin farkına varamıyorlar.”
1585

  

Kendilerine verilen süre dolunca onlar hakkında Allah’ın vaadi gerçekleşmiş 

olacaktır: 

يْهِمْ إِنَّمَا نَّعُدُ لَهُمْ عَدًا فَلَا تَعْجَلّْ عَلَ  “Öyle ise onlar hakkında acele etme. Biz onlar için 

(günlerini ve nefeslerini) teker teker sayıyoruz.”
1586

  

Herkese olduğu gibi onlara da dünya hayatında belirli bir süre verilmiştir. Bu 

süre içerisine imtihan edilmektedirler. Mal ve evlat sahibi olmak bu imtihanı 

kazanmış olmanın karşılığı değildir. Kendilerine verilen bu müddet içerisinde 

imtihanı kazanamamış olmanın karşılığında ceza da verilmez. Ceza da ödül de süre 

bittikten sonradır. Nitekim bir başka âyette de şöyle buyurulmuştur: ِكُّلُّ نَّفْسٍ ذَائِقَةُ الْمَوْت

الْحَيَاةُ الدُنّْيَا إِلَا مَتَاعُ الْغُرُورِ وَإِنَّمَا تُوَفَوْنَ أُجُورَكُّمْ يَوْمَ الْقِيَامَةِ فَمَنْ زُحْزِحَ عَنِ النَّارِ وَأُدْخِلَّ الْجَنَّةَ فَقَدْ فَازَ وَمَا  

“Her canlı ölümü tadacaktır. Ve ancak kıyamet günü yaptıklarınızın karşılığı size 

tastamam verilecektir. Kim cehennemden uzaklaştırılıp cennete konursa o, gerçekten 

kurtuluşa ermiştir. Bu dünya hayatı ise aldatıcı metadan başka bir şey değildir.”
1587

  

Kur’an âyetlerine karşı inatçı olup gerek dünyada gerekse ahirette güzellikler 

bekleyenlere böyle bir şeyin kesinlikle olmayacağı ve onlara azabın tattırılacağı bir 

şöyle bildirilmiştir: 

سَأُرْهِقُهُ صَعُودًا)( كَّلَا إِنَّهُ كَّانَ لِآيَاتِنَّا عَنِّيدًا    “Asla (ummasın)! Çünkü o, bizim 

âyetlerimize karşı alabildiğine inatçıdır. Ben onu sarp bir yokuşa sardıracağım!”
1588

  

  Bu âyetteki سَأُرْهِقُهُ صَعُودًا (Ben onu sarp bir yokuşa sardıracağım.) ifadesi onu 

azabın meşakkati ile saracağım anlamındadır.
1589

 Buna göre müşrikler beklentilerinin 

aksine azabın içine gömülmüş olacaklardır. Başka bir âyette de onların 

söylediklerinin yazılacağı ve onlara verilecek azabın uzatılacağı bildirilmiştir: 

                                                 
1585

 Mü’minûn 23/55, 56. 
1586

 Meryem 19/84; Ayrıca bkz. Mü’minun 23/54. 
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 Âl-i İmran 3/185. 
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 Müddessir 74/16, 17. 
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 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 496; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXIII, 22; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 

246; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1149; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 267; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 648; 

Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 260. 
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 Kesinlikle hayır! Biz onun söylediğini“ كَّلَا سَنَّكْتُبُ مَا يَقُولُ وَنَّمُدُ لَهُ مِنَ الْعَذَابِ مَدًا 

yazacağız ve azabını uzattıkça uzatacağız.”
1590

 

2. Ahirette kendilerine ödül verileceği iddiaları asılsızdır. 

Kendisinin mal ve evlatla ödüllendirileceğini iddia eden müşriklere şöyle 

cevap verilmiştir: 

الرَحْمَنِ عَهْدًاأَطَلَعَ الْغَيْبَ أَمِ اتَخَذَ عِنّْدَ    “O, ğaybı mı bildi, yoksa Allah'ın katından bir 

söz mü aldı?”
1591

  

Buna göre bununla ifade edilen cennete girme iddiası ya ğaybı bilmekle ya da 

Allah’tan söz almakla ortaya atılabilir. Allah’tan söz almak da iman edip sâlih amel 

işlemekle gerçekleşir.
1592

 O halde onların ahirette de ödüllendirilecekleri iddialarının 

bir dayanağı yoktur. 

3. Müşrikler ahirette yalnız olacaklardır. 

Müşrikler kendilerine verilmiş ödül olarak gördükleri malları ve evlatlarının,  

kendilerine destek vereceklerini sanarak taptıkları putların ve kendilerine dünyada 

uydukları şeytanların hiçbirinin ahirette bir faydasını göremeyeceklerdir. Onların 

hiçbiri orada yanlarında olmayacaktır. Ahirette malı ve evladı olacağını iddia edenler 

Allah’ın huzuruna yanında hiçbir şey olmadığı halde geleceklerdir.
 1593

 Bu durum 

şöyle ifade edilmiştir: 

 Onun dediğine biz vâris oluruz, (malı ve evlatı bize“ وَنَّرِثُهُ مَا يَقُولُ وَيَأْتِينَّا فَرْدًا 

kalır); kendisi de bize yapayalnız gelir.”
1594

  

  Kendileri için bir izzet olacağı düşüncesiyle Allah’tan başka taptıklarının da 

kendilerini yalnız bırakacağı şöyle bildirilmiştir: 

كَّلَا سَيَكْفُرُونَ بِعِبَادَتِهِمْ وَيَكُونُّونَ عَلَيْهِمْ ضِدًا )( وَاتَخَذُوا مِنْ دُونِ اللَهِ آلِهَةً لِيَكُونُّوا لَهُمْ عِزًا   “Onlar 

kendileri için bir izzet olsunlar diye Allah’tan başka tanrılar edindiler. Hayır, hayır! 

(taptıkları), onların ibadetlerini tanımayacaklar ve onlara hasım olacaklar.”
1595
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Müşrikler Allah dışındaki ilahlara kendilerini azaptan korusun, Allah’a 

yaklaştırsın ve onun katında şefaatçi olsunlar diye tapıyorlardı. Ancak taptıkları bu 

ilahlar kendilerine yapılan ibadetleri ahirette inkâr edeceklerdir.
1596

 Onların inkârları 

“Sizin ibadetinizden bizim asla haberimiz yoktu.” şeklinde olacaktır.
 1597

 Müşriklerin 

dünyada dost edindikleri ahirette kendilerine düşman olacaklardır.
1598

 

Önceki âyetlerde müşriklerin dünyevî imkânları bakımından üstün olmaları 

sebebiyle bu üstünlüğün artarak ahirette de devam edeceği iddialarının geçersiz 

olduğu ve Allah’ın huzuruna yalnız başına gelecekleri, mal ve evlatlarının 

kendilerine hiçbir fayda sağlamayacağı cevabı verilirken bu âyette yine onların Allah 

katında şeref kazandırdığı iddiasıyla taptıklarının ahirette yanlarında olmayacakları 

bildirilmiştir. Buna göre müşriklerin hem dünyevî üstünlüklerinin hem de kendilerini 

Allah’a yaklaştırsın diye taptıklarının Allah katında bir değer taşımadığı ifade 

edilmiş olmaktadır. Nitekim bu âyetler arasındaki böyle bir ilişki, Kur’an’da başka 

âyetler arasında da görülmektedir.
1599

 

Onlar kendilerini saptıranları da yanlarında göremeyeceklerdir. Zira onlar 

şeytanlara uyarak Allah’tan başka ilahlar edinmişler ve doğru yoldan ayrılmışlardır. 

Allah bu durumu şöyle bildirmiştir: 

 Görmedin mi? Biz, kâfirlerin“ أَلَمْ تَرَ أَنَّا أَرْسَلْنَّا الشَّيَاطِينَ عَلَى الْكَافِرِينَ تَؤُزُهُمْ أَزًا

üzerine, kendilerini iyice (isyankârlığa) sevk eden şeytanları gönderdik.”
1600

  

Şeytanlar onlara şüphelerini süslü göstermişlerdir. Putlara tapmayı ve her işte 

atalara tabi olmayı övme, yeniden dirilişin ve ahiret hesabının olmadığını iddia etme, 

mal biriktirmeyi ve infak etmemeyi telkin onların bu faaliyetlerinden olmuştur.
1601

 

Onlar da şeytanlara uymuşlardır.  

4. Cenneti hak ettiren, iman ve sâlih ameldir.  

Allah katında değerli olanların zengin ve çok evlada sahip olanlar değil, iman 

edip sâlih amel işleyenler olduğu şöyle bildirilmiştir: 
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وَالَذِينَ هُمْ بِرَبِهِمْ لَا يُشّْرِكُّونَ )( وَالَذِينَ هُمْ بِآيَاتِ رَبِهِمْ يُؤْمِنُّونَ )( إِنَ الَذِينَ هُمْ مِنْ خَشّْيَةِ رَبِهِمْ مُشّْفِقُونَ 

أُولَئِكَ يُسَارِعُونَ فِيّ الْخَيْرَاتِ وَهُمْ لَهَا سَابِقُونَ)( لَى رَبِهِمْ رَاجِعُونَ وَالَذِينَ يُؤْتُونَ مَا آتَوْا وَقُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ أَنَّهُمْ إِ)(   

“Onlar ki Rablerine saygıdan titreyenler, Rablerinin âyetlerine inananlar; Rablerine 

ortak tanımayanlar, verdiklerini, Rablerinin huzuruna dönecekleri düşüncesiyle 

kalpleri korkudan ürpererek verenler (yok mu?) İşte bunlardır ki hayır işlerinde 

sürat yarışı yapanlar bunlardır.”
1602

  

 Bu âyete göre hayırlı olanlar mal ve evlat sahibi olanlar ile saltanat sahibi 

olup kibre kapılanlar değildir. Hayırlı olanlar Allah’a gerçek anlamda saygı 

gösterenler, O’nun âyetlerine iman edip şirkten uzak duranlar, kendilerine verilen 

rızıktan Allah’ın huzuruna çıkacakları bilinci içinde infak edenlerdir. 

 Sonuç olarak müşriklerin ileri gelenleri sahip oldukları zenginlik ve 

makamlardan dolayı kendilerini Allah tarafından ödüllendirilmiş olarak 

görmüşlerdir. Bunun sonucunda ahiret varsa orada da bu durumlarının fazlasıyla 

devam edeceğini iddia etmişlerdir. Bunlara Kur’an’ın verdiği cevaplarda şunlar ifade 

edilmiştir: Müşriklerin inanç ve amellerinin karşılığının sahip oldukları dünyevî 

imkânları değil, cehennemdir. Geçmişte onlardan daha zengin ve daha güçlü 

kavimler azaptan kurtulamadıkları gibi; zamanı geldiğinde kendi başlarına da azap 

gelecek ve o gün malların, evlatların, Allah’tan başka taptıklarının ve kendilerini 

saptıranların hiç biri yanlarında olmayacaktır. Cennete götürecek olan zenginlik ve 

saltanat sahibi olmak değil, Allah’ın birliğine iman ve sâlih ameldir. 

 

II. Yeniden Dirilişin Olmayacağı İddiası 
 

Müşriklerin yeniden dirilişin imkânsız olduğu iddialarını üç başlık altında 

incelemeyi uygun görmekteyiz: Allah’ın Yeniden Diriltmeyeceği İddiası, Bedenin 

Toprağa Dönüşmesi, İlahi Azabın ve Yeniden Dirilişin Müşahede Edilememesi. Bu 

itirazlardan son ikisi aynı zamanda Allah’ın diriltmeyeceği iddialarının 

gerekçeleridir. Ancak bunlar müşrikler tarafından ayrıca itiraz olarak da öne 

sürülmüştür. Bundan dolayı bunları ayrı başlıklar altında ayrıca inceleyeceğiz.  
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A) Allah’ın Yeniden Diriltmeyeceği İddiası 
 

Kur’an, müşriklerin ölen kişiyi Allah’ın yeniden diriltmeyeceği şüphelerini 

nakletmiş ve onların ahiret inançları açısından durumları tasvir edilerek onlara değer 

yüklemiştir. Onların bu konuda katı bir tutum içinde oldukları, hatta “Allah 

diriltmeyecek!” diye yemin ettikleri ifade edilmiştir. Onların bu yeminleri şöyle 

bildirilmiştir: 

  النَّاسِ لَا يَعْلَمُونَوَأَقْسَمُوا بِاللَهِ جَهْدَ أَيْمَانِّهِمْ لَا يَبْعَثُ اللَهُ مَنْ يَمُوتُ بَلَى وَعْدًا عَلَيْهِ حَقًا وَلَكِنَ أَكّْثَرَ 

“(Onlar), yeminlerinin bütün şiddetiyle: ‘Allah ölen kimseyi diriltmez!’ diye Allah'a 

yemin ettiler. Hayır diriltecektir, bu, O'nun gerçek olarak verdiği sözdür. Ama 

insanların çoğu bilmezler.”
1603

  

Bu âyetin nüzul sebebi hakkında şöyle denmiştir: Adî b. Rebia ölümden sonra 

yeniden dirilişi inkâr etmiştir. Resulullah (s.a.v.)’a gelip “Muhammed (s.a.v.)! 

kıyamet günü hakkında bize bilgi ver. O ne zamandır? O gün ne olacak? Nasıl 

olacak? diye sordu. Hz. Peygamber (s.a.v.) ona bunları haber verince “O günü 

gözlerimle görürsem sana iman edeceğim.” dedi. Ardından da Muhammed (s.a.v.)! 

Allah kıyamet gününde kemikleri bir araya getirecek öyle mi?” diye sordu. Hz. 

Peygamber (s.a.v.) “evet” diye cevap verdi. Ancak o onunla alay etti. Bunun üzerine 

bu âyet nâzil oldu.
1604

 Ayrıca bu âyetin öncesinde müşriklerin büyüklenme tavrında 

olduklarına
1605

 ve hiç azap görmeyeceklerini sanıp şirkte ısrar ettiklerine
1606

 işaret 

edilmiştir. Buna göre müşrikler ölenlerin bedenlerinin toprağa dönüşmesini öne 

sürerek yemin etmemiş olsalar bile, sanki “Allah kesinlikle yeniden 

diriltmeyecektir!” diye yemin etmişler gibi bir tavır sergilemiş oldukları söylenebilir. 

Dolayısıyla onlar dünyada cezalandırılmadıklarını düşünerek büyüklenip Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini yalanladıkları için böyle yemin etmiş 

olabilecekleri gibi, ödül ve cezanın asıl verileceği yer olan ahiret hiçbir şekilde 

yokmuş gibi tutum ve davranışlarda bulunmaları Kur’an tarafından bu şekilde tasvir 

edilmiş de olabilir.  

                                                 
1603

 Nahl 16/38.. 
1604

 Mukâtil, Tefsîr, IV, 509, 510; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 280; Kurtubî, el-Câmi’, XIX, 93. 
1605

 Bkz. Nahl, 16/22, 23. 
1606

 Nahl 16/36, 37. 
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Kur’an’da müşriklerin, ölen kişinin bedeninin toprağa dönüşmesini”
1607

, 

yeniden dirilişe şahit olunmamasını ve atalarının diriltilmediğini ileri sürerek”
1608

 de 

Allah’ın diriltmeyeceğini iddia ettikleri bildirilmiştir. Bunların yanında, bir daha 

diriltilmeyeceklerini söyleyerek de Allah’ın insanları yeniden diriltmeyeceğini iddia 

etmiş oldukları haber verilmiştir: 

نْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَا يَظُنُّونَ وَقَالُوا مَا هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَّا إِلَا الدَهْرُ وَمَا لَهُمْ بِذَلِكَ مِ    

“Dediler ki: Hayat ancak bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak 

dehr helâk eder. Bu hususta onların hiçbir bilgisi de yoktur. Onlar sadece 

zannediyorlar.”
1609

  

Daha önce belirttiğimiz gibi, araştırmacılarından birçoğu bu âyette nakledilen 

ifadeyi söyleyenlerin Allah ve ahireti inkâr eden bir grup olduğundan söz etmişlerdir. 

Böyle bir grubun varlığına da bu âyeti, bazı cahilî şiirleri ve bunlara dayanarak 

yorum yapanların sözlerini delil olarak göstermişlerdir. Şimdi bu yorumları, bu 

konuda yapılan rivayetleri ve cahilî şiirleri değerlendirdikten sonra bu âyette 

kastedileni tespit etmeye çalışacağız. 

Yukarıdaki âyette ifade edilen sözleri Mekke’de “dehrîler” diye bir grup 

olduğuna delil olarak gösteren Şehristânî, Cahiliye Araplarından yaratıcıyı ve 

yeniden dirilişi inkâr eden bir grup yanında, yaratıcıyı kabul etmelerine rağmen 

yeniden dirilişi ve hesabı inkâr edenlerin de bulunduğunu, ancak bu her iki grubun da 

sayıca az olduğunu söylemiştir. Ona göre Araplardan ekseriyeti teşkil eden diğer 

grup; yaratıcıyı ve onun ilk yaratmasını kabul edip putlara tapan, onların ahirette 

kendilerine şefaatçi olduğunu iddia eden, onları ziyaret eden, onlara kurban kesen, 

tespit ettikleri bir kısım kurallarla onlara yaklaşmaya çalışan, bazı şeyleri helal ve 

bazı şeyleri de haram kılanlardan oluşmaktadır.
1610

 Alûsî (v. 1342/1924) de bunların 

dehrî olduğunu ve Câsiye sûresi 24. âyetin onlardan bahsettiğini ifade ederek bunun 

da iki gruba ayrıldığını söylemiştir: Biri Allah’a ve onun ilk yaratıcı olduğuna, ama 

bu yaratmadan sonra onu kontrol etmeye güç yetiremediğine inananlardır. Diğeri ise 

                                                 
1607

 Vâkıa 56/47. Ayrıca bkz. Ra’d 13/5;  İsrâ 17/49, 98; Müminûn 23/82; Neml 27/67; Secde 32/10; 

Sebe’ 34/7; Yâsin 36/77, 78; Sâffât 37/16, 53; Kaf 50/3; Kıyâmet 75/3, 4; Nâziât 79/10, 11. 
1608

 Duhân 44/34-36; Ayrıca bkz. Mü’minun 23/83; Neml 27/66-68; Câsiye 45/24, 25. 
1609

 Câsiye 45/24; Ayrıca bkz. Enâm 6/29; Mü’minun 23/37; Duhân 44/35; Teğâbün 64/7. 
1610

 Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, II, 215, 216. 
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ilk yaratmayı da inkâr edenlerdir.
1611

 Diğer bir araştırmacı Havfî (v. 1403/1982) ise 

Araplardan dehrîler olduğunu, bunların yaratıcıyı, yeniden dirilişi ve diriliş 

sonrasında ödül ve cezayı inkâr ettiklerini Casiye sûresi 24. âyetin onların bu 

inançlarını anlattığını söylemiştir.
1612

  

Müfessirlerden bazıları da bu âyette müşriklerden belli grubun görüşlerinin 

aktarıldığı yönünde açıklamalar yapmışlardır. Bunlardan İbn Atiyye bu sözü 

söyleyenlerin Kureyş’ten bazılarının ve Arap kâfirlerinden “dehriyyûn” sınıfını 

oluşturduğunu ifade etmiştir.
1613

 Râzî de müşriklerden hem Allah’ı hem de ölüm 

sonrası hayatı inkâr eden bir grubun bunu söylediğini belirterek şöyle bir açıklamada 

bulunmuştur: “Bizi ‘dehr’den başkası helak etmez.” sözünün anlamı şudur: 

“Şahısların üremesi, tabiatın kaynaşmasını gerektiren feleklerin hareketi sebebiyle 

olur. Bu kaynaşma hususî bir biçimde gerçekleştiğinde hayat, başka bir biçimde 

gerçekleştiğinde ise ölüm tahakkuk eder. O halde hayatı da ölümü de gerekli kılan 

tabiatın tesiri ve feleklerin hareketleridir. Bu konuda hür ve irade sahibi bir failin 

bulunduğunu kabul etmeye hacet yoktur.”
1614

 Bunların ahirette dirilip hesap vermeyi 

ve sonunda ödül ve ceza ile karşılaşmayı inkâr ettiklerini ve hadiseleri “dehr”e nispet 

ettiklerini söyleyen Kurtubî
1615

 de şu açıklamayı yapmıştır:  Müşrikler sınıf sınıf idi. 

Bir kesimi bunlardı. Bir kesimi de Allah’ın sâni’ (belli bir amaç doğrultusunda 

düzenli bir şekilde iş yapan) olduğunu kabul eder, yeniden dirilişi inkâr ederdi. 

Kimisi yeniden diriliş hakkında şüphe eder, kesin olarak inkâr etmezdi.
1616

 demiştir. 

Bu açıklamalarda görüldüğü gibi Şehristânî, Cahiliye Araplarından çok az bir 

grubun yaratıcıyı ve ahireti inkâr ettiğini belirtmiş, ancak bunların dehrî olduğundan 

söz etmemiştir. Müfessirlerden İbn Atiyye, Kureyş’ten dehrî diye bir grup 

olduğundan bahsetmiş, Araplardan da aynı düşüncede olanların bulunduğunu 

söylemiş, ancak bunların inançları ve sayılarından bahsetmemiştir. Râzî böyle bir 

grubun var olduğunu söyleyerek onların kısaca, Allah’a ve ahirete iman etmeyen 

materyalist düşüncede kişiler olduğunu savunmuştur. Kurtubî ise müşrikleri üç sınıfa 

                                                 
1611

 Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 220. 
1612

 Havfî, el-Hayâtü’l-Arabiyye, s. 430. 
1613

 İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 87. 
1614

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVII, 678. 
1615

 Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 170-172. 
1616

 Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 172. 
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ayırmış, bunlardan birinin dehrîler olduğunu ve ahirete inanmadıklarını söylerken 

onların olayları Allah’a nispet ettiklerini söylemekle yetinmiş, ancak Allah’a iman 

etmediklerinden söz etmemiştir.  

Görüldüğü gibi dehrîlerin varlığından söz edenlerin açıklamalarına göre 

bunlar Araplarda sayıca hâkim bir grup değildi. Hatta bazıları onların sayıca çok az 

olduğuna işaret etmiştir. O halde Allah’ı ve yeniden dirilişi inkâr edenlerin olduğu ve 

bunların dehrîler olduğu kabul edildiğinde ahireti inkâr edenlerin az sayıda kişi 

olduğu anlaşılır. Hâlbuki Kur’an’da ahiretin inkâr etmekle vasıflananların az 

sayıdaki kişiden ibaret olmadığı anlaşılmaktadır. Nitekim bir âyette şöyle 

buyurulmuştur: 

َِ وَمَا بَيْنَّهُمَا إِلَا بِالْحَقِ وَأَ  ى وَإِنَ كَّثِيرًا جَلٍّ مُسَمًأَوَلَمْ يَتَفَكَرُوا فِيّ أَنّْفُسِهِمْ مَا خَلَقَ اللَهُ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

 ,Kendi içlerinde hiç düşünmediler mi ki Allâh, göklerde“ مِنَ النَّاسِ بِلِقَاءِ رَبِهِمْ لَكَافِرُونَ

yerde ve bu ikisi arasında bulunan her şeyi ancak hak olarak ve belirtilmiş bir süre 

ile yaratmıştır? İnsanlardan çoğu, Rabblerine kavuşmayı inkâr etmektedirler.”
1617

 

Mukatil bunların Mekke’nin kâfirleri olduğunu belirtmiştir.
1618

 Ayrıca 

Cahiliye Araplarında “dehrî” grubunun olduğuna delil olarak gösterilen Casiye sûresi 

24. âyetteki “dehr”in “dehrî”ye dönüşmesinin sonraki gelişme olduğu, dehrî olarak 

nitelenen felsefî düşüncelerin ana hatları itibarıyla bu âyette belirtilen düşünceye 

uygun düşmesinin “dehrî” ve “dehriyye” terimlerinin oluşmasında etkili olduğu ifade 

edilmiştir.
1619

 O halde Cahiliye döneminde “dehrî” olarak adlandırılan bir grubun 

varlığından söz eden bazı müfessirlerin bu âyeti söz konusu felsefî düşünceyle 

ilişkilendirilerek yorumlamış olmaları muhtemeldir. Nitekim ilk dönem müfessirler 

tarafından böyle bir grubun varlığından bahsedildiğine rastlamadığımız gibi tarihçi 

Mes’ûdî de Cahiliye döneminde muvahhitler yanında Araplardan yaratıcıyı ikrar 

edip, peygamberleri ve yeniden dirilişi yalanlayan bir grup olduğunu, bunların 

dehrîlerin sözlerine benzer sözler söylediklerini belirterek Câsiye sûresi 24. âyettte 

onların küfrünün anlatıldığını söylemiştir.
1620

 Buna göre bu itiraz; sonradan dehrîler 

                                                 
1617

 Rûm 30/8. 
1618

 Mukâtil, Tefsîr, III, 408; Benzer açıklamalar için Ayrıca bkz. Cevzî, Zâdü’l-Mesîr, III, 417; İbn 

Âşûr, et-Tahrîr, XXI, 55. 
1619

 Ateş, Süleyman: İslam’a İtirazlar ve Kur’an-ı Kerim’den Cevaplar, 4. bs., İstanbul, Yeni 

Ufuklar Neşriyat, t.y., s. 130; Hayrani Altıntaş, “Dehriyye”,  DİA, İstanbul, 1994, IX, 107. 
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 Mes’ûdî, Mürûc, II, 162. 
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diye adlandırılan ve hem yaratıcıyı hem de ahireti inkâr eden kişilerin sözlerine 

benzeyen ancak, yeniden dirilişin olmayacağını iddia eden Mekke müşriklerinin 

itirazlarından biri olabilir. 

Diğer taraftan tarihçi Cevad Ali de “dehrî” olarak bilinenlerin Kureyş’ten 

“zındıklar” olabileceğini belirterek şu açıklamalarda bulunmuştur: Bazıları Kureyşin 

aydınlık ve karanlığa inandığını, bu düşünceyi de Hire’den aldıklarını söylemişlerdir. 

Bu inanca sahip olanlara “zındıka” adını vermişlerdir. Bunlar hakkında bir şey 

söylememişlerdir. Bazıları da Kureyşin içinde zındıklar olduğunu söylemişler ve 

onları dehrin bekasından bahsetmekle, ahirete ve Allah’ın vahdaniyetine 

inanmamakla vasıflandırmışlardır. İşte bunlar dehrîlerdir.
1621

 Bunlara “zındıklar” 

denilmesinin sebebi şirk değil, Allah’ın sıfatlarını inkâr etme ve “dehr” düşüncesidir. 

O da ba’s, haşr ve neşr’i inkâr etmektir.”
1622

 İşte zındıklık bu sözde olduğu gibi 

yeniden dirilişi inkâr etmekle alakalıdır. Dolayısıyla zındıklık “dehr” düşüncesine 

sahip olmak ve yeniden dirilişi inkâr etmektir. Câsiye sûresinde onların, her şeyin 

faili olarak “dehr”i gördükleri ve böylece ölümü de “dehr”e nispet ettikleri 

anlaşılır.
1623

   

Öte yandan, İbn Hibban “Kureyşin zındıkları” olarak adlandırdığı birtakım 

isimler saymıştır. Bunlar; Ebû Sufyan, Ukbe b. Ebî Muayt, Ubeyy b. Halef, Nadr b. 

el-Haris, Haccac’ın iki oğlu Münebbih ve Nübeyh, As b. Vail ve Velid b. 

Muğire’dir.
1624

 Ceva Ali bu isimlere dayanarak şu değerlendirmeyi yapmıştır: Bunlar 

putlara kulluğu çok önemseyen kişilerdir. Örneğin; Ebû Sufyan, Uhûd savaşında 

Müslümanlara karşı Hubel’i yüksek sesle anmıştır. Ayrıca bu kişilerin Mecusî 

olduklarını, nur ve karanlığa inandıklarını ve ateşe taptıklarını ileri süren olmamıştır. 

Dolayısıyla zındıkların bu anlamda olması mümkün değildir.
1625

 O halde Cevad 

Ali’ye göre de dehrîler, zındıklar anlamında olup yaratıcıyı tamamen inkâr etmeyen 

kişilerdir. Bunlar Allah’ın sıfatlarını ve yeniden dirilişi inkâr etmektedirler. 

                                                 
1621

 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 145, 146. 
1622

 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 125, 126. 
1623

 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 145- 149. 
1624

 İbn Habîb, el-Muhabber, s. 161; Ayrıca bkz. İbn Habîb, el-Münemmak fî Ahbâri Kureyş, Tash. 

Hurşid Ahmed Faruk, Beyrut, Âlemü'l-Kütüb, 1405/1985, s. 388, 389. 
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Yukarıdaki dehrî olarak belirtilen isimlerden Nadr b. El-Hâris de daha önce 

belirttiğimiz gibi ilahî dinler hakkında araştırmalar yapmış bir bilgin olup Yunus 

sûresi 18. âyetin “Kıyamet günü olunca, Lât ve Uzzâ bana şefaat edeceklerdir.” diyen 

Nadr b. el-Haris hakkında nâzil olduğu rivayet edilmiştir.
1626

 Bu da onların Allah’a 

da ahiretin varlığına da inandıklarını gösterir. Yine, bu isimlerden biri olan Velid b. 

Muğire’nin de aralarında olduğu Kureyşin ileri gelenlerinin Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e, önceki atalarını bir din üzere bulduklarını ve bu dine göre amel işlemekten 

başka bir şey yapmadıklarını söyledikleri rivayet edilmiştir.
1627

  Buna göre Velid b. 

Muğire, kendisini içinde bulunduğu topluluğun dinine bağlı görmüştür. 

Diğer yandan Câsiye sûresindeki yukarıda zikredilen âyette geçen “dehr” 

kelimesini “zalim bir diktatörün adı” olarak açıklayan Izutsu bu âyete ve bazı 

Cahiliye şiirlerine dayanarak şunları söylemiştir: Arapların yaratıcı olarak Allah’ı 

gördükleri, ancak yaratılma işinden sonra insanın Allah’la bağını kesip hayatını ve 

varlığını O’ndan daha güçlü diktatör bir patronun eline verdiği ve hayatını bu 

patronun zalimce yönetim altında inleyerek sürdürdüğü; sonra da bu patronun son bir 

darbe indirdiği, bu darbeyle ölümün gerçekleştiği ve böylece sona geldiği inancında 

olduklarını söylemiştir.
1628

 Ancak bu âyetten ve şiir örneklerinden böyle bir sonuca 

ulaşmak mümkün görülememektedir. Ayrıca onların Allah’ı tamamen etkisiz ve 

yetkisiz gösteren bir kader anlayışları da olmamıştır. Kendilerini Allah’a daha çok 

yaklaştırsın diye putlara kulluk eden,
1629

 “Allah dilemeseydi şirk koşmazdık.”
1630

 

diyen ve Allah’ın, taptıkları ilahların ilahlığını kaldırdığına inananların
1631

 böyle bir 

düşünceye sahip olduğu kanaatimizce düşünülemez. Bunun yanında müşriklerin ileri 

gelenleri daha önce de anlattığımız gibi kendilerini dünyada Allah tarafından 

ödüllendirilmiş insanlar olarak gören ve refah içerisinde yaşan kişilerdir. Bunlar 

Izutsu’nun ifadesiyle dünya arzusuyla dolu zengin işadamlarıdır.
1632

 Dolayısıyla 

kendilerinin “dehr” denen zalim bir patronun elinde ezilen ve sonunda ölüme giden 

                                                 
1626

 İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 1936; Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 336; Ebussuûd, İrşâd, IV, 

131; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, VII, 128. 
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 Mukatil, Tefsîr, III, 792. 
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 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 157. 
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 Bkz. Zümer 39/3. 
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 Bkz. En’âm 6/148; Nahl 16/35; Zuhruf 43/20. 
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 Bkz. İbnu’l-Kelbî, Kitâbu’l-Esnâm, s. 24. 
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kişiler olarak görmüş olduklarını söyleyemeyiz. Nitekim bu kelimenin geçtiği Casiye 

sûresi 24. âyetinin öncesine baktığımızda dünya hayatından başka hayatın olmadığını 

ve kendilerini ancak “dehr”in helak ettiğini söyleyenlerin Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

getirmiş olduğu dine uymak istemeyen, tam tersine onu kendi dinlerine çekmeye 

çalışan bu konuda birbirleriyle yardımlaşan, dünya hayatındaki refahlarının ahirette 

de devam edeceğine, bu konuda iman edenlerden olmanın gereğinin olmadığına 

inanan, hevâ ve hevesini tanrı edinen, ön yargılarıyla kendilerini gerçeklere karşı 

kilitleyen ve Allah’ın yoldan saptırdığı kişiler olduğu anlaşılmaktadır.
1633

 

Diğer taraftan Izutsu’nun de belirttiği gibi Cahiliye Arapları İslam’daki 

anlamına yakın anlamda “ecel”e inanmaktadırlar. Onlara göre de herkesin ölümle 

karşılaşacağı bir günü vardır.
1634

 Onların ecele inandığını ifade eden bir şiirde şöyle 

denilmektedir:  

“Savaşa daldığın zaman kaçma, kişinin kaçması, ömrünü artırmaz.”
1635

 

Öte yandan Cevad Ali, “dehr”in Cahiliye Araplarının kader anlayışları 

çerçevesinde değerlendirilebilecek bir konu olduğunu, ecel geldiğinde insanın 

öleceğini ve bundan kaçışın mümkün olmayacağını belirtmiştir. Ona göre  

“Dehr”den söz eden Mekkelilerin de kastettikleri bu olmuştur.
1636

  

Yapılan rivayetlere göre de Araplar Cahiliye döneminde olayların failinin 

“dehr” olduğuna inanıyorlardı. Bu bakımdan herhangi bir sıkıntı, bir bela ya da bir 

musibet ile karşılaştıklarında bunları “dehr”e nispet ediyorlardı ve ona 

sövüyorlardı.
1637

 Ebû Hüreyre’den nakledilen bir hadis-i şerifte bu konuda şöyle 

denilmiştir: “Cahiliye ehli şöyle diyordu: Bizi ancak gece ve gündüz helak ediyor. 

Hâlbuki bizi helak eden öldüren ve yaşatan Allah’tır.”
1638

 Başka bir rivayette Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in şöyle buyurduğu nakledilmiştir: “Dehr”e sövmeyiniz, çünkü 

                                                 
1633

 Bkz. Câsiye 45/18-23.  
1634

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 162. 
1635

 Antere b. Şeddâd, Kitabu Divan, s. 63. 
1636

 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 153-155. 
1637

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 78, 79; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 171, 172; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-

Kur’an, VI, 269, 270; Cevad Ali, el-Mufassal,  VI, 149, 150. 
1638

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 79; İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, X, 32, 92; İbn Kesîr, 

Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 269. 
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“dehr” Allah’tır.
1639

 Bu hadisteki mananın şu olduğu ifade edilmiştir: “Dehr”e 

sövmeyiniz. Çünkü hadiselerin faili Allah’tır, “dehr” değil.
1640

 İbn Kesîr, bu hadis-i 

şerifle ilgili şu açıklamayı yapmıştır: Asıl fail Allah’tır. Bundan ötürü sanki onlar 

Allah’a sövmüş oluyorlardı. Çünkü gerçekte bunları yapan O’dur. Bu itibarla 

“dehr”e sövmeleri yasaklanmıştır. Çünkü Allah, onların bu fiilleri yaptığını 

söyledikleri “dehr”in kendisidir.
1641

 Rivayet edilen bu hadislerdeki uyarılar, “dehr”e 

sövenlerin bilinçli bir şekilde bunu yapmadıklarını ve yaratıcıyı inkâr etmediklerini 

göstermektedir. Çünkü Müslüman olmuş bir kişinin bir şekilde yaratıcıyı inkâr 

anlamına gelebilecek bir şeyi bilerek söylediği düşünülemez. Ancak Cahiliye 

döneminden kalma bir alışkanlık olarak başlarına gelen olumsuz bir olayın failinin 

Allah olduğu şuuruyla hareket edemediklerini ve sözlerinin anlamını tam olarak 

düşünemediklerini söyleyebiliriz.   

Kur’an öncesi Araplardaki bu “dehr” anlayışının benzerini özellikle Anadolu 

Türk - İslam kültüründe de bulmak mümkündür. Şöyle ki, ortaçağda yıldızları 

taşıdığına ve hareket ettirdiğine inanılan şeffaf gök küre veya gezegenlerin yörüngesi 

olarak tanımlanan “felek” mefhumu mecâzî olarak “dehr”, kader ve talih gibi 

anlamlarda kullanıldığı bilinmektedir. Türkçede kullanılan “kahpe felek”, “zalim 

felek”, “feleğe küsmek” ve “feleğin sillesini yemek” gibi tabirler söz konusu 

geleneğin dildeki tezahürlerine örneklerdir.
1642

  

Söz konusu âyetle ilgili yapılan bu rivayetler ve açıklamalar “dehr”le ilgili 

sözlerinin az sayıda kişiden oluşan bir grup tarafından dile getirilmediği, bunun 

Cahiliye döneminde Arapların genelinin anlayışı olduğunu gösterdiği söylenebilir. 

Zira rivayetlerde bu inanç ve uygulamalar az sayıda kişiden oluşan farklı bir gruba 

tahsis edilmemiştir. Ayrıca hadis-i şerifte Müslümanlara yönelik “Dehre 

sövmeyiniz.” uyarıları, onların Cahiliye alışkanlıklarını terk etmeleri içindir. O halde 

müşriklerin bir kısmının yaratıcıyı da ahireti de tamamen inkâr ettiklerini söylemek 

                                                 
1639

 Buharî, “Edep”, 101; Müslim, “Elfâz”, 4; Âyrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 80; Sem’ânî, 

Tefsîr, V, 142; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 291; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 87; Cevzî, Zâdü'l-

Mesîr, IV, 100; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 269; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 171;  
1640

 Sem’ânî, Tefsîr, V, 143; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 291; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 100; İbn Kesîr, 

Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 270; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 171.  
1641

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 269, 270. 
1642

 Mustafa Öztürk, “Kur’an’da ve İslam Öncesi Arap Düşüncesinde ‘Dehr’ Kavramı”, Ondokuz 

Mayıs Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Sayı:16, 2003,  s. 260. 
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kanaatimizce mümkün görülememektedir. Bu durumda onların inançlarının diğer 

müşrik olarak bilinenlerden çok farklı olmadığı ortaya çıkmış olur. Müşriklerin 

genelinin bu düşüncede olduğuna göre bu kişilere zındık denilmesi ise Hz. 

Peygamber (s.a.v.) ve Müslümanlarla mücadelede önde olan kimseler olmalarıyla 

açıklanabilir. Nitekim İbn Hibbban’ın “Kureyş’in zındıkları” olarak saydığı isimlerin 

çoğu İbn Hişâm (v. 213/828)’ın, Kureyş’in eşrafından dediği isimlerdir.
1643

 

Kureyş’in bu ileri gelenleri toplanıp Hz. peygamber (s.a.v.)’le tartışma yapmışlar ve 

Allah adına yemin ederek onunla kararlı bir şekilde mücadele edeceklerini 

söylemişlerdir. Onlardan bir sözcü de kendilerinin “meleklere ibadet ettiklerini ve 

meleklerin Allah’ın kızları olduklarını” söylemiştir.
1644

 Bu müşrik ileri gelenler 

Kuryeş’in kadim dinini korumak konusunda sorumluluk üstlenen kişilerdir. Bundan 

dolayı Hz. Peygamber (s.a.v.)’le tartışmaya girerek onu alaya almak, polemik 

yoluyla itibarsızlaştırmak ve köşeye sıkıştırmak istemiş olabilirler.
1645

   

Bu açıklamalardan hareketle Râzî’nin yukarıda bahsedilen yorumunun 

“dehriler” adı verilen felsefecilerin görüşlerini yansıtan bir yorum olabileceğini 

söyleyebiliriz. Nitekim İbn Kesîr şöyle açıklama yapmıştır: Bu sözü Arap müşrikleri 

söyledikleri gibi, onlarla yeniden dirilişi inkâr etme hususunda aynı düşüncede olan 

“dehrîler” de söylemektedirler. Sâni’i (belli bir amaç doğrultusunda olayların daimi 

bir yaratıcısı olduğunu) inkâr eden dehrîyeci filozoflar ve kendilerine “ilâhiyyûn” 

denilen filozoflar da bunu savunmaktadırlar.
1646

 Ayrıca Bikâî de bunu söyleyenlerin 

Allah’ın her şeye kadir olduğunu itiraf ettiklerini ve yeniden dirilişi vaat ettiğini 

bildikleri halde yeniden dirilişi inkâr etme anlamında bunu söylediklerini ifade 

etmiştir.
1647

  

“Zamanın insan üzerinde tasarruf sahibi olduğu vehmi, insanların çoğunun 

zihninde yer etmişti.” diyen İbn Âşûr
1648

 ise yukarıda zikredilen Casiye sûresi 24. 

âyetin َاهُمْ وَمَمَاتُهُمْ سَاءَ أَمْ حَسِبَ الَذِينَ اجْتَرَحُوا السَيِئَاتِ أَنْ نَّجْعَلَهُمْ كَّالَذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا الصَالِحَاتِ سَوَاءً مَحْي

 Yoksa kötülük işleyenler ölümlerinde ve sağlıklarında kendilerini, inanıp“ مَا يَحْكُمُونَ

                                                 
1643

 İbn Hişâm, es-Sîre, I, 214, 215. 
1644

 İbn İshâk, Sîre, s. 178-180; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 215-217.  
1645

 Kotan, “Kur’an’da Cahiliye Araplarının Ahiret İnancı”, s. 71, 72. 
1646

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 268. 
1647

 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVIII, 98. 
1648

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 362. 
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iyi ameller işleyen kimseler ile bir mi tutacağımızı sandılar? Ne kötü hüküm 

veriyorlar!”
1649

 âyetine atıf olduğunu ifade ederek şunları söylemiştir: Onlar eğer 

yeniden diriliş varsa orada kendi akıbetlerinin Müslümanlardan daha iyi olacağını 

söylüyorlardı. Ancak kesin olarak yeniden dirilişe ve sonrasında ödül ve cezaya iman 

ediyor değillerdi. Bu sözleri cedel olsun diye sunuyorlardı. Onların kesin inandıkları 

“Dünya hayatından başka bir hayat yoktur.”sözleriyle ifade ettikleridir.
1650

 Ancak İbn 

Âşûr’un bu açıklamasına göre, onlar bu “Dünya hayatından başka bir hayat yoktur.” 

sözünü de cedel olsun diye söylemiş olabilirler. Üstelik Câsiye sûresi 24. âyette 

onların bu sözleri nakledilmişken bu âyetin öncesinde yer alan söz konusu âyette 

onların iç dünyaları anlatılmakta ve  “Ahiret varsa biz orada da üstün oluruz.” 

diyerek gerçekte onların ahiret hakkında şüpheleri olduğunu ortaya çıkarmaktadır. 

Bazı araştırmacıların ve müfessirlerin Casiye sûresi 24. âyete ilaveten 

Câhilîye şiirlerinden örnekler vererek Cahiliye Araplarının tamamının ya da bir 

kısmının ahirete iman etmediğini söylemiştik. Şimdi bunların verdiği şiir 

örneklerinden bir kısmını bu açıdan değerlendireceğiz. 

Şehristânî’nin ahirete inanmayanların olduğuna delil olarak sunduğu ve Bedir 

savaşında kaybettikleri için düzdükleri mersiyelerden biri olarak ifade ettiği şiirde 

şöyle denilmektedir: 

Nedir o kuyudaki, Bedir kuyusundaki, 

Deve görgücüyle örtülü kara tahtalar, 

Peygamber diyor ki yaşayacağız,  

Susuzluktan kavrulanlar nasıl yaşayacak sa?!
1651

  

Aynı şekilde Havfî de Cahiliye Araplarından dehrîler olup bunların ahirete 

inanmadığına delil olarak Bedir savaşında Kureyş kâfirlerinin mersiyelerinden şu 

mısraı aktarmıştır: 

Peygamber bize dirileceğimizden bahsediyor, 

Sadâların
1652

 ve hâmelerin hayatını nasıl izah edersin?
1653

  

                                                 
1649

 Câsiye 45/21. 
1650

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 361. 
1651

 Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, II, 216. 
1652

 “Sadâ” ile “hâme” aynı şeydir. Bir görüşe göre de “hâme” insanın kafatası,  “sadâ” ise bundan 

çıkan kuştur. Bkz. Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II, 199.  
1653

 Havfî, el-Hayâtü’l-Arabiyye, s. 431. 
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Her iki şiirin de Bedir savaşında söylendiği bildirilmiştir. Buna göre bu sözler 

Kur’an’ın nâzil olduğu dönemde Hz. Peygamber (s.a.v.)’e, ilgili âyetlerde aktarılan 

sözleri gibi bir tür bir tepki olarak söylenmiş olabilir. Bunun yanında bu sözlerin, 

Kur’an’ın anlattığı şekilde bir ahiret inancından müşriklerin yoksun olduklarını ifade 

etmesi de muhtemeldir. 

Cahiliye şiirlerine göre Arapların inançları üzerinde çalışma yapan ve onların 

ahirete inanmadığını savunan Öğmüş’ün verdiği şiir örneklerinden de açık bir 

biçimde ahiret inancını inkâr ettiklerini anlamak mümkün görülememektedir. 

Buradaki bazı şiirlerde ölümün dünya hayatı bakışıyla acımasız olduğu anlatılmış, 

bazı şiirlerde de dünya hayatına düşkünlükleri ifade edilmiş olabilir.
1654

  Örneğin 

bunlardan birinde şöyle söylenmektedir: 

“Kaya kuşu sürüleri gibi toplu halde iken dağıttığım, 

 Yağmur taneleri gibi peş peşe akın eden, gidişlerinde ölümün parıltısı sezilen 

nice atlılar vardır ki, 

Onlarla birlikte akınlarda bulundum, nice ganimet topladım, nice haz aldım. 

 Hayat bunlardan faydalanmaktan başka bir şey değildir.”
1655

 şiirinde şairin 

dünya hayatını yaşama sevgisi söz konusudur. Dolayısıyla buradan ahiret hayatına 

dair bir şey çıkarmak kanaatimizce mümkün görülememektedir. 

Diğer yandan Öğmüş, Cahiliye Araplarının ahireti kabul ettiklerine dair kesin 

ifadeler bulunan şiirleri kuşkulu bulduğunu söylemiştir.
1656

 Bu şiirlerden biri, 

Cahiliye dönemi önde gelen şairlerinden Züheyr b. Ebî Sülmâ’nın
1657

 

muallakasındaki şu beyitlerdir:  

“Gizli kalsın diye içinizdekileri Allah’tan saklamaya kalkışmayın!  

Ne kadar gizlenirse gizlensin gizlenen şeyi Allah bilir.  

(Gizlenen o şey), ertelenir, bir kitaba konulup,  

                                                 
1654

 Bkz. Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 290-292. 
1655

 Tebrizî, Şerhu Divani'l-Hamâse, I, 238, 239. 
1656

 Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 294, 295. 
1657

 Hakkında bilgi için bkz. İbn Kuteybe, eş-Şi’r ve’ş-Şuarâ, Tahk. Ahmed Muhammed Şakir, 2 c., 

Kahire, Dârü'l-Maârif, 1982, s. 137-153.  
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Hesap günü için biriktirilir veya hükmü çabuklaştırılıp cezası hemen 

verilir.”
1658

  

Ancak Izutsu’nun da dediği gibi bu kadar belirgin bir ahiret inancına bütün 

Arapların sahip olduğunu söylemek de mümkün değildir. Fakat bu inançtan tamamen 

uzak olduklarını da söylemek güçtür.
1659

  

Öğmüş, şu açıklamalarda da bulunmuştur: Bu kabil şiirlerin Cahiliye inanış 

ve düşüncelerini yansıtmakla gerçeklik payı olsa bile bu lokal ve sınırlı bir çerçevede 

kalmış olmalıdır. Çünkü Kur’an-ı Kerim’in ahiret inancına ısrarla yaptığı vurgular 

toplumun genelinin bu inançtan yoksun olduğunu düşündürmektedir. Ancak bununla 

beraber “beliyye” inancı dikkat çekicidir. Bu inancın cüzî bir kesimde olması 

muhtemeldir. Söz konusu inancın bütün Araplarda mevcut olduğunu düşünsek bile 

bu onlarda Kur’an’ın belirttiği anlamda bir ahiret düşüncesi olduğunu göstermekten 

uzaktır. Beliyye inancı muğlâk bir düşünce iken Kur’an’ın getirdiği ahiret inancı ise 

insana hem ferdî hem de içtimaî hayatta ciddî bir ahlakî mesuliyet şuuru 

kazandırmaktadır.
1660

 Bu açıklama da Öğmüş’ün ahirete müşriklerin inanmadığını 

ifade etmekle birlikte kendilerine has bir ahiret inancı olabileceğini söyleme ihtiyacı 

duyduğunu göstermektedir.   

Öte yandan Cahiliye dönemindeki “beliyye” inancı da ahiret inancının 

Cahiliye döneminde bir şekilde varlığını göstermektedir. Bu âdet tamamen ölünün 

sahiplerinin ölen için takdirlerinin izharı değildir. Ya da ölenin öldükten sonra bile 

cömertliğini temsil için yapılmaz. Bilakis bu nahr işi ölümle alakalı dini bir şiar ve 

cahilî bir akidedir. Onların inançlarına göre de insan ölünce tamamen yok olmaz. 

Ölüm onlara göre de bir halden bir hale geçiştir. Nitekim şiirlerde vasiyetlere 

bakıldığında “beliyye” âdetinin ahiret inancıyla ilgili olduğu açıkça görülür. Örneğin 

Amr b. Zeyd el-Kelbî oğluna, öldüğü zaman beliyye yapması için şöyle vasiyet 

etmişti: “Ey oğulcuğum kabirde (beni defnedip) benden ayrıldığın zaman, öldükten 

sonra dirildiğimde, haşredenin toplanması ile “hep birlikte yürüyün” denildiğinde 

                                                 
1658

 İbn Kuteybe, eş-Şi’r ve’ş-Şuarâ, s. 139; Ebî Abdullah el-Hüseyin b. Ahmed b. el-Hüseyin ez-

Zevzenî, Şerhü'l-Muallakâti's-Seb'a, Tahk. Muhammed Muhyiddin Abdulhamid, Kahire, Mektebetu 

Muhammed Ali Sabih ve Evladuhu, t.y., s. 155; Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 113, 114; Yedi 

Askı: Arap Edebiyatının Harikaları, s. 61, 65; Muallakât-ı Seb’a – Yedi Askı-, Edit. Sadık 

Yalsızuçanlar, İstanbul, Timaş Yayınları, 1998, s. 20. 
1659

 Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, s. 115. 
1660

 Öğmüş, Cahiliye Döneminde Araplar, s. 295- 98.  
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kendisine bineceğim çok iyi olmasa da bir deve ile bana yol azığı hazırla.”
1661

  Bu 

vasiyet aynı zamanda mahşerde “beliyye”si olmayanın yaya kalacağı inancını 

taşımaktadır. 

Diğer taraftan Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kabirlerin yeryüzü ile aynı seviyede 

olmasında titizlik göstermesi ve kabirlerin mescide çevrilmesini yasaklamasından
1662

 

anlaşılmaktadır ki; o dönem Araplar geçmişlerinin şuur sahibi, işiten, idrak eden, 

sevinen, öfkelenen, cevap veren, fayda ve zarar veren ruhların olduğuna inanarak 

kabirlerini takdis ediyorlardı. İşte bundan dolayı Resulullah (s.a.v.) onları Cahiliye 

âdetlerinden uzaklaştırmak ve onların müşrikken kendilerini Allah’a yaklaştırsın diye 

bir takım varlıklara tapmaları
1663

 gibi yaptıklarına dönmelerini önlemek için 

mücadele etmiştir.
1664

 

Yine, daha önce genişçe açıkladığımız gibi Kur’an’da şefaat kavramı ahiret 

siyak ve sibak içerisinde kullanılmış olup putlara sadece dünyada kendilerine 

yardımcı olsunlar diye değil, “varsa ahirette de kendilerine yardımcı olsunlar” diye 

tapmışlardır. Bu durum ve Cahiliye döneminde ölen kişinin ruhunun “hâme” adı 

verilen bir kuşa dönüştüğü şeklindeki bir inancın olduğu rivayetleri de o dönemdeki 

insanların ölüm sonrasına kayıtsız kalmadıklarını gösterir. Nitekim İbn Habîb, 

Cahiliye Araplarının hesap gününe inandıklarını söylemiş ve Cahiliye şairlerinden 

Ahnes b. Şihab et-Temîmî’nin bir şiirinde “Bildim ki, Allah kuluna yaptıklarının 

karşılığını verir.” söylediğini aktarmıştır.
1665

 

Müşriklerin ahireti kesin olarak inkâr ettiklerine, hatta onlardan bir grubun 

yaratıcıyı da inkâr ettiklerine delil olarak sunulan Câsiye sûresi 24. âyetinde geçen 

 kelimesinin âyette ifade ettiği anlama gelince; bu kelime, “günlerin (ed-dehr)  ”الدَهْرُ“

ve yılların geçmesi” ve “uzun ömür” anlamına gelmektedir.
1666

 Bunlar zaman 

kavramıyla alakalı anlamlardır. Bu âyeti, diğer benzer âyetlerle bir araya getirip 

değerlendirmeye çalışacağız. Bunları nüzul sırasına göre şöyle sıralayabiliriz: 
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 İbn Habîb, el-Muhabber, s. 324; Sarıcık, İslam Öncesi, s. 304. 
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 Alûsî, Bulûğu’l-Ereb, II. 214. 
1663

 Bkz. Zümer 39/3. 
1664

 Cevad Ali, el-Mufassal, VI, 142. 
1665

 İbn Habîb, el-Muhabber, s. 322, 323,  
1666

 Mukâtil, Tefsîr, III, 840; Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, III, 48; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 405; Taberî, 

Câmiü'l-Beyân, XXII, 78; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 245; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 87; 

Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 291; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 170. 
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 Hayat ancak bu dünyadaki“ وَقَالُوا إِنْ هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا وَمَا نَّحْنُ بِمَبْعُوثِينَ .1

hayatımızdan ibarettir; biz, bir daha da diriltilecek değiliz”
1667

 

نْ هِيَّ إِلَا مَوْتَتُنَّا الْأُولَى وَمَا نَّحْنُ بِمُنّْشَّرِينَإِ  .2  “İlk ölümümüzden sonra bir şey yoktur. 

Biz bir daha diriltilecek değiliz.”
1668

 

بِذَلِكَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَا  وَقَالُوا مَا هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَّا إِلَا الدَهْرُ وَمَا لَهُمْ .3

 Hayat ancak bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak zaman“ يَظُنُّونَ

helâk eder. Onlar sadece zannediyorlar.”
1669

 

 Hayat, şu dünya hayatımızdan“ إِنْ هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا نَّحْنُ بِمَبْعُوثِينَ .4

ibarettir. Ölürüz, yaşarız; bir daha diriltilecek değiliz.”
1670

 

Yukarıda zikredilen Câsiye sûresi 24. âyetin dışında her âyette özetle 

“Hayatımız bu dünya hayatından ibarettir, biz diriltilecek değiliz.” sözleri 

geçmektedir. Câsiye sûresinde ise “Biz dirilecek değiliz.” ifadesi bulunmayıp 

“Ölürüz, yaşarız.” ifadesi ile “Bizi ancak zaman helak eder.” ifadesi yer almaktadır. 

“Ölürüz, yaşarız.” ifadesi Mü’minun sûresi 37. âyette de geçmektedir.  

“Ölürüz, yaşarız.” sözü ise, “Hayatımız bu dünya hayatından ibarettir.” 

cümlesini açıklamaktadır. Yani bu âlemden sonra başka bir âlem yoktur. O halde 

hayat başka değil, bu âlemdeki hayattır. Birimiz ölür, birimiz yaşarız, ya da birimiz 

öldükten sonra birimiz doğarız, anlamındadır. Buna delalet eden ise ölürüz, yaşarız 

fiillerinin muzârî olarak gelmesidir. Bu fiillerle de “Hayat ve ölüm içimizde 

yenilenir.” anlamı kastedilmiştir. O halde müşrikler ölüm de hayat da şahit 

olduğumuz bu âlemdedir.” demek istemişlerdir.
1671

 Buna göre “Ölürüz, yaşarız.” 

ifadesi sadece bir açıklama olup farklı bir anlam getirmemektedir.     

Câsiye sûresindeki “Bizi ancak dehr helak eder.” ifadesi diğer âyetlerde 

bulunmamaktadır. Bununla beraber, bu âyette yer alan ancak diğer âyetlerin üçünde 

de geçen “biz bir daha diriltilecek değiliz” ifadesine karşılık gelmesi mümkün 

görünmektedir. Çünkü bu üç âyette “dehr”den söz edilmemiş olmakla birlikte “Bir 

daha diriltilecek değiliz.” tabiri kullanılmıştır. Bu tabir de “hayatın sadece bu dünya 

hayatından ibaret” olduğu iddiasını açıklar mahiyettedir. “Bizi ancak dehr helak 
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eder.” tabirine gelince, bu da İbn Âşûr’un dediği gibi “ölüm ve hayatın sadece bu 

âlemde gerçekleşeceği” iddiasını güçlendirme maksadını taşımaktadır. Bu durumda 

bu ibarenin manası şöyle olur: “Yaşayanlarımız zamanın tesiriyle ölüme doğru yol 

almaktadırlar.”
1672

 Buna göre onlar insanın zaman içerisinde çeşitli sebeplerle 

yıprandığını ve ölüme sürüklendiğini ifade etmişlerdir.  

 “Ölümün ve hayatın sadece bu dünya hayatından ibaret” iddiaları olduğu 

müşriklerin şiirlerine de yansımıştır. Örneğin Amr b. Kamia şöyle demiştir:  

“Görmediğim yerden bana ok attı dehrin kızları, 

Kendisi atmadığı halde atışa maruz kalanın hali ne olur! 

Eğer atılanlar ok olsaydı korunurdum onlardan, 

Fakat bana oksuz atış yapılıyor.
1673

 

Özetle, Kur’an’ın nâzil olduğu dönemde Allah’ı inkâr eden ve “dehriler” diye 

adlandırılan bir grubun bulunduğu kuşkuludur. Böyle bir grup olmuş olsa ve Câsiye 

sûresi 24. âyet onların sözlerini nakletmiş olsa bile bu âyette sözü edilen, 

kanaatimizce o dönem Arap müşriklerinin genelinde olan bir tutumdur. Buna göre 

ölüm hadisesini de Allah’ın hesap sormak için meydana getirmediğini, tabiatın 

işleyişini O’nun bu şekilde kurduğunu ve zamanı geldiğinde bu tabiat kuralı 

gereğince ölümün gerçekleştiğini kastetmiş olabileceklerini ifade edebiliriz.  

Diğer taraftan müşrikler bu “dehr” ifadesiyle yeniden dirilişin zor olacağını 

da ifade etmiş olabilirler. Şöyle ki zaman içerinde meydana gelen olaylarla yıpranıp 

sonunda ölüme varan insanın yeniden diriltilmesi onlara göre zor bir durum olabilir. 

Nitekim bir şiirde şöyle denilmiştir: Dehrin etkisiyle ölüm gerçekleştiğinde 

insanların nasıl diri olarak geri dönmeleri umulur.
1674

 İleride ayrı bir başlıkta genişçe 

açıklayacağımız gibi ölenlerin bedenlerinin bozulması, kemiklerinin çürümesi gibi 

gerekçeleri ileri sürerek dirilişin olamayacağını söylemeleri bunu desteklemektedir. 

Buna göre şöyle düşünmüş olabilirler: Zaman içerisinde yıpranırız ve sonunda 

ölürüz. Öldükten sonra da beden bozulur, toprak ve kemik haline gelir. Sonra 

kemikler de çürümeye başlarlar. Böyle bir süreçten sonra nasıl olur da tekrar dirilme 
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 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 362. 
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gerçekleşir. Nitekim Câsiye sûresinden sonra nâzil olan başka bir âyette de daha 

önceki topluluğun bu ölüm sonrası aşamayı ileri sürerek dirilişin zor olduğunu ifade 

ettikleri aktarıldıktan sonra hayatın bu dünya hayatından ibaret olduğu iddiaları 

bildiriliyor: 

إِنْ هِيَّ إِلَا )( هَيْهَاتَ هَيْهَاتَ لِمَا تُوعَدُونَ )( أَيَعِدُكُّمْ أَنَّكُمْ إِذَا مِتُمْ وَكُّنّْتُمْ تُرَابًا وَعِظَامًا أَنَّكُمْ مُخْرَجُونَ 

نّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا نَّحْنُ بِمَبْعُوثِينَحَيَاتُنَّا الدُ  “Size, öldüğünüz, toprak ve kemik yığını haline 

geldiğinizde, mutlak sûrette sizin (kabirden) çıkarılacağınızı mı vâdediyor? Bu size 

vaâdedilen (öldükten sonra yeniden diriltilmek, gerçek olmaktan) çok uzak! Ne ise 

hep bu dünyâ hayâtımızdır; ölürüz ve yaşarız, biz öldükten sonra diriltilecek 

değiliz.”
1675

 

Ayrıca müşriklerin sadece bu dünya hayatını tanıdıklarına ya da bir grubun 

bunu düşündüğüne delil olarak getirilen âyetlerden biri de şudur: 

لَا مَوْتَتُنَّا الْأُولَى وَمَا نَّحْنُ بِمُنّْشَّرِينَإِنْ هِيَّ إِ    “İlk ölümümüzden sonra bir şey yoktur. Biz 

bir daha diriltilecek değiliz.”
1676

  

Aynı surede bu âyetten önce şöyle buyurulmaktadır: 

ِِ وَمَا بَيْنَّهُمَا إِنْ كُّنّْتُمْ مُوقِنِّينَ  لَا إِلَهَ إِلَا هُوَ يُحْيِيّ وَيُمِيتُ رَبُكُمْ وَرَبُ آبَائِكُمُ )(  رَبِ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

بَلّْ هُمْ فِيّ شَكٍ يَلْعَبُونَ)( الْأَوَلِينَ   “Eğer kesin olarak inanıyorsanız (bilin ki Allah), göklerin, 

yerin ve ikisi arasında bulunanların Rabbidir. O'ndan başka ilâh yoktur. (Her şeyi 

O) diriltir ve öldürür. Sizin de Rabbiniz, önceki atalarınızın da Rabbidir. Fakat 

onlar, şüphe içinde eğlenip duruyorlar.”
1677

 

Bu âyette ُيُحْيِيّ وَيُمِيت ifadesi “Allah ölüleri diriltir, yaşayanları öldürür.” 

demektir.
1678

 Ancak âyetlerden anlaşıldığına göre öldükten sonra insanı Allah’ın 

yeniden diriltecek olmasını şüpheli bulmuşlardır. O halde onların “İlk ölümümüzden 

sonra bir şey yoktur. Biz bir daha diriltilecek değiliz.” iddiaları kesin bir 

inançsızlığın ifadesi değildir. Nitekim Vâhidî bu âyetlerde onların yeniden dirilişe 

şüpheyle baktıklarını ve dünya hayatıyla meşgul olduklarını anlatmakta olduğunu 

belirtmiştir.
1679

 Yine müşriklerin ahiretle ilgili bilgilerden haberdar oldukları, ancak 

bu konuda şüphe içerisine düştükleri bildirilmiştir: 
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 Hayır; onların ahiret“ بَلِّ ادَارَكَ عِلْمُهُمْ فِيّ الْآخِرَةِ بَلّْ هُمْ فِيّ شَكٍ مِنّْهَا بَلّْ هُمْ مِنّْهَا عَمُونَ 

hakkındaki bilgileri yetersiz kalmıştır. Dahası, bu hususta şüphe içindedirler. Bunun 

da ötesinde, onlar ahiretten yana kördürler.”
1680

  

 Buna göre onlar ahiretle ilgili bilgilerden habersiz değillerdi.
1681

 Nitekim 

ahiretle ilgili bilgilerin daha önce Hz. İbrahim (a.s.) ve Hz. Mûsa (a.s.) kitaplarında 

da olduğu bildirilmektedir.
1682

 Bu peygamberlerden Hz. İbrahim (a.s.), çok iyi 

tanıdıkları ve ataları olan peygamberdir. Dolayısıyla ondan aktarılarak gelen bilgiler 

onlarda mevcuttu. Ayrıca onlar Ehl-i kitap’la münasebetleri dolayısıyla Hz. Mûsa 

(a.s.)’nın getirmiş olduğu Tevrat’tan da bu tür bilgiler edinmişlerdi. Ancak 

müşriklerin itirazlarından anlaşıldığına göre halde bedenin toprağa dönüşmesini ve 

atalarının diriltilmemiş olmasını da gerekçe göstererek yeniden dirilişi kesin bir 

şekilde inkâr ediyorlarmış görünmektedirler. Bu da onların aslında ahirete hiçbir 

şekilde inanmıyorlarmış gibi bir tutum ve davranış içerisinde olmalarının yansıması 

olabilir. Zira bu itirazlara verilen cevaplardan da anlaşılmaktadır ki onlar gerçekte 

şüphe içerisinde olmuşlardır. 

Kur’an-ı Kerim’de Allah diriltmeyeceği iddialarına birçok bakımdan cevap 

verilmektedir. Bunları maddeler halinde şöyle inceleyebiliriz.  

1. Yeniden diriltmeye Allah’ın gücü yeter. 

Müşriklerin, Allah’ın yeniden diriltmeyeceği iddialarına cevaben Allah’ın 

buna gücü yeteceği de ifade edilmiştir.
1683

 Bu durum onların bu iddialarla aynı 

zamanda onun diriltmeye kudreti olduğunu göz ardı ettiklerini gösterir. Nitekim 

onlara ayrıca toprağa dönüşen cesedin yeniden dirilişinin kolay olmayacağı 

iddialarında da bulunmuşlardır. Bu yüzden burada buna bu şekilde değinmekle 

yetinip konuyu bir sonraki başlık altında ayrıca inceleyeceğiz.  

2. Allah yeniden diriltecektir, bu Allah’ın vaadidir. 

Müşrikler hesap vermek üzere yeniden diriliş hakkındaki şüphelerini 

derinleştirmek için yeminli sözlere başvurmalarına cevap olarak Allah’ın ölenleri 
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yeniden dirilteceği ve bunu vaat ettiği bildirilmiştir. Allah bu konuda şöyle 

buyurmuştur: 

يَعْلَمُونَ النَّاسِ لَا وَأَقْسَمُوا بِاللَهِ جَهْدَ أَيْمَانِّهِمْ لَا يَبْعَثُ اللَهُ مَنْ يَمُوتُ بَلَى وَعْدًا عَلَيْهِ حَقًا وَلَكِنَ أَكّْثَرَ  

“(Onlar), yeminlerinin bütün şiddetiyle: ‘Allah ölen kimseyi diriltmez!’ diye Allah'a 

yemin ettiler. Hayır diriltecektir, bu, O'nun gerçek olarak verdiği sözdür. Ama 

insanların çoğu bilmezler.”
1684

 

 Bu âyetin sonunda َا يَعْلَمُونَوَلَكِنَ أَكّْثَرَ النَّاسِ ل   (Ama insanların çoğu bilmezler.) 

buyurulmuştur. Bu ifadenin anlamı hakkında farklı görüşler ileri sürülmüştür. 

Mukâtil bunu şu şekilde açıklamıştır: Mekkeliler öldükten sonra yeniden 

diriltileceklerini bilmiyorlar.
1685

 Taberî’ye göre bu ifadeden şu anlaşılmaktadır: 

Kureyşin çoğu Allah’ın kullarını kıyamette yeniden dirilteceğini bilmezler.
1686

 

Sem’ânî bu ifadeyi şöyle açıklamıştır: Allah’ın vadinin hak olduğunu bilmiyorlar, 

Allah onlara öğretmektedir.
1687

 Beydâvî bu ibarenin, insanların çoğu ya yeniden 

dirilişin Allah’ın cârî âdeti olarak gözettiği hikmetinin gereği olduğunu bilmiyorlar 

ya da gördükleri şeylerle yetindikleri için yeniden diriltileceklerini bilmiyorlar, 

anlamına geldiğini
1688

 belirtmiştir. İbn Âşûr ise bu âyetle ilgili şu açıklamada 

bulunmuştur: ِأَكّْثَرَ النَّاس (insanların çoğu) ifadesi ile kastedilen müşriklerdir. Çünkü o 

gün insanların çoğu müşrikti. Onların bilmedikleri ise yeniden dirilişin keyfiyetidir. 

Bunu bilmediklerinden yeniden dirilişin imkânsız olduğunu söylemişlerdir.
1689

 

Bu açıklamaları dikkate alarak şunu söyleyebiliriz: Taberî, âyetteki ِأَكّْثَرَ النَّاس 

(insanların çoğu) ifadesiyle Kureyş’in çoğunun kastedildiğini belirtse de 

kanaatimizce bununla Mekke müşrikleri kastedilmektedir. Kureyş’in çoğu 

kastedilmiş olsa bile Kureyşin Mekke’deki hakimiyeti dikkate alındığında Mekke’de 

bunların azımsanmayacak kadar çok kişi olduğu sonucu ortaya çıkar. O halde 

Mekkeli müşriklerin ya da Kureyşlilerin çoğunun yeniden dirilişin olmadığını 

bilmediklerini söyleyemeyiz. Zira onlar bundan habersiz değillerdi.
1690

 Buna göre, 
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burada kastedilen müşriklerin yeniden diriliş hakkında açıklayıcı yeterli bilgilere 

sahip olmadıklarıdır. Bundan dolayı zihinlerinde yeniden dirilişin hak olduğu 

hususunda şüpheler oluşmuş ve bu şüphelerini nüzul sürecinde tartışmaya girerek 

ortaya attıkları yeniden dirilişin olmayacağı iddialarına delil olarak sunmuş olmaları 

muhtemeldir. Bununla beraber Allah’ın yeniden dirilteceğini hiç bilmiyorlarmış gibi 

davranış sergilediklerinden Allah onları bu şekilde vasıflandırmış da olabilir. 

Allah müşriklerin yeniden diriliş vaadiyle ilgili şüphelerini bertaraf edecek 

bilgileri sunmuştur. Nitekim bir sonraki âyette bu vaadinin gayesinin bu gerçeği iyice 

açıklaması ve onların yalancılar olduğunu bildirmesi olduğu ifade edilmiştir: 

 Hakkında ihtilaf ettikleri“ لِيُبَيِنَ لَهُمُ الَذِي يَخْتَلِفُونَ فِيهِ وَلِيَعْلَمَ الَذِينَ كَّفَرُوا أَنَّهُمْ كَّانُّوا كَّاذِبِينَ 

şeyi onlara açıklaması ve kâfir olanların da kendilerinin yalancılar olduklarını 

bilmeleri için (Allah onları diriltecek).”
1691

 

3. Dünya imtihan yeri, ahiret ise ödül ve cezanın tam verileceği yerdir. 

Müşriklere kendilerinin gereksiz yere yaratılmadıkları ve Allah’ın huzuruna 

mutlaka çıkarılacakları şöyle ifade edilmiştir: 

نَّاكُّمْ عَبَثًا وَأَنَّكُمْ إِلَيْنَّا لَا تُرْجَعُونَأَفَحَسِبْتُمْ أَنَّمَا خَلَقْ   “Sizi sadece boş yere yarattığımızı ve 

sizi hakikaten huzurumuza geri getirilmeyeceğinizi mi sandınız?”
1692

  

Dünya hayatı ahiret için bir imtihan yeridir. Allah insanları öldükten sonra 

tekrar dirilterek dünya hayatındaki inanç ve amellerinin karşılığını verecektir. Allah 

bu konuda şöyle buyurmuştur: 

اسِ أَجْمَعِينَوَلَوْ شِئْنَّا لَآتَيْنَّا كُّلَّ نَّفْسٍ هُدَاهَا وَلَكِنْ حَقَ الْقَوْلُ مِنِّيّ لَأَمْلَأَنَ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَالنَّ    “Biz 

dilesek, elbette herkese hidâyetini verirdik. Fakat, ‘Cehennemi hem cinlerden hem 

insanlardan bir kısmıyla dolduracağım’ diye benden kesin söz çıkmıştır.”
1693

  

Dünya hayatı imtihan yeri olduğu için orada herkes yaptığının karşılığını tam 

olarak göremeyebilir. Ancak ahirette hiç kimseye zerre kadara haksızlık yapılmaz. 

Allah orada hiç kimeyse hiçbir şekilde haksızlık yapılmayacağını şöyle bildirmiştir: 

فَالْيَوْمَ لَا تُظْلَمُ نَّفْسٌ شَيْئًا وَلَا تُجْزَوْنَ إِلَا مَا كُّنّْتُمْ تَعْمَلُونَ   “O gün hiçbir kimse en ufak bir 

haksızlığa uğramaz. Siz orada ancak yaptıklarınızın karşılığını alırsınız.”
1694
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 Nahl 16/39; Ayrıca bkz. Teğabün 64/7. 
1692

 Mü’minûn 23/115; Ayrıca bkz. Nisâ 4/87; Enâm 6/12, 30; Meryem 19/68, 95; Sebe’ 34/26; Secde 

32/11; Yâsin 36/51, 53; Zümer 39/31; Zuhruf 43/85; Câsiye 45/26; Kaf 50/20, 21, 42, 43; Vâkıa 

56/49, 50; Kıyâmet 75/12, 36; Nâziât 79/13, 14; Mutaffifîn 83/1-6. 
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 Secde 32/13; Ayrıca bkz. Vâkıa 56/86, 87. 
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Allah’ın vaadini yalanlayanların infaktan kaçınan ve “Allah dileseydi 

doyurabileceği kimseyi biz mi doyuralım.” diyenler olduğuna
1695

 baktığımızda 

kanaatimizce müşriklerin, zaten iyi insanların rızıkla dünya hayatında da 

ödüllendirildiğini, ahiret varsa onların orada da ödüllendirilmiş olacakları 

düşüncesinde oldukları görülür. Bu âyet yeniden dirilişin kesin olduğunu ve herkesin 

yaptığını tam karşılığını göreceği yerin ahiret olduğunu vurgulamaktadır.  

Müşrikler aracı tanrılarla iletişime geçip Allah’ı hayatlarından zihinlerinde 

uzaklaştırmış olsalar da insanı yaratan Allah onun içinden geçenleri bile bilir ve ona 

şah damarından daha yakındır. Ayrıca insanın yaptıklarını melekler de 

kaydetmektedirler: 

إِذْ يَتَلَقَى الْمُتَلَقِيَانِ عَنِ )( وَلَقَدْ خَلَقْنَّا الْإِنّْسَانَ وَنَّعْلَمُ مَا تُوَسْوِسُ بِهِ نَّفْسُهُ وَنَّحْنُ أَقْرَبُ إِلَيْهِ مِنْ حَبْلِّ الْوَرِيدِ  

لَا لَدَيْهِ رَقِيبٌ عَتِيدٌ  مَا يَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ إِ)( الْيَمِينِ وَعَنِ الشِّمَالِ قَعِيدٌ   “Andolsun, insanı biz yarattık ve 

nefsinin kendisine fısıldadıklarını biliriz ve biz ona şah damarından daha yakınız. 

Onun sağında ve solunda oturan iki kaydedici (melek, onun sözlerini ve işlerini) 

kaydetmektedir. (İnsan,) Hiçbir söz söylemez ki yanında kendisini gözetleyen, 

dediklerini zapteden (bir melek) hazır bulunmasın.”
1696

  

Aracı koymanın mümkün olmadığı kadar bütün insanlara yakın olan Allah, 

melekleri de onların yaptıklarını kaydetmeleri için görevlendirdiğinden insanın 

yaptıklarıyla ilgili hiçbir şey kayıt dışı kalmaz. Kıyamette ise yeniden diriltilen 

insanın yanında şahit vardır. Bundan dolayı insanın orada yalan söylemesi de 

mümkün olmaz. Nitekim Allah insanın ölüm kendisine geldikten sonra da yanında 

bir sürücü ve bir şahitle Allah’ın huzurunda hazır bulunacağını bildirmiştir: 

وَجَاءَتْ كُّلُّ )( وَنُّفِخَ فِيّ الصُورِ ذَلِكَ يَوْمُ الْوَعِيدِ )( وَجَاءَتْ سَكْرَةُ الْمَوْتِ بِالْحَقِ ذَلِكَ مَا كُّنّْتَ مِنّْهُ تَحِيدُ 

 Ölüm sarhoşluğu gerçekten gelir de: İşte (ey insan) bu, senin“ نَّفْسٍ مَعَهَا سَائِقٌ وَشَهِيدٌ 

öteden beri kaçtığın şeydir, denir. Sûr'a üfürülür; işte bu, geleceği vâdedilen gündür. 

Her can, yanında bir sürücü ve şâhitle gelir.”
1697
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 Yâsin 36/54; Ayrıca bkz. Enbiyâ 21/47; Mü’minûn 23/101-104; Câsiye 45/27, 28; Sebe’ 34/25, 

26; Teğâbûn 64/9, 10; Mutaffifîn 83/18-28; Mutaffifîn 83/1-6. 
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 Bkz. Yâsin 36/47, 48. 
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 Kaf 50/16-18. 
1697

 Kaf 50/20, 21. 
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Diğer yandan ahirette kimsenin yardımcısı olmayacaktır. Allah insanların 

hesap günü kendilerine yardım edecek, şefaat edecek hiçbir kimsenin olmayacağını 

şöyle bildirilmiştir: 

 Denilir ki: Bu“  وَقِيلَّ الْيَوْمَ نَّنّْسَاكُّمْ كَّمَا نَّسِيتُمْ لِقَاءَ يَوْمِكُمْ هَذَا وَمَأْوَاكُّمُ النَّارُ وَمَا لَكُمْ مِنْ نَّاصِرِينَ 

güne kavuşacağınızı unuttuğunuz gibi biz de bugün sizi unuturuz. Yeriniz ateştir, 

yardımcılarınız da yoktur!”
1698

  

Müşriklerin dünyada iken Allah ile kendileri arasında aracı bir konuma 

yerleştirdikleri ilahların hiçbir faydası olmayacağı gibi izlerini takip ettikleri 

atalarından ve çokluğuyla övündükleri evlatlarından ve akrabalarından ve 

dostlarından da bir menfaat görmeyeceklerdir. O gün aynı batıl yolu benimsemiş ve 

bu yolda birbirine destek vermiş akraba, dost ve Allah’tan başka taptıklarının hepsi 

kendileriyle beraber cehenneme sürükleneceklerdir: 

َِ الْجَحِيمِ )( احْشُّرُوا الَذِينَ ظَلَمُوا وَأَزْوَاجَهُمْ وَمَا كَّانُّوا يَعْبُدُونَ  )( مِنْ دُونِ اللَهِ فَاهْدُوهُمْ إِلَى صِرَا

 Zalimleri, onların aynı yoldaki (:Allah, meleklerine emreder)“ وَقِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْئُولُونَ 

arkadaşlarını ve Allah'tan başka tapmış oldukları putlarını toplayın. Onlara 

cehennemin yolunu gösterin. Onları tutuklayın, çünkü onlar sorguya 

çekilecekler!”
1699

  

Özetle Kur’an’ın bu konuyla ilgili cevapların şöyle olduğunu ifade edebiliriz: 

Dünya hayatı imtihan yeridir, ödül ile cezanın tam verileceği yer ise ahiret hayatıdır. 

Orada hiç kimseye zerre kadar haksızlık yapılmayacaktır. Çünkü insana şah 

damarından daha yakın olan Allah insanların içinden geçenleri bilir ve melekler de 

insanlar hakkında kayıt tutarlar. Kıyamette ise yeniden diriltilen insan bir sürücü ve 

bir şahitle gelir.  Ayrıca o gün şefaat bekledikleri ilahların, izlerini takip ettikleri 

ataların ve liderlerinin, dost ve akrabalarının hiçbirinin kendilerine bir faydası 

dokunmayacaktır. Kendileri ile beraber yol arkadaşları ve Allah’tan başka taptıkları o 

gün cehenneme atılacaklardır. 

4. Müşriklerin yalanlarının ortaya çıkması için yeniden diriliş 

gerçekleşecektir. 

                                                 
1698

 Câsiye 45/34; Ayrıca bkz. A’râf 7/53; İsrâ 17/97; Mü’minûn 23/101; Secde 32/4; Sebe’ 34/22, 23; 

Sâffat 37/25- 32; Fussilet 41/47, 48; Duhân 44/41; Târık 86/10.  
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 Sâffât 37/22-24, 33, 34; Ayrıca bkz. Ra’d 13/5; Meryem 19/68. 
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Yeniden diriliş gerçekleştiğinde inkâr edenler yalanladıkları yeniden dirilişin 

hak olduğunu itiraf edecekleri şöyle haber verilmiştir:  

قَالُوا يَا وَيْلَنَّا مَنْ بَعَثَنَّا مِنْ مَرْقَدِنَّا هَذَا مَا وَعَدَ )( وَنُّفِخَ فِيّ الصُورِ فَإِذَا هُمْ مِنَ الْأَجْدَاثِ إِلَى رَبِهِمْ يَنّْسِلُونَ 

نُ وَصَدَقَ الْمُرْسَلُونَ الرَحْمَ  “Nihâyet Sûr'a üfürülecek. Bir de bakarsın ki onlar 

kabirlerinden kalkıp koşarak Rablerine giderler. (İşte o zaman:) Eyvah, eyvah! Bizi 

kabrimizden kim kaldırdı? Bu, Rahmân'ın vâdettiğidir. Peygamberler gerçekten 

doğru söylemişler! derler.”
1700

 

Müşriklerin o gün ahirette kesin olarak inandıklarını söylemekle beraber 

dünyada iyi amel işlememiş olduklarını da itiraf edeceklerdir: 

ارْجِعْنَّا نَّعْمَلّْ صَالِحًا إِنَّا وَلَوْ تَرَى إِذِ الْمُجْرِمُونَ نَّاكِّسُو رُءُوسِهِمْ عِنّْدَ رَبِهِمْ رَبَنَّا أَبْصَرْنَّا وَسَمِعْنَّا فَ

 !O günahkârların, Rableri huzurunda başlarını öne eğecekleri, ‘Rabbimiz“ مُوقِنُّونَ

Gördük duyduk, şimdi bizi (dünyaya) geri gönder de, iyi işler yapalım, artık kesin 

olarak inandık’ diyecekleri zamanı bir görsen!”
1701

  

Onlar dünya hayatında iken Allah’tan başka taptıkları ilahlarının kendilerine 

yardımcı olacaklarını, inanç ve amellerinin doğru olduğunu ve bu nedenle 

cezalandırılmadıklarını, ahirette de ödüllendirileceklerini söylüyorlardı. Ahiretin 

varlığını da şüpheli buldukları için bu söylediklerini sorgulamıyorlardı. Ancak 

ahirette  bu sözlerinin de yalan olduğu ortaya çıkacaktır.  

5. Müşrikler dünya hayatını ahiret hayatına tercih etmişlerdir. 

Müşriklerin kalıcı olan ahiret hayatı yerine geçici olan dünya hayatını 

sevdikleri ve onu istedikleri şöyle bildirilmiştir: 

وَتَذَرُونَ الْآخِرَةَ)( كَّلَا بَلّْ تُحِبُونَ الْعَاجِلَةَ     “Hayır! Doğrusu siz, çarçabuk geçeni 

(dünya hayatını ve nimetlerini) seviyor, ahireti bırakıyorsunuz.”
1702

  

Dünya hayatı insanın içinde bulunduğu hayat olduğundan öncelikle insan onu 

değerlendirmeyi düşünmektedir. Ahiret hayatı ise daha sonra geleceği için onu ikinci 

plana koymakta hatta unutabilmektedir. İşte müşriklerin yaptığı da bu olmuştur. 

Onların ahirette Allah’ın huzuruna çıkacaklarını unuttukları şöyle haber verilmiştir: 
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 Yâsin 36/51-54; Ayrıca bkz. Enâm 6/30, 31; A’râf 7/53; Sâffât 37/19-21. 
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 Denilir ki: Bu“ وَقِيلَّ الْيَوْمَ نَّنّْسَاكُّمْ كَّمَا نَّسِيتُمْ لِقَاءَ يَوْمِكُمْ هَذَا وَمَأْوَاكُّمُ النَّارُ وَمَا لَكُمْ مِنْ نَّاصِرِينَ 

güne kavuşacağınızı unuttuğunuz gibi biz de bugün sizi unuturuz. Yeriniz ateştir, 

yardımcılarınız da yoktur!”
1703

  

Onların ahireti unutmalarının sebebi ise Allah’ın âyetlerini ciddiye 

almamaları ve dünya hayatının kendilerini aldatması olarak açıklanmıştır: 

هِ هُزُوًا وَغَرَتْكُمُ الْحَيَاةُ الدُنّْيَا فَالْيَوْمَ لَا يُخْرَجُونَ مِنّْهَا وَلَا هُمْ يُسْتَعْتَبُونَذَلِكُمْ بِأَنَّكُمُ اتَخَذْتُمْ آيَاتِ اللَ   

“Bunun böyle olmasının sebebi şudur: Siz Allah'ın âyetlerini eğlence yaptınız, dünya 

hayatı sizi aldattı. Artık bugün ateşten çıkarılmayacaklardır ve onların (Allah'ı) 

hoşnut etmeleri de istenmeyecektir.”
1704

   

Allah aklını kullanabilenin dünya hayatının oyun ve eğlenceden ibaret 

olduğunu ve takva sahipleri için ahiretin daha hayırlı olacağının bilincinde olacağını 

bildirmiştir: 

نّْيَا إِلَا لَعِبٌ وَلَهْوٌ وَلَلدَارُ الْآخِرَةُ خَيْرٌ لِلَذِينَ يَتَقُونَ أَفَلَا تَعْقِلُونَوَمَا الْحَيَاةُ الدُ   “Dünya hayatı bir 

oyun ve eğlenceden başka bir şey değildir. Müttakî olanlar için ahiret yurdu 

muhakkak ki daha hayırlıdır. Hâla akıl erdiremiyor musunuz?”
1705

 

6. Müşriklerin ileri gelenleri kibre kapılarak azap görmeyeceklerini 

sanmışlardır. 

Cahiliye dönemi Araplarında mal sahibi olmak, kişinin toplumda nüfuz sahibi 

olmasında ve büyüklenmesinde önemli bir etken olmuştur.
1706

 Bu durum onlara 

ahireti unutturmuştur. Böylece haksız kazancın yolu açılmış ve bu yolla servetlerini 

daha da artırmaya çalışmışlardır.
1707

 Yeniden dirilişi unutan müşrik zenginler; inkâra 

sapmışlar
1708

, cimri ve bencil olmuşlar, yetimlere ve muhtaçlara haklarını 

vermemişler
1709

, mallarının kendilerini ebedîleştirdiğini zannetmişler
1710

, kıyametin 

kopacağını sanmadıklarını ve Allah’ın huzuruna çıksalar bile daha iyi sonuçla 

karşılaşacaklarını söylemişlerdir.
1711

 Ayrıca onlar servet ve insan kaynakları 

açısından zengin olduklarından ötürü kendilerini üstün görerek azap 
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 Câsiye 45/34; Ayrıca bkz. Secde 32/14. 
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 Câsiye 45/35; Ayrıca bkz. A’râf 7/51. 
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 En’âm 6/32. 
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 Bkz. Müzzemmil 73/11; Mü’minûn 23/33. 
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 Bkz. Müddessir 74/44-46; Fecr 89/ 17-23; Leyl 92/8-11; Mâûn 104/1-7. 
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 Bkz. Hümeze 104/2, 3. 
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 Bkz. Kehf 18/36. 
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edilmeyeceklerini öne sürmüşler
1712

 ve Allah’ın âyetlerini inkar etmişlerdir.  Nitekim 

Allah’ın âyetlerine ancak büyüklenme hastalığına tutulmayanların iman ettikleri 

bildirilmiştir: 

تَتَجَافَى )( خَرُوا سُجَدًا وَسَبَحُوا بِحَمْدِ رَبِهِمْ وَهُمْ لَا يَسْتَكْبِرُونَ إِنَّمَا يُؤْمِنُ بِآيَاتِنَّا الَذِينَ إِذَا ذُكِّرُوا بِهَا 

 Bizim âyetlerimize ancak o“ جُنُّوبُهُمْ عَنِ الْمَضَّاجِعِ يَدْعُونَ رَبَهُمْ خَوْفًا وَطَمَعًا وَمِمَا رَزَقْنَّاهُمْ يُنّْفِقُونَ

kimseler inanırlar ki, bunlarla kendilerine öğüt verildiğinde, büyüklük taslamadan 

secdeye kapanırlar ve Rablerini hamd ile tesbih ederler. Korkuyla ve umutla 

Rablerine yalvarmak üzere (ibadet ettikleri için), vücutları yataklardan uzak kalır ve 

kendilerine verdiğimiz rızıktan Allah yolunda harcarlar.”
1713

 

Dünya hayatındaki bu büyüklenme tavrına karşılık; yüz üstü, kör, dilsiz ve 

sağır
1714

, hor ve hakir olarak
1715

 diriltecekleri, diriltildikten sonra da başlarını öne 

eğmiş bir vaziyette olacakları
1716

 bildirilmiştir. Ayrıca onların şeytanlarla beraber 

cehennem etrafına diz çökmüş olarak hazır bulundurulacakları ifade edilmiştir. Bu 

durum Kur’an’da şöyle bildirilmektedir: 

 Rabbine andolsun ki, onları“ فَوَرَبِكَ لَنَّحْشُّرَنَّهُمْ وَالشَّيَاطِينَ ثُمَ لَنُّحْضِّرَنَّهُمْ حَوْلَ جَهَنَّمَ جِثِيًا 

ve şeytânları mutlaka toplayacağız, sonra onları diz çökmüş vaziyette cehennemin 

çevresinde bulunduracağız.”
1717

 

Diğer taraftan müşrikler kendilerini üstün ve şerefli görmelerinden dolayı 

azap görmeyeceklerini iddia edip varlığından şüphe duydukları cehennem azabını 

kendilerini alçaltıcı bir şekilde tadacakları ifade edilmiştir: 

خُذُوهُ فَاعْتِلُوهُ إِلَى )( كَّغَلْيِّ الْحَمِيمِ )( كَّالْمُهْلِّ يَغْلِيّ فِيّ الْبُطُونِ )( طَعَامُ الْأَثِيمِ )( إِنَ شَجَرَتَ الزَقُومِ 

ذُقْ إِنَّكَ أَنّْتَ الْعَزِيزُ الْكَرِيمُ )( ثُمَ صُبُوا فَوْقَ رَأْسِهِ مِنْ عَذَابِ الْحَمِيمِ )( حِيمِ سَوَاءِ الْجَ  “Şüphesiz zakkum 

ağacı, günahkârların yemeğidir. O, karınlarda erimiş maden gibi, suyun kaynaması 

gibi kaynar. (Allah zebânilere emreder): Tutun onu! Cehennemin ortasına 

sürükleyin! Sonra başına azap olarak kaynar su dökün! (ve deyin ki:) Tat 

bakalım.”
1718
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Bu âyetlerde kendilerini şerefli zannederek mütekebbir olanların ve ahirete 

kuşkuyla bakanların sonlarının cehennemin ortasına sürüklenmek ve azabı en acı bir 

şekilde çekmek olduğu bildirilmektedir. Bu cehennem tasviriyle onların dünya 

hayatında ne kadar çok kibrin esiri oldukları anlaşılmaktadır.  

7. Müşrikler yeniden diriliş konusunda şüphe içerisinde olmuşlardır. 

Cehennem azabı çekecekleri gün kendilerini dünyada iken üstün ve şerefli 

görmelerinden dolayı azap görmeyeceklerini iddia edenlerin şüphe duydukları azabın 

bu olduğu bildirileceği ifade edilmiştir: 

”.İşte bu, şüphelenip durduğunuz şeydir“ إِنَ هَذَا مَا كُّنّْتُمْ بِهِ تَمْتَرُونَ 
1719

  

Müşriklerin ahirete inanmadıklarına, hatta yaratıcıya da kesinlikle 

inanmayanların bulunduğuna delil olarak gösterilen âyetin sonunda da müşriklerin 

“dünya hayatından başka bir hayat olmadığı” ve kendilerini de “dehrin helak ettiği” 

iddialarının zandan ibaret olduğu bildirilmiştir: 

نْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَا يَظُنُّونَ وَقَالُوا مَا هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَّا إِلَا الدَهْرُ وَمَا لَهُمْ بِذَلِكَ مِ   

“Dediler ki: Hayat ancak bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak 

zaman helâk eder. Bu hususta onların hiçbir bilgisi de yoktur. Onlar sadece 

zannediyorlar.”
1720

 

 Müşrikler bu iddialarında kesin bir kanaate sahip olmuş değillerdir. Onlar 

bilgiye değil, zanna dayanarak böyle söylemişlerdir.
1721

 Zaccac’ın dediği gibi Allah 

bu âyetin sonunda onların bu sözlerini haktan ayrılmış olarak ve şüpheyle 

söylediklerini bildirmiştir.
1722

 Onların tek delilleri “Doğru söylüyorsanız atalarımızı 

getirin.” demeleri olmuştur: 

ادِقِينَوَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ مَا كَّانَ حُجَتَهُمْ إِلَا أَنْ قَالُوا ائْتُوا بِآبَائِنَّا إِنْ كُّنّْتُمْ صَ   “Onlara 

açıkça âyetlerimiz okunduğu zaman: Doğru sözlü iseniz atalarımızı getirin, 

demelerinden başka delilleri yoktur.”
1723

 

Bu âyete göre onlar atalarının diriltilmesini istemişlerdir. Böyle bir olaya 

şahit olmayınca da bu durumu diriliş olmayacağına dair iddialarına delil olarak ileri 

                                                 
1719

 Duhân 44/50. 
1720

 Câsiye 45/24. 
1721

 Mukâtil, Tefsîr, III, 840; Mâturîdî, Te’vîlât, IX, 228; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 80; Vâhidî, 

el-Vecîz, s. 991.  
1722

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 434. 
1723

 Câsiye 45/25; Ayrıca bkz. Neml 27/64-68.  
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sürmüşlerdir. Müşriklerin bu delil olarak sundukları da aslında delil değil, 

şüphelerini güçlendireceğini düşündükleri bir istek olmuştur. Nitekim Allah bir 

sonraki âyette insanların çoğu bilmese de varlığından şüphe olmayan kıyamet günü 

onları atalarıyla beraber bir araya getireceğini bildirmiştir: 

يَجْمَعُكُمْ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ لَا رَيْبَ فِيهِ وَلَكِنَ أَكّْثَرَ النَّاسِ لَا يَعْلَمُونَ قُلِّ اللَهُ يُحْيِيكُمْ ثُمَ يُمِيتُكُمْ ثُمَ   “De ki: 

‘Allah sizi yaşatıyor, sonra sizi öldürüyor. Sonra sizi, toplayıp duruşma gününe 

getirecektir. Bunda asla şüphe yoktur, ama insanların çoğu bilmezler.”’
1724

 

Bu âyetten sonra gelen başka bir âyette de müşriklere ahirette şöyle 

söyleneceği bildirilmiştir: 

ا ظَنًّا وَمَا نَّحْنُ وَإِذَا قِيلَّ إِنَ وَعْدَ اللَهِ حَقٌ وَالسَاعَةُ لَا رَيْبَ فِيهَا قُلْتُمْ مَا نَّدْرِي مَا السَاعَةُ إِنْ نَّظُنُ إِلَ

مُسْتَيْقِنِّينَ بِ  ‘“Allah'ın vâdi gerçektir, kıyamet gününde şüphe yoktur’ dendiği zaman: 

‘Kıyametin ne olduğunu bilmiyoruz onun bir tahminden ibaret olduğunu sanıyoruz; 

biz ona kesin olarak inanmıyoruz’ demiştiniz.”
1725

  

Müşriklerin iki kısım olduğu kanaatinde olduğunu ifade eden Râzî şu 

açıklamada bulunmuştur: Müşriklerden bir kısmı yeniden dirilişin ve kıyametin 

olmayacağını kesin olarak reddetmiştir. Önceki âyette de onlardan bahsedilmiştir. 

İkinci kısmı ise bu konuda şüpheli ve şaşkın olanlardır. Sonraki âyet de bunlardan 

bahsetmektedir.
1726

 Daha sonraki gelen َوَبَدَا لَهُمْ سَيِئَاتُ مَا عَمِلُوا وَحَاقَ بِهِمْ مَا كَّانُّوا بِهِ يَسْتَهْزِئُون 

“Yaptıklarının kötülükleri onlara görünmüş, alay edip durdukları şey onları 

kuşatmıştır.”
1727

 âyetinde ise onların “alay ettikleri” anlatılmaktadır. Bu durum “onun 

bir tahminden ibaret olduğunu sanıyoruz” diyen grubun bunu alay ederek söylediğine 

delil gibidir. Bu durumda ise birinci gruba göre ikinci grup daha kötüdür. Çünkü 

birinci grup sadece inkâr etmiştir. İkinci grup ise inkâra alay etmeyi de eklemiştir.
1728

 

Ancak Râzî’nin bu yorumundan her iki grubun da ısrarlı bir şekilde yeniden dirilişi 

inkâr ettikleri anlaşılmaktadır. Bu durumda kanaatimizce iki ayrı gruptan söz etmek 

çok yararlı görülememektedir. Nitekim İbn Âşûr; İbn Atiyye’nin yukarıda zikredilen 

Câsiye sûresi 32. âyette geçen  إِنْ نَّظُنُ إِلَا ظَنًّا (Biz ancak onun zan olduğunu sanıyoruz.) 

                                                 
1724

 Bkz. Câsiye 45 /26. 
1725

 Câsiye 45/32. 
1726

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVII, 682; Benzer kanaat için bkz. Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 109; 

Ebussuûd, İrşâd, VIII, 75; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 156. 
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 Câsiye 45/33. 
1728

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVII, 682. 
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ifadesine “Biz sizin kabul ettiğiniz haberinizi haber olarak değil, zan olarak 

görüyoruz.” şeklinde mana vermesini
1729

 dikkate alarak iki ayrı gruptan söz 

edilemeyeceğini belirtmiş ve “kıyametin vukuunda şüphe olmadığı” haberine
1730

 bu 

haberin verildiği âyetten bir sonraki âyetin delaletiyle müşriklerin alay ederek “Biz 

zan olduğunu sanıyoruz.” şeklinde mukâbelede bulunmuş olmalarının mümkün 

olabileceğini ifade etmiştir.
1731

 Bikâî ise iki farklı grubun olabileceğini kabul etmekle 

birlikte şu izahta bulunmuştur: Bu iki farklı söz farklı durum ve zamanlarda 

söylenmiş olabilir. Bu durumda bazen onların saf halindeki karakterlerinde ve 

fıtratlarında olan kıyametin vuku bulacağı inancı güçlenmiş ve yeniden dirilişin 

olabileceğini kesin olmasa da kabul etmişler, bazen de onun gerçekleşmeyeceğini 

zannedip katî bir şekilde nefyetmişlerdir.
1732

  

Diğer taraftan müşriklerin, yeniden dirilişin olmadığı ifadelerinin yer aldığı 

Casiye sûresi 24. âyetten 33. âyete kadar dikkatle baktığımızda 24. âyette dünyada 

müşrikler tarafından söylenen sözler aktarıldıktan sonra bunun Allah tarafından zan 

olarak değerlendirildiğini ve bundan sonra da onların bu sözlerine cevap verilmeye 

devam edildiğini görmekteyiz. Bu bağlamda Casiye sûresi 32. âyette yeniden 

dirilişten sonra müşriklere dünya hayatında iken kıyamet hakkında şüphe 

olmadığının bildirildiği, ancak onların “Kıyametin ne olduğunu bilmiyoruz onun bir 

tahminden ibaret olduğunu sanıyoruz; biz ona kesin olarak inanmıyoruz.” demiş 

oldukları aktarılmış,  33. âyette de onların yeniden diriliş, hesap ve ahiret azabı 

haberlerini hafife aldıkları için azabın kendilerini kuşattığı ifade edilmiştir. Ayrıca 

müşriklerin kesin olarak ahireti inkâr ettikleri ve “Kıyametin ne olduğunu bilmiyoruz 

onun bir tahminden ibaret olduğunu sanıyoruz; biz ona kesin olarak inanmıyoruz.” 

sözlerinin ise alay etmek için söylendiği kanaatinde de değiliz. Nitekim daha sonra 

gelen âyetler de onların yeniden dirilişi ve hesap vermeyi kesin olarak inkâr 

etmediklerini işaret etmektedir: 

وَقِيلَّ الْيَوْمَ نَّنّْسَاكُّمْ كَّمَا نَّسِيتُمْ لِقَاءَ يَوْمِكُمْ هَذَا وَمَأْوَاكُّمُ النَّارُ وَمَا لَكُمْ مِنْ نَّاصِرِينَ    “Denilir ki: Bu 

güne kavuşacağınızı unuttuğunuz gibi biz de bugün sizi unuturuz. Yeriniz ateştir, 

                                                 
1729

 İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 90. 
1730

 Bkz. Câsiye 45/32. 
1731

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 372, 373. 
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 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVIII, 111; Benzer görüş için bkz. Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 156. 
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yardımcılarınız da yoktur!”
1733

 Bu âyette o gün onlara ahireti Allah’a kavuşmayı 

unutmalarının karşılığı olarak ebedî azabı hak ettikleri bildirilmiştir. 

Müşriklerin yeniden diriliş hakkında şüphede olmaları da onların bilgiye 

değil, zanna dayanmalarındır. Nitekim onların bilmediklerinden söz edilmiştir: 

ا يَعْلَمُونَبِاللَهِ جَهْدَ أَيْمَانِّهِمْ لَا يَبْعَثُ اللَهُ مَنْ يَمُوتُ بَلَى وَعْدًا عَلَيْهِ حَقًا وَلَكِنَ أَكّْثَرَ النَّاسِ لَ   “(Onlar), 

yeminlerinin bütün şiddetiyle: ‘Allah ölen kimseyi diriltmez!’ diye Allah'a yemin 

ettiler. Hayır diriltecektir, bu, O'nun gerçek olarak verdiği sözdür. Ama insanların 

çoğu bilmezler.”
1734

 

Bu âyete göre müşrikler yeniden dirilişi şüpheli görmelerinde bir bilgiye 

dayanmış değillerdir. Onlar sadece zanlarını ifade etmişlerdir. Başka bir âyette de 

onların yeniden diriltilmeyecekleri iddialarının zan olduğu cinlerin ağzından şöyle 

bildirilmiştir: 

وَأَنَّهُمْ ظَنُّوا كَّمَا ظَنَّنّْتُمْ أَنْ لَنْ )( وَأَنَّهُ كَّانَ رِجَالٌ مِنَ الْإِنّْسِ يَعُوذُونَ بِرِجَالٍ مِنَ الْجِنِ فَزَادُوهُمْ رَهَقًا  

 Şu da gerçek ki, insanlardan bazı kimseler, cinlerden bazı kimselere“ يَبْعَثَ اللَهُ أَحَدًا 

sığınırlardı da, onların taşkınlıklarını arttırırlardı. Onlar da sizin sandığınız gibi, 

Allah'ın hiç kimseyi tekrar diriltmeyeceğini sanmışlardı.”
1735

  

Zanna tabi olan müşrikler “ahirete iman etmeyenler” olarak 

vasıflandırılmışlardır: 

وَمَا لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِنْ يَتَبِعُونَ إِلَا الظَنَ )( آخِرَةِ لَيُسَمُونَ الْمَلَائِكَةَ تَسْمِيَةَ الْأُنّْثَى إِنَ الَذِينَ لَا يُؤْمِنُّونَ بِالْ 

 .Ahirete inanmayanlar, meleklere kız adlarını takıyorlar“ وَإِنَ الظَنَ لَا يُغْنِّيّ مِنَ الْحَقِ شَيْئًا

Hâlbuki onların bu hususta hiç bilgileri yoktur. Sadece zanna uyuyorlar. Zan ise hiç 

şüphesiz hakikat bakımından bir şey ifade etmez.”
1736

  

Bu âyeti tefsir eden Râzî müşriklerin “Bunlar bizim şefaatçilerimiz deyip 

putlara kulluk etmeleri ve ölen kişinin yanı başında bir binek hayvanı bağlayıp bu 

kimsenin o binek üzerinde haşredileceğine inanmalarına rağmen “Ahirete iman 

etmiyorlar.” denilmesinin sebebini şu iki şekilde cevaplamıştır: 1. Fussilet sûresi 50. 

âyetin delaletiyle
1737

 onlar “Haşr yoktur. Eğer olursa bizim zaten şefaatçilerimiz 
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 Câsiye 45/34; Ayrıca bkz. Secde 32/14. 
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 Cin 72/6, 7. 
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 Necm 53/27, 28. 
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 Bu âyette onların mealen şöyle dedikleri buyurulmaktadır: “… kıyametin kopacağını sanmıyorum, 
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var.” demiş gibi olurlar. Bu da onların kesin olarak iman etmediği anlamına gelir. 2. 

Onlar ahirete gerçek manada, yani peygamberlerin bildirdiği şekilde 

inanmıyorlardı.
1738

 Râzî’nin her iki yorumundan da müşriklerin ahireti kesin bir 

şekilde inkâr etmediklerini anlamak mümkündür. Ayrıca bu âyetlerin sonunda 

onların zanna tabi olduğu bildirilmiştir. O halde onlara lafzen “ahirete inanmayanlar”  

denilmiş olması
1739

 kanaatimizce müşriklerin ahiret inancından tamamen yoksun 

oldukları anlamına gelmez. 

 Müşrikler ahiretin varlığından şüphede olup dünya hayatına dalmalarından 

ötürü ya da kendilerinin azaba uğrayacağı bir ahireti inkârları ve bu inkâr zemininde 

oluşan olumsuz tutum ve davranışları ile kesinlikle ahiret inanmıyorlarmış gibi bir 

görüntü oluşturduklarından “ahirete inanmayanlar” diye vasıflandırılmış olabilirler. 

Çünkü onlar, ahiret olsa bile orada azap göreceklerini ummadıklarını söylemişlerdir. 

Nitekim Mü’minlerden de “ahirete kesin olarak iman edenler” diye söz edilmişken 

müşriklerden “ahirete iman etmeyenler” diye söz edilmiş ve onların bocalayıp 

durdukları ifade edilmiştir: 

إِنَ الَذِينَ لَا )( اةَ وَيُؤْتُونَ الزَكَّاةَ وَهُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ يُوقِنُّونَ الَذِينَ يُقِيمُونَ الصَلَ)( هُدًى وَبُشّْرَى لِلْمُؤْمِنِّينَ 

 müminler için bir hidâyet rehberi ve (O Kur’an )“ يُؤْمِنُّونَ بِالْآخِرَةِ زَيَنَّا لَهُمْ أَعْمَالَهُمْ فَهُمْ يَعْمَهُونَ

bir müjdedir. Onlar ki namazı kılarlar, zekâtı verirler ve ahirete de kesin olarak 

inanırlar. Şüphesiz biz, ahirete inanmayanların yaptıklarını kendilerine süslü 

gösterdik; o yüzden bocalar dururlar.”
1740

 

Başka âyetlerde de buna benzer şekilde müminlerden “iman edenler ve sâlih 

amel işleyenler” diye söz edilip onların cennetle olacağı anlatılmıştır. Müşriklerden 

ise öldükten sonra diriltilip Allah’ın huzurunda hesap vermeyi “ümit etmeyenler, 

dünya hayatına razı olup onunla rahat bulanlar ve âyetlerimizden gafil olanlar” 

şeklinde kendilerinden bahsedilip onların cehennemde olacakları bildirilmiştir: 

أُولَئِكَ )( ا غَافِلُونَ إِنَ الَذِينَ لَا يَرْجُونَ لِقَاءَنَّا وَرَضُوا بِالْحَيَاةِ الدُنّْيَا وَاطْمَأَنُّوا بِهَا وَالَذِينَ هُمْ عَنْ آيَاتِنَّ

ذِينَ آمَنُّوا وَعَمِلُوا الصَالِحَاتِ يَهْدِيهِمْ رَبُهُمْ بِإِيمَانِّهِمْ تَجْرِي مِنْ تَحْتِهِمُ إِنَ الَ)( مَأْوَاهُمُ النَّارُ بِمَا كَّانُّوا يَكْسِبُونَ 

 Bizimle karşılaşacağını ümit etmeyenler, dünya hayatına razı“ الْأَنّْهَارُ فِيّ جَنَّاتِ النَّعِيمِ
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 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVIII, 257. 
1739

 Kur’an’da başka birçok âyette de müşriklerden “ahirete iman etmeyenler” diye söz edilmiştir. 
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olup onunla rahat bulanlar ve âyetlerimizden gafil olanlar yok mu, işte onların, 

kazanmakta oldukları (günahlar) yüzünden varacakları yer, ateştir! İman edip güzel 

işler yapanlara gelince, imanları sebebiyle Rableri onları nimet dolu cennetlerde, alt 

tarafından ırmaklar akan (saraylara) erdirir.”
1741

  

Sonuç olarak görülmektedir ki; müşrikler zayıf da olsa ahirete iman etmişler, 

ancak ahirete iman konusunda zihinlerinde bir takım kuşkular taşımışlardır. Ayrıca 

bu inançları dünya hayatındaki yaşama dönük gerçek anlamda bir işlevi olmamıştır. 

Bundan dolayı onlar ahirete hiçbir şekilde iman etmeyenler gibi olmuşlardır.  

8. Allah yalanladıkları azabı tattıracaktır. 

Müşrikler yalanladıkları azabı ahirette çekeceklerdir. Onların bundan 

kurtulmaları mümkün olmayacak, onlara dünyada iken bu azabı yalanladıkları 

hatırlatılacaktır. Allah bunu şöyle bildirmiştir: 

ذُوقُوا عَذَابَ النَّارِ  وَأَمَا الَذِينَ فَسَقُوا فَمَأْوَاهُمُ النَّارُ كُّلَمَا أَرَادُوا أَنْ يَخْرُجُوا مِنّْهَا أُعِيدُوا فِيهَا وَقِيلَّ لَهُمْ 

 Yoldan çıkanlar ise, onların varacakları yer ateştir. Oradan her“ الَذِي كُّنّْتُمْ بِهِ تُكَذِبُونَ

çıkmak istediklerinde geri çevrilirler ve kendilerine: Yalandır deyip durduğunuz 

cehennem azabını tadın! denir.”
1742

  

9. Geçmiş topluluklardan azap uyarısını yalanlayanlara Allah’ın vaadi 

gerçekleşmiştir. 

Önceki dönemlerde yaşayan müşriklerden şirkte ısrar edip azap uyarısını 

dikkate almayanlar dünyada iken cezalandırılmışlardır. Daha önceki milletlerin 

yalanlamasının ardından azap gördükleri şöyle bildirilerek ibret alınması istenmiştir: 

ا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْقُرُونِ يَمْشُّونَ فِيّ مَسَاكِّنِّهِمْ إِنَ فِيّ ذَلِكَ لَآيَاتٍ أَفَلَا يَسْمَعُونَ أَوَلَمْ يَهْدِ لَهُمْ كَّمْ أَهْلَكْنَّ  

“Halen yurtlarında gezip dolaştıkları kendilerinden önceki nice nesilleri helâk 

edişimiz onları doğru yola sevketmedi mi? Bunlarda elbette ibretler vardır. Hâla 

kulak vermezler mi?”
1743

  

Helak edilen bu kavimlerden Mekke müşriklerine göre daha güçlü olanların 

bulunduğuna dikkat çekilmiştir: 

                                                 
1741

 Yunus 10/7-9; Müşriklerden yeniden dirilişi ve Allah’ın huzurunda hesap vermeyi “ümit 

etmeyenler” şeklinde başka birçok âyette söz edilmiştir. Bkz. Yunus 10/11, 15; Furkan 25/21, 40; 

Câsiye 45/14; Nebe 78/27.  
1742

 Secde 32/20; Ayrıca bkz. En’âm 6/30; Mü’minûn 23/107, 108; Duhân 44/43-50; Câsiye 45/34, 35. 
1743

 Secde 32/27; Ayrıca bkz. Ra’d 13/6; Mü’minûn 23/41; Neml 27/69; Sebe’ 34/15-19, 45; Sâffât 

37/71-73; Duhân 44/37; Kaf 50/12-14, 36, 37; Kamer 54/9-42. 
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إِنَ فِيّ ذَلِكَ لَذِكّْرَى لِمَنْ )( يصٍ وَكَّمْ أَهْلَكْنَّا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَشَدُ مِنّْهُمْ بَطْشًّا فَنَّقَبُوا فِيّ الْبِلَادِ هَلّْ مِنْ مَحِ 

 ,Biz, onlardan önce kendilerinden daha güçlü olan“ كَّانَ لَهُ قَلْبٌ أَوْ أَلْقَى السَمْعَ وَهُوَ شَهِيدٌ 

diyar diyar dolaşan nice nesilleri helâk etmişizdir. Kurtuluş var mı? Muhakkak ki 

bunda, kalbi olan, yahut şâhid olarak (zihnini toplayarak dikkatle) kulak veren kimse 

için bir öğüt vardır.”
1744

  

Bu âyette daha önce helak edilenlerden daha güçlü kavimlerin olduğunun 

haber verilmesi mal ve evlatların azabı defetmeyeceğine işarettir. Görüldüğü gibi 

geçmişteki müşrikler de Mekke müşrikleri gibi dünya hayatındaki refah sebebiyle 

kendilerini üstün görmüşler ve kibrin esiri olmuşlardır. Böylece azap görmeyecekleri 

zannıyla Allah’ı ve ahireti unutur hale gelmişlerdir. Mekke müşriklerinin durumu da 

bundan farklı olmamıştır.  

Sonuç olarak müşrikler öldükten sonra Allah’ın diriltmeyeceği ve dirilişin 

gerçekleşmeyeceği itirazlarında bulunmuşlardır. Bu itirazlarından hareketle onların 

ahirete kesinlikle inanmadıkları, hatta ahiret hakkında daha önce hiç haberleri 

olmadığı anlaşılsa da önceki peygamberlerden kendilerine ahiret hakkında bilgiler 

gelip toplandığı, ancak bunların zayıf olduğu ve bunları önemsemedikleri Kur’an’da 

bildirilmiştir.  

Kur’an’ın onlara verdiği cevapta özetle şunlar ifade edilmiştir: Allah yeniden 

diriltmeye kadir olup insanı yeniden diriltecektir ve bu yeniden diriltme O’nun 

vaadidir. Bunun sebebi de ahirette herkesin dünyada iken yaptıklarının karşılığını 

tam almalarını ve onların bu husustaki yalanlarının ortaya çıkmasını sağlamaktır. 

Ancak müşrikler dünya hayatına dalıp ahireti unutur hale gelmişlerdir. Özellikle 

zenginler ve liderler sahip oldukları dünyevî imkânlarla kibre kapılmışlardır. 

Kendilerine verilen maldan dolayı şükredip, infakta bulunmaları gerektiğini unutup 

mal ve evlat sahibi olmalarını kendilerinin doğru yolda olduklarına delil 

saymışlardır. Ayrıca bu dünyevî nimetlerin imtihan için Allah tarafından verildiğini 

düşünmemişlerdir. Sonuçta ahirette azap görmeyeceklerin sanmışlar ve şüphelerini 

ahirete kesinlikle inanmıyorlarmış gibi dile getirmişlerdir. Ancak bu şüpheleri ile 

ahireti yalanlamakla birlikte kesin olarak inkâr etmiş değillerdir. Çünkü bu 

yalanlamada bir delile dayanmamışlar, zanlarına tabi olmuşlardır. Onların bu 
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 Kaf 50/36, 37; Ayrıca bkz. Sebe’ 34/15-19, 45; Duhân 44/37; Kamer 54/9-44. 
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konudaki zanlarından ve bu zanlara dayalı inanç ve uygulamalarından dolayı onlar 

Allah tarafından “ahirete iman etmeyenler” olarak sıfatlandırılmışlardır. Bu sebeple 

müşriklerin yalanladıkları cehennem azabından kurtuluşları mümkün olmayacaktır. 

Nitekim geçmişte dünyevî nimetlere sahip olup Allah’ın azap uyarısını yalanlayanlar 

dünyada iken cezalandırılmışlardır. 

 

B) Bedenin Toprağa Dönüşmesi 
  

İnsan ölünce bedeni çürümeye ve toprağa dönüşmeye başlar. Müşrikler işte 

bu durumu benzer ifadelerle anlatarak bedenin tekrar diriltilmesinin zor olacağını 

iddia etmişlerdir.
1745

 Bu iddialarını aynı zamanda Allah’ın diriltmeyeceği ve dirilişin 

olmayacağı iddialarına bir gerekçe olarak sunmuşlardır.  

Toprağa dönüşen bedenin tekrar diriltilmesinin zor olacağı iddiası, hem 

Mekke müşriklerine hem de onlardan öncekiler aittir. Mekke müşriklerinden önce bu 

gerekçeyle yeniden dirilişin zor olacağını iddia edenlerin olduğu şöyle bildirilmiştir: 

هَيْهَاتَ هَيْهَاتَ لِمَا تُوعَدُونَ )( أَيَعِدُكُّمْ أَنَّكُمْ إِذَا مِتُمْ وَكُّنّْتُمْ تُرَابًا وَعِظَامًا أَنَّكُمْ مُخْرَجُونَ    “Size, 

öldüğünüz, toprak ve kemik yığını haline geldiğinizde, mutlak surette sizin (kabirden) 

çıkarılacağınızı mı vaat ediyor?’ ‘Bu size vaat edilen (öldükten sonra yeniden diriliş, 

gerçek olmaktan) çok uzak!’”
1746

  

Burada sözü edilenler, Hz. Nûh (a.s.)’un kavminden sonra gelenler olup 

onların kim oldukları âyetlerde açıklanmamıştır. Müfessirlerin çoğu onların Hz. Hûd 

(a.s.)’un kavmi olduğunu söylemişlerdir.
1747

 Taberî onların Hz. Sâlih (a.s.)’in kavmi 

olduğunu söylemiştir.
1748

 Taberî’nin görüşünü tercih eden İbn Atiyye bu kavmin 

korkunç bir sesle cezalandırıldığına işaret ederek
1749

 Hz. Hûd (a.s.)’un kavminin bu 

şekilde cezalandırılmadığını ifade etmiştir.
1750

 Burada peygamberlerine karşı gelmiş 
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 Ra’d 13/5; İsrâ 17/49, 98; Müminûn 23/82; Neml 27/67; Secde 32/10; Sebe’ 34/7; Yâsin 36/77, 

78; Sâffât 37/16, 53; Kaf 50/3; Vâkıa 56/47; Kıyâme 75/3, 4; Nâziât 79/10, 11.  
1746

 Mü’minûn 23/35-37. 
1747

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIII, 275; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 261; Ebussuûd, İrşâd, VI, 132. 
1748

 Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 28. 
1749

 Bkz. Mü’minûn 23/41. 
1750

 İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 142. 
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Hz. Hûd (a.s.)’un kavmi ve diğer peygamberlerin kavimlerine işaret edildiğini ifade 

eden açıklamalar da yapılmıştır.
 1751

  

Yukarıdaki âyetin öncesinde bu kişilerin kâfir olup ahireti yalanlayan ve 

konforlu hayat süren ileri gelenler olduğu, bunların kendilerini tevhide davet eden 

peygamberi kendilerinden üstün görmedikleri ve bundan dolayı sözlerinin dikkate 

alınmaya değer olmadığını söyledikleri ifade edilmiştir.
1752

 Yukarıda zikredilen 

âyette de yeniden diriliş haberinin vukuunun çok zor olduğu iddiaları aktarılmıştır. 

Buna göre şunu söyleyebiliriz: Daha önce müşrik olarak yaşamış bir topluluğun 

zenginlikle şımarmış ileri gelenleri tevhid mesajı getiren kişinin kendilerinden üstün 

bir varlık olmadığından peygamberlik vasfını taşımadığı mesajı vererek onun 

getirdiği bu tür haberlerin dikkate değer olmadığı algısını oluşturmaya çalışmışlar ve 

yeniden dirilişin uzak bir ihtimal olduğunu iddia etmişlerdir. 

Mekke müşrikleri de öncekilerin söyledikleri gibi, ölüp toprak olduktan sonra 

yeniden dirilişin olmayacağını iddia etmişlerdir: 

لَقَدْ وُعِدْنَّا نَّحْنُ )( أَإِذَا مِتْنَّا وَكُّنَّا تُرَابًا وَعِظَامًا أَإِنَّا لَمَبْعُوثُونَ قَالُوا )( بَلّْ قَالُوا مِثْلَّ مَا قَالَ الْأَوَلُونَ  

 Buna rağmen onlar, öncekilerin dedikleri gibi“ وَآبَاؤُنَّا هَذَا مِنْ قَبْلُّ إِنْ هَذَا إِلَا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

dediler. Öldüğümüz, toprak ve kemik haline geldiğimiz zaman mı, biz mi 

diriltileceğiz?’ dediler. Hakikaten, gerek bize, gerekse daha önce atalarımıza böyle 

bir vaatte bulunuldu; (fakat) bu öncekilerin masallarından başka bir şey 

değildir!”
1753

  

Yukarıdaki âyetin öncesinde yeniden dirilişi uzak gördüğü ifade edilen 

müşriklerin, Allah tarafından yaratılmış ve kendilerine çeşitli nimetler verilmiş 

olmasına rağmen az şükrettikleri, O’nun ilk yaratan, yaşatan ve öldüren olduğu, 

sadece O’nun huzurunda toplanılacağı, gece ve gündüzün değişmesinin O’nun eseri 

olduğu ve onların akıllarını kullanmaları gerektiği anlatılmıştır.
1754

 Bu durumda 

oların kendilerini ilk defa yaratanın Allah olduğunu, onun verdiği rızıktan dolayı 

dünya hayatına dalmak yerine şükretmeleri gerektiğini, ilk defa yaratan Allah’ın 

öldürdükten sonra huzuruna toplayacağını bildikleri anlaşılmaktadır. Ancak yukarıda 

                                                 
1751

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, VII, 467; Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, V, 314; Ateş, Çağdaş Tefsir, 

VI, 101. 
1752

 Bkz. Mü’minûn 23/31-33. 
1753

 Mü’minûn 23/81-83. 
1754

 Bkz. Mü’minun 23/78-80. 
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zikredilen âyetlerden anlaşıldığı üzere, akıllarını kullanmak yerine öncekilerin 

dediklerinden farklı bir şey söylememişlerdir. Bu durum sözlerinde de öncekilerini 

taklit ettikleri anlamına gelebileceği gibi müşriklerin her asırda benzer düşünce kalıbı 

oluşturduklarını gösterir. Bu kalıp da zenginlik ve dünyada riyaset sahibi olmakla 

kibre kapılıp ahiret hayatını unutarak şirke sarılmaktır. Nitekim bir başka âyette bu 

iddiayı dile getirenlerin dünyada refah içinde olan müşrikler olduğu bildirilmiştir: 

وَكَّانُّوا يَقُولُونَ أَئِذَا مِتْنَّا وَكُّنَّا )( وَكَّانُّوا يُصِرُونَ عَلَى الْحِنّْثِ الْعَظِيمِ )( إِنَّهُمْ كَّانُّوا قَبْلَّ ذَلِكَ مُتْرَفِينَ  

 Çünkü onlar bundan önce varlık içinde şımarmışlardı. Büyük“  تُرَابًا وَعِظَامًا أَإِنَّا لَمَبْعُوثُونَ

günahı işlemekte ısrar ediyorlardı ve şöyle diyorlardı: Biz öldükten, toprak ve kemik 

yığını haline geldikten sonra, biz mi bir daha diriltileceğiz?”
1755

  

Bu âyetteki ِالْحِنّْثِ الْعَظِيم ifadesi şirk anlamında kullanılmıştır.
1756

 Bu âyete göre 

zengin ve liderler tek Allah’a kulluğu terk ettikleri gibi ahireti de kuşkulu 

bulmuşlardır. Sahip oldukları dünya nimetleriyle şımarmış, dünya hayatına sarılarak 

Allah’ın kendilerini yoktan var ettiği bilgisini işlevsiz hale getirmişlerdir. Bu durum 

üzerinden kemiklerin çürümüş olmasını öne sürerek yeniden dirilişin 

gerçekleşmesinin imkân dâhilinde olmayacağı şüphelerini öne sürmüşlerdir. 

Müşrikler kendilerini Allah’ın yarattığını unutarak ölenin son aşamada 

kemiklerin çürümesinden dolayı da Allah’ın diriltmeyeceği iddiasında 

bulunmuşlardır: 

وَضَرَبَ لَنَّا مَثَلًا وَنَّسِيَّ خَلْقَهُ قَالَ مَنْ يُحْيِّ الْعِظَامَ وَهِيَّ رَمِيمٌ   “Kendi yaratılışını unutarak 

bize karşı misal getirmeye kalkışıyor ve: ‘Şu çürümüş kemikleri kim diriltecek?’ 

diyor.”
1757

 

 Bu âyetin nüzul sebebi ile ilgili olarak şöyle bir rivayet yapılmıştır: Ebû 

Cehil, Velid b. Muğire, Rabia’nın iki oğlu Utbe ve Şeybe, Ukbe ve Âs b. Vâil 

otururlarken onlara Ubey b. Halef,  Kureyşten başkalarının da bulunduğu bir sırada 

şöyle dedi: “Muhammed (s.a.v.) Allah’ın ölüleri dirilteceğini iddia ediyor. Ben ona 

bir kemik alıp gideceğim ve Allah’ın bunu nasıl dirilteceğini soracağım.”dedi. Sonra 

da çürümüş bir kemik getirerek “Ey Muhammed (s.a.v.)! Sen Allah’ın çürüyen ve 
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 Vâkıa 56/45-47. 
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 Mukâtil, Tefsîr, IV, 221; Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, III, 127;  Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXIII, 132; 

Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 113; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1061; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 18; 

Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIX, 411; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVII, 306. 
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 Yâsin 36/77, 78; Ayrıca bkz. Meryem 19/66-67. 
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toprak olan kemiklerimizi dirilteceğini iddia ediyorsun. Allah’ın bizi yeniden yaratıp 

dirilteceğini söylüyorsun.” dedi. Ardından da hem elindeki kemiği ufalayıp, rüzgâra 

savuruyor, hem de “Muhammed (s.a.v.)! bunu kim diriltecek?” diye sormaya devam 

ediyordu. Hz. Peygamber (s.a.v.) de “Allah o kemiği diriltecek. Seni de öldürecek ve 

sonra diriltecek, sonra cehennem ateşine koyacak.” dedi. Bunun üzerine Übey b. 

Halef hakkında Allah bu âyetleri indirdi.
1758

  Hem nüzul sebebi olarak 

nakledilen bu ve benzer rivayetlerden hem de âyetten onların “kim diriltecek?” 

sözleriyle Allah’ın diriltmeyeceğini kastettikleri anlaşılmaktadır. Ayrıca kemiklerin 

çürümüş olduğunu belirtmelerinden bunların eski haline gelmesinin zor olacağını 

ifade ettikleri anlaşılmaktadır. Buna göre onlar kemiklerin bile çürümüş olması 

sebebiyle Allah’ın yeniden diriltmesinin kolay olmayacağını iddia etmişlerdir. 

Âyetteki ُوَنَّسِيَّ خَلْقَه (kendi yaratılışını unutarak) ifadesi onların ilk yaratıcı olarak 

Allah’ı tanıdıklarına, ancak düşünce ve iddialarının bu bilgilerinden uzak olduğuna 

işaret etmektedir. Nitekim onların bu sözlerinin aktarıldığı bir başka âyetten
1759

  

önce, Allah’ın tek başına gökleri, yeri ve bu ikisi arasındakileri yarattığı anlatılarak 

düşünüp öğüt almaya davet edilmiştir: 

َِ وَمَا بَيْنَّهُمَا فِيّ سِتَةِ أَيَامٍ ثُمَ اسْتَوَى عَلَى الْعَرْشِ مَا لَكُمْ مِنْ اللَهُ  دُونِّهِ مِنْ الَذِي خَلَقَ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

 Gökleri, yeri ve bunların arasındakileri altı günde (devirde)“ وَلِيٍّ وَلَا شَفِيعٍ أَفَلَا تَتَذَكَّرُونَ 

yaratan, sonra arşa istivâ eden Allah'tır. O'ndan başka ne bir dost ne de bir 

şefaatçiniz vardır. Artık düşünüp öğüt almaz mısınız?”
1760

  

Müşrikler bedenin çürümesinden dolayı yeniden dirilişin zor olduğunu ifade 

etmeye çalışmakla birlikte daha önce yeniden dirilişten habersiz olmamışlardır. 

Onların Allah’ın yarattığı bilgisiyle beraber yeniden dirilişin gerçekleşeceği ahiret 

hayatı hakkında önceden bilgi sahibi oldukları şöyle bildirilmiştir: 

                                                 
1758

 Mukâtil, Tefsîr, III, 585, 586; Benzer rivayetler için ayrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XX, 553, 

554; İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, X, 3202; Hz. Peygamber (s.a.v.)’e çürümüş kemikleri getirip 

bunu “Allah diriltir mi?” diyenin el-Âs b. Vâil
1758

 ya da Abdullah ibn Ubeyy olduğu da rivayet 

edilmiştir. Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XX, 554; Kurtubî, el-Câmi’, XV, 57. 
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 Bkz. Secde 32/10. 
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 Secde 32/4-5. 
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لّْ هُمْ مِنّْهَا عَمُونَ بَلِّ ادَارَكَ عِلْمُهُمْ فِيّ الْآخِرَةِ بَلّْ هُمْ فِيّ شَكٍ مِنّْهَا بَ   “Doğrusu onların ahiret 

hakkındaki bilgileri, ardı ardına gelip bir araya toplandı. Fakat onlar (hâlâ) ondan 

bir kuşku içindedirler. Daha doğrusu, onlar ondan yana kördürler.”
1761

 

Bu âyette ِبَلِّ ادَارَكَ عِلْمُهُمْ فِيّ الْآخِرَة ifadesindeki َادَارَك fiilini cumhur böyle 

okumuştur. Aralarında İbn Kesîr, Ebû Amr ve Ebû Cafer’in de bulunduğu diğer 

imamlara göre  َبَلّْ أَدْرَك şeklinde kıraat olunur.
1762

 Bunun dışında 10 şaz kıraat daha 

mevcut olduğu bildirilmiştir.
1763

 Bu kıraatler de dikkate alınarak âyetteki bu fiilin 

geçtiği ifadeye tefsirlerde çok farklı manalar verilmiştir. Müşriklerin ahiret hakkında 

“bilgi sahibi oldukları” yönünde mana veren müfessirler yanında bu konuda “bilgi 

sahibi olmadıkları” yönünde de mana verenler de olmuştur.
1764

 Ayrıca bu ifadeye 

“Ahiretin olacağı ya da olmayacağı hakkındaki bilgileri arka arkaya geldi.”
1765

, 

“Onların ahiret hakkındaki zanları, söz ve tahminleri birbirini izledi.”
1766

, “Onların 

ahiret hakkındaki bilgileri zayıf ve az oldu. Yakin ve kalbe ulaşan bilgiler 

değildi.”
1767

 şekilde manalar da verilmiştir. 

Yukarıdaki âyette geçen “َادَارَك” fiilinin aslı تدارك fiilidir.
1768

 Bunun anlamı 

arka arkaya gelip muhkem olmak ya da arka arkaya gelip zirveye varmak, sonu 

kesilmek demektir.
1769

 İkinci kıraat olan َأَدْرَك fiili olgunlaşmak, yetişmek, sona ermek 

ve yok olmak manasındadır. Bu fiil أدركّت الثمرة (Meyve olgunlaştı, sona erdi.) 

deyiminden gelir. Çünkü meyve yetiştiği zaman yok olmaya yüz tutar.
1770

 Her iki 

kıraatte de ifade edilen anlamların birbirlerinden uzak olmadıkları görülmektedir. Bu 

anlamlar dikkate alındığında müşriklerin ahiret hakkında hiç bilgi sahibi 

olmadıklarını söyleyemeyiz. Ancak bu konuda kendilerine ulaşan bilgilerinin zayıf 
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 Neml 27/66. 
1762

 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VI, 174; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XX, 22; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 

170.  
1763

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 379; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XX, 22. 
1764

 Bkz. Mâverdî, en-Nüket, IV, 224. 
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 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 299; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 487. 
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 İbn Kuteybe, Müşkil, s. 354, 355. 
1767

 Sa’dî, Teysîr, I, 608. 
1768

 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 326; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX; 487; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 

315; Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 379;  Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 568; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, 

IV, 170; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XX, 20. 
1769

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 379; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 568; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, 

IV, 168; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 315. 
1770

 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 379; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 568; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, 

IV, 166; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 315; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XX, 22. 
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olduğu, zan ve tahminlerle karışık olduğu söylenebilir. Diğer taraftan yukarıdaki 

âyette üç idrab olup bunlarda müşriklerin halleri aşama aşama düşürülmüştür.
1771

 

Burada onların olumsuz hallerinden söz edildiğinden söz arasında onların ahiret 

hakkında tam bir bilgi sahibi oldukları şeklinde bir olumlu aşama bulunması müşkil 

görünmektedir.  

Yukarıda bahsedilen sebeplerden dolayı olsa gerek, söz konusu âyetteki  ِّبَل

 ifadesinin farklı kıraatler gözetilerek “Belki onların ahiret ادَارَكَ عِلْمُهُمْ فِيّ الْآخِرَةِ

hakkındaki bilgileri ahirette diriltildiklerinde tamamlanmış olur.”
1772

 anlamına 

geldiği ya da “Onların ilimleri ahiret ilimlerine yetişti mi?” şeklinde soru olup 

olumsuz bir anlam ifade ettiği veya istihza olarak onların ahiret hakkında bilgilerinin 

tamamlanmış olduğu
1773

 şeklinde birçok açıklama yapılmışsa da kanaatimizce âyetin 

siyak ve sibakına uygun olan şöyledir: Onlar daha önce gelen peygamberler 

vasıtasıyla ahiret hakkında zayıf ve karışık da olsa bilgi sahibi olmuşlardır. Ancak bu 

bilgileri göz ardı etmişlerdir. Zira bu âyetin devamında, hem kendilerinin hem de 

atalarının öldükten sonra diriltilecekleri konusunda önceden uyarı aldıkları itirafı yer 

almıştır.
1774

 İbn Abbas’ın görüşü ile ilgili yapılan açıklamalar da bu kanaatimizi 

desteklemektedir. Mâturîdî, İbn Abbas’ın bu konudaki görüşünü şöyle aktarmıştır: 

Müşrik Arapların, ahiretin olacağına ilişkin bilgileri toplandı.
1775

 Ayrıca İbn 

Abbas’ın “onların ahiret hakkında bilgilerinin kaybolduğunu, kendilerine fayda 

vermediğini” ifade ettiği de rivayet edilmiştir.
1776

 

Beydâvî ve Nîsâbûrî’nin bu âyetin tefsiri ile ilgili izahları da bu yönde 

olmuştur. Beydâvî şu açıklamayı yapmıştır: Âyette onların ğaybı ve ne zaman 

diriltileceklerini bilmedikleri ifade edildikten sonra bu bilmeleri hususunda 

mübalağalı bir ifade kullanılmış ve “ّبَل” edatı ile ondan dönüş beyan edilmiştir. Bu 

beyanla da “Âyet ve delillerle tastamam bildikleri kıyameti bile gerektiği gibi 
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 Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 379; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 165, 166; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-

Kur’an, V, 315 
1772

 Mukâtil, Tefsîr, III, 315; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 127; Vâhidî, el-Vecîz, s. 808. 
1773

 Bkz. Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 299; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 487-489. 
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 Bkz. Neml 27/68. 
1775

 Mâturîdî, Te’vîlât, VIII, 130. 
1776

 İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, IX, 2914; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 488; Mâverdî, en-

Nüket, IV, 224; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XIV, 204.  
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bilmiyorlar.” denilmiş olur.
1777

 Nîsâbûrî ise şu açıklamada bulunmuştur: Allah 

onların ğaybı bilmediklerini ve yeniden dirilişin vuku bulacak olmasının şuurunda 

olmadıklarını bildirdikten sonra daha beliğ bir şekilde onların başka bir 

acizliklerinden söz etmiştir. O da yeniden diriliş hakkında bilgilerinin olmasına 

rağmen onu inkâr etmiş olmalarıdır.
1778

 Sonuçta anlaşılmaktadır ki, onlara her 

taraftan bilgi akışı olmasına rağmen bu bilgileri görmezlikten gelmişler ve körlüğe 

saplanmışlardır. Bundan dolayı aydınlığa ulaşamamışlardır. Onların körlüğü 

kendilerini tamamen toprağa dönüşmüş cesedin diriltilmesinin akla uzak olduğu 

iddiasına götürmüştür: 

أَإِذَا مِتْنَّا وَكُّنَّا تُرَابًا ذَلِكَ رَجْعٌ بَعِيدٌ  “Biz öldüğümüz ve toprak olduğumuz zaman mı 

(dirileceğiz)? Bu, uzak bir dönüştür.”
1779

  

Burada ٌذَلِكَ رَجْعٌ بَعِيد (Bu, uzak bir dönüştür ) cümlesi “Bize göre yeniden diriliş 

uzaktır.” demektir.
1780

 Bu ifade ile onlar öldükten sonra yeniden dirilişin 

olmayacağını ifade etmişlerdir.
1781

 

Bir önceki âyette ifade edildiği gibi müşriklerin Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

risaletini inkâr edip ona “bu şaşılacak bir şey”
1782

 dediklerinde sanki Hz. Peygamber 

(s.a.v.) onlara: “Kıyamette diriltildiğiniz zaman onun peygamberliğini inkâr 

etmedeki durumunuzu bileceksiniz.” demiş de, onlar buna cevaben: “Biz ölüp toprak 

olduktan sonra mı? demişler ve şunu ilave etmişlerdir: “Biz bunu biliyoruz, bu bizim 

seni yalanlamamıza karşı vaat ettiğin bir şeydir, bu akla uzak bir dönüştür.”
1783

 

Burada kemik olmaktan bahsedilmemiş sadece “toprak olduktan sonra” denilmiştir. 

Bu onların tamamen toprağa dönüşmüş olan bir bedenin diriltilmesinin çok daha zor 

olacağını ifade etmek için olabilir. Çünkü çürümemiş kemik canlı bedene daha 

yakındır ve toprağa dönüşmüş olan ete göre geri dönüşü daha kolaydır. 

Mukâtil’in, bu âyetin nüzul sebebi olarak naklettiği rivayet de müşriklerin, 

yeniden dirilişin çok zor olacağını ifade ettiklerini gösterir. Bu rivayet şöyledir: 
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 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 165. 
1778

 Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, V, 315. 
1779

 Kaf 50/3; Ayrıca bkz. Ra’d 13/5; Secde 32/10. 
1780

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 42; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 447; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, 

VII, 356; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 300; Nîsâbûrî, Ğarâibü'l-Kur’an, VI, 173. 
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 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 360; Mukâtil, Tefsîr, IV, 110; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 328; Begavî, 

Meâlimü't-Tenzîl, VII, 356. 
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 Bkz. Kaf 50/2. 
1783

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 328. 
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Cumahoğullarından Ubey b. Halef ile asıl adı Esid b. Kalede olan Ebu’l-Eşeddîn ve 

Sehm oğullarından Haccac’ın oğulları Nubeyh ve Münebbih kardeşler hakkında 

inmiştir. Hepsi Kureyş kabilesinden olan bu kişiler şöyle demişlerdir: Allah bizi 

tekrar diriltmeyecektir. Hem biz toprak olup yerde kaybolduktan sonra bizi 

diriltmeye nasıl gücü yetecektir?
1784

   

 Diğer taraftan bu körlüklerinden dolayı toprağa dönüşmüş cesedin 

diriltilmeyeceği iddialarına daha önce ölmüş olan atalarının da diriltilecek olup 

olmadığını sorarak derinlik katmak istemişlerdir: 

الَ الَذِينَ كَّفَرُوا أَإِذَا كُّنَّا تُرَابًا وَآبَاؤُنَّا أَئِنَّا لَمُخْرَجُونََقَ   “İnkârcılar dediler ki: Sahi, biz ve 

atalarımız, toprak olduktan sonra, gerçekten (diriltilip) çıkarılacak mıyız?”
1785

  

 Onlar böyle bir soruyla atalarının çok önce öldüğünü ve bundan dolayı 

bedenlerinin toprağa dönüşme sürecinin tamamlandığını düşünmüşlerdir. Bu 

düşüncelerine dayanarak bedenin toprak ve kemik olmasını gerekçe gösterip yeniden 

dirilişin gerçekleşmeyeceği şüphelerini güçlendirmeye çalışmışlardır. 

Diğer yandan müşrikler çürümüş kemik olduktan sonra dünyaya dönmeleri 

halinde bunun ziyanlı bir dönüş olacağını söylemişlerdir: 

قَالُوا تِلْكَ إِذًا كَّرَةٌ خَاسِرَةٌ)( أَإِذَا كُّنَّا عِظَامًا نَّخِرَةً )( يَقُولُونَ أَإِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِيّ الْحَافِرَةِ    “Öldükten 

sonra biz, (dünyadaki) ilk hâlimize mi döndürüleceğiz, (hem de) çürümüş kemikler 

olduktan sonra mı?’ derler. Öyle ise bu, ziyanlı bir dönüştür!’ dediler.”
1786

  

Âyetteki “ًنَّخِرَة” kelimesi ًنَّاخِرَة şeklinde elif harfiyle de okunmuştur. Bu iki 

kırat farklılığına dayanarak mana ile ilgili genel olarak iki farklı görüş ortaya 

çıkmıştır: 1. Bu iki farklı okuyuşta mana aynıdır. Buna göre bunlar dokununca ufalan 

çürümüş kemikleri ifade eder. 2. Bunlar ayrı şeyler olup ayrı manayı taşırlar. Buna 

göre kemik çürüyüp dokunmakla hemen dağılıverecek bir hale geldiği zaman  ًنَّخِرَة 

kelimesi kullanılır. ًنَّاخِرَة ise içi boşalmış kemik demektir.
1787

 Bazı müfessirler de ًنَّخِرَة 

kelimesinin tamamı bozulmuş, ًنَّاخِرَة kelimesinin ise etrafı yenilmiş ortası boş 

anlamında kullanılmış olduğunu söylemişlerdir.
1788

 Söz konusu kelime kıraate bağlı 
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 Mukâtil, Tefsîr, IV, 110.  
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 Neml 27/67; Ayrıca bkz. Sâffât 37/16, 17; Vâkıa 56/47, 48. 
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 Nâziât 79/10-12. 
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 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 327; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 432; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, 
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olarak her ne manaya gelirse gelsin öldükten sonra kemiklerin eski haliyle 

kalmadıkların anlatılmakta olduğu anlaşılmaktadır.  

Yukarıdaki âyette geçen ٌتِلْكَ إِذًا كَّرَةٌ خَاسِرَة ifadesi ise “kendisinde ziyan olunan 

bir dönüştür” anlamındadır.
1789

 Müfessirlerin birçoğuna göre bu ifade âyette “Eğer 

bu yeniden diriliş haberi doğru ise o zaman biz onu yalanladığımız için hüsrana 

uğradık.”
 
anlamını taşımaktadır.

1790
 Bu müfessirlerden Zemahşerî bunu da alay 

etmek için dediklerini belirtmiştir.
1791

 Ancak kanaatimizce bu ifadeyle müşrikler ölen 

kişinin bedeninin önce toprak ve kemik olarak ayrışması sonra da kemiklerin de 

bozulmaya başlamasından dolayı yeniden dirilişin ilk yaratılıştaki gibi eksiksiz 

olmasının çok zor olacağını ifade etmişlerdir. Çünkü burada özellikle kemiklerin eski 

haliyle kalmadığını ifade ettikleri görülmektedir. Ayrıca yukarıdaki âyetin hemen 

arkasından onlara verilen cevapta yeniden diriltmenin kolay olduğu bildirilmiştir.
1792

 

Taberî’nin ve Begavî’nin yukarıdaki âyetle ilgili yaptıkları açıklamalar da 

bizim bu kanaatimizi destekler mahiyettedir. Taberî müşriklerle şöyle bir diyalog 

olmuş olabileceğini ifade etmiştir: Müşrikler kendilerine “öldükten sonra 

dirileceksiniz.” denildiğinde onlar: Ölümden önceki ilk hâlimize dönecek miyiz? 

Ölümden önce olduğumuz gibi canlılar olarak mı?
1793

 Bu açıklama müşriklerin diriliş 

geçekleşse bile bunun eksiksiz olmayacağı düşüncesini ortaya koyduklarına işarettir. 

Begavî ise müşriklerin şunu kastetmiş olduklarını söylemiştir: “Eğer öldükten sonra 

dönersek bu dönüş, ölümden sonra bize isabet edenler sebebiyle hasarlı olur.”
1794

 Bu 

da onların ölüm sonrası bedenin bozulmasıyla başlayan süreçten sonra yeniden 

diriltmenin gerçekleşmesi durumunda insanın ölmeden önceki halde olamayacağını 

ifade ettiklerini gösterir.  

Sonuç olarak müşrikler, ölen insanın bedeninin bozulmaya başlaması ve son 

olarak kemiklerinin de çürümesi sebebiyle yeniden dirilişin olamayacağını, bu olsa 

bile insanın ölmeden önceki haline dönmesinin imkânsız olduğunu ifade etmişlerdir. 
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 İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 513; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1170; Sem’ânî, Tefsîr, VI, 148. 
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 Mâverdî, en-Nüket, VI, 196; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 432; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 694; 

Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 395; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXXI, 37; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 
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 Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 694; Ayrıca bkz. Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXXI, 37; Beydâvî, 

Envârü’t-Tenzîl, V, 283. 
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 Bkz. Nâziât 79/13. 
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 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXIV, 193. 
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 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VIII, 327, 328. 
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Bu da bir kaza sonrası paramparça olan bir arabanın tamiri mümkün olsa da 

fabrikadan yeni çıkmış gibi olmasının imkânsız olduğu gerçeğini hatırlatmaktadır. 

Buna göre onlar yeniden diriliş gerçekleşse bile toprağa dönüşmüş bedenin bütün 

organlarıyla tamamen eski haline gelmesinin imkânsız olduğunu iddia etmişlerdir. 

Bu da yukarıda da belirttiğimiz gibi ilk yaratanın Allah olduğunu ve O’nun her türlü 

yaratmaya gücü yettiğini unutmalarının sonucu gerçekleşen düşünceleri olmuştur. 

 Kur’an’da müşriklerin bu itirazlarına verilen cevaplar birçok yöndendir. 

Bunları maddeler halinde değerlendireceğiz.  

1. Allah insanları bütün organlarıyla ve incelikleriyle yeniden yaratmaya ve 

mahşerde toplamaya kadirdir. 

Allah’ın insanları bütün organlarıyla ve en ince detaylarıyla yeniden 

yaratmaya gücünün yettiği şöyle bildirilmiştir: 

بَلَى قَادِرِينَ عَلَى أَنْ نُّسَوِيَ بَنَّانَّهُ )( أَيَحْسَبُ الْإِنّْسَانُ أَلَنْ نَّجْمَعَ عِظَامَهُ    “İnsan kendisinin 

kemiklerini bir araya toplamayacağımızı mı sanıyor? Evet, toplarız, onun parmak 

uçlarını bile düzenleyip eski haline getirmeye gücümüz yeter.”
1795

 

 Bu âyette parmak uçlarından bahsedilmesi onların göründüğünden çok derin 

ve önemli inceliklerin bulunduğuna işarettir. İnsan elleriyle iş yapar, el güç ve 

kudretin sembolüdür. “Şu iş onun elinden gelir.” gibi ifadeler bunu göstermektedir.  

Elin önemi ise parmaklardadır. Parmakların bütün incelikleri de uçlarındadır. 

Dokunma duyusunun hemen hemen bütün incelikleri onlarda toplanmıştır.
1796

 

Parmak uçlarındaki çizgilerin her şahsa göre değişik olma özelliği vardır. Bu sebeple 

cinâyet ve hırsızlık gibi olaylarda parmak izleri, failin tespitinde çok önemli bir 

delildir. Bu âyette bir insanın ötekinden ayıran en belirgin özelliklerinden birine 

işaret edilmiş ve bu izlerin inceliği ve maharetiyle yaratılışına dikkat çekilmiştir.
1797

 

Parmak uçlarını diriltmek demek vücudun en ince oluşumuna varıncaya kadar 

hepsini diriltmek demektir. Buna göre insanın vücudunun tamamını Allah’ın eksiksiz 

bir şekilde yaratacağı ve bunun da kendisine güç olmayacağı ifade edilmiş 

olmaktadır. Nitekim başka bir âyette öldükten sonra beden neye dönüşürse dönüşsün 

yeniden yaratılacağı bildirilmiştir: 
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 Kıyâmet 75/3, 4. 
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 Elmalılı, Hak Dini, VIII, 5475, 5476. 
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 Ateş, Çağdaş Tefsir, X, 171; Çelik, Hakk’ın Dâveti,  V, 299.  
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ورِكُّمْ فَسَيَقُولُونَ مَنْ يُعِيدُنَّا قُلِّ الَذِي فَطَرَكُّمْ أَوَلَ أَوْ خَلْقًا مِمَا يَكْبُرُ فِيّ صُدُ)( قُلّْ كُّونُّوا حِجَارَةً أَوْ حَدِيدًا 

 De ki: İster taş olun, ister“ مَرَةٍ فَسَيُنّْغِضُّونَ إِلَيْكَ رُءُوسَهُمْ وَيَقُولُونَ مَتَى هُوَ قُلّْ عَسَى أَنْ يَكُونَ قَرِيبًا 

demir, isterse gözünüzde büyüyen herhangi bir mahlûk! (Bunlar, Allah'ın sizi 

yeniden diriltmesini güçleştirmez.) Diyecekler ki: ‘Bizi tekrar (hayata) kim 

döndürecek?’ De ki: ‘Sizi ilk kez yaratan.’ Bunun üzerine onlar sana alaylı bir 

tarzda başlarını sallayacak ve ‘Ne zamanmış o?’ diyecekler. De ki: ‘Yakın olsa 

gerek!”’
1798

  

Diğer taraftan inkâr edenlerin sadece diriltilmekle kalmayacağı, yaptıklarının 

da kendilerine haber verileceği ve bunun da Allah’a göre kolay olduğu bildirilmiştir: 

ثُنَ ثُمَ لَتُنَّبَؤُنَ بِمَا عَمِلْتُمْ وَذَلِكَ عَلَى اللَهِ يَسِيرٌزَعَمَ الَذِينَ كَّفَرُوا أَنْ لَنْ يُبْعَثُوا قُلّْ بَلَى وَرَبِيّ لَتُبْعَ  “İnkâr 

edenler, kesinlikle diriltilmeyeceklerini ileri sürdüler. De ki: Hayır! Rabbime 

andolsun ki mutlaka diriltileceksiniz, sonra yaptıklarınız size haber verilecektir. Bu, 

Allah'a göre kolaydır.”
1799

  

Buna göre yeniden diriltmeleri ve bundan sonra onların dünya hayatında 

yaptıklarının kendilerine haber verilmesi Allah’a göre kolaydır. Onların hesap 

vermek üzere mahşerde toplanmalarının sağlanması Allah’a göre zor değildir. 

Nitekim Allah’ın bir şeyi yaratmak istediğinde ona sadece “ol” dediği bildirilmiştir: 

فَسُبْحَانَ الَذِي بِيَدِهِ مَلَكُوتُ كُّلِّ شَيّْءٍ وَإِلَيْهِ تُرْجَعُونَ)( إِنَّمَا أَمْرُهُ إِذَا أَرَادَ شَيْئًا أَنْ يَقُولَ لَهُ كُّنْ فَيَكُونُ    

“Bir şey yaratmak istediği zaman Onun yaptığı ‘Ol’ demekten ibarettir. Hemen 

oluverir. Yücedir O ki, her şeyin hükümranlığı O'nun elindedir ve siz O'na 

döndürüleceksiniz.”
1800

 

Mahşerde toplanmanın da bir haykırışla gerçekleşeceği şöyle bildirilmiştir: 

فَإِذَا هُمْ بِالسَاهِرَةِ )( ةٌ فَإِنَّمَا هِيَّ زَجْرَةٌ وَاحِدَ    “O (olay zor değil) bir tek haykırış(a 

bakmakta)dır. Birdenbire kendilerini mahşerde buluverirler.”
1801

 

İnsanlar hangi tarihte ölmüş olurlarsa olsunlar hepsi yeniden diriltilerek orada 

toplanacaklardır. Allah bunu şöyle bildirmiştir: 

لَمَجْمُوعُونَ إِلَى مِيقَاتِ يَوْمٍ مَعْلُومٍ)( قُلّْ إِنَ الْأَوَلِينَ وَالْآخِرِينَ    “De ki: ‘Öncekiler de 

sonrakiler de. Belli bir günün belli vaktinde mutlaka toplanacaklardır!”’
1802

  

                                                 
1798

 İsrâ 17/50, 51. 
1799

 Teğâbûn 64/7. 
1800

 Yâsin 36/82, 83; Ayrıca bkz. Nahl 16/40. 
1801

 Nâziât 79/13, 14; Ayrıca bkz. Nahl 16/77; Yâsin 36/49-53; Sâffat 37/19; Kaf 50/41-44. 
1802

 Vâkıa 56/49, 50. 
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2. Allah bedenin çürümesinden habersiz değildir. 

Müşrikler ölen insanın bedeninin çürüdüğünden ve yeniden dirilişin 

zorluğundan söz ederek sanki yeni bir bilgi sunuyormuşlar gibi bir tutum içine 

girmişlerdir. Buna Allah, insanın ölünce toprağa dönüşmesinden habersiz olmadığını 

bildirerek cevap vermiştir: 

ُِ مِنّْهُمْ وَعِنّْدَنَّا كِّتَابٌ حَفِيظٌقَدْ عَ  لِمْنَّا مَا تَنّْقُصُ الْأَرْ  “Biz, toprağın onlardan neleri 

eksilttiğini kesinlikle bilmekteyiz. Yanımızda o bilgileri koruyan bir kitap vardır.”
1803

 

Bu âyette “Biz, toprağın onlardan neleri eksilttiğini kesinlikle bilmekteyiz.” 

İfadesi, İbn Abbâs, Mucâhid ve Katâde ve Dahhâk’ın görüşüne göre “Biz onların 

etlerinden, derilerinden, kemiklerinden ve kıllarından toprağın neler eksilttiğini 

biliriz.” anlamındadır.
1804

 Bu çoğunluğun görüşü olup daha zahirdir.
1805

 Buna göre 

Allah onların öldükten sonra toprağa dönüştüklerini bilmiyor değildir. O bunu bilen 

olarak onların öldükten sonra eksiksiz bir şekilde yeniden diriltileceklerini vaat 

etmiştir. 

3. Müşrikler şüphe içersindedirler. 

Müşriklerin, itirazlarından yeniden dirilişe kesin olarak inanmadıkları 

anlaşılabilse da de onlar aslında yeniden diriliş hususunda bir kuşku içerisinde 

olmuşlardır: 

بَلّْ كَّذَبُوا بِالْحَقِ لَمَا جَاءَهُمْ فَهُمْ فِيّ أَمْرٍ مَرِيجٍ    “Doğrusu onlar, hak kendilerine gelince 

onu yalanladılar. Şimdi onlar çalkantılı bir durumun içindedirler.”
1806

 

Bu âyette yer alan “مَرِيج” kelimesi lügatlerde genelde “karışık” anlamı 

verilmiştir.
1807

 Mukâtil b. Süleyman ve Zeccâc da bu anlamı vermişlerdir.
1808

 Bu 

kelimeyi Ebû Ubeyde, İbn Kuteybe “muhtelif” sözcüğüyle açıklarken
1809

 Ferrâ bu 

                                                 
1803

 Kaf 50/5. 
1804

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 396; Ayrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 328, 329; İbn 

Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, X, 3307; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 301; Ebû Hayyân, el-Bahr, IX, 530. 
1805

 İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 301.  
1806

 Kaf 50/5. 
1807

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VI, 121; Ezherî, Tehzîbü'l-Luğa, I, 229; XI, 50; Cevherî, es-

Sıhâh, I, 341; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, II, 364; Zebidî, Tâcü'l-Arûs, II, 99. 
1808

 Bkz. Mukâtil, Tefsîr, IV, 110; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 42; Benzer görüşler için ayrıca bkz. 

Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 448; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1020; Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 329; 

İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 519, 520. 
1809

 Bkz. Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 77; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 415.  
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kelimeye “dalâlet içinde” anlamı vermiştir.
1810

 Bu anlamlarla beraber bu kelimeye 

verilen diğer anlamları genel olarak şöyle bir araya getirmek mümkündür: İhtilaflı, 

muzdarip, karışık, fasit, hususiyetini inkâr eden, dalâlet içinde.
1811

 Bunlar birbirinden 

farklı görünse de birbirlerine yakın anlamdadır.
1812

 Taberî bu yakınlığı şöyle 

açıklamıştır: Karışık olan bir şeyin anlamı müşkildir. Böyle olunca da münkir olur. 

Zira anlaşılabilir olan apaçıktır. Anlaşılabilir değilse bunun dalâlet olduğuna şüphe 

yoktur. Bunun nedeni de hidâyetin apaçık olup kendisinde şüphe 

barındırmamasıdır.
1813

 

Bu kelimenin kök anlamı ise; “ıstırap, endişe, tedirgin, huzursuzluk içinde 

olup istikrarlı olmayan” şeklinde ifade edilmiştir.
1814

 Buna göre Kuşeyrî’nin dediği 

gibi onların aklı karışmış olup şaşkınlıklarının karanlığında tereddüde düşmüşler ve 

şüpheleri içinde ıstırap çekmişlerdir.
1815

 Bu akıl karışıklığı içinde hakkı batıldan 

ayıramaz durumda olmuşlardır.
1816

 

 Zeccâc ve diğer bazı müfessirler, âyetteki “مَرِيج” kelimesinin “karışık ve 

muhtelif” anlamında olması durumunda müşriklerle ilgili şunun ifade edilebileceğini 

belirtmişlerdir: Müşrikler, Hz. Muhammed (s.a.v.) için bazen “sihirbaz”, bazen 

“şair”, bazen “kâhin”, bazen de “mecnûn” olduğunu söylüyorlardı.
1817

 Ancak daha 

önce de açıkladığımız gibi müşriklerin bu sözleri Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

nübüvvetini kendilerince farklı açılardan tanımlama çabaları olup, bunlar Kur’an’ın 

Allah’tan gelmediği iddialarını ifade etmektedir. Nitekim Râzî bu konuda şöyle 

denilmesinin daha doğru olacağını söylemiştir:  Bu, ilgili âyetlerde bahsedilen ihtilafı 

anlatan bir kelimedir. Çünkü bu kelimenin geçtiği âyetin öncesinde “Aralarından bir 

uyarıcının gelmesine şaştılar.”
1818

 ifadesi daha önce bahsedilen bir şeyden 

vazgeçildiğine delâlet eder. Daha önce bahsedilen o şey ise onların şüpheleridir. Bu 

                                                 
1810

 Bkz. Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, III, 76; İbn Abbas’ın böyle açıkladığı bildirilmiştir. Bkz. Taberî, 

Câmiü'l-Beyân, XXII, 331. 
1811

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 329; Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, IX, 94; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-

Kur’an, VII, 395; Kurtubî, el-Câmi’, XVII, 5. 
1812

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 331; Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, IX, 94. 
1813

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 331. 
1814

 Mâturîdî, Te’vîlât, IX, 346; Sa’lebî, el-Keşf ve’l-Beyân, IX, 94. 
1815

 Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 448. 
1816

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 329. 
1817

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 42; Benzer görüş için ayrıca bkz. Vâhidî, el-Vecîz, s. 1022; Beydâvî, 

Envârü’t-Tenzîl, V, 139; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 301; Ebussuûd, İrşâd, VIII, 126.  
1818

 Bkz. Kâf 50/2. 
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ifadenin takdiri, “Şerefli Kur’an'a yemin olsun ki, sen bir uyarıcısın. Ancak onlar 

senin hakkında şüpheye düştüler. Bilakis hayrete düştüler. Hatta bu hak onlara 

gelince, onu yalanladılar.” şeklindedir. Binaenaleyh müşrikler üç kademeli bir 

duruma sahip olmuşlardır: Şüphe etmek, hayrete düşmek ve yalanlamak. Şüphe 

etmek ilk kademe olup şüphe edene göre, iki durum da eşittir. Taaccüp edene göre 

ise, hayret ettiği o şeyin meydana gelmeme inancı ağır basar. Fakat bu kademede 

onun bu inancı kesin değildir. Yalanlama ise son aşamadır. Çünkü yalanlayan kimse, 

iddia edilen şeyin aksine kesin hüküm vermektedir. Binaenaleyh onlar, şüphe 

edenler, zannedenler ve hüküm verenler olmuşlardır. Dolayısıyla onların karışık bir 

hale düşmeleri budur. Bunun böyle olduğunun delili, âyette yer alan ٍفَهُمْ فِيّ أَمْرٍ مَرِيج 

ifadesindeki ف/fâ, fâ-i takibiyledir. Çünkü bu durumda, onların ve karışık bir halde 

oluşları önceki şeylere dayanmış olur.
1819

 

Müşrikler son aşamada yalanlamış olsalar da bu yalanlama ile onların kesin 

bir kanata vardıkları sonucuna ulaşılamaz. Zira yukarıda zikrettiğimiz âyette geçen 

 doğruluğun hilafı (yalanlama) تَكْذِيب kelimesinin mastarı olan (yalanladılar) ”كَّذَبُوا“

anlamına gelen كَّذِب (yalanlama) kökünden
1820

 gelmektedir. تَكْذِيب (yalanlama) bir şeyi 

ya da bir kimseyi tasdik etmemek, birini yalana nispet etmektir.
1821

 İster doğru sözlü 

olsun, ister yalancı olsun bir kimseye yalan isnat etmektir. Kur’an-ı Kerim’de bu 

kelime doğru sözlü olanı yalanlamak anlamında kullanılmıştır.
1822

 Buna göre 

“yalanlamak”, “kesin olarak iman etmemek” anlamına gelmemektedir. O halde onlar 

şüphenin dereceleri arasında gidip gelmişlerdir. Ama kalpleri mutmain olarak onu 

tamamen reddetmiş değillerdir. Aksine kesin bir kanaate ulaşmış olmadıklarından 

ıstırap içinde bir duruma düşmüşlerdir. Nitekim insanın ilk yaratılışında Allah’ın aciz 

olmadığı bildirilerek onların yeniden diriliş konusunda gerçekte şüphe içerisinde 

oldukları bildirilmiştir: 

                                                 
1819

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVIII, 127. 
1820

 İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, I, 304; İbn Fâris, Mu'cem, V, 167; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, 

I, 704;   
1821

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, V, 347; Cevherî, es-Sıhâh, I, 210; İbn Fâris, Mu'cem, V, 167; İbn 

Manzûr, Lisânü’l-Arab, I, 704; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 477. 
1822

 İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 477. 
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لِ بَلّْ هُمْ فِيّ لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِيدٍأَفَعَيِينَّا بِالْخَلْقِ الْأَوَ    “İlk yaratmada aciz mi kaldık? Hayır, 

onlar yeni bir yaratma hususunda şüphe içindedirler.”
1823

 

Bu âyette yer alan “لَبْس” kelimesi sözcük olarak işlerin birbirine karışması, 

açık olmamak demek olup
1824

 temelde örtmek ve gizlemek anlamındadır.
1825

 Bu 

âyette de şüphe ve karışıklık anlamlarına gelmektedir.
1826

 Buna göre önceki âyette 

geçen “مَرِيج” kelimesinin taşıdığı anlama benzer bir anlam taşıdığını söyleyebiliriz. 

Zemahşerî yukarıdaki âyetin tefsirinde şöyle bir açıklama yapmıştır: Şeytan 

onların aklına şüphe soktu ve onları şaşkınlığa düşürdü. Şeytanın onları içine 

düşürdüğü şüphe şuydu: Ölülerin diriltilmesi olayı genel tabiat kurallarına aykırı bir 

iştir. Böylece onlar “ilk defa yaratan, onu yeniden yaratır.” şeklinde doğru kıyasta 

bulunmadılar.
1827

 Beydâvî ise şu izahta bulunmuştur: Onlar ilk yaratmada Allah’ın 

gücünün yetmediğini inkâr ediyor değillerdi. Bilakis alışık oldukları tabiat 

kurallarına aykırı olması gerekçesiyle yeniden yaratma hususunda bir kafa karışıklığı 

ve şüphe içine düşmüşlerdi.
1828

 

Yukarıdaki açıklamalar ışığında şunu şöyle söylememiz mümkündür: 

Müşrikler, ölen insanın bedenin çürümeye başlaması ve toprağa dönüşmesini bir delil 

olarak öne sürüp yeniden dirilişin olmayacağını iddia etmiş olsalar da aslında onlar 

bu iddialarında emin olmamışlardır. Zira ilk olarak Allah’ın yarattığını kabul 

etmekteydiler. O halde hem Allah’ın yoktan var ettiğini kabul etmeleri hem de O’nun 

yeniden diriltmeye gücünün yetmeyeceğine kesin olarak inanmamaları imkânsızdır. 

Bundan dolayı müşriklerin ileri gelenlerinin bedenin toprağa dönüşmesi hadisesini 

öne sürmeleri onların hem kendilerini hem de halkı yeniden diriliş konusunda 

kuşkuya düşürmenin ötesinde bir durum olmamıştır. İşte Kur’an onlara kendilerinin 

de kabul ettiği Allah’ın ilk yaratmasına dikkat çekerek doğru kıyasla hakikati kesin 

olarak kabul etmeleri gerektiğine işaret etmektedir. 

                                                 
1823

 Kaf 50/15. 
1824

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, VII, 262; İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, I, 341; Ezherî, 

Tehzîbü'l-Luğa, XII, 307; Cevherî, es-Sıhâh, III, 973; İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, VI, 202. 
1825

 el- Askerî, el-Furûk, s. 302; İsfahânî, Mu’cemu Müfredât, s. 501. 
1826

 Bkz. Mukâtil, Tefsîr, IV, 112; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 418; Mâturîdî, Te’vîlât, IX, 350; Vâhidî, el-

Vecîz, s. 1022; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 382; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 159; Beydâvî, Envârü’t-

Tenzîl, V, 140; İbn Cüzey, et-Teshîl, II, 301; Ebussuûd, İrşâd, VIII, 128.  
1827

 Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 382. 
1828

 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 140. 
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Diğer yandan ahiret hakkında şüphe içerisinde olan müşriklerin “ahirete iman 

etmeyenler” olarak vasıflandırılmasına işaret edilmiştir: 

وَمَا كَّانَ لَهُ عَلَيْهِمْ مِنْ سُلْطَانٍ إِلَا لِنَّعْلَمَ )( لَقَدْ صَدَقَ عَلَيْهِمْ إِبْلِيسُ ظَنَّهُ فَاتَبَعُوهُ إِلَا فَرِيقًا مِنَ الْمُؤْمِنِّينَ وَ 

 Andolsun İblis, onlar hakkındaki“ مَنْ يُؤْمِنُ بِالْآخِرَةِ مِمَنْ هُوَ مِنّْهَا فِيّ شَكٍ وَرَبُكَ عَلَى كُّلِّ شَيّْءٍ حَفِيظٌ

tahminini doğruya çıkardı. İnanan bir zümrenin dışında hepsi ona uydular. Hâlbuki 

şeytanın onlar üzerinde hiçbir nüfuzu yoktu. Ancak ahirete inananı, şüphe içinde 

kalandan ayırt edip bilelim diye (ona bu fırsatı verdik). Rabbin gerçekten her şeyi 

koruyandır.”
1829

  

Bu âyetlerde Sebe’ halkından söz edildiği ya da mutlak olarak insanların 

anlatıldığı bazı müfessirlerce söylense
1830

 de kanaatimizce İzzet Derveze’nin dediği 

gibi Mekke müşriklerinin anlatıldığı anlaşılmaktadır.
1831

 Bu âyetlere göre ahiret 

karşısında insanlar iki gruba ayrılmışlardır: İman edenler ve şüphe içinde olanlar. O 

halde şüphe içinde olanlar iman etmeyenler grubuna dâhil edilmiştir. Buna göre 

müşrikler ahiretin varlığını kesin bir şekilde inkâr etmedikleri gibi, ona kesin bir 

şekilde iman etmiş de değillerdir. Ancak bu durumda onlar Kur’an’a göre “iman 

etmeyenler” olarak değerlendirilirler.  

4. İlk defa yaratan ve her türlü yaratmayı bilen Allah yeniden diriltecektir. 

İlk defa yaratma gibi yeniden diriltmenin de Allah’a zor gelmeyeceği şöyle 

bildirilmiştir: 

 İlk yaratmadan âciz mi kaldık ki“ أَفَعَيِينَّا بِالْخَلْقِ الْأَوَلِ بَلّْ هُمْ فِيّ لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِيدٍ 

(yeniden yaratamayâlim)? Doğrusu onlar yeni bir yaratmadan kuşku 

içindedirler.”
1832

  

Bu âyetteki “أَفَعَيِينَّا” kelimesindeki ّعَيِي kökünden gelmektedir. Bu da yönünü 

bilmemek, takati kalmamak ve yorulmak anlamlarına gelir.
1833

 Buna göre “أَفَعَيِينَّا” 

ifadesinin bunları ihtiva edecek şekilde şu anlama geldiğini söyleyebiliriz: Bize zor 

                                                 
1829

 Sebe’ 34/20, 21. 
1830

 Bkz. Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 579; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 371. 
1831

 Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, IV, 277; Benzer görüş için ayrıca bkz. İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXII, 

184. 
1832

 Kaf 50/15. 
1833

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 350; İbn Düreyd, Cemheretü'l-Luğa, I, 158. 
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mu geldi? Gücümüz mü yetmedi?
1834

 O halde âyetteki ّْأَفَعَيِينَّا بِالْخَلْقِ الْأَوَلِ بَل (ilk 

yaratmadan âciz mi kaldık ki) ifadesindeki mana İbn Kesîr’in dediği gibi şöyle olur: 

“İlk defa yaratmak bizi aciz bırakmadı, yeniden yaratmak ise ondan daha 

kolaydır.
1835

 Nitekim bir âyette şöyle buyurulmuştur: 

ِِ وَهُوَ الْعَزِيزُ وَهُوَ الَذِي يَبْدَأُ الْخَلْقَ ثُمَ يُعِيدُهُ وَهُوَ أَهْوَنُ عَلَيْهِ وَلَهُ الْمَثَلُّ الْأَعْلَى فِيّ السَمَاوَاتِ وَالْ  أَرْ

 Yaratmağa başlayan O'dur. Sonra onu çevirip yeniden yapar. Bu, O'na daha“ الْحَكِيمُ

kolaydır. Göklerde ve yerde en yüce durum O’nundur (En büyük kudret ve şeref 

misali O'dur). O, üstündür, hüküm ve hikmet sahibidir.”
1836

  

Diğer yandan Allah’ın insanı yarattığına inanan müşriklere, yeniden diriliş 

hususunda şüphede iseler ilk yaratılışı düşünmeleri için çağrı yapılmıştır. 

 İnsan düşünmez mi ki, daha önce o“ أَوَلَا يَذْكُّرُ الْإِنّْسَانُ أَنَّا خَلَقْنَّاهُ مِنْ قَبْلُّ وَلَمْ يَكُ شَيْئًا 

hiçbir şey olmadığı halde biz kendisini yaratmışızdır?”
1837

  

  İnsanın ilk olarak yaratılışı ise başka âyetlerde şöyle bildirilerek Allah’ın 

yeniden diriltmeye gücünün yeteceği vurgulanmıştır: 

أَلَيْسَ )( فَجَعَلَّ مِنّْهُ الزَوْجَيْنِ الذَكَّرَ وَالْأُنّْثَى )( ثُمَ كَّانَ عَلَقَةً فَخَلَقَ فَسَوَى )( أَلَمْ يَكُ نُّطْفَةً مِنْ مَنِّيٍّ يُمْنَّى 

بِقَادِرٍ عَلَى أَنْ يُحْيِيَّ الْمَوْتَىذَلِكَ   “O, (döl yatağına) akıtılan meniden bir nutfe (sperm) değil 

miydi? Sonra bu, alaka (rahme asılan embriyo) oldu, derken Allah onu (insan 

biçiminde) yaratıp şekillendirdi. Hülasa, o (meni)den iki çifti: Erkeği ve dişiyi var 

etti. Peki (bunları yapan) Allah'ın, ölüleri tekrar diriltmeye gücü yetmez mi?”
1838

 

Bu âyetin sonunda bu yaratma işini yapan Allah’ın ölen insanı diriltmeye 

gücünün yeteceği belirtilmiştir. Bu da diriltmenin ilk yaratmadan daha zor 

olmayacağının ifade edilmesidir. Başka bir âyette de insanı diriltecek olanın onu ilk 

defa yaratan her yaratmayı bilen olduğu bildirilmiştir: 

 De ki: ‘Onları ilk defa yaratan“ قُلّْ يُحْيِيهَا الَذِي أَنّْشَّأَهَا أَوَلَ مَرَةٍ وَهُوَ بِكُلِّ خَلْقٍ عَلِيمٌ 

diriltecek. O, her yaratmayı bilir.”’
1839

  

                                                 
1834

 Mâturîdî, Te’vîlât, IX, 350; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 450; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1022; 

Sem’ânî, Tefsîr, V, 238; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 358; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 382; Cevzî, 

Zâdü'l-Mesîr, IV, 158; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 140. 
1835

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 397. 
1836

 Rum 30/27. 
1837

 Meryem 19/67; Ayrıca bkz. Vâkıa 56/62. 
1838

 Kıyâmet 75/37-40; Ayrıca bkz. Nahl 16/68; Hac 22/5-7; Mü’minûn 23/12-16; Secde 32/7-9; Târık 

86/5-8; Vâkıa 56/57-62. 
1839

 Yâsin 36/79; Ayrıca bkz. İsrâ 17/51. 
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Müşrikler ilk yaratanın Allah olduğunu itiraf ediyor olmalarına rağmen 

yeniden diriltmesi hususunda şüphe içerisinde olmuşlardır.
1840

 Bundan dolayı insanı 

ilk olarak topraktan yaratıp onu birçok aşamadan geçirerek kemale erdiren Allah’ın 

onu tekrar diriltmesinin kendisine zor gelmeyeceği bildirilmiştir. Ayrıca bu âyetin 

sonunda Allah’ın her türlü yaratmayı bildiği de vurgulanmıştır. Başka âyetlerde de 

yeşil ağaçtan ateş yaratması
1841

, insanların ektiklerini bitirmesi
1842

 ve içme suyunun 

yaratılması
1843

 Allah’ın her türlü yaratmaya kadir olduğuna örnek olarak 

gösterilmiştir.  

5. Gökleri ve yeri yaratmaya gücü yeten Allah’ın ölüleri diriltmeye de gücü 

yeter. 

İnsanı yoktan mükemmel bir biçimde yaratan Allah onun içinde yaşadığı 

kâinatı ve onda bulunanları da insanın faydalanması için bir ahenk içinde yaratmıştır. 

Allah bu durum üzerine insanları düşünmeye şöyle davet etmiştir: 

َِ مَدَ)( أَفَلَمْ يَنّْظُرُوا إِلَى السَمَاءِ فَوْقَهُمْ كَّيْفَ بَنَّيْنَّاهَا وَزَيَنَّاهَا وَمَا لَهَا مِنْ فُرُوجٍ   دْنَّاهَا وَأَلْقَيْنَّا فِيهَا وَالْأَرْ

تَبْصِرَةً وَذِكّْرَى لِكُلِّ عَبْدٍ مُنِّيبٍ )( رَوَاسِيَّ وَأَنّْبَتْنَّا فِيهَا مِنْ كُّلِّ زَوْجٍ بَهِيجٍ   “Üstlerindeki göğe 

bakmadılar mı, onu nasıl yaptık, süsledik, hiçbir çatlağı yoktur? Yeryüzünü de 

döşedik ve ona sabit dağlar koyduk. Orada gönül açan her türden çiftler (bitkiler) 

yetiştirdik. (Bütün bunları) Allah'a yönelen her kulun, gönül gözünü açmak için ve 

(ona) ibret vermek için (yaptık).”
1844

 

Gökleri, yeri ve bunlar arasında bulunan her şeyi Allah hiç yokken 

mükemmel bir şekilde yaratan Allah’ın insanı yeniden yaratmaya elbette kadir 

olduğu mesajı verilmiştir. Başka bir âyette de gökleri ve yeri yaratmakla yorulmayan 

Allah’ın ölüleri de yaratmaya kadir olduğu bildirilmiştir: 

َِ وَلَمْ يَعْيَّ بِخَلْقِهِنَ بِقَادِرٍ عَلَى أَنْ يُحْيِيَّ الْمَوْتَى بَلَى إِنَّهُ أَوَلَمْ يَرَوْا أَنَ اللَهَ الَذِي خَلَ  قَ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

 ,Gökleri ve yeri yaratan, bunları yaratmakla yorulmayan Allah'ın“ عَلَى كُّلِّ شَيّْءٍ قَدِيرٌ

ölüleri diriltmeye de kâdir olduğunu görmediler mi? Evet O, her şeye kâdirdir.”
1845

  

                                                 
1840

 Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 359; Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 382; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, IV, 

158; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 140; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVI, 298.  
1841

 Yâsin 36/80; Ayrıca bkz. Vâkıa 56/71-73. 
1842

 Vâkıa 56/63-67. 
1843

 Vâkıa 56/68-69. 
1844

 Kaf 50/6-8; Ayrıca bkz. A’râf 7/54; Ra’d 13, 3-4; Nahl 16/66-69, 79-81; Mü’minun 23/16-22, 84-

89; Sebe’ 34/9-12; Nâziât 79/27-33. 
1845

 Ahkaf 46/33; İsrâ 17/99; Yâsin 36/81; Kaf 50/38.  
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Müşrikler Allah’ın yaratıklarını düşünerek kendilerine gelen gerçeği 

kabullenmek yerine onu yalanlamışlardır.
1846

 Böylece körü körüne batıla 

sarılmışlardır. Bundan dolayı hakikatten uzak kalmışlardır. 

6. İnsanın yeniden diriltilmesi kuru topraktan bitkilerin yaratılması gibidir.   

İnsanın yeniden dirilişi, kuru toprağın sulanmasıyla bitkilerin yeşermesine 

benzetilmiş ve yeniden dirilişin de böyle olacağı bildirilmiştir: 

رِزْقًا )( وَالنَّخْلَّ بَاسِقَاتٍ لَهَا طَلْعٌ نَّضِّيدٌ )( بِهِ جَنَّاتٍ وَحَبَ الْحَصِيدِ وَنَّزَلْنَّا مِنَ السَمَاءِ مَاءً مُبَارَكًّا فَأَنّْبَتْنَّا 

 Gökten bereketli bir su indirdik, onunla bahçeler ve“ لِلْعِبَادِ وَأَحْيَيْنَّا بِهِ بَلْدَةً مَيْتًا كَّذَلِكَ الْخُرُوجُ

biçilecek daneler bitirdik. Kullara rızık olması için birbirine girmiş, küme küme 

tomurcukları olan uzun boylu hurma ağaçları yetiştirdik. Ve o su ile ölü toprağa can 

verdik. İşte hayata yeniden çıkış da böyledir.”
1847

 

Diğer taraftan insanın ilk yaratılıştan ölümüne kadar olan hayatının 

başlangıcının topraktan olduğuna ve bitkilerin de topraktan çıkarıldığına şöyle dikkat 

çekilmiştir: 

نْ عَلَقَةٍ ثُمَ مِنْ مُضّْغَةٍ يَا أَيُهَا النَّاسُ إِنْ كُّنّْتُمْ فِيّ رَيْبٍ مِنَ الْبَعْثِ فَإِنَّا خَلَقْنَّاكُّمْ مِنْ تُرَابٍ ثُمَ مِنْ نُّطْفَةٍ ثُمَ مِ 

ا ثُمَ لِتَبْلُغُوا أَشُدَكُّمْ وَمِنّْكُمْ وَغَيْرِ مُخَلَقَةٍ لِنُّبَيِنَ لَكُمْ وَنُّقِرُ فِيّ الْأَرْحَامِ مَا نَّشَّاءُ إِلَى أَجَلٍّ مُسَمًى ثُمَ نُّخْرِجُكُمْ طِفْلً مُخَلَقَةٍ

َِ هَامِدَةً فَإِذَا أَنّْزَلْنَّا عَلَيْهَا الْمَاءَ مَنْ يُتَوَفَى وَمِنّْكُمْ مَنْ يُرَدُ إِلَى أَرْذَلِ الْعُمُرِ لِكَيْلَا يَعْلَمَ مِ نْ بَعْدِ عِلْمٍ شَيْئًا وَتَرَى الْأَرْ

)(  ذَلِكَ بِأَنَ اللَهَ هُوَ الْحَقُ وَأَنَّهُ يُحْيِّ الْمَوْتَى وَأَنَّهُ عَلَى كُّلِّ شَيّْءٍ قَدِيرٌ)( اهْتَزَتْ وَرَبَتْ وَأَنّْبَتَتْ مِنْ كُّلِّ زَوْجٍ بَهِيجٍ 

 Ey insanlar! Eğer yeniden dirilişten“ وَأَنَ السَاعَةَ آتِيَةٌ لَا رَيْبَ فِيهَا وَأَنَ اللَهَ يَبْعَثُ مَنْ فِيّ الْقُبُورِ

şüphede iseniz, şunu bilin ki, biz sizi topraktan, sonra nutfeden, sonra alakadan 

(aşılanmış yumurtadan), sonra uzuvları (önce) belirsiz, (sonra) belirlenmiş canlı et 

parçasından (uzuvları zamanla oluşan ceninden) yarattık ki size (kudretimizi) 

gösterelim. Ve dilediğimizi, belirlenmiş bir süreye kadar rahimlerde bekletiriz; sonra 

sizi bir bebek olarak dışarı çıkarırız. Sonra güçlü çağınıza ulaşmanız için (sizi 

büyütürüz). İçinizden kimi vefat eder; yine içinizden kimi de ömrün en verimsiz 

çağına kadar götürülür; ta ki bilen bir kimse olduktan sonra bir şey bilmez hale 

gelsin. Sen, yeryüzünü de kupkuru ve ölü bir halde görürsün; fakat biz, üzerine 

yağmur indirdiğimizde o, kıpırdanır, kabarır ve her çeşitten (veya çiftten) iç açıcı 

                                                 
1846

 Bkz. Mü’minûn 23/90; Ayrıca bkz. İsrâ 17/99. 
1847

 Kaf 50/9-11; Ayrıca bkz. A’râf 7/57; Nahl 16/65; Hac 22/5-7. 
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bitkiler verir. Çünkü Allah hakkın ta kendisidir; O, ölüleri diriltir; yine O, her şeye 

hakkıyla kadirdir.”
 1848 

İnsanın topraktan yaratılmış olması iki şekilde anlaşılabilir: Birincisi, insanın 

atasının topraktan yaratılmış olmasıdır. Buna göre ilk insan topraktan yaratılmış, 

sonra üreme yoluyla yaratılma devam etmiştir.
1849

 Çünkü Kurân’da Hz. Âdem 

(a.s.)’ın topraktan yaratıldığı
1850

 bildirilmiştir. İnsanın topraktan yaratılmış olması şu 

şekilde de anlaşılabilir: Topraktan yaratılma işi bir kez vuku bulmuş değil, her 

insanın yaratılışında devam etmektedir. Çünkü insanın yedikleri topraktan alınır. 

Toprak olmasa gıda da olmaz. Bundan dolayı üreme de gerçekleşmez.
1851

 

İnsanın topraktan yaratıldığını
1852

 ifade eden âyetlerin yanında sudan
1853

 ve 

çamurdan
1854

 yaratıldığını ifade eden âyetler de bulunmaktadır. Ayrıca yukarıdaki 

âyetlerde de insanın topraktan başlayarak yaratılış ve gelişim aşamalarından sonra 

geldiği son nokta anlatılmıştır. Bundan sonra da toprağın su ile yeşillenen ve canlı 

varlık olan bitkilerin oluştuğu ifade edilmiştir. Bu âyetler arasında şöyle bir bağlantı 

olduğu düşünülebilir: İnsanın yoktan var edilmesi bitkilerin yoktan var edilmesi 

gibidir. Her ikisi de toprağın sulanmasıyla yaratılmıştır. Bu da insanın aslının toprak 

olmakla beraber toprağın su ile birleşmesiyle yaratılmış olduğuna işaret eder. 

Sonuç olarak yukarıdaki âyetlerde kanaatimizce şu mesaj verilmiştir: Hiç 

yokken topraktan gelen bir canlı olan insan tekrar toprağa dönmektedir. Toprağa 

dönüşmüş olan insanın diriltilmesi onun ilk olarak topraktan yaratılmasından zor 

değildir. Kupkuru hale gelmiş bir toprağın sulanmasıyla nasıl bitkiler hayat 

buluyorsa ölen insan da bunun gibi yeniden canlanacaktır. O halde toprağa dönüşen 

insan bedenin yeniden diriltilebileceğinde şüphe yoktur.    

                                                 
1848

 Hac 22/5-7. 
1849

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVIII, 567; Mâturîdî, Te’vîlât, VII, 390; Vâhidî, el-Vecîz, s. 728; 

Sem’ânî, Tefsîr, III, 419; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, V, 366; Kurtubî, el-Câmi’, XII, 6; İbn Kesîr, 

Tefsîrü’l-Kur’an, V, 395; Ebussuûd, İrşâd, VI, 93; Bursevî, Rûhu’l-Beyân, VI, 6; Şevkânî, Fethü’l-

Kadîr, III, 515; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVII, 197; Bu konuda geniş bilgi için bkz. Ömer Çelik, “Tek 

Kaynak İki Irmak” Kur’an’dan Teknolojik Yansımalar, İstanbul, Işık Akademi Yayınları, 2009, 

s. 117-130. 
1850

 Bkz. Âl-i İmrân 3/59. 
1851

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIII, 203, 204; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, IV, 65; Kâsimî, VII, 232; 

Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 8; Mustafa Öztürk, Kur’an ve Yaratılış, İstanbul, Kur’an Araştırmaları 

Merkezi Yayınları, 2015, s. 194. 
1852

 Bkz. Hac 22/5; Rum 30/20. 
1853

 Enbiyâ 21/30; Nûr 24/45; Furkan 25/54.  
1854

 Mü’minûn 23/12; Secde 32/7; Sâffât 37/11; Hicr 15/26, 28, 33; Rahmân 55/14. 
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7. Müşrikler Allah’a kavuşmayı ve ahirette cezalandırılacak olmalarını 

yalanlamaktadırlar. 

Bedenin toprağa dönüşmüş olmasını ileri sürerek müşriklerin aslında 

kıyameti yalanlamak istedikleri ve onun zamanını sordukları şöyle bildirilmiştir: 

 Fakat insan“  يَسْأَلُ أَيَانَ يَوْمُ الْقِيَامَةِ)( بَلّْ يُرِيدُ الْإِنّْسَانُ لِيَفْجُرَ أَمَامَهُ  بَلّْ يُرِيدُ الْإِنّْسَانُ لِيَفْجُرَ أَمَامَهُ

önündekini (kıyameti) yalanlamak ister. ‘Kıyamet günü ne zamanmış?’ diye 

sorar.”
1855

   

Müşrikler kıyametin zamanını sormakla aslında azap görmeyeceklerini 

sanarak tehdit edildikleri azabı görmek istediklerini ifade etmek istemişlerdir. 

Nitekim müşriklerin olmayacağı iddiasıyla hemen gelmesini istedikleri azabın 

mutlaka kendilerine erişeceği, ancak Allah’ın insanlara karşı lütuf sahibi olduğu, 

insanlarının ise çoğunun şükretmediği bildirilmiştir: 

ذُو فَضّْلٍّ عَلَى النَّاسِ وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا وَإِنَ رَبَكَ لَ)( قُلّْ عَسَى أَنْ يَكُونَ رَدِفَ لَكُمْ بَعْضُ الَذِي تَسْتَعْجِلُونَ  

 De ki: Çabucak (gelmesini) istemekte olduğunuz (o azab) ın bir kısmı“ يَشّْكُرُونَ

ensenize binmek üzeredir. Şüphesiz Rabbin, insanlara karşı lütuf sahibidir; fakat 

insanların çoğu şükretmezler.”
1856

 

Bu âyette verilen cevapta onların kalplerinde kâbus olarak yer alan azabın 

korkusu ve endişesi şöyle harekete geçirilmiştir:  Onlar gaflet içinde bu azabın 

hemen gelmesini beklerken o kendilerini arkalarından takip etmektedir.
1857

 Bu azap 

onları mutlaka yakalayacaktır. Ancak, Allah insanlara mühlet verdiği için hemen 

cezalandırmamıştır. Müşrikler Allah’ın bu lütfünden dolayı Allah’a şükredip doğru 

yola gelmeleri gerekirken Allah’ın kendilerini hiç cezalandırmayacağını vehmederek 

gaflette olmaya devam etmişlerdir.  

Bedenin toprağa dönüşmesi nedeniyle yeniden dirilişin olmayacağı 

iddialarıyla müşriklerin asıl inkâr ettikleri, ahirette Allah’ın kendilerini 

cezalandıracağı uyarısı olmuştur. Allah onların bu inkârlarını şöyle bildirmiştir: 

                                                 
1855

 Kıyâmet 75/5,6;  Ayrıca bkz. Yûnus 10/48; İsrâ 17/51; Neml 27/71; Secde 32/28; Ahzâb 33/63; 

Sebe’ 34/29; Yâsin 36/48; Nâziât 79/42. 
1856

 Neml 27/72, 73. 
1857

 Kutub, Fî Zilâl, V, 2664. 
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ِِ أَإِنَّا لَفِيّ خَلْقٍ جَدِيدٍ بَلّْ هُمْ بِلِقَاءِ رَبِهِمْ كَّافِرُونَوَقَالُوا أَإِذَا ضَلَلْنَّا   فِيّ الْأَرْ  “Toprağın içinde 

kaybolduğumuz zaman, gerçekten (o vakit) biz mi yeniden yaratılacağız?’ derler. 

Doğrusu onlar Rablerine kavuşmayı inkâr etmektedirler.”
1858

  

Müşrikler dünya hayatına dalıp ahirette amellerin karşılığının alınacağından 

tamamen gafil olmuşlar ve ahireti yok saymışlardır. Kur’an’an’da ahiret hayatından 

verilen bir konuşmada, müşriğin inkârının yeniden diriltilmekten çok diriltildikten 

sonra cezalandırılmak olduğu anlaşılmaktadır:  ٌيَقُولُ أَإِنَّكَ لَمِنَ )( قَالَ قَائِلٌّ مِنّْهُمْ إِنِّيّ كَّانَ لِيّ قَرِين

أَإِذَا مِتْنَّا وَكُّنَّا تُرَابًا وَعِظَامًا أَإِنَّا لَمَدِينُّونَ)( الْمُصَدِقِينَ   “İçlerinden biri: ‘Benim, bir arkadaşım 

vardı’ der. (52-53) Derdi ki: ‘Sen de (dirilmeye) inananlardan mısın? Biz ölüp 

kemik, sonra da toprak haline geldiğimiz zaman (diriltilip) cezalanacak mıyız?”’
1859  

Özetle, müşrikler dünya hayatında kendilerinin doğru yolda oldukları için 

ödüllendirildikleri zannının gerçek olmasını istemişlerdir. Ahiret hayatında asıl kimin 

doğru yolda olduğunun ortaya çıkacağı mesajının doğruluğunu düşünmekten hem 

kendileri kaçınmışlardır hem de başkalarını bu düşünceden uzak tutmaya 

çalışmışlardı. Onlar için asıl mesele yeniden dirilişin mümkün olup olmadığı 

meselesi değildir. Çürüyen kemikleri Allah’ın yeniden diriltmeyeceği iddiaları 

aslında yeniden diriltilip hesaba çekilmeyi, kurdukları inanç sistemi ve sosyal hayat 

açısından uzak görmelerinden kaynaklanmış olabilir.
1860

 Çünkü Allah’ın huzuruna 

çıkıp hesap vermeyi düşünmeye başladıkları an bütün inanç ve amellerini gözden 

geçirmeye adım atmış olacaklardır.   

8. İman konusunda insanlar hür bir iradeye sahiplerdir. 

Müşriklere sunulan çeşitli delillere rağmen iman etmiyor oluşları karşısında 

Hz. Peygamber (s.a.v.) teselli edilmiş ve imanın zorla gerçekleşmeyeceği 

bildirilmiştir. Diğer taraftan onları küfre zorla götüren bir şeyin de olmadığı 

vurgulanarak herkesin kendi tercihinin sonucuyla karşılaşacağı ifade edilmiştir.  

Müşriklerin söylediklerinden Allah’ın haberdar olduğu, ancak onların 

iradeleri dışında iman etmelerinin sağlanmayacağı şöyle bildirilmiştir: 

                                                 
1858

 Secde 32/10; Ayrıca bkz. Kaf 50/19-21; Rûm 30/7, 8. 
1859

 Sâffât 37/51-53. 
1860

 Çalışkan, Kur’an Işığında Nüzul Dönemi Mekke Müşriklerinin Ahiret-Ceza İnancı ve Hayra 

Engel Olmaları Arasındaki İlişki”,  s. 129, 130. 
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 Biz onların“ نَّحْنُ أَعْلَمُ بِمَا يَقُولُونَ وَمَا أَنّْتَ عَلَيْهِمْ بِجَبَارٍ فَذَكِّرْ بِالْقُرْآنِ مَنْ يَخَافُ وَعِيدِ 

dediklerini çok iyi biliriz. Sen onların üzerinde bir zorlayıcı değilsin. Tehdidimden 

korkanlara Kur'an'la öğüt ver.”
1861

  

Bu âyete göre onların yeniden dirilişin olmayacağı iddialarına delil olarak 

bedenin toprağa dönüşmesini öne sürmelerine verilen cevaplar sonucunda hala iman 

etmeyenler bulunabilir. Çünkü insanlar kendi iradelerinin dışına çekilip iman 

dairesine sokulacak değillerdir. Yapılması gereken Kur’an’la öğüt vermektir. Bu 

öğüdü dikkate alanlar doğru yolu bulabilirler. Önyargılarından vazgeçmeyenlere ise 

zor kullanılmaz. Çünkü Allah dileseydi onlara hidâyet verirdi: 

اسِ أَجْمَعِينَوَلَوْ شِئْنَّا لَآتَيْنَّا كُّلَّ نَّفْسٍ هُدَاهَا وَلَكِنْ حَقَ الْقَوْلُ مِنِّيّ لَأَمْلَأَنَ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَالنَّ   “Biz 

dilesek, elbette herkese hidâyetini verirdik. Fakat, ‘Cehennemi hem cinlerden hem 

insanlardan bir kısmıyla dolduracağım’ diye benden kesin söz çıkmıştır.”
1862

  

Müşriklerin şirke düşmelerinde de hiç kimsenin onlar üzerinde hiçbir sultası 

olmamıştır. Nitekim Allah şeytanların onlar üzerinde zorlayıcı bir güce sahip 

olmadığını bildirmiştir: 

وَمَا كَّانَ لَهُ عَلَيْهِمْ مِنْ سُلْطَانٍ إِلَا لِنَّعْلَمَ )( وَلَقَدْ صَدَقَ عَلَيْهِمْ إِبْلِيسُ ظَنَّهُ فَاتَبَعُوهُ إِلَا فَرِيقًا مِنَ الْمُؤْمِنِّينَ 

شَيّْءٍ حَفِيظٌ مَنْ يُؤْمِنُ بِالْآخِرَةِ مِمَنْ هُوَ مِنّْهَا فِيّ شَكٍ وَرَبُكَ عَلَى كُّلِّ  “Andolsun İblis, onlar hakkındaki 

tahminini doğruya çıkardı. İnanan bir zümrenin dışında hepsi ona uydular. Hâlbuki 

şeytanın onlar üzerinde hiçbir nüfuzu yoktu. Ancak ahirete inananı, şüphe içinde 

kalandan ayırdedip bilelim diye (ona bu fırsatı verdik). Rabbin gerçekten her şeyi 

koruyandır.”
1863

  

Buna göre büyüklük taslayarak şirkte ısrar edip ahiret hakkında şüphede 

olanlar üzerinde de şeytanın zorlayıcı bir gücü olmamıştır. Onun yaptığı kötülüğe 

davet ve bu yolu süslü göstermektir. İhlâslı olanlar bundan etkilenmeyecek 

olduğundan ona böyle bir şey yapmasına izin verilmiştir.
1864

 İhlâslı olanlar, şeytana 

uyanlar gibi büyüklük taslamamışlardır.
1865

 

9. Müşrikler atalarını taklit etmişlerdir. 

Müşriklerin atalarını körü körüne taklit ettikleri şöyle bildirilmiştir: 

                                                 
1861

 Kaf 50/45. 
1862

 Secde 32/13. 
1863

 Sebe’ 34/20, 21. 
1864

 Bkz. Hicr 15/39. 
1865

 Bkz. Secde 32/15. 
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فَهُمْ عَلَى آثَارِهِمْ يُهْرَعُونَ)( إِنَّهُمْ أَلْفَوْا آبَاءَهُمْ ضَالِينَ    “Kuşkusuz onlar atalarını dalâlette 

buldular da peşlerinden koşup gittiler.”
1866

  

Bu âyetteki “َيُهْرَعُون” kelimesinin mastarı olan  الِإهراع yüksek hız demektir.
1867

 

Bu da onların durup düşünmeden ve araştırma yapmadan arkalarından gittiklerine 

işarettir.
1868

 Buna göre müşrikler dalâlette buldukları atalarını bir delil olmaksızın ve 

düşünmeye hiç zaman ayırmaksızın taklit etmişlerdir. Bu taklit de hem sözlerinin 

benzerini söylemekle hem de düşünce ve eylemleriyle gerçekleşmiştir. 

10. Müşrikler şüphe etikleri azabı tadacaklarıdır.  

Müşriklerin Allah’a nankörlük edip öldükten sonra toprak olmayı gerekçe 

göstererek yalanlamaları sebebiyle cehennemde olacakları bildirilmiştir: 

هِمْ وَأُولَئِكَ الْأَغْلَالُ فِيّ وَإِنْ تَعْجَبْ فَعَجَبٌ قَوْلُهُمْ أَإِذَا كُّنَّا تُرَابًا أَإِنَّا لَفِيّ خَلْقٍ جَدِيدٍ أُولَئِكَ الَذِينَ كَّفَرُوا بِرَبِ

 Eğer şaşıyorsan, asıl şaşılacak şey onların: ‘Biz“ أَعْنَّاقِهِمْ وَأُولَئِكَ أَصْحَابُ النَّارِ هُمْ فِيهَا خَالِدُونَ 

toprak olduğumuz zaman yeniden mi yaratılacağız?’ demeleridir. İşte onlar, 

Rablerini inkâr edenlerdir; işte onlar (kıyamet gününde) boyunlarında tasmalar 

bulunanlardır. Ve onlar ateş ehlidir. Onlar, orada ebedî kalacaklardır!”
1869

  

Müşrikler, Allah’a karşı nankör olmuşlar ve onun diriltmeye kadir olduğunu 

tekzip etmişlerdir.
1870

 Bundan dolayı da ahirette azabı hak etmişlerdir. Ayrıca bu 

âyette onların boyunlarında halkalar olduğu ifade edilmiştir. Boyuna geçirilmiş 

demir tasma mahpusluk alameti olduğu için “boyunlarında tasmalar” tabiri burada 

onların cehaletin, inadın, nefislerinin köleleri olduklarını ve atalarını körü körüne 

takip ettiklerini göstermek üzere mecâzî anlamda kullanılmıştır. Onlar önyargıları 

bırakıp düşünmediklerinden inanmayı gerekli kılan her sebebe rağmen ahireti inkâr 

etmişlerdir.
1871

 

                                                 
1866

 Sâffât 37/69, 70. 
1867

 Halîl b. Ahmed, Kitâbu’l-Ayn, I, 105; Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 387; İbn Kuteybe, Ğarîb, s. 

372; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, IV, 307; Mâturîdî, Te’vîlât, XIII, 569; Sem’ânî, Tefsîr, IV, 402; 

Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 47; İbn Atiyye, el-Muharrer, IV, 476; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 12; 

Ebussuûd, İrşâd, VII, 195; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XII, 94; Kâsimî, VIII, 212; İbn Âşûr, et-Tahrîr, 

XXIII, 127. 
1868

 Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, V, 12; Kâsımî, Mehâsinü’t-Te’vîl, VII, 212; İbn Âşûr, et-Tahrîr, 

XXIII, 127. 
1869

 Ra’d 13/5; Secde 32/14. 
1870

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVI, 346; Mâturîdî, Te’vîlât, VI, 308; Ebussuûd, İrşâd, V, 6; Kâsımî, 

Mehâsinü’t-Te’vîl, VI, 259; Merâğî, Tefsîr, XIII, 70.   
1871

 Mevdûdî, Tefhîm, II, 481. 
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Âyetleri inkâr edip, toprağa dönüşen insanın yeniden diriltilmesi hakkında 

müşrikler şüphe içerisinde olduklarından onların ahirette hor ve hakir bir şekilde 

diriltilecekleri ve cehenneme yerleştirilecekleri bildirilmiştir: 

الْقِيَامَةِ عَلَى وُجُوهِهِمْ وَمَنْ يَهْدِ اللَهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَمَنْ يُضّْلِلّْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ أَوْلِيَاءَ مِنْ دُونِّهِ وَنَّحْشُّرُهُمْ يَوْمَ 

ذَلِكَ جَزَاؤُهُمْ بِأَنَّهُمْ كَّفَرُوا بِآيَاتِنَّا وَقَالُوا أَإِذَا كُّنَّا )( زِدْنَّاهُمْ سَعِيرًا  عُمْيًا وَبُكْمًا وَصُمًا مَأْوَاهُمْ جَهَنَّمُ كُّلَمَا خَبَتْ

 Allah kime hidâyet verirse, işte doğru yolu bulan“ عِظَامًا وَرُفَاتًا أَإِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقًا جَدِيدًا

odur; kimi de hidâyetten uzak tutarsa, artık onlara, Allah'tan başka dostlar 

bulamazsın. Kıyamet gününde onları kör, dilsiz ve sağır bir halde yüzükoyun 

haşrederiz. Onların varacağı ve kalacağı yer cehennemdir ki, ateşi yavaşladıkça 

onun alevini artırırız. Cezaları işte budur! Çünkü onlar, âyetlerimizi inkâr etmişler 

ve: ‘Sahi bizler, bir kemik yığını ve kokuşmuş toprak olduktan sonra yeni bir 

yaratılışla diriltilmiş mi olacağız?’ demişlerdir.”
1872

  

Kıyamet gününde onlar kör, sağır ve dilsiz olarak diriltileceklerdir. Çünkü 

onlar bu dünyada iken önyargı ile hareket etmişler, hakkı görmemişler, duymamışlar 

ve konuşmamışlardır. Onlar kör, sağır ve dilsizler gibi davranmışlardır.
1873

 Görme, 

duyma ve konuşma yeteneklerinden gerektiği gibi faydalanmamışlardır.
1874

 Zira 

onlar ahireti anlatan Kur’an ve onu tebliğ eden Hz. Muhammed (s.a.v.) karşısında 

gönüllerini ve kulaklarını kapalı tutmuşlar ve sözleriyle şüphe uyandırmışlardır.
1875

  

Belki dönerler diye müşriklere büyük azaptan önce dünyada küçük azap 

olacağı da bildirilmiştir: 

 ,En büyük azaptan önce“ وَلَنُّذِيقَنَّهُمْ مِنَ الْعَذَابِ الْأَدْنَّى دُونَ الْعَذَابِ الْأَكّْبَرِ لَعَلَهُمْ يَرْجِعُونَ 

onlara mutlaka en yakın azaptan tattıracağız; olur ki (imana) dönerler.”
1876

  

 Burada  الْعَذَابِ الْأَدْنَّى (yakın azap) ile kastedilen can ve mala gelen dünya 

musibetleri olduğu söylenebilir.
1877

 İbn Mesûd (v. 34/654) bunun Bedir’de 

                                                 
1872

 İsrâ 17/97, 98. 
1873

 Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 695; Beydâvî, Envârü’t-Tenzîl, III, 267; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, 

V, 123; Ebussuûd, İrşâd, V, 197; Mevdûdî, Tefhîm, III, 127.  
1874

 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XI, 516. 
1875

 Bkz. İsrâ 17/45-49. 
1876

 Secde 32/21. 
1877

 Ferrâ, Meâni'l-Kur’an, II, 332; Semerkandî, Bahru’l-Ulûm, III, 32; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, 

III, 145; Vâhidî, el-Vecîz, s. 855; Ateş, Çağdaş Tefsir, VII, 108. 
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uğradıkları ölüm ve esaret olduğunu söylemiştir.
1878

 Bu azap ahiret azabından önce 

onları uyarmak amaçlıdır. Küfür karşılığı verilecek azap ise ahirettedir.  

Tarih boyunca özellikle lider ve refah seviyesi yüksek olan müşrikler 

öldükten sonra bedenin toprağa dönüşmesini, hatta kemiklerin çürümüş olmasını öne 

sürerek dirilişin gerçekleşmesinin çok zor olacağını, gerçekleşse de ölenlerin eksik 

insanlar olarak yeniden yaratılabileceklerini iddia etmişlerdir. Bu iddiaları sağlam bir 

bilgiye ve delile dayalı olmamıştır. Allah’ın kendilerini ilk yaratan olduğunu 

bildikleri ve ahiretin varlığı hakkında zayıf da olsa bilgilere daha önce sahip 

oldukları halde onları önemsizleştirmişlerdir. Sonunda ahiretin varlığına şüpheyle 

bakmışlardır. 

 Kur’an verdiği cevapta insanı Allah’ın yoktan var ettiğini bundan dolayı onu 

öldükten sonra en ince ayrıntılarına varıncaya kadar dirilteceğini, bunun O’na zor 

gelmeyeceğini bildirmiştir. Kur’an müşriklerin bu keskin iddialarına rağmen yeniden 

diriliş konusunda şüphede olduklarını haber vermiştir. Bu şüphelerin giderilmesi için 

Kur’an; insanın ilk yaratılışını anlatmış ve kuru topraktan bitkilerin çıkarılmasını 

insanın yeniden diriltilmesine örnek olarak vermiş, insanı ilk defa yaratanın, her türlü 

yaratmayı bilenin, gökleri ve yeri yaratanın yeniden diriltmeye kadir olduğunu, 

yeniden diriltmenin ve Allah’ın huzurunda toplanmanın daha kolay olduğunu 

vurgulamıştır. Ayrıca müşriklerin kendilerine azap edileceği uyarısını inkâr 

ettiklerini bildiren Kur’an onların düşünmek yerine atalarını taklit ettiklerini, ön 

yargılarıyla hareket ettiklerini ve şüphe ettikleri ahiret azabını çekeceklerini haber 

vermiştir.    

   

C) İlâhî Azabın ve Yeniden Dirilişin Müşahede Edilmemiş 

Olması 
 

 

 Hz. Muhammed (s.a.v.)’den önce ahiret hakkında bilgiler ulaşmış olmasına 

rağmen müşrikler şüphe içinde, daha doğrusu ondan yana kör olmuşlardır.
1879

 

Müşrikler Allah tarafından henüz cezalandırılmamış olmalarını ve atalarından 

                                                 
1878

 İbn Ebî Hâtim, Tefsîrü’l-Kur’an, IX, 3110; Cevzî, Zâdü'l-Mesîr, III, 442; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-

Kur’an, VI, 370; Kurtubî, el-Câmi’, XIV, 107. 
1879

 Bkz. Neml 27/66. 
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diriltilenin olmamasını hem Allah’ın yeniden diriltmeyeceği iddialarına, hem de 

toprağa dönüşen bedenin yeniden diriltilmesinin zor olacağı iddialarına delil olarak 

göstermişlerdir. Onların Allah tarafından cezalandırıldıklarını ve atalarından 

diriltilenin olduğunu görmediklerini söyledikleri şöyle bildirmiştir: 

لَقَدْ وُعِدْنَّا هَذَا نَّحْنُ وَآبَاؤُنَّا مِنْ قَبْلُّ إِنْ هَذَا إِلَا )( وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا أَإِذَا كُّنَّا تُرَابًا وَآبَاؤُنَّا أَئِنَّا لَمُخْرَجُونَ 

 ,İnkâr edenler dediler ki: Sahi, biz ve atalarımız, toprak olduktan sonra“ أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

gerçekten (diriltilip) çıkarılacak mıyız? Bu tehdid, bize de; önceden atalarımıza da 

yapıldı. Bu, öncekilerin masallarından başka bir şey değildir.”
1880

  

Bu âyetlere göre müşrikler bu tehdidin önceki peygamberler tarafından da 

yapıldığını ancak aradan uzun zaman geçmesine rağmen bugüne kadar 

gerçekleşmediğini, onlardan yeniden dirilenin olmadığını ifade etmişlerdir.
1881

 

Böylece kendileri de onlar gibi olacaklarını ve yeniden diriltilmeyeceklerini 

söylemek istemişlerdir.
1882

   

Yukarıdaki âyette yer alan ُّلَقَدْ وُعِدْنَّا هَذَا نَّحْنُ وَآبَاؤُنَّا مِنْ قَبْل (Bu tehdid, bize de; 

önceden atalarımıza da yapıldı.) ifadesi başka bir âyette لَقَدْ وُعِدْنَّا نَّحْنُ وَآبَاؤُنَّا هَذَا  

şeklindedir. Anlam aynı olmakla beraber “هَذَا” zamiri yer değiştirmiştir. Bu konuda 

Râzî şu açıklamayı yapmıştır: Bir ifadeyi başa almak onun asıl maksat olduğunu ve 

sözün sırf bunun için söylendiğini gösterir. Buna göre müşriklerin iki asla vurgu 

yaptıklarına işaret vardır. Bunlardan biri “biz”, diğeri de “bu (yeniden diriliş)”. O 

halde bu haberler çok açık ve anlaşılır bir biçimde müşriklere sunulmuştur. Ancak 

buna rağmen yüz çevirmişlerdir. Bu durum onların iyice düşünmediğini gösterir.  

Bunun nedeni de dünya sevgisi, riyaset ve makam-mevki tutkusu ve başkasına boyun 

eğmemektir.
1883

 Râzî’nin bu açıklamasından da anlaşıldığı gibi müşrikler bu ve buna 

benzer etkenlerden dolayı iyice düşünmeyip şüphelerini dile getirmişlerdir.   

Hayatın sadece dünya hayatından ibaret olduğunu söyleyen müşrikler yeniden 

dirilişe inanmaları için atalarının diriltilmesini açıkça teklif bile etmişlerdir. Bu 

durum âyetlerde şöyle ifade edilmiştir: 

                                                 
1880

 Neml 27/67-68; Ayrıca bkz. Mü’minun 23/82, 83; Ahkaf 46/17. 
1881

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 491; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, II, 585; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, 

V, 426; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIII, 289; XXIV, 569; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 208; 

Kurtubî, el-Câmi’, XII, 145; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVIII, 108; XX, 26. 
1882

 Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, II, 585. 
1883

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 569. 
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بِذَلِكَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَا يَظُنُّونَ وَقَالُوا مَا هِيَّ إِلَا حَيَاتُنَّا الدُنّْيَا نَّمُوتُ وَنَّحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَّا إِلَا الدَهْرُ وَمَا لَهُمْ 

ادِقِينَوَإِذَا تُتْلَى عَلَيْهِمْ آيَاتُنَّا بَيِنَّاتٍ مَا كَّانَ حُجَتَهُمْ إِلَا أَنْ قَالُوا ائْتُوا بِآبَائِنَّا إِنْ كُّنّْتُمْ صَ)(   “Dediler ki: Hayat 

ancak bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak zaman helâk eder. 

Bu hususta onların hiçbir bilgisi de yoktur. Onlar sadece zannediyorlar. Onlara 

apaçık âyetlerimiz okunduğu zaman: ‘Doğru iseniz, babalarımızı getirin’ 

demelerinden başka bir delilleri olmamıştır.”
1884

 

 Bu âyetlerde kendilerine “apaçık âyetler” okunduğu belirtilmektedir. Ahiret 

hakkında güçlü delilleri ihtiva eden o âyetlere rağmen onlar; “Şâyet bu yeniden 

diriliş doğru ise bunun bizce delil olabilmesi için atalarımızı bu dünyada hemen 

diriltin.” şeklinde bir teklifte bulunmuşlardır.
1885

 Çünkü onlar ölenlerden dünyada 

tekrar diriltilene şahit olmadıklarını öne sürerek yeniden dirilişin olmayacağını iddia 

etmişlerdir.
1886

 Mevdûdî’nin de dediği gibi onlar delil olarak kabirlerden bir ölüyü 

getirip gözler önünde ayakta dikilmesini beklemişlerdir.
1887

 Bu gerçekleşmeyince de 

bunu kendileri açısından güçlü bir delil olarak görmüşlerdir. 

Yapılan rivayetlerde müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.v.)’den 

peygamberliğinin ve yeniden dirilişin doğruluğu hususunda kendisiyle istişarede 

bulunmak için atalarının diriltilmesini istedikleri ifade edilmiştir. Bu rivayetlerden 

biri şöyledir: Ebû Cehil, bir topluluk içerisinde “Eğer sen peygambersen daha önce 

ölmüş olan iki, üç adam dirilt. İçlerinde Kusay b. Kilâb da olsun. Çünkü o doğru 

sözlüdür. Böylece biz ona soralım, o da bize öldükten sonra olup biteni anlatsın. 

Böylece senin söylediklerin doğru mu yanlış mı? bilelim. Eğer öldükten sonra 

dirilişin hak olduğu sözünde doğru isen bu isteğimizi yerine getir.
1888

 İbn İshâk ve 

İbn Hişâm’ın İbn Abbas’tan yaptığı bir rivayette de Hz. Peygamber (s.a.v.)’den onun 

Allah’ın elçisi olduğunu kabul etmeleri için Allah’a dua etmesini ve bu duasıyla 

kendileri için onun bazı olağanüstülükleri gerçekleştirmesini istemişlerdir. Bunlardan 

biri de şu olmuştur: “Ölmüş olan atalarımızı diriltsin ve içlerinde Kusay b. Kilap 

                                                 
1884

 Câsiye 45/24, 25; Ayrıca bkz. Duhân 44/34-36. 
1885

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 39, 80; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVII, 662, 679; Ebussuûd, 

İrşâd, VIII, 64; Merâğî, Tefsîr, XXV, 131, 160;  İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 308.  
1886

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 308; Mevdûdî, Tefhîm, IV, 289. 
1887

 Mevdûdî, Tefhîm, V, 309. 
1888

 Mukâtil, Tefsîr, III, 823; Benzer rivayetler için bkz. İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 75; Nîsâbûrî, 

Ğarâibü'l-Kur’an, VI, 106;  Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 144; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 125. 
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olsun, çünkü o bizim için doğruluk şeyhi idi. Böylece biz onlara senin dediklerinin 

hak mı yoksa batıl mı? olduğunu sorarız.”
1889

  

Bu konuda yapılan rivayetlerden müşriklerin hem mucize olsun diye hem de 

yeniden diriliş olayına şahit olsunlar diye ve her şeyin doğrusunu atalarının bildiği 

anlayışlarından hareketle onlarla yeniden diriliş hususunda istişarede bulunmak 

amacıyla atalarının diriltilmesini teklif ettikleri anlaşılmaktadır. Ancak bu konudaki 

âyetlerden onların ya yeniden dirilişe şahit olsunlar diye ya da atalarıyla istişarede 

bulunmak için onların yeniden diriltilmesini teklif ettikleri anlaşılmaktadır. Nitekim 

Alûsî, Duhân sûresi 36. âyetin tefsirinde şöyle bir açıklama yapmıştır: Müşrikler ölen 

atalarının sadece yeniden diriltilmiş olmasını delil olarak sayacaklarını kastetmiş 

olabilecekleri gibi, bu yeniden diriltilmenin gerçekleşmesi halinde diriltilmiş olan 

kişiye sorular sorup ondan aldıkları cevapları delil sayacaklarını da kastetmiş 

olabilirler.
1890

  

Atalarının bu güne kadar diriltilmemiş olduğunu söyleyen müşrikler yeniden 

diriliş ve ahiret hayatının hiç olmayacağı mesajını vermek için bunun ne zaman 

gerçekleşeceğini sormuşlardır. Onların bu soruları bir âyette şöyle bildirilmiştir: 

الْوَعْدُ إِنْ كُّنّْتُمْ صَادِقِينَ وَيَقُولُونَ مَتَى هَذَا   “Onlar: Eğer doğru sözlü iseniz (söyleyin 

bakalım) bu tehdit ne zaman gerçekleşecek? derler.”
1891

  

Onlar şunu demek istemiş olabilirler: Sana inanmıyoruz, bununla birlikte 

görevini yapmana engel olmak için elimizden geleni yapıyoruz. O halde hala niçin 

cezalandırılmıyoruz?
1892

 Böylece daha önce atalarından henüz diriltilen olmadığı 

sözlerine bu sözlerini ilave etmişlerdir. Buna göre şunu kastetmiş olmaları 

muhtemeldir: Bu güne kadar diriltilen ve cezalanan olmadıysa bundan sonra da 

olmaz. 

 Kur’an’da onların bu iddialarına farklı açılardan cevaplar verilmiştir. Bunları 

maddeler halinde değerlendireceğiz. 

1. Üstün özellikleri olduğu bilinen önceki topluluklardan dünyada azap 

görenler olmuştur. 

                                                 
1889

 İbn İshâk, Sîre, s. 180; İbn Hişâm, es-Sîre, I, 216. 
1890

 Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 125. 
1891

 Neml 27/71. 
1892

 Mevdûdî, Tefhîm, IV, 124. 
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Kur’an daha önce müşrik olarak yaşamış ve Mekkelilerin de üstün özelliklere 

sahip topluluklar olarak bildikleri müşriklerin geçmişte şirkte ısrarcı olmalarından 

dolayı İlahî azaba uğradıklarını haber vermiştir. Nitekim Tubba kavmi ve onlardan 

öncekilerin helak edildikleri Kur’an’da şöyle bildirilmiştir: 

 ,Bunlar mı daha hayırlı“ أَهُمْ خَيْرٌ أَمْ قَوْمُ تُبَعٍ وَالَذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ أَهْلَكْنَّاهُمْ إِنَّهُمْ كَّانُّوا مُجْرِمِينَ

yoksa Tubba' kavmi ile onlardan öncekiler mi? Onları yok ettik, çünkü onlar suçlu 

idiler.”
1893

 

Bu âyette bahsedilen Tubba Arap yarımadasında hüküm süren Yemen 

krallarından biridir.
1894

 Tubba ismi hükümdar anlamındadır. Farslara hükümdar 

olanlara Kisra, Bizanslara hükümdar olanlara Kayser, Mısır’a hükümdar olanlara da 

Firavun denilmesi gibi Yemen hükümdarlarına da bu isim verilmiştir.
1895

  İbn Kesîr, 

Tubba kavminin Sebe’ kavmi olduğunu ve onların erkek hükümdarlarına Tubba 

dediklerini belirtmiştir.
1896

 Bu Tubbalardan biri Yemen’in dışına da çıkmış, Hire’ye 

gitmiş ve Hire şehrini kurmuş sonra Semerkand’a kadar varmıştır.  Krallığı 

güçlenmiş, saltanatı ve ordusu büyümüş, yönetimi altındaki toprakları genişlemiş ve 

reayası çoğalmıştı.
1897

 Sâlih bir kişi olduğu rivayet edilen Tubba
1898

 bir seferinde 

Medine’ye uğramış,  onlarla savaşmış, sonra savaştan vazgeçerek Mekke’ye geçmiş, 

Kâbe’yi yıkmak istemiş, tavsiye üzerine bundan vazgeçmiş ve Kâbe’yi tavaf etmiş 

ve Yemen’e geri dönmüştür.
1899

 İbn Kesîr’in anlattığına göre; Tubba’nın kavmi 

Tubba sayesinde Müslüman olmuştur, ancak o vefat ettikten sonra kavmi putlara ve 

ateşe tapmaya geri dönmüştür. Bunun üzerine onlar cezalandırılmışlardır.
1900

 

                                                 
1893

 Duhân 44/37: Ayrıca bkz. Neml 27/7-69; Sebe’ 34/15-19; Kaf 50/36; Kamer 54/1-43.  
1894

 Ebû Ubeyde, Mecazü'l-Kur’an, II, 209; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 385; Begavî, Meâlimü't-

Tenzîl, VII, 233; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 256; Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 144; Alûsî, 

Rûhü’l-Meânî, XIII, 127. 
1895

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 256; Benzer görüş için bkz. Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 127. 
1896

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 256 
1897

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 256, Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVIII, 37; İbn Âşûr, et-Tahrîr, 

XXV, 309.  
1898

 Semerkandî, Bahru’l-Ulûm, III, 272; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, III, 385; İbn Atiyye, el-

Muharrer, V, 75; Sem’ânî, Tefsîr, V, 129; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 257; Nîsâbûrî, 

Ğarâibü'l-Kur’an, VI, 106; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVIII, 37; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, XIII, 125. 
1899

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 256, 257; Benzer bir anlatım için ayrıca bkz. Alûsî, Rûhü’l-

Meânî, XIII, 126.  
1900

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 257.  
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Yukarıdaki âyette Tubba kavminin zikredilmesinin sebebine gelince bu 

konuda İbn Âşûr şu açıklamada bulunmuştur: Araplar, Tubba ve onun Yemen ehli ile 

Arapların birçoğundan oluşan kavminin azametini birbirlerine anlatıyorlardı. Çeşitli 

zamanlarda onun kuvvet ve azamet eserlerine şahit olmuşlardı. Ayrıca onların helak 

olduğunu birbirlerine anlatıyorlardı. Araplar Tubba kavminin kendilerinden daha 

hayırlı olduklarını bildiklerinden âyetteki kelam soru şeklinde gelmiştir.
1901

 

Râzî her iki grupta da hayır olmadığı halde neden âyette “Bunlar mı hayrlı? 

Tubba kavmi mi? denilmesinin sebebini şöyle izah etmiştir: “Bu kuvvet ve güç 

bakımından bunlar mı daha ileri, yoksa Tubba kavmi mi ileridir?” demektir. Bu da 

Firavun hanedanından bahsettikten sonra “Sizin kâfirleriniz bunlardan daha mı 

hayırlı?
1902

 denilmesi gibidir.
1903

 Ancak müşriklerin sahip oldukları bu dünyevî 

imkânların kendilerinin hayırlı olmalarından kaynaklandığı düşüncesini 

taşıdıklarından âyette böyle buyurulmuş olabileceği kanaatindeyiz. Nitekim Bikâî, 

âyette yer alan “onlar mı hayırlı?” ifadesini açıklarken “din ve dünyada” diyerek 

onların din bakımdan ve dünyevî imkânlar bakımından hayırlı olduklarının bilindiğe 

işaret etmiştir.
1904

 O halde müşriklere şu mesaj verilmiştir: Üstünlük mal ve mülk 

sahibi olmakla ölçülüyorsa ve bunlara sahip olanlara azap edilmeyecekse önceki 

kavimlerden Tubba neden helak edildi? Sizin onlardan üstün bir yanınız yok. 

Öyleyse siz de azaptan kurtulacak değilsiniz. 

Yukarıdaki âyetler ve benzerleri; sahip oldukları nimetler sebebiyle 

kendilerini dinen ve dünyevî imkânlar bakımından üstün görüp imandan yüz 

çevirerek mücrim olan insanların dünyada da cezalandırıldığını, dolayısıyla güç ve 

kuvvet sahibi olmanın iyi insan olmak anlamına gelmediğini anlattığı gibi, yeniden 

dirilişin olmayacağı iddialarına ölenlerden kimsenin diriltilmemiş olmasını delil 

olarak gösterilmesine de cevaptır. Şöyle ki, öncekilerden kendilerini üstün görüp 

mücrim olanların cezasız kalmadığı ortaya konulmuştur. Dolayısıyla onlar gibi olan 

Mekke müşriklerinin ve onlardan sonra gelen diğer müşriklerin de öldükten sonra 

diriltilecekleri ve ahirette azap görecekleri kuşkusuzdur. O halde müşriklerin Allah 

                                                 
1901

 İbn Âşûr, et-Tahrîr, XXV, 308. 
1902

 Bkz. Kamer 54/43.  
1903

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVII, 662; Benzer görüş için bkz. Zemahşerî, el-Keşşâf, IV, 280. 
1904

 Bikâî, Nazmü'd-Dürer, XVIII, 37.  
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tarafından cezalandırıldıklarına ve atalarının diriltildiğine şahit olmamaları, yeniden 

dirilişin ve ahiret azabının olmayacağına delil olamaz. 

2. Öncekiler gibi sonraki müşrikler de azap göreceklerdir. 

Mekke müşrikleri yakın tarihte azap görmediklerinden hareketle kendilerin 

hiç azap görmeyecekleri iddialarında bulunmaktaydılar. Bundan dolayı onların da 

azaptan kaçışlarının mümkün olmayacağı, ancak Allah’ın insanlara karşı lütuf sahibi 

olduğu, insanlarının ise çoğunun şükretmediği bildirilmiştir. Bu durum Kur’an’da 

şöyle ifade edilmiştir: 

وَإِنَ رَبَكَ لَذُو فَضّْلٍّ عَلَى النَّاسِ وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا )( لَكُمْ بَعْضُ الَذِي تَسْتَعْجِلُونَ  قُلّْ عَسَى أَنْ يَكُونَ رَدِفَ

 De ki: Çabucak (gelmesini) istemekte olduğunuz (o azab) ın bir kısmı“ يَشّْكُرُونَ

ensenize binmek üzeredir. Şüphesiz Rabbin, insanlara karşı lütuf sahibidir; fakat 

insanların çoğu şükretmezler.”
1905

 

 Bu da onların azabı hak etmelerine karşın Allah’ın lütuf sahibi olduğu ve 

bundan dolayı hemen azap vermek yerine onlara mühlet verdiğini ifade etmektedir. 

Dolayısıyla azabın kendilerine henüz gelmemesi sözlerinde doğru olduklarını 

göstermez. Allah insanlar istediği zaman azap gönderecek ya da öncekileri diriltecek 

değildir. Hayat, ölüm ve diriliş Allah’ın sünnetine uygun cereyan eder. Bundan 

dolayı ölenlerden dünyaya geri gelmek isteyenlere de izin verilmeyecektir. Allah 

bunu şöyle bildirilmiştir: 

لَعَلِيّ أَعْمَلُّ صَالِحًا فِيمَا تَرَكّْتُ كَّلَا إِنَّهَا كَّلِمَةٌ هُوَ قَائِلُهَا )( حَتَى إِذَا جَاءَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قَالَ رَبِ ارْجِعُونِ 

 Nihâyet onlardan (müşriklerden) birine ölüm gelip“ وَمِنْ وَرَائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلَى يَوْمِ يُبْعَثُونَ

çattığında: ‘Rabbim! der, beni geri gönder; Ta ki boşa geçirdiğim dünyada iyi iş (ve 

hareketler) yapayım.’ Hayır! Bu onun ağzından çıkan (boş) bir laftan ibarettir. 

Onların gerisinde ise, yeniden diriltilecekleri güne kadar (süren) bir berzah 

vardır.”
1906

  

Buna göre dünyada iman edip ahiret hayatına hazır bir şekilde yaşayanlar, 

orada iyi bir yaşama kavuşmuş olacaklardır. İman etmeyen ve yeniden diriltilip 

dünya hayatından sorgulanmayacakmış gibi yaşayanlar ise geri dönüşü olmayan 

ahiret hayatında azaptan kurtulamayacaklardır. Nitekim Allah kâinatı ve insanları 

                                                 
1905

 Neml 27/72, 73. 
1906

 Mü’minûn 23/99, 100; Ayrıca bkz. A’râf 7/53. 
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boş yere yaratmadığını ve hesap vermek üzere insanların huzurunda toplanacağını 

bildirmiştir: 

َِ وَمَا بَيْنَّهُمَا لَاعِبِينَ   )( مَا خَلَقْنَّاهُمَا إِلَا بِالْحَقِ وَلَكِنَ أَكّْثَرَهُمْ لَا يَعْلَمُونَ )( وَمَا خَلَقْنَّا السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

 Biz gökleri, yeri ve bunlar arasında bulunanları, oyun ve“ إِنَ يَوْمَ الْفَصْلِّ مِيقَاتُهُمْ أَجْمَعِينَ

eğlence olsun diye yaratmadık. Onları sadece gerçek bir sebeple yarattık. Fakat 

onların çoğu bilmiyorlar. Şüphesiz (hakkı bâtıldan ayıran) hüküm günü, hepsinin bir 

arada buluşacağı gündür.”
1907

  

  Burada göklerin yerin ve bunlar arasında bulunanların ahenkli bir şekilde 

yaratılışına, ince düzenlemelere dikkat çekilip bütün bunların bir amaç doğrultusunda 

yaratılmış olduğuna düşünmeye davet edilmektedir. Böylece yeniden diriliş ile 

evrenin bir gaye üzerine yaratılmış olması hususunda bir irtibat kurulmuş 

olmaktadır.
1908

 Buna göre insan da bir hedef doğrultusunda yaratılmıştır. Dünyada 

yaptıklarının karşılığını görmek üzere ahirette diriltilecektir. Ayrıca yukarıdaki âyette 

“Şüphesiz (hakkı bâtıldan ayıran) hüküm günü, hepsinin bir arada buluşacağı 

gündür.” buyurularak kıyamet günü son ölenlerin de önceden ölen ataların da Allah’a 

hesap vermek için bir araya getirileceğine işaret edilmiştir.  Buna göre atalarının 

bugüne kadar yeniden diriltilmemiş olması onların hiç diriltilmeyecekleri anlamına 

gelmez. Allah kıyamet günü hem kendilerini hem de ne kadar zaman önce ölmüş 

olurlarsa olsunlar atalarını diriltecektir. O halde yeniden diriliş, bir ferdin ya da 

grubun istediği zaman gerçekleşecek bir oyuncak değildir. Zira Kurtubî’nin de 

belirttiği gibi öldükten sonra diriltmek, teklif için değil, amellerin karşılığının 

verilmesi içindir.
1909

 Bütün varlıkların rabbi olan Allah bunun için bir zaman tayin 

etmiştir. İşte o zaman geldiğinde yeniden diriliş gerçekleşecektir. O gün Allah’ın 

huzurunda insanlar toplanacaklar, dünya hayatlarından sorgulanacaklar ve ahiret 

hayatlarıyla ilgili ilâhî karar kendilerine bildirilecektir. 

3. Ahiret adaletin tam gerçekleşeceği yerdir. 

Allah herkesin gizlediğini de açığa vurduğunu da bilmekte olduğunu 

bildirmiştir: 

                                                 
1907

 Duhân 44/38-40; Ayrıca bkz. Mü’minûn 23/115. 
1908

 Kutub, Fî Zilâl, V, 3216; Benzer bir açıklama için ayrıca bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 41; 

Mevdûdî, Tefhîm, V, 311. 
1909

 Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 144. 
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ِِ إِلَا فِيّ كِّتَابٍ مُبِينٍ)( مَا تُكِنُ صُدُورُهُمْ وَمَا يُعْلِنُّونَ  وَإِنَ رَبَكَ لَيَعْلَمُ  وَمَا مِنْ غَائِبَةٍ فِيّ السَمَاءِ وَالْأَرْ  

“Rabbin elbette onların kalplerinin gizlediklerini de, açığa vurduklarını da bilir. 

Gökte ve yerde gizli hiçbir şey yoktur ki apaçık bir Kitapta olmasın.”
1910

 

Allah’ın onların kalplerinde gizlediklerini ve açığa vurduklarını bildiğini, 

buyurması onların söylediklerinin hepsini kesin inanarak söylemediklerine, içlerinde 

gizledikleri bazı şeylerin olduğuna işaret etmektedir. Bu da yeniden dirilişin mümkün 

olmayacağına dair ifade ettikleri bedenin toprağa dönüşmesi ve atalarının 

diriltilmemesi gibi düşünceler olabilir. Ancak bütün bu iddialar ve Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’e karşı olumsuz tavırlar da olmak üzere hiç bir şey karşılıksız kalmayacaktır. 

Bu dünya hayatının tabii sonucu olan ahirette adaletin bir gereği olarak ceza ve 

ödülün verileceği şöyle bildirilmiştir: 

كِّتَابُنَّا يَنّْطِقُ عَلَيْكُمْ هَذَا )( وَتَرَى كُّلَّ أُمَةٍ جَاثِيَةً كُّلُّ أُمَةٍ تُدْعَى إِلَى كِّتَابِهَا الْيَوْمَ تُجْزَوْنَ مَا كُّنّْتُمْ تَعْمَلُونَ 

 O gün her ümmeti, diz çökmüş görürsün. Her ümmet“ بِالْحَقِ إِنَّا كُّنَّا نَّسْتَنّْسِخُ مَا كُّنّْتُمْ تَعْمَلُونَ

kendi kitabına çağırılır, (onlara şöyle denilir:) ‘Bu gün, yaptıklarınızla 

cezalandırılacaksınız! Bu, yüzünüze karşı gerçeği söyleyen kitabımızdır. Çünkü biz, 

yaptıklarınızı kaydediyorduk.”
1911

 

Ahirette herkesin gizli ya da açık olarak yaptıkları kaydedildiği için hiçbir 

kimse haksızlığa uğramaz, herkes yaptığının karşılığını tam alır. O halde onların 

ataları da dâhil olmak üzere geçmiş ve gelecek her ümmetin yaptıkları kayıt altında 

olduğundan hem ataları hem de kendileri birbirlerinden bağımsız olarak hesap 

vereceklerdir.  Bu durum Allah için zor değildir.  

4. Allah insanları diriltir, öldürür ve kıyamet günü bir araya getirir. 

Atalarının diriltilmesi teklifine verilen bir cevap da kendilerini kıyamet günü 

diriltecek ve toplayacak olanın kendilerine dünyada hayat veren Allah olduğuna 

dikkat çekilmesi olmuştur: 

مْ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ لَا رَيْبَ فِيهِ وَلَكِنَ أَكّْثَرَ النَّاسِ لَا يَعْلَمُونَقُلِّ اللَهُ يُحْيِيكُمْ ثُمَ يُمِيتُكُمْ ثُمَ يَجْمَعُكُ  “De ki: 

Allah sizi diriltir, sonra öldürür. Sonra sizi şüphe götürmeyen kıyamet gününde bir 

araya toplar. Fakat insanların çoğu bilmezler.”
1912

  

Kurtubî bu âyeti şöyle tefsir etmiştir: Siz önceleri cansız nutfeler halinde 

                                                 
1910

 Neml 27/74, 75. 
1911

 Câsiye 45/ 28, 29; Ayrıca bkz. Neml 27/74, 75. 
1912

 Câsiye 45 /26. 
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idiniz. Sonra sizi Allah diriltti, sonra da sizi öldürüyor. Sonra kendisinden şüphe bu-

lunmayan kıyamet gününde tıpkı dünya hayatında size hayat verdiği gibi sizi 

toplayacaktır. Fakat insanların çoğu Allah'ın ilk olarak kendilerini yarattığı gibi 

tekrar diriltileceklerini bilmezler.
 1913

 Yüce Allah'ın: “De ki:  Allah sizi diriltiyor.” 

buyruğu onların: “Eğer doğru söyleyenler iseniz haydi babalarımızı getiriniz.” 

sözlerine nasıl cevap teşkil etmektedir? şeklinde sorulabilecek bir soruya da Kurtubî 

şöyle cevap verilebileceğini ifade etmiştir: Onlar öldükten sonra yeniden dirilişi 

inkâr edip peygamberleri yalanlayınca ve söyledikleri sözlerin de susturucu bir delil 

olduğunu zannettiklerinde, onlara hayat verip sonra da kendilerini öldürenin yüce 

Allah olduğu şeklinde kabul etmiş oldukları bir gerçek ile kendileri sus-

turulmuşlardır. Buna ilave olarak da eğer hakka davet edene kulak verip insaflı 

davranacak olurlarsa, kıyamet günü bir araya getirileceklerini kabul etmiş olacakları 

bildirilmiştir. Hayat verip, sonra öldürmeye sonra da diriltmeye kadir olan Allah, 

atalarını tekrar diriltmeye de kadirdir ve bu O’nun için çok kolay bir iştir.
1914

  

Kurtubî’nin bu açıklamasını da dikkate alarak yukarıdaki âyetlerde müşriklere şu 

mesajın verilmiş olduğunu belirtebiliriz: Sizler insanın ilk yaratılışına ve ölümüne 

şahit oluyorsunuz. Bundan dolayı insanın ilk yaratılmasını ve ölümünü kesin bir 

gerçek olarak kabul ediyorsunuz. O halde yeniden diriliş bu olaylardan daha mı zor 

ki bundan kuşku duyuyorsunuz?  

 Sonuç olarak kendilerinin Allah tarafından cezalandırıldıklarına ve 

atalarından diriltilenin olduğuna şahit olmadıklarını öne sürerek yeniden dirilişin ve 

hesabın olmayacağını ileri sürmüşlerdir. Onlar dünyevî menfaatlerinden 

sıyrılamadıklarından kendilerine iyice açıklanmasına rağmen bu şüphelerini öne 

sürerek yeniden dirilişin olmayacağını söylemişlerdir. Bundan dolayı yeniden dirilişe 

şahit olmak ve ya da istişarede bulunmak üzere atalarının diriltilmesini dahi teklif 

etmişlerdir. 

 Kur’an’ın onlara verdiği cevaplarda kısaca şunlar vurgulanmıştır: Tubba 

kavmi gibi dinen ve dünyevî imkânlar bakımından üstün olduğu bilinen önceki 

kavimlerin şirke düşmeleri ve onda ısrarları nedeniyle cezalandırılmışlardır. 

Kendileri de onlar gibi olduklarından azap göreceklerdir. Ancak Allah hemen 

                                                 
1913

 Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 173. 
1914

 Kurtubî, el-Câmi’, XVI, 173. 
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cezalandıracak değildir. Adaletin tam olarak gerçekleşeceği ahirette ceza ya da ödül 

olarak herkes hak ettiğini bulacaktır. Herkesin içinden geçenleri dahi Allah 

bilmektedir ve insanlarla ilgili her şey kayıt altına alınmaktadır. Bundan dolayı 

ahirette herkes yaptığının karşılığını tam alacaktır. Çünkü Allah bu dünyayı imtihan 

yeri olarak yaratmıştır,  ahiret ise hakkın ve batılın birbirlerinden ayrılacağı, adaletin 

tam olarak gerçekleşeceği yerdir. Ayrıca yeniden dirilişe şahit olmak isteyen, insanın 

ilk olarak yaratılışına ve ölmesine baksın. Bu olaylar yeniden dirilişten daha kolay 

değildir. 

 

III. Ahiret Haberlerinin Hakikat Olmadığı İddiası 
 

Müşrikler ahiret haberlerinin gerçeği yansıtmadığını savunmuşlardır. Bunun 

için de ahiret hakkındaki haberleri “öncekilerin masalları” ya da “aldatmaca” diye 

vasıflandırmışlardır. Şimdi bunları sırasıyla inceleyeceğiz.   

   

A) Ahiret Haberlerinin “Öncekilerin Masalları” Olduğu 

İddiası 
  

Müşrikler Kur’an’ın tümüne  “öncekilerin masalları” dedikleri gibi özel 

olarak onun ahiret hakkındaki haberleri için de bu ifadeyi kullanmışlardır. 

Müşriklerin, “öncekilerin masalları” ifadesini Kur’an hakkında kullanımlarında 

Kur’an’ın yalan ya da doğru, eskilerin yazıp aktardıkları ve dolayısıyla Allah’tan 

gelen bir vahiy olmadığını kastetmiş olduklarını açıklamıştık. “öncekilerin masalları” 

ifadesini ahiret ile ilgili söylediklerinde ise aşağıda genişçe açıklayacağımız üzere bu 

yeniden diriliş haberlerinin eskiden beri söylenen yalan ve batıl haberler 

olabileceğini, dolayısıyla yeniden dirilişin şüpheli olduğunu kastettikleri söylenebilir. 

Nitekim Taberî bu ifadeyi Kur’an’la ilgili olarak yorumladığında müşriklerin; 

Kur’an’ın Allah tarafından inzal edilmediğini, eskilerin yazıp aktardıkları sözler 

olduğunu kastettiklerini belirtmiş,
1915

 ahiretle ilgili yorumladığında ise onların 

                                                 
1915

 Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XI, 309; XIII, 503; XIX, 239; XXIII, 541; XXIV, 286. 
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yeniden diriliş hakkındaki haberlerin eskilerin yazdığı ve söyledikleri yalan ve batıl 

haberler olduğunu kastettiklerini söylemiştir.
1916

  

Yeniden diriliş hakkında Kur’an tarafından bildirilen haberlere “öncekilerin 

masalları” demeleri müşriklerin bu konuda ilk defa söz duymadıklarını gösterir. 

Nitekim başka bir âyette de onlara daha önce ahiret hakkında bilgiler ulaşmış olduğu 

halde bu hususta şüphe içerisinde oldukları, hatta onu göz ardı ettikleri şöyle 

bildirilmiştir: 

 Hayır; onların ahiret“ بَلِّ ادَارَكَ عِلْمُهُمْ فِيّ الْآخِرَةِ بَلّْ هُمْ فِيّ شَكٍ مِنّْهَا بَلّْ هُمْ مِنّْهَا عَمُونَ 

hakkındaki bilgileri yetersiz kalmıştır. Dahası, bu hususta şüphe içindedirler. Bunun 

da ötesinde, onlar ahiretten yana kördürler.”
1917

 

Buna göre kendileri ahiretle ilgili bilgilerden habersiz olmamışlardı. Nitekim 

bu bilgilerin daha önce Hz. İbrahim (a.s.) ve Hz. Mûsa (a.s.) kitaplarında da olduğu 

bildirilmiştir.
1918

 Bu peygamberlerden Hz. İbrahim (a.s.) çok iyi tanıdıkları ve ataları 

olan peygamberdir. Dolayısıyla ondan aktarılarak gelen bilgiler onlarda mevcuttu. 

Ayrıca onlar Ehl-i kitap’la münasebetleri dolayısıyla Hz. Mûsa (a.s.)’nın getirmiş 

olduğu Tevrat’tan da bu tür bilgiler edinmişlerdi. Ancak müşrikler önceden ahiret 

hakkında kendilerine bilgiler ulaşmış olmasına rağmen toprak olduktan sonra 

kendilerinin ve atalarının diriltilmeyeceğini, daha önce bu tehdidin atalarına da 

yapıldığını ileri sürerek Kur’an’ın verdiği yeniden diriliş ve azap haberlerine 

“öncekilerin masalları” demişlerdir. Kur’an bunu şöyle bildirmiştir: 

آبَاؤُنَّا مِنْ قَبْلُّ إِنْ هَذَا إِلَا لَقَدْ وُعِدْنَّا هَذَا نَّحْنُ وَ)( وَقَالَ الَذِينَ كَّفَرُوا أَإِذَا كُّنَّا تُرَابًا وَآبَاؤُنَّا أَئِنَّا لَمُخْرَجُونَ 

 Fakat onlar (hâlâ) ondan bir kuşku içindedirler. Daha doğrusu, onlar“ أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

ondan yana kördürler. İnkâr edenler dediler ki: ‘Biz de babalarımız da toprak 

olduktan sonra mı, biz mi (diriltilip) çıkarılacağız? Bu tehdit, bize de; önceden 

atalarımıza da yapıldı. Bu, öncekilerin masallarından başka bir şey değildir.”’
1919

  

Burada “Bu tehdit, bize de önceden atalarımıza da yapıldı. Bu, öncekilerin 

masallarından başka bir şey değildir.” sözleriyle onlar atalarına bu şekilde öldükten 

sonra yeniden diriliş ve azaptan söz edildiğini, ancak bunun gerçekleştiğini 

                                                 
1916

 Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XVII, 189; XIX, 63, 491; XXII, 119. 
1917

 Neml 27/66; Mü’minûn 23/68. 
1918

 Â’lâ 87/18, 19. 
1919

 Neml 27/67, 68; Ayrıca bkz Mü’minûn 23/83. 
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görmediklerini, bu tür haberlerin öncekilerin yazdığı hakikat dışı haberler olduğunu 

kastetmişlerdir.
1920

 Buna göre müşrikler ahiretle ilgili haberlerden daha önce de uzak 

olmadıklarını kendi ağızlarıyla söylemişlerdir. Ancak bu haberleri “öncekilerin 

masalları” olarak niteleyerek bunların gerçek olmasının kuşkulu olduğunu ifade 

etmişlerdir. Ayrıca müşrikler birçok nesil gelip geçmesine rağmen yeniden dirilişe 

şahit olmadıklarını gerekçe göstererek bu haberlerin “öncekilerin masalları” 

olduğunu söylemişlerdir: 

آمِنْ غِيثَانِ اللَهَ وَيْلَكَ وَالَذِي قَالَ لِوَالِدَيْهِ أُفٍ لَكُمَا أَتَعِدَانِّنِّيّ أَنْ أُخْرَجَ وَقَدْ خَلَتِ الْقُرُونُ مِنْ قَبْلِيّ وَهُمَا يَسْتَ

 Ana ve babasına: Öf be size! Benden önce nice“ إِنَ وَعْدَ اللَهِ حَقٌ فَيَقُولُ مَا هَذَا إِلَا أَسَاطِيرُ الْأَوَلِينَ

nesiller gelip geçmişken, beni mi tekrar dirilmekle tehdit ediyorsunuz? diyen 

kimseye, ana ve babası Allah'ın yardımına sığınarak: Yazıklar olsun sana! İman et. 

Allah'ın vaadi gerçektir, dedikleri halde o: Bu, öncekilerin masallarından başka bir 

şey değildir, der.”
1921

  

 Bu âyetlerde ifade edildiğine göre daha öce de söylediğimiz gibi müşrikler, 

“bu kadar nesil geçmiş olmasına, yeniden diriliş ve azap edilme diye bir olay vukuu 

bulmadığına göre bundan sonra da vukuu bulmaz” demek istemişlerdir. Râzî’nin de 

dediği gibi onlar Allah’ın birliğine ve ahiretin varlığına delalet eden deliller üzerinde 

yeterince düşünmemişler ve böylece bunlardan yüz çevirmişlerdir. Bu yüz 

çevirmenin sebebi ise dünya sevgisi, riyaset, şan, şöhret, mevki tutkusu ve 

başkalarına itaat etmemek gibi dünyevî menfaatler olmuştur.
1922

  

 Kur’an’da onların bu sözlerine birçok yönden cevap verilmiştir. Bunları 

maddeler halinde inceleyeceğiz. 

1. Peygamberleri yalanlayan önceki topluluklar helak edilmişlerdir. 

Kur’an’da önceki topluluklardan peygamberleri yalanlayanların azaba 

uğradıkları şöyle bildirilmiştir: 

ِِ فَانّْظُرُوا كَّيْفَ كَّانَ عَاقِبَةُ الْمُجْرِمِينَ   قُلّْ سِيرُوا فِيّ الْأَرْ  “َDe ki: Yeryüzünde gezin de, 

günahkârların akıbeti nice oldu, görün!”
1923

  

                                                 
1920

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XIX, 63; Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, II, 585; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, 

V, 426; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIII, 289; XXIV, 569;  İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 208; 

Kurtubî, el-Câmi’, XII, 145; İbn Âşûr, et-Tahrîr, XVIII, 108; XX, 26.   
1921

 Ahkaf 46/17; Ayrıca bkz Mü’minûn 23/83; Neml 27/67, 68. 
1922

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXIV, 569. 
1923

 Neml 27/69. 
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Bu âyette yeryüzünü gezmeleri ve bu sayede Allah’a kulluğa ve ahirete imana 

çağıran peygamberleri yalanlayanların bu yalanlamaları sebebiyle akıbetlerinin iyi 

olmadığını
1924

 gözleriyle görmeleri tavsiye edilmiştir. Zira onların akıbetlerini 

görmekte basiret sahipleri için yeterince ibret vardır.
1925

 Basiret sahibi bir kişi, 

önceki toplulukları peygamberleri yalanladıkları için azaba uğradıklarını ve böylece 

Allah’ın onlara olan vaadinin gerçekleşmiş olduğunu görür. Bunun sonucunda 

kendisine de yapılan vaadin gerçekleşeceğine kanaat getirir. Böylece yeniden 

dirilişin ve hesap vermenin bir hakikat olduğunu kavramış olur. Nitekim daha önceki 

topluluklardan sadece Allah’a kulluğa çağırmaları ve ahirete iman etmeye davet 

etmeleri sebebiyle peygamberleri yalanlayanların cezalandırıldığı ve ibretlik 

hikâyelere dönüştürüldüğü şöyle ifade edilmiştir: 

ا لِقَوْمٍ نَّا تَتْرَى كُّلَّ مَا جَاءَ أُمَةً رَسُولُهَا كَّذَبُوهُ فَأَتْبَعْنَّا بَعْضَّهُمْ بَعْضًّا وَجَعَلْنَّاهُمْ أَحَادِيثَ فَبُعْدًثُمَ أَرْسَلْنَّا رُسُلَ 

 Sonra biz peyderpey peygamberlerimizi gönderdik. Herhangi bir ümmete“ لَا يُؤْمِنُّونَ

peygamberlerinin geldiği her defasında, onlar bu peygamberi yalanladılar; biz de 

onları birbiri ardından yok ettik ve onları ibret hikâyelerine dönüştürdük. Artık iman 

etmeyen kavmin canı cehenneme!”
1926

  

 Mekke müşrikleri önceki kavimlerle ilgili anlatılanları biliyorlardı. Kur’an’da 

onların bu bilgilerine işaret edilerek onların peygamberleri yalanladıkları için Allah 

tarafından helak edildikleri belirtilmiştir. Böylece onlar gibi iman etmeyen 

başkalarının da cezasız kalmayacaklarına dikkat çekilmiştir. Nitekim Kur’an’da 

sonraki müşriklerin de öncekilerle beraber azap içinde olacakları bildirilmiştir: 

نُّوا خَاسِرِينَ أُولَئِكَ الَذِينَ حَقَ عَلَيْهِمُ الْقَوْلُ فِيّ أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِ وَالْإِنّْسِ إِنَّهُمْ كَّا  “İşte 

onlar da kendilerine (azap) söz(ü) gerekli olmuş kimselerdir. Kendilerinden önce 

geçen cin ve insan toplulukları arasında (azabın içinde) bulunacaklardır. Gerçekten 

onlar, ziyana uğrayanlardır.”
1927

 

Bu âyette önceki kâfirler gibi sonrakilerin de azabı hak ettiklerini 

açıklamaktadır. Buna göre sonrakiler de öncekilerle beraber azap içinde olacaklardır. 

Çünkü bu kâfir topluluklar hüsrana uğramış kişilerdir. 

                                                 
1924

 Bkz. Müminûn 23/23-48, 68; Neml 27/45-58; Ahkaf 46/21-28. 
1925

 İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VI, 208; Ebussuûd, İrşâd, VI, 298; Şevkânî, Fethü’l-Kadîr, IV, 

172; Alûsî, Rûhü’l-Meânî, X, 227; Merâğî, Tefsîr, XX, 14; Ateş, Çağdaş Tefsir, VI, 383. 
1926

 Müminûn 23/44. 
1927

 Ahkaf 46/18; Ayrıca bkz. Neml 27/87-90. 
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2. Her şeye gücü yeten Allah’ın ölüleri diriltmeye de gücü yeter, ancak 

müşrikler hakikat karşısında yalancıdırlar. 

Müşriklerin, Allah’ın kudretini bilmelerine rağmen yeniden diriliş gerçeğini 

yalanladıkları şöyle bildirilmiştir: 

ُِ وَمَنْ فِيهَا إِنْ كُّنّْتُمْ تَعْلَمُونَ   قُلّْ مَنْ رَبُ السَمَاوَاتِ )( سَيَقُولُونَ لِلَهِ قُلّْ أَفَلَا تَذَكَّرُونَ )( قُلّْ لِمَنِ الْأَرْ

قُلّْ مَنْ بِيَدِهِ مَلَكُوتُ كُّلِّ شَيّْءٍ وَهُوَ يُجِيرُ وَلَا يُجَارُ )( سَيَقُولُونَ لِلَهِ قُلّْ أَفَلَا تَتَقُونَ )( لْعَظِيمِ السَبْعِ وَرَبُ الْعَرْشِ ا

هُمْ لَكَاذِبُونَبَلّْ أَتَيْنَّاهُمْ بِالْحَقِ وَإِنَّ)( سَيَقُولُونَ لِلَهِ قُلّْ فَأَنَّى تُسْحَرُونَ )( عَلَيْهِ إِنْ كُّنّْتُمْ تَعْلَمُونَ   “De ki: Eğer 

biliyorsanız (söyleyin bakalım), bu dünya ve onda bulunanlar kime aittir? ‘Allah'a 

aittir’ diyecekler. ‘Öyle ise siz hiç düşünüp taşınmaz mısınız?’ de. ‘Yedi göğün Rabbi 

ve büyük Arş'ın Rabbi kimdir?’ de. ‘(Bunlar da) Allah'ındır’ diyecekler. ‘Şu halde siz 

Allah’tan korkmaz mısınız?’ de. ‘Eğer biliyorsanız (söyleyin), her şeyin melekûtu 

(mülkiyeti ve yönetimi) kendisinin elinde olan, kendisi her şeyi koruyup kollayan, 

fakat kendisi korunmayan (buna muhtaç olmayan) kimdir?’ diye sor. ‘(Her şeyin 

yönetimi) Allah'a âittir’ diyecekler. ‘O halde nasıl büyüleniyorsunuz?’ de. Doğrusu 

biz onlara gerçeği getirdik; onlar ise hakikaten yalancılardır.”
1928

  

Bu âyetlerle müşriklerin varlığını kabul ettikleri Allah’ın tek ilah olarak her 

şeye gücü yettiği ve böyle bir varlığın diriltmeyi de gerçekleştireceği 

vurgulanmıştır.
1929

 Onların Allah ve ahiret hakkında bildiklerini etkili bir şekilde gün 

yüzüne çıkarılarak gerçeği kabullenmeleri ve aldanmamaları istenmiştir. Ancak öyle 

anlaşılıyor ki, onlar buna rağmen dünya hayatına aldanıp hakkı göz ardı etmişler ve 

yalanlamaya devam etmişlerdir. 

3. Müşrikler tuzak kurma çabası içinde olmuşlardır. 

Müşriklerin komplo peşinde olduğu ifade edilerek Hz. Peygamber (s.a.v.) 

teselli edildiği şöyle ifade edilmiştir: 

وَلَا تَحْزَنْ عَلَيْهِمْ وَلَا تَكُنْ فِيّ ضَيْقٍ مِمَا يَمْكُرُونَ    “Onların yüzünden tasalanma, 

kurmakta oldukları tuzaklardan ötürü sıkıntı duyma.”
1930

 

 Bu âyette yer alan َوَلَا تَكُنْ فِيّ ضَيْقٍ مِمَا يَمْكُرُون (Kurmakta oldukları tuzaklardan 

ötürü sıkıntı duyma.) buyruğu onların, bedenin toprağa dönüşmesini ve atalarından 

diriltileni görmeyişlerini öne sürerek yeniden diriliş haberlerine “öncekilerin 

                                                 
1928

 Mü’minûn 23/84-90; Ayrıca bkz. Neml, 27/60-66, 86; Ahkâf 46/33-34. 
1929

 Kurtubî, el-Câmi’, XII, 145;  Mevdûdî,  Tefhîm, III, 391; Derveze, et-Tefsîrü’l-Hadîs, V, 331. 
1930

 Neml 27/70; Ayrıca bkz. Müminûn 23/96; Ahkaf 46/35. 
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masalları” demeleri onların kanaatimizce bir komplosu olmuştur. Bununla yeniden 

dirilişi doğrudan inkâr etmek yerine, halkın daha önceden haberdar olduğu, ancak 

güçlü bir inanca dönüşmeyen bu bilgilerin hakikatinin kuşkulu olduğunu ve bir önem 

arz etmediğini ifade ederek Hz. Peygamber (s.a.v.)’in bu bilgileri teyit etmesini 

engellemeye çalışmışlardır. Çünkü mevcut bilgiyi teyit etmek bilginin güçlenmesi ve 

inanca dönüşmesini sağlamaktadır. Ahirete gerçek anlamda iman edilmesi ise onların 

şirk inancının temelinin sarsılması demektir. Bu da hayat sistemlerinin çökmesi 

anlamına gelmektedir. Bu sebeple bu tür şüphelerle hem kendilerini hem de halkı 

kandırarak bu sistemi koruma altına almaya çalışmışlardır.  

4. Ahirette herkes hak ettiğini alacaktır. 

Ahirette herkesin yaptığının karşılığını tam alacağı ifade edilmiştir. Allah bu 

konuda şöyle buyurmuştur: 

 Herkesin yaptıklarına göre“ وَلِكُلٍّ دَرَجَاتٌ مِمَا عَمِلُوا وَلِيُوَفِيَهُمْ أَعْمَالَهُمْ وَهُمْ لَا يُظْلَمُونَ 

dereceleri vardır. Allah, onlara yaptıklarının karşılığını verir, asla kendilerine 

haksızlık yapılmaz.”
1931

  

 Bu âyet ve benzeri diğer âyetler, insanların ahirette zerre kadar haksızlığa 

uğratılmayacaklarını açıklayarak ahiretin lüzumlu olduğuna ve dünya hayatından bu 

yönüyle farklı olduğuna işaret etmektedir. Zira müşrikler ahiret hayatının da dünya 

hayatlarındaki gibi bir takım kayırmalarla işlerin yürütüleceğini düşünerek 

yaşamlarında ahiretin varlığını dikkate almamışlardır. Bundan dolayı ahiretin 

sandıkları gibi olmadığına dikkat çekilmiştir. 

5. Müşrikler alçaltıcı azap çekecekler ve o zaman yeniden dirilişin ve azabın 

gerçek olduğunu itiraf edeceklerdir. 

Müşriklerin dünya hayatının zevkine kapılıp haksız yere büyüklenmeleri ve 

ahireti hiçe sayarak yoldan çıkmaları sebebiyle ahirette alçaltıcı azap göreceklerdir. 

Bu durum bir âyette şöyle haber verilmiştir: 

ُِ الَذِينَ كَّفَرُوا عَلَى النَّارِ أَذْهَبْتُمْ طَيِبَاتِكُمْ فِيّ حَيَاتِكُمُ الدُنّْيَا وَاسْتَمْتَعْتُمْ  بِهَا فَالْيَوْمَ تُجْزَوْنَ وَيَوْمَ يُعْرَ

ِِ بِغَيْرِ الْحَقِ وَبِمَا كُّنّْ تُمْ تَفْسُقُونَعَذَابَ الْهُونِ بِمَا كُّنّْتُمْ تَسْتَكْبِرُونَ فِيّ الْأَرْ  “İnkâr edenler ateşe 

arzolunacakları gün (onlara şöyle denir): Dünyadaki hayatınızda bütün güzel 

şeylerinizi harcadınız, onların zevkini sürdünüz. Bugün ise yeryüzünde haksız yere 

                                                 
1931

 Ahkaf 46/19; Ayrıca bkz. Neml 27/87-90. 
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büyüklük taslamanızdan ve yoldan çıkmanızdan dolayı alçaltıcı bir azap 

göreceksiniz!”
1932

  

Bu âyete göre müşrikler Allah’ın verdiği nimetlerle kendilerini büyük 

görmüşler ve Allah’ın huzuruna çıkmayacaklarmış gibi yaşamışlardır. Dünya 

hayatını ahiret hayatına tercih etmişler ve böylece dalalete düşmüşlerdir. Bundan 

dolayı azabı hak etmişlerdir. Müşriklerin bundan dolayı azabı hak ettiklerinin 

bildirilmiş olması onların aslında yeniden dirilişin olmayacağına değil, kendilerini 

doğru yolda gördüklerinden ahirette azap görmeyeceklerine inandıklarını gösterir. 

Nitekim başka bir âyette ateşe sunulacakları o gün dünyada iken “öncekilerin 

masalları” dedikleri ahiret hayatının gerçek olduğunu kendilerinin de itiraf edecekleri 

bildirilmiştir: 

ُِ الَذِينَ كَّفَرُوا عَلَى النَّارِ أَلَيْسَ هَذَا بِالْحَقِ قَالُوا  بَلَى وَرَبِنَّا قَالَ فَذُوقُوا الْعَذَابَ بِمَا كُّنّْتُمْ وَيَوْمَ يُعْرَ

 ?İnkâr edenlere, ateşe sunulacakları gün: Nasıl, bu gerçek değil miymiş“ تَكْفُرُونَ

denildiğinde: Evet, Rabbimize andolsun ki gerçekmiş, derler. Allah: Öyleyse inkâr 

etmenizden dolayı azabı tadın! der.”
1933

  

Sonuç olarak müşrikler ahiret haberlerini ilk defa duymadıkları halde yeniden 

dirilişi ve azap vaadini “öncekilerin masalları” diyerek yalanlamışlardır.  Böylece bu 

tür haberlerden haberdar olduklarını, ancak bunların gerçek olduğu hususunda 

şüpheler bulunduğunu ifade etmeye çalışmışlardır. Onların asıl yalanladıkları ise 

yeniden diriliş sonrası azap vaadi olmuştur. Onlar şirkin hak olduğunu kabul ettikleri 

için kendilerinin ahirette azap görmeyeceklerini iddia etmişlerdir. 

Kur’an’ın verdiği cevaplarda önceki müşrik toplulukların peygamberleri 

yalanlamalarından ötürü helak edildikleri bildirilmiş ve onların ibretlik hikâyeler 

olarak aktarıldığına işaret edilmiştir. Onların helak edildikleri yerleri gezip 

düşünmeleri halinde Allah’ın vadinin gerçek olduğunu anlayacakları, tutum ve 

davranışlarının devam etmesi halinde ise yapılan vaadin kuşkusuz gerçekleşeceği ve 

o zaman öncekilerle beraber azap içinde olacakları anlatılmıştır. Diğer yandan 

Kur’an’da her şeye gücü yeten Allah’ın yeniden diriltmeye de gücünün yeteceği 

bildirilerek aldatıcılara adanılmaması istenmiştir. Ayrıca Kuran’da müşriklerin bu 

sözlerle tuzak kurdukları ifade edilmiş, ahirette herkesin hakkını tam alacağı, 
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 Ahkaf 46/20. 
1933

 Ahkâf 46/34. 
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müşriklerin kibirlenerek yoldan çıkmaları sebebiyle azap çekecekleri ve o gün azabın 

hak olduğunu itiraf edecekleri haber verilmiştir. 

 

B) Ahiret Haberlerinin “Sihir” Olduğu İddiası 
 

Müşriklerin Kur’an için سحر (sihr), Hz. peygamber (s.a.v.) için de bu kökten 

 dediklerini geniş bir şekilde incelemiş, bu kelimenin (meshûr) مَسْحُور ve (sâhir)  سَاحِر

kök anlamının bir şeyi hakikatinden başka bir şeye çevirmek olduğunu ve bu 

kelimesinin “aldatma” anlamına da geldiğini belirtmiştik. Müşrikler, kıyamet ve 

ölümden sonra yeniden diriliş haberlerinin gerçek olmadığını, Hz. Peygamber 

(s.a.v.)’in insanları bunlarla aldatmak istediğini ileri sürmüşlerdir. Bunu ifade etmek 

için de genelde سحر (sihr) kelimesini kullanmışlardır. Ahiretle ilgili olarak bu kelime 

daha çok sözle “aldatma” anlamıyla öne çıkmıştır. Ancak müşriklerin zihninde 

“sihir” kelimesinin cinlerin yardımıyla sözlerin etkileyici hale getirilerek aldatma 

anlamında olduğunu belirtmeliyiz.  

Müşriklerin, kıyametin gerçekleşeceği haberlerine sihir (aldatma) demiş 

oldukları Kur’an’da şöyle bildirilmiştir: 

وَإِنْ يَرَوْا آيَةً يُعْرِضُوا وَيَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌ)( الْقَمَرُ  اقْتَرَبَتِ السَاعَةُ وَانّْشَّقَ   “Kıyamet yaklaştı 

ve ay yarıldı. Onlar bir âyet görürlerse hemen yüz çevirirler ve eskiden beri devam 

ede gelen bir sihirdir, derler.”
1934

  

Bu âyette geçen ُوَانّْشَّقَ الْقَمَر ifadesi ile müfessirlerden “ayın ikiye bölünmesi 

mucizesi”nin kastedildiğini ve bunun geçmişte yaşandığını söyleyenler olduğu gibi, 

bu ifadeyle gelecek zamanın kastedildiğini söyleyenler de olmuştur. Gelecek 

zamanın kastedildiğini söyleyenlere göre bu kıyamet esnasında ya da başlangıcında 

olacak bir olayı ifade etmektedir.
1935

 Âyetin başında  ُاقْتَرَبَتِ السَاعَة (kıyamet yaklaştı) 

ifadesinin bulunması kanaatimizce bu olayın kıyametle ilgili bir olay olduğuna 

işarettir. Buna göre yukarıdaki âyetlerden anlaşıldığına göre müşrikler kıyametin 

                                                 
1934

 Kamer 54/1, 2. 
1935

 Bkz. Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 565-570; Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, V, 81; Mâturîdî, 

Te’vîlât, IX, 441; Vâhidî, el-Vecîz, s. 1045; Sem’ânî, Tefsîr, V, 307; Begavî, Meâlimü't-Tenzîl, VII, 

425, 426; İbn Atiyye, el-Muharrer, V, 211; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 472; Râzî, Mefâtîhü’l-

Ğayb, XXIX, 288. 
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geleceği haberlerine kuşkuyla yaklaşarak o haberlerin sihir olduğunu söylemişler ve 

kıyametin gerçekleşmesini uzak bir ihtimal gördüklerini ifade etmişlerdir.  

Diğer taraftan müşrikler, insanları denemek için kâinatı yaratan Allah’ın 

insanları öldükten sonra dirilteceği haberlerine de sihir (aldatma) demişlerdir: 

َِ فِيّ سِتَةِ أَيَامٍ وَكَّانَ عَرْشُهُ عَلَى الْمَاءِ لِيَبْلُوَكُّمْ أَيُكُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَلَئِنْ  وَهُوَ الَذِي خَلَقَ السَمَاوَاتِ وَالْأَرْ

إِنَّكُمْ مَبْعُوثُونَ مِنْ بَعْدِ الْمَوْتِ لَيَقُولَنَ الَذِينَ كَّفَرُوا إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُبِينٌقُلْتَ   “O, hanginizin amelinin 

daha güzel olacağı hususunda sizi imtihan etmek için, Arş'ı su üzerinde iken, gökleri 

ve yeri altı günde yaratandır. Yemin ederim ki, ‘Ölümden sonra muhakkak 

diriltileceksiniz’ desen, kâfir olanlar derhal ‘Bu, açık bir aldatmadan başka bir şey 

değildir’ derler.”
1936

  

Bu âyette “sihir” kelimesinin “aldatma” anlamında kullanıldığı daha açık bir 

şekilde görünmektedir. Nitekim müfessirlerin birçoğu buradaki sihir kelimesin 

anlamının “batıl ve aldatma” olduğunu söylemişlerdir.
1937

 Kuşeyrî, “Bu, açık bir 

aldatmadan başka bir şey değildir.” ifadesi ile müşriklerin yeniden dirilişi uzak bir 

durum olarak gördüklerini söylemiştir.
1938

 Semarkandî de yeniden diriliş haberinin 

yalan olduğunu ifade etmiş olduklarını bildirmiştir.
1939

 Râzî ise bu ifadeyle onlar, 

“yeniden diriliş” olacağı sözünün yanlış olduğunu söylemek istemiş olduklarını 

belirttikten sonra şu açıklamada bulunmuştur: “Yeniden diriliş” olacağını bildiren 

sözün “sihir” olarak nitelendirilmesi şu şekillerde mümkün olabilir: Bu söz, sizin 

insanları dünya hayatının güzelliklerinden men etmek ve onları size boyun eğmeye 

zorlamak için uydurduğuz bir hiledir. 2. Sihir batıl bir iştir. O halde sizin yaptığınız 

batıldır.  3. Onlar Kur’an hakkında sihir demişlerdir. Dolayısıyla Kur’an’ın öldükten 

sonra diriltmenin olacağı hükmünü bildiren âyetlere de sihir demiş olmaktadırlar.
1940

 

Râzî’nin bu açıklamalarını dikkate alan Esed ise buradaki “sihir” ifadesiyle 

“büyücülük” ya da “sihirbazlık” kastedilmiş olmasının mümkün olmadığını 

söyleyerek şu açıklamada bulunmuştur: İnanmayanların ölümden sonra diriliş 

haberlerini, refah içerisinde yaşayanları bu yaşantıdan alıkoymak ve yoksul insanları 

                                                 
1936

 Hûd 11/7. 
1937

 Zeccâc, Meâni’l-Kur’an, III, 40; Vâhidî, el-Vecîz, s. 513; Sem’ânî, Tefsîr, I, 415; Beydâvî, 

Envârü’t-Tenzîl, III, 128; Bikâî, Nazmü'd-Dürer, IX, 240; Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XVII, 320; 

Esed, Kur’an Mesajı, I, 423. 
1938

 Kuşeyrî, Letâifu’l-İşârât, II, 125. 
1939

 Semerkandî, Bahru’l-Ulûm, II, 117. 
1940

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XVII, 320. 
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da bu dünyadaki kötü talihlerine uyuşmuş halde boyun eğdirmek amacı taşıyan 

“büyüleyici ya da uyuşturucu bir kuruntu” olarak görüp küçümseme tavrıyla 

reddettikleri açıktır. Âyette geçen “sihr” sözcüğü bu anlamda kullanılmıştır.
1941

 

Nitekim müşriklerin ahiret haberlerinden yüz çevirmelerine sebep olanın yoksullara 

infakta bulunmayı emreden âyetlerden hoşlanmayıp kıyametin olmayacağı 

düşüncesiyle onun zamanını sordukları şöyle bildirilmektedir: 

وَإِذَا قِيلَّ لَهُمْ أَنّْفِقُوا مِمَا رَزَقَكُمُ اللَهُ قَالَ )( لَا كَّانُّوا عَنّْهَا مُعْرِضِينَ وَمَا تَأْتِيهِمْ مِنْ آيَةٍ مِنْ آيَاتِ رَبِهِمْ إِ 

عْدُ إِنْ كُّنّْتُمْ  وَيَقُولُونَ مَتَى هَذَا الْوَالَذِينَ كَّفَرُوا لِلَذِينَ آمَنُّوا أَنُّطْعِمُ مَنْ لَوْ يَشَّاءُ اللَهُ أَطْعَمَهُ إِنْ أَنّْتُمْ إِلَا فِيّ ضَلَالٍ مُبِينٍ

 Onlara Rablerinin âyetlerinden bir âyet gelmeyedursun, ille de ondan yüz“ صَادِقِينَ

çevirmişlerdir. Allah'ın size rızık olarak verdiklerinden hayra sarfediniz, 

denildiğinde, kâfirler müminlere dediler ki: Allah'ın dilediği takdirde doyuracağı 

kimseleri biz mi doyuracağız? Siz gerçekten apaçık bir sapıklık içindesiniz. Onlar: 

Eğer gerçekten doğru söylüyorsanız, bu tehdit ne zaman gerçekleşecektir? 

derler”
1942

  

Bu âyetler zengin olan müşriklerin Allah’ın takdiri ile zengin olduklarını 

sandıklarını gösterdiği gibi fakir olanların da yine Allah’ın takdiri ile fakir 

olduklarını düşündüklerini ifade etmektedir. Bu durumda müşrik zenginlerin 

kendilerini Allah’ın nimet verdiği insanlar olarak gördüklerini ve bundan dolayı 

kıyamet gelse de Allah’ın kendilerini gözeteceğini düşündükleri ve fakir insanlara da 

bu mesajı vererek onları kendilerine itaate yönelttikleri anlaşılmaktadır. Ayrıca 

birçok âyette Kıyameti inkâr edenlerin mal ve evlat sahibi insanlar olduğu ifadeleri 

bulunmaktadır.
 1943

 O halde onlar kendi aldatmalarını saklayıp karşı tarafı bununla 

suçlamışlardır. Hz. Peygamber (s.a.v.)’in, zenginleri kendisine itaat etsinler diye 

ahiret hayatında hesap vereceklerini fakirleri de sabrettikleri takdirde ahirette rahata 

kavuşacaklarını söyleyerek aldattığını iddia etmişlerdir.  

Öyle anlaşılmaktadır ki, Müşriklerin kıyamet ya da yeniden diriliş 

haberlerinin insanları dünya hayatındaki konumlarına göre aldatma operasyonu 

olduğu iddialarını yaymaya çalışmışlardır. Hz. Muhammed (s.a.v.)’i, cennetle 

müjdeleyip cehennemle korkutarak insanları kendine bağlamaya çalışmakla 

                                                 
1941

 Esed, Kur’an Mesajı, I, 423. 
1942

 Yâsin 36/46-48. 
1943

 Bkz. Hâkka 27-29, 34; Meâriç 70/6-18; Fecr 17/26; Tekâsür 102/1-8; Hümeze 104/2, 3.  
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suçlamışlardır. Böylece fakirlere yönelik asıl kendi aldatmacalarını sağlamlaştırmaya 

gayret etmişlerdir.   

Müşriklerin öldükten sonra yeniden diriliş haberinin sihir (aldatma) olduğunu 

söyledikleri başka bir âyette de şöyle bildirilmiştir: 

أَإِذَا مِتْنَّا وَكُّنَّا )( وَقَالُوا إِنْ هَذَا إِلَا سِحْرٌ مُبِينٌ )( وَإِذَا رَأَوْا آيَةً يَسْتَسْخِرُونَ )( وَإِذَا ذُكِّرُوا لَا يَذْكُّرُونَ 

نَّا الْأَوَلُونَأَوَآبَاؤُ)( تُرَابًا وَعِظَامًا أَإِنَّا لَمَبْعُوثُونَ   “Kendilerine öğüt verildiği vakit öğüt almazlar. 

Bir âyet görseler alay ederler. Bu ancak açık bir aldatmadır. Yani biz öldüğümüz, 

toprak ve kemik olduğumuz zaman mı, biz mi diriltilecek miyiz?’ derler.”
1944

 

Müfessirlerin birçoğu burada geçen “ًآيَة” kelimesiyle kastedilenin uhrevî 

hayatın var olduğuna delalet eden deliller olduğunu söylemişlerdir.
1945

 Örneğin; 

göklerin,  yerin ve insanın yaratılışına bakıldığında insanın ölümden sonra yeniden 

diriltmeye Allah’ın muhakkak kadir olduğu kolayca anlaşılır. Bu delil her ne kadar 

çok açık ve güçlü bir delil olsa da bunu bir türlü anlamamışlardır. Dolayısıyla her 

türlü delil ve izah onlara etki etmemiştir. Sonuçta yeniden dirilişin varlığını bildiren 

ve buna işaret eden delilleri ortaya koyan haberlere “sihir” deyip geçiştirmişlerdir. 

Nitekim bu âyetlerin öncesinde dünya semasının yıldızlarla süslendiği ve birçok şeyi 

icat edebilme kabiliyetinde olan insanı Allah’ın yapışkan bir çamurdan yarattığı 

bildirilmiş ve insana vahyedilen Kur’an âyetlerinin şeytanla bir ilgisinin bulunmadığı 

bildirilmiştir. Bunlara rağmen müşriklerin, ilk defa yaratmaya kadir olan Allah’ın bu 

kudretiyle öldükten sonra yeniden dirilişi inkâr edenlere Hz. Peygamber (s.a.v.)’in 

şaştığı, onların ise bu şaşkınlıkla ve yeniden diriliş haberiyle alay ettikleri ifade 

edilmiştir.
1946

  

Müşriklerin ahirete dair haberlerin sihir (aldatma) olduğu iddialarına 

Kur’an’da çeşitli cevaplar verilmiştir. Bu cevapları maddeler halinde 

değerlendireceğiz.  

1. Müşrikler yalanlayarak hevâlarına uydular, ancak her işin varacağı bir yeri 

vardır. 

                                                 
1944

 Sâffât 37/13-17. 
1945

 Râzî, Mefâtîhü’l-Ğayb, XXVI, 324, 325; Ayrıca benzer açıklamalar için bkz. Beydâvî, 

Envârü’t-Tenzîl, V, 7; Ebû Hayyân, el-Bahr, IX, 93- 95; İbn Kesîr, Tefsîrü’l-Kur’an, VII, 8;  

Ebussuûd, İrşâd, VII, 186.  
1946

 Bkz. Sâffât 37/6-12. 
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Müşriklerin yalanladıkları, hevâlarına uydukları ve her işin ulaşacağı bir yerin 

olduğu şöyle bildirilmiştir: 

 .Yalanladılar ve kendi hevâlarına uydular“ وَكَّذَبُوا وَاتَبَعُوا أَهْوَاءَهُمْ وَكُّلُّ أَمْرٍ مُسْتَقِرٌ 

Hâlbuki her işin ulaşacağı yeri vardır.”
1947

  

Bu âyete göre müşriklerin kıyamet haberlerine “sihir” diyerek onları 

yalanladıkları bildirilmiştir. Ancak bu yalanlama bir delile dayalı olmayıp arzularına 

tâbi olmalarının neticesi olmuştur. Müşrikler dünyevî çıkarlarının peşine düştükleri 

için kendilerine uzak gördükleri yeniden dirilişin olacağını ve hesap vereceklerini 

düşünmemişlerdir. Bundan dolayı onun aldatma olduğunu söyleyerek yalanlama 

yolunu tutmuşlardır ve böylece tamamen yüzlerini dünyaya dönmüşlerdir. Hâlbuki 

her işin varacağı bir yer vardır. Dolayısıyla ahret dünya hayatındaki tutum ve 

davranışların karşılık bulacağı bir yerdir. Orada iyiler cennette, kötüler ise 

cehennemde olacaklarıdır.
1948

 

2. Ahiret haberleri önleyicidir. 

Ahiret haberlerinin önleyici olduğu şöyle bildirilmiştir: 

حِكْمَةٌ بَالِغَةٌ فَمَا تُغْنِ النُّذُرُ )( وَلَقَدْ جَاءَهُمْ مِنَ الْأَنّْبَاءِ مَا فِيهِ مُزْدَجَرٌ   “Andolsun, onlara, 

(bâtılda kalmalarını) önleyecek haberler geldi. Bu büyük bir hikmettir. Fakat (yüz 

çevirene) uyarılar ne fayda verir!”
1949

  

 Kıyametin olacağı ve herkesin dünya hayatında yaptıklarından hesaba 

çekileceği bildirilerek bunlara kulak verdikleri takdirde şirkten ve kötülüklerden 

arınmış olacakları haber verilmiştir. Örneğin onların ahirette perişan olacakları 

bildirilerek onların ilahî davetten yüz çevirmemeleri istenmiştir: 

خُشَّعًا أَبْصَارُهُمْ يَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْدَاثِ كَّأَنَّهُمْ جَرَادٌ مُنّْتَشِّرٌ )( فَتَوَلَ عَنّْهُمْ يَوْمَ يَدْعُ الدَاعِ إِلَى شَيّْءٍ نُّكُرٍ 

كَافِرُونَ هَذَا يَوْمٌ عَسِرٌمُهْطِعِينَ إِلَى الدَاعِ يَقُولُ الْ)(   “Çağıranın görülmemiş bir şeye çağırdığı 

gün, sen de onlardan yüz çevir. Sanki etrafa yayılmış çekirge sürüsü gibi bakışları 

perişan (utançtan yere bakar) bir halde ve davetçiye koşarak kabirlerden çıkarlar. O 

esnada kâfirler: Bu, çok çetin bir gündür! derler.”
1950

  

3. Tevhidi ve ahireti yalanlayan müşrikler cezasız kalmayacaklardır. 

                                                 
1947

 Kamer 54/3. 
1948

 Taberî, Câmiü'l-Beyân, XXII, 571. 
1949

 Kamer 54/4, 5. 
1950

 Kamer 54/6-8; Ayrıca bkz. Enâm 6/31.  
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Kur’an’da tevhid ve ahireti yalanlamaları sebebiyle önceki kavimlerin dünya 

hayatında cezalandırıldıklarını örnek olarak sunularak
1951

 birçok kavmin çeşitli 

şekillerde dünya hayatında azaba uğratıldıkları anlatılmıştır.
1952

   

  Önceki kavimlerin inkârda ısrarları ve azgınlıkları sebebiyle, bu konuda 

başlarından geçenler anlatılarak Allah’ın vadinin hem dünyada veya ahirette mutlaka 

geleceği hem de kıyametin dünya hayatındaki küçük örnekleri olduğuna işaretle 

kıyametin kopmasının kesin olduğu vurgulanmış olabilir. Nitekim önceki kavimlerin 

dünya hayatında helak edilme biçimlerine bakıldığı zaman kıyamet esnasında 

meydana gelecek olan evrenin alışıla gelmiş düzenin bozulacağını gösteren 

olaylardan bahsedilmektedir. Bunlar Hz. Nûh (a.s.)’un kavmi için suların normalin 

üzerinde artması
1953

, Hz. Hûd (a.s.)’un kavmi için uğultulu ve dondurucu rüzgarın 

esmesi
1954

, Hz. Hûd (a.s.), Hz. Sâlih (a.s.) ve Hz. Şuayb (a.s.)’ın kavmi için sayha 

(korkunç bir ses) gelmesi
1955

, Hz. Lût (a.s.)’un kavmi için hâsib (taş yağdıran rüzgar)
 

1956
, gönderilmesi gibi olaylardır. Ayrıca bu olaylardan biri olan ve geçmiş 

kavimlerin birçoğunun dünya hayatında kendisiyle helak edildikleri bildirilen sayha 

(korkunç ses)
1957

 kıyamette de olacaktır.
1958

 Bu da önceki kavimlerin 

cezalandırılmalarının kıyametin dünya hayatındaki birer örnekleri olduğunu ve 

dolayısıyla kıyametin mümkün ve gerçek olduğunu bildirmiş olmaktadır.  

 Mekkeli müşriklere daha önce Hz. Nûh (a.s.)’un kavminden Firavun’a kadar 

geçen milletlerden peygamberleri ve onların Allah’tan getirdiklerini yalanlamaları 

sonucunda dünyada azaba uğramaktan kaçışlarının mümkün olmadığı 

bildirildikten
1959

 sonra onlardan daha güçlü olmadıkları ve azaptan kurtulacaklarına 

dair bir garantiye de sahip olmadıkları bildirilmiştir: 

أَمْ يَقُولُونَ نَّحْنُ جَمِيعٌ مُنّْتَصِرٌ)( أَكُّفَارُكُّمْ خَيْرٌ مِنْ أُولَئِكُمْ أَمْ لَكُمْ بَرَاءَةٌ فِيّ الزُبُرِ   “Şimdi sizin 

kâfirleriniz, ötekilerinizden hayırlı mı? Yoksa Kitaplarda sizin için bir berâet 

                                                 
1951

 Bkz. Ra’d 13/5-6. 
1952

 Bkz. Zâriyât 51/32-46; Kamer 54/9-42; Hâkka 69/1-12; Mürselât 77/15-19.   
1953

 Bkz. Hûd 11/40-44; Kamer 54/11, 12; Hâkka 69/11. 
1954

 Bkz. Fussilet 41/16; Zâriyât 51/41; Kamer 54/19; Hâkka 69/6.  
1955

 Bkz. Hûd 11/67, 94;  Hicr 15/73, 83; Mü’minûn 23/41; Kamer 54/31; Hâkka 69/5.  
1956

 Hûd 11/ 82-83; Kamer 54/34.  
1957

 Bkz. Hûd 11/67, 94; Hicr 15/73, 83, Mü’minûn 23/41; Ankebut 29/40; Yâsin 36/29; Kamer 54/31.  
1958

 Bkz. Yâsin 36/53; Sâd 38/15; Kâf 50/42. 
1959

 Bkz. Kamer 54/9-42. 
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(inkârınızdan dolayı size sorumsuzluk) mu var? Yoksa ‘Biz, intikam almağa gücü 

yeten bir topluluğuz’ mu diyorlar?”
1960

  

Kur’an’da daha önce helak olan topluluklardan Mekkeli müşriklerden daha 

iyi ve güçlü olanların bulunduğu bildirilmiştir.
1961

 Bu durumda anlaşılmaktadır ki, o 

güne kadar cezalandırılmamış olmaları hiç cezalandırılmayacakları anlamına gelmez. 

Nitekim kendilerinin de hezimete uğrayacakları bildirilmiştir: 

مَوْعِدُهُمْ وَالسَاعَةُ أَدْهَى وَأَمَرّبَلِّ السَاعَةُ )( سَيُهْزَمُ الْجَمْعُ وَيُوَلُونَ الدُبُرَ   “O topluluk yakında 

bozulacak ve onlar arkalarını dönüp kaçacaklardır.”
1962

 

 Ahiret hayatından önce müşriklere de bazı musibetler gelmiştir. Ancak onlar 

ibret almamışlardır. Allah bu konuda şöyle buyurmuştur: 

وَلَئِنْ أَذَقْنَّاهُ نَّعْمَاءَ بَعْدَ ضَرَاءَ مَسَتْهُ )( أَذَقْنَّا الْإِنّْسَانَ مِنَّا رَحْمَةً ثُمَ نَّزَعْنَّاهَا مِنّْهُ إِنَّهُ لَيَئُوسٌ كَّفُورٌ  وَلَئِنْ

 Eğer insana tarafımızdan bir rahmet (nimet) tattırır“ لَيَقُولَنَ ذَهَبَ السَيِئَاتُ عَنِّيّ إِنَّهُ لَفَرِحٌ فَخُورٌ

da sonra bunu ondan çekip alırsak, tamamen ümitsiz ve nankör olur. Eğer kendisine 

dokunan bir zarardan sonra ona bir nimet tattırırsak, elbette ‘Kötülükler benden 

gitti’ der. Çünkü o (bunu derken) şımarıktır, kibirlidir.”
1963

  

Mekkeli müşriklere bir takım musibetler ve hezimetler verilmişse de onların 

yalanlamalarına karşılık asıl vaat edilenin kıyamettir: 

 Bilakis kıyamet onlara vaat edilen asıl“ بَلِّ السَاعَةُ مَوْعِدُهُمْ وَالسَاعَةُ أَدْهَى وَأَمَرُ 

saattir ve o saat daha belâlı ve daha acıdır.”
1964

  

Müşriklerin kıyamet azabıyla alay edip onun bir an önce gelmesini 

istemişlerdir. Bundan dolayı bu azabın dünyadaki musibetler türünden olmayacağı, 

geldiği zaman onları içine alacağı ve ondan kaçışın olamayacağı bildirilmiştir: 

مْ وَحَاقَ بِهِمْ ا عَنّْهُمُ الْعَذَابَ إِلَى أُمَةٍ مَعْدُودَةٍ لَيَقُولُنَ مَا يَحْبِسُهُ أَلَا يَوْمَ يَأْتِيهِمْ لَيْسَ مَصْرُوفًا عَنّْهُوَلَئِنْ أَخَرْنَّ

 Andolsun onlardan azabı sayılı bir ümmete (belli bir süreye)“ مَا كَّانُّوا بِهِ يَسْتَهْزِئُونَ

ertelesek, ‘Onu tut(up bize gelmesine engel ol)an nedir?’ derler. İyi bilin ki, o (azap) 

başlarına geldiği gün, bir daha onlardan geri çevrilmez ve alay ettikleri şey, 

kendilerini kuşatmış olur.”
1965

 

                                                 
1960

 Kamer 54/43, 44. 
1961

 Bkz. Sebe’ 34/15-19, 45; Duhân 44/37; Kaf 50/36. 
1962

 Kamer 54/45. 
1963

 Hûd 11/9-10. 
1964

 Kamer 54/46. 
1965

 Hûd 11/8; Ayrıca bkz. Yâsin 36/49, 50. 
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 4. Müşrikler kibirleri kırılmış olarak diriltilecekler. 

Kıyametin mutlaka geleceği, o gün müşriklerin korkunç bir sesle hor ve hakir 

olarak diriltilecekleri şöyle vurgulanmıştır: 

فَإِنَّمَا هِيَّ زَجْرَةٌ وَاحِدَةٌ فَإِذَا هُمْ يَنّْظُرُونَ )( قُلّْ نَّعَمْ وَأَنّْتُمْ دَاخِرُونَ   “De ki: Evet, hem de hor ve 

hakir olarak (diriltileceksiniz). O (diriltme) korkunç bir sesten ibaret olacak, o anda 

hemen onların gözleri açılıp etrafa bakacaklar.”
1966

 

Bu âyetler onların dünya hayatında iken kendilerini üstün gördüklerini 

hatırlatmaktadır.
1967

 Onlar kibirli hareket ederek fakir, muhtaç insanları küçük 

görüyor ve kendilerinin hiçbir zaman ziyana uğramayacaklarını sanıyorlardı. Ahirette 

ise hor ve hakir bir şekilde diriltileceklerdir.  

5. Müşrikler kıyametin kopmasından sonra yeniden dirilişin gerçek olduğunu 

görmüş olacaklardır.  

Kıyametin ve yeniden dirilişin gerçek olduğunu itiraf etmekten başka çareleri 

kalmayacaktır: 

قَالُوا يَا وَيْلَنَّا مَنْ بَعَثَنَّا مِنْ مَرْقَدِنَّا هَذَا مَا )( وَنُّفِخَ فِيّ الصُورِ فَإِذَا هُمْ مِنَ الْأَجْدَاثِ إِلَى رَبِهِمْ يَنّْسِلُونَ  

صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ وَعَدَ الرَحْمَنُ وَ  “Nihâyet Sûr'a üfürülecek. Bir de bakarsın ki onlar 

kabirlerinden kalkıp koşarak Rablerine giderler. (İşte o zaman:) ‘Eyvah bize! Bizi 

kabrimizden kim kaldırdı? Bu, Rahmân'ın vaat ettiğidir. Peygamberler gerçekten 

doğru söylemişler!’ derler.”
1968

 

Yalanladıkları o hüküm günü zalimler, onların arkadaşları ve Allah’tan başka 

taptıkları cehenneme sürülecektir: 

مِنْ دُونِ )(  احْشُّرُوا الَذِينَ ظَلَمُوا وَأَزْوَاجَهُمْ وَمَا كَّانُّوا يَعْبُدُونَ)( هَذَا يَوْمُ الْفَصْلِّ الَذِي كُّنّْتُمْ بِهِ تُكَذِبُونَ  

َِ الْجَحِيمِ  ,İşte bu, yalanlamış olduğunuz hüküm günüdür. Zalimleri“ اللَهِ فَاهْدُوهُمْ إِلَى صِرَا

onların aynı yoldaki arkadaşlarını ve Allah'tan başka tapmış oldukları putlarını 

toplayın. Onlara cehennemin yolunu gösterin.”
1969

  

Başka bir âyette de onların o gün cehenneme atılacakları ve yalanladıkları 

ateşin bu olduğunun bildirileceği ve onun sihir mi? olduğunun sorulacağı haber 

verilmiştir: 

                                                 
1966

 Sâffât 37/18, 19. 
1967

 Ayrıca bkz. Duhân 44/49. 
1968

 Yâsin 36/51, 52; Ayrıca bkz. Sâffât 37/19, 20. 
1969

 Sâffât 37/21-23. 
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أَفَسِحْرٌ هَذَا أَمْ أَنّْتُمْ لَا تُبْصِرُونَ)( ونَ هَذِهِ النَّارُ الَتِيّ كُّنّْتُمْ بِهَا تُكَذِبُ)( يَوْمَ يُدَعُونَ إِلَى نَّارِ جَهَنَّمَ دَعًا    “O 

gün cehennem ateşine itilip atılırlar da ‘İşte yalanlayıp durduğunuz ateş budur! Bir 

sihir midir bu, yoksa görmüyor musunuz?’ denilir.”
1970

 

 Sonuç olarak müşrikler Kur’an’ın ahiretle ilgili haberlerini hevâlarına uyarak 

aldatma olarak değerlendirmişler ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’in insanları bu 

haberlerle aldattığını iddia etmişlerdir. Müşriklerin, kıyametin geleceği ve yeniden 

dirilişin olacağını bildiren Kur’an haberlerine aldatma demeleri ile aslında 

kendilerinin azap göreceklerini yalanlamışlardır. Çünkü onlar müşrikler olarak 

nimetler içinde yaşamışlardır ve şirk inançları sebebiyle henüz nimetler ellerinden 

alınıp azap edilmemişlerdir.  

Kur’an’da verilen cevaplarda müşriklerin yalanladıkları, hevâlarına uydukları 

ve her işin varacağı bir yerin olduğu,  ahiretle ilgili bu haberlerin onları şirkten ve 

kötülüklerden vazgeçirecek haberler olduğu, ancak onların düşünmemelerinden 

dolayı bu haberlerden yüz çevirdikleri, o günün mutlaka geleceği ve herkesin hesap 

vermek üzere Allah’ın huzuruna çıkacağı bildirilmiştir. Ayrıca Kur’an’da önceki 

müşrik kavimlerin peygamberlerin mesajlarını yalanlamaları sebebiyle dünyada iken 

cezalandırıldığı, kendilerinin de cezalandırılacakları kıyamet gününün mutlaka 

geleceği, o gün dünyada sahip oldukları imkânlarla kibre kapılıp yalanlayanların hor 

ve hakir olarak diriltilecekleri ve yalanladıkları günün sihir değil, gerçek olduğunu 

itiraf edecekleri açıklanmıştır. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
1970

 Tûr 52/13-15. 
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SONUÇ 
 

Yaklaşık 23 yılda nâzil olan Kur’an, bu süreçte müşriklerin itirazlarını 

nakletmiş ve bunlara ciddiyetle cevap vermiştir. Kur’an’ın verdiği cevaplar sadece 

müşriklerin itirazlarının çürütülmesine yönelik olmamış, bu cevaplarla Kur’an 

onların zihniyetlerini de yansıtarak, o günkü ortama mahkûm olmadan evrensel 

mesajlar vermiştir. Böylece Kur’an, tüm insanlara şirkin hakikatini anlatarak onları 

tevhid çizgisinde tutmayı hedeflemiştir. Ayrıca Kur’an, geçmişteki müşrik 

toplulukların itirazlarını ve peygamberlerin onlara verdikleri cevapları aktararak, 

onların nüzul dönemindeki müşriklerle benzerliklerini ortaya koymuştur. Bu da bize 

şirkin her dönemde belli başlı özellikleriyle var olduğunu göstermektedir.  

Yaptığımız çalışmada, müşriklerin birbirlerinden bağımsız bireyler 

olmadıklarını ortaya koyarak Kur’an’da yer alan itirazlarını, bu itirazlara verilen 

cevaplarla birlikte değerlendirip kapsamlı bir zihniyet analizi yapmaya gayret ettik. 

Çalışmamızı Mekke müşrikleri ve önceki müşriklerin inançla ilgili itirazları 

çerçevesinde yürüttük. Ayrıca Kur’an’da yer alan itirazlar çoğunlukla müşriklerin 

ileri gelenlerine ait olduğundan zihniyet analizini daha çok bunlar üzerinden yaptık. 

Müşriklerin itirazlarını konulara ayırıp, bir konudaki itirazlarının tümünü 

anlamaya gayret ettik. Ancak müşriklerin nasıl bir zihniyete sahip olduklarını sadece 

itirazları üzerinden tespit etmeye çalışmadık. Çünkü çoğunlukla toplumda lider 

durumda olan insanlara ait olduğu anlaşılan bu itirazların onların iç dünyalarını 

yansıtmayabileceğini dikkate aldık. Bundan dolayı Kur’an’da bu itirazlara verilen 

cevaplarla birlikte değerlendirmelerde bulunmaya özen gösterdik.  

Çalışmamızda vardığımız neticeye göre, her dönem müşriklerin temel 

özelliği, Allah katında kendileri için şefaatçi olsunlar diye bir takım aracı tanrılar 

edinmeleri olmuştur. Müşrikler, kâinatı yarattığına inandıkları ve bir kral gibi 

düşündükleri Allah ile doğrudan iletişim kurulamayacağını, bazı varlıkların Allah’a 

yakın bir konumda olduklarını ve insanların ancak bu varlıklar sayesinde Allah’la 

iletişim kurabileceklerini, Allah’ın da yine bu varlıklar aracığıyla insanlarla iletişim 

kurduğunu sanmışlardır. Dolayısıyla bu aracı tanrıların razı edilmesiyle Allah’ın 

kendilerinden razı olacağına inanmışlardır. Bunun sonucunda Allah’ı zor zamanlarda 

hatırlar duruma gelmişlerdir. Diğer zamanlarda ise aracı tanrılara yönelmişlerdir. 
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Böylece her şeyin tek yaratıcısının Allah olduğunu kabul etmekle birlikte, 

zihinlerinde O’nu her şeye doğrudan hâkim olamayan ve kendisine doğrudan kulluk 

edilemeyen bir varlık, mahlûkattan bazı varlıkları da O’nun berisinde tanrı 

konumunda görmüşlerdir. Bu şekilde, varlıklar hiyerarşisini zihinlerinde bozmuşlar 

ve bunun sonucunda hayatlarının büyük bir kısmını Allah’tan uzaklaşarak 

yaşamışlardır.  

Müşriklerin bir diğer önemli bir özelliği ise adaletin tam gerçekleşeceği ahiret 

inancını zihinlerinden uzaklaştırmalarıdır. Onların bu durumu zihinlerindeki Allah 

tasavvuruyla oluştuğu söylenebilir. Çünkü müşrikler göre; Allah yaşamlarıyla 

doğrudan değil, aracı tanrılarla hayatlarına müdahil olabilmektedir ve bu aracılar 

memnun edildiği sürece kendilerinin dünyada ödüllendirildiklerine inanmaktadırlar. 

Dolayısıyla onların bu anlayışlarına göre ahiret varsa orada da benzer şeyler 

olacaktır. Böylece ahiretin varlığı onların dünya hayatları için çok önemli olmaktan 

çıkmıştır. Bu durumda, ahirete inanmış olsalar bile onların bu inançları, dünya 

hayatına dönük işlevselliğini yitirmiştir. Bu durum diğer taraftan onların şirk 

inançlarını ve şirke dayalı uygulamalarını beslemiştir.  

Şirkin yaygın olduğu topluluklara gönderilen peygamberler, tevhidi ve onun 

zıttı olan şirkin üzerinde bulunduğu dünyevîleşme zeminini tehdit eden ahiret 

hayatını anlatan ilahî mesajı getirince, müşriklerin ileri gelenlerinin öncülüğünde 

onlara şiddetli bir muhalefet başlamıştır. Bu muhalefet hem ilahî mesajın ihtiva ettiği 

tevhid ve ahiret konularına hem de bu mesajın bizzat kendisine ve onu tebliğ eden 

peygamberlere yönelik olmuştur. Peygamberler, tevhidi kabul etmedikleri takdirde 

Allah’ın azap edeceği uyarısını yapınca, müşriklerin ileri gelenleri tevhide itiraz 

ettikleri gibi tevhid davetçisi olan peygamberlerin nübüvvetlerine de itirazlarda 

bulunarak şirke sarılmışlar ve hiçbir zaman azap görmeyeceklerini iddia etmişlerdir.  

Vahyin nüzulü esnasında özellikle müşriklerin ileri gelenleri şirk inançlarını 

korumaya dönük itirazları ile birbirlerine kenetlenmişlerdir. Kötü arzularının peşinde 

koşan, aşırılık yapan, Allah’ın âyetlerini geçersiz kılmak için uğraşan ve halkı 

atalarının şirk inançlarında sabit tutmaya dönük mesajlar vermeye çalışan bu kişilerin 

itirazları, kurguladıkları inanç sisteminin farklı açılardan yansımaları olmuştur. Onlar 

ilahî mesajı ve onu tebliğ eden peygamberi kendi bakış açılarıyla ve çoğunlukla 
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istişare ile anlamlandırmaya çalışmışlardır. Dolayısıyla bu itirazlar bireysel olmaktan 

çok, kolektif bir aklın ürünü olarak ortaya çıkmıştır. Bundan dolayı müşriklerin ileri 

gelenleri, genel olarak kendi kurguları doğrultusunda güçlü ve birbirleriyle uyumlu 

inanç ve düşüncelere sahip olmuşlardır. Ancak bu durum elbette onların sağlam 

temelleri olan ve hiçbir şekilde çelişkilerin yer almadığı bir inanç sistemine sahip 

oldukları anlamına gelmez. Müşriklerin bu sistemleri tıpkı örümcek ağları gibidir. 

Örümcek ağlarındaki teller kendi çapında çok sağlamdır ve o tellerle oluşturulan 

geometrik şekiller bir sanat şaheseri sayılabilecek kadar birbirleriyle uyumludur. 

Fakat Kur’an’ın da ifade ettiği gibi evlerin en dayanıksızı örümcek yuvasıdır. 

Tevhide itirazlarla ilgili ulaştığımız neticeye göre, müşriklerin ileri gelenleri, 

asıl kendilerinin yanlış yolda, Allah’tan aldıkları mesajları tebliğ etmekten başka bir 

şey yapmayan peygamberlerin ise hak yolunda olduklarının idrakinde olmayarak, 

peygamberleri kendilerine üstünlük kurmak için batıl bir inanç oluşturmaya 

çalışmakla itham etmişlerdir. Müşriklerin ileri gelenleri; Allah’a daha yakın olmak 

amacıyla aracı tanrılarına taptıklarını, dolayısıyla Allah’ın kendilerinden razı 

olacağını, bu aracı tanrılar sayesinde dünyada hem kendilerinin hem de izlerini takip 

ettikleri atalarının cezalandırılmadıklarını, onlardan yardım gördüklerini ve ahirette 

de yine onlar sayesinde bu dünyadakinden daha iyi bir konumda olacaklarını iddia 

etmişlerdir. Her şeyin doğrusunu yaptıklarına inandıkları atalarının müşrik olarak 

yaşamış olmalarını bu iddialarına delil göstermişlerdir. Bu delillerine destek olarak 

da hem kendilerinin hem de atalarının Allah dilediği için müşrik olduklarını 

söylemişlerdir. Ancak onların delil olarak öne sürdükleri zandan ibaret kalmıştır. 

İnandıkları Allah’ın şirki tasdik eden bir delil indirmemiş olduğunu ve O’nun 

berisinde edindikleri ilahlarına bir yetki vermediğini düşünmemişlerdir. Ayrıca, 

Allah’ı hakkıyla takdir edemeyen müşrikler, Allah’tan başka taptıklarının, dünyada 

aralarında gönül bağı oluşturmaktan başka bir işe yaramadığını görememişlerdir. 

Bunun yanı sıra onlar mal, evlat ve makam sahibi olmanın Allah katında bir değer 

taşımadığını, geçmişte zenginlik ve makam sahibi olup da şirkte ısrar ettikleri için 

helak edilmekten kurtulamayanlar olduğunu idrak edememişlerdir. Müşrikler 

atalarının yanlış yolda olabileceklerini düşünmedikleri gibi ataları Hz. İbrahim 

(a.s.)’in müşrik olan babasına uymadığını da unutmuşlardır.  
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Diğer taraftan, Mekke müşriklerinin ileri gelenleri, kendilerine rızkı verenin 

ve emniyetlerini sağlayanın Allah olduğunu, O’nun geçmişte kendileri gibi bolluk 

içinde yaşayan ve şirkte ısrarcı olanlara sürgünden daha kötü olan helaki tattırdığını 

unutarak, putlarını terk etmeleri durumunda bolluk içinde yaşadıkları güvenli belde 

olan vatanlarından sürülecekleri endişesine kapılmışlardır. Bu endişe içinde olan hem 

bu ileri gelenler hem de onların etkisinde kalan diğer insanlar, ahirette verilecek olan 

ödüllerin daha hayırlı ve kalıcı olduğunu, ilahlarının ve insanları saptıranların orada 

azap göreceklerini düşünememişlerdir. 

Çalışmamızda, tevhid ve ahiret mesajlarını insanlara ileten peygamberlerin 

nübüvvetlerine yapılan itirazlara bakıldığında da, müşriklerin ileri gelenlerinin bu 

itirazlarla şirk inançlarını yansıtan bir “peygamber” tasavvurunda bulundukları 

görülmektedir. Şöyle ki, zihinlerinde Allah ile kendileri arasına konumlandırarak 

tanrılaştırdıkları varlıkların özelliklerini peygamberlerde görmek istemişlerdir. 

Bundan dolayı müşriklerin ileri gelenleri, peygamberlerin ya melek olmaları 

gerektiğini ya da peygamberliklerine şahit olmaları ve tebliğ vazifesi ifa ederlerken 

kendilerine yardım etmeleri için meleklerin gelmesini veya kendi istedikleri türden 

mucizeler getirmeleri gerektiğini iddia etmişlerdir. Mekke müşriklerinin ileri 

gelenleri ahirette azap görmeyeceklerini sandıklarından ve Hz. Muhammed (s.a.v.)’i 

kendilerinden üstün bir insan olarak görmediklerinden kibirde zirveye vararak işi, 

Allah’ın doğrudan Hz. Muhammed (s.a.v.)’in peygamberliğini tasdik etmesi 

gerektiğini ileri sürmeye kadar götürmüşlerdir. En azından ilahlaştırdıkları insanların 

özelliklerini peygamberlerde görmek isteyen müşrikler, saltanat sahibi, zengin ve 

aralarında şerefçe üstün olarak tanınanlardan birinin peygamber olması gerektiğini 

öne sürmüşlerdir. Bu özellikte olmayan birinin peygamber olabilmesi için de derhal 

mucizevî bir şekilde buna kavuşması gerektiğini iddia etmişlerdir. 

Müşrikler; nübüvvetle ilgili iddialarıyla, Allah’ın değil, O’nun azabının 

geleceğini, meleklerin de o azabı getirmek için ya da canlarını almak için geleceğini, 

peygamber olarak melek gelse de insanlarla iletişim için insan suretinde gelmesi 

gerektiğini ve bu durumda da kuşkularının bitmiş olmayacağını idrak edemediklerini 

göstermişlerdir. Ayrıca müşrikler; iddialarıyla önceki kavimlerden kendileri gibi 

bolluk içinde yaşadıklarından azap göreceklerini ummayanların mucizeleri gördükten 
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sonra da iman etmediklerini, mucizelerin ancak Allah’ın kudreti ve iradesiyle 

gerçekleştiğini, peygamberlerin böyle olağanüstü güçlere sahip olmadıklarını, şirkte 

ısrar edenlerin azaptan kurtulamayacaklarını ve azabın yakalamasıyla gerçekleşen 

imanın faydasız olduğu bilincinde olmamışlardır. Müşrikler, iman etmek isteyenler 

için kâinatın mucize olduğunun, Allah’ın herkesi imana mecbur bırakacak türden bir 

mucize indirmeyeceğinin ve önyargıları bırakıp kendisine yönelmek isteyenleri 

hidayete erdireceğinin farkına varamamışlardır. Zenginlik ve saltanatlarının devam 

etmesi ile gerçeklere karşı kör olan müşrikler, dünyada sahip oldukları imkânlardan 

dolayı kendilerini üstün bir konumda görmüşler, dünyevî imkânların Allah katında 

üstünlüğe işaret olmadığını fark edemeyip peygamberlerin sadece birer elçi 

olduklarını ve maddi üstünlüklere ihtiyaçlarının olmadığını kavrayamamışlardır. 

Daha önceki müşriklerin ileri gelenleri; peygamberlere, getirdikleri ilahî 

mesaj nedeniyle genellikle “mecnûn” (cinlenmiş), mucizeler sebebiyle “sihirbaz”, 

mucizelere de “sihir” ve “iftira” demişlerdir. Mekke müşriklerinin ileri gelenleri ise 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’e genel olarak Kur’an sebebiyle “mecnûn” ve “sihirbaz”  

demenin yanında, “muallem” (Allah’tan başkaları tarafından öğretilmiş), “kâhin” ve 

“şair” ithamlarında bulunmuşlardır. Mekke müşriklerinin ileri gelenleri; hem tevhid 

ve ahiret mesajı içeren, hem de mucize olan Kur’an’a da “sihir”, “şiir”, “öncekilerin 

masalları” ve “iftira” gibi ifadeler kullanmışlardır. Müşrikler bu kavramlarla 

peygamberlerin getirdikleri tevhid ve ahiret mesajlarının, cinlerin telkinleri 

olduğunu, mucizelerin ise cinlerin ve sihri bilen insanların yardımıyla oluşturdukları 

sihirler olduğunu iddia etmişlerdir. Böylece her dönemin müşrikleri, peygamberleri 

kendi dönemlerindeki kültür seviyesine göre ve kendi kavramlarıyla 

anlamlandırarak, peygamberlerin getirdiklerinin Allah’tan olmadığını anlatmaya 

çalışmışlardır. Bunun sonucunda peygamberleri de zihinlerinde farklı konumlandırıp 

hayatlarından uzaklaştırmışlardır.  

Mekke müşrikleri Hz. Muhammed (s.a.v.) ve Kur’an hakkındaki ithamları ile 

Hz. Peygamber (s.a.v.)’in bir mecnûn, sihirbaz, şair ve kâhin olarak eskiden beri 

anlatılanları cinlerin ve Ehl-i kitap’tan bazı insanların yardımıyla derleyip Allah’a 

iftirada bulunduğunu iddia etmişlerdir. Hz. Muhammed (s.a.v.)’e Kur’an sebebiyle o 

dönem cinlerle temas kuran kişi olarak büyülü sözler söylediğine inandıkları, 
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dünyevî çıkarlar peşinde olmaktan başka gayeleri olmayan ve yalan söyleyebilen 

“sihirbaz”, “kâhin” ve “şair”lere benzeten müşrikler, Kur’an’ın öğüt olduğunu, 

şeytanların hiçbir katkısının olamayacağını, Hz. Muhammed (s.a.v.)’in şairlik ve 

kâhinlik gibi sıfatlardan uzak olduğunu idrak edemeyerek Kur’an’dan ve Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’den yüz çevirmişlerdir. Akıllarını kullanmadıklarından Hz. 

Muhammed (s.a.v.)’in diğer peygamberler gibi tevhid gerçeğini getirdiğini ve 

insanları buna çağırdığını, öğüt verme gayesinde olduğunu, şair ve kâhinler gibi 

dünyevî bir menfaat peşinde olmadığını, peygamber olmasının onun için en büyük 

nimet olduğunu anlayamamışlardır. Müşrikler, Kur’an’ın bazı insanların yardımıyla 

oluşturulduğunu öne sürmelerinde kastettikleri kişilerin fasih Arapça 

konuşamamaları sebebiyle, dili fasih Arapça olan Kur’an’ın onlardan alınmış 

olmasının mümkün olmayacağını dikkatten uzak tutmuşlar. Ayrıca önceki ilahî 

kitapları doğrulayan Kur’an’ın, Allah’ın kelamı olduğuna İsrailoğulları’ndan bir şahit 

olmasına rağmen kibirlerini kıramadıklarından hak olduğunu ikrar etmekten imtina 

etmişlerdir. Müşrikler eşsiz özelliklere sahip olan Kur’an’ı bütün gizli sırları bilen 

Allah’tan başkasının indirmeye gücünün yetmeyeceğini, onun benzerinin bir insan 

tarafından cinlerin yardımıyla da olsa getirmenin mümkün olamayacağını ve Hz. 

Peygamber (s.a.v.)’in kendi sözlerini Allah’a nispet etmesi durumunda 

cezalandırılacağını kavrayamamışlardır.  

Müşriklerin Kur’an’dan çok etkilendikleri halde iman etmeyip onu “sihir”, 

“şiir” gibi kavramlarla izah etmeye çalışmalarında grup içi etkileşiminin önemli rolü 

olmuştur. Zira onlar fert olarak kaldıklarında Kur’an’ın mucizevî yönünden çok 

etkilenerek imana meyletmişler, bir araya geldiklerinde ise sosyal konumlarının 

esareti altında kibre kapılıp, Kur’an’ın bu etkileyici yönünü tartışarak onu inkâr 

kararı almışlardır.  

Kur’an’ı cin ve insanlardan bazılarının yardımıyla eskiden beri anlatılanların 

derlenmesi olarak gören Mekke müşriklerinin ileri gelenleri, zenginlik içinde 

yaşamalarından dolayı kibirlenerek hiçbir şekilde cezalandırılmayacaklarını 

zannettiklerinden, doğru kabul ettikleri inanç ve uygulamalarını onaylayarak 

kendilerini psikolojik olarak rahatlatacak mesajlar içeren bir kitap oluşturulması 

talebinde bulunmuşlardır. Müşrikler, Kur’an’ın Hz. Muhammed (s.a.v.) tarafından 
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uydurulmadığını, Allah’tan geldiğini, bu duruma Kur’an’ın kendisinin delil olduğunu 

ve tevhid ile ahiret gibi gerçekleri açıkladığını idrak edememişlerdir. Basiret sahibi 

olamadıklarından gerçekleri görüp iman etmemişler ve bundan dolayı da Kur’an 

kendileri için rahmet ve yol gösterici olmamıştır. Kendileri ahiret azabından 

korkmazlarken, ahiret azabından korkan Hz. Peygamber (s.a.v.)’in kendisine 

vahyolunana tabii olduğunu, ona Kur’an’ın Allah’ın dilemesiyle indiğini ve daha 

önce aralarında yaşadığı halde Kur’an’dan söz etmediğini düşünmekten uzak 

durmuşlardır.  

Mekke müşrikleri Kur’an’ın Allah’tan gelmediği iddialarını desteklemek için 

tek seferde indiğini bildikleri önceki kitaplara da iman etmemiş oldukları halde iyi 

anlaşılması ve zihinlerdeki yanlış algıların değişiminin sağlanması gibi çeşitli 

hikmetlerden ötürü peyderpey inen Kur’an’ın gökten bir defada ve bir kitap halinde 

inmesi gerektiğini de öne sürmüşlerdir. Onlar bu iddialarıyla Ehl-i kitap’tan hem 

Kur’an’a, hem de iddia ettikleri şekilde indiğine inandıkları önceki kitaba iman 

edenler olduğunu göz ardı ettiklerini göstermişlerdir. Hâlbuki onlar dünyevî 

imkânlara sahip olmaları ve henüz cezalandırılmamış olmalarından dolayı 

büyüklenerek ve hiç azap görmeyeceklerini sanarak Kur’an’la beraber önceki ilâhî 

kitapları da inkâr etmişlerdir. 

Farklı dönemlerde, peygamberlerin peygamberlik vasfı taşımadıklarını iddia 

etmiş olan müşriklerin ileri gelenleri, peygamberlerinin niyetlerinin iktidarı ele 

geçirerek geleneklerinden ve atalarının dinlerinden kendilerini uzaklaştırmak 

olduğunu söylemişlerdir. Müşriklerin ileri gelenleri böyle bir propaganda ile bir 

taraftan peygamberleri halk nezdinde gözden düşürmek isterlerken, bir taraftan da 

kurdukları düzeni şirin gösterip bu düzenin değiştirileceğini; dinlerinin ve 

geleneklerinin bozulacağını söyleyerek bir korku oluşturmaya çalışmışlardır. Çünkü 

sahip oldukları imkânlar sebebiyle büyüklenen ve hiç azap edilmeyeceklermiş gibi 

yaşayan bu zalimler, dünyevî imkânlarının ellerinden gideceği endişesine 

kapılmışlardır. Bundan dolayı müşriklerin ileri gelenleri bu ilahî mesajı getiren 

peygamberleri kendilerine üstünlük kurmakla itham ettikleri gibi, kendilerinin doğru 

yolda olduklarını tasdik eden bir kitap ve delil olmadığı ve daha önce kendilerine bir 

peygamber de gönderilmediği halde atalarının doğru yolda olduğu zannıyla 
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peygamberleri kendilerini dinlerinden uzaklaştırmak niyetinde olmakla da 

suçlamışlardır. Müşrikler peygamberlerin kendileri gibi birer insan olduklarını, ancak 

nübüvvetle görevlendirildikleri için peygamberlere tâbi olmaları gerektiğini 

kavrayamamışlardır. 

Çalışmamızda, ahiretle ilgili Kur’an’da yer alan itirazlarından hareketle 

müşriklerin ahirete inanıp inanmadıklarının tespit edilemeyeceği neticesine de 

vardık. Çünkü çoğunlukla müşriklerin ileri gelenlerine ait olduğu anlaşılan bu 

itirazlara Kur’an’da verilen cevaplara bakıldığında bu itirazların, müşriklerin iç 

dünyalarını tam olarak yansıtmadığı görülebilmektedir. Kur’an’da verilen 

cevaplarda, itiraz sahiplerinin şüphe içerisine oldukları bildirildiği gibi, bu itirazlar 

üzerinden tevhid ve fonksiyonel bir ahiret inancını içeren evrensel mesajlar da 

verilmiştir.  

Müşriklerin ileri gelenleri, sahip oldukları dünyevî imkânların, inanç ve 

amellerinin karşılığı olarak Allah tarafından kendilerine ödül olarak verildiğini 

zannetmişlerdir. Ayrıca onlar, yakın zamandaki müşrik ataları gibi, kendilerinin de 

dünyevî imkânlara sahip olmalarını ve dünyada henüz ilâhî bir azap görmemiş 

olmalarını delil getirerek, şirkin hak olduğunu kabul edip kibre kapılarak, varlığından 

şüphe ettikleri ahirette de azap görmeyeceklerini sanmışlardır. Ceza ve ödülün 

verileceği asıl yerin ahiret olduğu, şirkte ısrar edenlerin azap edilecekleri ve yeniden 

eksiksiz bir biçimde diriltmenin Allah’a kolay olduğu vahiyle bildirilince müşriklerin 

ileri gelenleri, ahiret hakkında bir takım bilgilere sahip olmalarına rağmen, ahirete 

hiçbir şekilde iman etmediklerini yansıtan itirazlarda bulunmuşlardır. Ancak, onların 

ititrazları sağlam bir bilgiye ve delile dayalı olmamıştır. Onlar ahiretin varlığı 

hakkında gerçekte kuşku içinde olmuşlardır, fakat kendilerini doğru yolda 

gördüklerinden ve kendi içlerinden bir insanın peygamber olmasını kabul 

etmediklerinden hiç azap görmeyeceklerini sanmışlar ve bunun savunucusu 

olmuşlardır. Bunun neticesinde adaletin tam olarak gerçekleşeceği ahiret hayatı 

hiçbir şekilde yokmuş gibi tutum ve davranışlarda bulunmuşlardır. Bundan dolayı 

onlar, Kur’an’da “ahirete iman etmeyenler” olarak da vasıflandırılmışlardır.  

Müşriklerin ileri gelenleri, insanı ilk defa yaratanın Allah olduğunu bildikleri 

halde, yeniden dirilişle ilgili iddialarını desteklemek için ölen insanın bedeninin 
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toprağa dönüşmesinden dolayı yeniden dirilişin zor olacağını, yeniden diriliş 

gerçekleşse de insanların eksiksiz diriltilemeyeceğini iddia etmişlerdir. Onlar, 

kendilerinin henüz ilâhi azabı tatmamış olmalarını ve yeniden dirilişe şahit 

olmamalarını bu iddialarına delil olarak sunmuşlardır. Ayrıca müşrikler Kur’an’ın 

ahiret hakkında verdiği haberleri daha önce de duyduklarını ve bunların gerçek 

olmadığını öne sürmüşlerdir.  

Ahiretle ilgili çeşitli itirazları olan müşrikler, insanı ilk defa yaratan, her türlü 

yaratmayı bilen, gökleri ve yeri yaratan Allah’ın yeniden diriltmeye kadir olduğunu, 

insanı öldükten sonra en ince ayrıntılarına varıncaya kadar diriltebileceğini, yeniden 

dirilişin ve Allah’ın huzurunda toplanmanın kuru topraktan bitkilerin çıkarılması gibi 

kolay olduğunu tefekkür edememişlerdir. Bu şüphelerini açığa vurmakla hem 

kendilerine yapılan azap tehdidine tepkide bulunmuşlar hem de peygamberleri zor 

durumda bırakmayı ve kendilerinin fikirlerine önem veren halkı yanlış inanç ve 

düşüncelerinde sabit tutmayı hedeflemişlerdir. Böylece kendilerini üstün görüp 

hevâlarının esiri olmuşlar ve bu tür iddialarla hem kendilerini hem de başkalarını 

iman etmekten uzak tutmuşlardır. 

Müşriklerin ileri gelenleri, dünyanın ödül ve cezanın anında verildiği yer 

değil, imtihan yeri olduğunu, dünyevî nimetlerin imtihan için Allah tarafından 

verildiğini, kendilerine verilen bu nimetlerden dolayı şükredip infakta bulunmaları 

gerektiğini unutmuşlardır. Her şeyin bir plan dâhilinde ilerlediğinin, her işin varacağı 

bir yeri olduğunun ve ahiretle ilgili haberlerin insanları şirk ve her türlü 

kötülüklerden uzaklaştıracak haberler olduğunun şuurunda olmamışlardır. Onlar, 

herkesin dünyada iken yaptığının karşılığını tam alacağını, dolayısıyla Allah’ın 

kendisinden razı olup cennete gidecek olanın zengin ve saltanat sahibi olan değil, 

Allah’ın birliğine iman eden ve sâlih amel işleyen olduğu bilincinden yoksun 

olmuşlardır. Ayrıca müşrikler; geçmişte Allah’ın azap uyarısını yalanlayanların 

çeşitli dünyevî imkânlara sahip oldukları halde dünyada cezalandırıldıklarını, 

kendilerinin de yalanladıkları azaptan kurtuluşlarının olmayacağını, ahirette 

öncekilerle beraber azap göreceklerini, o gün Allah’tan başka taptıkları ilahlarının, 

aldatıcıların, mallarının ve evlatlarının hiç birinden bir fayda göremeyeceklerini 
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düşünmemişlerdir. Onlar insanların dünyada iken yaptıklarının karşılığını tam 

almaları için yeniden dirilişin Allah’ın vaadi olduğunu idrak edememişlerdir.  

Çalışmamızda özetle, müşrikler için asıl meselenin tevihi kabul edememeleri 

olduğunu gördük. Şirk inancını hak olarak gören müşrikler nübüvveti, Kur’an’ı ve 

adaletin tam olarak gerçekleşeceği yer olan ahiret hayatını şirk anlayışlarına göre 

değerlendirmişlerdir. Dolayısıyla müşrikler, ahiret hayatına kesin olarak inanmış 

olsalar bile Allah’ı hakkıyla takdir edemedikleri için orada da sahip oldukları şirk 

anlayışlarının geçerli olacağını sanmışlardır. Bu da fonksiyonel olmayan bir ahiret 

inancı demektir. Bu açıdan bakıldığında da bir müşrikin ahirete tam inanması ile onu 

şüpheli bulması ya da tamamen inkâr etmesi arasında bir fark kalmamaktır. Bundan 

dolayı müşriklerin temel vasfı ahireti inkâr edip etmedikleri değil, şirk anlayışına 

sahip olmalarıdır. Vardığımız neticeye göre; Allah dışında başka varlıkları O’na denk 

ya da O’ndan derece bakımından düşük bir konumda ilahlar edinmek, Allah’ı unutup 

onlar sayesinde dünyada iyi ya da kötü bir hayat yaşandığına inanmak, cennete 

girmeyi Allah dışında herhangi bir varlığın garantisinde görmek, dünya hayatında 

sahip olunan her anlamda zenginlik ve makamla kibre kapılarak hevaya tabi olup 

dünyanın geçici olduğunu unutmak, ahirette kurtarıcı olacakmış gibi mal ve evlada 

gereğinden fazla değer vermek müşriklerin vasıfları olarak sayılabilir. 

Müşriklerle ilgili yukarıdaki değerlendirmeler yanında, bir algılama biçimi 

olan şirkin, tevhidin bozulmuş şekli olup topluluk içerisinde dinamizm kazanarak 

hayatiyetini devam ettirdiği sonucuna vardık. Dolayısıyla tevhid çizgisinden fert 

bazında kaymalar olduğunda bile bunun başkalarına da sirayet etmesi sonucu 

zamanla Müslümanların kitleler halinde şirke bulaşma tehlikesi her an 

bulunmaktadır. Ayrıca günümüz dünyasında yaşanan ve çoğunlukla Müslümanların 

maruz kaldığı zulümlerin temelinde şirk anlayışı yatmaktadır. Bundan dolayı 

yeryüzünde adaletin sağlanması ve tüm insanların insanca yaşamaları şirk 

zihniyetinin ortadan kaldırılmasıyla mümkündür. 

Müşriklerin Kur’an’da yer alan amele yönelik itirazlarını ve bu itirazlara 

verilen cevaplar çalışma alanımızı genişleteceğini düşündüğümüz için çalışmamızın 

kapsamına alamadık. Ancak amel, inancın neticesi olduğundan müşriklerin amele 

yönelik itirazlarını da göz ardı etmedik. Bu nedenle müşriklerin amele yönelik 
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itirazlarının da inanca yönelik itirazlarıyla bağlantılı olarak incelenmesinin faydalı 

olacağını düşünüyoruz. Bunun yanında Ehl-i kitabın ve münafıkların da Kur’an’da 

yer alan itiraz ve mazeretlerinin bu açıdan değerlendirilmesinin yarar sağlayacağı 

kanaatindeyiz. Ayrıca Kur’an’da yer alan bu itirazların, Kur’an’ın anlaşılmasında 

nüzul sebeplerine atfedilen işlev açısından incelenmesinin faydalı olacağını 

düşünüyoruz. 
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