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I. BÖLÜM: İSLAM’IN VE KUR’AN’IN DELİLLERİ 

 

Giriş 

Rahman ve Rahîm olan Allah’ın (cc) adıyla! Hamd, âlemlerin rabbi olan Allah’a (cc) 

mahsustur. Salat ve selam, Allah’ın (cc) Resulü Hz. Muhammed Mustafa’nın, ehli beytinin ve 

ashabının üzerine olsun. 

İçinde yaşadığımız kâinata ibretle ve hikmetle bakan akıl sahiplerinin kabul edeceği 

bir gerçek vardır ki bu kâinat elbette üstün ilim ve kudret sahibi bir zat tarafından var 

edilmiştir. Bedenimizde her an her saniye bizler için seferber olmuş trilyonlarca hücremiz, 

muazzam dizayn ile döşenmiş ve kontrolümüz dışında kompleks bir sistem ile çalışan dolaşım 

sistemimiz, kendisine gönderdiğimiz besinlerin vitaminlerini, minerallerini bir kimyager gibi 

ayrıştırıp ihtiyaç sahibi hücrelere, organlara gönderen sindirim sistemimiz, sayısız bakteri ve 

virüse karşı vücudumuzu korumak için her an seferberlik ilan eden bağışıklık sistemimiz, bizi 

koruma altına almış reflekslerimiz, sanki aklı varmış gibi gözümüzün kıymetini bilen ve onu 

bir çukur içine yerleştirmiş, göz kapağı, kirpik, göz yaşı, göz kasları ve kaşlar ile bu kıymetli 

organı korumaya almış başımız, beyin gibi hayati organımızın önemini biliyormuş gibi onu 

korumak adına etrafına kalkan olmuş kafatasımız, yine kalp ve ciğer gibi hayati işlevi olan 

organları koruma altına almış göğüs kafesimiz, kanlı canlı bir insanı anne karnınında dokuz 

ay gibi kısa bir sürede oluşturan yaratılış kanunlarımız ve daha niceleri… Yine bedenimiz 

üstün tıp bilgisine sahipmiş gibi ve çocuğun hangi vitamin ve minerallere ihtiyacı olduğunu 

biliyormuş gibi o doğduğunda çocuğa hazır olarak gönderilen anne sütü, kütüphaneleri 

dolduracak bilginin DNA’lara kodlanarak tohum gibi küçücük bir alanda cem edilmesi, 

kâinatta sayısı aklı aciz bırakacak son derece hassas ayarla var edilmiş atomlar ve her birinin 

içerisine yerleştirilmiş, kâinat tuzla buz olmasın diye her an korunan atom kanunları; 

coğrafya, kimya, fizik, biyoloji gibi pek çok bilim dalına ait kanunlar, yasalar… Birbirinden 

güzel ve mest edici şekillerde, kokularda, tatlarda muazzam sanat eserleri barındıran çeşit 

çeşit çiçekler, meyveler, bitkiler, ağaçlar… Sineklerden arılara, kuşlardan karıncalara, 

balıklardan kelebeklere kadar her biri birer teknoloji harikası olan hayvanlar… Muazzam 

küçüklükteki bir alana, hücre içerisine yerleştirilmiş enerji üreten, enzim üreten, madde 

iletimini gerçekleştiren, oksijen üreten, dostu düşmandan ayıran pek çok organel ve hiçbir 

kimya, biyoloji fakültesinden mezun olmamış akılsız, şuursuz varlıklarda görülen bu üst 

düzey ilmî beceriler ve o alana kurulmuş devasa küçüklükte teknolojik şehirler… Yine 

muazzam büyüklüklere sahip her biri içerisinde milyarlarca devasa yıldız barındıran, 

milyarlarca ışık yılı ötedelerdeki milyarlarca galaksi, insanlığın hizmetine sunulmuş nimetler 

ve daha sayamayacağımız nice deliller, Allah’ın (cc) varlığını, birliğini, rahmetini, 

merhametini ve bu kâinatın sonsuz ilim sahibi bir zat tarafından yaratılmış olduğunu açıkça 

ilan eden delillerden sadece bazılarıdır.  

Zekâ sahiplerinin hayranlıklarını gizleyemediği manalı kâinat kanunlarını yazan, 

ciltler dolusu manalı bilgiyi DNA’lara kodlayan ve bunlar aracılığıyla kâinatı ve canlılığı 

yaratan bir yaratıcı elbette olmalıdır. “Tüm bunlar nasıl var oldu?” sorusunun cevabını 
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“Tabiat kanunları veya DNA yapıyor” olamaz. Evrene konulmuş kanunlar ve canlılardaki 

DNA’lar kendi yaratılışlarını icra eden bir yaratıcı değildirler.  

Bediüzzaman’ın beyanlarıyla bu ifadeye açıklık getirelim. Yaratılış fiili üç şeyi 

gerektirir; 1. Yaratmayı yapabilecek üstün bir ilmi, 2. Yaratmaya güç yetirecek kuvvet ve 

kudreti, 3. Yaratmayı yaratmamaya tercih edecek bir iradeyi. Evrendeki kanunlarda, 

DNA’larımızda bir ilim, irade ve kudret yoktur. Nasıl ki bir binanın kâğıt üzerine çizilmiş 

projesi o binayı inşa etmemiştir, o projeyi kullanarak o bina bir zat tarafından inşa edilmiştir, 

aynı bunun gibi akılsız, şuursuz, kudretsiz DNA’lar da içindeki projeyle, kodlarla bir canlıyı 

var etmez. Bu kodlar ve projeye göre canlı, Allah (cc) tarafından yaratılır. Yine “Benim adım 

Ahmet” gibi basit bir cümle bile kendi kendini yazamaz, var edemez. Biri tarafından 

yazılmaya ihtiyaç duyar. Bu cümle belli bir kural barındırıyor diye cümlenin bu kural 

tarafından yazıldığı iddia edilemez. “Bu yazım kuralı kullanılarak bir zat bu cümleyi yazdı” 

denilebilir. Nasıl ki matematikte çarpma kuralları sadece kuraldır, çarpmayı yapan bu kural 

değildir. Çarpma kuralları kullanılarak çarpım işlemi bir zat tarafından yapılır, aynı şekilde 

kâinata konulmuş tabiat kanunları ve kuralları da bu kâinatta işi gören, yaratan değildir. Bu 

kanun ve kurallarla her an her saniye yaratan Allah’tır. Güzel bir manzara resmi tuvale 

dökülen boyaların kendi kendine şekil almasıyla oluşamayacağı gibi yeryüzündeki bu 

manzaraların asıllarının kendi kendine oluştuğu ve renklendiği de asla iddia edilemez. Bir 

toplu iğne, basit ve şekilli bir baston dahi bir var eden olmadan var olamayacaksa şu koca 

kâinat ve içindeki canlı cansız varlıklar kendisini var edensiz nasıl var olabilir! Bir sınıf 

dolusu başıboş öğrenci dahi kendisini yönetecek muallim olmadan yönetilemezse bu 

muazzam kâinat nasıl yöneticisiz idare edilir!  

Madem, Allah (cc) var ve madem bu insanlık başıboş bırakılmış olamaz; bu kadar 

masraf boş yere, oyun ve eğlence olsun diye yapılmış olamaz; bu kadar zalim, zulmü yanına 

kâr kalarak bu dünyadan gidemez, mazlumlar ahları yerde kalarak bu dünyadan göçemez. 

Rahmet ve merhamet sahibi olduğu anne sütüyle yavruyu buluşturmasından dahi anlaşılan 

Allah’ın (cc) katında zalimlere bir ceza vermek, mazlumların ahını yerde bırakmamak, 

Allah’ın (cc) merhametinin ve adaletinin gereğidir. Öyleyse Yaratıcı niçin bu evrenin var 

olduğu, insanı niçin yarattığı, zalimlerin ve mazlumların akıbetinin ne olacağı gibi pek çok 

hususta insanlarla iletişim kurmuş olmalı, kâinatın, yarattığı sayısız sanat eserinin manasını 

onlara anlatacak muallim Peygamberler göndermiş olmalıdır. Yoksa manalı bir kitap yazılsa 

ama onun manası açıklanmasa o kitap manasız kalır. Öyleyse yaratıcı bir din ve elçi 

göndererek insanlarla iletişim kurmuş olmalıdır ve bu din, apaçık İslam’dır. Hiçbir dinin 

İslam kadar delili yoktur. Bu husus, İslam ve diğer tüm din ve ideolojiler üzerinde 

hakkaniyetle düşünüldüğünde açıkça görülmektedir. 

Günümüzde, Müslüman toplumlarının sömürgeciliğe karşı özgürlük mücadelesinden 

iç savaşlara, fakirlikten kültürel yozlaşmaya, dünyaya rağbetten İslam ahlakından 

uzaklaşmaya kadar pek çok alanda problemi vardır. Bunların yanında, tarihte fen ve teknikte 

dünya milletlerine öncülük etmiş Müslüman bilim insanlarının sayısının günümüzde batıya 

nazaran daha az olması ve bunlara bağlı olarak da İslam coğrafyasının diğer milletlerden 

bilimde, fende, teknikte daha geri kalması bir başka önemli problemdir. Müslüman milletlerin 

bilim ve teknikte geri kalmasının Moğol istilaları gibi bilgide hafıza kaybına sebep olan tarihî, 

ekonomik, siyasi, kültürel sebepleri olduğu gibi, İslamî yaşantıdan uzaklaşıp dünyevileşen, 
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rehavete kapılan yaşam tarzları da buna sebep olarak zikredilebilir. Ayrıca Maslow’un 

ihtiyaçlar hiyerarşisi bazında düşünüldüğünde de fizyolojik ihtiyaçlarını ve güven ihtiyacını 

karşılayamayan insanların ve toplumun, yeteneklerini ortaya çıkarmasını ve kendisini 

gerçekleştirmesini beklemek çok zordur. Zira yüzyıldan uzun zamandır İslam ümmeti kendi 

toprakları içerisinde güven içinde yaşayamayan, yaşamı boyunca maddi manevi istilasına 

uğradığı düşman devletlere karşı özgürlüğünün mücadelesini vermeye çalışan, kutsal 

değerleri ve namusu uğruna canını feda etmekten çekinmeyen ve yozlaşma içerisine girmiş 

nesilleri kurtarabilmenin derdine düşen bir ümmet olarak yaşamış ve yaşamaya devam 

ederken henüz bu temel ihtiyaçlar karşılanmadan toplumun genel anlamda “kendini 

gerçekleştirmek” gibi daha üst seviyedeki ihtiyaçları karşılamaya geçmesi son derece zordur. 

Kitabımızın konusu bu olmadığı için bu hususta zikrettiğimiz ve zikretmediğimiz maddeler 

üzerinde detaylı analize girmeyeceğiz. 

Tüm bu sorunların içerisinde günümüz Müslümanlarının üzerinde durması gereken en 

büyük problem, iman ve itikat sorunudur. İslam dünyası üzerinde kirli emelleri olanların, 

asırlarca top ve tüfeğe başvurup sonuç alamadığı savaşlar, günümüzde Müslümanların, 

kendilerine karşı direncini sağlayan asıl güç ve temel motivasyon kaynağına yani inançlarına 

yönelmiş; Müslüman nesillerin akıllarına ateizm, deizm ve benzeri imansızlık fikirleri 

serpilmiş; İslam’dan koparılamayan nesillere yönelik de Müslümanların mayasını 

bozabilmek, Müslümanlar arasına düşmanca ihtilaf sokabilmek ve tarihte dünyayı titreten 

mümin ruhların manevi besin kaynağı olan Peygamber, şehitlik ve alim sevgisini yok 

edebilmek için reform hareketleri yaygınlaştırılarak İslam’ın içi boşaltılmaya çalışılmış; 

fuhşiyatı, gayrimeşru ilişkilerle yaşamayı Müslüman gençlere güzel göstermek ve Kur’an 

ahlakını, aile kurumunu yok etmek için radyo, televizyon, sinema ve sosyal medya kuruluşları 

aracı olarak kullanılmış ve genç nesiller, İslam’ın temel inanç ve değerlerinden bu şekilde 

uzaklaştırılmaya çalışılmıştır. Maalesef amacına ulaşmaya başlamış bu projeler, ehemmiyet 

verilmediğinde daha da ileri aşamalara taşınacak, müminler bu hususta çaba göstermedikçe, 

toplumu bu projelere karşı uyandırmak için gecemizi gündüzümüze katıp Allah’ın (cc) dini 

için çalışmadıkça, çabalamadıkça toplumun iman, itikat anlayışı ve ahlaki yaşantısı geri 

dönüşü olmayan yaralar almaya devam edecek; nesiller, en ücra köylere kadar inmiş bu 

fitnelerin olumsuz tesirlerini dünyada ve ahirette görecektir.  

 Günümüzün başlıca iki problemi olan imansızlık cereyanı ve itikat sorunu hususunda, 

özellikle genç nesiller arasında hızlıca yayılan bu fitneleri durdurmak amacıyla 

Müslümanların hangi soru ve sorunlarla akıllarının bulandırılmaya çalışıldığı, özellikle 

avamın yetersiz din bilgisi seviyelerinden gayrimüslimlerin ve reformistlerin nasıl 

faydalanmaya çalıştıkları kitabımızda ortaya konulacaktır. Kitabımızın temel amacı, iman 

hakikatlerinin aklî deliller ile ispatı üzerinde detaylıca durmak değildir. Zira bu hususta 

neşredilmiş kıymetli eserler, ümmet kitaplığının raflarında yerini almaktadır. Tefsir, hadis, 

fıkıh, tasavvuf gibi İslam ilimleri tükenmez deryalardır. İçeriğinde insanı yüce mertebelere 

çıkaracak üstün hakikatler ve sonu gelmeyen eşsiz tatlar barındırır. Keza yine Ehlisünnet ve’l 

Cemaat itikadının esaslarını detaylıca anlatan kitaplar da kadim ulemamız tarafından 

neşredilmiştir. Kitabımızda bu meseleleri tekrar etmekten ziyade basın yayın yoluyla ve 

sosyal medya aracılığıyla ateizm, deizm, agnostisizm gibi imansızlık cereyanlarının ve 

reformist, Ehlisünnet karşıtı, hadis inkârcısı cereyanların, Müslümanları kendi saflarına 
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çekebilmek için kullandığı yöntemlere, temel iddialara değinerek bu iddiaların cevapları 

verilecektir.  

 Bahsi geçen imansızlık cereyanlarının ve reform hareketlerinin yöntemleri şeklen 

birbirine benzemektedir. Ayet veya hadisi bağlamından uzaklaştırıp yanlış bir bakış açısıyla, 

anlamla yorumlamak, ayet ve hadislerin önünü ardını kesmek, ayetlerin tefsirini, hadislerin 

şerhini gizlemek, ayet ve hadislerden birine çarpık anlam verip birbiriyle çelişkili hâle 

getirmek, sıhhati problemli hadisleri İslam’ı ya da tüm hadisleri karalamak için kullanmak ve 

benzeri yöntemlere başvurarak iddia oluşturup Müslümanların akıllarını kurcalamak, 

imanlarını söndürmeye çalışmak, bu eşsiz ilimlerin ve âlimlerin itibarını düşürmeye çalışmak, 

Müslümanlar arasına ihtilaf sokmak ve benzeri…  

Bahsi geçen İslam’a ve Ehlisünnet itikadına yöneltilen iddiaları cevaplamadan önce 

İslam’ın hak din oluşunun ve Kur’an’ın Allah (cc) katından indirilip Hz. Muhammed’in (sav) 

Kur’an’a hiçbir müdahalesinin bulunmadığının delillerine özet halinde değinelim ve biraz 

tefekkür edelim:  

 

Kur’an’ı Hz. Peygamber Kendi Elleriyle Yazmış Olsaydı 

Kur’an’ı bir beşer yazmış olsaydı asla Kur’an’a koymayacağı pek çok ayet vardır. Bu 

ayetler, Kur’an’ın Allah (cc) kelamı olduğunu delillendirir. Kur’an’ı Hz. Peygamber (sav) 

kendi elleriyle yazmış olsaydı: 

 Niçin “Mekke’nin fethedileceğine ve Mekke’ye korkusuzca ve güven içerisinde 

girileceğine” dair ayet indirip fethedilememe ihtimaline karşı davasını riske atsın! (Fetih 

48/27)
1
 Evet, Kur’an’ı -haşa- Hz. Peygamber (sav) kendi elleriyle yazmış olsa idi böyle 

cesaretli ve riskli bir ifadeyi Kur’an’a koymaya çekinirdi. Çünkü henüz savaşlar devam 

ederken, İslam yeni yeni yayılırken düşman elinde bulunan Mekke’nin fethedileceği, 

üstelik fethetmekle de kalmayıp oraya “güven ve korkusuzca” girileceğine dair ayrıntı 

bilgiyi dahi eklemek son derece riskli olurdu. “Ya fethedemezsek ya da fethettik ama 

oraya güvenle değil çetin savaşla girersek” diye ihtimalleri göz önünde bulundurur ve 

böyle bir ifade yazmazdı. Ancak ayetin başında edilen yemin, bu olayın kesin ve üstelik 

ayrıntılarıyla gerçekleşeceğini açıkça ifade etmekle ayetin insan elinden çıkmadığını 

açıkça göstermektedir. 

 Niçin, Perslerin Rumları hezimete uğrattığı ve ülkelerini haritadan yok ettiği, Rumların 

ellerinde doğru düzgün savaşacak bir ordu ve teçhizat dahi kalmadığı, İstanbul’a kadar 

gelen Perslerin galibiyet kutlamaları yaptığı savaş hakkında “Rumlar birkaç yıl içinde 

(Bid’i sinin, 3 ile 9 yılı ifade eden kelimedir.
2
) muhakkak galip gelecekler.” diye ayet 

indirip Rumların savaşı kazanamama ihtimaline karşı davasını riske atsın! (Rum 30/1-5) 

Persler gücüne güç katmışken Kur’an’ı -haşa- Hz. Peygamber (sav) kendi elleriyle yazsa 

idi böyle kesin, riskli ve cesurca bir ifadeyi Kur’an’a eklemeye çekinir, Rumlar galip 

gelmezse insanların kendisinden uzaklaşacağından, davasını bırakacağından korkardı. 

Ayet, 616 yılında Mekke’de inmiş, Romalılar 622’de karşı atağa geçmiş, 623’te galibiyete 

başlamış ve 625 tarihinde kesin zafer kazanmışlardır. Daha sonra savaş iki yıl daha devam 

                                                           
1
 bk. İbni Kesir, 4/201. 

2
 Ez-Zerkâni, 2/396-98 
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ederek kaybettikleri topraklar geri alınmış, yeni zaferlerle galibiyet pekiştirilmiş, Rumlar, 

Perslerin işgal ettikleri toprakları geri almış ve Persleri Dicle ve Fırat gerilerine 

atmışlardır. 

 Niçin, Hz. Muhammed (sav) bir şair olmamasına, kırk yaşına kadar okuma yazma 

bilmemesine ve şairliğin, edebiyatın zirvede olduğu bir toplulukta yaşamasına rağmen 

devrin şairlerine, asırlara ve kıyamete kadar gelecek tüm insanlığa meydan okuyup 

“Kuran’ın benzeri bir sure asla getiremeyeceksiniz.” diye ayet indirsin ve birilerinin 

benzerini getirebilme ihtimaline karşı davasını riske atsın! (Bakara, 2/23-24) Evet, 

Kur’an’ın benzersiz Arapça belagatı, cezaleti, icazı ciltler dolusu kitapla İslam âlimleri 

tarafından ortaya konulmuştur. Asırlardır Kur’an’ın bir benzeri kelam getirilememiştir. 

Getirilebilseydi zaten müşrikler kılıca sarılmak zorunda kalmayacaktı. Kur’an’ın bir 

benzerini getirir ve İslam’ı yok ederlerdi. Dolayısıyla insanların başarmakta âciz kaldığı 

bu meydan okuma ancak âlemlerin Rabbinden gelebilir. Okuma yazma bilmeyen bir 

ümminin (sav) tüm dünyaya meydan okuyarak yazmaya cesaret edebileceği bir ifade 

değildir. 

 Niçin, teheccüd namazı gibi meşakkatli, gece yarısı uyanıp kılınacak bir namazı, ömrü 

boyunca kendisine farz kılacak bir ayet indirsin yani ömrü boyunca -derdi dünya olan 

birisinin bakış açıyla zikredersek- rahatını bozacak bir ayet yazdırsın! Hâlbuki Hz. 

Peygamber (sav) âlemlere rahmet olarak gönderilmişken, günahları bağışlanmışken 

kendisini ibadetten muaf tutması gerekirdi. Ancak muaf tutmak bir tarafa kendisine 

fazladan teheccüd namazı farz kılınmıştır. 

 

“Gecenin bir kısmında uyanarak, sana mahsus bir nafile olmak üzere teheccüd namazı 

kıl.” (İsra suresi, 79) 

  

 Üstelik, bu gece namazının süresiyle ilgili şu ayet inmişti: “(Ey Muhammed) Kalk! 

Birazı hariç olmak üzere gecenin yarısını ibadetle geçir yahut bundan biraz eksilt veya artır.” 

(Müzemmil, 73/2-3) Yani Hz. Peygamber (sav) mesela dokuz saatlik bir gecenin yarısı olan 

dört buçuk saatini ibadetle geçirecek, bazen bunu üçte birine kadar düşürüp üç saat bazen de 

üçte ikisine kadar çıkarıp altı saat ibadet edecektir. İnsanın bir hafta dahi takat getiremeyeceği 

Müzemmil suresinde takdir edilen bu ibadet bir yıl devam etti. Hz. Peygamber’in (sav) 

yanında bazı sahabeler de bunu uyguladı. Hatta sahabenin ayakları ibadetten su toplamıştı. Bu 

emirde ağır bir vahyin ilerisi için hazırlık murat edilmişti. Gereken hazırlık yerine gelince de 

surenin son ayeti nüzul olmuş, insanın sabretmekte ve geceyi takdir etmekte zorlanabileceği 

bu ibadet yükümlülüğü hafifletilmiş ancak Hz. Peygamber’e (sav) teheccüdün farz olması 

hükmü, sadece ona (sav) özel, ömrünün sonuna kadar devam etmiştir. (İsra, 17/79) 

Resulullah’ın (sav) evinde geceleyen İbni Abbas (ra), onun (sav) gecenin üçte birinde ibadet 

ettiğini gördüğünü
3
 bildirir. Yine gece ibadet edip uzun uzun ağlaması üzerine Hz. Aişe’nin 

(ra) “Allah senin günahlarını affetmişken niçin bu kadar kendini üzüyorsun?” sorusuna 

Efendimizin (sav) “Allah’a şükreden bir kul olmayayım mı!” cevabı manidardır.
4
 Kur’an’ı -

                                                           
3
 Buhari, Tefsir, Sure 3, 17/18 

4
 Buhari, Teheccüd, 6; Müslim, Münafikun, 79-81 
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haşa- Peygamber kendi elleriyle yazmış olsa idi bir insanın şu dünyada en çok lezzet duyacağı 

uyku nimetinden mahrum kalacağı ayetler niçin Kur’an’a yazdırsın! Nafile olarak kıldığı 

diğer pek çok namaz, nafile oruçlar, yemeklerden doymadan kalkması, zühd hayatını tercih 

etmesi vb. de bunun cabasıdır. 

 Niçin, Hz. Muhammed (sav), yakında yapılacak Bedir Savaşı hakkında “Muhakkak, o 

topluluk bozguna uğrayacak ve arkalarını dönüp kaçacaklar.” diye ayet yazdırsın (Kamer, 

54/45-46)
5
 ve Bedir Savaşı’nda düşman üç katı kuvvetle gelmişken “Ya yenilirsek davam 

yok olur.” ihtimalini hesaba katmasın ve cesurca böyle bir ayet yazdırabilsin! Ayette 

hiçbir ihtimal, “Yenmek için elinizden geleni yapın, böylece üstün gelirsiniz.” gibi ifade 

bulunmadan kesin bir dil kullanılmıştır. “Tüm bunlar olmasa şu etrafımdaki bir avuç 

Müslüman Kur’an’dan şüphe edecek.” diye cesurca bir ifadeyi çekinmeden Kur’an’a niye 

koysun ve davasını riske atsın! Savaşta da tıpkı ayette bildirildiği gibi müşrikler bozguna 

uğramış ve arkalarını dönüp kaçmışlardır. 

 Niçin, henüz Ebu Leheb ve hanımı ölmemişken Ebu Leheb’in ve hanımının iman etmeden 

öleceğine ve cehennemlik olacağına yönelik ayet yazdırsın! Ebu Leheb ve hanımı, “İman 

ettim.” dese ayet Hz. Peygamber’in (sav) aleyhine dönecekti. Hz. Peygamber (sav) -haşa- 

Kur’an’ı kendi elleriyle yazsa niçin “Ya yıllar sonra iman ederlerse…” diye hesap 

yapmadan riskli ve cesurca bir ifadeyi Kur’an’a koysun. (Tebbet, 111/1-5)
6
 Üstelik, Ebu 

Leheb Hz. Peygamber’in (sav) amcasıdır. Kabilecilik fikrinin yüceltildiği bir törede 

amcası hakkında inen ayet (Ebu Leheb’in elleri kurusun), Kur’an’a Hz. Peygamber’in 

(sav) müdahalesinin olmadığının açık bir delilidir. 

 Niçin, kendisine eziyet ve suikastların bolca kurulduğu dönemlerde, “Seni 

düşmanlarından koruyacağız.” diye ayet yazdırıp sonra da “Rabbim beni koruyacak beni 

artık korumanıza gerek yok!” diyerek, suikastların başarıya ulaşma ihtimaline karşı 

davasını riske atsın! (Maide, 5/67)
7
 “Ya savaşlarda vefat edersem ya suikastlar başarıya 

ulaşırsa insanlar Kur’an’daki vaadin gerçekleşmediğini görüp Kur’an’a iman etmez.” 

riskini düşüneceği ortadayken böyle bir ayet insan elinden nasıl çıkabilir! 

 Niçin, “Allah'ın nurunu yani İslam’ı tamamlayacağına” (Saf, 61/8) dair ayet yazdırıp, 

Kur’an ayetlerinin inişi daha bitmeden, önündeki birçok savaşı da göze alarak ya da vefat 

edebilme ihtimaline karşı davasını riske atsın! Üstelik, savaşlarda en ön sırada savaşarak 

ve düşmana savaşta en çok yaklaşan kişi olarak kendisini ve davasını riske atsın! Kur’an 

ayetleri bitmeden vefat etseydi ya da İslami hareket mağlub olsaydı davasının batıl 

olacağını insanların anlayabilme ihtimaline karşı niçin böyle bir ayet yazdırsın! Gerçekten 

de Kur’an’ın son ayetleri nüzul olup Allah (cc) nurunu tamamladıktan sonra Hz. 

Peygamber (sav) vefat etmiştir. 

Bu niçinler bitecek gibi değildir. Geleceğe dair bu kadar riskli ayetin, üstelik 

ayrıntılarda dahi risklerin bulunduğu ifadelerin sonucunda davanın hiçbir şaşma, en ufak bir 

yanılma olmadan devam etmesi ve ayetlerin bir bir çıkması tesadüf olamaz!
8
 Kur’an’ı 

                                                           
5
 bk. Taberi, 27/108 

6
 bk. Razi, Tebbet Suresi tefsiri 

7
 bk. Tirmizi, Tefsir, 5/6 

8
 Bu mucizeler, yalancı kâhinlerin kehanetleri gibi “Gelecekten haber vereyim tutarsa bendendir, tutmazsa 

aradan geçen zaman bunu insanlara unutturur.” aldatmacalarına benzemez, haşa. Zira dünyanın en ünlü 
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Allah’ın (cc) indirdiği, bu kadar mucizevi haberi ve Hz. Peygamber’in (sav) -ehli dünyanın 

gözüyle- rahatını bozacak ayeti hiç çekinmeden Kur’an’a ancak Allah’ın (cc) koyabileceği 

apaçık ortadadır. 

 Elbette İslam akıl sahiplerinin idrak edebileceği bir dindir. Allah’a ve İslam’a 

inanmayan ama samimiyetle düşünen biri, insaf ile kâinattaki yaratılış harikalarına baksa 

Allah’ı (cc) bulacak, insaf ile İslam’ı, Kur’an’ı ve Hz. Muhammed’i (sav) düşünse hakikati 

kabul edecektir. Bizler, yine de onlar yerine düşünelim: 

  

Ateist, Deist vb. Gözüyle Düşünelim… 

 Arabistan çöllerinde okuma yazma bilmeyen bir zat (sav) çıkıyor. Küçükken yetim ve 

öksüz kalmış, hiçbir kütüphanesi, laboratuvarı olmayan bir çöl diyarında büyümüş, herkes 

nasıl bir ömür yaşadığına şahit olmuş. Kırk yaşında kendisine peygamberlik geldiğini iddia 

etmiş. O güne kadar tek vasfı “güvenilir ve doğru sözlü” olması. Başka herhangi bir vasıf 

kendisine itham edilmemiş. Âlim, sihirbaz, şair, komutan, deha vb. vasıflar daha önce 

kendisine verilmemiş. 

 Ancak nasıl oluyorsa bu insanda, kırk yaşına kadar hiç bulunmayan vasıflar sanki içine 

aniden yükleniyor gibi bir anda ömrünü şairliğe vermiş insanları hayrete düşürecek ve 

şairlikte zirve yapmış toplumu âciz bırakacak belagatlı ifadeler söyleyebiliyor, “Benzerini 

asla getiremezsiniz.” diye dünyaya meydan okuma cesareti gösteriyor, herkesi Kur’an 

belagatına karşı âciz hâle getirdiği için belagatla üstün gelemeyeceğini anlayan 

Mekkelileri kılıçla mücadeleye mecbur bırakabiliyor! 

 Yirmi üç yıl boyunca Kur’an üslubu ile hadis üslubunu bir kez dahi birbirine 

karıştırmıyor. Kendi üslubunun Kur’an üslubundan bambaşka olduğu açıkça 

görülebiliyor. Zira hadisleri incelediğimizde hadislerin arkasında düşünen, konuşan, 

Allah’ın haşyeti ile iki büklüm olan tevazulu bir insanın beyanı; Kur’an’ın beyanında ise 

yüksek bir kuvvetlilik, yiğitlik, heybetli bir eda ve cebbar bir beyan görülüyor. Yine 

                                                                                                                                                                                     

kâhinlerinden kabul edilen Nostradamus’un 946 kehanetinden ancak 70 tanesi bir bakıma gerçekleşmiştir. Kapalı 

cümlelerin denk geldiği manalardan biri tutarsa kehanet tutar ve gerçekleşti denilir, kesin bir dille ifade ettiği 

kehanet tutmazsa, zamanla insanlar buna aldırış etmezdi. Bernard Capp’ın onun hakkında tespiti manidardır: “O, 

sözlerini dramatik bir belirsizliğe büründürmekte ustaydı. Bu yüzden de kehanetleri çağımıza kadar canlı (!) 

kaldı.” Yine meşhur araştırmacı James Laver, “Yazıları, şiir ve edebiyat kaidelerine uymaz, düzensiz 

uydurulmuş kelimelerle dolu birer laf yığınıdır. Şiirlerinden doğru dürüst açık bir mana çıkarmak mümkün 

değildir.” der. Charles Ward da onun hakkında şöyle der: “Bilmecelerle konuşan biridir. Önceden yanacağını 

söylediği Pouzin şehrini kendisi yakmıştır.”  

       Cin Suresi 8 ve 9. ayetlerde bildirildiği gibi cinlerin yaptığı kulak hırsızlıkları sonucu yarım yamalak 

bilgilerle bazı kâhinlere bilgi verdiği görülmektedir. Fakat bu bilgilerin çok az bir kısmı doğru olup büyük kısmı 

yalan içermektedir. Yine yakın zamanda meşhur edilmiş kâhin Vanga Pandeva’nın 2011 yılında Avrupa’nın 

kimyasal silahlarla yok edileceğini söylemesi ama bunun gerçekleşmemesi ve benzeri aslı olmayan pek çok 

kehaneti, bu insanların yalanlarını ortaya çıkarmaktadır. Kur’an’ın ve Hz. Peygamber’in (sav) verdiği 

ayrıntılarının dahi vuku bulduğu kesin ve net haberler, bu şarlatanlıktan münezzehtir. Üstelik, Hz. Peygamber 

(sav) ömrü boyunca benzer kehanetlerle meşgul olmuş olsaydı herkesin onu tanıyarak kendisine itibar 

etmeyeceği açık bir gerçektir. Ayrıca kâhinlerin bir davası da yoktur. Kehaneti tutmadığında kaybedeceği bir 

davası da yoktur. Ancak peygamberlerin yaratıcıdan aldıkları vahiyle davaları vardır ve “Yanılırsam 

kaybedeceğim bir şey yok.” gibi düşünceleri söz konusu olmayacak, davasını kaybetmeyi göze alamayacaktır. 

Bu yüzden Kur’an’ın bu denli riskli, açık ve net haberleri, insan eliyle yazılmadığının Allah katından 

indirildiğinin önemli delilleridir. 
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hadislerin metninde görülmeyen ahenk, icaz, belagat Kur’an’da en kemal seviyede 

görülüyor. Demek ki Hz. Peygamber’in (sav) Kur’an ayetlerine bir müdahalesi yoktur. 

 Ömründe sihrin s’sine bulaşmamış olmasına rağmen gösterdiği mucizelerle akılları 

dehşete düşürüyor, akıl sahiplerini kendisine iman ettiriyor! Mesela sahabiler susuzluktan 

mahvolacağı bir sırada bin beş yüz sahabenin gözü önünde Hz. Peygamber’in (sav) 

parmaklarından kaynak gibi su akıyor ve bin beş yüz sahabe bu sudan kana kana su içip 

abdest alıyor.
9
 Bu ve benzeri bine yakın mucize Allah’ın izni ile üzerinde zuhur ediyor. 

Bir insan diyemez ki “Uydurmadır.” Beş, on, yüz… bin beş yüz sahabe de mi aynı yalana 

ortak olmaktadır! Üstelik, madem sahabiler bunları kendileri uydurmuş, niçin kendi 

uydurdukları bir yalan uğruna Efendimizin (sav) vefatından sonra vatanlarını, ailelerini 

bırakıp bin bir eziyete katlanarak at sırtında ve yürüyerek on binlerce kilometre yol kat 

etmiş; Anadolu’ya, Afrika’nın batısından Endonezya’ya kadar gitmiş ve İslam’ı anlatmak 

için bir ömür rahatlarını bozmuşlardır. Evet, gördükleri Kur’an’ın ve Hz. Peygamber’in 

(sav) delilleri, İslam’ın yüceliği karşısında içlerine ateş düşmüş ve engin bir imanla ancak 

bunu yapabilmişlerdir. Bu kutlu neslin kendi uydurdukları bir yalan uğruna bu zorluklara 

seve seve katlandıklarını iddia etmek mümkün değildir. 

Kimileri de der: “Mucizeleri aklım almaz! Peygamberin nasıl elinden su gelir, nasıl bir 

işaretiyle ayı ikiye ayırır, nasıl küçük bir tas yemekten yüzlerce sahabi doyar, nasıl bir ağaca 

gel dediğinde kökünden çıkıp gelir, git dediğinde yerine gider.” Bediüzzaman’ın güzel bir 

örneğinden esinlenerek cevap vermek gerekirse birinin bir gücü olduğunu varsayalım ki bir 

işaretiyle bir dağı yerinden kaldırıp başka bir yere koyabilsin. Sonra deseler ki bu zat bir 

işaretiyle bir kalemi yerinden kaldırıp başka yere koyabildi. Elbette inanırız. “Zira dağı 

yerinden kaldırmaya güç yetiren, bir kalemi mi kaldıramayacak!” Evet, kâinatı yaratan, 

milyonlarca ışık yılı ötelerde milyarlarca galaksi içinde milyarlarca yıldızı yaratmaya ve çekip 

çevirmeye güç yetiren; Dünya’yı dağları, engin denizleri yaratmaya güç yetiren Allah (cc), bir 

peygamberinin elinden su getirmeye mi güç yetiremeyecek, kulunun bedenini miraç gecesi 

göğe yükseltmeye mi güç yetiremeyecek! Kudreti sonsuz olan bir yaratıcı her şeye kadirdir. 

Ol der ve oluverir. Mucizeler, Peygamberlerin yeteneği değil Allah’ın izin vermesiyle oluşan 

harikulade olaylardır. Hz. Musa’nın (as) da gösterdiği mucizeler karşısında sihirbazlar, “Bu 

bir sihir olamaz, sihrin gücü buna erişemez, Musa’nın Rabbine iman ettik.” diyerek iman 

etmişlerdir. 

 Düşünmeye devam edelim! Yine bu zat (sav), ömrü boyunca devlet yönetmemişken bir 

anda ömrünü devlet yönetimine, siyasete vermiş insanların becerilerinin çok üstüne 

çıkarak devlet kurup yönetecek hâle geliyor! 

 Bir anda ömrünü orduya, savaş tekniklerine veren komutanları, savaşlarda alt edecek 

seviyeye ulaşıyor ve ordu yönetiyor, kendi ordusundan katbekat daha büyük orduyu ve 

orduları deviriyor. On yıl gibi kısa bir sürede “sıfırdan” bir devlet kurup 3.000.000 

kilometrekarelik bir alanı (Türkiye’nin yaklaşık dört katı) fethederek tarihe geçiyor ki 

tarihte kısa zamanda bu başarılara ulaşan imparatorlar, hazır bir ordu ve devlete konarak 

bunu becerebilmiştir. Ancak Hz. Peygamber (sav), elinde bir ordu, devlet olmadan en 

                                                           
9
 Buhari, İlim: 39; Müslim, Zühd, 72; Ebu Davud, İlim, 4, Tirmizi, Fiten, 70, İbni Mace, Mukaddime, 4 
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baştan başlayarak kısa bir sürede bunu başarabiliyor. Bu ancak Allah’ın yardımıyla 

mümkündür. 

 Karşısına bir dünya dolusu insan ve güç almışken davasından zerre tereddüt etmiyor, 

azınlık olmasından korkmuyor, işkenceler, eziyetler, servet ve kadın teklifleri onu 

davasından vazgeçirmiyor! “Şu dünya hayatını bir defa yaşayacağım, bu güzel teklifleri 

kabul edip zevküsefa süreyim.” diyerek davasından dönmeyip çileli bir hayatı tercih 

ediyor! Hâlbuki haşa Kur’an’ı kendi elleriyle yazsa derdi dünyalık demektir ve derdi 

dünyalık olan bir insan, böyle çile, eziyet, ambargo, fakirlik, savaş, dostlarını ve 

akrabalarını kaybetme, kendisine inananlara gelen belalar karşısında tahammül etmekte 

zorlanır. Kaybettiği dünyalıklara üzülür. Ancak tüm bunlar onun davasında zerrece 

tereddüt etmesine sebep olmamıştır. 

 Kendisine inen din ile kendisini hiçbir ibadetten, savaştan muaf tutmuyor; aksine teheccüd 

gibi meşakkatli namazı kendisine farz kılıyor, herkesten çok nafile ibadet yapıyor, az 

yiyor, az uyuyarak ibadetten ayakları şişiyor, savaşlarda en ön safta çarpışıyor, vahşi 

bedevilere ve ahlak sınırları dışında davranışlara son derece sabır ve tahammül gösteriyor, 

benzersiz bir ahlak anlayışı gösteriyor. 

 Bir anda, kırk yaşına kadar ilim tahsil etmiş ve okuma yazma biliyormuş gibi ilim ve irfan 

sahibi her insanı kendi safına çekebiliyor. Sadece devrin tarih bilgisinde ileri gitmiş birkaç 

âlimin bilebildiği şeyleri onlardan öğrenmemesine rağmen bir âlim gibi bilebiliyor, tarihi 

yaşamış gibi anlatıyor. O âlimleri kendisine iman ettiriyor. Elbette kendilerinden ya da bir 

başkasından bunları öğrense kendilerinden biat alabilir miydi! 

 Davetinden maddi bir karşılık, çıkar beklemiyor. Fakirliği tercih ediyor, ailesine sade 

yaşamayı öğütlüyor, ömrünün sonlarına doğru İslam devleti zenginleşse de sade hayatına 

devam ediyor, yamalı cübbe giyiyor, hasır üzerinde uyuyor! Üstelik, sahip olduğu malları 

dağıtmakta, infak etmekte en ileri seviyede bulunuyor, kendisinin ve ailesinin yiyecek 

giyecek ihtiyaçları olduğu zamanda dahi başkalarını kendisine tercih edecek kadar dünya 

malına tamah göstermiyor! 

 Yahudi, Hristiyan, ateşe tapan, puta tapan ve inançlarıyla büyük otorite kurmuş güç sahibi 

insanların otoritelerini ellerinden alabilecek güce erişiyor! Onlara başkaldırıp dünyanın 

dört bir yanına yayılmış güçlü inançları ve o inançlardan olan insanların inanışlarını 

yıkabiliyor! 

 Bunların yanında taşa, toprağa hatta yedikleri helvaya dahi ilahlık atfeden bir kavme karşı 

bu kadar üstün icraatleri “elçi” sıfatıyla yapıyor. Hâlbuki vahiy almasaydı bu büyük 

devrim karşısında kendisinin ilah olduğunu iddia etmesi, elçi olduğunu iddia etmesinden 

daha tutarlı bir yaklaşım olurdu ve bu hususta Mekkelilerden yine biat alabilirdi. Ancak 

tüm bu değişimlere rağmen kendisine ilahlık vasfı yakıştırılmasını yasaklıyor ve büyük 

başarıları kendisine değil, Allah’a atfediyor. Hâlbuki derdi dünyalık kazanç, makam, 

mevki olan biri; başarılarını üstlenmeye, sahiplenmeye ve başarılarıyla gurur duymaya 

çalışan, “Şunu yaptım, bunu başardım.” diye reklam yapan, bu vesileyle de insanlar 

arasında itibarını daha da artırma gayretinde olan birisidir. Ancak kendisinde bu haller 

zerrece zuhur etmiyor. “Bu mucizevi Kur’an Allah’tandır, bu mucizeler de ondandır, elde 

ettiğimiz bu başarıyı da Allah bizlere lütfetmiştir”, diyerek başarılarını üstlenmiyor. 
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 Bir anda cahiliye âdetleriyle insanlıktan çıkmış, toprağın içinde canlı canlı çırpınan kız 

çocuğuna acımadan toprak atan, çocuğuna bakamayacağını anlayınca çöl ortasına atıp 

ölüme terk edebilen, helvadan put yapıp ona tapan sonra da onu yiyen, oynadıkları kumarı 

kaybetmesine karşılık malını, ailesini, kendisini satan, iyilik, doğruluk, insanlık nedir 

bilmeyen ve âdetlerine, törelerine tiryaki olmuş vahşi insanları, melek seviyesine getiren 

ve sonunda getirdiği, annesinden süt emen yavru köpekleri dahi rahatsız etmemek için 

koca orduya gidiş yolunu değiştiren öğretiler sunuyor ve bunu herkese benimsetiyor ve 

ahlaklarını düzeltiyor. Büyük âdetleri kısa sürede söküp atıyor. Büyük düşmanlıkları, kan 

davalarını büyük dostluklara çeviriyor. Bediüzzaman’ın dediği gibi devletler binlerce 

çalışanıyla her alanda mücadele vererek -bırakalım büyük âdetleri- küçük bir sigara 

âdetini dahi tiryakilere bıraktırmakta zorlanır, belki beceremez. Ancak Hz. Peygamber’in 

(sav) tek başına yaptığı bu büyük icraat öyle ciddi bir başarıdır ki bu törelerine sağlam 

bağlanmış vahşi kabilelerde okuma yazma bilmeyen Hz. Peygamber’in (sav) 23 yılda 

yaptığı devrimi başarabilmek için yüzer filozof ve devlet adamı yüzer yıl çalışsa yine de 

bunu başaramazlar. 

Üstelik, sadece devrinin değil, kendinden sonra 14 asır boyunca gelmiş insanların 

hayatlarına getirdiği nizam ve ahlak kurallarıyla huzur, güven, hoşgörü, adalet ortamı 

oluşturuyor. Asırlar boyunca büyük devletleri adalet içerisinde yaşatabilecek ve bu esaslardan 

uzaklaştıklarında nizamlarını, adaleti, devletlerini kaybettikleri bir düzen getiriyor ve varlığını 

sürdürmelerini sağlayacak hükümler ortaya koyuyor.  

 Dikkat edelim! Bu zat (sav), kırk yaşına kadar insanların dilinde sadece “doğru sözlü, 

güvenilir” olarak tanınan, okuma yazma bilmeyen bir insandı. Kırk yaşında bir anda bu insana 

ne oldu ki bu ve daha sayamadığımız çoklarını yapabilecek duruma geldi! Bu başarı bir 

insana mı aittir, yoksa bunları ona (sav) sonsuz güç ve kudret sahibi bir Yaratan (cc) mı 

yaptırmıştır! Hakkaniyetli düşünmek çok da zor değildir. Bir Kur’an ayetinde şöyle buyrulur:  

 

“De ki eğer Allah dileseydi ben, size onu okumazdım, Allah da size onu bildirmezdi. Ben 

sizin aranızda bundan (Kur’an’ın inişinden) önce (kırk yıllık) bir ömür yaşadım. Hiç 

düşünmüyor musunuz!” (Yunus suresi, 16) 

 

Kur’an’ın Hz. Peygamber’in Arzusuna Uymaması ve İkaz Ayetleri 

        Hz. Peygamber’in (sav) ikaz edildiği, ciddi şekilde uyarıldığı, yanlış içtihatlarının 

düzeltildiği ayetler de Kur’an’a Hz. Peygamber’in (sav) müdahelesinin olmadığını 

delillendirir.
10

 

 Malumdur ki halkın kendisine oy vermesini ve itimat etmesini isteyen bir siyasi, 

insanlığı gereği hatalı bir davranışta bulunsa ya da hatalı bir söz söylese hatasını kabullenmek 

istemez. Hatasını tevil ederek “Kastettiğim farklı bir manaydı, siz bunu yanlış anladınız.” vb. 

der veya rakibinin hatalarını göz önüne getirerek kendi hatasını kapatmaya gayret eder. Çünkü 

hatanın kabulü ve bu hatanın insanların göz önüne sık sık getirilmesi, insanların kendisine 

olan itimadının kırılmasına sebep olabilir. Bu sebeple kendisini bunu yapma mecburiyetinde 

                                                           
10

 Bu konuda örnekler için bk. Tevbe, 43, 84; Enfâl, 67; İsrâ, 74; Ahzâb, 2, 37; Abese, 1-10; Yûnus, 94; En’âm, 

35, 52; Tahrim, 1; Nisa, 105; Münâfıkun, 6. Ayrıca bk. el-Matrafi, Âyâtu'l tâbi'l-Mustafa (sav), Kâhire, 1977 
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hisseder. Haşa Kur’an vahiy olmasaydı kendisine itimat edilmeyi bekleyen insanlarda görülen 

bu psikolojinin, Hz. Peygamber’de de (sav) görülmesi gerekirdi. Ancak Kur’an’da bu 

durumun tam tersi ayetlere rastlanılmaktadır. Hz. Peygamber (sav), Kur’an’ı kendisi yazmış 

olsaydı Kur’an’a asla koymayacağı ayetlere Abese suresi örnek olarak gösterilebilir. Surenin 

iniş sebebi şudur: 

Bir gün Hz. Peygamber (sav), Kureyş kabilesinin ileri gelenlerinden bazılarına dinî 

telkinlerde bulunuyor, onları İslam’a davet ediyordu. Bu toplantı esnasında görme engeli olan 

Ümmü Mektum içeri girerek: “Ya Rasulullah! Allah’ın sana öğrettiklerinden bana da öğret.” 

diye bağırdı. Hâlbuki Peygamberimiz o esnada Velid, Umeyye İbn Halef gibi sözlerine çok 

itibar edilen reislerden birini ikna etmeye çalışıyordu. Bu adamlar, kendilerinin yanında 

fakirlerin bulunup söze karışmalarından hoşlanmazlar, sadece kendilerine ilgi gösterilmesini 

isterlerdi. Ümmü Mektum, tekrar Hz. Peygamber’e (sav) seslendi ve isteğini tekrar etti. Hz. 

Peygamber (sav), bu önemli durumda Ümmü Mektum’u küçümsediğinden değil, Mekke’nin 

ileri gelenlerini ikna etmeye çalıştığından ve onların dağılmasından endişe ettiğinden, Ümmü 

Mektum’la ilgilenmedi ve Ümmü Mektum’un böyle sözünü kesmesi kendisine rahatsızlık 

verdi. Bunun üzerine, Peygamberimizi (sav) yaptığı davranıştan dolayı tenkit ve ikaz eden 

Abese suresinin şu ayetleri indi:
11

 

1,2. Kendisine o âmâ geldi diye (Peygamber) yüzünü ekşitti ve arkasını döndü. 

3. (Ey Muhammed!) Ne bilirsin, belki o temizlenecek! 

4. Yahut öğüt alacak da bu öğüt kendisine fayda verecek. 

5. Ama buna ihtiyaç hissetmeyene (kabile reisine) gelince 

6. Sen, ona yöneliyorsun. 

7. ONUN TEMİZLENMESİNDEN SANA NE! 

8. Ama sana can atarak gelen, 

9. Allah’tan korkarak gelmişken. 

10. SEN ONUNLA İLGİLENMİYORSUN! 

11. Hayır, hayır, asla! Çünkü bu (Kur’an) bir öğüttür. 

12. Artık dileyen onu düşünsün. 

Bu ayetler, toplum kendisine itimat etsin diye bekleyen birinin Kur’an’a yazacağı 

ayetler değildir. Haşa Kur’an vahiy olmasaydı bu durum karşısında Hz. Peygamber’in (sav) 

“Geldiğini fark etmedim, o esnada önemli bir toplantı halindeydik bunu yapmaya mecburdum 

ya da hatalı olan odur…” gibi savunmalar yapması gerekirdi. Ya da derdi dünyalık olan biri, 

karşısında bir kabile reisi varken ve o reisin iknası kabilenin iknası anlamına gelecekken bir 

vasfı bulunmayan ve kendisine fayda getirmeyecek kişinin değil, reisin tarafında durur, “Reis 

belki şimdi ya da ilerde bize fayda getirebilir.” diye onun gönlünü hoş tutmaya çalışırdı. 

Ancak inen ayet kabile reisini umursamamış, Ümmü Mektum’a değer vermiş, Hz. 

Peygamber’i (sav) ikaz etmiştir. Üstelik bu Kur’an ayeti henüz İslam yeni yeni yayılırken 

nüzul olmuştur. Demek ki Kur’an’a Hz. Peygamber’in (sav) müdahalesi yoktur. Zaten, Hz. 

Peygamber’in (sav) hem kabile reisini iknaya çalışması hem de onu umursamayan bir ayet 
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yazması bir çelişki olurdu. Bu ayetin nüzulünden sonra Ümmü Mektum, yanına her gelişinde 

Peygamberimiz (sav): “Ey hakkında Rabbimin beni ikaz ettiği zat, merhaba!” buyurur ve 

cübbesini onun altına yayardı. Bunun yanında peygamberlerin günahları olmadığı malumdur. 

Peygamberlerde zuhur eden, “daha üstün olan hali terk etmek” şeklindeki insanlığından 

kaynaklanan bu gibi hatalara “zelle” denilir. Yaşanan ve ani gelişen bu olay, Hz. 

Peygamber’in (sav) o yüce ahlakına hiçbir zeval getirmez. 

Yine, bir gün Hz. Peygamber’e (sav), ruh, Ashab-ı Kehf ve Zülkarneyn’den sorulunca 

Hz. Peygamber (sav) “Yarın gelin, sorularınıza cevap vereyim.” buyurmuş ancak “inşallah” 

demeyi unutmuştu. Bir kişi, üç saat sonra, yarın, birkaç sene sonra gibi gelecekte “Filan işi 

yapacağım.” dediğinde Allah izin verirse -inşallah- demesi gerekir. Ancak Hz. Peygamber 

(sav) bunu söylemeyi unutmuştu. Ertesi gün olunca Hz. Peygamber (sav), kendisine sual 

soranlara cevap vermek için vahyin gelmesini bekledi ancak vahiy beklediği zamanda 

gelmedi. Üç gün, beş gün derken vahiy bir türlü gelmeyince bu fırsatı kaçırmayan müşrikler 

“Muhammed’in Rabbi, onu unuttu!” demeye başlamışlardı. Hz. Peygamber (sav) buna çok 

üzülmüştü.
12

 Vahiy, haftalar sonra geldi ve sorulan sorulara cevap verilmeden önce Hz. 

Peygamber (sav) şöyle uyarıldı:  

 

“Hiçbir şey hakkında sakın “Yarın şunu yapacağım!” deme! Ancak “Allah dilerse inşallah 

yapacağım!” de. Unuttuğun zaman Rabbini an ve “Umarım Rabbim beni, doğruya daha yakın 

olana eriştirir.” de. (Kehf suresi, 23-24) 

 

İkaz içeren bu ayetler de toplumun kendisine itimat etmesini bekleyen birinin Kur’an’a 

ekleyebileceği ifadeler değildir. Ayette yapılan hataya karşı bir ikaz olduğu gibi aynı zamanda 

Peygambere yapılması emredilen dua da kişinin acizliğini ortaya koyan bir dua şeklidir.  

Bir başka örnek, Hz. Peygamber (sav) bir defasında münafıklara izin vermemesi 

gerekirken verdiği izinden dolayı inen ayette “Allah seni affetsin! Doğru söyleyenler sana 

iyice belli olup ve yalan söyleyenleri bilmezden önce, niçin onlara izin verdin.” (Tevbe, 9/43) 

buyrularak ikaz edilmiştir. 

Yine İsra suresi 74 ve 75. ayetlerinde, “(Ey Muhammed) Eğer biz sana sabır 

vermeseydik neredeyse sen onlara birazcık meyledecektin. O takdirde muhakkak hayatın da 

ölümün de azabını sana kat kat tattırırdık. Sonra, bize karşı kendin için hiçbir yardımcı 

bulamazdın.” buyrulmuştur.  

Bir başka örnek, iman tebliği sonrası Ebu Cehil, “Ey Muhammed! Biz seni 

yalanlamıyoruz. Sen bizim kanaatimize göre doğrusun. Ancak biz senin getirdiğini 

yalanlıyoruz.” demiş ve Haris b. Amir de “Ey Muhammed! Vallahi sen bize hiç yalan 

söylemedin. Fakat biz sana uyarsak yerimizden olacağız. Bu sebeple iman etmiyoruz.” 

demiştir. Bu yaşananlar karşısında Hz. Peygamber (sav) mahzun olmuş ve peşine En’am 

suresinin 35. ayetinde Hz. Peygamber’e (sav) şöyle ikaz edilmiştir: “Eğer onların yüz 

çevirmesi sana ağır geldiyse haydi gücün yetiyorsa yerin içine (inebileceğin) bir delik ya da 
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göğe çıkabileceğin bir merdiven ara ki onlara bir mucize getiresin! Allah dileseydi elbette 

onları hidayet üzerinde toplardı. O hâlde sakın cahillerden olma!”  

Kur’an’ın, Hz. Peygamber’in (sav) arzusuna uymaması ve beklediği durumlarda vahyin 

gelmemesi de Kur’an’a Hz. Peygamber’in (sav) müdahalesinin olmadığını delillendirir. 

Mesela münafıklar Medine’de Peygamberimizin eşi Hz. Aişe’ye (ra) zina iftirası atmış ve Hz. 

Peygamber (sav), Hz. Aişe (ra) ve Hz. Aişe’nin babası Hz. Ebubekir (ra) efendilerimiz çok 

zor günler geçirmiş, bunun yanında müminler büyük şaşkınlık yaşamıştır. Düşünelim ki bir 

kişi komşusunun kızı hakkında “Bu kız anne babası evden gidince eve yabancı erkekler alıp 

zina yapıyor.” diyerek iftira atsın ve kızın kendisini haklı çıkaracak bir şahidi, delili 

bulunmasın. Böyle bir durumda iftiraya uğrayan bu kız ne hisseder! Anne babasının ve 

akrabalarının hâli nice olur! Hiçbir komşusunun yüzüne bakamaz, mahalleye çıkamaz, 

okuyorsa okuluna dahi gidemez hâle gelir. Bir an önce bu beladan kurtulmayı ailecek dilerler, 

ellerinde bir delil olsa hemen sunarlar ve sorunu kapatırlar. Haşa Kur’an vahiy olmasa ve Hz. 

Peygamber (sav) tarafından kaleme alınsaydı bu ağır psikoloji altında Medine’nin karıştığı 

böyle sıkıntılı bir sürecin çözüme kavuştuğu ve Peygamber ailesinin temize çıktığı ayetin 

hemen inmesi beklenirdi. Ancak bu meselenin iç yüzünü ortaya koyan ayet olaydan bir ay 

sonra nüzul olmuştur. Bir ay boyunca Efendimiz (sav) ve ailesi ve müminler bu sıkıntıyla 

imtihan edilmiştir. İnen ayetlerde ise Hz. Aişe (ra) temize çıktığı ve ashab sevindiği gibi 

“Mümin erkek ve mümin kadınların ‘Bu bir iftiradır.’ demesi gerekmez miydi!”, “Bu iftirayı 

ispat için dört şahit getirmeli değiller miydi!”, “Eğer dünyada ve ahirette Allah’ın lütuf ve 

rahmeti üzerinize olmasaydı içine daldığınız şey yüzünden size pek büyük bir azap 

dokunurdu.”, “Siz bu iftirayı basit bir iş zannediyordunuz.” (Nur, 24/11-20) gibi ifadelerle 

Müslümanlar uyarılmıştır. Bu uyarılar ve vahyin uzun süre sonra inişi, Kur’an’a Hz. 

Peygamber’in (sav) müdahalesinin olmadığının önemli bir delilidir. Bu başlık altında başka 

deliller de getirilebilir. 

 

 Ayetlerde Bilimsel Mucizeler Mevcut mu? 

Modern bilimsel keşiflerle hakikati daha iyi anlaşılan ayetler, Kur’an’ın, Allah (cc) 

katından indirildiğinin bir başka delilidir. Çünkü 1400 sene önce, doğa hakkında bilinenlerin 

ve konuşulanların hurafelere dayandığı, hiçbir laboratuvarın, ileri düzeyde teknolojik 

cihazların bulunmadığı bir çağda ve Arabistan Yardımadası’nda ancak zikredilen imkânlarla 

bilinebilecek bilgilerin haber verilmesi, elbette Kur’an’ın Allah (cc) katından indirildiğinin bir 

delilidir. Bu meseleye örnekler vermeden önce şu önemli meselelere değinmemiz gerekir:  

Kur’an, kâinatın yaratıcısı tarafından indirilmiştir ve bildirdiği her hakikat mutlak 

doğrudur. Bilimsel veriler ise değişkendir. Yani bilim tarafından asırlarca doğru kabul edilmiş 

veriler bir bilgiyle yanlışlanabilmekte, asırlarca yanlış kabul edilen fikirler de bir buluşla 

doğru kabul edilebilmektedir. Bilimsel devinimlerin yapısında var olan bu esasın tarihteki 

örneği pek çoktur. Kur’an’ın hiçbir ayeti bilim ile çelişmez. Kur’an, bizlere nihai noktayı, 

mutlak kesin doğruyu haber verir ya da oraya işaret edebilir. Bilim ise Kur’an’ın haber verdiği 

bir hakikati ispatlayacak bilgi düzeyine ulaşana kadar birbirinden farklı çeşitli görüşleri 

benimseyebilir. Sonunda varacağı nokta belki on yıl, belki de yüzlerce yıl sonra Kur’an’ın 

haber verdiği nokta olacaktır. Ancak bugünün verileriyle elimizde bulunan bilimsel kabuller, 

Kur’an’da var olan bir ifadeye aykırı görülürse, diğer bir deyişle, bilim ile ayetler çelişir 
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görünürse anlarız ki “Bilim henüz Kur’an’ın haber verdiği hakikati ispatlama düzeyine 

ulaşamamıştır ya da ilgili ayetin tefsirinde muhtelif anlamların kastedilme ihtimali göz ardı 

edilmiştir yani ayeti yorumlayan hata etmiştir.” Mesela tarihte Dünya’nın yerinde sabit 

durmadığı ve Güneş etrafında döndüğü anlaşıldığında bir dönem genel kabul Güneş’in 

durduğu, Dünya’nın Güneş etrafında döndüğü yönündeydi. Ancak bu bilgi Yasin suresinin 

38. ayeti ile çelişti. Çünkü bu ayette Güneş’in de bir yörüngesinin olduğu bildirilmektedir. Bu 

durumda anlaşıldı ki bilim henüz gelişimini tamamlamadı ve bu hakikat ilerde keşfedilecekti. 

Daha sonra yapılan keşifler, Güneş’in de aslında yerinde durmadığını, Samanyolu 

galaksisinde bir yörüngeye sahip olduğunu ve hareket hâlinde olduğunu gösterdi. Dolayısıyla 

ayette bildirilen nihai nokta ortaya çıkmış oldu. Yine yakın zamana kadar tıp dünyasında anne 

sütünün altı ay yeterli olduğu, bir yıldan sonra anne sütünün gerekmediği gibi genel kabuller 

mevcuttu. Bu kabul, Bakara suresi 233. ayette bildirilen anne sütünün iki yaşına kadar 

içirilmesi hususuna aykırı görülürdü. Buradan anlaşıldı ki bilim henüz daha Kur’an’ın 

bildirdiği hakikati anlama seviyesine ulaşamamıştı. Yeni yapılan bilimsel keşiflerle de 

anlaşıldı ki anne sütü çocuklarda iki yaşına kadar gereklidir. Bu ve buna benzer örnekler 

gösteriyor ki bilim bir meseleyi kabul veya reddederken eninde sonunda Kur’an’ın bildirdiği 

hakikate ulaşacaktır, benzerleri yaşansa tarih yine tekerrür edecektir. Çünkü yapan bilir, bilen 

konuşur. Kâinatı yaratan bilim değil, Allah’tır. Son söz de Allah’ın sözüdür.  

Bunun yanında bilimin artık tartışmaya kapattığı hususlar da mevcuttur. Mesela bilim 

artık Dünya’nın şeklinin yuvarlak olup olmadığını tartışmamaktadır çünkü gözle görülmüştür 

ya da göğe yükselen insanların göğüslerinin daralacağı bilgisi yakın zamanda keşfedilmiş ve 

artık tartışılmayan bir husustur. Zaten bu sebeple uçaklarda acil durumlarda kullanılması için 

teneffüs cihazları mevcuttur. Yine engin denizlerin diplerinde zifirî karanlıklar olduğu bilgisi 

de tartışmaya açık bir bilgi değildir. Çünkü o denizlerin diplerine özel cihazlarla inilmiş ve bu 

karanlıklar keşfedilmiştir. Dağların şeklinin kazıkların şekline benzemesi de buna örnektir. 

Bizler, Kur’an’ın Allah katından indirildiğinin delillerini ortaya koyarken bu ince ayrıntıya 

dikkat etmek ve bu nevi meselelerle yani deney ve gözlemle ispatlanmış ve aksinin 

savunulmasının imkânı kalmamış gerçeklerle Kur’an’ın ilahi kelam olduğunu delillendirmek 

mecburiyetindeyiz. Tüm bunlara rağmen ayet yorumlarında bir hata olur ise bu Kur’an’ın 

değil, insanların problemidir. Kur’an, hatadan münezzehtir. Kur’an’ı yorumlayan insanlar ise 

hataya düşebilir. Bu sebeple bilimsel delilleri izah ederken her meselede olduğu gibi hata 

edilmemesi için gayret gösterilir ancak sonuçta bir hata çıkarsa bu Kur’an’ın değil, yorumun 

sorunudur. Bazen de bunun dozu abartılarak her ayetten tutarlı tutarsız bilimsel manalar 

çıkarılmaya çalışılabilmektedir. Hâlbuki Kur’an bir fen kitabı, bir astronomi kitabı değildir. 

Bu yüzden Kur’an’da günümüzün bilimsel yayınları gibi içerik aramak yanlıştır. Kur’an, 

insanları dünya ve ahiret saadetine eriştirecek esasları içerisinde barındıran, bunun yanında 

Allah’ın (cc) yaratma sanatları üzerinde tefekkür de yapabileceğimiz ayetler içeren bir 

kitaptır. Bu ayetler, bilimsel gelişmelerle daha iyi anlaşıldığında ve ayetlerdeki mucizevi 

ifadeler gün yüzüne çıktığında Kur’an’ın Allah (cc) katından indirildiği bir kez daha 

anlaşılmış olur. Ancak bu meselede dozu kaçırmak ve ilme dayanmadan yorumlar yapmak, 

bazı problemleri beraberinde getirmektedir. Kur’an’ın delilleri arasında da en dikkat edilmesi 

gereken delil budur. Çünkü Kur’an ayetlerini bilimsel verilerle yorumlama alışkanlığı 

oluşturmak, bir müddet sonra avamda bilinçaltı düzeyde “bilimin ilah hâline getirilmesi ve 

ayetlerin bu süzgece tabi tutulması” sorununa yol açabilmektedir. İslam karşıtları avamdan 



20 

 

Müslümanlara, bilimsel hakikatlerin aslını değiştirerek ya da tartışmalı, ittifak olmayan 

verileri ya da henüz mahiyeti tam keşfedilmemiş bir hakikatin şimdilik kabul edilen hâlini 

mutlak doğru şeklinde sunarak bir Müslümana yanaşsa ve bu veriyi bir Kur’an ayetiyle 

çelişkili göstererek kulaktan dolma bilgiler verse mutlak doğruyu Kur’an değil, bilim 

zanneden biri, Kur’an’ın nihai nokta olduğunu unutabilir, müfessirlere (Kur’an’ı tefsir 

edenlere) müracaat etmeyebilir ve ayetin hakikati hususunda vesveseye kapılabilir. Bu yüzden 

herhangi bir Kur’an ayeti ile bilimsel veri cem edilmeye çalışılırken pozitif ilimlerden 

konunun uzmanlarına ve Ehlisünnet, işinin ehli müfessirlere danışmalıdır, mutlak doğrunun 

ve nihai noktanın Kur’an’da bildirilen hakikat olduğu da bilinmelidir. Çünkü bilimsel verileri 

elde eden bilim adamları kusurdan azatlı değildir. Bazen bir yanlışta yıllarca ittifak 

edilebilmektedir. Zira bilim, ilah değildir. Ancak Kur’an’ın hakikatleri, kusurlardan 

münezzehtir. Kişi, bu noktada bilimin değişken olabildiğini ve bilimin değil Allah’ın ilah 

olduğunu unutmamalıdır. Kur’an’ın Allah (cc) katından indirildiği, kör olmayan gözler için 

güneş gibi ortada iken elbette fikirlerimizin merkezine değişkenlik gösterebilen verileri ve 

hata potansiyeli her zaman olan zatları değil, sonsuz ilim sahibi, üzerinde çalışılan bilimsel 

faaliyet alanlarını yaratan Allah’ın (c.c) kelamı alınmalıdır ve insanlığın sunduğu veriler 

Allah’ın (cc) kelamının süzgecinden geçirilmelidir. 

 

Bazı itirazlar ve dikkat edilmesi gereken hususlar   

Bilimsel verilerle ayetler yorumlanırken karşımıza dikkat edilmesi gereken üç mesele 

ve bazı itirazlar çıkmaktadır:   

1. Kur’an’ın asıl maksadı bilimin keşfedeceği tüm detayları olduğu gibi ortaya 

çıkarmak olmadığı için ayetler tüm insanlığa hitap edecek ve imtihanın sırrını bozmayacak 

şekilde Kur’an’da yer almaktadır. Zira günümüz bilim insanları ikna olsun diye ayetlerde 

atom altı parçacıklardan, zerrelerdeki milyonlarca canlı hücrelerin varlığından, lizozom, 

ribozom, sentrozom gibi organellerden açık bir biçimde bahsedilmesi, günümüz insanlarının 

ellerinden iman etme hususunda tercih hakkını alacak ve onları teslimiyete zorlayacaktır. Bu 

ise imtihanın doğasına aykırıdır ve imtihan düzeninde ruhu kömür olanlarla ruhu elmas olan 

müminlerin ayrışmasına engeldir. Aynı zamanda 1400 yıldır bu bilgilerden habersiz yaşayan 

ayetlerin muhatapları için ise bu ayetler, manadan uzak kalacak ve bu durum Kur’an’ın irşat 

metodunun evrenselliğine uygun düşmeyecektir. Yine bu ayetlerin gözle görülen ve duyu 

organlarıyla algılanan hakikatlere zıt bir tebliğ hâline dönüşme ihtimali olacağından -mesela 

Dünya’nın açıkça yuvarlak olduğunun söylenmesi, gözle algılanan düz inancına aykırı olması 

gibi- bu tür ayetler eski devirlerde bazı kişilerin İslam ile müşerref olmasına engel 

olabilecektir. Tüm bunlar, irşat prensiplerine ve hikmete uygun değildir. Bu yüzden, 

Kur’an’ın üslubu her asrın insanına ve her düzeyden insana hitap edecek şekildedir. Her 

kesimden insan, Kur’an ayetlerinden hissesini alır. Bu hâliyle her asra ve her düzeyden insana 

bakan Kur’an’ın belagatı, büyük bir mucizedir.  

İslam karşıtlarının sık sık dile getirdiği, “Madem, Kur’an’da yazıyor, sen niçin 

bulmuyorsun?” iddiasının ise elle tutulur mantıklı bir yönü yoktur. Tabii, bu ifade 

Müslümanları gafletten, tembellikten uyandırıp ilme teşvik için söylense güzel bir ifade halini 

alırdı. Ancak günümüz Müslümanlarının yeni bilimsel keşiflerde Batı’ya nazaran etkin rol 

almamasını Kur’an’ın bilimsel delillerini yok etmek için kullanmak, sadece hezeyandır. Evet, 
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İslam; araştırmayı, gelişmeyi, ilimde en ileri seviyeye ulaşmayı emretmiştir.
13

 Kur’an’ın 

hakikatleri de ancak bu emirler yerine getirilirse açığa çıkabilir. Ancak ayetlerde insanlara 

hakikatlerin son noktaları ya da hedefi bildirilir. Ayette bildirilen sonuca nasıl gidileceği 

hususu da insanlığın terakkiyatına, gelişmesine, ilerlemesine bağlı kılınmıştır. Mesela “Ey cin 

ve insan toplulukları! Göklerin ve yerin çaplarından geçip gitmeye gücünüz yeterse geçip 

gidin. Büyük bir güç olmadıkça geçip gidemezsiniz.” (Rahmân, 55/33) ayetinde, insanlığın 

Dünya’nın dışına çıkabileceği ancak bunun büyük bir ilim ve güç gerektirdiği bildirilir. 

Burada ayrıca “Uzay mekiği yapın, sıvı hidrojen yakıt üretin.” diye tek tek ne yapılması 

gerektiği bildirilmemiş; bu, insanlığın gelişimine, ilerlemesine bağlı kılınmıştır. Kur’an’da 

bildirilen nihai noktanın bilgisine Müslümanların değil gayrimüslimlerin ulaşması, Kur’an’da 

hakikati anlaşılan ayetlerin mucizevi yönünü asla yok etmez. Aksine Allah’ın (cc) 

gayrimüslim de olsa ilmi, başarıyı ancak çalışıp çabalayana verdiğini gösterir. Bunun yanında 

bilimsel devinimler elbette son yüzyılla ve Batı ile sınırlandırılamaz. Tarih boyu milletlerin 

bilime olan katkılarıyla bilim bugün bu seviyelere ulaşmıştır. Bilimin günümüz seviyesine 

ulaşmasında tarih boyunca Müslüman bilim insanlarının büyük katkıları olmuştur. Bu husus, 

ilgili bilim tarihi kitaplarından araştırılabilir. Bilime her millet katkıda bulunduğu için 

Batı’nın bugün ulaştığı bilimsel veriler sadece Batı’ya, gayrimüslimlere atfedilerek 

düşünülemez. Dolayısıyla ayetlerdeki hakikatleri Batılı bir bilim adamının çalışması ortaya 

çıkardıysa bu üründe geçmişin Müslüman bilim adamlarının da doğrudan ya da dolaylı yoldan 

katkısı mevcuttur. Günümüzde İslam coğrafyasında bilimsel keşiflerin az çıkmasının 

sebeplerine de kitabımızın girişinde kısaca değinmiştik.   

2. Bilimsel veriler ışığında mahiyeti daha iyi anlaşılmış ayetlerin yorumları, eski 

müfessirler tarafından farklı yapılmış olabilir, ki bu gayet normal bir durumdur. Çünkü 

Kur’an’ı tefsir eden müfessirler, bir ayeti tefsir edeceği zaman elbette kendi döneminin 

verilerini temel alarak ve kendi istidatları, kabiliyetleri dâhilinde o ayeti yorumlayacaktır. 

                                                           
13

 Matematik, fizik, kimya, astronomi vb. insanların yararına olan ilimler, İslam âlimlerince farz-ı kifaye 

ilimlerden görülmüştür. Yani toplumun bir kesiminin uğraşmasının farz olduğu ilimlerdir. “Hiç bilenlerle 

bilmeyenler bir olur mu?” (Zümer, 39/9) “Eğer bilmiyorsanız zikir (ilim) ehline sorun.” (Nahl, 16/43) “Kadın ve 

erkek her Müslümana ilim öğrenmek farzdır.” (İbn Mace, Mukaddime, 17) gibi ayet ve hadisler, her alanda ilmî 

gelişmeyi teşvik eder. Dinî ilimler denilince sadece fıkıh, tefsir ve hadis hatıra gelmemelidir. Allah (cc) ve 

Rasulü’nün (sav) isteği ve rızası doğrultusunda insanların yararına tahsil edilen matematik, fizik, kimya, 

astronomi vb. ilimler de dinî ilimlerdir. Örneğin İslam, insanın ibadet hayatında birçok vecibeleri vakit 

kavramıyla irtibatlandırmıştır. (Oruç, hac, zekâtın yılda bir verilmesi; imsak, iftar, bayram, cuma, sabah, öğle, 

ikindi, akşam, yatsı gibi vakitler…) Vakitle irtibatlı olan vecibelerin ifa vakitlerinin bilinmesi ancak Ay, Güneş 

gibi gezegenlerin sayı, hareket ve özellikleriyle ilgili bilgilere sahip olmakla olur. Yani astronomi ve matematik 

dallarını tahsil etmek veya bu dalda ihtisas görenlerden istifade etmekle olur. Böylece dinimizde astronomi 

âlimine ihtiyaç kaçınılmazdır. Kur’an, yeryüzünün; insanların faydalanmalarına hazır ve uygun bir durumda 

yaratıldığını ifade etmiş, “... yeryüzünde dolaşın ve Allah'ın rızkından yiyin...” (Mülk, 67/15) emrini vermiştir. 

Toprak ürünü, verimi gibi meseleler ancak ziraat ilimlerinde ihtisas yapmakla bilinebilir. Öyle ise ziraat ilmini 

tahsil etmek de dinî ilimdir. Yine Allah (cc) düşmana üstünlük sağlayacak her çeşit kuvveti hazırlamamızı 

emretmektedir (Enfal, 8/60). Bu kuvveti hazırlamak ancak iktisat, fizik, matematik, kimya gibi ilimleri iyi 

bilmekle mümkündür. Ayetten, fennî ilimlerde ilerlemenin farz olduğu anlaşılır. Kur’an’da tıbbı, tarihi, 

biyolojiyi, coğrafyayı merak edip öğrenmemizi ister. Mesela tıp hakkında örnek verirsek bizlere gebelik, 

kısırlıktan (Hud, 11/72, Meryem, 19/9, Nur 24/31-60, Talak, 65/9), anatomiden (Fatır, 35/1, Araf, 7/69), 

fizyolojiden (Nahl, 16/66) bahseder ve bunları araştırıp öğrenmemiz için bizleri teşvik eder. Aşağıda 

zikredeceğimiz bilimsel verilerle açıklanan ayetler de bunlara dâhil edilebilir. Yine, Kur’an’da Allah’ın (cc) 

kâinattaki yaratma sanatları üzerinde tefekkür edildiği pek çok kevnî ayet mevcuttur. Pozitif ilimlerde ilerlemek, 

kevnî ayetlerin mahiyetinin daha da kavranılmasına ve kişinin imanının ziyadeleşmesine vesiledir. Bu 

örneklerden anlaşıldığına göre dinimiz, insanların yararına olan bütün ilimleri teşvik etmiş ve öğrenilmesini farz-

ı kifaye kılmıştır. 
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Günümüzde yaşayan bir müfessir olsa dahi şayet bilimsel gelişmeleri yakından takip 

edememiş bir müfessir ise bir ayetin bilimsel bir hakikati içeriğinde barındırdığını fark 

edemeyebilir. Her insanın her bilgiye hâkim olması mümkün değildir. Bu yüzden bilimsel 

verilerle daha iyi anlaşılan bazı ayetler geçmişte farklı yorumlanmış, günümüzde de geçmiş 

tefsirleri nakleden müfessir bulunuyor ise bu durum, onların ilminden istifadeye engel bir 

durum teşkil etmeyeceği gibi daha önce yapılmış farklı yorumlar, o ayetin içeriğindeki 

bilimsel hakikati fark etmiş bir müfessirin çıkardığı manayı asla yok etmez. Mesela Enbiya 

suresinin 32. ayetinde Allah (cc): “Biz, gökyüzünü korunmuş bir tavan (sekfan mahfûza) gibi 

yaptık. Onlar ise gökyüzünün ayetlerinden yüz çevirirler.” buyurmaktadır. Kur’an’ın ilk 

muhataplarına göre “semanın korunması”, “cin ve şeytanların mele-i âlâda olup bitenden 

haberdar olmalarının engellenmesi” şeklinde yorumlanmıştır. Hâlbuki günümüzde astronomi 

ilminin kat ettiği gelişmeler ve ulaştığı veriler bu ayeti “Dünya’yı saran atmosferin hayata 

zarar verecek ışık ve gök cisimlerinden korumuş olması” şeklinde anlamamıza imkân 

sağlamıştır. Vahyin ilk muhataplarından bugün bizim anladığımız anlamı çıkarmalarını 

beklememiz haksızlık olacağı gibi günümüz insanlarının da astronominin ortaya koyduğu 

verileri bir tarafa bırakarak eskilerin anlayışını benimsemelerini kabul etmek de doğru 

değildir.
14

  

3. Ayetlerdeki bilimsel hakikatlere karşı İslam karşıtları, Hz. Peygamber’den (sav) 

önce yazıya geçirilmiş destanlarda ve yazıtlarda, bazı benzer hakikatlerin bulunduğunu iddia 

edebilmektedir. Mesela Kur’an’da zikredilen “tatlı ve tuzlu suların birbirine karışmaması” 

bilgisinin, Hz. Peygamber’den (sav) önceki tarihi yazıtlarda yer aldığı söylenerek Kur’an’ın 

bilimsel delillerine yönelik kıymetten düşürme çalışması yapılır. Günümüzde dahi her türlü 

imkân, kütüphaneler, internet ortamı mevcutken insanlığın her bilgiden haberi yokken ve 

ancak tarihin gömülü satırlarında gizlenmiş bu verileri bu işe ömrünü vermiş uzmanlar 

çözebilir, okuyabilir ve bunlardan haberdarken, hiçbir kütüphanenin, internet ortamının, 

doktora tezlerinin bulunmadığı 1400 yıl öncesinde, Dünya’nın birbirinden çok uzak çeşitli 

coğrafyalarındaki bu metinlerin her birine ulaşılıp, sonra eski ve karmaşık yazıları çözüp 

bunların Kur’an’a konulduğunu iddia etmek, yalnızca akıl ile alay etmektir. Mesela bugün, 

Türkiye üzerinde bu alanın bir grup uzmanı dışında 80 milyon kişiden kaç kişi milattan 

öncesine ait bir destanın içeriğindeki bilgileri bilir ki bu tür veriler tarihin her döneminde 

herkes tarafından bilinebilsin! Bunun yanında ilk insan ve peygamberden itibaren tüm 

insanlığa peygamberler gönderilmiştir. Vahyin kaynağı aynı ilah olduğu için ilgili kavimlere 

bu bilginin de vahiy ile bildirilmediğinin delili bulunamaz!   

İslam karşıtlarının samimiyetle düşünmediği diğer mesele şudur: Haşa tarihî 

yazıtlardan, destanlardan alıntılar yapılarak Kur’an oluşturuluyor olsaydı niçin ve nasıl tarihî 

yazıtlardaki bir dünya hurafe bilgi Kur’an’a konulmadı! Hz. Peygamber (sav), ilme muhalif 

olmayacak ve asırlar sonra bilimin ispatlayacağı bilgileri ayırt edip bunları Kur’an’a 

yerleştirmeyi nasıl başarabildi! Mesela Kur’an’ın indiği devirlerde göğün dağlar sayesinde 

ayakta durduğu gibi sayısız hurafe mevcutken bunu aynen beyan etmek yerine niçin “Allah 

odur ki gökleri dayanak olmaksızın yükseltti.” (Ra’d, 13/2) ifadesini yazdırarak o devirlerde 

var olan yaygın bir inanış ve hurafeyi ortadan kaldırdı. Hâlbuki toplumun fikrine uygun beyan 

yazsa daha çok itimat toplayacağını pekâlâ bilebilirdi. Bu mucizevi hakikatlerin her biri mi 
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tesadüfen Kur’an’a eklenmiş ve hurafelerin hepsi mi tesadüfen ayıklanmıştır! Okuma yazma 

bilmeyen, hurafelerin kol gezdiği insanların arasında kırk yıllık bir ömür geçirmiş ve 

kendinden önceki kutsal kitapları dahi okumamış bir peygambere yöneltilen bu iddialar, 

İslam’ı karalama ve Kur’an’ın delillerini kıymetten düşürme uğruna ortaya konulan 

çırpınışlardan başka bir şey değildir. 

  

Ayetlerdeki Bilimsel Deliller 

Modern bilimin verileriyle örtüşen ve Kur’an’ın mucizevi yönünü oluşturan ayetler 

pek çoktur. Bu ayetlere bazı örnekler verelim: 

1. Kur’an-ı Kerim’de evrenin yaratılışı şöyle açıklanır: “O gökleri ve yeri yoktan var 

edendir.” (En’am, 6/101) Bir başka ayette, göklerle yerin başlangıçta bitişik olduğu sonradan 

ayrıldığı bildirilir (Enbiya, 21/30). Bu ayetler, şimdiki bilim dünyasının ulaştığı son nokta 

olan tüm evrenin zaman ve mekân boyutlarıyla bir noktadan, büyük bir patlamayla (Big 

Bang) ortaya çıktığı, uzayı oluşturan yıldızların ve Dünya’mız gibi gezegenlerin özünün, 

cevherinin başlangıçta bir arada olduğu ve büyük patlamayla evrene yayıldığı, sonra 

yerkürenin yaratıldığı gerçeğini 1400 sene öncesinden haber vermiştir. Elbette Big Bang’den 

kimsenin haberinin olmadığı bir çağda yeryüzünün ve uzayın cevherinin başlangıçta bir arada 

olduğu bilgisinin Kur’an’da verilmesi, Kur’an’ın Allah katından indirildiğinin önemli bir 

delilidir. 

2. Arılar üzerinde yapılan bilimsel araştırmalarda elde edilen bulgulara göre erkek bal 

arılarının ve dişi bal arılarının görevleri birbirinden farklıdır. Erkek bal arıları sadece kraliçe 

arıya, üreme konusunda yardımcı olur. Başka bir görevleri yoktur. Dişi bal arılarının görevi 

ise 1. kovan kurmak, 2. bal özü toplamak için doğada faaliyet göstermek, 3. bal yapmaktır. 

Erkek bal arıları, dişilerin bu görevlerine kesinlikle karışmamaktadır.
15

 

Arapçada fiiller dişilere ve erkeklere göre farklı çekimlenir. Bu, birçok dünya dilinde 

de bu şekildedir. Kur’an’ın Nahl suresi 68. ve 69. ayetlerinde Allah (cc), dişi bal arılarına 

verilmiş görevleri bildirmektedir. Ayetlerde, fiilin erkek değil dişi takısı kullanılarak -yani 

erkek arıya değil dişi arıya vahyedilerek- şöyle denilmiştir:  

  

“Rabbin (dişi) bal arısına vahyetti: ‘Dağlarda, ağaçlarda ve onların kurdukları çardaklarda 

kendine -evler (kovan) edin. Sonra, meyvelerin tümünden ye. Böylece Rabbinin -sana 

kolaylaştırdığı yollarda uç. Onların karınlarından türlü renklerde -şerbetler (bal)- çıkar ki onda 

insanlar için bir şifa vardır.’ Şüphesiz, düşünen bir topluluk için gerçekten bunda bir ayet 

vardır.” (Nahl Suresi, 68-69) 

         

Ayetlerde açıkça, kovanı inşa edenin, bal yapımı için doğada faaliyet gösterenin ve bal 

yapanın dişi arı olduğu ortaya koyulmuştur. Bu gerçeğin, 1400 sene önce Kur’an’da ifade 

edilmesi önemli bir delildir.
16
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 İslam’dan önce de insanların arılarla uğraşmaları, onların arıların görevlerini detaylı bir biçimde bilmelerini 

gerektirmez. İslam aleyhtarlığı yapan bazı kimseler, bazı yabancı isimler vererek bunların arılarla çok 
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3. Son yüzyılda yapılan bilimsel keşiflere göre Dünya, atmosfer tabakasıyla 

çevrelenmiştir ve uzaydan gelen her türlü zararlı ışından, meteorlardan, gök cisimlerinden, 

zararlı Güneş ışınlarından bu atmosfer tabakası vesilesiyle korunmaktadır. Yani atmosferin 

gökte koruyucu bir kalkan görevi gördüğü günümüzde yapılmış bir keşiftir. Kur’an, 1400 yıl 

öncesinden göğün bu kalkan ve koruma görevini şöyle haber vermiştir: 

  

“Göğü korunmuş bir tavan kıldık. Onlar ise Allah’ın ayetlerinden yüz çeviriyorlar.” (Enbiya 

suresi, 32) 

 

Atmosferin korunmuş olması, kendisine gelecek zararlı şeylerin onu delip geçmesine 

mâni olacak biçimde yaratılmış olmasını ifade eder. Atmosferi geçemeyen zararlı şeylerin 

yeryüzüne inmesi de söz konusu değildir. İşte bu sebep sonuç bağlamında konuya 

bakıldığında bünyesi tehlikelerden korunmuş olan atmosferin bu yapısı, yeryüzünü de bu 

tehlikelerden korumuş olur.   

4. Yerden yükseklere çıktıkça insan kalbinde bir daralma, bir sıkışma oluşur. Zira her 

yüz metre yükseldikçe hava basıncı bir derece düşmektedir. Basınç düştükçe nefes almak da 

zorlaşır. Çok yüksekte uçan pilotların özel teneffüs cihazı kullanmaları da bu yüzden şarttır. 

Şu ayette, bu bilimsel hakikate bir işaret vardır: 

  

“Allah, kimin hidayetini murat ederse onun gönlünü İslam’a açar. Kimi de saptırmayı dilerse 

onu da sanki ‘gökyüzünde yükseliyormuş gibi’ göğsünü daraltıp sıkıştırır.” (En’am suresi, 

125). 

  

Arabistan gibi, düz alanlar ve çöllerle kaplı bir yerde, tecrübe olarak bilinmesi 

mümkün olmayan bir meseleyi, Kur’an’ın bu şekilde ifade etmesi gerçekten dikkat çekicidir. 

Üstelik ayette, “Dağa, tepeye tırmanan kimse gibi göğsü daralır.” denilmeyip “göğe yükselen” 

tabiri kullanılmıştır. O devirde insanların göğe yükselme gibi bir imkânı ve faaliyeti söz 

konusu değildir. Bilimin son yüzyıllarda keşfettiği bu gerçek, Kur’an'ın Allah (cc) katından 

indiğine önemli bir delildir.  

5. İnsanın, akıtılan spermden oluştuğu eski zamanlardan beri bilinen bir gerçektir. 

Ancak mikroskopların ve teknolojik cihazların üretilmesiyle günümüz biliminin ortaya 

çıkardığı bir gerçek vardır ki insanın oluşumunda akıtılan spermin hepsi değil, içinden sadece 

bir sperm tanesi görev almaktadır. Kur’an’da insanın yaratılmasında spermin hepsinin 

kullanılmadığı şöyle bildirilir:  

 

“O (İnsan), akıtılan meniden bir damla (nutfeten min meniyyin) değil miydi?” (Kıyamet 

suresi, 36-37) 

                                                                                                                                                                                     

uğraştıklarını söylemek suretiyle “Onlar da arıların bu durumunu biliyorlardı.” yalanına imada bulunmak 

istemişlerdir. Fakat açıkça bunu dillendirme cesareti gösterememişlerdir. Çünkü zikredilen kişilerden hiçbiri 

Kur’an’da ifade edilen şekliyle detaylı bir biçimde arıların görevlerinden ve cinslerinden söz etmemişlerdir. 

Arılarla ilgilenen Aristo’nun tahminlerinin önemli bir kısmının da yanlışlığı ortaya konulmuştur. 
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Ayette, sadece “İnsan akıtılan meniden ibaret değil miydi?” denilseydi bu da doğru 

olurdu. Zira insan akıtılan meniden yaratılır. Ancak dikkat edilirse ayette sadece meni 

denilmekle kalmamış, meninin içerisinden küçük bir katreye ayrıca değinilmiştir. Bu, 

Kur’an’ın indiği devirde bilinmesi imkânsız bir bilgidir. Çünkü o devirde kimsenin özel 

teknolojik cihazlarla anne karnındaki meninin nasıl insan olarak vücut bulduğunu tespit etme 

imkânı yoktu. Bu, insanı yaratan Allah’ın bilebileceği bir bilgidir ve 1400 yıl önce böyle bir 

ayrıntıyı Kur’an’a ancak Allah koyabilir.   

6. Görünürde denizlerin üzerinde dalgalar oluşur, içi ise durgun zannedilir. Ancak 

derin denizlerde alt kısımlar üst kısımlara göre daha yoğundur. Bu yoğunluk farkından, 

denizin içinde üst üste iç dalgalar meydana gelmektedir. Bu dalgalar, suyun içinde -aynı 

denizin üstündeki dalgalar gibi- hareket etmektedir. Deniz içlerinde dalga oluştuğu bilgisi son 

yüzyılda, üstün teknolojik ölçme cihazları kullanılarak tespit edilebilmiştir. Bu bilginin bu 

cihazlar olmadan bilinebilmesi mümkün değildir.  

Yine denizlerin içinde 200 metre derinliğinden sonra karanlıklar başlar. 1000 metre 

derinlikten sonra ise zifirî karanlıklar mevcuttur. Zifirî karanlık, kişinin karşısını göremediği, 

kendi eline baksa dahi onu göremeyeceği bir karanlıktır. Denizin 1000 metre altında var olan 

bu gerçek, bir insanın teknolojiyi kullanmadan dalış yaparak öğrenebileceği bir bilgi değildir. 

Çünkü normal bir yapıdaki insan çıplak vücut ile 50 metreden daha aşağılara inemez. Deniz 

dibinde “elimizi çıkardığımızda göremeyeceğimiz zifirî karanlıklar” olduğu bilgisi ancak ileri 

düzey teknolojik cihazlar kullanılarak bilinebilir. Ancak 1400 yıl önce inen Kur’an ayetinde, 

deniz içinde var olan bu zifirî karanlıklara ve iç dalgalara şöyle değinilmiştir: 

 

“Yahut (inkârcıların küfür içindeki hâlleri) derin bir denizdeki karanlıklar gibidir. Onu ‘dalga 

üstüne dalga’ kaplar, üstünde de bulutlar vardır. Karanlıklar üstüne karanlıklar. (Öyle 

karanlıklardır ki) İnsan, elini çıkarsa neredeyse onu bile göremez. Allah, kime nur vermezse 

onun için nur diye bir şey yoktur.” (Nur suresi, 40) 

  

Herhangi bir bilimsel faaliyet ve teknoloji olmadan 1400 yıl önce “deniz dibindeki 

zifirî karanlıklardan, karanlık üzerine karanlıklardan ve üst üste dalgalardan” bahsedilmesi 

elbette hayret vericidir.   

7. Amerikalı astronom Hubble, Mount Wilson gözlemevinde yaptığı gözlemlerle tüm 

galaksilerin birbirinden uzaklaştığını, böylece Evren’in genişlediğini buldu. 1950’de ABD’de 

Dünya’nın en büyük teleskobu yapıldı. Tüm testler ve yapılan kontrollerle bu gözlem 

doğrulandı ve göklerin yani evrenin, şişirilen bir balon gibi giderek birbirinden uzaklaştığı ve 

genişlediği tespit edildi. Elbette, göğün genişlediği bilgisi ancak ileri düzeyde bir teknoloji ile 

bilinebilir. Bir Kur’an ayetinde bu gerçeğe şöyle değinilir: 

 

“Göğü kendi ellerimizle biz kurduk ve biz (onu) elbette genişleticiyiz.” (Zariyat suresi, 47) 
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Zariyat suresi 47. ayete tarih boyunca yapılan farklı tefsirler sebebiyle İslam karşıtları 

bu mucizevi ayeti görmezden gelmeye çalışmaktadır. Ayette bahsi geçen kelime 

“mûsiûne/genişletici olan” kelimesidir. Bu kelimenin bir başka kullanım şekli de meallerde 

görüldüğü üzere “Bizim (her şeye) gücümüz yeter.” manasıdır. Daha önce değindiğimiz gibi 

müfessirler bir bilim adamı değillerdir. Her birinin tarih boyunca bilimin bütün hakikatlerini 

bilme ve ayetleri tefsir ederken bilimsel hakikatler ışığında kelime inisiyatifinde bulunma 

imkânı olmamıştır. Bu sebeple müfessirlerin, Kur’an ayetlerinde geçen kelimelerin muhtemel 

manalarından birini tercihe yönelirken tercih edeceği manayı bilimsel manaları gözeterek 

kelimeye vermesi, her zaman mümkün olmayabilir ve bu da gayet doğal bir durumdur. Bu 

durum, ilgili müfessirin ilmini zedeleyecek bir durum olmadığı gibi ayette geçen “göğün 

genişlemesi mucizesini” yok sayacağımız bir mesele de değildir.   

Bu bilimsel keşif yapılmadan önce, eski dönem müfessirlerinden ayete “Biz göğü 

genişleticiyiz.” manası veren âlimler de olmuştur. Tabiin dönemi âlimlerinden İbni Zeyd, 

ayeti bu şekilde tefsir etmiştir.
17

 Büyük müfessir Fahreddin Razi de ayetin genişletme 

manasına gelebileceğini ifade etmiştir.
18

 Müfessir ez-Zeccac’ın anlayışı da İbni Zeyd gibidir. 

Ancak o bunu yerle gök arasının genişletilmesi olarak anlamıştır.
19

 Osmanlı ulemasından 

Ebu’s Suud Efendi de ayete genişletmek manasının verilebileceğini zikretmiştir.
20

 Müfessir 

İbni Kesir de göklerde genişleme olayını kabul edenlerdendir. O, söz konusu ayeti “Biz 

gerçekten göklerin her tarafını (çapını) genişlettik.” şeklinde açıklamıştır.
21

 Ancak İbni Kesir, 

genişlemenin hâlen devam edip etmediğini söylememekte ve onun daha çok ilk genişlemeden 

söz ettiği anlaşılmaktadır.
22

 Elbette ufak da olsa var olan bu yorum farkları, evrenin 

genişlediği bilgisinin bilimsel izahının henüz bilinmemesinden kaynaklanmıştır. Ancak 

görüldüğü üzere ayetin “göğün genişlemesi” manasına geldiği müfessirler tarafından da kabul 

görmüştür. 

8. “O, birinin suyu lezzetli ve tatlı, diğerininki tuzlu ve acı olan iki denizi salıverip 

aralarına da karışmalarını önleyici bir engel, perde koyandır.” (Furkân suresi, 53)  

Bilim adamları tarafından “Halocline” diye adlandırılan bir deniz sistemi mevcuttur. 

Bu sistem, denizin farklı tuz oranları sebebiyle suların karışmasını engellemektedir. Ayette 

“karışmayı önleyici engel, perde” olarak bildirilen ifadeye bilim “Halocline” adını vermiştir. 

Bu kısımda yani engelin içinde tatlı ve tuzlu su bir arada bulunur. Ancak bu kısmın dışında 

kalan tuzlu su engelin üstünde, tatlı su (tuzluya nazaran tatlı denilir, yani tuz oranı azdır) ise 

engelin altında kalmaktadır. Halocline, farklı yoğunluktaki bu suların birbirine karışmasını 

engellemektedir.
23

  

İslam karşıtları bu hususta, tatlı su ile tuzlu suyun birbirine karıştığını ancak bu 

karışımın yavaş olduğunu söyler. Ancak verilen bu karşılık, açık bir çarpıtmadır. Çünkü bu 

karışım, sınır bölgesinde olan bir karışımdır. Ayetteki ifade ile “engelin, perdenin” içindeki 
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karışımdır. Bu engelin-perdenin altından ayrı, üstünden ayrı su alındığında suların 

karışmadığı ve farklı sular olduğu görülecektir.   

9. Jeolojik devirlerde hareket hâlindeki kıtaların birbirine kaynaması sonucu dağlar 

meydana gelmiştir. Bu özellikleriyle dağlar, tahtaları bir arada tutan çivilere benzetilmektedir. 

Dağların yeryüzündeki yüksekliğinden on katı uzunluğuna varabilen, kilometrelerce aşağıya 

uzanan kökleri bulunmaktadır. Kur’an’da “Biz, yeryüzünü bir döşek, dağları da birer kazık 

yapmadık mı?” (Nebe, 78/6-7) ayetinde kullanılan “evtaden” yani “kazık” ifadesinin dağlar 

hakkında kullanılması son derece manidardır. Zira bu kelime Arapçada çadır kazıkları için 

kullanılan bir kelimedir ve çadırları sağlam tutmak için yere çakılan kazıkların küçük bir 

kısmı dışarıda büyük bir kısmı toprak altında kalır. Bu tasvir, tıpkı dağların görünümüne 

benzemektedir. Ayette dağların bir “kum tepesi” yapılması şeklinde tasvir edilmeyip kazıklara 

benzetilmesi açık bir mucizedir. Zira dağların yer altına uzanan uzun uzantıları yakın 

zamanda keşfedilmiştir. Kur’an’ın indiği dönemde kimsenin dağların köklerinden haberi 

yoktu. Ayrıca hareket hâlindeki levhaların dağlar ile sağlamlaştırılması ile ayetteki “kazık” 

kelimesinin son derece önemli bir mana ilişkisi içerdiği açıktır. Bunun yanında dağların 

yerkabuğunda yaptığı basınç, Dünya’nın merkezindeki magma hareketlerinin etkisinin 

yeryüzüne ulaşarak yerkabuğunu parçalamasına engel olur. Yine depremler esnasında yayılan 

sismik dalgaların şiddeti, dağlar vesilesiyle zayıflar ve dalgaların dağılarak çabuk sönmesine 

vesile olur. Dağlık, kayalık bölgelerde de depremler oluşur. Ayetlerde dağlık bölgelerde 

deprem olmadığı bilgisi yoktur. Dağlık, kayalık bölgelerde kurulmuş evlerde deprem 

hasarlarının daha az olduğu ve dağların depremin şiddettini emdiği bilinen bir gerçektir.
24

 

Kur’an ayetlerinde “Yeryüzüne de sizi sarsmasın diye sabit dağlar yerleştirdi.” (Lokman, 

31/10; Nahl, 16/15; Enbiya, 21/31) buyrulmaktadır. Bu ayetteki dağların sarsılma ile ilişkisi, 

dağların deprem dalgalarının şiddettini azalttığı olarak anlaşılabileceği gibi, dağların ilk 

yaratıldığı jeolojik devirlerde hareket hâlindeki levhalarla yeryüzünde meydana gelen 

sarsıntının dağlar ile engellenmesi de anlaşılabilir. Elbette mananın en doğrusunu Allah bilir. 

Ancak dağlarla ilgili ayetlerde var olan hakikatler, asırlar önce bildirilmiş önemli mucizevi 

bilgilerdir.   

Kur’an’ın Allah kelamı olduğunu bilimsel açıdan delillendirebileceğimiz benzer 

örnekler daha da çoğaltılabilir ve bilim ilerledikçe yeni yeni hakikatler de anlaşılacaktır. 

Mesela aşılamanın öneminin bilinmediği zamanlarda rüzgârların aşılayıcılar olarak 

gönderilmesi (Hicr, 15/22) ifadesi de buna örnektir. Zira eski dönemlerde rüzgâr ile yağmur 

arasındaki ilişki, rüzgârların yağmur bulutlarını sürüklediği yönündeydi. Ancak yeni keşiflerle 

anlaşıldı ki denizlerin ve diğer suların üzerinde köpüklenme nedeniyle “aerosol” adlı hava 

kabarcıkları oluşmaktadır. Bunlar rüzgârların karadan sürüklediği tozlarla karışarak 

atmosferin üst katmanlarına doğru havalanır. Rüzgârların yükselttiği bu parçacıklar, su buharı 

ile birleşir ve su buharı bu parçacıkların etrafında yoğunlaşır. Bu parçacıklar olmazsa yüzde 

yüz su buharı, bulutu oluşturamaz. Bulutların oluşması, rüzgârların havada serbest şekilde 

bulunan su buharını, taşıdıkları parçacıklarla aşılamaları ile olmaktadır.   

Yine, yarılan yeryüzü (Tarık, 86/11-12) ifadesi de benzer bir delildir. 1945-1946 

yıllarında, bilim adamları mineral kaynaklarını araştırmak için ilk kez deniz ve okyanusların 
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diplerine indiler. Araştırmalarında dikkati çeken en önemli noktalardan biri, Dünya’nın kırıklı 

yapısı oldu. Dünya’nın dış yüzeyindeki kayalık tabaka, kuzey-güney ve doğu-batı doğrultulu 

olup on binlerce kilometre uzunluğunda çok sayıda geniş çatlak (fay) ile yarılmıştı. 

Yeryüzünün bu kırıklı yapısı sayesinde, önemli miktarda ısı dışarı atılır ve erimiş kayaların 

büyük bir kısmı okyanuslardaki tepeleri oluşturur. Eğer yeryüzünün, kabuğundan yüksek 

miktarda ısının dışarı çıkmasına olanak veren bu yapısı olmasaydı Dünya üzerinde hayat 

imkânsız olurdu. Çünkü bu durumda yerkabuğunun altından çıkış noktası bulamayan ısı, çok 

büyük miktarlarda olumsuz nükleer etki meydana getirecekti.  

Çiftler hâlinde yaratılış da (Yasin, 36/36) Kur’an’ın bir başka delilidir
25

 ve benzer 

deliller arttırılabilir. Zikrettiğimiz gibi birçok gerçek, Kur’an-ı Kerim’de mucizevi bir biçimde 

yer almaktadır. 

 

Kur’an’ın Üstün İcazı 

Kur’an’ın Arapçasına has icazi delilleri,
26

 belagatı,
27

 cezaleti
28

 ve benzer mucizeleri 

başlı başına dev bir eser oluşturur. Hatta bu eserler, yine de Kur’an’ın sayısız mucizevi 

yönünü ortaya koymada âciz kalır. Kur’an nazmını insan nazmından ayıran en büyük fark, her 

kelimenin hatta her harfin tam yerli yerinde olmasıdır. İnsan eliyle hazırlanan her eser, müellif 

tarafından geri dönüp tekrar okunduğunda “Şu kelime yerine bu daha uygun düşerdi, bu 

cümlede hata oluşmuş.” gibi eleştirilere ve düzeltmelere maruz kalır. Ancak Kur’an ayetleri, 

üzerinde hiçbir değişiklik yapılmadan nüzul olduğu gibi aynen korunmuştur ve bu hâliyle 

kusurlardan münezzehtir. Her asırda Kur’an’ın yeni bir mucizesi ortaya çıkmaktadır. Belagat 

savaşlarının yapıldığı, şiirin, söz sanatlarının zirvede olduğu devirde, şairleri âciz bırakan ve 

kendisine teslim eden Kur’an belagatı, asırlardır aynı mükemmelliğini korumakta ve beşer 

eliyle yazılmış hiçbir kitapta görünmeyen “yenilenme, düzeltme” ihtiyacını 

barındırmamaktadır. Bir şiir kitabı olmamasına rağmen sayfalar ve sureler boyunca devam 

eden ahenk, Arap edebiyatında daha önceden benzeri görülmemiş kalıplar, kafiye düzenleri ve 

tüm söz sanatları içerisinde imandan ibadete, ahiret âleminden dünya âlemine, hukuk 

kurallarından sosyal ve ahlaki ilkelere, geçmiş haberlerinden gelecekten verdiği haberlere 

kadar pek çok konuya yer verilmiştir. Bir cümleden, bir kelimeden hatta bir harften dahi pek 

çok hükümler, manalar çıkarılabilmiştir. Konuların değişiklik ve karmaşıklığına rağmen 

Kur’an’ın üslubu baştan sona kadar kemal düzeyde kalmıştır.  

Edebiyat tarihine baktığımız zaman, her müellifin kendi yeteneklerine uygun 

konularda eserler verdiğini görürüz. Hatta aynı konuyu seçmiş yazarlar arasında dahi konuyu 

işleyiş tarzında, konuya yaklaşımda bile bariz med ve cezirlere rastlanabilir. Mesela kimi 
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şairler övmede ileri gidip hicivde geri kalmış, kimisi hicivde devleşip övgüde cüceleşmiş hatta 

Arap edebiyatında görüldüğü üzere kimi şairler sadece belli bir hayvanı, manzarayı, mehtabı, 

harp sahnesini tasvir ile ün kazanmıştır. Diğer taraftan büyük bir şairin şiirlerini 

incelediğimizde değişen durumlara göre onun şiirlerinde farkların ortaya çıktığı dikkatimizi 

çeker. Bu şairin şiirleri arasında görülen bu farklılaşma, aynı şairin bir şiirinin katları 

arasında, farklı konulara geçiş yapılırken dahi müşahede edilebilir. Bir de meseleyi aynı şairin 

manzum ve mensur eserleri arasında kıyasa kalkışırsak daha da büyük farkların kendini 

gösterdiği görülür. Ancak zikredilen bu ve benzeri tüm kriterlerle Allah’ın kitabına 

baktığımızda, katiyen böyle bir farklılaşmaya rastlanamaz. Kur’an’ın herhangi bir yerinden 

okumaya başladığımızda, bir şeyi tasvir eden bir ayeti okurken onu hemen bir kıssayı anlatan 

diğer bir ayet, onu hüküm koyan ayetler, onu kâinattaki yaratılış sanatlarını anlatan ayetler vb. 

takip eder. Fakat kelamın katları arasında hiçbir fark ve gedik tespiti mümkün olamamıştır. 

İşte, Kur’an’ın bu erişilmezliğindeki yüce sır, onun beşer takatının erişemeyeceği ilahi bir 

kelam oluşundan kaynaklanmaktadır.
29

  

Kur’an’ın manası, üslubu, cümleleri, kelimeleri hatta harfleri dahi üstün belagata 

sahiptir. Kur’an’ın belagatı, kimseyi taklit etmemiştir. Kur’an’ın gerek kompozisyon gerek 

ilim ve fen gerekse edebî sanatlarda, Arapların alışmış oldukları âdetlerin dışında bir telif 

tarzında nüzul olması; bağlı bulunduğu coğrafyadan, kültürden, edebiyattan etkilenmediğini 

delillendirir. Arapların kendilerine has, konularını taksim ve tanzimde kullandıkları belirli 

telif tarzı ve usulleri vardı. Mesela belirli konulara tahsis edilmiş olan eserler, belirli usûl ve 

programlar altında, kısım ve konulara ayrılarak kaleme alınırdı. Ancak Kur’an’a baktığımız 

zaman çoğunlukla surelerin birçok maksat ve mevzuları içine aldığı görülür. Böylece onu 

tilavet eden herkes onda kendini saran, hoşuna giden ve dikkatini diri tutan çeşitli yönler 

bulur.
30

  

Kur’an’ın belagatı kimseyi taklit etmediği gibi kimse tarafından da taklit 

edilememiştir. Zira binlerce yıldır dostların Kur’an’dan aldığı şevkle Kur’an nazmına benzer 

yazdığı Arapça eserler, düşmanların inatlarının sevkiyle Kur’an’ın benzerini getirme 

düşüncesi içerisinde yazmaya çalıştığı Arapça eserler meydandadır ve hiçbirinin, Kur’an’ın 

yanına dahi yanaşamadığı açıkça ortadadır. Kur’an belagatı üzerine eserler vermiş 

Abdülhakir-i Cürcani, Zemahşeri, Sekkâni, Bediüzzaman Said Nursi, Ramazan el-Buti ve 

binlerce İslam âlimi, bu bahisleri kitaplarında detaylıca açıklamışlardır. Kur’an’ın Arapçasına 

has olan mucizevi icazı, pek çok azılı müşriğin ve şairin imana girmesine vesile olmuştur. 

Hatta Kur’an’a iman etmeyen müşriklerin inkâr sebebi de ırkçılık ve kabilecilik olmuştur. 

Hiçbiri, Kur’an’ın belgatıyla mücadele edememiş hatta ona karşı hayranlıklarını 

gizleyememişlerdir.
31

 Bu sebeple müşriklerin her biri kılıca sarılmaya başlamış ve Kur’an’la 

mücadelede belagat değil, güç kullanmaktan başka çare bulunamayacağını anlamışlardır. 

Ciltler dolusu bilgi içeren Kur’an belagatını buraya sığdırmak mümkün değildir. İslam 

âlimlerinin kitaplarında detaylı izahlar mevcuttur. Bu izahlar incelendiğinde benzer 

mükemmellikte bir eserin tarih boyunca kaleme alınmadığı ve bundan sonra da alınamayacağı 

kıyaslama yapılarak anlaşılabilir. Kur’an’ın benzerini getirme iddiasına girişenler, bu eserleri 
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okumalı, mükemmelliğini anlamalı ve aynı mükemmeliği eserine yansıtmaya çalışmalıdır. 

Bunun yanında eserinin içerisinde geçmiş ve gelecekten gaybi mucizeler içermeli, ortaya 

koyduğu nizam zaman değişse de çağlara adalet götürmeli, bir kez kaleme alınıp geri 

döndüğünde düzeltme ihtiyacı hissetmemeli, içerisinde -yukarıda sebebini beyan ettiğimiz 

üzere- tesadüfen oluşmuş matematiksel oranlar ve simetriler oluşmalı ve sayamadığımız nice 

mucize ve kriterleri bünyesinde barındırmalıdır. Kur’an’ın benzerini getirmek, asla 

başarabilecekleri bir iş değildir, ki başarılmış olsaydı İslam’ın davası zaten şimdiye kadar 

bitmiş olurdu. Şunu da unutmamak gerekir ki Kur’an’ın mükemmeliği, kusursuzluğu, taklit 

edilemezliği kendi diline hastır; mealine değil. Çünkü Kur’an meali, meali yazan kişinin 

kendi söz dizimi ve anladığı anlamı kendi kelime inisiyatifiyle aktarmasıdır. Kur’an’ın 

kendisi ise Allah’ın söz dizimidir. Bu yüzden meal, asla Kur’an’ın kendisi değildir. 

          

 Vahyin İniş Anları ve Diğer Deliller 

Kur’an’a Hz. Peygamber’in (sav) müdahale etmediğinin diğer bir delili de Hz. 

Peygamber’e (sav) vahiy indiği esnada üzerine ağırlık çökmesi, gözünün kırmızı kesilmesi, o 

esnada hırıltıya benzer seslerin işitilmesi ve çok soğuk günlerde dahi mübarek alınlarından ter 

akmasıdır. Hatta bir seferinde deve üstündeyken vahiy geldiğinde, deve vahyin ağırlığından 

yere çökmüştür. Bu haller, sahabe-i kiram efendilerimiz tarafından aktarılmıştır.
32

 Hz. 

Peygamber’in (sav) vahiyden önceki ve sonraki hayatında benzer hadiselere rastlanmazdı. Bu 

hâller ancak vahyin indiği anda zuhur ederdi. Ayrıca bu hâller bir hastalığın nöbet hâlleri de 

değildi. Çünkü bu tür nöbet hâllerinin oluştuğu hastalıklarda, nöbet hâlindeki kişi bilincini 

kaybetmektedir. Ancak Hz. Peygamber’de (sav) görülen bu haller ortadan kalktığında eşi 

benzeri görülmemiş üstün icazlı ve mucizeli ayetler kendisinden sudur etmiştir. Elbette 

Kur’an Hz. Peygamber’in (sav) kelamı olmuş olsaydı bu nevi hâllerle bu büyük icazlı ve 

mucizeli sureleri yazamazdı. Çünkü sükûnet, sessizlik ve rahatlık fikrin olgunlaşmasında ve 

önündeki kelime ve lafızların seçiminde daha faydalı bir ortamdır. Hâlbuki ayetlerden pek 

çoğu ani gelişen olaylarda-hatta savaş esnasında dahi- nüzul olmuştur. Şu hâlde vahyin gelişi 

esnasında Hz. Peygamber’de (sav) görülen bu fevkalade hâl ve bunun neticesinde ortaya 

çıkan ilahi metin, onun iradesi dışında oluşan vahyin göstergesidir.
33

    

Kur’an’ın insanlığın varoluş sorunlarına ikna edici cevaplar vermesi; tüm insanlığı 

kapsayan evrensel din esaslarına sahip olması; aklın idrakte âciz kaldığı bu kâinatın 

yaratıcısının isim ve sıfatlarının akla, mantığa en uygun bir biçimde Kur’an’da ifade edilmesi; 

diğer semavi dinlerin tahrif edilmiş hâllerinden, birden fazla ve birbiriyle çelişkili kutsal kitap 

inanışlarından, peygamberlerin şanına yakışmayan iftiralardan, oğul edinmiş, şekilden şekile 

girmiş ilah anlayışından, diğer din ve inanışlarda var olan bulutların üstündeki tanrı, sayısız 

tanrı, tapılan hayvanlar, tapılan doğa gibi inançlardan münezzeh olması; yine kusurlardan 

münezzeh din ve iman esasları sunması; Kur’an’ın bozulmadan, değişmeden günümüze kadar 

ulaşması ve bu ilk nüshaların hâlâ mevcut olup günümüz nüshalarıyla bire bir aynı olması; 

ortaya koyduğu hukuk ve ahlak ilkelerinin insan fıtratına uygunluğu ve bu hükümlerle adaleti, 

nizamı, huzuru temin etmesi; her hak sahibine hakkını vermesi; hastasından yaşlısına 
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toplumun hiçbir ferdinin bu hükümlerle mağdur kalmaması ve sayamadığımız nice delil, 

Kur’an’ın Allah katından indirilmiş bir kutsal kitap olduğunu delillendirmektedir. 

  

Hadis-i Şeriflerden Deliller 

Hz. Peygamber’in (sav), insanlığı kurtuluşa erdirecek esasları içerisinde barındıran, 

dünyada dahi kişiye cennet hayatı yaşatacak İslam ahlak ve edebini öğreten pek çok hadis-i 

şerifi mevcuttur. Büyük bir derya olan hadis kaynaklarındaki Hz. Peygamber’in (sav) 

insanlığa sunduğu kutlu öğretileri, İslam ahlakını, tıbbın kanıtladığı sağlık öğütlerini ve daha 

pek çok alanda zikrettiği hadis-i şerifleri kitabımıza sığdırmamız mümkün değildir. Bu 

hususta okuyucuyu ilgili hadis kaynaklarına sevk ederek kitabımızın bu bölümünde 

Peygamber Efendimizin (sav) mucizevi hadis-i şeriflerinden seçtiğimiz bazı örnekler 

vereceğiz. Bu hadis-i şerifler, Hz. Peygamber’in (sav) vahiy aldığının ve onun (sav) Allah’ın 

(cc) elçisi olduğunun açık delilleridir. Aynı zamanda hadis-i şerif kaynaklarının 

güvenilirliğini ispatlayan delillerdendir. Hadis-i şerifleri zikretmeden önce hadis inkârcılarının 

Peygamberimizin (sav) gaybı bilemeyeceğine ve bu yüzden gelecekten haber veren hadis-i 

şerif rivayetlerinin kabul edilemeyeceğine dair iddialarına cevap verelim.  

 

Peygamberler Gaybı Bilebilir mi? 

Gayb; insanın duyuları ve ilmi ile öğrenemediği gizli şeyler, âlemler, geçmiş haberler, 

geleceğe ait bilgiler vb. anlamına gelir. Kur’an ayetlerinde Allah (cc) şöyle buyurmuştur: 

 

“De ki ben size Allah’ın hazineleri yanımdadır demiyorum ve gaybı bilmiyorum. Size, 

muhakkak ki ben bir meleğim demiyorum. Ancak bana vahyedilene tabi olurum.” (Enam 

suresi, 50) 

 

“De ki gaybı bilmek Allah’a mahsustur.” (Yunus suresi, 20) 

 

“De ki göklerde ve yerde gaybı Allah’tan başka bilen yoktur.” (Neml Suresi, 65; Hucurat 

suresi, 18) 

 

       Bu ve benzeri ayetlerde, gaybı yalnızca Allah’ın (cc) bildiği görülmektedir. Ancak bu 

ayetleri doğru anlamak gerekir. Peygamberler birer insandır ve gaybı bilemezler. Ancak Allah 

(cc) kendilerine gaybı bildirirse gaybı bilebilirler. Konuyla ilgili bazı Kur’an ayetleri şu 

şekildedir: 

 

“Allah, size gaybı bildirmez. Fakat dilediği resulüne gaybı bildirir.” (Âli İmran suresi, 179) 

 

“Allah, gayba kimseyi muttali kılmaz. Ancak dilediği, razı olduğu resul müstesna.” (Cin 

suresi, 26-27)  
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       Yani ayetlere göre gaybı bilen sadece Allah’tır (cc) ancak dilerse razı olduğu rasullerine 

gaybı bildirebilmektedir. Mesela Hz. İsa’nın (as) Kur’an’da geçen bir sözü şu şekildedir: 

 

“Ben, evlerinizde yediğiniz ve biriktirdiğiniz şeyleri size haber veririm.” (Âli İmran suresi, 

49)  

 

       Bu ayet, Hz. İsa’nın (as) mucizelerinden biri olduğu gibi gaybı Allah’ın (cc) bildirmesiyle 

bilebileceğinin bir göstergesidir. Peygamber Efendimize de (sav), gayb bilgileri verildiği 

Kur’an’da açık ve nettir. Tahrim suresi 3. ayet buna örnektir: 

 

“Hani Peygamber, eşlerinden birine gizli bir söz söylemişti. Fakat eşi o sözü (başkasına) 

haber verip, Allah da bunu peygambere bildirince Peygamber bunun bir kısmını bildirmiş, bir 

kısmından da vazgeçmişti. Peygamber, bunu ona (sırrı açıklayan eşine) haber verince o, 

‘Bunu sana kim bildirdi?’ dedi. Peygamber, ‘Bunu bana, hakkıyla bilen ve hakkıyla haberdar 

olan Allah haber verdi.’ dedi.” (Tahrim suresi, 3) 

  

Yine, Hz. Yakup’a (as) “Yusuf’u kurt yedi.” diye kanlı bir gömlekle beraber acı bir 

haber geldiği hâlde Hz. Yakup’un (as) Hz. Yusuf’un (as) hayatta olduğunu bilmesi ve “Allah 

tarafından sizin bilmediğinizi biliyorum.” (Yusuf, 12/86) demesi, ondaki gaybi bilgi 

boyutunun varlığını göstermektedir. Hz. Hızır (as) ile Hz. Musa (as) arasında Kehf suresi 65 

ile 82. ayetler arasında geçen hadiselerde de Allah’ın (cc) Hz. Hızır’a (as) gaybı bildirdiği 

görülmektedir.  

Bu bilgilerden sonra zikrettiğimiz Peygamberimizin (sav) mucizevi hadislerine 

geçebiliriz: 

 

1. Hadis-i Şerif  

“Rasulullah (sav) buyurdular ki ‘Yabancı kavimlerin, tıpkı sofrada birbirlerini yemeğe 

çağıran yiyiciler gibi size çullanmak üzere birbirlerini çağıracakları zaman yakındır.’ Orada 

bulunan sahabilerden biri: ‘O gün sayıca azlığımızdan mı bu durum başımıza gelecek?’ diye 

sordu. Hz. Peygamber (sav) şöyle cevapladı: ‘Hayır, bilakis o gün siz çok olacaksınız. Ancak 

sizler bir selin getirip yığdığı çer çöp gibi hiçbir ağırlığı olmayan kimseler durumunda 

olacaksınız. Allah (cc), düşmanlarınızın kalbinden size karşı korku duygusunu çıkaracak ve 

sizin kalplerinize zaafı atacak!’ buyurdular. ‘O zaaf nedir ey Allah’ın Rasulü?’ denildi. Hz. 

Peygamber: ‘Dünya sevgisi ve ölüm korkusu!’ buyurdular.” (
34

) 

Açıklama:  

Hadis-i şerifte zikredilen haberler, hadis kaynaklarının yazıldığı dönemlerde 

görülmemiştir. Hadiste, Peygamberimiz (sav), yabancı devletlerin kalplerinden Müslümanlara 

yönelik korkuların çıkıp Müslümanların üzerine üşüşecekleri anlatılmıştır. Yine, o günde 
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Müslümanların sayısının çok olacağını ancak dünya sevgisi ve ölüm korkusu yüzünden bu 

çokluğun rüzgârda savrulan çöpler hükmünde olacağını anlatmakla günümüzün İslam 

dünyasını tasvir etmiştir. Zira tarihteki gibi İslam ordularının müşriklerin kalplerine korku 

saldığı zamanlar artık geride kalmıştır. Tıpkı hadiste anlatıldığı gibi kâfirlerin kalplerinde 

Müslüman ordularla savaşmak konusunda bir korku kalmamış ve Müslümanların sayısının 

çok olduğu bir devirde bunlar gerçekleşmiştir. Bugün, dünya üzerinde milyarlarca Müslüman 

olmasına rağmen Müslümanların kalplerindeki dünya sevgisi ve ölüm korkusu ile ümmet 

vurdum duymaz olmuş; Müslümanların birbirlerine karşı kin ve nefret beslemeleri ve İslam 

dünyasına sokulan batıl itikatlar ve fikir hareketleriyle ümmetin birlikten uzaklaşması, 

bölünmesi gibi pek çok sebeple Irak, Afganistan, Doğu Türkistan, Bosna Hersek, Mısır, 

Suriye, Filistin ve daha pek çok ülkede İslam âlemi büyük bir fitnenin içine düşmüş ve 

yabancı kavimlerin üşüşmelerine maruz kalmıştır. 

 

2. Hadis-i Şerif 

Hz. Peygamber, “Nübüvvet içinizde Allah’ın dilediği kadar devam eder, sonra dilediği 

zaman onu ortadan kaldırır. Sonra, nübüvvet sisteminde bir hilafet olacaktır. Bu da Allah’ın 

dilediği kadar devam eder, ardından Allah onu da dilediği zaman ortadan kaldırır. Sonra bir 

saltanat olur. O da Allah’ın dilediği kadar devam eder, sonra Allah dilediğinde onu ortadan 

kaldırır. Daha sonra zalim yönetimler başa gelir. O da Allah’ın dilediği kadar devam eder, 

ardından Allah dilediği zaman onu ortadan kaldırır. Sonra, nübüvvet sisteminde bir hilafet 

olur.” buyurdu ve sonra sustu.
35

 

Açıklama:  

Bu hadis-i şerifte İslam ümmetinin geçireceği aşamalar haber verilmiş ve bu aşamalar 

aynı sırayla tarih tarafından tasdik edilmiştir. Bu açıdan hadis, apaçık bir mucizedir. Bu 

aşamaları sıralarsak: Birinci aşama, Peygamberlik Dönemi’dir ve 23 yıl sürmüştür. İkinci 

aşama, Raşit Halifeler Devri’dir ve 30 yıl sürmüştür. Üçüncü aşama Saltanat Devri’dir ve Hz. 

Muaviye (veya oğlu Yezid) ile başlayan ve Osmanlı Devleti’nin sonuna kadar devam eden 

süreçtir. Dördüncü aşama, Osmanlı’nın yıkılmasıyla başlayan ceberrut (acımasız, zorbalık) 

devridir. Gerçekten de Osmanlı Devleti’nin yıkılmasından sonra bütün İslam âlemi küçük 

büyük devletlere bölünmüş ve Suriye, Irak, Filistin, Yemen, Mısır, Bosna Hersek 

örneklerinde görüldüğü gibi İslam topraklarında fitneler, zulümler meydana çıkmış, zalim 

yönetimler başa gelmiştir. Beşinci aşama ise henüz gerçekleşmemiş ancak gerçekleşecek Asr-

ı Saadet’e benzer bir dönemdir. Bu dönem, insanların yeniden dine döndüğü, dinsizliğin 

çöktüğü, ahlaksızlığın iflas ettiği, dindarlık, dürüstlük, ilim ve sırat-ı müstakim yolunun 

açıldığı bir devir olarak gerçekleşecektir. Şüphesiz, en doğrusunu Allah bilir. Bu hadisin 

haber verdiği dört safhanın doğruluğu, beşinci safhanın da doğruluğunun garantisidir. Ancak 

bu aşama da bittiğinde hızlı bir çöküşün tekrar olacağı ve daha sonra kıyametin kopacağı 

hadis-i şeriflerde bildirilmektedir.  

 

3. Hadis-i Şerif 
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“İstanbul mutlaka fethedilecektir. Onu fetheden kumandan ne güzel kumandan, o ordu 

ne güzel ordudur.”
36

 

Açıklama:  

Hadis-i şerif, İstanbul fethedilmeden 8-9 asır önce hiçbir tereddüde yer bırakılmadan 

mucizevi bir şekilde İstanbul’un fethini müjdelemiştir. Üstelik, hadiste Müslümanlara hedef 

gösterilmemiştir. Yani “İstanbul’u fethe gidin; onu fethedecek komutan ne güzel komutan, o 

ordu ne güzel ordudur.” denilmemiş, fethin gerçekleşeceği açıkça vurgulanmıştır. Bu orduda 

görev alma şerefine ulaşabilmek adına da yaşları çokça büyük sahabilerin de içinde 

bulunduğu İslam ordusu, İstanbul’a sefere çıkmış ancak bunu başaramamışlardır. Asırlar 

sonra ise bu haber aynen bildirildiği gibi ortaya çıkmıştır. 

 

4. Hadis-i Şerif 

Hz. Peygamber (sav), kıyametin kopuş tarihinin ancak Allah (cc) tarafından 

bilinebileceğini beyan etmiştir. Ancak kıyamet yaklaştığında özellikle -İslam coğrafyasında- 

gerçekleşecek bazı alametlerden haber vermiş, bu belirtilerin, kıyametin yaklaştığını gösteren 

belirtiler olduğunu insanlığa bildirmiştir. Sanki günümüzde ve aramızda yaşıyor, 

sokaklarımızda dolaşıyor gibi 14 asır önce beyan ettiği bu mucizevi hadis-i şerifler, onun 

(sav), Allah’ın elçisi olduğunun ve vahiy ile insanlığı uyardığının mühim delilleridir. Bu 

delillere örnekler verecek olursak: 

 

“Kıyamet alametlerinden biri de yalın ayak, çıplak, yoksul koyun-keçi çobanlarının 

(şehirlere göç ederek) yüksek binalar yapmakta birbirleriyle yarış ettiklerini ve 

böbürlendiklerini görmendir.” (
37

) 

Açıklama:   

İlgili hadis-i şerifte, kıyamete yakın şehirlerde bina yapımında artışların olacağı hatta 

insanların böbürlenerek yüksek binalar yapmakta birbirleriyle yarışacakları bildirilmektedir. 

Bu hadis-i şerif, mucizevi bir şekilde yakın tarihte zuhur etmiştir. Yüksek binaların inşa 

edilmesi, Peygamberimizin (sav) haber verdiği, içinde bulunduğumuz dönemin ileri 

teknolojik koşullarını tasvir eden önemli işaretlerden biridir.  

Mimarlık ve mühendislik tarihine baktığımızda görürüz ki yüksek katlı binalar 19. 

yüzyılın sonlarında inşa edilmeye başlanmıştır. Teknolojinin ilerlemesi, çeliğin yaygınlaşması 

ve elektrikli asansörlerin kullanılması, gökdelen olarak tabir edilen yapıların inşaatına hız 

kazandırmıştır. Gökdelenler, 20 ve 21. yüzyıl mimarisinin önemli bir parçası olmuş, 

günümüzde de birer prestij sembolü hâline gelmiştir. Hadiste belirtilen insanların yüksek 

binalar yapma yarışı da ülkelerin daha yüksek gökdelenler yapabilmek için büyük bir rekabet 

ve yarış içerisine girmeleriyle ortaya çıkmıştır. Bunun yanında, nüfusun çoğaldığı 

zamanımızda yüksek katlı binaların dikilmesi mecburidir. Bu durum, hadiste kıyametin 

yaklaşacağının belirtisi olarak zikredilmiştir. Binaların yükseltilmesi, tek başına fitne sebebi 
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değildir. Fitne olan, insanların binaları yükseltirken birbirlerine tepeden bakmaları, 

böbürlenmeleri ve israfa yönelmeleridir.  

 

5. Hadis-i Şerif 

“Cehennemliklerden iki sınıf vardır ki ben onları görmedim. (Biri) Beraberlerinde 

sığır kuyrukları gibi kamçılar olup, onlarla insanları döven bir kavimdir. (Diğeri) ‘Giyinmiş 

ama çıplak olan’, eğrilmiş ve eğrilten birtakım kadınlardır! Başları eğri deve hörgüçleri 

gibidir. Bunlar cennete giremeyecek, onun kokusunu da duyamayacaklardır. Hâlbuki cennetin 

kokusu uzak mesafeden duyulacaktır.”
38

 

Açıklama:  

Hadis-i şerif, ahir zaman alametlerinin zikredildiği bir hadistir. Hadis-i şerifte 

Peygamberimiz (sav), kendisinin görmediğini belirttiği, “giyinmiş ama çıplak olan” ve 

“saçları deve hörgücü gibi” olan kadınların ümmet içinde zuhur edeceğinden bahsetmektedir. 

Bu hadis-i şerifte anlatılanlar, içinde bulunduğumuz asra kadar ne hadis kaynaklarının yazımı 

sırasında ne de asırlarca ortaya çıkmıştır. Hz. Peygamber’den yaklaşık 700 yıl sonra yaşayan 

İmam Nevevi de bu hadisi şerh ederken “Hem giyinmiş olmak hem de çıplak olmak” ifadesi 

üzerinde tefekkür etmiş ancak bir sonuca varamamıştır. Bu hadis, tesettürün moda hâline 

getirilip Allah (cc) rızası için değil, cazibe için kullanılmaya başlandığı, tesettüre girilmiş, 

giyinilmiş ancak bir çıplaktan farkı olmayan, tesettür emriyle taban taban zıt bir giyim 

tarzının yaygınlaşmaya başladığı asrımızı, ahir zamanı anlatan mucizevi bir hadis-i şeriftir.  

Hadis-i şerifin sonunda yer alan “Onlar cennete giremeyecek.” ifadesi, ebediyen 

giremeyecekler anlamında değildir. Çünkü fasık kişi eğer Müslümansa ve imanla ölürse 

günahının cezasını çekip cennete girecektir.
39

  

 

6. Hadis-i Şerif 

“(Kıyamet yaklaştığında) Zaman öyle yaklaşır ki bir sene bir ay, bir ay bir hafta, bir 

hafta bir gün, bir gün bir saat, bir saat bir ateş kıvılcımı kadar olur.”
40

 

Açıklama:  

Hadis-i şerifte geçen ifadeye, kıyamete yakın zamanın bereketsizlenmesi manası 

verilebilir. Nitekim stresli şehir yaşantılarının koşuşturmalarında; ev içlerinde aile üyelerinin 

birbirlerinden habersiz televizyon, internet, telefon karşısında geçirdiği boş zamanlarda; 

vakitlerimizi ibadetle, imanın gerekliliği ile süsmelemediğimiz zamanlarda; vaktin 

bereketsizliği, zamanın çabuk geçtiği hissi açıkça karşımıza çıkmaktadır. Bunun yanında 

hadiste zikredilen “zamanın kısalmasından” kasıt, ulaşım araçlarıyla uzun zamanda kastedilen 

mesafelerin kısa sürede katedilmesi de olabilir. Nitekim arabalar, trenler, uçaklar gibi ulaşım 

araçlarıyla uzun zaman alacak işler kısa zamanlarda halledilebilir olmuştur. Şüphesiz, en 

doğrusunu Allah bilir. 
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7. Hadis-i Şerif 

“İnsanların başına bir zaman gelecek ki onlardan faiz yemeyen kalmayacak, yemese 

bile tozu mutlaka bulaşacaktır.”
41

  

Açıklama:  

Hadis-i şerif, kıyamete yakın insanların faize bulaşacağını, bulaşmayanların dahi faizin 

tozundan etkileneceğini ifade etmekle mucizevi bir haber vermiştir. Bu hadis-i şerifin de 

önceki paylaştığımız hadis-i şerifler gibi sonradan görülerek uydurulmuş olması mümkün 

değildir. Çünkü faiz sistemleri son yüzyılda dünya ve İslam beldeleri üzerinde fazlasıyla 

yaygınlaşmaya başlamıştır. Ancak hadis kaynaklarının yazıldığı devirlerde İslam 

topraklarında alınıp verilen faiz kişiler arası ve cüzi idi. Ancak herkese bulaşacak, tüm 

toplumu etkileyecek bir hâlde değildi.   

Günümüzde Müslümanların az ya da çok olduğu ülkelerin politikaları da faiz 

döngüsüyle varlıklarını devam ettirmektedir. Büyük oranda faiz döngüleriyle ekonomi 

politikaları işlediğinden faize karşı hassasiyet besleyen kişiler dahi faiz döngüsünün tozundan 

etkilenmekte; faiz ile ülkeye giriş yapmış paraları, malları ticarette kullanabilmektedir. 

Meselemiz, elbette konunun fıkhî boyutu ve bu durumda kimin masum kimin mesul olacağı 

değildir. Hadis-i şerifin verdiği haber, apaçık ve mucizevi bir şekilde İslam topraklarında 

zuhur etmiştir. Bu da hadis-i şerif kaynaklarındaki hadislerin Peygamberimize (sav) 

dayandığının delillerindendir.  

 

8. Hadis-i Şerif 

“Ani ölümler sık görülecek.”
42

 

Açıklama:  

Eski dönemlerde genel olarak hastalanan insanların bir müddet yatağa düştüğü ve 

çevresindekilerin artık ölümünü beklediği ve bu şekilde ölümlerin insanları bulduğu bilinen 

bir vakadır. Ancak tıp ilminin gelişmesiyle bu tür hastalıklara -biiznillah- çareler 

bulunabilmekte ve insanlar sağlığına kavuşabilmektedir. Ancak -takdiri ilahi- günümüzde, 

hastalıklardan ölümlerin azalmasının yanında ölümler ani bir şekilde insanları bulmaya 

başlamıştır. Ani kalp krizleri, ani trafik kazaları veya benzeri kazalar, ani bir felç inmesi gibi 

insanların ölümlerinin beklenmedik anlarda geldiğine ve bu ölüm şekillerinin toplumun 

geneline yayılmaya başladığına hepimiz şahit olmaktayız. Bu alamet de hadislerde belirtilen 

kıyametin alametlerindendir ve Hz. Peygamber’in (sav) vahiy ile konuştuğunun 

delillerindendir. 

 

9. Hadis-i Şerif 

“Kıyamet yaklaştığında ticaret yaygınlaşacak, yazarlar çoğalacak, akraba ilişkileri 

kopacak, yalancı şahitlik artacak, doğru olan bir konuda şahitlikten kaçınılacak.”
43

 

Açıklama:  
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Bu hadisi şerif de aynen zuhur etmiştir. Biz, hadisin sadece “yazarların çoğalması” 

kısmına değineceğiz. Özellikle matbaanın yaygınlaşması sonrası kitap basımının kolaylaşması 

sebebiyle kitap yazarlarının çoğaldığına günümüzde şahidiz. Bir kitap fuarında dahi kolaylıkla 

şahit olunabilecek bu durum, Hz. Peygamber’in (sav) vahiy aldığının önemli bir delilidir. 

Yine internet aracılığıyla herkesin fikirlerini ilan edebilmesi de yazarların çoğaldığını gösterir. 

Bu, güzel fikirlerin yayılmasına vesile olabildiği gibi yalan ve yanlış içerikli fikirlerin 

yayılmasına da sebebiyet veren bir durumdur. Kişinin, bu imkânları kullanış biçimine göre bu 

durum hayra veya şerre sebep olabilir. Ancak ortada bir gerçek vardır ki Hz. Peygamber’in 

(sav) içinde yaşadığımız şu günleri gibi 14 asır önce tasvir etmesi, onun (sav) Allah’ın elçisi 

olduğunun açık bir delilidir. 

 

10. Hadis-i Şerif 

“Erkekler erkeklerle, kadınlar kadınlarla yetinecek, eşcinsel birliktelikler çoğalacak.”
44

 

Açıklama:  

Bu alametler de zuhur etmiş durumdadır. Dünyanın çeşitli ülkelerinde eşcinsel 

evliliklere devletler müsaade etmekte ve eşcinsel ilişkileri normal karşılayan kişi ve 

kurumların sayısı giderek artmaktadır. Eşcinselliğin çeşitli sebepleri mevcuttur. Eşcinsellik, 

kimilerinde tercihen yapılabilirken, sosyal öğrenme ve yetişme tarzı eşcinselliğe etki 

edebilmektedir. Kimilerinde de doğuştan gelen hormonal yatkınlık olabilmektedir. Dinen, 

kişinin elinde olmadan bu hisleri hissetmesinde bir mesuliyet yoktur. Haram olan, bu hislerin 

fiile, zinaya dökülmesidir. Elinde olmadan bu hisleri barındıran kişilerin biyolojik kimliğine 

uygun bir cinsel seçimi olacak hâle gelmesi için tedavi olması gerekmektedir. Peygamberimiz 

(sav), “Allah, hangi derdi indirdiyse mutlaka devasını da indirmiştir. Ey Allah’ın kulları, 

ilacınızı arayınız.” buyurmuştur Ancak bilimin her türlü hormonu düzenleyen ilaç 

üretebilirken eşcinsellik hormonlarını düzenleyen ilaç üretmemesi ya da bu hususta samimi ve 

devamlı çalışmalar yapmaması, eşcinselliğin normal görülmesi ve kişilerin tercihine 

bırakılması kanaati sebebiyledir. İstenildiğinde ilacının üretilebileceğinden de şüphemiz 

yoktur. Eşcinselliğin normal kabul edildiği bu bakış açısı da kıyamete yakın olacağı bildirilen 

bir alamettir ve görüldüğü gibi hadiste belirtilen alamet, aynen zuhur etmiştir. Konumuz, 

hadislerde zikredilen gaybi deliller olduğu için şimdilik bu izahla yetiniyoruz. Kitabımızın 

ilerleyen kısmında “Eşcinsellik kişinin elinde değilse niçin haram kılınmıştır?” sorusuna 

detaylıca cevap verilecektir.  

 

11. Hadis-i Şerif 

“Zaman yavaş yavaş yaklaşıyor. Amel azalacak, (kalplere) cimrilik atılacak, depremler 

çoğalacak, fitne hâkim olacak. Öldürme olayları artacak, insanlar ölümü temenni edecek.”
45

 

 

“İnsanların başına öyle bir zaman gelecek ki kişi geçimini helal yoldan temin edemez 

olacak. Ailesi, konu komşusu kendisini -fakirliğinden ötürü- kınamaya başlayacak. Bu 
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durumun olduğu zaman ahir zamandır. Kişinin ana babası, eşi evladı kedisini harama girmeye 

zorlamakla helakinde sebep olurlar.”
46

 

Açıklama:  

Hz. Peygamber’in (sav), kıyamet yaklaştığında olacakları zikrettiği hadislere yukarıda 

zikrettiklerimiz de örnek olarak verilebilir. Müslüman coğrafyalarında zenginlerin çok zengin 

olup fakirlerin çok fakir düşmesi, cimrilik sebebiyle zekâtın, sadakanın terk edilmesi ile 

zengin ile fakir arasındaki uçurumun artması kıyametin alametlerindendir. Eskiden İslam 

toplumlarında bir kişi zengin olsa halk da onunla beraber varlığa kavuşurdu. Çünkü zenginin 

vereceği zekât ve sadakalar halkın da refahını yükseltirdi. Eğer kişi zekâtını vermezse devlet 

bu zekâtı ondan zorla alır, fakirlere verirdi. Ancak çağımızda kimileri düşük ücretlerle geçim 

derdi yaşarken hatta Dünya’nın farklı coğrafyalarında açlıktan ölümler olurken kimileri lüks 

ve israf içerisinde yaşamakta ve kalplere cimrilik hastalığı girmiş olduğundan fakirlerin 

durumu umursanmamaktadır. 

  Yine depremlerin, katliamların artması da kıyametin alametlerindendir. Dünya 

savaşlarıyla tüm dünyada ve Suriye, Irak, Yemen, Mısır, Filistin, Doğu Türkistan, Afganistan, 

Bosna Hersek gibi Müslümanların yaşadıkları beldelerde fitneler, katliamlar, soykırımlar, 

halk arasında öldürme olayları, cinayetler çoğalmış; yaşanan zulümlerden, yapılan 

işkencelerden insanlar ölümü temenni eder hâle gelmiştir. Hiç şüphesiz, benzer savaş 

hadiseleri Moğol istilaları gibi tarihte de meydana gelmiştir. Ancak ahir zaman alametleri bir 

bütündür. Ahir zamanda zikredilen alametlerin bir kaçının değil hepsinin aynı zamanlarda 

ortaya çıkacağı hadislerde görülür. Yukarıda saydığımız ve sayamadığımız nice hadiselerin 

aynı zamanlarda ortaya çıkması ahir zaman içinde bulunduğumuzun bir alametidir.  

Yine insanların helal yoldan kazanç temin etse dünyalık pek çok nimetten uzak 

kalabileceği, ihtiyaçların normal bir geçime sahip kişiler tarafından zor karşılandığı, bu 

sebeple insanların faize, hile ile para kazanmaya, gayrimeşru yollarla zengin olmaya çalıştığı 

ve bu konuda akraba çevresinin kişilere baskı yaptığı bir dönemde yaşamaktayız. Tüm bu 

hadisler, Hz. Peygamber’in (sav) önemli mucizevi hadisleridir ve vahiy aldığının önemli 

delilleridir. 

 

12. Hadis-i Şerif 

“Kıyametten hemen önce karanlık gecenin parçaları gibi fitneler olacaktır. Kişi, o 

fitnelerde mümin olarak sabaha erecek, akşama kâfir olacak ya da mümin olarak akşama 

erecek, sabaha kâfir çıkacaktır. Ancak Allah’ın ilimle kalbini dirilttiği kimseler hariç.”
47

 

Açıklama:  

Hadis-i şerifte bildirilen hakikat asrımızda aynen çıkmıştır. Hadiste Hz. Peygamber 

(sav), insanların kıyamete yakın kolayca dinden çıkacağını ve bunu insanların imanı, İslam’ı, 

Kur’an’ı, sünneti kısacası ilmi bilmemelerine ve öğrenmemelerine bağlamaktadır. Müslüman 

olduğunu söyleyen ancak İslam’dan bir husus kendisine söylenildiğinde buna inanmayan, 

inanmak istemeyen ya da inkâr eden; İslam’ın nişanlarına, Hz. Peygamber’in (sav) sahih 
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sünnetlerine çağ dışı, yobazlık, gericilik yakıştırması yapan kişilerin bu hadisin manasında 

büyük tehlikesi vardır. Kişi, böyle bir fitne içerisinde sabah uyandığında Müslüman olabilir 

ancak gün içerisindeki cahilane konuşmaları, fikirleri, davranışları sebebiyle akşama 

ulaştığında dinden çıkmış olabilir. 

 

13. Hadis-i Şerif 

“Bu ümmetin ahirinde/son zamanlarında gurur hâkim olur.”
48

 

 Açıklama:  

İnsanların kendi görüşlerini beğenip aklını ilahlaştırdığı, sınırlı ve âciz aklı ile sınırsız, 

sonsuz hikmet sahibi Allah’ın hükümlerini yarıştırmaya çalıştığı, kendini dine uydurmak 

yerine dini kendi akıl ölçülerine uydurmaya çalıştığı bir fitne/gurur döneminde yaşıyoruz. 

Gerçekten de materyalist felsefenin etkisinde büyütülmüş nesillerin akıllarına verilen gurur, 

kibir kendi aklını üstün tutup Allah’ın vahyini dinlemeye engel olmaktadır. Bu düzen 

sebebiyle çağımız, “iman teslimiyeti kırılmış” asır unvanını almıştır.   

İnsanın din ile ilgili bir soru sorması, bir meselenin hikmetini merak etmesi caizdir, 

sorabilir. Ancak insanın aklı kâinata hakem tayin edilmemiştir. Maalesef kişi, aklının 

almadığı bir hususu merak ediyor ancak ona aradığı cevabı verecek biri karşısına 

çıkmadığında “Aklım almıyor.” diyerek inkâra yeltenebiliyor. Hâlbuki insanın nasıl gözleri 

sınırlıdır belli noktaya kadar görür, işitme becerisi sınırlıdır belli düzeye kadar işitir, aynı 

şekilde insanın aklı da sonsuz ve sınırsız değil, sınırlıdır. İnsan, sınırlı olan akıl ölçütüyle 

Kâinatın Rabbi olan Allah’ın (cc) sonsuz ilmini ve hikmetini kıyas dahi edemez. Dolayısıyla 

Allah’ın (cc) verdiği bir hükmün hikmetini kendisine anlatacak birini bulamadıysa veya 

anlayamadıysa “Allah (cc) buyurmuşsa ben hikmetini anlamasam da birileri elbet anlamıştır, 

ben teslim oldum, Allah’ın (cc) hükmüne inandım. Zira aklım ilah değildir.” demesi gerekir. 

Kendisine fizikten bir konu öğretilmeye çalışılan öğrenciye aklının almadığı meselede 

anlayamıyor diye “Bu saçma!” dedirtilmez. “Sen anlamıyor olabilirsin ama anlamıyor olman 

konuyu saçma yapmaz” dedirtilir. Ancak ne yazık ki aynı husus Allah’ın (cc) emir ve 

yasaklarına yapılmaz. Madem Allah’ın varlığı akıl ile sabittir, ilminin sonsuz ve sınırsız 

olduğu da açıktır, öyleyse sonsuz ilim ve hikmet sahibinin bir hükmüne “bunu anlamasam da 

hakikattir” demek aklın zorunlu varacağı bir sonuçtur. İblis’in “Ben ateştenim, toprağa secde 

etmek aklıma yatmıyor.” diyerek kibirlenmesi gibi aklıyla kibirlenip aklını yaratan Allah’ın 

(cc) hükmüne tenkit getirmek bazı çevrelerce ona hak gösterilir. Kendisini dev aynasında 

gören, İblis gibi aklın vahyin önüne konulduğu, vahyi takip etmeyip vahye karşı çıkan bu 

çürük akılcılık fikri, çağımızın büyük bir fitnesidir. Akli çıkarımların insanlık tarihi boyunca 

ve hala daha birbirini tutmadığı ortadayken, birbirini dahi ikna edemeyen akılların Rabbine 

kibir göstermesi büyük bir hatadır. 

 

14. Hadis-i Şerif 

“İleride büyük fitneler olacak. O fitnelerde kişi kardeşinden ve babasından ayrılacak… 

ve Allah’ın emirlerine uymasından dolayı kişiler ayıplanacak.”
49

 

                                                           
48

 Iraki, Tahricu Ahadisi’l-İhya, 3/255-Şamile 



40 

 

Açıklama:  

Hz. Peygamber’in (sav) bu haberine göre kıyamete kadar devam edecek şiddetli 

fitnelerde, özellikle ahir zamanda gelecek fitnede kişi düşünce, fikriyat, hayatı anlama ve 

yorumlama hatta din edinme hususunda kardeşinden ve babasından farklı olacak. İki kardeş, 

baba ile oğul bu hususta aynı değerleri paylaşamayacak. Çünkü o zaman fitne çok yaygın hâle 

gelecek; kişiler ailelerinden, anne babalarından kopup başka kaynaklardan etkilenecekler. 

Gerçekten de çok uzaklarda ortaya çıkan yanlış bir fikir, gönülden gönüle, zihinden zihine, 

dilden dile yazı veya internet, televizyon aracılığıyla her aileye girmekte, aile üyeleri din 

hususunda birbirinden farklı düşünür hâle gelmekte, anne baba Müslümanken çocuk İslam’ı 

reddedebilmekte ya da anne babanın İslam inancı ile çocuğun ya da kardeşlerin kendi 

arasındaki İslam inancı zıt kutuplara ayrılabilmektedir. Benzer dalalet, ebeveynden de 

kaynaklı olabilmektedir. Bu alamet günümüzde açıkça ortaya çıkmıştır.   

 

15. Hadis-i Şerif 

“Kıyamet yaklaştığında ilim azalacak, cehalet artacak; zina çoğalacak, kırk kadının 

yalnızca bir bakanı olacak derecede kadınlar çoğalıp erkekler azalacak.”
50

 

Açıklama:  

Hadis-i şerifte belirtilen alametler Müslümanlar arasında aynen zuhur etmiştir. İlmin 

azalması ve cehaletin artmasına yukarıda kısaca değinmiştik. Zinanın çoğalması da kıyametin 

alametlerindendir ve gerçekten de Müslüman coğrafyalarında zina bir hayli yayılmıştır. Yine 

İslam coğrafyasının neredeyse her karışında yaşanan savaşlar sebebiyle eşleri, babaları, erkek 

kardeşleri şehit olan, vefat eden nice kadınların eşleri olmadan çocuklarıyla yaşamak zorunda 

kaldıkları açık bir gerçektir. 

 

16. Hadis-i Şerif 

“Bir zaman gelecek âlimler, hafızlar çoğalacak; fakihler (dini doğru bilenler) 

azalacaktır.” 
51

 

Açıklama:  

Gerçekten de zamanımızda, hafızlık ve Kur’an kursları çoğalmış ancak bu güzel 

gelişmelerin karşısında diğer taraftan da din eğitimi hususunda Kur’an ve sünnete zıt görüşler 

çoğalmaya başlamış, sahih dini bilgi az bilinir olmuş; televizyon kanallarında, internette 

Kur’an’a ve sünnete uygun olmayan fikir sahipleri çoğalarak bu fikirler halka empoze 

edilmeye başlanmış; dini doğru bilen fakihler ise azalmaya başlamış ya da halka az tanıtılır 

olmuştur.  

 

17. Hadis-i Şerif 
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 “Ümmetimden bazıları mutlaka muhtelif, çeşitli isimler altında içki içeceklerdir. Baş 

uçlarında çalgılar çalınacak ve kadın sanatçılar şarkı, türkü söyleyecekler. Allah onları yere 

batırsın!”
52

 

 “(Ahir zamanda) Her tarafta şarkıcı ve çalgıcı kadınlar zuhur edecektir.”
53

 

Açıklama: 

Hadis-i şeriflerde tüketilmesi haram olan alkol türü içeceklerin, Müslümanlar 

tarafından çeşitli isimler altında içileceği haber verilmiştir. Ahir zaman hadis-i şeriflerden 

olan bu mucizevi hadis zuhur etmiş ve günümüzde artık haram olan içkiler; “Viski, votka, 

rakı, bira, şampanya” gibi çeşitli isimler altında içilmektedir. Diğer hadis-i şerifte ise ahir 

zamanda insanları fitneye sürükleyen şarkıcı ve çalgıcı kadınların zuhur edeceği haber 

verilmiş ve bu alamet de zuhur etmiştir. Hadiste bildirilen alametler, tarih boyunca diğer 

kavim ve kabilelerde görülmüştür. Burada zikredilen husus, bu alametlerin Müslümanlar 

arasında çok fazla yaygınlaşmasıdır. Bu hadis-i şerifler, Peygamberimizin (sav) mucizevi 

hadislerine örnektir.  

 

18. Hadis-i Şerif 

“(Ahir zamanda) Öyle bir zaman gelecek ki insanlar iyiliği özendirmeyecek, 

kötülükten de sakındırmayacaklar. Gençler günahta aşırılığa düşecek. Kadınlar azgınlığa 

düşecek. İyilikleri emredip kötülükleri sakındırmayan insanlar olduğu gibi insanlar 

birbirlerine kötülüğü emredecek, iyilikten sakındıracak. Allah’ın razı olacağı şeyler hoşa 

gitmeyen kötü şeyler olarak görülüp Allah’ın razı olmadığı şeyler de hoşa giden iyi şeyler 

olarak görülmeye başlanacak.”
54

 

Açıklama:  

Hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz (sav), kıyamete yakın gençlerin günahlara çok 

meyledeceğini belirtmiş ve o devirde insanların birbirlerine iyilikleri emretmeyip kötülükten 

sakındırmayacağını, insanların Allah’ın (cc) razı olmadığı haramları güzel görüp birbirine 

tavsiye edeceği, Allah’ın (cc) razı olduklarını da kötü, can sıkıcı bulup bunlardan 

alıkoyacağını anlatmakla adeta ahir zamanı görür gibi tasvir etmiştir. Mesela günümüzde her 

türlü gayri ahlakî diziler, filmler, internet siteleri Müslümanların birbirlerine takip etmeleri 

için verdiği tavsiye listelerine dâhil olmuşken ve bu tür hayâsız programlar neşe içinde 

izlenirken Allah (cc) kelamının yapıldığı programlar can sıkıcı faaliyetler olarak görülmeye 

başlanmıştır. Hatta hadiste “iyilikten sakındıracak” ifadesiyle zikredildiği gibi bu ilimleri 

talep etmek isteyenin isteklerine engel olunmaya çalışılmakta, İslam ilimleri hususunda 

derinleşmek isteyenlere aklını kaybedeceği, gençliğini yaşaması gerektiği söylenerek engel 

olmaya çalışılmaktadır. 

 

19. Hadis-i Şerif 
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“Kıyamet yaklaştığında selam sadece tanıdık olanlara verilecek.”
55

 

Açıklama: 

Hadis-i şerif; günümüzde yaşanan, ümmetin içine düştüğü hâli sanki içinde yaşıyor 

gibi haber vermiştir. Müslümanların sokaklarda, caddelerde, apartman dairelerinde 

birbirlerine yabancılaştığı, medyanın ve teknolojinin menfi yönde kullanımı sebebiyle 

herkesin kendi kabına çekilerek yalnızlaştığı, özellikle büyük şehirlerde aynı apartmanlarda 

yaşayanların birbirlerinden habersiz olduğu hatta birbirlerini tanımadıklarından selam 

vermedikleri; selam vermek için ancak tanıdık birinin olması gerektiğini düşündüğü, 

günümüzün bir gerçeğidir. Hadis-i şerif aynen zuhur etmiştir. 

  

20. Hadis-i Şerif 

“Şunu iyi biliniz ki bana Kur'an-ı Kerim ile birlikte onun bir benzeri de verilmiştir 

(sünnet ve hadislerle ortaya konan hakikatler). Dikkatli olun; (çünkü) koltuğuna kurulan tok 

bir adamın ‘Size (Hz. Peygamber’in sünneti/hadisleri değil) sadece şu Kur’an lazımdır; onda 

bulduğunuz helali helal, haramı da haram kabul ediniz yeter!’ diyeceği (günler) yakındır...”
56

 

Açıklama:  

Hz. Peygamber’in (sav), Allah’ın (cc) izni ile gaybdan haber verdiği mucizevi 

hadislere sunduğumuz örneklerden sonuncusunu, bu rivayetle tamamlamak istedik. Hadis-i 

şerif ve Kur’an ayetlerinde Hz. Peygamber’in (sav) sünnetini ve hadislerini delillendiren pek 

çok ayet mevcutken Kur’an’ı tek kaynak kabul ederek Hz. Peygamber’in (sav) sünnetini 

reddedenlerin çıkacağını, “Bize sadece Kur’an yeter!” diyerek hadis-i şeriflerin yabana 

atılacağını haber vermiştir. Tarih boyunca çeşitli tahrip hareketleriyle zuhur etmiş bu hadis, 

günümüzde de sözde “vahyin özüne dönüş” adı altında Kur’an’a batıl yorumlar yapılıp Hz. 

Peygamber’in (sav) sahih sünneti reddedilerek, hadis-i şerifler inkâr edilerek zuhur 

etmektedir. Kitabımızın üçüncü bölümünde bu konuyu daha da detaylandıracağız. 

Yirmi örnekle yetinsekte elbette Peygamberimizin (sav) geleceğe dair verdiği 

mucizevi haberler, mucizevi hadisler zikrettiklerimizle sınırlı değildir. Ancak zikrettiğimiz 

kadarıyla dahi Hz. Muhammed’in (sav), Allah’ın elçisi olduğunun delilleri görülmektedir. 

 

Sonuç ve Mühim Bir Uyarı! 

Şüphesiz İslam’ın ve Kur’an’ın hak, Hz. Muhammed’in (sav) peygamber oluşunun 

delilleri bu saydıklarımızla sınırlı değildir. Ancak özet geçtiğimiz bu delillerle yetiniyoruz. 

Detaylı bilgi için İslam âlimlerinin kitaplarına başvurulabilir. Evet, düşünen ve aklını insaf ile 

kullanabilen için mana açıktır. Hiçbir dinin İslam kadar delili yoktur. Bu husus, hakkaniyetle 

düşünüldüğünde açıkça görülmektedir. 

Kitabımızın bundan sonrası İslam ve hadis karşıtlarının, İslam ve hadisler aleyhine 

iddialarını cevaplamakla devam edecektir. Ateizm, deizm, hadis inkârcılığı gibi akımların 

iddialarının halkın her kesiminden insana ulaşması, bu iddialara cevap verecek ve her 

kesimden insanın anlayabileceği eserlerin yaygınlaşmasını gerekli kılmıştır. Bu yüzden, 
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kitabımızın hazırlanmasında toplumun her kesiminden insanın rahatlıkla anlayabileceği bir 

üslup kullanılmaya özen gösterilmiş, zorunlu olmadıkça teknik terimlerden uzak durulmaya 

çalışılmıştır.  

Ancak zikrettiğimiz kesimler tarafından sorulan sorular kitabımızda sunduklarımızla 

sınırlı değildir. Kitabın hacmi de bunların hepsine yer vermeye müsait değildir. Biz sadece 

sıklıkla dile getirilerek insanların akıllarında soru işaretleri oluşturulan temel bazı soruları 

cevaplamak, aslında İslam ve Ehlisünnete yönelik oluşturulan iddiaların sadece delilleri 

karartmaya ve ilimden yoksun metotlara dayandığını bir takım örneklerle ve izahlarla 

delillendirmek ve bunları zikrettikten, meselenin mantığını, iddia sahiplerinin ne denli 

karalama kampanyalarına imza attığını ortaya koyduktan sonra buradan bir sonuca varmak 

istiyoruz. Bu sonucu şöyle izah edebiliriz: 

Bir insan düşünün ki bedenini virüslerin yoğun olduğu yerlerle devamlı muhattap edip 

hasta düşüyor ve her gelen yeni virüs için yeni bir ilaç bulmaya çalışıyor. Ancak bu virüslerin 

türevleri, çeşitleri bitecek değildir. Çünkü virüslerin kıyamete kadar sonu gelmeyecektir. Bu 

şekilde sağlıklı kalmaya çalışmak son derece yıpratıcı ve yarardan çok zarar getiricidir. İlacı 

aldıktan sonra sağlıklı görünsekte yaşadığımız hastalık süreci bedensel ve duygusal olarak 

çökkünlük hissetmemize sebep olacaktır. Sağlıklı olmaktan geçen yol virüsü alıp sonra ilacını 

aramak değil en baştan bağışıklık sistemini geliştirmek, güçlendirmektir. Bağışıklığı gelişmiş 

kişi virüsün her türlüsüne zaten en baştan tedbir almış olacaktır. Beden ve ruh sağlığını da -

biiznillah- garanti altına almış olacaktır. 

Aynı şekilde İslamî hassasiyete sahip olmak ve İslamı ruh ve beden sağlığı içinde, 

sağlıklı duygusal süreçlerle daha iyi yaşamak için Allah’ı tanımak ve imanı güçlendirmek, 

kâmil bir imana sahip olmak gerekir. Atılan iman temellerinin sağlam olması halinde 

sonradan bu imana gelecek her türlü virüs saldırısını kişinin imanı zaten def edecektir. Hali 

hazırda zihninde soruları bulunan ve öncelikli olarak sorularına pratik bir cevap isteyen kişiler 

için kitabımızı hazırladık. Ancak okuyucuların bununla yetinmemelerini ve Kur’an’a, hadis 

külliyatlarına, asrımızın en tesirli iman derslerini anlatan Risale-i Nur Külliyatı’na, İmam 

Gazali gibi Ehlisünnet âlimlerin imanı güçlendirecek, bağışıklığı kuvvetlendirecek önemli 

eserlerine geçiş için kitabımızı köprü olarak görmelerini okuyuculara önemle tavsiye ederiz.  

Tabi burada kastettiğimiz mana soru sormanın, sorularla meşgul olmanın kötülüğü 

değildir. Bilakis İslam hakkında soru sormak ve meselelerin hikmetini merak etmek caizdir, 

güzeldir. Sahabe de Hz. Peygamber’e (sav) merak ettiği pek çok soruyu sormuştur. 

Kastettiğimiz, günümüzde özellikle Müslüman gençlerin herhangi bir ilmî temele sahip 

olmadan üstün körü bilgi ile İslam savunuculuğu yapmaya çalışması ve cevabını bilmediği art 

niyetle oluşturulmuş sorularla karşılaşınca vesveselere müptela olup bu hastalıklara, kalp 

çarpıntılarına şifa aramaya başlaması, kimilerinin şifayı bulamaması, kimilerinin de şifayı 

bulunca yorgun bedeniyle aynı süreçlere tekrar tekrar girmesi ve gitgide daha da batağa 

düşmesi sorunudur.  

Müslümanlar önce ilim sahibi olmalı, imanlarını inkişaf ettirmeli ve İslamı 

yaşantılarına yansıtabilmelidir. İlmi de kesinlikle başkalarına bir şeyler anlatmak, birilerinin 

sorularını cevaplamak niyetiyle değil tamamen kendisinin kâinata bakış açısını değiştirmek ve 

Allah’ın rızasını kazanmak için talep etmelidir. Birilerine anlatmak için talep edilen ilmin 

kişiye hiçbir faydası yoktur. Makbul bir amel de değildir. Zikrettiğimiz metotla İslam’a 
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hizmet etme düşüncesi, sadece şeytanın bir aldatmacasıdır. Hiçbir İslam âlimi ya da kâmil 

iman sahibi mümin bu metotla bulunduğu seviyeye çıkmamıştır. İlmini zenginleştiren, 

imanını güçlendiren, bir karıncayı ya da yıldızı dakikalarca izleyip onlar hakkında sahip 

olduğu bilgilerle tefekkür edip Allah’a duyduğu hayranlığı artan ve öğrendiği ilimlerle 

Allah’a itaat eden ve yasaklarından sakınan, güzel ahlaklı hakiki bir mümin olmaya çalışan 

kişi zaten etrafına örnek olacak ve kendisine yönelen sorulara sahip olduğu kâmil iman ile 

olgun şekilde cevap verecektir. Yani bu süreç kendiliğinden gelecektir. Daha doğrusu 

niyetimiz sadece Allah’ın rızasını kazanmak, dinini yaşamak, insanlara İslam’ı tebliğ ve 

temsil etmek olacak ve Allah dilerse kişiyi İslam’ı tebliğ görevinde istihdam edecektir. Bu 

noktanın dikkate alınması ve ilim öğrenirken nefsin ve şeytanın aldatmacasından korunulması 

son derece önemli ve hayatîdir. 

Kitabın hazırlanmasında ilimlerinden istifade ettiğimiz Prof. Dr. Şadi EREN, Prof. Dr. 

Alaaddin BAŞAR, Dr. Ahmet ÇOLAK hocalarımıza teşekkür ederiz. Bunun yanında kitabın 

hazırlanmasında faydalanılan başlıca kaynaklardan biri olan, sanal âlemde Müslümanların 

ilmî anlamda ihtiyaçlarını karşılamak için çaba gösteren “Sorularla İslamiyet” internet sitesi, 

iman hakikatleri üzerine önemli belgesellerin hazırlandığı “feyyaztv.com” internet sitesi 

editör ve yazarlarına da katkıları sebebiyle ayrı ayrı teşekkür eder; sanal âlemde bulunan 

okuyucularımızın bu ve benzeri Kur’an ve sünnet merkezli internet sitelerini, medya 

organlarını takip etmelerini tavsiye ederiz.  

Kitabın gelişimine katkı sağlamak veya gözden kaçmış hususların tespitine yardımcı 

olmak için kitap yazarına mehmetsalihmunzevi@gmail.com adresine e-posta atılarak 

ulaşılabilir.  
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II. BÖLÜM: İSLAM’A ve KUR’AN’A YÖNELTİLEN İDDİALAR 

 

2. 1. Bazı İslam Hükümleri ve Kur’an Ayetleri Üzerinden Oluşturulan İddialar 

 

 İki Kadının Şahitliğinin Bir Erkeğin Şahitliğine Denk Tutulması 

 Soru: Kuran’da bir erkeğin şahitliğinin iki kadının şahitliğine denk tutulmasının 

hikmeti nedir? Bu durumu “kadını aşağılamak” olarak yorumlayan kesimlere nasıl cevap 

verilmelidir?  

 Cevap: Öncelikle ayetin tümünü verelim: “Eğer üzerinde hak olan borçlu, akılca 

noksan veya küçük veya yazdırmaktan âciz bir kimse ise onun velisi adalet ölçüleri içinde 

yazdırsın! İçinizden iki erkek şahit de tutun! İki erkek bulunmazsa o zaman doğruluklarından 

emin olduğunuz bir erkek ile iki kadının şahitliğini alın! Kadınlardan birinin unutması 

hâalinde ikincisinin hatırlatmasına imkân vermek için.” (Bakara suresi, 282)  

 Ayet, ticaret hukukuyla ilgili bir ayettir. Tarihin her döneminde (günümüzde de) 

olduğu gibi o dönemde de ticaretle uğraşanlar genellikle erkekler olmuştur. Kadınlar bu alana 

fazla el atmamışlardır. Ticaret alanında pek faaliyet göstermeyen kadınların elbette o alanın 

terminolojisini iyi bir biçimde bilmesi beklenemez. Üstelik genelde günün büyük 

çoğunluğunu ev işleriyle geçiren kadının, zamanının büyük çoğunluğunda işinde olan erkeğe 

göre bu bilgisini hatırlaması elbette daha zor olacaktır. Buna benzer konularda da mahkemeler 

tarafından bu şahitlik hükmü uygulanmıştır. Hüküm, o işte ehliyet sahibi olmaya göre 

verilmiştir. Nitekim Peygamberimizin (sav) bir tek kadının şahitliğini kabul ettiğine dair hadis 

rivayetleri de vardır.
57

 İmam Zühri’nin bildirdiğine göre erkeklerin vâkıf olması zor olan, 

kadınların vâkıf olmaları daha kolay olan konularda kadınların tek başına şahitliklerinin 

geçerli olduğu hususu İslam tarihi boyunca bilinen bir gerçektir.
58

 Mesela erkeklerin değil, 

kadınların görme ihtimali daha kuvvetli olan doğum, bekâret, çocuğun doğarken diri 

olduğunu gösteren sesinin çıkıp çıkmadığı, kadınların bedenlerindeki bazı yaralar ve benzeri 

bazı kusurların tespiti konusunda tek başına kadınların şahitliği yeterlidir. Bu gibi konularda 

adalet sahibi bir tek kadının şahitliği geçerli kabul edilmiştir.
59

   

 Müfessir Sabuni şöyle der: “Kadının şahitlikte iki olması zabt noksanlığındandır. 

Ancak bu durum maddi ve mali hususlar ile alakalıdır. Çünkü erkekler bu alanlarda ihtisas 

sahibidir. Erkek gece gündüz mali hususlar ile ilgilenir. Zihni bu alanda daha canlıdır. Bu 

yüzden mali meselelerde unutkanlığı kadına nispetle daha azdır.”
60

 Kadınlar, çarşı pazara eski 

dönemlere nazaran günümüzde daha fazla çıkıyor olsa da alışveriş bizzat ticaret gibi değildir. 

Bu alanda daha çok erkekler çalışır ve hükümler genele göre verilir. 

 Ayette zikredilen “unutkanlık” gerekçesi, işin başka boyutunu da ortaya koymaktadır. 

Kadınların büyük çoğunlukla karşılaşacakları gebeliğin, lohusalığın, özellikle de her ay söz 

konusu olan ay hâlinin kadının psikolojisi üzerindeki olumsuz tesiri inkâr edilemez. Ruh hâli 

sarsılmış bir öğrenci nasıl anlamaya çalıştığı ilmî bir meseleyi hafızasına almakta ya da 
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sonradan hatırlamada güçlük çekiyorsa kadınların sıklıkla karşılaştığı bu hâller, duygusal 

yoğunluğunun şiddetine göre onların ruh hallerine etki edebilecektir ve şahitlik yapması için 

hafızasına alması istenen bilgiyi hafızasına kaydetme hususuna veya hatırlaması gereken 

zamanda hatırlamasına yaşadığı bu dönemlerin olumsuz tesir etme riski mevcuttur. Zira 

kadınların depresyona girme oranı erkeklerin 2-3 katıdır ve lohusa gibi zikrettiğimiz 

dönemlerde kadınlarda depresyon riski artmaktadır. Depresyonun risk faktörleri arasında 

kadın cinsiyetine sahip olmak, çocuk doğurmak gibi faktörler mevcuttur. DSM-V tanı 

kriterleri incelendiğinde depresyonun konsantrasyon bozukluğuna sebep olduğu, bu durumun 

da “dikkati odaklama, bellek, geçmiş bilgileri hatırlama, bilgi işleme süreci ve yönetici 

işlevlerde bozukluklar oluşturduğu” görülür. Kendisinden şahitlik yapması isteneceği zaman 

oluşabilecek bu riske ve şahitliğin yapılacağı gün geldiğinde yine bu dönemlerden birine denk 

gelmesiyle konuyu hatırlamakta güçlük çekme riskine karşı ikinci bir kadın şahitle 

desteklenilmiştir. Ayette zikredilen, “Biri unutursa diğeri ona hatırlatsın.” ifadesi bu manada 

konunun önemli bir hikmetini oluşturur. 

 Bu hususun bir başka hikmetini müfessir Semerkandi şöyle açıklar: “Anneliğin verdiği 

şefkat duygusuyla kadında psikolojik bir hâl meydana gelir. Hâlbuki şahitliğin hissiyattan 

uzak, aklıselimle yapılması gerekir.”
61

 

 Diğer bir husus ise şahitlik gibi mahkeme barındıran konular ciddiyet bağladığı ve bu 

yüzden işin içine tehdit gibi zorlayıcı ve insanları korkutucu faktörler girebileceği için erkeğe 

ya da suçluya karşı kadın tek başına bırakılmamış, yanına bir destekçi daha verilmiştir. Zira 

ceza hukukunda toplumun belki de en serseri insanının karşısında bir kadının kendisini yalnız 

hissetmesi ve “Bu serseri benim başıma bela olabilir.” diye düşünerek şahitlik yapmaktan 

çekinmesi muhtemeldir. Bu hikmetle yanına ikinci bir destekçi daha verilir ki şahitliği daha 

rahat yapabilsin. Zira bir kadın, geceleri evinde yalnız kalmakla iki kişi kalmak arasında kıyas 

yaparak yalnızlığın, korkutucu bir meseleyle yalnız başa çıkmanın oluşturacağı psikolojik 

hâli, tedirginliği anlayabilir.  

 Ayetin bu ve buna benzer hikmetlerinden ve Peygamberimizin (sav) uygulamalarından 

da anlaşılıyor ki ayete bakarak, haşa, kadının aşağılandığını iddia etmek mümkün değildir. 

Ayette, o işte ehliyet sahibi olmak, kadının yaşam şartları, kadına has doğum, lohusa, ay hâli 

gibi hâllerin psikolojisine ve duygusallığına etkisi, duygusal yapısının şiddetli tesiriyle 

kadında oluşabilecek unutkanlık hâli, suçlu bir insana karşı kadını yalnız bırakmama gibi 

hikmetler mevcuttur.  

 

 Erkeğin Dört Kadınla Evlenebilme Meselesi 

 Soru: İslam’da bir erkeğin dört kadınla evlenebilme izninin hikmeti nedir?  

 Cevap: Çok eşliliği tahsis eden İslam değildir. Aksine, var olan sınırsız evlenme 

düzenine bir kısıtlama getirilmiştir. Yani İslam birden dörde çıkarmamış, sınırsız iken dörde 

indirmiştir. Mesela Giylan (ra) isimli sahabi, İslam’dan önce on kadınla evliyken İslam’a 

girince dört kadınla evliliğini sürdürmüştür. Çok eşlilik İslam’ın bir emri değil, ruhsatıdır, 

iznidir. Tavsiye edilen ise tek eşliliktir. Nisa suresi 3. ayette “Eşler arasında adaleti 

sağlayamayacaksanız tek eşle yetinin.” buyrulmakta ve Nisa suresi 129. ayette de “Ne kadar 
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isteseniz de eşleriniz arasında adaletli davranmaya güç yetiremezsiniz.” buyrulmaktadır. İlk 

ayette, eşler arasında yeme içme, geceleme gibi hususlarda adaleti sağlama zikredilmiştir. Bu 

tür bir adaletin tahsisi mümkündür. Ancak diğer ayette, sevgi, meyl etme hususunda adaletli 

davranmanın zorluğu beyan edilmiştir. Çünkü sevgi içsel bir süreçtir ve bu konuda eşitlik tam 

anlamıyla tahsis edilemez. Erkeğin bütün bütün bir tarafa meyledip ötekinden yüz çevirmesi 

yasaklanmış ve mümkün olduğunca eşit davranmaya çalışması emredilmiştir. Buna göre, 

İslam’da çok eşliliğe ruhsat vardır ancak tek eşliliğe de teşvik mevcuttur.
62

 Zira bir şeye 

müsaade etmekle aynı zamanda farklı bir açıdan o meselenin zorluğunu ortaya koymak, o 

şeyin tavsiye edilmediğinin bir göstergesidir. Buna rağmen birden fazla evliliğin önünün 

kesilmemiş olmasının pek çok sebebi, hikmeti mevcuttur: 

 Psikologlar; her insanın sevme sevilme, aile kurma, bir yuvaya kendini ait hissetme, 

cinsel dürtülerini giderme gibi ihtiyaçları karşılaması gerektiğini bildirir. Bu ihtiyaçların çok 

uzun yıllar giderilememesi halinde kişilerde ağır psikolojik sorunlar, ruhsal kompleksler 

ortaya çıkabilir. Bu ihtiyaçların yanında kadınların yapılarının hassas olduğu, erkek becerisi 

gerektiren işlerde erkeğin yokluğunu yoğun bir şekilde hissettikleri, geceleri yalnızlık 

korkusunu daha fazla yaşadıkları ve fiziksel bir güce ihtiyaç duydukları da bir gerçektir. 

Duygusal fıtratları, yalnızlığı erkeklerden daha ağır psikolojik tesirlerle yaşamalarına sebep 

olabilmektedir. Ayrıca kadınların evlilik ve çocuk sahibi olma gibi pek çok özlemi, hayali ve 

ihtiyacı da erkeğe nazaran daha yoğundur.  

 Var olan dünya düzeni üzerinden düşünelim: Tarih boyunca yaşanan savaşlar 

sebebiyle kadın nüfusunun erkek nüfusundan çok olduğu zaman ve devirler inkâr edilemez bir 

realitedir. Mesela İkinci Dünya Savaşı’ndan sonra Almanya’da kadın nüfusu erkek nüfusunun 

üç katına yükselmiştir. Böyle bir durumda toplumun psikolojik sağlığını ve toplumsal düzeni 

korumak için önümüzde üç çözüm yolu vardır: 

 1. Tek eşlilik şart olur ve toplumda evlenemeyen iki katı kadar fazla kadının eşsiz, 

evsiz, sıcak bir yuva olmadan yalnızlık, kaygı ve korku dolu bir yaşam sürmelerine göz 

yumulur ve sonuçta psikolojilerinin bozulmalarına zemin hazırlanır. Toplumsal sorunlar 

oluşur ve ruhsal kompleksler, insanların suça, bağımlılığa veya intihara meylini artırabilir. 

 2. Karışık bir birliktelik düzeni olur ancak kimin hangi eşe ait olduğu belli 

olmayacağından “aidiyet ihtiyacı” giderilemediği gibi toplum kaos içine girer, aile kurumu 

yok olur, toplumsal ahlak bozulur, babaları belirsiz çocuklar meydana gelir, nesiller birbirine 

karışır. Bozulan aile düzeni refah getirmez ve bu yöntemle de zikredilen psikolojik ihtiyaçlar 

giderilemez.  

 3. Son seçenekte ise bir erkeğin birden fazla kadınla evlenmesine müsaade edilir. 

Böylece her kadının bir eşi, sıcak bir yuvası, çocukları olur ve ihtiyacını hissettiği beden 

gücünü ve diğer ihtiyaçlarını karşılar. Böylece her kadının psikolojik sağlığı korunmuş olur. 

 Aklıselim olan herkes, bu üç seçenekten üçüncü şıkkın en mantıklı yol olduğunu kabul 

edecektir. Tarih boyunca bu tür savaş vakaları dünyanın her yerinde yaşanmıştır. Bir erkeğin 

birden fazla kadın nikâhlama ruhsatı pek çok ihtiyacı ve mağduriyeti gideren hüküm haline 

gelmiştir.  
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 Bu noktada ilk eşin yaşayacağı kıskançlık sebebiyle toplumun büyük çoğunluğunun 

ciddi psikolojik sorunlar yaşamasına müsaade edilemez. Evlenemeyen büyük çoğunluktaki 

kadınların yaşayacağı ruhsal bunalımların oluşturacağı yara ortadadır. İlk eşin kıskançlık 

hislerinin oluşturacağı ruhsal problemin kat sayısı, yukarıda zikrettiğimizin yanında daha az 

ve daha hafif kalmaktadır. Kâr zarar hesabı yapıldığında Allah’ın (cc) bu ruhsatının akıl 

sahibi herkesçe hikmeti ortadadır. Toplumun ve bireyin genel olarak fayda göreceği bir 

hükümde cüzi yan etkiler elbette görmezden gelinebilir. Yeryüzünde her ilacın birilerine bir 

yan etkisi vardır. Yan etki var diye de elde edilen büyük faydadan vazgeçilemez ve ilaç yok 

edilemez. Hiçbir doktor hastasına “Senin hastalığına şu ilaç büyük fayda verir ancak bu ilacın 

şöyle küçük yan etkileri de mevcuttur. Küçük yan etkileri olduğu için büyük faydayı elde 

etmeyelim, ilacı kullanmaktan vazgeçelim ve sen hasta kalmaya devam et!” demez. Ayrıca 

evliliğinde cinsel problemler yaşayan ve tedavi girişimleri sonuç vermeyen kişilerin aile 

huzuru sarsılabilmekte ve cinsel ihtiyaçlarını gideremeyen erkek harama meyli artarak zinaya 

düşebilmektedir. Zina ise nesillerin karışması, toplum ahlakının darbe alması, sahipsiz 

çocukların baba disiplini ve sevgisi olmadan yetiştiği için toplumun ve devletin güvenliği, 

geleceği için tehlike arz etmesi gibi sorunlara da sebep olmaktadır. Aynı problemler çeşitli 

hastalık hâllerinde de geçerli olabilmektedir. Çok eşlilik ruhsatı, bu nevi problemlerde ailenin 

dağılmasının önüne set çeken bir ruhsattır. Aynı problemleri kadının yaşaması hâlinde kadının 

mahkemeye başvurup boşanmaya hakkı vardır. Kadının niçin aynı anda birden fazla eş 

alamayacağına ilerde değineceğiz. 

 Herkes, kendi vicdanı ile hareket ederek bu ruhsatı kullanmaya ihtiyacı var mı, yok mu 

karar verebilir. Evet, erkeğin evlilikte ilk eşinin rızasını alması ve ikinci bir evlilik için zaruri 

bir sebep olması şart değildir. Hz. Ali’ye (ra) Peygamberimizin (sav) “Kızımı üzme!” diyerek 

ikinci eş almasına müsaade etmemesi
63

, ikinci eş almanın haramlığını değil, erkeğin ikinci bir 

eş ile evlenme durumunda kız tarafının karşı çıkma, boşanma talep etme gibi ruhsatının 

olduğunu gösterir. Bu durum da sadece İslam’ı bağlayan bir husus değildir. Mesele, evin 

erkeğinde bitmektedir. Dünyanın tüm sistem ve inanışlarında bir erkek eşinden başkasına 

bakmaya niyet ediyorsa bunu nikâh ya da aldatma yoluyla zaten yapmaktadır. Eşlerinin 

kendileri üzerine evlenmesini istemeyen kadınlar Hanbelî mezhebine göre bunu nikâh 

esnasında şart olarak ileri sürebilmekte, “Benden başka kimse evlenmemeyi kabul edersen 

seninle evlenirim” diyebilmekte ve bu şart bağlayıcı olmaktadır. Uygulamada bunun 

azımsanmayacak örneklerine rastlamak mümkündür.
64

 Hukūk-ı Âile Kararnâmesi de bu şartın 

geçerli ve bağlayıcı olduğunu kabul etmiştir.
65

 Ayrıca çok eşlilik meselesine kadının vereceği 

tepki de kültüre göre şekillenebilmektedir. Zira doğumundan itibaren anne, teyze, hala, 

ninesinde bunlara şahit olarak büyüyen bir kız çocuğu için bu durum, çok eşliliğin 

rastlanmadığı kültüre göre daha fazla tolere edilebilmektedir. Burada tek eşli bir kültürde 

yetişmiş ya da ağır şartlar altında bulunmayan bir kadın empati kurarak şu şekilde düşünemez: 

“Ben, eşimin benden başka bir kadınla evlenmesine asla tahammül edemem.” Bu hatalı bir 
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 Hz. Peygamber (sav), kızı Hz. Fatıma’nın (ra) annesini ve kız kardeşlerini kaybettikten sonra hayatta yalnız 
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düşünme şeklidir. Zira tarihî, sosyolojik ve psikolojik meseleler kendi bağlamında ve 

şartlarında düşünülürse anlam ifade eder.  

Kişinin, yukarıda zikrettiğimiz ağır şartlar altında bulunmadan ya da bu tür bir kültür 

içerisinde yetişmeden ya da çok eşlilik gereği duyan kişinin içinde bulunduğu hali yaşamadan 

kendi şartlarından yola çıkarak empati kurmaya çalışması yöntem olarak yanlıştır. Belki de 

sayılanlardan birini yaşasaydı bu şekilde düşünmeyecek, bakış açısı değişecektir. İslam, 

evrensel bir dindir ve bu din sadece bu coğrafyanın insanına, kültürüne ve zamanına inmiş bir 

din değildir. İslam, tarih boyunca zor şartlar altında yaşamış milletlerin de farklı kültürlerin de 

Amazonlarda yaşayan insanların da kutuplarda yaşayan insanların da dinidir. Dolayısıyla tüm 

milletler ve insanlar İslam’ın içerisinde kendi şartlarına uygun hükümleri bulabilmelidir. 

İslam, zaten kişilere tek eşliliği tavsiye etmiştir. Zira çok eşlilik ev huzurunu bozabilen ve 

erkeğin de hayatını zorlaştıran bir unsurdur. Mesela, Osmanlı Dönemi’nde çok eşlilik yasal 

olarak serbest olmasına rağmen, birden fazla kadınla evli olanların oranı %5 ila %12 arasında 

olmuştur. Toplumun yaklaşık %90’ı tek eşli yaşam sürmüştür. Çok eşli olanlarla zenginlik 

arasında da doğrudan bir ilişki tespit edilememiştir.
66

 Osmanlı’da yasal olmasına rağmen çok 

kadınla evliliğin yaygın olmamasının evin huzur ve saadetini bozma endişesi, eşlerin tümüne 

bakma güçlüğü, kadın zengin olsa bile nafakasının kocasına ait olması, kadının kocasının 

akrabalarından ve diğer eşlerinden ayrı yaşama hakkının bulunması, anne-babaların evli 

erkeklere kız vermeme yönünde titiz davranması gibi çeşitli sebepleri mevcuttur.
67

 Ancak 

İslam, kadın ve erkeğin bireysel ihtiyaçları, toplumsal gereklilikler, nüfus dengesizlikleri ve 

savaşlar sebebiyle ve de kültürel etkenlerle çok eşlilik yapma gereği duyan kişilerin de önünü 

kapatmayarak evrenselliğini göstermektedir. Her insan, kendisi için en uygun hükmü İslam’ın 

içerisinde bulabilmektedir.  
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 Ahmet TABAKOĞLU, Osmanlı Toplumunda Aile. Sosyo-Kültürel Değişme Sürecinde Türk Ailesi, I, 

Başbakanlık Aile Araştırmaları Kurumu Yayınları, Ankara, 1992, s. 9.  

 

Farklı dönemleri kapsayan Osmanlı’nın çeşitli bölgelerinde yapılan araştırmalarda da tek eşliliğin çok yoğun 

olduğu görülmektedir. Örneğin, Rifat ÖZDEMİR’in Tokat’a yönelik 1771-1810 tarihlerini kapsayan 

çalışmasında tek eşlilik oranı %84,26’dır. (Rifat Özdemir, “Tokat’ta Ailenin Sosyo-Ekonomik Yapısı” (1771-

1810), s. 427.) 

 

Hüseyin Çınar’ın Gaziantep’e yönelik olarak 1700-1750 tarihlerini kapsayan çalışmasında tek eşlilik oranı 

%84’tür. (Hüseyin ÇINAR, 18. Yüzyılın İlk Yarısında Ayıntâb Şehri’nin Sosyal ve Ekonomik Durumu,  İstanbul 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yayınlanmamış Doktora Tezi, İstanbul  2000, s. 157-158) 

 

Özlü’nün yine Gaziantep’e yönelik olarak 1760-1777 tarihlerini kapsayan çalışmasında tek eşlilik oranı 

%91,6’dır. (Zeynel ÖZLÜ, Kassam Defterlerine Göre XVIII. Yüzyılın İkinci Yarısında Gaziantep, Ankara 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Yayınlanmamış Doktora Tezi, Ankara 2002, s. 17-21) 

 

Ömer Düzbakarın 1670-1698 yıllarında Bursa bölgesi için yaptigi tereke çalışmasında ise tek eşlilik oranı %91,8 

çıkmıştır. (Dr. Ömer DÜZBAKAR. Osmanlı Toplumunda Çok Eşlilik: 1670-1698 Yılları Arasında Bursa 

Örneği) 
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pek de yaygın değildir. Arşiv kaynaklarının ortaya koyduğu bu neticeyi, seyahatname türündeki kaynaklar da 

teyit etmektedir. (İlber Ortaylı, “Anadolu’da XVI. Yüzyılda Evlilik İlişkileri Üzerine Bazı Gözlemler”, Osmanlı 

Araştırmaları, I, s. 37) 
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Sonuç olarak İslam sadece kendi şartlarımız ve kültürümüz bazında değerlendirerek 

hükümlerini anlayabileceğimiz bir din değildir. Yanlış bir bakış açısı ve hatalı fikir yürütme, 

doğrunun anlaşılmasına engel olacaktır. Bu ruhsatın kullanılması konusunda da sağlıklı 

düşünmelidir. Zira ihtiyaç olmadan bu ruhsatın kullanılması, zikrettiğimiz gibi büyük oranda 

erkeğin de huzurlu bir aile yaşamı sürmesinin önüne geçecektir. Kadınlar arası oluşabilecek 

tartışmalar ve bunların arasında büyüyen çocuklar, bu gergin ortamdan ruhsal olarak olumsuz 

etkilenebilecektir. Çocukta, anneye olan bağlılıkla annenin üzüntüsünü görmek, ileride 

babaya duyulacak nefrete dönüşebilir. Ailesi mutlu olmayan erkek de mutlu olamayacaktır. 

Çok eşliliğin yaygın olduğu toplumda kadınlar, çocukluğundan itibaren çevrelerinde çok 

eşliliğe aşina olacağından, evlilik hayatında bu durumla daha iyi başa çıkabilecekken çok 

eşliliğe az rastlanan bir toplumda bu durum, kolay baş edilmeye engel olacaktır. Bu ruhsatın, 

eşlerin birlikte “olur” vereceği bir zarurette kullanılmasının, aile saadeti açısından en isabetli 

davranış olacağı kanaatindeyiz. Çünkü insanı yaratan Allah (cc), ayette açıkça “eşler arası 

adaletin sağlamasının zor olduğunu” ifade etmiştir. 

 İslam’daki bu hükmü eleştiren İslam karşıtlarının çok eşliliğe karşı olup zinaya karşı 

olmamaları da ayrı bir çelişkidir. Zira kendilerinin zina yapacakları kişi sayısında bir 

sınırlama yoktur. Bekâr ya da evli fark etmez, “sınırsız kadınla yapacakları zinalar, onlar için 

özgür bir hayatın tercihidir.” Çeşitli kadınlarla zina sonrası İslam’ın çok eşlilik hükmünü 

eleştirmeleri, sokak gösterilerinde “Zinama karışma!” diyerek ahlaksızlığı ayan etmeleri, 

onlarca kadınla gayriresmî bir şekilde çok eşli hayatı yaşamalarına rağmen, resmi çok eşliliğe 

karşı olmaları ve nesillere zinanın yolunu açmaları açık bir çelişkidir, samimiyetsizliktir ve art 

niyetliliktir.  

  Sonradan Müslüman olup ismini değiştiren ünlü sanatçı Yusuf İSLAM (Steven 

Demetre Georgiou), Türkiye’yi ziyareti esnasında bir haber ajansının muhabiriyle arasında 

geçen diyalog, din aleyhine iddia üretenlerin bu tür meselelere ne denli taraflı yaklaştığının 

açık bir göstergesidir. Muhabir, Yusuf İSLAM’a “Girdiğiniz İslam dininde bir erkeğin dört 

kadınla evlenmesine ne diyeceksiniz? Yani bunun mantığını nasıl kabul edeceksiniz? Siz, 

Batılı aydın bir şarkıcı olarak bunu nasıl kabul ettiniz?” der. Yusuf İSLAM’ın bu soruya 

verdiği cevap son derece manidardır:  

 “Sen, beni eski hâlimle tanıdığını söylüyorsun. Ben, Müslüman olmadan önce kaç 

kadınla beraber olduğumu bilemem. Onlardan çocuğum olmuşsa onu da bilemem. Ben böyle 

adi bir hayat yaşarken sen bana hayrandın. Ben şimdi Müslüman oldum. Tek eşle evliyim. 

İkinci bir evliliğe de niyetli değilim. İslam dini dörde kadar izin veriyorsa onların ve 

çocuklarının sorumluluğunu da ona yüklüyor. Senin hayran olduğun Batı’da böyle bir 

sorumluluk yok. Birçok çocuk, babasını bilmez. Baba da çocuğunu görmeden bu dünyadan 

gider.” 

 

 Kadının Birden Fazla Erkekle Evlenememesinin Hikmeti Nedir? 

 Kadının birden fazla erkekle evlenme izni, nesillerin karışmasına sebep olacaktır. 

Çünkü aynı anda birden fazla kocası olan kadının doğan çocuklarının babasının kim olduğu 

belli olmayacaktır. Bu da ciddi bir problemdir. Zira nesillerin karışması demek, hangi 

çocuğun kime baba diyeceğini, hangi babanın da hangi çocuğa babalık şefkati göstereceğini 
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bilememesi demektir. Hakiki manada baba sevgisi ve şefkati alamayan çocuklar, baba 

tarafından disiplin de edilemeyecektir. Bu da çocuk gelişimi için ciddi bir problemdir. Baba 

sevgisi ve disiplini almadan yetişen çocukların ruhuna açılmış yaralar, sevgi ve güven 

eksikliği, başıboşluk hissi ve pek çok problem, toplumsal yaşama ciddi sorunlar getirecektir. 

Ev içerisinde pozitif disiplinin sağlanması hususunda annenin değil babanın başı çekmesi, 

önder olması pedagojinin kabul ettiği bir gerçektir. Bu da anne ve babanın varlığı ve bilinmesi 

ile mümkün olur. Diğer yandan doğan çocuğun bakım masrafları hangi erkek tarafından 

karşılanacaktır, çocuk hangi babaya varis olacaktır bu konularda da bir belirsizlik vardır. Bu 

hikmetle İslam, kadının ikinci bir evlilik yapmasını, ilk eşinden boşanması hâlinde mümkün 

görür. 

 Günümüzde ise DNA testinin varlığı sonucu değiştirmez. Çağlar boyu DNA testi diye 

bir yöntem bilinmemiştir ve günümüzde gelişmiş ülkeler belli oranda bu testi uygulayabilse 

de dünyanın pek çok ülkesinde hatta gelişmiş ülkelerin de pek çok beldesinde bu imkân 

mevcut değildir. Bunun yanında, kimi testlerde amca ya da dedenin genlerinin benzerlik 

oranı, babanın benzerlik oranından daha yüksek çıkabilir. Bu sebeple DNA testi, yüzde 

yüzlük bir sonuçta vermemektedir. Bu durum böyle olmasaydı dahi yani yüzde yüzlük bir 

sonuç olsaydı dahi değişen bir durum olmayacaktı. Çünkü, hüküm genele göre verilir. Ayrıca 

bozulmamış kadın fıtratı kendisini bir eşe bağlama üzerine meyillidir. Kadın fıtratı, aynı anda 

birden fazla erkeğe her anlamda kendini ait hissedemez, bırakamaz. Saydıklarımız, bu 

durumun hikmetlerinden bazılarıdır. Şüphesiz, en doğrusunu Allah (cc) bilir. 

 

 Peygamberimizin Çok Eşliliği Meselesi 

 Soru: Peygamberimizin (sav), dokuz ya da on üç kadınla evlendiği söyleniyor. Bu 

evliliklerin hikmeti nedir?  

 Cevap: Bu konu İslam karşıtları tarafından sıklıkla gündeme getirilerek istismar 

edilen bir konudur. Öncelikle Peygamberimiz (sav); zinanın, ahlaksızlığın yaygın olduğu bir 

çevrede ve zamanda 25 yaşına kadar bekâr ve iffetli kalmıştır. İffet sahibi olduğu, dost 

düşman tarafından kabul edilmiş, ona “Güvenilir Muhammed” unvanı verilmiştir. 25 yaşına 

geldiğinde kendisinden on beş yaş büyük olan Hz. Hatice (ra) ile evlenmiştir. 25 yaşında 

delikanlı bir gence “Evlenmek istediğinde nasıl bir kadınla evlenmeyi tercih ederdin?” diye 

sorulsa bu kişi yüksek olasılıkla ya kendi yaşıtlarından ya da kendisinden küçük genç bir 

kadını tercih edecektir. Ancak Hz. Peygamber (sav) ilk evliliğini 40 yaşında olan Hz. Hatice 

validemizle (ra) yapmakla kalıplardan farklı bir tercihte bulunmuştur.  

 Müşrikler, Peygamberimize (sav) davasından dönmesi için Mekke’nin en güzel 

kadınlarından hangilerini istiyorsa kendisine verebileceklerini, servetlerinden kendisine mal 

ayırabileceklerini ve kendisini herkesten daha zengin yapabileceklerini teklif etmiş ancak Hz. 

Peygamber (sav) müşriklerin bütün tekliflerini tereddüt etmeden reddetmiştir. Elbette derdi 

dünya ve kadın olan birinin, bu teklifleri reddetmesi, üstelik sıkıntılı bir yaşamı göze alarak 

davasında sebat göstermesi beklenemez.   

 Efendimizin (sav) Hz. Hatice validemizle evliliği yirmi beş yıl sürmüş yani sınırsız bir 

evlilik ve zina düzeninde 50 yaşına kadar tek eşli olarak yaşamıştır. 50 yaşına geldiğinde Hz. 

Hatice vefat etmiş ve bunun üzerine bekâr kalan Peygamberimiz (sav) bir müddet daha 
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evlenmeden yaşamış, daha sonra evlenmiş ve tek eşli kaldığı yıllar 54 yaşlarına kadar 

sürmüştür. Sıcak çöl ikliminin ve gençliğin de etkisiyle 15-45 yaşları arasında, gençlik 

hevesatının doruk noktasında olduğu bu zamanlarda tek eşli yaşayan Peygamberimizin (sav) 

diğer evlilikleri 54 yaşından sonra, hayatının son 9-10 yılında olmuştur. İslam karşıtlarının 

gayrimeşru ilişkilerin zirvede olduğu bir devirde Hz. Peygamber’in (sav) 54 yaşına kadar 

geçirdiği tek eşli dönemi dillendirmeyip akıllarını ömrünün son yıllarında geçirdiği çok eşli 

döneme takmaları ve bunu istismar etmeleri son derece kindar bir yaklaşımdır. Bunun yanında 

Peygamberimiz (sav) sadece genç ve güzel kadınlarla evlenmemiş, aksine hayatının son on 

yılı içinde aralarında Ümmü Seleme (ra) gibi yaşça ilerlemiş ve birçok çocuğu olanlar da 

dâhil, aldığı hanımlarının çoğunu ileri yaşlarda ve dul olarak almıştır. Mesela Hz. Sevde (ra) 

55 yaşında ve dul, Hz.  Zeyneb binti Huzeyme (ra) 5O yaşında ve dul, Ümmü Seleme (ra) 4 

çocuklu ve 65 yaşında bir dul, Ümmü Habibe (ra) 55 yaşında ve dul, Meymune (ra) 2 çocuklu 

ve dul idi. İslam düşmanlarının sosyal medyada Hz. Aişe’ye (ra) isnat ederek beyan ettikleri 

“Peygamber ne zaman güzel bir kadın görse bir ayet iner ve onunla evlenirdi.” iddiası da 

herhangi bir kaynakta yer almayan, ahlaksızca bir iftiradır. Aksine, Azhab suresi 37. ayette 

Hz. Zeynep (ra) ile evlendirilmesini emreden ayet nüzul olduğunda, Peygamberimizin (sav) 

bu evliliğe kendisinin niyet etmediğini, Allah’ın (cc) emri ile bu evliliğin gerçekleştiğini bilen 

Hz. Aişe (ra) şöyle buyurmuştur: “Eğer, Rasulullah (sav) bir ayeti saklayıp gizleyecek olsaydı 

o, bu ayet olurdu.”
68

 

 Peygamberimizin (sav) ömrünün son yıllarını çok eşli geçirmesinin önemli sebepleri 

vardır. Bu hikmetleri sıralayacak olursak: 

 1. Peygamberimizin (sav) evlendiği kadınların bir kısmı Arabistan Yarımadası’nda 

bulunan kavimlerde sözü geçen büyük kadınlardı. İslam’ı, Peygamberimizin (sav) bizzat 

yanında öğrenen bu kadınlar İslamiyet'in Arabistan içinde ve dışında yayılmasında da büyük 

rol oynadı. Aynı zamanda Peygamberimizin (sav) bu eşleri vasıtasıyla diğer kavimler arasında 

sıcak ilişkiler doğuyor ve diğer kavimler İslam’ı tanıyor, İslam’a ısınıyordu. Mesela 

Mahzumoğulları, Ümmü Seleme (ra) vasıtasıyla; Emevîler, Ümmü Habîbe (ra) vasıtasıyla; 

Hâşimîler, Zeynep bintü Cahş (ra) vasıtasıyla kendilerini ona yakın kabul ediyorlardı. 

Efendimizin (sav) eşlerinden Ümmü Seleme (ra) ise Efendimiz (sav) ile evlenmeden önce 

İslam’a hizmetler etmiş, eşi vefat edince ve çocuklarıyla baş başa ve mağdur kalınca 

kendisine gönderilen evlenme tekliflerini kabul etmemiş, 65 yaşındayken Peygamberimiz 

(sav) ile evlenmeyi kabul etmiştir. O da Hz. Aişe (ra) gibi İslam’ı sonraki nesillere sırtlayan 

bir kadın olmuştur.    

 2. Hz. Aişe (ra) annemiz ise ileri düzeyde bir zekâya sahipti. Peygamberimizden (sav) 

sonra içtihatlarıyla ün salan ve Medine'nin müftüsü olan Aişe annemiz, Peygamberimizden 

(sav) 2210 hadis rivayet etmiş, İslamiyet’in önemli bir kısmının aktarıcısı olmuştur. Böyle bir 

zekânın Hz. Peygamber (sav) ile yıllarca aynı ortamı paylaşması ve onun dizinin dibinde 

kendisine mahrem olarak yaşayıp İslam’ı bizzat kaynağından öğrenmesi ve kendisinden sonra 

gelecek nesillere öğretmesi gerekliydi. Dolayısıyla bu evlilik de büyük hikmetleri içerisinde 

barındıran bir izdivaç olmuştur. 
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 3. İslam’da sadece kadınları ilgilendiren ve sadece erkekleri ilgilendiren hükümler yer 

almaktadır. “Ezvac-ı Tahirat Okulu” adıyla bilinen, Peygamberimizin (sav) evinde, Efendimiz 

(sav) eşlerine ve diğer kadınlara İslami hükümlerin neredeyse yarısını teşkil eden aile içi 

dinamiklerin, kadınları ilgilendiren mevzuların hükümlerini öğretiyor, hanımlarının bu 

konulara vakıf olmasını sağlıyordu. Ümmetin kadınlarının ve erkeklerinin, Peygamberimizin 

(sav) yaşamının her anında neler yaptığını görerek bilecek ve müminlere öğretmenlik yapacak 

kişilere duyduğu ihtiyaç, Peygamberimizin (sav) eşleri tarafından giderilmişti. Bu durum 

böyle olmasaydı İslam dininin neredeyse yarısı kadar olan hükümler manzumesini de yok farz 

edecektik. Bizler, bugün Peygamberimizin (sav) aile hayatına dair en ayrıntı sünnetleri dahi 

biliyorsak bunu en başta Peygamberimizin (sav) hanımlarına borçluyuzdur.  

 4. Peygamberimizin (sav) eşlerinin yaşlılar, orta yaşlılar ve gençlerden oluşması 

itibarıyla bu devrelerin hepsine ait sorunlar ev içerisinde cereyan ediyor, Peygamberimizin 

(sav) eşleri tarafından her devrede meydana gelen sorunların hükümleri öğreniliyor, bunların 

uygulanma ve sonraki nesillere aktarılma imkânı doğuyordu.   

 Sonuç olarak Peygamberimiz (sav) bu evlilikleri, dul kalan yaşlı ve çok çocuklu 

kadınlara sahip çıkmak, İslam’ın çevre kavim ve kabilelere ulaştırılması ve tebliği, İslami 

hükümlerin aile ortamında öğretilip ümmete aktarılması gibi birçok sebepten olmuştur. 

Ömrünün bitmesine de az bir zaman kaldığı için bu kısa zamanda büyük ilerlemenin kat 

edilebilmesi için bu evliliklerin yapılması gerekliydi. Dolayısıyla Peygamberimizin (sav) 

evlilikleri, Allah’ın (cc) emri ve izniyle gerçekleşmiş, İslam âlemi bu evliliklerin büyük fayda 

ve hikmetlerine şahit olmuştur, olmaya da devam etmektedir. Konuyla ilgili ortaya atılan 

iddiaların çirkin iftiralar olduğu gayet açıktır. 

 

 Mirastan Kadının Bir Pay, Erkeğin İki Pay Alması Meselesi 

 Soru: Kur’an’da kadının mirastan bir pay, erkeğin iki pay almasının hikmeti nedir? 

Bu konuya “erkek kardeşin üstün tutulması ve haşa adaletsizlik” yorumu yapanlara nasıl 

cevap verilmelidir? 

 Cevap: İslam’da evin geçimi, kadın ve çocukların ihtiyaçlarının karşılanması görevi 

erkeğe verilmiştir. Kadının ise sahip olduğu mal tamamen kendisine aittir. Mesela kadının 

evlenmeden önce erkekten aldığı mehir, herhangi bir vesileyle kazandığı mal yalnızca 

kendisine aittir. Evine ve çocuklarına bu paradan harcama zorunluluğu yoktur. Dilediği 

şekilde harcama ya da biriktirme hakkına sahiptir. Bu, kadın için son derece olumlu bir 

muafiyettir. 

 Miras konusunda da iki pay miras alan erkek kardeş bu mirası çocuklarının, eşinin ve 

bakmakla yükümlü olduğu diğer aile üyelerinin ihtiyaçlarını karşılamak için de harcamak 

zorundadır. Eğer hanımı ve çocuklarının ihtiyaçlarını yerine getirmezse devlet zorla bu hakkı 

onlara teslim eder. Bir pay alan kız kardeşin aldığı miras payı ise tamamen kendisine aittir. 

Parayı dilediği gibi harcama, tasarrufta bulunma yetkisine sahiptir. Dolayısıyla, erkeğin 

mirastan aldığı fazladan bir payın eşine, çocuklarına, ev ihtiyaçlarına harcanacak olmasıyla 

kadın erkek arası adalet sağlanmış olur. Bu, haşa erkeğin adaletsiz bir biçimde üstün 

tutulduğunun göstergesi değil, kadına verilen ekonomik bağımsızlığın yanında eşine ve 

çocuklarına harcama zorunluluğu olan erkeği de maddi olarak zor durumda bırakmamak 
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hikmetindedir. İslam’da kadına verilmiş bu maddi yetki, kadının aleyhine değil, lehinedir. 

Kadın, dilerse de malını eşiyle paylaşabilir, ev geçimine katkıda bulunabilir. Hatta bu durum, 

evlilikte huzurun temini için bazen gerekli de olmaktadır. Bunun yanında erkek kardeş de 

dilerse fazladan aldığı miras payını kız kardeşiyle bölüşebilir. 

 Miras paylaşımındaki bu ölçü, aynı zamanda kadına karşı bir merhamettir. Çünkü 

fıtraten duygusal ve zayıf olan kız çocuğu, babasından şefkate ve kardeşinden merhamete 

ziyadesiyle muhtaçtır. Ailede yetişen kız çocuğu, babasından endişesiz bir şefkat görür. 

Babası ona, “Benim servetimin yarısının yabancı ellere geçmesine sebep olacak bir çocuk!” 

nazarıyla bakıp endişe etmez. Hem erkek kardeşinden de rekabetsiz, hasetsiz bir merhamet ve 

himayet görür. Kardeşi ona, “evimizin yarısını bozacak ve malımızın mühim bir kısmını 

ellerin eline verecek bir rakip” nazarıyla bakmaz, kız kardeşine duyduğu merhamete ve 

himayeye bir kin, bir gücenme karışmaz. Bu hâlde fıtraten nazik olan kız çocuğu görünüşte az 

bir şey kaybeder fakat buna bedel akrabalarının şefkatinden, merhametinden tükenmez bir 

servet kazanır.
69

 

 

 İslam’da Kadın Hakları  

 Soru: İslam’da kadın haklarından örnekler verir misiniz? 

 Cevap: Asrımızda kadının İslam’daki yeri ve konumu konusunda nesiller üzerinde 

olumsuz algı oluşturulmaya çalışılmaktadır. Dizi ve filmlerde tesettüre bürünmüş kadınların 

ezilmiş rolleri oynaması, ilkokul öğrencilerine dahi oynatılan tiyatro gösterilerinde cübbeli 

sarıklı erkek çocuğunun ellerini arkadan bağlayıp dik duruşla yürüyerek peşine de tesettürlü 

bir kız çocuğunu ezik bir rolle oynatarak toplumun bilinç altına “İslam’ın kadına bakış açısı 

işte budur!” mesajı verilmesi hadisesi, uzun yıllar ve yakın zamana kadar ülke gündemine ve 

eğlencelerine fazlasıyla konu olmuştur. İnsanlığın duygu dünyasına yapılan bu çirkin 

operasyonlar, ön yargılara sebebiyet vermekte ve nesillerin zihinlerinde İslam denince 

kadınların insandan sayılmadığı, haklarının yok kabul edildiği bir izlenim oluşturulmaktadır. 

Küçük çocukların ve genç nesillerin duygu dünyasında İslam nişanlarına karşı oluşturulan 

tahribat sonrası, çocuğu fikir alanında ikna etmeye gerek dahi duymayacaklardır ya da az bir 

emekle sonuca ulaşabileceklerdir. Çünkü hissiyatı bozduğunuzda ve önyargı 

oluşturduğunuzda sabit düşüncelerin de bozguna uğraması kaçınılmaz olacaktır.  

 Aksine İslam öncesi Cahiliye Dönemi’nde kadın bir insan dahi sayılmıyor, utanç 

verici ve hakkı olmayan bir varlık olarak görülüyordu. Cahiliyenin bu şartları altında İslam’ın 

kadına getirdiği haklar, devrim niteliğindedir. İslam dini, kadını olması gereken konuma 

yükseltmiştir. Elbette olması gereken bu konum ve özgürlükten kasıt, kişinin, nefsinin ve 

şeytanın istekleri doğrultusunda yaşaması değil, aksine Yaratan’ın istediği gibi yaşamasıdır. 

Çünkü Allah’ın (cc) çizdiği sınırlarda yaşamayan ve bu sınırlar içerisindeki özgürlüğü 

reddeden kişi, aslında özgür değil nefsinin çizdiği sınırlarda tutsaktır.  

 İslam’da kadın haklarını özetle ifade edelim: 

 

“Birisine bir kız çocuğu müjdelenirse üzüntüsünden yüzü simsiyah kesilir...” (Nahl suresi, 58) 
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 İslam öncesi cahiliye insanının kadına bakış açısı bu şekildeydi. Yani kız çocukları 

utanç verici bir varlık olarak görülür, kadınlara değer ve hak verilmezdi. Kız çocuklarının diri 

diri toprağa gömülme hadisesi, o toplumun bir âdetiydi. Ancak her kız çocuğu değil, bir 

adamın ilk doğan çocuğu kız ise gömülürdü. İlk çocuk erkek, sonraki çocuklar kız doğarsa o 

kız çocuğu gömülmez ancak değer de görmezdi. Hâlbuki “Allah, dilediğine kız, dilediğine 

erkek, dilediğine ikisini birden verir, dilediğini de kısır yapar.” (Şûra, 42/49) İslam’a göre kız 

çocuğuna sahip olmanın, erkek çocuğa sahip olmaktan şeref farkı yoktur. Allah, dilediğini 

yaratır. 

 Kadın da tıpkı erkek gibi doğar, erkek gibi insan yavrusudur. Sevgide, şefkatte, 

hediyede anne baba kız ve erkek çocuğunun aralarını ayıramazlar. Ayırırlarsa anne baba 

bundan sorumlu tutulur. Peygamberimizin (sav) vasiyetini gözetmemiş olarak şefaatten 

mahrumiyeti hak ederler. Cahiliye duygularının insanlarda zaman zaman depreşeceğini bildiği 

için Peygamberimiz (sav) kız çocuklarının, eğitimini özellikle vurgular ve “Üç, iki, hatta bir 

kız çocuğunu, haklarını koruyarak yetiştiren babanın, Cennette kendisiyle beraber 

olacağını.”
70

 duyurur. Çocuğun kız doğmasında da erkekte olduğu gibi şükür niyetiyle 

“akika” kurbanı kesilir. Cahiliye Dönemi’nde doğan erkek çocuk için 2 kurban kesilir, kız 

çocuk için kurban kesilmezdi. Hz. Peygamber (sav), kız çocukları için de bir kurban 

kesilmesini buyurmuştur. Daha sonra kendisi de erkek çocuk olan torunları Hz. Hasan ve Hz. 

Hüseyin (ra) için birer akika kurbanı kesmiştir.
71

 Doğan kız çocuğunun ismi güzel verilir, 

zorunlu eğitimi yaptırılır. Gerekli cinsel bilgileri anneden alır. Kur’an’da ve sünnette ilme 

teşvik eden hiçbir nas, kadınları bundan ayırmaz. Tersine, ihmale uğrayacaklarını bildiği için 

Peygamberimiz (sav) özellikle kadın eğitimini tavsiye etmiş, haklarının korunmasını 

emretmiştir. Onun devrinde “müçtehit” olan kadınlar yetişmiştir. (Peygamberimizin (sav) 

zevcesi Hz. Aişe validemiz (ra) bunlardan biridir.) İslam, kadının sosyal ilişkiler yönünden 

yeteneklerini ve yeterliliğini, mümkün olan azami düzeyde ve meşru daireler içerisinde 

kullanmasına izin verir. Yine bu sosyal çerçevede, en güzel şekilde Müslümanlara yardımcı 

olması için çalışma ve faaliyetleri yerine getirme, ilim öğrenme hakkını verir.
72

 

 Kadın, hiçbir konuda erkekten ayrı tutulmadan büyütülmüş ve yetiştirilmiş, sıra 

evlenmesine gelmiştir. Damat adayını görmesi bir hakkıdır ve bu aynı zamanda bir sünnettir. 

Beğenmezse reddedebilir. Evlenirken ağırlığını koyar, damat adayından istediği kadar mehir 

alır. Mehir onun Allah (cc) tarafından belirlenmiş en tabii hakkı ve hayat garantisidir. 

Harcama sahası, meşru çerçevede tamamen kendi iradesine bağlıdır. Mehrini ya da varsa 

diğer mal varlığını, hayır yolunda harcayabileceği gibi bu mallarla ticaret yapabilir, kocasının 

haklarına zarar vermeyecek şekilde ve helal dairede kalarak para kazanabilir, kazandığını 

istediği yerde harcayabilir. Çünkü kendi sosyal güvenliği, evlenmekle garanti altına alınmıştır. 

Ev için ve kendisi için gerekli bütün zaruri harcamalar erkeğin sorumluluğundadır. Erkek, 

“Elbiseni, yiyeceğini kendi kazancınla al.” diyemez. Kendi varlığı ölçüsünde kadının 

nafakasını sağlamak zorundadır. Sağlayamayacaksa da evlenemez. Evlendikten sonra 
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sağlamazsa kadının boşanma talebi olumlu sonuçlanır. Kadın, sahip olduğu malı dilerse 

harcar, dilemezse harcamaz.  

 Kocası onu küçük göremez, ona hakaret edemez. Onun hayat arkadaşı olduğunu 

unutmamak zorundadır. Evde hanımıyla şakalaşmak, eğlenmek ve onu eğlendirmek kocanın 

görevlerindendir. Erkek, kadınla iyi geçinmek ve onun haklarını korumakla yükümlüdür. 

 

“... Onlarla (hanımlarınızla) iyi geçinin. Şayet onlardan hoşlanmadınızsa (sabredin). Olur ki 

bir şey hoşunuza gitmez de Allah onda birçok hayır takdir etmiş bulunur.” (Nisa suresi, 19) 

 

 Ayete dikkat edilirse “Eşinizin olur da hoşlanmadığınız bir tarafı olur, o zaman onları 

dövün, onlara hakaret edin.” gibi metotlar çözüm olarak sunulmamış, erkeğin eşinde 

hoşlanmayacağı hususlar görürse bardağın dolu tarafını görmesi istenilmiştir. Hadis-i şerifte, 

bu tür meselelerde kadına hakaret etmenin, küçük görmenin çözüm olarak sunulmadığı şöyle 

bildirilmiştir: “İman eden bir erkek, iman etmiş bir kadına (onda hoşlanmayacağı bir huydan 

dolayı) kızmasın. Çünkü onun bir huyundan hoşlanmıyorsa diğer huyundan hoşlanabilir.”
73

 

Başka hadis-i şeriflerde kadınlara muamele hakkında şöyle buyrulur: 

 

“Erkeğin en hayırlısı, kadına en iyi davranandır.”
74

 

 

“Sizin en hayırlınız hanımına karşı en iyi olandır.”
75

 

 

 Bu ayet ve hadislerden dinimizin kadınlar konusunda Müslümanları sürekli uyardığı 

ve onlarla iyi geçinmeyi tavsiye ettiğini öğreniyoruz. Erkek; kıskançlığından, hastalığından 

kaynaklanan şüphesi sebebiyle eşini ani baskınlarla rahatsız edemez. Peygamberimiz (sav) bir 

hadisinde ailesinden uzun zaman ayrı kalan birinin, haber vermeden gece ansızın eve 

gelmesini yasaklamıştır. Bunda ayrıca kadının vücudunun çeşitli yerlerini tıraşı ve süslenip 

taranmayla kocasına hazırlık yapabilme imkânı bulması da sebep olarak zikredilmiştir. Bu 

konuda bir hadis-i şerifin meali şöyledir: 

 

“(Uzaklardan) geceleyin geldiğinde hanımının yanına girme ki bıçak kullanıp tıraş olsun, 

dağınıksa taransın. (gelişine hazırlansın).”
76

 

 

 Hadis şerhleri buna sebep olarak bir de eve geceleyin aniden girmesinin, hanımının 

ihanetinden şüphelendiği anlamına gelebileceği ihtimalini gösterirler. 

 Kocanın, hanımını cinsel yönden tatmin etme görevi de vardır. Peygamberimiz (sav), 

hanımını düşünmeden sadece kendisini düşünerek cinsi münasebette bulunan insanları horoza 
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benzetmiş ve ön hazırlık olmadan cinsî münasebete geçilmemesini tavsiye etmiştir.
77

 Cinsî 

münasebette sadece kendisini düşünen erkekler, eşine zulmettiklerini unutmamalıdır. Bu, 

kadının ve ailelerin huzuruna etki eden, bazen de boşanmalara varan ciddi bir meseledir ve 

kadına bu hakkın verilmesi kadının ruh sağlığı için alınmış önemli bir tedbirdir. Kadının 

evlendikten sonra bir yıl içerisinde hiç cinsî münasebet yapamayan erkekten ayrılma hakkı 

vardır. Kadın, peşin mehrini almadan erkekle cima da etmeyebilir. Görüldüğü üzere İslam, 

kadının her konuda rahatını, fizyolojik ve psikolojik sağlığının korunmasını teminat altına 

almıştır. 

 Kadının nafakası gibi tedavisi ve ilaç harcamaları da kocasına aittir. Kadın ekmek 

yapamayan biri ise erkek hazır ekmek almak zorundadır. Kocası süslenmesini istiyorsa süs 

malzemeleri ve koku masrafı erkeğe aittir. Yılda yazlık ve kışlık olmak üzere iki takım elbise 

almak erkeğe aittir. Anlaşmazlık söz konusu olursa elbisenin nitelikleri mahallî idarelerce 

tespit edilir. Kadın, kocası sefere çıkarken gelmediği günler için nafakasını ondan önceden 

alabilir. İhtiyaç duyarsa kocasıyla aylık nafaka miktarında anlaşırlar. Yetmediğini anlarsa 

artırmasını ister, koca kabul etmezse mahkemeye başvurabilir. Âdetli günlerinde kocasından 

ayrı yatmak isterse ayrı bir yatak istemek hakkıdır.  

 Örfe göre kadınların yapmaması hâlinde ayıplanacağı ev işleri dışında kadın, herhangi 

bir iş yapmak zorunda değildir. Erkeğin durumuna göre kadın kocasından hizmetçi de 

isteyebilir. Hizmetçinin ücreti kocasına aittir. Ayrıca yaptığı ev işleri ve çocuk yetiştirme, 

kadının takvasını artıran hususlardır. İslam böyle bir sorumluluğu kadına şart koşmamış ancak 

teşvik ederek Allah’ın (cc) rızasını kazanacaklarını bildirmiştir.  

 Kadın, kocasının yakınlarıyla devamlı aynı evde yaşamayı istemediği takdirde kocası 

onu müstakil bir evde oturtmak zorundadır. Buna sebep olarak kocasıyla oynaşmak ve 

yararlanmak arzusuna, onların bulunmasının engel olacağı gösterilmiştir. Hatta cinsel 

münasebeti bilmeyecek kadar küçük olan çocuğu dışındakiler için de aynı sebeple ayrı odalar 

istemek, kadının hakkıdır.  

 Kadının, haftada bir kez anne babasını ziyaret hakkı vardır, erkek buna engel olamaz. 

 Âdet ve lohusalıktan ötürü hamama gitmek istediği takdirde hamam parasını erkek 

verir. Ancak hamamda avret yerlerinin açılmamasına riayet edilmediği biliniyorsa kadın 

hamama gönderilmez. 

 “Ric’i” (dönülebilir) ya da “bain” talakla boşanan karısının her türlü nafakasını, iddet 

süresi içerisinde erkek verir. 

 Bir seçim söz konusu olduğunda kadının seçme hakkı da vardır, “Kadın oy 

kullanamaz.” diye İslami bir kaide ve herhangi bir delil yoktur. Nitekim seçme, beyattan 

ibarettir. Peygamberimiz (sav) kadınlardan da beyat almıştır.
78

 Hz. Ömer'den (ra) sonra 

seçilecek halife için evlenmemiş genç kızlar da dâhil, kadın erkek herkesten fikir alınmıştır.
79

 

 Kadın öldüğünde kefeni de kocasına aittir.
80

 

                                                           
77

 Deylemi'den, Gazali, İhya IV/52. Ayrıca bk. Suyuti, el Camiu's-Sağir (Fethu'l-Kadir ile) 6/323 
78

 bk. Mümtahine, 60/12 ayeti ve tefsirleri 
79

 bk. Muhammed Hamidullah, İslam Müesseselerine Giriş, İst. 1981, s. 112; İbn Kesir’den nakil 
80

 Özet olarak sunduğumuz bu maddelerin daha geniş bir açıklaması için bk. İbn Abidîn, Reddü'l-muhtar, Mısır 

1380 / 1960. Ayrıca bütün fıkıh kitaplarının nafaka bölümleri ve özellikle Serahsi, Mebsut V/180 vd. 



58 

 

 Bu söylediklerimiz bütün fıkıh kitaplarında, kadının erkek üzerindeki hakları 

sayılırken açıklanan konulardan bazılarıdır. Ayrıca bunlar birer tavsiye niteliğinde değil, 

yaptırımı olan kanuni haklardır. Yöresel, kültürel ve bireysel uygulamalarda İslam’a aykırı 

tavır takınanlar yaptıklarından mesuldür. 

 Görüldüğü gibi İslam’da kadın, geçim konusunda hiçbir derdi ve endişesi olmayan 

yani alabildiğine sosyal ve ekonomik güvencesi bulunan bir insandır. Bütün bunlar bir 

anlaşmazlık söz konusu olduğunda mahkeme kararı ile belirlenecek olan kanuni haklardır. 

Yoksa İslam’da eşler, birbirinden devamlı hak koparmak için çekişip duran iki düşman kutup 

değildir. Birbirlerini tamamlayan, birbirlerine yardım eden, destek olan, huzur ve moral 

kaynağı oluşturan, bir bütünün iki yarım parçasıdır. Tıpkı Peygamberimizin (sav) ev işlerine 

yardım etmesi, Hz. Ali ile eşi Hz. Fatıma (rae) arasında iş bölümü yapması gibi.
81

 

 

Kadının Ehlikitapla Evlenememesi ve Boşama Yetkisinin Olmaması Meselesi 

 İslam’da kadına pek çok hak verilmesine rağmen kadının hakları olmayan, şerefi 

düşük görülen varlık olarak kabul edildiğini iddia edenler mevcuttur. Bu iddialarını 

dayandırdığı meselelerden ikisi de Müslüman bir erkeğin ehlikitaptan bir kadınla 

evlenebilirken Müslüman bir kadının ehlikitaptan bir erkekle evlenememesi ve kadınların 

boşanma hakkı olup olmadığı meselesidir. 

 İslâm, fazilet olarak kadın ve erkeğin eşit olarak yaratıldığını bildirir. Bir ayette şöyle 

buyrulur: 

 

“Ey insanlar! Doğrusu, biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık. Allah katında en değerli 

olanınız, takvası en önde olanınızdır.” (Hucurat suresi, 13). 

 

 Yani fazilet, şan, şeref erkeklikte kadınlıkta değil, takvadadır; Allah’ın emirlerine 

uyma hususunda gösterilen kararlılıktadır. Dolayısıyla takvası üstün olan bir kadın, takvası 

düşük olan bir erkekten Allah (cc) katında daha üstün konuma gelir. Kadınla erkek arasındaki 

farklılık, uzviyetten ileri gelmekte ve kadınların hassas varlıklar olduğu belirtilmektedir. 

Bunun için fert ve toplum hayatında bu iki cinsin fonksiyonlarında farklılıklar görülmekte ve 

bunda da kadının korunduğu, buna göre kadına ve erkeğe farklı hükümler verildiği 

görülmektedir. İslam hükümleri, kadının veya erkeğin birbirine karşı şerefinin, değerinin daha 

düşük ya da yüksek olmasına dayanmaz. İslam’ın kadın ve erkek hakkında verdikleri 

hükümlerdeki farklılıklar, kadın ve erkeğin fıtratları, yaşam şartları gibi çeşitli etkenlere 

dayanır. Kesinlikle hiçbir ferde haksızlık, adaletsizlik yapılmaz. Mesela İslam’a göre 

Müslüman erkek ve kadınlar, müşriklerle evlenemez. Bunun yanında, Müslüman bir erkek, 

Yahudi ya da Hristiyan bir kadınla yani ehlikitapla evlenebilir. Ancak Müslüman bir kadının 
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Yahudi ya da Hristiyan bir erkekle de evlenmesi yasaktır.
82

 Bu nevi hükümleri görüp konuya 

ön yargılı yaklaşmak ve hükmü kadının İslam’da aşağı bir varlık kabul edildiğine, 

adaletsizliğe yormak bilgisizlik veya art niyettir. Hâlbuki bu hükmün pek çok hikmeti vardır. 

Dünya milletlerinin çoğunda evlenen kadın genellikle erkek tarafının bulunduğu yere gider ve 

yaşamları daha çok orada geçer. Bu olmasa da farklı bir inancı taşıyan erkekle aynı evde baş 

başa kalacak olması söz konusudur. Böyle bir durumda kadının inanç olarak gayrimüslim 

eşinin ya da akrabaların arasında baskı altında kalması ya da inançlarının gitgide onlara 

benzemesi erkeğe nazaran daha olağandır. Çünkü kadın fıtraten farklılıklara, yeni yaşantılara 

uyum sağlamaya daha açıktır. Dolayısıyla, zamanla kocasının inançlarını benimseme ya da 

inançlarına sevgi gösterme riski, bir erkeğin hanımının inançlarına uyum sağlamasına nazaran 

daha yüksektir. Böyle bir durumda kadının ve doğacak olan çocukların imanlarının tehlikeye 

girmesi, İslam’dan çıkma riskleri söz konusudur. Erkek, ehlikitap bir kadınla evlendiğinde ise 

aynı şekilde o kadının erkeğin inancına zamanla uyum sağlaması ümit edilir.  

 Elbette bu riskin gerçekleşmeyeceği kadınlar da olabilir. Ancak hükümler genele göre 

verilir. İstisnalar ise kaideyi bozmaz. Hüküm genele göre verilip “Kendisini istisna görenler 

bu yasağı delebilir.” denilse pek çok kişi kendisini kandırarak ya da bahaneler arkasına 

sığınarak kendisini istisnalar sınıfına dâhil edebilir; fitne ve bozulmaya sebep olabilir ve tüm 

bunlar olurken de kişi kendisini masum ilan edebilir. Bu problemin de önünü almak mümkün 

olmaz. Dolayısıyla hüküm genel üzerinden herkese verilir, azınlığın da genele tabi olması 

gerekir. Bu sebeple var olan böyle bir riskin önü tamamen kapatılmış, yaşanabilecek iman ve 

itikat sorunlarının önüne geçilmiştir.  

 Bir başka örnek, İslam’da boşama yetkisinin kadına değil erkeğe verilmesi 

meselesidir. Bu da istismar edilen ve kadınların haklarının ihlal edildiği iddiasına 

dönüştürülen meselelerdendir. İslam’da evliliği tutan üç manevi bağ vardır. Kişi, “Boş ol!” 

gibi boşanmayı gerektiren bir söz söylediğinde bu bağlardan biri kopar ancak sonra kalan iki 

bağla tekrar evlenmek ya da evliliği sürdürmek mümkündür. Ancak üç bağın da koparılması 

artık evliliğin sürdürülemeyecek olması demektir. Burada “Boş ol!” sözüyle boşamanın 

gerçekleşmesine “boşama yetkisi” denir. İslam’a göre eğer kadın ve erkek evlenmeden önce 

aralarında anlaşmaya varmamışlarsa boşama yetkisi erkeğin olur. Kadın, “Boş ol!” dediğinde 

boşanma gerçekleşmez. Bu hükmün en büyük hikmeti de yine kadınların duygusal fıtratına 

dayanır. Toplumların şahit olduğu bir realitedir ki kadınlar yaşadıkları problemlerde 

duygusallığının getirdiği etki ile o esnada fevri davrandığı, ani ve geri dönüşü olmayacak 

sözler sarf edebildiği, bir tartışma ile evliliği sonlandırabilecek cümleler kurabildiği 

malumdur. Çünkü duygusallığın arttığı zamanlarda insan büyük oranda akılcı hareket edemez. 

Kadınların yaşadıkları ay hâlleri, doğum ve lohusa dönemleri ise bu nevi duygusal hâllerinin 

arttığı zamanlardır. Bu zamanların dışında da annelik fıtratının etkisiyle hisleriyle hareket 
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edebilmektedir. Bu sebeple boşama yetkisi ilk etapta erkeğe verilmiştir ki evlilikler sağlam 

temeller üzerine kurulabilsin, en küçük bir tartışmada boşanma niyeti ve “Annemin evine 

gidiyorum ve ayrılıyorum.” gibi riskli ifadeler dile getirilmesin. Ancak evlilik, aile hayatı ve 

aile içi huzur kişi ve toplum sağlığı için önem arz ettiğinden, bazen problemli evliliklerde 

erkek eşini boşamadığında hayat, kadın için çekilmez hâle gelebilir ya da kadın, tedbir amaçlı 

kendisini korumaya alma ihtiyacı da hissedebilir. Bu sebeple, kadına da evlenmeden önce 

kendi üzerine de boşama yetkisi alma hususunda erkekle anlaşma hakkı verilmiştir. Kadın, 

evlenmeden önce şart koşarak ve erkekle anlaşarak boşama üzerine yetki alırsa kadında da 

boşama yetkisi olur ve “Boş ol!” sözüyle boşanma gerçekleşir. Erkek dilerse nikâhtan sonra 

da bu hakkı verebilir. 

 İlk etapta anlaşma yapılmamışsa aileyi korumak için boşama yetkisi erkeğe verilmiş 

demektir ancak kadın evlilik öncesi hiç yetki almamışsa ve evlendikten sonra kadının aile 

hayatını çekilmez hale getiren aile içi problemler yaşarsa bu sefer İslam, kadına mahkemeye 

başvurma hakkı vermiştir. Kadın, gereken durumlarda mahkemeye başvurup boşanmayı talep 

edebilir, mahkeme tarafları boşarsa boşanma gerçekleşir. Yani “Kadının boşanmayı talep 

etmesi yasaktır.” gibi bir hüküm yoktur. Bu boşanma sebeplerini dört maddede toplayabiliriz. 

Mezhepler arası ihtilaf bulunan detay meselelerde ise devlet, görüşler arasından maslahata 

uygun bir hükmü kanun olarak uygulatabilir. Amacımız, meselenin fıkhi boyutunu tüm 

detaylarıyla izah etmek olmadığından bu maddelerin detay izahlarına fıkıh kitaplarından 

ulaşılabilir. Kadına mahkeme yoluyla boşanmanın yolunun açılabildiği durumlar: 

1. Hastalık ve erkeğin cinsel iktidarsızlığı; sihir, büyü gibi etkilere bağlı olması gibi 

kusurları 

2. Nafakayı kesmek 

3. Kayıplık 

4. Şiddetli geçimsizlik ve pek fena muameleler.  

 Kocanın eşine iyi davranmaması hâlinde onun zulmünü önlemek için her zaman 

mahkemeye başvurma hakkı vardır. Hâkim haksızlığı önler, karısına karşı iyi muamele 

etmesini kocaya emreder ve öğütte bulunur. Tekrarı hâlinde hâkim onu cezalandırır. 

Geçimsizlik kimi zaman her iki eşten kaynaklanabilir. Mağdur olan eş, hâkime başvurarak 

hakem yolu ile ara bulma veya boşanma isteğinde bulunabilir. Görüldüğü üzere İslam’ın 

kadın ve erkek hakkında getirdiği düzenlemeler kadın ve erkeğin farklı fıtratları ve yaşam 

şartları gibi etkenlere dayanır. Bu ve benzeri İslam hükümlerinin kadının şerefinin düşük 

görülmesiyle, kadına adaletsizlik yapılmasıyla hiçbir ilgisi yoktur. 

 İslam dini, cahiliye hayatı inançlarında olduğu gibi kadını ne aşağılara itmiş ne de 

ailede kadının hâkimiyetinin geçerli olduğu bir modelle aile yaşantısını sürdürmüştür. İslam, 

öyle bir aile modeli çizmiştir ki bu ailede bütün aile fertlerinin ayrı ayrı görevleri bulunmakta 

ve bu görevlerinde kesinlikle birbirlerine karşı haksızlık görülmemektedir. Ne erkeğin 

ezilmesine müsaade edilmiştir ne de kadının. İslam, erkeğe verilmiş olan aileyi yönetmek ve 

reislik yetkisini de kötüye kullanmayı yasaklar. Bundaki amaç, aile düzeninin korunmasıdır. 

Bu bakımdan, erkeğin bu imtiyazı kadın üzerinde zulümkâr bir şekilde kullanması caiz 

değildir. Ancak böyle bir ilişki sonucu kadın ve erkek arasındaki ilişkiler normal seyrinde 

gidebilir. 
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 İslam, aile hayatına getirdiği yenilikle adalette çığır açacak nitelikte bir modeli 

benimseyerek erkeğe ve kadına aile içerisinde baskı unsuru olabilecek, ailenin zararına tüm 

davranışları ortadan kaldırmıştır. Kadına bu haklar verilmişken erkeğe de bazı haklar 

verilmiştir. Hadis-i şerifte şöyle buyrulur: 

 

“Sizin kadınlar üzerinde haklarınız, kadınlarınızın da sizin üzerinizde hakları vardır.”
83

 

 

 Kadının Kocasına Karşı Görevleri 

 

“Erkekler kadınlar üzerinde yöneticidirler. Çünkü Allah kimini kiminden üstün kılmıştır ve 

erkekler (kadınlara) mallarından harcamaktadırlar. İyi kadınlar; gönülden boyun eğenler ve 

Allah’ın korunmasını emrettiğini, kocasının bulunmadığı zamanlarda koruyanlardır...” (Nisa 

suresi, 34) 

 

 Daha önce değindiğimiz gibi erkekler, kadınlardan şeref ve fazilet olarak üstün 

değillerdir. Allah (cc) katındaki bu anlamda bir üstünlük kadınlık ya da erkeklikte değil, 

takvadadır (Hucurat, 49/13). Nisa 34’te erkeklere verilen üstünlük, aile reisliğidir ve 

erkeklerin mallarını kadınlara harcamaları ve kadının ekonomik bir bağımsızlık alanı olması 

itibarıyladır. Çünkü ekonomik bağımsızlığın ve kendilerine yukarıda zikrettiğimiz hakları 

vermenin kadında muhtemel bir başkaldırıya sebep olmaması gerekir. Bu hikmettendir ki 

erkek ailede yönetici tayin edilmiş, kadının da erkeğin helal olan isteklerine uyum sağlaması, 

itaatli olması emredilmiştir. Böylece dengeler korunmuştur. Bu kadınlar, ayette 

övülmüşlerdir. Mesela erkek “Anne babamı özledim, birkaç gün yanlarına ziyarete gidelim.” 

diyerek kadını harama sürüklemeyen helal bir istek istediğinde “Madem kadın olarak seni 

böyle koruma altına alacak haklar sana verildi, sen de kocanın helal olan bu nevi isteklerine 

uyumlu ol.” denilir. Kadınlar, kocalarına karşı uyumlu ve saygılı olmalıdırlar ki koca da aile 

içerisinde gereği gibi vazifelerini yapabilsin.  

 

“Kadın beş vakit namazını kılar, yılda bir ay orucunu tutar, ırzını korur ve kocasına itaat 

ederse cennet kapıları ona açıktır.”
84

 

 

 Ancak buradaki itaat Allah’ın (cc) emirleri çerçevesinde olacağından kocanın bunu 

hiçe sayması durumunda yani haram bir hususta itaat istemesi durumunda, kadının kocasına 

karşı itaati gerekmez. Çünkü Allah’a (cc) itaat, kocaya itaatten önce gelir. 

 Ailede eşler arasında karşılıklı tatmin, gerekli olan bir ihtiyaç olduğundan her iki 

tarafın bunu göz ardı etmesi doğru değildir. Bu hususta kadının hakkına yukarıda değinmiştik. 

Normal hâllerde kadın da kocasının bu durumunu bilmeli ve ona karşı saygılı olmalıdır. Bu 

tür isteklerini zaruri bir mazeret olmadan reddetmemelidir. Çünkü erkeğin bu nevi isteklerini 

dışarda zina yaparak gidermesi mümkün değildir ve eşinden başka kimsesi de yoktur. Nefsani 
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hayatında yaşayabileceği gerilim hâllerine, hanımının anlayışlı olması gerekir. Ayrıca kadın 

kocasının akrabalarına saygı göstermek, sırlarını gizlemek, saygılı ve hürmetli olmak 

zorundadır.  

 Allah (cc), kadını evin sahibesi olarak yaratmıştır. Erkek, ailenin geçimini sağlamak, 

mal kazanmakla görevli olduğu gibi kadın da bu mala kanaat etmek, malları korumak ve evin 

işlerini gereken şekilde yürütmek üzere bu malları harcamakla yükümlüdür. Bunun dışında 

İslam, evin dışında kalan görevlerin hiçbirinde kadını yükümlü tutmaz. 

 Ailede kadın ve erkeğin birbirlerine karşı görev ve sorumlulukları hususunda detaylı 

bilgilere ve zikredemediğimiz diğer hususlara ilmihal kitaplarından ulaşılabilir. Görüldüğü 

üzere İslam kadına rahat bir yaşam sürebileceği haklar vererek kadının hak mahrumiyetine 

uğramasına engel olduğu gibi bu haklara karşılık erkeğe de haklar vererek dengeyi 

sağlamıştır. Şüphesiz, İslam’ın hakkıyla yaşandığı aile ortamında hiçbir hak ihlali olmayacağı 

gibi kadın da erkek de son derece huzurlu ve mutlu bir yaşam sürecek ve o ailede sağlıklı 

nesiller yetişecektir. Allah (cc), hüküm koyanların en hayırlısıdır. 

 

 Erkeğin Kadından Üstünlüğü ve “Eşlerinizi Dövün” Ayeti 

 Soru: Kur’an ayetlerinde yer alan “erkeğin kadından üstün olduğu, fazla hakkının 

bulunduğu, kadınlara kocaya itaatin emredilmesi ve eşlerinizi dövün” ifadelerini izah eder 

misiniz? 

 

“Erkekler, kadınların koruyup kollayıcılarıdırlar. Çünkü Allah, insanların kimini kiminden 

üstün kılmıştır. Bu da erkeklerin mallarını (mehir ve nafaka olarak) harcamaları sebebiyledir. 

Bu bakımdan güzel huylu, iyi amelli kadınlar itaatlidirler. Allah (onların haklarını ve iffet 

perdelerini) nasıl koruduysa onlar da (kocalarının) yokluğunda öylece (hem kendilerini hem 

kocalarının mal ve şerefini) korurlar. O kadınların ki başkaldırıp itaatsizliklerinden endişe 

duyarsanız önce onlara öğüt verin, sonra da yataklarında yalnız bırakın, (yola gelmezlerse) bu 

defa dövün. O takdirde (kadınlık vecibelerini yerine getirip) size itaat ederlerse artık (üzüp 

incitmek için) aleyhlerinde bir yol aramayın. Şüphesiz ki Allah çok yücedir, çok büyüktür.” 

(Nisa suresi, 34) 

 

 Cevap:  

 Üstünlük Lafzı:  

 “Erkekler, kadınların koruyup kollayıcılarıdırlar. Çünkü Allah, insanların kimini 

kiminden üstün kılmıştır. Bu da erkeklerin mallarını (mehir ve nafaka olarak) harcamaları 

sebebiyledir.” (Nisa, 4/34) İnsanın tabiatında hırs, açgözlülük, sahip olduklarıyla üstünlük 

kurma, kibir gibi nefsani hisler bulunur. Kendisine aile içerisinde geniş haklar verilen kadın 

için nefisten gelmesi muhtemel bu nefsani hissiyatların önüne, eşe uyum sağlama, itaat 

emriyle geçilmiştir. Önceki yazımızda İslam’ın kadınlara verdiği haklar karşısında erkeğin 

aile içerisinde “aile reisi” konumuna getirildiği, bu sayede aile içerisinde kadına geniş haklar 

tanınmasına karşılık erkeğe de yöneticilik görevi verilerek kadın erkek arasında fıtrata dayalı 

adaletin sağlandığı ortaya konulmuştu. Bu hükümler aile içerisinde huzurun temini için 
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gereklidir. Nisa Suresi 34. ayette, erkeklerin üstün olmasından kasıt, erkeğe verilen aile 

yöneticiliği (kavvam) unvanıdır ve bu duruma sebep olarak da “erkeklerin mallarını mehir ve 

nafaka olarak kadına ve ailesine harcaması” gösterilir. Zaten bir toplulukta en fazla 

sorumluluk alan, o topluluğun doğal bir reisidir, yöneticisidir.  

 Şu meseleyi tekrar edelim: Ayette belirtilen erkeğin üstünlüğü lafzı, kadının ikinci 

sınıf insan muamelesi görmesi ya da erkeğin fazilet manasında bir üstünlüğü anlamında 

değildir. Fazilet manasında bir üstünlük cinsiyette değil ancak takva iledir. Nitekim ayette 

Allah (cc) şöyle buyurur: 

 

“Ey insanlar! Allah katında en üstün ve en değerliniz, takvaca en ileri olanınızdır.” (Hucurât 

suresi, 13)  

 

“Mümin erkekler ve mümin kadınlar birbirlerinin dostlarıdır.” (Tevbe suresi, 71) 

 

 Nisa suresi 34. ayette “insanların bazısının diğerlerine üstün kılınması” ifadesi ince bir 

güzelliğe de sahiptir. Erkeklerin üstünlüğünden kastın ev reisliği olduğuna işaret etmekle 

beraber ayette açıkça “erkekleri kadınlara üstün kıldığı için” denilmemiş, “insanların bazısını 

bazısına üstün kıldığı için” buyrularak üstünlük her bakımdan (mutlak manada) erkeklere 

verilmemiştir. Böylece kadının da erkekte bulunmayan bazı meziyetlere sahip olmakla 

erkekten üstün olabileceği yönlerinin bulunabileceğine işaret edilmiştir.
85

 Nitekim kadınların 

da duygusallık, şefkat, empati, ince becerileri gerektiren işler gibi çeşitli alanlarda erkeklerden 

genel manada üstünlüğü mevcuttur. Bazen ev idareciliğinde kadın erkekten daha iyi durumda 

da olabilir. Burada da erkeğin “kavvam” olması gerekliliği, “ev için harcama yapması ve bu 

sorumluluğun onun üzerinde olmasındandır.” 

 Bir ailede, bir evde yöneticilik konusu dört ihtimali içine alır:  

 1) Evde hiçbir reis olmaz. Gelişigüzel kararların alındığı bu düzende kaos oluşur. 

 2) Bir evde iki reis olur. Bu durumda evin huzuru bozulur ve her zaman kavga, 

çekişme olur.  

 3) Evin reisi kadın olur. Bu durumda riyasetin temel özelliği olan kuvvet, metanet, 

sözünü dinletmek gibi konularda kadınların -şefkat kahramanı birer anne oldukları için- 

otoriteyi kurmalarının zor olduğuna insanlık tarihi ve insanlık ailesi şahittir. 

 4) Evin reisi erkek olur. Bu durumda ailenin huzur ve mutluluğu sağlanmış olur. 

Çünkü bir evde sözü dinlenen bir büyük, bir reis olmazsa o ailede anarşi kol gezer. Böyle 

sözü dinlenir bir büyüğün büyük çoğunlukla ancak erkeklerden olabilirliği herkesin bildiği bir 

realitedir. Baba, ev içerisinde toplantı yapılmasına öncülük eder, eşiyle ve çocuklarıyla 

istişarede bulunur ve bu şekilde kararlar alınır; kararlara uyma noktasında model olur ve 

kararların tavizsiz uygulanması hususunda dik duruş sergiler. Çocukların büyük bir oranda 

anneden ziyade babadan disipline edilebilmesi, inkâr edilemez bir gerçektir. 
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 Pedagoglara göre de aile içerisinde çocuk disiplininin sağlanmasında başlıca etken 

babadır. Ailenin sağlıklı işleyişini bozan ciddi düzeyde bir problem olmadığı müddetçe 

çocuklar annenin şefkatli yönü sebebiyle anne tarafından pozitif bir şekilde disiplin 

edilememektedir. Ev içerisinde disiplin anneye bırakıldığında anne ile çocuk birbiriyle 

çatışmaktadır. Ancak çocuk, şiddet gösterilmeden babanın dik duruşu ile disiplin 

edilebilmekte, aile içinde birlikte belirlenen kurallara babanın varlığını göstermesiyle çocuğun 

uyumu kolaylaşmaktadır. Bu durum, kesinlikle kadına ve erkeğe verilen toplumsal rolle 

alakalı değildir. Zira kadınların fıtratında, yapısında, hormonlarında var olan annelik hissi ve 

şefkati, çocuklar tarafından hissedilmektedir. Bu sebeple disiplin ve ev reisliği, yöneticiliği 

hususunda şefkat kahramanı olan kadınların başı çekmesi, çocuk eğitimi konusunda da çeşitli 

problemlere yol açacaktır. Anne disiplin sağlayabilmek için fıtratını değiştirmek, sertleşmek 

zorunda kalır. Ancak babanın varlığı dahi çocuk için yeterlidir. Mesela eve geç gelen bir 

çocuk kapının önünde babasının ayakkabılarını görmese içeri rahat bir şekilde girer, annesinin 

tavrını tolere edebileceğini düşünür. Ancak kapı önünde babasının ayakkabıları varsa 

kendisini toparlar, vereceği cevaba hazırlanır. Çünkü çocuğun gözünde babanın varlığı, evde 

pozitif bir otoritenin varlığı demektir. Bu ve benzeri pek çok hakikat, aile reisliği ve 

yöneticiliği unvanının erkeğe verilmesinin hikmeti olarak zikredilebilir. 

 Evin reisi olmak, daha üstün olmak anlamına değil; ailenin huzurunu, barışını ve de 

geçimini temin etme konumunda olmak manasına gelir. Ayrıca aşağıda bahsedeceğimiz gibi 

bu reislik güç gösterisine dönüştürülecek bir konum da değildir. Peygamberimizin (sav) 

eşleriyle istişareleri, eşleriyle geçim tarzı, aile düzeni hususundaki sünnetleri, emir ve 

tavsiyeleri mümin için “ev reisliğinin nasıl yapılacağı hususunda” önemli bir ölçüttür.  

 Fazla Hak: 

“Erkeklerin hanımları üzerinde bulunan hakları gibi hanımların da kocaları üzerinde 

meşru çerçevede hakları vardır. Şu kadar ki erkeklerin onların üzerindeki hakları bir derece 

daha fazladır. Unutmayın ki, Allah üstün kudret, tam hüküm ve hikmet sahibidir.” (Bakara, 

2/228) Bakara suresi 228. ayette zikredilen “Erkeklerin onların üzerindeki hakları bir derece 

daha fazladır.” ifadesinden İslam âlimleri -çoğu kadının lehine olan- manalar anlamışlardır: 

 Mesela Zeyd b. Eslem, itaat lafzından “erkeğin emrine itaati” anlamışken Şa’bi bu 

ifadeden “erkeğin kadına mehir vermekle yükümlülüğünü” anlamıştır. 

 Mücahid’e göre bu ifadeden maksat, “mirastaki farklılık ve cihatla mükellefiyettir.” 

 Sahabe-i Kiram’dan İbn Abbas (ra) ise bundan “erkeğin kadına karşı daha toleranslı 

davranmasını, örneğin kendisinin kadına karşı sorumlu olduğu hakkını tastamam yerine 

getirmekle beraber onun kadın üzerindeki hakkı kadın tarafından noksan bırakıldığı takdirde 

bunu müsamaha ile karşılamasını” emreden bir kriter olarak anlamıştır.
86

 

 Razi, erkeğin değişik yönleri itibarıyla kadından daha güçlü olduğunu, kadının 

Allah’ın (cc) ona bir emaneti olduğunu belirttikten sonra bu ifadenin erkekler için ciddi bir 

tehdit ve kadınlara haksızlık etmemeleri yönünden onlara ciddi bir uyarı niteliğinde olduğunu 

ifade etmiştir.
87
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 Görüldüğü gibi ayetlerin kadınların şerefiyle, değeriyle ilgili bir manası yoktur. Ayette 

kastedilen manaların tefsirleri incelenmeden bu ayetlerin, kadınların ikinci sınıf gösterildiği 

manasında yorumlanması doğru değildir.  

 İtaat 

 İtaattan kastın ne olduğunu zikretmeden önce şunları ifade edelim. Kadınların eşlerine 

itaat etmesi, onlar için bir küçüklük değildir. Evde bir erkeğin makul olan isteklerini yerine 

getirmenin ne zararı vardır! Evde sözü dinlenecek bir kimseye ihtiyaç olduğuna göre ve bu 

kişi de -yukarıda açıklanan gerekçeler sebebiyle- erkek olduğuna göre çocuklara örnek olma 

adına kadının kocasına uyum sağlaması kadar makul bir durum olamaz. Başında bir amir ile 

dairede çalışan kadınların, yabancı erkeklerin emirlerini harfiyen yerine getirdikleri ortada 

iken kendi eşine karşı duyarlı davranması kadar doğal bir şey olamaz! Bununla beraber 

zikredilen bu itaat kavramı, bir amir memur durumunu çağrıştırmanın da ötesindedir. Çünkü 

İslam’da evvela İslam’a aykırı bir emir ve rica olamaz. Allah’a (cc) muhalif olan yerde kula 

itaat edilmez. Bu sebeple itaatten kasıt, aile içerisinde kadının huzuru bozacak bir dik kafalılık 

etmemesini öngören bir kavram olarak görülmelidir. Nitekim Hz. Peygamber’in (sav) 

sünnetine bakıldığında eşlerine karşı sevgili, saygılı, anlayışlı, kibar bir dille ricada bulunarak 

konuşan, eşlerine yardımcı olan, onların hatalarına kızmayıp tahammül gösteren ve sabreden 

bir model görmekteyiz.  

 Bu itaat bahsinden, erkeğin hanımıyla istişare etmeyeceği ve erkeğin her hususta dik 

kafalılık göstereceği de anlaşılamaz. Hz. Peygamber’in (sav) de istişarede kadınlara başvurup 

görüşlerini aldığı ve onların görüşlerine uyduğu bilinmektedir. “Kadınlarla istişare edin fakat 

onlara muhalefet edin.” anlamında bir rivayet varsa da bunun sahih veya aslının olmadığı da 

bildirilmiştir.
88

 “Kadınlarla istişare etmeyin.” diye bildirilen rivayet, Kur’an’a ve sahih 

hadislere zıttır. Kadınla istişareyi yasaklayan bir ayet olmadığı gibi ayetlerde bazı konularda 

kadınla istişare emredilir ve farklı istişare örnekleri verilir:  

 Örneğin çocuğun süt emme müddeti iki yıl olarak tespit edildikten sonra anne ile 

babanın, aralarında istişare ederek çocuğu daha önce de sütten kesebilecekleri ayette belirtilir. 

(Bakara, 2/233) Yine, Hz. Musa’nın (as) çoban olarak tutulması için Hz. Şuayb Peygamber’e 

(as) kızı tarafından yapılan teklif ve bu teklife uyulması da manidardır. (Kasas, 28/26)  

 Peygamberimizin (sav) kızı Zeyneb’in (ra) Ebû'l-As'a verilmesi de Hz. Hatice’nin (ra) 

teklifiyle gerçekleşmiştir. Hatta bu rivayeti yapan kişi, “Hz. Peygamber (sav), Hz. Hatice’ye 

(ra) muhalefet etmezdi.” ilavesini yapar.
89

 Yine Hz. Peygamber (sav), İfk hadisesinde, Zeyneb 

Bintu Cahş’tan (ra) ve Hz. Aişe’nin (ra) cariyesi Berire’den Hz. Aişe (ra) hakkında görüşlerini 

sormuştur.
90

 

 Özellikle Ümmü Seleme (ra) örneği daha ilgi çekicidir: Hudeybiye’de sulh yapılıp o 

yıl umre yapmama maddesi kabul edilince ashab memnun kalmamış, Hz. Peygamber’in (sav) 

“ihramdan çıkma” emrini yerine getirmekte ağır davranmışlardı. Hz. Peygamber’in (sav) 

üzüntüsünü görüp sebebini öğrenen Ümmü Seleme “Ya Resulallah! Sen kalk, kurbanlığını 
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kes. Onlar sana uyacaklar ve kurbanlarını kesecekler.” dedi. Hz. Peygamber (sav) de öyle 

yaptı ve gerçekten ashab onu takip etti, kurbanlarını kesip tıraş olarak ihramdan çıktılar.
91

 

 Bu açıdan, kadınla istişareyi genel bir ifade ile reddetmek Peygamberimizin (sav) 

sünnettine aykırıdır. Bu hususta bazı hadis-i şeriflere örnek verirsek:   

 

“Kendilerini ilgilendiren konularda kadınlarla istişare edin.”
92

 

 

“Kızlarla ilgili konularda kadınlarla istişare edin.”
93

 

 

“Bakire kızla (evlendirmezden önce) babası müşavere etmelidir.”
94

 

 

“Dul kadın, kendisiyle istişare edilmeden evlendirilmemeli, bakire kız da izni alınmadan 

nikâhlanmamalı...” (
95

) 

 Hz. Peygamber (sav), kız istemediği hâlde babası tarafından gerçekleştirilen bazı 

nikâhları, şikâyet üzerine iptal etmiştir. (
96

) 

 Başka bir rivayette “Hz. Peygamber (sav) kadınlarla istişare eder, onların beyan 

ettikleri görüşleriyle amel ederdi.” denilmektedir.
97

 Sahabilerden de kadınlarla istişare 

edildiğine dair pek çok sahih rivayet vardır. Ancak maksat hâsıl olduğu için bahsi uzatma 

gereği duymuyoruz. 

 Dövmek 

 “… O kadınlar ki başkaldırıp itaatsizliklerinden endişe duyarsanız önce onlara öğüt 

verin, sonra da yataklarında yalnız bırakın, (yola gelmezlerse) bu defa dövün. O takdirde 

(kadınlık vecibelerini yerine getirip) size itaat ederlerse artık (üzüp incitmek için) aleyhlerinde 

bir yol aramayın. Şüphesiz ki Allah, çok yücedir, çok büyüktür.” (Nisa, 4/34) 

 Şiddete maruz kalan kadınların üzüntü verici resimlerinin altına bu ayeti koyan bazı 

kesimler, açıkça İslam’a iftira atmaktadır. Bir ayet, cımbızlama yapılarak kişinin kendi bakış 

açısına göre yorumlanamaz. Ayeti açıklayan ilgili ayetler, hadisler, tefsirde ve fıkıhtaki 

hükümler bir araya getirilerek ancak ilgili ayetin mana ve muradı anlaşılabilir. Kadınların 

dövülmesi ile ilgili ayet ve hadislerde şöyle buyrulmuştur: 

 

“Kadınlarla iyi geçinin. Onlardan hoşlanmadığınız takdirde de olabilir ki sizin hoşunuza 

gitmeyen bir şeyde Allah, birçok hayırlar takdir etmiş olabilir.” (Nisa suresi, 19) 
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 Bu ayette hoşlanılmayan bir meselede kadına şiddet, hakaret bir çözüm olarak 

sunulmamıştır. Konuyla benzer bir hadis-i şerifte de hanımının hoşa gitmeyecek huyları söz 

konusu ise bardağın boş değil dolu tarafına bakılması şöyle ifade edilmiştir: 

 

“İman eden bir erkek, iman etmiş bir kadına (onda hoşlanmayacağı bir huydan dolayı) 

kızmasın. Çünkü onun bir huyundan hoşlanmıyorsa diğer huyundan hoşlanabilir.”
98

 

 

“Hanımınıza yediğinizden yedirin, giydiğinizden giydirin, ‘onları dövmeyin’, onlara ‘çirkin’ 

demeyin, fena söz söylemeyin.”
99

 

 

“Birçok kadın Muhammed ailesine gelerek kocalarını şikâyet ediyorlar. Kadınlarını döven o 

kimseler, sizin hayırlınız değildir.”
100

 

 

“Kadınları ancak kötüleriniz döver.”
101

 

 

“Kadınlara iyi muameleden başka bir hakkınız yoktur.”
102

  

 

“Müminlerin iman bakımından en mükemmeli, huyu en iyi olanıdır. Hayırlınız, kadınlarına 

karşı hayırlı olanlardır.”
103

 

 

“Sizin en hayırlınız, kadınlarına karşı iyi davrananlardır.”
104

 

 

 Konuyla ilgili bu nasları verdikten sonra ayet ve hadislerde zikredilen dövme 

meselesine gelelim. Bu hükmün uygulanmasını İslami kaynaklardan anladığımız kadarıyla şu 

şekilde şemaya dökebiliriz: (Zikredilen aşamaların delilleri aşağıda izah edilecektir.) 

 1. Sünnet olan şiddete başvurmak değildir. Erkeğe sorulur: “Direk boşanmaya 

gidebilir misin?” Cevap “Hayır” ise aşağıdaki soruya geçilir: 

 2. Erkek hanımından şikâyetçi ancak erkekte eşinin ve çocuklarının haklarına riayet 

eden biri mi? Cevap “Hayır” ise darb izni verilmez. “Evet, erkek eşinin ve çocuklarının 

haklarına riayet eden bir aile babası”  ise aşağıdaki soruya geçilir: 

 3. Kadının kültür ve mizacı nasıl? Darp etmek işe yarayacak mı yoksa daha mı kötüye 

gidecek? Cevap “Hayır. Eşimin naif ve kırılgan birisi. Kadına bunu yaparsam işler daha da 

kötüye gider” ise yine darb edilemez. Ancak cevap “Evet benim eşimin çocukluğundan beri 
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yetişme tarzı, disiplin metodu bu şekilde olmuş ya da Mazoşist bir kişiliğe sahip bir eşim var 

ya da zikredilen ya da edilmeyen bir sebeple bu yöntemin kendisinde işe yarayacağını ve 

boşanmaktan kurtulacağımızı, ailemizi koruyacağımı ümid ediyorum” ise şu şartlar ifade 

edilir: 

 - Yüze vuramaz, iz çıkaracak şekilde sert vuramaz, özel bölgelere vuramaz. 

 - Erkek haddi aşamaz 

 - Eğer evliliği kurtardıysa ve kadın düzeldiyse erkek bunu problem olarak sürdüremez. 

 İlk bakışta vurma ifadesi, içinin olumsuz manalarla doldurulduğu bir ifade gibi 

görülür. “Vurma” fiili her zaman zikrettiğimiz olumsuz manada şiddeti içine alan bir ifade 

değildir. Mesela aklını kaybederek elbiselerini yaka paça yırtmaya, saçlarını yolmaya, kendini 

duvardan duvara vurmaya başlayan bir kişiye birinin önce uyarıda bulunması, kendine 

gelmeyince de “sakinleş” diyerek ona vurması “şiddet” tanımı içinde yer almaz. Ya da anne 

karnından doğan bir çocuğun sesi gelmeyince doktorların çocuğu ayaklarından sarkıtıp sert 

bir şekilde kabasına vurması, şiddet tanımı içerisinde yer almaz. Sonuç olarak vurma fiilinin 

şiddet içermesi, bu kavramın içinin nasıl doldurulduğuyla alakalı bir konudur. 

 İslam kadını dövme meselesini ortaya çıkarmamış, aksine yukarıda delillerini beyan 

ettiğimiz gibi pek çok yönden bu fiili önlemeye çalışmıştır. Ayetteki anahtar kelime “nüşûz” 

kavramıdır. “Nüşûz” kelimesi, kökündeki “yükseklik” anlamından hareketle baş kaldırma, 

isyan, hukukunu tanımama, eşlerden her birinin diğerini ikrah etmesi gibi manalara gelir.
105

 

 Ayette, erkeğin her canı istediğinde uygulayabileceği bir durumdan değil, aile 

huzurunun kadının serkeşliği, başkaldırması sebebiyle bozulduğu durumdan bahsedilir. Bu 

durumlar, aileyi boşanmanın eşiğine getirebilir. Boşanmak ise Allah’ın sevmediği bir helaldir 

ve boşanmak özellikle çocuklar başta olmak üzere, ailenin ve toplumun yara almasına sebep 

olur. 

 İslam, aile içerisinde kadının başkaldırması durumunda eşlerin birbirinden hemen 

boşanmasını istemez. Ayette sıralanan çözüm metotları aşamalılık izler. Huzursuzluğun 

olduğu evde erkek eşine güzel bir şekilde nasihat eder, kendisini ifade eder, beklentilerini 

hanımına iletir, bu problemlerin devam etmesi hâlinde evliliği sürdüremeyecekse bunu bildirir 

ve bekler. Bu aşamada gerekirse tedavi yolları aranır, uzman desteği alınır, kadın ve erkek 

kendisi hakkında farkındalık kazanarak aile sistemini korur. Bu tedbirler işe yaramıyor ve 

evlilik kötüye gitmeye devam ediyorsa erkek bir müddet yatağından ayrı durur. Kadının araya 

giren uzaklıkla kocasının ve çocuklarının kendisinden soğumasından korkması ve hâline 

tevbe etmesi beklenir. Kadın serkeşliğe yine de devam ediyorsa boşanmaya yeltenmeden önce 

son çare olarak “boşanmayı engelleme ve başkaldıran kadını kendisine getirme amaçlı” 

vurmaya müsaade vardır. Bu ifadeyi özellikle tırnak içerisinde yazdık. Çünkü burada İslam’a 

göre hüküm şöyledir: 

 Kadının yüzüne vurulamaz. Hz. Peygamber (sav), yüze vurmaktan sakındırmıştır.
106

 

Karın boşluğu ve hassas bölgelerine de vurulamaz. En önemlisi, kadının vücudunda iz 

bırakacak şekilde sert de vurulamaz.
107

 Ayrıca hastanelik boyuta ulaşacak, kadının darp 
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raporu alabileceği bir meseleden de bahsedilmemektedir. Böyle bir davranışa İslam hukuku 

müsaade etmez. Verilen ruhsat, erkeğin hanımını sarsarak vurduğu “Artık kendine gel, 

görmüyor musun evimizde huzur kalmadı.” şeklinde bir serzenişin ifadesidir. Bilincini 

kaybetmiş ve sürekli anlamsız sayıklamalar içerisinde aklını kaybedeceğinden şüphe duyulan 

bir insana, kendisine gelmesi için yapılan vurma fiili nasıl şiddet tanımı içerisinde 

değerlendirilemezse beyan ettiğimiz bu İslam hükümleri de asla kadına yönelik bir şiddet 

tanımı içerisine alınamaz.  

 Terazinin bir kefesinde her türlü tedbirle düzelmeye meyillenmeyen bir ilişkide 

boşanmanın öncesinde denenecek son yollar kalmışken diğer kefesinde dağılacak bir yuva, 

perişan olacak bir aile düzeni ve çocuklar vardır. Böyle bir durumda iki zarardan hafif 

olanının işe yaraması söz konusuysa aile düzenini korumak amaçlı yapılmasına müsaade 

vardır. Zaten kadına yapılacak bu fiil işe yaramayacaksa vurma hükmünün uygulanmasına da 

gerek kalmayacak, ara bulucular da meseleyi halledemezse durum boşanmaya kadar 

gidecektir. Ayrıca bu hüküm, yapılması farz olan bir emir değildir. Erkeğin sabretmesi ve 

buna başvurmaması sünnettir. Çünkü Peygamber Efendimiz (sav) hayatı boyunca hiçbir 

hizmetçiyi dövmemiş, hiçbir hanımına tokat atmamış, hiçbir kimseye eliyle vurmamıştır.
108

 

Hz. Peygamber (sav), eşleriyle yaşadığı problemlerinde bir ay evine dahi gelmediği olmuş
109

 

ancak yine de eşlerine vurma yoluna başvurmamıştır.  

 Evrensel bir din olan İslam’ın tüm dünya üzerindeki insanların şartlarını düşünerek 

hükümler verdiğini göz önünde bulundurursak ailesinde huzursuzluğu daha fazla 

kaldıramayacak, çocukların aile içi huzursuzluktan olumsuz etkilendiği, boşanıldığında büyük 

sorunların meydana çıkacağı ve ayette zikredilen yöntemlerin işe yaramadığı durumlarda çare 

olarak bu yolu kullanma gerekliliği hisseden aileler olabilir. İslam evrenseldir. İnsanların 

fıtratları, yetişme tarzları, kişilikleri, coğrafyaların kültürleri farklı farklıdır. Kimi kadın 

yetişme tarzı, kültürü vesilesiyle güzel bir uyarı ile durumunu düzeltebilir ancak her ilaç 

herkeste aynı etkiyi göstermez. Çünkü her insan ayrı bir bireydir, kişiliktir, kültürdür. Kimisi 

Hz. Peygamber’in (sav) sünnetini uygulamayı tercih ederken kimisi eşinin umursamaz 

serkeşliği karşısında Nisa suresi 34’te verilen ruhsatı uygulama zorunluluğu hissedebilir. Bu 

din, sadece belli bir kültür ve kavme inmemiştir. Bir aile olmadan, eşler arasında bu büyük 

imtihanı yaşamadan yeryüzündeki tüm insanların mizaçlarını, kültürlerini bilmeden ve 

tecrübe etmeden bu hâlin nasıl olacağını, bu ruhsatın niçin verildiğinin hikmetini anlamak 

mümkün değildir. Bu sebeple ilgili kişilerin kendi kültür, bakış açıları ve şartlarından yola 

çıkarak bu nevi hükümlerle İslam aleyhinde propaganda yapmaları büyük bir yanlıştır.  

 Bunun yanında hanımının hakkını yerine getirmeyen, onun malına göz diken, harcama 

(infak) görevini yapmayan ve ailenin ırz ve namusunu korumayan erkekler, kavvam vasfına 

sahip kâmil erkeklerden sayılmazlar. Dolayısıyla bu erkekler, dövme izni verilen erkeklerden 

olamazlar.
110

 

 Ayetin devamında işler yoluna girip aile içi huzursuzluk sona ererse haddin 

aşılmaması gerektiği erkeğe emredilmiştir. Bu husus şu şekilde açıklanmıştır: “Bunun üzerine 

size itaat ederlerse artık onlara saldırmak için aleyhlerine başka bir yol aramayınız ve 

                                                           
108

 İbni Mace, Nikâh, 51 
109

 Buhari, 7/230; İnsanü'l-Uyûn, 3/406 
110

 Elmalılı, İlgili ayetin tefsiri 



70 

 

meydana gelmiş kusurlarını olmamış gibi sayınız. Çünkü günahtan tevbe eden günahı 

olmayan gibidir.” Mutlaka şunu bilmeliyiz ki Allah pek yüce ve pek büyüktür. Bundan dolayı 

Allah’tan korkunuz da kadınlara karşı size vermiş olduğu kuvveti kötüye kullanmayınız. 

Allah’ın size karşı gücü, sizin kadınlara karşı gücünüzden çok fazladır. Ve sizin Allah’a karşı 

günahlarınız, kadınların size karşı işledikleri suçlarından daha çok ve daha küstahçasına 

olduğu hâlde Allah sizin tevbelerinizi kabul ve günahlarınızı affederken size itaat eden 

hanımlarınızın meydana gelen kusurlarını nasıl affetmezsiniz ve nasıl olur da onlara saldırmak 

için bahane arar durursunuz!
111

 

 Bu ayetlerde kadının serkeşliği hakkında hükümler verilmiştir. Erkeğin serkeşliği 

hâlindeki hükümler aynı surenin 128 ve 130. ayetlerinde verilmiştir. Eğer aile içerisinde bu 

serkeşliği kadın değil erkek yapıyorsa yani erkek kadına karşı hak hukuk tanımıyorsa 

kadınlarla yapıldığı gibi erkekle de uzlaşmaya, sorunlar giderilmeye çalışılır. Ancak erkek 

hiçbir şekilde uzlaşmaya yanaşmıyor ve ev içerisinde serkeşlik çıkarmaya devam ediyorsa 

kadının erkeğe fiziksel güç yetirmeye çalışması daha şiddetiyle karşılık görmesi gibi kötülüğe 

sebep olabileceğinden, kadının mahkemeye başvurup çözüm ya da boşanma talep etmeye 

hakkı vardır. Benzer bir olayda Hz. Peygamber (sav) tarafları boşamıştır.
112

 

 Bizler biliyoruz ki İslam’ın emirlerinin yerine getirildiği ve kadının erkeğe, erkeğin de 

kadına karşı sorumluluklarının bilincinde olduğu aile ortamlarında bu tür sorunlar asla 

meydana gelmemektedir. 

 

 Zeyd’in Hanımı (Evlatlığının Eşi) ile Evlilik Ayeti - Ahzap 37 

 

“Hani sen Allah’ın kendisine nimet verdiği, senin de (azat etmek suretiyle) iyilikte 

bulunduğun kimseye, ‘Eşini nikâhında tut (onu boşama) ve Allah’tan sakın.’ diyordun. İçinde 

Allah’ın açığa çıkaracağı şeyi gizliyor ve insanlardan çekiniyordun. Oysa kendisinden 

çekinmene Allah daha layıktı. Zeyd, eşinden yana isteğini yerine getirince (eşini boşayınca) 

onu seninle evlendirdik ki eşlerinden yana isteklerini yerine getirdiklerinde (onları 

boşadıklarında) evlatlıklarının eşleriyle evlenmeleri konusunda müminlere bir zorluk olmasın. 

Allah’ın emri mutlaka yerine getirilmiştir.” (Ahzab suresi, 37) 

 

 Soru: 

 1. Peygamberimizin (sav), Zeyd’in hanımı yani evlatlığının eşiyle evlenmesinin 

hikmeti nedir? 

 2. Peygamberimiz (sav), Zeyd’in evine Zeyd’i aramaya gidiyor ancak evde Zeyd’i 

bulamıyor. Sadece eşi Hz. Zeynep’i görüyor. Hz. Peygamber’in (sav), Hz. Zeynep’i orada 

gördüğü, kendisini beğendiği ve bunun üzerine evlilik teklif ettiği, rivayetlerinin aslı var 

mıdır?  

 3. Bu evlilik gerçekleşmeden doğrudan evlatlık hükmü kaldırılabilir miydi? Kur’an’da 

evlilik emrinin olmasının hikmeti nedir? 
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 4. Evlatlığın eşiyle evlenmeyi ahlaki bulmayarak bu meseleyi dillendirenlere nasıl 

cevap vermelidir? 

 Cevap: 

 1. Hz. Zeynep (ra), Peygamberimizin (sav) halasının kızıdır. Çocukluktan beri 

birbirlerini tanımakta, görüşüp konuşmaktaydılar. Hz. Zeynep ile Zeyd’i birbirleriyle 

evlendiren de bizzat Peygamberimizdir (sav).
113

 Üstelik Peygamberimiz (sav), Hz. Zeynep’le 

Zeyd’i (ra) evlendirirken henüz tesettür ayeti de inmemiştir. Yani Hz. Zeyneb’in dış 

görünümünü de zaten önceden bilmektedir. İslam karşıtlarının iddia ettiği gibi Hz. Peygamber 

(sav), Hz. Zeynep’e tutulmuş olsa niçin Zeyd ile onun nikâhını kıymıştır ve niçin o zamana 

kadar kendisine tutulmamıştır da Zeyd ile evliliğinden sonra tutulmuştur! Zira Peygamberimiz 

(sav), Hz. Zeynep’le evlenmek isteseydi en başından önünde bir engel yoktu.  

 Zeyd ile Hz. Zeynep, evliliklerinde sorunlar yaşayınca boşanma kararı aldılar. Zeyd 

bunun için Peygamberimizin (sav) yanına çok kez gelerek boşanmak istediğini söyledi ancak 

Peygamberimiz (sav) boşanmalarına razı değildi ve her defasında nasihat vererek 

vazgeçirmeye çalıştı. Ayette bu durum şöyle bildirilmiştir: “… Eşini yanında tut, Allah’tan 

kork dedi.” (Ahzap, 33/37) Ancak sonrasında sorunlar devam edince Zeyd ile Hz. Zeynep 

boşandı (ra) 

 Cahiliye Dönemi’nde bir kimse kendisine evlatlık aldığında evlatlığı, öz evlat gibi olur 

ve mirastan pay alma gibi bütün öz evlat haklarına da sahip olurdu. Evlatlık alınan kişi, gittiği 

evdeki kadın erkek herkese mahrem olurdu. Yani evlatlık alınan kişi, hane sahiplerinin 

yabancılar tarafından görülmemesi gereken beden hatlarını görebilir, bir kız babasının 

yanında nasıl rahatsızlık duymadan giyinip uzanabilirse o şekilde evde yaşayabilir ve öz 

evlatların payını düşürerek mirastan pay hakkı elde edebilirdi. İslam ise kan ve süt bağı 

olmadan oluşan ve zina, çatışma gibi çeşitli fitnelere sebebiyet verebilecek bu batıl evlatlık 

hükümlerini birer birer kaldırıyordu. İslam’ın getirdiği sistem daha çok, çocuğun bakımının, 

büyümesinin, eğitiminin, sağlıkla ilgili meselelerinin üstlenildiği ve koruma altına alındığı bir 

sistemdir. Nitekim yetimlere kol kanat gerenlerin erişeceği büyük mükâfatlar üzerine ayet 

hadisler mevcuttur ve bu durum önemle teşvik edilir. 

  Cahiliye âdetlerinde evlatlık, öz çocuk kabul edilince onun eşi de babanın öz kızı ya da 

oğlu gibi kabul edilirdi. İslam, birbirine mahrem olmayan insanları birbirine mahrem yapan 

bu yanlış sistemin önüne geçmek istemekteydi. Bu hükümlerin en köklülerinden olan 

“evlatlığın ve onun eşinin mahrem olması” hükmünün kaldırılmasına önderlik yapması için 

Hz. Zeynep’le nikâhlanmasının emredilecek olması Peygamberimizi (sav) kaygılandırmıştı. 

Hz. Peygamber’e (sav) kendisi hakkında yakında verilecek bu hüküm, ayet henüz inmeden 

kendisine bildirilmişti. Ancak o (sav), bu hükmün icra edilmesinden çekinmişti. Zira 

müşriklerin diline “Evlatlığının eşiyle evlendi.” diye dolanmanın riski mevcuttu.  

 

“Allah’ın açığa vuracağı şeyi, insanlardan çekinerek içinde gizliyordun. Oysa asıl korkmana 

layık olan Allah’tır.” (Ahzap Suresi, 37)  
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 Nitekim Peygamberimiz de (sav) korkularında haklıydı. Çünkü boşanma sonrası bu 

evlilik gerçekleştikten sonra müşriklerin diline bu konu dolanmıştır. Peygamberimiz (sav), bu 

sebeplerle evliliğe kendisi yoktan niyet etmemiştir. Ahzap suresi 37. ayet yani 

Peygamberimizle (sav) Hz. Zeynep’in evlenmelerini bildiren ayet nüzul olunca Hz. Aişe (ra), 

Peygamberimizin (sav) bu evliliğe kendisinin niyet etmediğini, Allah’ın (cc) emri ile evliliğin 

gerçekleştiğini ve dönemin şartlarını bildiği için şöyle demiştir: 

 

“Eğer Rasulullah, Allah’ın kitabından bir şey gizleseydi Zeynep ile evliliğin emredildiği bu 

ayeti gizlerdi.”
114

 

 

 Ayet ve hadisleri cımbızlayanların, bu tür rivayetleri görmezden gelmeleri, dile 

getirmemeleri son derece manidardır. 

 2. Temiz zihinleri bulandırmak için ortaya atılan, Peygamberimizin (sav) içinde 

sakladığı şeyin “aşk” olduğunu iddia edenlerin iddiaları batıl yorumlardır. “Rüzgâr esince 

Zeyneb’in güzellikleri ortaya çıktı ve Peygamber onu gördü, sonra ona bağlandı ve bu hissi 

içinde gizliyordu.” sözleri kesinlikle gerçeği yansıtmamaktadır. Bu hikâye yani Hz. 

Peygamber’in (sav) Zeyd’i aramaya gittiğinde Hz. Zeyneb’i görmesi ve o andan sonra ona 

bağlanması hikâyesi, sahih olmayan bir bilgidir.
115

 Zaten birlikte büyüdüğü, halasının kızı 

olan ve tesettür ayeti henüz nüzul olmadan Zeyd ile nikâhlarını kıyan Peygamberimizin (sav), 

Hz. Zeynep’in dış görünümünü bilmemesi mümkün değildir. 

 3. “Hz. Zeynep ile evlilik yapılmadan direkt evlatlık eşiyle nikâh helal kılınamaz 

mıydı?” sorusuna gelirsek elbette helal kılınabilirdi. Bir şeyin helal kılınmasının yanında 

Peygamberimizin (sav) de bunu uygulaması, ayette geçen tabirle, müminlerin kalplerinden 

konuyla ilgili tüm vesveseleri giderecekti.  

 

“… onu seninle evlendirdik ki eşlerinden yana isteklerini yerine getirdiklerinde (onları 

boşadıklarında) evlatlıklarının eşleriyle evlenmeleri konusunda müminlere bir zorluk 

olmasın.” (Ahzap suresi, 37)  

 

 Bahsettiğimiz evlatlık âdetleri, o devrin en köklü adetlerinden biriydi ve yıkımı için 

atılacak adımlar, devrim niteliğinde kesin ve kök söktürücü olmalıydı ki kısa zamanda 

kaldırılması istenen bu âdette bir sonuca ulaşılabilsin. İnsanlar, evlatlıklarının eşiyle evlenme 

konusunda tereddüte düşmesin. Bu meseleye öncü ve model olan Peygamber olursa ve eğer 

diğer insanların da evlilik durumları olursa kimse o kişiyi yadırgayamasın. Yadırgamaya 

kalkarsa o kişi, “Hz. Peygamber (sav) evlenmiş, benim evlenmemde yadırganacak bir durum 

yoktur.” diyebilsin. Çünkü meselenin helal kılınmasıyla birilerinin buna öncülük edip model 

olması farklı şeylerdir. Köklü bir âdette, gelenekte kimse buna cesaret edemez. Öncülüğü de 

elbette en iyi model, Hz. Peygamber (sav) yapacaktır. Mesela bir okul müdürü alışkanlıkları 
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sebebiyle cesaretli olmayan öğrencilerine “Gidin ve filan meseleyi protesto etmek için filan 

yerde eylem yapın.” dese ve bu durumda öğrenciler çekinik kalabilecek olsa okul müdürünün 

onlara öncülük yapıp beraber protestoya katılması ve onlara öncülük etmesi, öğrencilerin 

çekinik hâllerini azaltacak, öğrencilerin okul müdüründen manevi güç almalarına vesile 

olacaktır. Çünkü istenilen şeye bir liderin öncülük etmesi, vesveseleri en az seviyeye 

indirecek ya da yok edecektir. Mesele, bu örneğe kıyas ile anlaşılabilir.  

 Bunun yanında ayette bildirilen hüküm bir ruhsattır, emir değildir. Yani Allah (cc) 

evlatlıkların boşanmış eşleri ile nikâhı emretmemiş, nikâh kıyılma durumu olursa nikâhın 

geçerli olacağını bildirmiştir. Günümüzde de helal ve haramlar gözetilerek adına “evlatlık” 

denilmiş ancak aslen aile korunmasına alınmış bir kişinin boşandığı eş ile evlenilmesi elbette 

herkesin zarureti değildir, belki de çoğu kişi için gerekli olmayacaktır. Ancak sıklıkla dile 

getirdiğimiz gibi İslam evrenseldir. Amazonlardan kutuplara, az nüfuslu kavimlerden 

kabilelere her insanın dinidir ve her toplum bu dinde kendi şartlarında zaruretini, 

mağduriyetini giderebilecek bir hüküm bulabilmektedir. Coğrafi, toplumsal, kişisel, ailevi 

şartları veya zorunluluğu gereği, birilerinin aile korumasına aldığı kişinin ölümüyle ya da 

boşanmasıyla geride kalan eşini nikâhına alma ihtiyacı, zarureti oluşabilir. Bu ruhsat kendileri 

için kurtarıcı olacaktır ve mağduriyetlerin önü de kapatılmış olacaktır.  

 4. “Evlatlığın eşiyle evlenmek ahlaklı değildir.” diyerek İslam karşıtlarının, kendi 

felsefeleriyle çeliştikleri soruya gelirsek; bir insan bir kişiyi korumaya alıp bakımını 

üstlendiğinde o kişi onun öz çocuğu olmamaktadır. Aralarında kan ya da süt bağı yoktur. 

Dinen, aklen ve tıbben de evlenmelerinin bir sakıncası yoktur. Bu hükmün ahlaka uymadığını 

iddia edenler acaba hangi ahlak yasalarına göre konuşuyor da bu durumun ahlaksızlığından 

yola çıkıp Hz. Peygamber’e ithamda bulunuyor! Ahlak kurallarının genel geçer olmadığını, 

her insana göre ahlak tanımının farklılaştığını, birinin ahlaklı dediğine diğerinin ahlaksız 

diyebildiğini İslam karşıtları sık sık gündeme getirir. Hatta bu zatlar “Bir insanın kendi 

değerlerine uymayan bir şey, onun ahlaksız olduğu anlamına gelmez.” fikrinin de 

savunucularıdır. Buna zina, homoseksüellik, biseksüellik gibi fiile dökülen halleri kimileri 

ahlaklı görmezken onların normal ve ahlaklı görmeleri bir delildir. Peki, bu kesimler “Ahlak 

anlayışı herkesin değerlerine göre değişir.” ilkesini her daim tekrar ederken ne oluyor da 

Ahzap suresi 37. ayeti görüp “Bu ahlaka sığmaz.” diyebiliyor, Peygamberimizi (sav) 

eleştirebilmek uğruna genelgeçer görmedikleri ahlak meselesini birkaç dakikalığına genel 

geçer hâle getirebiliyor! Bu ne perhizdir, bu ne lahana turşusudur! Evet, kişi kendi ahlak 

anlayışından yola çıkarak tüm dünya, coğrafya ve tarihsel süreçte olmuş olaylar hakkında 

hüküm veremez. Bu kabul, günümüzde Batı’nın bazı yasalarında buna izin verilmemesine de 

bağlanamaz! Hâlbuki o yasalar mesela Norveç’te 77 kişiyi katleden caniye de 21 yıl gibi 

ironik bir ceza verdi. Yine bu kanunlar zinayı da genel ev sistemini de ahlaklı kabul eder, karı 

koca bir bara gidip ikisinin farklı erkek ve kadınla geceyi birlikte geçirmelerini hatta grup 

hâlinde zina yapmalarını da suç olarak kabul etmez. Sonuç olarak bir meselenin ahlaklı olup 

olmaması onun Batı kanunlarındaki hükmünün ne olduğuna bağlı değildir! Allah’ın (cc) helal 

kıldıkları ve haram kıldıkları ortadadır. İyinin, doğrunun, yanlışın, ahlakın nasıl olacağını ve 

olmayacağını elbette insanı, insanın fıtratını ve erdemleri yaratan Allah (cc) bilir ve Allah (cc) 

belirler. Yukarıda belirttiğimiz gibi bu hüküm bir ruhsattır, izindir. Bu izni kullanma ihtiyacı 

duyan da kullanır. Hz. Peygamber de (sav) Allah’ın emri ile buna sadece öncülük etmiş, 
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kendisi bu evliliği istememiştir. Yoksa İslam, “Evlatlığının boşanmış eşiyle evlen!” diye bir 

emir vermemiştir.  

  

 Ahzap Suresi 50-53. Ayetler Üzerinden Yöneltilen İddialar 

 Soru: Ahzab suresi 50-53. ayetlerde Peygamber Efendimize (sav) yönelik 

“evlenebileceği bazı kadınların kendisine helal olması, misafirlerin evlerinde fazla 

durmamasına yönelik ayet bulunması, kendisi vefat ettikten sonra eşlerinin başkalarıyla 

evlenmesinin haram kılınması” gibi hükümlerin bulunmasının hikmeti nedir? 

 Cevap: Bu ayetler, İslam karşıtları tarafından sıklıkla kullanılan ayetlerdendir. Ancak 

farkına varılamayan husus şudur ki bu ayetler Kur’an’ın Hz. Peygamber’e (sav) ait 

olmadığının, Allah (cc) katından indirildiğinin delillerini içerisinde barındıran mühim 

ayetlerdir. Aşağıda bu hususlara yeri geldikçe değineceğiz. Soruyu cevaplamaya öncelikle 

Ahzab suresi 53. ayet ile başlayalım: 

  

“Ey iman edenler! Yemek için çağrılmaksızın ve yemeğin pişmesini beklemeksizin (vakitli 

vakitsiz) Peygamber’in evine girmeyin, çağrıldığınız zaman girin. Yemeği yiyince de hemen 

dağılın. Sohbet için beklemeyin. Çünkü bu davranışınız Peygamber’i rahatsız etmekte fakat o 

sizden de çekinmektedir. Allah ise gerçeği söylemekten çekinmez. Peygamber’in 

hanımlarından bir şey istediğiniz zaman perde arkasından isteyin. Böyle davranmanız hem 

sizin kalpleriniz hem de onların kalpleri için daha temizdir. Allah’ın Resûlü’ne rahatsızlık 

vermeniz ve kendisinden sonra hanımlarını nikâhlamanız ebediyen söz konusu olamaz. Çünkü 

bu, Allah katında büyük bir günahtır.” (Ahzab suresi, 53) 

 

 Öncelikle Kur’an-ı Kerim’de bu tür ayetlerin niçin var olduğu konusuna değinirsek 

Kur’an’ın sadece ahirete yönelik gerekli amelleri tebliğ için indirilmediği; dünya hayatındaki 

toplumsal, sosyal, ahlaki vb. kuralları belirlemenin de Kur’an’ın bir amacı olduğunu 

biliyoruz. Zira insanlar için indirilmiş bir dinin, insanların toplumsal yaşamı hakkında da 

kural ve öğretiler sunması gayet doğaldır. 

 Ayetin nüzul sebebini incelersek görürüz ki
116

 Peygamberimiz (sav), evinde bazen 

yemek daveti verirdi ve insanların yemek ve davetten çok önce, izin almadan 

Peygamberimizin (sav) evine gelmesi, davet bittiğinde de evden gitmeyip geç saatlere kadar 

Peygamberimizin (sav) evinde durması söz konusuydu. “Peygamber müminlere canlarından 

ileridir. Onun eşleri de müminlerin anneleridir.” (Ahzab, 33/6) gibi ayetlerin verdiği rahatlıkla 

ve Peygamberi kendilerine yakın hissettiklerinden bu zamansız ve izinsiz gelişlerinin ve 

evlerinde uzun süre kalmalarının adap kurallarına uymadığının bilincinde değillerdi. Elbette 

bu, hane halkı için de hane sahibi için de sıkıntı verici ve kişiyi yapacağı işlerden alıkoyan bir 

durumdur. Peygamberimiz (sav) evine zamansız gelen ve evinden gitmeyenlere, onları 

kırmamak adına bir şey söyleyemiyordu. Nur suresinde, “Ey iman edenler! Kendi 

evlerinizden başka evlere izin alıp sahiplerine selam vermeden girmeyin.” (Nur, 24/27) 

buyrulmasına rağmen bu emrin Peygamber’in evi için de geçerli olduğunun bilinmesi 
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gerekliydi. İnen ayetle Allah (cc), daha önce müminler için indirdiği adap kuralının 

Peygamber’in (sav) evi için de geçerli olduğunu beyan ediyor ve müminlerin anneleri olan 

Peygamber eşlerinin (ra), müminlere karşı tesettürden muaf tutulmayacağının tebliği 

yapılıyordu. Bu ayet, adabımuaşeret bilmeyen, kaba bedevi âdetlerinin içinden gelmiş 

insanlara bir adap kuralı niteliğindedir. Nitekim bu tür ayetler, Müslümanların görgü ve ahlak 

kurallarıyla medeni bir hâle gelmeleri ve kendilerinden sonrakilere karşı tebliğ ve irşat 

vazifelerini yerine getirirken istenilen şekilde model olmaları için önem arz eden ayetlerdir. 

 İslam karşıtlarının haşa, ayetin Allah (cc) katından inmediği, kişisel rahat için 

yazdırıldığı iddiasına karşı şu önemli hususu nazarlara vermek gerekir: Peygamberimiz (sav), 

evinde yaşadığı bu hadiselerden dolayı sıkıntıya düşüyor ancak çekindiğinden ve hayâ 

ettiğinden bunu içinde saklıyor ve misafirlerine söyleyemiyor. Eğer Peygamber (sav) bu 

sıkıntısını içinde gizlemiyor ve açığa çıkmasında sorun görmüyor olsaydı bu emir ayetle değil 

bizzat Peygamberimizin (sav) emriyle ayet indirilmeden de giderilebilirdi. Yani 

Peygamberimizin (sav) bir emrini duyunca onu uygulamaya can atan sahabiler için ayet 

olmasa dahi Peygamberimizin (sav) ricası ya da emri, bu sorunu çözebilirdi. Demek ki 

Peygamberimiz (sav) sıkıntıya uğramasına rağmen bunu açığa çıkarmaktan çekinmiştir. Aksi 

durumda, ayet inmesine gerek kalmazdı. Bu noktada İslam karşıtları tarafından şöyle 

denilebilir: “Peygamber söylemeye çekinmiş olabilir ancak kendi sözüyle değil meseleyi 

Kur’an’la hallederek yani ‘Ben söylemedim Allah (cc) söyledi.’ demeye getirmiş olabilir. Bu 

sebeple meseleyi üzerinden de bu şekilde çıkarmışta olabilir.” 

 Haşa! Biz de deriz ki ayette açıkça “Peygamberin de (sav) bu durumdan rahatsız 

olduğu ve bunu gizlediği ifade edilmiş ve Allah (cc) gerçeği söylemekten çekinmez 

denilmiştir.” Yani Hz. Peygamber’in (sav) gizlediği şeyi de ayet ayrıca açığa vurmuştur. Eğer 

ayet, Allah (cc) katından gelmemiş Peygamber eliyle yazılmış olsaydı niçin Peygamber ayete 

rahatsız olduğunu da yazdırsın ve içinde gizlediği şeyi ortaya çıkarsın! “Ben insanlara rahatsız 

olduğumu söyleyemem, insanlar sonra hakkımda ne düşünür!” diyerek bunu içinde saklıyorsa 

ayet yazdırdığında rahatsız olduğunu elbette belirtmezdi. Eğer içindeki sıkıntısını 

söylemekten rahatsız olmayacaksa da niçin ayet yazdırsın, direkt hadis olarak emir 

verebilirdi! Sonuç olarak ayete Hz. Peygamber’in (sav) müdahalesinin olmadığı, ayeti 

Allah’ın (cc) gönderdiği apaçık ortadadır. 

 

 Peygamber Hanımlarının Evlenmesinin Haram Oluşu 

 Ayetin ilgili kısmı şu şekildedir: 

 

 “Kendisinden sonra hanımlarını nikâhlamanız ebediyen söz konusu olmaz. Bu, Allah katında 

çok büyük bir günahtır.” 

 

 Peygamberimizin eşlerinin (ra) diğer müminlere haram olması, Peygamberimizin 

hanımlarına manevi olarak biçilmiş annelik sıfatındandır. “Peygamber eşleri de müminlerin 

anneleridir.” (Ahzab, 33/6) Bu ayette, Peygamberimizin hanımlarına karşı edepli, saygılı olma 

ve onlara karşı nefsani düşünülmeyip nezih düşünülmesi öğretilmiştir. Bir mümin annesine 

nasıl saygı gösteriyorsa onlara da öyle saygı gösterecek, annesine nasıl nefsi nazarla 
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bakmıyorsa onlara da bakmayacaktır. Zaten, Hz. Peygamber’in (sav) eşlerinin çoğu ileri 

yaşlardadır. Genç yaşlarda olan Hz. Aişe gibi annelerimiz ise Peygamberimizin (sav) 

vefatından sonra ömürlerini İslam’ın tebliğine ve öğretisine adamışlar, bu ideali kendilerine 

görev biçmişlerdir. Dolayısıyla eşleri açısından da sorun teşkil edici bir durum yoktur. 

 Meselenin bir diğer hikmeti de devlet yönetimlerinde vefat eden devlet liderinin eşiyle 

nikâhlanmak, o kişinin doğrudan devlet yönetiminde söz hakkı elde etmesine hatta lider 

olmasına sebep olabilir. Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra onun herhangi bir eşiyle 

evlenen kişinin de doğal bir halife adayı olmasının ya da devlet yönetiminde söz sahibi 

olmasının önü açılabilecektir. Ayetin nüzulü ile bu meselenin siyasete konu olmasının önü de 

kesilmiştir. 

 Ahzab suresi 6, 50 ve 53. ayetler, yani Peygamberimizin eşlerinin ve evlenebileceği 

kişilerin Allah (cc) katında değerinin bildirildiği bu ayetler, aynı zamanda geleceğe yönelik 

insanlar için rehber niteliğinde çok önemli ayetlerdir ki birtakım batıl mezhepler, siyasi 

sebeplerden Peygamberimizin bazı eşlerini küfür ile itham etmiş, kendilerine ağır hakaretlerde 

bulunmuştur. Allah (cc) ise Peygamber eşleri ve akrabaları hakkında hükmünü Kur’an’da 

ortaya koyarak onların Allah (cc) katındaki kıymetini, değerini ifade etmiştir. Bu batıl 

mezheplerin konuyla ilgili söylemleri, bu ayetler vesilesiyle kıyamete kadar boşa çıkacaktır. 

Bu tür ayetlerin var oluş sebebini merak edenler için bu hikmetler önem arz etmektedir. 

Şüphesiz en doğrusunu Allah (cc) bilir. 

 

 Ahzab Suresi 50. Ayet -Hz. Peygamber’in Evlenebileceği Kadınlar-  

 

“Ey Peygamber! Biz, sana mehirlerini verdiğin eşlerini, Allah’ın sana ganimet olarak 

verdiklerinden elinin altında bulunan kadınları; seninle beraber hicret eden, amcanın kızlarını, 

halalarının kızlarını, dayının kızlarını ve teyzelerinin kızlarını sana helal kıldık. Ayrıca, diğer 

müminlere değil de sana has olmak üzere mehirsiz olarak kendini Peygamber’e bağışlayan, 

Peygamber’in de kendisini nikâhlamak istediği herhangi bir mümin kadını da (sana helal 

kıldık.)” (Ahzab suresi, 50)  

 

“Bundan sonra, güzellikleri hoşuna gitse bile başka kadınlarla evlenmek, eşlerini boşayıp 

başka eşler almak sana helal değildir. Ancak sahip olduğun cariyeler başka. Şüphesiz Allah, 

her şeyi gözetleyendir.” (Ahzab Suresi, 52) 

 

        Ahzab suresi 50. ayette Hz. Peygamber’in (sav) evliliğine müsaade edildiği kişiler 

zikredilmiştir. Bu ayete dayanarak İslam karşıtları -haşa- Peygamberin kendisi için ayet 

yazdırdığını iddia ederler. Bu iddia bir iftiradır. Çünkü burada kendilerine şu soru sorulur: 

“Peki, Peygamber (sav) zikredilen kadınları helal kıldı da sonra ne oldu, ayette belirtilen 

kadınlarla evlendi mi?” 

 Cevap: Hayır! 

 İlk olarak ayette kimlikleri belirtilen Peygamberimizin akrabaları (ra) artık çocuk 

doğurmaktan kesilmiş ileri yaşlarda kadınlardı. İkinci olarak bu ayet indikten sonra 
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Peygamberimiz (sav) ayette geçen hiçbir kadınla evlenmemiş ve ayetin geri kalan helal 

kılınma durumlarıyla amel etmemiştir. Yani ayetin “Sana ganimet olarak verdiklerinden elinin 

altında bulunan kadınları (cariyeleri); seninle beraber hicret eden amcanın kızlarını, 

halalarının kızlarını, dayının kızlarını ve teyzelerinin kızlarını; mehirsiz olarak kendini 

Peygambere hibe eden ve Peygamberin kendisini nikâhlamak istediği herhangi bir mümin 

kadını sana helal kıldık.” kısmının hiçbirisiyle amel etmemiştir ve hayata geçirmemiştir. 

 Haşa eğer Kur’an’ı Peygamber (sav) kendi elleriyle yazmış olsaydı ve bu ayeti de 

içine ekleseydi bunda amacı ne olurdu? Tabii ki ayette zikredilen kadınlarla evlenmek! Peki, 

evlenmiş mi? Hayır! Demek ki Hz. Peygamber (sav) bu ayeti yazmamıştır. Öyleyse ayet niçin 

nüzul olmuştur? 

 Öncelikle bu ayetten dini bir hüküm çıkarılır. O hüküm ise sadece Peygamberimize 

(sav) has değil; tüm müminler için geçerlidir ki bu ayetle amca, hala, dayı, teyze tarafından 

kuzenlerle nikâhın haram olmadığı, caiz olduğu bildirilmiştir. Bu durumla amel edilir ya da 

edilmez, insanlara kalmış bir tercihtir. Ancak olur da nikâh gereği duyulursa nikâhın caiz 

olduğuna dair genel bir fıkhi kaide çıkarılmıştır.  

 Ayetin diğer bir hikmeti, ayette İslam uğruna bin bir türlü zorluğa ve sıkıntıya 

katlanarak hicret eden kadınlar söz konusudur. Bu kadınların, Hz. Peygamber’in (sav) eşliği 

şerefine ulaşabilecek bir manevi makamda olduğu ve bu kadınların ayet ile onure edildiği 

görülmekte ve Müslümanlara gösterilmektedir. Peygamber eşlerinin ve eş adaylarının Allah 

(cc) katındaki üstünlüğü yukarıda zikrettiğimiz gibi bir kısım mezheplerin Peygamber eşleri 

ve sahabiler hakkında iddialarını da yok edecek türdendir. 

 Ayette, Hz. Peygamber’e (sav) dört sınıf kadınla nikâhın helal kılınma sebebini 

müfessirler şöyle açıklar: “Bu ayet, Hz. Peygamber’in (sav) risaleti yaymak ve İslam’ı tebliğ 

etmek hususunda Hz. Peygamber’e (sav) getirilmiş bir kolaylık ve serbestliktir.”
117

 Çünkü Hz. 

Peygamber’in (sav) eşleri vasıtasıyla Arabistan Yarımadası’nda İslam’ın yayılışı hız 

kazanmıştır. Bunun izahını Hz. Peygamber’in (sav) çok eşliliğinin hikmetlerinde zikretmiştik. 

Ancak buna rağmen “Ey Peygamber! Eşlerine de ki eğer dünya hayatını istiyorsanız…” 

mealindeki tahyir ayeti indiğinde Rasulullah onları serbest bırakmış, onlar da Allah (cc) ve 

Rasulü (sav) ile ahiret yurdunu tercih etmişlerdi. Allah (cc) da onların bu davranışlarına 

mükâfat olarak Rasulü’nü sadece mevcut eşlerine ait kıldı ve Rasulullah (as) başka kadınlarla 

evlenmedi.
118

 

 Bu ayetler ve devamında gelenler, Peygamberimize (sav) geniş bir serbestlik alanı 

vermiştir ancak Peygamberimiz (sav) bu alanı kullanmamıştır. En önemlisi de bu ayetten 

sonra Ahzab suresi 52. ayette gelen “Bundan sonra hoşuna gitse dahi hiçbir kadınla 

evlenemezsin.” ayeti manidardır. Zira haklarında evlenme serbestliği indirilmiş kişiler yaşça 

büyük kadınlar ve Peygamberimiz (sav) ayetin nüzulünden sonra onlarla evlenmemiştir. 52. 

ayette ise “Artık hoşuna gitse dahi kimseyle evlenemezsin” denilerek bundan sonra eşleri 

vefat etse, eşlerinden boşansa dahi kimseyle evlenemeyeceği ortaya konulmuştur. Bu hususta 

İslam karşıtlarına sormamız gerekir: “Hz. Peygamber (sav), zaten evlenmeyeceği kadınlar için 

ayet yazdırıp üstüne ‘artık kimseyle evlenemezsin’ diyebilir mi!” Peygamber ayeti haşa kendi 
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elleriyle yazmış olsa böyle bir ikileme, çelişkiye asla düşmezdi. Ayet, apaçık Allah’ın (c.c.) 

sözleridir. 

 Tekrar sormamız gerekir: 25 yaşına kadar bekâr kalmış, 54 yaşına kadar tek eşle 

yetinmiş, ondan sonra çoğunlukla yaşça büyük, çok çocuklu ve dul kadınlarla evlenmiş, 

Peygamberliğinden dönmesi için Mekke’nin en güzel kadınları kendisine teklif edildiğinde 

‘Güneş’i sağ elime Ay’ı sol elime verseniz yine davamdan dönmem.’ demiş bir Peygamberin 

(sav) şehveti için ayet yazdırdığını iddia etmek, kör ve adi bir iftiradan başka bir şey midir! 

 Yine Kur’an insan ürünü ise Peygamberimiz (sav) ömrünün sonuna kadar, insanların 

mışıl mışıl uyuduğu saatlerde kalkıp teheccüt namazını kılmanın kendisine farz kılındığı ve en 

sıkıntılı, hasta zamanlarında dahi terk etmediği bir ameli niçin ayet olarak Kur’an’a yazdırma 

gereği duysun, ömür boyu rahatını bozsun. 

 

“Gecenin bir kısmında sadece sana mahsus, fazla (bir ibadet) olmak üzere namaz kıl.” (İsra 

suresi,79)  

 

“(Ey Muhammed) Kalk! Birazı hariç olmak üzere gecenin yarısını ibadetle geçir. Yahut 

bundan biraz eksilt.” (Muzemmil Suresi, 2-3) 

 

 Kur’an’daki tüm emirlerin Allah (cc) tarafından gönderildiği gayet açık ve nettir! 

Kaldı ki, Kur’an’ın Allah (cc) katından indiğine dair sayısız delil mevcutken bu delilleri 

görmezden gelip sırf bu tür ayetlerden yola çıkarak sayısız delili göz ardı etmek mi akıllıca bir 

fiildir, yoksa bu delillerden yola çıkarak bu ayetlerin bir açıklaması, nedeni veya Allah (cc) 

indinde hikmeti olduğunu kabul etmek mi daha akıllıca bir fiildir! Yeryüzünde İslam kadar, 

Kur’an kadar delili olan başka bir din ve kutsal kitap hangisidir!  

 

 Ahzab Suresi 51. Ayet 

 

“Onlardan (hanımlarından) dilediğini geri bırakırsın, dilediğini yanına alırsın. Uzak 

durduklarından dilediklerini yanına almanda da sana bir günah yoktur. Bu, onların gözlerinin 

aydın olması, üzülmemeleri ve hepsinin de kendilerine verdiğine razı olmaları için daha 

uygundur. Allah, kalplerinizdekini bilir. Allah, hakkıyla bilendir, halîmdir. (Hemen 

cezalandırmaz, mühlet verir.)” (Ahzab suresi, 51) 

 

 Bu ayette vurgulanan şey şudur: İslam’da birden fazla eşli olanların vaktini eşlerine 

eşit olarak paylaşması farzdır. Hz. Peygamber (sav) ise böyle bir zorunluluktan muaf 

tutulmuştur. Hem maddi hem manevi bir devlet reisi olarak ailesine karşı olduğu gibi topluma 

karşı da çok büyük görevleri vardır. İnsanlar İslam’a girmektedir, toplum kendisinden tebliğ 

irşad beklemektedir, müminler için iç ve dış tehditler sorunu vardır, ailesinin geçimini 

sağlamalıdır ve hakeza. Allah’ın (cc) böyle yoğun bir yaşam temposu içerinde bulunan 

elçisine -imkân bulamadığı takdirde- ailesine ayırdığı vaktini eşit bir şekilde taksim etmek 
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zorunda olmadığına dair tolerans tanımasının garipsenecek bir tarafı yoktur. Bu toleransı Hz. 

Peygamber (sav) kendi kendine tanımıyor, Allah (cc) ona tanıyor. Üstelik, tanınan bu ruhsata 

rağmen Hz. Peygamber (sav) kendi tercihini yine de “vaktini eşleri arasında eşit ayırma” 

yönünde kullanmış ve bu tavrı eşlerini daha da sevindirmiştir. 

 Nitekim Hz. Aişe (ra) şöyle demiştir: “Hz. Peygamber (sav), eşleri arasında vakit 

taksimatını eşit bir şekilde uygular ve şöyle dua ederdi: Ya Rabbi! Ben elimden geleni 

yapıyorum. Öyleyse elimde olmayıp yalnız senin kudretinde bulunan bir şeyi 

yapamadığımdan dolayı beni sorumlu tutma.”
119

 

 Özetle Hz. Peygamber (sav), eşlerinin yanında kalması hususunda eşit davranmaya 

mecbur kılınmadığı hâlde, onun yine de prensip olarak bu eşitliğe riayet etmesi, hanımlarını 

sevindirmiştir.
120

 Allah’a (cc) ve Resulullah’a (sav) iman eden kimsenin bundan rahatsızlık 

duyulacak bir şey algılaması söz konusu olamaz. Bu konuya itiraz edenler Hz. Peygamber’e 

(sav) iman etmemiş kimselerdir. 

 

 Hz. Aişe’nin “Allah, Senin Hevanı Yerine Getiriyor” Sözü 

 Soru: Ahzab suresi 51. ayet nüzul olduğunda Hz. Aişe (ra) Peygamberimize (sav) 

hitaben “Vallahi Rabbini, senin arzunu hemen yerine getiriyor görüyorum.” dediği bildirilir. 

Hz. Aişe, bu söz ile neyi kastetmiştir? 

 Cevap: İlgili rivayet şu şekildedir:  

 Ahzab suresinin 51. ayeti inince Hz. Aişe “Ya Rasulallah! Bana öyle geliyor ki Rabbin 

(kadınların değil) ancak senin arzunu/rızanı, hoşnutluğunu tahakkuk ettirmek için böyle çabuk 

davranıyor.” dediği bildirilir.
121

 

 İbn Hacer’in -Kurtubî’den naklen- belirttiğine göre hadiste yer alan “heva” kelimesi 

“rıza” manasında kullanılmıştır. Çünkü Hz. Aişe, Peygamberimiz (sav) hakkında nüzul olmuş 

“O, heva ve hevesinden konuşmaz.” (Necm, 53/3) mealindeki ayette belirtildiği üzere Hz. 

Peygamber’in (sav) heva hevesinin söz konusu olmayacağını çok iyi bilmektedir.
122

 

 Hz. Aişe’nin ifadesinde yer alan “heva” ifadesi, cinsellikle ilgili heva değil, onun 

hoşnutluk ve rızasının gözetildiğini, bununla da Allah’ın (cc) Resulü’nü (sav) ne kadar 

sevdiğini, ona ne kadar değer verdiğini vurgulayan bir ifadedir. Nitekim İmam Nevevi de Hz. 

Aişe’nin bu ifadesini şöyle açıklamıştır: “Yani Allah (cc) senin bütün işlerini kolaylaştırıyor, 

zorluklarını gideriyor, zaten bunun için seni (peygamber olarak) seçmiştir.”
123

 

 Şunu da unutmamak gerekir ki insanın bakış açısı, işlerin mahiyetini değiştirir, 

kömürü elmasa, elması da kömüre dönüştürür. İmam Nevevi gibi âlimlerin yukarıda beyan 

edilen değerlendirmeleri dururken, bu cümle altından kasıtlı olarak farklı yorumlar çıkarmaya 

çalışan İslam karşıtlarının iddialarına itimat etmek, imanla bağdaşır bir şey değildir. 
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 İslam’da Köleliğin Kaldırılmamasının Hikmeti Üzerine 

 Soru: İslam’da köleliğin kaldırılmamasının hikmeti nedir? İslam’ın köleliğe bakış 

açısı nasıldır? 

 Cevap: (Kölelik ve cariyelik müessesesi hakkında sorulabilecek sorular çeşitlilik arz 

edebilmektedir. Son derece istismar edilen bu ve benzeri bahisler üzerine cevabı aşağıda 

zikredilmemiş ayrıntı soruların mevcut olması hâlinde kitabımızın giriş bölümünün sonuç 

kısmında zikredilen iletişim adresiyle irtibat kurularak bilgi alınabilir.) 

 Kölelik, İslam’dan önce yeryüzünde var olan, özellikle Arabistan Yarımadası’nda da 

fazlasıyla rastlanılan bir müessese idi. Eskiden beri köleler, zalim yönetimlerin ve halkın 

işkenceleri ve emirleri altında ezilmiş, insanlık dışı muamelelerle eziyetlere uğramış, 

arenalarda dövüştürülmüş, vicdan sahiplerinin yüreklerinin kaldıramayacağı haksızlık ve 

hukuksuzluklara maruz bırakılmışlardır. Yahudiler, borcuna karşılık kendisini köle olarak 

satabilir
124

, alacaklı, borçlu olarak ölen kişinin malı yoksa çocuğunu köle olarak alabilir
125

  

veya kişi kendi öz kızını köle olarak satabilirdi. Tevrat’ta, köle azadı ile ilgili bir hüküm yer 

almamıştır. Ancak efendisi tarafından gözü kör edilen veya dişi kırılan Yahudi olmayan 

kölenin hürriyetine kavuşacağından söz edilir.
126

 İncil’de de köle azadından söz edilmez. 

Kiliseler, köleliği tarihi bir gerçek olarak kabul etmişlerdir. Tarih, kölelere yapılan kötü 

muamelelerin şahididir. Bu sebeple gayrimüslim batılı ve doğulu devletlerin kendi tarihlerine 

bakarak kölelere yaptıkları muameleler sebebiyle utanç duymaları gerekir. Ancak bir 

Müslüman için İslam’ın köleliğe getirdiği sistem ve kölelere tanınan haklar, gurur vesilesidir. 

Dünya devletlerinin kölelere muamelesi karşısında İslam hükümlerine şahit olan pek çok köle 

ve vicdan sahibi hür, Müslüman olmayı tercih etmiştir. 

 İslam’da kölelik bir anda kaldırılmamıştır. Çünkü köleliğin birden ortadan kaldırılması 

sosyal ve ekonomik yönden pek çok probleme yol açacaktı. Bunun sebebi, sosyal ve 

ekonomik hayatın kölelerin varlığı üzerine kurulmuş olmasıydı. Arabistan Yarımadası’ndaki 

çalışan insan nüfusunun neredeyse tamamı, var olan insan nüfusunun da neredeyse yarısı 

kölelerden oluşmaktaydı. Köleliğin birden ortadan kaldırılmasıyla hür olacak köleler aç, işsiz, 

evsiz, barınmasız kalacaklarından yayılacak olan işsizlik, açlık, barınma sorunu toplumda pek 

çok suçu da beraberinde getirecek ve devletler büyük bir iç karışıklıkla, kaosla karşı karşıya 

kalacaktı. Hatta böyle bir sistemde pek çok köle, yaşam şartlarının zorluğu sebebiyle kendi 

yaşamını idare edemeyeceğinden sahiplerinin yanına tekrar dönmek isteyecekti. Bu yüzden 

İslam öncelikle kölelerin durumlarını ıslah etmiş, kölelere pek çok haklar getirmiştir. Daha 

sonra mümkün olduğunca kölelerin azat edilmesine yönelik tedbirler almıştır. Fazilet ve şeref 

olarak hür ile köle arasında herhangi bir ayrım yoktur. Çünkü İslam’da fazilet ve şeref ancak 

takva iledir (Hucurat, 49/13). Allah (cc) katında takvası üstün olan bir köle, takvası üstün 

olmayan hürden daha değerlidir. Kölelere iyi muamele konusunda ayet ve hadis-i şeriflerden 

örnekler verelim: 

 

“Kölelere iyilik edin!” (Nisa suresi, 36)   
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“Onlar kendi canları çektiği, kendileri de muhtaç oldukları hâlde yiyeceklerini, sırf Allah’ın 

rızasına nail olabilmek için …esirlere ikram ederler… Allah da onları, o günün şerrinden 

muhafaza eder, yüzlerine nur, gönüllerine sürur bahşeder.” (İnsan suresi, 8-11)  

 

“Kim, kölesini öldürürse onu öldürürüz. Kim, onu hapseder veya gıdasını keserse onu 

hapseder ve gıdasını keseriz. Kim, onu hadım yaparsa onu hadım yaparız.”
127

  

 

“Köle ve cariyelere kötü muamele eden kimse cennete girmeyecektir. Onlara, çocuklarınıza 

verdiğiniz değer gibi değer verin ve yediklerinizden yedirin.”
128

 

 

“Kölenizin hatalarını her gün 70 defa affedin.
129

  

 

 Ayet ve hadislerde köle nüfusunun azaltılmasına yönelik teşvik ve tedbirlere örnekler 

şunlardır: 

 

“Yanlışlıkla bir adam öldürenin, bir köle azat etmesi gerekir.” (Nisa suresi, 92)  

 

“Yemin kefareti için on fakiri yedirmek veya giydirmek yahut bir köle azat etmek gerekir.” 

(Maide suresi, 89)  

 

“Bedel vererek kölelikten kurtulmak isteyenlerin bedellerini kabul edin!” (Nur suresi, 233)  

 

“Asıl iyilik köle ile esirleri kurtarma (azat etme) uğrunda malını harcayanın yaptığı iyiliktir.” 

(Bakara suresi, 177)  

 

“Kim Müslüman bir köleyi azat ederse Allah Teala onun her uzvuna karşılık azat edenin bir 

uzvunu cehennem ateşinden kurtarır.”
130

 

 

“Kim kölesini tokatlar ya da döverse onun kefareti o köleyi azat etmektir.”
131

 

 

 Buna benzer nasslar pek çoktur. İslam’da özgür kişiyi köle yapmak ve satmak 

yasaktır. Peygamber Efendimiz (sav) bir hadis-i şerifinde, “Hür insanları köleleştirenin 

kıyamet günü hasmıyım.”
132

 buyurmuştur.  
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 Görüldüğü üzere İslam’da kölelere insancıl haklar getirilmiştir. İslam’da hür insanların 

köle olması engellenerek, var olan köleleri de mümkün olduğunca azat ederek köleliğin 

azalması, hürlüğün ön plana çıkarılması kaçınılmaz olmuştur ve kölelik sadece zaruret miktarı 

kabul edilmiştir. Kölenin rahatı korunmuş, ondan zararı uzaklaştırarak hürriyeti 

çabuklaştırılmıştır. Kölelere öz evlat gibi güzel muamele emredilmiştir. Savaş esirlerinin 

köleliği ise esir değişimi yapabilmek için yasaklanmamıştır. Çünkü devletler arası savaşlarda 

birbirlerinden esir alan devletler bu yol ile esirlerini mübadele edebilmiştir. Esir değişimi 

talep edildiğinde ya da fidye verildiğinde esirler serbest bırakılır. Serbest bırakılmayan esirler 

ise öncelikle savaşta sakat kalanların bakımlarını sağlamak için sakatlara köle olarak verilir.  

Bunun yanında radyo, televizyon, internet olmayan bir çağda gayrimüslim esirlerin İslam’ı 

öğrenmelerine ve İslam’ın yayılmasına en büyük hizmet eden uygulamalardan birisi de 

mümin, dindar ailelere esirlerin köle olarak verilmesi olmuştur. Köle olan pek çok esir, bu 

ailelerin yanında İslam’ı bizzat yakından tanımış, kendi ülkelerinde esirlere yapılan kötü 

muameleleri gördüklerinden İslam’ın esaslarıyla, emirleriyle şahit oldukları eski inançlarını 

ve düzenleri kıyasladıklarında kalpleri İslam’a ısınmış ve Müslümanlığı tercih etmişlerdir. Bu 

müessese, cihadın asıl hedefi olan “İslam’ın yayılmasına” vesile olmuştur. Bu yolla İslam’a 

giren pek çok gayrimüslimin varlığı inkâr edilemez bir gerçektir. İslam diyarına esir 

getirilenlerin İslam’ı tanımasıyla Müslüman olması hakkında Peygamberimiz (sav) şöyle 

buyurmuştur: 

 

“Allah, boyunlarından zincire vurulmuş olarak cennete götürülen kimselerden (esirlerden) 

hoşnut olur.”
133

 

 

“İnsanların diğer kimselere en hayırlı ve faydalı olanları, bazı şahısları zincire vurulmuş 

olarak (İslam toplumuna) getiren kimselerdir. Sonra, o getirdikleri esirler İslamiyet’i kabul 

ederler.”
134

 

 

 Bu hadis-i şerifler, esir alındığında İslam’ı yakından tanıyan ve İslam’a giren kölelerin 

varlığından ve esir alımına İslam’ın bakış açısından bahseder. Konuyu eleştirenlerin, insanlık 

dışı olarak yansıtmaya çalıştığı İslam ve kölelik meselesi, aslında gayrimüslimler için bir 

rahmet haline dönüşmüştür. Bu rahmeti, Müslüman olmayan birinin anlamasını beklemek 

zordur. Çünkü ne o tarihlerde yaşamıştır ne de normal-anormal algısının tarihe, zamana, 

şartlara göre değiştiğinin bilincindedir. Çocukluğundan itibaren kölelerle iç içe yaşamış ve 

onlara yapılan muamelelere şahit olmuş birisinin başkalarına esir düşmesi, onun yabancı 

olmadığı bir durumdur. O asırlarda yaşamadan, sözde empati kurarak onların hallerini anlama 

gayretleri beyhudedir. Zannettikleri gibi köle olmuş esirlerde bu uygulamalara karşı ciddi 

düzeyde olumsuz hisler ve tepkiler oluşsaydı bu kişilerin İslam’ı tercih etmeleri asla mümkün 

olmazdı. Bu müessesede o denli hikmetler vardır ki bu kişiler köle olmasalar elde etmeleri 

düşünülemeyecek büyük nimetlere bu vesileyle sahip olmuşlardır. İslam ile müşerref 
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olmalarının yanında, tarih boyunca kölelerin içerisinden amir-padişah dahi çıkmıştır. Mesela 

Mısır kölemenlerinden ve Akşitli Kafûr gibi bazı zatlar padişah olmuştur. Azadlıların pek 

çoğu da makam ve başkanlığa, kadılık, müftülük gibi yüksek derecelere hatta müçtehitliğe 

ulaşmıştır. Büyük fakih ve siyahi köle Ata b. Ebi Rehab, bunun bir örneğidir.
135

 

 Cevat Paşa’nın “İslam’da köle almak, köle olmak demektir.” sözü manidardır. Hz. 

Ömer (ra) kölesiyle Kudüs’e giderken yanlarında tek deve vardı ve Hz. Ömer (ra) halife 

olmasına rağmen deveye kölesiyle sırayla binmişlerdi. Kudüs’e vardıklarında sıra kölesine 

gelmişti. Kölesi, Kudüs’e halifenin deve üstünde girmesinin daha doğru olacağına inanıyor ve 

bunu istiyordu. Ancak buna rağmen sıra kölesinde olduğu için Hz. Ömer (ra) bu teklifi 

reddetti. Deve üstüne kölesi binmiş, Hz. Ömer (ra) devenin yularını tutmuş vaziyette Kudüs’e 

girdiler. Meseleye şahit olan pek çok Hristiyan bu olaydan sonra Müslüman oldu. 

Peygamberimiz (sav), kölelerle aynı sofrada yemek yenmesini, elbiselerinizden kölelere 

giydirilmesini, onlara iyilik yapılmasını, şiddet uygulanmamasını, eğer bir hataları görülürse 

affedilmesini emrettiği gibi kendisi bir köle olan Hz. Zeyd’i (ra) İslam ordularının komutanı 

dahi yapmıştır. Bir kölenin erişmesinin asla mümkün görülmeyeceği büyük bir makam, 

Peygamberimizin (sav) eliyle bir köleye teslim edilmiştir. Yine Yemen Hükümdarı Zülkelâ 

el-Himyeri’ye bir mektup göndererek, eli altındaki 4000 köleyi azat ettirmiştir. (
136

)   

 İşte, İslam’daki kölelik anlayışı budur. Tabii buna kölelik denebilirse! 

 

Muhammed Suresi 4. Ayete Göre Kölelik Tamamen Kaldırılmamış mıdır? 

 İslam’da köleliğin niçin tamamen kaldırılmadığına yukarıda değinmiştik. Muhammed 

suresi 4. ayet, köleliği tamamen ortadan kaldırmamaktadır. Bu ayette yer alan, “Savaş bitince 

onları ister lütuf olarak karşılıksız salıverin ister fidye alarak bırakın.” mealindeki ifade, 

köleliğin de meşru olduğunu göstermektedir. Çünkü karşılıksız salıvermek veya fidye almak, 

meşru bir hakkın varlığını gösterir. Bu hak ise onların harp esiri olarak köle olmalarıdır.
137

 

Kölelik yasak edilmiş olsa idi, esir üzerinden o esire sahip olan kişiye “karşılıksız salma ya da 

fidye alma” hakkı biçilmezdi.  

 Ayette Müslümanların maslahatına göre karşılıksız salıvermek ve bir mal karşılığında 

serbest bırakmak, esirlere yapılacak muamele çeşitlerinden ikisi olarak zikredilmiştir.
138

 

Müslüman esirlerle değişim yapmak, esirlerin kendilerine bakamayacak durumda olan savaş 

gazilerine, savaşa katılanlara, Müslüman ailelere köle olarak dağıtmak ve bununla da 

Müslüman ailelerin içine giren gayrimüslimlerin, İslam’ı daha yakından tanımasını sağlamak 

gibi uygulamalar da esirlere uygulanacak muamelelerin bazılarıdır. İslam devletinin 

maslahatına göre devlet başkanı dilediği bir uygulamayı yaptırabilir. Fakat “istirkak” 

(köleleştirme) hususu çok meşhur ve bütün dünya çapında geçerli bir kural olduğu için ayette 

ondan ayrıca söz edilmemiştir. Çünkü burada asıl maksat, İslam’ın toleransını göstermek ve 

kölelik dışında yer alan esirlerin karşılıksız veya bir fidye karşılığında serbest bırakılmalarına 

işaret etmektir.
139

 Kölelik, açık bir hüküm olduğu için burada gizli bırakılmış, diğer iki unsur 
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ise gizli (şimdiye kadar bilinmez hükümler) olduğu için açıkça ifade edilmiştir. Bu üslup tarzı 

“izharu ma hafiye, ihfau ma zahare” (gizli olanı açığa çıkarmak, açık olanı gizlemek) olarak 

bilinir. Belagat ilminde bu üslup edebi sanatlar içinde önemli bir yer tutmaktadır. 

 Aşağıda zikredeceğimiz ayetlerin hepsi Medine’de inmiştir. Bu ayetlerde kölelikten 

söz edilmesi, İslam’da köleliğin tamamen yasaklanmadığına delildir: 

 

“Yanlışlıkla olması dışında bir müminin bir mümini öldürmeye hakkı olamaz. Yanlışlıkla bir 

mümini öldüren kimsenin, mümin bir köle azat etmesi ve ölenin ailesine teslim edilecek bir 

diyet vermesi gereklidir.” (Nisa suresi, 92) 

 

“Allah, kasıtsız olarak ağzınızdan çıkıveren yeminlerinizden dolayı sizi sorumlu tutmaz. 

Fakat bilerek yaptığınız yeminlerden dolayı sizi sorumlu tutar. Bunun da kefareti, ailenize 

yedirdiğiniz yemeğin orta hallisinden on fakire yedirmek yahut onları giydirmek yahut da bir 

köle azat etmektir.” (Maide 89) 

 

“Kadınlardan zıhar ile ayrılmak isteyip de sonra söylediklerinden dönenlerin eşleriyle temas 

etmeden önce bir köleyi hürriyete kavuşturmaları gerekir.” (Mücadele suresi, 3) 

 

 Ayetlerde yemin kefareti olarak köle serbestliğinin zikredilmesi, köle alımının ve 

kölelik müessesesinin meşru olduğunu delillendirmektedir. 

 

Kölelerden Niçin İzin İsteniyor? 

 Kölelikle ilgili sorulan bir diğer soru şudur: “Kölelik meşru ise köle, sahibine helal 

demektir. Öyleyse Nur suresi 58. ayette köleler için ‘Sabah namazından önce, öğleyin 

elbiselerinizi çıkarınca ve yatsı namazından sonra (yanlarınıza girecekleri zaman) sizden izin 

istesinler.’ buyrulmasının hikmeti nedir?” 

 Sahabeden İbn Abbas, bu ayet hakkında şöyle demiştir: “Ayet geldiğinde müminler 

yokluk içindeydiler. Evlerinde ne kapı vardı ne perde ne de bölme. Çocuklar ve hizmetçiler, 

anılan üç vakitte karı kocanın yanlarına geldiklerinde onları uygunsuz vaziyetlerde 

görebiliyorlardı. Bunun için eve girerken izin almaları emredildi. Sonra, Allah müminlerin 

imkânlarını arttırdı. Şimdi kapıları da var perdeleri de. Bu sebeple kimse bu ayeti 

uygulamıyor.”
140

 

 Cessâs ise şöyle demektedir: “İbn Abbas’ın nakline göre bu ayetteki izin alma emri bir 

sebebe (tarihi bir duruma, uygulamaya) bağlıdır. Sebep ortadan kalkınca hüküm de kalkmıştır. 

Onun sözlerinden anlaşılan, ayetin hükmünün devamlı olarak kaldırıldığı (mensuh olduğu) 

değil, uygulamanın sebep ve şarta bağlı bulunduğudur. Aynı sebep yeniden bulunsa hüküm de 

yine uygulanır.”
141

 

 

                                                           
140

 Ebu Bekir İbnü’l-Arabi, 3/1396 
141

 Cessâs, 3/330 
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Kölelerin Alınıp Satılabilmesi ve Miras Bırakılabilmesi 

 Kölelikle ilgili sorulan bir diğer soru da şudur: “Kölelerin alınıp satılabilmesi, babanın 

sahip olduğu kölenin/cariyenin çocuğuna miras olarak bırakılabilmesi gibi uygulamalar, 

kölelere ikinci sınıf insan muamelesi yapıldığının göstergesi midir?” 

 İslam’da, kölelerle hürler arasında şeref farkı yoktur. Bu noktaya itiraz mahiyetinde 

Allah’ın tevhid inancı ile şirk inancının bir olmadığını ifade etmek için bir ayette kullandığı 

benzetme soru olarak sorulabilir: “Allah size, hiçbir şeye gücü yetmeyen, başkasının mülkü 

konumundaki köle ile katımızdan kendisini güzel bir şekilde rızıklandırdığımız ve bundan 

gizli-açık başkalarını da yararlandıran kişiyi örnek veriyor: Bunlar hiç eşit olur mu?” (Nahl, 

16/75) Bu ayette köle ile hür arasında şeref, değer olarak eşitsizlik olduğundan 

bahsedilmemektedir. Çünkü bu noktada şeref ve değerin takva ile ölçüleceğinin ayet ve 

hadislerle delillerini daha önce zikretmiştik. Nahl suresi 75. ayetteki eşit olmama hali sosyal 

ve ekonomik açıdandır. Yani ekonomik bağımsızlık ve maddî imkânlara daha fazla sahip 

olma, malıyla hayırlar işleme gibi farklılıklar nasıl hürler ve köleler arasında aynı değilse, şirk 

ehli ile istikamet üzere olan iman ehli de bu şekilde birbirine denk değildir.  

 Sorumuza dönersek kölelik, köleler için bir geçim vasıtasıdır. Kölelerin alınıp 

satılmasını da günümüzde evlere hizmetçi olarak gönderilen işçileri organize eden şirketlerle 

kıyas ederek düşünebiliriz. Şirket sahibinin emri altında bin adet hizmetçi kadın veya erkek 

varsayalım. Bu hizmetçiler, para karşılığında evin temizliğini yapmak üzere evlere gönderilir, 

gerekirse hizmetçinin bağlı olduğu işveren, bir başka işverene işçisini miras bırakır gibi 

devredebilir; onun üzerinden isterse komisyon alabilir, iş yerini ve işçilerini kendi oğluna 

devredebilir. İşçi de işveren de geçimini bu yolla sağlar. Yani bu bir geçim vasıtasıdır. İşçinin 

bu sistemden ayrılması, onun aç kalması anlamına dahi gelebilir. Bu tür bir uygulamayı 

günümüzde anormal gören veya sadece bu usullere bakarak  “Hizmetçiye ikinci sınıf insan 

muamelesi yapılıyor.” diyen de yoktur. Dolayısıyla eski devirlerdeki köle alım satımını da bu 

duruma benzetebiliriz. Köleler barınma, yeme, giyinme gibi temel ihtiyaçlarını karşılayacak 

eve hizmet verir. Kölenin işvereni yani sahibi dilerse bu köleyi başkasına mal karşılığı ya da 

hediye olarak verebilir, babadan çocuğa devredebilir. Bu durumda bir anormallik yoktur. 

Çünkü bu kölenin geçim vasıtasıdır. Kölelikten ayrılmak istese bu onun aç kalması anlamına 

dahi gelebilir. Hatta günümüzde -sözde- modern zaman koşullarının işçilerine sunduğu yaşam 

şartları, kınanacak manada ismi konulmamış bir köleliktir. Zannedilmesin ki devletler köleliği 

kaldırmıştır. İslam’ın, insanın tüm gücünü sömüren ama onu sefil gibi yaşatan eski zaman 

devletlerinin ve günümüzde devam eden modern zamanın insanlık dışı kölelik 

uygulamalarıyla ilgisi yoktur. 

 İslam’ın köle ve cariyelere getirdiği hiçbir hüküm art niyetle yorumlanamaz ve 

okunamaz. Kasıtlı olarak bu hükümleri art niyetle anlamaya ve yorumlamaya çalışan ve 

modernizmin oluşturmaya çalıştığı algılardan meydana çıkan bu ve benzeri sorular; 

kapitalizm ve diğer ideolojilerin ismi konulmamış kölelik anlayışına, tahrib olmuş 

Hristiyanlığın ve Yahudiliğe kölelik anlayışına sorulabilir ve tarihteki diğer devletlerin kölelik 

uygulamalarına sorulabilir. Zira tarih boyunca diğer devletlerin kölelere ikinci sınıf insan ve 

hatta hayvan muamelesi yaptığına tarih şahittir.  

 Ancak İslam’ın köleliğe getirdiği düzenlemeler, kölelik hakkında aldığı tedbirler, 

kölelere yapılan insani muameleler, “Üstünlük takvadadır.” diyerek köle ile hürün şerefini 
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eşitleyen hükümler, ayetler, hadisler ortadayken İslam bu tür art niyetli soruların muhatabı 

olamaz. Bu noktada, düşüncelerimizin merkezine köleliğe karşı alınan insani tedbirleri ve 

İslam’da kölelerin ne denli değerli görüldüğü anlayışını alarak sonrasında karşımıza çıkartılan 

herhangi bir hükmü bu anlayışın bakış açısıyla yorumlamak aklın gereğidir. Bizler, köleliği 

hayvanlıktan farklı görmeyen bir dinin mensubu değiliz ki ilk bakışta anlam veremediğiniz 

meselelerin ardında art niyetler arayalım. 

 Fikir ve inançların temeline ne koyarsanız sonrasındaki detaylar da bu bakış açısıyla 

şekillenir. Elbette köleliğin hak bir müessese olduğunu bilmemize karşın din anlayışımızın 

temeline bu tarz detay, geçmişin normal anlayışı ile ne olduğu anlaşılabilecek tarihi olguları 

koyarak maneviyatımızı ve fikrimizi meşgul edemeyiz. Asıl meselemiz; imandır, iman 

hakikatleridir. Eğer, kişi inancının merkezine imanı koyar, imanını ziyadeleştirmenin üzerine 

himmet eder ve bunu takviye ederse Allah’ın (cc) yaratma delilleri, kâinattaki sanatları ve 

saltanatı yani gördüğümüz ve bildiğimiz kâinat bizi hayran bırakacak ve Allah’ın (cc) varlığı 

ve birliği idrak edilip sarsılmaz bir imana sahip olunacaktır. Sarsılmaz bir iman, bizlere 

İslam’ın hükümleri ile ilgili şu gerçeği öğretecektir:  

 “İslam’ın her hükmü, bu büyük kâinat sarayının sahibinin hükümleridir. Elbet hikmeti 

bana ayan olmayan bir mesele varsa o meselenin hikmeti başkasına ayandır ya da kimseye 

ayan olmasa dahi sonsuz ilim ve hikmet sahibi olan Allah’ın (cc) her hükmünde bir hikmet 

elbette vardır. Zira ayaklarım belli yere kadar yürür, gözüm belli noktaya kadar görür, aklım 

belli noktaya kadar çalışır. Her meziyetim sınırlıdır. Ancak Allah’ın (cc) ilmi ve hikmeti 

sonsuzdur. Sonsuz ilim ve hikmet sahibi olan Allah’ın (cc) hükmünün hikmeti bana ayan 

olmamışsa bu, benim aklımın sınırından kaynaklanır.” 

 

 El Kesme, Kısas Gibi Ceza Hükümleri ve Hikmetleri 

 Soru: Kur’an ayetlerinde hırsızlara el kesme, katile kısas, el ve ayakların çaprazlama 

kesilmesi gibi cezaların verilmesinin hikmeti nedir? Bu cezaların şekilleri üzerinden -haşa- 

“insan hakları ihlali” yorumu yapanlara nasıl cevap verilebilir? 

 Cevap: İslam’ın hükmettiği bu ceza şekilleri suçlunun değil, mağdurun insan 

haklarından yanadır ve mağdurun içindeki yangını söndürecek bir ceza suçluya verilir. Bu 

cezaların şekli üzerinden insan hakları hususunda spekülasyon yapmak, mağdur haklarının 

ihmale uğramasına sebep olur! Günümüzde mağdurlar, suçlulara verilen cezalarla gerçekten 

rahatlamakta mıdır! Pek çok mağdur, suç işleyene verilen ceza ile kendi haklarının yabana 

atıldığını itiraf etmektedir. İnsanlar, mağdur başkası olduğunda suçluya verilecek ceza 

karşısında suçlunun ve sözde insan haklarının savunucusu kesilir ancak mağdur kendisi 

olduğunda suçluya verilen cezayı yetersiz bularak daha ağırlarını talep eder. Şimdi, 

mağdurların başlarına gelen muhtelif örnekler zikrederek samimi bir niyetle kendimizi 

mağdurların yerine koyalım ve empati kuralım: 

 Mesela 2017 yılında İstanbul Ataşehir’de yolda yürürken karşıdan gelen bir kadına 

önce omuz atan sonra da kadının tepkisi üzerine yüzüne yumruk atıp metrelerce öteye 

savrulmasına sebep olan tıp fakültesi öğrencisi bir şahsa, yaptığı bu fiil karşısında mahkeme 5 

ay 16 gün ceza verdi. Hükmün açıklanması 5 yıl ertelendi ve suçlu serbest bırakıldı. Çünkü 

suçlunun insan hakları vardı! Peki, bir de mağdur olan ve belki de yüzüne aldığı yumruk 
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darbesiyle kemiği kırılan, haftalarca acı içerisinde kıvranan o kadına, annesinin maruz kaldığı 

saldırıyı televizyonda izleyip içine ateş düşen o kadının çocuklarına veya eşine bu zulüm 

yapılmış, gecelerce gözüne uyku girmemiş kadının kocasına soralım! Suçlunun aldığı bu ceza 

sizin içinizdeki yangını söndürdü mü? O kadın ve ailesine “Bu adama kısas uygulanabilir. 

Mesela karşısına bir ağır sıklet boksörü getireceğiz. Sonra bu şahsa öyle bir yumruk atacak ki 

onun kemiğini kıracak ve onu attığı yumruk ile -tıpkı seni savurduğu gibi- metrelerce uzağa 

fırlatacak. Siz de bu cezaya şahit olacaksınız. Hangisini tercih edersiniz, önceki verilen karar 

mı yoksa kısas mı? Hangi uygulama sizin yangınınızı azaltır?” denilse tereddütsüz, “Bu vahşi 

adam bana yaptığının aynısına kendisi de maruz kalsın. Bana bunu yapanın elini kolunu 

sallayarak ortalıkta dolaşması ve yaptığının yanına kâr kalması bizi delirtiyor.” denilecekti. 

İslam fıtrat dinidir. Verdiği hükümler, insanın doğasına hitap eder, mağdurun yangınını 

arttırmaz; azaltır ve mağdurun insan hakkını savunur. Suçlunun insan hakkını savunurken 

mağdura ikinci bir zulümde bulunmaz.  

Yine oğlu teröristler tarafından şehit edilmiş bir anne düşünelim! Yıllarca bin bir 

emekle büyüttüğü ve canından çok sevdiği biricik evladını haince şehit eden ve devlete 

başkaldırmış, mala, ırza tecavüz etmiş bu eşkıyaların içerisi insan haklarına (!) uygun dizayn 

edilmiş konforlu hapis şartlarında suçuna karşılık bulması o annenin içindeki alevi daha da 

arttırmayacak mıdır? Yoksa bu tür canavarlar hakkında inmiş Maide suresi 33 ve 34. 

ayetlerde var olan cezalar yani “öldürülmeleri veya asılmaları veya sürgün edilmeleri veya el 

ve ayaklarının çaprazlama kesilmesi” cezaları mı onun için adalet olarak algılanacaktır? 

Ayette, “Bu onlar için bir zillettir.” buyrulur. Evet, böyle bir teröristin sağ eliyle sol ayağı 

olmadan rezil bir hâle düşecek olması, asılması, öldürülmesi şehit annesinin, içindeki yangın 

hissiyle tercihe daha şayan göreceği bir ceza şeklidir. Keza yine babası, çocuğu, kardeşi 

suçsuz yere öldürülmüş bir insana da aynı soruyu soralım: “İstersen kardeşini suçsuz yere 

katleden bu adamı devlet de katledebilir.” Acaba canı yanan bu masumun, konforlu hapis 

şartları ile kıyasladığında tercihi ne olacaktı? Küçücük çocuğu kaçıran ve öldüren organ 

mafyası ya da bir kadına tecavüz edip onu öldüren kişilerin idam edilmesi, mağdur ailelerinin 

ve toplumun tercihe şayan göreceği ceza şekilleri değil midir! Yine yıllarca alın teri dökerek 

ve binbir fedakârlıkla biriktirdiği serveti çalınmış bir mazluma gidip sorsak “Onların ellerini 

koparın!” serzenişlerine şahit olacaksınız ve “İslam hükümlerinin ne denli insan doğasına 

uygun olduğunu şimdi anladık.” itiraflarını dinleyeceksiniz. Kısacası, “Ateş düştüğü yeri 

yakacaktır.” İslam hükümlerine saldıran zatlar, aslında bu belalar kendi başlarına gelmediği 

ve o yangın içlerine düşmediği için sözde insan hakları savunucusu kesilerek suçluya bu 

cezalar verilsin istemez. Ancak İslam suçlunun değil, mağdurun insani hakkını savunur.  

 Devletlerin içinde boğulduğu en büyük sorunlardan biri de şudur: “Toplumda suçlar 

neden engellenemiyor, niçin hapishane sayıları gittikçe artış gösteriyor? Suçluları eğitimle 

ıslaha çalışıyoruz ancak hapisten çıkan tekrar hapse giriyor. Ekonominin, eğitimin ileri 

seviyede olduğu gelişmiş ülkelerde hırsızlık bitiyor; yerine cinayetler, tecavüzler, madde 

ticareti ve başka suçlar başlıyor. Eğitime önem veriliyor, ıslah çalışmalarında başarılı 

olunanlarda bazı iyi sonuçlar elde ediliyor ancak yine de insanlar suçlardan vazgeçmiyor.” 

Ütopik teorilerle bu sorunlara çözüm bulmayı bir kenara bırakalım. Bizler, günümüz 

devletlerinde 30 yılda meydana gelen binlerce, belki on binlerce hırsızlık vakasını saymakta 

zorluk çekerken İslam tarihinde “hırsızlara verilen el kesme cezasının” adil bir şekilde 
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uygulandığı ilk 300 yılda ceza verilen kişi sayısını hesaplamakta hiç de zorlanmayağız. 300 

yılda verilen ceza sayısı sadece 6’dır ve sonuç gayet manidardır.
142

  

 İslam’ın işlenilen cezalar için takdir ettiği “el kesme, kısas, el ve ayakların çaprazlama 

kesilmesi, 100 sopa, recm” gibi cezalar kök söktürücü ve ağır bedel ödetilen ceza şekilleridir. 

Ancak İslam için öncelik irşaddır. Bunun için gerekli dini, sosyolojik, psikolojik, eğitsel, 

kültürel, ekonomik vb. tedbirlere başvurulur. Islah çalışmalarının ve ceza hükümlerinin 

öncelikli amacı, kişinin suça yeltenmesini engellemek ve ıslah olmayan serserilerin cesaretini 

ceza hükümleriyle mümkün olduğunca kırabilmektir. Bir insan başka bir insanı öldürdüğünde 

artık olan olmuş, ölen ölmüştür. Sonrasında verilecek ceza, yaşanan kaybı geri 

getirmeyecektir. Dolayısıyla asıl başarı ve asıl marifet, suça yeltenecek kişiyi başına geleceği 

düşünerek yapacağı fiilden vazgeçirmektir. Bu hikmetle İslam’da cezalar ağır tutulmuştur ki 

ıslah olmayan serseriler bu suçları işlemeye cesaret edemesin, içine bir tereddüt düşürülsün.  

 Hırsızlığa verilen ceza, hırsızlığın önüne geçmek içindir. Zira hırsızlık kişiye ve 

topluma zarar veren büyük bir fitnedir. Zinaya verilen ceza ise aile kurumunu korumak 

içindir. Zina eden bekârsa topluluk önünde ona 100 sopa vurulur. Kendisine verileceğini 

düşüneceği bu ceza, topluma rezil olacağının açık alameti görünür. Bir toplumu dünya ve 

ahiret saadetine ulaştıracak en köklü kurum, ailedir. Ailenin bozulması toplumun bozulması 

demektir. Zinaya yeltenen, eşini aldatan aile bireylerinde eşler arası sadakat azalır. Bu durum, 

aile içerisinde geçimsizliğe, eşlerin birbirinden soğumasına hatta boşanmaya sebep olabilir. 

Aile huzurunun olmadığı yerde çocukların bozulan ruhsal dengeleri, onların topluma zarar 

veren, antisosyal, madde bağımlısı; hırsızlık, taciz, tecavüz, şiddet gibi suçlara meyilli ya da 

intihar gibi kendine zarar verme davranışlarına, depresif psikolojiye, evlendiğinde eş ve 

çocuklarına hayatı zindan etme potansiyeline sahip bir birey olma riskini yükseltir. Bu ruh 

hâliyle kulluk vazifelerinin yapılması da zorlaşır. Dolasıyla zina, toplumun ahlakını bozan bir 

fitne olduğu gibi bozulan aile düzeni de toplumun dünya ve ahiret saadetini baltalar. İşlenecek 

suçlarla şahıslar bozulur, şahıslar bozuldukça suçlar artar. Şahıslar bozulursa aile kurumu yok 

olmaya başlar; aile kurumu bozguna uğrarsa toplum, toplum bozguna uğrarsa devlet elden 

gidebilir. Bu hikmetle İslam’da diğer suçlar gibi zina için de ciddi tedbirler alınır (bekârlara 

100 sopa, evlilere recm) ve kişilerin bu suçu işlemeye cesaret göstermesi engellenmek istenir. 

624 yıllık Osmanlı tarihi boyunca zina sebebiyle recm cezası yalnızca bir kere 

uygulanmıştır.
143

 Doç. Dr. Ömer MENEKŞE ise kâleme aldığı bir makalede Osmanlı 

Dönemi’nde uygulanan iki recm vakasını aktarmıştır.
144

 Bir, beş ya da on fark etmeyecektir. 

Üç kıtada, milyonlarca kilometrekare alanda yüzyıllar boyu hüküm süren Osmanlı 

Devleti’nde bu denli düşük zina cezası istatistiği, İslam’ın asıl amacının bu tip cezaları 

uygulamaya koymak değil, suçun önüne geçmek olduğunu göstermektedir. Ancak cezanın 

uygulanmasını gerektirecek şartlar yerine gelirse de cezadan taviz verilmez.  

 Osmanlı Devleti’nde aile kurumunun ne denli sağlam kaldığı bilinen bir gerçektir. 

(Zinaya verilen 100 sopa ve recm cezaları üzerine detaylı izah ve akla gelen diğer soruların 

cevabı, kitabımızın üçüncü bölümünde açıklanmıştır.) Kısas hakkında nüzul olan ayette ise 
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“Kısasta sizin için can vardır. Gerek ki korunursunuz.” (Bakara, 2/179) buyrulur. Bu ifade, 

kişinin bir başkasını suçsuz yere öldürmeye teşebbüs edeceği zaman kendisinin de 

öldürüleceğini bilerek o cinayetten vazgeçmesine ve kendi canının kurtulmasına vesile 

olacağının ifadesidir. (Not: Kısası, kişiler yapamaz. Bu, kan davası demektir. Kısas ancak 

devlet eliyle uygulanır.)  

 Görüldüğü üzere İslam’da ceza hükümlerinin başlıca amacı, suçları azaltarak 

toplumun huzurunu temin edebilmektir. Buna karşın suçlar tamamen de yok olmamıştır. 

Çünkü ruhu eşkıyalaşmış bir insan hangi cezayı alacaksa alsın, o suçu işleyecektir. Bu 

durumda İslam hükümleri, eşkıyalaşmış kişinin değil, mağdurun hakkını savunur ve onun 

yangınını azaltmanın peşine düşer. İslam’da var olan bu ceza şekilleri asıl, suça meyili olan 

ama ruhu henüz eşkıyalaşmamış kişileri suçtan vazgeçirir. Hükümler böyle olmasa suç 

oranları mevcut orandan çok daha fazla olacaktır. Mevcut hapis cezasının caydırıcı olmadığı, 

yakılan kaloriferleriyle kış mevsimlerinin sıcacık geçirildiği, üç öğün yemeğin önüne hazır 

olarak sunulduğu, suçluların canı sıkılmasın diye spor salonlarından televizyonda dizi-maç 

izlemeye kadar imkânlarının olduğu, uzman suçlulardan suçun uzmanlığını öğrendiği, iyi hâl 

gösterileri sergilerse cezasında indirime gidilebildiği bir gerçektir. Hiçbir suçlu, bu ortamda 

aldığı ceza sebebiyle kolay kolay pişman olmamakta, suça niyet edenler de bu cezalardan 

çekinip suç işlemekten vazgeçmemektedir. Mağdurların ise devlete olan itimadı sarsılmakta 

ve mağdurlar, kendilerine ikinci bir zulmün yapıldığını düşünmektedirler. 

 Bunun yanında adına İslam ülkesi diyerek İslam hükümlerini adaletsizce uygulayan, 

halkına zulmeden devletlerde elbette bu hükümler istenilen faydayı sağlamayacaktır. Devletin 

kendisine İslamî demesi her şeyi çözmemektedir. Devletin adaletini hissetmeyen, halkın 

devletinden zulüm gördüğü ve yetkililerin yetkilerini dünyevi çıkarlar için kullandığı sözde 

İslam ülkelerinde toplumun fesada uğraması kaçınılmazdır. 

 Bu gibi hükümlerin İslam’da bulunmasının İslam’ın rahmet dini olma özelliğiyle 

çelişen bir tarafı yoktur. Çünkü İslam’ın rahmet dini olması, kişilere sorumluluk ve ceza 

verilmeyeceği anlamına gelmez. İslam, merhamet ile adalet ve akıl ölçüsünü dengede 

tutmuştur. Toplumu bozguna uğratacak bu tarz fiil ve fitnelere merhamet etmek uğruna ceza 

vermemek ya da tesirsiz ceza vermek, toplumun fesada uğramasına, bireylerin devlete kin 

gütmesine ve suçluya hak ettiği cezayı kendisinin vermek için harekete geçmesine sebep 

olacağı için suçluya merhamet edelim derken toplumda güvenin, sadakatin, aile kurumunun 

zedelenecek olmasıyla ve canilerin suç işleme konusunda cesaret alacak olmasıyla topluma 

merhametsizlik yapılmış olunur. Tevbe edip bu cezanın günahlarına kefaret olacağı kişiler 

için de bilmekteyiz ki yaşam dünyada bitmez. Suç işleyip de samimi bir tevbe edene bu 

cezaların uygulanması halinde, kefaret olan günahların ahirette karşılarına çıkmaması, yine 

Allah’ın (cc) rahmeti ve merhameti olarak değerlendirilir.  

 Bunun yanında İslam’da esas olan ve arzulanan, suçu engellemek olduğundan el 

kesme ve zina cezasını uygulamaya koyabilmek için belirli şartların oluşması gerekmektedir. 

(Zinanın ceza şartlarına üçüncü bölümde recm bahsinde değinilecektir.) Her hırsızlık yapana 

el kesme cezası verilmeyecektir. Bu cezanın tatbik edilebilmesi için pek çok şart mevcuttur. 

Bu şartlara örnek verecek olursak: 

 - Hırsız, ergen ve akıllı olmalıdır.  
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 - Çalınan mal belli bir değerin üstünde olmalıdır. (Nisap miktarı iki koyun miktarına 

denk gelmektedir. Küçük miktara denk gelen bir malın çalınmasında el kesme cezası tatbik 

edilmez. Çalınan malın değerine göre hapis sürgün gibi tazir cezaları verilir.) 

 - Hırsızın çaldığı malda mülkiyet hakkı olmaması gerekir.  

 - Hırsız, malı mahkemeden önce geri verip pişman olduysa ceza verilmez. (Pişman 

olduğunun tespiti için de bir süre hapiste gözaltında tutulur.)  

 - Malın çabuk bozulan et, süt gibi mallar olmaması gerekir. 

 - Çalan kişinin zarureti (açlık, ölüm tehlikesi vb.) varsa ceza verilmez. Hz. Ömer (ra) 

devrinde bir kıtlık dönemi olmuş ve hırsızlık yapan bir kişiye “İnsanların karnını doyurmadan 

kanunlara uymalarını bekleyemeyiz.” denilerek ceza verilmemiştir.  

 Örneklerini verdiğimiz gibi el kesme cezasının verilebilmesi için suçun ve suçlunun 

durumu hususunda çeşitli ayrıntılar ve şartlar mevcuttur. Şartlar sağlanamadığında hırsızlığın 

türüne göre hapis gibi farklı cezalar verilebilir, her hırsızlık yapana el kesme uygulanmaz. 

Batı tarzı sistemlere baktığımızda ise hırsız çocuk da olsa, çalınan mal kamu malı da olsa 

veya belli bir değerle sınırlandırmadan az bir değere (bir simit, ekmek vb.) sahip de olsa, açlık 

ve işsizlik gibi o kişiyi bu duruma düşüren şartlar da bulunsa kişiye ağır ceza tatbik edilir. 

Mesela 10 Ağustos 1997 gecesi Gaziantep’te ünlü bir baklavacı dükkânına girerek baklavayla 

antep fıstığı çalan dört çocuğa dokuz yıl hapis cezası verilmesi ancak üç çocuğun yaşının on 

sekizden küçük olması sebebiyle üçünün cezasının altı yıl olarak belirlenmesi, toplumun 

şaşkınlıkla karşıladığı bir hadise olmuştur.  

 Had cezalarıyla ilgili şu hadisi şerifler manidardır: 

 

“Şüphe bulununca gücünüzün yettiği kadar hadleri (cezaları) düşürünüz.”
145

  

 

“Gücünüz yettiği ölçüde, hadleri kaldırın. Şayet bir çıkış yolu bulursanız onu tatbik edin. Zira 

imamın (hâkimin) affetmekte hata etmesi, ceza vermekte hata etmesinden daha hayırlıdır.
146

  

 

 Bu hadislerle esas olanın, cezanın tatbik edilmesi değil, suçun önlenmesi olduğu 

anlaşılmaktadır ve zikrettiğimiz şartlar tutmamışsa had düşürülür. Suçluların 

cezalandırılmasında kamu yararı gözetilir. Kur’an-ı Kerim’de cezası kesinleşmiş ve had 

uygulanacak suçlular için “Allah'a ve ahiret gününe inanıyorsanız Allah’ın dininde 

(hükümlerini uygularken) onlara acıyacağınız tutmasın. (merhamet etmeyin)” (Nur, 24/2) 

buyrulmuştur.  

 Özetlersek İslam’da var olan ceza hükümleri, meselenin sosyolojik, psikolojik ve pek 

çok boyutu değerlendirildiğinde Batının ceza sistemlerinden üstündür ve toplumsal asayiş ve 

huzurun temininde daha etkilidir.  
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 Kadın Peygamber Niçin Gönderilmedi? 

 Soru: Kadın peygamber gönderilmemesinin hikmeti nedir? 

 Cevap: Kur’an ayetlerinde peygamberlerin özelliklerinden birinin de erkek olduğu 

bildirilir. 

 

“Senden evvel (peygamber olarak) gönderdiklerimiz şehir halkından kendilerine vahyeder 

olduğumuz rical (erkek) adamlardı.” (Yusuf, 12/109; Nahl, 16/43; Enbiya, 21/7)  

 

 Kadınların peygamber olarak gönderilmemesinin hikmeti ne olabilir, sorusuna şöyle 

cevap verilebilir:  

 1. Peygamberlik ağır bir yük, güç bir vazifedir. Kadın ise yaratılışı itibarıyla nazik ve 

zayıf olduğundan böyle ağır ve zor bir işin üstesinden gelmesi güçtür. Çünkü peygamberlik 

devamlı bir şekilde sabır ve mücadele gerektirir. İstisnasız bütün peygamberler hak dini 

anlatırken çeşitli belalara ve sıkıntılara maruz kalmışlardır. Kendilerine çeşitli iftiralar atılmış, 

hakaretler yapılmış, pek çoğu işkence görmüş ve başta Hz. Zekeriya (as), Hz. Yahya (as) 

olmak üzere yüzlercesi de şehit edilmiştir. Peygamberlerin hepsi de bütün bu zulüm ve 

eziyetlere karşı tam bir sabır ve tahammül göstermişlerdir. Cenab-ı Hak (cc) böyle zor ve ağır 

bir vazifeyi kadınlara yüklememiştir. (
147

) 

 2. Peygamberler gönderildiği toplumlarda çoğunlukla az bir kesimden itaat görmüş, 

kavminin putperest reis ve erkekleri tarafından baskıya uğramışlardır. Bir kadın olarak 

kendisine itaat edenin, destekçisinin de az olması durumunda erkekler tarafından gelecek 

şiddet, baskı ve alayı bir kadının kaldırması elbette bir erkeğe göre daha zor olacaktır. Ayrıca 

mesela cahiliye toplumu ve buna benzer toplumlarda kadınların sözlerini kaale alma, onların 

fikirlerine değer verme, onlarla istişare etme gibi meziyetler Hz. Muhammed (sav) ve 

gönderilmiş diğer peygamberler ile birlikte oturmuştur. Bunun dışında dünya devletlerinin 

çoğunda kadının sözleri erkeğe nazaran itibar görmezdi. Uyarıcının bir kadın olması, davetin 

ilgilileri tarafından kaale alınmama nedeni olabilirdi. Kadının, zayıf, narin duruşu ve nazik 

sesiyle kürsülere çıkıp barbar halkına inançlarını baştan başa değiştirmelerini, âdetlerinin 

çoğundan vazgeçmelerini, putlarını kırıp atmalarını gerektirecek tebliğde bulunması, elbette 

toplumlara yapılacak tebliğin tesirini düşürebilecek bir faktör olacaktı. 

 3. Kadının biyolojik yapısının diğer yönleri de bu ağır göreve bir engel teşkil 

etmektedir. Çünkü ömrü boyunca üzerinde var olacak nübüvvet vazifesini her ay belirli günler 

hayız dolayısıyla yapamayacak, imamete geçemeyecek, orucunu tutamayacaktı. Ayrıca 

hamilelik, lohusalık, çocuk doğurma ve büyütme gibi dönemler işlerin yürütülmesini bütün 

bütün zorlaştıracaktı. Zira çocuğu karnında veya kucağında taşırken insanları idare edecek, 

ordu kumandanı olacak, strateji tespitinde bulunacak, halkı irşat edecek, onlara ibadetleri 

öğretecek ve bütün sıkıntılara rağmen inananların en önünde bulunmak için çevik olacak. 

Kadın peygamber gönderilmemesinin başlıca hikmetleri bunlar olabilir. Elbette, en doğrusunu 

Allah (cc) bilir.  
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 Bunun yanında belirtilmesi gereken diğer bir mesele de şudur ki Matüridiye’nin 

tamamı ile bazı Eşari âlimlerine göre peygamberin erkek olması zikrettiğimiz ayetlere göre 

şarttır. Ancak İbn Hazm, Kurtubi ve başta Ebü’l-Hasan el-Eşari olmak üzere Eşariyye 

âlimlerinin çoğunluğu, nebi-resul ayrımına dayanan peygamber anlayışının bir sonucu olarak 

Âsiye (as) ve Meryem (as) gibi bazı kadınların nebi olan peygamberler arasında yer aldığını 

kabul etmiştir. Onlara göre nebi, Allah’ın (cc) tebliğle görevlendirmeksizin kendisine vahiyde 

bulunduğu kişidir. Kur’an’da Allah’ın (cc) Hz. Musa (as) ile Hz. İsa’nın (as) annelerine 

vahyettiği, Hz. Meryem’i (as) âlemlerdeki bütün kadınlardan üstün kıldığı belirtilmiştir.
148

 

Bunun yanında âlimler, Allah’ın (cc) kadınlardan -kelam ilminde kabul edilen terim 

anlamıyla- resul göndermediği hususunda aynı görüşü paylaşmışlardır.
149

  

 

 Kadınlara Tesettür Emri Verilmesi 

 Soru: Erkek ve kadınların birbirine nefsani zaafının bulunmasının, bu hikmetle 

kadınların el ve yüz haricinde vücudunu örtmek zorunda olmasının ve kadınlara verilen 

tesettür emrinin, erkeklere verilen tesettür emrinden daha kapsamlı olmasının hikmeti nedir? 

 Cevap: Kadınların zaman zaman “Erkekler bizi anlamıyor.” serzenişi olduğu gibi 

kadınların da erkeklerin tam olarak fıtrat ve hislerini anlaması mümkün olmayabilir. Çünkü 

iki tarafta farklı bir fıtrata, yapıya sahiptir. Birbirinin her hâlini, hissini tam anlamıyla 

anlaması zordur. Bir kadın “Açık giyinmek benim özgürlüğüm, istek ve arzumdur. Erkek 

arzusuna hâkim olsun.” derse buna karşılık bir erkek de “Güzel kadın görünce etkilenmek, 

onu seyretmek de benim istek ve arzumdur. O zaman, sen de açık giyinme arzuna hâkim ol.” 

cevabını verebilir ve taraflar bu hususta anlaşmazlık yaşayabilir. Dolayısıyla, fıtratları yaratan 

ve yeryüzündeki tüm insanlığın halinden haberdar olan Allah’ın (cc) bireyin, ailenin, 

toplumun huzuru, saadeti, güvenliği için koyduğu kanunlara, hükümlere kişi teslim olmalıdır. 

 Bir araba fuarına gitseniz araba firmaları yeni model arabalarını tanıtıma açmış, 

müşterilere sunmuştur. Beklenir ki her arabanın başında o arabayı tasarlayan mühendis, 

ustabaşı bulunsun! Ancak her arabanın yanında erkeklerin dikkatini o bölgeye çekmesi için 

konulmuş son derece açık giyimli kadınlar mevcuttur. Çünkü erkek için kadın bedeni, dikkat 

çekiciliği teminde önemli bir unsur kabul edilir. Bu sebeple kapitalizm ve seküler dünya, 

saygı duyulması ve kıymet verilmesi gereken kadın varlığını bir meta olarak kullanmakta, bir 

erkeğin dikkatini çekebilmek için kadın bedenini istismar etmektedir. Kadın imgesi, sadece 

erkek açısından değil, kadın açısından da dikkat çekiciliği teminde önemli bir unsur kabul 

edilir. Zira kadının kıyafeti, saç stili, zinet eşyaları gibi dış görüntüsü, hemcinsi olan kadın 

için de dikkat çekici bir hâl almaktadır.  

 Kadın ve erkeğin karşı cinsten tahrik olma, cinsi manada etkilenme hususunda yapıları 

birbirinden farklıdır. Bu hikmetle hadis-i şeriflerde erkek, hanımından cinsî manada bir istekte 

bulunduğunda, kadının zarureti olmadığı müddetçe kocasının ihtiyacına saygı duyması ve 

isteğini yerine getirmesi beyan edilmişken erkeğin de bu nevi ihtiyaçlarını karşılarken sadece 

kendisini düşünerek hareket etmemesi, hanımının da cinsi ihtiyaçlarını ve mutluluğunu 
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düşünerek hareket etmesi Peygamberimiz (sav) tarafından beyan edilmiştir. Bu sebeple 

“Erkekler bizim neyimizden etkileniyor?” diyen bir kadının, diğerlerini kendisi gibi 

bilmemesi, kendisi dışındakilerin hislerini kendi hissi gibi zannetmemesi gerekir. Herkesin 

kendisine bakarken niyetinin temiz kalacağını düşünmemesi gerekir. Her insanın yapısı, 

fıtratı, çocukluktan itibaren verilen manevi terbiye dersini özümsemesi, hayatına tatbik etmesi 

aynı değildir. Kimi erkek, dışarıda görebileceği bir kadını umursamazken kimisi bakmaktan 

kendini alıkoymaz, kimi erkek gözleriyle kadını hapseder, bakışlarıyla ona rahatsızlık verir, 

kimi sapkın erkekler de bunu sözlü ya da fiili tacize dökmekten çekinmez. Yaşanan bu 

sorunlar, sayısız vaka ile örneklendirilebilir. “Saçlarımızda mı erkeklerin dikkat ettiği bir 

bölgedir?” şeklinde merak edilen sorunun cevabı da pekâlâ açıktır. Âşık olunmuş, etkilenilmiş 

kadınların saçları üzerine yazılmış şiirler, bestelenmiş şarkılar, bu konunun cevabını ortaya 

koymaktadır. Yüzün kapatılması ise kesin bir farz değildir, istisna tutulmuştur. Çünkü kişinin 

tanınması için bu gereklidir. Bu hususta kadın açısından zaruret oluşabilir. Ancak saçlar 

kişinin tanınmasında zaruri bir bölge değildir. Dolayısıyla saç ile yüz kıyas edilemez. Yine 

eller, alım satım gibi zaruretler sebebiyle kendiliğinden görünen kısma dâhil edilerek kesin bir 

farz sınıfına alınmamıştır.  

 Erkek ve kadının birbirine karşı taşıdığı zaafın, nefsani isteklerin evliliğe teşvik adına 

önemli bir işlevi vardır. Bu hislerin vesilesi ile evlilik kararları zorlanmadan alınır, nikâhtan 

kaçılmaz ve nesiller böylece devam eder. Evliliğin, insan psikolojisi için de sayısız faydası 

mevcuttur. Yani kadın ve erkeğin birbirine karşı taşıdığı zaaf, olumlu yönde kullanılırsa hayra 

işler. Ancak var olan bu zaafın dış dünyada fitneye sebep olmaması gereklidir. Bu zaafın 

kötüye kullanımını engelleyecek, kadınları haramdan sakınmayanların ve art niyetlilerin göz 

hapsinden koruyacak ve yeni yetişen nesillerin evlilik dışı ilişkilere, fuhşa sevkini 

engelleyecek çözüm metodunda erkeğin de kadının da üzerine düşen vazifesi vardır. Aile 

kurumunun korunması için de bu gereklidir. Bu sebeple mevcut zaafın olası fitnelere 

sebebiyet vermemesi hikmetiyle kadınlara yabancı erkeklere karşı tesettür emri verilmiştir. 

Nitekim modanın razı olduğu değil, Allah’ın razı olduğu Hz. Fatıma (ra) ve Hz. Aişe (ra) 

misali hakiki bir tesettür, erkekleri cezbedecek bir görünüme sahip değildir.  

 Bunun yanında tesettür emri, mevcut sorunun çözülmesinde sadece kadının üzerine 

düşen vazifedir. Ancak kadın tesettürüne tam riayet etse de sorun tamamen çözülmüş 

olmayacaktır. Sorunun tam çözümü, erkeğin de katkısı ile mümkündür ve bu hususta erkeğin 

de üzerine düşen vazife vardır. Çünkü bakmayı arzulayan erkek tesettürlü bir kadına da 

bakabilecektir. Toplum nizamının sağlanabilmesi için verilmiş İslam hükümlerinden bir kısmı 

uygulanıp bir kısmı uygulanmadığında istenilen verim elde edilemeyecek ve bu çark tam 

performansla dönmeyecektir. Kur’an’da kadınlara tesettürün emredildiği Nur suresi 31. 

ayetten önce Nur suresi 30. ayette Allah (cc), “Mümin erkeklere söyle! Gözlerini haramdan 

sakınsınlar, ırzlarını korusunlar.” emrini vermiştir. Bir erkeğin de kendisine helal olmayan bir 

kadını gördüğünde “Acaba giyimi nasıl, acaba görüntüsü, bedeni nasıl?” gibi şehvet içeren 

niyetlerle kadına ikinci bir bakış atması -kadın tesettürlü dahi olsa- haramdır.  

 Sonuç olarak İslam’ın toplumda potansiyel bir sorunun önüne geçmek için getirdiği 

sistemde kadının da erkeğin de üzerine vazife düşmektedir. Sorumluluk iki tarafa da ait 

olduğundan iki tarafın da yasağı ihlali halinde yaşanacak bir sorunda sorumluluk İslam’a göre 

iki tarafındır. Bir erkeğin üzerinden, çevresindeki kadınlar örtünmüyorsa sorumluluk 
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kalkmayacağı gibi “Erkeklerin bakışları örtünmem hâlinde de devam ediyor.” diyen bir 

kadının da üzerinden bu sorumluluk kalkmayacaktır. Bu durumda kişi, Allah (cc) katında 

sorumluluktan kurtulmuş, meselenin sorumlusu karşı taraf olmuştur. Zaten yeryüzünde çıkan 

fitnelerin tek sebebi de insanın Yaratıcı tarafından konulan düzen ve dengeyi bozmasıdır. 

Verilen tesettür emrinde kadın, aile ve toplum korunmuştur. Kadın hapsedilmemiş, aksine 

saygın bir konuma yükseltilmiştir. Kadın, dişi olması, görüntüsü sebebiyle değil, insan olması 

sebebiyle ve kişiliğiyle saygı duyulması gereken bir varlık hâline getirilmiştir. Kadın 

bedeninin meta, reklam unsuru olarak kullanılması tesettür ile engellenmiştir. Art niyetlilerin 

gözünde kadınların güzelliği kaybedilerek bu vesileyle taciz oranlarının en düşük seviyelere 

düşmesi amaçlanmış, bu erkeklerin mevcut serseriliğini daha da artıracak ortamların önü 

kesilmiştir. Kadına ve erkeğe verilen emirlerle evlilik için var edilmiş zaafların zina, fuhuş 

gibi fitneye dönüşmesi engellenmiştir. Erkeğin zihnine eşi dışında bir kadının görüntüsü 

takılıp eşini yetersiz görmemesi, eşinden soğumaması amaçlanmıştır. Kadının da kocası 

dışında birine süslenip kocasından uzaklaşmaması, süslenme isteğini kocasına karşı gidererek 

aile içi sevgi ve bağlılığın artması amaçlanmıştır.  

 Ayrıca kadınların güzelliklerini sergilemeleri sonucunda kendini güzel hissetmeyen ya 

da akranına oranla güzelliğini noksan gören kadınlar arasında da tesettürsüzlük; kendini güzel 

gösterme yarışına, şiddetli kıskançlıklara, çekememezliklere sebep olabilmektedir. Bunun 

sonucu kişiler arası oluşan haset, dedikodu, düşmanlık, akranının zararını isteme gibi kötü 

huylar, kişinin kulluk bilincini kaybetmesine sebep olmakta ve kişiler arası güven ilişkisi 

zedelenmekte, bireyler birlikte yaşayan yalnızlar haline dönüşmektedir. Ancak İslam’a uygun 

dizayn edilmiş ve tesettürün moda değil farzlara göre şekillendiği bir yaşamda kişilerden sadır 

olan bu arızalar asgari düzeye iner. Erkekler haramdan gözünü sakındırdığı gibi kadınların da 

kıyafeti eşitlendiği için kendini çirkin hisseden güzel gördüğünü kıskanmaz, bu sebeple 

aşağılık kompleksine girmez, güzel olan üstünlük kompleksine, kibre kapılmaz ve güzelliğini 

sadece kocasına gösterir, yabancı erkeklerin nazarını celbetmek istemez dostları da kendisini 

kıskanılan bir rakip olarak algılamaz. “Her insanın özel ve değerli olduğu, dış görünüşlerin 

değil kalp güzelliğinin mühim olduğu” gibi İslamî ve insanî esaslar bu tür tahrik edici 

unsurlar ortadan kaldırıldığında daha etkin işler. İslam’ın ve diğer emir ve yasaklara da 

uyulması halinde huzur dolu bir kardeşlik düzeni meydana gelir. 

 Kadına ve erkeğe verilen tesettür emrinin sınırları ve şekli de farklıdır. Kadına verilen 

tesettür emrinin sınırı, erkeğe çizilen sınırdan bir adım öndedir. Çünkü erkek nazarında 

kadının dikkat çekiciliği, kadın nazarında erkeğin dikkat çekiciliğinden bir adım öndedir. 

Yine kadın çoğunlukla kendini ve zinetlerini güzel görmeye ve göstermeye, erkek de kadına 

bakmaya, kadını beğenmeye meyillidir. Evlilik niyeti haricinde bu iki meyilin bir araya 

gelmesi risk teşkil ettiğinden, kadının tesettürü geniş kapsamlı tutularak, görülebilecek yerleri 

asgariye indirilerek, erkeğe de bozuk niyetle bakış atması yasaklanarak iki tarafın da zaafının 

soruna dönüşmesi karşılıklı sorumlulukla engellenir. Kadının güzel görünmekle niyeti kendini 

dışarıya beğendirmek olmasa da beğendiği bir giyim tarzı olarak açık saçıklığı tercih etmesi 

hâlinde erkeğin de kadının da bu durumun yan etkilerini yukarıda zikrettiğimiz şekilde 

yaşamasından korkulur.  

 Ayrıca kadının erkek bedeninden, erkek görüntüsünden etkilenmesiyle kadın açısından 

oluşabilecek maddi zararın düzeyi tesirsizdir. Çünkü kadın erkekten karşılık bulamadığı 
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müddetçe kendisinde uyanan anlık etkilenmeden kadına bir zarar gelmez, erkeğe zor da 

kullanamaz. Ancak haramdan sakınmayan bir erkeğin kadından etkilenmesiyle oluşabilecek 

muhtemel zararın düzeyi kadın açısından risk teşkil edebilir. Kadın, erkeğe meyillenmese dahi 

erkeğin kendisini göz hapsine almasından rahatsızlık duyabilir, erkek ortamdaki varlığı ile 

kadına sıkıntı çıkarabilir, kadın ve ailesinin başına dert olabilir, zor kullanarak sözlü veya fiilî 

taciz vakaları görülebilir. Bu tür şerli insanların varlığı bir realitedir. Yani kadının erkeğe 

meylinin olmaması, diğer bir deyişle erkeğe yüz vermemesi, zararı kendisinden def etmeye 

yeterli değildir. Kadının ayrıca kendini korumaya alması da gereklidir. Kadının erkekten 

görebileceği muhtemel zor kullanmadan, zarardan, çirkin bakışlardan en üst seviyede 

korunabilmesi için tesettürü erkeğinkinden daha kapsamlıdır.  

 Yine yukarıda zikrettiğimiz gibi görüntü ile tahrik olma hususu, kadınlara nazaran 

erkeklerde daha çok görülür. Erkeğin ve kadının fıtratı farklı olduğundan tesettür emrinin 

sınırlarında ve şeklinde bu fıtrat farkına göre farklılıklar mevcuttur ve bu hikmetler, kadının 

tesettürünün daha geniş kapsamlı olmasını gerekli kılar. Şüphesiz, en doğrusunu Allah (cc) 

bilir.    

       Tesettürün hikmeti konusunda Bediüzzaman’ın tespitlerinden bazılarını şerh ile 

zikredersek “Tesettür, kadın fıtratına tam uyumlu bir emirdir. Her on kadından altı yedisi ya 

ihtiyardır ya kendini güzel görmez ya da kendinden daha güzellere nispeten çirkin düşmek 

istemez veya tecavüzden ve suçlanmaktan korkar, bir saldırıya maruz kalmamak ve kocası 

nazarında giyim kuşamı konusunda suçlanmamak için fıtraten tesettür ister. Hatta dikkat 

edilse en ziyade kendini saklayan, ihtiyarlardır. Ve on adet kadından ancak iki üç tanesi 

bulunabilir ki hem genç olsun hem güzel olsun hem kendi güzelliklerini göstermek istesin. 

Malumdur ki, insan sevmediği ve yüz vermediği adamların bakışlarından sıkılır, müteessir 

olur. Elbette açık saçıklık kıyafetine giren güzel bir kadın, bakmasına hoşlandığı namahrem 

erkeklerden iki üç kişi varsa yedi sekizinin bakışından hoşlanmaz. Hem fuhşa girmeyen ve 

ahlakı bozulmamış güzel bir kadın, nazik ve çabuk üzülen, kolay kırılan biri olduğundan 

kendisine yönelen pis nazarlardan elbette sıkılır, bu durum tecrübeyle sabittir. Hatta 

işitiyoruz, açık saçıklık yeri olan Avrupa’da çok kadınlar, pis nazarlardan sıkılıp “Bu alçaklar 

bizi göz hapsine alıyor.” diyerek polislere şekva ediyorlar. Demek, medeniyetin sunduğu 

tesettürün kaldırılması fikri, fıtrata zıttır. Kur’an’ın tesettür emri fıtrata ugun olmakla beraber 

o şefkat madeni kadınları tesettür ile maddi ve manevi esaretten koruyor. İşittiğimize göre 

merkez ve payitaht-ı hükûmette, çarşı içinde, gündüzde, ahalinin gözleri önünde gayet adi bir 

kundura boyacısının dünyaca rütbeten büyük bir adamın açık bacaklı eşine bilfiil sarkıntılık 

etmesi, tesettür aleyhinde olanların yüzlerine bir tokat vuruyor. 

 Bunun yanında kadın, kocasının sadece dünyadaki yâri değil, ebedî bir hayatta da 

hayat arkadaşıdır. Bu sebeple kocasından başkalarının nazarını kendi güzelliklerine celp 

etmemek ve kocasını darıltmamak ve kıskandırmamak lazım gelir. Madem mümin olan 

kocasının onunla alakası sadece dünya hayatına has değil ve muhabbeti yalnız güzellik 

zamanına has gelip geçici bir muhabbet değil, ebedî hayatta da esaslı bir muhabbetle ve 

hürmetle alakadardır. Hem yalnız gençlik ve güzellik zamanında değil, ihtiyarlık ve çirkinlik 

zamanında da o ciddi hürmet ve muhabbeti taşımaya devam ediyor. Elbette buna karşılık, 

kadının da kendi güzelliklerini sadece kocasına tahsis ve muhabbetini ona mahsus kılması, 

insanlığın gereğidir. Yoksa kazancı pek az, kaybı pek çok olur. Bir ailenin huzuru, saadeti, 
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mutluluğu eşler arası karşılıklı güvene, samimi bir hürmete ve muhabbete bağlıdır. 

Tesettürsüzlük ve açık saçıklık, aile içindeki o emniyeti bozucu, hürmet ve muhabbeti kırıcı 

bir etkendir. Çünkü açık saçıklık kılığına giren on kadından ancak bir tanesi kocasından daha 

güzelini görmediği için kendini yabancıya sevdirmeye çalışmaz. Dokuzu ise kocasından daha 

iyisini dışarda görür ve kendini yabancıya da güzel gösterme riskine düşer, kalben kocasından 

uzaklaşır. Tesettür ile bu riske düşmesi engellenir. Ve yirmi adamdan ancak bir tanesi 

hanımından daha güzelini görmüyor. Tesettürsüz bir ortam sebebiyle hanımına olan bağının 

azalması, diğer kadınların güzelliği ile hanımının güzelliğinin gözünde yok olması riski 

mevcuttur. O vakit, eşler arası o samimi muhabbet ve karşılıklı saygının tehlikeye girip 

yabancı insanlara karşı gayet çirkince ve gayet alçakça bir his uyandırmaya sebebiyet 

vermemesi için tesettür emrinin varlığı son derece hikmetlidir, önemlidir. Malumdur ki neslin 

çokluğu her milletçe sevilen ve neslin kesilmesi her milletçe istenilmeyen bir şeydir. Hâlbuki 

tesettürün kaldırılması, evliliğin, eşler arası gönülden sadakatin teminini zorlaştırma 

hususunda ciddi risk teşkil eden bir uygulamadır.
150

 

 

 Kur’an’daki Tekrarların Hikmeti Nedir? 

 Soru: Kur’an’da çeşitli surelerde tekrar eden aynı kıssaların hikmeti nedir? Örneğin 

Hz. Musa (as) ile Firavun kıssasının birçok ayette zikredilmesi gibi. 

 Cevap: 

 1. Kur’an bir irşat kitabıdır. İnsanları yeni bir dinin prensiplerine karşı dinamik bir 

duruma getirmek istemektedir. Bu sebeple bazı gerçekleri sık sık tekrarlamak bu gayeye 

hizmet etmektedir. Çünkü yeni düşünceler unutulmaya meyillidir ve zihinlerde tam olarak 

yerleşmesi için tekrarlanmaya ihtiyacı vardır. Ayrıca yeni bir inanç ve ahlak sisteminin 

zihinlerde hakkıyla oturmasını sağlamak için bazı hususların özellikle uzun surelerde tekrar 

edilmesi, Allah’ın (cc) rahmet ve hikmetinin bir tecellisidir. Çünkü herkes her zaman bütün 

Kur’an’ı okumaya vakit bulamayabilir. Herhangi bir sureyi okumaya yönelir. Bu gibi 

insanlara ders verilen aynı mesajların, Kur’an’ın her tarafına, özellikle uzun surelere 

serpiştirilmesi, değişik yerlerde aynı konunun vurgulanması, aynı önemli mesajların bize 

tekrar hatırlatılmasına vesile olur. Bu sayede insanlar farklı zamanlarda farklı sureleri okusa 

dahi Kur’an’ın önemli ders veren mesajlarını görme imkânına kavuşmuştur. 

 Bediüzzaman bu konuda şöyle der: “Büyük bir emaneti ve yeryüzünün halifeliği 

görevini omuzlayan insanoğlunun ızdırap veya saadetini netice verecek olan imtihanında en 

önemli meselelerini ona ders vermek, hadsiz şüpheleri def etmek, inatları ve dehşetli inkârları 

kırmak, diğer taraftan ölümün bir hiçlik, bir idam, bir dipsiz kuyu olmadığını, aksine bir terhis 

tezkeresi olup cennet gibi bir mükâfat yerinin ilk kapısı olduğunu ispat etmek cihetiyle 

Kur’an, binler defa değil, milyonlar defa o meseleleri tekrar edip gözler önüne serse yine 

israftan sayılmaz.” 

 Şöyle devam eder: “Kur’an her kesimden insana hitap ettiği için zeki olsun, gabi 

olsun, takva sahibi olsun, hepsinin bu ilahi eczahaneden ilaç almaya hakları vardır. Hâlbuki 

Kur’an’ın tamamını okumak herkese kolay değildir. İşte, Kur’an lüzumlu olan maksatları ve 

delilleri özellikle uzun surelerde tekrar etmiştir ki her bir sure bir nevi Kur’an olsun ve onları 
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okuyan, bütün Kur’an’ı okumuş gibi sayılsın. Kur’an’ın “Ant olsun biz, Kur’an’ı düşünüp 

öğüt almak için kolaylaştırdık.” (Kamer, 54/32) mealindeki ayeti, bu gerçeğe işaret 

etmektedir. 

 2. Kur’an’da peygamber kıssalarının da sık tekrar ettiğini görürüz. Ancak genelde dış 

görünüm itibarıyla tekrar zannedilen kıssaların bir bölümü ilgili yerde, diğer bölümü farklı bir 

yerde anlatılmaktadır ve birbirini tamamlamaktadır. Bu, dış görünüş itibarıyla tekrar gibi 

görünür ancak değildir. 

 3. Kur'an'ın irşat maksadıyla yaptığı tekrarlar, muhatapların kalbine gerçekleri güzelce 

yerleştirmek içindir. Bu tekrarlar muhatapların öğrenme ihtiyaçları dikkate alınarak yapıldığı 

için usanç değil, lezzet verir. Tabiri caizse bir öğretmenin anlattığı konunun önemli ve derin 

mesajlar içeren taraflarını sık sık tekrarlaması ve üzerinde durması gibi. Zira o tekrarlar 

bizlere üstüne basa basa bir mesaj vermektedir. Kur’an’da da Firavun gibi kibir sahiplerinin 

sonunu gözler önüne sererek Allah’tan (cc) başka putları, aklını, heveslerini kendisine ilah 

edinmiş insanların kibirlerine üstüne basa basa bir mesaj gönderilir.  

 4. Kıssaların anlatılmasında peygamberliğin, özellikle Hz. Muhammed’in (sav) 

peygamberliğinin, Allah’ın (cc) varlığı ve birliğinin ispatı, Allah’ın (cc) zalimleri 

cezalandırmaya kadir oluşunun ders verilmesi, eski inkârcıların başına gelen kötü akıbete 

dikkat çekilerek yeni inkârcıların uyarılması gibi değişik maksatlar vardır. Her bir yerde 

hikmete uygun bir tarzda adı geçen hususlardan birini veya birkaçını ders vermek için 

kıssanın tekrarı söz konusudur. 

 5. Kur’an, kalplere gıda, ruhlara şifadır. Gıdanın tekrarı lezzeti artırdığı gibi manevi 

gıdanın tekrarı da insanların ruhi lezzetlerini artırır. İnsan, maddi hayatında her an havaya, her 

vakit suya, her zaman ve her gün gıdaya, her hafta ışığa muhtaçtır. Bunların tekrarı, aslında 

tekrar eden ihtiyaçların giderilmesi içindir. 

 

 Hz. Aişe’nin Evlilik Yaşı 

 Soru: Hz. Aişe (ra), Peygamber Efendimizle (sav) evlendiğinde 9 yaşında mıydı? 

 Cevap: Konuyla ilgili rivayetler genel olarak iki gruba ayrılır. Birinci grup, Hz. 

Aişe’nin yaşını beyan ettiği rivayetler, diğer grup ise evlilik ve evlilik sonrası Hz. Aişe’nin 

oynadığı oyunlar ve yaşadığı hatıralar üzerinedir. Bu konuda asırlardır herhangi bir 

spekülasyon yapılmamıştır. Ancak asrımızda bu konu İslam karşıtı çevreler tarafından 

dillendirilmeye başlanmış, bunun üzerine çağımızın araştırmacıları Hz. Aişe’nin evlilik yaşı 

üzerine hesaplamalar yapmış, sonuç olarak bu hususta ikinci bir görüş daha meydana 

çıkmıştır: Birinci görüş, bugüne kadar kabul edilen, sahih kaynaklarda Hz. Aişe’nin evlilik 

yaşı olarak zikrettiği 9 yaşını mutlak yaş olarak kabul ederken; yaş hesaplamaları sonrası 

ortaya çıkan ikinci görüş ise Hz. Aişe’nin evlilik yaşının 17 yaş civarında olduğudur. Bu iki 

görüşe de kendi bakış açılarından değinelim:  

 1. Hz. Aişe’nin evlilik yaşı -müşrikler dâhil- kimsenin diline dolanmamıştır. Eski 

dönemlerde Hz. Aişe’nin evlilik yaşının hesaplanmasına ihtiyaç da duyulmamıştır. Çünkü 

evlilik yaşına bir sınır getirip, daha sonra bunu toplumun normal algısı yaparak günümüzün 

normal algısı üzerinden Hz. Aişe’nin evlilik yaşına atıflar yapmak, yaşadığımız son asra ait 

bir meseledir. Ancak 1400 yıl önceden yakın tarihe kadar dünyanın hiçbir yerinde Hz. 
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Aişe’nin evlilik yaşı üzerinden bu tür spekülasyonlar dile getirilmemiştir. Çünkü dünyanın her 

yerinde ergenliğe erişen kız ve erkeklerin evlilikleri normal karşılanmıştır. Hz. Peygamber’i 

(sav) küçük düşürmek için fırsat kollayan müşriklerin bu hususta tek kelime bile etmemesi, 

bunun bir delilidir. Eski devirlerde çocuklar olgun yetiştirilir ve erken yaşlarda ev yönetmeye 

hazır hâle getirilirdi. Çocukların ilkokul, ortaokul, lise gibi zorunlu eğitim dönemleri de söz 

konusu değildi. Sahabeden Üsame bin Zeyd (ra), bırakalım ev yöneticisi olmayı, İslam 

ordularının komutanı olduğunda sadece 18 yaşındaydı. Allah Rasulü’nün (sav) etrafında nice 

büyük işler başarmış sahabenin yaşları da gencecikti. Günümüzdeki gibi, ergenliğe girmiş 

gençlere çocuk gözüyle bakılmaz, onlar artık evlendirilebilecek, sorumluluk verilebilecek bir 

yetişkin olarak görülürdü. Yakın zamana kadar tüm Dünya milletlerinde durum bu 

vaziyetteydi. Bu sebeple Hz. Aişe 9 yaşında evlenmişse dahi bunda hiçbir problem söz 

konusu edilemez. Çünkü, bu Hz. Aişe’ye has bir evlilik yaşı değildir. Günümüz toplumlarının 

genel kabulüyle geçmişe hüküm biçmek, kabul edilebilir bir mantık yürütme şekli değildir. 

Kişi, kendi şartlarından yola çıkarak tarihî, psikolojik ve sosyolojik meselelere anlam 

veremez. Mesele, kendi bağlamında değerlendirilirse anlam ifade eder. Kişinin kendi norm ve 

alışkanlıklarından yola çıkarak farklı bir kültür ve norm hakkında olumsuz yargıya varması, 

en hafif tabirle isabetsiz ve basiretsiz bir yöntemdir. İslam, evrenseldir. Her zamana ve her 

millete hitap eder. Kişilerin kendi alışkanlık ve akıl ölçülerine göre hüküm vermez. 

 Bu konuya dünyadan örnekler verirsek: 

 - 350’li yıllarda yaşayan ünlü filozof Saint Augustine 10 yaşında bir kızla evlenmiştir.  

 - Kral II. Richard 1400’lü yıllarda yaşamış, 7 yaşında bir kızla evlenmiştir.  

 - 8. Henry 1500’lü yıllarda yaşamış, 6 yaşında bir kızla nikâh kıymıştır.  

 - İncil’de “genç kızların namusu bozulmadan erken yaşta evlendirilmesi” bahsi vardır. 

Çünkü ergenliğe girenin nefsine yenik düşmemesi, zinayı akıllarına getirmemesi istenir. 

Dünyanın 20’ye yakın ülkesinde ise ergenlik yaşı, 8-9 yaşlarına kadar düşmektedir.  

 - Uzağa da gitmeyelim, 1929 öncesinde İngiliz papazlar 12 yaşlarında kızlar ile 

evlenirlerdi. 

 - Daha da ilginci, Amerika'da 1880’de Dalaware eyaletinde evlenme yaşı en düşük 7 

idi. Kaliforniya’da evlilik yaşı ise en az 10 kabul edilirdi.  

 - Bundan daha da ilginci, aile izni olursa New York’ta 14 yaşında bir kız 

evlendirilebilir, New Hemisphere’de evlilik yaşı 13, Massaschusets’te evlilik yaşı 12’dir. Aile 

izni şarttır.
151

  

 Yani görüldüğü üzere dünya üzerinde her millet, her devlet yakın tarihe kadar ergen 

olan kişinin nikâhlanmasında bir sorun görmemiştir. 1938 yılında ülkemizde evlilik yaş sınırı 

kızlar için 15’e çekilmiş ve 2002 yılına kadar bu kanun yürürlükte durmuştur. 2002 yılında 

“17 yaşını doldurmayan erkek ve kız evlenemez.” hükmü getirilerek toplumda evlilik yaşı 

hususunda gelenek ve genel kabul 17 yaşına çekilmiştir. Toplumların normal algıları zamana, 

şartlara, kültürlere göre değişebildiği için Cumhuriyet Dönemi kanunu hakkında “sübyancılık, 

küçük çocuk evliliğinin meşrulaştırılması” yorumunda bulunulmamıştır. Tarihî meseleleri 

kendi bağlamında yorumlama becerisine sahip olup da kasıtlı olarak bu tür hadiselere keyfî 
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yorumlamalar yaparak İslam’ı karalamaya çalışmak, insafa sığmaz. Günümüzde de evlilik 

yaşında toplumun genel kabulü daha ileri yaşlara doğru ilerlemekte, yasal dayanağı henüz 

olmasa da 17-18 yaşlarında evliliklere dahi toplum tarafından “henüz çocuk” yorumu 

yapılmaktadır. Toplumun evlilik yaşında genel eğilimi 18 yaşından da ileri gittiği için, mesela 

günümüzden 200 yıl sonra evlilik yaş sınırı 22 yapılsa, eminiz ki bu kişiler 17 yaş kabul 

edilen bu zamanlar hakkında geriye dönüp “sübyancılık” yorumu yapmayacak, “O dönemin 

normal algısı buydu.” diyeceklerdir. Ancak bu zatlar, nikâh yaşı 15 yapılmadan önce normal 

görülen ergenlik sonrası evlilik bahsini bahane ederek Hz. Peygamber’e (sav) saldırıda 

bulunmayı kendilerine hak görürler. Hâlbuki Hz. Aişe’de evlendiğinde ergenliğe girmiştir. Bu 

çelişkileri katıksız bir art niyetin göstergesidir. 

 Hz. Peygamber’in (sav) iffet sahibi olduğu ve zikredilen evliliklerinin 54 yaşından 

sonra olduğu malumdur. Hz. Aişe, 9 yaşında ya da 17 yaşında evlenmiş olsa da fark eden bir 

durum onların gözünde yoktur. Zira İslam düşmanları her halükarda tenkit getireceği yeni 

bahaneler üretebilecektir. Niyetleri üzüm yemek değil bağcıyı dövmektir. Hz. Aişe ile 

Efendimizin (sav) evliliğini Allah (cc) emretmiştir.
152

 Bu evlilik, son derece önemli ve 

gereklidir. Çünkü Hz. Aişe belki de Arabistan Yarımadası’nın en zeki kadınıdır. 

Efendimiz’den (sav) sonra İslam hükümlerinin büyük kısmı Hz. Aişe’den aktarılmıştır ve 

zekâsı sebebiyle Medine’nin müftüsü olmuştur. Sahabe, ne zaman dinden bir hususu merak 

etse kendisinin yanına gelmiştir ve kendisinden 2210 hadis nakledilmiştir. Ömrünün sonuna 

kadar İslam’ı kitlelere öğretmiştir. Elbette böyle bir zekânın, hafızasının en temiz ve boş 

olduğu gençlik çağlarını Hz. Peygamber’in (sav) dizinin dibinde geçirmesi ve o evde gece 

gündüz bulunarak ve Hz. Peygamber’e (sav) mahrem olarak İslam’ı bizzat kaynağından 

öğrenip sonraki nesillere öğretmek için evlilik yapması, hikmete son derece uygundur. Zaten 

Hz. Peygamber’e (sav) iman eden biri, onun hiçbir fiilinde abeslik olmayacağını ve hayatının 

her anında, yaptığı her işinde önemli bir hikmet bulunduğunu bilir. Bu hususta, müminin 

rahatsızlık duyacağı hiçbir mesele olamaz. Hz. Peygamber’in (sav), diğer eşleri ise yaşı 

ilerlemiş, çocuklu ve ilimle meşguliyete Hz. Aişe kadar vakit ayıramayacak kişilerdir. Bu 

sebeple Hz. Aişe’nin, Hz. Peygamber’in (sav) hanesinde mahrem olarak kalması ve Hz. 

Peygamber’i (sav) yakinen tanıması için nikâh kıyılması şarttır. 

 2. Oluşan spekülasyonlar üzerine Hz. Aişe’nin evlilik yaşını hadis ve tarih 

kaynaklarından hesaplayan bazı araştırmacılar ise Hz. Aişe’nin evlendiğinde 9 yaşında değil, 

yaklaşık 18 yaşlarında olduğunu bildirirler. Bu konuda en büyük deliller bazı rivayetlere 

dayandırılır. Bilindiği üzere Hz. Aişe validemiz, Hz. Ebubekir’in (ra) kızıdır. Hz. Ebu 

Bekir’in ilk kızı olan Esma validemiz, hicretten 27 yıl önce 595 tarihinde dünyaya 

gelmiştir.
153

 Allah Rasulü’nün hicreti esnasında (622) 27 yaşındadır ve Aişe annemiz ile 

ablası Esma alidemizin arasındaki yaş farkı 10’dur.
154

 Buna göre (595 + 10 = 605) Hz. 

Aişe’nin doğumunun 605; hicretteki yaşının da “622 – 605 = 17” olduğu sonucu ortaya 

çıkmaktadır. Hz. Peygamber’le (sav) Hz. Aişe’nin evliliği ise hicretten yedi ay sonra 
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gerçekleştiğine göre
155

 demek ki bu sıralarda Hz. Aişe’nin yaşı, on yediyi aşmış, on sekiz 

yaşına yaklaşmıştır. 

 Hz. Aişe’den rivayet edilen “Rasulullah ile nişanlandığımda 6 yaşında idim. 

Evlendiğimde de 9 yaşında idim.”
156

 rivayetine gelirsek Cahiliye Dönemi’nde Arap 

adetlerinde “Darünnedve” denilen yerde toplantılar düzenlenirdi. Bu toplantılarda konuşulan 

konulardan biri de buluğ çağına giren kızlara gömlek giydirilir gibi nikâha hazır hâle 

geldiğinin ilan edilmesidir.
157

 Nüfus müdürlüklerinin bulunmadığı ve kız çocuklarına kıymet 

verilmediği bu devirlerde kız çocuklarının yaşını sayma âdeti fazla göülmezdi. Hz. Aişe’nin 

yaş hesaplamalarını yapan araştırmacılar, Hz. Aişe’nin “Nişanlandığımda 6, evlendiğimde 9 

yaşındaydım.” sözünü doğumuna nispeten değil, regl/ergenlik dönemine girdikten sonraki 

yılları kastedederek söylediğini bildirirler. Dolayısıyla Hz. Aişe, Hz. Peygamber (sav) ile 

ergenlik dönemine girdikten 9 yıl sonra, yaklaşık 17-18 yaşlarında evlenmiştir. (Bazı 

coğrafyalarda iklim şartları sebebiyle ergenlik yaşı kız çocuklarında 8 yaşlarına kadar 

düşebilmektedir. Ergenliğe giriş yaşında bireysel farklılıklar da mevcuttur.) Bu da Hz. 

Aişe’nin yaş hesaplamasıyla aynı zamana denk gelmektedir. 

 Hz. Aişe’nin evlendikten sonrasına ait “oyuncaklarla oynadığına” dair rivayetlere
158

 

değinirsek rivayette Hz. Aişe’nin “Ben kız şeklinde yapılmış oyuncaklarla / kız çocuklarıyla 

oynardım. Rasulullah (sav) da yanıma giriverirdi. O girince (beni yalnız bırakıp) dışarı 

çıkarlar, (Rasulullah yanımdan) çıkınca da (içeri) girerlerdi.” dediği görülür. Bu rivayette 

geçen Arapça “benat” kelimesi, “kız şeklinde yapılmış oyuncak bebek” anlamında ya da “kız 

çocukları” anlamında kullanılır. Yani bu rivayet Hz. Aişe’nin “oyuncaklarla” değil “Küçük 

kızlarla oynardı.” anlamına da gelmektedir.
159

 Benzeri rivayetleri de günümüzde etrafımıza 

baktığımızda küçük çocuklarla oynayan, parklarda veya piknik alanlarında salıncaklara binen 

yetişkinlere bakarak yorumlayabiliriz. Yani bir insanın küçük çocuklarla beraber oyun 

oynamasını, salıncakta sallanmasını yaşının küçük olduğuna delil olarak alamayız. Bunları 

yaşı ilerlemiş olanlarda yapmaktadır. 

 Sonuç olarak Hz. Aişe’nin evlilik yaşı hakkında iki görüş de ortadadır. Bu hususta 

tercih okuyucuya aittir. Ancak bilinmelidir ki Hz. Aişe kaç yaşında evlenmiş olursa olsun, 

evlilik için maddi-manevi yeterli olgunluğa erişmiştir. Hz. Aişe’nin evliliği bu ümmet için 

gereklilik arz eden ve ümmetin büyük fayda gördüğü, önemli hikmetleri içerisinde barındıran 

bir evliliktir. İffet abidesi Hz. Peygamber Efendimiz (sav) ile müminlerin annesi Hz. Aişe 

validemiz (ra) hakkında lüzumsuz, art niyetli spekülasyonlarla bu izdivaca tenkitte 

bulunanların tuzağına düşmekten müminler beridir. 

 

 Allah’ın Dilediğine Hidayet Vermesi  

 Soru: Bazı ayetlerde “Allah, dilediğine hidayet verir ve dilediğini saptırır.” 

buyruluyor. Allah’ın (cc) dilediği kişiye hidayet verip onu cennete koymasını ve dilediği 
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kimseyi saptırıp onu cehenneme koymasını nasıl anlamalıyız? Bu durumda cehennemliklerin 

bir suçu yok denilebilir mi?  

 

“Allah, iyiye ve güzele götürmek istediğinin göğsünü İslam’a açar; saptırmak dilediğinin de 

göğsünü öylesine daraltıp tıkar ki o, göğe yükseliyormuş gibi olur. Allah, iman etmeyenler 

üzerine pisliği işte böyle atıverir.”(En’am suresi, 125) 

 

“Allah, onların kalpleri, kulakları üzerine mühür basmıştır. Onların kafa gözleri üstünde de bir 

perde vardır. Onlar için korkunç bir azap öngörülmüştür.” (Bakara suresi, 7) 

 

“… Allah dilediğini saptırır, dilediğini de iyiye ve güzele kılavuzlar.” (İbrahim suresi, 4) 

 

       Konuyla ilgili benzer ayetler de şunlardır: 

 

“Allah, birini şaşırtmak isterse sen onun için Allah’a karşı hiçbir şey yapamazsın. Onlar öyle 

kimselerdir ki Allah, onların kalplerini temizlemek istememiştir.” (Maide suresi, 41)  

 

“De ki Size bir kötülük istese veya size rahmet dilese sizi Allah’tan kim korur?” (Ahzab 

suresi, 17)  

 

“Âlemlerin Rabbi Allah dilemedikçe siz bir şey dileyemezsiniz.” (Tekvir suresi, 29) 

 

       Cevap: Bu konunun anlaşılması, cüzi ve külli irade kavramlarının bilinmesi ile mümkün 

olabilir. Allah (cc) kullarına seçme hürriyeti vermiştir. İradesini iyi ya da kötü yönde 

kullanabilir. Bu, insana verilmiş cüzi iradedir. Allah (cc) ise tüm fiillerin yaratıcısıdır (bk. 

En’am, 6/102). Kul; iyiyi, güzeli yapmayı tercih ederse Allah (cc) iyiliği yaratır, kul kötülüğü 

işlemeyi tercih ederse Allah (cc) kötülüğü yaratır. İyiliği isteyene mükâfat verecek, kötülüğü 

isteyene de azap edecektir.  

 Zikredilen ayetler, Allah’ın (cc) kullarından bir kısmını doğru yola, bir kısmını batıla 

sevk ettiğine dair ayetlere örnektir. Ancak bu ayetler insanın cüzi iradesi bir kenara 

bırakılarak yorumlanamaz. Kur’an ayetlerinde insanın tercih hakkının olduğunu bildiren 

ayetler mevcuttur. Ayetlerde bazen insandaki cüzi iradeye değinilmiş, bazen de yukarıda 

zikrettiğimiz Allah’ın kulu saptırması gibi külli iradeye değinilmiştir. Cüzi iradeye değinilen 

ayetlerde gizli bir külli irade anlamı, külli iradeye değinildiği ayetlerde de üstü örtülmüş, 

zikredilmemiş bir cüzi iradenin varlığı mevcuttur. Allah (cc), kulunu saptırmayı, kalbini 

mühürlemeyi dilemişse demek ki insan sapmayı tercih etmiştir; Allah (cc), kulunun gönlünü 

İslam’a açmayı dilediyse demek ki kul hayrı temenni etmiştir. Dolayısıyla soruda verilen ve 

benzer ayetler, ancak bu bağlamda düşünülebilir. Aksi takdirde bir kısım ayetleri görmezden 

gelerek bu ayetlere mana verilmiş olunur. İnsanların seçme haklarının olduğuna ve kendileri 
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hakkında takdir edilen akıbetin kendi iradelerine tabi olduğuna dair ayetlerden örnek verecek 

olursak: 

 

“Dilediğinizi işleyin, doğrusu o, yaptıklarınızı görendir.” (Fussilet suresi, 41)  

 

“Kim yararlı bir iş işlerse kendi lehinedir, kim de kötülük işlerse kendi aleyhinedir. Rabbin 

kullara karşı zâlim değildir.” (Fussilet suresi, 46)  

 

“Bu, bir öğüttür. Dileyen, Rabbine varan bir yol tutar.” (Kehf suresi, 29)  

 

“.... Eğer, (o süre) içinde dönerlerse Allah bağışlayan, merhamet edendir.” (Bakara suresi, 

226)  

 

“İşte bu ellerinizin yapıp öne sürdüğü işler yüzündendir. Yoksa Allah, kullara zulüm edici 

değildir.” (Enfal suresi, 51)  

 

“Bir millet, kendi durumlarını değiştirmedikçe Allah onların durumlarını değiştirmez.” (Ra'd 

suresi, 11)  

 

“Dinde zorlama yoktur. Çünkü doğruluk sapıklıktan iyice ayrılmıştır. O hâlde kim tağutu 

tanımayıp Allah’a inanırsa, kopmak bilmeyen sapasağlam bir kulba yapışmıştır.” (Bakara 

suresi, 256)  

 

 Görüldüğü gibi bu ayetlerde de kulların seçme hürriyeti olduğu açıktır. Ancak kul bu 

hürriyeti kullanırken kesin olarak kendisine bu irade gücünü verenin Allah (cc) olduğunu da 

bilmelidir. Yani Allah (cc) iradeyi, seçme hürriyetini insana verdiği için insan irade 

edebilmektedir. Ayette “Allah dilemedikçe siz dileyemezsiniz!” (Tekvir, 81/29) buyurularak 

irade ve eylem gücünün de Allah tarafından insana verildiği bildirilir.  

 Sonuç olarak insanın işlediği fiilleri kendi tercihlerine göre yaratılır ve insan 

seçimlerinden sorumludur. Seçimlerinin sorumluluğunu üzerine almayanların mazeretlerinin 

doğru olmadığı şu ayette de belirtilmiştir: 

 

“(Allah’a) ortak koşanlar: ‘Allah (cc) dileseydi ne biz ne de atalarımız ondan başka hiçbir 

şeye tapmazdık ve onsuz hiç birşeyi haram kılmazdık.’ dediler. Onlardan öncekiler de böyle 

yapmıştı. Peygamberlere düşen yalnız açıkça tebliğ etmek değil mi!" (Nahl Suresi, 35) 
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 Kur’an’ın Farklı Tefsirlerinin Olmasının Sebebi Nedir? 

 Soru: Kur’an ayetlerindeki hakikatleri, kelimeleri, ayet manalarını, bilimsel olarak 

önem arz eden ayetleri ve bunun gibi farklı meseleleri müfessirlerin farklı tefsir edip bazı 

ayetlerde hepsinin ortak bir açıklama yapmamasının sebebi nedir? 

 Cevap: Tefsir bir ilim dalıdır, usül ve metodu vardır. Hiçbir âlim veya müfessir bu 

temel usül ve metodun dışına keyfî ve indî düşüncelerle çıkamaz. Çıkarsa ümmetin ortak ve 

kolektif aklı bu indî ve keyfî yorumları kabul etmez ve ayıklar. Tarihte bu gibi Kur’an ve 

sünnete uymayan keyfî ve sivri yorumlar hep kolektif tefsir aklı tarafından temyiz edilmiştir. 

 Tefsirlerin farklı farklı olması, Kur’an ve sünnetin yapı ve tanzim olarak buna elverişli 

olmasından ileri gelir. Ayet ve hadislerdeki çok anlamlılık kapısı kapatılmamıştır. Yani farklı 

yorumlara sebep olacak kapı bir dereceye kadar açıktır. Amaç ise değişmeyen evrensel 

zorunlulukların haricinde Kur’an ve sünnetin yerel ve bölgesel ihtiyaçlara yönelik çözümler 

de sunması içindir. Zira dünya üzerinde yaşayan her toplumun kendi iç dinamikleri, örfleri, 

âdetleri, gelenekleri, iklim ve coğrafi koşulları dolayısıyla ihtiyaçları, farklı farklıdır.   

 İşte, Kur’an ve sünnet bu farklılıklara cevap ve çözüm için ayet ve hadislerde esneklik 

payı bırakmış ve yoruma kapı açmıştır ki her toplum kendi yerel ihtiyaçlarını yine dinin iki 

ana kaynağında bulsun, nazarları ve çözümleri dışarılarda aramasınlar. Bu da hak mezheplerin 

doğmasına vesile olmuştur. Bu konuya dört mezhebin hak olduğu bahsinde detaylıca 

değinilecektir. Zaten Kur’an’ın muhkem (açık) ve evrensel meselelerinde, temel itikat ve 

ibadetlerinde bir yorum, bir esneklik kapısı yoktur, değiştirilmesi düşünülemez. Şayet 

değiştirilse dinin dışına çıkılmış olur. Mesela hiçbir hak tefsirde şarabın haram kılındığı ayet 

farklı yorumlanmamış, cuma namazına çağrının olduğu ayet duaya çağrı gibi bir anlamda 

sunulmamıştır ve benzeri. 

 Hak tefsirlerde ayetlerin nüzul sebeplerini anlatan, kıssalar hakkında bilgi veren 

rivayetler gibi herhangi birini kabul etmemiz hâlinde batıla sevk olunmayacak konularda 

farklı ifadelere rastlanabilmektedir. Tefsir edilen ayet hakkında rivayet edilmiş hadisin sıhhat 

durumu da gözetildiğinden, müfessirler sıhhat düzeyleri farklı rivayetlerden herhangi birini 

tercihe yönelip eserine benimsediği görüşü alabilmektedir. Ancak bu tercih farklılıkları, esasa 

dayalı, muhkem meselelere yansımaz. Tarihte basılmış ve günümüzde basılan batıl reformist 

tefsirlerini batıl yapan da budur. Yani tefsir adı altında itikadi meselelerin, şefaatin, kabir 

azabının, nüzul-i İsa’nın, Hz. Muhammed’in (sav) mucizelerinin, kadere imanın, üzerinde 

icma olan hükümlerin, ibadetlerin vb. inkâr edilmesi, o tefsirin asla kabul edilemez olduğunu 

gösterir. 

 Kur’an ve sünnetin tefsir ve yoruma müsait yapılmasındaki ikinci büyük hikmet, 

insanın akıl ve fikrinin işlettirilmesi ve tefekküre sevki içindir. Kur’an, çok ayetleri ile insanın 

akletmesini, düşünmesini ve tefekkür etmesini emretmektedir. Bunun için ayet ve hadisler 

yapı olarak çok farklı ilim ve manalara kaynaklık yapıp insan aklını harekete geçirmektedir. 

Fikri ve aklı durgunlaştırmamakta, sürekli gelişim ve ilerleme için teşvik etmektedir. Bu 

yüzden pek çok müfessir ayetlerden anladıkları anlamlarla Kuran’a yeni bakış açıları getirmiş 

ve Kur’an’ın yeni bir mucizesini ortaya çıkarmıştır. Çünkü her insanın akıl seviyesi bir 

olmadığı gibi müfessirlerin de yetenekleri, kabiliyetleri birbirinden farklıdır ve birinin ayette 

yakalayamadığı anlamı, diğeri yakalayabilir.  
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 Yine bilimsel faaliyetleri detaylarıyla takip edemeyen bir müfessir bir ayeti edebî 

açıdan yorumlayabilirken bilimsel gelişmelerden haberdar olan bir müfessir ayetlerdeki 

bilimsel hakikatleri fark edip bunu tefsirine alabilmekte ve aynı ayetten farklı yorumlar 

çıkabilmektedir. Müfessirler, kendi bilgileri çerçevesinde ve içinde bulundukları çağın 

gereklerini de göz önünde bulundurarak Kur’an’ı tefsir edebilir. Yine her müfessir,  Kur’an’ı 

tefsir ederken uzman olduğu ilim alanını ön plana çıkartacak şekilde bir metot takip etmiştir. 

Bunun tabii bir neticesi olarak da tefsir ilminde farklı anlayışlar ortaya çıkmıştır. Örneğin 

Razi'nin tefsirinde kelami (inanç esaslarıyla ilgili ilim) hususların, Beydâvî tefisirinde 

belagatın (edebiyat kaideleriyle ilgili ilim), Kurtubî tefsirinde ahkâmla (hükümler, kanunlar, 

yargılar) ilgili hususların ön plana çıkarıldığı görülmektedir.  

 Ancak bu alanda yetişmiş yüz binler müfessir, elbette bozuk ve fasit yorumlara geçit 

vermemek ve Kur’an ve sünnetin ruhunu rencide etmemek için yine Kur’an ve sünnetin 

öngördüğü kurallar içinde bir metot süzgeci oluşturmuşlardır. Bu süzgece takılan keyfî ve 

fevri fikirlere itibar edilmez. Mesela Fil suresinin tefsiri sadedinde ebabil kuşlarının attığı 

pişmiş tuğladan taşları, bulaşıcı hastalık olan çiçek hastalığına tefsir edilmesi, ayetin zahiri 

manasına uygun olmayan bir tefsir olmasından kabul görmemiştir. Kur’an ayetlerinin zahirî 

manasını inciten Hurufi tefsirler de müfessirler tarafından reddedilmiştir. Yine yukarıda 

bahsettiğimiz reformist tefsirler bu keyfî fikirlere ve batıl tefsirlere örnektir. Hak tefsir ile 

batıl tefsirin ayrımını yapabilmek için de ancak konunun uzmanlarına danışmak gerekir. 

Çünkü tefsir herkesin ayetlere bakarak keyfi manalar çıkaracağı bir ilim dalı değildir. Hadisi 

şerifte şöyle buyurulur: “Kim ilmi olmadığı halde Kur’an’ı tefsir ederse, ateşteki yerine 

hazırlansın.”
160

 Bir başka hadiste şöyle buyurulur: “Kim de (bilgisi olmadığı halde) kendi 

görüşüne / fikrine dayanarak Kur’an’la ilgili söz söylerse / Kur’an’ı tefsir ederse, o konuda 

isabet etse bile hata etmiş olur.”
161

 

 

 Kâfirleri Suçsuz Yere Öldürmek Caiz midir? 

 Soru: Tevbe Suresi 5. ayette “Kâfirleri bulduğunuz yerde öldürün.” buyrulmaktadır. 

Kâfirlerin hayat hakkı yok mudur? 

 

“Haram aylar çıkınca Allah’a ortak koşanları bulduğunuz yerde öldürün, onları yakalayıp 

hapsedin ve her gözetleme yerine oturup onları gözetleyin. Eğer tövbe ederler, namazı kılıp 

zekâtı da verirlerse kendilerini serbest bırakın. Şüphesiz Allah, çok bağışlayıcıdır, çok 

merhamet edicidir.” (Tevbe suresi, 5) 

 

 Cevap: Tevbe suresi 5. ayet, savaş durumlarıyla ilgili inmiş bir ayettir. Burada söz 

konusu olan, Hz. Peygamber’in (sav) ve ilk müslümanların müşriklerle savaş hâlidir. Nasıl ki 

bir devlet teröristlere şöyle bir ültimatom verebilir: “Size dört ay müddet. Ya bu müddet 

zarfında teslim olursunuz ya da görüldüğünüz yerde öldürülürsünüz.” Aynı bunun gibi, Tevbe 

suresinin ilk ayetlerinde belirtildiği üzere, müşriklere dört ay mühlet verilmiştir. Çünkü 

müşriklerle Müslümanlar arasında zaten bir savaş ve çatışma hâli söz konusudur. Ancak 

                                                           
160

 Tirmizî, Tefsir, 1 
161

 Ebu Davud, İlim, 5 
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ayette hiçbir şekilde “Suçsuz, size zarar vermeyen, barış isteyen müşrikleri öldürün.” manası 

yoktur ve İslam âlemine kıyamete kadar böyle bir emir de verilmemektedir. Bir sonraki ayet 

şöyledir: “Eğer Allah’a ortak koşanlardan biri senden sığınma talebinde bulunursa Allah’ın 

kelâmını işitebilmesi için ona sığınma hakkı tanı. (Müslüman olmazsa) Sonra da onu güven 

içinde olacağı yere ulaştır. Bu, onların bilmeyen bir kavim olmaları sebebiyledir.” (Tevbe, 

9/6) Bu ayette de İslam’a ve müslümanlara düşmanlık beslemeyenlere, savaş içerisinde 

olmayanlara ya da olsa dahi savaş hâlinden vazgeçip Hz. Peygamber’in (sav) yanına gelenlere 

İslam’ın anlatılması emredilmiş, İslam’ı benimsemeleri hususunda da hiçbir zorlama 

yapılmamıştır. Bir başka ayette “Allah, sizi din konusunda sizinle savaşmamış, sizi 

yurtlarınızdan da çıkarmamış kimselere iyilik etmekten, onlara adil davranmaktan men etmez. 

Şüphesiz Allah, adil davrananları sever.” buyrulmuştur. (Mümtehine, 60/8) Yine Enfal 

suresinde, “Eğer barışa yanaşırlarsa sen de yanaş ve Allah’a güven.” (Enfal, 8/61) 

buyrulmuştur.  

 Kur’an’da, Müslümanlara emir olarak verilen “uktülü” yani “öldürün” ifadesi, sadece 

dört yerde müşriklerden gelen saldırılara karşı savunma yaparken ve barış zamanı değil, savaş 

zamanı kastedilirken kullanılmıştır (bk. Bakara, 191; Nisa, 89-91; Tevbe, 5). İslam otoritesi 

altında yaşayan gayrimüslimler de, tıpkı Müslüman halklar gibi devlet koruması altındadır. 

Bu ayetler, önü ve ardı ile okunduğunda her şeyi açıklamaktadır. Ancak kitabımızın başında 

da belirttiğimiz gibi cımbızlama yöntemiyle önünün ardının verilmediği ayetler kullanılarak 

ve hiçbir tefsir okunmadan ya da tefsirlerde var olan bu beyanlar gizlenilerek zihin bulanıklığı 

oluşturmaya çalışılmaktadır.   

 

 Ayetlerde Kâfirlere Hakaret Edilmesi 

 Soru: Kur’an-ı Kerim’de kâfirlere yönelik “Kahrolası, Allah onları kahretsin, aşağılık 

maymunlar!” gibi ifadelerin geçmesinin hikmeti nedir? Bu ifadelere binaen bazıları Kur’an’ın 

üslubuna dil uzatmaktadır. 

 Cevap: Kur’an’da hiçbir zaman şahsiyetçilik yapılmamış, daima yanlış zihniyetlere 

hücum edilmiştir. Bu hücumlarda -gerçek insan olanların vicdanlarını harekete geçirmek, o 

tür çirkin bir zihniyetten nefret etmesini sağlamak için- temsiller kullanılmaktadır. Yalnız Ebu 

Leheb ve hanımı, bunun tek istisnasıdır ve Tebbet suresi bu açıdan da bir mucizedir. Çünkü 

eğer, Kur’an -haşa- Allah (cc) kelamı olmasaydı Hz. Muhammed (sav), yakın akrabası 

olmayan din düşmanı azgınlar dururken kabilecilik düşüncesinin zirvede olduğu bir devirde, 

kendi akrabasının yani Ebu Cehil’in şan ve şerefini düşünüp amcasını rezil etmezdi. Şayet 

Ebu Leheb yalancıktan kalkıp da “Kur’an benim için hiç iman etmez, demiş, işte ben iman 

ettim.” deseydi -deyim yerindeyse- Kur’an’ın onun hakkında verdiği idam kararının hiçbir 

hükmü kalmaz ve İslam dini başlamadan biterdi. Ancak bu dahi Ebu Cehil’in aklına gelmedi, 

yalandan da olsa bunu dillendirmedi.  

 Kur’an’da bu tür ifadeler öyle yerli yerince kullanılmıştır ki ilim erbabına parmak 

ısırtmıştır. Örneğin her zaman okuduğumuz Fatiha suresinde iki zihniyetten bahsederken bir 

kısım Yahudiler gibi zalim olanları “zalim” olarak değil de “gazaba uğramış” olarak 

nitelemiştir. Çünkü insanın nefsi bazen zulmü ve zulüm sahibini bir otorite ve bir güç sahibi 

gibi görüp ondan nefret etmeyebilir, deyim yerindeyse zalim bir karizmatik lider olarak 
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görülebilir. Onun yerine zalimlerin akıbetini haber veren “gazaba uğramışlar” sözcüğü 

kullanılmıştır.  Sapıkları ise olduğu gibi “sapıklar” olarak ifade etmiştir. Çünkü sapıklık 

kavramının sevilecek hiçbir tarafı yoktur. 

 Kur’an’ın üslubu son derece nezih, nazik ve nazenindir. Fakat Kur’an bir irşat 

kitabıdır. Bir yandan Allah’a (cc) ve Resulü’ne (sav) itaat edenlere mükâfat vadederken bir 

yandan da isyan bayrağını açmış olanlara da uyarılarda bulunmaktadır. Hukukta suç ile ceza 

arasında ölçülü bir oranın bulunma zarureti vardır. Göz çıkaranla gözlük kırana aynı ceza 

uygulanmaz ve bu adil de olmaz. İşte, Kur’an’ın bazı şiddetli ifadeleri suçun büyüklüğünü 

göstermeye yöneliktir. Cezalarda caydırıcılık vasfı esas olduğu gibi uyarıcı ifade tarzında da 

suçun büyüklüğüne göre uyarı dozajını ayarlamak belagatın bir gereğidir. Belagatın 

zirvesinde olan Kur’an’ın alkışlanması gereken bu üslubunu eleştirenlerin vicdanlarına 

seslenmek istiyoruz: “Bir sivrisinek öldürenle bir insanı öldüreni aynı kefeye koymak, ikisini 

aynı üslupla azarlamak adalet midir? Bir katili, bir zalimi tatlı dille uyarmak adalet midir? 

Elbette değildir!” Kur’an’da esas muhatap müminlerle kâfirler olduğundan şiddetli ifadelerin 

hepsinin ilk muhatabı kâfir olanlardır. Kâfirler içerisinde de en kötüsü zalim, gaddar, 

soyguncu olanlardır. İfadelerin şiddeti, bu vasıflara göre çeşitlenmektedir. Bu perspektiften 

bir kez, “Kahrolası kâfir insan ne kadar da nankördür... Yaratan onu hangi şeyden yarattı? Bir 

meni damlasından yarattı da ona şekilde verdi.” (Abese, 80/17-19) mealindeki ayetin 

üslubuna bakarsak “kahrolası” sözcüğünün ne kadar uygun düştüğü görülecektir. Cehennem 

azabının sonsuz olmasının hikmeti bahsinde kâfirlerin cürümlerinin bir kısmına ve bu cürmün 

niçin affının mümkün olmadığına değineceğiz. Böylelikle kâfirler hakkında kullanılan 

üslubun ne denli uygun olduğu daha da iyi anlaşılacaktır. 

 

 Kur’an’da Sadece Çöl Yaşantısı mı Anlatılır? 

 Soru: Kur’an’da niçin sadece Peygamberimizin yaşadığı çöl yaşantısından, çöl 

bitkilerinden bahsedilir de tarihte yaşamış dinozorlardan, kardan, pelikandan, kutup 

ayılarından bahsedilmez?  

 Cevap: Kur’an’da penguenlerle ilgili ayet de yoktur. Peygamberimizin ve ashabın 

şahit olduğu akreplerden de toprak içindeki kırkayaklardan da kirpilerden de Kur’an’da 

bahsedilmez. Çünkü Kur’an’da “Kuran’da, yeryüzünde yaratılan ne varsa onların adı 

zikredilmiştir.” diye bir ayet yoktur. Böyle bir ayet olmadığı için bu durumun -haşa- bir 

eksiklik ve çelişki olduğu iddia edilemez. Ancak Kur’an’da çölde yaşayan sıradan bir insanın 

bilemeyeceği birçok şeyden de bahsedilmektedir. Kitabımızın giriş bölümünde zikrettiğimiz 

Kur’an’ın bilimsel delilleri, buna örnektir. Yani “Kur’an’da kutup ayıları yok!” diye -haşa- 

eksik bulmak ancak mesela denizlerin dibindeki zifirî karanlıkları ve dalgaları yüzyıllar 

öncesinden, henüz yaşanmamış olayları yıllar, asırlar öncesinden Kur’an’ın ve Hz. 

Peygamber’in (sav) haber vermesini görmezden gelmek, dar bir bakış açısıdır.  

 Kaldı ki verilen birçok delile bakıp yine de inanmamayı tercih eden ve tüm bunlara 

“tesadüf” kelimesini rahatlıkla yakıştıran şunu açık yüreklilikle söylemelidir: “Eğer, 

Kur’an’da kutup ayısına dair bir ayet olsaydı gerçekten Kur’an’a inanır mıydınız yoksa ‘Bu 

da tesadüf, bir yerlerden işitilmiş.’ mi derdiniz?” 
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 Kur’an’ın tarihteki, dünyadaki ve hatta evrendeki her şeyden bahsetmesini isteyenler, 

Kur’an’ın bir ansiklopedi değil, dünya ve ahiret yaşantısı için yol gösterici kitap olduğunu 

bilmelidir. Ancak illa “Kur’an kutup ayısı hakkında bir şey desin.” diyorsanız Allah (cc) 

Kur’an’da şöyle buyurmuştur:  

 

“Eğer bilmiyorsanız bilenlerden sorunuz.” (Enbiya suresi, 7) 

 

 Hz. Muhammed, Sadece Arabistan Bölgesine mi Gönderildi? 

 Soru: Şûra Suresi 7. ayette “Böylece biz sana Arapça bir Kur’an vahyettik ki 

şehirlerin anası olan Mekke’de ve çevresinde bulunanları uyarasın.” (Şûra, 42/7) buyrulur. Bu 

ayete göre Hz. Muhammed (sav) sadece Arabistan’ı mı uyarmakla mükelleftir?  

 Cevap: Tarih boyunca her ümmete ve topluma peygamber gönderilmiştir. “Biz her 

millete bir peygamber gönderdik.” (Nahl 16/36) ayeti bu hakikati ortaya koymaktadır. 

İnsanlık âlemine gönderilen peygamber sayısı hadis-i şeriflerde 124.000 olarak beyan 

edilir.
162

 Kur’an’ı Kerim’de ise sadece bir kısmının ismi zikredilmektedir.  

 Peygamberlerin amaçlarından biri de gönderildiği kavmin azgınlıklarını ve 

sapkınlıklarını ıslah etmektir. Cahiliye Devri’nde Arabistan Bölgesi, sapkınlıkta ileri gitmiş 

kavimlerin başında gelirdi. Hz. Peygamber’in (sav), o bölgeye has cahiliye adetlerini 

değiştirme görevi olduğu gibi aynı zamanda risaleti tüm insanlığa da yöneliktir. Sadece 

Mekke-Medine bölgesinde yaşayan Araplara yönelik değildir. Bunu delillendiren bazı 

ayetlerden örnek verirsek: 

 

“De ki ey insanlar, ben sizin hepinize Allah tarafından gönderilen Peygamberim!” (A’raf 

suresi, 158) 

 

“İşte bunun içindir ki ey Resulüm, biz seni bütün insanlar için sırf bir rahmet vesilesi olasın 

diye gönderdik.” (Enbiya suresi, 107) 

 

“Ey Resulüm! Biz, seni bütün insanlığa rahmetimizin müjdecisi, azabımızın uyarıcısı olarak 

gönderdik. Lakin insanların ekserisi bunu bilmezler.” (Sebe suresi, 28)  

 

Bir hadis-i şerifte de: “Benden önceki peygamberler sadece kendi kavimlerine gönderildikleri 

hâlde ben bütün insanlığa gönderildim ve bana şefaat hakkı verildi.” buyrulur. (
163

) 

 

 Görüldüğü gibi ayetlerde ve hadis-i şeriflerde, Hz. Muhammed’in (sav) sadece 

Araplara değil, tüm insanlığa indirildiği açıkça ortaya konulmuştur. Şûra suresi 7. ayette var 

olan, “Mekke ve çevresi” ifadesinden kasıt Arabistan değil, “tüm dünyadır.”
164

 Yani Hz. 
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 Hanbel, 5/265-266; İbn Hibbân,  2/77 
163

 Buhari, Teyemmüm 1, Salat 56; Müslim, Mesacid 3; Nesaî, Gusül 26; Darimî, Siyer 28, Salat 111 
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 Taberi, İlgili ayetin tefsiri 
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Peygamber’in (sav) risaleti, Mekke merkezli tüm dünyadır. Zaten İslam’dan sadece Araplar 

mükellef olsa idi Hz. Peygamber (sav), İslam’ın tebliği için Habeşistan, Bizans, İran kralları 

gibi farklı milletlere mensup kişilere mektuplar yazıp onları İslam’a ve kendisine tabi olmaya 

davet etmezdi. Keza yine sahabiler Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra dünyanın dört 

bir yanına dağılıp milletleri İslam’a davet etmekle uğraşmazlardı. 

 

 Tarihî Kalıntılarda Peygamber İsimleri Meselesi ve Kur’an’da Sadece Orta 

Doğu’ya Gönderilen Peygamberlerin Zikredilmesi 

 Soru: İlk insandan itibaren peygamberler gönderildiyse niçin Sümer yazıtları gibi 

tarihî kalıntılarda kendilerine gönderilen peygamberlerin isimleri zikredilmemiştir? Ayrıca 

Kur’an’da niçin sadece Orta Doğu’ya gönderilmiş peygamberler zikredilmiştir? 

 Cevap: “Tarihî kalıntılarda peygamberlik müessesesi yok. Demek ki din ilk insandan 

itibaren var olmamıştır.” diye iddiada bulunan kesimler mevcuttur. Bilimin gelişim ve 

değişime açık olduğu ilkesini sadece kendilerine yöneltilen iddialarda akıllarına getirebilen 

zatlar, söz konusu din ve İslam olduğunda bilimsel devinimlerin yapısını göz ardı ederek 

kolayca din aleyhine kesin sonuçlara varmak isterler. Çok değil, yakın zamana kadar MÖ 

10.000’li yıllarda insanların avcılık yaparak ilkel bir hayat sürdükleri ve dinlerin o zamanlar 

var olmadığı, dinlerin yerleşik hayata geçtikten sonra ortaya çıktığı iddia edilir, bir hakikat 

gibi bunlar tüm dünyaya öğretilirdi. İslam’a göre ise dinler ilk insan Hz. Âdem’den (as) beri 

vardı. Materyalistler tarafından din aleyhine ortaya atılan bu iddialarla, bilim kisvesi adı 

altında nice nesiller aldatıldı. Ancak 2000’li yıllara yaklaşırken Şanlıurfa Göbeklitepe’de 

arkeologlar tarafından yapılan keşiflerle MÖ yaklaşık 10.000’li yıllara ait görkemli 

ibadethaneler, tapınaklar keşfedildi. Ayrıca yerleşik hayata geçmemiş bu insanların ilkel 

insanlar değil, ileri düzeyde mühendislik zekâsına sahip insanlar olduğu ve heykelleri 

işleyecek bir estetik anlayışları olduğu görüldü. Tüm bunlardan anlaşılıyor ki tarih, 

ziyadesiyle yorumlamalara dayanmaktadır. Tarihî verileri ve yazıtları yorumlayanların ise 

yüzde yüz isabet etmediği açıktır ve felsefi dünya görüşüne göre yorumunu 

şekillendirebilmesi pek ala mümkündür. Kim bilir, şimdiye kadar da bildiğimiz nice şeyleri 

yanlış bildik ya da bilmediğimiz nice şeyler mevcut! Yaratan, tarihin her anına şahit olan 

Allah’tır, yaratan bilir, bilen konuşur. 

 Sümer yazıtlarında peygamberlik müessesesinden bahsedilmemesi onlara peygamber 

gönderilmediğinin bir delili olamaz. Kaldı ki Sümer yazıtlarında yerlerin ve göklerin 

yaratılışına atfedilen pek çok tanrı ismi ve bu tanrıların görevlendirdiği kimilerine göre melek, 

kimilerine göre görevliler mevcuttur. Eski toplumlardan beri kendilerine peygamberler 

gönderilen nice kavim, peygamberlerine asi olmuş, bir kısım insanlar kendilerine itaat etmiş, 

bir kısım inananlar da peygamberlerden sonra o peygamberlere ilahlık, meleklik vasfı 

yakıştırmış ve tebliğin aslını bozmuştur. Sümer yazıtları gibi metinlerde ilahlık, meleklik 

itham edilmiş kimselerin aslında peygamber olmadıklarını ve kavimlerinin sonrasında 

kendileri hakkında ifrata kaçmadıklarını kim kanıtlayabilir! Bunun günümüze en yakın 

örneği, Hristiyanların Hz. İsa’nın (as) vefatından sonra kendisine ilahlık vasfı yakıştırmış 

olmaları ve Tevrat ve İncil’de tahrif edilmiş pek çok ifadeye rastlanılmasıdır. Böylece dinler 

bozuldukça yerlerine yenileri gönderilmiş ancak hak dine tabi olanlar çoğunlukta olmamış, 
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kavim ve kabileler batıl inançlarına devam edebilmiştir. Tarihte yaşamış ve dönemini kayıt 

altına alan kişilerin o toplumun mevcut inancına göre tarihi kalıntı bıraktığı açıktır. 

 İslam’a göre peygamber olmayan birine peygamber demek, peygamber olana da 

“Peygamber değil!” demek itikadi açıdan ciddi bir risktir. Bunun yanında bazı düşünürler, 

“En doğrusunu Allah bilir.” kaydıyla Budizm’in değil ancak Buda’nın, Konfüçyanizm’in 

değil ancak Konfüçyüs’ün, Taoizm’in değil ancak Lao Tse’nin kavimlerine gönderilmiş bir 

elçi olabileceği ancak kendilerinden sonraki tabilerinin bu tebliğin aslını bozmuş olabileceğini 

beyan ederler. Hatta Hindu metinlerinde Hz. Muhammed’in (sav) gelişini müjdeleyen 

işaretler olduğu tespit edilmiştir. (Bu bilgilere cevabın sonunda not olarak değineceğiz.) 

Şüphesiz, en doğrusunu Allah bilir. Yine dünyanın çeşitli kavim ve kabilelerinde hak 

dinlerden kalmış ancak tahrife uğradığı açık olan âdetlere, esintilere rastlanılabilmektedir. 

Bugün dinler tarihi, felsefe ve antropoloji tetkik edildiğinde birbirinden çok uzak 

topluluklarda dahi bir hayli ortak noktaların, inançların bulunduğu göze çarpmaktadır. 

Hepsinde çoktan teke doğru gidiş, musibetler karşısında her şeyi bir tarafa bırakarak bir yüce 

dergâha el açış ve elleri yukarılara doğru kaldırış, fizik ötesi hadiselerle münasebete geçişte 

ortak tavır ve davranış, inanç ve ibadet ritüellerindeki benzerlikler kaynaklarının ve 

muallimlerinin temeldeki birliğine işaret etmektedir. Kanarya adalarındaki yerlilerden 

Mayalara, Kızılderililerden Yamyamlara kadar ayin ve dinî ilahilerinde benzer renk ve dekor 

görülür, benzer nağme ve cümbüş hissedilir. Zaten bu dinler zamanla bozulduğu için Allah 

yeni elçilerle Hz. Muhammed’e (sav) kadar hak dinin tebliğini devam ettirmiştir. 

 Hz. Nuh’un (as) yaşadığı Tufan olayı gibi bir vaka, Tevrat ve İncil’in dışında, Sümer, 

Asur-Babil kayıtlarında, Yunan efsanelerinde, Hindistan’da Satapatha, Brahmana ve 

Mahabharata destanlarında, İngiltere’nin Galler yöresinde anlatılan bazı efsanelerde, 

İskandinav Edna efsanelerinde, Litvanya efsanelerinde hatta Çin kaynaklı öykülerde birbirine 

çok benzer şekillerde anlatılır. “Birbirlerinden ve Tufan bölgesinden hem coğrafi hem kültürel 

olarak bu kadar uzak milletlerde, Tufan’la ilgili bu denli detaylı ve birbiriyle uyumlu bilgi 

nasıl yerleşmiş olabilir?” sorusunun cevabı açıktır: Eski dönemlerde birbirinden bu kadar zıt 

ve ayrı coğrafyalarda bulunan toplumların yazıtlarında aynı olaydan bahsedilmesi, aslında bu 

insanların tek bir ilahi kaynaktan bilgi aldıklarını gösteren açık bir kanıt durumundadır. 

Görünen odur ki tarihin en büyük helak olaylarından biri olan Tufan, farklı uygarlıklara 

gönderilen birçok peygamberler tarafından ibret için kavimlerine anlatılmış ve bu şekilde 

Tufan’la ilgili bilgiler çeşitli kültürlere ve sonraki nesillere dilden dile yayılarak toplumun 

hafızasına yerleşmiştir. Hafızalardan da destanlara dökülmüştür. Temelde hepsinde aynı olan, 

ayrıntılarda farklılaşmış olan bu yazıtlarda aynı meselenin benzer şekillerde kaynaklara 

geçmiş olması, elbette o kavimlere Allah (cc) tarafından gönderilmiş uyarıcıların 

göstergesidir. Nitekim Kur’an’ı Kerim’de her millete gönderilmiş peygamberlerin varlığı 

zikredilmiştir (Nahl, 16/36). Bunların sadece yirmi beşinin Kur’an’da ismi geçmektedir. Bu 

ve benzeri destanlarda yazılan kıssaların, bilgilerin Tevrat, Zebur, İncil ve Kur’an’da olması 

gayet normaldir. Çünkü peygamberlerin davası bir olduğu gibi muhatapları da insan, o 

dinlerin sahibi de Allah’tır (cc). Bu tür benzerliklerde garipsenecek herhangi bir taraf yoktur. 

 Bunun yanında toplumlara gönderilen elçilere toplumlar, çoğunlukla itibar etmemiştir. 

Kale alınmamış bir elçinin toplum tarafından diğer milletlere duyurulmaması da gayet 

normaldir. Ayrıca elçi olarak toplum karşısına gelen ve kale alınmayan peygamberler, o 
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toplumda şaşkınlık uyandıracak ve tarihî kayıtlara girecek bir etki de göstermeyecektir. 

Çünkü eski kavimlerde doğaüstü pek çok inanç ve hurafe ve kutsal bir kimliği olduğunu iddia 

eden yalancılar da toplum içinde mevcutken, Allah (cc) tarafından gönderilen elçiler ve 

onlarla yaşayacakları hadiseler, toplumun ilk kez karşılaştığı, şaşkınlık verici, dünyaya ilan 

edecekleri ve yazıya geçirmeye değer görecekleri hadiseler olmayacaktır. Mesela Yasin 

suresinin 13 ile 32. ayetleri arasında kavimlerine elçi olarak gönderilen üç kişiden, bir de 

kavimden bahsedilir ve elçilerin toplum tarafından kale alınmadığı görülür. Ancak “Bu kavim 

dünyanın neresinde, bu elçiler kimlerdir?” vb. hususlarda detaylı bilgi ayetlerde 

zikredilmemiş, konuyla ilgili tahminleri delillendirecek sahih bir hadis-i şerif rivayeti 

bulunmamıştır.  

 Diğer soruya gelirsek Kur’an’da niçin Orta Doğu’ya gönderilen peygamber isimleri 

zikredilmiştir? Bir Kur’an ayetinde şöyle buyurulur: 

 

“Ant olsun ki biz, senin önünden nice peygamberler göndermişizdir. Onlardan kimini sana 

anlatmışız, kimini de anlatmamışızdır…” (Mümin Suresi, 78) 

 

 Kur’an’ı Kerim’de zikredilen peygamber isimleri, özellikle ehlikitap başta olmak 

üzere bölge insanlarının ortak hafızasında bulunan peygamberlerin isimleridir. İnsanlık tarihi, 

Orta Doğu’da meydana çıkmış ve oradan dünyaya yayılmıştır. Orta Doğu, insanlığın pazar 

yeri hükmüne gelmiştir. Orta Doğu’dan dünyaya yayılan insanlık, kolektif bilinci miras olarak 

sonraki nesillere bırakmıştır. Gönderilen dört kutsal kitapta da bu kolektif bilince sahip 

insanlığın ortak değer ve bilgileri üzerinden tebliğ ve irşadda bulunulduğu görülmektedir ki 

bu son derece tabiidir. Ayetlerde, yeryüzüne başka peygamberler gönderildiği de bildirilmiş 

ancak bunların isimleri Kur’an’da zikredilmemiştir. Bu, diğer bölgelere peygamber 

gönderilmediği manasına gelmez. Zira Güney Afrika’ya gönderilen bir peygamberin 

Kur’an’da anılması bu sefer müşrikler tarafından -haşa- “Muhammed hiç duymadığımız 

şeyleri uyduruyor, ona nasıl inanalım!” söylemlerine sebep olacaktır. Öyle ki bildikleri 

meseleler de dahi itiraz etmişlerdir. Kur’an’ın amacı ise insanlara gaybi bilgileri olduğu gibi 

sunmak değildir. Allah, gaybı bildirmek zorunda da değildir. Kur’an, insanların varoluşsal 

sorunlarına cevap bulabilecekleri ve dünya ve ahiret saadetini kazanma yollarının, derslerinin 

insanlığa sunulduğu bir kutsal kitaptır, insanlık için öğüttür. Kıssaları ve örnekleri paylaşılan 

peygamberlerden alınacak dersler zaten insanlık için yeterlidir. Zira Kur’an’da zikredilen 

peygamberler, takvası ve teslimiyeti ile seçkin peygamberlerdir. İnsanlığın, takva ve 

teslimiyet adına alması gereken ibretler bu peygamberlerin yaşantıları, kıssaları ile en üst 

düzeyde alınabilmektedir. Her kavme gönderilen peygamberin hayat hikâyelerinden kesitlerin 

sunulması, Kur’an’ın kolaylaştırılmasına, öz hâline aykırı da düşebilir. Kur’an bir tarih kitabı 

değildir ki bizlere kronolojik bilgiler sunsun! Kur’an, bizlerin ibret alması için indirilmiş bir 

kitaptır. İbret alma ihtiyacımız, zikredilmiş mevcut Peygamberler tarafından 

giderilebilmektedir. Şüphesiz en doğrusunu Allah (cc) bilir.  

 Zaten Kur’an farklı coğrafyalara gönderilmiş bir peygamberden de bahsetse bu durum, 

Kur’an’a inanmayanı iman etmeye sevk edecek bir bilgi olmayacaktır. Duyulmamış bir isim 

zikredilse bu sefer uydurulmuş bir isim ya da kopya edilmiş bir kıssa olarak görecektir. İman 
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etmek istemeyen, bu sorusuna cevap bulsa bu sefer yeni sorularla sözde çıkmaz aramaya 

çalışacak, belki gaybı olduğu gibi görmek isteyecektir. Tüm bunlar, sonu gelmeyecek 

spekülasyonlardır. Allah, Kur’an’da akledenlere hitap etmiştir. Derdi magazin olanlara değil! 

Bu sebeple zaten Kur’an’ın Allah (cc) kelamı olduğu, Hz. Muhammed’in (sav) Allah’ın elçisi 

olduğu sayısız delil ile açıkken tüm bu deliller verilen diğer bilgilerin de doğruluğunu 

delillendirir. Bize bu bilgiler sunulsun ya da sunulmasın. 

Hindu Mukaddes Metinlerinde Hz. Muhammed’e (sav) İşaretler 

 “Bu Kur’an’a, elbette öncekilerin kitaplarında da işaret edilmişti.” (Şuara, 26/196), 

“Bu, elbette önceki sahifelerde, İbrahim ile Musa’ya verilen sahifelerde de bildirilmiştir.” 

(Âlâ, 87/18-19) mealindeki ayet ve benzerlerinde, eski kitap ve suhuflarda Kur’an’a ve Hz. 

Peygamber’e (sav) işaretlerin olduğu açıkça ifade edilmektedir: 

 Prof. Dr. Muhammed Hamidullah, Kur’an-ı Kerim tefsirinde Hind mukaddes metinleri 

olan Paru 8, Khand 8, Adhya 8 ve Shalok 5-8 metinlerinde, Peygamber Efendimiz’den (sav) 

şöyle bahsedildiğini bildirmektedir: 

 

“Arkadaşlarıyla birlikte bir mellacha (yabancı dil konuşan veya yabancı bir ülkenin mensubu) 

olan ruhi bir terbiyeci gelecek ve ismi Muhammed olacaktır. Onun gelişinden sonra Raja, 

Pencap ve Ganj nehirlerinde yıkanır... Ona der: Ey sen! Beşeriyetin iftiharı, Arap ülkesinin 

sakini, şeytanı öldürmek için büyük bir güç topladın.”  

 

 Buda (Gautama Buddha) kendisinin ölümünden sonra dünyayı şereflendirecek olan bir 

yüce kişiden bahseder. Palice lisanında adı “Matteya”, Sanskritçede “Maitreya”, Burmacada 

ise “Armidia” olarak geçen bu kişi, müşfik ve iyi kalpli olup insanları doğru yola çağıracaktır. 

 Buda’nın çok önceden vermiş olduğu bu haberde geçen isimlerin manası da “rahmet” 

demektir. Bilindiği gibi Peygamberimiz için Kur’an’da Enbiya suresinin 107. ayetinde, “Biz, 

seni âlemlere rahmet olarak gönderdik.” buyrulmaktadır. Bu yazmalardan birinde şu ifade 

geçer: 

 

“Buda şöyle dedi: ‘Ben dünyaya gelen ilk Buda (yol gösterici) değilim, son da olmayacağım. 

Belli bir zamanda dünyaya bir başka kişi gelecektir. O da kutsi, aydınlanmış ve idarede 

fevkalade kabiliyetli olan biridir. O, benim size öğretmiş olduğum aynı ebedî gerçekleri 

öğretecektir... Ananda sordu: O nasıl bilinecek? Buda cevapladı: O, Maitreya (rahmet) olarak 

bilinecek.’” 

 

 Pali ve Sanskrit yazılı metinlerinde, ileride gelecek olan o yüce kişinin isimleri Maho, 

Maha ve Metta olarak geçer. Bu isimlerden ilk ikisi, “yüce aydınlatıcı” sonuncusu ise 

“inayetli” manasına gelir ki bunlardan her ikisi de Peygamber Efendimizin (sav) sıfatlarıdır. 
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 Zaten dikkat edilecek olursa başka kutsi metinlerde geçen Efendimizin (sav) has 

ismini gösteren Mohamet veya Mahamet adının, Maha ve Moha kelimelerinden teşekkül 

ettiği açıkça görülecektir.
165

 

 Bazı ilim adamlarına göre Tin suresinde Buda’ya da bir işaret vardır. Tin suresinin ilk 

ayetlerinde şu ifadeler geçer: “Sina’ya, Hira’ya, zeytine ve incire ant olsun.” Bu ayette dört 

mübarek yere işaret edilmiştir. Yerlerin en mübarek olanları Allah’ın (cc) vahyinin indiği 

yerlerdir. Bu ayetlerde yer alan yerlerden Sina, Hz. Musa’ya (as) vahiy inen yer; Hira, Hz. 

Muhammed’e (sav) vahiy inen yer; zeytin ağacı/dağı, Hz. İsa’ya (as) vahiy inen yerdir. Bu 

durumda, mübarek olan yerlerden incir ağacı ise Buda’ya vahyin indiği yerdir. Çünkü bu dört 

semavi dinden Budizmin kurucusu olan Buda, bir kanaate göre bir peygamberdir ve bir incir 

ağacının altında iken ilk defa vahye mazhar olmuştur. Mevcut Budizm dininin de tahrip 

edildiği ve hak din olmadığı ortadadır.  

 Tabii, tüm bunlar ilmî çalışmalarla ortaya konan tahminlerdir. Konuyla ilgili vahye 

dayanan bir bilgi yoktur. Dolayısıyla kesin olarak Buda peygamberdir gibi ifadelerde 

bulunulmamakta, tahmin ortaya konulmaktadır. Meselenin hakikatini, en doğrusunu Allah 

(cc) bilir. 

 

 Nuh Tufanı Üzerine Sorular 

 Soru: 

 1. Nuh Tufanı tüm dünyayı mı kaplamıştı yoksa sadece belli bir bölgede mi meydana 

geldi? Kur’an’da, Hz. Nuh’un  (as) “Yeryüzünde kâfirlerden kimseyi bırakma!” demesi, 

Tufan’ın tüm dünyada olduğuna delil midir?  

 2. Hz. Nuh (as), bütün canlı çiftlerini gemiye nasıl sığdırdı? 

 3. “Nuh Tufanı’nın Sümer, Babil destanlarında da geçmesi -haşa- oralardan kopya 

edildiğinin göstergesidir.” diyenlere nasıl cevap verilebilir? 

 Cevap: Kur’an ayetlerinden bildiğimiz üzere, Hz. Nuh (as) 950 yıl ömür yaşamıştır. 

Tabi burada bilinmeli ki, yaşayan insan değil yaşatan, ömrü veren Allah’tır (c.c.). Kâinatı 

milyarlarca yıl yaşatan Allah (c.c.), elbette dilediği kuluna dilediği kadar ömür verebilir ve bu, 

Allah’a (c.c.) güç değildir.  

 1. Hz. Nuh (as) Tufan’ı hakkında, Kur’an ve hadislerde ayrıntılara inilmemiştir. O 

yüzden, Nuh Tufanı yorumlanırken kişilere göre değerlendirme ve yorumlar yapılmıştır. 

Hristiyan araştırmacılar, Nuh Tufanı’nın dünyanın her tarafına yayılmış olduğu görüşündedir. 

Ancak İslam âlimleri arasında Nuh Tufanı meselesi yorumlanırken “Tufan’ın bölgesel mi 

olduğu, tüm dünyayı mı kapladığı kesin değildir.” kabulü, şahsi yorum farklarına sebep 

olmuştur. Tufan’ın, yeryüzünün her tarafını kapladığı görüşünde bulunan âlimler varsa da 

ağırlıklı görüş, Tufan'ın bütün dünyayı değil, sadece Hz. Nuh’un (as) kavminin yaşadığı 

bölgeyi kaplamış olmasıdır. Nitekim Ad, Semud gibi kavimlerin helakı da bölgesel olmuştur 

ve o bölgelerin haricinde diğer bölgeler azaptan etkilenmemiştir. Genel kanaat, Nuh kavminin 

Lût Gölü çevresi ile Mezopotamya arasında olduğu yönündedir. Dolayısıyla Nuh Tufanı’nın 

                                                           
165

 bk. Doğu Kutsal Metinlerinde Hz. Muhammed (Zerdüşt, Hindu, Budist), A. H. Vidyarthi; Çeviren: Kemal 

Karataş, İnsan Yayınları; İstanbul, 1997 
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da bu bölgeyi içine alacak tarzda meydana gelmesi muhtemeldir. Bu bölgenin sınırları içinde 

de suyun aşabileceği dağlar mevcuttur. Çeşitli nasslarda yer alan, azap esnasında suların 

yüksek dağlara ulaştığı bilgisi, tufanın tüm dünyaya yayıldığı manasına gelmez. Zikrettiğimiz 

bölge içerisinde bir dağ kastı da olabilir ki bu bölge içerisinde çeşitli dağlar mevcuttur. 

 Ayetlerde zikredilen, “Nuh: Rabbim dedi, yeryüzünde kâfirlerden hiç kimseyi 

bırakma!” (Nuh, 71/26) ayetinde, yeryüzü diye meal verilen kelime “arz” kelimesidir. “Arz” 

kelimesi ise sadece dünya anlamına gelmez, belli bir toprak parçası, belli bir yeri ifade 

ederken de kullanılır. Nitekim Peygamberimize (sav)  seslenilen bir ayette: “Onlar, yurdundan 

çıkarmak için seni tedirgin edip dururlar.” (İsra, 17/76) denilmiştir. Mekke Dönemi’nde inen 

bu ayette, Peygamberimizi (sav) yurdundan yani Mekke’den çıkarmaya çalışanlar için Mekke 

kastedilirken “arz” kelimesi kullanılmıştır. Dolayısıyla Hz. Nuh’un (as) “Yeryüzünde (arzda) 

kâfirlerden kimseyi bırakma!” ifadesi, Tufan’ın tüm dünyada olduğuna dair delil alınamaz. 

Burada kendi kavmi ve coğrafi bölgesi kastedilmiş de olabilir. 

 Sonuç olarak Tufan’ın tüm dünyayı kapladığı görüşü, İslam âlimleri tarafından 

üzerinde ittifak edilmiş bir görüş değildir. Alusi, Elmalılı gibi müfessirler, Tufan’ın bölgesel 

olduğu kabulündedir ve bunun hikmet cihetiyle bakıldığında daha uygun düştüğü 

görülmektedir. Ancak bu görüşün aksini savunmak, kişiyi ehlisünnet çizgisi dışına çıkaracak 

bir mesele değildir.  

 2. “Emrimiz geldiğinde ve kazan kaynamaya başladığında, hemen o gemiye her 

cinsten eşler hâlinde iki tane (hayvan) ve seninle beraber…” (Müminun suresi, 27) 

 Ayette Hz. Nuh’a (as), kazan kaynamaya başladığında, vakit geçirmeden hemen her 

canlıdan birer çift alması emrediliyor. Yukarıda da belirttiğimiz gibi Tufan bölgesel olmuştur 

ve ayette belirtilenlerden anlaşıldığına göre kazan kaynamaya başladığında azabın da 

başlamasına az bir süre kalmıştır. Bu süreçte Hz. Nuh’un (as) tüm dünyayı gezip her canlıyı 

gemiye almasına ya da ilahi emir ile dünyanın her tarafından canlı gelmesine gerek 

kalmayacaktır. Çünkü Tufan bölgeseldir. Çok kısa bir zaman içerisinde ölüm kalım 

mücadelesinin verildiği bir anda Hz. Nuh (as), toprak içindeki solucanı, dağın başındaki 

kurdu, suyun içindeki balığı nasıl gemiye alacağını düşünmesi de olası görünmemektedir. 

Yine, Afrika ormanlarında bulunan papağan, maymunun, Avusturalya’da yaşayan 

kanguruların denizler aşma suretiyle gemiye alınmasına gerek yoktur. Onlar, gidecekleri 

yerde faydalı olacak yolculuk esnasında ihtiyaç duyacağı evcil hayvanlardan; tavuk, koyun, 

keçi, deve, sığır ve at gibi hayvanları gemiye almıştır. Şüphesiz en doğrusunu Allah bilir. 

 3. Tufan olayı, Tevrat ve İncil'in dışında, Sümer, Asur-Babil kayıtlarında, Yunan 

efsanelerinde, Hindistan’da Satapatha, Brahmana ve Mahabharata destanlarında, İngiltere’nin 

Galler yöresinde anlatılan bazı efsanelerde, İskandinav Edna efsanelerinde, Litvanya 

efsanelerinde hatta Çin kaynaklı öykülerde, birbirine çok benzer şekillerde anlatılır. 

“Birbirlerinden ve Tufan bölgesinden hem coğrafi hem kültürel olarak bu kadar uzak 

milletlerde, Tufan’la ilgili bu denli detaylı ve birbiriyle uyumlu bilgi nasıl yerleşmiş olabilir?” 

sorusunun cevabı açıktır: Eski dönemlerde birbirinden bu kadar zıt ve ayrı coğrafyalarda 

bulunan toplumların yazıtlarında aynı olaydan bahsedilmesi, aslında bu insanların tek bir ilahi 

kaynaktan bilgi aldıklarını gösteren açık bir kanıt durumundadır. Görünen odur ki tarihin en 

büyük helak olaylarından biri olan Tufan, farklı uygarlıklara gönderilen birçok peygamberler 

tarafından ibret için kavimlerine anlatılmış ve bu şekilde Tufan’la ilgili bilgiler çeşitli 
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kültürlere ve sonraki nesillere dilden dile yayılarak toplumun hafızasına yerleşmiştir. Temelde 

hepsinde aynı olan, ayrıntılarda farklılaşmış olan bu yazıtlarda aynı meselenin benzer 

şekillerde kaynaklara geçmiş olması, elbette o kavimlere Allah (cc) tarafından gönderilmiş 

uyarıcıların göstergesidir. Nitekim Kur’an’ı Kerim’de her millette gönderilmiş 

peygamberlerin varlığı zikredilmiştir. (Nahl, 16/36) Bunların sadece 25’inin Kur’an’da ismi 

geçmektedir. Bu ve benzeri destanlarda yazılan kıssaların, bilgilerin Tevrat, Zebur, İncil ve 

Kur’an’da olması gayet normaldir. Çünkü peygamberlerin davası bir olduğu gibi, muhatapları 

da insan, o dinlerin sahibi de Allah’tır (cc). Bu tür benzerliklerde garipsenecek herhangi bir 

taraf yoktur. 

 

 Ayetlerde -Haşa- Gaf İddiaları 

 Soru: Hud Suresi 2. ayet yani “Ben size, onun tarafından gönderilmiş bir uyarıcı ve 

müjdeciyim.” ayetinin başına “de ki” konulmayıp bu ifadenin meallerde parantez içinde 

verilmesi hakkında -haşa- “Peygamber gaf yapmış ve ayete ‘de ki’ yazmayı unutmuş.” 

diyenlere nasıl cevap verilmelidir? 

 Cevap: Arapça dil bilgisi ve söz sanatları konusunda bilgi eksikliğinden kaynaklanan 

bu ve benzeri iddialar, konu hakkında yeterli bilgisi olmayanlar tarafından gaf gibi 

görülmektedir. Kur’an’da benzeri ifadelere rastladığımız bu durum hakkında cevaba 

geçmeden önce düşünülmesi gerekir ki Hz. Peygamber (sav), bu ve benzeri kelamlar ile 

Kur’an’da -haşa- gaf yapmış olsa idi on binlerce sahabi bunu nasıl anlamadı! İslam’a sorarak, 

araştırarak giren sahabenin böyle hatalar görüp de inançlarını değiştirmeleri, ana, baba ve 

akrabalarını karşılarına almaları, eziyetlere uğramaları, savaşlarda en ön saflarda şehadet için 

koşturmaları, İslam uğruna sayısız zorluklara ve fedakârlıklara göğüs germeleri nasıl mümkün 

olurdu! Yine, Hz. Peygamber (sav), şayet bunları hatalı dillendirse idi, bu ayetleri tebliğ 

ettikten sonra niçin düzeltme gereği duymadı ve bu şekilde yazıya geçirilmesine müsaade etti! 

Elbette “Kur’an gramerinde hata var, Kur’an ayetlerinde gaf var.” gibi iddialar son derece 

mantık dışıdır. 

 Cevaba geçersek her dilde olduğu gibi Arap dilinde de çeşitli söz sanatları mevcuttur. 

Ayette “iltifat sanatı” denilen bir söz sanatı kullanılmıştır. İltifat sanatı, genelde konuşurken 

bir zamirden başka bir zamire atlamak şeklinde olur. Muhataplar ise o esnada kimin 

konuştuğunun farkındadır. Bu söz sanatının kullanılma amacı, konuşurken tekrarlardan 

kaçınmak ve dinleyicinin zihnini canlı tutmaktır. Kur’an’ın pek çok ayetinde iltifat sanatına 

rastlamak mümkündür.  

 Bu söz sanatına bazı örnekler verelim: Mesela, bir ayette elçinin diliyle şöyle denilir: 

 

“Bana ne oluyor da beni yaratana kulluk etmiyorum! Zaten, onun huzuruna çıkarılacaksınız.” 

(Yasin suresi, 22)  

 

 Bu ayette iltifat sanatı olmasa cümlenin şu şekilde kullanılması gerekir:  

 

“Size ne oluyor da sizi yaratana kulluk etmiyorsunuz.” 
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 Görüldüğü üzere ayette verilmek istenen nasihatın daha tesirli olması için zamir 

değişmiş, ikinci çoğul şahıs (siz) değil, birinci tekil şahıs (ben) kullanılarak elçinin diliyle 

konuşulmuştur.  

 Bir başka örnek: “Rahman çocuk edindi, dediler. Gerçekten çok çirkin bir söz 

söylediniz.” (Meryem, 19/88-89) Bu ayette iltifat sanatı kullanılmasaydı ayet şu şekilde 

olurdu: 

 

“… siz dediniz ki Rahman çocuk edindi. Gerçekten, çok çirkin bir söz söylediniz.” 

 

 Bu ayette de işlenilen suçun yüzlere vurulması için zamir değiştirerek cümle kullanımı 

söz konusudur. Yine Fatiha suresinde “Yalnız bana kulluk eder, yalnız benden yardım 

dilersiniz.” yerine “de ki” kullanılmadan “Yalnız sana kulluk eder, yalnız senden yardım 

isteriz.” ifadesi de bir iltifat sanatıdır ve belagatın göstergesidir. 

 Bu söz sanatı sayesinde, konuşmada tekrarlardan kaçınılarak konuşmanın tesirini 

artırılır ve normal bir ifade sanatlı bir söyleyiş hâlini alır. Muhataplar da hakikatte kimin 

konuştuğunu anlar. Yani failin kim olduğu bellidir. Kur’an’da, bazen “de ki” ifadesi 

kullanılarak Allah (cc) konuşur, bazen de “de ki” denilmeden doğrudan Hz. Peygamber’in 

(sav) söylemesi gereken söz bildirilir. Bu iltifat sanatı Hud suresi 2. ayette de görülmektedir: 

 

“Elif, Lam, Ra. Bu; hâkim ve haberdar olan Allah tarafından Allah’tan başkasına kulluk 

etmeyesiniz diye ayetleri kesin kılınmış, sonra da uzun uzadıya açıklanmış bir kitaptır.” 

 

“Ben size, onun tarafından gönderilmiş bir uyarıcı ve müjdeciyim. Rabbinizden mağfiret 

dileyin ve ona tevbe edin ki belli bir süreye kadar sizi güzelce geçindirsin ve her fazilet 

sahibine faziletinin karşılığını versin. Eğer yüz çevirirseniz o zaman ben doğrusu hakkınızda 

büyük günün azabından korkarım.” (Hud suresi, 1-2) 

 

       Hud suresinin ilgili ayetlerinde de bahsi geçen iltifat sanatını görebilmekteyiz.
166

 

 

 Ganimetlerin Allah ve Resulü’ne Ait Olması 

 Soru: Enfal suresi 1. ayette “ganimetlerin Allah’a ve Resulü’ne ait olması” savaş 

ganimetinin tamamının Peygamberimize ait olduğu anlamına mı geliyor? 

 Cevap: 
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İstanbul, 2000, cilt: XXII, s. 152-153. 2. Molla İbrahimoğlu, Süleyman‚ Kur’ân-ı Kerîm’de İltifat Sanatı, 
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“(Ey Muhammed!) Sana ganimetler hakkında soruyorlar. De ki ganimetler, Allah’a ve 

Resûlü’ne aittir. O hâlde eğer müminler iseniz Allah’a karşı gelmekten sakının, aranızı 

düzeltin, Allah (cc) ve Rasûlü’ne itaat edin.” (Enfal suresi, 1) 

 

 Bu ayet, Bedir Savaşı ganimetlerinin paylaşımı konusunda, mücahitler arasında 

meydana gelen fikir ayrılıkları üzerine nazil olmuştur. Ganimetlerin Allah’a ait olması, 

onların paylaşımı konusunda verilecek hükmün, taksimat işlerinin Allah’a (cc) ve onun 

elçisine (sav) ait olduğu anlamına gelmektedir. Yani ganimet paylaşımı birilerinin oylarına 

göre değil, Allah’ın (cc) hükmüne göre belirlenecektir.
167

 Onların asıl sahibi, Allah’tır (cc). 

Öyleyse ganimetler, Allah’a (cc) ve onun emirlerini tatbik eden Peygamber’e (sav) aittir. Hz. 

Peygamber (sav), onları Allah’ın (cc) emirleri doğrultusunda mücahitler arasında taksim 

edecektir. 

 Bazı tefsir ve fıkıh âlimlerine göre bu ayet, ganimet ile ilgili hüküm ve uygulamanın 

ilk aşamasını açıklamaktadır. Hz. Peygamber (sav), Bedir Savaşı’nda alınan ganimetlere bu 

ayetin hükmünü uygulamış, tamamı kendisine bırakılmış bulunan ganimetin hepsini gazilere 

dağıtmıştır. Sonra, “Bilin ki ganimet olarak aldığınız herhangi bir şeyin beşte biri mutlaka 

Allah’a, Peygamber’e, onun yakınlarına, yetimlere, yoksullara ve yolculara aittir.” (Enfal, 

8/41) ayetinin nüzulü ile önceki hüküm neshedilmiştir.
168

 Bu ayetler arasında nesih 

olmadığını kabul eden âlimler ise şöyle der:  

 Allah (cc), Enfal suresi 1. ayette ganimetin nasıl paylaştırılacağını belirlemeden önce 

bu tavrın ahlaki yönünün yanı sıra eğitmeye yönelik telkinlerde bulunmayı murat etmiş; 

savaşta ve barışta müminlerin asıl hedef ve vazifelerinin neler olduğunu, nelere öncelik 

vermeleri gerektiğini açıklamıştır. Buna göre her şey gibi ganimet de Allah’ındır (cc). Onun 

Resulü (sav) vahyi tebliğ etme ve dini öğretme yanında örnek gösterme ve uygulama vazifesi 

ile de yükümlü kılınmıştır. Tam manasıyla mülk olarak Allah’a (cc) ait bulunan ganimetin 

kullarına nasıl paylaştırılacağını açıklama ve bunu uygulama vazifesi de Resulullah’a (sav) 

aittir. Müminler ganimet için savaşmamalı, ganimete göz dikmemeli, bir şey verilirse almalı, 

verilmezse hak iddia etmemelilerdir.  

 Mülkiyeti Allah’a (cc), kullanım ve dağıtım şekillerindeki tasarruf hakkı da 

Resulullah’a (sav) ait bulunan bir madde üzerinde tartışan, bu arada birilerinin öfkelenmesine 

ve incinmesine sebep olanlara düşen vazife ise hemen gönül almak, ilişkileri yeniden normal 

çizgiye getirmek ve güzelleştirmektir. “ganimetin Allah’a ve Resulü’ne ait olması” bu şekilde 

ahlaki bir ders, eğitim olarak anlaşılınca aynı surenin 41. ayetinde geçen, ganimetlerin beşe 

bölüneceğini, beşte birinin Allah’a (cc), Peygamber’e, onun yakınlarına, yetimlere, yoksullara 

ve yolculara ait olduğunu ifade eden ayetin bunu neshettiğini, hükmü değiştirdiğini 

söylemenin anlamı kalmamaktadır. Enfal Suresi 1. ayet, konunun ahlaki boyutunu, meseleye 

bir kul gibi yaklaşmanın örneğini vermekte, 41. ayet ise Allah’ın (cc) kendine ait olanı nasıl 

dağıtmayı murat ettiğini açıklamaktadır.
169
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 Kur’an’a Göre Dünya Düz müdür, Yuvarlak mıdır? 

 Soru: Kur’an’da “yerin bir döşek kılındığına” (Bakara, 2/22) “yeryüzünün yayılıp 

uzatıldığına” dair ayetler mevcuttur. (Hicr, 15/19; Kaf, 50/7) Yasin Suresi 40. ayette ise 

“Güneş de onlara bir delildir. Yörüngesinde akar gider.”  buyrulur. Kehf suresinde Hz. 

Zülkarneyn’le (as) ilgili ayetler şöyledir: “Sonunda Güneş’in battığı yere ulaşınca onu, kara 

balçıklı bir suda batıyor gördü.” (Kehf, 18/86) Sonra yine bir yol tuttu. Sonunda Güneş’in 

doğduğu yere ulaşınca, Güneş’i, kendilerini elbise, bina gibi şeylerle örtmediğimiz bir millet 

üzerine doğuyor buldu.” (Kehf, 18/89-90) Bu ayetlerden, Dünya’nın düz bir tepsi gibi olduğu 

ve Güneş’in Dünya etrafında döndüğüne dair mana çıkarılabilir mi? Kur’an ayetlerinde 

Dünya’nın şekli ile ilgili bilgi mevcut mudur? 

 Cevap:  

 1.  

 

“Yeri de yaydık, genişlettik ve oraya sağlam dağlar çaktık ve orada hikmetle ölçülmüş olarak 

her türlü nebatı yetiştirdik.”(Hicr suresi, 19)  

 

“Yeri de döşedik, oraya dengeyi sağlayacak sağlam ulu dağlar yerleştirdik. Orada gönüller, 

gözler açan her çeşit bitkiden çiftler bitirdik.” (Kaf suresi, 7)  

 

 Bu ayetlerden Dünya’nın düz değil aksine yuvarlak olduğuna dair mana çıkarılır. 

“Yeri yaydık, genişlettik.” ifadeleri “dehavnâha ve besatnâha” kelimeleriyle açıklanmıştır. Bu 

iki sözcükten birincisi olan “dehavnâ”, “udhuvve” kökünden gelir ve deve kuşu 

yumurtası/veya yuvası manasına gelip elips gibi yuvarlaklığı ifade etmektedir. İkinci kelime 

olan “besatnâ” ise yaymak, genişletmek, döşemek manasına gelir. Bu iki manayı beraber 

mütalaa ettiğimiz zaman, ilgili ayetin bu cümlesi, “Yeri yuvarlak bir satıh olarak yayıp 

genişlettik.” manasına gelir. Son ayetlerde meal olarak yer alan, “Yeryüzü nasıl yayıldı.” 

ifadesindeki “yayıldı” fiilinin Arapçası “sutihat”tır. Bu kelime Türkçede de kullandığımız 

“satıh” manasını ifade eder. Yeryüzü manasına gelen “sath-ı arz” sözcüğü de bu kökten 

gelmektedir. Burada da görüldüğü gibi ayette düz bir tepsi misalini ifade eden mana söz 

konusu değildir. Satıh sözcüğü, düz bir zemin için kullanıldığı gibi, küresel bir zemin için de 

kullanılır. Nitekim yerin küre olduğunu kabul ettiğimiz hâlde yerküresine yeryüzü de 

denilmektedir. Zikrettiğimiz aynı kelime ve mana Naziat suresi 30. ayet için de geçerlidir.  

 

 Şunu da unutmamak gerekir: Yerküresinin yuvarlaklığı, onun “döşek, sergi, beşik” 

gibi üzerinde istirahat edilen, üzerinde hayat sürülen, sergilerin bulunduğu manalarına aykırı 

değildir. Yeryüzünün uzatılması, genişletilmesi, sergi olarak yayılması da onun düz bir satıh 

olduğunu değil, milyarlarca insanın ve diğer canlıların yaşayabilecek kadar geniş olduğunu 

gösterir. Bu hususta müfessir Fahreddin Razi şöyle der: “Bazı kimselere göre yerküresinin 

yayılmış olarak sergilenmesi, onun küre şeklinde olmamasını gerektirir. Bu, yanlış bir 

düşüncedir. Çünkü yuvarlak bir cisim büyük olduğu takdirde bir sergi gibi üzerinde 
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yaşanmaya müsait olur. Nitekim yerin yuvarlağımsı direkleri hükmünde olan dağların 

üzerinde de mükemmel bir şekilde durulabilmekte ve yaşanabilmektedir. Dünya’nın konumu 

bundan daha uygundur.”
170

 Yine, Elmalılı Hamdi Yazır da Naziat suresi 30. ayete verilen 

“Dünya’nın yuvarlaklığı” manasına ittiba etmiştir.
171

 

 Bununla beraber yerin düzenlenmesiyle ilgili olarak Kur’an’da yer alan “beşik, satıh, 

sergi” gibi ifadelerden, yerin düz bir tepsi şeklinde olduğunu anlayan eski dönem müfessirler 

de olmuştur. Tabii ki bu anlayış daha önceden var olan Yunan felsefesinin bir uzantısı veya 

kanıtlanmamış bir veri hakkında, gözün gördüğüne göre ve toplumun genel kabulüne göre 

ayetlere mana vermekten kaynaklanır. Hiç şüphe yok ki bu büyük müfessirlerin tarihin her 

çağında Kur’an’ı tefsir ederken son derece hassas olmanın yanında her türlü bilimsel veriyi 

keşfedip buna göre ayete mana verme imkânları söz konusu değildir.  

 2. Yasin suresi 40. ayette zikredilen “Güneş de onlara bir delildir. Kendi yörüngesinde 

akar gider.” ayeti, Dünya’nın düz olduğuna ve Güneş’in Dünya etrafında döndüğü manasına 

bir delil olamaz ve bu ayetin bilime zıt bir tarafı da söz konusu değildir. Zira Güneş’in kendi 

ekseni etrafında dönen ve Samanyolu galaksisinde ilerleyen bir yörüngesi vardır. Güneş, 

kendi ekseni etrafında saatte 70.000 km hızla döner. Samanyolu galaksisi de yaklaşık olarak 

saniyede 220 km hızla hareket eder. Galaksi, çevresindeki bir dönüşünü yaklaşık 225-250 

milyon yılda bir tamamlar.  

 Ayet, insanlara Allah’ın (cc) yaratma sanatı üzerinde tefekkür etmeleri için indirilmiş 

ayetlerden biridir. İnen bu tefekkür ayeti, belagatıyla avam tabakadakilere gözleriyle tepede 

gördükleri Güneş’in hareketine baktırarak tefekkür ettirirken bir âlime, bilim insanına 

Güneş’in kendi ekseninde ve Samanyolu galaksisindeki yörüngesinde, muazzam bir hızda 

dönüşüne baktırarak tefekkür ettirmektedir. Ayet, tek bir ifadeyle avam tabakayı da âlim 

tabakayı da tefekkürde hissesiz bırakmamaktadır. 

 3. Kehf suresinde Hz. Zülkarneyn’le (as) ilgili ayette geçen ve “kara bir balçık” diye 

tercüme edilen “aynin hamietin” tamlaması farklı iki okunuşa göre “siyah balçıklı göze ve 

sıcak göze” anlamlarına gelir. Her iki kıraat da Güneş’in batışı esnasında okyanusta meydana 

gelen manzarayı tasvir eder. Okyanusta, Güneş’in battığı yerde ya siyah balçıklı bir göze veya 

buharlaşmakta olan bir sıcak su gözesi görünümü meydana gelmektedir. Bu iki mana 

birleştirildiğinde “Güneş’i siyah balçıklı bir sıcak su gözesine batıyor gibi gördü.” şeklinde bir 

mana ortaya çıkar. Ayetteki “Güneş’in battığı yere ulaşınca” ifadesinde ise “mağrip” kelimesi 

kullanılmıştır. Mağrip, sadece mekânı ifade etmez, aynı zamanda zamanı da ifade eden bir 

kelimedir. Yani mekân olarak o yere ulaşılması değil, zaman olarak o yere ulaşılması 

manasına gelir. Türkçede “Güneş’in batışına, batış zamanına ulaşınca” diye tabir edilen 

ifadedir.  

 Tefsirlerde de belirtildiği üzere Hz. Zülkarneyn (as), Batı’da Atlas Okyanusu’na ya da 

Karadeniz’e kadar gitti. Orada Güneş’in deniz ufkunda batışını seyretti. Güneş, sislerle kaplı 

deniz ufkunda, sanki balçıklı bir su gözesine veya sıcak su gözesine gömülür gibi batıyordu. 

Ayette görüldüğü gibi Kur’an, burada coğrafi ve kozmografik bilgi vermemiş, bakanın ufukta 

gördüğü manzarayı tasvir etmiştir. Zülkarneyn batıda işlerini bitirdikten sonra doğunun 
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yolunu tuttu. Neticede muhtemelen Afrika’nın veya Asya’nın doğu kıyılarına, Hint 

Okyanusu’na yahut Hazar Denizi’ne ulaştı. Orada medeniyetten uzak bir kavim gördü. Orada 

Güneş’i bu medeniyetten uzak bir kavmin üzerine doğuyor buldu. Buradaki ifade de Hz. 

Zülkarneyn’in (as) gördüklerinin tasviridir ve bu ayetler Dünya’nın şeklinin düz olduğuna 

dair delil içeren ifadeler barındırmamaktadır. 

Dünya’nın Yuvarlak Olduğunu Haber Veren Kur’an Ayetleri 

 Dünyanın düz bir tepsi gibi kabul edildiği, göklerin dağlar tarafından tutulduğu gibi 

inanışların olduğu dönemde 1400 yıl önce Kur’an’da Dünya’nın yuvarlak olduğunu haber 

veren önemli ayetler nüzul olmuştur. Örnek verecek olursak: 

 1. “Ey cin ve insan topluluğu! Göklerin ve yerin çevresinden (kuturlarından) geçmeye 

gücünüz yetiyorsa haydi çıkın. Çıkamazsınız ancak büyük bir imkân ile çıkabilirsiniz.” 

(Rahman suresi, 33)  

 Bu ayette geçen, “göklerin ve yerin çevresinden” ifadesindeki çevre tabiri, Arapça 

kökü “kutur” (aktar) olarak geçmektedir. Ayetteki, “kutur” kelimesi Arapçada “çap” 

demektir. Çap, yuvarlak bir şekilde bulunduğuna göre ayet, Dünya’nın şekliyle ilgili önemli 

bir bilgi vermektedir. 

 2. “Allah, geceyi gündüze dolar, gündüzü de geceye dolar.” (Zümer suresi, 5)  

 Ayette “dolamak” diye tercüme edilen Arapça “tekvir” kelimesidir. Tekvir ise 

yuvarlayarak bir cismi sarmak demektir. Mesela bir topun, topacın iple sarılması, başa sarık 

sarılması da bunun gibidir. Ayette de gecenin gündüze, gündüzün geceye geçişinin, birbirine 

sarılmasının ifadesinde “tekvir” kelimesinin kullanılması, yeryüzünün yuvarlaklığını işaret 

eden önemli bir ayettir. 

 3. “Gece de bir alamettir onlara. Ondan gündüzü soyar çıkarırız.” (Yasin suresi, 37)  

 Ayette kullanılan “soyup çıkarmak” fiilinin Arapçası olan “sehl” kelimesi “yuvarlak 

bir şeyi soymak”tır. Türkçede de hayvanların derilerinin soyulduğu yere “salhane” (selhhane) 

denir. Hayvanların bedeni üzerindeki derinin yerleşimi ve soyumu da yuvarlanmış şekildedir. 

Ayette de geceden gündüzün çıkarılmasını tariflerken “sehl” kelimesiyle soymak tabirinin 

kullanılması, yerkürenin yuvarlaklığını gösteren önemli bir ayettir. 

 Ayetlerde zikredilen “tekvir” kelimesinden türeyen yukevviru, “sehl” kelimesinden 

türeyen “neslehu” kelimeleri düz ve yuvarlak tepsiyi değil, küresel yuvarlaklığı gösterir.  

 Miladi 994 yılında dünyaya gelen İbn Hazm, henüz Dünya’nın yuvarlak olup olmadığı 

tartışmalıyken bu ayetin Dünya’nın küresel olduğu hususunda çok açık manada olduğunu 

belirtmiş, “Ayetteki tekvir kelimesi tekviru’l-amame ifadesinden alınmış olup bu ifade sarığı 

başa dolamak, sarmak manasına gelir. Bu ifade arzın küresel olduğu hususunda bir nassdır, 

delildir.” demiştir.
172

 Keza İbn Arabi de Futuhât’ında bu ayetlere dayanarak Dünya’nın küre 

olduğunu bildirmiştir.
173

 

 4. “Yeri de yaydık, genişlettik ve oraya sağlam dağlar çaktık ve orada hikmetle 

ölçülmüş olarak her türlü nebatı yetiştirdik.” (Hicr suresi, 19)  
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“Yeri de döşedik, oraya dengeyi sağlayacak sağlam ulu dağlar yerleştirdik. Orada gönüller, 

gözler açan her çeşit bitkiden çiftler bitirdik.” (Kaf suresi, 7). 

 

 Yukarıda zikrettiğimiz gibi bu ayetlerde geçen, “Yeri yaydık, genişlettik.” ifadeleri 

“dehavnâha ve besatnâha” kelimeleriyle açıklanmıştır. Bu iki sözcükten birincisi olan 

“dehavnâ”, “udhuvve” kökünden gelir ve (deve kuşu yumurtası/veya yuvası manasına gelip) 

elips gibi yuvarlaklığı ifade etmektedir. İkinci kelime olan “besatnâ” ise yaymak, 

genişletmek, döşemek, manasına gelir. Bu iki manayı beraber mütalaa ettiğimiz zaman ilgili 

ayetin bu cümlesi “Yeri yuvarlak bir satıh olarak yayıp genişlettik.” manasında olduğu 

görülmektedir. 

Dünya’nın Şekli ile İlgili Bazı İslam Âlimlerinin Görüşleri 

 Christophe Kolomb, Magellan, Galileo’dan asırlar önce İslam âlimleri Dünya’nın 

yuvarlak olduğunu dile getirmişlerdir. Bunların başında İmam Gazali ve Fahreddin Razi 

gelmektedir. 

 İmam-ı Gazali, Dünya’nın şekliyle ilgili şöyle der:  

 

“Kіmіlerі de göklerіn yuvarlak (küresel) olduğunu söylemіşlerdіr. Mühendіslerіn hepsі bu 

görüştedіr. Biz, bu hususta onlarla aynı görüşteyіz.”
174

 “Felsefenіn kabul ettіğі prensіplerіn 

bіr kısmı İslam dіnіnіn temel esasları іle çelіşmez. Mesela felsefeciler şöyle dіyorlar: “Ay’ın 

tutulması olayı, arzın Güneş’le Ay arasına gіrmesіyle Ay ışığının görünmemesіnden іbarettіr. 

Çünkü Ay, ışığını Güneş’ten alır. Arz іse yuvarlaktır ve gök her taraftan onu çevrelemіştіr. 

Matematіksel hesaplarla іspatlanmış bu çeşіt gerçeklerі dіn namına іnkâr etmek dіne karşı bіr 

cіnayettіr. Metotsuz bіr tarzda dіnі savunanların zararları, metotlu bіr şekіlde dіne hücum 

edenlerіn zararından daha fazladır. Darbımeselde denіldіğі gіbі: Akıllı düşman, ahmak 

dosttan daha іyіdіr.”
175

 

 

 Fahreddin Râzi'nin konu ile ilgili sözleri: 

 

“Bazı kimselere göre yerküresinin yayılmış olarak sergilenmesi, onun küre şeklinde 

olmamasını gerektirir. Bu, yanlış bir düşüncedir. Çünkü yuvarlak bir cisim büyük olduğu 

takdirde bir sergi gibi üzerinde yaşanmaya müsait olur. Nitekim yerin (yuvarlağımsı) direkleri 

hükmünde olan dağların üzerinde de mükemmel bir şekilde durulabilmekte ve 

yaşanabilmektedir. Dünyanın konumu bundan daha uygundur.”
176
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 Razi, Mefatihu’l-gayb, 2/104; Fahreddin Razi’nin Dünya’nın yuvarlaklığını açıkça zikrettiği ve savunduğu 

diğer bahisler için bk. Razi, Tefsir-i Kebir, 5, 174, 525 
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 Seyyid Şerif Cürcânî de bu konu üzerinde uzun uzadıya durmuş, kâinatta yuvarlaklığın 

bir kânun gibi göründüğünü, bundan yerküresinin istisna edilemeyeceğini vurgulamış ve ilgili 

ayetleri bu çerçevede değerlendirmiştir.
177

 

 İbrahim Hakkı’nın sözleri ise şöyledir: “Eğer fennin bu (Dünya’nın yuvarlaklığı 

konusundaki) görüşü şeriata aykırı sanılırsa bu husustaki endişenin atılıp kalbe tam inanışın 

yerleşmesi için, İmam-ı Gazzâlî'nin Tehâfütü'l-Felâsife adlı eserinde Arapça yazdıklarını 

aynen Türkçeye çevirip buraya yazdım. Ay’ın tutulması olayı, arzın Güneş’le Ay arasına 

girmekle ay ışığının görünmemesinden ibarettir. Çünkü Ay, ışığını Güneş’ten alır. Arz ise 

yuvarlaktır ve gök her taraftan onu çevrelemiştir.”
178

 

 Hüseyin Cisri’nin konu ile ilgili sözleri şöyledir: “İslam milletinin en büyük âlimi olan 

Fahreddin-i Râzî gibi pek çok kimseler yerin küre şeklinde olduğunu kabul etmişlerdir. Daima 

böyledir. Ahmak dost, çok cahilliği ve az aklı sebebiyle akıllı düşmanlardan daha çok 

zararlara sebep olur.”
179

 

 Kadı Beydavi ve Nesefi gibi müfessirler de yeryüzünün yuvarlak olduğunu 

söylemişlerdir. Beydavi ve onu takip eden Nesefi, Bakara suresinin 22. ayetinde yer alan “O, 

öyle bir Allah’tır ki yeryüzünü size bir döşek yaptı.” cümlesini tefsir ederken “Arzın insanlar 

için döşek gibi yayılıp sergilenmesi, onun küre olduğu gerçeğine aykırı değildir.”
180

 

şeklindeki açıklamalarıyla konu ile ilgili düşüncelerini ortaya koymuşlardır. 

 Muhâkemat’ta, Gazzali, Fahreddin Razi, Teftazani, Seyyid Şerif Cürcani, İbrahim 

Hakkı ve Hüseyin Cisri gibi âlimler Bediüzzaman Said Nursi tarafından, “yeryüzünün 

yuvarlaklığı” konusunda referans verilmiş ve yerin küreviliğini kabul etmeyenlere hitaben 

şöyle denilmiştir: “Senin münsif zihnine malumdur ki küreviyet-i arz ve yerin yuvarlaklığına 

muhakkikîn-i İslâm -eğer ki ittifak-ı sükûtiyle olsa- ittifak etmişlerdir.”  

 İmam-ı Azam Ebu Hanife’nin de Dünya’nın şekliyle ilgili “Yeryüzü bir portakal gibi 

yuvarlaktır.” dediği nakledilir.
181

 Asırlar önce yaşayan Biruni (10. yy), El-Mesudi (10. yy), 

El-İdrisî, (12. yy.), El Mucem El-Büldan (12. yy.) gibi Müslüman bilim adamları da 

Dünya’nın yuvarlaklığını kabul etmiştir. 

 Orta Çağ’da Dünya’nın yuvarlak olduğu iddia edildiğinde devrin kiliseleri tarafından 

“İncil’e, Hristiyanlığa aykırı söylemde bulunmaktan ötürü” bilim insanları cezalandırılırken, 

İslam âlimleri Kur’an’dan ilham alarak Dünya’nın şekli konusunda net fikirler beyan 

etmişlerdir. 

Niçin Kur’an’da Net Bir Biçimde Dünya Yuvarlaktır Denilmeyip İşaretlerle Bu 

Manalar Verilmiştir? 

 Bediüzzaman’ın bu husustaki cevaplarını özetlemek gerekirse: Öncelikle unutmamak 

gerekir ki Kur’an bir irşat kitabıdır; fizik, kimya, astronomi kitabı değildir. Din ise bir 

imtihandır. Allah’ın (cc) teklifleri bir tecrübedir. Kömür gibi ruhlarla, elmas gibi ruhların 

birbirinden ayrılması ancak imtihan ateşiyle mümkündür. Bir madene verilen ateş ile ondaki 

kömür ile elmas, bakır ile gümüş, toprak ile altın birbirinden ayrıldığı gibi din imtihanı da 
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insanın ruhundaki duygu ve düşünce madenine verilen bir durulma ameliyesidir. “Kıymetli 

madenler yerinde kalır. Köpükler ise, uçar gider.” (Ra’d, 13/17) 

 Kur’an, açık bir şekilde “Dünya yuvarlaktır.” demiş olsa, tarih boyunca pek çok kişi 

İslam’ın nurundan faydalanamayacak, belki de davasından düşecekti. Bilindiği gibi kâinatta 

bir tekâmül kanunu vardır. Her şey gibi, fen bilimlerinin ortaya koyduğu ilmî keşifler de 

zamanla terakki edip gelişmiştir. Kur’an’da, Allah’ın (cc) varlığını ve birliğini anlatmak için: 

“Ey insanlar! Bakınız şu durgun gibi görünen yerküresi büyük bir hızla hem kendi ekseni 

etrafında hem de Güneş’in etrafında dönmektedir. Doğudan çıkıp batıdan battığını 

düşündüğünüz şu Güneş ise sadece kendi etrafında dönüyor. Ayrıca gördüğünüz şu bir 

damlacık suda milyonlarca canlı vardır. İşte, bu harika işlere bakıp Allah’ın (cc) büyüklüğünü 

anlamaya çalışınız.” denilmiş olsaydı eski zamanların insanlarını, bu gerçekleri yalanlamaya 

sevk edebilecekti. Çünkü bunlar, duyu organlarının gördükleriyle çelişmektedir. Sadece ilgili 

fenlerin ortaya çıkmalarından sonra gelecek insanları memnun etmek için böyle buluşlardan 

bahsetmek ve daha önceki asırlarda yaşayan bütün insanların zihinlerini altüst edecek bilgileri 

ders vermek, irşat prensibine aykırı olduğu gibi belagat üslubuna da terstir. Ayrıca Allah (cc) 

kullarına her zaman açık bir kapı bırakır ancak o kapıdan girip girmeme iradesini de 

kullarının cüzi iradelerine bağlar. Kur’an’da mesela atomlarda bulunan proton sayılarından, 

kütle numaralarından bahsedilmesi devrimizde yaşayan birçok insanın da iradesine müdahale 

anlamına gelir ve imana karşı insanları teslime zorlar. Allah (cc), rahmetiyle varlığının 

delillerini göstermekte ancak açıkça kendini göstermemekte, her yerde kulunun kendisine 

iman edip etmemesini, kulunun tercihlerine bırakmakta ve kulun iradesini elinden 

almamaktadır. Kur’an’da var olan bilimsel açıdan önemli delil görülen ayetlere kâfirlerin 

bahaneler üretip reddetmeleri ve iman etme hususunda iradelerini teslim etmeyecek haller 

sergileyebilmeleri bunun bir göstergesidir. Bu ayetler, kalpleri hidayet üzere olan ve hakikati 

samimiyetle arayanlar için ibret vesilesi iken kalpleri mühürlenmiş ve hakikati arama 

derdinde olmayanlar için manadan uzak, tesadüfi meselelerdir. Ayetlerdeki bu incelik düzeyi, 

imtihanın dengesini korumaktadır. 

 Peki, karıncayla konuşan Hz. Süleyman’a (as), balığın karnında yaşayan Hz. 

Yunus’a (as), ateşte yanmayan Hz. İbrahim’e (as) iman edenler “Dünya yuvarlak” 

ayetini aşırı bulup ayetleri inkâr mı edecektir? 

 Karıncayla konuşmak, balığın karnında ölmeden durabilmek ve ateşte yanmamak 

mucize cinsindendir. Allah (cc), bir işin olmasını dilediğinde bu iş ona zor değildir. Zira 

karıncayı da balığı da ateşi de onların zerrelerindeki atomları da o maddelerin zarar vereceği 

insan bedenini de ve onların birbirlerine zarar vereceği doğa kanunlarının o esnada yok 

edilmesini de yapmak, yaratmak Allah’a (cc) kolaydır. Çünkü her biri kendi kontrolü 

altındadır.  Mucize ile kâinatta devamlı işleyen kanunlar ve mevcudatın halinin bilgisi 

birbirinden farklıdır. Mesela Peygamberimizin (sav) bir gecede Mekke’den Kudüs’e gitmesi 

ona has verilmiş bir mucizedir. Allah’ın (cc) yaratma kudretinin sonsuzluğunu bilen için bu 

mucizeye iman noktasında bir problem olamaz. Ancak siz genel bir kaide olarak ve eşyanın 

hâl bilgisini tasvir mahiyetinde mesela “Hangi çağda yaşarsa yaşasın, teknolojik imkâna sahip 

olsun olmasın, her insan aslında bir gecede Mekke’den Kudüs’e gidebilir.” diye bir ifade 

söyleseniz bunu kimse kabul etmez. Çünkü bu genel kaide insanların tecrübelerine, duyu 

organlarına, imkânlarına, yeteneklerine zıttır ve kolayca yalanlanabilir. Yine Hz. Süleyman’ın 



123 

 

(as) Allah’ın (cc) izni ile karıncalarla konuşmuş olmasını insan kabul edilebilir. Allah (cc) 

izin verir ve mucize gerçekleşir. Bu, irşada aykırı bir bilgi değildir. Ancak “aslında bütün 

insanlar karıncalarla konuşur.” gibi genel bir kaide belirtmeniz irşada uygun olmaz, tecrübeye 

zıt olacağı için kolayca yalanlanabilir. Bu sebeple ayetlerde duyu organlarına zıt görünen 

Dünya’nın yuvarlaklığı gibi genel kaide belirten ifadelerin açık ve net bir şekilde 

zikredilmesi, çağlar boyunca var olacak ve iman teklifi sunulacak insanlık için irşada uygun 

değildir. 

 

 Nebe Suresi 33. Ayet Üzerine 

 Soru: Nebe Suresi 33. ayette geçen “göğüsleri tomurcuklanmış yaşıt kızlar” ifadesini 

açıklar mısınız? 

 Cevap: Kur’an ayetleri hakkında yeterince tefsir ve Arapça bilgisi olmadan ve ilgili 

kaynakları taramadan spekülasyon yapılan iddialardan birisi de soruda bahsi geçen ifadedir.   

 Nebe Suresi 33. ayette geçen kelime, “Kevaib” kelimesidir. Bu kelimede “göğüsleri 

tomurcuklanmış yaşıt kızlar” meali, asıl mana değil, yan manadır. Dahhak, “Kevaib” 

kelimesinin “bakire kızlar” manasına geldiğini belirtmiştir.
182

 

 İmam Maverdi şöyle der: “Kevaib” iki manaya gelir. Birincisi, İbn Abbas’a ait olup 

“nevahid; erginlik çağına girmiş kızlar” manasına, diğeri Dahhak’a ait olup “azârâ; bakire 

kızlar” manasına gelir.
183

 

 Bu açıklamalardan anlaşılıyor ki Nebe suresindeki ayette “göğüsleri tomurcuklanmış” 

şeklinde meal verilen “kevaib” kelimesinin asıl manası, “erginlik çağına ermiş ya da bakire 

genç kızlar” demektir. Erginlik çağına girmiş kızların, erginlik çağının ilk belirtisi 

göğüslerinin tomurcuklanması olduğu için bu meal, kelimenin yan anlamı, lazım-ı mana 

olarak kullanılmıştır. Nitekim İbn Aşur’a göre de “kevaib”, kaib’in çoğuludur, erginlik çağına 

girmiş kızlar için kullanılır.
184

 

 Bu sebeple, özellikle ayet ve hadisler üzerinden akıl kurcalama kampanyaları 

düzenlenen asrımızda, kelimenin asıl manasını ön plana çıkarmak ve ilgili ayete “genç, yaşıt, 

bakire kızlar” şeklinde meal vermek daha uygun görülmektedir. Zira ilmin ayaklar altına 

alındığı, araştırmaya gerek duymadan ahkâmların kesildiği ve güzel nazara değil çirkin nazara 

ve suizanna alışmış mizaçların artış gösterdiği bu devirde, her sözün altında art niyet aranır 

olmuştur.  

 Cennet nimetlerinin önemi ve fıtrata uygunluğu hakkında daha fazla bilgi ve doyurucu 

izah edinmek isteyenlere, Risale-i Nur Külliyatı’ndan ilgili bahisleri okumalarını tavsiye 

ederiz. 

 

 Kur’an’da Gramer Hatası Olduğu Rivayeti Üzerine 

 Soru: Hz. Osman’ın (ra), “Kur’an’da gramer hataları görüyorum ve Araplar onları 

dilleriyle düzelteceklerdir.” dediği rivayet sahih midir? 
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 Cevap: Kur’an’da yazım hataları olduğuna dair görüşler zaman zaman gündeme 

getirilmekte ve bunun için bazı rivayetler öne sürülmektedir. İbn Abbâs’ın azatlısı İkrime et-

Tâî’den gelen rivayet şöyledir: “Mushaflar yazılınca Halife Osman’a takdim edilmiş o da 

mushafı inceledikten sonra ‘İyi hoş yapmışsınız da bunda lahnden bir şey görüyorum ancak 

bunları olduğu gibi bırakınız! Çünkü Araplar bunları dilleriyle düzelteceklerdir.”
185

 

 Âlimler bu rivayetin sıhhatini kabul etmemiştir. Çünkü Hz. Osman (ra), Kur’an’ın 

cemedilmesini tek başına yapmamıştır. Bilakis diğer sahabe de Kur’an’ın toplanması ve 

yazılmasında ona yardımcı olmuşlardır. Yazılan mushaflar, Hz. Ebu Bekir'in toplattığı mushaf 

ile mukabele edildikten ve Hz. Peygamber’in (sav) son defa Cibrîl ile mukabele ettiği 

Kur’an’a uygun olduğu hususunda sahabenin muvafakatı alındıktan sonra yayılmıştır. Hz. 

Osman gibi üçüncü halife olan bir zatın, Kur’an’da, Allah’ın (cc) Hz. Peygamber’e (sav) 

indirdiğinden farklı şeyler görüp “Bu hataları ileride Araplar düzeltir.” demesi ve hataları 

düzeltmeden öylece bırakması hiç düşünülebilir mi! Allah’ın (cc) dininin yardımcıları ve 

koruyucuları olan sahabenin huzurunda bunu yapması hiç mümkün müdür? Bu sözün Hz. 

Osman’a nispetini Kurtubi, Zemahşeri, Ebu Hayyân, Âlûsî ve daha birçok âlim kabul 

etmemişlerdir.
186

 Suyuti’ye göre bu rivayetlerde bazı müşküller vardır. Onlar da: 

 1. Arapçayı en fasih konuşan Ashab-ı Kiram’ın, Kur’an-ı Kerim’de hata etmesi şöyle 

dursun, kendi dillerinde hata ettikleri nasıl düşünülür! 

 2. Kur’an-ı Kerim’i Resûlullah’tan (sav), nazil olduğu gibi öğrenen, onu ezberleyen, 

onu aynen koruyan ve üzerinde titizlikle duran Sahabe-i Kiram’ın Kur’an’da hata ettikleri 

nasıl söylenir! 

 3. Bütün sahabenin, Kur’an’ın okunuş ve yazılışında aynı hatada birleştikleri nasıl 

düşünülebilir! 

 4. Böyle bir hatanın farkına varmamaları, bu hatadan dönmemeleri nasıl söylenebilir! 

 5. Hz. Osman’ın görülen hatayı düzeltmek isteyenlere mâni olduğu nasıl söylenebilir! 

 6. Seleften halefe tevatüren rivayet edildiği hâlde hatalı kıraatin sürüp gittiği, nasıl 

düşünülebilir? Bütün bunlar Ashâb-ı Kiram için aklen, şeran ve örfen imkânsızdır.
187

 

 Âlimler bunlara -yukarıda zikrettiklerimize ilâveten- şöyle cevap vermişlerdir:  

 a. Hz. Osman’a izafe edilen sözler, doğru değildir. Bu rivayetin senedi zayıf, muzdarip 

ve munkatıdır. Dolayısıyla rivayet bir delil teşkil etmez. Hz. Osman kendisine uyulan bir 

imam olarak tayin edilmişti. O, nasıl olur da Kur’an’da gördüğü bir hatayı düzeltmek üzere 

Arapların dil maharetine terkedebilir! Kur’an’ın cemini ve yazma işini üzerine alan seçkin 

kimseler bu hatayı düzeltmemişse başkaları bunu nasıl düzeltebilir! Ayrıca bir tek mushaf 

değil, belli sayıda mushaflar yazılmıştır. Şayet bu mushaflarda hata vaki olduğu söylense bile, 

hepsinin aynı hataya düşmeleri, uzak bir ihtimal olur. Şayet mushaflardan bazılarında hata 

vaki olduğu söylense bile bu, diğerlerinin hatasız olduğunu itiraf etmektir. Hz. Osman’ın 

istinsah ettirdiği mushafların bir kısmı hatalı, bir kısmı da hatasız diyen bir sahabe yoktur. 
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Kıraat vecihleri dışında mushaflarda hiçbir ihtilaf da mevcut değildir. Kıraatler ise hata ya da 

çelişki ile ilgili bir mesele değildir.  

 b. Ebu Bişr tarikiyle yapılan rivayette, okunuşu yazılışına uymayan bazı kelimeler, 

tevil edilmiştir. Mesela Tevbe, 9/47, Neml, 27/21 ayetlerinde “lâ”dan sonra “elif”, “zalike 

cezauz zâlimin” (Maide, 5/29) ayetinde vavla birlikte “elif” (Zâriyât, 51/47), ayetinde iki “yâ” 

harfinin yazılışı bu kabildendir. Şayet kelimeler yazıldığı gibi okunsaydı hata sayılırdı. İbn 

Eşte, “Kitâbu’l-Mesâhif” adlı eserinde, bu ve önceki cevaplara yer vermiştir.  

 c. İbnu'l-Enbârî, “Kitâbu'r-Redd alâ men Halefe Mushafe Osman” adlı eserinde bu 

konuda Hz. Osman'dan rivayet edilen haber hakkında şöyle der: “Bu haber hüccet (delil) 

olamaz. Zira muttasıl değil, munkatıdır. Zamanında Müslümanların imamı ve önderi, devletin 

reisi olan İmam, Mushafı ortaya koyan, Hz. Osman’ın, bu mushafta hataları görmesi, yanlış 

yazıldığı hâlde bunları düzeltmemesi, akıl ve mantığa sığacak bir şey değildir. Asla! Yemin 

ederim ki akıl ve insaf sahibi bir kimse, Hz. Osman hakkında böyle bir vehme kapılamaz. 

Kur’an’da mevcut hatanın sonradan gelenlerce düzeltilmek üzere geçiştirdiğine inanamaz. Hz. 

Osman’ın “Mushafta bazı hatalar gördüm.” sözünden yazısında bazı hata, irabı bozacak, 

kelimeleri tahrif edecek derecede hata sayılmadığını iddia eden, görüşünde haklı ve isabetli 

değildir. Çünkü yazı telaffuza bağlıdır. Yazıda hata eden, telaffuzda da hata eder. Hz. 

Osman’ın Kur’an’ın yazılışı ve okunuşunda ifsat derecesindeki hataları tehir etmesi, 

imkânsızdır. Bilindiği gibi o, Kur’an’ı devamlı okur, beldelere gönderilen mushaflardaki yazı 

şekline uyar, ayetlerdeki manayı yeterince kavrardı.  

 Ebu Ubeyd’in rivayet ettiği de bunu doğrular. Ebu Ubeyd şöyle der: “Hz. Osman’ın 

yanında bulunduğum bir sırada, sahabe mushafları karşılaştırıyordu. Bu arada Hz. Osman 

beni üzerinde ‘lem yetesenne’ (Bakara, 2/259), ‘lâ tebdîle lilhalki’ (Rum, 30/30) ve ‘fe emhilil 

kâfirine’ (Tarık, 86/17) ayetleri yazılı bulunan koyunun kürek kemiği ile Ubey b. Ka'b'a 

gönderdi. Kendisine bu ayetleri gösterdiğimde kalem istedi, ‘lilhalki’ kelimesindeki ‘lâm’ 

harflerinden birini silerek ‘lâ tebdîle lihalkillah’ yaptı. ‘fe emhil’ kelimesini silerek ‘fe 

mehhil’ şeklinde yazdı, ‘lem yetesenne’ kelimesinin sonuna da ‘ha’ ilave etti.”  

 İbnul-Enbârî şöyle der: “Yazılan mushaflar kendisine arz edilen, müstensihler arasında 

vuku bulan ihtilafı kaldırmak için kendisine müracaat edilen, onlardan doğru olanı ortaya 

koymayı isteyen Hz. Osman’ın, hatayı görüp de buna göz yumduğu ve bunu başkalarının 

düzeltmesi için bıraktığı nasıl iddia edilebilir!”
188

 Bu rivayetin doğru olmadığını ve birkaç 

yönden sahih olamayacağını şöyle belirtilir:  

 1. Sahabe efendilerimiz en küçük bir kötülüğü bile düzeltmede yarış yapıyorlardı. 

Kur’an’da hatanın bulunuşunu nasıl kabul ederler ki? Hâlbuki bunu düzeltmek hiç de zor 

olmayan bir şeydir.  

 2. Araplar, normal konuşmalardaki hataları bile çirkin görürlerken mushaftaki bir 

hatanın kalmasına nasıl müsamaha ederler?  

 3. “İleride bu hatayı Araplar dilleri ile düzeltecekler.” denmesi de hatalıdır. Çünkü 

Kur’an Arap ve Acem herkesin önünde ve elinde olduğu hâlde o günden bu güne aynı 

durmaktadır. Eğer hata olsaydı şimdiye kadar düzeltilirdi. 
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 4. Hz. Osman, Kureyş lehçesi dışında yazılan kelimeleri düzeltmişken hata sayılan 

diğer yerleri düzeltmemesi düşünülebilir mi!
189

 

 

 Kur’an’da Edilen Yeminler 

 Soru: Kur’an’da Allah’ın (cc) yemin etmesinin hikmeti nedir? İnsanların ikna olması 

ve bir meseleye inandırılması için mi yemin edilmektedir? 

 Cevap: İnsanlar açısından yemin, söylenen bir söze, ortaya atılan bir iddiaya 

muhatabını inandırabilmek için saygı duyulan, iki tarafça da kutsal olarak bilinen ve adı 

anıldığında söylenen sözün yalan ve yanlış olmayacağı kabul edilen bir varlığın adını 

zikrederek karşı tarafa iddianın doğru olduğu mesajını vermektir. Ancak Allah’ın (cc) 

insanları ikna etmek için şahit getirmeye, sözünün doğruluğunu ispatlamak için bir başka 

varlığa ihtiyacı yoktur. Kur’an’ı -haşa- Hz. Peygamber’in (sav) uydurduğunu iddia eden ve 

Hz. Peygamber’e (sav) inanmayan müşriklere yönelik Allah (cc), ayette şöyle buyurmuştur:  

 

“Yoksa ‘Onu (Kur’an’ı) kendisi uydurdu!’ mu diyorlar? De ki eğer doğru iseniz Allah’tan 

başka çağırabildiklerinizi (yardıma) çağırın da siz de onun gibi uydurulmuş on sure getirin.” 

(Hûd suresi, 13) 

 

 Kur’an’da Allah (cc) kendi yüce ismi üzerine, peygamberlerine, peygamberlerin 

yaşadığı veya vahyin indiği beldelere, meleklere, Kur’an’a, kıyamet gününe, kâinatta var olan 

önemli varlıklar üzerine mesela kaleme, gökyüzüne, Güneş’e, Ay’a, geceye, sabaha, kuşluk 

vaktine, zamana, yıldıza, havaya ve bitkilere yemin etmiştir. Kur’an, insan için indirildiğinden 

insanın fikir ve anlayış seviyesine göre nüzul olmuştur. Bu sebeple ayetlerinde ve 

beyanlarında yeminlere yer vermesi, insanlığın algılama seviyesine indiğini ve sözlerinde 

hilafın olmadığını göstermektedir. Zira yemin ifadeleri insanlığın yabancı olmadığı bir 

üsluptur.  

 Kur’an’da çeşitli şeyler üzerine sıkça yeminin yer almasının pek çok sebebi mevcuttur. 

Bunun bir sebebi, edilen yeminden sonra zikredilen konuya dikkat çekmek ve konunun 

öneminin ortaya koymaktır. Bazen surenin henüz başında dahi bir şey üzerine yemin edildiği 

görülür. Sure başlarında yer alan bu yeminlerin, insanların dikkatlerini önemli bir konuya 

toplamak amacında olduğu buradan da anlaşılır. Mesela Asr suresinin henüz başında zamanın 

üzerine yemin edilir. Hâlbuki zaman, insanları ikna etmekle ve inandırmakla ilgisi olan bir 

mefhum olarak kullanılmaz. Ayette zaman üzerine yemin edilerek zamanın değeri, kıymeti ve 

insan için büyük bir nimet olduğu ortaya konulmuş; ayetin devamındaki hüsrana uğrayan, 

hüsrana uğramaktan müstesna olan kulların özellikleri zikredilmiş ve bu hususlar 

zikredilmeden önce edinilen yeminle dikkatler konuya çekilmiştir. İnsanların mühim bir gaflet 

ve zaafı, sahip olduğu nimetlerin kıymetini bilmemesi, nimetlere olduğundan daha düşük 

değer vermesi ve varlıklara uğursuzluk, çirkinlik gibi sıfatlar yüklemesidir. Kur’an’da üzerine 

yemin edilen şeyler, insanın bu nimetler üzerindeki gafletini dağıtmakta; Güneş, Ay, yıldızlar, 

zeytin, incir gibi her biri birer yaratılış harikası ve büyük ihsan olan nimetler üzerinde 
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tefekkür edilmesi sağlanmaktadır. Bunun yanında üzerine yemin edilen şeyler, Allah’ın isim 

ve sıfatlarının tecellileridir. Bu tecellilerin üzerine edilen yeminlerle aslında Allah’ın 

kudretinin azametine, hikmetinin kemaline, rahmetinin kuşatıcılığına, yaratmasının benzersiz 

güzelliğine yemin edilmiş olmaktadır.
190
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2.2. Ayetler Arası Çelişki İddiaları 

 

 Bu bölümde, yetersiz Arapça bilgisi, yetersiz tefsir ilmi ve ayetlere yanlış bakış açıları 

sebebiyle ayetler arasında -sözde- çelişki olduğunu varsayanların bazı iddalarına değinecek ve 

bu iddiaların cevaplarını vereceğiz. İddialar ve cevapları okunduğunda iddia sahiplerinin 

ayetler üzerinde ilmi prensiplere uymayan üstünkörü yorumlara sahip oldukları görülecektir. 

Elbette ilmî prensiplere uymadan meal üzerinden gelişi güzel ayetleri okuyanlar bu iddialarını 

çoğaltabilirler. Biz, ayetler arasında haşa çelişki olduğu varsayılarak sık sık dile getirilen 

meşhur bazı iddialara cevap vererek, Kur’an ayetleri arasında hiçbir şekilde çelişki 

olamayacağı bilincini okuyucuya aktarmayı ve benzer iddialarla karşılaşıldığında, bu 

iddiaların da eksik bilgi ve hatalı yorumlamadan kaynaklanarak iddia hâline getirildiğini 

bilmelerini amaçlıyoruz. Kişiler ayetler hakkında kendi fikirlerince yorumda bulunamaz. 

Tefsir bir uzmanlık alanıdır ve ayetler belli bir sistem bütünlüğü içerisinde yorumlanır. Bir 

ayeti tefsir edebilecek yetkinlikte olabilmek için gerekli şartlar vardır. Kişinin Kur’an’a tüm 

incelikleriyle hâkim olması, Arap dilini ve hangi kelimenin hangi anlamlara geldiğini çok iyi 

bilmesi, kıraat farklılıklarını bilmesi, ayetlerin nüzul sebepleri, bunların kısımları olan hass, 

amm, müşterek, sarih, kinaye, nass, hafi, müşkil, müteşabih, dall-i bi’l-ibare, dall-i bi’l-iktiza, 

dall-i bi’l-işare, nasih, mensuh gibi meselelere hâkim olması, hadis-i şeriflere hâkim olması, 

hadis-i şeriflerin sıhhat düzeylerini bilmesi, hadisleri zikreden ravilerin özelliklerini, adaletini, 

hafızasını, güvenilir olup olmadığı bilmesi, hadislerin mecaz ve gerçek manalarını ayırt 

edebilmesi, ilgili hadisin genel bir hadis mi yoksa şahsa has zikredilmiş bir hadis mi olduğunu 

bilmesi gibi hususlara hâkim olması gerekmektedir. Bunun yanında kişilerin bu bilgileri 

öğrenip okuması, anlaması, ezberlemesi de yetmez, bunlardan hüküm çıkarabilecek bir 

beceriye, akla, hikmete sahip olması da gerekir. 

 Kur’an’da çelişki olduğunu iddia edenler tefsir ilmini bilmeyenlerdir. Hadisi şerifte 

şöyle buyurulur: “Kim ilmi olmadığı halde Kur’an’ı tefsir ederse, ateşteki yerine 

hazırlansın.”
191

 Bir başka hadiste şöyle buyurulur: “Kim de (bilgisi olmadığı halde) kendi 

görüşüne / fikrine dayanarak Kur’an’la ilgili söz söylerse / Kur’an’ı tefsir ederse, o konuda 

isabet etse bile hata etmiş olur.”
192

 Bu hususta işi ehline bırakmalı Ehlisünnet müfessirlerinin 

tefsirlerine müracaat etmelidir.  

 

 Enfal Suresi 65 ve 66. Ayetler 

 Enfal suresi 65. ayette on katı düşmanla savaşmaktan galip gelinebileceğinin, 66. 

ayette ise iki katı düşmanla savaşmaktan galip gelinebileceğinin bildirilmesi söz konusudur. 

Bu ayetlere bakarak çelişki olduğu iddia edilir. 

 

“Ey Peygamber! Müminleri savaşa teşvik et. Eğer içinizde sabırlı yirmi kişi bulunursa iki yüz 

kişiye galip gelirler. Eğer içinizde (sabırlı) yüz kişi bulunursa inkâr edenlerden bin kişiye 

galip gelirler. Çünkü onlar anlamayan bir kavimdir.” (Enfal suresi, 65) 
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“Şimdi ise Allah yükünüzü hafifletti ve sizde muhakkak bir zaaf olduğunu bildi. Eğer içinizde 

sabırlı yüz kişi olursa iki yüz kişiye galip gelirler. Eğer içinizde (sabırlı) bin kişi olursa 

Allah’ın izniyle iki bin kişiye galip gelirler. Allah, sabredenlerle beraberdir.” (Enfal suresi, 

66) 

 

 Cevap: Enfal Suresi 65. ayet, Bedir Savaşı öncesinde nüzul olmuştur. Bedir 

Savaşı’nda Mekkeli müşrikler, sayıca Müslümanlardan üstün idiler. Müslümanların böyle bir 

durumda savaştan çekinmeyip çarpışması, Allah’ın (cc) izniyle bire on katı düşmanla dahi 

başarı elde edinileceği zikredilmiştir. Ancak oranın bire on olduğu durumlarda dahi 

savaşmanın farz olması ve savaştan kaçmanın yasaklanması, sonradan gelecek müminler için 

ağır bir hüküm olacaktı. Çünkü İslam ile müşerref olan her kişinin iman kuvveti, beden gücü, 

sabrı aynı düzeyde değildi. Bedir Savaşı sonrasında nüzul olan 66. ayette de “savaşta 

sabretme, savaştan kaçmama” yükümlülüğü iki katı düşman ile sınırlandırılmıştır. Böylece 

müminlerin yükleri hafifletilmiş, yüz kişinin iki yüz kişi karşısında kaçmaması farz 

kılınmıştır. Savaştan kaçanlar hakkında “Allah’ın gazabına uğrayıp cehenneme varacağı” 

(Enfal, 8/16) hükmü olduğu için Enfal suresi 66. ayet ile gelen hüküm, müminler için rahmet 

olmuştur. Şu hâlde, bundan böyle bire karşı iki nispetinden daha fazlasına sabredemeyenler, 

sebat gösteremeyip savaşı terk edenler firari sayılmazlar. Fakat silah ve mühimmatı 

bulunduğu hâlde bire karşı ikiden de yüz çevirip savaştan kaçanlar, “Allah’ın gazabına 

uğrayıp cehennemi boylayanlar” ayeti kapsamına girerler. Yani bu ayetin hükmünü hak 

ederler. Buradan anlaşılır ki bu hafifletme birin ona karşı galip gelme ihtimalini ve imkânını 

ortadan kaldırmak, on katı düşman görünürse savaştan vazgeçmek için değildir. İkiden 

fazlaya karşı savaşı kabul etmenin ve direnmenin vacip olmadığını ve mendup -işlenilmesi 

tavsiye edilen iş- olduğunu bildirmek içindir. Nitekim İslam tarihi boyunca bire on nispetinde 

ve daha fazla düşmana galip gelindiği nice savaşlar vardır. Ayette yer alan “Allah sizden o 

yükü, o teklifi çok hafifletti ve gerçekte sizde bir zayıflık olduğunu bildi.” ifadesi, “Savaş 

gücü bakımından içinizde bedenen veya sabır ve moral yönünden bir takım zaafları olanların 

varlığı sebebiyle öylesine sabır ve tahammül zorunluluğunun bundan böyle herkes için uygun 

olmadığı kendini gösterdi.” manasına gelir. Gerçi, böyle olacağını Allah (cc) zaten ezelden 

bilir. Fakat bu hükmü indirmenin, söylemenin zamanı şimdi gelmiştir. Durum, bütün 

yönleriyle müminler tarafından da olduğu gibi açığa çıkmış ve bilinmiştir. Ayetteki “bildi” 

ifadesinden kasıtta budur.
193

 

 Bu iki ayet birlikte mütalaa edildiğinde şu anlam ortaya çıkar: Gerektiği ve kaçınılmaz 

hâle geldiği zaman bire on düşmanla bile savaşılabilir. Karşı tarafı savaşa iten sebep ve 

isteklerle müminlerinki farklı olduğu için bu bilinç farkı, güç ve sabrı etkiler. Allah rızası için 

savaşan ve şehit olduğu takdirde kendisini dünyadakinden daha mutlu bir hayatın beklediğine 

inanan müminlerin gücü, on katına çıkar ve Allah’ın (cc) izniyle zafer kazanılabilir. Sonraki 

ayette ise zaafı olan müminlerin “savaş firarisi” durumuna düşmemesi için bir rahmet ve 

ruhsat vardır. Görüldüğü gibi bu ayetler arasında -haşa- herhangi bir çelişki söz konusu 

değildir. 
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 Gökler mi Önce Yaratıldı, Yer mi? 

 Aşağıdaki ayetlerde “önce gök mü yer mi yaratıldı belli değil” denilerek çelişki 

gösterilmeye çalışılır. 

 

“O, yeryüzünde olanların hepsini sizin için yaratan, sonra göğe yönelip onları yedi gök 

hâlinde düzenleyendir. O, her şeyi hakkıyla bilendir.” (Bakara suresi, 29) 

 

“(Ey inkârcılar!) Sizi yaratmak mı daha zor, yoksa göğü yaratmak mı? Onu Allah (cc) 

kurmuştur. Onu yükseltmiş ve ona düzen ve âhenk vermiştir. O; göğün gecesini karanlık 

yaptı, ışığını da çıkardı. Ardından yeri düzenleyip döşedi.” (Naziat suresi, 27-30) 

 

 Cevap:  

 1. Göklerle yer başlangıçta bitişikti: 

 Enbiya suresi 30. ayette “göklerle yerin başlangıçta bitişik olduğu” bildirilmektedir. 

Gök cisimleri yaratılmadan önce evrende gaz kütleleri yaratılmıştı. Yani evrende bulutsu bir 

görünüm mevcuttu. Dünya ile diğer gezegenlerin ham maddeleri ile Güneş ve yıldızlar (yani 

gökler ve yer) aynı cevher hâlinde bitişik, bir arada idi. Daha sonra bu gaz kümesinden 

şiddetli hareketle büyük parçalar evrene dağıldı ve bu parçalar soğuyarak, yoğunlaşarak 

gezegenler oluştu.  

 2. Daha sonra yeryüzü yani Dünya yaratıldı: 

 

“O, yeryüzünde olanların hepsini sizin için yaratan, sonra göğe yönelip onları yedi gök 

hâlinde düzenleyendir. O, her şeyi hakkıyla bilendir.” (Bakara suresi, 29) 

 

 Ayette, yeryüzünün gökler düzenlenmeden önce yaratıldığı bildirilir. Bu ayette 

Dünya’nın yaratıldığı bildirilmiştir. Ancak henüz yaşama elverişli hâle getirilmemiş, 

düzenlenmemiştir. Yeryüzü bu hâldeyken Allah’ın (cc) iradesi göklere yöneldi ve gökler 

düzenlendi. Bilimsel verilere göre de gök, sema, atmosfer düzenlenmeden yeryüzünde 

yaşamın var olması mümkün görülmemektedir. 

 3. Gökler düzenlendikten sonra yeryüzü düzenlendi, yaşama elverişli hâle getirildi: 

 

“(Ey inkârcılar!) Sizi yaratmak mı daha zor, yoksa göğü yaratmak mı? Onu, Allah kurmuştur. 

Onu yükseltmiş ve ona düzen ve ahenk vermiştir. O; göğün gecesini karanlık yaptı, ışığını da 

çıkardı. Ardından yeri düzenleyip döşedi.” (Naziat suresi, 27-30) 

 

 Sonuç olarak, Bakara suresinin 29. ayetinde yeryüzünün yaratıldığı ancak henüz daha 

yaşama elverişli hale getirilmeden, düzenlenmeden göklerin düzenlenmeye başlandığı 

bildirilir. Naziat suresinin 30. ayetinde ise göklerin düzenlenmesinden sonra yeryüzünün 
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düzenlenmesi zikredilmiştir. Dolayısıyla bu ayetler arasında herhangi bir çelişki söz konusu 

değildir. Naziat suresi 30. ayette yerin yaratılmasından değil, düzenlenmesinden ve yaşama 

elverişli hâle getirilmesinden bahsedilmektedir. Dağların, suların, ağaçların vb. yaratılması, 

yeryüzünün düzenlenmesi yani dünyanın artık canlılığa elverişli hâle getirilmesi söz 

konusudur. 
194

  

 

 Fatır 18 ile Ankebut 13 ve Nahl 25 Ayetleri 

 Fatır suresi 18. ayette “kimsenin bir başkasının günah yükünü yüklenmeyeceği” beyan 

edilmişken Ankebut suresi 13. ayet ve Nahl Suresi 25. ayette “insanların kendi günahı 

yanında başkasının günahını da taşıyacağı” bildirilmiştir. Bu ayetler arasında çelişki olduğu 

iddia edilir. 

 Cevap: Fatır suresi 18. ayette “Hiçbir günahkâr, başkasının günahını çekmez...” 

buyurularak genel kaide verilmiştir. Mesela bir genç zina etti ise babası bundan mesul değildir 

ya da bir adam hırsızlık yaptırsa hanımı bu günahtan sorumlu değildir. Yani kişi başkasının 

günah yükünü yüklenmez. 

 Ankebut suresi 13 ve Nahl suresi 25. ayetlerde kastedilen ise şerre sebeplik edenin, 

kaynak olanın, kötülüğe ön ayaklık yapanın fazladan üzerine alacağı günah yüküdür.
195

 

Mesela genç zina etti ama onu zina etmek için teşvik eden “Hayatını yaşa evladım, bize söyle 

ya da söyleme ama her zevki tat!” diye çocuğunu zinaya sevk eden babası ise çocuğun 

günahının bir kısmını o da yüklenir ya da kadın kocasına hırsızlık yapması hususunda baskı 

yapıyorsa ve harama sevk ediyorsa adamın yüklendiği günahın bir kısmını ona sebep 

olmaktan dolayı kadın da üzerine alır.  

 Şu, ayet ve hadis-i şerif bu ayetleri tefsir etmektedir: 

 

“Kim güzel bir (işte) aracılık ederse ona o işin sevabından bir pay vardır. Kim de kötü bir 

(işte) aracılık ederse ona da o kötülükten bir pay vardır.” (Nisa suresi, 85) 

 

“Her kim İslam içinde güzel bir çığır açarsa ve bu güzel çığır kendisinden sonra da tatbik 

edilip sürdürülürse kendi sevaplarından hiçbir şey eksilmeksizin onu sürdürenlerin 

sevaplarının benzeri, kendisi lehine yazılır ve her kim de İslam içinde kötü bir âdet çıkarır ve 

bu kötü âdet kendisinden sonra da sürdürülürse kendi günahlarından hiçbir şey eksilmeksizin 

onu sürdürenlerin günahlarının benzeri de o kimse üzerine yazılır.”
196

 

 

 Dolayısıyla bu ayetler arasında bir çelişki yoktur. Fatır suresi 18. ayette sadece 

kendisini ilgilendiren, başkalarının tesirinde olmadan işlenilen bağımsız günahların şahsa ait 

olduğu anlamı, diğer ayetlerde ise başkasının günahına sebeplik etme anlamı vardır.  
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 Şuara 222 ile Hac 52. Ayetler 

 Şuara Suresi 222. ayette “şeytanın günahkârlara indiği” ifade edilmişken Hac suresi 

52. ayette de “şeytanın peygamberlere vesvese verdiğinin” ifade edilmesi: 

 Cevap: 

 

“Şeytanın kimlere ineceğini haber vereyim mi? Onlar, her günahkâr yalancıya inerler. Bunlar 

da şeytanlara kulak verirler. Onların çoğu ise yalancıdır.” (Şuara suresi, 222-223)  

 

“Senden önce hiçbir resul ve nebi göndermedik ki bir şey temenni ettiği zaman, şeytan onun 

bu temennisine dair vesvese vermiş olmasın. Ama Allah şeytanın vesvesesini giderir. Sonra 

Allah, ayetlerini sağlamlaştırır. Allah, hakkıyla bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir.” (Hac 

suresi, 52)  

 

 Bu iki ayette herhangi bir çelişki söz konusu değildir. Çünkü Şuara suresindeki ayette, 

şeytanın indiği insanlardan bahsedilirken bunların günaha ve iftiraya düşkün insanlar olduğu 

ve onların da şeytanı dinlediği anlatılır. Yani şeytan, şeytanı dinleyenlere inecektir ancak bu, 

şeytanın hiçbir mümine vesvese vermeyeceği anlamına gelmez. Çünkü şeytan, müminlere de 

vesvese verir. Araf suresi 201. ayette “Şüphe yok ki Allah’a karşı gelmekten sakınanlar, 

kendilerine şeytandan bir vesvese dokunduğu zaman iyice düşünürler, (derhâl Allah’ı 

hatırlarlar da) sonra hemen gözlerini açarlar.” buyurulur. Yani şeytan sadece günahkârlara 

inmez, müminlere de iner. Araf suresinde müminlere inmesinden, Şuara suresinde 

günahkârlara inmesinden bahsedilmekte ve iki çeşit insanın şeytana karşı aldığı tavır nazara 

verilmektedir. Hac suresindeki ayette ise şeytanın peygamberlere vesvese vermeye 

kalktığında Allah’ın (cc) buna engel olduğundan bahsedilir. Yani şeytan günahkârlara da 

müminlere de peygamberlere de inebilmektedir. Şuara suresindeki ayette “Şeytan sadece 

günahkârlara iner.” diye bir ifade yoktur ki bu ayetler arasında bir çelişkiden söz edilebilsin! 

Samimice bu ayetleri tefekkür eden biri, ayetlerin çelişkili olduğunu değil, birbirini 

tamamlayan ayetler olduğunu rahatlıkla anlayabilir. 

 

 En’am 32 ile Duhan 38. Ayetler 

 Ayetlere göre dünya, oyun ve eğlence yurdu mudur, değil midir? 

 

“Biz gökleri, yeri ve ikisi arasındakileri bir oyun ve eğlence olsun diye yaratmadık.” (Duhan 

suresi, 38) 

 

“Dünya hayatı, oyun ve eğlenceden başka bir şey değildir. Ahiret yurdu ise Allah’tan 

korkanlar için daha hayırlıdır. Aklınızı kullanmaz mısınız!” (Enam suresi, 32) 

 

 Cevap: Bediüzzaman’ın deyimiyle Dünyanın üç ayrı yüzü vardır: 
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 Birincisi, Allah’ın (cc) kudret kalemiyle yazılan bir kitap görünümündedir. İmtihana 

tabi tutulan insanların bu kitabı okuyarak Allah’ı (cc) tanımaları, ona kulluk etmeleri gerekir. 

Çünkü her eserin bir müessiri, her sanatın bir sanatkârı, her kitabın bir yazarı olduğu gibi şu 

kâinat kitabının da bir yazarı, şu harika sanat tablolarının da bir sanatkârı, şu muhteşem 

eserlerin de bir sahibi vardır ki o, Yüce Yaratıcı’dır. 

 İkinci yüzü; ahiret için mahsulatın ekildiği bir tarla, amellerin yazıldığı bir defter, 

imtihanın yapıldığı yerdir. Duhan suresi 38. ayetin verdiği mesaj, dünyanın bu iki yönüne 

dikkat çekmeye yöneliktir. Bu pencereden bakıldığında ayetin mesajını şöyle anlamak 

gerekir: “Bu dünya ciddi bir okuldur, bir imtihan diyarıdır, ahiret yurdunun nasıl olacağını 

belirleyen bir tarla hükmündedir. Burası, oyun ve eğlencenin yeri değildir. Sakın, gaflete 

düşüp de imtihanı kaybetmeyin.” 

 Dünyanın üçüncü yüzü ise onun fani, geçici bir han olması, gelip geçici zevkleri ve 

neşeleri içinde barındırmasıdır. En’am suresinin 32. ayeti yani dünya hayatının oyun ve 

eğlence olması, dünyanın bu konumuna dikkat çekmekte ve ayette insanların bu gelip 

geçiciliğe kanmamasını istenilmektedir. Çünkü dünyanın bu yönü nefsani, heva ve hevese 

bakan bir oyun ve eğlence yeri olarak boy göstermektedir. Allah’a, (cc) ahirete giden yolları 

tıkayan ve dolayısıyla gayrıciddi, insanların oyalandığı bir eğlence merkezi hükmündedir. 

Dolayısıyla bu iki ayetten birinci dünyanın imtihan meydanı olarak yaratıldığı ve kulluk 

bilincinin aktarıldığı ayet iken ikincisi dünyanın nefsani zevklere bakan, geçici oyun ve 

eğlenceden ibaret olan yönünün aktarıldığı ayet olmakla herhangi bir çelişki 

barındırmamaktadır. 

 

 Nisa Suresi 78-79. Ayetler 

 Nisa suresi 78. ayette kişinin başına gelen kötülüğün Allah’tan (cc) olduğu buyurulup 

79. ayette kendinden olduğunun buyurulması bir çelişki midir? 

 

“Onlara bir iyilik gelirse ‘Bu, Allah’tandır.’ derler. Onlara bir kötülük gelirse ‘Bu, senin 

yüzündendir.’ derler. De ki hepsi Allah’tandır.” (Nisa suresi, 78)  

 

“Sana ne iyilik gelirse Allah’tandır. Sana ne kötülük gelirse kendindendir.” (Nisa suresi, 79) 

 

 Cevap: Art arda zikredilmiş bu ayetlerde herhangi bir çelişki söz konusu değildir. 

Nisa suresi 78. ayette “İyiliği de kötülüğü de yaratan Allah’tır” düsturu söz konusudur. 79. 

ayette ise insanın cüzi iradesine değinilerek kötülüğün kaynağının insanın seçimleri, iradesi 

olduğu bildirilir. 

 İnsanın cüzi iradesiyle bir işi yapmayı dilemesi, istemesi farklı şeydir, Allah’ın (cc) bu 

işi yapmasına müsaade etmesi ve izin vererek o şeyi yaratması farklı şeydir. Tüm yaratma 

fiilleri Allah’a (cc) aittir. Çünkü yaratan sadece odur. Kulun işlevi ise iyilik ve kötülük 

arasında tercihte bulunmak, dilemektir. İnsan; iyiliği, ahlaklı yaşamı, güzellikleri temenni 

ederse onun göreceği iyilikler Allah’ın (cc) yaratması ve izin vermesi ile mümkün olur. Kul 

ister, Allah (cc) yaratır. Bunun yanında insanın yapmak istediği iyiliklerin kaynağı olan temiz 
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duyguları, güzel düşünceleri, bu fiili yapmasını sağlayacak organları, imkânları ona lütfeden 

de Allah (cc) olduğu için hakikatte bu iyiliğin sahibi yine Allah’tır (cc). 

 Kötülük yapma işi ise ademîdir, yokluğa dayanır, yaratmaya dayalı olmayan noktaları 

da içerdiğinden insanlar onlara sahip çıkabilir ve sahibidir. Eğer insan; kötülüğü, zulmü, fıskı 

ister ve dilerse, Allah (cc) onun dilediğini yapmasına müsaade eder, istediği kötülüğü -insan 

istediği için- yaratır ancak kötülüğü istediğinden ötürü o kişi azabı hak etmiştir. Bugün, 

dünyanın çeşitli yerlerinde var olan zulümleri, anarşiyi, fitneyi, kötülükleri insanlar murat 

ettiği için Allah (cc) yaratmıştır. Yeryüzünde kötülük isteyen her insana ilahi bir engel gelse, 

mesela kötülük düşünenlerin üzerlerine anında inme inse, imtihanın sırrı kaybolur ve dünya 

hayatının cennet hayatından bir farkı kalmazdı. Dünya ise iyiliklerle kötülüklerin yarıştığı ve 

ayrıştığı bir imtihan meydanı olması sebebiyle iyiliği isteyen de kötülüğü isteyen de istediğine 

erişebilir. Ancak kötülüğü de iyiliği de yaratan Allah’tır (cc). İnsan ise gerçek anlamda sadece 

kötülüğün sahibidir. Demek ki insanın iyilikleri Allah’ın (cc) birer lütfudur, kötülükleri ise 

kendi kazancıdır.  

 Sonuç olarak Nisa suresi 78. ayette iyiliği ve kötülüğü yaratma fiilinin Allah’a (cc) ait 

olduğu “De ki hepsi Allah’tandır.” ifadesiyle beyan edilmiş, 79. ayette ise kötülüklerin 

kaynağının insan olduğu “Başına gelen kötülük kendindendir.” ifadesiyle beyan edilmiştir ve 

soruda verilen ayetler arasında bir çelişki söz konusu değildir. 
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2.3. Felsefe Alanından Yöneltilen İddialar 

 

 Müslümanların Arasında Dünyaya Gelen ile Gelmeyenin Şartları Eşit mi? 

 Soru: Avrupa’da, Amazonlarda, Dünya’nın farklı kabilelerinde ya da Müslümanların 

olmadığı bir yerde doğan insanların şartlarıyla bizim şartlarımız aynı olmamasına rağmen 

hepimizin İslam’la mükellef tutulmasının hikmeti nedir? Müslüman anne babadan doğmayan 

kişinin imana girmesi için imtihan şartları zor, Müslüman anne babadan doğan kişinin ise 

İslam’ı tercih hususunda şartları daha kolay değil midir?  

 Cevap: Konuyu bir kaç boyuttan ele alalım:  

 1. İslam’da fetret ehli olarak tabir edilen, kendisine İslam tebliği ulaşmamış insanlar 

hakkında hükümler şöyledir: Eğer bir insana İslam tebliği ulaşmamış ve İslam’dan habersizse 

o kişiler İslam’dan mükellef tutulmaz ve bulunduğu şartlarla ve o şartlar içerisinde 

Yaratıcı’nın varlığına inanıp inanmamakla mükellef tutulur. Nitekim yapılan bilimsel 

araştırmalarda insanları Yaratıcıya inanmaya meyillendiren genler tespit edilmiştir.
197

 Bu 

durum, bir yaratıcının varlığının akıl yoluyla anlaşılması konusunda insanlara Allah (cc) 

tarafından kolaylık ve bir meyil verildiğini göstermektedir. Fetret ehli denilen kişiler, İmam 

Maturidi’ye göre sadece Yaratıcı’nın varlığına inanmakla mükelleftir. Ancak Eşari âlimlerine 

göre Yaratıcı’nın varlığına inanmasa dahi bu kişiler ahirette herhangi bir inanç esasından 

sorumlu tutulmazlar. Çünkü yaratıcı ve din hakkında kendilerine tebliğ gelmemiştir. Bir 

ayette Allah (cc) şöyle buyurmuştur: “Allah, kişiye ancak gücünün yeteceği kadar teklif 

eder.” (Bakara, 2/286)  

 Kendisine İslam’ın bilgisi ulaşmış ancak İslam’ın aslını, içeriğini öğrenme imkânı 

bulamamış kişiler için İmam-ı Gazali (ra) şöyle demiştir: “Müslüman olmayan bir kişiye Hz. 

Muhammed’den (sav) bahsedilmiş ancak çocukluğundan beri kendisine -haşa- yalancı 

peygamber diye tanıtılmış ve sonra Peygamberimizin sıfatlarını tanıma, öğrenme imkânı 

bulamamışsa ümit ediyorum ki onlar da cennetliktir.”
198

 

 Bunların dışında kendisine İslam’ın tebliği ulaşmış, Kur’an’dan haberdar olan, İslam’ı 

bilen insanların İslam'ı kabul etmemesi ve kâfir olarak ölmesi hâlinde cennet ehli olmadığı 

bilinmektedir. Bu kişilerin iyi amellerinin ahirette karşılığı yoktur. Dünyada görecekleri 

nimetler, refah onların iyi amellerine bu dünyada verilmiş karşılıktır. Ancak ahirette nasipleri 

yoktur. (Bu konuya “Cehennemin varlığı merhametle nasıl açıklanır?” sorusunda detaylıca 

değineceğiz.) Bunun yanında, günümüzde Dünya’nın pek çok yerinde İslam’a giriş yapan kişi 

sayının gittikçe artması, hak ve hakikati hakkıyla araştıran kişilerin İslam’ı anlayıp 

kabullendiğini göstermektedir. Allah (cc), imtihan için yeryüzüne gönderdiği insanlara hiçbir 

şekilde adaletsizlik yapmamakta, hakikatin bilgi ve ilhamını onlara ulaştırmaktadır. Ateizm, 

deizm gibi akımların çıkmazları, Hristiyanlık, Yahudilik gibi dinlerin de akla ve vicdana 

uymayan yönleri, hikmetle düşünen kitleler ve kimseler tarafından fark edilmektedir. Bu 

hakikatleri görüp aklını kullanan ve vicdanıyla hareket eden kişiler, her türlü karalama 

çabalarına rağmen Allah’ın izni ile İslam ile müşerref olmaktalardır. 
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 2. İslam topraklarında doğmanın kesin bir avantaj sağladığı görüşü kesinlikle doğru 

değildir. Mesela Türkiye, Müslümanların çoğunlukta bulunduğunu söylediğimiz bir ülkedir 

ancak Türkiye’de beş vakit namaz kılan kişi oranı sadece %22’dir.
199

 

 Yine Türkiye’deki meyhane, kumarhane ve İslam’ın reddettiği müesseselerin sayısı bir 

hayli fazladır. Allah’ın (cc) yasakları ihlal edilerek sürülen yaşam sayısı da epeyce fazladır. 

Yurt dışında doğanların nasıl İslam’la şereflenip imanla öleceğini düşünürüz ancak Müslüman 

ülkede doğan bizlerin imanla öleceğini biz Müslümanlara garanti eden kimdir! Zira 

“Müslümanım!” diyerek ilim öğrenmeyen ve Kur’an’ın hükümleri, İslam’ın şiarları hakkında 

“çağ dışılık, gericilik!” diyerek küfre sapanların imanla öleceğini ya da Müslüman olduğunu 

iddia ederek beş vakit namaz kılmayan insanların iman ile öleceğini de kim garanti 

etmektedir! Bir hadis-i şerifte “Kişi ile küfür arasında namazı terk etmek vardır.”
200

 

buyurulmuştur. Yine bir hadis-i kutside Allah (cc) şöyle buyurur: “Namaz kılan kullarıma 

cennetti vadettim. Namaz kılmayanlar hakkında ise böyle bir sözüm yoktur.”
201

 Demek ki 

kişinin Müslüman olduğunu iddia etmesi onun iman ile öleceğinin bir garantisi değildir. 

Yaşantısına göre son nefesinde imanla da ölebilir, imansız da ölebilir. Bir ayette Allah (cc) 

şöyle buyurur: “Ey inananlar! Allah’tan nasıl sakınmak lazımsa öyle sakının ve ancak 

Müslüman olarak can verin.” (Âli İmran, 3/102)  

 Müslümanların arasında doğmuş, büyümüş ve kendisini Müslüman olarak tanımlayan 

için bu durum geçerli olduğu gibi aynı şekilde, İslam diyarında doğmamış, gayrimüslim bir 

anne babadan Dünya’ya gelmiş kişilerin imansız öleceği de onlar için garanti değildir. 

Yaşantısında imanla müşerref olabileceği gibi Allah (cc) dilerse son nefesinde de ona imanı 

lütfedip cennetine alabilir. Bu yüzden kimse hakkında “Bu kişi cehennemliktir.” ya da “Bu 

kişi cennetliktir.” denilemez. Bu kararı ancak Allah (cc) verecektir. Bir Müslümanın imanla 

ölebilmesi için dininden öğrenmesi zaruri bilgileri bilmesi, çaba göstermesi gereklidir. Bunun 

yanında beş vakit namazını hakiki manada kılmakta kişi için çaba, sabır ve samimiyet 

gerektirir. Müslümanın imanını kurtarabilmesi için göstermesi gereken çaba oranı ne ise aynı 

oranda çabayı bir gayrimüslim cüzi iradesini kullanarak “Acaba, şu kâinatı bir yaratan var mı, 

Yaratıcı varsa ona itaat etmem gerekir, dinlerden hangi din doğrudur?” diye samimiyetle 

gösterdiğinde, Allah (cc), hakkı aramaya çalışan, yaratıcıya karşı gelmekten sakınan bu 

insanlara da yollarını açmakta ve onlara imanı lütfetmektedir. Bir ayette şöyle buyurulur: 

“Doğrusu Allah, dileyeni saptırır ve kendisine yöneleni doğru yola eriştirir.” (Rad, 13/27) 

 Ancak “... Allah zalimler topluluğunu hidayete eriştirmez.” (Bakara, 2/258), “… 

kâfirler topluluğunu hidayete eriştirmez.” (Bakara, 2/264) “… fasıklar topluluğunu hidayete 

eriştirmez.” (Tevbe, 9/24) Yani kul iradesini kötülüğe kullanırsa Allah (cc) onu dalalette 

bırakır, kul hidayeti talep ederse de Allah (cc) ona hidayeti lütfeder. Nitekim yeryüzünün dört 

bir yanında zor şartlar altında yaşasa dahi İslam’ı tanımış ve Müslüman olmuş sayısız örnek 

mevcuttur. Aynı şekilde Müslüman bir aile ve ortamda yetişip dinsizliği seçmiş olanlar da 

mevcuttur. İnsan, kendisine ne verilirse onu yükleyen bir robot değildir. Düşünen, araştıran, 

fikir değiştirme potansiyeline sahip olan bir varlıktır. Nitekim Kur’an’ı Kerim’de bildirildiği 

gibi Peygamberlerden Hz. Nuh’un (as) oğlu, Hz Lut’un (as) eşi kendilerine iman 
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etmemişlerdir. Bırakalım, Müslüman anne babadan doğmak, babası Peygamber dahi olsa 

çocuğuna iman nasib olmamıştır. Yine Firavun’un hanımı Hz. Asiye validemizin (as), değil 

gayrimüslim bir diyarda yaşamak, Allah’a (cc) en asi insanların bulunduğu bir çevrede 

olmasına rağmen kendilerine değil Hz. Musa’ya (as) iman ettiği görülür. Kur’an’ın verdiği bu 

örnekler, son derece ilgi çekicidir. 

 Allah, (cc) kimseye zulmedecek değildir. Bir ayette şöyle buyurulur: “Kim yararlı iş 

işlerse kendi lehinedir; kim de kötülük işlerse kendi aleyhinedir. Rabbin, kullara karşı 

zulmedici değildir.” (Fussilet, 41/46) Bu yüzden Allah’ın (cc), son nefesinde iman nasip edip 

etmediğini bilmediğimiz insanların yaşantılarına bakarak onlar hakkında “Bu onlar için 

adaletsizlik değil mi?” demek son derece hatalı bir düşüncedir. Henüz sonuçları açıklanmamış 

bir imtihan hakkında “Adaletsizlik var!” denilemez. Mesela bir öğretmen bir sınıfta sınav 

yapsa bazı öğrencilerin soruları zor, bazılarının kolay, bir kısmının kolaya diğer bir kısmının 

zora yakın soruları olsa henüz öğretmen sınav sonuçlarını açıklamadan bu öğretmenin 

adaletsizlik yaptığı iddia edilemez. Çünkü henüz sonuçlar açıklanmamıştır ve sorulan 

soruların zorluğuna göre öğretmen tarafından verilecek notlar farklılık arz edebilecektir. 

Yeryüzünde de imtihan defteri henüz kapatılmamıştır. Bitirilmemiş ve sonuçları görülmemiş 

bir imtihan hakkında “adaletsizlik” yorumu yapmak batıldır. Allah (cc) ise adaletsizlikten 

münezzehtir. O (cc), sonsuz merhamet sahibidir. Bir çocuğun anne karnından çıkar çıkmaz 

vücudunun ihtiyaç duyduğu besin maddelerinin tam ihtiyaç duyduğu aylarda anne sütüyle 

gönderilmesinden, âciz varlıklara ummadıkları yerlerden yardımların gelmesine, bu âciz 

yavruların muhafazası ve bakımı için bin bir fedakârlığa katlanmayı kolaylaştıracak muazzam 

bir şefkat hissinin anneye verilmesinden, vücudumuzdaki trilyonlarca hücrenin insan için 

adeta seferber olarak çalışmasına, kışın çıkan hastalıklara şifa olacak meyvelerin kış aylarında 

kendini göstermesinden yazın kaybedilecek suyu telafi edecek meyvelerin yazın kendini 

göstermesine, vücudumuzdaki her biri bizler için seferber olmuş bağışılık, sindirim, dolaşım 

gibi sistemlerimizden kâinatta var olan sayısız merhamet örneklerine kadar var olan 

mükemmel denge, düzen, sayısız ihsanlar Allah’ın sonsuz merhametinin bir delilidir. Elbette 

böyle merhametli bir yaratıcı kullarına adaletsizlik etmeyecektir. Örneğin bir hadis-i şerifte 

Peygamberimiz (sav) “Fahişe bir kadının susuzluktan dilini çıkarmış ve kuyu etrafında 

dolaşan bir köpek için ayakkabısına su doldurarak köpeğe su içirmesi sebebiyle günahlarının 

affolunduğu”
202

  bildirmiştir. Elbette hadisten, her köpeğe su verenin cennetlik olduğu gibi bir 

manaya varamayız. Çünkü kullarının gizli ve açık hâllerine şahit olan Allah’tır (cc). Ancak 

Allah’ın (cc) bildiği bizim bilmediğimiz sebeplerden ötürü Allah’ın (cc) kullarına yapacağı 

muamelenin farklılaşabileceği ve kişinin hiçbir iyi ya da kötü amelini küçümsememesi 

gerektiği görülmektedir. 

 3. Bu tür akla takılan düşünceler, nefis ve şeytanın insanı doğru yoldan yanıltma, 

ibadetten soğutma, gideceği manevi yolculukta hızını azaltma maksatlı verdiği vesveselerdir. 

Kur’an-ı Kerim’de geçen bir kıssada, Hz. Musa (as) hak dinin tebliği için Firavunun yanına 

geldiğinde, Firavun kendisinden öncekileri kastederek “Peki, bizden önceki insanların hâli ne 

olacak?” (Tâ-Hâ, 20/51) demiştir. Buna karşılık Hz. Musa (as): “Onlara ait bilgi ve verilecek 

hüküm Rabbimin katındadır. Şüphesiz, benim Rabbim şaşırmaz ve yanılmaz.” (Tâ-Hâ, 20/52)  

buyurmuştur. 
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 Hz. Musa (as), Firavun’a hak dini anlatırken Firavun, bu tebliğ üzerine düşünmek 

yerine kendisine tebliğ ulaşmamış insanların durumlarıyla meşgul olmaktadır. Buna karşılık 

Hz. Musa’nın (as) da sözlerinden anlaşıldığı üzere kişilere tebliğ ulaşsın ya da ulaşmasın, bu 

kişilerin akıbetinin nasıl olacağı meselesi; Allah’ın (cc) şaşmadan, yanılmadan, adaletle 

hüküm vereceği bir meseledir. Bizlere düşen ise hak din olan İslam’ı anlamak, yaşamak 

konusunda nereye kadar gidebiliyoruz, dinin emir ve yasaklarına ne kadar riayet edebiliyoruz, 

eksik kalmış namaz, oruç, zekât, güzel ahlak, insan ilişkileri gibi kulluk vazifelerimizi 

tamamlamak için neler yapmalıyız, bunları düşünmek, bunları dert edinmektir. Zira imanla 

öleceğimize dair bir garantimiz yoktur. 

 

 Allah’ın, Kötülüklere Müsaade Etmesinin Hikmeti Nedir? 

 Soru: Tecavüze uğrayan kadınlar, haksız yere öldürülen insanlar, iyi insanların 

başlarına gelen kötülükler, doğada birbirini öldüren, yiyen hayvanlar… Dünyada var olan 

kötülükleri Allah’ın (cc) engellememesinin hikmeti nedir? Dünyadaki kötülükleri bahane 

ederek Allah’ın (cc) varlığını inkâr edenlere nasıl cevap verilebilir? 

 Cevap:  

 1. Allah (cc), insanları -tabiri caizse- bir asansöre bindirmiş ve aşağı katlara inmekle 

yukarı katlara çıkmak arasında tercih hakkını insanlara bırakmıştır. Yani insan iyilik ve 

kötülüğü tercih etme konusunda serbest bırakılmış ki Ebu Cehillerle Ebu Bekirlerin farkı 

ortaya konulsun. Kul, iyiliği istediğinde Allah iyiliği yaratır, kötülüğü istediğinde kötülüğü. 

Allah (cc) iyilikten yanadır ancak kötülüğü isteyene de azap edecektir. Dünyada var olan 

kötülükler, savaşlar, zulümler insanların kendi istedikleri ve elleriyle işledikleri zulümlerdir. 

Yeryüzünde yaşanan açlıklar, insanların nefsani zevklerinin ve hırslarının peşinde koşup 

zekâtı ve sadakayı terk etmesi sebebiyledir. Doğanın dengesinin bozulması, insanın doğaya 

yaptığı müdahalaler yüzündendir. Tabiatta var olan yasaların kötüye kullanılması sebebiyle 

oluşan sakat doğumlar da bozulan nesiller de insanların özgür iradelerini şerde kullanmaları 

sebebiyledir. Dolayısıyla yeryüzünde var olan zulümler sebebiyle bir sorumlu aranacaksa, bu 

sorumlu insanın ta kendisidir! 

 İnsanların başlarına gelen musibetlerin pek çok sebebi vardır ve bu sebepler kişiden 

kişiye değişir. Allah (cc) insanlara zulmetmez. İnsanlar, kendilerine ve birbirlerine 

zulmederler. Bir ayette Allah (cc) şöyle buyurur: 

 

"İnsanların kendi işledikleri (kötülükler) sebebiyle karada ve denizde bozulma ortaya 

çıkmıştır. Dönmeleri (akıllanmaları) için Allah, yaptıklarının bazı (kötü) sonuçlarını 

(dünyada) onlara tattıracaktır.” (Rum suresi, 41)  

 

 İnsanların hür iradeleriyle işledikleri günahlarının sonucu olarak Allah (cc), dünyada 

bazı insanlara ağır musibetler verebilir, olur da akıllanırlar diye. Yani bazı insanların 

başlarındaki musibetler, aslında fasıklıkları, kusurları sebebiyle Allah’ın (cc) başlarına 

gelmesine müsaade ettiği musibetlerdir ve bunun başlıca sorumlusu insanın kendisidir. Bu 

veya herhangi bir sebeple başına musibet gelip Allah’a (cc) sitem etse bundan dolayı da 
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elbette suçlu olur. Taklidini kimsenin yoktan var edemeyeceği gayet kıymetli mahsulleri her 

yıl topraktan büyük kolaylıkla var eden, her an sayısız ihsanla damarlarından yüzlerce 

binlerce kilometre kan gezdiren, ciğerlerini, reflekslerini, duyu organlarını çalıştıran ve 

kâinatı her saniye hizmetine verdiği yaratıcısına kulluğunu hakkıyla yerine getirmeyen ve 

üstelik yaratıcısına nankörlük edip hakiki bir şükrü dahi çok gören insana verilen bir bela ya 

da belalar, elbette kendisinin sorumluluğudur, suçudur. Kimsenin Allah’ın (cc) verdikleri ya 

da vermedikleri şeyler hususunda şikâyete hakkı yoktur. Kendi eliyle işlediği cürümler 

sebebiyle başına gelen belaların faturasını ancak kendisine kesebilir. Yine başka insanların 

suçu sebebiyle masum insanın başına gelen bir musibetin faturasını da o zalim insana ve onun 

iradesine kesebilir, haşa Allah’a (cc) kesemez. 

 “Allah (cc) kötülüklerin işlenmesine niçin engel olmamaktadır?” sorusuna devam 

edersek dünyada insanların arzuladığı kötülüklere izin verilmesinin bir diğer sebebi, var olan 

imtihan düzeni sebebiyle insanların tercihlerinin özgür kalması gerektiği yani bir tercihe 

mecbur kılınmaması gerektiğidir. Biliyoruz ki bir insanı dünyanın en iyi kalpli insanı yapanla 

başka bir insanı dünyanın en zalim insanı yapan ve onları birbirinden ayıran tek şey, özgür 

iradelerini nasıl kullandığı, neleri tercih ettiği hususudur. Bu sebeple oluşturulan bir imtihan 

meydanında iyi ile kötünün ayrılmasına vesile olan “özgür iradeye” pranga vurulmaması 

gerekir. Dolayısıyla dünyada kötülük işlemeye niyet eden her insana engel olunsa ve bu 

insanların kötülüğe her niyet ettiğinde üzerlerine inme inse, felç geçirse elbette özgür irade 

insanların elinden alınmış olacak, imtihan diye bir şey kalmayacak, Allah’a (cc) ve ahirete 

iman etme konusunda insanlar bir tercihe zorlanmış olacaktır. Sonuç olarak kalplerinde fitne 

barındıran insanlarla kalplerinde nur barındıranlar arasında bir derece farkı kalmayacak, 

kömürler elmas kıymetine yükselecek, elmaslar kömür kıymetine düşecektir.  

 Unutmamak gerekir ki ateşin varlığı bizzat şer değildir. Kişi o ateşi ısınmak için, 

yemek pişirmek için kullanarak kendisi hakkında hayra çevirebilir. Ancak kişi ateşin içerisine 

elini sokarsa ya da o ateşten bir odun parçası alıp bir insanı ateşe verirse ateşi kendisi ve bir 

başkası için şerre çevirmiş olur. Aynı şekilde Allah’ın özgür iradeyi insana vermesi de bir şer 

değildir. Kişi, bu iradeyi şerde kullanırsa irade kendisi veya bir başkası için şerre dönüşür. Bir 

öğretmen sınıfta sınav yapsa ya da çalışma ödevleri verse bu sınavın ve ödevlerin varlığı 

çalışkan (iradesini iyiye kullanan) öğrencilerin gelişimi, ilerlemesi, iyi bir meslek sahibi 

olması için bir fırsattır, aracıdır. Ancak bir kısım öğrenciler bu sınava veya ödevlere tembellik 

gösterip çalışmasa ve sonucunda diğerleri gibi yüksek notları olmasa ya da zayıf not alsa 

kendi tembellikleri yüzünden sınava, ödeve ya da öğretmene suç bulamaz, diğer öğrencilerin 

fayda gördüğü, gelişimine vesile olan düzen kalksın isteyemez. Sırf iradesini şerde kullanan 

var, diye iradesini iyiye kullanacak olanların yapacakları işlere engel olunamaz. Bu sebeple 

imtihan düzeni ortadan kalksın denilemez. İnsanın yapacağı tercih kendi elindedir. İradesini 

hayırda kullanan nice zatlar yeryüzünün en temiz kalpli insanı hâline gelebiliyorken dalalette 

ve sefahette yaşayan insanlar da çıkıyor diye bu iyi insanların gelişim aracı olan “özgür irade” 

ellerinden alınamaz, alınsa bu sefer iyi insanların hakkı gasp edilmiş olur. 

 Bunun yanında beyazın saflığı, temizliği ancak siyah ile kıyaslandığında ortaya çıktığı 

gibi iyinin özgür iradesiyle ve Allah’ın izni ile kazandığı yüksek derecelerin ve iyiliklerinin 

kıymeti de ancak zalimin manevi kirliliği ve kötülüğü ile kıyaslandığında anlaşılmaktadır. 

Kâinatta zıtların varlığı, kıyas yapılarak iyinin, güzelin kıymetini anlamamıza vesile 
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kılınmıştır. Sadece güzelliğin, iyiliğin olduğu bir düzende güzelliğin derecelendirilebileceği 

ve kıyaslanabileceği bir kötülük olmayacağından, güzellik ve iyilik kavramı ortadan kalkmış 

olur. Aynı zamanda bu durum, imtihanın hikmetine de aykırıdır. Elbette Allah (cc), kötülüğü 

isteyene istediğini yapmasına dünya hayatında müsaade edebilir. Ancak bu isteği sebebiyle 

sorumlu olan kişidir ve ahirette azaba uğrayacaktır. Bu azap, bazen dünyadayken de 

verilmektedir. 

 Peki, mazlumların zarara uğramasına müsaade edip kötülerin kötülüğünü yapmasına 

izin vermek adaletsizlik midir? Haşa! Bu noktada eğer Allah (cc) demiş olsaydı ki “İyilikler 

yapan ölecek ve yaptığı iyiliklerle kaybolup gidecek, kötülük yapan zalim de ölecek ve 

yaptığı zulümler yanına kâr kalarak kaybolup gidecek. Kimseye hesap sorulmayacak.” Böyle 

bir durum, Allah’ın (cc) merhameti ve adaleti hususunda aleyhte iddia olarak kullanılabilirdi. 

Ancak Allah’ın (cc) böyle bir vaadi olmadığı gibi yapılan zerre miktarı iyiliğin karşılıksız ve 

zerre miktarı kötülüğün hesapsız bırakılmayacağı beyan edilmiştir. Dolayısıyla, düzen 

içerisinde din aleyhine bir gedik veya çelişki iddia edilmesi mümkün değildir. Bir önceki 

soruda zikrettiğimiz bir örneği tekrar dile getirirsek bir sınavda bazı öğrencilerin soruları zor, 

bazılarının kolay, bir kısmının kolaya diğer bir kısmının zora yakın soruları olsa henüz 

öğretmen sınav sonuçlarını açıklamadan bu öğretmenin adaletsizlik yaptığı ve merhamet 

sıfatıyla çeliştiği iddia edilemez. Çünkü henüz sonuçlar açıklanmamıştır ve sorulan soruların 

zorluğuna göre öğretmen tarafından verilecek notlar farklılık arz edebilecektir. Yeryüzünde de 

imtihan defteri henüz kapatılmamıştır. Bitirilmemiş ve sonuçları görülmemiş bir imtihan 

hakkında “adaletsizlik, merhametsizlik” yorumu yapmak batıldır. Allah (cc) ise 

adaletsizlikten ve merhametsizlikten münezzehtir. 

 Mümin bir kul ise şunu dile getiremez: “Benim de imtihanım kolay olsaydı mesela 

fakirlikle değil zenginlikle imtihan edilseydim ve fakirliğin zorluğunu yaşamayan salih kullar 

gibi ben de cennette gitseydim.” Zira kimin imanını hangi şartlar korur, bunu en iyi bilen ve 

kullarının imtihanlarını ve hallerini ona göre takdir eden Allah’tır (cc). Çünkü zenginlik 

kimisi için dine ve hayra sevk eden, kulluktan alıkoyamayan hayırlı bir hâl olabiliyorken 

kimisi için zaman kısıtlılığı sebebiyle ibadetten alıkoyan, kibre sebep olan, cimriliğe sebep 

olan bir hâl alır. Kimi müminin imanını ve kulluğunu fakirlik tehlikeye sokuyorken kimi 

mümin fakir kalarak ve zenginliğin olası fitnesinden korunarak imanını koruyabilmektedir. 

Bir hadis-i kutside Allah (cc) şöyle buyurur: “Bazı mümin kullarımı ancak zenginlik sağlam 

(bir Müslüman) eyler. Onu fakir etsem bu durum onu ifsat eder, bozar. Bazı mümin kullarımı 

da fakirlik sağlam tutar. Ona rızkı bol versem bu durum onu ifsat eder. Bazı mümin kullarım, 

kullukta bir derece ister. Fakat ben, kibre girmesin, böylece kendini beğenmesi onu ifsat 

etmesin diye bu isteğini ona vermem. Bazı mümin kullarımın imanını ancak sıhhat sağlam 

tutar. Onu hasta etsem bu durum onu ifsat eder. Bazı mümin kullarımın imanını ancak 

hastalık korur. Onu sıhhatli etsem bu durum onu ifsat eder. Ben kullarımın işlerini, kalplerine 

dair ilmimle tedbir ederim. Ben her şeyi bilen ve her şeyden haberdar olanım.”
203

 

 İnsanların başlarına gelen imtihanlarda kişiden kişiye değişebilen farklı hikmetler 

olduğunu beyan etmiştik. İnsanın sınırlı aklı ile sonsuz hikmet sahibi Allah’ın (cc) neyi niçin 

murat ettiğini anlaması her zaman, belki de çoğu zaman mümkün değildir. Zira Kur’an’da, 

Hz. Musa (as) ile Hz. Hızır (as) arasında geçen hadiselerde Hz. Musa’nın (as) kötü ve yanlış 
                                                           
203

 Beyhaki, el-Esma ve’s-Sıfat, s. 122 
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iş zannettiği pek çok olayın ardında yatan kulun bilmediği ama Allah’ın (cc) bildiği ve 

bildirdiği hikmetler olduğu; görünürde kötülük, musibet, bela olan meselelerde ilerde 

görülecek daha büyük bir zarardan kişilerin korunduğu görülmektedir. Yani bizim için azap 

görünen nice musibetlerin perde arkasında nice rahmetleri, hikmetleri söz konusu olabilir. 

Mesela gençliğini acı içinde geçiren birisinin bu acılarla meşgul olurken zinadan, haramdan, 

kendisini batıla sevk edecek ortamlardan uzak kalması buna örnek verilebilir. Çekilen acılar 

perde arkasında kulun bilmediği bir şerden onu korumakta olabilir.  

 Başa gelen bela, musibet; kimisini daha büyük bir beladan koruduğu gibi kimisinin 

günahlarına kefarettir, kimisinin başkalarına yaptığı zulümler kendi başına gelmiştir, 

kimisinin kaybettiği malı, vermediği zekât ve sadakalarının kefaretidir, kimisinin musibeti 

haramdan korunmasına vesiledir, kimisinin manevi terakkiyatına vesiledir vb. Dolayısıyla 

bizim hikmetini anlayamadığımız nice felaketler, Allah (cc) indinde çeşitli hikmetleri olan 

hadiselerdir ve insanın sınırlı akıl ve bilgisiyle sonsuz hikmet sahibi Allah’ın (cc) icraatine 

teslimiyet göstermesi gerekir. Bu imtihanlar, asla kötülük tabiri içinde yorumlanamaz. Zira 

ilahi hikmet nazarında bunlar kötülük değildir. 

 

Canlıların Birbirini Yemesi 

 Kötülük denilen hadiselere herkesin bakış açısı farklıdır. Mesela bir hayvan başka bir 

hayvanı yediğinde kimisi av olan hayvana acır ve bunu kötülük olarak yorumlar. Kimisi, 

ekosistemin korunabilmesi için bunun gerekli olduğunu düşünür ve soğukkanlıdır. Çünkü 

canlı nüfusu bu şekilde dengede kalmazsa dünya kısa zamanda yaşanabilir bir yer olmaktan 

çıkacaktır. Dolayısıyla bu döngü, kaos değil, düzenin dengenin ta kendisidir ve gereklidir. Bu 

döngünün içerisinden bir canlıyı çekip aldığınızda asıl kaos, yeryüzünü kaplayacak fareler, 

sinekler veya herhangi bir canlı türü ile o zaman kendisini gösterecektir. Ekosistemin 

korunması için var olan besin zinciri, neticeleri itibarıyla yeryüzünü yaşanılabilir kılmaktadır. 

Kimisinin bakış açısında da avlayan hayvanın yavruları açlıktan ölebilir ve bu sebeple 

yavrularının ve türünün hayatının devam edecek olması onun gözünde olumlu bir gelişmedir. 

Dolayısıyla kötülük diye tanımlanan her hadise, sadece ilahi hikmet nazarında değil, herkes 

için kötülük tanımı içerisinde yer almaz. Bu sebeple insanlar arasında dahi mutlak ve ortak 

tanımı yapılamayan kötülük kavramının Yaratıcı aleyhine iddiaya dönüştürülme çabaları, 

beyhude çabalardır.  

 Hayvanların birbirlerini yeme suretiyle doğada gösterdikleri icraatlere gelirsek insan, 

bir canlının başka bir canlı tarafından yenilmesini seyrettiği esnada, o hayvanın da kendisi 

gibi acı çekeceğini dolayısıyla doğanın acılarla dolu olduğunu düşünür. Hâlbuki hayvanların 

nasıl bir his ile o anları yaşadıkları insanlara kıyas edilemez. Zira insan beyninin algı 

mekanizması; alınan hislere, duygulara farklı anlamlar ve içerikler katmaktadır. Ölen 

hayvanların da acı duygusunun beyin tarafından salgılanan karşı hormonlar ile tolere edildiği 

veya beynin belli bir acı katsayısından sonra algıyı iptal ettiği bilinmektedir. Dolayısıyla, bir 

hayvan başka bir hayvana yem olduğu esnada beyni, acı algısını kapatmasına rağmen bu 

hayvanlara insanların acıması, sadece antropik (insan merkezli) bir algıdan ibarettir.  

  Bediüzzaman, kesilmek için yatırılan canlının acıyı hissetmek istediğini ancak o acının 

dahi ondan alındığını beyan eder. Hannover Üniversitesinden Prof. Schulze ve Dr. Hazem 
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tarafından yapılan deneylerde İslami usulle canlı olarak kesilen hayvanlarda acı oranının son 

derece az olduğu tespit edilmişken hayvan bayıltma yöntemiyle kesildiğinde hissedilen acının 

çok daha fazla olduğu tespit edilmiştir.
204

 Prof. Dr. Gürbüz AKSOY ve Prof. Dr. Faruk 

SÜZERGÖZ tarafından yürütülen bilimsel bir araştırmada ise kesim için yatırılan hayvanlar 

üzerinde ölçümler yapılmış ve ölmek üzere olan hayvanda ağrı kesici-sakinleştirici etkisi ile 

bilinen ve morfinden 30 kat daha etkili olan “beta endorfin” hormonunda önemli artışlar tespit 

edilmiş, bu hormon seviyesinin kesim esnasında iki katına, kesimden üç dakika sonra yaklaşık 

dört katına çıktığı tespit edilmiştir.
205

 Bu durum, hayvanların ölmeden önceki korku hâliyle 

ölümü esnasında beyin tarafından acıyı tolere edecek hormonlar salgıladığını göstermektedir. 

O esnadaki can çekişme, titreme hâli ise ruhun bedenden çıkışıdır. Ölüm, kendiliğinden insan 

tarafından kesilerek veya başka bir hayvan tarafından yenilme şeklinde de olsa ölümün yani 

ruhun bedenden ayrılışının halini her canlı tadacaktır. Ölüme verilen bu titreme, can çekişme 

tepkisi, başka bir hayvan tarafından yenilmeye ya da kesilmeye has değildir. Allah (cc) ayette, 

“Her canlı ölümü tadacaktır.” (Ankebut, 29/57) buyurur.  

 Bu durumda anlıyoruz ki -yukarıda zikrettiğimiz gibi- hayvan ister öldürülsün ister 

kendiliğinden ölsün ister uyuşturulmuş şekilde öldürülsün, ruhun bedenden ayrılışı esnasında 

duyulan his her halükârda mevcuttur. Ayrıca yapılan bu bilimsel çalışmalarla yani Allah’ın 

(cc) emretmediği şekilde bayıltma usulüyle kesilen canlılardaki acı oranın yüksek çıkmasıyla 

anlaşılıyor ki yeryüzündeki asıl fitne, acı ve kötülük, insanların Allah’ın (cc) emrine aykırı bir 

şekilde doğaya müdahale etmesi sonucunda ortaya çıkmaktadır. Allah’ın (cc) koyduğu 

düzende ise -haşa- bir merhametsizlik, kötülük, zulüm yoktur. Aksine her doğan canlıyla 

beraber onun tüm ihtiyaçlarını karşılayacak besinlerin anne sütüyle yavruya gönderilmesi, o 

âciz canlıyı koruma içgüdüsünün anne babasına verilmesi, maddi manevi rızıklarının 

hesapsız, karşılıksız verilmesi ve sayamayacağımız kadar mesele, Allah’ın sonsuz rahmet ve 

merhametinin bir tecellisidir. Merhametli olmayan merhamet nedir bilmez, merhamet diye bir 

şey var edemez. İnsanlarda ve canlı türlerinde anne babaların yavrularına duydukları 

merhametin ne denli yoğun olduğuna tüm insanlık âlemi şahittir. Sadece bu örnek dahi 

Allah’ın (cc) canlılar âleminde tecelli eden üstün merhametinin bir göstergesidir. Her gün, her 

an, her saniye milyarlarca canlı varlığın her birinde ayrı ayrı merhamet hisleri yaratan 

yaratıcının sonsuz merhamet sahibi olduğuna kâinat şahittir. 

 Canlılar dünyasında sadece çatışma ve savaş olduğuna dair izlenim oluşturanlar, niçin 

canlılığın barındırığı merhamet duygularını insaf ile düşünmek ve anlatmak istemezler! 

Canlılar âleminden alınacak tek ders “mücadele ve savaş” değildir. Asla! Canlılar âleminden 

çıkarılacak tek dersi “mücadele” görenlerin aynı zamanda belirli ideolojik amaçlara da hizmet 

etmeye çalıştığı açıktır. Uzunca yıllar materyalizm gibi belirli felsefi inanışları temsil eden 

belgesel programlarının ağırlıklı olarak canlılar dünyasının savaş ve mücadele yönüne ağırlık 

basmaları son derece düşündürücüdür. Son yıllarda bu eğilimden uzaklaşılmaya başlanılması, 

canlılık âlemindeki pek çok merhamet örneğini ortaya koyan sırlı yaşantılara insanlığın şahit 

olmasına vesile olmuştur. Nitekim canlılığı tanıdıkça timsah, kurt, aslan, yırtıcı kuşlar gibi en 

vahşi hayvanların dahi içlerine merhamet hisleri konulmuş olduğunu görürüz. Yavrularını, 

bazen de başka türden hayvanların yavrularını ağızlarında şefkatle taşıyan timsahlar, 
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yavrularına yuva yapmak ve onları beslemek için canla başla çalışan, haftalarca bıkmadan 

usanmadan kuluçkada yatan kuş türleri, yine yavrularını korumak için en tehlikeli gördüğü 

canlılara bile meydan okumaktan çekinmeyen canlı türleri, aylarca hatta kimi canlı türlerinde 

yıllarca yavrularının bakımını ve korunmasını üstelenen, yavruları için binbir emekle ve 

fedakârlıkla yuvalar inşa eden canlılar, aylarca yavrularını ayaklarında koruyan ve bu uğurda 

ölümü dahi göze alan penguenler ve canlılarda mevcut olan üzerine başlı başına bir kitap 

yazılabilecek sayısız merhamet örneği, Allah’ın (cc) canlılar âleminde tecelli eden 

merhametinin küçük bir kısmıdır.  

 Fizyoloji ve tıp alanlarında tanınmış ünlü bilim adamı Kenneth Walker’in Doğu 

Afrika gezisinde şaşkınlıkla şahit olduğu hayvanlar arasında pek çok yardımlaşma ve 

dayanışma örnekleri de bu bahiste zikredebileceğimiz örneklerdir. Fillerin işitme duyusu ile 

zürafalara yardım edip zürafaların da görme duyusu ile fillerin yardımına koşması, 

gergedanlarla bazı kuş türlerinin birbirlerinin faydası için seferber olmaları, tavşanlar, 

geyikler ve ceylanların bir tehlike anında çevredeki hayvanları uyarmak için kuyruk dikme, 

oldukları yerde zıplama şeklinde yardımlaşmaları, koloniler hâlinde yaşayan bazı böcek 

türlerinin türlerini uyarırken kendi canını feda etmeyi göze alacak fedakârlıklar göstermeleri, 

bir zebra sürüsü tehdit hissettiğinde erkek bir zebranın dişi ve yavruları korumak için sürünün 

gerisinde kalarak zikzaklar çizme suretiyle koşması hatta canını hiçe sayması, dişi antilopun 

doğum yapacağı esnada başka bir dişinin kendisini korumak için ona yardımcı olması, doğum 

sonrası hareketleri ağırlaşan yunus balığının yanında iki yunus balığının yardımcı ve 

koruyucu olarak hazır bulunması ve benzeri örnekler… Yine karıncalar, arılar ve termitlerde 

görülen disiplin, itaat, iş bölümü, dayanışma ve fedakârlık üzerine kurulu bir organizasyon. 

Bu canlılar da kendi hayatlarını hiçe sayarak larvadan çıktıkları andan ölene kadar bütün 

enerjilerini larvalarını ve kolonilerini korumak ve beslemek için kullanırlar. Birbirleriyle 

yiyeceklerini paylaşırlar, bulundukları ortamı temizlerler hatta gerektiğinde diğerleri için 

canlarını verirler. Herkes ne iş yapması gerektiğini çok iyi bilir ve onu kusursuzca yerine 

getirir. Arıların, termitlerin ve karıncaların arasında bencilce harekete rastlamak mümkün 

değildir. Tüm bu örnekler, canlı varlıklara Allah (cc) tarafından ilham edilmiş sınırsız 

merhamet, yardımlaşma, dayanışma ve fedakârlığın ve dolayısıyla Allah’ın (cc) merhametinin 

delilleridir. Evimizin balkonunda oturup yavruları için yuva inşa eden bir anne kuşun yüksek 

fedakârlığını seyretmeniz dahi akıl sahipleri için ibret verici bir hadisedir. Yavru canlının 

yaşama tutunması esnasında yaşadıkları zorluklar ise kabiliyetlerini geliştirmesi için gerekli 

olan yaşantılardır. Bu zorluklar dahi canlının iyiliğinedir, ona yapılmış bir kötülük değildir. 

Nitekim kozadan çıkmak üzere olan bir kelebeğin zorlandığını görürseniz ona yardım etmeniz 

halinde uçamayacaktır. O esnada verdiği çabalar, onun kabiliyetini geliştirecektir. 

 Yaşam, materyalistlerin iddia ettiği gibi katıksız bir çatışma, merhametsizlik diyarı 

değildir. Av olan hayvanlarda acı hissinin o esnada iptal edilmesi de Allah’ın (cc) bir 

merhametidir. Bunun yanında hayvanlar âleminde sınırları aşan hadiselere de yer yer 

rastlanılmaktadır. Her bir tür canlıya belli sınırlar çizilmiştir. Bu sınırlarda beslenmeleri lazım 

gelir. Fakat hayvanlarda da cüzi irade vardır. (İnsanlardaki gibi ibadet ve Allah’a itaat hususu 

ile ilişkili değildir.) Hayvanlardan, iradelerini menfi yönde kullananlar için ahirette bir 

muhasebe olacaktır. Hakkı olan hayvanlar da hakkını alacaklardır. Zira Kur’an’da mahşer 

günü için “Vahşi hayvanlar bir araya toplandığında…” (Tekvir, 81/5) ifadesi kullanıldığı gibi 
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Peygamber Efendimizin (sav) “Kıyamet gününde haklar, sahiplerine muhakkak verilecektir. 

Hatta boynuzsuz koyun için, boynuzlu koyuna kısas yapılacaktır.”
206

 ifadesi ahirette mutlak 

adaletin tecelli edeceği ve insan ve cinler gibi cennet, cehennem şeklinde olmasa da hayvanlar 

arasında da bir muhasebenin olacağı anlaşılıyor. Hayvanlara çizilen sınırlara bir kısmı riayet 

etmekte, bir kısmı ise etmemektedir. Zira bir ceylan yavrusunu yiyen aslan olduğu gibi ceylan 

yavrusunu başka bir aslanın saldırısından koruyan aslan da öldürdüğü bir maymunun yeni 

anne olduğunu gördüğünde pişman olup yavrusunu koruma altına alan leopar da yine âciz bir 

kısım canlıları yırtıcıların elinden kurtaran başka yırtıcılar da mevcuttur. Bunların tabiatta 

örnekleri çoktur fakat bizlere belgesellerde gösterilen genelde sınırlarını aşan canlı 

gruplarıdır.  

 Besin zincirindeki yeri ve tabiatın dengesindeki rolü sebebiyle başka canlılara rızık 

olan canlılar ise kendilerinde akıl olmaması, acıyı önceden tahayyül etmemeleri, geçmişten 

elem gelecekten kaygı duymamaları ve gelecek anı bilmeyip anlık yaşamaları sebebiyle 

çektikleri acı insanların tahayyül ettikleri acı kavramından farklıdır. Bild der Zeit dergisinde 

neşredilen “Gaddar Görülen Hayvanlar Dünyası” başlıklı yazıda bu konuya değinilmiştir: 

“Yemek ve yenilmek, hayvanlar dünyasında her gün rastlanan bir olaydır ve bu dünya, insana 

kolaylıkla ‘gaddar tabiat’ dedirtecek hadiselerle doludur. Gerçekte bizim düşüncesizce 

gaddarlık diye tanımladığımız şey, bütün bu hayvanlara ait davranışların bir zincirlemesidir. 

Bitkiler ve hayvanlar, belli bir olaya belli bir tarzda tepki gösterecek şekilde 

programlanmışlardır. Tabii ki öğrenilmiş davranışlar, bunlardan farklıdır. Dünyaya belirli bir 

programla gelen hayvan, çevresinin ona yolladığı sinyallere cevap verir. Bazen bu cevaplar, 

bizleri şaşırtıcı bir şekilde etkiler. Tabiatta biz insanlara böyle gaddar görünen şey, yemek ve 

yenilmekte bir mana aramamaktan ileri gelmektedir.” 

 Sonuç olarak canlılar âlemine sayısız hikmetle yerleştirilmiş kanunları, ekosistem 

döngüsünü, o hayvanlar neyi nasıl hissediyor bilmeden, yaşama imkânı olmadan, meselelerin 

iç yüzünü anlamadan insan ve acı merkezli yorumlayıp bu hadiseleri din aleyhine istismar 

etmek, “Güçlü hayvanlar güçsüzleri yiyerek onlara acı çektiriyorlar, yeryüzünde kötülük, 

mücadele, karmaşa var.” şeklinde demogoji yapmak ve tüm bunları yaparken kâinatta cereyan 

eden sayısız merhamet örneğini dillendirmemek ya da üstün körü değinmek ve “Vahşi 

hayvanlarda dahi yavrularına karşı görülen bu üstün merhametin kaynağı nedir?” diye 

hakkaniyetle düşünmekten kaçınmak açık bir art niyettir.  

 2. Bazı insanlara verilen bir takım musibetler de vardır ki bu kişiler suçsuz, masum 

olmalarına rağmen Allah (cc) tarafından ağır imtihanlara tabi tutulur. Zira İslam dünyasında 

ne kadar büyük âlim, veli zat varsa hepsinin hayatı sıkıntı ve zorluk içerisinde geçmiştir. 

Bunlardan da öte en büyük zorluk ve acıları peygamberler çekmiştir ve bu peygamberlerin ve 

kendisine tabi olan velilerin ağır imtihanlarla hayata başladıkları ya da yaşadıkları 

görülmüştür. Buradan anlaşılıyor ki insanın Allah (cc) inancının sağlam olması ve halis bir 

mümin olabilmesi için hayatının güllük gülistanlık olması şart değildir. Aksine hadis-i şerifte 

insanlar içerisinde en ağır imtihana Peygamberlerin sonra Allah’a olan bağlılığı oranında 

salihlerin uğradığı bildirilir.
207
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 Materyalist felsefenin iddia ettiği şey, dünyada var olan kötülüklerden yola çıkarak 

Allah’ın (cc) varlığını inkâr etmektir. Dünyada var olan kötülüklerden dolayı insanların 

Allah’a (cc) olan inançları sarsılacak olsaydı en başta Peygamber Efendimizin (sav)  inancı 

sarsılırdı. Bir insana tek bir tanesinin ömür boyu acı çektireceği her türlü acı çeşidini Hz. 

Muhammed (sav) yaşamıştır. Baba, anne, dede, amca, eş ve altı çocuğu vefat etmiş; bunların 

yanında savaşlar, eziyetler, Taif’te taşa tutulmaktan üzerine dökülen işkembeler, açlık, kıtlık, 

yurdunu terk etme, dostlarının uğradığı işkenceler, dostlarının birer birer şehit oluşu ve daha 

sayamadığımız nice musibetleri yaşamıştır. Allah (cc), Hz. Muhammed’i (sav) “Kâinata 

rahmet olarak göndermesine” (Enbiya, 21/107), ona (sav) “Pek yüce bir ahlak üzerindesin.” 

(Kalem, 68/4) buyurmasına ve “Makam-ı Mahmud’u kendisine verecek olmasına” rağmen 

(İsra, 17/79) bu imtihanları kendisine vermiştir.  

 Demek ki dünyada var olan bu acılara Allah (cc) tarafından müsaade edilmesi 

peygamberlerin, sıddıkların, âlimlerin inançlarını zerre azaltmıyorsa müminlere verilen 

acıların gerekliliği de bir elmanın daha lezzetli ve olgun hâle gelmesi için Güneş’te daha fazla 

pişmesinin gerekliliği gibidir. Çünkü yaşanan bu sıkıntılar insanın kemal hale ilerlemesinde 

köprü vazifesi görebilmektedir ve kimileri için de ahiretteki derecelerinin yükselmesine 

vesiledir. Bediüzzaman’ın deyimiyle “Kâinatta her şey iyidir. Ya bizzat iyidir ya da neticeleri 

itibarıyla iyidir.” Mesela elma yemek bizzat iyidir. Yenildiğinde lezzet ve mutluluk verir. 

Ancak diyet yapmak sıkıntı vericidir. Ama getireceği sağlık vesilesiyle neticeleri itibarıyla 

güzelliğe bürünür. Bunun gibi, Allah (cc) sevdiği kullarına musibet verince kalp dünyadan 

soğumakta, kalbe dünya sevgisi girmemekte, dünya ve içindekilerin daimi huzur getirmediği 

anlaşılmaktadır. Zaman, din uğruna çalışma çabalama faaliyetlerine, aşk ve muhabbet Allah’a 

(cc) ve ahirete verilmeye başlanmakta; dünyanın mümin için zindan olduğu, dünyanın 

hakikatinin aslında ahireti kazanmak için bir tarla hükmünde olduğu, çalışma, çabalama 

karşılığında hasadın dünyada değil ahirette toplanacağı bilinci kişilerde uyanmaktadır. 

Görünürde şer zannedilen bu musibetler, aslında kişilerin kalbinden Allah’tan (cc) gayrı 

şeyleri çıkarıp gözünü ahirete dikip kişileri ahiret için çalışmaya sevk etmekte, sıkıntı ile 

meşgul olurken kişiyi haramlardan korumakta ve kişi için bu zorluklar hayır hâline 

gelmektedir. Musibet sebebiyle dünya hayatında kaybedilen anlık zevkler, aslında oyun ve 

eğlenceden ibaret olan gelip geçici zevklerdir. Mümin, bunları elinden kaçırdığı için 

üzülmemeli ve bu mahrumiyeti sebebiyle ahiretini heba etmemelidir. Zira ahirete nispeten 

“dünyanın geçici, gayri meşru zevklerinin ve lezzetlerinin” Allah (cc) katında sinek kanadı 

kadar değeri yoktur.
208

  

 Bediüzzaman, şu zamanda dine dokunmayan musibetlerin musibet olmadığını, 

musibetzedelere gelen hastalık ve dertlerin aleyhtarı bulunmadığını beyan etmektedir: “Çünkü 

hangi genç bir hasta yanıma gelmiş ise görüyorum: Akranlarına nisbeten bir derece vazife-i 

diniyeye ve ahirete karşı bir bağı var. Ondan anlıyorum ki öyleler hakkında o nevi hastalıklar 

musibet değil, bir nevi nimet-i ilahiyedir. Gerçi, o hastalık onun dünyevi, fani, kısacık 

hayatına bir zahmet veriyor. Fakat onun ebedî hayatına faydası dokunuyor, bir nevi ibadet 

hükmüne geçiyor. Eğer sıhhat bulsa gençlik sarhoşluğuyla ve zamanın sefaheyitle elbette 

hastalıkta bulduğu o hâli muhafaza edemeyecek; belki sefahete, harama, kötülüğe dalacak.” 

der.  
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 3. Zulüm, “bir başkasının mülkünde haksız yere tasarrufta bulunmak” şeklinde tarif 

edilir. Demek, kendi mülkünde tedbir ve tasarruf zulüm kapsamına girmiyor. Kâinattaki her 

şey ise Allah’ın (cc) mülküdür. O da mülkünde dilediği gibi tedbir ve tasarruf edebilir. Öyle 

ise Allah’ın (cc) mülkünden olan insanın ahireti kazanması için imtihana tabi tutulurken 

yaşadığı sıkıntılarda itiraz ve şikâyete hakkı yoktur. Allah (cc), dünya ve içindekileri imtihan 

için yaratmıştır. Bu imtihanın sonunda bir cennet ve cehennem yaratmıştır. Zulmedenler 

gereken cezayı alacağı gibi sabredenler de gereken mükâfatı alacaktır. Bu, Allah’ın (cc) 

rahmeti ve adaleti gereğidir. En basit bir üniversite okumak nimetine dahi külfetsiz, zahmetsiz 

ulaşamayan insanın, ebedî bir cennette elbette külfetsiz ve zahmetsiz ulaşması akıl kârı 

değildir. 

 4. Dünyada var olan imtihanlara, musibetlere bunun gibi birçok hikmetle izin veren 

Allah (cc), aynı zamanda dünya üzerinde -insanların gözünde olumsuz görünen 

manzaralardan daha çok- iyiliklere, güzelliklere izin vermekte, yaratmakta; ihsanlarını, 

nimetlerini sınırsızca insana ve tabiata sunmaktadır. Materyalistlerin, “Dünyada kötülükler 

var!” diyerek Allah’ı (cc) inkâr etmeleri yerine aslında “Dünyada sayısız, sınırsız iyilik, ihsan 

var.” diyerek Allah’ı (cc) kabul etmeleri gerekirdi. Zaten kötülük argümanı temelsiz ve 

mantıksız bir iddiadır. Zira yaratıcının var olup olmadığı hususu, kâinattaki kanunlara, nizama 

bakarak anlaşılabilecek ve sonuca varılabilecek bir meseledir. Kötülük problemi, Yaratıcı’nın 

varlığında konuşulacak bir mesele değil, Yaratıcı’nın merhameti ve adaleti hususunda 

gündeme getirilecek bir meseledir. Ancak Allah’ın (cc) adaletsizlikten ve merhametsizlikten 

münezzeh olduğuna daha önce değinmiştik. Yine de kötülük var diye Allah inkâr edildiği için 

bu denklem üzerinden konuyu irdelemeye devam edelim.  

 Materyalist felsefe savunucuları, “Kötülükten yola çıkarak Yaratıcı yok dediysek 

kâinatta kötülükler iyiliklere nispeten son derece az, öyleyse Yaratıcı var dememiz gerekirdi.” 

çıkarımını hakkıyla irdelemekten ve bunun üzerinde samimice düşünmekten kaçınmaktadır. 

Mesela insan günde yirmi üç bin nefes alır, yirmi üç bin nefes verir. Bunu yapabildiğimiz her 

saniye bize verilmiş bir lütuftur. Çünkü nefes alıp verme bizim kontrolümüzde değildir. Yani 

sadece bir insana günde (yalnızca nefes alıp verme konusunda) kırk altı bin iyilik 

yapılmaktadır. Bunu bir gün için 10 milyar insanla ve bir o kadar hayvanla kıyaslayınca 

iyilikler sayılamaz olur. Üstelik ömrü bunun içine katarsak sayılar hesaplamada âciz kalır. 

Otuz saniye nefesimizi tutmakla gireceğimiz sıkıntıyı fark ettiğimizde sadece nefes alıp verme 

konusunda dahi ne derece büyük bir nimetin kâinatta tasarruf ettiği anlaşılacaktır. Bunun 

yanında her an her saniye insan için seferber olan trilyonlarca hücremiz, hormonal 

dengelerimiz, kontrolümüz dışında her zaman hizmetine devam eden dolaşım sistemimiz, 

sindirim sistemimiz, bağışıklık sistemiz ve yokluğunda sıkıntısını hissettiğimiz maddi manevi 

her şeyimiz, atomların zeval bulmadan her an kanunlarını koruyarak ısıyı, ışığı, sesi insana 

ulaştırarak insana yaptığı hizmetler, kâinata her biri antika birer sanat eseri gibi serilmiş 

meyveler, bitkiler, lezzetler, insanlığın hizmetine sunulmuş Güneş, su, ağaçlar, denizler, 

dağlar, madenler, hayvanlar, Dünya’yı hissetmemizi sağlayan hassas hisler ve duygular gibi 

her biri mucizevi bir sanat ürünü olan ve milyarlarca insana her saniye bahşedilen sayısız 

nimetler ve tüm bunların hayvanlara ve bitkilere de verilmesi ve de doğaya konulan kusursuz 

kanunlar ile sayamadığımız nice iyilikler Allah’ın (cc) kâinata sunduğu iyiliklerdir, sonsuz 

merhametinin tecellileridir. Allah (cc), bizlere ve kâinata bu denli sayısız lütufta 
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bulunuyorken her insana farklı bir sebebe binaen verilmiş imtihanları ve cenneti kazanmamıza 

vize kıldığı -sayıları iyiliklere nispeten son derece az olan- bazı musibetleri çok görmek, 

elbette akıl kârı değildir. Bu sebeple Allah’ı (cc) ya da Allah’ın (cc) merhametini inkâr etmek 

de akıldan istifa etmekle mümkündür. 

 

 Evrende Kaos mu Var Düzen mi? 

 Soru: Evrende var olan düzenin Allah’ın varlığına delil olduğunu biliyoruz. Buna 

karşılık materyalist çevreler, evrende düzen değil karışıklık, kaos olduğunu beyan etmektedir. 

Bu hususta bilim ve bilim adamlarının görüşleri nedir? Evrende düzen mi vardır, kaos mu? 

 Cevap:
209

 Yaratıcı’nın varlığının en mühim delillerinden biri, doğada var olan 

muazzam düzen ve dengedir. Evrende düzen ve denge olmadığını iddia etmek akıl 

tutulmasıdır. Bundan beş yıl, on ay, yirmi gün sonra Güneş’in saat kaçta doğup kaçta 

batacağını hesaplayabildiğimiz bir evrende düzensizliğin olduğu nasıl iddia edilebilir!  

 İslam âlimlerinin kitaplarında yaratıcının varlığını kanıtlama noktasında kâinattaki 

düzen ve denge deliline detaylıca değinilmiştir. Bu hususta Risale-i Nur Külliyatı mutlaka 

okunmalıdır. Şimdilik bilim insanlarının beyanlarıyla bu konuyu açıklayalım.  

 Modern bilimin en etkili çağdaş yorumcularından Paul Davies şöyle der: “Bilim, 

evrenin her kademede tamamıyla mantığa ve akla uygun olduğu varsayımına dayanmaktadır. 

Ateistler, doğa kanunlarının herhangi bir gerekçesinin olmadığını ve evrenin tamamen 

anlamsız olduğunu iddia etmektelerdir. Bir bilim adamı olarak bu düşünceyi kabul 

edemiyorum. Evrenin mantıklı, düzenli yapısının köklerinin yattığı sağlam mantıklı bir temel 

olmalıdır.”
210

 Dawkins’in nizamlı doğa kanunları üzerinde yeterince durmaktan kaçındığını 

belirten Swingburne, bütün organların belirli bir biçimde hareket etmesinin, örneğin 

birbirlerini belirli bir formüle uygun olarak etkilemelerinin, dahi nizama, intizama ve 

dolayısıyla bir yaratıcının varlığına delil olduğunu beyan eder.
211

 Antony Flew şöyle der: 

“Bilim, doğanın yaratıcıya işaret eden üç boyutuna işaret ediyor: Bunlardan ilki, doğanın 

kanunlara uyduğu gerçeği; ikincisi, hayat boyutu, maddeden kaynaklanan ve zekice organize 

edilip amaca yönelik hareket eden varlık boyutu; üçüncüsü ise doğanın kendisidir.”
212

 

 Önde gelen insancı kuramcılardan ve evrende mükemmel bir düzen olduğunu belirten 

John Leslie, “Sınırsız Akıllar” kitabında evrendeki ince ayarın en iyi açıklamasının ilahi 

tasarım olduğunu ileri sürmekte, ince ayar argümanlarının bu denli çok olmasından son derece 

etkilendiğini bildirmektedir. Leslie, genetik kodların işlenmesi ve gezegenlerin kendi 

etrafında dönerken birbirlerinden ayrılmaması için var olan kanunları; elektronların dönerek 

atomun çekirdeğine girmesini önleyen kuantum kanunlarını, yıldızların milyarlarca yıl 

boyunca sürekli yanmaları ve yıldızlarda karbon oluşumunu sağlayan kanunları ve 
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benzerlerini evrendeki mükemmel nizamlar olarak görür, Yaratıcı’nın varlığına delil kabul 

eder.
213

 

 “Doğanın kanunları nasıl oluştu?” sorusunun cevabı açıktır. Bu hususta harikulade 

izahları bulunan Bediüzzaman’ın da beyan ettiği gibi “Kanun varsa elbette o kanunları koyan 

bir kanun koyucu da vardır. Zira şuursuzluktan bu denli bir düzen ve dengenin meydana 

gelmesi aklen muhaldir (imkânsızdır).” Bu denge, düzen ve simetriyi görüp bunu yaratıcıya 

verip vermemek kişinin kendi tercihidir. Ancak doğada bilim adamlarının keşfettikçe 

şaşkınlıklarını gizleyemedikleri bir düzen ve simetri olduğu açıktır. Newton’un Birinci 

Hareket Kanunu, Boyle Kanunu, Enerjinin Korunumu Kanunu gibi sayısız doğa kanunu 

bunlara örnek olarak zikredilebilir. 

 Önemli olan nokta ise bu düzenin matematiksel olarak kesin, evrensel ve birbirine 

bağlı olmasıdır. Stephen Hawking, şöyle bir soru sorar: “Olası tek bir ortak kuram olsa bile bu 

kuram yalnızca bir kurallar ve denklemler kümesidir. Bu denklemlere can veren ve bu 

denklemlerin tanımlayacağı bir evreni yaratan şey nedir?”
214

 Kendisi bir yaratıcıya inanmasa 

da evrende muazzam bir düzen olduğunu kabul eden Hawking, daha sonra kendisiyle yapılan 

röportajlarda bu düzenin sahibinin yaratıcı olarak kabul edilebileceği hakkında şunları 

söylemiştir: “En büyük kanıt, evrendeki düzendir. Evren hakkında daha fazla şey keşfettikçe 

evrenin mantıklı kanunlarca yönetilmekte olduğuna dair daha fazla şey keşfederiz ve hâlâ 

aklınızda şu soru olur: ‘Evrenin var olma nedeni nedir?’ İsterseniz Yaratıcı’yı bu denklemin 

cevabı olarak tanımlayabilirsiniz.”
215

 

 Doğanın denge ve düzenine şahit olan ve bir yaratıcı fikrini kabul edenlerden biri de 

Einstein’dır. Einstein, evrenin muazzam bir düzen ve belirli kurallar çerçevesinde işlediğini 

beyan eder ve belirli sınırları olan aklımızın, takımyıldızlarını hareket ettiren gizemli gücün 

varlığını kavrayabildiğini ifade eder.
216

 Einstein, ateist olarak anılmasına sürekli karşı 

çıkmıştır. Prens Hubertus ile yaptığı bir sohbette “Beni asıl sinirlendiren şey, Yaratıcı’nın 

varlığını inkâr eden insanların görüşlerini desteklemek için benden alıntılar yapmalarıdır.” 

demiştir.
217

 Yine Einstein şunları söyler: “Bilimde başarılı ilerlemeleri bizzat yaşamış olan 

herkes, yaşamda tezahür eden akılcılığın, yaşamda vücut bulan mantığın görkeminin 

oluşturduğu derin saygı duygusundan etkilenir.
218

 Bilimle ciddi biçimde uğraşan herkes, 

doğanın kanunlarının insanoğlundan üstün ve karşısında tüm alçak gönüllüğümüzle saygı 

duymamız gereken bir yaratıcının varlığının tezahürü olduğuna inanır.
219

 

 İzafiyeti bulan Einstein, doğanın kanunları ile yaratıcının arasında bir bağ olduğunu 

gören ilk büyük bilim adamı değildir. Modern zamanların bir diğer büyük bilimsel keşfi olan 

kuantum fiziğinin ataları Max Planck, Werner Heisenberg, Erwin Schrödinger ve Paul Dirac 

da doğanın mükemmel düzeni ve bunun yaratıcı ile ilişkisi hususunda benzer ifadelerde 

bulunmuşlardır. Örnek verecek olursak, belirsizlik prensibi ve matris mekaniği ile bilinen 
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Werner Heisenberg, “Yaşamım boyunca sürekli olarak bilim ve din ilişkisini düşünmek 

zorunda kalmışımdır. Çünkü her ikisinin işaret ettikleri şeyin (yaratıcının) gerçekliğinden asla 

kuşku duymamışımdır.” demiş
220

, evrendeki mükemmel düzenin varlığına işaret ederek bu 

düzenin bozulması hâlinde insanlığın başına toplama kampları ve atom bombalarından bile 

daha kötü şeyler gelebileceğini beyan etmiştir.
221

 

 Kuantum hipotezini ilk ortaya koyan Max Planck ise “Din ile bilim arasında asla 

gerçek anlamda bir zıtlık olamaz. Çünkü biri diğerinin tamamlayıcısıdır.” demiştir.
222

 

 Üçüncü bir kuantum kuramı formülü ile Heisenberg ve Schrödinger’i tamamlayan 

Paul A. M. Dirac da şöyle demiştir: “Yaratıcı, üst düzey bir matematikçidir ve evreni 

yaratırken ileri düzeyde matematik kullanmıştır.”
223

 

 Evrende var olan düzeni düşünerek yaratıcısız bir düzenin var olamayacağı hususunda 

kafası karışan Charles Darwin’in itirafı da şu şekildedir: “Mantık bana, içerisinde belirsizliğin 

veya gerekliliğin sonucu olarak geçmişe ve geleceğe bakabilme kabiliyeti bulunan insanların 

olduğu bu uçsuz bucaksız ve olağanüstü evreni anlayabilmenin aşırı zorluğunu hatta 

olanaksızlığını anlatmaktadır. Böyle düşündüğüm zamanlarda kendimi, akla sahip bir ilk 

nedene (Tanrı) başvurmak zorunda hissediyorum.”
224

 

 Evrende mükemmel bir düzen, nizam olduğunu ve bunun bir yaratıcıya muhtaç 

olduğunu savunan günümüzün önde gelen bilim adamlarına Paul Davies, John Barrow, John 

Polkinghorne, Freeman Dyson, Francis Collins, Owen Gingerich, Roger Penrose ve aynı 

düşüncede olan Richard Swinburne, John Leslie gibi bilim felsefecileri örnek olarak 

gösterilebilir. Özellikle Davies ve Barrow; Einstein, Heisenberg ve diğer bilim adamlarının 

görüşlerini daha da geliştirerek bu görüşleri doğanın temelindeki mantık ile yaratıcı arasındaki 

ilişki hakkında kuramlara dönüştürmüşlerdir. Her ikisi de bu araştırmaya yaptıkları 

katkılardan ötürü Templeton Ödülü’ne layık görülmüşlerdir. Paul Davies, Templeton 

Ödülü’nü alırken yaptığı konuşmada “Bilim ancak bilim adamı, Yaratıcı’yı tamamen kabul 

eden bir dünya görüşü benimsediğinde ilerleyebilir.” demiş, “en ateist bilim adamının bile 

doğada en azından kısmen anlayabildiğimiz kanun benzeri bir düzenin varlığını kabul 

ettiğini” beyan etmiştir. Yine “fizik kanunlarının doğanın değil de bizim kanunlarımız 

olduğunu düşünmenin kelimenin tam anlamıyla saçmalık” olduğunu belirtmektedir. 

“Fizikçiler, Newton’un yer çekimi kanununun aslında kültürel bir sürecin ürünü olduğuna 

inanmayacaklardır.” diyen Davies, fizik kanunlarının “esasen var olduğunu” ve bilim 

adamlarının yapması gereken şeyin bunları icat etmek değil, ortaya çıkarmak olduğuna 

inanmak olduğunu beyan etmiştir.
225

 

 John Barrow da Templeton Ödülü’nü alırken yaptığı konuşmada, evrenin sonsuz 

karmaşıklığını ve olağanüstü yapısını simetrik ve anlaşılabilir kanunların yönettiğini 
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belirtmiştir. Bütün evrenin nasıl hareket ettiğini anlatan matematiksel denklemler olduğunu 

bildirmiş, evrenin düzenini insan aklının belirlediği görüşünü açıkça reddetmiş, “Doğal 

seçilim, varlığımızı ve neslimizi sürdürebilmemiz için atomu ve karadelikleri anlamamızı 

gerektirmez.” demiştir. Barrow, “Bilim tarihinde yeni kuramların genişleyerek eskilerini 

içlerine aldıklarını, her ne kadar Newton’un mekanik ve yerçekimi kuramının yerini 

Einstein’ın kuramı almışsa ve bu kuramı gelecekte başka kuramlar izleyecek olsa da bin yıl 

sonra bile mühendisler çalışmalarını yine Newton’un kuramlarına göre yürüteceklerdir.” 

demiştir. (
226

) 

 Oxford Üniversitesinden felsefeci John Foster “İlahi Kanun Koyucu: Tümevarım 

Üzerine Dersler, Doğanın Kanunları ve Tanrı’nın Varlığı” isimli kitabında, doğadaki 

düzenlerin, nasıl tanımlarsanız tanımlayın, en iyi biçimde ilahi bir bilinçle açıklanabileceğini 

ileri sürmektedir. Eğer kanunların olduğu gerçeğini kabul ediyorsanız evrende bu düzeni 

sağlayan bir şey olmalıdır. Bu düzeni hangi etken sağlamaktadır? Barrow, tüm bu düzenin tek 

ciddi kaynağının yaratıcıyı kabul eden seçenek olduğunu, böylece dünyadaki düzenleri 

sağlayarak kanunları yaratanın, teistlerin inandığı yaratıcı olduğu sonucuna rahatlıkla 

varabileceğimizi beyan etmekte ve kanunların varlığını inkâr etseniz bile düzenleri yaratıcının 

aracılığına başvurarak açıklamak için güçlü gerekçeler olduğunu beyan etmektedir.
227

 

 Büyük matematikçi Kurt Gödel de “Dünya, mantıklıdır.” diyerek
228

 Dünya’nın 

düzenini, onu yöneten üstün yaratıcının varlığının göstergesi olarak görmüştür.
229

 Simetri 

alanının en uzman kişilerinden biri olan Anthony Zee, kâinatta var olan muazzam bir 

simetriden ve bu simetrinin kaynağının Yaratıcı’dan başka bir seçenekte aranamayacağından 

bahseder. Doğanın kanunlarının esasında doğanın temelindeki simetrileri yansıttığını ifade 

eden Zee “Simetri, maddi dünyayı anlamamızda gittikçe artan merkezi bir rol oynamaktadır. 

Temel fizikçiler, en büyük tasarımın simetrilerle dolu olduğu inancını benimsemektedirler. 

Bize rehberlik eden simetri olmasaydı modern fiziğin başlaması mümkün olmazdı. Fizik, 

günlük deneyimden uzaklaşıp yaratıcıya yaklaştıkça akıllarımız sıradan kalıpların dışında 

düşünmektedir.” der.
230

 

 Kâinatta kaos değil, düzen ve nizam olduğuna dair verilen örnekler maksadın hasıl 

olmasına yeterlidir. 

 

 Bu Dünyaya Gönderilmeyi Ben İstemedim, İnsanların Çoğunun Cehennemlik 

Olması 

 Soru: “Bu dünyaya gönderilmeyi ben istemedim ve bana fikrim sorulmadı. İnsanların 

istemedikleri bir imtihana tabi tutulması ve ayetlerde belirtildiği üzere insanların 

çoğunluğunun da cehennemlik olması yani Allah’ın (cc) insanların çoğunu cehenneme atması, 

adaletli midir?” sorusuna nasıl cevap verebiliriz? 
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 Cevap: 

 1. “Bu dünyaya gönderilmeyi ben istemedim.” 

 Kendimize bir bakalım. Siz, iyi bir ressam veya heykeltıraş olsaydınız, bu özelliğinizi 

görmek ve başkalarına da göstermek için bir taş, bir ağaç, bir hayvan, bir kadın, bir de erkek 

resmi veya heykeli yapsanız; bunların içinden konuşma, düşünme, anlama, akıl gibi önemli 

özellikleri sadece insan şeklinde olanlara verseniz yani onlara böyle bir iyilikte bulunsanız; 

bunların içinden biri size itiraz edip “Beni niye yaptın, bana insan olmak ister misin, diye niye 

sormadın?” dese ne dersiniz ve ne yaparsınız! Herhâlde en azından “Seni var değilken ortaya 

çıkardım, seni taş, ağaç, hayvan değil de akıl ile en değerli varlık yaptım. Teşekkür etmen 

gerekirken bu itiraz niye!” demeyecek misiniz! Sonra da böyle bir itiraz karşısında onu 

parçalayıp çöpe atmaz mıydınız! Diğer hâline razı olanı ise en güzel yere asar, herkese 

seyrettirmez miydiniz!  

 Öncelikle “kâinat ve insan niçin yaratıldı” sorusuyla başlayalım. Her sanatkâr sanatını 

sergilemek ve akıl sahiplerine bunu seyrettirmek ister. İyi bir ressam resimlerini, iyi bir yazar 

becerilerini ortaya koyar, sergiler ve akıl sahiplerine bu eserlerini gösterir. Tabiri caizse 

Allah’ta sonsuz yaratma gücüne, kudretine, isim ve sıfatlarının getirdiği güzelliklere sahiptir 

ve kâinatı, insanı yaratarak evren sergisinde sanatlarını sergilemiştir. Akıl sahiplerine bu 

sanatlarını gösterir, kendisini tanıtır. Ancak Allah’ın kendisini tanıtmak istemesi bir ihtiyaçtan 

kaynaklanmaz. Çünkü Allah hiçbir şeye muhtaç değildir, hiçbir şeye ihtiyacı yoktur. Bu 

Allah’ın ihtiyacından değil iradesinden kaynaklanır. Yani çeşitli hikmetlerle kendisini 

tanıtmayı dilemiştir, irade ve tercih etmiştir. Kısaca, Allah (cc), kendisini tanıtmak ve 

kendisine layık olacak şekilde ibadet etmek için bizleri yaratmıştır.  

 Bu vazifeyi yerine getirecek alet ve cihazları da yaratmıştır. Yani bizden istenen şeyler 

ile bunları karşılayacak sermaye ölçülü ve dengelidir. Burada herhangi bir adaletsizlik 

olmadığını bütün insaf ve vicdan ehli bilir. Fakat Allah’ın (cc) bizi yaratırken bize sorup 

sormaması ise tamamen Allah’ın (cc) iradesini kısıtlamak anlamına gelir. Oysa Allah (cc) “la 

yüs’eldir.” Yani yaptığı işlerden sorguya çekilmez. Ancak kâinatta yaptığı ve yarattığı 

herhangi bir hadisenin hikmetsiz veya adaletsiz olduğuna dair hiç kimse de ağzını açamaz. 

Çünkü kâinatta hikmetsiz ve abes olabilecek bir durum yoktur. Bütün hayvanlara, bitkilere ve 

cansızlara vazifeler yükleyen Allah (cc) elbette insana da bazı vazifeler yükleyecektir. Yoksa 

tüm kâinatta mevcut olan hikmet, insanlar yönünden abes kalacaktır. Yani her mevcudatın 

varlığında bir hikmet varken insanın bir hikmeti kalmayacak; her canlı vazifeli, insan ise 

başıboş olacaktır.  

 “Ben yaratılmak istemiyordum, niçin bana sorulmadı?” diyen kimseye sormak gerekir 

ki: “Siz yokken nasıl olur da bir şey isteyebilir veya istemeyebilirsiniz?” Allah (cc) -insan 

dâhil- yarattığı hiçbir şeyden onun var olmak isteyip istemediğini sormamıştır. Kaldı ki yok 

olan bir şeye sormak da mümkün değildir. Allah’a (cc) ve Kur’an’a inanmayan bir kimsenin 

“Ben var olmak istemiyordum.” demeye hakkı yoktur. Çünkü ona göre her şey gibi kendisi de 

tesadüf eseri ortaya çıkmıştır. Bu durumda kime ne sorabilir ki! Eğer bu sözü söyleyen kimse, 

Allah’a (cc) ve Kur’an’a iman etmişse bu kişinin yüzeysel bir inanç tasavvurundan hakiki ve 

tahkiki bir iman düzeyine yükselmeye gayret etmesi gerekir. Zira samimi bir mümin ve 

imanında derinliğine bilgili bir müslümanın Allah (cc) tasavvuru şöyledir: “Allah (cc) sonsuz 

ilim ve hikmet sahibidir. Yarattığı hiçbir şey adalet ve hikmete aykırı değildir. Bizim bazı 
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hikmetleri bilmiyor, anlamıyor olmamız, onların hikmetinin var olmadığını göstermez. 

Öyleyse biz Allah’ın (cc) varlığına iman ettiğimiz gibi Kur’an’ın bize öğrettiği onun “Adil ve 

Hakîm” yani adalet ve hikmet sahibi olduğuna, yaptığı işlerin boş ve kıymetsiz olmadığına da 

iman etmemiz gerekir.” Bu sorunun bazen kişilerin başlarına gelen musibetler sebebiyle 

sorulduğu da görülür. Bu konu da “Allah’ın kötülüklere müsaade etmesinin hikmeti nedir?” 

sorusunun cevabında detaylıca izah edilmiştir.  

 2. Niçin, insanların çoğunluğu cehennemdedir? 

 Allah’ın (cc) dünyayı ve insanları yaratmasındaki gaye, onları cehennemde yakmak 

değildir. Tabiri caizse bir devlet kurulurken “Biz devlet kuralım, bu devlette insanları 

cezalandıralım ve hapislere atalım.” gibi bir amaç ile devlet kurulmaz. Devlet kurmadaki 

amaç; insanların huzur, barış ve güven içerisinde yaşamlarını ve nesillerini orda devam 

ettirmelerini sağlamaktır. Devletin amacı budur. Ceza sistemi ise amaç değil, bu amaca giden 

yolun önünü tıkayan, devletin amaç ve hedeflerine engel olan ve milletin refahını kaçıran 

insanların hak ettikleri cezayı almaları için kurulan “adalet mekanizması”dır. Yani hapishane 

için devlet kurulmaz, devletin amaçları için hapishane kurulur. Devlet, bu amaca giden yolda 

suç işleyen çok fazla kişi var diye ne devleti ortadan kaldırır ne de “Bu kadar çok kişi suç 

işliyor, merhamet edelim. Hepsine ceza vermek vicdanımıza uygun düşmez.” der. Suçlarda 

sorumluluk bireye aittir. Suç işleyen birey sayısı fazlaysa fazla diye ceza vermemezlik değil, 

“Kaç kişi suç işlediyse hepsine ceza vermek hakkın ve adaletin gereğidir.” denilir. Nitekim 

dünyanın bütün ülkelerinde suç oranları artınca hapishaneler azalmaz, artar. Kim suç işlediyse 

tek tek cürmünün karşılığını görür.  

 Allah (cc) kâinatı, dünyayı, insanları belirli amaçlar için yaratmış insanlara razı olduğu 

hükümleri, yaratış amacını bildirmiş ve insanları dünyada ve ahirette mutluluğa ulaştıracak 

kanunlar koymuştur. İnsanı ve insanları, bu asıl amaçtan uzaklaştıracak ve saptıracak zalimler 

için ise cehennem yaratılmıştır. Elbette bu insanlar suçları yüzünden cehenneme gidecektir. 

Bu, adaletin gereğidir. Zalim bir insana merhamet etmek uğruna onun cezalandırılmaması, 

hakkına girilen binlerce mazluma merhametsizlik demektir. “Gereksiz bir merhamet uğruna 

gerekli bir cezadan vazgeçmek, suçluya yapılan merhamete karşılık mazlumlara yapılmış bir 

merhametsizliktir.” Ve de zulme uğramış bir mazlum dünyada hakkını alamadığı gibi üstüne 

ahirette de hakkını alamamış olur. Bu ise hiçbir aklın kârı değildir. Şu bir gerçek ki Allah (cc), 

kullarına zerre zulmetmez. Ne insana gücünün yettiğinden fazlası yüklenir ne de insana 

adaletsizlik edilir. Bu yüzden cehennemin dahi mertebeleri, dereceleri vardır. Herkes aynı 

azabı görmez. Müminler, bu dünyanın yaratılması ve imtihana alınmaları vesilesiyle ahsen-i 

takvime yükselmiştir. Ruhları, ahlakları kemal bulmuştur. Allah’a (cc) hakkıyla kulluk 

yapanlar, dünya ve ahiret saadetine erişmişlerdir. Suçlular suç işliyor diye imtihan 

sonlandırılıp insanlar yok edilip müminlerin gördüğü bu faydalardan vazgeçilemez. Nasıl ki 

bir altın madeninden altın çıkarmak için işçiler toplanır ve bu madenin işletilmesinin umuma 

mühim faydaları vardır. Ancak aralarından art niyetli insanlar madende çalışırken o 

altınlardan cebine koyup çalsa o kişiler sebebiyle altın madeni kapatılmaz, fatura diğerlerine 

ve madenden fayda görenlere kesilmez. Aynen iradesi ile Ebu Bekirlerin çıkacağı bir imtihan 

meydanında, iradesi ile Ebu Cehiller de çıkacak ve cehennem insanlarla dolacak diye bu 

imtihan sonlandırılamaz ve mühim faydalar yok edilemez. Zaten Ebu Cehiller de zorla 

cehenneme atılmaz. Herkes kendi ateşini kendi götürür. 
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 Cehennem ve Sonsuz Azap, Merhamete Zıt mıdır? 

 Soru: Cehennemin varlığı -haşa- Allah’ın merhametine zıt mıdır? Kâfirlerin ortalama 

altmış yıl gibi kısa bir ömür yaşayıp karşılığında sonsuza kadar azap çekmeleri ve iyilikler 

yapan kâfirlerin ahirette iyi amellerinin boşa gitmesi Allah’ın merhametiyle nasıl 

ilişkilendirilebilir? Altmış yıl kâfir yaşayanla bir yıl kâfir yaşayıp ölenin aynı düzeyde 

sonsuza kadar azap çekmesinin hikmeti nedir? 

 Cevap: Cehennemin varlığı Allah’ın (cc) rahmet ve merhametine zıt değildir. Aksine 

cehennem, onları yaratan zatın kemalini ve adaletini gösterir. 

 Allah’ın (cc) sonsuz merhamet sahibi olduğunun en açık delillerinden biri de Allah’ın 

(cc) kendilerini yoktan var edip bin bir çeşit nimetlerle donattığı hâlde hâlâ kalkıp ona karşı 

saygısızca davrananları yok etmemesi, rızıklarını kesmemesi, derhâl dillerini lal etmemesi, 

gözlerini kör ve kulaklarını sağır etmemesi, onları bir anda cehennemin dibine sokmaması, bir 

anda canlarını alıp cehenneme yollamamasıdır.   

 Allah’ın (cc) sadece merhameti değil, aynı zamanda gazabı, öfkesi de vardır. Şu bir 

gerçektir ki merhamet güzelliğin tecellisi olduğu gibi öfke ve gazap da izzetin tecellisidir. 

Merhamet mükâfatı, öfke cezayı gerektiren bir vasıftır. İnsanlık camiasında dahi “hak, adalet 

sahibi” olma özelliği, sadece merhameti ifade etmemektedir. Bilakis, yanlışlara tepkisini 

ortaya koyan, suçluya ceza veren kimsenin vakarı, ağırbaşlılığı, mükemmelliği onun “hak ve 

adalet sahibi biri” olduğunu ortaya koymaktadır. Aynı bunun gibi Allah’ın (cc) dost düşman 

demeden herkese nimet sofralarını açması, onun sonsuz merhametinin bir yansımasıdır. Buna 

rağmen Allah’ın (cc) kendisine karşı edepsizlik edenleri cezalandırması, onun sonsuz kudretli, 

büyük, yüce, hak ve adalet sahibi ilah ve hükümdar olduğunu gösterir. Zira hiçbir devlet veya 

padişah yoktur ki kendisine itaat edenler ile isyan edenleri aynı kefeye koymuş olsun. Çünkü 

böyle bir tavır ile o padişah, kendi haysiyetini bilmeyen, haklının yanında olma basiretini 

gösteremeyen, iyilik ile kötülüğü fark edemeyecek kadar budala ve saf olmakla suçlanacaktır 

ve bu suçlama yerden göğe kadar da haklıdır. Çünkü mükemmel bir adalet, iyi insanlar ile 

kötü insanları bir tutmaz, dostlar ile düşmanları aynı kefeye koymaz. Bu gerçekler ortada iken 

kalkıp da Allah’ın (cc) düşmanlarını cezalandırmasını bahane ederek onun merhamet sahibi 

olmadığını, mükemmel bir varlık olmadığı iddia etmek tutarlı ve mantıklı olmayan bir 

iddiadır. 

 Bugün bütün uygar ve hukuğun üstünlüğüne inanan hangi devlet var ki anarşist, eşkıya 

ya da herhangi bir suçlu için bir ceza mekanizmasını işletmesin, bir hapis yuvası yapmış 

olmasın ve suçluları cezalandırmış olmasın. Birer suç makinesi ve insanlığın yüz karası olan 

hırsız, cani, kapkaç, ırz namus düşmanı gibi anarşistlerden başka kim bu sisteme karşı 

çıkabilir, bunu merhametsizlikle suçlayabilir. 

 Rahmet, adalet ve hikmet, cehennemin ve şiddetli azabın varlığını ister. Zalimler zaten 

bu dünyadan çoğunlukla zulmü yanına kâr kalarak göçmekte, mazlumlar ise ahları yerde 

kalarak vefat etmektedir. Şiddetli bir azap ile mazlumların ahının, hakkının o zalimlerden 

ahirette alınması adaletin ta kendisidir. Bu konuda Bediüzzaman’ın sözleri aklıselim herkese 

bir ders niteliğindedir: “Nasıl ki bin masumun hukukunu çiğneyen bir zalimi cezalandırmak 

ve bin mazlum hayvanı parçalayan bir canavarı öldürmek, haklarına girilmiş zulme uğramış 
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insanlar ve canlılar için bin rahmet ve adalettir, aynı şekilde o zalimi affetmek ve canavarı 

serbest bırakmak, bir tek gereksiz merhamet olsun diye yüzlerce masuma yüzlerce 

merhametsizlik yapılması ve mazlumların ahının yerde kalması demektir.” 

 Canavarlık sadece somut bir zararla da yapılmaz. Cehennem hapsine girenlerden olan 

kâfirler, küfrüyle evrende yaratılmış sayısız zerrelerden sayısız mahlûkata, sayısız 

galaksilerden yeryüzündeki sayısız nimetlere kadar her biri muazzam yaratılışa sahip kâinata 

bakarak Allah’ın (cc) sanatını ve yaratışını yalanlamaktadır. Yaratılmışların Allah’a (cc) 

bakan haklarına, hukuklarına tecavüz etmektedir. Kâinatın yaratılış gayesi, varlığının devam 

etme vesilesi olan Allah’ın (cc) yaratmak, idare etmek, terbiye etmek, besleyip büyütmek, 

gözetip korumak gibi yüksek idareciliğine ve nimetlerine karşı kulluk vazifelerini yerine 

getirerek her saniye bedenini ayakta tuttuğu, sonsuza yakın sayıda atomların kanunlarını 

koruyarak insana hizmet ettirdiği, sayısız nimetler verdiği için Allah’ı (cc) bilmesi, ona 

şükranlarını sunması ve ibadet etmesi gerekirken, bunu yapmayıp kendisine hakaretler ettiği, 

gördüğü sayısız iyiliğe karşılık Allah’a nankörlük ettiği ve Allah’ın (cc) o en güzel ve en 

mükemmel isim ve sıfatlarının varlıklardaki tecellilerini inkâr ile hukuklarına tecavüz ettiği 

gerekçesiyle öyle büyük bir cinayet, bir zulüm meydana gelir ki affedilme imkânı kalmaz. 

“Allah, kendisine ortak koşmayı asla affetmeyecektir.” (Nisâ, 4/116) ayetinin tehdidine 

muhattap olur. Onu cehenneme atmamak, bir gereksiz merhamete karşılık, haklarına saldırılan 

sayısız davacılara ve kâinatın her bir zerresine karşı sayısız haksızlık, adaletsizlik olur. 

 Üstelik küfür ehli, Allah’a  (cc) ve İslam’a hücumuyla başka insanların imanlarının 

sönmelerine de neden olabilmektedir. Bin kişilik bir gemide gemiye zarar vermek için 

kendince balta darbesi vuran insan, sadece kendini öldürmez. Aynı zamanda bin kişinin 

ölmesine sebep olur ve bin kişinin on bin akrabasının üzülmesine sebep olur. Kâfirlerin de 

küfrü sadece kendisine değil, batılı temsil ediyor oluşu ve zerk ettiği zehirli vesveseleri ile 

çevresindekilerin de imanına zarar vermektedir. Ayrıca o kişilerin akrabalarının ahirette 

ebediyen sevdiğinden mahrum kalmasına sebep olmakla onların da haklarına girmektedir. 

 Bir insanın başka bir insanı tetiği çekerek silahla öldürmesi üç-beş saniyelik bir iştir. 

Beş saniyede işlenilen bir suç karşısında bu insan hukuk sistemlerine göre ortalama otuz yıl 

hapis cezası alır. Yani bu insan, beş saniyelik bir cürmü yüzünden “dokuz yüz kırk altı 

milyon, seksen bin saniye” cezaya çarptırılır ve hiçbir hukuk sistemi bunun adaletsizlik 

olduğunu kabul etmez. Beşeriyetin beş saniyelik bir suç karşısında dokuz yüz milyon 

saniyelik ceza vermesi nasıl akla aykırı görünmüyorsa yukarıda zikrettiğimiz sonsuza yakın 

mahlûkun hukukuna tecavüzle işlenilen suçun sonsuza kadar ceza alması adaletin ta 

kendisidir. 

 Nasıl ki mahkemede suçun yanında bir de kamu davası açılırsa -zira mahkeme 

insanların ortak bir alanıdır- aynı şekilde küfür ve şirk sadece Allah’ın (cc) izzet ve azametine 

dokunan bir suç değil, ayrıca bütün varlığında hakkına bir tecavüz olmasından, Allah (cc) 

kâfiri cezalandırırken hakkına tecavüz edilmiş neredeyse sonsuz adedince varlığın teker teker 

hakkını da o kişiden almakta ve öyle yargılamaktadır. Bir insanı dolandırmakla iki yıl ceza 

alınırsa otuz insanı dolandıran altmış yıl ceza alır. Aynı bunun gibi her an her saniye bin bir 

lütufla insanlığa hizmetkâr kılınmış atomlardan, vücut sistemlerine, trilyonlarca hücremizden 

sayısız nimetlere kadar her yaratılmış bizim için çalışıp çabalarken tüm bunların yaratıcı 

hesabına insan üzerinde ayrı ayrı hakları vardır ve bu haklar ayrı ayrı o kâfirden alınır. Ortaya 
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sayısız, sonsuz bir cürüm çıkar. Öyleyse sayısız, hadsiz cürme karşılık sayısız, hadsiz ceza, 

elbette adaletin gereğidir. Kendisinin damarlarında her gün yüzlerce kilometre gezdirdiği 

kanları, elbette kendisini gezdiren Allah’ı (cc) haykırırken bu hizmetin ve lütufların kaynağını 

Halık’ına vermemekte, ona isyan etmektedir. Ona verse de (yani Yaratıcı’ya inansa da) onun 

bunları boş yere yarattığını ve kullarından bir şey beklemediğini iddia ederek ve o yaratıcının 

isim ve sıfatlarını inkâr ile yine kendisine hakaret ederek ve emirlerini, beyanları, elçilerini 

hiçe sayarak Allah yokmuşçasına yaşamakla aynı cürmü işlemektedir.  

 Bu kişi iyi bir insan olsa da sonuç değişmez. Çünkü bir insan masum bir kızın 

fahişelikle para kazandığı iftirasında bulunsa sadece o genç değil; o gencin annesi, babası, 

kardeşi, akrabaları da bu zulümden etkilenir. Sonra o kıza ve ailesine denilse ki “Bu kişi size 

bu iftirayı attı ama o, hayvan haklarını savunuyor ya da o, fakirlere yardım ediyor.” Elbette 

kimse onun bu özelliklerini kaale almayacaktır. Aynen öyle, Müslüman olmayan kişi, kâinata 

rahmet olarak gönderilmiş, her türlü ahlaki meziyette zirvede bulunan ve Allah’ın en sevgili 

kulu olan Hz. Muhammed’in (sav) peygamberliğini reddetmekle aslında onun -haşa- 

Allah’tan vahiy aldığını iddia eden bir sahtekâr, yalancı olduğunu iddia etmiş oluyor. Bunu 

iddia ettiğinde tüm ahlaki meziyetlerinin ikiyüzlülük ve gösteriş olduğunu, iffet ve ahlak 

abidesi Hz. Peygamber’in (sav) evlilik yaşamı ortadayken evliliklerinin Allah’ın emriyle 

değil, kadın ve şehvet düşkünlüğü ile yapıldığını kabul etmiş oluyor. Aynı şekilde ona (sav) 

tabi olmuş ve din uğruna bin bir fedakârlık göstermiş on binlerce sahabiye, milyonlarca âlim 

ve evliyaya da aynı iftiraları atmış, ahlakı kemal olan bu salihlerin dünyaperest çıkarcılar 

olduğunu iddia etmiş oluyor. Yine Hz. Âdem’den (as) Hz. Muhammed’e (sav) kadar gelmiş 

tüm peygamberleri de aynı vasıflarla itham etmiş oluyor. İslam’ı kabul etmeyen bir insanın 

Allah’ın en sevgili kullarına attığı bu iftiraların affı mümkün değildir. Artık, böyle bir zatın 

hayvan haklarını koruduğuna, fakirlere yardım ettiğine kim itimat edecektir! Dolayısıyla 

onların iyilikleri, ahirette boşa çıkacaktır ve hadsiz suçla hadsiz ebedî bir cehennemi hak 

edeceklerdir. Kaldı ki “Dünya; müminin cehennemi, kâfirin cennetidir.”
231

 hadis-i şerifinden 

de anlaşıldığı gibi kâfirlerin iyilik ve güzel işlerinin mükâfatı dünyada verilmektedir ya da 

dünyada kendisine verilen nimetler, bu iyiliklerine bedel olmuştur. Ancak ahirette bir 

nasipleri olmayacaktır.  

 Bu zatlar, ister bir sene ister altmış sene kâfir olarak yaşasın, her biri eğer iman üzere 

vefat etmezse ebedî cehenneme gidecektir. Çünkü imandan sapan, küfre düşen kâfirin 

kalbinin mayası bozulmuştur. Hayra kabiliyeti kalmamıştır. Değil altmış sene, Nuh kavmi 

gibi 950 sene boyunca kendisine mühlet dahi verilse yine iman etmeyeceği için kimisini 

altmış sene yaşatır sonsuza kadar azap eder, kimisine bir yıl ömür verip sonsuza kadar azap 

edebilir. Sonuç olarak, ölmeden bir gün önce kâfir olsa dahi değişen bir şey olmayacaktır. 

Yine mümin ölmeden bir gün önce iman etmiş olsa ebedî cennetlik olacaktır. Çünkü cüzi 

iradesini hayırda kullanmış, mayası düzelmiş, hayra kabiliyeti oluşmuştur. Değil bir gün, bin 

yıl dahi yaşasa hayır içinde bir ömür yaşayacağı için bir günlük iman ve samimi bir tevbe, 

samimi bir düzelme niyeti onu kurtaracaktır. Elbette Allah (cc) kullarının en gizli hallerine 

dahi şahit olandır. O kula imkân verilse, fırsat ve ömür verilse nasıl hale gelecek bunu bilir ve 

hakkında adaletsiz hüküm vermekten münezzehtir. 

                                                           
231

 İmam Malik, Müslim ve Tirmizi’nin rivayet ettiği bu hadis için bk. Acluni, 410 
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 Ebedî cehennem de imanla ölmeyenler için geçerlidir ve Allah (cc), kimin ahirete 

imanla gelip gelmeyeceği konusunda da yukarda zikrettiğimiz gibi adaletle hüküm verecektir. 

Şu an Müslüman olduğunu iddia eden ancak zulüm, ahlaksızlık, fısk, namazsızlık, elfaz-ı 

küfür ile hayat geçirenlerin, iman ile ahirete gideceğinin bir garantisi olmadığı gibi Allah’ın 

(cc) samimi niyetlerle hakkı aramaya, yaşamaya çalışmış kâfire de ahirete gelirken iman nasip 

etmeyeceğini kimse bilemez. Kalplere murakıp olan ancak Allah’tır (cc) ve bu ancak Allah’ın 

(cc) takdiridir. Allah (cc), şüphesiz kullarına zulmetmez. Bu yüzden İslam’da bir Müslüman 

hakkında “Bu kesin cennetliktir.” de denilmez, bir kâfir hakkında “Bu kesin cehennemlik!” de 

denilmez. Allah (cc) dilediğine son nefesini vermeden iman ettirebilir, dilediğinin de imanını 

iptal edebilir. Allah’ın (cc) cenneti bir lütuftur, cehennemi ise adaletidir. Bu hususta Allah’ın 

(cc) adaletine ve merhametine teslim olmak, müminin görevidir.  

 Allah (cc) mutlak merhamet ve adalet sahibi olduğundan kişinin, Allah’ın (cc) 

merhametinden daha ötede bir merhamet araması, adaleti zedeleyecek bir merhameti “hakiki 

merhamet zannedip” böyle itikat etmesi, imanı zedeleyecek belki de iman dairesinden 

çıkaracak bir tavırdır. İnsan, Allah’ın (cc) hükümlerinin hikmetlerini araştırabilir ancak 

hikmetlerini bulamadığı ya da aklına alamadığı zaman da buna teslim olmalıdır. Zira insan 

aklı sınırlı bir düzeye kadar çalışır. Allah’ın (cc) hikmeti ise sonsuz bir ilme dayanır. İnsan, 

Allah’ın ilmi ve hikmeti ile kendi aklını kıyas dahi edemez. Allah, ayette şöyle buyurur: 

“Allah bilir, siz bilmezsiniz.” (Bakara suresi, 216) 

 

 Allah, -haşa- Kaldıramayacağı Bir Taş Yaratabilir mi? Allah’ı Kim Yarattı?  

 Soru: Ateizm propagandası yapan çevrelerin akıl bulandırmak için başvurduğu 

söylemlerden biri de şudur: “Allah kendisinden büyük, kaldıramayacağı bir taş yaratabilir 

mi?” Cevap evet ise demek ki Allah’ın bu taşı kaldırmaya, yani her şeye gücü yetmiyor. 

Cevap hayır ise demek ki Allah her şeyi yaratamıyor. Diğer bir soru da: “Her şeyi Allah 

yarattı, öyleyse Allah’ı kim yarattı?”  

 Cevap:  

 Bu sorular kendi içinde çelişki barındıran sorulardır. Allah, kendinden büyük, 

kaldıramayacağı bir taş yaratabilir mi sorusu şuna benzer: “Sonsuzdan büyük bir sayı 

yazabilir misiniz?” Elbette böyle bir soru sorulamaz. Çünkü “sonsuz” ifadesi zaten sonu 

olmayan demektir. Sonu olmayan bir sayıdan daha büyük bir sayı da olamaz. Dolayısıyla 

yanlış kurgulanmış, içeriğinde çelişki barındıran bir sorunun cevabı olamaz. 

 Allah’ın (cc) da gücü sonsuzdur. Gücünün sonu yoktur ki “kaldıramayacağı bir şey” 

denilebilsin. “Allah’tan (cc) -haşa- daha büyük, kaldıramayacağı, gücünün yetmeyeceği bir 

şey” derseniz Allah’ın (cc) gücünü sınırlandırmış olursunuz. Bu ise Allah (cc) değildir. Biz, 

gücü sınırlı bir Allah’a (cc) değil gücü, kudreti sonsuz bir Allah’a (cc) inanıyoruz. Bu yüzden 

bu sorunun muhatabı İslam’a inananlar değildir. İslam’ın mensupları da bu soruya evet ya da 

hayır diye cevap vermek durumunda değildir. Soru kendi içerisinde çelişki barındırmaktadır. 

Böyle sorular, aslında soru sahibinin İslam’ı bilmediğinin bir delilidir. 

 Allah’ın (cc) büyüklüğü yaratılmışlara nispeten değildir. Yani o, zatında büyüktür, 

büyüklüğü yaratılmış ile kıyasa girmez. Onun zatı, hiçbir mahlukuna benzemediği gibi 

büyüklüğü de mahlukatın büyüklüğüne benzemez, takdirle kıyasla bilinmez. Yaratılmışların 
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büyüklüğü, birbirine göredir. Ev, insana kıyas ile büyüktür; dağ, eve kıyas ile büyüktür. 

Dünya, dağa kıyas ile büyüktür. Bunların hepsi birbirine kıyas edilebilir. Çünkü her biri 

maddeden oluşur, ortak noktaları, belirli şekilleri ve hacimleri vardır ve her biri yaratılmıştır. 

Allah’ın (cc) zatı ise bir taş ile veya yaratılmış herhangi bir mahluk ile “daha büyük, daha 

ağır” gibi kıyasa giremez, örnek ile Allah’a (cc) benzetme kurulamaz. Çünkü söz konusu 

Allah’ın zatıdır.
232

 Çünkü yaratılmışların Allah’ın zatı ile ortak noktaları yoktur ve Allah (cc), 

şekillerden, hacimden ve yaratılmış her türlü şeyden münezzehtir, hiçbir şeye 

benzememektedir. Bütün mahlukat, onun isimlerinin ve sıfatlarının tecellileridir. Varlıkları 

onun var etmesiyle, hayatları onun hayat vermesiyledir. Onun bir mahluku olan insanın 

hayali, büyüklük kavramını nasıl hayal ederse etsin, bunların hepsi yaratılmışların büyüklüğü 

kadardır. Allah’ın (cc) büyüklüğü, düşünülen ve hayal edilen bütün bu büyüklüklerden 

münezzehtir, yücedir. Dolayısıyla ortaya atılan bu iddiada kıyas ve mantık hatası vardır. Bu 

kıyas, Allah (cc) hakkında düşünülemez ve bu soru Allah’a (cc) sorulamaz. 

  Diğer soruya yani “Her şeyi Allah yarattı, öyleyse Allah’ı kim yarattı?” sorusuna 

gelirsek teselsül yani bir şeyin silsile hâlinde devam etmesi geleceğe doğru sonsuza gidebilir. 

Mesela sayılan sayıların 1, 2, 3, 4, … şeklinde sonsuza kadar gitmesi gibi. Ancak bir şey 

silsile yoluyla geriye doğru sonsuza gidemez. Öncesiz kabul edilen bir başlangıcın bulunması 

şarttır. Mesela domino taşları birbirini devirerek düşürür, ileriye doğru birbirini tetikler ancak 

geriye doğru gidildiğinde bir başlangıç noktasının olduğu aklın kabul ettiği bir gerçektir. 

Bediüzzaman’ın örneğiyle bu konuyu akla daha da yaklaştırabiliriz. Mesela 80 vagonluk bir 

trende son vagondan itibaren her vagonu bir önceki vagon çeker ancak “İlk vagonu kim 

çeker?” gibi bir soru sorulamaz. Dolayısıyla “Çocuk anne ve babadan gelir, anne baba Hz. 

Âdem’e (as) dayanır, Hz. Âdem’i (as) Allah yaratmıştır, öyleyse Allah’ı kim yaratmıştır?” 

sorusu aklın reddeceği bir sorudur. Dünyadaki her şeyin bir sınırı ve sonu vardır. Bu sınırlı ve 

sonluların da bir sınırsız ve sonsuza ihtiyacı olması kaçınılmazdır. O da Allah’tır. Eğer 

Allah’ta yaratılmış olsaydı, O da yaratık olur ve yaratıcı vasfını kaybederdi. Bu yüzden O’nun 

yaratılması mümkün değildir. Silsile geriye doğru gidildiğinde yaratıcıda son bulmalıdır. 

Allah, doğmamış ve doğurmamıştır. Öncesiz olan, ezelî ve ebedî olandır. 

 Zaten bu hakikati mateyalist felsefe de bildiğinden mateyalizm de öncesiz olan varlığı 

akılsız, şuursuz atomlar, zerreler kabul eder. Bu mükemmel sistemin, şuurlu varlıkların 

temelde şuursuzluktan yani ilmi, iradesi, kudreti olmayan varlıklardan çıktığını iddia eder. 

İslam ise “Ortada bir sanat eseri varsa, dünyanın en zeki insanlarını hayrette bırakan göz 

kamaştırıcı bir düzen varsa bu düzen elbette sonsuz ilim, kudret ve irade sahibi bir Zat 

tarafından var edilmiştir ve öncesiz, ezelî, ilk olan varlık bu varlıktır.” der. Akla uygun görüş, 

düzen ve dengenin şuursuzluğun değil ilim sahibi bir Zatın eseri olduğu görüşüdür. 

 

                                                           
232

 Ancak Allah’ın fiillerini anlamak için örnekler, benzetmeler üzerinden konu akla yakınlaştırılabilir. Mesela 

daha önce değindiğimiz devletin hapishane kurması ile Allah’ın cehennemi var etmesi, ressamın sanatını 

sergilemesi ile Allah’ın sanatını sergilemesi örneği gibi. Burada konunun daha iyi anlaşılması için benzetme 

üzerinden konu akla yakınlaştırılmaya çalışılır. Ancak Allah’ın zatı bilinemez ve üzerinde benzetme kurulamaz. 

Cevapladığımız bu soru da Allah’ın zatı ile ilgili bir sorudur. 
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 Ne Amel İşleyeceğimiz Belliyse Niçin Doğrudan Cennet ve Cehenneme 

Gitmiyoruz? 

 Soru: Allah (cc), bizlerin ne amel işleyeceğini, irademizi nereye kullanacağını biliyor. 

Öyleyse dünyaya gönderilmeden doğrudan cennet veya cehenneme de gidebilirdik. Allah’ın 

(cc), insanları doğrudan cennet ve cehenneme göndermemesinin hikmeti nedir? 

 Cevap: Kul özgür iradesi ile bir fiili yapmak ister, Allah (cc) da külli iradesi ile kulun 

o fiili yapmasına müsaade eder, onu yaratır. Kul, hayrı isterse Allah (cc) hayrı yaratır, kul 

şerri isterse Allah (cc) şerri yaratır. Ancak şerrin sorumlusu insandır ve Allah (cc) şerri 

isteyene azap edecektir. Şerri isteyene hemen ilahi bir tokat ile engel olunsa, o an inme inse, 

felç geçirse bu, imtihanın sırrını bozar ve insanlara sunulan iman edip etmeme teklifinde 

insan, bir tercihe zorlanmış olunur.  

 Allah (cc), sonsuz ilmi gereği, kulun özgür iradesini nereye kullanacağını ezelden 

bilir, kaderine yazar. Bunun ayet ve hadislerde delilleri mevcuttur. Mesela İsrailoğullarının 

kibre kapılıp bozgunculuk yapacaklarının önceden Allah (cc) tarafından bilinmesi ve 

bildirilmesi buna delildir (İsra, 17/4). Ancak Allah’ın (cc) kulun iradesini nereye 

kullanacağını bilmesi ve kaderine bunu yazması, kulun elinden özgür iradesini aldığı 

anlamına gelmez. Yani Allah (cc) yazdığı için kul amel işlemez. Allah (cc), kulun özgür 

iradesini nereye kullanacağını bildiği için kaderine bunu yazar. Allah (cc), kulunu zorla 

cehenneme göndermez. Kulun cüzi iradesi vardır, Allah (cc) da yapacağı tercihi bilir ve yazar, 

kula haksız yere zulmetmez. Bu ince ayrıntı son derece önemlidir.  

 Bir örnekle konuyu akla yaklaştırıp soruya geçelim: Siz bir yapay zekâ tasarladınız. 

Bu yazılımı robotlara yükleyeceksiniz ve bu yazılım vesilesiyle robotların iradesi olacak ve 

özgür iradeleriyle hareket edebilecekler. Bu yazılımı yüz robota yüklediniz ve on yıl boyunca 

kendilerini takip ettiniz. On yılın sonunda elli robot iradesiyle fitne ve fesat çıkardı, farklı 

seviyelerde kötülükler işledi. Elli robot ise aynı yazılıma sahip olmasına rağmen iyilikler yaptı 

ve kötülüklere ve kötü robotlara gösterdikleri tavır ile derecelerine göre iyiliklerinin seviyesi 

ortaya çıktı. Bu vesileyle kabiliyetlerini geliştirdiler ve ilk hallerinden çok daha mükemmel 

varlıklar haline geldiler. Elli kötü robot zarara girdi ama mukabilinde ve bu mücadelede elli 

robot harika bir seviyeye yükseldi. Siz buna şahit olduktan sonra zaman tüneline girdiniz ve 

on yıl geriye gittiniz. Elinizde aynı yazılım mevcut ve artık robotlara bunu yüklediğinizde ne 

olacağını biliyorsunuz. Sizin bu bilginiz onların iradeleriyle ne yapacaklarını bilmenizdir. 

Onları zorlamanız değildir. Tabiri caizse, Allah’ın da aynı fıtrata sahip insanların özgür 

iradeleriyle iyiye mi kötülüğe mi yöneleceğini bilmesi ve yaratması bizi zorlaması anlamına 

gelmiyor. Allah kötülük yapacağını önceden bildiği insanları yaratmasaydı onların özgür 

iradelerine pranga vurulmuş olacaktı. Allah cehenneme gideceğini bildiği kullarını yaratmakla 

aslında onların özgür iradelerine müsaade etmiştir. Yeryüzünü de imtihan meydanı kılmıştır. 

Bu imtihan meydanında “her şey zıttıyla bilinir” kaidesiyle iyilerin iyiliği kötülerin kötülüğü 

ile tam manasıyla bilinebilmektedir. Hem bir kötülük hadisesine verilen tepkilerle iyilerin ve 

kötülerin dereceleri de ortaya çıkmaktadır. Kimi insanlar kötülükle fiilen mücadele eder, kimi 

dille, kimi buğzeder kimi de umursamaz, kimi kötülüğü sözle destekler, kimi fiille ve herkes 

farklı seviyelere ayrılır. Yani insanların iyi-kötü demeden özgür iradelerinin serbest 

bırakılması imtihan için yaratılmış dünya meydanının önemli bir unsurudur. Sonuç olarak 

kötülüğe kişi kendi iradesi ile giriyorsa ve cehennem Allah’ın zorlamasıyla değil kişinin 
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dilemesine bağlıysa kötülükle mücadele ederek meleklerin üstünde seviyelere yükselen, 

yeryüzünün parlayan Güneşleri haline gelen iyi insanların edineceği faydalardan, bu imtihan 

dünyasının var edilmesinden vazgeçilemez. Zorluklar öğrencilerin başarısını, yeteneği arttırıp 

öğrenciyi geliştirirken yani zorluklar aslında bir amaca hizmet ediyorken ve iyi öğrenciler 

bundan fayda görüyorken bu zorluklardan kendi tembelliği ve iradesi ile yararlanmayanlar 

olacak diye imtihan defteri başlamadan kapatılamaz. 

 Bu noktada sorulan soru ise “Amellerimizin nasıl olacağı biliniyorsa niçin doğrudan 

cennette ya da cehenneme gönderilmedik, hikmeti nedir?” sorusudur. 

        Allah (cc), bizim hangi seçimleri yapacağımızı biliyor ancak bizler ne seçim 

yapacağımızı, neler yaşayacağımızı bilmiyoruz. Öncelikle bir insan bu dünya hayatına 

gönderilmeden direkt cehenneme atılsaydı o insanın “Rabbim bana bir şey yaşatmadan beni 

buraya atıyorsun!” deme hakkı doğardı. Aynı şekilde, cennette giden bir insan “Hiçbir cefa 

çekmeden, hiçbir güzel amel için yorulmadan cennette giriyorum.” diye özgür iradesini 

imtihanlardan başarıyla geçirmenin haklı sevinci olmadan, tabiri caizse “alın teri” olmadan 

cennette girebilecekti. Basit bir örnekle üniversite sınavlarında derece almış insanlar hukuk 

fakültesi okuyacaksa onlara, “Nasıl olsa sizin avukat, hâkim, savcı çıkacağınızı biliyoruz. 

Sizde bu potansiyelin olduğu gayet açık. Sizi terletmeden, pişirmeden, olgunlaştırmadan 

avukat, hâkim, savcı yapalım.” denilemez. Onların uğraş vermesi, olgunlaşması, pişmesi onlar 

için gereklidir. Ancak hocaların, onların eninde sonunda avukat, hâkim, savcı olacaklarını 

bilmesi onların pişmeleri, olgunlaşmaları gerektiği gerçeğini değiştirmez.  

 Külfetsiz nimet olmadığı gibi cezayı da hak edene vermek gerekir. Kimseye “Sen hak 

etmeden şu nimetleri sana verelim.” denilemeyeceği gibi “Sen, özgür iradenle suç fiilinde 

bulunmadan seni hapse atalım!” da denilemez. Suçun işleneceği bilinsin ya da bilinmesin, 

önce her zaman fiil gelir. Bu, adaletin de gereğidir. İnsanlara “Sen suç işleyeceksin, işlemeden 

biz sana ceza verelim.” denilmesi nasıl o insanın şahsı için bir haksızlık olarak algılanacaksa 

aynı şekilde insanlara “Sen şu iyilikleri yapacaksın, biz sana ücretini peşin verelim.” 

denildiğinde de o kişi vermediği bir emeğin neticesinde o nimetin ne değerini bilir ne de o 

nimetten haz alabilir.  

 Ayette cennet ehline söylenen “Sabretmenize karşılık selam sizlere! Dünya yurdunun 

sonucu (olan cennet) ne güzeldir!” (Ra'd, 13/24) ifadesinde yer alan “alın teri, çaba, emek” 

vurgusu bu hususta manidardır. Sıkıntılarından kurtulan cennet ehli içinse o nimetlerin kadri 

kıymeti bilinir. 

 Kur’an-ı Kerim’de cehennem ehli anlatılırken de onlar “Rabbim bizi dünyaya geri 

gönder ve orada güzel ameller işleyelim. Artık, gördük ve inandık.” (Secde, 32/12) derler. 

Kötü amel sahipleri, günahlarını, zulümlerini bilerek bunu söylerler. Onlar, dünya 

meydanında imtihana tabi tutulmadan direkt cehenneme atılsaydı söyleyecekleri cümle “Bizi 

dünyaya göndermedin ki güzel ameller işleyelim!” olurdu. Bu ise adalet ve hikmete uygun 

değildir. 

 

 Deizmin Çıkmazları Üzerine 

 Soru: Deizm (Yaratıcı’ya inanıp dinleri kabul etmeme) akımının çıkmazları nelerdir? 

Bir yaratıcı olduğunu kabul edip Yaratıcı’nın din indirmediğini, insanlara müdahale 
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etmediğini ve onlarla iletişim kurmadığını, dinlerin insan ürünü olduğunu savunmanın 

mantığa aykırı yönleri nelerdir? 

 Cevap: Deizm de tıpkı ateizm gibi mantıksal çıkmazları fazla olan bir felsefedir, 

akımdır. Özellikle elektron mikroskobunun üretiminden sonra bilim dünyasında yapılan 

keşifler sonrası ateizm, eskisinden daha da büyük bir çıkmazın içerisine girmiştir. Her an 

evrenin akıl almaz yasaları, sistemleri, hayranlık uyandıran bir başka mucizesi 

keşfedildiğinde, “tüm bunların nasıl yaratıcısız var olabileceği” sorusu, ateizm mensuplarının 

kafalarını bir hayli kurcalamaktadır. Deizm, Yaratıcı’yı inkâr etmeyi vicdanlarına ve 

akıllarına sığdıramayıp ancak “bir yaratıcı kabul edildiğinde dinleri de kabul etmek zorunda 

kalınabileceği” kaygılarıyla yaygınlık kazanmış bir akımdır. Bu akımların yaygınlaştığı Batı 

dünyasının, asırlar boyunca Hristiyanlıktan çok çektiği ve Hristiyanlık ilke ve inançlarının, 

tahrif olunmuş İncil öğretilerinin bilimin ve ilerlemenin önünde bir engel teşkil ettiği 

bilinmektedir. Batı dünyasının dinlere karşı olumsuz tavrı, temelde Hristiyanlığın aslı 

bozulmuş, hakiki vahyinden uzaklaşmış yönlerinden, prensiplerinden kaynaklanır. İslam’ın 

ise bilimle, teknikle, ilerlemekle bir problemi yoktur. Zaman zaman İslam’ı temsil adıyla 

ortaya çıkmış ve çıkan zatların bilim ve teknik alanında ilerlemeye engel olması, elbette 

İslam’ın prensiplerinden kaynaklanmaz. İslam’ın ilim öğrenmeyi farz kıldığı, bilimin, 

tekniğin, ilerlemenin teşvik edilip bu konularda diğer milletlerden geride kalınmaması üzerine 

temel emir, yasak ve tavsiyeleri, ilgili İslam literatüründe mevcuttur. Batı dünyasının bilime, 

ilerlemeye engel olarak gördüğü din anlayışının, İslam ile hiçbir ilgisi olmadığı açıktır. 

Müslüman bilim adamlarının tarih boyunca bilime yaptıkları katkılar da meydandadır. 

 Türkiye’de ise deizmin yaygınlaşma sebeplerinin başında deizmin sunduğu felsefi 

esaslar yer almamaktadır. Türkiye’de İslam’a yönelik kini olan bazı çevrelerin, İslam’da 

kadın hakları, insan hakları, ceza hukuku, dinlerin savaş getirdiği, Hz. Peygamber’in (sav) 

evlilikleri gibi iddialarla nesilleri dinden koparmaya çalıştığı görülür. Deizmin elle tutulur bir 

felsefi argümanı olmadığı için dini karalayarak dinden uzak inanç oluşturulmaya çalışılır. 

Hâlbuki daha önce cevabını verdiğimiz bu bahisler bize göstermektedir ki bu çevreler, bilgi 

eksikliği olan insanları dinden soğutmak için ilmî olmayan metotlarla sadece kafa karışıklığı 

oluşturmakta, akıllara vesvese bırakmakta, ayetleri, hadisleri usulsüzce ele alıp yorumlamakta 

ve İslam’ı bu şekilde karalamaya çalışmaktadır. İmanı ve İslam’ı hakiki olarak bilen ve 

yaşayan biri, bu karalama kampanyalarının iç yüzünü fark edebilecek; Müslüman sıfatıyla 

gezerek İslam’ı İslam görüntüsüyle içeriden yıkmaya çalışan ve hadis inkârcılığı ile de 

farkında olarak ya da olmayarak deizmin kapılarını aralamış olan zatların da oyununa 

gelmeyecektir. Nitekim Kur’an’ı hadis ve sahabe merkezli değil şahıs merkezli 

yorumladığınızda, karşınıza Kur’an aleyhinde büyük problemlerin çıkması kaçınılmaz 

olacaktır. Hadis inkârcılığı Kur’an yorumunda ve temel esaslarda sayısız çelişkiye sebep 

olduğundan din üzerinde şüphe oluşmasına sebep olmaktadır. Hâlbuki Allah (cc), Kur’an’ı 

açıklama görevini Hz. Peygamber’e (sav) vermiş, sünnete itibar ederek imanı ve İslam’ı 

anlayan ve anlatan sahabe nesli başta olmak üzere Ehlisünnet ulema da bu görevi sırtına 

yüklenmiştir. Kur’an, hadis-i şerifler ve sahabeye dayanmadan tutarlı bir biçimde 

yorumlanamaz. Sonuç olarak deizmle mücadelede asıl çözüm noktası, Hz. Peygamber’in 

(sav) sünnetini takip eden hakiki âlimlerin İslam âlimi olarak topluma sunulması ve dinini 
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öğrenmek isteyenlere hakiki Ehlisünnet ulemanın kitaplarının okutulmasıdır. İkinci adım 

atılması gereken nokta ise din ve İslam adı altında sunulan hurafelerin ortadan kaldırılmasıdır. 

 Deizm felsefesinin mantıksal çıkmazlarına gelirsek bu çıkmazların her yönüyle ele 

alınması cevabı uzun bir makaleye dönüştüreceğinden, kitabımızda amaçladığımız kısa ve öz 

cevap ilkesine aykırı düşmemek adına birkaç madde ve bazı örneklerle bu çıkmazları ortaya 

koymaya çalışacağız:  

 Bir demlik demlenmiş çay üzerinden kâinatın varlığı hususunu bu felsefelerin bakış 

açısıyla özetleyelim. Ateizm der ki “Bu bir demlik çayı kaynatan, demleyen, yapan yoktur, 

kendi kendine, tabiat kanunları ile kaynamış, demlenmiş ve oluşmuştur.” Yani kâinat vardır 

ancak yaratanı yoktur. Kanunlar, tabiat, canlılık kendi kendine oluşmuştur. Deizm der ki “Çay 

varsa kaynatılmış ve demlenmişse çayı yapan da vardır. Ancak bu çay, içilmek için 

yapılmamıştır, bir amacı yoktur. Bu demlik ve çay yapıldıktan sonra kendi hâline 

bırakılmıştır, çöpe dökülecektir.” Yani kâinat yaratılmış ancak öylesine yaratılmıştır, bir 

amacı yoktur. Yaratıldıktan sonra da kendi haline bırakılmıştır. İslam da der ki “Çay var, 

kaynatılmış, demlenmiş. Öyleyse çayı yapan biri de vardır. Çay yapıldığına göre de amacı 

vardır yani içilmek için yapılmıştır. Çayı yapan da onu kendi hâline bırakmayacaktır.” Yani 

kâinat yaratılmıştır, bir amacı vardır, kendi hâline bırakılmış olamaz.  

 Deizmi biraz daha detaylandırırsak Yaratıcı insanları yaratmış, insanı dünyanın en 

üstün zekâya sahip varlığı kılmış; doğayı, Dünya’yı insanın hizmetine sunmuş ancak 

insanlarla hiç iletişim kurmamış ve insanlara “neden onları yarattığını, neden bu kadar 

ikramlar, ihsanlar sunduğunu, insan lehine yaratılan bunca kanunla, düzenle neyin anlatılmak 

istendiğini” bildirmemiştir. Yani yaratmış ve kendi hâllerine bırakmıştır. Tabiri caizse bir 

saray yapılmış, çok emekler verilmiş, harika desenlerle süslenmiş, dizayn edilip 

koltuklarından ahizelerine kadar dayanmış döşenmiş, içerisine binada yaşayanlara hizmet 

edecek hizmetçiler yerleştirilmiş, sarayda yaşayacaklara türlü türlü ziyafetler, sofralar 

kurulmuş ancak bunu yapmakla hiç bir amaç hedeflenmemiş, isteyen binada güzelce 

yaşayabilmiş, isteyen binayı tarumar edip altını üstüne getirmiş, duvarları yıkmış, komşuların 

haklarına tecavüz etmiş, sonra da bu amaçsız saray yıkılıp yok edilmiş. Yapılan bu amaçsız 

faaliyet, oyun ve eğlenceyi andıran bir israftan başka bir şey değildir. Bu fiilin elbette akla, 

hikmete uygun hiçbir tarafı yoktur. Yaratıcı’nın, yarattığı tabiat kanunlarından insanın 

hizmetine sunulmuş trilyonlarca hücrelere, sistemlere kadar kâinattaki her bir fiiliyle hikmet 

sahibi bir zat olduğu âyan beyan ortada iken böyle hikmet sahibi Yaratıcı’nın hikmetsiz bir 

israftan uzak durması da onun hikmetinin bir gereği olmalıdır. Zira bir yaratıcı vardır ve inkâr 

edilemez. Öyleyse cevaplanması gereken pek çok sorunun cevabını yarattıklarına, insanlara 

iletmiş olmalıdır. Vicdan ve akıl ile beraber kullanılan bir zekâ, bunun aksini iddia edemez.  

 Deizmin büyük bir çıkmazı, Yaratıcı’nın insanlarla iletişime geçmeyince insanlar için 

en uygun sistemin ve ayrılığa düşülen konularda doğrunun ne olduğu konusunun, insanlara 

bırakılmış olmasıdır. Bu, büyük bir çıkmazdır. Şöyle ki hiçbir insanın doğru anlayışı bir 

diğerine uymaz. Mesela kimine göre zina cinsel arzuları gidericidir, iyidir, tercihtir ve 

tercihlere engel olunamaz. Vicdanen bunda bir problem hissetmez. Ancak kimine göre zina 

kötüdür, ahlaksızlıktır. Toplumun aile yapısına darbe vurur. Bunun normal görülmesi, 

evlilikten sonra eşlerin birbirinden soğumasına sebep olur. Vicdanın bunu kabul etmemesi 

gerektiğini düşünür. Yine kimine göre sokakta bir erkek kadını taciz etmiyorsa, ona maddi 
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zarar vermiyorsa şehvetle onu seyretmesinde bir problem olmamalıdır. Dolayısıyla vicdanen 

bu durumdan rahatsız olmamaktadır. Çünkü maddi bir zarar verilmemektedir. Ancak kimine 

göre sokakta bir kadına -taciz olmaksızın ve maddi zarar vermeksizin olsa dahi- şehvetle 

bakmak ahlaksızlıktır. Kişinin, eşinden başkasına bu şekilde bakması eşine yaptığı bir 

sadakatsizliktir. Vicdanen ve aklen bunun doğru olmadığını düşünür.  

 Daha da ileriye gidersek bazı insanlara bakıyoruz, bir bayanı taciz etme konusunda 

vicdanında hiçbir rahatsızlık hissetmiyor. Hatta bayan açık giyindiği için bunun kendi hakkı 

olduğunu savunabiliyor. Aynı şekilde eşine şiddet uygulamak, şiddet ile çocuk yetiştirmek 

onun için bir disiplin metodu ve vicdanen kesinlikle bu durumdan rahatsız değil. Kimileri de 

aksi yönde düşünür. Kimileri masum bir insanı öldüren için hapis cezasını yeterli görür çünkü 

kendi başına gelmediği ve ateş ona düşmediği için suçlunun insan hakları olduğuna inanır 

ancak babası öldürülen, masum evladı şehit edilen canı yanmış alevler içinde tutuşan bir 

çocuk ya da anne ise “Hapsi kabul edemem, kısas ancak benim ateşimi söndürür.” der ya da 

bir adam çocuk kaçırsa yine kimi hapsi yeterli görür, evladı kaçırılana sorsak o da caninin 

elleri kesilsin ister. Bu örnekleri daha da artırabiliriz.  

 İnsanlar, “Seçeneklerden hangisi doğrudur?” diyerek bir araya gelse tüm insanların 

birleşebileceği mutlak kabuller bütününe asla ulaşılamaz. Çünkü her insanın yetiştiği 

coğrafyada, aldığı kültürde, örnek aldığı anne baba tutumlarında, acıya sahip olup olmama 

gibi hususlarda farklılıkları vardır ve bu farklılıklar, kişinin vicdanen neyi kabul edip 

etmeyeceğinde belirleyici rol oynar. Bugün suç olarak kabul edilen pek çok fiili suç ve 

vicdansızlık olarak görmeyen pek çok zihniyet olduğu gibi herkesin suç kabul ettiği fiile de 

“Nasıl ceza verilmelidir?” konusunda uyuşmazlıklar mevcuttur. Deistler bu noktada der ki 

“Devletler bu konuda kurallar koymalı ve her insanın uyması gereken normları 

belirlemelidir.” Bu sefer çıkmaza girilmektedir. Deist, devletin kurallar koyması ve işletmesi 

zorunluluğunu aklen kabul ediyor ancak “Yaratıcı’nın kurallar koyması ve işletmesi 

gerektiğini ve bunları insanlara tebliğ etmesi gerekeceğini kabul etmiyor. Yaratıcı, kural 

koymaz, bunu insana bırakmıştır.” diyor. İnsanı yaratan devlet midir yoksa Yaratıcı mıdır! 

Yaratıcı müdahalesi olmadan insanların düşecekleri ihtilaflara birkaç örnek verdik. Devlet bu 

ihtilaflarda kurallar koymalıysa ve bunda aklen zorunluluk kabul ediliyorsa insanı yaratan 

Yaratıcı’nın kurallar koyup bunları insanlara bildirmesi gerekmez midir! Çünkü yarattıklarını 

en iyi tanıyan ve onlara en uygun hükümlerin neler olacağını bilen ancak insanın sahibidir. 

Zira devlet dediğimiz de insanlardan oluşmuş bir yapıdır. Peki, Yaratıcı’nın tebliğ etmesinde 

aklen zorunluluk olan bu kanunlar nelerdir ve nerededir? Bu sorunun cevabı, elbette dindir. 

 Deizmin büyük çıkmazlarından bir diğeri de Yaratıcı’nın iyilerle kötüleri aynı kefeye 

koymasıdır. Yani savaşlarda masum insanları katleden, insanlara her türlü zulmü yapan 

zalimlerle o zulme uğramış masumlar, canı yananlar için yaratıcının bir cennet-cehennem 

vaadi, adalet sistemi söz konusu değildir. Yaratıcı, insanlarla iletişim kurmayınca “İyilere 

mükâfat, kötülere ceza vereceğim. Kimsenin yaptığını yanına kâr bırakmayacağım.” gibi bir 

tebliğ de insanlara bildirmemiş demektir. Bunun yani ödül-ceza sisteminin olmaması elbette 

adaletsizliğin ve merhametsizliğin ta kendisidir. Bu da bir yaratıcının şanına ve merhametine 

uyacak bir davranış değildir. Zira daha önce zikrettiğimiz gibi her doğan masum ve âciz 

bebek ile onların besinlerinin anne sütüyle hazır gönderilmesi, anneye verdiği hormonlarla 

çocuğa karşı anneyi şefkatli, merhametli, hassas kılması ve onların korunmalarının temin 



163 

 

edilmesi, insanların ve diğer canlıların lehine sayısız kanunların yaratılması, her an ve her 

saniye bizim yardımımıza ihtiyaç duymadan bizim için çalışan kalbimiz, ciğerlerimiz, 

bağırsaklarımız, trilyonlarca hücremiz ve sayamayacağımız nice maddi ve manevi nimetler, 

lezzetler, ihsanlar, ikramlar, Yaratıcı’nın sonsuz merhamet sahibi olduğunun açık bir delilidir. 

Böyle bir nizam karşısında Yaratıcı’nın -kendisi bildirmeseydi dahi- şefkatli, merhametli 

olduğu akıl sahiplerine ayandır. Öyleyse böyle merhametli bir yaratıcıya göre de insanların 

bozduğu tabiat kanunları ve cüzi iradenin karışıp fesada uğrattığı düzende, zalimlerin 

zulümlerinin elbette bir bedeli olmalıdır, mazlumların hakkı o zalimlerden alınmalıdır.  

 Madem Allah’ın kâinata koyduğu kanunlar ile merhameti anlaşılmaktadır ve tüm bu 

düzen boşu boşuna yapılmış olamaz, bir hikmete binaen var edildiği ortadadır, elbette böyle 

merhamet ve hikmet sahibi zatın merhametinin getireceği adalet, hikmet cennet ve 

cehennemin varlığını gerektirir. Tabiri caizse bir müteahhit bir yere temel atsa ve o 

müteahhidin aklı, şuuru varsa, hikmetle hareket eden biri ise pek çok masraf yapıp attığı bu 

temeli boşu boşuna atmamıştır, üzerine kat çıkacak demektir. Bu kolaylıkla anlaşılır. Allah’ın 

(cc) da kâinattaki icraatleri görüldüğünde mazlumlar ve zalimler hakkında bir hesabın olacağı 

aşikârdır. Deistler ahireti inkâr etmekle önemli bir hata ve çıkmaz içindedir. 

 Bazı deistler de bu çıkmazdan kurtulmak için “Yaratıcı’nın cennet cehennemi olabilir. 

Ancak insanlarla iletişim kurmamış olduğuna inandığımızdan kesin olarak bilemiyoruz.” 

derler ve bu sözlerinde yine farklı bir çıkmaza düşerler. Çünkü bu sefer de ortaya ahirette 

insanlar tarafından Yaratıcıya sorulacak “Niye haberimiz yok, mutlak doğru hangisiydi ki!” 

sorunu çıkacaktır. Yani Yaratıcı, kötülükler işlemiş bir insana ahirette ceza vermeye kalksa bu 

sefer o adamın şöyle demeye hakkı olurdu: “Tanrım! Sen beni bu fiil suçtur ve bu fiili işleyeni 

cehenneme atacağım diye uyarmadın ki! Sen, eğer bana ‘Cehennem var!’ demiş olsaydın ben 

bunu yapmazdım. Beni uyarmadığın bir konuda bana ceza veremezsin.” Elbette kendisine bu 

konu tebliğ edilmemiş kişinin bu serzenişi haklı olurdu. Düşünelim ki bakanlık veya 

öğretmenler okullarda ders düzeninin bozulması ile ilgili bir karar aldı ancak bunu öğrencilere 

bildirmedi. Sonra ders düzenini bozan öğrencilere tutup ceza vermesi hangi akla sığacak bir 

uygulamadır. Burada, “Yaratıcı insana akıl ve vicdan vermiş. Bu vicdan, herkese doğruyu 

fısıldar ve bu vicdana göre cennet-cehenneme koyacaktır.” diyerek getirilebilecek 

savunmanın hiçbir mantıksal, elle tutulur tarafı yoktur. Çünkü yukarıda değindiğimiz gibi 

insanların vicdanları, normal-anormal algıları, ülkeden ülkeye, kültürden kültüre, toplumdan 

topluma ve aynı toplum ve kültür hatta aile içindeki insandan insana değişmektedir. Empati 

becerileri öldürülerek yetiştirilen bir çocuğun vicdanıyla sağlıklı yetiştirilen bir çocuğun 

vicdanı gelecekte bir olmayacağı gibi farklı kültürlerde yetişmiş kişilerin de ahlak değerleri ve 

vicdanları bir olmayacaktır. Bu yüzden ahlak ve vicdandan hesap sorulacaksa genelgeçer 

ahlak ve vicdan ilkeleri Yaratıcı tarafından bildirilmiş olmalıdır.  

 Yukarıda örneğini verdiğimiz “Zina ahlaki mi, değil mi?” meselesinden örnek verirsek 

Yaratıcı ahirette kime, ne soracaktır! Dese ki “Zina benim katımda suçtu!” zina yapan diyecek 

ki “Tanrım, bunu bana deseydin ben bunu yapmazdım.” Yaratıcı dese ki “Zina benim katımda 

suç değildi.” Bu sefer zina yapmayan diyecek ki “Tanrım vicdanen ben bunu yanlış buldum, 

eşime aileme sadakatsizlik olarak gördüm ve ben bir ömür boşuna mı kendimi tuttum, 

sıkıntılara sabrettim! Bunu bize bildirmek çok mu zordu!” Yaratıcı, zina yapmayana “Madem 

vicdanının sesiyle zina yapmadın, sana fazladan şu nimeti vereyim.” dese zina yapan “Madem 
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bu güzel mükâfat fazladan verilecekti, bilseydim ben de yapmazdım. Bunu bize niçin 

bildirmedin!” diyecekti. Zina yapana da aynı nimet verilse bu sefer zina yapmayan “Bu adalet 

midir! Ben bir ömür sabrettim o ise nefsinin arzularının peşinde yaşadı ancak ödülümüz 

aynı!” diyebilecekti. Var olan kaos ortadadır.  

 Bu örnekler daha da artırılabilir. Yaratıcının ödül-ceza sisteminin olmaması açık bir 

adaletsizlik, dünyada mazlumlara yapılan zulmün üzerine ikinci bir zulümdür. Yaratıcının 

ödül-ceza sistemi var ancak bunu insanlara bildirmemesi ise aklî melekelerini çalıştırabilen 

her insan için açık bir çıkmazdır. 

 Sonuç olarak Deizm’in İslam dışı tüm akımlar, inançlar, ideolojiler gibi akla, mantığa, 

vicdana uyan herhangi bir yönü yoktur. Vicdanları Allah’ın (cc) yokluğunu kabul 

etmemektedir. Ancak özellikle Batı, Hristiyanlıktan tarih boyunca çok çektiği için dinleri de 

kabul etmek istememekte ve bu görüşleriyle ateizme nazaran daha içinden çıkılmaz hâle 

gelmektedir. Türkiye’de de Batı özentiliği sebebiyle deizmin ne olduğunu ve nereden 

geldiğini bilmeyerek savunan ya da İslam’ı doğru kişi ve kaynaklardan öğrenmediği ve İslam 

hükümlerinin hikmetlerini anlayamadığı, anlayamadığı bir hususu da aklını kusursuz akıl 

zannederek reddettiği için nesillerden deizme geçiş yapanlar maalesef mevcuttur.  

 Kişinin din ile ilgili bir soru sorması, bir meselenin hikmetini merak etmesi caizdir, 

sorabilir. Ancak insanın aklı kâinata hakem tayin edilmemiştir. Maalesef kişi, aklının 

almadığı bir hususu merak ediyor ancak ona aradığı cevabı verecek biri karşısına 

çıkmadığında “Aklım almıyor!” diyerek inkâra yeltenebiliyor. Hâlbuki insanın nasıl gözleri 

sınırlıdır belli noktaya kadar görür, işitme becerisi sınırlıdır belli düzeye kadar işitir, aynı 

şekilde insanın aklı da sonsuz ve sınırsız değil, sınırlıdır. İnsan, âciz olan akıl ölçütüyle 

kâinatın Rabbi olan Allah’ın (cc) sonsuz ilmini ve hikmetini kıyas dahi edemez. Dolayısıyla 

Allah’ın (cc) verdiği bir hükmün hikmetini kendisine anlatacak birini bulamadıysa veya 

anlayamadıysa “Allah (cc) buyurmuşsa ben hikmetini anlamasam da birileri elbet anlamıştır, 

ben teslim oldum, Allah’ın (cc) hükmüne inandım. İslam, tüm insanlığın dinidir, sadece bana 

indirilmemiştir ve aklım doğruyu yanlıştan kusursuzca ayıran bir ilah değildir.” demesi 

gerekir. Kendisine pozitif ilimlerden bir fizik, kimya kanunu öğretilmeye çalışılan öğrenciye 

aklının almadığı meselede anlayamıyor diye “Bu saçma!” dedirtilmez. “Sen anlamıyor 

olabilirsin ama anlayan var ve bu hakikattir.” dedirtilir. Ancak ne yazık ki aynı husus Allah’ın 

(cc) emir, yasak ve kanunlarına yapılmaz. İblis’in “Ben ateştenim, toprağa secde etmek 

aklıma yatmıyor!” diyerek kibirlenmesi gibi aklıyla kibirlenip Allah’ın (cc) hükmüne tenkit 

getirmek ona hak gösterilir. Kendisini dev aynasında gören, İblis gibi aklın vahyin önüne 

konulduğu, vahyi takip etmeyip vahye karşı çıkan bu çürük akılcılık fikri, çağımızın büyük bir 

fitnesidir.  

 Deizmin çıkmazları üzerine daha pek çok delil ileri sürülebilir. Çünkü deizm, olgun ve 

tutarlı bir fikir hareketi değildir. Batılıların orta yol olarak niteledikleri Gayri İslami 

ideolojilerin bir uzantısıdır. Batı dünyası Hristiyanlığı tamamen oratadan kaldırıp yok 

edemedi ancak hayat sahasında var olmasına da izin vermedi, deizm de bu ideolojinin farklı 

bir versiyonu olarak fikrî arenada yerini buldu. Deizmin çıkmazlarını özet halinde zikrettik. 

Ancak Deizm hususunda içerisinde mühim ve geniş izahlar içeren Risale-i Nur Külliyatı 

okunabilir ve bu hususuta hazırlanmış video belgeseller için www.feyyaztv.com internet 
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sitesinin “Rasulullah’a İman”, “Deizm Yanılgısı” başlıklı videoları izlenebilir. Ayrıca konuyla 

ilgili yazılmış makaleler de incelenebilir. 

  

 Çocuk Yaşta Ölenin Cennette Gidip Yaşayanın Cehenneme Gitmesi 

 Soru: Doğan bir bebek veya küçük bir çocuk, öldüğü zaman direk cennete gidecek 

ancak yaşayıp imtihan olan pek çok kişi cehenneme gidecek. Bu durumda, cehenneme 

gidecek olan kişi ahirette Allah’a (cc) “Rabbim! Beni çocuk olarak öldürseydin de ben de 

cennette gitseydim, diyebilir mi?” Hiç imtihan olmadan cennette giden çocukların varlık 

hikmeti nedir ve çocukların imtihansız cennette gitmesi -haşa- adaletli değildir, iddialarına 

nasıl cevap verilmelidir? 

 Cevap: Doğduğunda veya akıl baliğ olmadan vefat eden çocuğun varlığı, öncelikle 

anne babasının imtihanıdır. Yani çocuk imtihan için bu dünyaya gönderilmemiş, anne baba 

evladı ile imtihan olmuştur.  

 Yaşayıp da cehenneme giden kişi de zorla cehenneme gönderilmemektedir. Bu kişi, 

kendi hür iradesiyle yaptığı seçimlerin, işlediği günahların ve zulümlerin sonucu olarak 

cehenneme gitmektedir. Yani ortada -bebeği imtihansız cennette koymak gibi- seçme 

hürriyeti verilmeden insanı cehenneme atmak durumu söz konusu değildir ki böyle bir 

adaletsizlikten söz edilebilsin. 

 Ahirette cehennem ehli biri: “Rabbim, beni niye çocukken öldürmedin de doğrudan 

cennette gitseydim!” diyemez. Çünkü kendisine “Senin cenneti kazanman için neyin eksikti! 

İraden, aklın, imkânların mevcutken, İslam’ın delillerini tebliğ eden peygamberler ve âlimler 

gönderilmişken, dahası kâinatın her bir tarafı Allah’ın (cc) varlığına delil kılınacak sanat 

eserleriyle doldurulmuşken, yapacağın sadece emir ve yasaklarıma itaat etmendi. Cennette 

girmeye senin de imkânın vardı ancak sen bunu tercih etmedin!” denilse insanın karşılığında 

söyleyebileceği hiçbir haklı söz yoktur. 

 Allah (cc), makamları değişmeyen meleklerle hayvanları ve diğer canlıları da 

yaratmış, dilediğine hesapsız rızık vermiştir. Mesela meleklerin makamları sabittir ve onlar 

devamlı olarak Allah’ın (cc) nimetlerine mazhardırlar. “Meleklerin varlığı, meleklerin 

imtihansız nimetlere mazhar olması insan için adaletsizliktir!” diyebilir miyiz? Elbette hayır! 

Çünkü Allah (cc) dilediğine hesapsız rızık verebilir. Allah’ın kimseye hesap verme 

zorunluluğu yoktur. Aynı şekilde bir bebek de meleğin durumundan farksızdır. Melekler gibi 

ebedi bir nimete mazhar olacaktır. İmtihan olması için yaratılmamıştır. Anne babası imtihan 

edilmiştir. Dolayısıyla bir melek için “Niçin imtihansız nimet var?” gibi bir adaletsizlik fikri 

düşünemezken küçük bir bebek için de bunu düşünemeyiz. 

 Adaletsizlik birinin hak ettiği nimetten, ücretten, övgüden vb. mahrum bırakılmasıdır. 

Hak ettiği çalışmanın ücretini alamamasıdır. Bu sebeple bu soru, kurgu hatası barındırır. Yani 

“Çocuk imtihansız cennette gidiyor, bana adaletsizlik değil mi?” denilebilmesi için kişinin 

emeğinin ücretinin verilmemiş olması gerekir. İnsana ise emeğinin yani amellerinin karşılığı 

cennette verilir. Zulmedene de adaletin gereği olarak ceza verilir. Bunların haricinde de Allah 

(cc) dilediğine hesapsız rızık verebilir.  

 Örneğin siz bir işverensiniz, patronsunuz. Bir inşaat yaptırıyorsunuz. Bu inşaatta 

çalışan işçilere emeğinin karşılığını veriyor, ücretlerini ödüyorsunuz. Çalışmayan, inşaata 
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zarar veren, malzeme çalana da ceza veriyorsunuz ve onu işten çıkarıyorsunuz. Bu düzen de 

bir adaletsizlik yoktur. Daha sonra sokakta gördüğünüz bir çocuğa gönlünüzden koparak 

elbise alabilirsiniz ya da küçük çocuklara yönelik yapılan yardım faaliyetlerine bağışlarda 

bulunabilirsiniz. Mülk size aittir ve dilediğiniz şekilde mülkünüzü tasarruf edebilirsiniz. Bu 

durumda, emriniz altında çalışan bir işçi size: “Bu çocuklara karşılıksız, çalıştırmadan para 

veriyorsun, biz ise günlük çalışıyoruz ve bu şekilde para kazanıyoruz. Bu bir adaletsizlik 

diyebilir mi!” Elbette bu söylemin hiçbir mantıklı tarafı bulunamaz. Adaletiniz gereği işçinin 

emeğinin ücretini zaten veriyorsunuz. Ancak dilerseniz de dilediğiniz kişiye gönlünüzden 

kopanı verebilirsiniz. Bu ihsan, sizin adalet sıfatınızdan herhangi bir kayba sebep 

olmayacaktır. 

 Tabiri caizse Allah (cc) da imtihana tabi tutmadan, çalıştırmadan, emek harcatmadan 

akıl baliğ olmamış çocuklara ihsanlarını, nimet sofralarını açabilir. Bu onun lütfudur, 

keremidir. Yaşayanları da imtihana sokarak, çalıştırarak cennetine alabilir. Yine zulüm 

sahiplerini de cehenneme atabilir. Sonuç olarak cennette giden de cehenneme de giden de 

Allah’ın (cc) adaletsizliğine uğramamaktadır. 

 

 Engelli ve Sakat Doğumlar Üzerine 

 Soru: Allah’ın (cc) engelli insanları veya sakat, mutasyona uğramış canlıları 

yaratmasının hikmeti nedir? 

 Cevap: Konuyu birkaç boyutta değerlendireceğiz: 

 1. Kâinat, Allah’ın (cc) mülküdür ve Allah (cc) yani mülk sahibi, mülkünde istediği 

gibi tasarruf hakkına sahiptir. Tüm bedenleri ve ruhları yaratan da Allah’tır (cc). Bazı ruhları, 

engelli bedenler içerisinde yaratması, kendi mülkündeki bir tasarrufudur. İnsan ve tüm 

mahluklar, Allah (cc) ile bir anlaşma yapmamıştır. Bedenlerimiz ve sahip olacaklarımız için 

mal, mülk ya da bir emek vermemişizdir. Bu yüzden bedenlerimiz üzerindeki tüm haklar 

Allah’a (cc) aittir. İnsana ve yarattıklarına dilediği gibi şekil de verebilir. Zulüm, bir 

başkasının mülkünde haksız yere tasarrufta bulunmaktır. Kendi mülkünde tedbir ve tasarruf, 

zulüm kapsamına girmemektedir. Dolayısıyla Allah’ın (cc) mülkünden olan insanın sahip 

olduğu bedenler üzerinden itiraz ve şikâyete hakkı yoktur. 

 2. Allah (cc), yarattığı mahluklar için büyüme, gelişme, farklılaşma ve çoğalma gibi 

bazı kanunlar koymuş ve bu kanunları da bir takım sebeplere bağlamıştır. Bu kanunlar sadece 

insanlar için değil, bütün canlılar için geçerlidir. Allah (cc), tüm canlılar için en mükemmel 

bir hâl belirlemiştir. İneklerin, sineklerin, çiçeklerin ve tüm canlıların en mükemmel hâle 

erişebilmesi için bazı sebeplerin yerine getirilmesi gerekir. Mesela suyu eksik verilen çiçek, 

gübresi atılmayan besin en mükemmel hâle gelecek sebepler yerine getirilmediği için 

mükemmelliği noksan kalmaktadır. Aynı şekilde anne karnında embriyo safhasında 

radyasyona veya benzeri kimyevi reaksiyonlara maruz kalan bir canlıda mutasyon adı verilen 

bazı değişiklikler olabilir. Radyasyonun süresine ve şiddetine göre o canlıda sakatlıklar ve 

anormallikler ortaya çıkabilir. Kan uyuşmazlıkları, güçsüz, zayıf ve hastalıklı kadınların 

doğumları, ileri yaşlarda çocuk doğurmalar, bazı hastalıklar, hamilelik esnasında meydana 

gelen aşırı üzüntü, aşırı stres, maruz kalınan yoğun radyasyonlar, genetiği bozulmuş gıdalarla 

beslenme gibi sebepler de engelli doğumlara sebeptir. Yani aslen canlılar en mükemmel 
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şekilde yaratılır. Ancak sebeplere ve kanunlara müdahale edildiği zaman canlıların yaşamsal 

faaliyetlerinde aksaklıklar, şekil bozuklukları, hastalıklar meydana çıkmaya başlar. 

Dolayısıyla insanlar tarafından yeryüzündeki dengenin işleyişinin bozulması, var olan bu 

hastalıkların dayanak noktasıdır. Bozulan denge sonucu ortaya çıkan hastalıklar, hiçbir 

şekilde Allah’ı (cc) -haşa- sorumlu hâle getirmez.   

 3. Kâinat, Allah’ın (cc) isim ve sıfatlarının tecellilerinden oluşur. “Her sanatkâr, 

sanatlarının tecellilerini görmek ve akıl sahiplerine göstermek ister.” sırrınca Allah (cc), isim 

ve sıfatlarının bilinmesini irade etmiş, kâinatı yaratmış, sanatlarını sergilemiş ve bu sanatları 

akıl sahiplerine göstermiştir. Allah’ın (cc) kendini tanıttırmak istemesi onun iradesinden 

kaynaklanır. Yani bu şekilde dilemiş ve olmuştur. Bu dilemesi, bir ihtiyaçtan kaynaklanmaz. 

Çünkü Allah (cc) bir şeye muhtaç olmaktan, ihtiyaç duymaktan münezzehtir. Allah’ın (cc) 

kendisini kullarına sadece belirli isimleriyle tanıtması, Allah’ı (cc) eksik ve noksan tanımak 

anlamına gelir. Mesela Allah’ın (cc) Gaffar ism-i şerifi, günahları affeden manasına gelir. Bu 

ismin tecelli edebilmesi için kulların günah işleme potansiyelinde olması ve günaha girmek 

istediğinde buna müsaade edilmesi gerekir ki sonrasında yapacakları tevbelerde Gaffar ism-i 

şerifi tecelli edebilsin. Hastalıkların var olması da Allah’ın (cc) Şafi yani şifa veren ismi 

şerifinin tecelli edebilmesi ve Allah’ın (cc) Şafi ismi ile tanınabilmesi için gereklidir. Allah’ın 

(cc) diğer tüm isimleri de tecelli ederek kendisini tanıttıracak sebepler ister. 

 4. Allah’ın (cc) sonsuz ilim, kudret ve hikmetinin tam anlamıyla anlaşılabilmesi için 

sanat eserlerinin birbirine zıtlık teşkil etmesi gerekir. Çünkü “Her şey zıddı ile anlama 

kavuşur.” kaidesi gereği, güzelliklerin tam manasıyla anlaşılması için zıddına şahit olunması 

ve kıyas yapılması gereklidir. Sahip olduğu bir güzelliğe şükreden biri, bu şükrünü ancak 

şahit olduğu bir kötülüğe kıyas ederek kemal noktada yapabilir. Çünkü şahit olduğu kötülük 

elindeki nimetin kadrini, kıymetini ona bildirir. Gündüz sıcağında bunalan insan, gecenin 

serinliğinin kıymetini daha iyi anlayabilir. Tokluğun kıymeti, açlığa kıyas ederek bilinebilir. 

Bu sebeple denilebilir ki “Güzellikler güzelliklerini, çirkinlerin çirkinliğine; mükemmeller 

mükemmelliğini, noksanların noksanlıklarına borçludur.” Dolayısıyla gaflete her an düşmeye 

meyilli olan insanın yaşamındaki, etrafındaki olumsuz tablolar, sahip olduklarının kıymetini 

ona öğretecek önemli bir ders mahiyetindedir. 

 5. Çok nadir olarak bazı kimseler, bu mevzuda küskünlük, kırgınlık, bedbinlik ve 

aşağılık duygusu ile şikâyet etseler bile pek çok kimselerde bu nevi engeller, daha fazla 

Allah’a (cc) teveccühe vesile olmuştur. Bu itibarla bir kısım kimselerin, bu meseledeki 

kayıplarını serzeniş etmesi yerinde değildir. Risale-i Nur Küllayatı’nda, güzellik iki kısımda 

incelenir: “bizzat güzel” ve “neticeleri itibarıyla güzel”. Bu sınıflandırmaya bazı örnekler 

verebiliriz: Gündüz bizzat güzeldir, gecenin de kendine göre ayrı bir güzelliği vardır. Biri 

uyanıklığı, diğeri uyumayı andırır. İkisine de ihtiyacımız olduğu açıktır. Öte yandan meyve 

bizzat güzeldir, ilaç ise neticesi itibarıyla güzel. İşte, bu misal gibi sıhhat bizzat güzeldir, 

hastalık ise neticesi itibarıyla güzeldir. Yemek bizzat güzeldir, perhiz yapmak ise neticesi 

itibarıyla. Gül bizzat güzeldir, gübre ise neticesi itibarıyla. 

 İnsanın muhatap olduğu hadiseler de ya gece yahut gündüz gibidir. Sıhhat gündüzü 

andırır, hastalık ise geceyi. Hastalığın günahlara kefaret olduğu, insana aczini ders verdiği, 

kulluğunu ikaz ettiği, kalbini dünyadan kesip Rabbine çevirdiği düşünülürse onun da en az 

sıhhat kadar büyük bir nimet olduğu görülür. Bazen hastalık insanların günahlara düşmesine 
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engel olmakta, bazen musibetler, sakatlıklar kişinin ileride işleme ihtimali olan büyük 

günahlardan korunmasına vesile olabilmektedir. Bunun derdiyle uğraşan kişi, anne baba, 

akraba kendisini haram ile meşgul etmez ya da harama karşı iştahı, lezzeti aklına getirmez, 

kısa bir ömürdeki sıkıntısı sonsuz bir hayatının kurtulmasına vesile olabilir. Rahmeti sonsuz 

olan Allah (cc), gaybı da bildiği için bizim bilmediğimiz pek çok hayırlara göre kişinin 

hayatına üzücü hadiseler verebilir. Bir ayette şöyle buyurulur: 

 

“Olur ki siz bir şeyden hoşlanmazsınız, hâlbuki o, hakkınızda bir hayırdır. Ve olur ki bir şeyi 

seversiniz, hâlbuki hakkınızda o bir şerdir.” (Bakara suresi, 216) 

 

 İnsana verilmiş bu nevi imtihanlar, Allah’a (cc) göstereceği sadakat ile kısa bir ömrün 

zorluğu karşısında ebedî bir saadete dönüşecektir. Kişinin hastalığı, musibetleri, imtihanları -

sabretmesi ve ibadetlerini yerine getirmesi hâlinde- ahirette üstün makamlara ve derecelere 

vesile olacaktır. Allah’ın (cc) sevgili kulları olan Hz. Eyyüp’ün (as) yakalandığı amansız 

hastalıklar, Hz. Muhammed’in (sav) yaşadığı amansız imtihanlar, diğer tüm peygamberlerin, 

sıddıkların, velilerin, âlimlerin, müminlerin imtihan, zorluk, sıkıntı dolu yaşamları, bu 

dünyanın hakiki mutluluk diyarı olmadığını ve müminlerin ahireti kazanmak için çaba 

gösterip dünyayı bir konup göçme diyarı bilmeleri gerektiğini insana ders veren uyarıcılardır. 

 

 Dünyada Sadece İyilikler Olsaydı 

 Soru: “Dünyada sadece iyilikler olsaydı, fitne fesat olmasaydı, şeytan var 

olmasaydı…” Bu şekilde bir hayat düzeninin yaratılmamasının hikmeti nedir? İnsanların çoğu 

cehenneme gideceği için insanlık hiç yaratılmasaydı, sorusuna nasıl cevap verilebilir? 

 Cevap:  

 1. İnsanın var oluş sebebi, Allah’ı (cc) tanımak ve Allah’a (cc) kulluk etmektir. Bir 

önceki yazımız olan “hastalıkların niçin var olduğu” konusunda zikrettiğimiz gibi Allah’ın 

(cc) tüm isimleri bilinmeyi irade eder, ister. Aksi takdirde Allah (cc), noksan bilinir. Allah 

(cc), melek ve diğer canlılar âlemini sabit makamlı kılmıştır. Bu âlemlerde Allah’ın (cc) isim 

ve sıfatlarının bir kısmı tecelli etmektedir. Mesela el-Kahhar ve et-Tevvab ism-i şerifi 

melekler âleminde tecelli etmez. Çünkü o âlemde günah yoktur. Allah’ın (cc) isim ve 

sıfatlarının tecellisi olan insan da sabit makamlı değildir. İyilik ile meleklerin makamına 

çıkaracak ve kötülük ile hayvanların makamına düşürecek cüzi bir irade kendisine verilmiştir. 

Böylece insanların yapacakları iyi ya da kötü tercihler ile Allah’ın bildirdiği isim ve sıfatlar 

varlık âleminde tecelli edecektir. Zalimlerde el-Kahhar, el-Müntakim, mazlumlarda el-

Muksit, hastalananlarda es-Selâm, günah işleyip tevbe edenlerde et-Tevvab gibi isim ve 

sıfatlar tanınacak ve bilinecektir. 

 Allah (cc), her şeyi kemaliyle bilendir. Ancak bilmesi bizi yönlendirmesi anlamına 

gelmemektedir. Çünkü onun ilmi ezelîdir. Yani geçmiş, gelecek ve şimdiki zamanı aynı anda 

müşahede eder ve herkes vicdanen bilir ki “İstediği şeyi yapar, konuşur; istemediği şeyi 

yapmaz, terk eder.” Bu kaideye göre Allah (cc) bizim ne yaptığımızı bilir. Ancak biz de 
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yaptığımız şeyin irademizden doğduğunu vicdanen ve aklen biliriz. Kimse zorla kötülüğe 

sevk etmez. 

 Allah’ın (cc) bilinmeyi murat etmesi, onun (cc) iradesidir ve o (cc), iradesinden hesaba 

çekilmez. Dilediği bu düzen de ihtiyaçtan ileri gelmez. Allah’ın (cc) hiçbir şeye muhtaç 

olmadığını, kâinata ve içindeki faaliyetlere bakan bir insan görebilir. Biraz düşünelim: 

“Dünyaya gelmeden önce kâinatın neyi eksikti de biz geldikten sonra tamamladık! Veya 

ibadetimizle ne yapıyoruz ki Allah’ın (cc) herhangi bir ihtiyacı görülüyor!” 

 2. Bir çekirdeğin ağaç olması için toprağa girmesi gerekir. İnsan da yetişip 

olgunlaşması, gelişmesi ve ilerlemesi için dünya tarlasına gönderilmiştir. İmtihanlarla sınanıp 

cevherlerini ortaya çıkarması gerekmektedir. Dolayısıyla yeryüzünde var olan fitnelere, 

İblisin vesveselerine müsaade edilmesi insanın ve insanlığın manevi terakkiyatı için 

gereklidir. Aynı zamanda yaşanan fitneler insanların makamlarını belirleyen bir vasıtadır. 

Örneğin sömürgeci bir işgal devletinin varlığı ve bir ülkeyi talan edip orada fitne çıkarması 

bir kötülüktür. Bu fitne sonucunda insanlık altı kısma ayrılır: Birinci kısım, zulme fiilen 

destek olur. İkinci kısım, zulme sözle destek olur. Üçüncü kısım, zulmü umursamaz, kendi 

hâlinde yaşar. Dördüncü kısım, zulme kalben buğzeder. Beşinci kısım, zulme karşı dil ile 

mücadele verir. Altıncı kısım, zulme fiilen engel olmaya çalışır, zalim ile savaşır. Bunun 

yanında fitne sahibinin de kendi makamı hayvanların aşağısına düşecek surette ortaya çıkmış, 

imtihan ile fitneye uğrayanların bir kısmının günahlarına bu acılar kefaret olmuş, bir kısmının 

ahiretteki dereceleri yükselmiştir. İnsanların makamlarının ortaya çıkması sonucu, ahirette 

celali isimler tecelli ederken kimsenin itiraz etmeye hakkı kalmayacak ve haddi olmayacaktır. 

 Görüldüğü üzere bir fitne hareketi, insanlığı altı çeşit sınıfa ayırmış ve saflarını, ebedî 

hayattaki yurtlarını belli etmiştir. Fitneyi çıkaran da elbet yaptığından sorumlu tutulur. Çünkü 

fitnenin olmasına müsaade eden, onu yaratan Allah’tır (cc) ancak Allah’ın (cc) yaratması 

zalimin iradesine tabidir. Allah (cc), kötülüğün işlenmesinden razı değildir. Kötülüğü 

yaratması ise önceki sorularda da beyan ettiğimiz üzere, imtihan meydanının bir gerekliliğidir. 

Allah (cc) iyilik ve güzellikten yanadır ve zalimlere azap edecektir.  

 3. Dünya’da kötülük, fitne, fesad olmasaydı ifadesi, Dünya’nın mahiyetine zıttır. 

Dünya, ebedî bir hayat için geçici bir konaklama yeridir ve bu konakta ebedî hayatımızı nasıl 

şekillendireceğimiz ortaya çıkmaktadır. Kişilerin, ahirette ebedi konaklayacağı mekânının 

ortaya çıkması, insanların iradelerine pranga vurularak değil, iradeleriyle istediklerine 

erişmelerine müsaade edilerek mümkün olabilir. Bu da günahın, kötülüğün ve iyiliğin seçenek 

olarak insana sunulması ve yaratılmasını gerekli kılar. 

 Buna karşın, kâinatta rastlanılmayan hikmetsiz iş ve fiillere elbette Allah’ın (cc) 

düzeninde de rastlanılmaz. Yani insanların ahiret hayatını belirleyecek imtihanlar içinde Allah 

(cc) bizim taşıyamayacağımız ağırlıkta yükleri de bize yüklemez. Bütün hayvanları, bitkileri 

ve cansızları yaratıp onlara vazife yükleyen Allah (cc) elbette insana da bazı vazifeler 

yükleyecektir. Yoksa tüm kâinatta mevcut olan hikmet, insanlar yönünde abes kalacaktır ve 

insan başıboş olacaktır. Hiçbir işinde abesiyet ve çirkinlik olmayan Allah (cc) elbette 

insanlara taşıyabileceği yük yükleyecektir. 

 4. İblis’in de yaratılış gayesi aslında Allah’a (cc) kulluk etmesi, ibadet etmesidir. 

Çünkü İblis de cin taifesindendir ve “Ben cinleri ve insanları ancak bana ibadet etsinler diye 
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yarattım.” (Zariyat, 51/56) ayeti, İblis’in yaratılış gayesini açıklamaktadır. İnsanlar içerisinde 

bu imtihanı kaybeden küfür ehli insanlar bulunduğu gibi cinlerde de bulunmaktadır. İşte, İblis 

bu ikinci kısım cinlerdendir. Kendisi, Hz. Âdem’e (as) secde etmediği için ilahi rahmetten 

kovulmuş ve kendi arzusu üzerine bir ilahi hikmet olarak kendisine kıyamete kadar insanlara 

musallat olma, onları yoldan çıkarmak için çalışma izni verilmiştir. İblis’in yetkisi ise vesvese 

verme noktasındadır. Aksi takdirde insan fitneyi ve fasıklığı zorla yaptırmaya gücü yoktur. 

Yukarıda da zikrettiğimiz gibi insana musallat olacak şerler, vesveseler insanın terakkiyatı 

için gerekli olan vasıtalardır.  

 Bediüzzaman’ın ifade ettiği gibi “Şerre (kötülüğe) sebep olan şeylerin yaratılması şer 

değildir, şerri işlemek şerdir.” Çünkü Allah (cc) bir şeyi şer olsun diye yaratmamakta, hayır 

olsun diye yaratmaktadır. Allah’ın (cc) hayır olarak yarattığı şeyleri de bizler hakkımızda 

şerre çeviririz. Mesela bu konuda en güzel örnek, ateştir. Ateşin yaratılması şer değildir ancak 

ona dokunmak şerdir. İnsan ateşi muhafaza altına alırsa ondan faydalanır. Aksi hâlde zarar 

görür, kendi aleyhine şerre dönüştürür. Mesela yağmurun gelmesinin binlerle neticeleri vardır, 

bütünü de güzeldir. Tedbirsizlik sebebiyle yağmurdan zarar gören birinin ise yağmur 

hakkında “şer” tanımlaması yapmasının haklı bir yönü bulunamaz. Sonuç olarak -İblis’in, 

kötülük işleyecek özgür iradenin varlığı gibi- şerre sebep olan şeylerin varlığı ve yaratılması 

şer değil, bunları şerde kullanmak şerdir.  

 Bunun yanında yeryüzünde yaratılmış insanların çoğunun küfrü seçmeleri, kâfir olup 

ebedî cehenneme gidecek olmaları, yeryüzünde imtihan meydanının hiç açılmamasına tercih 

edilemez. Çünkü sayısal üstünlüğün niteliğe nazaran hiçbir önemi yoktur. Asıl önem arz eden, 

niteliktir. Mesela elimizde yüz hurma çekirdeği bulunsa, toprak altına konup su verilmezse ve 

kimyasal işlemler görmezse yani bir hayat mücadelesine mazhar olmazsa basit yüz lira 

kıymetinde yüz çekirdek olur. Ancak su verildiği ve hayat mücadelesine konulduğu vakit, 

karakterinin kötülüğünden seksen çekirdek bozulsa, yirmi çekirdek ise meyve veren bir ağaç 

olsa o zaman denilebilir mi ki “Suyu vermek şer oldu, seksen çekirdek bozuldu!” Elbette 

denilemez. Çünkü meyve veren o yirmi ağaç, yirmi bin hurma çekirdeği hükmüne geçmiştir 

ve sekseni kaybolsa da yirmi binin kazanılması, zarar değil, büyük bir kârdır. Aynı şekilde 

insanlığın, gönderilen peygamberlere ittiba ile şeytanlarla mücadele ile din hususunda 

gösterdikleri mücahede ile kazandığı milyonlarca evliya ve milyarlarca mümin gibi yüksek 

ahlaklı insanlık âleminin güneşleri ve yıldızları karşılığında kaybettiği ehemmiyetsiz küfür 

ehlinin ve münafıkların niceliğinin hiçbir kıymeti yoktur. Çünkü niteliğin yanında niteliksiz 

niceliğin bir hükmü yoktur. Nicel olarak üstün olanların özgür iradeleriyle işleyecekleri 

zulümler sebebiyle, bu imtihan meydanının açılmamasının hiçbir anlamı yoktur.
233

 

 Bir öğretmen sınıfta öğretim yapsa, sınav yapsa bu dersin ve sınavın varlığı çalışkan 

öğrencilerin gelişimi, ilerlemesi, kemal bulması, iyi bir meslek sahibi olması için bir fırsattır, 

aracıdır. Ancak bir kısım öğrenciler dersin işleyişini bozsa, sınıfta suç işlese, sınavlara 

tembellik gösterip çalışmasa ve sonucunda diğerleri gibi yüksek notları olmasa ya da zayıf not 

alsa kendi tembellikleri ve zulümleri yüzünden bu düzene, sınava ya da öğretmene suç 

bulamaz, diğer öğrencilerin fayda gördüğü, gelişimine vesile olan düzen kalksın isteyemez. 

İnsanın yapacağı tercih kendi elindedir. İradesini hayırda kullanan nice zatlar büyük bir veli, 

yeryüzünün en temiz kalpli insanı hâline gelebiliyorken dalalette ve sefahette yaşayan insanlar 
                                                           
233

 bk. Bediüzzaman Said Nursi, Mektubat, 12. Mektup 
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da çıkıyor diye bu iyi insanların gelişim aracı olan “özgür irade” ellerinden alınamaz, alınsa 

bu sefer iyi insanların hakkı gasp edilmiş olur. 

 

 Hristiyanlık ve Yahudilik Niçin Hak Değildir? 

 Soru: Hristiyanlık ve Yahudiliğin hak din olmadığının delilleri ve İslam’ın bu dinlere 

üstünlükleri nelerdir? 

 Cevap:  

 1. Allah (cc) katından inmiş bir dinin, kıyamete kadar devam edeceğinin iddia 

edilmesi, o dinin bozulmamış olmasını gerektirir. Hristiyanlıkta şu an Kutsal Ruh 

korunmasında yazıldığına inanılan dört farklı İncil vardır. Tarih boyunca da bu incillerin 

sayısı yüzü geçmiştir ve bu dört İncil, İznik Konsili’nde diğer İncillerin elenmesiyle 

oluşturulmuştur. Ancak “Bu İncillerden hangisi Allah’ın indirdiği İncildir?” sorusunun cevabı 

belirsizdir. İncillerin aralarında da pek çok çelişki mevcuttur. Yahudilerin Tanrı katından 

indiğine inandıkları kutsal kitaplarında ise Allah’ın (cc), peygamberlerin şanına yakışmayan, 

aklın ve vicdanın asla kabul etmeyeceği inanışlar vardır. Kur’an’ın ise aslı bozulmamıştır ve 

değiştirilmemiştir. İçeriği akla, fenne ve fıtrata en uygun hükümleri barındırır. Yine Kur’an’ın 

içeriğinde herhangi bir çelişki yoktur. 

  Hristiyanlığın esasları, tarih boyunca bilimsel gelişmelerin de önünde büyük engel 

olmuştur. Mesela Orta Çağ kiliseleri dinî inançlarına dayanarak “Dünya’nın düz bir tepsi gibi 

olduğunu” savunmuş “Dünya yuvarlaktır.” diyen Galileo, Hristiyanlığa aykırı söylemden 

yargılanmış, Dünya’nın yuvarlaklığı son yüzyılda kanıtlandığında da bu inançlarından 

vazgeçmişlerdir.  

 2. Hristiyanlığın ortaya çıkış sürecinde yaşananları kısaca özetlersek Hz. İsa’nın (as) 

vefatından sonra kendisine inananlar uzun müddet baskılar altında tutuldu ve işkencelere 

maruz kaldılar. Bu sebeple Hz. İsa’nın (as) tebliği baskı altında yayılmaya başladı. İmparator 

Konstantin zamanına kadar bu durum böyle devam etti. Sonrasında Hristiyanlar, Hz. İsa’nın 

(as) tebliğ ettiği din konusunda birbirlerini aforoz edecekleri ayrılıklara düştüler. Pek çok 

konsil toplantısı yapıldı. Bu toplantılarda ilk olarak Hz. İsa’nın (as) da Tanrı olduğu ve onun 

Tanrı’nın bir cevherinin olduğu kabul edildi. Bunu reddeden yani Hz. İsa’yı (as) beşer kabul 

eden Arius, aforoz edildi. Arius, 300’lü yıllarda Filistin’e gelerek fikirlerini bu bölgede 

yaymaya çalıştı. Sonrasında “İsa hem Tanrı’dır hem de insanî iradesi de vardır.” görüşü kabul 

edildi. Yani “İsa’nın insanî tabiatı da vardır ancak aslında bir tanrıdır. Tanrı’nın 3 unsuru 

vardır: Baba Tanrı (Allah), Oğul Tanrı (İsa) ve Ruhül Kudüs Tanrı (Cebrail). Bu üç unsur da 

ilahlık cevheri taşımaktadır. Hepsi, Tanrı’nın farklı şekle girmiş hâlidir.” Bu görüş, 

Hristiyanlığın genel görüşü oldu. Hristiyanlar, Ruhülkudüs’ün de bir tanrı olduğuna ve İsa ve 

Ruhülkudüs’ün aslında Tanrı’nın cehverini taşıdıklarına inandılar. Ruhül Kudüs’ün Tanrı 

olduğunu kabul etmeyenler ise, aforoz edildi yani kâfir ilan edildi. Sonrasında Ruhülkudüs’ün 

sadece Baba Tanrı’dan oluştuğunu iddia edenler Ortodoks, Ruhülkudüs’ün Baba ve Oğul 

Tanrı’dan ortak oluştuğunu iddia edenler de Katolik mezhebinin temelini attı. Ufak bir fikre 
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katılmayanlar, sayısız farklı mezhep ortaya çıkardı ve çok katı bir şekilde tüm mezhepler 

birbirlerini kâfirlikle itham ettiler.
234

 

 Kur’an’a göre ise Hz. İsa (as) tevhid inancını tebliğ etmiştir. Hz. İsa’dan (as) sonra 

Pavlus’un etkisiyle tebliğ edilen bu din tahrif edilmiştir. Zamanla teslis inancı Hristiyanlığa 

geçmiş ve Hristiyanlıkla özdeşleşmiştir. Allah’ın (cc) herhangi bir yaratılmış varlıkla 

birleşmediği ve Allah’ın (cc) her türlü değişiklikten münezzeh olduğu İslam akidesinin temel 

inançlarındandır.  

 

“Onun benzeri hiçbir şey yoktur.” (Şûra suresi, 11) 

 

“O doğurmamış ve doğmamıştır.” (İhlas suresi, 3)  

 

“Allah’ın çocuk edinmesi olur şey değildir.” (Meryem suresi, 35) 

 

 İslam’daki Yaratıcı inancının, bu tür batıl inanışlardan üstün olduğu, aklıselim ile 

düşünen, bozulmamış fıtrata sahip her insan için malumdur. 

 3. Hristiyanlıkta aslî günah anlayışı mevcuttur. Hz. Âdem’in (as) cennetteki yasak 

ağaca yaklaşması sonucu onun işlediği günah yüzünden ondan sonra gelen tüm nesillerin 

günahkâr ve azaba müstahak olduğu kabul edilir. Ancak bazı Hristiyanlar, “Tanrı kullarına 

acıdığı için ezelî oğlu İsa’yı zahirî bir beden içerisine girdirerek Âdem’in işlediği ilk günahın 

kurbanı olarak onun haça gerilmesine rıza göstermiştir.” derler.  

 İslam inancında ise, beraatı zimmet asıldır. Hiç kimse başkasının hatası sebebiyle 

günahkâr doğmaz. Her insan tertemiz bir fıtrat ve amel defteri ile dünyaya gelir. Bu ise 

İslam’ın akla ve fıtrata en uygun din olduğunun bir başka delilidir. Yine Kur’an’da Tâ-Hâ 

suresinin 115. ayetine göre Hz. Âdem (as), Allah’ın (cc) kendisine verdiği emri unutmuştur. 

Niyet taşıyarak haram işlememiştir. Âlimler Tâ-Hâ suresinin 115. âyetinde geçen “Ant olsun 

ki biz daha önce Âdem’e emir vermiştik ancak o unuttu ve biz onu azimli bulmadık.” 

mealindeki ifadeyi göz önüne alarak Hz. Âdem'in yasaklanmış ağaca günah işleme azmi 

olmaksızın dalgınlıkla yaklaştığını belirtmişlerdir.
235

 Nitekim Hasan-ı Basri “Vallahi, o 

unuttuğu için asi oldu.” demiştir.
236

 Çünkü İslam’a göre peygamberler ismet sıfatına sahiptir. 

Yani hataları vardır ancak günah işlemekten korunmuşlardır.
237

  

 4. Yahudi ve Hristiyanların kutsal kabul ettiği Kitab-ı Mukaddes’te, peygamberlerin 

şanına yakışmayan ifadeler vardır. Bunlara örnekler verelim:  

                                                           
234

 İbni Kesir, Hadislerle Kur’an Tefsiri, Çağrı Yay. 1/58-74 
235

 Tâ-Hâ, suresinin 121. ayetinde Hz. Âdem (as) ve Hz. Havva’nın (as) şeytana aldanarak yasak ağacın 

meyvesinden yedikleri belirtildikten sonra “Böylece Âdem rabbine asi olup yolunu şaşırdı.” denilmektedir. Bu 

ayetteki “asâ” fiili Hz. Âdem’in (as) büyük günah işlediği anlamına gelmez. O, küçük hata, başka bir tabirle 

“zelle” işlemiştir. Bunun “asi oldu” fiili ile ifade edilmesi, insanlar için bir uyarı maksadı taşımakta, bir bakıma 

onlar “Sakın, büyük günah şöyle dursun, önemsiz hataları bile küçümsemeyiniz!..” şeklinde uyarılmaktadır (bk. 

Zemahşeri 2/557) Yani önemsiz görülen hata dahi asi olmak kelimesiyle ifade edilerek ciddiyet içerdiği uyarısı 

yapılmıştır. 
236

 bk. Razi, 22/1271 
237

 Muvazzah İlm-i Kelâm, s. 184; Fıkh-ı Ekber Şerhi, s.154; Risale-i Hamidiye, s. 491 
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 - Hz. Lut’un kızlarıyla cinsel ilişkiye girmesi: 

 Hristiyan ve Yahudilerin kabul ettikleri kutsal metinlerde Hz. Lut (as), kızları 

tarafından sarhoş edilmiş; sonra Hz. Lut (as), kızlarıyla soylarının devamı için cinsel ilişkiye 

girmiştir: 

 

“Büyük kız gidip babasıyla yattı. Ancak Lut yatıp kalktığının farkında değildi. Küçük kız 

babasıyla yattı. Ama Lut yatıp kalktığının farkında değildi.
238

 

 

 Elbette bir peygamberin aklını başından alacak kadar sarhoş olup kendi kızıyla cinsel 

ilişkiye girmesi, peygamberliğin şanına yakışacak bir durum değildir. Bu, İslam inancındaki 

“Peygamberlerin hatası vardır ancak günahtan korunurlar.” ifadesindeki “hata” bahsinden çok 

daha üst düzeyde bir hâldir, cürümdür. Peygamberler bu tür fiillerden münezzehtir. 

 - Hz. Yakup’un zina etmesi: 

 

“Ve Yahuda (Hz. Yakup), örtünmüş gelinini fahişe sandı... Onunla yattı ve kadın gebe 

kaldı.
239

 

 

 Bir peygamberin zina gibi bir günaha düşmesi, akıllara durgunluk verecek bir iftiradır. 

 - Dul kadın, öz oğluyla cinsi münasebet kurabilir: 

 Sözde kutsal metinlerde rıza var ise anne ile çocuğun ve kardeşlerin birbiriyle cinsel 

ilişkisi mübah gösterilir: 

 

“O adam ki kız kardeşi ile beraber yatıp kendilerini cinsi zevklere bırakırlar ve kız kardeşi 

bunu şikâyet etmez, bunda bir kabahat yoktur. Fakat kız kardeş şikâyette bulunursa bu işi 

tekrarlamaması bu adama bildirilir. O şahıs ki daha annesi yaşlı değildir ve babası ölmüştür ve 

validesi yabancı erkeklerin koynuna girmek istemez, kendi oğlu ile yatmak ister ve keza oğlu 

da validesi ile yatmak isterse böyle bir vaziyette eğer bu işler zor kullanılmadan yapılıyorsa 

bunda bir mahsur yoktur. Ta ki oğul evlenme yaşına gelip de başka bir kızla evlenmek 

talebinde bulunur ve validesi buna mâni olmak isterse oğul hem kendi karısının cinsî 

arzularını hem de annesinin cinsî arzularını tatmin etmeli. Ta ki validesi başka bir erkek 

buluncaya kadar.
240

 

 

 - Dul kadınların hayvanlarla cinsî münasebeti: 

 

“Yahudi bir dul, kendisini tatmin için her türlü usule başvurabilir. Bir kadın sebepler 

göstererek bir hayvan ile cinsî münasebetleri ilerletirse bunda münasebetsiz bir şey yoktur. 
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 Yaratılış, 19/33-35 
239

 Yaratılış, 38/15-18 
240

 Babil Talmudu, Kethobuoth, 76a 
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Böyle işler ve zevklere kendisini verip de sonradan evlenmeyi düşünen bir kadını bir baş 

haham da alabilir.”
241

 

 

 - İbrahim peygamberin kız kardeşiyle evlenmesi: 

 

“Üstelik Sara gerçekten kız kardeşimdir. Babamız bir, annemiz ayrıdır. Onunla evlendim.”
242

 

 

 Tanrı’nın en sevgili peygamberlerinden Hz. İbrahim (as), öz kardeşiyle evlenmiştir. 

Tanrı, bu ilişkiye nedense karşı çıkmamıştır. Karşı çıkmadığı gibi onların evliliğini de 

bereketli kılmıştır. 

 

“Onu kutsayacağım, ondan sana bir oğul vereceğim. Onu kutsayacağım ve ulusların anası 

olacak. Halkların kralları onun soyundan çıkacak.”
243

 

 

 Buna rağmen Tanrı başka yerde kız kardeşiyle evlenene de aynı zamanda lanet 

etmektedir:  

 

“Annesinden ya da babasından olan kız kardeşiyle yatana lanet olsun!”
244

 

 

 Yani Tanrı hem Hz. İbrahim’i (as) kız kardeşiyle evlendirmekte hem de bir insanın kız 

kardeşiyle evlenmesine lanet okumaktadır.
245

 Elbette bu meseleler anlattıklarımızla sınırlı 

değildir. Bazen bu kutsallık atfedilen metinlerde öyle müstehcen ifadeler bulunur ki 

kelimelere dökülmesinden dahi hayâ edilir. Ancak sadece bu anlatılanlar dahi İslam dışındaki 

dinlerin batıl yönlerini ortaya koymaya yetmektedir. Peygamberlere atılan zina iftiraları ise bu 

dinlerin, Hz. İsa (as) ve Hz. Musa’nın (as) asıl tebliğinden ne kadar uzak olduğunu 

delillendirir. 

 5. Yahudilerin İlah, Yaratıcı tasavvuru da -Hristiyanlar gibi- Allah’ın (cc) münezzeh 

olduğu ve aklın da asla kabul etmeyeceği inançları barındırır. Mesela Yahudilerin kutsal kabul 

ettiği ve Tanrı tarafından indiğine inandıkları 10 emirde Allah’ın (cc) 6 günde dünyayı, 

semayı, yeri, denizi ve ormanları yaratıp sonra yorulup 7. gün istirahate çekildiği bildirilir.
246

 

 Allah (cc) ise yorulmaktan münezzehtir. Allah (cc), insan ya da diğer mahluklar gibi 

yorulmaz ve dinlenmez. Bir Kur’an ayetinde “Gökleri ve yeri yaratan odur. O, onları 

yaratmaktan yorulmaz.” (Ahkaf, 46/33) buyurulmuştur. Nitekim kâinata baktığımızda 
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 Babil Talmudu, Yebamoth, 59a - 59b 
242

 Yaratılış, 20/12 
243

 Yaratılış, 17/20 
244

 Yasanın Tekrarı, 27/22 
245

 Hadislerde Hz. İbrahim’in (as) Sara hakkında kız kardeşim lafzını kullandığı benzer rivayetler yer almaktadır 

(Buhari, 2/461; Enbiya Kitabı 8. Bab, 3358). Ancak bu rivayette kan bağı manası değil, din kardeşliği manası 

mevcuttur. Ayette “Müminler ancak kardeştir.” buyurulur. (Hucurat suresi, 10) Ehli kitabın batıl görüşü İslam’da 

bu şekildedir. 
246

 Eski Ahid, Mısır’dan Çıkış, 20/11 
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milyarlarca ışık yılı ötede milyarlarca galaksi ve her birinin içerisinde milyarlarca yıldız 

barındıran ve makro ve mikro âlemde sınırlarını aklın almaya âciz kaldığı bir evreni yaratan 

Allah’ın (cc) gücünün sonsuz olduğu, âcizlik, yorgunluk gibi kusurlardan münezzeh olduğu 

her akıl sahibine ayandır. İslam inancı bu esaslarıyla Yahudiliğin kusur biçtiği insana 

benzeyen yaratıcı imgesinden üstündür. Ayrıca Kur’an'a göre de kâinat 6 günde yaratılmıştır. 

Ancak Kur’an’da geçen, Allah’ın (cc) kâinatı 6 günde yaratması ifadesinde kullanılan “yevm” 

kelimesi, kelime manası olarak gün şeklinde çevirilebilse de “başlangıç ve sonu kesin 

bilinmeyen uzun bir devir” anlamında kullanılır. Yani ayette kâinatın 6 devirde, 6 aşamada 

yaratıldığı da ifade edilir. 

 6. Yahudilik inancında Tanrı’nın insan şeklinde tasavvuru söz konusudur. Tanrının 

ruhî bir varlığı vardır ve insan gibi organlara sahiptir. Tanrı, Âdem’e “Neredesin?” diye 

seslenmekte, yürümekte ve Âdem’i aramaktadır.
247

 Yine Tanrı, Yakup ile yüz yüze 

görüşmüştür.
248

 Ayrıca Yahudi dinine göre gök gürültüsü Tanrı’nın gür sesidir. Ancak 

Kur’an’a göre “Gök gürültüsü hamd ile Allah’ı tesbih etmektedir.” (Rad, 13/13) Allah (cc), 

yarattıklarına benzemekten ve insan gibi organları olmaktan münezzehtir. Kur’an’da zikri 

geçen “Allah’ın eli, Allah’ın yüzü, Allah’ın kürsüsü” gibi ifadeler ise hakikatte Allah’ın (cc) 

insan gibi eli yüzü olduğu manasına gelmez. Bu ayetler müteşabihtir yani ayetlerde 

benzetmeli anlatım söz konusudur. Allah (cc), insanın tecrübe alanında değildir. Bu sebeple 

bilmediğimiz bir şeyi anlayabilmek için bazı meseleler bildiğimiz şeylere kıyas edilmiştir. 

Allah (cc), kendi hakkında konuşurken insanların düşünce yapılarına uygun, tecrübe alanı 

içerisinde olan lafızları kullanarak insanları dine davet etmiştir. Ancak bu ifadelerin yanında 

gerçekte Allah’ın yaratılmış hiçbir şeye benzemediğini anlatan ayetler indirilerek bu 

ifadelerin mecaz olduğu ortaya konulmuştur.  

 

“Onun benzeri hiçbir şey yoktur.” (Şûra suresi, 11) 

 

“Onun (Kur'an'ın) bazı ayetleri muhkemdir, onlar kitabın anasıdır. Diğerleri de müteşabihtir. 

(Benzetmeli, mecaz manalı.)” (Ali İmran suresi, 7) 

 

 7. Yahudiliğe göre peygamberlik millî bir müessesedir. Peygamberler sadece kendi 

milletlerine gelenlerden ibarettir. Allah’ın (cc) sadece Yahudilere peygamber gönderip kalan 

milletleri uyarıcısız bırakması, Allah’ın (cc) rahmetine, adaletine, akla ve vicdana uygun 

düşmemektedir. Zira Allah’ın (cc) kullarına peygamber göndermeyip onları uyarmadan 

cehenneme atması düşünülemez. Avrupa’da, Asya’da, Afrika’da Yahudilere uzak bölgelerde 

dünyaya gelmek insanın elinde değildir ve bu bölgelerin de tebliğe ve kendisini uyaracak 

peygamberlere ihtiyaçları vardır. Bazı Kur’an ayetlerinde şöyle buyurulur: 

 

“… Biz, her millete -Allah’a kullukta bulunun ve putlara ibadetten kaçının- diye bir 

peygamber gönderdik.” (Nahl suresi, 36) 
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 Yaratılış, 3/9 
248

 Yaratılış, 32/30 
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“İçinde peygamber olmayan hiç bir millet yoktur.” (Fâtır suresi, 24) 

 

       Bir hadis-i şerifte yeryüzüne 124.000 bin peygamber gönderildiği bildirilmiştir.
249

 

       Yahudiler şöyle der: “Yahudi olmayan cennette giremeyecektir. Yahudi olmak için de 

ancak Yahudi doğmak gerekir.” İnsanın hangi anne babadan doğacağına ise Allah (cc) karar 

verir. Demek ki Yahudi inancına göre Allah (cc), insanları yaratıyor ve cehenneme zorla 

gönderip cennete girmesine de “istese dahi” izin vermiyor. Bunun yanında insanların 

sonradan Yahudi olabileceğini savunan hahamlar da vardır. Ancak bu kesim de insanların 

Yahudi olmaması için son derece gayret sarf ederler. Çünkü kendilerini Hz. İbrahim’in (as) 

soyunun temsilcileri kabul ederler. Bu sebeple milliyetçi bir din anlayışları olmadığı asla iddia 

edilemez. 

 Sonuç olarak İslam, getirdiği inanç sistemiyle akla, mantığa, vicdana ve evrenselliğe 

uyan tek dindir. 

 Dört İncil’de bulunan çelişkilere ve tahriflere bazı örnekler: 

 İncillerde pek çok çelişki mevcuttur. Bu çelişkilerden beşini zikredelim:
250

 

 1. Matta, Markos ve Luka İncillerine göre Hz. İsa’nın (as) risaleti bir yıl, Yuhanna’ya 

göre ise iki yıldan fazla sürmüştür. 

 2. Hz. Davud’dan (as) Hz. İsa’ya (as) kadar geçen kuşakların sayısı Matta’ya göre 

yirmi altı iken Luka’ya göre kırktır. 

 3. Hristiyanlığa göre Hz. İsa (as) çarmıha gerileceği sırada “Allah’ım! Allah’ım! Beni 

neden terk ettin!” diye Allah’a (cc) yalvarmıştır.
251

 İsa Tanrı ise yani bu söz Tanrı olan İsa’nın 

sözü ise onun Tanrı olduğu hâlde kendisini koruyamadığı anlaşılıyor. Bu söz, Peygamber 

İsa’nın sözü ise onun Tanrı’yı hakkıyla tanımadığı anlaşılıyor. Çünkü bir peygamberin 

“Allah’ım! Beni neden terk ettin!” demesi düşünülemez. İslam inancına göre Hz. İsa (as) ne 

çarmıha gerilmiş ne de böyle bir yakarışta bulunmuştur. 

 4. Matta, Hz. İsa’nın (as) soy kütüğünü Hz. İbrahim’e (as) kadar kırk kişi olarak 

verirken Luka bunun elli beş olduğunu söyler. 

 5. İncillerde Tanrı’nın görülüp görülemeyeceği hususunda çelişkili bilgiler 

bulunmaktadır.  

 Verdiğimiz bu örnekler İncillerin çelişkilerinden birkaçıdır. Bu İnciller, Allah’a (cc) 

nispet edilemeyeceği gibi Hz. İsa’ya (as) da nispet edilemez. Allah’a (cc) nispet 

edilemeyeceğini, aslının korunamadığından, yazıya geçirilemediğinden, ortada üzerinde 

ittifak edilen ortak bir metin olmadığından anlamaktayız. Hz. İsa’ya (as) nispet edilemeyişini 

ise bu İncilleri onun yazdırmayışından; onu dinleyen ve dinleyenleri dinleyenlerin yazdıkları 

İnciller içinde bulunan tutarsızlık, yanlışlık ve çelişkilerden anlamaktayız. Dolayısıyla Tanrı 
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gözetiminde yani bir nevi vahiyle yazılan eserlerin birbirleriyle çelişkili olması kabul 

edilemez ve bu durum Hristiyanlıkta tahrifin gerçekleştiğinin kanıtıdır. 

 

 Eşcinsellik Kişinin Elinde Değilse Niçin Haram Kılınmıştır? 

 Soru: Eşcinselliğin kişinin elinde olmayan bir eğilim olduğu bazı bilim adamları 

tarafından dile getiriliyor. Kişinin elinde olmadan doğuştan barındırdığı bir istekten dolayı 

Allah’ın (cc) bu kişileri sorumlu tutmasının ve eşcinselliği haram kılmasının hikmeti nedir? 

 Cevap: Tarih boyunca eşcinsellikle ilgili bilim adamlarının çeşitli çalışmaları 

olmuştur. Bilimsel devinimler, yapısı gereği değişime açıktır. Asırlarca doğru kabul edilmiş 

bilgiler her an yeni bir bulguyla değişebiliyor veya asırlarca doğru kabul edilmemiş bilgilerin 

bir bulguyla doğru olduğu anlaşılabiliyor. Eşcinsellik, tarihte bilim adamları tarafından 

önceleri hastalık olarak kabul edilmiş, daha sonra bulgulara göre hastalık değil kişinin tercihi 

denilmiş, sonraki bulgulara göre tercih değil, “yönelim” denilmiştir. Yani anne karnında 

salgılanan bir hormonla kişilerin doğuştan eşcinsel doğduğu ve bu hislerin eşcinsellerin elinde 

olmadığı beyan edilmiştir. Psikologlar arasında da eşcinsel eğilimlerden uzaklaşanlar 

görülünce eşcinselliğin tercih mi yönelim mi olduğu konusu tartışılmıştır. 

 Psikiyatrist Prof. Dr. Nevzat TARHAN yanlış çocuk yetiştirme eğitme yöntemlerinin 

ve sosyal öğrenmenin eşcinselliğin bir sebebi olduğunu beyan eder ve şöyle devam eder: Bu 

sebeple eşcinsellik “biyolojik dünyaya uymayan bir sapma” olarak da tanımlanır. Çünkü 

normal cinsel yöneliminin bir geni vardır ancak eşcinselliğin bir geni yoktur. 

 Heteroseksüelliğin (karşı cinse ilgi duyma) biyolojik beden yapısı ve organlar ile 

genetik desteği mevcuttur. Çünkü kadın ile erkeğin üreme organları birbirine uyumludur. 

Erkeğin erkeğe, kadının ise kadına uyumsuzdur. Dışkılama organının görevi boşaltımdır, 

cinsel birliktelik değil. Dolayısıyla eşcinsel birlikteliklerin biyolojik doğaya uymayan 

sapmalar olduğu açıktır. 

 Eşcinselliğin, kişilerin içten gelen bir zorlamayla değil, tercih olduğu kabul edilirse 

zaten ortada konuşulacak bir konu kalmamaktadır. Ailenin, kız çocuğu beklerken erkek çocuk 

sahibi olması ve bu sebeple kız çocuğunu erkek evlat gibi büyütmesi ya da tam tersi durumlar, 

ailede katı otoriter tutumu olan anne ya da babanın cinsiyetine karşı nefret besleyip kendi 

cinsine karşı ilgi duyma gibi sebepler eşcinselliğin sebeplerinden bazılarıdır. Bu hususta anne 

babaların bilinçlenmesi gerekir.  

 Bizler eşcinselliğin kişinin elinde olmayan bir yönelim olduğu durumları ve 

samimiyetle, elinde olmadan içinde böyle hisler yaşadığını dile getirenleri göz önünde 

bulundurarak soruya cevap verelim: 

 Eşcinselliğin insanların elinde olmayan hisler olduğunu kabul etsek dahi haşa dinen 

bir çıkmazın olduğu iddia edilemez. Allah (cc), bu dünyada her insanın içine belli arzu ve 

istekler verip her insanı o arzu ve isteklerle imtihan etmektedir. Neredeyse her insanın 

içerisinde kendisine helal olmayan insanlarla münasebette bulunma konusunda elinde 

olmadan var olan bir arzu, istek mevcuttur. Bu arzunun yerine getirilmesi de haram kılınmıştır 

ve ömür boyu bu yasak devam etmektedir. Kişinin evli ya da bekâr olması hükmü 

değiştirmez. Eşcinsellerin yaşadığı gibi her insanın da aslında haramlara karşı bir istek, arzu, 

meyil ile imtihanı söz konusudur. Bu durum eşcinsellere has değildir.  
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 Bu noktada eşcinsel olmayanların evlilik ile bu ihtiyaçlarını bir düzeyde giderebildiği 

görülür. Bundan sonraki nefis ile mücadele kişinin kendisine kalmıştır. Ancak kişilerin 

evlenerek bu ihtiyaçlarını giderebilecek olması, bu kıyaslamanın kendilerine tam anlamıyla 

uymayacağına dair itirazlara sebep olur. Bu noktadan itirazın ise herhangi bir kabul 

edilebilirliği bulunamaz. Çünkü ömrü boyunca hiç evlenememiş insanlar da ömrü boyunca 

şehvetiyle veya farklı kaygılarla imtihan olur. Yine doğuştan engelli doğan bireyler de yaşamı 

boyunca istediği ama ulaşamayacağı pek çok arzu, istek ve ihtiyaç ile imtihan olur. Bunlardan 

biri de her insan gibi engellilerin de içinde var olan şehvet ve evlilik isteğidir. Dolayısıyla 

eşcinsellerin kendilerine -haşa- adaletsizlik yapıldığına dair demagoji yapmalarının ve bu 

demogojiyi yaratıcı aleyhine iddiaya dönüştürmelerinin mantıklı bir yanı yoktur. Çünkü bu 

imtihan kâinatta bir tek eşcinsellerin başına verilmemiştir. Kaldı ki toplumda hayatı boyunca 

evlenemeyen veya engelli olması sebebiyle evlenemeyip nefsi ile imtihan olan kişi sayısı, 

eşcinsel sayısından epeyce fazladır.  

 Hayatı boyunca “olasılıkları” düşünerek yaşayan insanların hissettiği psikolojik 

zorluk, hayatı boyunca “olasılığı düşünmeden, kabul ile” yaşayan insanların hissettiği 

psikolojik zorluktan daha ağırdır. Yani evlenebileceği bir insan arayan ancak bulamayan kişi, 

hayatının büyük bir bölümünde “Acaba ileride evlenebilir miyim, ya eş bulamazsam?” 

düşüncesiyle ruhsal bir gerilim içerisinde yaşar, evlenemediği her sene kaygısı daha da artar 

ve içerisindeki cinsel dürtüler de sıkıntısının cabasıdır. Etrafındakilerin birer birer evlenip 

yuva kurmaları da onun gıpta damarını alevlendirir ve hüznü daha da artar. Ancak Allah’ın  

(cc) kanunlarına hürmet eden ama elinde olmadan eşcinsel hisleri olan kişi, ömrü boyu 

evlenemeyeceğinin ön kabulü ile yaşar. Bu kabul ile hayatı için plan oluşturur, yaşayacağı 

sıkıntılara karşı kendisini hazırlıklı tutar, olasılık hesapları ile meşgul olmaz. Üstelik etrafında 

sık sık evlenip yuva kuran ve gıpta edeceği kendi gibi insanlar çok nadir denk gelir ya da 

gelmez. Bu sebeple bunun da baskısını hissetmez. Dolayısıyla hayatı boyunca evlenemeyen 

insanların imtihanı, eşcinsellerin imtihanından daha ağır hâle gelebilmektedir. (Not: Kişinin 

istemsiz olarak içinde eşcinsel hisler bulunması dinen haram değildir. Haram olan, bu hislerin 

fiile dökülmesidir.) 

 Bizler inanıyoruz ki bilim her türlü hormonal bozukluğa ilaç üretebildiği gibi, 

isteseydi eşcinsellik hormonlarını da düzenleyen ilaç üretebilirdi. Geçmişte başarıya 

ulaşamamış ilaç denemeleri şimdi ya da gelecekte ilacının bulunamayacağı anlamına gelmez. 

Bilim, gelişime ve değişime açıktır. Çaresi henüz bulunamayan hastalıklar hakkında dahi 

“ilacı yok” demeyip “Henüz ilacı keşfedilemedi.” diyen bazı bilim insanlarının söz konusu 

eşcinsellik olunca “İlacı yok!”  diyerek meseleyi kestirip atmaları, kasıtlı bir söylemdir. 

Eşcinsellik normal karşılandığı için bilim bunun tedavisi üzerinde samimiyetle durmamakta, 

tedavi girişimi diye bir uğraş hatta söylem dahi söz konusu edilmemektedir. Kesin bir ilaç 

henüz üretilmediği için de istemsizce içerisinde eşcinsel istekleri var olan kişiler için bu 

hisler, imtihana dönüşmektedir. Ancak zor olmasına rağmen yeryüzünün en büyük imtihanı 

da değildir. Zira bir engellinin imtihanı ile kıyas edilse ve kendisine “Artık özgürce 

yürüyeceksin ya da artık dünyayı görebileceksin ya da artık duyabilecek ve konuşabileceksin 

ama cinsel arzularını gideremeyeceksin. Hangisini tercih edersin?” diye sorulsa “Yeter ki 

özgürce gezebileyim, duyabileyim, konuşabileyim de cinsellik imtihanı da bunun yanında 

neymiş, varsın hayat boyu gideremeyeyim. Bu hâlimle de zaten hem cinsî arzularımı 
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gideremiyor hem de ne yürüyebiliyor ne de görebiliyorum!” diyeceklerdir. Elbette bu kişilerin 

de kıyas ile kendi hallerine şükredecekleri daha ağır imtihanları olanlar mevcuttur ve hakeza.  

 Bunun yanında eşcinsel hislerinin olmasından şikâyet eden nice kişiler vardır ki 

hâllerine şükredebiliyor, “Bizden daha ağır imtihanlar da var.” diyebiliyor, ibadetlerini 

eksiksiz yerine getirmeye çalışıyor ve insanlığın muhtaçlarına, yoksullarına, hastalarına 

hizmet ile bir ideal peşinde koşarak bu dünyanın gelip geçici yüzüne aldanmadan asıl yurt 

olan ahirete hazırlanıyor. Bu mesele aslında iman, teslimiyet ve hayatın negatif yönlerini 

değil, pozitif yönlerini görebilme ve kişinin kendisine bir ideal belirleyerek bu idealle meşgul 

olabilmesi ile alakalıdır. Bunu başarabilen insanlarda eşcinsel eğilimlerin oluşturduğu 

gerilimler ileri düzeyde değildir veya tolere edilebilmektedir. Kişi, boş kaldıkça şehvani 

hislerinin etkisine daha fazla kapılır. Ancak vakitlerini sporla, dernek-vakıf faaliyetleri vb. ile 

değerlendirdikçe ümmetin sorunlarına derman olmak, yetimlere, fakirlere kol kanat germek, 

hastaların, yaşlıların, hayvanların hizmeti için çalışmak gibi kendisine bir ideal belirleyip 

bunların peşinden koştukça ve kendini müsbet manada yordukça şehvani hisler ona daha az 

musallat olacaktır, şehveti daha zararsız hâle gelecektir.  

 Bu hususta eşcinsel hisler yaşayıp Dr. Joseph Nicolosi’nin “Eşcinseller İçin Onarım 

Terapisi” kitabını okuyup fayda görenler de mevcuttur. Kişi, Allah’a (cc) dualar etmeli, 

şehveti kırmak için oruç tutmalı, ibadetlerini aksatmamalıdır. Bu kişiler; örnek şahsiyetlerin 

hayat hikâyelerini okuyabilir, müspet hareket eden kanaat önderlerinin peşinden gidebilirler. 

Ayrıca yüksek ahlaklı örnek bir insan olmaya gayret göstermelilerdir. Kesinlikle eşcinsel 

hislerini serbest bir şekilde yaşayan ve kendisini harama sürükleyen ortamlardan, internet 

sitelerinden, sohbetlerden, bu tür konuşmalar yapan nefsini ilah edinmiş kişilerden, din adı 

altında çıkarak batıl fetvalar verip insanlara eşcinselliği normal gösterenlerden uzak 

durulmalıdır. Tamamen eşcinsel hislerden kurtulmak mümkün olmadığında dahi kendi 

cinsiyle cinsel birliktelik hususundaki hayallerini yok edebilirler. Eşcinsellik hislerini 

istemsizce içinde taşıyan ve bundan kurtulmak isteyen kişilerin çevrelerindeki insanlar da 

onların bu sıkıntılarını işittiklerinde kesinlikle onlara lanetlenmiş insanlar olarak 

bakmalılardır. Bunu fiile dökmeyen ya da dökmüş ama tevbe edip pişman olan ve bu 

durumdan kurtulmaya gayret edenlere sosyal ve psikolojik olarak destek verilmelidir. Çünkü 

bu hâlde olmayı kendileri de istememektedir.  

 İnsana verilmiş bir imtihan meydanında aranması gereken ilk soru “İmtihanımız ne 

olacak, zor sorular nelerdir?” sorusudur. Herkesin bu dünyada istek ve arzularıyla imtihanı 

mevcuttur ve herkes ölene kadar namahremlere duyulan istemsiz heva ile imtihan olacağı gibi 

daha nice arzulara hoş gelip de haram kılınmış şeylerle de imtihan edilmeye devam edecektir. 

Ancak şunu unutmamak gerekir ki, Allah’ın haramları sınırlı helalleri daha geniştir. Şarap 

haramdır ancak su, çay, meyve suyu, maden suyu, ayran gibi sayısız helal mevcuttur. Domuz 

eti haramdır ancak inek, koyun, tavuk, hindi gibi sayısız helal mevcuttur. Zina haramdır ancak 

evlendikten sonra birliktelik helaldir. Allah’ın helalleri içerisinde kalarakta bir Müslüman bu 

hayattan son derece keyif, lezzet alabilir. Haram olan imtihanlarımız son derece sınırlı ve 

helallere nazaran çok azdır. Eşcinseller için var olan durum da bekâr veya engelli gibi cinsel 

isteklerini giderememiş çok kişinin yaşadığı evlenememe imtihanıdır. Allah’ın helal kıldığı 

daire o kadar geniştir ki, hayattan tat ve lezzet almaya gayet müsaittir. Sahip olunmayana 
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odaklanmak yerine sahip olunan nice nimeti görmek gerekir. Dolayısıyla tüm bu hakikatler 

ortadayken eşcinselliğin önünü açmak ve bunu aleni hâle getirmek açık bir ahlaki problemdir. 

 

 Savaşlar, İslam ve Diğer Dinler Sebebiyle mi Çıkmıştır? 

 Soru: Özellikle İslam aleyhine propaganda yapan bazı komünizm yanlıları tarafından 

İslam’daki cihat kavramına karşı söylemler mevcuttur. Denilir ki “İslam’da var olan cihat 

anlayışı sonucu Müslümanlar, diğer devletleri kılıçtan geçirerek, kan dökerek İslam’ı 

yaymaya çalışmışlardır. Savaşmadan önce o devlete İslam’ı kabul etmeleri teklif ediliyor, 

kabul etmezlerse İslam devletine vergi vermeleri teklif ediliyor, bunu da kabul etmezlerse 

savaş açılıyor. Belki devletler dinini değiştirmek ve vergi vermek istemiyor. Bunu 

yapmıyorlar diye savaş mı açılması gerekiyor.” Ayrıca dinlerin varlığı tarih boyunca 

yeryüzündeki savaşların en büyük nedeni gösterilmektedir. Bu hususların açıklaması nedir? 

 Cevap: Bu iddia komünizm taraftarları tarafından öne sürüldüğü için cevabımız da 

kendilerine yönelik olacaktır. Zaten diğer din ve ideolojileri benimsemiş olanların da böyle bir 

iddia ortaya atmaları hakları ve cüretleri yoktur, kendi tarihlerine bakmaları yeterlidir.  

 Komünizm felsefesine göre kısaca ezilen, adalet ve eşitlik isteyen işçi sınıfı ve 

taraftarları birlik olur, kendilerini ezen devlete karşı başkaldırır. Devlet, eğer isteklerini kabul 

etmez, devlet yönetimini kendi taleplerine göre düzenlemez, amaçları olan adalet, özgürlük, 

eşitlik gibi meziyetlere yönelik karşı duruş sergilerse halk ayaklanıp devletle, orduyla 

çatışmaya, savaşa girer. Bu uğurda canlar alınır, canlar feda edilir. Her türlü silahlanmaya 

başvurulabilir ve sonunda yönetimi ele geçirip istedikleri adalet ve eşitliği sağlayacak rejime 

göre ülkeyi yönetmeye başlarlar. İşçi sınıfının ve onlara destek verenlerin kapitalizm 

karşısında yapması gereken de zaten budur. Zira eşitlik ve adaleti temin etmek amacıyla 

güzellikle ülkeyi teslim etmeyenlere karşı bu iş ancak zor kullanılarak, savaşarak, kendileriyle 

savaşanları öldürerek yapılabilir. Bu kabul, komünizmin benimsediği temel bir kabuldür.  

Şimdi, birileri kalkıp bu durumda “Siz komünistler savaş yanlısısınız. Rejiminizi uygulamak 

için kargaşa çıkıyorsunuz, silahlanıyorsunuz, insan öldürüyorsunuz.” dese komünistler bu 

söyleme cevap verme tenezzülünde dahi bulunmaz, sadece güler ve geçerler.  

 Hz. Peygamberin (sav) ifadesiyle Müslümanlar savaşmayı istemezler. Ancak 

savaşmak gerekli olduğunda da sabır ve metanetle savaşırlar.
252

 İslam’da da cihat demek 

sadece savaşmak demek değildir. Dini yaymak için yapılan her türlü faaliyete cihat denilir.  

 İslam’da nefsî müdafaa, savunma için savaşmak (Bakara, 2/190), anlaşmayı bozarak 

arkadan vuran düşmanla savaşmak (Tevbe, 9/12-13), Allah’a (cc) ve ahiret gününe 

inanmayarak Allah (cc)’ın ve Peygamberinin haram kıldığını haram kabul etmeyenlerle 

savaşmak (Tevbe, 9/29), yeryüzünden fitneyi kaldırmak, hakkı yüceltmek ve Allah’ın (cc) 

dinini hâkim kılmak için savaşmak (Bakara, 2/193) söz konusudur. İslam’da intikam, 

öldürme, yağma, baskı ve zulüm için değil, bunların ortadan kalkması için savaş yapılır. Bu 

batıl amaçlarla yapılan savaş İslam’ı değil, kişileri bağlar. Ayetler şöyle buyurulur: “Sizinle 

savaşanlara karşı, siz de Allah yolunda savaşın. Fakat haksız yere saldırmayın.” (Bakara, 

2/190-191) “Zulmedenleri hariç, Ehl-i kitab ile en güzel bir tarzın dışında mücadele etmeyin.” 

(Ankebut, 28/46) 
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 İslam’daki cihat anlayışının yeryüzünden fitneyi kaldırmak ve adaleti temin etmek 

amacı ortadadır. Komünistlerin de bu konudaki söylemleri aynıdır. Komünistler de komünizm 

ile barışı ve adaleti getirmek için kendilerine engel olan herkesle mecburen savaşır. Çünkü 

kapitalist devlet, insanların ve kendilerinin güvenlik ve adalet içinde yaşamasını tehdit eder ve 

benimsedikleri komünizm değerlerini yaşamak ve yaşatmak için savaşı kaçınılmaz görürler. 

İslam devletleri de güvenliğini ve mazlum halkların varlığını tehdit eden ülkelerle savaşmayı 

yeryüzünden fitnenin kalkması için gerekli görür ve bu ülkelere barışı ve adaleti getirmek için 

kendilerine engel olacak olanlarla savaşır. Ayette şöyle buyurulur: 

 

“Size ne oluyor da Allah yolunda ve ‘Ey Rabbimiz! Bizleri halkı zalim olan şu memleketten 

çıkar, katından bize bir dost ver, bize katından bir yardımcı ver.’ diye yalvarıp duran zayıf ve 

zavallı erkekler, kadınlar ve çocukların uğrunda savaşa çıkmıyorsunuz.” (Nisa suresi, 75) 

 

“Hiçbir zulüm ve baskı kalmayıncaya ve din yalnız Allah’ın oluncaya kadar onlarla savaşın. 

Onlar savaşmaya son verecek olursa artık düşmanlık yalnız zalimlere yakışır.” (Bakara suresi, 

193) 

 

 Komünizm, “sistem yalnız Komünizm oluncaya kadar devletle ve devletlerle savaşın.” 

derken, İslam “Din yalnız Allah’ın oluncaya kadar zalimlere savaşın.” buyuruyor. İslam’ı 

cihat anlayışı üzerinden karalamaya çalışan bu zatların aslında iddialarıyla kendi felsefeleri 

arasında hiçbir fark yoktur. Kendilerinin yapmayı doğal ve gerekli gördüğü şeylerin aynısını 

Müslümanlar yapınca eleştirmektedirler. Bu, çelişkili ve ironik bir durumdur. Üstelik 

komünizmin kısa süreli tarihi, sadece devlet yönetimlerini ve diğer devletleri ele geçirmekle 

kalmamış, komünizm ruhuna aykırı düşünen ama kendileriyle de savaşmayan masumları da 

açlık, kıtlık içerisinde bırakmış, onlara inanç özgürlüğü vermemiş ve bu kitlelere karşı 

soykırım uygulamıştır. Komünist liderlerden olan Lenin, Stalin, Mao, Kim il-Sung, Mengistu 

Haile Mariam gibi komünizm ataları 50 milyona yakın komünist olmayan insanı katletmiş, 20 

milyondan fazla insanı vatanlarından, öz yurtlarında sürgün etmiş ve bir o kadar insanı açlık 

içerisinde bırakıp ölüme terk etmiştir. Afganistan’a açtıkları savaşta milyonlarca sivil masumu 

katletmeleri devede kulak kalmış zulümlerinden sadece birisidir.  

 İslam devletleri, zulüm sahibi devletlerin ordularını yendikten sonra halkları 

inançlarını yaşamak konusunda serbest bırakmış, komünistlerin götürmeyi vadedip de 

götüremediği barışı, adaleti ve huzur ortamını gittikleri yerlere götürmüş, halkları kıtlık içinde 

bırakmamış, ne zamanki halklar bağımsızlıklarını ilan etmiş, bölge halkları İslam devletini 

arar olmuştur. Müslümanlar; komünistlerin komünist olmayanlara yaptığı “Ya Komünizm ya 

ölüm!” fermanı gibi Müslüman olmayanlara “Ya İslam ya kılıç!” demeyip “Ya İslam ya da 

cizye!” diyerek cizye vergisi almış, gayrimüslimlerin kendilerine savaş açmalarını engellemek 

istemiş, aldıkları fazladan vergi ile gayrimüslimleri korumuş, hayat haklarını ellerinden 

almamış, inançlarını yaşamalarına müsaade etmiş, sağladıkları adalet ve barışla insanların 

isteyerek kitleler hâlinde İslam’a girmelerini sağlamışlardır. Asırlarca da barış ve huzur içinde 

her dinden ve her ırktan insanlar yaşamışlardır. Yine cizye vergisi, zulmün yok olmasına 

büyük katkı sağlayan uygulamalardan biri hâline gelmiştir. Nitekim bugün ABD, İsrail gibi 
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zalim devletlerden kurulduğu günden itibaren cizye vergisi alınmış olsaydı söz konusu 

devletlerin yeryüzünde bu denli bozgunculuk çıkarmaları mümkün olmayacaktı. Ekonomik 

düzeyi ile kendini ve halkını refah içinde yaşatabilecek, halkı mağdur bırakmayacak ancak 

alınan cizye vergisi ile ekonomileri onları azıtacak ve zulüm yapacak bir düzeye getirilmemiş 

olacaktı. Yani cizye ne o devlete ve halklara zulüm olacak ne de onlar bu denli zalim olmaya 

cesaret edebilecekleri ekonomiye sahip olacaklardı.  

 İslam’ın cihat anlayışı ortadayken bu hikmetle Allah (cc) ayette, “Din yalnız Allah’ın 

oluncaya kadar onlarla savaşın!” buyurmuş, Peygamber Efendimiz (sav), cihada çıkanlar için 

“Ey insanlar! Düşmanla karşılaşmayı temenni etmeyin, Allah’tan âfiyet (esenlik ve barış) 

dileyin. Fakat düşmanla karşılaşınca da sabredin ve bilin ki cennet kılıçların gölgesi 

altındadır”
253

 “İnsanların en değerli ve kıymetlisi Allah yolunda cihad eden kişidir.”
254

 

şeklinde övgü dolu hadisler söylemiştir. 

 İslam’da cihada çıkanlar için kurallar, ölçüler dahi konulmuştur. “Sizinle savaşanlarla 

sizde Allah yolunda savaşın. Haddi aşmayın. Allah, haddi aşanları sevmez.” (Bakara, 2/190) 

ayetinden yola çıkılarak savaşta yaşlılara, kadınlara, çocuklara dokunulmaz, savaşta amaç 

yeryüzündeki fitne, zulüm ve kaosun önüne geçmek olduğundan savaş esnasında düşmanı 

öldürürken bile işkenceye izin verilmez. Yani Müminler, komünistler gibi ıslah için hiçbir 

zaman insanları kıtlık içinde bırakmamış, onlara işkence etmemiştir. Komünizmin kanlı tarihi 

ile İslam’ın şanlı tarihi kıyas dahi edilemez. İslam’da esas olan, istenilen barıştır. Delil olarak 

şu ayetler zikredilebilir: 

 

“Eğer onlar barıştan yana olurlarsa sen de barıştan yana ol ve Allah’a güven. Çünkü işiten ve 

bilen odur.” (Enfal suresi, 61) 

 

“Ancak o kimselere dokunmayın ki sizinle aralarında anlaşma olan bir kavme sığınmış 

bulunurlar. Yahut ne sizinle ne de kendi kavimleriyle savaşmayı gönüllerine sığdıramayıp 

tarafsız olarak size gelmişlerdir. Eğer Allah dileseydi onları size musallat kılardı, onlar da 

sizinle savaşırlardı. Eğer onlar sizden uzak dururlar, sizinle savaşmayıp size barış teklif 

ederlerse Allah, sizin için onlar aleyhine bir yol vermemiştir.” (Nisa suresi, 90)  

 

“Ey iman edenler! Hepiniz barış ve selamete girin de şeytanın adımlarına uymayın. Çünkü o 

sizin aranızı açan belli bir düşmandır.” (Bakara suresi, 208)  

 

 Diğer meseleye gelirsek dünya tarihinde yaşanan savaşlar çoğunlukla dinler yüzünden 

mi çıkmıştır? Charles Phillips ve Alan Axelrod yazdığı Encyclopedia of War’a (Savaşlar 

Ansiklopedisi) göre dünyadaki savaşların sadece yaklaşık %7’si dinî kaynaklıdır. Savaş 

Ansіklopedіsі’nde yer alan 1763 savaşın %7’lіk kısmı yanі 123’ü dіn savaşlarıdır. Bunların 

büyük kısmı da Hristiyan savaşlarıdır. 66 savaş, Müslümanlarla Hristiyanlar arasında 

olmuştur.  
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 Buhârî, “Cihâd”, 112, 156; Müslim, “Cihâd”, 19-20; Ebû Dâvûd, “Cihâd”, 89 
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 Nesai, Cihâd: 7 
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 Materyalistlerin, dinlerin elinden kurtulmak niyetiyle “Dinler giderse huzurlu olacağız, 

savaşlar olmayacak, tarih boyunca katliamlar ve savaşlar hep dinler yüzünden çıkmıştır.” 

söylemleri isabetsiz ve mesnetsiz uydurmalardır. Tarіhte dünyanın en büyük katliamını 

yapanlara bakmamız bu iddiaya yeterli cevap olacaktır: 

 - Jozef Stalіn (Rusya, 1934-1939) 13 mіlyon mültecі, milyonlarca ölü. (ateist) 

 - Mao Tze Dong (Çіn, 1966-1969) 11 mіlyon kіşіye kültürel asіmіlasyon. Toplama 

kamplarında sayısı bellі olmayan ölü ve kayıplar. (ateіst) 

 - İspanyol ve Amerіkalı kâşіfler (1492-1800), yaklaşık 8 milyon ölü veya kayıp.  

 - Hіdekі Tojo (Japonya, 1941-1944), 5 mіlyon ölü veya kayıp. (ateіst) 

 - Pol Pot (Kamboçya, 1975-1979), 1 mіlyon 700 bіn ölü. (ateіst) 

 - Adolf Hіtler (Almanya, 1939-1945) 12 mіlyon mültecі, kamplarda 2 mіlyon ölü ve 

kayıp. (Faşist. Dinî inancı var görünen ancak dinlere karşı olan, Alman ırkının evrim geçirmiş 

üstün ırk olduğunu savunan) 

 - Kіm İl Sung (Kuzey Kore, 1948-1994) 1 mіlyon 600 bіn mültecі ve toplama 

kamplarında ölü veya kayıp. (ateіst) 

 - Menghіtsu (Etopya, 1975-1978) 1 mіlyon 500 bіn ölü veya kayıp. (ateіst) 

 - Günümüzde Komünist Çin Devleti’nin Doğu Türkistan’da yaptığı zulümler, 

katlettiği, hapsettiği, anne babalarla evlatlarını ayırdığı ve türlü türlü işkencelere maruz 

bıraktığı milyonlarca masum insan ve bunun gibi sömürgeci devletlerin hâlen dünyanın dört 

bir yanında yaptığı katliamlar 

 Sadece geçen yüzyılda komünіzmіn katlettіğі 120 mіlyon cіvarında іnsana rağmen 

hâlâ dіnlerin bu dünyadaki savaşların yegâne sebebi olduğunu söylemek, açık bir garezdir. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



184 

 

III. BÖLÜM: EHLİSÜNNETE YÖNELTİLEN İDDİALAR VE HADİS İNKÂRCILIĞI 

 

3.1. Hadis İnkârcılığının Metot, Söylem ve Tehlikeleri 

 

 Peygamber Efendimiz (sav) hadis-i şeriflerinde şöyle buyurmuştur: 

 

“Ümmetim 73 farklı fırkaya ayrılacaktır. Kurtuluşa erecek olanlar, benim ve ashabımın 

üzerinde bulunduğu yolda olan kimselerdir.”
255

 

 

“Yahudiler 71 fırkaya ayrıldılar. Biri hariç diğerlerinin hepsi cehenneme girer. Hristiyanlar 72 

fırkaya ayrıldılar. Biri hariç diğerlerinin hepsi cehenneme girer. Bu ümmet de 73 fırkaya 

ayrılacak. Biri hariç hepsi cehenneme girer.”
256

 

 

 Kurtuluşa erecek “benim ve ashabımın üzerindeki yol” şeklinde tarif edilmiş bu yol 

“Ehlisünnet ve’l Cemaat” yoludur. Sünnet, Hz. Peygamber’i (sav), cemaat ise sahabeyi temsil 

etmektedir. Yani “İslam’ı Hz. Peygamber (sav) ve sahabenin yaşadığı gibi yaşamak, İslam’a 

onlar gibi inanmak” anlamına gelir. Ehlisünnet ve’l Cemaat bir mezhep olarak görülemez. 

Bizzat İslam’ın kendisidir. Ancak Şia, Mutezile gibi İslam adına ortaya çıkan bidat, batıl 

mezhepler sebebiyle bu isimle anarak tarifimizi kolaylaştırıyoruz. Bu yol esaslarını 

Kur’an’dan ve Hz. Peygamberin (sav) sünnetinden aldığından aslında Ehlisünnet derken 

kastımız İslamiyettir. 

 Tarih boyunca, hak yol üzere olan “Ehlisünnet ve’l Cemaat” yoluna aykırı pek çok 

itikat ortaya çıkmıştır. Bu itikatlar ile sahabe döneminden günümüze kadar ciddi bir mücadele 

verilmiştir. Tarih boyunca hiçbir bozuk itikad, Ehlisünnet karşısında duramamış ve ilmî 

tartışmalarda Ehlisünnet ve’l Cemaat itikadı her daim üstün gelmiştir. Çünkü inançlarını Hz. 

Peygamber (sav) ve sahabeye dayandırmayan her akım sessizliğe, cevapsızlığa ve çelişkilere 

bürünmeye mahkûm kalır ve kalmıştır da. Günümüzde de özellikle geçmişteki Mutezile gibi 

bazı akımların esintilerini bünyelerinde taşıyan, İslam’a yeni bir anlayış getirmeye çalışarak 

İslam’ı tahrif eden “reform / modernizm / hadis inkârcılığı / mealizm / oryantalizm” 

isimleriyle anılabilecek anlayışlar, fikrî olarak daha geniş bir alana yayılmıştır. Her ne kadar 

bu akımın mensupları, fikir hareketlerini “İslam’ın, vahyin özüne dönüş” olarak algılatmaya 

çalışsalar da ortaya çıkardıkları görüş ve düşüncelerle bu düşüncelerin dayanak noktaları ve 

sonuçlarının getirileriyle sahip oldukları itikadın bir öze dönüş hareketi değil, İslam dini 

içerisinde oluşturulan bir tahrif ve tahrib hareketi olduğu anlaşılmaktadır.  
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Ahmed b. Hanbel, 3/145; Zevaid, 6/226 
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Ebu Davud, Sünnet, 1; Tirmizi, İman,18; İbn Mace, Fiten, 17; İbn Hanbel, 2/332. Bu rivayette Yahudi ve 
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peygambere tabi olan ve bu inançların tahrif olmamış haline uyanlardır. Aksi takdirde Hz. Muhammed (sav)’den 

itibaren diğer dinlerin hükmü kalkmıştır. Şu an mevcut olan Yahudilik ve Hristiyanlık dinleri peygamber 

öğretilerinden uzak tahrif edilmiş haldedir. 
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 Hükümdara Yaranmak İsteyen Emevi Âlimi İddiası 

 Bilindiği üzere hadis-i şerifler, Kur’an-ı Kerim’den sonra dinin ikinci kaynağıdır. 

Özellikle Asr-ı Saadet’ten sonra meydana çıkan siyasi karışıklıklar ve ayrılıklar geçmişte çok 

çeşitli şekillerde istismar edildiği gibi günümüzde de istismar edilmeye devam etmektedir. Bu 

istismarın en büyük örneği de “Emeviler Dönemi’ndeki siyasi karışıklıklar sebebiyle devlet 

büyüklerinin kendi çıkarları için hadis uydurtmaları ve büyük hadis âlimlerinin de (sözde) 

devlet adamlarının tarafgirliğini yapmak için bu hadis uydurma oyununa alet oldukları” 

iddiasıdır. Bilakis iddiaların aksine sahih hadislerin toparlanmasında rol oynayan ve iddiaların 

odağında bulunan o dönemin önemli isimlerinden İmam Zühri, Emevi halifesinin huzurunda 

halifenin kendi lehine uydurduğu hadis rivayetlerini reddederek halifenin dokunulmaz ve 

eleştirilmez konumuna karşı çıkmış, onların günahsız olduğu anlayışını reddetmiş, halifelerin 

yaptıkları zulümlerin sorumluluğunu kadere yüklemeyeceklerini, bu sorumluluğun 

kendilerine ait olduğunu ortaya koymuştur. Zühri, iktidarın kendilerini meşrulaştırdığı mevzu 

(uydurma) hadislere itibar etmeyip eleştirmiş, halifelerin iktidar lehine yanlış yorumladığı 

ayetlere de tenkitler getirmiş, âlimleri kendi amaçları için konuşturma çabalarına alet 

olmamıştır.
257

    

 Hadislerin toplanma ve yazılma sürecine ileride tekrar değineceğiz. Bu iddialar iddia 

sahiplerinin halkın bilgi eksikliğini kullanarak insanları kendi görüşlerine çekme çabalarıdır. 

Gerçekle hiç bir ilgisi yoktur. İslam âlimleri tarihte eşi benzeri görülmemiş bir hassasiyet ve 

usullerle hadisleri toplamış ve yazmışlardır. Bir hadisi kabul edebilmek için deyim yerindeyse 

kırk dereden su getirmişlerdir. En ufak bir şüphe sebebiyle dahi nice hadisi sahih kabul 

etmemişlerdir. Hadis inkârcıları ise sahih, güvenilir hadis-i şerif kaynaklarının değerini 

küçültmek ve büyük bir titizlik ve fedakârlıkla hadisleri yazmış, ümmetin kalbinde taht 

kurmuş büyük hadis âlimlerini karalamak için bu siyasi karışıklık dönemlerini fazlasıyla 

kullanır. Bu tahrif ve tahrib hareketleri, dış güçler tarafından da desteklenmektedir. Meselenin 

bu boyutlara ulaşmasının sebebi ise sahih olarak bilinen hadis kaynakları inkâr edildiğinde bu 

kaynaklara karşı oluşacak güvensizlik ile ümmetin İslam algılayışında çok ciddi bir 

değişikliğin meydana gelecek olmasıdır. Böylece İslam dünyası içerisinde fitneye sebebiyet 

verecek ayrılıklar çıkacak, ümmet bir olmayı başaramayacak ve sömürgeci devletlerin iplerini 

eline alacağı Müslüman bir toplum oluşacaktır. Zira 20 çomağı aynı anda kıramazsınız. 

Ancak üçerli beşerli gruplara bölerseniz kırmanız kolaylaşır.  

 Tarih boyunca da İslam devletinin ilerlemesini durdurma ve devleti çökertme 

operasyonlarında içeriden tutulmuş Müslüman görünümlü bölücülerin var olduğu 

bilinmektedir. İslam dünyasının gücünü önemli ölçüde kırmış Şia mezhebinin fikir 

babalarından İbni Sebe’nin bir Yahudi ajanı olması buna örnektir. Yahudi bir haham, din 

adamı, felsefeci ümmeti bölecek ifadeler söylese bunları kaale alan olmayacaktır. Ancak 

Müslüman kimliğine bürünmüş bir Siyonist, mason aracılığıyla bunu yaparsanız tahrib 

hareketlerinin etkisi görülecektir. Bu yeni bir metot değildir. Efendimiz (sav) zamanından beri 

ümmet içinde münafıklar olmuştur. Osmanlı Devleti’nde de bunların yıkıcı etkileri 

görülmüştür. Size ait bir mahalleyi ele geçirmek isteyen bir çeteye karşı güçlü olmanız 

gerekir. Ancak içinizde bir ajan varsa o size çeteyi övmez, “onlar temiz insanlar” demez. O 

ajan da çeteye düşman gibi görünür. Ancak sizi güçlü kılacak alışkanlıklarınız nelerse bunları 
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bozacak bir yaşamı size telkin eder, bunu sizin yaşam felsefeniz yapar ya da sizi birbirinize 

düşürüp çeteye karşı gücünüzü zayıflatır. Böylece kazanan çete olur ve mahalleniz, eviniz 

elinizden gider.  

 Sahabe döneminden Osmanlıya kadar asırlardır dış güçlere karşı İslam’ı muzaffer 

kılan da Müslümanların Kur’an’a, sünnette, sahabeye, âlimlere, aile yapısına vb. verdikleri 

önem, gösterdikleri saygıdır. Müslümanlar güçlerini sayılanların öğretileri ve içeriklerinden 

almaktadır. Bu gücü kırabilmek için İslam âlemini birleştirme gayretlerine şahit olunan 

Ehlisünnet âlimleri Lübnan, Filistin, Suriye, Irak, Arabistan gibi ülkelerde Siyonistler 

tarafından birer birer sindirilmiş ve yok edilmiştir. Bunun açıktan yapılamadığı ülkemiz gibi 

yerlerde de âlimleri karalama kampanyalarına ağırlık verilmiş ve ihtilaflar çıkarılmıştır. İslam 

âlemi içinde de bu oyunun farkında olmadan ilgili akımların öğretilerini -sözde- mantıklı 

bulup hadis inkârcılığına kapılan kişiler mevcuttur. (Not: Burada “Her hadis inkârcısı 

Siyonisttir” gibi bir iddiamız elbette yoktur. Ancak doğrudan/kasten ya da dolaylı/bilinçsiz bir 

şekilde siyonizmin yatırım yapmakta olduğu bir projeye hizmet edilmektedir.) 

 Hadis inkârcılığının yöntemine kısaca değinelim. Bu yolla da İslam’ın içine 

sokulmaya çalışılan bu akımın ne derece büyük bir tehlike ve sinsi tuzaklar barındırdığını 

anlamamız kolaylaşacaktır. Bu, kitabımızın önemini ortaya koymak için de son derece 

gereklidir. “Bize Kur’an yeter, Kur’an’dan başka bir kaynağımız olamaz.” anlayışıyla 

görünürde son derece masumane duran ancak içeriğinde Hz. Peygamberin (sav) sünnetinin ve 

hadis-i şeriflerin tamamının ya da önemli bir kısmının reddedildiği pek çok yanlışı barındıran 

bu Ehlisünnet dışı akımın metodu kısaca şu şekildedir: 

  

 Dört Aşamalı İnkâr Metodu ve Varılan Sonuç 

 1. Öncelikle hadis-i şeriflere ve Kur’an ayetlerinin açıklamaları için Hz. Peygamber’e 

(sav) aslında ihtiyacımızın olmadığı iddia edilir. Bu görüşler de bazı Kur’an ayetlerine 

dayandırılarak delillendirilmeye çalışılır.  

 Hâlbuki bu sözde delillendirme, bazen “ayetlerin önünü ardını keserek ve Kur’an 

ayetlerinin bir kısmını alıp diğer bir kısmını almayarak Kur’an’ı cımbızlama” bazen de “ilgili 

ayetlere yanlış anlamlar vererek ayet manalarını kendi görüşlerine uyumlu hâle getirme 

çabasıdır”. Bu sayede çarpıtılmış ayetlerle halkı yanlış bilgilendirme cüreti gösterilip iddialar 

ısrarla savunulur. Sık sık Kur’an’a dönüş çağrısı yapılır ancak bundan kasıt “Kur’an’dan 

kendi anladıkları anlama” dönüştür. Yani çağrı Kur’an’a değil, Hz. Peygamber’den (sav) 

yalıtılmış kendi Kur’an algılayışlarına yapılmaktadır. “Kur’an’a dönüş yapın!” sözüyle 

aslında “Hadis-i şeriflere, fıkha, akaide vb. ihtiyacımız yok. Kur’an’ı okuyun bu yeter.” 

denilmek istenir. Ne gariptir, iddia sahipleri “Kur’an’a dönün öyleyse açın Kur’an’ı okuyun” 

deyip kürsüden de inmez ciltler dolusu tefsir yazmaya, yıllarca konuşmalar yapıp ayetler 

üzerine söz üstüne söz koymaya devam eder. 

 2. Bununla da yetinilmeyip dinin ikinci kaynağı olan hadis-i şerifler konusunda 

insanları şüpheye düşürmek için Kur’an ayetleriyle sahih hadisler arasında çelişki olduğu 

iddia edilir.  

 Hâlbuki sahih hadislerle Kur’an ayetleri arasında bir çelişki yoktur. Çelişen şey şudur: 

Hadis inkârcıları, yukarıda belirtildiği gibi Kur’an ayetlerine ya da sahih hadislere keyfî 
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anlamlar verdikleri için kendi verdikleri bu anlamı ayetlerle ya da sahih hadislerle çeliştirirler. 

Meseleye hâkim olmayan birinin gözünde de ayetlerle sahih hadisler çelişmiş görünür ve 

doğal olarak kişiler ilgili hadis-i şerif kaynaklarına karşı ayeti kabul etmek gerekliliği 

hissettiğinden hadis-i şerifleri reddetmeye başlar.  

 Hadis inkârcıları insaflı, tarafsız ve akılcı oldukları görüntüsünü verebilmek için 

zaman zaman hadislere de atıfta bulunurlar ve sayısız hadisi inkâr etmelerine ve hadis 

âlimlerine iftira atmalarına rağmen “Biz Kur’an’la çelişen hadisleri reddediyoruz.” diyerek 

şirin görünmeye çalışırlar. Bu zatların Kur’an’ı yorumlayış biçimi, sahih sünnete değil, kendi 

aklî ölçülerine dayandığı için yöntemleri son derece tutarsızdır. Mesela hırsızların cezasının 

zikredildiği “Hırsızların elini kesin!” ayeti hakkında Hz. Peygamber’in (sav) mutlak şekilde 

koparmak olarak cezayı tarif ettiği açıklamaları, hükümleri hadis kaynaklarında mevcuttur. 

Ancak ayetteki “kesin” ifadesini, “üzerine çizik atmak şeklinde kesmektir” ya da “mecaz 

vardır, hırsızlığın önünü kesmek kastedilir” şeklinde yorumladığınızda, bu yorumunuzu ayetin 

manası olarak sunup sonra “Bu hadis Kur’an’a uymuyor!” diyerek sahih bir hadisi inkâr 

edebilirsiniz. Benzer şekilde herkes kendi fikrine göre ayetleri farklı bir manada yorumlayıp 

sahih hadislere uydurma diyebilir. Bu usulle elinizde doğru düzgün sahih hadiste 

kalmayabilir. Sonuç olarak bu kesim aslında Kur’an’la çelişen hadisleri reddetmez. Bu 

hadisleri zaten Ehlisünnet ulema ayıklamıştır. Bu zatlar Kur’an’dan anlamak istediği mana ne 

ise ayete o manayı verir, sonra verdiği manayı reddeden bir hadisi -sıhhati ne olursa olsun- 

reddeder, sonra da “Ayete uymayan hadisi reddettik” diye doğru bir iş yapmış imajı oluşturur. 

Hassasiyetleri hadislere değil, inanmak istedikleri kendi doğrularınadır. Bizler için ise 

Kur’an’ı Hz. Peygamberin ve O’ndan ders almış sahabenin nasıl açıkladığı bağlayıcıdır. 

 3. Daha sonra sahih hadislerin kendi aralarındaki sözde çelişkilerine değinilerek 

şüpheler biraz daha arttırılmak istenir ve “İşte dine kaynak aldığınız hadis-i şerifler, kendi 

aralarında dahi tutarsız!” denilir. 

 4. Son aşamada ise sözde akla, mantığa uymayan pek çok hadis-i şerif olduğu 

iddialarıyla ortaya çıkılarak, insanlar hadis-i şeriflerden koparılır. “Bu hadis-i şeriflerin 

geçtiği hadis kaynaklarını dine kaynak olarak yakıştırıyor musunuz?” denilerek hadis 

kaynaklarını inkâra yöneltme tuzağı başarıya ulaşır ve insanların inançları, itikadları bu yolla 

bozulur.  

 Ancak hadislere bazen kendileri ekleme yaparlar, bazen de hadis-i şerifi eksik alırlar. 

Kasıtlı olarak tamamını ya da şerhini vermezler ya da hadislerin sıhhat düzeylerini göz önüne 

getirmezler. Zayıf veya mevzu bir hadisle tüm hadis kaynaklarını karalamaya çalışırlar.  

 Artık doğal olarak Kur’an’ın açıklaması Hz. Peygamber’in (sav) hadislerine göre 

değil, kişilerin kendi heva, heveslerine göre yapılmaya başlanır. Her kafadan bir ses, yorum 

çıkacağı için ümmet ihtilaf ve kargaşaya düşer, din üzerine yaşanan tartışmalar 

Müslümanlarda bıkkınlık ve kafa karışıklığı oluşturur ve dinin insanlardaki manevi şahlanışa 

vesile olacak tesiri böylece ortadan kalkar. Ümmet dış güçlerin rahat yönetebileceği, kendileri 

için tehdit oluşturmayan, çünkü Kur’an yorumunu istediği gibi eğip bükerek asla bir araya 

gelemeyen hale gelir.  

 Zikrettiğimiz yöntemler ile “Bize sadece Kur’an ayetleri yeter, sünnete, hadis-i şerif 

kaynaklarına gerek yok!” sonucuna ulaşınca Ehlisünnet akaidinin ve büyük fıkıh mirasının 
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yarısından fazlası inkâr edilmiş olunur. Bu yolla Ehlisünnet dışı akımların savunucuları 

tarafından inkâr edilen meselelere bazı örnekler verelim:  

 - Beş vakit namaz inkâr edilir ya da vakitler arasında anlaşmazlık oluşur. 

 - Kadınların başörtüsü takmasının farz olduğu bazılarınca inkâr edilir. 

 - Hz. Peygamber’in (sav) mahşer günü Müslümanlara şefaat edeceği inkâr edilir. 

 - Kabir azabı, Münker ve Nekir meleklerinin var olduğu ve ruhların kişi öldükten 

sonra kabirlerinde yaşadığı inkâr edilir. 

 - Hz. Muhammed’in (sav) mucizeleri inkâr edilir. 

 - Kadere imanın, iman şartlarından biri olduğu inkâr edilir. 

 - Kudüs’ün Müslümanlar için o kadar da fazla önemi yoktur. (Bu mana bazen 

doğrudan bazen dolaylı yoldan empoze edilir.) 

 - Tarihte Dünya’ya hükmetmiş Osmanlı’nın değeri küçültülmeye, cihad ruhu yok 

edilmeye, bizi güçlü kılan tarihi bağlar zayıflatılmaya çalışılır.  

 - Kaza namazı diye bir meselenin olduğu inkâr edilir. 

 - Hayızlı kadınların namaz kılıp oruç tutabilecekleri iddia edilir. 

 - Dört mezhebin (Hanefi, Şafi, Maliki, Hanbeli) hak olduğu inkâr edilir. 

 - Hz. İsa’nın (as) kıyamete yakın tekrar yeryüzüne ineceği inkâr edilir.  

 - Kur’an’da peygamberlerin (sav) seçilmiş, üstün kılınmış, örnek teşkil edilen insanlar 

olduğu belirtilmesine rağmen peygamberlerin (sav) “ismet” yani günahlardan arınmış olma 

sıfatları inkâr edilir. Yani peygamberlerin (sav) hata dışında niyet taşıyarak haram 

işleyebileceği iddia edilir. 

 Daha pek çok akaid, helal-haram, abdest, hac, zekât gibi konulardaki fıkhî hükümler 

inkâr edilir. Son olarak da, bu görüşleri savunanlar apaçık reformist olmalarına rağmen 

reformist olduklarını da inkâr ederler.  

 Hadis inkârcıları tarafından inkâr edilen meselelere verilecek örnekler çok fazladır. 

Kimileri yukarıda sayılanların bir kısmını savunup Ehlisünnetten ayrılırken kimileri 

sayılanların tamamını savunup Ehlisünnete tamamen zıt bir çizgi çizmektedir. Sadece verilen 

örneklerle dahi meselenin ciddiyeti ve bu iddialara kapılan ve doğrusunu öğrenmeyen 

kişilerin ne derece büyük bir itikat yanlışlığına gireceği anlaşılmaktadır. Çünkü bunları iddia 

etmek Kur’an ile çelişmek demektir. İstediğiniz kadar “Kur’an’a tabiyim” deyin, aslında 

Kur’an’ın cımbızlanmış, çarpıtılmış haline tabi olursunuz. Bunun delillerini ilerde izah 

edeceğiz. Bu İslam değil, şahısların dinidir ve bu anlayışla onlarca hatta yüzlerce farklı din 

algısı ortaya çıkabilir.  

 Hangi hadislerin kabul edilip edilmeyeceği hususunda bir bütünlük, ortak bir kabul 

yoktur. Büyük hadis âlimlerinin görüşlerine ve hadis-i şeriflere ya hiç itimat edilmez ya da 

kısmen itimat edilir. Bazen tevatür, yanlışlığı imkânsız olacak düzeye ulaşmış pek çok sahih 

hadis rahatlıkla inkâr edilirken bazen de (köşeye sıkışıldığında) kendilerini kurtaracak hadis-i 

şerifler nelerse zayıf ya da mevzu (uydurma) dahi olsa onlara son derece bağlılık 

gösterebilecek, dilediklerinde kınadıkları hadis kaynaklarına bel bağlayacak bir keyfiyet 

gösterilmektedir. Mesela tevatüre varan Hz. Peygamber’in (sav) mucizeleri, şefaati gibi nice 
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hadis rivayeti inkâr edilirken “Benden size bir hadis ulaştığında onu Allah’ın kitabına arz 

edin. Eğer, o söz kitaba uygun ise onu ben onu söylemişimdir. Kitaba aykırı ise onu ben 

söylememişimdir.” gibi asılsız, uydurma rivayetleri görüşlerinin altına koyarak Hz. 

Peygamber (sav)’le fikirleri arasına köprü kurarlar.
258

 “Kur’an’a aykırı hadisi reddediyoruz” 

sloganıyla kurgulanan oyunun arka planını ve çıkmazını yukarıda bir örnekle izah etmiştik.  

 Yine kendilerine dinden bir mesele ulaşsa ve bu meseleyi akılları kabul etmese ya da 

halkı memnun edecek fetvanın derdine düşseler hadis hassasiyetleri varmış gibi “Bu hüküm 

Kur’an’da ve hadislerde yok!” derler. Eğer bu mesele hadislerde var deseniz “Hadis Kütübü 

Sitte’de geçmiyor!” derler. Eğer hadis Kütübü Sitte’de de geçiyor deseniz “Buhari ve 

Müslim’de geçmiyor!” derler. Eğer hadis Buhari ve Müslim’de geçiyorsa “Bu bilgi Kur’an’da 

yok!” derler. Bu bilgi Kur’an’da da geçiyor deseniz “Bunun manası bu değildir ya da bu ayet 

o devrin şartlarını bağlar, bizi bağlamaz!” derler. Kabul etmek istemedikleri bir hükmün 

nerede nasıl geçtiği onlar için mühim değildir. Mühim olan ilgili meseleye inkâr yolu 

bulabilmektir. 

 Akılları kâinata hâkim tayin edilmiş ve kâinatın doğruları ile yanlışlarını ayırt edecek 

yegâne zihin yapısına sahipmiş gibi kendi akıllarına uygun olmayan bir ifadeyi ayetlerde 

görseler reddetme cesareti gösteremeyeceğinden (Kimileri buna da cüret eder.) “Anlamı öyle 

değil böyledir.” derler ancak aynı akıllarına uymayan bir hadis görseler hadisin şerhine 

bakmadan ve savunma tepkisine ihtiyaç dahi duymadan “Hadis ise uydurmadır.” diye kestirip 

atarlar.  

 Mesela onlara “Allah’ın, cehennemi insanlarla ve cinlerle dolduracağına dair vaadi 

gerçekleşecektir, şeklinde bir hadis var. Bu hadis hakkında ne düşünürsünüz?” diye sorsanız 

“Allah’ın böyle bir vaadi olabilir mi! Allah, insanları zorla cehenneme mi atacak! Bu hadis 

akla aykırıdır, uydurmadır.” diye “Uydurma” damgasını basarlar. Peşine “Yanlış olmuş, bu 

bir hadis değil ayet imiş. Secde suresi 13. ayette bu ifade geçmektedir.” deseniz bu sefer 

“Öyleyse ayette kastedilen cüzi iradesiyle günah işleyenlerle cehennemin dolacağıdır. Allah, 

kullarını zorla cehenneme atmaz.” diye cevap verirler. Pek çok inkârları bunun misali gibidir. 

Kabul etmek istemedikleri ifadeler ayette geçtiğinde tevil edilir ancak hadiste geçiyorsa tevil 

etmek, manasını düşünmek, şerhine bakmak yerine çirkince hadis âlimlerine iftira atılır ve 

hadis reddedilir. Niyetleri, dine uymak değil, dini kendilerine uydurmak olduğundan, inkâra 

odaklanmış fikirleriyle önlerine getireceğiniz delilin ya da âlimler arasında ittifak edilmiş 

olmanın herhangi bir önemi onlar için söz konusu değildir. 

 Her fırsatta Ehlisünnet âlimlerini küçümseme ve onlarla alay etme gayretinde olan 

hadis inkârcıları, sahabilerin ve başlıca mezhep imamlarının görüşlerini savunan Ehlisünnet 

taraftarlarını da küçük düşürmek için, müşrikler hakkında inmiş “Atalarınızın dinine mi 
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İmam Şafii bu rivayet hakkında şöyle der: “Bu rivayet, âlimler tarafından kabul gören az ya da çok rivayette 

bulunmuş hiç kimse tarafından hadis olarak rivayet edilmemiştir. Bu rivayet, senedinde bilinmeyen (meçhul) 

birinin bulunduğu ve senedinde kopukluk olan (münkatı) bir rivayettir. Biz bu tür meçhul rivayetleri, herhangi 

bir konuda delil kabul etmeyiz!” (Eş-Şafii, Er-Risale, s. 224-225; Beyhaki, Ma’rifetü’s Sünen, 1/111) Bu rivayet 

gibi tarihte ve günümüzde ehli bidatın hadisi şerif kaynaklarını ümmetin kitaplıklarından kaldırabilmek için 

kurguladığı ve kullandığı “hadislerin Kur’an’a arz edilmesi” rivayetlerinin tümünde aynı problemler söz 

konusudur. Bu rivayetler ya mevzu (uydurma) ya da zayıf rivayetlerdir ve sahih rivayetlerin yanında hiçbir 

kıymetleri yoktur. (bk. Beyhaki, Ma'rifetü's Sünen, 1/118; Darekutni, Sünen, 5/372; İbn Hacer El-Askalani, 

Lisanü'l Mizan, 2/208, İthafü'l Mehere, 11/ 388; Zehebi, Mizanu'l-İtidal, 1/271; Suyuti, Miftahu'l Cenne Fi'l 

İhticac Bi Sünne, s. 95, Trc. ve Tahric Yrd. Doç. Dr. Ali KAYA) 
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uyuyorsunuz!” gibi ayetleri Ehlisünnet mensuplarına yönelik kullanarak kişileri zan altında 

bırakmaya çalışır. Bu sözlerinden kasıtları şudur: “Kendi aklımızı kullanmamız dini anlamada 

bize yeterlidir, âlimlere gerek yoktur.” Ancak bu söylemler şu gerçeği değiştirmemektedir ki 

içeriğinde pek çok çıkmazı barındıran hadis inkârcılığı, vahyin anlattığı dine değil, “kendi 

akıllarının anladığı, özü değiştirilmiş fikirlere” uymaktadır. Kur’an’da aklımızı kullanmamıza 

yönelik pek çok ayeti -farklı bir yorum ile- önümüze getirirler ancak ne gariptir ki bütün bu 

akıllar da farklı çalıştığından ortaya bir doğrular bütünü çıkmamaktadır. Her daim aklın önemi 

vurgulanırken ve herkesin Kur’an’ı aynı şekilde anlayabileceği ve hüküm çıkarabileceği 

düşünülüp herkes meal okumaya, -kendi fikirleriyle çeliştiği noktalarda- eski âlimleri takip 

etmeyi bırakmaya çağırılırken kendi aralarında dahi fikir ayrılıklarına düşmekle bir çıkmazın 

içerisine girmektedirler. Bizler de bu vesileyle İslam’ı, Hz. Peygamber’in (sav) sünnetinden 

ve sahabeden ayırmanın sonuçlarının nasıl bir çıkmaza vardığına şahit olmaktayız. 

  

 Hadis İnkârcılarının Kendi İçindeki Çelişkilerine Örnekler 

 Kur’an’a dönüş çağrısı yapıp ümmeti vahyin aslı ile buluşturmayı vadedenlerin, dört 

hak mezhep arasındaki ihtilaflar hakkında halkın bilgi eksikliğini istismar ederek “Ehlisünnet 

dört mezhep dini bölüyor” şeklinde kitleleri yanlışa sürükleyenlerin, “Meal okuyun, 

Kur’an’dan hüküm çıkarmak için âlim olmaya gerek yoktur.”, “Herkes meal okuyarak aynı 

doğrularda birleşebilir.”, “Ayetleri anlamak için hadislere ihtiyaç yoktur” diyenlerin kendi 

aralarında dahi birleşemedikleri hususunu, biraz örneklendirelim. (Dört mezhebin ihtilafları, 

reformistler gibi esasa dair konularda değil, ferî meselelerdedir. Mezhepler bahsinde bu 

konuya değinilecektir.)   

 Bu başlık altında Ehlisünnet itikadına uymayanların bazı çelişkileri ortaya 

konulacaktır ancak kitabımız boyunca derdimizin şahıslar ve kişilikler değil fikirler olduğunu 

şimdiden beyan etmek isteriz. 

 - Hakkı YILMAZ’a göre namaz farz değildir. Çünkü namaz diye çevrilen “salat” 

kelimesinin pek çok manası vardır.
259

 Yaşar Nuri ÖZTÜRK’e göre ise namaz farzdır ancak üç 

vakittir.
260

 İhsan ELİAÇIK’a göre de namaz iki ya da yedi vakittir.
261

 Ancak yine İhsan 

ELİAÇIK’a göre namaz dinin direği değildir. Kılıp kılmamak serbesttir, gönüllüdür. Bunun 

bir cezası, şekli yoktur. 

 - Yaşar Nuri ÖZTÜRK’e göre fuhuş ticareti yoksa evlenmeden anlaşarak cinsel 

ilişkiye girmek zina ve haram değildir. Yeter ki fuhuş ticareti olmasın. Aynı şekilde muta 

(para karşılığı anlaşarak geçici nikâh kıymak, ilişki sonrasında boşanmak) da zina değildir.
262

 

Ali Rıza DEMİRCAN’a göre ise zina günahtır ancak zinayı kanunla yasaklamak Kur’anî 

ilkelere terstir.
263

 

 - Mustafa İSLAMOĞLU’na göre Kur’an’da evrim teorisi vardır. Bu sebeple 

Müslümanın evrim teorisine inanması gerekir. İnsanlık maymunlarla ortak atadan gelmiştir. 
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 https://kuranladusunmek.blogspot.com/2016/10/kurandaki-salat-nasil-namaz-oldu.html?m=1 
260

 http://www.diniyazilar.com/2011/06/yasar-nuri-ozturkun-yorumuyla-namaz/ 
261

 https://www.google.com.tr/amp/www.haberyuzdeyuz.com/haber/amp/9859 
262

 https://m.youtube.com/watch?v=su97Dcsx4p0 
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 http://m.t24.com.tr/video/ilahiyatci-ali-riza-demircan-kuran-zinaya-ceza-vermez,12579 
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Hz. Âdem (as) ilk insan değildir ve Hz. Âdem’in (as) de bir babası vardır.
264

 Edip YÜKSEL 

de maymunlarla insanların kuzen olduğunu savunur.
265

 Ancak Mehmet OKUYAN Kur’an’a 

dayanarak evrim teorisini reddetmektedir. “Ara form, insanın maymunla ortak atadan gelmesi 

diye bir şey ayetlere göre söz konusu olamaz” der.
266

 Caner TASLAMAN’a göreyse 

“Kur’an’da evrim teorisi vardır.” denilemez. Bunun yanında “Kur’an’da evrim teorisi 

yoktur.” diyenler de yanılmıştır. Kur’an evrimi ne kabul ne reddeder.”
267

 Aynı Kur’an’dan 

anlam çıkaran itikat dostlarının birbirinden farklı üç görüşü!  

 - İhsan ELİAÇIK’a göre ateistler de cennette girer.
268

 Kur’an Araştırmaları Grubu’na 

göre ise Ateistler cennette giremez ancak Yahudi ve Hristiyanlar girebilir.
269

 

 - Edip YÜKSEL “Kur’an’a göre hırsızın eli kesilmez, mecaz vardır. Aslında 

hırsızlığın gücünü kesin anlamı kastedilir.” der.
270

 Mustafa İSLAMOĞLU’da benzer görüşü 

savunur.
271

 Emre DORMAN’a göre ise kesmek gerçek anlamlıdır ancak ayetin içine eline 

küçük bir çizik ya da kesik atmak anlamı da dâhil edilebilir.
272

 

 - Mehmet OKUYAN
273

 ve Mustafa İSLAMOĞLU’na
274

 göre cennet ve cehennem 

ebedî değildir. Aslında uzun bir müddet orada kalınacaktır. Bayraktar BAYRAKLI’ya göre de 

böyledir. Ancak Abdülaziz BAYINDIR’a göre bu yorumların hepsi batıldır, yanlıştır.
275

 

 - Edip YÜKSEL’e göre Tevbe suresinin son iki ayeti fazladan uydurulmuş, şeytanî bir 

eklemedir.
276

 Gürkan ENGİN’de Tevbe suresinin son iki ayetini Allah’ın indirmediğini 

söyler.
277

 Yani Kur’an korunmamış, uydurulmuş ayetler içine eklenmiştir. Yaşar Nuri 

ÖZTÜRK ise, onlara açık reddiye yapar.
278

 Mustafa ÖZTÜRK’e göre Kur’an’daki cihat 

ayetlerinin lafızları Allah tarafından indirilmemiş, Peygamber tarafından yazılmıştır. Bu 

ayetlerin bazılarının lafızları da -haşa- isabetli ve ahlakî değildir.
279

 Yani haşa ayetlere Hz. 

Peygamber’in (sav) müdahalesi olmuş, Kur’an’a eklemeler yapmıştır.  

 - Abdülaziz BAYINDIR’a göre müşrik kadınlarla evlenmek haram değildir.
280

 Kur’an 

Araştırmaları Grubu’na göre ise bu fetva da yanlıştır.
281

 

 - Mehmet OKUYAN ve Emre DORMAN’a göre hayız dönemindeki kadınlar abdest 

alıp namaz kılabilir ve oruç tutabilir.
282

 Hatta Mehmet OKUYAN, “Hayızlı kadın namaz 
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kılamaz.” diyenleri vahyi terk etmekle suçlar ve onlardan yüz çevirmek gerektiğini bildirir.
283

 

Ancak M. OKUYAN’ın yüz çevirmediği itikat ve can dostu Mustafa İSLAMOĞLU’na göre 

hayız dönemindeki kadın namaz kılamaz. Ancak oruç tutabilir.
284

 

 - Bayraktar BAYRAKLI’ya göre, ramazan ayı eylül ayına sabitlenebilir.
285

 Abdülaziz 

BAYINDIR’a göre “ramazan ayını sabitleme iddiasında olanlar hevasından konuşan ilimsiz 

insanlardır.”
286

  

 - Mehmet OKUYAN’a göre miraç yoktur. İsra (Mekke’den Kudüs’e yolculuk) vardır 

ancak bedenle değil, rüyadan ibarettir.
287

 Hakkı YILMAZ’a göre ise İsra rüyayla değil 

bedenle olmuştur ancak Mescid-i Aksa Kudüs’te değil, Mekke’dedir.
288

 Şaban Ali DÜZGÜN 

hepsini reddeder ve şöyle der: “İsra mucizesi ne ruhen ne de bedenen olmuştur. İlmen 

gerçekleşmiştir.”
289

 Abdülaziz BAYINDIR’a göre namaz farz olunca ilk Mescid-i Aksa’ya 

yönelerek namaz kılınmıştır. Ancak sahih pek çok hadisi reddeden Enis DOKO’nun 

“Türkiye’nin en iyi siyercilerinden(!)” diye övdüğü ve takipçilerine eserlerini okumalarını 

tavsiye ettiği İsrafil BALCI ise şöyle der: “Adamın birisi güya Kudüs'e sahip çıkmak adına 

"İlk kıblem, miraca açılan ilk kapı, ilk göz ağrım" gibi güzellemeler yapmış. Bu kafa ile 

Kudüs'e sahip çıktığını sanan ümmetin halipürmelalinin yansımasıdır bu. Beyler Kudüs ilk 

kıble değil, mirac ise hiç olmadı boşuna avunmayın.”
290

  

 (Not: Kimseyi ajan ilan edecek bilgiye sahip değilizdir. Şüphesiz kalplerdeki niyeti, 

gizli halleri ancak Allah bilir. Ancak ortada bir hakikat vardır. O da, bir yandan böyle 

konuşmalar yaparken diğer yandan istediğiniz kadar Kudüs üzerine edebiyat yapın, 

“namusumuz” deyin. Kudüs’ün değerini azaltacak bu tutarsız tartışmalarla Kudüs hakkında 

ümmetin kafa karışıklığı yaşayarak dava heyecanının yok olması ya da zayıflaması 

kaçınılmazdır. Çünkü söylenilenler ya “Mescid-i Aksa, Kudüs önemsiz” ya da “Önemi var 

ama büyütülecek bir önemi yok” manasına gelmektedir. Nitekim nicelerine göre Kudüs ve 

Mescidi Aksa için mücadele vermek, canını feda etmekte lüzumsuzdur. Bunun da İsrail ve 

ABD gibi emparyalist devletlerin ekmeğine yağ süreceği ortadadır. Kudüs’ün işgali ya da 

yıkımı ile azınlık Yahudilerin Kudüs’ü kutsal sayan iki milyar Müslümanın öfkesinde 

boğulacakları ya da daha fazla zarar görecekleri hususunda tedirginlik yaşayacakları aşikârdır. 

Kudüs’ün kutsallığını ehemmiyetsiz görecek bir ümmet olması halinde ise böyle bir 

tedirginliğe yer kalmayacaktır. Kudüs’ü ele geçiren, Filistin’i yok eden siyonistler yönünü 

Şam, Bağdat ve Türkiye topraklarına çevirebilecektir. Çünkü bu topraklar Siyonistler için 

kutsal ve kendilerine vaadedilmiş topraklardır. Dolayısıyla hadis inkârcılığının, Ehlisünnet 

dışı akımların dış güçler için Müslümanlar adına tercihe şayan, yatırım yapılması gereken 

itikat olduğu açıktır ve buna yatırım yapmaları gayet tabiidir, bilinen bir yoldur. Yine kıyamet 

kopmadan önce Yahudilerle çetin bir savaşın yapılacağı, Müslümanların bu savaşa katılıp 

Yahudileri hezimete uğratacağı bilgisi de hadis kaynaklarından gelir.
291

 Şu an Müslümanların 
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Yahudiler karşısında güçsüz görünmesine ve şartların Müslümanlar aleyhinde seyretmesine 

rağmen, bu hadis Müslümanları kamçılayan, umutlarını diri tutan bir hadistir. Hadis 

kaynaklarını reddetmeniz halinde Müslümanları kamçılayan bu ve benzeri hadislerin 

“uydurma” olarak adlandırılması -tahmin edin ki- hangi tarafın işine yaracaktır! Ki bu 

hadisler de inkâr edilmektedir. Asıl “Yahudileşme Temayülü” işte budur!) 

 Zikredilen isimleri daha da artırabiliriz ve bu çelişki örneklerini sayfalar dolusu hâline 

getirebiliriz. Ancak verilen örneklerle dahi maksat hâsıl olmuştur. Sözde uydurulan dinden 

indirilen dine dönüş konusunda ortaklaşa çağrı yapan ve “Aklınızı kullanın. Allah’ın Kur’an 

ayetlerinde neyi kastettiğini anlamak için hadis kaynaklarına, sahabeye, ulemaya ihtiyaç 

yoktur.” diyen zatların çağrılarının kendilerine bile faydası olmadığı birbirleriyle yaşadıkları 

tutarsızlıklardan açıkça görülmektedir. 

 

 Aklı Kullanmak, Ataların Dinine Uymak ve Hadiste Metin Tenkidi 

 Akıl, kullanım metoduna göre rahmete vesile iken kullanım metoduna göre de fitneye 

sebeptir. Akıl dediğimiz şey, vahyin önüne geçerse bu, aklı kullanmak olmaz. Hükmü net 

olan, ayet ve sahih hadislerde açıkça belirtilmiş konularda artık akıl kullanılarak o mesele 

inkâr ediliyorsa bu aklı kullanarak doğruyu bulmak değil, aklı kullanarak yoldan çıkmak olur. 

Aklî meziyetler, vahyi değiştirmek için değil vahyi anlamak için kullanılır. Ayet ve hadislerde 

net belirtilmemiş ve içtihada açık konularda ise akıl devrededir. Bu, dört hak mezhebin 

doğmasına vesile olmuştur ki temel esaslarda değil; muamelatta, ayrıntı uygulamalarda 

Kur’an ve sünnet eksenli aklı kullanarak sonuçlara varma meselesi ümmet için rahmettir, 

kolaylıktır ve gerekliliktir. 

 Kâinatta aklını ilk kullanıp kıyasa kalkışan İblis’in Allah’ın (cc) rahmetinden kovulma 

hadisesi bizlere, ortada bir vahiy, Allah’ın emri varsa orada aklın, vahyin önüne hiçbir şekilde 

geçemeyeceğinin dersini vermektedir. Sözde “aklı kullanan” itikatların bu anlayışıyla ortaya 

çıkarmış oldukları Kur’an ayetlerinin anlamlarını bozma girişimleri, ayetleri sembolik 

anlatımlara dönüştürme ve sünnet karşıtlığı, vahiyle bildirilmiş meselelerin inkârına sebep 

olmaktadır. Akıl kullanılarak(!) vahyin öğrettiği helaller haram, haramlar helal yapılmış, pek 

çok hak olan mesele batıl görülmeye, batıl olan meselelere hak denilmeye başlanmıştır. 

Sahabenin Peygamber’den (sav)  aktardıkları hadisler dahi kaale alınmamıştır. Sahabenin ve 

sahabeden ders almış, sahabe görmüş pek çok âlim, ulemanın itikadî görüşleri, hükümleri, 

uygulamaları, rivayetleri reddedilmiştir.  

 Bunun yanında İmam Şafi (ra) gibi sünneti sistemleştirmiş âlimler, reformistlerin 

ismini duymaya tahammül dahi edemediği âlimler haline gelmiştir. Aynı şekilde pek çok 

hadis âlimi de bu tenkidlerden nasibini almıştır. Çünkü reformistlere göre muhaddisler de 

akıllarını kullanamamışlar, Kur’an’ı kendileri gibi anlayamamışlar ve hadisleri naklederken 

sadece senetlere bakmakla, senetteki ravileri değerlendirmekle hadisin sıhhat durumunu 

beyan etme yoluna gitmişler, hadiste metin tenkidi yapmamışlardır. 

 Kelimenin tam anlamıyla kılı kırk yararcasına hadis bilginleri tarafından yapılan ilmî 

araştırmaların hadis metinlerini ihmal etmiş olduğu iddiası, ciddiyetten uzak ve düşmanca bir 

tavırdır. Hadisçiler, çoğu zaman rivayet edilen hadisin lafızlarına, metnine bakmak suretiyle 

onun sahih ya da uydurma olduğuna hükmederler. Çünkü onlar, Hz. Peygamber’in (sav) 
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sözleriyle devamlı meşgul oldukları için ona ait olan ve olmayan sözleri birbirinden kolaylıkla 

ayırabilecek bir ilmî olgunluk ve kuvvetli bir meslekî meleke kazanmışlardır. Hadisçiler, 

hadis metnini inceleyip onu, koydukları kaidelere aykırı bulunca senedindeki kusuru 

söylemekle yetinmiş, metnin kusurunu ayrıca belirtme yoluna gitmemiştir. İbnu’l Cevzi’nin, 

uydurma hadislere ait değerlendirmelerinde bunun çok açık misallerini görmek mümkündür.  

Hadislerde bulunan gizli kusurları inceleyen Kitabu’l-ileller’de böyledir. Öte yandan, isnadı 

sahih olan bir hadisin gizli bir kusuru bulunabileceği ve işin ehli olmayanların bir hadisin 

senedini sahih görmekle hemen metninin de sahih olduğuna hükmetmemesi gerektiği, 

hadisçilerin ortaklaşa benimsediği görüştür. Hadislerin uydurma olduğunu tanıma yollarından 

sayılan “hadisin lafzında gramer hatası veya manasında bozukluk bulunması, Kur’an’a ve 

sahih sünnette, akla, his ve müşahedeye muhalif olması, tarihi olaylara aykırı düşmesi, 

amellere vaadde ölçüsüzlük, belli bir şahsa ya da gruplara yaranma manası taşıması ve 

bilmeceye benzer kapalı ifadeler barındırması” gibi kusurlar, tamamen ve açık şekilde metin 

tenkidi ile ilgilidir. Tüm bunlar göstermektedir ki hadisçilerin metni ihmal etmeleri söz 

konusu değildir. En az senet kadar hadis metinleriyle de meşgul olma zorunluluğu vardır. 

Hadis edebiyatının ilk mahsulleri olan ve metinle ilgilenen “İlelu’l-hadis”ler ve “Garibu’l-

hadis”ler buna delildir. Meşhur bibliyograf İbnu’l Nedim’in (385/995) el-Fihrist’i, bunun 

tarihî şahididir.
292

  

 Mealistler için bir hadis-i şerifin, sahih, hasen, zayıf, mevzu ya da mütevatir olup 

olmaması önemli değildir. Sayısız sahabeden aktarılan bir hadis-i şerifte olsa kendi akıllarına 

uymadığı ya da nefsine ve keyfine göre anlam verdiği bir ayete uymadığı müddetçe bu 

haberler kolaylıkla reddedilir. Dolayısıyla akıl dinin esaslarına uydurulmaz, din kendi 

akıllarının esaslarına uydurulur. Ancak herkesin aklî esasları ve doğruları farklı olduğundan 

yukarıda örneklerini verdiğimiz gibi kendi aralarında dahi bir karmaşa oluşur, çelişkili pek 

çok görüş meydana çıkar. Çünkü insanların akılları birbiri ile benzer doğrulara kavuşmakta 

zorlanır. Bu sebeple tarih boyunca ve hala birçok felsefi, siyasi ayrılıklar vardır ve insanların 

ayrılığa düşeceği hususlarda akıl üstü bir vahye ihtiyaç duyulur. Bu sebeple Ehlisünnet 

Kur’an’ı Hz. Peygamberin (sav) açıklamalarına göre tefsir eder ve bu açıklamaları insanlığa 

öğreten sahabeye itimat eder. 

 Evet, bizler mealistlerin dediği gibi “Atalarımızın dinine” uyarız. Ancak bu atalarımız 

Hz. Rasulullah (sav) ve onun ehli beyti, sahabesidir. İbni Abbas (ra) gibi Peygamber 

amcasının, Hz. Aişe (ra)  gibi Peygamber eşinin, Hz. Ali (ra)  gibi ilim kapısının ve 

Peygamber damadının, Ebu Hureyre (ra) gibi Peygamber âşığının ve pek çok sahabe-i kiram 

efendilerimizin (ra) “Peygamber (sav)  böyle öğretti.” diyerek yaşadıkları, yazdıkları, 

anlattıkları ve “Din böyledir.” diye bizzat ders verdiği âlimlerin sözleri mi kaale alınmalı 

yoksa Peygamberden on dört asır sonra dünyaya gelerek, ehli beytten ya da sahabeden hiç 

ders almadan ayet ve hadislere dilediği gibi anlam yükleyip ve muamelede bulunup 

kendilerine göre yeni bir din anlayışı geliştirmiş olanlara mı inanmalı, sorusunun cevabı 

açıktır. Allah Rasulü’nden (sav) bizzat İslam’ı öğrenmiş sahabeden ve sahabeden de iman, 

itikat, fıkıh, hadis, tefsir vb. öğrenmiş müçtehitlerden din almak her insaf sahibinin kabul 

etmesi gereken bir meseledir. 
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 Ateizm ve Deizmle Mücadelede Hadislerin Rolü 

 Günümüzdeki Müslüman nesillerin hadis inkârcılığına kapılmalarının ve sahabeden 

gelen öğretilere kulaklarını tıkamalarının bir sebebi de bazı İslam karşıtlarının ayetlerin 

yanında hadisler üzerinden de dine saldırmaları ve ayet ve hadisler hakkında yeterli bilgisi 

olmayan Müslümanların din karşıtlarına karşı savunma yapabilmek için hadisleri reddetme 

gerekliliği hissetmeleridir. Hâlbuki hadisleri ve hadis ilmini hakkıyla bilenlerin rahatlıkla 

anlayabileceği gibi hadisler hakkında ortaya atılan tartışmalar tamamen bilgi eksikliği, iftira 

ve çarpıtmalara dayanır. Hadis ilmini bilen biri, yapılan karalama çalışmalarının iç yüzünü, 

ilmî cevaplarını ve hadislerin İslam aleyhine dönüşmeyeceğini pekâlâ bilir.  

 Ateizm ve benzeri dini reddeden akımlar ile mücadelede hadislerin varlığı, Kur’an’ın 

üstünlüğünü açıkça ortaya koyar ve İslam müdafaasının daha etkin yapılmasına vesile olur. 

Hadisleri reddederek Kur’an yorumlayanların ateizm ve deizm gibi akımlara kayması daha 

olasıdır. Çünkü İslam karşıtlarının Kur’an’dan sıklıkla dillendirdiği Ahzap suresi 50-53. 

ayetler, Ahzap suresi 37. ayette Zeyd’in eşi ile evlilik, Peygamberimizin çok eşliliği, 

Kur’an’daki şahitlik ve miras hükümleri, İslam’da kadın hakları, Kur’an’daki ceza 

hükümlerinin hikmetleri ve ayetlerden sorulan pek çok meselenin detaylı izahı, önemli 

ayrıntıları ve ayetlerin tutarlı ve çelişkisiz yorumlanması ancak hadis kaynaklarının kabulü ile 

mümkündür. Hadis kaynakları olmadan Ahzap 50’de zikredilen ve Peygamberle evlilik 

serbestliği getirilen kadınların yaşlı kadınlar olduğunu ve Hz. Peygamberin (sav) ayet ile amel 

etmediğini, zikredilenlerle evlenmediğini nereden bilecektiniz! Yine hadisler olmadan Hz. 

Peygamber (sav) ile Hz. Zeynep’in evliliği ayetini anlamaya çalışırken; Hz. Zeynep’in Hz. 

Peygamber’in (sav) zaten hala çocuğu olduğunu, tesettür ayeti inmeden tanışıyor olduklarını 

ve birbirlerinin dış görünüşlerini bildiklerini, Zeyd ile Zeynep’i bizzat Hz. Peygamber’in 

evlendirdiğini ve Ahzap 37 indiğinde Hz. Peygamber’in (sav) bu ayeti gizleme imkânı olsa 

gizleyeceğini ve evliliği kesinlikle istemediğini nereden bilecektiniz! Yine çok eşliliğini 

yorumlarken Hz. Peygamber’in (sav) 25 yaşına kadar bekâr yaşayıp tek eşliliğinin 54 

yaşlarına kadar devam ettiğini, çok eşli yaşantısının ömrünün son yıllarında olduğunu ve 

evlendiği kadınların çoğunluğunun ileri yaşta, dul ve çocuklu olduğunu nereden bilecektiniz! 

Yine şahitlikte bir erkeğin iki kadına denk tutulduğu, kadının mirastan erkeğin yarısı kadar 

pay almasını, İslam’ın kadına getirdiği önemli hakları nereden bilecektiniz! Kısas, zina edene 

100 sopa vurun gibi ateist, deistlerin insan haklarını sorguladığı ceza hükümlerinin “Hiçbir 

insan hakkı ihlali barındırmadığını, bilakis ceza hükümlerinin mağdur hakkını savunduğunu, 

cezalarda amacın cezayı vermekten ziyade suçu engellemek olduğunu” delillendiren detay 

hükümleri, cezanın uygulanma şartlarını hadisler olmadan nereden bilecektiniz, hangi ayetlere 

ne gibi taklalar attırarak yorumlar yapmaya çalışacaktınız! Yine ayetlerde her peygambere 

mucize verildiği bildirilirken hadis inkârcılarının “Hz. Muhammed’e (sav) sadece Kur’an 

verildi, başka bir mucize yoktur.” iddialarına karşı ateist ve deistlerin “Müşrikler yaşamını 

kökten değiştirecek, anne babasını terk etmek zorunda kalacak, bu din uğruna cihada 

katılacak ve sayısız fedakârlık yapacak… Allah’ın elçisi olduğuna dair bu denli büyük bir 

iddia ortaya atılıyorsa diğer Peygamberlere mucize verilmişken haklı olarak mucize görmek 

isteyen müşriklere karşı Hz. Muhammed’e (sav) mucize verilmemiş olması, mucize 

isteklerinin reddedilmiş olması soru işaretleri doğurmuyor mu?” şeklinde Ehlisünnet fikrinden 
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çıkınca ortaya çıkan manası tahrif edilmiş Kur’an merkezli yorumlarda çıkmazlardan nasıl 

kurtulacaksınız! Bu noktada çok fazla detay ve örnek zikredebiliriz. Ancak zikrettiklerimizle 

yetiniyoruz. 

 Bilakis, ateizm ve deizm mensubu pek çok kişinin mealistlerin din yorumunda samimi 

olmadığına dair itirafları vardır ve bu işine geldiği gibi yapılan İslam yorumu doğru düzgün 

kimsede bir tesir uyandırmamaktadır. Sadece kendi yaşamak istediğiniz yaşam tarzı nasılsa 

buna uygun bir dinî inanç oluşturursunuz, yani siz dine uymaz dini kendi alışkanlıklarınıza ve 

inanmak istediğiniz fikirlere uydurursunuz, sonra da din karşıtlarına modern dünyanın istediği 

yaşam tarzına uygun, onları hoşnut edecek cevaplar vermeye çalışırsınız. (Zaten bu denli 

çelişkiler barındıran mealizmin -salt fikrî akım görüntüsü verse de- “Batı tipi yaşam sürenler 

tarafından kabul görülme arzusu, aşağılık kompleksinin telafisi” gibi önemli düzeyde 

psikolojik temelleri de vardır.) Ancak İslam adına verdiğiniz cevapların aslında İslam 

olmadığını, Kur’an’ın kendi içinde çelişmeye başladığını, ayetleri savunabilmek için kendi 

görüşlerinizle ayetleri istediğiniz gibi evirip çevirdiğinizi, sahih hadisleri reddedip 

muhaddisleri karalayıp size yarayan bir hadis bulunca onu savunmanızda kullanmanın tutarlı 

bir savunma olmadığını, sahabeden gelen hadislere güvenmeyip aynı sahabeden gelen 

Kur’an’ın değiştirilmediğine nasıl güveneceğimizi bilen, anlayan bir gayrimüslim için 

gösterilen çaba hiçbir anlam ifade etmeyecektir. Çünkü en başta tutarsızlıklar içeren bu 

metotta bir sorun vardır. Bu da hadisleri sistemli ve hadis usulüne göre savunmanın İslam 

müdafaasında önemli bir boşluğu dolduracağının göstergesidir. Yeter ki İslam, ayet ve hadis 

hakkında konuşanlar, sorulara cevap verenler işin ehli olsun.  

 Ayrıca sahabenin aktardığı, ulemanın koruma altına aldığı hadisten şüphe edenin, gün 

gelince Kur’an’dan da şüphe etmesi son derece olasıdır. (Ki dış güçlerin bir amacı da budur. 

Bazı hadis inkârcılarının bırakalım ayet manalarını bozarak din algısını değiştirmeyi, açık ve 

net ifadelerle Kur’an hakkında da şüphe uyandırdığı görülür.) Çünkü hadisi bozmayı başaran, 

uydurma sözlere “tevatür hadis” diyebilen, bir şekilde Kur’an mushaflarına uydurma ayetler 

ekleyip daha sonra “Kur’an korundu, sahabeden değişmeden geldi, bu ilk diye tanıtılan 

Mushafı da sahabe yazdı. Kur’an tevatürdür” diyerek Kur’an’ı da tahrif etmesi mümkündür. 

Nasıl Kur’an’ın korunduğundan, değiştirilmeden sahabeden geldiğinden, ilk Mushafları 

onların yazdığından tevatür olduğu için şüphe etmiyorsak, (tevatür, yani yalan üzerinde 

birleşmesine imkân olmayan bir topluluk bunu söylüyor ve kimse de çıkıp “bu yalandır” 

demeyip herkes ikrar ediyor.) hadislerden gelen pek çok tevatür hükümden de bu yüzden 

şüphe edilemez. Sahih, tevatür hadislere güven kıranların tevatür Kur’an’a olan güveni de 

kırmış olacakları aşikâdır. Bu sebeple asıl Ateizm ve Deizm yolu hadis/sünnet inkârı ile açılır. 

(Hadislerin 200 yıl sonra yazıldığı iddialarının geçersizliğini ileride izah edeceğiz. Tevatür ve 

sahih hadislerde şüphe yoktur. Şüpheli hadisler zaten hadis kaynaklarında zikredilmiştir.) 

 “İşime gelen hadisi mevzu da denilse alırım, gelmeyeni tevatür dahi olsa inkâr 

ederim.” gibi namert bir metoda başvurmadan, sahih hadisler kabul edilerek de İslam’ın akla, 

ilme, fenne, vicdana ve her türlü meziyete uygun bir din olduğu ortaya konulabilmektedir ki 

zaten aslolan durum da budur. Elbette fikirlerine fitne yerleşmiş, ruhları kararmış bu sebeple 

Allah’ın (cc) da kalplerine mühür vurduğu din düşmanlarının beklentilerine göre din 

anlatacak değiliz. İslam, olduğu gibi anlatılmalıdır. Dileyen inanır, dileyen reddeder. Bu 
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kişinin kendi tercihidir. Siz onlara yaranmak için ayetleri eğip büktüğünüzde onlar için 

değişen bir şey olmamaktadır. Ayette şöyle buyurulur: 

 

“Sen onların dinlerine uymadıkça yahudiler de hıristiyanlar da senden asla memnun 

kalmayacaklardır. De ki: ‘Asıl doğru yol ancak Allah’ın yoludur.’ Eğer sana gelen ilimden 

sonra onların arzularına uyarsan, bilesin ki artık Allah sana ne dost ne de yardımcı olacaktır.” 

(Bakara suresi, 120) 

 

 Yine hadislerin reddedildiği inanç dünyasında dinin duygulardan, heyecandan, aşktan, 

muhabbetten uzak kuru bir felsefi öğreti gibi yaşanmaya başlandığı görülmektedir. Bu da 

Müslümanların İslam’dan aldığı lezzeti azaltmaktadır. Duygusal bağ bir görüşe, inanca 

bağlanmak için son derece önemlidir. Bu bağın sağlam olmadığı yerde ateizme deizme 

kopuşların olması daha muhtemeldir. Bidat ve hurafelerden arındırılmış, Kur’an ve hadis 

eksenli din öğretisinin ve bu öğretinin getirdiği peygamber, sahabe ve ulema sevgisinin, 

bunların cesaret, metanet ve fedakârlık gibi sayısız meziyetlerinin bilinmesinin müminlerde 

daha fazla heyecan, aşk, dine bağlılık uyandırdığı görülmektedir. Bu, kişiyi İslam dairesinde 

tutan önemli bir etkendir. Zira insan salt akıldan ibaret değildir. Akıl ile beraber duygularının 

da beslenmesine ihtiyacı vardır.  

 Ancak hadis inkârcılığının, reformun insanlığa duygusal manada sunduğu anlam yüklü 

bir öğreti, heyecanlı yaşantı modeli yoktur. Aksine duygu dünyasını daha da bozdukları 

görülür. Sahabe üzerine yapılan tartışmaların, sahabe hakkında kurulan sınırı aşan ifadelerin, 

sahih kaynaklara karşı oluşturulan şüphelerin, duyguları şahlandırmış velilerin -hatası olsun 

olmasın- güzelliklerini ayıklamak ve kabul etmek yerine bütüncül ve abartılı eleştirilere 

maruz bırakılmasının, ümmetin kafasında din hakkında oluşturulan çelişkili inançların, 

âlimler arasında konuşulması gereken konuların kasıtlı olarak televizyonlara çıkıp halk 

önünde gündeme getirilmesinin kişilerde bıkkınlık, aitsizlik, zihinsel dağınıklık yaşattığı ve 

bunların kişilerin duygu dünyasını tahrib ettiği, bazen de dinden soğuttuğu görülür. İnsanları 

Buhari, Müslim gibi âlimlere karşı kışkırtıp daha sonra o kaynaklardan Peygamberin, 

sahabenin gönülleri feth eden, kalplere huzur getiren sünnetlerini insanlara anlattığınızda, 

zaten -haşa- kurnaz, pazarlıkçı gördükleri hadisçilerin eserlerindeki bu güzel sünnetlerden, 

menkıbelerden heyecan uyanmasını nasıl beklersiniz! Sahabeyi dahi karalayan, sahtekâr 

gösteren hadis inkârcıları varken bu dinin temel öğretilerine, Asr-ı Saadetin huzur veren o 

iklimine insanların güvenmelerini nasıl beklersiniz! 

 İşte asıl kitleleri ateizm ve deizme sürükleyen tehlikelerden birisi de hadis 

inkârcılarının bu “duygudan uzak salt akılcı, metotsuz, tutarsız ve iftiralar üzerine bina edilen 

İslam modelidir.” Özellikle kibrin yoğun yaşandığı asrımızda akıllarını kusursuz 

zannedenlerin “aklıma uymadı öyleyse inkâr ediyorum” alışkanlığı hayli fazladır. Duygusal 

bağ ise, en azından insanı hikmet arayışına sevk edecek, henüz cevaba ulaşamadığı bir sorusu 

olunca sahip olduğu bu maneviyat onu İslam dairesinde tutmaya devam edecektir. Merak 

ettiği sorunun cevabını bulacağı güne kadar güzel manevî hissiyatları onu koruma altına 

alacaktır. Ancak siz salt akıl ile yola çıkıp insanlara sunduğunuz çelişkili öğretilerle bu 

duyguları insanlardan alırsanız, bilgi eksikliğinin getirdiği ilimsiz, metotsuz sebeplerle dinden 
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kopuşlara daha çok rastlanacaktır. Her insanın aklı bir olmadığından, her aklının almadığı 

meseleyi inkâr eden, sonunda dinsiz kalan kitleler oluşacaktır. 

 Bu sebeplerle, henüz mealizme kapılmamış Müslümanların, hadis başta olmak üzere 

insanların İslam hakkındaki bilgi eksikliklerini istismar ederek İslam’ı tahribe çalışanlara 

karşı dikkatli olması gerekmektedir. Çünkü bu batıl inançlar din adına konuşan zatlar 

aracılığıyla radyo, televizyon ve internet üzerinden devamlı topluma aktarılmaktadır. Bunun 

yanında Ehlisünnet olduğunu iddia eden herkese de gözü kapalı teslim olmamalıdır. Çünkü 

insanlar kusurdan azatlı değildir. Kişi dinini Kur’an ve sünnet eksenli kaynaklardan 

öğrenmeli, öğrendiği yeni bir bilgide inanç noktasında hata, kusur fark ettiğinde itikat 

bilgilerini kullanarak bunları reddedebilmelidir. Bidat ve hurafelere karşı da dikkatli 

olmalıdır. Çünkü bunlar da Kur’an ve sünnette zıttır. Bidat ve hurafe merkezli din öğretisi de 

ateizm ve deizm kapılarını açabilir. Amel noktası ise farklı bir meseledir. Her insanın 

amellerinde bir kusur zaten vardır. 

 

 Hadisçi Hadisçiyi Eleştirince Oryantalist mi Oluyor! Buhari, Müslim Kusursuz 

mu! 

 Bazı hadis inkârcıları, hadis kaynaklarındaki bir takım rivayetlere karşı çıkan 

Ehlisünnet âlimleri olduğunu söyler ve “Ahmed bin Hanbel eleştirse, ‘Buhari bu rivayetiyle 

hata etti!’ dese oryantalist olmuyor ama biz Buhari’yi eleştirince oryantalist oluyoruz!” der. 

 Ehlisünnetin hiç bir âlimi Buhari’yi ve Müslim’i haşa Peygamber gibi vahiy 

gözetiminde zannetmez ve kusursuz görmez. Kur’an haricinde hiçbir eser, hiç bir insan 

kusurdan azatlı değildir. Ehlisünnet şunu savunur: Bu kaynaklar yani Buhari ve Müslim, 

Kur’an’dan sonra gelen en sahih kaynaklardır. Buhari’yi Buhari yapan, Müslim’i Müslim 

yapıp ittifakla İslam âlimleri arasında kabul görmesine sebep olan nedenlerin başında, 

içerisinde en fazla sağlam hadislerin bulunduğu kaynak olmaları gelir.  

 Burada ayırt edilmesi gereken konu şudur: Ehlisünnet hadis âlimlerinin bir kısmı 

karşılaştığı bir rivayete itimat ederken bir kısmı rivayete zayıf ya da mevzu (uydurma) hadis 

diyebilir. Hadis-i şeriflerde sıhhat ayrımı yapabilmek ancak hadis ilminin teferruatlarına 

hâkim olmakla mümkündür. Ulema, bunları yaparken belli bir ilme dayanarak konuşur. Keyfî 

nedenlerle hadis reddetmez. Ancak bu farklı görüşler de sahih olduğuna ittifak edilmiş veya 

tevatür hadislerde ortaya çıkmamıştır. “Üzerine şüphe düşmüş rivayetlerin hangisi kabul 

edilir, hangisi edilmez” hususundadır. Fetva veren âlimler de bu görüşlerden herhangi birini 

alabilir, insanlara “sen bu görüşle amel edebilirsin, bu konuda farklı görüşler olduğundan bir 

genişlik var” diyebilir. Çünkü rivayetin sahih olup olmadığı konusunda bir netlik yoktur. İbni 

Hanbel, Tirmizi’nin rivayetine reddiye yaptığında demek ki bu rivayet zaten sahihliği kesin 

olmayan bir rivayettir ve fetva veren kişi ister İbni Hanbel’e uyar, ister Tirmizi’ye. Ancak 

modernistler için pek çok sahabiden rivayet edilen tevatür, sahihliğinde icma/ittifak edilmiş 

bir hadis dahi olsa, eğer o hadis onların aklına, fikrine uygun düşmüyorsa, artık onların 

gözünde hadis olmaktan çıkmıştır. Bu yüzden birilerine muhaddis (hadis âlimi) denilir, 

birilerine hadis inkârcısı. 

 Zikrettiğimiz gibi Ehlisünnet âlimleri, tevatürle ve sahih olduğuna icma edilerek 

itikada, fıkha vb. konu olmuş meseleleri inkâr etmemişlerdir. Fertlerde hata görülebilir ancak 
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sahabenin, âlimlerin ittifakı masumdur, geçerlidir. Çünkü Allah (cc) ayette “Kim, kendisine 

doğru yol belli olduktan sonra peygambere karşı çıkar, müminlerin yolundan başkasına uyarsa 

onu yöneldiği yolda bırakırız ve cehenneme sokarız.” (Nisa, 4/115) buyurmuştur. Ayette, 

“müminlerin yolu” ifadesi, sahabenin, âlimlerin, ümmetin ittifakı demektir. İttifak edilen 

yoldan gidilmesi gerektiğini bizlere bildirir. “Ümmetim dalalette birleşmeyecektir.”
293

 hadisi 

de bu konuya parmak basmaktadır. Yine bir ayette “Siz, insanlar için ortaya çıkarılmış en 

hayırlı ümmetsiniz. İyiliği emredersiniz, kötülükten alıkoyarsınız ve Allah’a inanırsınız.” (Âli 

İmran, 3/110) buyurulur. Bir sonraki başlıkta sahabenin övüldüğü ayetleri de zikredeceğiz. 

Görüldüğü gibi Allah’ın “en hayırlı ümmet” diye nitelediği, övdüğü bir ümmetin, sahabenin, 

sahabeye tabi olan ulemanın Peygambere iftira atması ya da yalan, dalalet, iftira içeren 

hadisler, hükümler üzerinde ittifak etmesi mümkün değildir. Fertler halinde hata edenler, 

ulema arasına karışmış yalancılar, hainler çıkabilir ancak bunlar ümmetin tamamında, her 

âliminde aynı anda görülmez. Aksi halde yalanda birleşen bir ümmet en hayırlı değil “en şerli 

ümmet” olur ve ayet yanlışlanır. İşte hadis inkârcılarının iliştiği kısım bu ittifak edilmiş 

hükümlerdir. Zaten hükmü net olmayan hususlarda Kur’an ve sünnet eksenli ihtilafın bir tarafı 

olsalar kimse kendilerini eleştirmeyecektir. 

 Dört hak mezhebin ve akaid imamlarımızın esasa dayanmayan/ferî/ayrıntı/hükmü net 

olmayan meselelerdeki farklı hükümleri içtihattır, mutlak ihtilaf bazında değerlendirilemez, 

dine getirilen kolaylıktır, rahmettir. Oryantalistlerin top çevirdiği konular, bu ihtilaflar gibi 

“içtihada dayalı” konular olmadığından kendilerini onlarla kıyaslayıp Buhari’yi, Müslim’i 

tenkit ederek fikirlerini masumane göstermelerinin haklılık payı yoktur. Sorun tam da 

buradadır. Yani mealistler, namazın beş vakit ve farz olduğunu, hayzlı kadının namaz ve 

orucu bırakmasını, Hz. Peygamber’in (sav) şefaat edeceğini, kadere imanın iman şartlarından 

olduğunu, Hz. İsa’nın (as) nüzulünü, Peygamberimizin (sav) mucizelerini ve daha nice tevatür 

ve sahih olduğuna icma edilmiş meseleyi dahi bu bahaneyle inkâr etmektedir. Sahabeden 

bizzat ders almış büyük âlimlerin “Peygamberden rivayet edilmiş kesin haberdir, ittifak 

edilmiştir ve sahabeden bir sahabi bile aksi iddiada bulunmamıştır.” diye aktardığı din 

hükümleri dahi oryantalistler tarafından inkâr edilmektedir. Konu, bir iki rivayetin ihtilafı 

değildir. Hadis âlimlerinin ilmî metotlarla herhangi bir hadis hakkında düştüğü ihtilafa 

benzemez.  

 Hadis inkârcıları ilmî metoda dayandırmadıkları hadis tenkidini halkın önünde sık sık 

dillendirmeleri sebebiyle günümüzde ilim o denli ciddiyetsiz konuşulur hâle gelmiştir ki artık 

her önüne gelen bir saatlik televizyon programı seyretmekle hadisler hakkında ahkâm keser 

olmuş, çocukluğundan son nefesine kadar hadis peşinde ömür harcayan, bir hadis için 

Medine’den Mısır’a aylarca yürüyecek kadar hadislere karşı hassaslık gösteren, cennetle 

müjdelenmiş sahabilerle bir ömür oturup kalkan muhaddisleri, fakihleri, âlimleri eleştirir 

olmuştur. Hadis ilminin “H” sinden habersiz olan birini âlimlere bu denli düşman yapmak, 

ilmin ayaklar altına alınması demektir. Birbirinden çok farklı çalışan akılların çıkardığı farklı 

sonuçlar sebebiyle herkesin keyfîne göre bir din anlayışı oluşmakta ve İslam tahrib 

edilmektedir. Ayetlere verilen yanlış mananın hadisle çeliştirilme ihtimali, hadislerin anlık 

şahsa ait bir hüküm olup olmadığı, hadisin neshedilmiş bir hüküm barındırıp barındırmadığı, 

hadisin sıhhatinin bilinmediği, ravilerinin tanınmadığı, reddedilen hadisin ilerde bilimsel 
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olarak keşf edilebilecek bir gerçeği barındırıp barındırmadığı gibi birçok etken düşünülmeden 

önyargılar zihne oturur. Hadisin şerhini geçelim, kendisi kaynağından dahi okunmadan 

hüküm biçilir: “Zaten hadis. Öyleyse uydurmadır!” Bu ve benzeri pek çok kusurla, yanlışla 

hareket edip ömürlerini ilme adamış âlimlerin karalanmaya çalışılması ve ilmin avam 

tabakada bu denli atılıp tutulan bir hale gelmesi son derece üzücüdür ve bunların sorumlusu 

mealizm önderleridir. 

 

 Sahabe de Günah İşlerdi ve Sahabenin İçinde Münafıklar da Vardı. Bu Yüzden 

Rivayetlere Nasıl Güvenebiliriz! 

 Âlimleri tenkidin yanında bazı hadis inkârcılarının, sahabe hakkında dahi zaman 

zaman çirkin ifadeleri görülmektedir. “Sahabenin içinde günah işleyenler de vardı. 

Birbirleriyle mücadele ettiler ve aralarında münafıklar da bulunuyordu. Nasıl sahabeye bu 

kadar itimat edebiliyorsunuz!” gibi mesnetsizce sözleri kendilerinden işittiğimiz zatlar 

hatırlamalı ki Allah (cc) sahabeye cenneti vaad etmiş, ayetlerde onların üstün meziyetlerini 

ortaya koymuştur. Konuyla ilgili örnekler verelim:  

 

“Elbette içinizden, fetihten önce harcayan ve savaşanlar, daha sonra harcayıp savaşanlara eşit 

değildir. Onların derecesi, sonradan infak eden ve savaşanlardan daha yüksektir. Bununla 

beraber, Allah hepsine de en güzel olanı (cenneti) vadetmiştir. Allah’ın yaptıklarınızdan 

haberi vardır.” (Hadid suresi, 10) 

 

 Ayete göre sahabe cennetle müjdelenmiştir.  

 

“Muhammed Allah’ın resulüdür ve Onunla birlikte bulunanlar (ashab-ı kiram), kâfirlere karşı 

şiddetli, çetin fakat birbirlerine karşı merhametli, yumuşaktır. Bunları çok zaman rükû ve 

secdede görürsün. Allah’tan lütuf ve rıza isterler. Çok secde ettikleri yüzlerinden belli olur. 

Bu, onların Tevrat’taki vasıflarıdır. İncil’deki vasıfları da şöyledir: Onlar, ekine benzer. İnce 

bir filiz yerden çıkıp kalınlaşıp yükseldiği gibi az ve kuvvetsiz oldukları halde, kısa zamanda 

etrafa yayıldılar. Her tarafı iman nuru ile doldurdular. Herkes filizin halini görüp, az zamanda 

nasıl büyüdü diyerek şaşırdıkları gibi hâl ve şanları dünyaya yayılıp görenler hayret etti ve 

kâfirler kızıp öfkelendiler.” (Fetih suresi, 29) 

 

 İlgili ayette de Hz.Muhammed (sav) ile birlikte bulunanlar yani sahabiler övülmüştür. 

Allah (cc) tarafından sahabeye verilmiş bu vaadler ve kendilerine yapılmış bu övgüler 

sahabenin Allah (cc) katındaki derecelerini bizlere göstermektedir. Bunun yanında sahabenin 

içinde günah işleyenlerin olması onların gözümüzdeki değerini yok edemez. Çünkü bu 

fiillerine Hz. Peygamberin (sav) verdiği tepkiler, cezaları uygulayış biçimleri İslam’ı 

uygulayarak öğrenmek için bizlere vesile olmuştur. Ayrıca günah işlemek sahabinin ameliyle 

ilgili bir konudur. Bir sahabinin iki kere içki içmesi üzerine Efendimiz (sav) kendisini 

cezalandırmış ancak ona lanet okuyan birine “Ona lanet etmeyin. O Allah ve rasulünü 
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seviyor!”
294

 diye cevap vermiştir. Amel ile iman farklı meseledir. Kişi şarap içerse bu 

günahtır ancak “Şarap helaldir” derse bu dine atılmış bir iftiradır. İşte sahabe de her insan gibi 

günah işleyebilir. Ancak bu günahı dinin emrini inkâra, Peygambere iftiraya onları sevk 

etmemiştir. Kendilerinden din öğrenilen sahabilerin kimler olduğunu da birazdan izah 

edeceğiz. 

 Aralarında siyasî konularda çıkan ihtilafları, birbirleriyle siyasî alanda mücadele 

etmeleri de onların içtihatlarıyla ilgili meselelerdir. “İslam’a, devlete en doğru şekilde hizmet 

etmek ve doğru politikalar izlemek” gibi temiz bir niyetle fikir ayrılıkları oluşmuştur ve 

yukarıdaki ayette zikredildiği gibi sahabenin birbirlerine olan tavırları merhametli ve 

yumuşaktır. Siyasî sebeplerle yapılan savaşlar ise sahabenin istek ve arzusuyla değil, 

münafıkların arabozucu ve fitne yayıcı etkisiyle yapılmış, kontrolden çıkan olaylar savaş ile 

neticelenmiştir. Yoksa onların savaşmak gibi bir niyeti olmamış, caydırıcı olmak için ordu 

toplamış ve daha çatışma çıkmadan sahabe arasında barış ilan edilmiştir. Ancak devleti 

içerden çökertme gayreti güden İbni Sebe ve yandaşları ümmeti birbirine düşürme noktasında 

başarılı olmuş, barış sonrası herkes çadırında rahatça uyurken kendi adamlarıyla yaptıkları 

saldırılar yüzünden iki tarafta karşı tarafın barışı bozduğunu zannedip çatışmanın sebebini 

öğrenme imkânı bulamadan sıcak çatışmanın içine dâhil olmuştur. Günümüzün iletişim 

cihazları o zaman olsa ve birbirlerinden o an haberdar olabilseler hiçbir çatışma, savaş 

yaşanmayacaktır. Sahabe tarihi iki farklı cephede yer alan sahabenin birbirlerine duydukları 

sevgi, saygı, merhamet, anlayış ve birbirlerine zarar vermeme arzularına şahittir. Hz. Ali (ra) 

karşı cephede yer alan Hz. Aişe’ye (ra) savaş öncesinde ve savaş sonrasında son derece 

tanzim ve hürmet göstermiş, Hz. Aişe’de (ra) bu mücadelenin bir yanlış anlaşılma olduğunu 

beyan etmiştir.
295

 Sahabe arasında yaşanan bu çatışmalar, bunların iç yüzü ve sahabeye 

yöneltilen iddiaların deliller ile müdafaası başlı başına bir kitap konusudur. Detaylı bilgiler 

konuyla ilgili eserlerden okunabilir. 

 Tüm bunlar olurken söz konusu Allah’ın (cc) dini ve Rasullullah’ın (sav) sünneti 

olduğunda cennetle müjdelenmiş bu sahabiler, söyledikleri sözlerde, aktardıkları haberlerde 

son derece titizlik göstermiş, siyasî ayrılıkları din hükümlerini tebliğde ittifaka dönüşmüştür. 

Siyasî görüşü farklı diye hiçbir sahabi diğer sahabinin iman, fıkıh, hadis, siyer vb. ile ilgili 

aktardığı haberi inkâr etmemiştir. Kur’an ayetlerinde cennetle müjdelenmiş bu zatların sırf 

siyasî görüşü farklı diye Allah (cc) ve Rasulü’ne (sav) iftira atıp dinde olmayan hükümleri 

dindeymiş gibi gösterdiklerini iddia etmek ciddi bir garezin göstergesidir.  

 Bunların yanında “sahabe bile bile Kur’an ve Peygamber hakkında yalan uydurmaz.” 

demek, “onların her sözü kesin hükümdür, onlar hadis rivayet ederken asla hata etmez” 

manasına gelmez. Çünkü sahabenin de insanlığından kaynaklanan hadislerin bir kısmını 

duyup bir kısmını duymama gibi halleri ya da bir hadisin bir sahabiye ulaşıp diğerine 

ulaşmaması gibi durumları olabilmiştir. Bu tür arızalar, muhaddisler tarafından detaylıca 

incelenmiş ve böyle zamanlarda hangi hadisin alınıp hangisinin alınmayacağı, hadisler 

üzerinden nasıl hüküm çıkarılacağı hususunda gerekli tedbirler alınmıştır.  

 Hadis inkârcıları, sahabe içinde münafıkların olduğunu beyan eden ayetleri de delil 

getirerek sahabeden gelen bilgiye şüpheyle bakmaya çalışır ve “Bu hükmün bir münafıktan 
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gelmediği ne malum!” der. Hâlbuki Tevbe suresi 101. ayette, münafıkları Rasulullah’ın (as) 

bilmediği ama onların bedevilerden (çölde yaşayan) ve Medinelilerden olduğu bildirilmiştir. 

Bu münafıklar sahabeden değildir. Mealistler ise, o dönemde yaşamış ve din hakkında 

konuşmuş herkesin hükmünü Ehlisünnetin doğru kabul ettiğini zannediyor olabilir. Ehlisünnet 

ve’l Cemaatin hüküm alma noktasında takip ettiği sahabileri de Abdülhay Leknevi şöyle izah 

eder:  

 

“Takip edilecek sahabeden kasıt, Raşid Halifeler gibi sabah akşam, yolculukta ve yolculuk 

dışında Rasulullah (as) ile birlikte olanlar ve ondan vahyi alanlardır. Ondan şeri hükümleri, 

İslam adabını elde edenler, nasihi, mensuhu öğrenenlerdir. Yoksa Rasulullah’ı (as) bir kere 

veya daha fazla görenler değildir.”
296

  

 

 Ayette “sen bilmezsin” denilmesine rağmen münafıklar Rasulullah’a daha sonra Allah 

tarafından bildirilmiştir. Çünkü Rasulullah (as) dâhil kimse gaybı bilmez. Cin suresi 26. ayette 

“Gaybı ancak Allah bilir.” denilir. 27. ayette ise “Dilediği rasule bildirir.” denilir. Dolayısıyla 

Rasulullah, münafıkları bilmemektedir ancak Allah’ın bildirmesi ile sonradan bilmiş ve 

ashabından Huzeyfe bin Yeman’a bu münafıkların isimlerini söylemiştir.
297

 

 Allah (cc) İslam’ı tamamlayıp İslam’dan razı olduğunu ve Kur’an’ı koruyacağını 

Kur’an ayetlerinde vadetmiştir. İslam’ın ikinci kaynağının Kur’an’ın yanında Hz. 

Peygamberin (sav) sünneti olduğu da Kur’an ayetleriyle apaçık ortadadır. Eğer bu sahabenin 

bizlere öğrettiği sahih İslam’dan şüphe duyulacaksa haşa Allah (cc) vaadini tutmamış 

anlamına gelir ki böyle bir iddiadan Allah’a (cc) sığınırız. Böyle bir sahabe algısında 

Kur’an’dan dahi şüphe etmenin yolu açılır ki, hadis inkârcılığının ateizm ve deizm kapılarını 

açtığını daha önce izah etmiş, bu projenin dış güçler tarafından bu sebeple oluşturulduğunu ve 

desteklendiğini ortaya koymuştuk. 

 Zaten hadis inkârcıları aslında kendi akıllarına uyduramadıkları bazı hükümleri dinden 

kaldırabilmek için bu tür “münafıklar vardı” iddialarına ve bahanelerine sığınır. Yani 

münafıklar bahsini bahane etmektedirler. Hâlbuki sorsak “Hangi hüküm münafıklardan 

gelmiş olabilir?” diye kabul etmek istemedikleri irtidat, recm, hayzlı kadının namaz ve orucu, 

kadere iman bahsi, şefaat, kabir azabı, nüzulü İsa, mucizeler gibi meselelerin hiçbirinde 

sahabe arasında ihtilaf olmadığını rahatlıkla görebiliriz. Hiçbirinde ihtilaf olmayan bu 

meseleler münafıklar aracılığıyla geldi dersek öyleyse cennetle müjdelenmiş sahabe ve tüm 

sahabiler haşa münafık ya da münafık destekçisi manasına gelir. Çünkü kimse bu hüküm ve 

inançlara karşı çıkmamış, hepsi ittifak etmiştir. Bu da gösterir ki münafıklar ortalığı 

karıştırmak ve siyasi karışıklık çıkarmak için gayret etmiştir ancak dinin esasları hususunda 

tabi olunan zatlar sahabedir, münafıklar değil. Dolayısıyla hadis inkâr edebilmek için bu nevi 

bahanelerin arkasına sığınıldığı açıkça ortadadır. Mealistlerin inkâr etmek istedikleri 

meselelerde zaten sahabe arasında ihtilaf olsa idi böyle bir şüpheye dayanarak sahabeden 

herhangi bir görüşü kabul etmelerine kimse karışmazdı. Çünkü ihtilaf olan meselelerde 
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genişlik vardır, ulema doğru bulduğu görüş ile fetva verir, farklı görüşü savunana da saygı 

duyulur. İslam âlimlerinin, münafıklardan değil, sahabeden bu hükümleri aldığına fıkha, 

hadise, tefsire koydukları usuller ve ittifak ettikleri hükümler, inançlar delildir 

 Tekrar beyan edelim ki, Kur’an dışında kusursuz bir kaynak yoktur. Buna, hadis 

âlimlerinin yazdığı hadis-i şerif kaynakları da dâhildir. Zaman zaman karşılaşılan hatalar 

ulemanın birbirine reddiye yapmalarına sebep olmuştur. Ancak mealistlerin; sahabenin, ehli 

beytin, âlimlerin sahih olduğunda ittifak ettiği ve tevatüre ulaşmış hadisleri dahi inkâr etmesi 

ve hak olan Ehlisünnet akaidine ters bir çizgi içinde olması ciddi bir problemdir.  

 Ayrıca bizler sahih Ehlisünnet itikadının masumluğu üzerinde durmaktayız. 

Ehlisünnet itikadı üzere olup insanlara televizyonda, halk arasında Ehlisünnetten bahsedip her 

insan gibi hataları, günahları olan ya da batıl fikirler, inançlar da benimseyen şahısların 

üzerinden Ehlisünnete saldırı yapılamaz. Bu, yöntem olarak da son derece düşük seviyeli bir 

yaklaşımdır. Yoksa her insanın masumluğunu bozacak kusuru olabilir. Masum olan; Allah 

tarafından razı olunmuş, tamamlanmış İslam’ın içerisindeki Kur’an ve sünneti barındıran, 

icma ile sabit olmuş, sahih Ehlisünnet ve’l Cemaat yoludur. 

 Kitabımızda, yukarıda bahsedilen Ehlisünnet karşıtlarının, Ehlisünnet ve’l Cemaate 

saldırma metodları ele alınarak bu saldırma yöntemlerine ve temel iddialarına cevaplar 

verilecektir. Bu sayede Ehlisünnete yapılan saldırıların çirkinliği, çarpıtma ve iftiraların hangi 

boyutlara ulaştığı gözler önüne serildiğinde Allah’ın izni ile Ehlisünnet ve’l Cemaat yolunun 

hak yol olduğu, sahih İslam’ın bu olduğu bir kez daha kanıtlanmış olacaktır. Bunun yanında 

ilgili akımlardan gelen detay iddialar ve sorular da devam edebilir. Çünkü hak ile batılın 

mücadelesi kıyamete kadar devam edecektir. Bu noktada kitabımızın birinci bölümünde yer 

alan “Sonuç ve mühim bir uyarı” kısmının tekrar okunmasını önemle tavsiye ederiz.  

 

“Kim kendisine doğru yol besbelli olduktan sonra Peygamber’e karşı çıkar, müminlerin 

yolundan başkasına uyup giderse onu döndüğü yolda bırakırız ve cehenneme sokarız. Orası ne 

kötü bir gidiş yeridir.” (Nisa suresi, 115) 
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3. 2. Hadis-i Şeriflerin Dine Kaynak Olamayacağına Dair Ayet İddiaları 

 

 Öne Sürülen İddialar  

 Hadis inkârcılarının, “Kur’an’ın açıklamasında hadis-i şeriflere ihtiyacımızın 

olmadığını ve Kur’an içerisindeki hükümlerden başka uyacağımız bir kaynağın olmadığını, 

dolayısıyla hüküm bildiren hadisler başta olmak üzere pek çok hadis-i şerifin kabul 

edilmemesi gerektiğini” söylerken -sözde- delil getirdikleri ayetler şunlardır: 

 

 1. Her Şey Kur’an’da Vardır 

 

“Sana her şeyi açıklayan ve Müslümanlara doğruyu gösteren bir rehber, rahmet ve müjde 

olarak Kur’an’ı indirdik.” (Nahl suresi, 89)  

 

“Yaş, kuru her şey Kitab-ı Mübin’de (Kur’an) vardır.” (Enam suresi, 59)  

 

 2. Kitapta Hiçbir Şeyi Eksik Bırakmadık 

 

“Kitapta hiçbir şeyi eksik bırakmadık.” (Enam suresi, 38)  

 

 “Ayetlerde Kur’an’ın eksiksiz olduğu ve her şeyi içerisinde barındırdığı 

belirtilmektedir. Bu ayetlere göre Kur’an’dan başka ikinci bir kaynağa ihtiyaç yoktur.” 

denilir. 

 

 3. Hüküm Vermek Allah’a Aittir, Hükmüne Kimseyi Ortak Etmez 

 

“Hüküm vermek ancak Allah’a aittir.” (Yusuf suresi, 40) 

 

“(Allah) Hükmüne kimseyi ortak etmez.” (Kehf suresi, 26) 

 

 “Ayetlerde hüküm vermenin ancak Allah’a (cc) ait olduğu ve Allah’ın (cc) hükmünde 

kimseyi ortak kılmadığı belirtilmektedir. Bu yüzden, hadis kaynaklarında bulunan ama 

Kur’an’da olmayan helal ve haram hükümlerini kabul etmek ilgili ayetleri reddetmek 

demektir. Bu ayetlere göre Kur’an’da var olan hükümler dışında bir hükme uyulamaz.” 

denilir. 

 

 4. Kur’an’dan Başka Bir Hakem mi İsteyeyim? 
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“(De ki) Allah, size Kitabı açık açık indirmişken ondan başka bir hakem mi isteyeyim?” 

(Enam suresi, 114) 

 

 “Öyleyse ayete göre Kur’an dışında başka bir hüküm verici kitap aranmamalıdır.” 

denilir. 

 

 5. Ben Bana Vahyedilene Uyuyorum 

 

“De ki ben, sizi sadece vahiy ile uyarıyorum ve sağırlar, uyarıldıkları zaman (uyarıldıkları) 

şeye daveti işitmezler.” (Enbiya suresi, 45) 

 

“De ki benim onu kendiliğimden değiştirmem asla mümkün değildir. Ben sadece bana 

vahyedilene uyuyorum. Eğer Rabbime isyan edersem büyük günün azabından korkarım.” 

(Yunus suresi, 15) 

 

 “Ayetler, Peygamber’in sadece kendisine indirilen vahye uyduğunu göstermektedir. 

Öyleyse Peygamber Allah’tan aldığı vahiy dışında hiçbir şeye uymuyor, herhangi bir hüküm 

vermiyor. Bu da demek oluyor ki Kur’an ayetlerini hadis-i şeriflerin açıklaması, Kur’an’da 

yer almayan hükümlerin hadislerde yer alması gibi bir durum söz konusu değildir.” denilir. 

 

 6. Kur’an’ı Sana İndirmemiz Onlara Yetmiyor mu? 

 

“Kendilerine okunmakta olan Kitab’ı sana indirmemiz onlara yetmiyor mu?” (Ankebut suresi, 

51) 

 

 “Kur’an’ın yanında hadis-i şeriflere de ihtiyacımız var düşüncelerini ayet 

reddetmektedir.” denilir. 

 

 7. Allah’ın Ayetlerinden Sonra Hangi Hadise İnanacaklar 

 

“Hâl böyleyken Allah’tan ve onun ayetlerinden sonra hangi hadise/söze inanıyorlar?” (Casiye 

suresi, 6) 

 

“Artık bundan sonra hangi söze/hadise iman edecekler.” (Mürselat Suresi, 50)  

 

 “Kur’an ve Kur’an’la birlikte açıklayıcı, detaylandıran, kural getiren kitaplar - sözler 

(hadis) olduğunu söyleyenler için Allah ayetinde bu şekilde buyurmuştur.” denilir. 
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 8. Kur’an’ın Açıklaması Bize Aittir, Kur’an’ı Fasıl Fasıl Açıkladık 

 

“Muhakkak ki onun toplanması ve okunması bize aittir. Öyleyse Kur’an’ı okuduğumuz 

zaman onu takip et. Sonra onun açıklanması muhakkak bize aittir.” (Kıyamet suresi, 17-19) 

 

“Ayetleri sağlam kılınmış Kur’an’ı sana fasıl fasıl açıkladık.” (Hud suresi, 1) 

 

 “Ayetlere göre Kur’an ayetleri zaten açıklanmıştır ve başka bir kaynakla 

açıklanmasına, tefsir edilmesine gerek yoktur.” denilir.  

 Hadis inkârcılarının genel olarak kullandığı ayetler bu ve buna paralel anlamdaki 

ayetlerdir. İlgili ayetlere dayanarak iddialarını desteklerler ve hadis-i şeriflere ihtiyacımızın 

olmadığını, hüküm bildiren hadisler başta olmak üzere sayısız sahih hadisin uydurulmuş 

olduğunu söylerler. Bizler, bu iddiaların cevaplarını vermeden önce Kur’an ayetlerinde bizi 

hadis-i şeriflere yönlendiren ve hadis-i şeriflerin dinin kaynağı olduğunu delillendiren 

ayetlerden bahsedelim ve sonra iddiaların cevaplarına geçelim: 

 

Hadis-i Şeriflerin Dinin Kaynağı Olduğuna Ayetlerden ve Aklî Deliller 

 

 - Resulüme Uyun ki Doğru Yolu Bulun 

 

“Resulüme uyun ki doğru yolu bulun!” (Araf suresi, 158; Nur suresi, 54) 

 

“De ki eğer, siz Allah’ı seviyorsanız hemen bana uyun ki Allah da sizi sevsin.” (Âli İmran 

suresi, 31) 

 

 Ayette Allah (cc), sadece Kur’an’a uyun dememiş, Rasul’e uyma emri de vermiştir. 

Demek, Rasul’ün uyulacak bir şeyleri var ki bu şeylere elbette hadis-i şerif kaynaklarından 

ulaşabiliriz. Çünkü Hz. Peygamber (sav) Kur’an’a ekleme yapamaz. “Rasule uyun!” emri 

sadece Kur’an’da yazılan konulardan ibaret olsaydı yani eğer “Rasul Kur’an’da yazılanlara 

uyar ondan başkasına uymaz, kendi farklı iş yapmaz. Rasul’e uyunca sadece Kur’an’da 

yazılanlara uyulmuş olunur.” manası ayette olsaydı o zaman “Rasul’e uyun ve doğru yolu 

bulun.” diye ayrıca zikretmek yerine sadece “Kur’an’a uyun ve doğru yolu bulun!” denilirdi. 

Uymak ifadesi kendisinde uyulacak bir şeylerin var olmasını ve bu davranışlara başkalarının 

riayet etmesini gerektirir. Rasul Kur’an dışı hüküm vermiyor ise kendisine uyulan Kur’an 

demektir, Rasul değil. Böyle bir durumda Rasul sadece örnek alınabilir. Bu durumda ayette 

“Rasul’e uyun!” demek yerine “Kur’an’a uyun ve Rasul’ü örnek alın” tabiri kullanılır.  

 Ancak Kur’an’da “Rasulü örnek almak” tabiri kullanıldığı gibi (Ahzap, 33/21) 

“Rasule uymak” tabiri de zikredilmiştir. Demek ki bu iki kavram birbirinden farklı manada 

kullanılmıştır. Sonuç olarak Hz. Peygamber’in (sav) Kur’an’da yazanlar dışında uyulacak bir 

şeyleri bulunmaktadır ve Allah (cc), “Rasule uyun!” emri verdiyse öyleyse bu uyulacak 
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şeylere kıyamete kadar gelecek bütün müminlerin ulaşması gerekir. Çünkü İslam’ın 

evrenselliği bunu gerektirir. Bu da bizlere Hz. Peygamberi (sav)  ve hükümlerini tanıtan, 

anlatan hadis-i şerif kaynaklarının dine kaynak olması gerektiğini delillendirir. 

 

 - İnsanlara Açıkla, Beyan Et Diye Kur’an’ı Sana İndirdik 

 

“İnsanlara açıkla, beyan et diye Kur’an’ı sana indirdik.” (Nahl suresi, 44) 

 

“Biz sana Kitab’ı indirdik ki hakkında ayrılığa düştükleri şeyi onlara açıklayasın ve inanan bir 

kavim için (o kitap) yol gösterici ve rahmet olsun.” (Nahl suresi, 64) 

 

 Ayet, açıkça Kur’an’ın açıklanmasının Peygamberimize (sav) havale edildiğini 

göstermektedir. Yani Hz. Peygamber (sav) Kur’an'ın açıklayıcısıdır ve Hz. Peygamber (sav)  

bu açıklamalarını Kur’an’a ayet olarak yazdıramayacağına göre elbette bu açıklamalar hadis-i 

şerif kaynaklarından elde edilecektir.  

 Mesela “Namazları ve orta namazını koruyun, gönülden bağlılık ve saygı ile Allah'ın 

huzuruna durun. Eğer (bir tehlikeden) korkarsanız yaya yahut binmiş olarak kılın, güvene 

kavuştuğunuz zaman ise bilmediğiniz şeyleri size öğrettiği şekilde Allah’ı (namazınızda) 

anın.” (Bakara, 2/238-239) buyurulmuştur. 

 Görüldüğü gibi burada Yüce Allah (cc), namazların ve özellikle orta namazının (yani 

Hz. Peygamber’in (sav) açıklamasıyla ikindi namazının) her yönüyle en güzel bir şekilde 

kılınmasını emrettikten sonra, yolculuk sırasında herhangi bir tehlikeden korkulduğu takdirde 

yaya yahut binmiş olarak namaz kılınabileceğini ancak tehlike geçtikten sonra -kendisinin 

öğrettiği şekilde- namazın normal bir şekilde kılınmasını emretmektedir.  

 Buradaki “size öğrettiği şekilde” ifadesi dikkat çekicidir. Bilindiği gibi namazın, 

kılınış şekli, rekât sayıları gibi tafsilatı Kur’an’da detaylı olarak öğretilmemiştir. O hâlde Hz. 

Peygamber’in (sav) bu konuda, Yüce Allah’tan (cc) Kur’an’ın dışında da Cebrail vasıtası ile 

birtakım ilave bilgiler almış olması muhakkaktır. Nitekim rivayetlerde Cebrail’in (as) Hz. 

Peygamber’e (sav) gelip beş vakit namazı her şeyiyle bizzat tatbikî olarak öğrettiği 

mevcuttur.
298

 Hz. Peygamber (sav) de aynı şekilde bunu ashabına öğretmiş ve “Beni namaz 

kılarken nasıl görüyorsanız öyle namazı kılınız.” buyurmuştur.
299

 

 Başka bir örnek, Peygamberimiz (sav), “İnanıp da imanlarına herhangi bir haksızlık 

bulaştırmayanlar var ya, işte güven onlarındır ve onlar doğru yolu bulanlardır.” (En’âm, 6/82) 

ayetindeki “haksızlık (zulüm)” kelimesiyle neyin anlatıldığını şu şekilde açıklamıştır: 

“Ayetteki ‘haksızlık (zulüm)’ kelimesinden kast edilen, insanın kendisine veya başkasına 

yaptığı haksızlık değildir. Haksızlıktan maksat, şirktir. Siz, Lokman’ın oğluna söylediği, 

‘Yavrucuğum! Allah’a ortak koşma. Doğrusu şirk, büyük bir zulümdür…’ (Lokman, 31/13) 

                                                           
298
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sözünü işitmediniz mi?”
300

 buyurarak ayette, pek çok kişi tarafından farklı anlaşılabilecek bir 

mesele açıklığa kavuşturulmuştur. 

 Ayetlerde leş ve kan haram kılınan yiyecek içecekler içerisinde sayılmasına rağmen 

(Bakara, 2/173) Peygamberimiz (sav) “İki ölü ve iki kan bizlere helal kılınmıştır. İki ölü, 

çekirge ve balık; iki kan da ciğer ve dalaktır.” buyurarak ayetler hakkında gerekli açıklamaları 

yapmıştır.
301

 

 Yine Hz. Peygamber (sav), Kur’an’da nikâhı haram kılınanlar arasında sayılmamasına 

rağmen (Nisâ, 4/23) bir kadınla evliyken eşinin halası, teyzesi, eşinin erkek ve kız kardeşinin 

kızı üzerine de kişinin nikâhlanamayacağını açıklamıştır.
302

 Hanımının süt bacısı, süt halası, 

süt teyzesi, erkek veya kız sütkardeşinin kızları da buna dâhildir. Kişinin, bu sayılanlarla 

evlenebilmesi için eşinin vefat etmesi gerekmektedir.  

 Kur’an’da geçmeyen katır, merkep, aslan, kaplan, fil, kurt, kirpi
303

, maymun ve köpek 

gibi hayvanlarla kartal, atmaca, şahin ve doğan gibi yırtıcı kuşların etlerinin haramlığı da 

hadislerle sabit olmuştur.
304

 Hz. Peygamber’in (sav) bu hükümleri, “O resul, size temiz şeyleri 

helal, pis şeyleri haram kılar.” (Araf, 7/157) ayetine racidir. Bu bakımdan asıl Şâri yani kanun 

koyucu Allah’tır (cc), Resulü’ne de (sav) ondan aldığı bu yetkiye dayanarak mecazen “Şâri” 

sıfatı verilmiştir.  

 Cuma suresinde “Ey iman edenler! Cuma günü namaz için çağrı yapıldığı zaman, 

hemen Allah’ın zikrine koşun ve alışverişi bırakın.” ayetiyle Cuma namazının farz olmasının 

sadece erkekleri bağlayan bir hüküm olduğunu, Cuma namazının öğle vaktinde kılınacağını; 

örtünme-tesettür emrinin verildiği ayette müstesna tutulan görünür yerlerden kastın ne 

olduğunu, namazla ilgili, hac ile ilgili, zekât ile ilgili ve daha pek çok konuyu Hz. Peygamber 

(sav) bizlere detaylarıyla açıklamıştır.  

 Bu açıklamaları da hadis-i şeriflerle sahabilere bildirmiştir. “Bu açıklamaların 

Peygamber’e ait olduğunu nereden biliyorsunuz?” gibi spekülasyonların ise hiçbir mantıklı 

tarafı yoktur. Ayet, Hz. Peygamber’in (sav) ayetleri açıklayacağını söylediyse bu açıklanacak 

ve bu açıklamalar herkese ulaşacaktır. Kişi, sahabilerin aracılığıyla mesela fıkıh hükümleri 

haline gelmiş bu tür açıklamalara güvenmezse, bu sözü,  “Allah vaadini tutmadı ve ümmet bu 

açıklamalardan habersiz kaldı.” anlamına gelir ki bu söz de İslam’ın evrenselliğine uymaz. 

Böyle bir iddiadan Allah’a (cc) sığınırız. 

 

Nahl Suresi 44. Ayet “Vahyi Gizlememek” Manasına mı Gelir? 
305

 

 Hadis inkârcıları, “Kur’an’ı insanlara açıklaman için sana indirdik.” (Nahl, 16/44) 

ayetinde yer alan “li tübeyyine” (açıklamak, beyan etmek) kelimesini, âlimlerin yanlış 

anladığını ileri sürmektelerdir. Aslında ayetteki beyanın “açıklamak, tefsir etmek” anlamına 

gelmediğini, bilakis “gizlememek” anlamına geldiğini belirtmektedirler. Bu durumda Hz. 

                                                           
300

 Buhari, İman, 23 
301

 bk. İbn Mace, Sayd, 9; Etımme, 31; Ebu Davud, Etımme, 34; Muvatta, Sıfatu'n-Nebiy, 30. Müsned, 2/97; es-

San'ânî, Sübülüs-Selâm, 4/76 
302

 Buhari, Nikâh, 27 
303

 el-Muvâfakât, 4/23 
304

 Müslim, 34. es-Saydu ve'z-Zebâîh, 3, n.12 
305

 http://www.suleymaniyevakfi.org/elestiriler/bayindir-dogru-mu-soyluyors.html 



209 

 

Peygamber’in (sav) görevi Kur’an’ı açıklamak değil, sadece onu insanlara iletmek, vahyi 

gizlememektir. Bu sadette Kur’an-ı Kerim’den bir başka ayete atıf yaparak görüşlerini ispat 

etmeye çalışırlar. Atıf yaptıkları ayet-i kerime de “Kendisine kitap verilenlerden onu insanlara 

‘beyan etmeleri’ konusunda biz söz aldık.” (Âli İmran, 3/187) ayeti ve “Ey kitap ehli! Artık 

size elçimiz (Muhammed) gelmiştir. O, kitabınızdan gizleyip durduğunuz gerçeklerden 

birçoğunu sizlere açıklıyor, birçoğunu da affediyor. İşte size Allah’tan bir nur ve apaçık bir 

kitap (Kur’an) gelmiştir.” (Maide, 5/15) ayetleridir.   

 Mealistler, bu ayetlerdeki “gizlemeden açığa çıkarmak” manası ile Peygamberimizin 

(sav) görevi olan beyan arasında bir fark olmadığını savunuyor. Böylece diyorlar ki 

“Kendilerine kitap verilenler olarak bizler, eğitim düzeyi her seviyeden kişiler de dâhil, 

Kur’an’ı beyanla mükellef olduğumuz gibi Peygamber de aynı beyanla mükelleftir. Bu beyan, 

ulemanın anladığı gibi tefsir ve şerh etmek değil, Kur’an tebliğini gizlememektir. Sıradan bir 

Müslüman da Kur’an ayetlerini gizlemeyecek, Peygamber de gizlemeyecektir. 

 Bu iddiaya kısa bir cevap sadedinde birkaç hususu aydınlığa kavuşturmak gerekiyor. 

Birincisi, Nahl suresi 44. ayette geçen “tebyin” kelimesinin manasıyla alakalıdır. Bu 

kelimenin mücerred hâlinin mastarı/kökü “beyan”dır. Bu da vazıh olmak yani Türkçede “âyan 

beyan, açık ve net” anlamına gelir. Keza vuzuha kavuşturmak (açıklığa kavuşturmak) tabirini 

de kullanırız. Hepsi açıklık, netlik kök anlamında ortaktır. 

 Tebyin ise iki anlama gelir: İlki tavzih (bir meseleyi açıklama, aydınlatma), diğeri 

vuzuh (meselenin zaten açık olma durumu, aydınlık, bellilik). Bu açıklamalar, Arap lügatının 

en muteber sözlüklerinin belli başlılarından olan Lisanü’l-Arab’a aittir. Diğer Arap dili 

kamuslarındaki açıklamalar da bu yöndedir. 

 Birinci anlamına göre (tavzih) fiil geçişkendir. Bir meseleyi açıklamak için 

açıklanacak nesne (Kur’an) gerektirir. İkincisi (vuzuh), geçişsiz fiildir. Bir şeyi açıklığa 

kavuşturmayı değil, bir şeyin kendisinin zaten açık ve net olduğunu ifade eder.  

 Nahl Suresi 44. ayette geçen “tübeyyinü (açıklamak)” fiili, geçişlidir. Dolayısıyla 

kelime Kur’an’ı açıklığa kavuşturmak manasına gelir ki Hz. Peygamber Efendimizin (sav) 

insanlara indirilen vahyi açıklama, tefsir etme görevine dikkat çeker. Mealistlerin belirttiği 

manada olsaydı fiilin geçişsiz bir fiil olması gerekirdi. 

 Kur’an’ın Arapça bir beyan olduğunu göz önünde bulundurarak Arap dilinin verilerine 

istinaden ayeti şöyle anlamak durumundayız: “Allah (cc), Hz. Peygamber’den (sav) ayetleri 

açıklayarak insanlara iletmesini istemektir.” 

 Şu hâlde sorulması gereken soru şudur: “Mealistlerin, ‘tebyin’ kelimesine yüklediği 

anlam kelimenin doğru anlamı mıdır? Tebyin gizlememek anlamında mı kullanılmıştır? 

Ayetlerin gizlenmemesi, onların açık ve net biçimde iletilmesi anlamına gelir mi?” 

 Şüphesiz bu sorulara “evet” cevabı vermek mümkün değildir. Çünkü bir meseleyi 

gizlememek, o meseleyi insanlara açıklamak ve tefsir etmek anlamına gelmez. Yani bir sözü 

bir şekilde muhataplara ileten, gizlemeyen kimse, sadece bu hâliyle onun kapalı manalarını 

aydınlığa kavuşturmuş ve onu net kılmış olmaz. Farklı anlaşılmalara açık olan kapalı ifadeler 

açıklanırsa ancak o zaman açıklanacak nesne aydınlığa kavuşturulmuş, tefsir edilmiş olunur. 

Mana ve mesajı anlaşılamayan bir cümleyi gizlememek, geldiği gibi muhataplara iletmek onu 

beyan etmek olmadığı gibi nübüvvetin amacı da değildir. 
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 Görüldüğü üzere Nahl suresi 44. ayetten “vahyi gizlememek” gibi bir mana 

çıkarmanın Arap dilinde mesnedi yoktur. Bu mesnetsiz iddiayı mesnet kabul edip buradan Hz. 

Peygamber Efendimize (sav) rol biçmenin, görev alanını sadece “tebliğ ile” sınırlamaya 

kalkmanın izahı asla yoktur.  

 Son söz, Kur’an’ın beyanı onun uygulanabilir, hayata taşınabilir biçimde açık ve net 

surette ortaya konması, insanlara sunulması demektir. Bu, ayetlerin kelime kelime insanlara 

iletilmesinin yanında mana ve mesajının da zihinlerde şüpheye mahal kalmayacak biçimde 

ulaştırılması anlamına gelir. Şu hâlde Hz. Peygamber Efendimizin (sav) ayetleri tebyin etmiş 

olabilmesi, insanlara Kur’an’ın lafzını tebliğin yanında mana ve mesajını da açıklamış 

olmasına bağlıdır. Bu itibarla Kur’an’ı hiçbir kelimesini gizlemeden ayet ayet insanlara tebliğ 

etmek Hz. Peygamber efendimizin (sav) görevi olduğu kadar, mana ve mesajını -kavlî, fiilî, 

takrirî sünnetiyle- insanlara açıklamak da onun görevidir.”  

 Görüldüğü üzere ayet hadis-i şeriflerin varlığını delillendirmektedir. 

 

 - Resul’e İtaat Eden Allah’a İtaat Etmiş Olur 

 

“Resul’e itaat eden Allah’a itaat etmiş olur.” (Nisa Suresi, 80) 

 

 Kur’an’da, Hz. Peygamber’in (sav) de uyulması gereken emirlerinin olduğunu ve 

dolayısıyla hadis-i şeriflerin hak olduğunu delillendiren pek çok ayetten biri de Nisa Suresi 

80. ayettir. Ayette, Hz. Peygamber’e (sav) itaatin Allah’a (cc) itaatten ayrıca zikredilmesi 

gösterir ki Allah (cc), itaat edilecek meseleleri sadece Kur’an’da belirtmemiştir. Çünkü ayette 

“Kur’an’a itaat veya Allah’a (cc) itaat” denilmeyip ayrıca “Peygamber’e itaatten” 

bahsedilmiştir. Demek ki Hz. Peygamber’in (sav) Kur’an’da yazılanlar dışında itaat edilecek 

emirleri vardır. Aksi hâlde “Resul’e itaat” ifadesi anlamsız kalacaktır. Uyulacak emirler 

Kur’an’da yazılanlardan ibaret olsaydı sadece “Kur’an’a ya da Allah’a itaat” ifadesi 

zikredilirdi. Ancak böyle bir durum söz konusu değildir. Bu durumda “Hz. Peygamber’in 

(sav) itaat edilecek emirleri nerededir?” sorusunun cevabı, elbette hadis-i şerif kaynaklarının 

varlığını zorunlu kılar. Bu noktada hadis inkârcılarının reddiyesi şudur: “Resul’e itaat, Allah’a 

(cc) itaattir. Bu ayetten kasıt, Resul’ün getirdiği Kur’an’a itaat etmektir ve ayette sadece 

Kur’an’da yazılanlara itaat kastedilir. Kur’an dışında Peygamber’in bir emri olduğu ve ona 

itaat edilmesi gerektiği kastedilmez.” 

 

Resul’e İtaat, Sadece Resul’ün Getirdiği Kur’an’a mı İtaattir? 

 Ayette “Kim Allah’a (Kur’an’a) itaat ederse Resul’e itaat etmiş olur.” diye bir ifade 

bulunmamaktadır. “Kim Resul’e itaat ederse Allah’a itaat etmiş olur.” denilmektedir. 

Arasındaki fark ise büyüktür: Birinci ifadeden yani “Kim Allah’a itaat ederse Resul’e itaat 

etmiş olur.” ifadesinden “Kur’an’da yazana itaat edersen Resul’e itaat etmişsin demektir. 

Arasında fark yoktur. Çünkü Resul sadece Kur’an’da var olanı emreder.” anlamı çıkmaktadır. 

İkinci ifadeden yani “Resul’e itaat eden Allah’a itaat etmiş olur.” ifadesinden “Resul’ün 

verdiklerine itaat edersen aynı zamanda Allah’a da itaat etmiş olursun. Demek ki Resul ayrıca 
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bir emir verince buna itaat, Allah’a itaat gibi karşı konulmaması gereken bir emirdir.” anlamı 

çıkmaktadır. Bu ise sünnetin varlığını delillendirir.  

 Meseleyi bir örnekle açıklığa kavuşturalım: Nur suresinin 56. ayetinde şöyle 

buyrulmaktadır: “Namazı kılın, zekâtı verin ‘ve’ Resul’e itaat edin. Umulur ki merhamet 

olunursunuz.” Burada, önce namaz ve zekâtın emir buyrulduğunu görüyoruz. Yani 

Müslümanlar namaz ve zekâtla mükellefler. Bu emirler (namaz, zekât) Kur’an’da 

geçmektedir ve bu emirleri yerine getirmek “Kur’an’a itaattir”. Bu durumda Peygamber’e 

(sav) itaatin ayrıca vurgulanması ne anlama gelmektedir? Eğer, Peygamber’e (sav) itaat, 

sadece Kur’an’da gördüğümüz emir ve yasaklara itaatten ibaret olsaydı namaz ve zekât 

emirleri yanında Peygamber’e (sav) itaatin de ayrıca vurgulanmasında hiçbir mana olmazdı ya 

da ayetin şu şekilde olması gerekirdi: “Kur’anda yazanları size tebliğ eden Resul’e itaat edin 

ve namaz kılın, zekât verin.” Ancak böyle bir durum söz konusu değildir.  

 Bu ayetin öncesinde 55. ayette ise “Onlar için hoşnut ve razı olduğu dinlerini iyice 

yerleştireceğine, yaşadıkları korkularının ardından kendilerini mutlaka emniyete 

kavuşturacağına dair vaatte bulunmuştur.” ifadesi geçer. Bu ayette “dinlerinin iyice 

yerleştireceğine dair bulunulan vaat” İslam’ın korunacağını gösteriyor. Nur suresi 54. ayette 

yer alan, “Allah’a itaat edin, Peygamber’e itaat edin.” ve 56. ayette yer alan “Rasul’e itaat 

edin.” ifadeleri madem bizleri Rasulullah’ın sünnetine ve hadislerine götürüyor, 55. ayetteki 

vaatte de İslam’ın korunacağı vadediliyor, öyleyse Rasulullah’ın sahih sünnetinin de 

korunduğu buradan anlaşılmaktadır.  

 Sonuç olarak Resul’e itaat ayetleri, Kur’an haricinde Resulün itaat edilmesi gereken 

hükümlerinin olduğunu gösteririr ve bu ayetler hadis kaynaklarının güvenirliğini gerekli kılar. 

 

 - Kitap ve Hikmeti Öğreten Peygamber 

 

“Ant olsun ki Allah, inananlara, ayetlerini okuyan, onları arıtan, onlara Kitap ve hikmeti 

öğreten, kendilerinden bir peygamber göndermekle iyilikte bulunmuştur. Hâlbuki onlar, 

önceleri apaçık sapıklıkta idiler.” (Âli İmran suresi, 164) 

 

“Nitekim kendi içinizden size âyetlerimi okuyan, sizi (kötü inanç, fikir, söz ve fiillerden) 

arındıran, size Kitap ve hikmeti ve bilmediklerinizi öğreten bir peygamber gönderdik. “ 

(Bakara suresi, 151)  

 

 Bu ayetlerde özellikle “kitap” ifadesi, hikmetten farklı bir kaynak olarak Kur’an’ da 

geçer. Bu ise hadis-i şeriflere doğrudan işarettir. Ayete göre Hz. Peygamber’in (sav) öğrettiği 

iki şey vardır: 1. Kitap, 2. Hikmet. Kitabın Kur’an olduğu ayette açık ve nettir. Peki, öğretilen 

“hikmet” nedir ve öğretilen bu şeyler nerededir? Hz. Muhammed (sav)  Kur’an dışında bir şey 

öğretmediyse ayetin sadece “Kitap öğreten peygamber” olarak inmesi gerekirdi. Ancak ayete 

göre Kur’an dışında öğretilen hikmet adı verilen başka hükümler, bilgiler de vardır. Bunlar, 

sünnettir ve bu durum hadis-i şeriflerin varlığını zorunlu kılmaktadır.  
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 Modernistler, sünneti ispatlayan “hikmet öğretimi” deliline ilimden yoksun cevaplarla 

karşı çıkar. Mesela “Kur’an’da, ‘İşte bunlar, Rabbinin sana vahiy ettiği hikmetlerdir. (İsra, 

17/39)’ ayetinde Kur’an için de hikmet kelimesi kullanılmıştır.” derler. 

 Zaten Ehlisünnet, hikmetin sadece Kur’an anlamına geldiğini iddia etmez. Hikmet 

kelimesinin, “İşleri en doğru ve en uygun biçimde yapmak, eşyanın hakikatinden bahseden 

ilim, eşyada gizli ilahî sırlar ve gayeler, faydalı ilim, insandaki akıl kuvvesinin istikamet üzere 

ve aşırılıklardan uzak olma mertebesi” gibi anlamları vardır. Dolayısıyla ayetler, zaten İsra 

suresi 19. ayette belirtilediği gibi “eşyanın hakikatinden bahseden faydalı ilimlerdir, 

hikmetlerdir, hikmetli sözlerdir.” Ancak ayetlere de hikmet denilmesi, Hz. Peygamber’in 

(sav) insanlara sadece ayet öğrettiğine hiç bir şekilde delil ve izah olamaz. Bir ayette Allah 

(cc), Hz. Peygamber’in (sav) ailesine şöyle buyurmuştur: 

 

“Evlerinizde Allah’ın ayetlerinden ve hikmetten okunanları hatırlayın. Kuşkusuz, Allah 

Latiftir, Haberdar’dır.” (Ahzab suresi, 34) 

 

 Hikmetin sadece Kur’an ayeti olarak alınması, Ahzab suresi 34. ayetin “Evlerinizde 

Allah’ın ayetlerinden ve ayetten okunanaları hatırlayın.” gibi çarpık bir manaya çıkması 

demektir. Ayette geçen evlerinde okunan Kur’an ayetleri ve hikmet ifadesi, Hz. Peygamber’in 

(sav) öğrettiği ayetlerin haricinde ilimlerin var olduğunun, hadislerin, sünnetin varlığının 

delilidir. Ayetler de içinde hikmet barındırır ancak “öğretilen kitap ve hikmet” cümlesindeki 

“hikmet” lazfından kasıt, sünnet ve hadis-i şeriflerdir. Aksi halde ayet manalarında bozukluk 

oluşur. 

 

 - O Resul Güzel Şeyleri Helal, Çirkin Şeyleri Haram Kılar 

 

“Onlar, yanlarındaki Tevrat’ta ve İncil’de yazılı buldukları Resûle, o ümmî Rasul’e (Hz. 

Muhammed) uyan kimselerdir. O, onlara iyiliği emreder, onları kötülükten alıkoyar. Onlara 

iyi ve temiz şeyleri helâl, kötü ve pis şeyleri haram kılar. Üzerlerindeki ağır yükleri ve 

zincirleri kaldırır. (Araf Suresi, 157)  

 

 Ayette “uygun olanı emreden, olmayandan men eden; temiz şeyleri helal, çirkin 

şeyleri haram kılan” ifadesi, Resul olan Hz. Muhammed’in (sav) de haram helal hükmü 

koyabileceğini göstermektedir. Ayetlerde, “Tek hüküm sahibi Allah’tır, Allah hükmüne 

kimseyi ortak kılmaz.” buyurulması, bu ayete ters değildir. Çünkü tek hüküm sahibi olan 

Allah (cc), Peygamber’ine de hüküm koyabilme yetkisi vermiştir. Bu verilen yetki de Allah 

(cc) tarafından verilmiş bir hükümdür. Allah (cc) dileseydi bu yetkiyi vermeyebilirdi. Çünkü 

tek hüküm sahibi Allah’tır (cc). O hükmüne kimseyi ortak etmez. Demek istediğimizi -tabiri 

caizse- bir örnekle ifade edelim: Bir öğretmenin sınıf başkanına “Sınıf arkadaşların senin 

sözünden çıkmayacak, herkes senin emirlerine de itaat edecek.” dese bu durumda öğretmen 

yine o sınıfta tek hüküm sahibidir. Ancak sadece sınıf başkanına yetki vermiştir. Verdiği bu 

yetki, öğretmenin sınıftaki tek hüküm sahibi olma özelliğine zıt düşmemektedir. Öyleyse Hz. 
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Peygamber (sav) de Allah’tan aldığı yetki ile helal ve haram hükmü koyma yetkisine sahiptir. 

Ayetlerde bildirildiği üzere, Hz. Muhammed de (sav), resuldür. 

 

“Muhammed, Allah’ın Resul’üdür.” (Ahzab Suresi, 40; Fetih Suresi, 29) 

 

 Bu delile cevap mahiyetinde hadis inkârcıları, “Peygamber (sav) sadece Kur’an’da var 

olan haramları haram kılabilir, Kur’an’da haram kılınmayan bir şeyi haram kılamaz.” gibi son 

derece ironik bir ifade kullanır. Bu ifadeye cevap “Resul’e itaat” bahsinde verilen cevapla 

paralellik gösterir. Ancak bazı eklemeler yapacağız.  

 Hz. Peygamber (sav) Kur’an’da var olan haramları haram kılacak, olmayanları 

kılmayacaksa  Kur’an’da var olan haramları tekrar niye haram kılma gereği duysun, zaten 

Kur’an’da yazmaktadır! Yani bu, Allah’ın (cc) “Ey Rasulüm! Ben şarabı haram kıldım, şimdi 

bir de sen haram kıl!” demesi gibi bir karşı çıkıştır ki hiçbir mantıksal temeli yoktur. Allah 

(cc), bir meseleyi haram kıldığında Peygamber’inin de haram kılmasına ihtiyaç var mıdır? 

Haşa, Allah’ın (cc) haram kılışı yetmiyor mu ki aynı mesele tekrar edilsin! Modernistlerin 

ifade ettiği anlam hak olsa idi bu mesele sadece tebliğ ve tekrara indirgenen bir mesele olurdu 

ki her Müslüman, Allah’ın (cc) Kur’an'da haram kıldığını “Bu haramdır.” diye insanlara 

tebliğ etmektedir. Mesele eğer bundan ibaretse ayetin “Resulü’nün haram olarak tebliğ ettiği, 

uyardığı şeyi haram saymayan...” şeklinde olması gerekirdi. 

 Hz. Peygamber’in (sav) erkeklere altın takmanın ve ipek giymenin haramlığı beyan 

etmesi, vücuda dövme yaptırmanın haram kılınması, nesep, kan yolu ile evlenilmesi haram 

olanların süt yoluyla da haram olacağı prensibi, beş vakit namazın zamanı, rekâtları, nasıl 

kılınacağı, yırtıcı kuşların etinin haram oluşu, namazlarda Kâbe’den önce Beyt-i Makdis'e 

yönelme, orucu bozan ve bozmayan şeyler, kimlere zekâtın farz olduğu, şeri boşanmanın 

şekli, diyetlerle ilgili birçok hükümler, içki içmenin cezası, hırsızın hangi miktarda hırsızlık 

yaparsa cezalandırabileceği, hayızlı kadının namaz kılamaması, oruç tutamaması, 

büyükannenin miras payı gibi hükümler Peygamberimizin verdiği hükümlere örnek olarak 

verilebilir.  

 Daha önce de zikrettiğimiz gibi hiç şüphesiz, Hz. Peygamber’in (sav) bu yetkisini 

Yüce Allah’tan (cc) tamamen bağımsız olarak değerlendirmemek gerekir. Elbette O, bu nevi 

hükümleri Yüce Allah’ın (cc) kendisine verdiği yetki ve onun kontrolü altında vermektedir. 

Zaten, Hz. Peygamber (sav), bu hükümleri verirken daima Kur’an’daki umumi bir prensibe 

dayanmıştır. Zikrettiğimiz hükümleri belirten Hz. Peygamber’in (sav) bu hükümleri, “O, size 

temiz şeyleri helal, pis şeyleri haram kılar.” (Araf, 157) ayetine dayanır. Bu bakımdan asıl 

Şâri yani kanun koyucu Allah’tır (cc), Resûlü’ne de ondan aldığı bu yetkiye dayanarak 

mecazen Şâri sıfatı verilmiştir. 

 Sonuç olarak ayete göre Peygamberin (sav) de emrettiği uygun ve haram kıldığı çirkin 

şeyler vardır. “Peki, biz bunlara nereden ulaşacağız?” sorusunun cevabı elbette hadis-i 

şeriflerdir. Çünkü Hz. Peygamber (sav) Kur’an’a ayet ekleyemez.  
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“Ben Bana Vahyedilenler İçinde Leş, Kan ve Domuz Etinden Başka Yenilmesi 

Haram Olan Bir Şey Görmüyorum” Ayeti ve “Dillerine Geldiği Gibi Haram ve Helal 

Kılma” Meselesi 

 “En’am Suresi 145. ayetteki ifadeye dayanarak, hadislerde belirtilen eti yenilmesi 

haram kılınan hayvanların varlığı (örneğin yabani eşek eti, yırtıcılardan azı dişli olanlar), ayet 

ile çelişir.” iddiasını ele alırsak: 

 Ayetle hadisler arasında bir çelişki yoktur. Zira ayet o zamana kadar zikredilenler 

dışında bir haram bulunmadığını haber vermektedir. Bu ayetten sonra bazı haram yiyecekler 

Rasulullah’a (as) haber verilmiştir. Allah, Peygamber’in diliyle “Bana vahyedilenlerin içinde 

bulamıyorum.” buyurur. Bu, “o anda” demektir. Çünkü bu ayet Mekke Dönemi’nde nüzul 

olmuştur. Daha sonrasında pek çok ayet ve hükümler indirilmiştir. Mesela şarabın haram 

kılınması bu ayetten sonra olmuştur. Ancak yukarıdaki ayetin içinde şarap da 

zikredilmemiştir. Yine Maide suresi 3. ayette, “canları çıkmadan önce kesilmemiş, boğulmuş, 

bir yerine vurularak öldürülmüş, düşüp yuvarlanmış, başka bir hayvan tarafından süsülmüş, 

yırtıcı hayvanlar tarafından yenilmiş, dikili taşlar üzerine boğazlananlar” da haram kılınmış, 

haramlara bu ziyadeler yapılmıştır. Hadislerde geçen haramlar da En’am 145. ayetten sonra 

haram kılınmıştır. Buna herhangi bir mâni yoktur. Hadisler ayeti neshetmemiştir.
306

 

 Bazı hadislerde de “Cahiliye halkı bazı şeyleri yer, bazılarını yemezlerdi. Allah, 

Peygamber’ini gönderip helal ve haram kıldığı şeyleri açıkladı. Rasulullah (as), “Allah’ın 

helal kıldığı helal, haram kıldığı haramdır.” dedi ve En’am suresi 145. ayeti okudu.” “Helal, 

Allah’ın kitabında helal kıldığı, haram da onun kitabında haram kıldıklarıdır. Hakkında bir 

şey söylemeyip sustuğu şeyler de affettikleridir.” buyurulur. 

 En’am suresi 145. ayetin şerhi mahiyetinde olan bu hadislerin izahını yukarıda beyan 

etmiştik. Bu o sırada söylenen bir hadistir. Ayrıca şu eklemeyi de yapmalıyız: Ortada bir ayet 

veya hadis varsa bu ayet ya da hadis konuyla ilgili tüm ayet ve hadisler bir araya getirilerek 

bağlamı içinde yorumlanabilir. Müstakil bir ayet ya da hadisi alıp onu bağlamından kopararak 

yorumlamak dinde çelişkilere sebep olur. Mesela hırsızlara uygulanacak had cezasında, 

zinaya verilecek 100 sopa cezasında, şahitlerle ilgili aranan şartlarda vb. konuyla ilgili tüm 

hükümler bir araya getirilir, cezanın verilip verilmeyeğine bu şekilde karar verilir ve konu 

ancak bu şekilde anlamlı bir bütüne ulaşır.  

 Dolayısıyla ayet ve hadislerde kişilerin diline geldiği gibi haram helal hükmü 

vermemesi gerektiği ifadesi tek hüküm sahibinin Allah olduğu bildirilir. Tek hüküm sahibinin 

Allah olduğunu bildiren ayetler mutlak hüküm koyucunun Allah olduğunu beyan eder. Ancak 

bu ayetler, “o Rasul güzeli helal, çirkini haram kılar, Allah ve Rasulü’nün haram kıldığını 

haram saymayan” gibi diğer ayetlerden bağımsız tutularak yorumlanamaz, aksi takdirde 

çelişki oluşur. Burada, Allah mutlak hüküm sahibi, Rasulullah’ta hüküm verme konusunda 

yetkilendirilmiştir. Mezhep sahibi müçtehitler dahi kendi dillerine geldiği gibi fetva 

vermemiş, ayet ve hadiste daha önce açık bir hükümle karşılaşmadıkları bir mesele 

kendilerine sorulduğunda, “Allah’ın ve Rasulullah’ın burada muradı, hükmü nasıl olurdu?” 

diye düşünerek ayet ve hadislerin benzer manalarından hüküm çıkarmaya, Allah ve 

Rasulü’nün bu meseledeki muradına ulaşmaya çalışmışlardır. Yoksa müçtehitler de dillerine 
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 Yavuz Köktaş, Kur’an’a Aykırı Görülen Hadisler, İnsan Yay. s. 167. 
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geldiği gibi konuşmamışlar, haram-helal hükmü koymamışlar hükümlerini ayet ve hadislere 

dayandırmışlardır. Bu meselenin detayına mezhepler bahsinde değineceğiz. 

 

 - Allah’ın ve Resulü’nün Haram Kıldığını Haram Saymayan 

 

“Kitap verilenlerden, Allah’a, ahiret gününe inanmayan, Allah’ın ve Resulünün haram 

kıldığını haram saymayan…” (Tevbe suresi, 29) 

 

 Savaş ile ilgili emrin verildiği ayetin için Allah “kendisinin ve Resulü’nün haram 

kıldığını haram saymayanlar” ifadesini tanıma eklemiştir. Demek ki Peygamber (sav) de bir 

şeyleri haram kılmıştır ki ayette sadece “Allah’ın haram kıldığı” denilmemiştir. Hz. 

Peygamber’in (sav) de haram kıldığı hükümler olmasaydı bu ayetteki “Resulü’nün” ifadesi 

yersiz olurdu. Bu ayette, hadis-i şeriflerin varlığını zorunlu kılmaktadır.  

 

 - Aralarında Çekiştikleri Şey Hakkında Senin Verdiğin Hüküm 

 

“Artık hayır! Rabbine ant olsun ki aralarında çekiştikleri şey hakkında, seni hakem tayin edip 

sonra da senin verdiğin hükümden dolayı ‘içlerinde bir sıkıntı duymaksızın tam bir 

teslimiyetle teslim olmadıkça’ iman etmiş olmazlar.” (Nisa suresi, 65) 

 

 Ayette, insanlar arasında çekişilen ve anlaşmazlığa düşülen konuyla ilgili verilecek 

hüküm Peygamber’e havale edilmiştir. Verilecek hükme itaatte, imanın gereği olarak 

zikredilmiştir. Eğer Peygamber, Kur’an dışına çıkamıyor olsaydı zaten çekiştikleri şeyin 

cevabı da Kur’an’da olacağı için “senin verdiğin hükümden dolayı” değil, “Kur’an’da 

verilmiş hükümden” dolayı denilirdi. Kur’an’da var olan hüküm hakkında tekrar Peygamber’i 

hakem yapma ve Peygamber’e hüküm sorma gereği duyulamaz. Bu mantıkla hakem Kur’an 

olmalıdır, Peygamber değil. Öyleyse, Peygamber’in verdiği bu hükümler nerededir? Elbetteki, 

hadis-i şerifler aracılığıyla bu hükümlere ulaşılabilir. Bunu örneklendiren bir olay Asr-ı 

Saadet’te yaşanmış ve konu ile ilgili bir ayet inmiştir: 

 Yahudiler, bir suçluya ceza vermek için Tevrat’ta verilecek ceza yazıyorken 

Rasulullah’ı (as) hakem tutarlar ve “Sen hakkımızda hükmü ver!” derler. İnen ayette ise şöyle 

denilir: 

 

“İçinde Allah’ın hükmü bulunan Tevrat yanlarında olduğu halde nasıl seni hakem kılıyorlar 

da sonra bunun arkasından yüz çevirip gidiyorlar! Onlar inanmış kimseler değillerdir.” 

(Maide suresi, 43) 

 

 Demek ki Allah (cc) indirdiği kitapta bir hüküm verdiyse o konuda Peygamber yeni 

bir hüküm için hakem tutulmaz. Çünkü zaten hüküm kitapta verilmiştir. Peygamberi hakem 

tutmaya gerek yoktur. Ayette birinci tenkit, “Allah’ın hükmü varken seni nasıl hakem tayin 
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ediyorlar!” tenkididir. Burada Nisa suresi 65. ayete dikkat edersek “aralarında çıkan 

anlaşmazlıkta Rasulullah’ın (as) hakem tutulması ve kendisinin verdiği hükme uymanın 

imanın gereği olduğu” bildirilmiştir. Demek ki Peygamber’in vereceği hükümler Kur’an’da 

yazanlardan ibaret değildir. Bu da hadislerin ve sünnetteki hükümlerin varlığına delildir. 

 

 - Anlaşmazlığa Düşerseniz Allah ve Rasulü’ne Götürün 

 

“Ey İnananlar! Allah’a itaat edin, Peygamber’e ve sizden buyruk sahibi olanlara itaat edin. 

Eğer Allah’a ve ahiret gününe gerçekten inanıyorsanız, herhangi bir şeyde anlaşmazlığa 

düşerseniz onu Allah ve Resulü’ne götürün. Bu daha iyidir ve sonuç bakımından daha 

güzeldir.” (Nisa suresi, 59) 

 

 Ayette anlaşmazlığa düşülme durumunda başvurulacak kaynak olarak sadece Allah 

(cc) veya Kur’an zikredilmemiş, “hükmü sadece Kur’an’da arayın” denilmemiş, Resul’ün 

(sav) sünneti de eklenmiştir. Bu da Peygamber’in hüküm verme yetkisine sahip olduğuna ve 

Kur’an’da zikredilmemiş meselelerin zuhur ettiğine ve bu meselelerle ilgili hükümlerin 

verildiğine delildir. 

 

 - Allah ve Rasulü Bir Şeye Hükmettiği Zaman 

 

“Allah ve Resulü bir şeye hükmettiği zaman inanan erkek ve kadına artık işlerinde başka yolu 

seçmek yaraşmaz. Allah’a ve Peygamber’e başkaldıran şüphesiz apaçık bir şekilde sapmış 

olur.” (Ahzab suresi, 36) 

 

 Ayette Allah (cc), Peygamber’e de hükmetme yetkisi verdiğini göstermektedir. 

Ayetlerde “Allah ve Resul” diye bahsedilen bu birlik Kur’an ve sünnetin oluşturduğu İslam’ın 

birliğidir. 

 

 - Peygamber Size Neyi Verirse Onu Alın, Size Neyi Yasaklarsa Ondan da Sakının 

 

“Allah’ın, (fethedilen) ülkeler halkından Peygamberi’ne verdiği ganimetler; Allah, 

Peygamber, yakınları, yetimler, yoksullar ve yolda kalmışlar içindir. Böylece o mallar, 

içinizden yalnız zenginler arasında dolaşan bir devlet olmaz. -Peygamber size neyi verirse onu 

alın, size neyi yasaklarsa ondan da sakının- Allah’tan korkun. Çünkü Allah’ın azabı çetindir.” 

(Haşr suresi, 7) 

 

 Bu ayetteki “Peygamber size neyi verirse onu alın, size neyi yasaklarsa ondan da 

sakının!” ifadesi, hadis-i şeriflerin varlığını delillendirir. Ancak hadis karşıtları bu ayetin 

sadece ganimetlere yönelik bir ifade olduğunu belirtmektedir. Hâlbuki ayetin içinde geçen  َت كت  ُ مُ

ُ مم ََ  neyi verirse” ve“ ام ُكت ُ ْممم مم  .neyi yasaklarsa” ifadeleri umumu yani geneli belirtir“ ام
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Peygamber’in size verdiği her şeyi alın, yasakladığı her şeyden de sakının demektir. İfade, 

doğrudan Peygamber’e havale edilmiş konuların varlığını ve ganimet meselesinden yola 

çıkarak genel hakkında hüküm verildiğini gösterir. Ayetin ganimetler üzerine inip daha sonra 

Peygamber’e verilen yetkinin zikredildiği sonuç cümlesiyle bitirilmesi üzerine sadece 

ganimetlerden bahsedildiğini iddia etmek doğru değildir. Çünkü verilecek şey sadece 

ganimetler olmuş olsaydı ayette “Neyi verirse alın!” diye değil “Ne kadar verirse alın!” 

şeklinde ifade kullanılırdı.  

 

 - Allah’ın İndirdiğine ve Peygamber’e Gelin 

 

“Münafıklara ‘Allah’ın indirdiğine (Kur’an’a) ve Peygambere gelin!’ dendiği zaman, onların 

senden büsbütün uzaklaştıklarını görürsün.” (Nisa suresi, 4) 

 

 Bu ayette de Allah (cc), Kur’an ayetleriyle beraber Hz. Peygamber’in (sav) sünnettine 

de tabi olunması gerektiğini bildirmiştir.  

 Bu ve benzeri zikretmediğimiz pek çok ayet, hadis-i şeriflerin dinin kaynağı olduğuna 

ve Hz. Muhammed’in (sav) Kur’an’ın açıklamasını yapıp hükümler verdiğine delil olarak 

zikredilebilir. Şimdi de hadis inkârcılarının yukarıda zikredilen “hadis-i şeriflerin dinin 

kaynağı olmadığına yönelik ayet iddialarına” cevaplar verelim. 

 

 İddialara Cevaplar 

 1. İddia: Kur’an’da Her Şey Vardır 

 

“Sana her şeyi açıklayan ve Müslümanlara doğruyu gösteren bir rehber, rahmet ve müjde 

olarak Kur’an’ı indirdik.” (Nahl suresi, 89)  

 

“Yaş, kuru her şey Kitab-ı Mübin’de (Kur’an) vardır.” (Enam suresi, 59)  

 

 Cevap: “Kur’an’da her şey vardır.” ayetlerindeki “Her şey” sözcüğünün kapsamı 

üzerine yapılan yorumlar şu şekildedir: Kur’an’da vahyin temel mesajları olan dinin emir ve 

yasaklarıyla ilgili her şeyin açıklaması vardır.
307

 Ancak bu açıklamaların bir kısmı açıkça 

diğer kısmı da işaret yoluyla ifade edilmiştir.
308

 Bazı âlimlere göre her şeyden maksat, din 

ilimleridir.
309

 İbni Mesud’a göre de her şeyden maksat, din ilimleridir.
310

 Kur’an’da sema-arz, 

dünya-ahiret, sevap-günah, cennet-cehennem, Allah-âlem gibi bütün temel konulardan ayetler 

bahsetmiştir. Fakat bunlar ana hatlarıyla vardır. Bildirilen bu ana hatların detayları bazen yine 

Kur’an ayetlerinde, bazen de Hz. Peygamber’in (sav) sünnetinde ve hadislerinde açıkça 
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 Taberi, Nahl suresi 89. ayet tefsiri 
308

 Semerkandi, ilgili ayetin tefsiri 
309

 Razi, ilgili ayetin tefsiri 
310

 İbni Kesir, ilgili ayetin tefsiri 
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bildirilmiştir.
311

 Mesela namaz hakkında rükû ve secdeden bahsedilmiş ancak bunların ne 

kadar yapılacağı, rekâtları, hangi vakit namazda kıraatin dışarıdan okunup hangi namazda 

sessiz okunacağı gibi ayrıntılar sünnet ile ortaya konulmuştur.
312

 

 Bir başka örnek, Kur’an’da nine için mirastaki pay oranının ne kadar olacağı hükmü 

de yoktur. Hz. Ebubekir (ra), nineye ayrılan payı bulabilmek için Peygamberimizin (sav) 

sünnetine başvurmuştur.
313

 Yine Kur’an’da “Haram aylar çıkınca müşriklerle savaşın” 

(Tevbe, 9/5) buyurulmuş ve haram ayların sayısının dört olduğu belirtilmiştir (Tevbe, 9/36). 

Ancak Allah (cc) katında kabul gören dört haram ayın hangi aylar olduğuna, Kur’an’da 

değinilmemiştir. 

 Kur’an’da zekâtın ne kadar verileceği konusunda da kesin bir ölçü yoktur. Bu 

ayrıntılar da Hz. Peygamber’in sünnettinde görülür. Ancak mealistlere göre şu ayet zekâttaki 

ölçüyü ifade eder: “Bir de senden hayır olarak ne harcayacaklarını sorarlar. De ki 

ihtiyacınızdan artanı harcayın...” (Bakara, 2/219). Bu ayetteki “ihtiyaç fazlası” ifadesi zekât 

farz kılınmadan önce hayır işlemek isteyenlere yönelik inmiş, daha sonra zekât ayetiyle 

neshedilmiştir. Yani bu ayette zekât kastı yoktur.
314

 Ayet, zekât hakkında inmiş olduğu kabul 

edilse dahi bu ayette Hz. Peygamber’in (sav) açıklamalarına ihtiyaç duyulmaktadır. Çünkü 

kişiler için ihtiyaç sınırı ne kadardır da bunun fazlası ne olacaktır, buna değinilmemiştir. 

İhtiyaç belirlemesi insanın kendisine bırakılırsa ölçüyü tutturmak her insan için mümkün 

olmayacaktır. Çünkü birilerine göre lüks ve israflı yaşam diğerlerine göre standart yaşam 

olarak algılanabilir. Kimileri de ihtiyacından fazla mal kalmadığını iddia edebilir ya da bu 

konuda samimi olmayı herkes başaramayabilir. Kendisine zekât düşen belki de pek çok kişiye 

sorulsa “Ben anca kendime yetiyorum.” diyerek açgözlülük gösterebilir. Nitekim ayette şöyle 

buyurulur: 

 

“Şüphe yok ki insan, hırslı (açgözlü) yaratılmıştır.” (Mearic suresi, 19) 

 

 Bu yüzden ayetlerde emredilen zekâtın ölçüsünün detaylandırılması gerekmektedir. Bu 

hususta, Hz. Peygamber (sav) gerekli detaylandırmayı yapmış ve altın ve gümüşe farz olan 

zekât miktarının kırkta bir olduğunu beyan etmiştir.
315

 Bunun gibi detaylandırılmamış farklı 

mallar için zekât ölçüleri de ulema tarafından Kur’an ve sünnet eksenli aktarılmıştır. 
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 Taberi, Hud suresi 1. ayet tefsiri 
312

 Hadis inkârcıları, namaz ibadetinin Hz. İbrahim’den (as) beri var olduğunu, bu sebeple namazın tekrar 

açıklanılmasına ve öğretilmesine gerek olmadığını beyan ederler. Çok ilginçtir, “Hadisler 150-200 yıl sonra 

yazıldı, nasıl güvenebiliriz!” diyenler (Kaldı ki böyle olmadığını izah edeceğiz.) yani 200 yıllık sürece şüphe ile 

bakıp delil kabul edemeyiz diyenler, “Hz. İbrahim’den (as) beri namaz vardı.” diyerek 2000 yıllık sürece 

güveniyorlar, 2000 yılda ibadetlerin hiçbir tahrife uğramadığına inanıyorlar ve bunu delil alıyorlar. Bu aslında 

hadisleri inkâr edebilmek için düştükleri ironinin bir yansımasıdır. Namazın nasıl kılanacağı açıkça Rasulullah 

(as) tarafından öğretilmiştir ve hükümleri düzenlenmiştir. Ayette namaz hakkında “…Size öğrettiği şekilde 

Allah’ı anın.” (Bakara, 2/238-239) buyurulmuştur. Nitekim rivayetlerde Cebrail’in (as) Hz. Peygamber’e (sav) 

gelip beş vakit namazı her şeyiyle bizzat tatbikî olarak öğrettiği mevcuttur. (Buhari Bed'ü'l-Halk, 6)  Hz. 

Peygamber (sav) de aynı şekilde bunu ashabına öğretmiş ve “Beni namaz kılarken nasıl görüyorsanız öyle 

namazı kılınız.” buyurmuştur. (Buhari, Ezan, 18) 
313

 Zehebi, Tezkiretu’l-Huffaz,1/2-3; İbni Hacer, Nüket 1/243 
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 Razi, ilgili ayetin tefsiri 
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 Ebu Davud ve Beyhaki’nin rivayet ettiği hadis için bk. Neylü’l-Evtar, 4/138 
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Ayetlerde, din hususunda sonuç çıkarmaya gücü yeten ulülemre (âlimlere/yöneticilere) de 

itaat etmek gerektiği bildirilmiştir: 

 

“Ey iman edenler! Allah’a itaat edin, Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulülemre itaat 

edin.” (Nisa suresi, 59) 

 

“Kendilerine güven veya korku hususunda bir haber geldiğinde onu hemen yayıverirler. 

Hâlbuki onu Peygamber’e ve kendilerinden olan ulülemre götürselerdi onlardan sonuç 

çıkarmaya gücü yetenler, elbette onu bilirlerdi.” (Nisa Suresi, 83) 

 

 Yine, namaz için abdest almak ayetlerde emredilmişken kişi abdestini bozup 

bozmadığı konusunda şüpheye düştüğünde ne yapmalıdır, tekrar abdest alacak mı almayacak 

mı konusunun detaylandırılması hadislerde yapılmıştır.
316

 Süt akrabalığı yoluyla söz konusu 

olan nikâh yasağı kapsamına sütkızın dâhil olup olmadığı
317

 gibi konular da sünnetten 

çıkarılan hükümlerle bilinebilmektedir. 

 Bu örnekleri daha da artırabiliriz. Görüldüğü gibi ayetlerde zikredildiği üzere 

Kur’an’da her şeyden, her konuda bahis vardır ancak ayrıntılar bazen ayetlerle bazen hadis-i 

şerifler ile açıklanmıştır. Dolayısıyla, bu ayetler hadisleri reddetmez.  

 

 2. İddia: Kitapta Hiçbir Şeyi Eksik Bırakmadık 

 

“Kitapta hiçbir şeyi eksik bırakmadık.” (Enam suresi, 38)  

 

 Cevap: 

 Hadis inkârcıları, bu ayete dayanarak hadis-i şerif kaynakları başta olmak üzere 

Kur’an dışı tüm kaynakları reddeder. Çünkü hiçbir şeyin eksik bırakılmaması demek, 

ayrıntıları da içine almak anlamına gelir, denilmektedir. Ancak burada yapılan tamamen bir 

çarpıtmadan ibarettir. Ayetin öncesi şu şekildedir: 

 

“Yeryüzünde yürüyen hiçbir hayvan ve iki kanadıyla uçan hiç bir kuş yoktur ki sizin gibi bir 

ümmet olmasınlar. Biz, Kitap’ta hiçbir şeyi eksik bırakmamışızdır.” (En’am suresi, 38) 

 

        Bu ayette bahsedilen hiçbir şeyi eksik bırakılmayan kitap, Kur’an değil, “Levh-i 

Mahfuz”dur. Diğer bir ismiyle “Kader kitabı”dır. Allah (cc), Kur’an’a da zaman zaman 

“Kitap” diye atıfta bulunmuştur. Ancak Kur’an’da kitaptan tek kasıt Kur’an değildir. “Levh-i 

                                                           
316

 “Sesini veya kokusunu almadığınız şeylerden dolayı abdest almayınız.” (Müslim, Hayz, 99 362; Buhari, 

Vudû, 4, 36) “Sizden biriniz oturağında bir hareket sezer de abdestinin bozulup bozulmadığına karar vermekte 

kararsız kalırsa (yellenmeden mütevellit) bir ses işitmedikçe veya koku duymadıkça (namazdan) çıkmasın.” 

(Müslim, Hayz, 9; Tirmizi, Tahare, 56; İbn Mace, Tahare, 74) 
317

 Buhari, 2434, Müslim, 13/1447, Nesei, 3305, İbni Mace 1938, İbnu’l-Carud 693, Ahmed 1/275 



220 

 

Mahfuz” adı verilen, olmuş olacak her şeyden bahseden manevi ve mahiyetinin ne olduğunu 

bilmediğimiz bir kitabın da var olduğu Kur’an’da bildirilir. Mesela Levh-i Mahfuz’u anlatan 

ayetlerden olan, Enam suresi 59. ayet meali şu şekildedir: 

 

“Gaybın anahtarları onun katındadır. Onları ancak o bilir. Karada ve denizde olanı bilir. 

Düşen yaprağı, yerin karanlıklarında olan taneyi, yaşı kuruyu ki (hepsi) apaçık Kitap’tadır. 

Ancak o bilir.” (Enam Suresi, 59) 

 

 Bir başka Kur’an ayeti şu şekildedir: 

 

“Ne zaman sen bir işte bulunsan, ne zaman Kur’an’dan bir şey okusan ve siz ne zaman bir iş 

yaparsanız o işe daldığınız zaman biz mutlaka üstünüzde şahidizdir. Ne yerde ne gökte zerre 

ağırlığınca bir şey Rabbinden uzak (ve gizli) kalmaz. Bundan daha küçüğü ve daha büyüğü 

yoktur ki apaçık kitapta (Levh-i Mahfuz’da) bulunmasın.” (Yunus suresi, 61) 

 

 Levh-i Mahfuz’un içeriği hakkında bilgi veren ayetleri zikretmeye devam edelim: 

“Olacak olan şeylere ait bilgileri saklayan kitap (Kaf, 50/4), yeryüzüne ve insanlara gelecek 

tüm belaların yazılı bulunduğu kitap (Hadid, 57/22), her şeyin sayılıp tespit edildiği kitap 

(Yasin, 36/12), gökte ve yerdeki tüm gizliliklerin açıkça belirtildiği kitap (Neml, 27/75).” 

 Buna göre ayetlerde belirtilen hiçbir şeyin eksik bırakılmadığı kitap, Levh-i 

Mahfuz’dur. Öyleyse ayetlerde insanlara gelecek belaların yazılı olduğu bir kitaptan 

bahsediliyorsa ama En’am 38. ayette kitaptan kasıt Kur’an ise “Bizlerin başına mesela 2030 

senesinde ne gibi belalar gelecek, bu Kur’an’ın hangi ayetinde yazmaktadır?” Yine ayetlerde 

her şeyin sayılıp tespit edildiği kitaptan bahsedilirken bu kitap Kur’an demekse yeryüzünde 

var olan karıncaların, kuşların, hayvanların sayıları ne kadardır, bu bilgi hangi ayette 

yazmaktadır? Kur’an’da olacak şeylerin yazılı olduğu bir kitaptan bahsedilirken o kitaptan 

kasıt sadece Kur’an ise “Bizim ölüm tarihimiz yıl, ay, gün olarak ne zamandır? Kur’an’da 

hangi ayette yazmaktadır?” Ancak böyle ayetler yoktur. 

 Kısacası, Enam suresi 38. ayette geçen “hiçbir şeyin eksik bırakılmadığı kitap”tan 

kasıt, Levh-i Mahfuz’dur. Levh-i Mahfuz’u anlatan ayet şudur:  

 

“Hayır, o şerefli Kur’an’dır. Levh-i Mahfuz’dadır.” (Buruc suresi, 21-22) 

 

 Ayette Kur’an’ın dahi Levh-i Mahfuz’da bulunduğu zikredilerek Kur’an’ı da kapsayan 

bir kitap olduğu ortaya konulmuştur.  

 “Kitapta hiçbir şeyi eksik bırakmadık.” ayetinde kastedilen kitap Kur’an olacak 

olsaydı dahi bu, hadis-i şeriflerin inkârına sebebiyet veremezdi. Çünkü Kur’an’ı Kerim zaten 

bizleri -delillerini daha önce zikrettiğimiz gibi- Hz. Peygamber’in (sav) sünnettine havale 

etmiş, Ona ve ulülemre (idarecilere ve âlimlere) itaat etmeyi ve uymayı emretmiş, Hz. 

Peygamber’in (sav), Kur’an’ın açıklayıcısı olduğu ayetlerde ifade edilmiş, “Bilmiyorsanız 
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ilim sahiplerine sorun.” (Nahl, 16/43; Enbiya, 21/7) denilerek yine her konuda eksiksiz hâle 

getirilmiştir. Burada kimse Kur’an’ın eksik olduğunu iddia edip Kur’an’ı kusurlu 

göstermemektedir. Haşa! Kur’an’da taşlar yerine oturmasa, ihtiyaç hissedilen bir mesele ile 

ilgili ne yapılacağı, nasıl hareket edileceği bildirilmese o zaman Kur’an eksik hâline gelirdi. 

Kur’an, eksik değildir ancak “verdiği hükümlerle ve verdiği yetkilerle eksiksizdir.” Kur’an, 

Hz. Peygamber’e (sav) hüküm koyma yetkisi vermişken asıl, Peygamber’i dışlamak ve 

yetkilendirme ayetlerini görmezden gelmek Kur’an’a uymamak ve Kur’an’ı eksik hâle 

getirmek olur. Kur’an anayasa gibidir. Her hükmün detayına girilmemiştir. Eğer girilecek 

olsaydı ciltler dolu Kur’an olurdu ve bu da Kur’an’ın kolay kılınmasına aykırı olurdu. Yani 

eksik bırakılmayan kitaba Kur’an demiş olsaydık bu mana ile de hadis-i şeriflerin ve sünnet-i 

seniyyenin varlığını kabul etmek zorunludur. 

 

 3. İddia: Hüküm Vermek Allah’a Aittir, Hükmüne Kimseyi Ortak Etmez 

 

“Hüküm vermek ancak Allah’a aittir.” (Yusuf suresi, 40) 

 

“(Allah) Hükmüne kimseyi ortak etmez.” (Kehf suresi, 26) 

 

 “Ayetlerde hüküm vermenin ancak Allah’a ait olduğu ve Allah’ın hükmünde kimseyi 

ortak etmediği belirtilmektedir. Bu yüzden hadis kaynaklarında bulunan Kur’an’da olmayan 

helal haram hükümlerini kabul etmek, ilgili ayetleri reddetmek manasına gelir. Kur’an’da var 

olan hükümler dışında bir hükme uyulamaz.” denilir. 

 Cevap: Ayetlerde de belirtildiği üzere hüküm vermek Allah’a (cc) aittir ve Allah, 

hükmüne kimseyi ortak etmemektedir. Ancak konu diğer ayetlerle beraber mütaala 

edildiğinde görülecektir ki Allah’ın (cc) verdiği hükümlerden biri de “Resullerin de helal 

haram koyma yetkisi olduğu” hükmüdür. Bu konuya daha önce de değinmiştik. Allah (cc) 

zaten hükmüne kimseyi ortak etmemiştir. Bu hükmü yani Hz. Peygamber’e (sav) hüküm 

verme yetkisini yine Allah (cc) vermiş, Hz. Peygamber (sav) -haşa- kendisi başkaldırıp bu 

yetkiyi almamıştır. Dolayısıyla bu ayetler, hadislerdeki hükümleri reddetmez. Daha önce 

zikrettiğimiz örneği tekrar edersek tabiri caizse bir öğretmenin sınıf başkanına “Sınıf 

arkadaşların senin sözünden çıkmayacak, herkes senin emirlerine de itaat edecek.” dese bu 

durumda öğretmen yine o sınıfta tek hüküm sahibidir. Ancak sadece sınıf başkanına yetki 

vermiştir. Verdiği bu yetki, öğretmenin sınıftaki tek hüküm sahibi olma özelliğine zıt 

düşmemektedir. 

 

“O peygamber; onlara, uygun olanı emreder ve fenalıktan meneder, temiz şeyleri helal, 

murdar şeyleri haram kılar.” (Araf suresi, 157) 

 

“Artık hayır! Rabbine ant olsun ki aralarında çekiştikleri şey hakkında, seni hakem tayin edip 

sonra da senin verdiğin hükümden dolayı içlerinde bir sıkıntı duymaksızın tam bir teslimiyetle 

teslim olmadıkça iman etmiş olmazlar.” (Nisa suresi, 65) 
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“… Allah’ın ve Resulü’nün haram kıldığını haram saymayan…” (Tevbe suresi, 29) 

 

“Allah ve Resulü bir şeye hükmettiği zaman…” (Ahzab suresi, 36) 

 

 Ayetlerde Hz. Peygamber’e (sav) de hüküm verme yetkisinin verildiği açıkça 

görülmektedir. 

 

 4. İddia: Kur’an’dan Başka Bir Hakem mi İsteyeyim? 

 

“(De ki) Allah size Kitap’ı açık açık indirmişken ondan başka bir hakem mi isteyeyim?” 

(En’am suresi, 114) 

 

 Cevap: Ayetin tamamı şöyledir: 

 

“Allah (cc), size Kitap’ı açıklanmış olarak indirdiği hâlde ondan başka bir hakem mi 

arayayım? Kendilerine kitap verdiklerimiz(Yahudi ve Hristiyanlar), o Kur’an’ın, gerçekten 

Rabbin katından hak olarak indirilmiş olduğunu bilirler. O hâlde sakın şüphe edenlerden 

olma.” (En’âm suresi, 114) 

 

 Dikkat edilirse ayette kendilerine kitap verilen Yahudi ve Hristiyanlardan 

bahsedilmektedir. Ayetin iniş sebebi şudur: Kureyş müşrikleri Resulullah’a (sav) “Seninle 

aramızda Yahudi bilginlerinden ve istersen Hristiyan piskoposlarından bir hakem seçelim. 

Bakalım, onların kitabında sana dair bir şey varsa bize haber versinler.” diye bir teklifte 

bulunmuşlardı. İnen En’âm suresi 114. ayetle de “Hz. Muhammed’in (sav) hak peygamber 

olduğuna karar verecek hakemlerin Yahudi Hristiyanlar değil, Kur’an olduğu” bildirilerek bu 

teklife cevap verilmiştir. Yani onun hak Peygamber olduğu Kur’an’da açık açık anlatılmışken 

başka hakem aramaya gerek yoktur.
318

 

 Ayetin devamında “Kendilerine kitap verdiklerimiz de onun, Rabbin katından hak 

olarak indirilmiş olduğunu bilirler.” buyurulması, ayetin bu anlama geldiğine delildir. Yani 

konu Peygamber’in hüküm verme yetkisinin olmadığıyla ilgili bir konu değildir. Ayetin 

açıklaması, hadis inkârcıları tarafından çarpıtılmıştır. 

 

 5. İddia: Ben, Bana Vahyedilene Uyuyorum 

 

“De ki ben, sizi sadece vahiy ile uyarıyorum ve sağırlar, uyarıldıkları zaman (uyarıldıkları) 

şeye daveti işitmezler.” (Enbiya suresi, 45) 
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 Elmalılı, ilgili ayetin tefsiri 
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“De ki benim onu kendiliğimden değiştirmem asla mümkün değildir. Ben, sadece bana 

vahyedilene uyuyorum. Eğer Rabbime isyan edersem büyük günün azabından korkarım.” 

(Yunus suresi, 15) 

 

 “Ayetler, Peygamber’in sadece kendisine indirilen vahye uyduğunu göstermektedir. 

Öyleyse  Hz. Peygamber, Allah’tan aldığı vahiy dışında hiçbir şeye uymuyor, hiçbir şey 

söylemiyor. Bu da demek oluyor ki Kur’an’da var olmayan meseleleri hadis-i şeriflerin 

açıklaması gibi bir durum söz konusu değildir.” denilir. 

 Cevap: “Ben sizi sadece vahiyle uyarıyorum.” ayetiyle Peygamber’in tebliğ ettiği 

şeyleri haşa kendisinin uydurmadığı, bunları aldığı vahiyle tebliğ ettiği anlatılmaktadır. Yani 

müşrikler Peygamber’in tebliğine yönelik, yalancı, uydurulmuş sözler demekteyken Hz. 

Peygamber’in (sav) tebliğ ettiği meselelerin Allah (cc) tarafından vahiyle bildirildiği ifade 

edilmektedir. Haşa Peygamber’in (sav) kendisi Allah’ın (cc) olduğunu varsayıp ahiret diye bir 

şey uydurup bunları ifade etmiyor. Vahiy ile bunlar hakkında uyarıyor. Ayetlerin “Peygamber 

Kur’an’da yazmayan bir hüküm vermiyor, söylediği ve söyleyeceği her söz sadece Kur’an’da 

yazılanlardır.” anlamıyla bir ilgisi yoktur.  

 Bunun yanında Hz. Peygamber’e (sav) inen vahiy sadece Kur’an’dan ibaret değildir. 

Hz. Peygamber’in (sav) sünneti de Allah’ın (cc) vahiyle bildirmesi iledir. Yine Hz. 

Peygamber’in (sav) hükümlerinde yanılması hâlinde Allah’ın (cc) onu düzeltmesi de vahiy 

iledir. Dolayısıyla Peygamberimizin uyguladığı sünnet ve emirlerinin olduğu hadisler de 

vahiy ile uyarması anlamına gelir. 

 “De ki benim onu kendiliğimden değiştirmem asla mümkün değildir. Ben sadece bana 

vahyedilene uyuyorum.” (Yunus, 10/15) ayetindeki “Benim onu kendiliğimden değiştirmem 

mümkün değildir.” ifadesi iddiaların tam aksine Kur’an’a göre hadis-i şeriflerin varlığını 

zorunlu hâle getirmektedir. Çünkü ayetlerde Peygamberin (sav) haram helal kıldığından, 

verdiği, uyulacağı, itaat edileceği şeylerden bahsedilirken diğer ayette Peygamber’in (sav)  

kitaba hiçbir şey ekleyemeyeceği söylenmektedir. Öyleyse Peygamber’in (sav) bu helal haram 

kıldığı, yasakladığı, uyulacak ve itaat edilecek şeyleri Kur’an’a yazılamayacaksa nereye 

yazıldı ve kaydedildi, sorusunun cevabı ancak sahabenin, tabiinin ve onların öğrencilerinin 

yazdıkları sahifeler, kitaplar ve ezberlerine alıp nesilden nesile aktardıkları ve sonuçta hadis 

külliyatlarına girmiş hadisler olabilir.  

 Bu noktada Maide suresinin 49. ayetinde Yahudilerin “Hakkımızda hüküm ver!” 

diyerek Rasulullah’a (as) gelmesinden sonra nüzul olan “Allah’ın indirdiği ile hükmet. 

Onların keyiflerine uyma. Allah’ın sana indirdiğinin bir kısmından seni saptırmalarından 

sakın.” ayetinde “Allah’ın indirdiği ile hükmet!” kısmına dayanarak bazı hadis inkârcıları, 

Kur’an’da yazandan başka Rasulullah’ın (as) hüküm koymayacağını bildirir. Ancak Hz. 

Peygamber’e (sav) indirilen vahiy sadece Kur’an’a girenlerden ibaret değildir. Şimdi bu 

konunun bazı delillerini izah edelim. 
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Rasule İnen Vahiy, Sadece Kur’an Ayetlerinden mi İbarettir? 

 Kur’an’da, meleklere (Enfal, 8/12), Hz. İsa’nın (as) havarilerine (Maide, 5/111), arı 

gibi hayvanlara (Nahl, 16/68) semanın her bir katı gibi cansız olgulara (Fussilet, 41/12) dahi 

vahyedildiğine dair bilgiler mevcuttur. Vahiy kelimesi bu kadar farklı anlam içerisinde ifade 

edilirken, Hz. Peygamber’e (sav) Kur’an dışında vahiy inmediği asla iddia edilemez.
319

 

Peygamberlere inen vahiy, sadece Allah (cc) katından inmiş kitaplara giren ayetlerden ibaret 

değildir. Bir ayette şöyle buyurulur: 

 

“Allah bir insanla ancak vahiyle yahut perde arkasından konuşur. Yahut da bir elçi gönderip 

izni ile dilediğini vahyeder. O çok yücedir, hâkimdir.” (Şûra suresi, 51) 

 

 Görüldüğü gibi bu ayette Yüce Allah (cc), genel olarak dilediği kullarına bu yollardan 

herhangi biri ile hitap ettiğini belirtmiş, kullarına olan hitabını bir kitapla kayıtlamamıştır.  

 Hz. Nuh’un (as) gemiyi inşa etme sürecinde Allah (cc) ile haberleşmesi kitap dışı bir 

vahye işarettir. Zira Hz. Nuh’a (as) herhangi bir kitap indirildiği beyan edilmemiştir. Kur’an-ı 

Kerim’de anlatılan bu kıssanın bir kitap inzali biçiminde olmaktan uzak anlık bir bilgi 

alışverişi biçiminde geliştiği ayetlerden anlaşılmaktadır. (Mü’minun, 23/27) Hz. İbrahim’in 

(as), Hz. Lut’un (as) kavmini helak etmeye gitmeden önce kendisine ziyarette bulunmuş olan 

meleklerle görüşmeleri de kitap dışı bir görüşme, bilgi olarak dikkat çeker. (Hud, 11/ 69-73; 

Hicr, 15/51-60)
320

 

 Peygamber Efendimizin (sav) hadisleri de bazen sırf Allah’ın bildirmesi, bazen de 

Resûlullah’ın kendi hükmüdür. Eğer hükmünde yanılmazsa Allah o hükmün aleyhine bir 

vahiy indirmez. Ancak hükmünde yanılırsa, Allah (cc) tarafından düzeltilir. Bunun ayetlerden 

örnekleri mevcuttur.
321

 Mesela, Tahrim suresi 1. ayette Hz. Peygamber (sav) aslen helal olan 

bir şeyi (Buhari’nin rivayetine göre
322

 bal şerbeti içmeyi) kendisine yasaklamış ancak bu 

hükmü Allah (cc) tarafından ayette bozulmuştur. Bu bakımdan, onun bütün sözleri, fiilleri ve 

tasarrufları Yüce Allah’ın (cc) kontrolü altındadır.
323

  İşte bu sebeple Allah’ın bildirmediği 

fakat ilahi vahiy tarafından aksine bir vahiy gelmemiş olan Hz. Peygamber’in dinî emirleri ve 

uygulamaları da vahiy kabul edilmiştir. Bu nevi vahiyler, “bâtıni vahiy” ya da “gayrimetlüv 

vahiy” diye isimlendirilmiştir.
324

  

 Hz. Peygamber’in (sav) Kur'ân’a giren ayetler dışında da Yüce Allah’tan (cc) vahiy 

aldığını gösteren delillerden başlıcaları, hiç şüphesiz ona Kur’an’ı tebliğ görevi yanında bir de 

Kur’an’ı açıklama görev ve yetkisinin verilmiş olmasıdır. O, bu görevi elbette sadece kendi 

şahsî bilgi ve içtihadıyla değil, Yüce Allah’tan (cc) aldığı gayrimetlüv vahiyle yapacaktır. Bu 

konulara yukarıda değinmiştik. 
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 Hz. Peygamber’e (sav) Kur’an dışında da Allah (cc) tarafından vahiy indiğine dair 

ayetlerden üç delil zikredelim: 

 

 Tahrim Suresi 3. Ayet: 

 

“Peygamber, eşlerinden birine gizlice bir söz söylemişti. Fakat eşi, o sözü başkalarına haber 

verip Allah da bunu Peygamber’e açıklayınca Peygamber bir kısmını bildirmiş, bir kısmından 

da vazgeçmişti. Peygamber bunu ona haber verince eşi ‘Bunu sana kim bildirdi?’ dedi. 

Peygamber: ‘Bilen, her şeyden haberdar olan Allah bana haber verdi.’ dedi.” (Tahrim suresi, 

3) 

 

 Ayete göre Hz. Peygamber’in (sav) hanımına verdiği sırrın başkalarına söylenilmesi 

Allah (c.c.) tarafından Hz. Peygamber’e (sav) bildirilmiştir. Denilirse vahiy sadece Kur’an’da 

olanlardır, öyleyse “Ey Rasulüm! Hanımına verdiğin sır, şu şu kişilere söylendi.” diye bir ayet 

olması gerekirdi. Ancak böyle bir ayet yoktur. Demek ki Kur’an dışında da Hz. Peygamber’e 

(sav) vahiy inmektedir. Bu, açık ve nettir. 

 

 Ali İmran Suresi 164. Ayet: 

 Âli İmran 164. ayette “Kur’an ve hikmeti” öğreten peygamberden bahsedilmiştir. Yani 

Hz. Peygamber’in (sav) Kur’an dışında öğrettiği bir hikmetten de bahsedilmiştir. Diğer 

taraftan Hz. Peygamber (sav) ayete göre vahiy ile uyarıyor. Öyleyse bu hikmet de kendisine 

vahiyle öğretiliyor. “Hikmet öğretimi hususu” ve “vahiyle uyarma” ayetlerinin beraber 

düşünülmesi, Hz. Peygamber’e (sav) Kur’an dışında da vahiy indiğini delillendirir. Daha önce 

örneklerde de gösterildiği üzere Kur’an’da bahsedilmiş ama detayları verilmemiş hususları, 

Kur’an ayetlerinden değil, Hz. Peygamber’in (sav) sünnetinden öğrenmekteyiz.  

 

 Enfal Suresi 7. Ayet: 

 

“Hatırlayın ki Allah size iki taifeden birinin sizin olduğunu vaadediyordu. Siz de kuvvetsiz 

olanın sizin olmasını istiyordunuz.” (Enfal suresi, 7) 

 

 Ayette Allah’ın (cc) verdiğini beyan ettiği vaat, önceden sahabeye verilmiş ancak bu 

vaadin ne olduğu ayette bildirilmemiştir. Bu da Kur’an dışında vahiyle haber verildiğinin bir 

başka delilidir. 

 Tüm bu deliller, Kur’an ayetleri dışında da Hz. Muhammed’e (sav) vahiy indiğini 

gösterdiği için “De ki, ben sizi ancak vahiy ile uyarıyorum” ayetleri hadis kaynakları aleyhine 

delil olarak kullanılamaz. 
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 6. İddia: Kur’an’ı Sana İndirmemiz Onlara Yetmiyor mu? 

 

“Kendilerine okunmakta olan Kitab’ı sana indirmemiz onlara yetmiyor mu?” (Ankebut suresi, 

51) 

 

 “Ayet, ‘Hadis-i şeriflere de ihtiyacımız var.’ düşüncelerini ‘Kur’an size yetmiyor mu?’ 

diyerek reddetmektedir.” denilir. 

 Cevap: 

       İlgili ayeti öncesinden itibaren alırsak iddianın temelsizliği ortaya çıkacaktır. 

 

“Onlar hâlâ, ‘Rabbinden ona bazı mucizeler indirilmeli değil miydi?’ diyorlar. De ki 

‘Mucizeler yalnız Allah’ın katındadır, ben sadece bir uyarıcıyım.’ Kendilerine okunan bu 

kitabı sana göndermiş olmamız onlara yetmiyor mu? Elbette inanan bir topluluk için onda 

rahmet ve ibret vardır.” (Ankebut suresi, 50-51) 

 

 Ayet, Peygamberimizden (sav) kendisinin hak peygamber olduğuna dair mucize 

isteyen müşriklere yönelik inmiş, “Mucize olarak Kur’an size yetmiyor mu?” denilmiştir. 

Önceki ayette de durum açıklanmıştır. Ancak hadis karşıtları, ayetleri kırparak iddiadan 

mucize kısmını çıkarmış, bu şekilde sunmuştur. Ancak ayet bu şekilde önü kesilmemiş ve 

iddiada belirtildiği şekliyle olsaydı yine de iddia edilen bir anlama çıkamazdı. Çünkü zaten 

bizleri hadis-i şeriflere yönlendiren, bize yeten Kur’an’dır. Dolayısıyla kişi Kur’an’ı Kerim’i 

tek kaynak olarak aldığında dahi yine Hz. Peygamber’in (sav) açıklamalarına yönelmek 

zorundadır. Çünkü bunu bize emreden yine Kur’an-ı Kerim’dir. 

 

 7. İddia: Allah’ın Ayetlerinden Sonra Hangi Hadise İnanacaklar 

 

“Hâl böyle iken Allah’tan ve onun ayetlerinden sonra hangi hadise/söze inanıyorlar?” (Casiye 

suresi, 6) 

 

“Artık bundan sonra hangi söze/hadise iman edecekler.” (Mürselat suresi, 50)  

 

 “Kur’an ve Kur’an’la birlikte açıklayıcı, detaylandıran, kural getiren kitaplar-sözler 

(hadisler) olduğunu söyleyenler için Allah ayetinde bu şekilde buyurmuştur.” denilmektedir. 

 Cevap: Bu ayetlerin hepsinde söz konusu olan “hadis” kelimesi, söz anlamına gelir. 

Bildiğimiz hadis-i şeriflerle hiçbir ilgisi yoktur. Kur’an’da “hadis” kelimesinin söz anlamında 

kullanıldığının en büyük delili yine Kur’an’dır: 

 

“Allah hadisin (sözlerin) en güzelini indirmiştir.” (Zümer suresi, 23) 
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        “Hâl böyle iken Allah’tan ve onun ayetlerinden sonra hangi hadise/söze inanıyorlar?” 

şeklindeki Casiye suresi 6. ayetin öncesi şöyledir: 

 

“Gece ve gündüzün peş peşe gelip müddetlerinin uzayıp kısalmasında Allah’ın (cc) gökten bir 

rızık yani yağmur indirip onunla ölümünden sonra yeryüzünü diriltmesinde, rüzgârları evirip 

çevirmesinde, akıllarını kullanıp düşünecek kimseler için Allah’ın kudretine ve hikmetine dair 

birçok deliller vardır.” (Casiye suresi, 5) 

 

 Yani ayette Allah’ın (cc) varlığının ve birliğinin delillerinden bahsediliyor. Daha sonra 

“İşte  (kâinatın yaratılışından ve daha başka pek çok hakikatten bahseden) bunlar/bu ayetler 

Allah’ın (cc) ayetleridir ki gerçeğin ta kendisi olarak sana okuyup beyan ediyoruz. Allah’a 

(cc) ve onun ayetlerine inanmadıktan sonra, onlar acaba daha hangi söze (hadise) 

inanacaklar?” diye müşriklere ithamda bulunulmuştur. 

 Allah’ın (cc) varlığının delillerini anlatıp “Bu delillerden (ayetlerden) sonra artık hangi 

söze inanacaklar?” diye bitirilen ayette Hz. Peygamber’in (sav) sözleri manasındaki 

hadislerden söz edilmesi ihtimal dâhilinde bile değildir. Böyle bir ihtimal olmadığı içindir ki 

hiçbir tefsirde de böyle bir görüşe yer verilmemiştir.
325

 

 İddiadaki diğer ayete bakalım: 

 

“İzin gününü yalanlayanların vay hâline! Yiyin ve biraz da metalanın (faydalanın). Çünkü siz 

suçlularsınız. İzin gününü yalanlayanların vay hâline. Ve onlara ‘Rükû edin!’ denildiği zaman 

rükû etmezler. İzin gününü yalanlayanların vay hâline! Onlar artık bundan (Kur’an'dan) sonra 

hangi söze inanacaklar.” (Mürselat Suresi, 46-50) 

 

        Bu ayette de Allah’ın (cc) sözüne inanmayanlardan kastedilenler, izin (kıyamet) 

gününü inkâr eden, namaz kılmayanlardır. Konunun bir önceki ayette de görüldüğü gibi 

hadis-i şeriflerin reddiyle bir ilgisi bulunmamaktadır. Ancak hadisleri reddetmek isteyenlerin 

ayetlere keyiflerine göre mana verdikleri görülmektedir. 

 

 8. İddia: Kur’an’ın Açıklaması Bize Aittir, Kur’an’ı Fasıl Fasıl Açıkladık 

 

“Muhakkak ki onun toplanması ve okunması bize aittir. Öyleyse Kur’an’ı okuduğumuz 

zaman onu takip et. Sonra, onun açıklamak da bize aittir.” (Kıyamet suresi, 17-19) 

 

“Ayetleri sağlam kılınmış Kur’an’ı sana fasıl fasıl/ayrı ayrı açıkladık.” (Hud suresi, 1) 
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        “Ayetlere göre Kur’an ayetleri zaten açıklanmıştır ve başka bir kaynakla 

açıklanmasına, tefsir edilmesine gerek yoktur.” denilir. 

      Cevap: 

 Önce ayetleri açıklayıp sonra misallerle konuyu destekleyelim. Hiç şüphesiz Allah’ın 

(cc) vadettiği bu beyanı hem bazı ayetlerin ileride inecek bazı ayetlerle daha da açılacağı ve 

açıklanacağı hem de izaha muhtaç bazı ayetlerin yine kendisinin vahyi ve öğretmesi ile 

Resulü (sav) tarafından açıklanacağı anlamındadır. Allah (cc), ayetlerle kendisine Kur’an’ı 

açıklama görev ve yetkisini verdiği Peygamberi’ni bu hususta yardımsız bırakmamış ve bu 

konuda Kur’an dışı vahiylerle de onu desteklemiştir. Yani Kur’an’da yer almayıp hadislerde 

yer alan açıklamaları da Hz. Peygamber’e (sav) öğreten zaten Allah’tır (cc) ve ayeti açıklayan 

gerçekte yine Allah (cc) olmuştur.  

 Dolayısıyla iddiadaki ayetler de hadisleri reddetmede argüman olarak kullanılamaz. 

Peygamberimize (sav) nazil olan vahiy sadece Kur’an’da var olanlardan ibaret değildir. Daha 

önce bu konuya delilleriyle değinmiştik. Hz. Peygamber (sav), Kur’an’ı anlama ve açıklama 

hususunda en yetkili kişi olduğundan müminlerin onun sözlü ve fiili açıklamalarına 

sarılmaları gerektiği hususunda ayetlerden delillerle hiçbir şüphe yoktur. Hz. Peygamber’in 

(sav) Kur’an’ı açıklaması, tefsire ihtiyaç duyulan anlamı kapalı bazı ayetleri açıklama, bazı 

umumî hükümleri tahsis, anlaşılması güç bazı ayetleri açma, müphem (açık seçik olmayan, 

belirsiz) olanı belirtme, bazı garip kelimeleri beyan etme, edebi inceliğe sahip ayetlerin 

maksadını bildirme, varsa neshi işaret etme gibi şekillerde olmuştur. İslam âlimleri, tarih 

boyunca bu konular üzerinde yeterince durmuştur. 

 İddiadaki ayette Allah (cc), Kur’an’ı sadece ayetlerle açıklayacağına dair bir ibarede 

bulunmamıştır. Nahl suresi 44. ayette “Kur’an’ı açıklaman için sana indirdik.” buyurulmuştur. 

Ali İmran suresi 164. ayet gibi ayetlerde de Peygamber’in, Kur’an dışında öğrettiği bilgilerin 

(hikmet) olduğu görülmektedir. Yine Peygamberimizin hüküm koyma, temiz şeyleri helal 

çirkin şeyleri haram kılma yetkilerinin olması da malumdur. “Şunu iyi biliniz ki bana Kur’an-

ı Kerim ile birlikte onun bir benzeri de verilmiştir…” şeklinde devam eden hadis-i şerifte bu 

gerçeğe işaret edilmiştir.
326

 

 Mealistler, konuyla ilgili Nahl suresi 89 gibi ayetlere “ayrıntılı açıklandı” meali 

vererek, Kur’an’da her şey ayrıntılarıyla açıklandı anlamını sunar ve hadisleri reddederler. 

Hâlbuki Nahl suresi 89'da “tibyânen li kulli şey’in” “her şeyin açıklandığı” anlamı vardır. 

Ayetteki her şeyden kastın ne olduğuna birinci iddiada cevap vermiştik. İddiada verilen Hud 

suresi 1. ayette de “fussılet min ledün, ayrı ayrı açıklanmış” anlamı vardır. Bu ayetteki “ayrı 

ayrı açıklamadan” kasıtta mealistlerin anladığı gibi değildir. Ayetten kasıt: 

 a) Kur’an'ın surelere, surelerin ayetlere; ayetlerin de emir, nehiy, helal, haram, sevap, 

günah, ceza ve benzeri çeşitli alanlarla ilgili hükümlere, öğüt, kıssa, haber, vaad ve uyarıları 

kapsayan içeriklere ayrılmış olması; Allah’ın (cc) varlığını ve birliğini, peygamberlik, 

öldükten sonra dirilip Allah (c.c.)’ın huzurunda toplanılacağına dair delilleri ihtiva etmesi, 

 b) Kur’an ayetlerinde insanların dünya ve ahiret hayatlarında muhtaç oldukları 

şeylerin, helal ve haramların ana hatlarıyla ve bazı ayetlerde ayrıntılı olarak açıklanmış 

olması, 
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 c) Kur’an ayetlerinin yirmi üç yılda ihtiyaçlara göre parça parça, ayrı ayrı inmiş 

olmasıdır.
327

 

 Allah (cc) ayette, Kur’an ayetlerinin batıl ve bozuk şeylere karıştırılmaktan korunarak 

sağlam kılınmış ve hükümleri açıklanmış bir kitap olduğunu buyurmaktadır. Bu kitapta helal-

haram, emir ve yasak bellidir. Hud suresi 1. ayet, mekkî surelerdendir. Bu surelerin en önemli 

özellikleri arasında “genel kaideleri çizmesi” vardır. Yani ibadet, kıssalar, ahlak gibi 

konularda genel hatlar ayrı ayrı çizilir ve açıklanır. Detaylı anlatım ise bazen Kur’an’da bazen 

de sünnette vardır.
328

 

 Mesela ayette hırsızlara el kesme cezası verilmesi emredilmiştir. Ancak en küçük bir 

toplu iğne hırsızlığına dahi bu ceza verilecek mi, yoksa bu cezanın uygulanmasında çalınan 

malın belli bir değerde olması mı gerekir, bu konuya açıklama hadislerde getirilmiştir.  

 Yine zina hakkında inmiş yüz sopa vurulma cezası Kur’an’da zikredilmiştir. Ancak bu 

sopanın eni, sertliği nasıl olacaktır, kişinin belli bir yerine mi vurulacak yoksa her yerine 

dağıtılarak vurma şeklinde mi ceza verilecek, çıplak vücuda mı vurulacak elbise üzerinden mi 

vurulacak, sopayı vuracak kişi istediği şekilde güç kullanabilecek mi yoksa vuruşunun belli 

bir şiddeti, sopayı aşırmayacağı bir hizası olacak mı gibi detaylı açıklama ayetlerde yoktur. 

Bu sayılanlar cezanın uygulanma şekli için son derece mühimdir. Ayetin açıklaması 

yapılmasa kişiler arası ihtilaf olur. Bir bölgede insanlar zina edenin ayaklarına sert vurulur, 

kişi yürüyemez hâle gelir. Bir bölgede kafaya vurulur, bir bölge sırta vurulur ama cezanın 

şekilleri arasında bir adalet olmaz. Hepsine sorsak “Ayette vurun denildi, biz de vurduk.” 

cevabını vereceklerdir. Burada da, Hz. Peygamber’e (sav) ve ulülemre itaatin gerekliliği 

ortaya çıkmaktadır. “Hz. Peygamber (sav), Kur’an’ı açıklamaz, Kur’an’da yer almayan bir 

açıklamayı, hükmü vermez.” diyenler, aslında her insanın farklı ve fitneye sebep olacak, 

adaletsizliği getirecek bir din anlayışı benimsemesine sebep olur. Bu ceza uygulanırken 

değnek parmak büyüklüğünde olmalı, ne kalın ne ince olmalı, vuran kimse elini en son omuz 

hizasına kadar kaldırmalı, omzundan arkaya aşırtmamalı, çıplak vücuda vurulmamalı ancak 

elbise kalın da olmamalı; yüz, karın, edep yerleri gibi tehlikeli ve hassas bölgelere 

vurulmamalı; vuruşların hepsi tek yere değil, diğer organlara yaygınlaştırılarak yapılmalıdır. 

Ayrıca bu cezanın uygulanabilmesi için pek çok şart mevcuttur. Bunları “Recm cezasının 

uygulanma şartları” başlığı altında ele alacağız. 

 Diğer bir örnek, Cuma namazının farz kılındığı Cuma suresinin 9 ve 10. ayetleri şu 

şekildedir: 

 

“Ey İnananlar! Cuma günü namaza çağrıldığınızda Allah’ı anmaya koşun, alışverişi bırakın. 

Namazdan sonra da yeryüzüne dağılın ve nasibinizi arayın.” (Cuma suresi, 9-10)  

 

        Ancak dikkat edilirse ayetlerde cuma namazına gitme vakti belirtilmemiştir. Cuma 

namazına, sabah mı, kuşluk vakti mi, öğle vakti mi, öğleden sonra mı gidilecek, cuma 

namazını kıldığımızda öğle namazı da kılınacak mı, kılınmayacak mı bunlarla ilgili ayetlerde 
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detaylı açıklamalar bulunmamaktadır. Detaylar, Hz. Peygamber’in  (sav) sünnetine havale 

edilmiştir. 

 Konuyla ilgili diğer örnekleri önceki iddiaların cevaplarında belirttiğimiz için 

örnekleri burada kısa tutuyoruz. Bu ayetler, hadis inkârcılarının anladığı manaya gelse idi, 

ümmetin dinî yaşayışı pek çok çıkmazın içerisine girecekti ve İslam, kendi içinde tutarsız bir 

din olacaktı. 

 Görüldüğü üzere iddialarda verilen ve benzeri ayetlerin hiçbiri, hadis-i şeriflerin ve 

dinin diğer kaynağı olan icma ve kıyasın geçersizliğine delil olarak kullanılamaz. 

 

Kur’an’ın Açık Olması Meselesi 

 Genel olarak Kur’an’ın açık bir kitap olduğu ifade edilmesine rağmen bu açıklık 

manasının ilk anladığımız surette açıklık olmadığı meselesi üzerinde biraz daha durmakta 

fayda görmekteyiz: 

 Her şeyden önce burada, Kur’an’ın açık seçik olmasının boyutunu incelemekte fayda 

vardır. Öncelikle Kur’an’da yer alan söz konusu “tafsil / açıklık / açık seçik / açıklama” dan 

maksat, herkesin her konuyu kendi başına anlayabilecek açıklıkta olduğunu düşünmek 

mümkün değildir. Böyle bir anlayış, pratikteki realitelerle açıkça çelişmektedir. Çünkü 

yüzlerce tefsirin varlığına rağmen yine de Kur’an’ın bütün sırlarının tamamen anlaşılamadığı 

inkâr edilemez bir gerçektir. 

 Kur’an’ın gün geçtikçe yeni yeni gerçeklere kaynaklık etmesi, âdeta zamanın 

ihtiyarlanması nispetinde kendisinin kapsam olarak gençleşmesi ve değişik hakikatları 

muhataplarına bildirmesi; bu kadar gelişen ilmî birikimlere rağmen hâlâ araştırmacılar 

tarafından her gün Kur'an’da açıklamaya ve incelemeye muhtaç yeni bakir sahaların 

keşfedilmesi, söz konusu “açıklık” kavramının sanıldığı kadar açık olmadığını, aksine başka 

anlamlarının olduğunu göstermektedir. 

 Bunları teker teker söz konusu etmek, böyle küçük bir soru-cevap hacmine sığdırmak 

mümkün görünmemektedir. Bu sebeple genel bir bakış açısını sağlayacak birkaç noktaya 

dikkat çekmekte fayda vardır: 

 a. Kur’an’ın, “ayetleri açıklanmış kitap” olarak vasıflandırılması, onun herkes 

tarafından bilinebileceğini değil, konuların Allah tarafından gerçeğe uygun olarak 

açıklandığını ifade etmektedir. 

 b. Meşhur tabirle ve daha doğru varyantıyla: “Hem Arapça hem de Rabca” olan 

Kur’an ayetlerinin açıklığı da Rabcadır. Eğer öyle olmasaydı Arapçayı bilen herkesin birer 

allame; birer Zemahşeri, Sekkâki, Fahreddin Razi, Kadı Beydavi vb. olması gerekirdi. 

 c.  “Şüphesiz, biz onlara, inanan bir toplum için yol gösterici ve rahmet olarak ilim 

üzere açıkladığımız bir kitap getirdik.” (A'raf, 7/52) ayetinde geçtiği üzere Kur’an’daki bu 

“açıklama” işi, ilmî kurallara bağlı olarak yapılmıştır. Onların bilinmesi ise ilmî birikimlere 

muçhtaçtır. Her çağdaki birtakım yeni yorumların getirilmesi, farklı bilgi birikiminin bir 

yansımasıdır. 

 d. Şimdi şu ayete bakınız: “Biz, geceyi ve gündüzü birer ayet (delil) olarak yarattık. 

Nitekim Rabbinizin nimetlerini araştırmanız, ayrıca yılların sayı ve hesabını bilmeniz için 
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gecenin karanlığını silip (yerine eşyayı) aydınlatan gündüzün aydınlığını getirdik. İşte, biz her 

şeyi açık açık anlattık.” (İsrâ, 17/12) Evet, biz iman ediyoruz ki Allah, Kur’an’da bu konu 

dâhil her şeyi açık açık anlatmıştır. Ancak biz bir şeye daha iman ediyoruz, o da şudur: Bu 

ayette söz konusu edilen ve açıklanmış olduğu ifade edilen hususları, -itiraf etmeliyiz ki bir 

parça astronomi ve coğrafya bilinmesine rağmen- herkes tamamen anlayamıyor. Çünkü 

bunların hesabını belirlemek uzmanlık işidir. Demek oluyor ki “açıklık” kavramı, farklı 

kesimlere farklı bir boyutu ile boy göstermektedir. Normal bir vatandaş, yılın aylarını ve 

günlerini sayarak bir takvim dâhilinde disiplinli bir hayat sürebilir. Ancak uzman bir bilim 

adamı bu konuda çok farklı şeyler bilebilir. Bu da gösterir ki ayetlerdeki açıklık “hadise 

sünnete başvurmadan herkes her şeyi teferruatlarıyla aynı şekilde anlayabilir” manasında 

değildir. Hadis inkârcılarının kendi aralarındaki çelişmeleri dahi buna şahittir. Bu sebeple 

Kur’an tesfiri hadis ve sahabeden tamamen soyutlanıp yapılamaz, herkes ayetleri aynı şekilde 

anlayabilir denilemez. Bu bir uzmanlık alanıdır. 

 e. Kur’an’ın pek çok ayetinde ilme ve ilim erbabına özel bir önem atfedilmiştir. 

Hâlbuki eğer bilenlerle bilmeyenler Kur’an’ı anlamada aynı seviyede iseler ilmin hiçbir 

değeri yok demektir. Bu ise bir safsatadır. Demek, Kur’an’ın bilen kimseler tarafından 

açıklanmaya ihtiyacı vardır.  

 Bütün bu izahlardan anlaşıldığı üzere Kur’an’ın açık bir beyana sahip olması, rastgele 

herkesin anlayacağı tarzda olduğu anlamına gelmez. Kur’an’ın açık ifadesiyle Hz. 

Muhammed’in (as) tebliğden başka bir görevinin de tebyin / Kur’an’ı açıklama olması, bu 

gerçeğin açık göstergesidir. Tarih boyunca İslam âlimleri Hz. Peygamber’in (as) tebliğ 

vazifesini yürüttükleri gibi tebyin vazifesini de sürdürmüşlerdir. 

 

 Kur’an’ı İlkel Bir Kabileye Götürürsek 

 Hadis inkârcılarına şöyle bir soru soruyoruz: Amazonlarda, kutup bölgelerinde ya da 

okyanus ortalarında kalmış adalarda İslam’dan habersiz, daha önce namaz, zekât, oruç nedir, 

zina ne demektir bilmeyen bir kavme ulaşsak ve bu kavim bizim vesilemizle İslam’a girse, 

sonra onlara “Kutsal kitabınız Kur’an budur! Bunu okuyup içindekilerle amel etmeniz 

gerekir.” diyerek başka hiçbir şey söylemeden o bölgeyi terk etsek. Bu kavim, Kur’an’la amel 

etmek için “Namaz kılın!” ayetini okuduğunda namazın ne demek olduğunu, namazın nasıl 

kılınacağı, rükû secdenin ne olduğu ve kaç kere yapılacağı, ninenin mirastan payının olup 

olmadığı, haram aylarda savaşmanın yasak olduğu ayetini okuyunca haram ayların hangi 

aylar olduğu, hırsızlık yapanın elini kesin ayetini okuduklarında kopararak kesmek mi yoksa 

kesik atarak kesmek mi ya da iğne iplik çalsa dahi bunun geçerli mi olacağı gibi mühim pek 

çok sorunun cevaplarını bir rehbersiz nasıl bulacaklar? Dahası siz gerçekten o zaman “Size 

Kur’an yeter” deyip o kavmi öylece bırakıp gidecek misiniz yoksa Kur’an’ı onlara 

açıklayacak mısınız? Sünnet olmadan ve ayet hadisleri sünnete, sahabeye göre yorumlayan 

âlimler olmadan da Kur’an herkes tarafından aynı şekilde anlaşılırsa ve Kur’an’ı kimsenin 

açıklamasına gerek yoksa Kur’an’ı bu kavme bırakıp gittiğimizde bu kavim, bu soruları 

hadissiz, sünnetsiz, rehbersiz nasıl çözecek! Elbette “yanlış anlaşılmalar yaşanmasın, ayetler 

yanlış yorumlanmasın” diye tedirgin olarak onlara pek çok izahta bulunacaksınız. Peki, niçin 

“Yanlış anlaşılmalar olmasın” diye Hz. Peygamber’in (sav) Kur’an’ı açıklaması gerektiğini 

reddediyorsunuz? Sizlerin bu kavme göstereceği merhameti Hz. Peygamber (sav) ümmetine 
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niçin göstermesin ve haşa sadece getir götür yapan bir postacı gibi kendisine inen ayeti 

okusun ve bu Dünya’dan göçsün gitsin! Soruyu daha da zorlaştırma gereği duymuyoruz. 

 Bunun yanında, Peygamber’e söz hakkı tanımayan hadis inkârcılarının Kur’an’ı 

anlatmak üzere ciltler dolusu kitap yazmalarının amacı nedir? Kendilerine Peygamber’den 

daha yüksek bir paye mi vermişlerdir? Niçin kürsülere çıkıp sadece ayet okuyup 

inmiyorsunuz da her yıl her hafta her gün insanlara kendi sözlerinizle birşeyle anlatmaya 

devam ediyorsunuz?  

 Bu bölüme sonuç yazarsak: 

 

 “Resulüme uyun ki, doğru yolu bulun!” (Araf suresi, 158; Nur suresi, 54) 

“Peygamberin verdiği hükmü gönül rızası ile kabullenmedikçe iman etmiş olmazsınız.” (Nisa 

suresi, 65)  

“Ant olsun ki Allah, inananlara ayetlerini okuyan, onları arıtan, onlara Kitap ve hikmeti 

öğreten, kendilerinden bir peygamber göndermekle iyilikte bulunmuştur. Hâlbuki onlar, 

önceleri apaçık sapıklıkta idiler.” (Âli İmran Suresi, 164) 

“… Eğer onlar (ihtilafa düştükleri konularda) peygambere ve aralarında dini yönden 

görüşlerine itimat edilen kimselere sormuş olsaydılar içlerinden işin iç yüzünü araştırıp 

çıkaranlar, onun ne olduğunu bilirlerdi.” (Nisa suresi, 83)   

“Allah ve Peygamberi bir şeye hükmettiği zaman…” (Ahzab suresi, 36) 

“Allah’ın ve Peygamberinin haram kıldığını haram saymayan…” (Tevbe suresi, 29) 

“Resul’e itaat eden, Allah’a itaat etmiş olur.“ (Nisa suresi, 80) 

“O Resul, güzel şeyleri helal, çirkin şeyleri haram kılar.” (Araf suresi, 157) gibi 

sayamadığımız nice ayete göre Peygamberimizin (sav) hadis-i şerifleri, hükümleri, sünnetine 

ittiba edilmesi gerektiği apaçık ortadadır, hadis kaynaklarının bizlere sahih olarak bildirdiği 

hükümler haktır, Hz. Peygamber’den bizlere ulaşmıştır.  

 

 Hadis-i Şerifleri İnkâr Edenlere Yönelik Bazı Hadis-i Şerifler 

 

“Dikkat edin! Sizden birinizi; emrettiğim veya yasakladığım konulardan biri kendisine 

ulaştığında -koltuğuna yaslanmış bir hâlde- ‘Bilmiyorum, Allah’ın kitabında ne bulursak ona 

uyarız (hadisleri tanımayız) derken.’ bulmayayım.”
329

 

 

“Şunu iyi biliniz ki bana Kur’an-ı Kerim ile birlikte onun bir benzeri de verilmiştir. (Bu 

konuda) dikkatli olun. (Çünkü) Koltuğuna kurulan tok bir adamın ‘Size (Peygamberin 

sünneti/hadisleri değil) sadece şu Kur’an lazımdır. Onda bulduğunuz helali helal, haramı da 

haram kabul ediniz yeter!’ diyeceği (günler) yakındır...”
330

 

 
                                                           
329

 Tirmizi, İlim, 10 
330

 Ebu Davud, Sünnet, 5(6), İmaret, 33; Tirmizî, İlim, 10; İbn Mace, Mukaddime, 2; Darimî, Mukaddime, 49; 

Ahmed b. Hanbel, 2/367, 4/131-132, 6/8 
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3.3. Ayetlerle Hadis-i Şerifler Arasındaki Çelişki İddiaları 

 

 Öne Sürülen İddialar:  

 Modernistler şöyle der: “Hadis kaynaklarını güvenilmez yapan sebeplerden biri de 

Kur’an ayetleriyle sahih hadisler arasındaki çelişkilerdir. Kur’an ayetleriyle pek çok çelişkili 

rivayeti bünyesinde barındırması, hadis kaynaklarının güvenilir olmadığını göstermektedir. 

Örnek olarak şu hadisleri gösterebiliriz: 

 

 1.  

 

“O’nun benzeri gibi hiçbir şey yoktur.” (Şûra suresi, 11)  

 

“Allah ahirette peygamberlere kimliğini kanıtlamak için bacağını açıp baldırını gösterir.” 

(Müslim-İman 302; Buhari 97/24, 10/29; Hanbel 3/1)  

 

 Ayette, Allah’ın (cc) benzeri olmadığı söylenirken hadiste Allah’ın (cc) bacağını açıp 

baldırını gösterdiği anlatılmaktadır. 

 

 2.  

 

“Ben sizden erkek olsun, kadın olsun, hiçbir çalışanın ürettiğini boşa çıkarmayacağım. 

Hepiniz birbirinizdensiniz.” (Ali İmran suresi, 195)  

 

“Kadınlar arasında iyi kadın yüz tane karga arasında alaca bir karga gibidir.” (Buhari 9/1391) 

 

 Ayette kadınlar yüceltilirken hadiste kadınlar kargaya benzetilerek aşağılanmaktadır. 

İyi kadının dahi durumu böyle gösterilmiştir. 

 

 3.  

 

“Doğrusu, hiçbir günahkâr bir başkasının günah yükünü yüklenmez.” (Necm suresi, 38) 

 

“Ölü, ailesinin kendisi için ağlamasından dolayı azaba çarptırılır.” (Buhari, Cemiz 32, 33, 34) 

 

 Ayette, kimsenin başkasının günahından sorumlu olmayacağı anlatılırken hadiste ölen 

kişi, akrabalarının ağlamasından yani onların günahından dolayı azap görmektedir. 
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 4.  

 

“Bundan sonra yeri yumurta biçimine soktu.” (Naziat suresi, 30) 

 

“Yeryüzü öküz ve balığın sırtındadır. Balık sallanınca depremler olur. Cennete girecekler ilk 

olarak bu balığın ciğerinden yiyecektir.” (İbn-i Kesir Tefsiri, 2/29 68/1’in açıklamaları) 

 

 Hadis kaynakları, Dünya’nın bir balık sırtında olduğu ve depremlerin bu balığın 

sallanmasıyla oluştuğu hurafesini içerisinde barındırırken Kur’an ayetlerindeki mucizevi 

haberlerle çelişmektedir. 

 

 5.  

 

“Ve hiçbir şey onun dengi değildir.” (İhlas suresi, 4)  

 

“Allah benimle görüştü ve el sıkıştı. Elini iki omzum arasına koydu. Öyle ki parmaklarının 

soğukluğunu iki göğsüm arasında hissettim.” (Hanbel 5/243) 

 

 Ayette hiçbir şeyin Allah’a denk olmayacağı anlatılırken hadiste peygamber Allah ile 

tokalaşmaktadır. 

 

 6.  

 

“Sizden birinize ölüm geldiği zaman vasiyette bulunması farz kılındı.” (Bakara suresi, 180; 

Maide Suresi, 106) 

 

“Varise vasiyet etmeye gerek yoktur.” (Hanbel 14/238) 

 

 Ayette, ölecek kişinin vasiyette bulunması farz kılınmışken hadiste varise vasiyete 

gerek yoktur denilmiştir. 

 

 7.  

 

“Allah kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz. Bunun dışındakileri dilediği kişi için 

bağışlar.” (Nisa suresi, 48)  

 

“Cehennemde en şiddetli azaba uğratılacak kişiler ressamlardır.” (Buhari, Tesavir, 89) 
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 Ayette, azabın en şiddetlisine müşriklerin yakalanacağı görülürken hadiste en şiddetli 

azabı ressamlar çekecektir. 

 

 8.  

 

“Dinde zorlama yoktur.” (Bakara suresi, 256) 

 

“Dininden döneni öldürün.” (Buhârî, Cihad, 148; İ'tisâm, 28) 

 

 Ayete göre kişilere dinde zorlama yapılamazken hadise göre İslam’da çıkan kişi 

öldürülmekte ve zorlama yapılmaktadır. Bunun yanında “Sizden kim dininden döner ve kâfir 

olarak ölürse işte onların bütün yaptıkları dünyada da ahirette de boşa çıkmıştır. Ve onlar 

cehennemliktirler ve orada ebediyen kalacaklardır.” (Bakara, 2/217) ayetinde de “ölürse” 

ifadesiyle görüldüğü üzere dinden dönen kişilerin öldürülmesi söz konusu değildir, denilir. 

 Hadis inkârcılarının başlıca iddiaları bunlardır. 

  Cevaplar: 

 Kur’an ayetleriyle sahih olmayan hadis-i şerif rivayetlerinin çelişmesi hâlinde 

rivayetin ya da rivayetin açık anlamının delil alınamayacağı gerçeği Ehlisünnet ulemanın da 

kabulüdür. Nitekim hadis âlimlerinin hadisleri incelerken metin tenkitlerinde göz önünde 

bulundurduğu kriterlerden biri de budur. Ancak sahih hadislerle Kur’an ayetleri arasında 

herhangi bir çelişki söz konusu değildir. Bilinçli bir çarpıtmadan kaynaklanan görünürdeki 

çelişkilerin aslında eksik ya da çarpıtılmış bilgilere dayandığına, iddialara cevap vererek 

değineceğiz. Çarpıtılmış, cımbızlanmış ve uydurmalar üzerine kurgulanmış bu ve benzeri 

iddialar sahih hadis kaynaklarındaki akaid, fıkıh gibi önemli konular hakkında insanların 

şüpheye düşmesine sebep olacak sinsi bir oyundur. İtikat noktasında büyük çıkmaz ve 

ayrılıklara sebep olduğu ve kişileri pek çok inanç esası konusunda inkâra sevk etmeye sebep 

olduğu için, reformist oyunların en büyük tehlikesi burada kendisini gösterir. Bizler, hadis 

âlimi ve hadis-i şerif düşmanlığı yapılmaya sebep olan bu iddialara teker teker cevap vererek 

aslında gösterilen gayretin beyhude ve hiçbir ilmî temele dayanmadığını ortaya koyacağız. 

Cevaplarını kendilerinin de bildiği ancak avamdan gizledikleri bu meseleler, kendilerinin ne 

tür bir projeye ön ayaklık yapıkları veya hizmet ettikleri konusunda şüpheye mahal 

bırakmamaktadır. 

 

 1. İddia: Allah, Ahirette Kimliğini Kanıtlamak İçin Baldırını Gösterir 

 

“O’nun benzeri gibi hiçbir şey yoktur.” (Şûra suresi, 11)  

 

“Allah ahirette peygamberlere kimliğini kanıtlamak için bacağını açıp baldırını gösterir.” 

(Müslim-İman 302; Buhari 97/24, 10/29; Hanbel 3/1)  
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 Cevap: Hadis-i şerifin tam metni şöyledir: “Mahşer günü Allah baldırını açar, her 

mümin erkek ve her mümin kadın ona secde eder. Dünyada iken kendisine riya ve gösteriş 

olarak secde edenler geri kalırlar. Onlar da secde etmeye kalkarlar ancak sırtları bükülmeyen 

yekpare bir tabakaya dönüşür (ve secde edemezler).”
331

  

 Diğer bazı iddialarda da görüleceği üzere bu iddiaları ortaya atan kimselerin Kur’an 

ayetlerinden haberleri olmadığı ya da olupta görmezden geldikleri görülmektedir. Kur’an 

ayetlerinde de geçen “baldırın açılması” ifadesi, benzetmeli anlatımdır, bir mecazdır, 

deyimdir. Arapça kullanımda bu ifade, “tüm hakikatlerin çırıl çıplak ortaya çıkması, hesap ve 

cezanın bütün şiddet ve dehşetiyle hüküm sürmesi” anlamında kullanılır. Allah (cc) baldırını 

açar yani mahşer günü celalini tüm şiddetiyle gösterir, tüm insanların amellerini ortaya döker, 

hesabı eksiksiz görür ve kullarına gösterir, anlamına gelir.
332

 

 Nitekim Arapçadaki “baldırın açılması” deyimi Kur’an ayetlerinde de şu şekilde 

geçmektedir: 

 

“(Hatırla ki o gün) baldırın açılacağı, kendilerinin secdeye davet edileceği bir gündür. Fakat 

buna güç yetiremeyeceklerdir. Evet, secdeye davet edilecekler gözleri düşük, kendilerini bir 

zillet sarmış olarak. Hâlbuki onlar bu secdeye dünyada her şeyden sâlim ve sapasağlam iken 

davet ediliyorlardı.” (Kalem suresi, 42-43) 

 

 Sahabeden İbni Abbas, bu ayette zikredilen baldırın açılması ifadesinin, mahşer anının 

dehşetini ortaya koyan bir ifade olduğunu bildirmiştir.
333

  

 Yani Arapçadaki “baldırın açılması” ifadesi sadece hadis-i şerifte değil, ayette de 

zikredilmiştir. Hadis-i şerif, bu ayeti tefsir etmektedir. Dolayısıyla hadis-i şerifte de ayetteki 

gibi benzetme kullanılmıştır ve ayetlerle çelişki barındıracak herhangi bir durum söz konusu 

değildir. Baldırların açılması; insanlar açısından işlerin zorlaşması, sırların ortaya dökülmesi 

anlamında kullanılırken Allah (cc) açısından “Allah’ın (cc) kıyamet günü celalini, gazabını 

tüm şiddetiyle ortaya koyması” anlamına gelir. Şüphesiz, en doğrusunu Allah bilir. 

 Allah’ın kürsüsü (Bakara, 2/255), Allah’ın eli (Fetih, 48/10) gibi 

müteşabih/benzetmeli ifadelere Kur’an ayetlerinde rastlanır. Müteşabih ifadeler kullanmak, 

ayetlerde mümkün iken hadislerde de aynılarına ya da benzerlerine rastlanılmasının 

garipsenecek hiçbir tarafı yoktur. Bazen de bu, gereklidir. Çünkü insana mahiyetini bilmediği, 

tecrübe alanında olmayan bir hakikatin tasviri ancak bildiklerine kıyas edilerek anlatılabilir ve 

mesaj, muhatabın aklına bu şekilde oturabilir. “Onun benzeri gibi hiçbir şey yoktur.” (Şûra, 

42/11) ayetiyle de müteşabih ayetlerin asıl manalarının gördüğümüz ve bildiğimiz gibi 

olmadığını anlamaktayız. Bu durum yani hadislerdeki müteşabih ifadeler, sahih hadis 

kaynakları hakkında şüpheye düşme sebebi kılınamaz. Bu hadisler, halkı hadis 

kaynaklarından soğutmak için de istismar edilemez.  

                                                           
331

 Buhari, Tefsir, Nun ve Kalem 2, Nisa 8, Tevhid 24; Müslim, İman, 302 
332

 İbni Hacer, Kalem Suresi 42-43. Ayet Tefsiri, Kütübi Sitte, İlgili Hadisin Şerhi, İbrahim Canan 
333

 Beyhaki, Kitabü’l-Esma ve’s-Sıfat, s. 345 
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 2. İddia: Kadınlar Arasında İyi Kadın, 100 Tane Karga Arasında Alaca Bir 

Karga Gibidir 

 

“Ben sizden erkek olsun, kadın olsun hiçbir çalışanın ürettiğini boşa çıkarmayacağım. Hepiniz 

birbirinizdensiniz.” (Âli İmran suresi, 195)  

 

“Kadınlar arasında iyi kadın yüz tane karga arasında alaca bir karga gibidir.” (Buhari 9/1391) 

 

 Cevap: İddia, modernistlerin sunduğu şekilde alınmıştır. Bu iddiayı ortaya attıkları 

kaynak bu şekildedir. Ancak “Buhari 9/1391” diye belirtilen kaynakta böyle bir hadis yoktur. 

Benzer hadis, İbn-i Hanbel’de vardır. Ancak o rivayette iddiadaki gibi değildir. Karga 

mevzusunun aslı şudur: 

 

“Amr b. As hacca giderken geldikleri bir mekânda arkadaşlarına şöyle demiştir: ‘Biz Hz. 

Peygamber’le (sav) birlikte hacca (veya umreye) gitmek üzere bulunduğumuz bu yere 

ulaştığımızda ‘Bakın bir şey görebiliyor musunuz?’ diye sordu. Bizde ‘Evet, gagası ve 

ayakları kırmızı renkte alaca bir karganın da içinde bulunduğu bazı kargaları (bir rivayette 

birçok karga) görüyoruz.’ dedik. Bunun üzerine Resulullah (sav)  ‘Kadınlardan ancak bu 

kargalar içerisinde bu (hemen kendini gösteren, belli eden) karga gibi olan kadınlar cennete 

gider.’ diye buyurdu.”
334

 

 

 Ayrıca rivayette “100 karga” ifadesi de yoktur. Bu iddiaları uyduranların art niyetli 

olduğu buradan da bellidir. Zira iddiada, “kadınlar karga gibidir” denildiği iftirası atılırken 

hadiste aslında, o an görülen kargaların durumundan yola çıkarak kadınlar hakkında bir 

yargıya varılmıştır. İyi kadın, cenneti hak eden kadın, -birçok karga içerisinde, türlü 

renkleriyle diğerlerinden hemen ayırt edilen tıpkı şu alacakarga gibi- dışa yansıyan 

davranışlarıyla hemen kendini belli eden kadındır. Öyle ki vakarıyla, hayâsıyla, iffetiyle, 

edebiyle, insanî davranışlarıyla ve ağırbaşlılığıyla hemen fark edilir.  

 Hüsnüzan sahibi, insaflı bir kimsenin düşüncesiyle bu hadiste olumsuz bir şeyin 

olmadığı ortadadır. Çünkü o an kargalar içinde kendini belli eden bir karga değil, kediler 

içinde kendini belli eden bir kedi görülseydi hadis kediler üzerinden söylenecekti. Bu, gayet 

açık bir meseledir. Kısaca, kendini belli eden kargayla kendini belli eden saliha kadın arasında 

bir analoji yapılmıştır, kadınların aşağılanması söz konusu değildir. 

 

 3. İddia: Ölü, Arkasından Ağlayanlar Yüzünden Azap Çeker 

 

“Doğrusu hiçbir günahkâr bir başkasının günah yükünü yüklenmez.” (Necm suresi, 38) 
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“Ölü, ailesinin kendisi için ağlamasından dolayı azaba çarptırılır.” (Buhari, Cemiz 32, 33, 34) 

 

 Cevap: Reformistlerin, hadis kaynakları ve hadis âlimleri üzerinde şüphe oluşturmak 

için öne sürdükleri iddialardan biri de yukarıda verdiğimiz rivayet ve bu rivayetin ayet ile 

çeliştiği iddiasıdır. Ayette, “Kimse başkasının günahı yüzünden azap görmez.” denilirken 

hadiste “bir ölü için ağlandığında o ölünün azap göreceği, yani ölünün bir suçu olmamasına 

rağmen başkasının günahının cezasını çekeceği” anlatılmaktadır. Dolayısıyla sahih hadisle 

ayet çelişiyor gösterilmektedir. 

 İlgili hadis-i şerif Hz. Aişe’ye (ra) sorulunca şöyle demiştir: ‘Hz. Peygamber (sav) bu 

hadisle şunu kastetti: “Cahiliye Dönemi’nde insanlar ölmek üzereyken kendi arkasından 

ağlamaları (feryat etmeleri) için yakınlarına vasiyet ederdi ve bu yüzden ölü -vasiyeti 

sebebiyle- azap görürdü.”
335

 

 Hadiste kastedilen aslında budur. Yani kişi, ailesi ağlıyor diye azap görmemekte, “Ben 

öldükten sonra beni sevdiğinizi belli etmek için yaka paça ağlayın.” diye vasiyet ettiği için 

azap görmektedir. Bu hadisin “Doğrusu hiçbir günahkâr bir başkasının günah yükünü 

yüklenmez.” (Necm, 53/38) ayetiyle çelişmesi söz konusu değildir. Aksine, ayetle hadis 

birbirini tamamlamaktadır.  

 Aslında iddia sahipleri Buhari’de bu rivayeti görmüşlerse aynı kaynaktaki ve 

şerhindeki bu açıklamayı da kesinlikle görmüş olmalıdır. Buna rağmen bu tür iddialarla 

fikirlerini savunmaları ve halkı ikna çabaları son derece düşündürücüdür!  

 

 4. İddia: Yeryüzü Öküz ve Balığın Sırtındadır 

 

“Bundan sonra yeri yumurta biçimine soktu.” (Naziat suresi, 30) 

 

“Yeryüzü öküz ve balığın sırtındadır. Balık sallanınca depremler olur.” (Hâkim, Müstedrek, 

Beyrut, 1411/1990, 4/636; el-Munziri, et-Terğib ve’t-Terhib, Beyrut, 1417, 4/257; İbn-i Kesir 

Tefsiri, 2/29 68/1’in açıklamaları) 

 

 Cevap: Bu rivayette, Ehlisünnet âlimlerinin görüşlerinin hurafelere dayandığını ifade 

eden hadis inkârcılarının dillendirdiği bir rivayettir. Dünyanın, uzayda bildiğimiz balık ve 

öküz sırtında olmadığı malumdur. Bu yüzden, meseleyi aklen izaha kalkmaya lüzum yoktur. 

Âlimler, iddiada verilen rivayetin nakliyle ilgili neler söylemiş, öncelikle buna değinmemiz 

gerekir.  

 İsrailiyat, Yahudi ve Hristiyan kaynaklarından nakledilen ve Kur’an ve hadis 

ölçülerine uymayan, hurafelerle karışık hikâye ve haberler, demektir. “Dünyanın balık 
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üzerinde olduğuna dair bilgilerin İsrailiyat ürünü mevzu (uydurma) hadis olduğu kanaati, 

zaten hadis âlimleri arasında yaygındır.”
336

 

 İbni Kesir de tefsirinde bu rivayetin İsrailiyat ürünü bir rivayet olduğunu düşündüğünü 

ifade etmiştir. 
337

 

 Doç Dr. Ebubekir SİFİL, bu rivayetler hakkında şöyle der: “Halk arasında tek rivayet 

olarak bilinmekle birlikte araştırabildiğim kadarıyla Dünya’nın, bir öküzün ve diğeri balığın 

sırtında olduğunu ifade eden iki ayrı uydurma rivayet mevcuttur. Bunlardan ilkini, İbnu’l-

Kayyım ‘el-Menâru’l-Münîf, 78’de ve Ali el-Karî ‘el-Esrâru’l-Merfû’a 430’da zikretmiştir. 

İkincisi ise İmam Ahmed’in Kitâbu’l-İlel ve Maü’rifeti’r-Ricâl’inde, İbn Hibbân’ın Kitâbu’l-

Mecrûhîn’inde ve zayıf/illetli rivayetlerin zikredildiği daha başka eserlerde mevcuttur. 

Hadisin senedinde bulunan Sa’id b. Sinan için, ez-Zehebî’nin Mîzânu’l-İ’tidâl’ine (II, 143 

vd.) bakılabilir. Belirttiğim yerde, bu (hadisi rivayet eden) zat hakkında Buhari’nin 

münkeru’l-hadistir (ki İmam Buhari bu tabiri, kendisinden hadis rivayet etmenin helâl 

olmadığı kimseler hakkında kullanır.) ve Nesâî‘nin “Metruktur.” (terk edilmiş birisidir) 

dedikleri kayıtlıdır. ez-Zehebî yine aynı yerde dünyanın bir kayanın üzerinde, kayanın ise 

balığın sırtında bulunduğunu anlatan ve bu zat kanalıyla gelen rivayeti zikreder. Bu rivayet de 

uydurmadır.” 

 Yine, Hâkim Müstedrek’te geçen aynı rivayete, Zehebi’nin münker, yani “sahih değil” 

dediği görülür.
338

 

 İbn Hacer’in eserinde, yeryüzünün yaratılışıyla ilgili bapta İsrailî hikâyeler 

nakletmekle meşhur olan Kâbu’l-Ahbar’ın, -Hz. Peygamber (sav)’e izâfe etmeksizin- balıkla 

dünya arasında ilişki kurduğu görülmektedir.
339

 

 İbn Ömer’den naklen Peygamber’in dünyanın yeri ile ilgili bir dizi soruya “Arz su 

üzerindedir; su, kaya üzerindedir; kaya, iki tarafından Arz’a temas eden bir balığın 

üzerindedir.” şeklinde cevapladığı belirtilmektedir.
340

 Ancak Heysemi, hadisi rivayet edenler 

arasında bulunan Abdullah bin Ahmed’in zayıf bir ravi olduğunu belirtmiştir. 

 İbni Atiyye’de bu rivayeti kitabında belirttikten sonra rivayete önem vermemiş ve 

mevcut senedlerle bunun hadis olduğunun ispatının mümkün olmadığını söylemiştir.
341

 

 Bediüzzaman (ra), Eski Said dönemi eseri olan Muhakemat’ta şöyle der: “Bu rivayet 

ravisiyle beraber Müslüman olmuştur. İbn Abbas’a nispet edilen bu rivayetin evvela hadis 

olduğunu kabul etmiyoruz. İkinci olarak hadis olsa da, senedinin zayıf oluşu sebebiyle yalnız 

zannı ifade eden âhad hadislerden sayılır. Bu tür rivayetlerle akide (iman esasları) sabit olmaz. 

Akidede yakin (şüpheye yer bırakmayacak şekilde kesin bilgi ifade eden) nasların bulunması 

şarttır. Üçüncü olarak hadis mütevatir, metin olarak sübutu kesin ve şüphesiz olsa da (olsaydı 

dahi) delaleti, manası kesin değildir.”
342
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 Buna karşın Bediüzzzaman, Yeni Said dönemi eseri olan Lemalar’da rivayetin sahih 

olma durumunu dile getirmiştir. Prof. Dr. Ali BAKKAL bu hususta şunu söyler: 

“Bediüzzaman, Muhakemat’ta öküz ve balık rivayetini aslen hadis kabul etmemiştir Ancak 

birilerinin rivayeti hadis olarak kabul etmesi ihtimaline binaen (Yukarıda zikrettiğimiz 

Hâkim’in sahih, Zehebi’nin sahih değil diye görüş beyan ederek ihtilafa düşülen rivayet) 

inanç noktasındaki durumunu Ehlisünnet akaidine uygun bir şekilde ortaya koymuş ve 

hurafevari anlamların çıkarılmaması için hadisi tevil etmiştir.
343

 Bu teviller şu şekildedir:  

 1) Nasıl Arş’ın, Sevr (öküz), Nesir
344

 (akbaba, kartal), İnsan ve başka isimlerle 

isimlendirilen çeşitli taşıyıcı melekleri vardır. Bu Sevr ve Hût dahi öyle iki melektir. Yani 

aslında sureten balık ve öküze benzeyen ya da ismi bu şekilde anılan meleklerdir. Bu ifade, 

âlimlerden avama düşünce, hurafe vari manalara çıkarılmış ve Dünya altında hakiki balık ve 

öküz var zannedilmiştir. Yoksa yerküresini küre gibi yardıma muhtaç olan bir öküzün sırtına 

yüklemek, kâinatın kanun ve düzenine aykırıdır. Ayrıca dinî literatürde şöyle bir bilgi vardır: 

“Her bir neve mahsus ve o neve uygun bir görevli melek vardır. Bu münasebete binaen, o 

melek o nevin ismiyle adlandırılır hatta o melek, melekler âleminde o nevin şekline uygun bir 

görüntü içinde bulunur. Mesela Güneş’le görevli olan meleğin ismi Şems (Güneş) olduğu gibi 

melekler âlemindeki temessülü ve görüntüsü de Güneş şeklindedir.” 

 Kur’an’ı Kerim’de “… o gün (kıyamet) arşı taşıyan melekler sekiz tanedir.” (Hakka, 

69/17) ayetinde arşın melekler tarafından taşındığı anlaşılmaktadır. Arşı dört melek 

taşımaktadır. Bu meleklerden biri sureten insan gibidir. Birisi de sevr yani öküz suretindedir. 

Birisi de kartal suretinde diğer birisi de arslan suretindedir.
345

 Yani bu rivayette meleklerin 

şekillerinin zihinde canlanabilmesi için insanların bildiği çeşitli hayvanlara benzetilerek 

melekler tarif edilmiştir. Melek bu hayvan değildir. O hayvanların ismiyle anılarak 

zikredilmiştir. Bediüzzaman da buna dayanarak Hud ve Sevr’den kastın melekler olduğunu 

beyan etmiştir. 

 2) Birisi “Devlet neyin üstünde durur?” diye sorduğunda ona “Kılıç ve kalem 

üstündedir.” veya “Medeniyet ne ile ayaktadır?” dediğinde ona “Bilgi, sanat ve ticaretle!” ya 

da “İnsanlık ne ile kalıcı olur?” diye sual ettiğinde “İlim ve çalışma ile kalıcı olur.” şeklinde 

cevap verilir. (Halk dilinde, “Dünya, altının üstündedir.” gibi mecaz örnekleri, paranın 

önemini ortaya koyduğu gibi bir hadis-i şerifte annelerin kıymetini beyan etmek için “Cennet 

annelerin ayakları altındadır.” denilmesi de benzer bir söz sanatıdır.) Bayındırlık ve tarımın en 

büyük vasıtası da “öküzdür”. Sahillerde yaşayan insanların geçim kaynağı ise “balıktır”. 

Örneklerini verdiğimiz gibi Hz. Peygamber’e (sav) “Dünya ne üstündedir?” diye 

sorulduğunda “Öküz ve balık üstündedir.” diye cevap vermiş yani dünyada geçimin ziraat ve 

balıkçılık üzerine kaim olduğunu söylemek istemiştir. 

 3) Dünyanın bir sene boyunca üzerinde döndüğü yıllık yörüngesi üzerinde var sayılan 

Öküz ve Balık adında iki burç mevcuttur. Bu burçlar gerçekte var olmadığı hâlde, o 

yıldızların birbirine raptedileceği hayalî hatlar çekilse bir tek vaziyet hâsıl olur, bazı esed 

(arslan) suretini, bazı terazi manasına olan mizan suretini, bazı öküz suretini, bazı balık 

                                                           
343

 Prof. Dr. Ali BAKKAL, Bediüzzaman Said Nursi’nin Hadisleri Yorumlama Metodu, Hadis Özel Sayısı, 

2017, Sayı: 4, s. 33 
344

 Beyhakî, Şu’abu’l-İman, 433; Zehebi, Mîzânü’l-İ’tidâl, 4/352; Süyuti, ed-Dürrü’l-Mensûr, 1/329 
345

 Kurtubi, el-Cami'u fî-Ahkâmi'l-Kur'ân, İlgili ayetin tefsiri 



241 

 

suretini alır. Hz. Peygamber’e (sav) “Dünya ne üzerindedir?” diye sorulduğu zaman, Öküz 

burcu hizasında bulunduğu zaman “Sevr (öküz) üzerindedir.” demiş, Balık burcu üzerinde 

bulunduğu zaman da “Hût (balık) üzerindedir.” şeklinde cevap vermiştir.
346

  

 Bediüzzaman’ın, rivayetin muhtemel manaları ile ilgili tevilleri bu şekildedir. 

 Sonuç olarak diyebiliriz ki hadis rivayeti, pek çok muhaddis yani hadis âlimi 

tarafından sahih görülmemiştir. Dolayısıyla bu hadisi Ehlisünnetin ittifakla kabul ettiği hadis 

varsayıp bunun üzerinden hadis kaynaklarına dil uzatılması, açık bir art niyettir. Hadis sahih 

kabul edilseydi dahi Bediüzzaman’ın açıklamaları konuya ışık tutmaktadır. Dolayısıyla ayet 

ile hadis arasında yine bir çelişki söz konusu olmayacaktır. 

 

 5. İddia: Allah Benimle Görüştü ve Tokalaştı 

 

“Ve hiçbir şey onun dengi değildir.” (İhlas suresi, 4) 

 

“Allah benimle görüştü ve el sıkıştı. Elini iki omuzum arasına koydu. Öyle ki parmaklarının 

soğukluğunu iki göğsüm arasında hissettim.” (Hanbel 5/243) 

 

 Cevap: 

 Öncelikle “Rabbimi genç bir delikanlı suretinde gördüm.” şeklinde benzer bir rivayet 

daha mevcuttur. Bu rivayetin mevzu (uydurma) olduğu bildirilir.
347

 Ancak iddiada verilen 

rivayet farklıdır. İlgili hadis-i şerif rivayeti şu şekildedir: 

 

“Peygamberimizin (sav) mescide geç gelmesi üzerine geç gelmesinin sebebini Hz. Peygamber 

(sav) şöyle açıkladı: ‘Gece kalktım ve gücümün yettiği kadar namaz kıldım ve namazda 

uyuklamışım. Uyanınca bir baktım ki en güzel surette Rabbim Azze ve Celle ile birlikteyim. 

Rabbim şöyle buyurdu: ‘Ey Muhammed! Biliyor musun, arşın melekleri neyin tartışmasını 

yapıyorlar?’ Ben de ‘Bilmiyorum, ey Rabbim!’ dedim. Bunun üzerine gördüm ki elini 

omuzlarım arasına koydu, parmaklarının serinliğini göğsümde hissettim. (Semadaki) her şey 

bana tecelli etti ve onların hepsini bildim. ‘Keffaretler hakkında.’ dedim. ‘Cemaatle namaz 

kılmak için cemaate (camiye) gitmek ve namazdan sonra yine namaz kılmak için mescidde 

oturmak ve zor anlarda dahi abdest uzuvlarını tam olarak yıkamak.’ dedim…”
348

 

 

 Hadisin ilerleyen kısmında da yemek yedirmenin, tatlı söz söylemenin ve teheccüd 

namazı kılmanın büyüklüğünü meleklerin konuştuğundan bahsedilir. Biz, burada hadis-i şerifi 

kısa kesiyoruz. Hadiste bu meziyetler övülmektedir ve hadisin zikrediliş amacı aslında 

bunların ifade edilmesidir. Ancak hadis içerisinde geçen tabirler hadis inkârcıları için tenkit 

sebebi yapılmıştır. 
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 Hadis-i şerifte “Allah’la el sıkışmak” tabiri yoktur. Bunu iddia sahipleri hadisi halka 

sunarken rivayete eklemiştir. Bu hadis-i şerifi de inkâr etmeye sebebiyet verecek bir şey de 

olamaz. Çünkü hadisçilerin bu hadisi aktarma şekli Kur’an ile çelişmemektedir. Yine hadis 

inkârcıları tarafından hadis âlimleri -bazı bilgilerin üstü kapatılarak- karalanmaktadır.  

 Önceki iddialarda da söylenildiği gibi bu hadis-i şerifi inkâr edenlerin Kur’an 

ayetlerinden haberi yok görünmektedir. Hadis-i şerifin şerhine geçmeden önce bazı bilgiler 

verelim. 

 Şura sûresi 11. ayette Allah (cc), “Onun benzeri hiçbir şey yoktur. O (Allah) hiçbir 

şeye benzemez.” buyurmuştur. Ancak buna karşın Kur’an’ı Kerim’de de “Allah’ın eli” tabiri 

kullanılmıştır.  

 

 “Allah’ın eli onların ellerinin üzerindedir.” (Fetih suresi, 10) 

 

 Kur’an ayetlerinde müteşabih/benzetmeli ifadeler varken hadis-i şeriflerde olmasının 

hiçbir çıkmazı olamaz. Bazen bu tebliğ için gereklidir de. Çünkü ortada muhatapların tecrübe 

alanında olmayan bir mesele vardır. Yani kimse Allah hakkında somut bir tecrübeye sahip 

değildir. Dolayısıyla insanlara tecrübelerine uymayan bir meseleyi izah ederken vermek 

istediğiniz mesajı onların akıllarına yaklaştırmak için muhatabın tecrübe alanında olan bir 

meseleyle benzetme kurarak mesajınızı aktarmak gerekebilir. Ancak ayet ve hadislerde 

yapılan bu benzetmelerin gerçek anlamda olmadığı, mahiyetinin tam olarak ne olduğunu 

ancak Allah’ın (cc) bilebileceği yine ayette beyan edilmiştir:  

 

“O, sana Kitab’ı indirendir. Onun (Kur’an’ın) bazı ayetleri muhkemdir (hüküm ihtiva eden, 

anlamı açık), onlar kitabın anasıdır. Diğerleri de müteşabihtir (benzetmeli, mecaz anlatım). 

Kalplerinde bir eğrilik olanlar, fitne çıkarmak ve onun olmadık yorumlarını yapmak için 

müteşabih ayetlerinin ardına düşerler. Oysa onun gerçek manasını ancak Allah bilir. İlimde 

derinleşmiş olanlar, ‘Ona inandık, hepsi Rabbimiz katındandır.’ derler. (Bu inceliği) ancak 

akıl sahipleri düşünüp anlar.” (Âli İmran suresi, 7) 

 

 Dolayısıyla “Allah’ın eli” (Fetih, 48/10), Allah’ın yüzü (Bakara, 2/115) gibi müteşabih 

ayetlerde Allah’ı insan gibi tasavvur etmenin İslam inancında yeri yoktur. Hz. Peygamber de 

hadislerinde bunu kastetmemiştir. Bu hususta, ayet ve hadis-i şeriflerin bildirdiği 

müteşabihleri olduğu gibi aktarmak ama aslı, keyfiyeti nasıldır bilinemeyeceğinin ancak 

Allah’ın (cc) bunu bilebileceğinin itikadında olmak gerekir. Aslolan kabul budur.  

 Buna karşılık Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra asırlar ilerledikçe avamın bu 

itikadı koruyamayıp Allah’ı (cc) insana, yaratılmış mahlûkata benzetme sorununun ortaya 

çıkması, akılların zamanla felsefi tartışmalarla bulanarak bu yorumların Müslümanlar 

arasında görülmesi, Allah (cc) hakkında teşbihe/tescime gidilme riskinin çoğalması gibi 

sebeplerle halef uleması halkı bu tehlikeden korumak ve avamın akıllarının bulanmasını 

engellemek için bu müteşabih ayetleri Kur’an’ın ruhuna, mesajına uygun ve ayetlerden destek 

ile tevil etmişlerdir. Aslolanın tevil etmemek, manasını Allah’a havale etmek olduğu kabul 
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eden bu âlimler, zaman ve zemine göre hareket ederek avamı küfrün pençesinden korumuştur. 

Bu tevil yolu ile ayetler ve iddiada verilen hadisi şerif şu şekilde açıklanmıştır: 

 El kavramı kudretin, büyüklüğün sembolüdür. Allah’ın (cc) eli demek, Allah’ın (cc) 

kudreti demektir. Nitekim bizler de “Devlet eliyle yardım edildi, devletin eli buralara kadar 

uzandı.” gibi tabirler kullanırken kastettiğimiz devletin gücü, nimeti, ihsanı, kudretidir. İlgili 

hadis-i şerifte de Allah’ın (cc) elini peygamberin omzuna koyması Allah’ın (cc) 

Peygamberimize (sav) ilim, nimet, ikram vermesidir. “Parmaklarının soğukluğunu hissettim.” 

diye kullanılan mecaz ise Allah’ın (cc) ihsan, nimet ve ikramının Peygamberimiz (sav) 

tarafından anlaşılmasının, sezinlenmesinin ifadesidir. 

 Hadislerde benzetmelere rastlanılmaktadır. Mesela birgün sohbet esnasındayken bir 

gürültü işitilmiş ve Hz. Peygamber şöyle demiştir: "Bu gürültü, yetmiş seneden beri 

Cehenneme yuvarlanan bir taşın, bu dakikada Cehennemin dibine yetişip düşmesinin 

gürültüsüdür." Bu garip hadiseden beş altı dakika sonra bir sahabi gelip, "Yâ Rasulallah! 

Yetmiş yaşında bulunan filân münafık vefat etti, Cehenneme gitti" demiştir ve hadiste 

Cehenneme yuvarlanan taş diye kastedilenin bir münafık, taşın sesi diye kastedilenin 

münafığın ölüm sesi olduğu anlaşılmıştır. 
349

  

 Rivayette dikkat edilmesi gereken husus şurasıdır: El benzetmesi ilim, ihsan, ikram 

gibi manalara geldiğinden Peygamberimiz (sav) Allah’ın (cc) sorduğu soruyu bilemeyince 

Allah (cc) soruyu cevaplayacak ilmi ona veriyor (eli omza koymak), daha sonra 

Peygamberimiz (sav) sorunun cevabını anlamaya başlıyor (parmakların soğukluğunu 

hissetmek) bundan sonra da soruyu cevaplamaya başlıyor ve her şeyi birer birer anlatıyor. Hz. 

Peygamber (sav) hadisinde vermek istediği mesajı benzetmelerle ifade ederken benzetmeyi bu 

şekilde kurmuştur.  

 Buna göre rivayeti “Allah (cc), bana rahmet ve inamıyla, lütfuyla ve keremiyle 

semavatta tecelli eden kudretinin ve takdirinin eserlerini, bütün mülkünü gösterdi, kalbim 

nurlandı, tabiri caiz ise gözüm ve gönlüm iyice açıldı, kâinattaki mahlûkat ile gözüm arasıdaki 

perdeler aralandı, ben de onların hepsini gördüm, bilmediklerimi öğrendim. Böylece 

Rabbimin kudretinin ve mülkünün büyüklüğünü ve bana olan nimetlerini, ihsanlarını, 

lütuflarını ve ikramlarını hissettim.” şeklinde anlamak mümkündür.
350

  

 “Rabbimi en güzel surette gördüm.” ifadesi ise “Onun isim ve sıfatlarının tecellilerini, 

onun lütuf ve ikramlarını sonsuz mükemmellikte ve nihayetsiz güzellikte ve eşsiz bir 

cömertlikte gördüm.” demektir.
351

  Şüphesiz, en doğrusunu Allah (cc) bilir. 

 Ayet ve hadis-i şeriflerdeki müteşabih ifadeleri Ehlisünnet hadis âlimleri bahsi geçen 

şekillerde kabul etmiş ve açıklamıştır. Aksi hâlde, Allah’ın (cc) eli, Allah’ın (cc) yüzü gibi 

ifadelerin gerçek anlamda anlaşılması kişi için küfrün kapılarını açar. Bu gibi rivayetler 

Ehlisünnet âlimleri tarafından anlatıldığı şekilde anlaşılmasına ve kitaplara geçirilmesine 

rağmen Kur’an’daki müteşabih ayetleri görmezden gelip hadis-i şerif kaynaklarını 

güvenilmez göstermek, “hadisle ayet çelişti” demek, Ehlisünneti karalamak ve itikat 

meselelerini ve fıkıh mirasını bu nevi bahanelere sığınarak reddetmek hiçbir şekilde insafa 

                                                           
349

 Müslim, Cennet: 31 (H. 2844); Müsned, 2:271; 3:341, 346, 360. 
350

 İbnu Fûrek, Müşkilü’l-Hadis, 1985, s.77-85 
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sığmamakta ve bu gayretler art niyet barındırmaktadır. Çünkü ayetlerdeki müteşabih ifadeleri 

görünce tevile kalkışan hadis inkârcılarının benzer ifadeleri hadislerde gördüğünde aynı 

refleksi göstermek yerine hadisleri karamalamaya çalışmalarının başka bir izahı olamaz. 

 

 6. İddia: Vârise Vasiyet Etmeye Gerek Var mı, Yok mu? 

 

“Sizden birinize ölüm geldiği zaman… vasiyette bulunması farz kılındı.” (Bakara suresi, 180; 

Maide suresi, 106)  

 

“Vârise vasiyet etmeye gerek yoktur.” (Hanbel, 14/238) 

 

 Cevap: İlgili ayetle hadis-i şerif arasında herhangi bir çelişki yoktur. Çünkü mirası 

bildiren ayet nazil olunca bu ayet neshedildi ve Allah (cc) tarafından takdir edilen miras 

payları belirlenmiş oldu. Artık o hakkın sahipleri, bir vasiyet edenin minnetine katlanmadan 

doğrudan doğruya vâris oldular ve hadis-i şerifte bildirildiği gibi vasiyet etmeye gerek 

kalmadı.
352

 

 

“Biz, daha iyisini veya onun gibisini getirmeden bir ayeti neshetmez veya unutturmayız.” 

(Bakara suresi, 106)  

 

 Nesh haktır ve neshin köklü âdetleri olan bir toplumu aşamalı bir şekilde âdetlerden 

uzaklaştırmak, dine alıştırmak, toplumun gücüne ve durumuna göre aşamalı bir şekilde 

hüküm getirmek gibi çeşitli hikmetleri, sebepleri söz konusudur. Eskiden Arap âdetlerinde 

ölen kişinin bütün malı direkt erkek çocuklarının olurdu. Erkek çocuk yoksa akrabalarının 

olur, kız çocukları pay alamazdı. Bu ayetler (Bakara, 2/180, Maide, 5/106), başta ana ve baba 

olmak üzere, kadın erkek ayırımı yapmadan bütün akrabaya vasiyet etmenin gerekli 

bulunduğunu ifade ederek müminleri, daha sonra gelecek olan miras hükümlerine hazırladı. 

Nisa suresindeki miras ayeti inip (Nisa, 4/11) kadın akraba da mirasa dâhil edilip kime ne 

kadar pay verileceği belirlenince, Bakara 180 ve Maide 106. ayetler nesholundu yani 

hükümleri kaldırıldı.
353

 Dolayısıyla hadis-i şerifte geçen “Vârise vasiyet etmeye lüzum 

yoktur.” ifadesi zaten miras paylaşımı Kur’an’da belirtildiği için zikredildi. Sonuç olarak 

ayetle hadis arasında herhangi bir çelişki söz konusu değildir. 

 

 7. İddia: Cehennemde En Şiddetli Azap Müşriklere mi, Ressamlara mı? 

 

“Allah kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz. Bunun dışındakileri dilediği kişi için 

bağışlar.” (Nisa suresi, 48)  

 
                                                           
352
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353
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“Cehennemde en şiddetli azaba uğratılacak kişiler ressamlardır.” (Buhari, Tesavir, 89) 

 

 Cevap: Cehennemdeki azaplar ayrı ayrıdır. İnanç açısından en şiddetli azaba 

uğratılacak kişiler müşriklerdir. İman açısından günaha saplanmış kişilere verilecek azaplar 

bu olacakken, yani bu kişiler affedilmeyecekken, amel açısından azaba uğrayıp şiddetli azap 

görecek kişilerden biri de canlılara ait heykel ve resim yapanlardır. Yani hadis-i şerifte 

cehennemde en şiddetli azaba uğratılacak kişiler diye kast edilen anlam amellerinden dolayı 

azaba çekilecek olanlardır.  

 Tarih boyunca canlı heykel ve resimleri putperestliğin önünün açılmasına ve kitlelerin 

cansız varlıkları ilah tanıyarak tapmalarına sebep olan aracılar olarak kullanılmıştır. Bu 

sebeple İslam toplumların sapkınlığa düştüğü bu zaaf alanlarının önünü keserek putperestliğin 

tekrardan canlanmasını engellemiştir. Bunun yanında ne tür resimlerin çizilmesine dinde 

müsaade vardır, tapınma ve tanzim amacı olmadan çizilen resmin hükmü nedir gibi sorular ve 

cevaplar kitabımızın amacı olmadığı için konunun fıkhî boyutunu merak edenlerin ilgili fıkıh 

kaynaklarına müracaat etmesi gerekir. Sonuç olarak iddiada verilen ayet ile hadis-i şerif 

arasında herhangi bir çelişki söz konusu değildir. 

 

 8. İddia: Dininden Döneni Öldürün 

 

“Dinde zorlama yoktur.” (Bakara suresi, 256) 

 

“Dininden döneni öldürün.” (Buhârî, Cihad, 148; İ'tisâm, 28) 

 

 “Ayete göre kişilere dinde zorlama yapılamazken hadise göre İslam’da çıkan kişi 

öldürülmekte yani din hususunda zorlama yapılmaktadır. Bunun yanında‘Sizden kim dininden 

döner ve kâfir olarak ölürse işte onların bütün yaptıkları dünyada da ahirette de boşa çıkmıştır 

ve onlar cehennemliktir ve orada ebediyen kalacaklardır.’ (Bakara, 2/217) ayetinde de ‘ölürse’ 

ifadesiyle görüldüğü üzere dinden dönen kişilerin öldürülmesi söz konusu değildir.” denilir. 

 Cevap: Ehlisünnet karşıtlığı yapan zatların, ateist ve deistlerin sıklıkla gündeme 

getirdiği meselelerden biri de dinden çıkan kişinin (mürted) öldürülüp öldürülmeyeceği 

meselesidir. Mürtedin öldürülmesi hükmünü ya da recm hükmünü (Recm bahsinde 

değinilecektir.) sahabiler de uygulamış ve talebelerine öğretmiştir. 14 asırdır, hiçbir ihtilaf 

olmadan ittifak ile Hz. Peygamber’den (sav) geldiğine kabul edilmiş bu hükümler, asla inkâr 

edilemez. Zira cennetle müjdelenmiş sahabilerin (Hadid, 57/10; Tevbe, 9/100) ve 14 asırdır 

yaşamış müçtehitlerin olmayan bir hükümle dine iftira atması ve ölüm fetvası verip katil 

olmaları ve sahabeden, tabiinden, tebeut tabiinden bir tane içinde Allah (cc) korkusu olan 

ulemanın çıkıp da onlara karşı gelmemiş olması, zulme karşı dilsiz şeytan olup ortak olmaları, 

üstelik asırlarca aynı yanlışın tüm müminler tarafından devam ettirilmesi asla iddia edilemez. 

Hiçbir akıl ve insaf sahibi de cennetle müjdelenmiş, İslam uğruna vatanlarını, ailelerini bin bir 

zorluğa katlanarak terk etmiş, ömürlerini din uğruna feda etmiş, yanlış fetva vermemek için 

hapislerde yıllarca işkence görmeyi göze almış ve din hususunda benzeri görülmemiş şekilde 
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hassaslaşmış olan sahabenin, müçtehitlerin, şehitlerin, müminlerin masum bir canı 

“uydurulmuş bir fetva ile” öldürmeye rıza göstereceğini iddia edemez. 

 Mürtedlik meselesiyle ilgili iki soruya cevap vereceğiz: 

 1. Dinden çıkan öldürülmez diyenlerin iddiaları ve bu iddiaların cevapları nedir?  

 2. Dinden çıkana ölüm cezası verilmesinin sebebi, hikmeti nedir? 

 

1. “Dinden Çıkan Öldürülmez” İddiasının Dayanakları ve Bu İddiaların 

Cevapları Nedir?  

 Bu iddiayı ortaya atan modernistlerin görüşünü iddiada belirtmiştik. Bu ayetlerle 

hadis-i şerif arasında herhangi bir çelişki söz konusu değildir. Hadis inkârcılığının tipik 

yöntemi bu ayetlerde de görülmüştür. Yani aslında ayetle hadis çelişmemiş, ayetler eksik ve 

yanlış yorumlanmış ve yapılan bu yanlış yorum hadisle çelişiyor hâle getirilmiştir. “Dinde 

zorlama yoktur.” ayeti Müslüman olmayan kişilerin İslam’a girme konusunda 

zorlanamayacağını kastetmektedir. Bunun delili yine Kur’an ayetidir: 

 

“Eğer Rabbin dileseydi yeryüzünde bulunanların hepsi iman ederdi. Öyle ise sen, iman 

etmeleri için insanları zorluyor musun?” (Yunus suresi, 99) 

 

 Bu ayet, inanmayanların İslam’a girmeleri için zorlanamayacağını bildirir. Ancak 

“Dinde zorlama yoktur.” ayeti, “Dinde müslümanlara sorumluluk ve ceza verilmez.” demek 

değildir. Eğer zorlamadan kastı “sorumluluk ve ceza” sayar, bunun adına da “zorlama” dersek 

bu manada bir zorlama dinin içinde vardır. Mesela “Ey inananlar! Hoşunuza gitmese de savaş 

size farz kılındı.” (Bakara, 2/216) ayetinde müminler cihada zorlanmıştır hatta hoşlanmasalar 

dahi! Demek ki dinin içinde zorlama vardır. Namazın, zekâtın farz olması da bu manada bir 

zorlamadır. Yine hırsıza verilen ceza da kişiyi “hırsızlık yapmamaya zorlamak”tır. Aynı 

durum zina için de geçerlidir. Zinaya da ceza vardır ve bu “zina yapmamaya zorlamak” 

demektir. Yani dinin içinde olan Müslümana “sorumluluk ve ceza anlamında” zorlama 

yapılabilir. “Dinde zorlama yoktur.” ayeti, “Dinin hiçbir yerinde zorlama yok.” anlamında 

olsaydı cihadın, namazın, zekâtın farz kılınmasıyla; hırsızlığa, zinaya ceza vermekle de bu 

ayet çelişirdi. Aynı şekilde dininden dönen kişiye öldürülme cezası verilmesi de bir zorlama 

değil, bir suça verilen cezadır. Aslında, cezadan ziyade bir şahıslar için alınmış rahmet içeren 

bir tedbirdir. Yazının devamında, nasıl bir rahmet olduğuna değineceğiz. 

 Mürtedlik hükmünü reddetmek için getirilen yorum, hevalarına, kendi akıl ölçülerine 

göre din oluşturmaya çalışanların ve Batı’ya, entelektüellere (!) bu şekilde yaranmaya 

çalışanların ayetlere verdiği keyfî ve ilimsiz bir yorumdur ve bu çabaları Kur’an’ı çelişkili 

hâle getirmektedir. Aynı zamanda, sahabeye atılmış bir iftiradır.  

 Buhari’deki rivayette kastedilen de bu türe giren bir cezadır. “Müslüman bir kimsenin 

kanının dökülmesi ancak şu üç şeyle helal olur: Evli olup zina eden, haksız yere bir kimseyi 

öldüren ve dinini terk edip İslam camiasından ayrılan kimse.”
354

 İslam âlimleri, bu hadis ile 
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Buhari dışında da bütün kütübü sittede yer alan “Dinini değiştiren kimseyi öldürün.”
355

 

manasındaki hadise dayanarak mürtedin öldürüleceği konusunda ittifak hâlindedir. Bu konuda 

en ufak bir şüphe yoktur.
356

 

 Diğer ayetin açıklamasına gelirsek: 

 

“… Sizden kim dininden döner ve kâfir olarak ölürse işte onların bütün yaptıkları dünyada da 

ahirette de boşa çıkmıştır ve onlar cehennemliktirler ve orada ebediyen kalacaklardır.” 

(Bakara Suresi, 217) 

 

 Ayete göre dininden dönenler için “öldürülürse” değil, “ölürse” ifadesine dayanarak 

reformist çevre mürtedin öldürülemeyeceğini iddia eder. Bu, Arap dilinden bihaber mealci 

yaklaşımıdır. Hâlbuki ayette “fa” harf-i atıfla “fe-yemüt” (ölürse) fiilinin kullanılması ile 

dinden çıkanın peşinden hemen gelecek ölümden bahsedilmiştir. Çünkü “fa” ifadesi Arapçada 

peş peşeliği ifade eden bir anlatımdır ve ayette dinden çıkma ve ölümün gelmesi peş peşe 

oluşan hadiseler olarak zikredilmiştir. Bu da dinden döndükten sonra kişinin ölümünün 

geldiği halin açık bir tasviridir. Hatta bazı âlimler, bu ayete dayanarak mürtedin katlinin vacip 

olduğunu da anlamıştır.
357

 Buradaki ölürse ifadesinden kasıt, bir olasılık değildir. Öyle olsa 

idi ayette peş peşelik olmadan genel bir ölümden bahsedilmesi gerekebilirdi. Aslında ayet, 

reformistlerin anladığı anlama değil hadislerin desteklediği anlama bir delildir.  

 Ayette, bizzat öldürülme denilmeyip de “ölümünün gelmesi” ifadesinin 

kullanılmasının sebebi ise şudur: Ayette mürtedin dünya ile ilgili cezasından söz 

edilmemektedir. İmansız ölen kişinin ahiretteki durumuna dikkat çekilmekte ve cehennemde 

ebedi kalacağına dair hüküm bildirilmektedir.
358

   

 Reformistler, bazen şu ayeti de dillendirir ancak cevabı devamındaki ayette 

bulunduğundan ilim ehline değil, genelde aklını çelmek istediği avama bu ayeti sunabilirler:  

 

“İman edip sonra inkâr eden, sonra yine iman edip tekrar inkâr eden, sonra da inkârlarında 

ileri gidenleri Allah ne bağışlayacak ne de doğru yola iletecektir.” (Nisa suresi, 137) 

 

 Bu ayette, dinden dönen kişilerin öldürülmesinden bahsedilmeyip inkârda ileri 

gitmeleri, reformistlere göre dinden çıkanın öldürülmeyeceği anlamına gelir. Ancak ayetin 

devamında “Münafıkları, kendileri için elem dolu bir azapla müjdele.” (Nisa, 4/138) 

denilmiştir. Yani ayette iman ve küfür arası gelgitleri olan ve küfrünü gizlemiş münafıklardan 

bahsedilir. “Münafıklar küfür ile iman arasında bocalamaktalardır. Ne bunlara (müminlere) ne 

onlara (kâfirler) samimi olarak bağlılardır.” (Nisa, 4/143) Bu ayette de münafıkların bu 

ikiyüzlü karakterine vurgu yapılmıştır. Münafıklar dışarıdan Müslüman görünümlü ama iç 

âleminde Müslüman olmayan kişilerdir. Zaten dinden dönme işini iç dünyasında yapan 
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münafığa bu düşüncesini açığa çıkarmadığı için ölüm cezası verilmemektedir. Dolayısıyla 

ayette ölümden bahsedilmemesi son derece normaldir. Onların ahiretteki cezası 

dillendirilmiştir. Bu sebeple bu ayetin de -her zamanki gibi- reformistlerin anladığı anlamda 

hiçbir ilmî delili, kıymeti yoktur.  

 

2. Dinden Çıkana Ölüm Cezası Verilmesinin Hikmeti Nedir? 

 İslam’ın ceza sisteminde asıl amaç kişiyi cezalandırmak, canını acıtmak değil; kişinin 

suça yeltenmesine engel olmak, caydırıcı olmaktır. Kişi suça yeltendikten sonra da cezayı 

vermemek için çaba dahi gösterilir. Bir hadis-i şerifte, “Gücünüz yettiği ölçüde, hadleri 

(cezaları) kaldırın. Şayet bir çıkış yolu bulursanız onu tatbik edin. Zira imamın (hâkimin) 

affetmekte hata etmesi, ceza vermekte hata etmesinden daha hayırlıdır.”
359

 buyrulmuştur.  

 Mürtede verilecek cezayı herkes şahsî uygulamasına göre veremez. Sadece İslam’la 

yönetilen devlette, devlet eliyle bu ceza verilebilir. İslamî yönetim yoksa ceza verilmez. 

Dinden çıkan kişi, küfrünü açıkça ilan edip söylese en az üç gün tevbe etmesi için mühlet 

verilir, ceza hemen de verilmez. Cumhura göre, mürtedin tövbe etmesini talep etmek ve ona 

bu fırsatı tanımak ve (en az üç gün hapiste/gözetim altında tutarak) bunu tahakkuk ettirmeye 

çalışmak gerekir.
360

 Bu süreçte varsa kişinin dinden şüphe etmesine sebep olan soruları 

cevaplandırılır, kendisine bir âlim tarafından İslam anlatılır. Dinden çıkış sebebi psikolojik ise 

çözümün doğru yerde aranmasına çalışılır. 

 Yani bu hükmün hikmeti “Kişi dinden çıktı, asalım keselim.” değil, kişinin âyan beyan 

dinden çıkmasını engelleyip toplumun asayiş ve imanını bozmasına engel olup tekrar dine 

bağlanana kadar geçecek mühlette onun müminlerin arasında kalmasını ve ilerde bu vesileyle 

tekrar kalben İslam’a bağlanabilmesini sağlamaktır. Cezanın hemen verilmemesi, bu hikmeti 

delillendirmektedir. Hz. Ömer (ra), bir seferinde mürtedlere tevbe için mühlet vermeyip 

hemen öldürenlere karşı  “Niçin onlara zaman tanımadınız!” diye sert tepki göstermiş ve “Ben 

buna razı değilim, şahid ol ya Rab!” demiştir.
361

 

 Hanefiler ise dinden çıkma meselesini mevcut İslamî idareye savaş olarak 

değerlendirmişlerdir. Bu sebeple Hanefilere göre dinden çıkan kadının cezası ölüm değildir. 

Çünkü öldürme, küfür sebebiyle değil, savaşma şerrini önlemek içindir caiz kılınmıştır. Bu 

sebeple dinden çıkanın öldürülme cezası, savaşa fiilen katılabilecek erkeklere mahsustur.
362

 

 Mürted olan kişi, İslam’dan çıkmak istiyorsa mutlaka onu dinden uzaklaştıran yanlış 

bir algılayışı, düşüncesi ve sebebi vardır. Kişinin dinden çıktıktan sonra da tekrar dine 

dönmesi için İslam’ı bilen insanların yanında kalmaya devam etmesi gerekir ki dinden çıkış 

sebebinin aslını, nerede yanlış yaptığını öğrenebilsin. Ancak insan, ideolojisini değiştirdiğinde 

genellikle çevresindeki insanları da değiştirmekte, fikri yanlışta olsa gitgide çevresel 

faktörlerle fikrine daha çok bağlanmakta ve dinden çıkanın dine girmesi daha zor hâle 

gelmektedir.  

                                                           
359
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 Mürtedlik hükmü, dinden çıkan kişinin bunu alenî yapmamasına, çevresine 

duyurmamasına vesile olur. Kendi iç âleminde küfür ehli olarak yaşarsa ona dokunulmaz. 

Bugün sadece sosyal medyada dinden çıkmış ilmî birikimi olmayan kişiler görebilirsiniz. Bu 

insanlar boş durmamakta, İslam dairesinden çıktıktan sonra çevresindeki pek çok dini 

bilmeyen insanı, genci ve ergeni de aynı ilimsiz iddialarla kendileriyle beraber küfre 

sürüklemektedir. İnsanların dinden çıkış sebebi sadece fikirsel olsa ve tüm insanlar İslam’ı 

tam manasıyla bilse belki zikrettiğimiz bu hikmette çekinceye yer kalmaz. Ancak her insan 

bir anda İslam’ın her öğretisini bilemez ve insanların dinden çıkış sebepleri sadece fikirsel 

değil psikolojikte olabilmektedir. Mesela baskıcı bir ailede/çevrede yetişmiş ve anne babasına 

ya da çevresine kin besler hâle gelmiş çocuklar, yaşı ilerlediğinde ailesinden ya da 

çevresinden bilinçaltı düzeyde geçmişin hıncını alabilmek için ailesinin ya da çevresinin 

hassas değerlerine, dinî inançlarına ters bir çizgi benimseyebilmektedir. Aslında aile ve 

çevresine karşı içten içe gösterdiği tepki, görünürde onun inançları, değerleri hâline 

dönüşmüştür ve ailesinin ve çevresinin inanç değişikliği sebebiyle üzülmesiyle geçmişinin 

hıncını çıkararak rahatlamak istemektedir. Bu durum aslen din hakkındaki bilgisinin değil, 

aile ve çevresine bilinçaltı düzeyde başkaldırıya geçmesinin alametidir. Ancak çevrelerine 

haşa “İslam’da bir kusur bulmuş” edasıyla yeni inancını yansıtırlar ve din hakkında henüz 

yeterli ilmî seviyeye ulaşmamış kişilerin imanına dokunurlar. Burada mürtedin öfkesi 

gerçekte sisteme, aileye veya çevreye iken yer değiştirme ile dine yönelmiştir. Yine yoğun bir 

kabul görme ihtiyacı hisseden kişi ya da genç sadece “toplum içinde kabul görebilmek, onlara 

kendini ait hissedilmek adına” ya da “farklı görünebilmek, marjinal olabilmek” adına dinini 

değiştirebilmektedir. Tüm bunlarda görünürde fikirsel değişim var zannedilir ancak temelde 

kişinin farkına varamadığı psikolojik kompleksler süreci yönlendirir. Bu duruma dini inancını 

değiştirmiş önemli düşünürlerde, tanınmış fikir insanlarında dahi rastlanır. Çünkü insanın 

kendi bilinçaltının farkına varması son derece zordur. Aslında bu gibi süreçlerde yapılması 

gereken psikolojik yardım almaktır. Çözümü yanlış usul ile aramak psikolojik saplantıların 

artmasına sebep olur ve kişinin yaşamı daha da içinden çıkılamaz hale gelir. 

 Dolayısıyla mürted psikolojik sebeplerle dine tavır alıp ya da haksız ve hatalı 

sebeplerle dinden çıkıp sonra bunu açığa vurduğunda İslam hakkında ilmi az, imanı zayıf 

kişilerin de kalplerine İslam hakkında çarpıtılmış bilgilerle şüphe tohumu ekmekte ve 

toplumun nizamının bozulmasına, İslam inancının sarsılmasına ve pek çok kişinin ebedi 

hayatının perişan olmasına, küfre sebep oldukları kişi ile o kişinin akrabalarının ebedi hayatta 

ayrı kalmasına sebebiyet vermektedir. Küfrün vadettiği yaşam düzeni; anlık zevklere, 

lezzetlere ve nefse hitap ettiği için imanı sağlam olmayanlar kolay bir şekilde küfre 

meyledebilmektedir. Dinden çıkan kişi de Müslümanken işlemediği haramları işlemenin 

derdine düşerek kuralsızlaşan ya da toplum için tehlike arz eden birey hâline 

dönüşebilmektedir. Ancak imansızlığın insana huzur getirmediği, kaybolan yaşam amacı, 

ölüm gibi musibetlere karşı azalan manevi direnç ve bunun getireceği sağlık problemleri gibi 

pek çok mesele dinden çıkan kişinin bizzat kendisi için manevi bir azaptır. Mürted olup 

etrafına da örnek olan ve başkalarının da dinden çıkmasına sebep olan kişi sadece kendisinin 

ve çevresinin ahiret hayatını değil, dünya hayatındaki huzurunu da gasp etmektedir. Etkilediği 

insanların aile düzenini bozmakta ve akrabalarının hayattan aldığı lezzeti de kaçırmaktadır. 
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 Mürtedlik hükmü uygulanan bir ülkede dinden çıkan kişi bu inancını içinde yaşayacak, 

birlikte olduğu çevresini değiştirme ihtiyacı hissetmeyecek ya da dilerse değiştirecek ve 

etrafındakilere çarpıtılmış, hatalı İslam bilgisiyle bir zararı dokunmayacaktır. Ayrıca İslam’ı 

hak ve hakikat olarak anlatan birilerini zamanla bulabilecek, fikrini alenî hâle 

getirmediğinden ve alenî haramın sahte lezzetine tam manasıyla müptela olamayacağından, 

bu vesileyle de yeni inancına fanatik bir bağlanma hissetmeyecek ve tekrar kalben iman eder 

hâle gelebilecektir.  

 Cennet ve cehennemin mevcudiyetine inanmayan biri açısından tepki gösterilen bu 

hüküm, ebedî bir hayatın varlığına iman eden Müslümanlar için kişi ve toplum adına hem 

dünya hayatının ve hem de ahiret hayatının saadeti, güvenliği, bekası için bir rahmettir. Her 

devlet ve sistemin kendi bekası için anayasada belirlenmiş ilkeleri, kırmızı çizgileri vardır ve 

her devlet kendi sistemini bozacak ve sistemin aleyhine iş görecek kurumlara ve kişilere türlü 

cezalar vererek onlarla mücadele etmektedir. Herkes de aklen bunun gerekliliğini kabul eder. 

Mürtedlik hükmü de bunun gibidir. 

 Ayrıca mürted olup bu hükme maruz kalmadan tekrar İslam’a bağlanan azınlıkta 

kalmış birileri var olsa yine çoğunluğa yarayacak bir hüküm yok edilemez. Zira hükümler 

genele/çoğunluğa göre verilir.  
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3.4. Hadisler Arası Çelişki İddiaları 

 

 Bu bölümde Ehlisünnet karşıtlarının hadis-i şerifleri karalamaya yönelik metotlarından 

bir diğeri olan, hadis-i şerifler arasındaki çelişki iddialarından bahsedilecek daha sonra da bu 

iddiaların cevapları verilecektir. Reformcuların bu iddialarındaki amacı da, sahih hadislerin 

birbirleriyle tutarsız olduğunu ortaya koyarak avamı hadis-i şerif kaynakları hakkında 

şüpheye düşürmektir. 

 

 Öne Sürülen İddialar 

 

 1. Kıbleye Karşı Tuvalet Yapılır mı, Yapılmaz mı? 

 

“Gerek küçük, gerek büyük tuvaletinizi yaparken kıbleye dönmeyin.” (Hanbel 3/12102) 

 

“Peygamberimiz (sav) birtakım insanlar küçük ve büyük tuvaletleri için kıbleye dönmeyi hoş 

karşılamadıklarından bu bidatı (hurafeyi) kaldırmak için tuvaletini kıbleye doğru yaptırdı.” 

(Buhari 4/11) 

 

 “Bir rivayette tuvaletin kıbleye karşı yapılması yasaklanmışken diğer bir rivayette 

Peygamber’in (sav) tuvaleti kıbleye karşı inşa ettirdiği söylenmiştir.” denilir. 

  

 2. Bir Namaz İki Kere Kılınır mı, Kılınmaz mı? 

 

“Biriniz evinde namazı kılar da sonra namaz kılmakta olan imama yetişirse onun arkasında 

namaza dursun. İkinci kıldığı onun için nafile olur.” (İbn-i Kuteybe, Hadis Müdafaası) 

 

“Bir namazı günde iki defa kılmayın.” (Ebu Davud, 2/56) 

 

 3. Ayakta İdrar Yapılır mı, Yapılmaz mı? 

 

“Kim size Peygamberimizin ayakta küçük tuvaletini yaptığını söylerse inanmayın.” (Nesei, 1-

2/25) 

 

“Peygamberimiz bir kavmin süprüntüsüne varıp ayakta küçük tuvaletini yaptı.” (Tirmizi 1/19) 

 

 4. Ayakta Su İçilir mi, İçilmez mi? 
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“Peygamber ayakta su içilmesini yasakladı.” (Ebu Davud, 4/3717) 

 

“Peygamberi sizin benim gibi ayakta su içerken gördüm.” (Ebu Davud, 4/3718) 

 

 5. Hacda İhramlı Olan Evlenebilir mi, Evlenemez mi? 

 

“Peygamber (sav) Meymune ile evlendiği zaman her ikisi de ihramlıydı.” (Nesei, 5-6/179105) 

 

“İhramlı olan bir kişi (hacda olan) ne evlenebilir ne kız isteyebilir ne de başkasının nikâhını 

kıyabilir.” (Nesei, 5, 6/249) 

 

 6. Erkeklerin Baldırları Görünebilir mi, Görünemez mi? 

 

“Baldırları açık olan bir sahabiye Peygamberimiz rastlamış ve ‘Baldırlarını ört. Baldırlar da 

avret yerlerindendir.’ demiştir.” (Tehzibut Tezhip 2/69) 

 

“Peygamberimiz evde baldırları açık yan üstü yatıyorlardı. Ebu Bekir izin istedi, Peygamber 

hiç istifini bozmadan izin verdi. Ömer istedi, aynı şekilde ona da verdi.” (Hanbel 1/71) 

 

 7. Oruçlu iken Kan Aldırılır mı, Aldırılamaz mı? 

 

“Kan aldırmak, yapanın da yaptıranın da orucunu bozar.” (Tirmizi Oruç 60, Ebu Davud Oruç 

28) 

 

“Peygamberimiz oruçlu iken kan aldırmışlardır.” (Ebu Davud Oruç 29-30, Tirmizi Oruç 59) 

 

 8. Kişi Oruçlu iken Hanımını Öpebilir mi, Öpemez mi? 

 

“Peygamber oruçlu iken hanımlarını öptü.” (İbn-i Kuteybe, Hadis Müdafaası) 

 

“Oruçluyken hanımını öpenin durumu sorulduğunda Peygamber, ‘Orucu bozulmuştur.’ dedi.” 

(İbn-i Kuteybe, Hadis Müdafaası) 

 

 Cevaplar: 

 Her insanın hadis ilmi alanında derinlemesine bilgi sahibi olması mümkün değildir. 

Dini delillere karşı lakaytlığın, gelişigüzel fikir yürütmelerin ve inkârların arttığı günümüzde, 
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halkın hadis konusundaki bilgi eksikliğinden istifade ederek bu şekilde mesnetsiz iddiaları 

gündeme getirmek ve bu iddialar üzerinde hadis kaynaklarını karalamak, açık bir art niyettir.        

 Öncelikle şunu ifade etmemiz gerekir ki sahih hadisler arasında herhangi bir çelişki 

yoktur. Hadis-i şerifleri doğru anlamak için hadis ilminin bilinmesi gerekir. Çünkü tek bir 

hadis ele alınıp konu bütünlüğü olan diğer hadisler ve bunların yorumu bilinmezse hadislerde 

kastedilmeyen yanlış anlamalara ve bunun neticesinde yanlış hüküm vermelere rastlanılması 

kaçınılmaz olur. Bu yüzden özellikle hadis ilminin derinliklerine hâkim olmayan birinin, bir 

hadise denk gelip onunla hüküm vermesi, onun hakkında bir yargıya varması kesinlikle doğru 

değildir. Bu makamdaki kişinin, mezhep imamlarından birine uyması gerekir. 

 Hz. Peygamber (sav) yirmi üç yıllık peygamberlik hayatında nazil olan ayetleri 

uygulamış ve açıklamıştır. Onun söz ve fiilleri çeşitli olaylar, şartlar ve muhataplar açısından 

farklılıklar göstermiş ve bu farklılıklar hadis kitaplarına da yansımıştır. Nasıl ki Kur’an’ı 

Kerim belli bir süreç içerisinde bir defada değil de tedrici olarak nazil olmuşsa Hz. 

Peygamber (sav) de buna bağlı olarak söz ve fiilleriyle bu süreci takip etmiştir. 

 Hz. Peygamber (sav) içinde bulunduğu yer, zaman ve ortama göre farklı hareket 

ederek muhatap aldığı kişinin durumuna göre özel hüküm vermiş veya tavsiyede 

bulunmuştur. Elbette her zaman her insanın şartları aynı olmadığından onlara aynı hükmün 

verilmesi her zaman mümkün olmayabilir. Ayrıca Hz. Peygamber (sav) bir topluluğa 

konuşurken de o topluluğun durumunu göz önünde bulundurarak mesaj vermiş, 

muhataplarının anlayış ve ihtiyaçlarını göz önünde bulundurarak amacına göre değişik 

ifadeler kullanmış, hükümler vermiştir. Örnek olarak Hz. Peygamber (sav) bir yandan 

yolculuk esnasında oruç tutmayın diye hadis beyan etmişken bir yandan da oruç tutanlara 

müsaade etmiştir.
363

 Tek başına hadisler öne sürüldüğünde çelişki zannedilen rivayetlerin 

aslında iç yüzü farklıdır. Kolay bir yolculuk yapan ve bir zorlukla karşılaşmayan ya da 

yolculukta oruç tutmaya vücut direncinin müsait olduğu kimsenin isterse oruç tutabileceği 

hadiste dile getirilmişken çok zorlu bir yolculuk yapan ya da bünyesi zayıf olan başka bir 

kimsenin oruç tutmaması gerektiği ifade edilmektedir. Hz. Peygamber (sav), yolculukta oruç 

tutmama konusunda Kur’an’da zikredilen ruhsatın pratik bir uygulamasını göstermektedir.  

 Tüm bu hususlar da onun (sav) söz ve davranışlarının muhataplarının durumuna göre 

farklı olmasını gerektirmiş, bu durum da söz ve uygulamalarının taşıyıcı malzemesi olan 

hadislere yansımıştır. Ancak bir konu ile ilgili bütün rivayetler bir araya getirildiğinde kapalı 

olan kısımlar açığa çıkmakta ve zıtlıklar ortadan kalkmaktadır. Bu bakımdan zıt zannedilen 

rivayetler görüldüğü zaman farklı rivayetler varsa onlarla değerlendirme yoluna gitmek 

gerekir. Ahmed b. Hanbel, bir konuda rivayet edilen bir hadisin tek versiyonu ile o konuda bir 

hüküm belirtmenin mümkün olamayacağını, konuyu anlamak için -varsa- diğer versiyonlarını 

da dikkate almak gerektiğini belirtir.
364

  

 Çelişik görülen hadislerin aslında çelişkili olmadığı, Hz. Peygamber (sav); muhataba, 

zamana, kişiye, kişinin içinde bulunduğu şartlara göre hükümler verdiği için bu gibi hadislerin 

nasıl anlamlı bir bütün oluşturacağı hususunda âlimlerin istidatları, yetenekleri, kabiliyetleri 

devreye girmiş, bazen müçtehitlerin çıkardıkları farklı sonuçlar, farklı fetvalara dönüşmüştür. 
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Tıpkı Hz. Peygamber’in (sav) “güçlü olana yolculukta oruç tutmasını tavsiye edip zayıf olanı 

görünce onu oruçtan sakındırması gibi” kişilere kolaylık getiren hükümleri, âlimler tarafından 

da ümmetin dini kolay yaşamasını sağlayacak fetvalar vermesini sağlamıştır. Mezhepler 

bahsinde de değineceğimiz müçtehidin bu gibi hükmü net olmayan konularda Kur’an ve 

sünnette dayanarak ve becerilerini kullanarak verdiği fetva isabetli de olsa, isabetsiz de olsa 

geçerli kabul edilir. Çünkü hadisi şerifte Peygamber Efendimiz (sav), “Bir müçtehit, içtihat 

eder ve içtihadında isabet ederse iki sevap, hata ederse bir sevap kazanır.”
365

 buyurmuştur. 

(Reformistlerin ihtilafları, bu tür ferî, ayrıntı, hükmü net olmayan konularda değil; hükmü 

kesin olan, esasa dair ihtilaflar olduğu için bu ihtilafları içtihat değil, bidat olarak 

değerlendirilir.) 

 Birbiriyle çelişkili gibi zannedilen hadislerin gerçek durumunu açıklayan ve bunlar 

arasında çelişki olmadığını göstereren ilim dalına “te’vilu muhtelifi’l-hadis” denilmiştir. 

Çelişkili gibi görünen hadis-i şeriflerde şunlara bakılır:
 366

 

 1. Birbiriyle çelişkili zannedilen hadisler aslında birbirleriyle birleştirilecek 

hadislerdir.  

 Mesela, Veda Hutbesi’nde Hz. Peygamber (sav) farklı zamanlarda farklı yerlerde ve 

farklı cemaatlere vaazda bulunmuştur. Bu sohbetler belli bir metne bağlı kalınarak 

yapılmamıştır. Dolayısıyla, bir cemaate “Kur’an’a sarılın”, diğer cemaate “sünnete, ehli beyte 

sarılın” gibi ifadeler aslında birbirini tamamlayan ifadelerdir, çelişki değildir. Çünkü sünnet 

Kur’an’dan ayrı düşünülemez. Kur’an denilince içine sünnette dâhil olmuş olur. Sahabe ve 

Ehlibeyte tabi olmak denilince, zaten onlar Kur’an ve sünnette tabi olduğundan yine mana 

bütünleşmektedir. Söylenilmeyen kısım zımnen cümlenin içinde bulunmaktadır. Kur’an 

ayetlerinde külli iradenin zikredildiği yerde cüzi iradenin zımnen bulunması, cüzi iradenin 

zikredildiği yerde de külli iradenin zımnen bulunuyor olması gibidir. (2. Bölümde “Allah’ın 

dilediğine hidayet vermesi” bahsinde bu konuya değinilmiştir.)  

 Mesela bir okulda tüm öğretmenler aynı amaca hizmet edip aynı kuralları 

öğrencilerine anlatsa bir öğretmen veda konuşmasını sınıflara ayrı ayrı girip yaparken bir 

sınıfta “Ahmet Hocanıza uyun.” diğer sınıfta “Mehmet Hocanıza uyun.” dese bu bir çelişki 

olmaz. Çünkü tüm öğretmenler aynı kuralları vaaz ederek aynı amaca hizmet ediyor. Sonuç 

olarak Veda Hutbesi’nde geçen Kur’an, sünnet, Ehlibeyt ve farklı bir hadiste zikredilen 

sahabe
367

, hepsi aynı İslam’a açılan bir kapı olması sebebiyle farklı lafzın kullanılması farklı 

anlama yol açmamaktadır. Batıl fikirlerle İslam’ın özünü bozanlar bu tür farklı adresleri 

farklılık, çelişki, ayrılık zannedebilir, “sahabeye uyunca ehlibeyte düşman olunacak, sünnette 

uyunca Kur’an’dan sapılmış olunacak” zannedebilir. Ancak bu sayılanlar bir bütünün 

ayrılmaz parçalarıdır. 

 2. Hadislerin ne zaman söylendiğine yani vurud tarihlerine bakılır. Sonraki tarihte 

söylenmiş hadisin kendisinden önceki bir tarihte söylenen hadisi neshettiği yani hükmünü 

ortadan kaldırdığı anlaşılır. 
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 3. Çelişkili zannedilen hadisler aslında senet ve metinleri incelenerek sıhhatine ve bazı 

tercih sebeplerine göre biri diğerine tercih edilecek rivayettir. Yani hadisler arası bir çelişki 

yoktur, sıhhati ve metni daha kuvvetli olan vardır ve tercih edilecek rivayette budur. (Ancak 

zayıf ve mevzu hadislerle tüm hadis kaynaklarını karalama kampanyası düzenleyenler bu 

meseleyi ya bilmemekte ya da bilipte halka anlatmamaktadır.) 

 4. Hadisler arasında bir tercih yapmak mümkün değilse her iki hadisle de amel 

edilmeyerek bu konuda kesin bir karar verilmez. 

 Görüldüğü gibi muhaddislerin ve müçtehitlerin usulleri, son derece ciddiyet arz eden 

ilmî usullerdir. Modernizmin sunduğu, keyfî usuller gibi değildir.  

 Kitabımız, fıkhî hükümleri anlatma amacı taşımayıp sahih hadislerin aralarında çelişki 

barındırmadığını ispat amacı taşıdığından hadislerden çıkan hükümleri tüm detaylarıyla 

vermeyip sadece meselelerin genel mantığının aktarılması üzerinde duracağız.  

 

 1. İddia: Kıbleye Karşı Tuvalet Yapılır mı, Yapılamaz mı? 

 

“Gerek küçük, gerek büyük tuvaletinizi yaparken kıbleye dönmeyin.” (Hanbel, 3/12102) 

 

“Peygamberimiz birtakım insanlar küçük ve büyük tuvaletleri için kıbleye dönmeyi hoş 

karşılamadıklarından bu bidatı (hurafeyi) kaldırmak için tuvaletini kıbleye doğru yaptırdı.” 

(Buhari, 4/11) 

 

 Cevap: Kıbleye yönelerek tuvalet ihtiyacını giderme konusundaki hadis rivayetlerinde 

Peygamberimiz (sav) “Ben, sizin babanız yerindeyim. Size öğretiyorum. Biriniz tuvaletini 

yaparken kıbleye dönmesin, ona arkasını da çevirmesin.” buyurmuştur. Diğer bir rivayette ise 

“Resulullah (sav) küçük büyük abdestlerde iki kıbleye (Kabe ve Kudüs Mescidine) 

dönmemizi yasaklamıştı.” denilmiştir. 

 “Mervan diyor ki ‘İbn Ömer’i gördüm, bineğini kıbleye karşı durdurmuş, kendisi de 

kıbleye karşı küçük abdestini yapıyordu. ‘Bu yasaklanmadı mı?’ diye sordum. ‘Evet ama açık 

arazide yasaklandı. Seninle kıble arasında gizleneceğin kadar bir şey (duvar, perde, bina vb) 

varsa mahzuru yoktur.’ dedi.”
368

 

 İki farklı rivayet bir araya toplandığında ortaya çıkan sonuç şu şekildedir: 

 1. Açık bir arazide kıbleye karşı ihtiyaç görmek caiz değildir. 

 2. Ancak kişi kapalı bir mekânda ise yani önünde engel var ise kıbleye karşı ihtiyaç 

görebilir, bu caizdir.  

 Görüldüğü gibi hadisler arasında bir çelişki söz konusu değildir.  

 

 2. İddia: Bir Namaz İki Kere Kılınır mı, Kılınmaz mı? 
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“Biriniz evinde namazı kılar da sonra namaz kılmakta olan imama yetişirse onun arkasında 

namaza dursun. İkinci kıldığı onun için nafile olur.” (Ebu Davud, Salat, 575) 

 

“Bir namazı günde iki defa kılmayın.” (Ebu Davud, 2/56) 

 

 Cevap: İddiada belirtilen rivayetler arasında bir çelişki söz konusu değildir.  

 “Yezid b. el-Esved’den (ra) rivayet edildiğine göre Peygamber Efendimiz (sav) namaz 

kıldırdıktan sonra iki kişinin mescidin bir köşesinde namaz kılmayıp oturduklarını gördü. 

Onlara neden cemaatle beraber namaz kılmadıklarını sorunca ‘Biz evimizde kıldık.’ dediler. 

Bunun üzerine Resûlullah (as) ‘Böyle yapmayınız. Sizden biri evinde namazı kılıp sonra da 

imamı namaz kılmamış bir hâlde bulursa onunla birlikte yine kılsın. Çünkü o, kendisi için 

nafile olur.’ buyurdu.”
369

 

 İlk bakışta bu hadisle diğer hadis (Bir namazı günde iki defa kılmayın.) arasında bir 

çelişki olduğu zannedilmektedir. Hâlbuki önceki hadis rivayetinde, evinde namazını kılan kişi 

bir cemaate eriştiği takdirde cemaatle birlikte nafile namaz kılmaya teşvik edilmektedir. Bu 

kılınacak namaz farz niyetine değil, nafile niyetine kılınır ve cemaat sevabı alınır. “Bir namazı 

günde iki defa kılmayın.” hadis-i şerifinde ise aynı namazı farz olarak, farz niyetiyle tekrar 

kılmaktan men edilme söz konusudur. Bunun yanında nafile niyetiyle cemaatle namaza iştirak 

etme hususunda bir hadiste bir ayrıntı daha vardır: 

 

“Süleyman b. Yesâr demiştir ki: Belâta İbn Ömer’in (ra) yanına geldim. Onlar namaz 

kılıyorlardı. İbn Ömer’e ‘Onlarla birlikte namaz kılmıyor musun?’ dedim. O da ‘Ben 

namazımı kıldım. Resûlullah’ın  (as) ‘Bir namazı bir günde iki defa kılmayınız, buyurduğunu 

duydum.” dedi.” (
370

) 

 

 Bu rivayette İbni Ömer’in, namaz kıldıktan sonra yapılmış bir cemaate ikinci defa 

iştirak etmeyip -nafile niyetiyle de- namaz kılmadığı görülmektedir. Yukarıda zikredilen 

hadisi İbni Ömer burada da dile getirmiştir. İbni Ömer’in, nafile niyetiyle de olsa ikinci defa 

namaz kılmamasının sebebini Hanefiler şöyle açıklar: “İbni Ömer, bu olayın yaşandığı anda 

sabah, ikindi ya da akşam namazından birine denk gelmiş olabilir. Çünkü sabah, ikindi ve 

akşam namazlarından birini tek olarak kılan bir kimse, sonra bir cemaate tesadüf ederse o 

cemaate nafile niyetiyle iştirak edemez. Ancak diğer vakitlerde nafile olarak iştirak edebilir. 

Bu vakitlerde ikinci defa nafile kılınamayacağına delil olarak Darekutni’nin İbn Ömer’den 

rivayet ettiği bir hadiste Resûlullah’ın (as): “Evinde namaz kıldığın zaman cemaate rastlarsan 

akşam ve sabahın dışındakileri tekrar kıl!” buyurması ve sabah namazından sonra güneş 

doğuncaya kadar ikindiden sonra da güneş batıncaya kadar (kerahat vakitlerinde) nafile 

kılmaktan men ettiği.”
371

 hadisleri gösterilir. 
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 Buna göre sabah, ikindi ve akşam namazlarından sonra cemaate iştirak edip tekrar 

nafile niyetiyle namaz kılınamaz, diğer vakitlerde ise kılınabilir.  

 Sonuç olarak iddiada verilen “Cemaat varsa bir namazı ikinci defa kılın.” rivayetinden 

kasıt “Nafile niyetiyle kılmaktır.” Sabah, ikindi ve akşam namazından sonra cemaate denk 

gelindiyse nafile niyeti ile dahi olsa namaz kılınmamalıdır. “Bir namazı iki defa kılmayın.” 

rivayetinden kasıt ise aynı namazı farz niyetiyle kılmamak kastedilir. Dolayısıyla bu iki 

rivayet arasında herhangi bir çelişki söz konusu değildir.  

 

 3. İddia: Ayakta İdrar Yapılır mı, Yapılmaz mı? 

 

“Kim size Peygamberimizin ayakta küçük tuvaletini yaptığını söylerse inanmayın.” (Nesei, 1-

2/25) 

 

“Peygamberimiz bir kavmin süprüntüsüne varıp ayakta küçük tuvaletini yaptı.” (Tirmizi, 

1/19) 

 

 Cevap: Konuyla ilgili rivayetler şu şekildedir: 

 

Hz. Aişe (ra): “Kendisine Kur’an nazil olmaya başlandığından beri Resulullah (sav) ayakta 

bevl etmemiştir.”
372

  

 

Hz. Cabir’ den (ra): “Rasulullah (sav) ayakta idrar yapmayı yasakladı.”
373

 

 

       Bu rivayetlere karşılık olarak diğer rivayetler şu şekildedir: 

 

Hz. Huzeyfe’den (ra) aktarıldığına göre bir gün Peygamber (sav) bir kavmin çöplüğüne vardı 

ve oraya (ayakta) bevletti. 
374

 

 

 Kişinin, ayakta bevletmesi mekruhtur, hadiste sakındırılmıştır. Hz. Peygamber (sav), 

ayakta bevletmeyi yasaklayıp kendisinin ayakta bevletmesi rivayeti hakkında âlimler 

tarafından şu şekilde açıklamalar yapılmıştır:  

 1. Kadı İyaz’ın beyanına göre uzun zaman oturan Peygamberimizi (sav) bevli 

sıkıştırmış ve uzağa gidememiş, hemen ayakta bevlini yapmak zorunda kalmış olabilir.  

 2. Resulullah (sav) dizindeki veya belindeki bir hastalıktan dolayı idrarını ayakta 

yapmak zorunda kalmıştır yani zaruret vardır. 
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 3. Rivayette çöplük ifadesi geçmektedir. Öyleyse çöplüğe giden Hz. Peygamber (sav), 

(oturmak için) müsait bir yer bulamamıştır. Bu yüzden mecburen ayakta bevletmiş olabilir. 

 4. Bir ihtimal de ayakta idrar yapmanın caiz olduğunu göstermek, önceki 

yasaklamaların haram değil, mekruh cinsinden olduğunu göstermek için yapmıştır. 

 İki rivayetten de anlaşıldığı üzere Hz. Peygamber (sav) oturarak bevletmeyi emretmiş 

ancak bu emrinin farz veya vacip boyutunda olmadığını göstermek için ya da diğer sebeplerle 

kendisi ayakta bevletmiştir ya da zaruret bunu gerektirmiştir. Buna dayanarak kişinin ayakta 

bevl etmesinin haram ya da tahrimen mehruh değil, tenzihen mekruh olduğu anlaşılmaktadır. 

Yani rivayetler arasında herhangi bir çelişki söz konusu değildir. 

 

 4. İddia: Ayakta Su İçilir mi, İçilmez mi? 

 

“Peygamber ayakta su içilmesini yasakladı.” (Ebu Davud, 4/3717) 

 

“Peygamberi sizin benim gibi ayakta su içerken gördüm.” (Ebu Davud, 4/3718) 

 

 Cevap: Bir hadis rivayetine göre Hz. Peygamber (sav) ayakta su içmekten insanları 

sakındırdı.
375

 Diğer bir rivayete göre Hz. Ali bir gün ayakta iken su içmiş ve ardından da 

şöyle demiştir: “Bazı insanlar ayakta su içmekten hoşlanmaz. Hâlbuki ben Hz. Peygamber’in 

(sav) şu anda yaptığımın aynısını yaptığını (benim gibi ayakta su içtiğini) gördüm.
376

 

 İmam Nevevi, bu konudaki farklı rivayetlerin hepsinin sahih olduğunu belirtmiş ve 

özetle hadislerin manasını şöyle açıklamıştır:  

 “Hz. Peygamber’in (sav) ‘Ayakta su içmeyin.’ demesi ve kendisinin ayakta su içmesi 

arasında bir çelişki yoktur. Ayakta su içmesi oturarak su içmeyi tavsiye eden sünnetine aykırı 

değildir. Bilakis Efendimiz (sav), çok nadir de olsa ayakta su içerek ayakta su içmemeyi 

emrettiği hadislerinden aksini yapanın harama düşmeyeceğini, bu emrinin haram hükmünde 

değil, mekruh hükmünde olduğunu göstermeye yönelik olduğu görülmektedir.”
377

  

 Demek oluyor ki Peygamber Efendimiz (sav), kendisi de zaman zaman ayakta su 

içmek suretiyle ayakta su içmenin yasak, haram olmadığını göstermiş, belki de sağlık 

açısından uygun görmediği için bunun alışkanlık haline getirilmesini istememiştir. Suyu 

oturarak içmenin daha uygun olduğunu belirtmek, insanları buna yönlendirmek ve tercihinin 

bu yönde olduğunu daha açık bir şekilde anlatmak için de ayakta su içmenin aleyhinde 

ifadeler kullanmıştır. Yani ayakta da su içilebilir ama tavsiye edilen oturarak içilmesidir. 

 

 5. İddia: Hacda İhramlı Olan Evlenebilir mi, Evlenemez mi? 

 

“Peygamber, Meymune ile evlendiği zaman her ikisi de ihramlıydı.” (Nesei, 5-6/179105) 
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“İhramlı olan bir kişi (hacda olan) ne evlenebilir ne kız isteyebilir ne de başkasının nikâhını 

kıyabilir.” (Nesei 5, 6/249) 

 

 Cevap: Resulullah’ın (sav) Meymûne ile ihramlı mı yoksa ihramsız mı olarak 

evlendiği hususunda görüş ayrılığı vardır. Resulullah’ın (sav) İhramlıyken Meymûne ile 

evlendiğine dair rivayet, Abdullah ibn Abbâs’a dayanmaktadır. Said İbnü’l Müseyyeb, İbni 

Abbas’ın bu rivayette yanıldığını söylemiştir.
378

 Çünkü Hz. Osman’dan (ra) gelen rivayette 

“İhramlı kimse; evlenemez, evlendiremez ve dünürlük yapamaz.”
379

 denilmiştir. 

 İbn Abdilberr de şöyle der: Bu konudaki doğru olan rivayet Hz. Peygamber’in (sav) 

Meymûne ile ihramsız iken evlendiği rivayettir. İhramsız iken evlenmesi ile ilgili rivayetler, 

çeşitli yollardan gelmiştir. İhramlı kimsenin nikâhını geçersiz kılma ile ilgili Hz. Osman (ra) 

hadisi ise sahih olup güvenilirdir. Zaten Hz. Peygamber’in (sav) Meymune ile evlenme 

zamanı konusunda da bir netlik yoktur. Bu da önceki hadis-i şerif rivayetinin güvenirliğini 

düşürdüğünden rivayetler arası çelişkinin ortadan kalktığı görülür. 

 İmam Malik, İmam Şafi ve İmam Hanbel, Hz. Osman’ın rivayetine dayanarak ihramlı 

kişinin evlenemeyeceğini esas almışlardır. Hanefiler ise ihramda olan kişilerin 

evlenemeyeceğine dair rivayetten maksadın, bu kişilerin gerdeğe giremeyeceği anlamında 

olduğunu beyan eder. Ancak kişiler evlenmek için akidde, anlaşmada bulunabilir. İbni 

Abbas’tan gelen rivayette kastedilenin de “Hz. Peygamber’in (sav) ihramlıyken gerdeğe 

girmemiş, sadece evlilik akdi yapmış olması olabilir.” denilmiştir.  Bu açıklamalar da gösterir 

ki âlimlerin, özellikle de fıkha kaynak teşkil edecek hadis-i şeriflerde gösterdikleri hassasiyet 

büyüktür. Hadisleri kabul ederlerken ve eleme yaparlarken son derece akılcı ve nakillere sadık 

davrandıkları, sahih hadisleri keyfiyetle yok saymadıkları ortadadır. Her halükârda da hadisler 

arasında çelişki olmadığı görülmektedir. 

 

 6. İddia: Erkeklerin Baldırları Görülebilir mi, Görülemez mi? 

 

Baldırları açık olan bir sahabiye Resulullah rastlamış ve “Baldırlarını ört! Baldırlar da avret 

yerlerindendir.” demiştir. (Tehzibut Tezhip; 2/69) 

 

Hz. Aişe’den rivayet edilir: “Peygamberimiz (sav) evde baldırları açık yan üstü yatıyorlardı. 

Ebu Bekir izin istedi, Peygamber hiç istifini bozmadan izin verdi. Ömer istedi aynı şekilde 

ona da verdi. Osman içeri girince hemen kendini toparladı ve baldırlarını örttü.” (Hanbel, 

1/71) 

 

 Cevap: Rivayetler, reformistlerin kitaplarında ve iddialarında verildiği gibi yukarıda 

aktarılmıştır.  Ancak baldır, kişinin dizi ile topuk bölgesine verilen addır.
380

 Bu bölge ise 

                                                           
378

 Ebu Davud, Menâsik, 38 
379

 Müslim, Nikâh, 41, 45; Tirmizi, Hac, 23, Nesai, Menâsik, 91 
380

 bk. TDK Genel Türkçe Sözlük Erişim 10 Mayıs 2012 



260 

 

zaten avretten sayılmaz. Hadislerde avret yeri baldır diye değil, uyluk (diz kapağı ile kalça 

arası) olarak geçmektedir.  

 Erkeğin avret yeri göbekle diz kapağı arasıdır (uyluk). Bu hususta hadisler açık ve 

nettir.
381

 Ancak Hanefiler diz kapağının da avret yerine dâhil olduğunu ve bunun ihtiyat ve 

takvaya daha uygun olacağını kabul ederler.  

 Uyluk bölgesi, avret yerinden kabul edilmesine rağmen Hz. Aişe’den (ra), Hz. 

Peygamber’in (sav) uyluğu açık olarak oturduğuna, yanına girmek isteyenlere bu hâliyle izin 

verdiğine dair hadisler de rivayet edilmiştir.
382

 

 Ancak Hz. Aişe’nin (ra) hadisinde Hz. Peygamber’in (sav), Hz. Ebubekir (ra)  ve Hz. 

Ömer (ra) içeri girdiğinde uyluğu mu, yoksa baldırlarının mı açık olduğuna dair tereddütler 

mevcuttur. Bu da hadisin gerçek mahiyetini gizlemiştir. Uyluğunun açık olduğu kesin 

değildir. Baldırlarının ise açık olmasında bir sakınca yoktur çünkü avretten sayılmaz. Hz. 

Osman (ra) içeri girdiğinde onun (ra) hayâsına binaen toparlanma ihtiyacı duyulmuştur.
383

 

Eğer, Hz. Aişe’nin (ra) bu rivayeti kabul edilecek olsa dahi Hz. Peygamber’in (sav) uzanık bir 

hâlde iken farkına varmadan uylukları açılmışta olabilir. Hadis inkârcılarının hadisleri 

karalamak için bahane aradıkları ortadadır.  

 Hz. Enes (ra) ise “Hz. Peygamber (sav), Hayber günü izarını uyluğunun üzerinden 

kaldırdı, öyle ki, ben onun uyluğunun beyazlığını -şu anda da- görür gibiyim.”
384

 diyerek Hz. 

Peygamber’in (sav) uyluğunu Hayber Savaşı’nda gördüğünü ifade etmiştir. Ancak uyluğun 

açılmasıyla ilgili söz konusu edilen hadisler, fiili bir durumun hikâyesidir. Uyluğun bir 

tarafının açılmasına -özellikle savaşın cereyan ettiği bir yerde- müsamaha gösterilir. Savaşın 

şiddetti ya da elbise içinde rahat savaşılması için zaman zaman elbisenin diz üstüne çekilmesi 

gerekliliği gibi haller bu müsamahayı doğurur.
385

 

 Görüldüğü gibi Hz. Peygamber’in (sav) avret yerinin görülmesi ile ilgili Hz. Aişe’den 

(ra) gelen rivayet tartışmalı, Hz. Enes’ten (ra) gelen rivayet ise savaş hâlinin tasviridir. Diğer 

hadis-i şeriflerde, avret yeri uyluğu içine alacak şekilde tanımlanmıştır. Cumhur, hadislere 

göre erkeğin uyluğu avretten sayılır, hükmüne varmıştır. Dolayısıyla reformistlerin yine 

hadisler üzerinden bir karalama kampanyası yürüttüğü açıkça görülmektedir. 

 

 7. İddia: Oruçlu iken Kan Aldırılır mı, Aldırılmaz mı? 

 

“Kan aldırmak, yapanın da yaptıranın da orucunu bozar.” (Tirmizi, Oruç 60; Ebu Davud, 

Oruç 28) 

 

“Peygamberimiz oruçlu iken kan aldırmıştır.” (Ebu Davud, Oruç, 29-30; Tirmizi, Oruç, 59) 
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 Cevap: Kan vermenin orucu bozup bozmaması ile ilgili olarak çelişiyor zannedilen iki 

rivayet vardır. Bunlardan birine göre Hz. Peygamber (sav) “Hacamat yapanın ve yaptıranın 

(vücuttan tedavi maksadıyla kan alanın ve aynı amaçla vücudundan kan aldıranın) orucu 

bozulur.”
386

 buyurmuştur. Öte yandan Rasulullah’ın (sav) oruçlu iken hacamat yaptırdığı 

rivayet edilmiştir.
387

 

 Bu iki hadis arasında bir çelişki söz konusu değildir. Birinci hadis “Hacamat yapanın 

özel alet ile kanı emerken ağzına kaçırabileceği, hacamat yaptıran ise kan verdiği için zayıf 

düşerek hasta olabileceği için oruçları bozulma tehlikesi ile karşı karşıya kalır.” anlamına 

gelmektedir. Keza sahabenin büyüklerinden Enes b. Mâlik, oruçlu iken hacamat 

yaptırmadıklarını ifade ederken bunu “orucun mutlak manada bozulmasına değil, hacamatın 

oruçluya sıkıntı vereceği hususuna” bağlamıştır.
388

 Buna göre bozulmakla ilgili rivayetten 

kasıt, orucun tehlikeye girmesidir. Dolayısıyla ulema, ikinci hadisi esas alarak kan vermenin 

orucu bozmayacağı sonucuna varmışladır. Buna göre oruçlu iken kan verenin orucu 

bozulmamaktadır.
389

 

 

 8. İddia: Kişi Oruçlu İken Hanımını Öpebilir mi, Öpemez mi? 

 

“Peygamber oruçlu iken hanımlarını öptü.” (İbn-i Kuteybe, Hadis Müdafaası) 

 

“Oruçluyken hanımını öpenin durumu sorulduğunda Peygamber: ‘Orucu bozulmuştur.’ dedi.” 

(İbn-i Kuteybe, Hadis Müdafaası) 

 

 Cevap: Hz. Aişe (ra) “Rasulullah (sav) oruçlu iken hanımını öper ve kucaklardı. Ama 

o, nefsine (herkesten) daha çok sahipti.”
390

 demiştir. Ancak bu ifadesinde Hz. Peygamber’in 

(sav) oruçluyken hanımını öpmesi haberinin sonunda nefsine hâkim olma meselesini 

bağlaması manidardır. Demek ki bu durumda orucun bozulma meselesi kişinin nefsine hâkim 

olup olmayacağına göre farklı hüküm almaktadır. Hanımını öpmenin orucu bozma 

meselesiyle bu rivayetler birleştirilince ortaya çıkan sonuçlar şu şekildedir: 

 Oruçluyken eşini öpmek haram değildir ama kişinin şehvetini tahrik ediyorsa tenzihen 

mekruhtur ya da kimilerine göre haram olur. Burada fetva kişiye göre değişir. Bazı âlimler de 

oruçluyken eşini öpmekte herhangi bir sakınca görmemiştir. Çünkü “Orucu bozulmuştur” 

hadisinin ravilerinden olan, Ebu Zeyd’in meçhul olması, hadisi delil almamıza engel 

demişlerdir. Buhari bu hadis için “Münkerdir, ben onu rivayet etmem. Ebu Zeyd’in ismini 

bilmiyorum, o meçhul biridir.” demiştir. Ancak anlatılanların hepsi öpme veya kucaklama 

esnasında meninin gelmemesi hâlindedir. Fakat meni gelirse bütün âlimlere göre oruç bozulur 

ve kazaya ilaveten kefaretin de gerektiği söylenir.  
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 Ebu Davud, Savm, 28 
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 Buhari, Savm, 32; Ebu Davud, Savm, 29 
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 Ebu Davud, Savm, 30 
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 İbn Kudame, el-Muğni, 3/36 
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 Buhari, Savm, 23; Müslim, Siyam 65, 66, 68 
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 Sonuç olarak Hz. Peygamber (sav), nefsinden emin olduğu için oruçluyken hanımını 

öpmüştür. Nefsinden emin olmayan kişinin bu davranıştan uzak durması gerekir. Öpme 

esnasında meni gelmişse oruç bozulur. Bu noktada da Hz. Peygamber’in (sav) hadislerinin 

mahiyeti anlaşılmakta ve hadisler arasında bir çelişki olmadığı görülmektedir. 

 

 Buraya kadar iddialara verilen cevaplardan anlaşıldığına göre hadis-i şerifler hakkında 

yapılmaya çalışılan karalama çalışmasının genel olarak yöntemi: Hadis-i şeriflerin şerhlerini 

vermeme, sahihlik düzeylerini göz ardı etme, 23 sene boyunca İslam’ı anlatmış Allah 

Rasulü’nün (sav) değişen zaman, mekân, olay, farklı ihtiyaçlar ve farklı yapıda kişilere göre 

farklı hüküm verdiğini göz ardı etme ve benzeri şekillerdedir. Bu farklı fetvalar, elbette 

olması gerekendir. Çünkü İslam dini kolaylık dinidir. Her insanın şartları, her yerin coğrafi 

özellikleri ve ihtiyaçları farklı farklı olduğundan dinin esaslara dayanan hükümlerinde değil, 

ayrıntı hükümlerinde kişiye özel fetva verilmesi, İslam’ın bir kolaylığıdır, asla çelişki 

değildir. Dört hak mezhebin var oluş hikmeti de budur. Aynı zamanda Hz. Peygamber’in 

(sav) bu tavırları “Peygamber zamanında mezhep mi vardı?” diye ilimsiz iddialar ortaya 

atanlara cevap vermektedir. Çünkü mezhepler farklı fetva verirken bu uygulamalarını Hz. 

Peygamber’in (sav) dine getirdiği bu genişlikten, kolaylıktan almışlardır. 

 Son olarak şunu da söylememiz gerekir: Nasıl insan hastalansa doktora gider, inşa 

ettireceği bir mekân için mühendise, mimara gider. Öyle de söz konusu hadis ve fıkıhsa her 

yerden işittiğimiz bilgilere göre hareket etmeyip işin ehline danışmak gereklidir. Aksi 

takdirde, hadisleri karalamak uğruna kurulan bu tuzaklara kapılmamak işten bile değildir. 
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3. 5. Mantığa Aykırı Hadis İddiaları 

 

 Öne Sürülen İddialar:  

 Bu bölümde, hadis inkârcılarının iddiaları şu şekildedir: 

 

 1. Hadis Kaynaklarına Göre Hadis Yazımının Yasak Olması Gerekir 

 “Hadis kaynaklarına göre hadis yazımının yasak olması gerekir. Dolayısıyla hadis 

kaynaklarının oluşturulması Peygamber’in sözleriyle de bu kaynakların çeliştiğini gösterir. 

Hadis âlimlerinin hem hadis kaynaklarına hadislerin yazılmaması gerektiğine dair rivayetleri 

alıp hem de hadisleri yazmaları bir çıkmaz oluşturmaktadır.” denilir. 

 

“Rivayete göre sahabiler şöyle demiştir: Allah’ın elçisinden sözlerini yazmak için izin istedik 

ancak bize izin vermedi.” (Tirmizi, K. İlm 11) 

 

“Biz hadis yazarken Peygamber yanımıza geldi ve ‘Yazdığınız şey nedir?’ dedi. ‘Senden 

işittiğimiz hadisler’ dedik. Peygamber dedi ki: ‘Allah’ın kitabından başka kitap mı 

istiyorsunuz? Sizden evvelki milletler Allah’ın kitabı yanında başka kitaplar yazdıkları için 

yoldan çıktılar.” (El Hatib, Takyid 33) 

 

 2. Hz. Ebubekir Hadis Yazımını Yasaklamıştı 

 

“Halife Ebu Bekir, Peygamberimizin vefatından sonra halkı toplamış ve onlara şöyle demiştir: 

‘Sizler Allah’ın elçisinden farklı hadisler naklediyorsunuz. Bu durumda sizden sonrakiler 

daha büyük anlaşmazlıklara düşecektir. Allah’ın elçisinden hiçbir hadis nakletmeyin. Sizden 

hadis nakletmenizi isteyenlere deyiniz ki işte Allah’ın Kitabı aramızda onun helalini helal 

kılın, haramını haram görün.” (Zehebi, Tezkiratul Huffaz, s. 3) 

 

 “Ebubekir’in, Peygamber’in (sav) sözlerinin yazılmasını yasaklaması ve Kur’an size 

yeter, ifadesi hadis-i şeriflere ihtiyacın olmadığını göstermekte ve hadis-i şeriflerin yazımı 

konusunda halifelerin tepkisini ortaya koymaktadır.” denilir. 

 

 3. Hz. Ömer’in Hadis Yazanların Ellerindeki Sayfaları Yakması 

 

“Hadisler, Ömer Dönemi’nde çoğalmıştı. Ömer halktan beraberlerinde bulunan hadis 

sayfalarını getirmelerini istedi. Sonra bunların yakılmasını emrederek şunu söyledi: Kitap 

ehlinin Mişnası gibi Müslümanların Mişnasıdır bunlar.” (İbni Sad, Tabakat, 5/140) 
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 “Ömer, hadis yazanlara şiddetli tepki göstererek ellerindeki hadisleri yakmıştır. 

Hadisleri, Yahudilerin Tevrat dışında yazdığı yazılar olan mişnalara benzeterek kınamıştır.” 

denilir. 

 

 4. Tüm Kara Köpekleri Öldürün 

 

“Tüm kara köpekleri öldürünüz çünkü onlar şeytandır.” (Hanbel, 4/85) 

 

 “Hadis kaynaklarında geçen, renkleri siyah olan tüm köpeklerin öldürülmesi ifadesi 

elbette Peygamber’in söyleyeceği bir söz olamaz. Bu rivayette hadis kaynaklarının 

Peygambere atılmış iftiralarla dolu olduğunun bir göstergesidir.” denilir. 

 

 5. Kadın Uğursuzdur 

 

“Uğursuzluk 3 şeydedir: kadında, atta ve evde.” (Buhari, 11/5187; Kenzu’l Ummal, 5/196-

3942) 

 

 “Hadise göre Peygamber, kadınları uğursuz görmektedir.” denilir. 

 

 6. İçki İçenleri Öldürün 

 

“İçki içmede beşinci kez ısrar edenleri öldürün.” (Ebu Dâvud; Tirmizi, 1643) 

 

 7. Hırsızlık Yapanları Öldürün 

 

“Peygamber beşinci kez hırsızlık yapan bir adam için ‘Onu öldürün!’ dedi. Biz adamı 

götürdük ve öldürdük, sonra sürüyüp bir kuyuya attık ve üzerine taş attık.’ (Ebu Davud; 

Nesai, 1631) 

 

 “Kur’an’da içki içenlerin ve hırsızlık yapanların öldürülmesine dair hiçbir hüküm 

yokken uydurma hadislerde içki içenlerin ve hırsızlık yapanların öldürülmesi emredilmiştir.” 

denilir. 

 

 8. Eşek, Domuz ve Kadın Namaz Bozar 

 

“Namazı bozan şeyler kara köpek, eşek, domuz ve kadındır.” (Müslim, Tirmizi, Ebu Davud)  
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 “Hadise göre kadın namaz bozmakta ve eşek ve domuzla bir tutulmaktadır.” denilir. 

 

 9. Savaşta Kadın ve Çocukları Öldürmenizde Sakınca Yok 

 

“Peygamber, savaşta kadınların ve çocukların öldürülmesinin bir sakıncası olmadığını 

söyledi.” (Buhari, Cihad, 146; Ebu Davud, 113).  

 

 “Hadise göre savaş esnasında kadın ve çocukların öldürülmesinde bir sakınca söz 

konusu değil.” denilir. 

 

 10. Deve İdrarının Şifa Olması, Çobanların Gözlerinin Oyulması 

 

“Ureyne ve Ukeyle kabilelerinden bir grup Medine’ye gelerek Müslüman oldular. Medine’nin 

havası onlara dokununca Peygamber onlara deve sidiği içmelerini öğütledi. Adamlar develeri 

dağıttılar ve çobanı da öldürdüler. Peygamber onları yakalattı, ellerini ve ayaklarını kesti, 

gözlerini oydu, çölde susuz ölüme terk etti. Biz onlara su vermek isteyince Peygamber bizi 

engelledi.” (Buhari Tıp, 5/1, Hanbel, 3/107, 163) 

 

 “Rivayete göre Peygamber insanlara deve sidiği içmeyi öğütlüyor, suçluların ellerini 

ve ayaklarını keserek gözlerini oyuyor, çölde ölüme terk ediyor ve kendilerine su verilmesini 

engelliyor.” denilir. 

 

 11. Kadınlara Okuma Yazma Öğretmeyin 

 

“Kadınları yüksek mevkilere oturtmayın, onlara yazıyı da öğretmeyin. Dikiş ve Nur suresini 

öğretin.” (Ramuzü’l-Ehadis) 

 

 12. Kadınların Aklı ve Dini Noksandır 

 

“Kadınların aklı ve dini noksandır.” (Buhari, Hayz, 6) 

 

 “Hadis rivayetine göre kadınlar akılları ve dinleri noksan olduğu iddia edilerek 

aşağılanmıştır.” denilir. 

 

 13. Kadınların Kocalarına Secde Etmelerini Emrederdim 

 

“Şayet ben bir insanın başka bir insana secde etmesini emredecek olsaydım kadının kocasına 

secde etmesini emrederdim.” (Tirmizi, Rada' 10, 1159)  
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 “Rivayette ‘Kadınların kocalarına secde etmelerini emrederdim.’ diyerek kadınlar 

erkeklerin kulu ve kölesi pozisyonuna getirilmiştir.” denilir. 

 

 14. Kertenkele Öldürmek Sevaptır 

 

“Her kim, kertenkeleyi ilk vuruşta öldürürse ona yüz sevap vardır. Kim de onu ikinci vuruşta 

öldürürse ona birinciden aşağı olmak üzere sevap vardır. Kim, üçüncü vuruşta öldürürse ona 

da ikinciden aşağı olmak üzere sevap vardır, buyurdu.” (Müslim, 2240, 147; Tirmizi, 1511) 

 

 15. Acve Hurmasının Zehirlenmeye ve Sihre Karşı Şifa Oluşu 

 

 “Acve hurmasının herhangi bir şifa özelliği olmamasına rağmen hadislerde 

zehirlenmeye ve sihre karşı koruduğu bildirilir.” (Tirmizî, Tıb 22), denilir. 

 

 16. Peygamberin Cinsel Hayatıyla İlgili Rivayetler 

 

“Bana cinsî münasebette kırk erkek gücü verildi.” (İbn Sa’d, et-Tabakatu’l- Kübra, s. 374) 

 

“Peygamber nerede güzel bir kadın görse hemen eve koşar, hanımı Zeynep’le ilişkiye 

girerdi.” (Buhari, Hibe, 8) 

 

       “Görüldüğü gibi hadis kaynaklarında içeriğinde akla ve mantığa uymayan hadisler 

mevcuttur. Sizler, bu hadislerin içeriğinde bulunduğu kitapları dine kaynak olarak kabul 

edebiliyor musunuz?” denilir. 

 

 17. İddia: Hz. Musa’nın Ölüm Meleğine Tokat Atması 

 

“Musa, ölüm meleğinden çok korkuyordu. Bir gün ölüm meleği canını almaya gelince 

meleğin yüzüne tokat atıp bir gözünü çıkardı.” (Buhari, 64/4-5) 

 

 18. İddia: Sinek Kanadındaki Panzehir 

Hadis inkârcıları aşağıdaki rivayeti de tenkit konusu yapmıştır: 

 

“Sizden birinizin çorbasına sinek düşerse onu iyice batırsın. Zira sineğin bir kanadında 

zehir diğerinde panzehir vardır.” (Buhari, Tıbb, 58; Ebu Davud, Et’ime, 49; İbni Mace, Tıb 

31; Nesai, Fera’, 11) 
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 Cevaplar: 

 1. İddia: Hadis Kaynaklarına Göre Hadis Yazımının Yasak Olması Gerekir 

 

Rivayete göre sahabiler şöyle demiştir: “Allah’ın elçisinden sözlerini yazmak için izin istedik, 

bize izin vermedi.” (Tirmizi, K. İlm 11) 

 

“Biz hadis yazarken Peygamber yanımıza geldi ve ‘Yazdığınız şey nedir?’ dedi. ‘Senden 

işittiğimiz hadisler’ dedik. Peygamber dedi ki: ‘Allah’ın kitabından başka kitap mı 

istiyorsunuz? Sizden evvelki milletler Allah’ın kitabı yanında başka kitaplar yazdıkları için 

yoldan çıktılar.” (El Hatib, Takyid 33) 

 

 Cevap: Hz. Peygamber’in (sav) hadisleri yazmak isteyen herkese izin vermediği 

bilinmekle birlikte onun hadisleri yazmayı kesinlikle yasakladığını söylemek de mümkün 

değildir. Nitekim Hz. Peygamber (sav) Abdullah b. Amr b. As gibi okuma yazma bilen genç 

ve dikkatli sahabilerle
391

 hafızasının zayıflığından şikâyet edenlere
392

 hadisleri yazma 

konusunda izin vermiş, bir konuşmasının yazılıp kendisine verilmesini isteyen Yemenli Ebu 

Şah gibi kimselerin isteklerini de reddetmemiştir.
393

 

 Daha sonraki yıllarda ise Peygamber Efendimiz (sav) ayetlerin çoğunun nazil olması, 

bunların yazımında gerekli titizliğin gösterilmesi, Kur’an hafızlarının çoğalması, 

Müslümanların ekseriyeti tarafından Kur’an üslubunun kavranması ve artık kendi sözlerinin 

Kur’an’la karışması ihtimalinin ve hadisle meşgul olup Kur’an’ı ihmal etme endişesinin 

kalmaması üzerine hadisleri yazmak isteyenlere izin vermiştir.
394

 

 Yani Hz. Peygamber’in (sav) vahyin başlarında hadis yazımını yasaklamasının sebebi, 

vahiyle kendi sözlerinin karışması ihtimalindendir. Hadislerle Kur’an’ın karışma korkusu ve 

bu sebeple hadis yazımının yasaklanması olayları vahyin henüz başlarına aittir. Bu olayların 

yaşandığı tarihte de henüz Kur’an’ın korunacağına dair teminatın verildiği ayetin inmemiş 

olduğu anlaşılmaktadır. 

 Ayrıca Kur’an ayetleriyle hadislerin yazıldığı yerlerin aynı kâğıt parçaları olma 

durumları da söz konusudur. Bu sebeple ayetlerle hadislerin karışma tehlikesinden 

korkulması, genel olarak hadis yazımının yasaklanmasına sebep olmuş, bu tehlike ortadan 

kalkınca da hadis yazımına izin verilmiştir.
395

 

 Peygamber Efendimizden (sav) bu konuda izin alan sahabiler duyup öğrendikleri 

hadisleri hem ezberlemiş hem de yazmışlardır.
396

 “Sahife” adıyla anılan bu belgeleri kaleme 

alan sahabiler arasında, 1000 civarında hadis ihtiva eden eş-Sahifetü’s-Sadıka’nın sahibi 
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Abdullah b. Amr b. As başta olmak üzere Sa’d b. Ubade, Muaz b. Cebel, Ali b. Ebu Talib, 

Amr b. Hazm el-Ensari, Semüre b. Cündeb, Abdullah b. Abbas, Câbir b. Abdullah. Abdullah 

b. Ebu Evfa ve Enes b. Mâlik bulunmaktadır. İlk yazılı kaynaklardan biri olan, içinde 138 

hadis bulunan Sahifetü Hemmâm b. Münebbih (es-Sahifetü’s-sahiha), Ebu Hureyre (ra) 

tarafından talebesi Hemmam b. Münebbih'e yazdırılmıştır. Aynı zamanda vahiy kâtibi Zeyd 

bin Sabit’in Kitabu’l Feraiz’i de önemli bir hadis kaynağıdır. Aynı şekilde, hicri ilk asırlarda, 

henüz Buhari, Müslim vb. yaşamazken özellikle Hanefi mezhebinin fıkhî hükümlerini 

kaynaklara alan İmam Muhammed’in “Zahiru’r-Rivaye”, İmam Malik’in “Muvatta” isimli 

eserleri de önemli hadis kaynakları arasındadır. Hadis yazımının engellenmesi meselesinden 

kastın ne olduğuyla ilgili aşağıdaki rivayet de manidardır: 

 

“…Ebu Murra el-Kindî Şam’dan bir kitap getirdi ve onu götürüp Abdullah b. Mes’ud’a verdi. 

O da, ona baktı. Sonra, bir leğen istedi. Ardından su istedi ve o leğende o kitabı ıslatıp sildi ve 

şöyle dedi: ‘Sizden öncekiler ancak kitaplara uyup kendi kitaplarını bırakmalarından dolayı 

helak oldular.’ Murra şöyle dedi: ‘Elbette ki o şayet Kur’an’dan veya sünnetten olsaydı 

(Abdullah) onu imha etmezdi. Ancak o ehli kitabın kitaplarındandı. (Bu yüzden bu sözü 

söylemiştir.)”
397

 

 

 Görüldüğü üzere Hz. Peygamber (sav) hadis-i şeriflerinin yazılmasını yasaklamamış, 

pek çok sahabi de hadis-i şerifleri yazmıştır. 

 

 2. İddia: Hz. Ebubekir Hadis Yazımını Yasaklamıştı 

 Halife Ebubekir, Peygamberimizin vefatından sonra halkı toplamış ve onlara şöyle 

demiştir: 

 

“Sizler Allah’ın elçisinden farklı hadisler naklediyorsunuz. Bu durumda sizden sonrakiler 

daha büyük anlaşmazlıklara düşecektir. Allah’ın elçisinden hiçbir hadis nakletmeyin. Sizden 

hadis nakletmenizi isteyenlere deyiniz ki işte Allah’ın kitabı aramızda, onun helalini helal 

kılın, haramını haram görün.” (Zehebi, Tezkiratul Huffaz, s. 3) 

  

 Cevap: Öncelikle Hz. Ebubekir’in (ra) Kur’an’da hükmünü bulamadığı konularda 

sünnete başvurduğu bilinir. Kur’an’da nine için ayrılan miras payının ne kadar olacağını 

bulmak için Hz. Peygamber’in (sav) sünnettine başvurması, bu duruma bir örnektir. Hz. 

Ebubekir (ra) hüküm verirken son derece hassas davranmış, tek bir hadis rivayetiyle 

yetinmeyip bir konu hakkında aynı rivayetin olup olmadığına da bakmıştır.
398

  

 İddiada belirtilen rivayetin sıhhattini incelersek İbn-i Ebi Müleyke’nin yaptığı bu 

rivayet sahih değil, mürsel rivayettir. (Rivayet zincirinde atlama barındıran yani ravilerinden 

bir veya birkaç tanesi atlanmış belirtilmemiştir.) Hz. Ebubekir’den (ra) doğrudan rivayet eden 
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kişi belli olmadığı için rivayet sahih değildir.
399

 (İlginçtir, hadis inkârcıları tevatür rivayetleri 

kendilerine delil görmezken sahih olmayan rivayetleri kendilerine delil olarak almaktadır.) 

 Bunun yanında rivayeti sahih kabul etseydik dahi bu söylemler Hz.Ebubekir’in (ra) 

hadis yazımına karşı olmasından değildir. Hadis inkârcıları şayet iddiada verilmiş olan 

kaynaktaki bilgiyi ezbere savunmadan önce ilgili kaynağı okumuş olsaydı ilgili rivayetin 

birkaç sayfa ilerisinde konuya açıklık getirildiğini görecekti. Hz. Ebubekir’in (ra) derlenip 

yazılmış 500 hadisi yakması, rivayet sırasında hata yapılmış olabileceği endişesinden 

kaynaklanmıştır.
400

 Yani hadis inkârcılarının alıntı yaptığı kaynakta da belirtildiği üzere Hz. 

Ebubekir (ra) bu rivayetlere güvenemediği için rivayetleri yakmıştır ancak hadislerin 

tamamına karşı gösterilmiş bir tepki değildir. 

 Aynı kaynağın içerisinde bulunan iddiadaki bilgiyi alıp birkaç sayfa sonrasındaki 

bilginin atlanılması bir art niyet göstergesidir. Dört Halife’nin çözümünü Kur’an’da 

bulamadığı birçok meselede hadise başvurduğu hatta ortaya çıkan problemlere çözüm 

getirecek hadislerin mevcut olup olmadığını tesbit etmek için sahabilerle istişare ettiği 

bilinmektedir.
401

 Hz. Ömer (ra) feraiz ve sünneti Kur’an öğrenir gibi öğrenmeyi tavsiye 

etmiştir.
402

 Kadı Şüreyh de çözümünü Kur’an’da bulamadığı bir mesele için Resulullah’ın 

(sav) sünnetine başvurulmasını emretmiştir.
403

 

 

 3. İddia: Hz.Ömer’in Hadis Yazanların Ellerindeki Sayfaları Yakması 

 

“Hadisler, Ömer Dönemi’nde çoğalmıştı. Ömer halktan beraberlerinde bulunan hadis 

sayfalarını getirmelerini istedi. Sonra bunların yakılmasını emrederek şunu söyledi: Kitap 

Ehli’nin Mişnası gibi Müslümanların Mişnasıdır bunlar.” (İbni Sad, Tabakat, 5/140) 

 

 Cevap: Hz. Ömer (ra)  de hadis-i şeriflerin yazılması konusunda Hz. Ebubekir (ra) 

gibi bir tepki ortaya koymuştur ancak bu tavırları da Hz. Ebubekir (ra) ile benzer sebeplere 

dayanmaktadır. Nitekim hadis-i şeriflerin yazılmasını Hz. Ömer de (ra) kabul etmiştir. Önceki 

engelleme girişiminin sebebini ise Kur’an'ın ihmaline yol açabileceği kaygısına 

dayandırmıştır.
404

 Bu da Hz. Ömer’in hadislere karşı genel tavır aldığını değil, belli başlı 

kişilere yönelik bir tavır sergilediğini göstermektedir. Sonradan sahabilerin istişaresiyle 

hareket etmesi bunu delillendirir. Ehlikitap’ın geçmişte İncil ve Tevrat’ı tahrip edip başka 

kitaplara uyarak Allah’a (cc) evlat isnat etmeleri ve şirk koşmalarının, Peygamber’i 

ilahlaştırıp ona da tapmaları ve küfre düşmelerinin, Ashab-ı Kiram’ın din konusunda hassas 

olmalarını sağladığı görülmektedir. Ancak onlar, sahih sünnetin yazılıp yayılmasına kesinlikle 

karşı değillerdir. Onların tepkileri, dini bozacak hatalı rivayetleredir. 

 Hadisleri bir kitapta toplamayı düşünen kimseleri haklı çıkaran sebepler zamanla 

yoğunluk kazanmıştır. Halife Ömer (ra) Devri’nden itibaren fetihlerin gittikçe çoğalması, 
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hadisleri bilen sahabilerin vefat etmesi, sahabenin Medine’den ayrılmasını doğru bulmayan 

Hz. Ömer’in vefatından sonra Halife Osman’ın buna engel olmaması üzerine birçok sahabinin 

Medine’den ayrılması, hadisleri zapt altına alma konusunda tedbir almayı gerekli kılmıştır. 

Yeni fethedilen ülkelerin halkından kötü niyetli kimselerin özellikle son iki halifenin şehit 

edilmesinden sonra dini bozmaya teşebbüs etmeleri, hadisleri yazıyla tesbit edip koruma 

altına almayı icap ettirdiği için başlangıçta bu işe karşı olanların çoğu daha sonra buna taraftar 

olmuş, tanınmış sahabilerin öğrencileri onlardan duydukları hadisleri kaydetmek için kâğıt 

bulamadıkları zaman elbiselerine, semerlerin arkasına hatta duvarlara bile hadis-i şerifleri 

yazacak kadar bu konuyu önemsemişlerdir.
405

 

 

Hadisler Hz. Peygamber’den 200 Sene Sonra mı Yazıldı? Hadislerin Yazılması ve 

Toplanması Süreci Nasıl İşledi? 

 Hadis-i şeriflerin Hz. Peygamber (sav) Dönemi’nden itibaren yazılmaya başlandığına 

yukarıda değinmiştik. Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra ilk dört halife ile Zübeyr b. 

Avvam, Ebu Ubeyde b. Cerrah, Zeyd b. Erkam, Abdullah b. Ömer gibi sahabiler hadis-i 

şeriflerin rivayeti konusunda son derece ihtiyatlı davranmış ve hadisleri lafzen rivayet etmeye 

itina göstermişlerdir. Hz. Peygamber’e (sav) yanlış sözler isnat edileceği endişesini 

taşımışlardır.
406

 Hadis rivayetinde ihtiyatlı olmakla beraber bilgisini başkalarından 

esirgeyenleri kınayan ayet ve hadislerin tesiriyle
407

 Hz. Aişe, Enes b. Mâlik, Abdullah b. 

Mes'ûd, Ebû Said el-Hudri ve Ebu Hureyre gibi sahabiler hadislerin mana ile rivayet 

edilmesine karşı çıkmamışlardır ve hadis-i şerifleri aktarmışlardır.  

 Hz. Osman’ın (ra) şehit edilmesi olayından hemen sonra İslam devletini karıştırarak 

gücünü azaltmak ve devleti bölmek isteyen kirli ellerin, Havaric ve Galiyye gibi siyasi 

fırkaların, I. (VII.) yüzyılın sonlarından itibaren Kaderiyye ve Mürcie, bir müddet sonra da 

Cehmiyye ve Müşebbihe gibi batıl itikadî mezheplerin ortaya çıkmasıyla hadis-i şeriflerin 

toplanıp yazılmaları hız kazanmıştır. Muhafazakâr çoğunluğa karşı olan bu fırka ve mezhep 

taraftarlarının işlerine gelmeyen hadisleri inkâr etmeleri, görüşlerini takviye etmek 

maksadıyla hadis uydurmaları, hadisleri toplamakla meşgul olan kişileri konu üzerinde 

düşünmeye ve önlem almaya sevketmiştir.  

 Özellikle Şia’nın kendi grupları, daha sonra Abbasi hilafeti taraftarlarının halifeler 

lehinde rivayetler icat etmeleri, ayrıca bazı menfaatçilerle ırk ve mezhep taassubuna kapılmış 

cahillerin ve İslam aleyhtarlarının kendi düşünceleri doğrultusunda hadis uydurup yaymaları, 

bazı kimselerin iyi niyetle de olsa bunlara hadis uydurarak karşılık vermesi, hadisleri 

toplamaya taraftar olmayan muhaddislerin bu konuya yaklaşımlarını değiştirmiştir. Ayrıca bu 

tür gelişmeler onları dikkatsiz ve samimiyetsiz ravilere karşı daha temkinli davranmaya, 

rivayet ettikleri hadisleri kimden aldıklarını sormaya, bidatçıların rivayetlerinden kaçınmaya 

sevk etmiş
408

 ve I. yüzyılın ilk yarısından itibaren rivayette isnat konusu gündeme gelmiştir.   
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 İsnadın başlamasından itibaren ehl-i sünnete mensup ravilerin rivayetleri kabul 

görmüş, ehl-i bidatın rivayetleri alınmamıştır.
409

 Bunun sonucu olarak hadisi bir ihtisas sahası 

olarak gören kimseler tarafından raviler titizlikle takip edilmiş; yaşayışları, dindarlıkları, 

adaletleri, dürüstlükleri, bidatla ilgileri bulunup bulunmadığı, özellikle yalan söyleyip 

söylemedikleri, hafızalarının zayıf olup olmadığı hatta gençliğinde hafızası güçlü olsa da 

ilerleyen yaşlarda hafızasının zayıflayıp zayıflamadığı araştırılmış ve böylece daha I. yüzyılda 

cerh ve tadil ilmi doğmuş, bunun sonucunda ravilerin hâl tercümeleri hakkında geniş bir 

birikim meydana gelmiş, hadisleri rivayet eden ravilerdeki en ufak kusurlar dahi hadisin 

sıhhatinin düşmesine sebep görülmüş ve dinin önemli meselelerinde delil olarak 

kullanılmamıştır. İlgili hadis kaynaklarında, muhaddislerin son derece hassasiyetle ince eleyip 

sık dokuyarak hadisleri yazdığına dair pek çok bilgi ve ayrıntı anlatılmaktadır. Muhaddislerin 

bu büyük hassas çalışmalarının, ilmî prensiplerinin ve oturttukları ilmî sistemin tarih boyunca 

hiçbir devlette ve hiçbir tarihî meselenin yazıya geçirilmesinde eşine ve benzerine 

rastlanılmamıştır. 

 Hz. Ömer’in (ra) oğlu Halife Abdülaziz hem samimiyetsiz kişilerin hadislere zarar 

vermesini önlemek hem de o güne kadar bir araya getirilmemiş olan sahih hadisleri 

kaybolmaktan kurtarmak için hadis-i şerifleri toplama işini devlet eliyle resmen başlatmaya 

karar vermiştir. Halife; valilere, Medine halkına, tanınmış âlimlere ve bu arada Medine valisi 

ve kadısı Ebu Bekir b. Hazm’a gönderdiği yazıda âlimlerin ölüp gitmesiyle hadisin yok 

olmasından endişe duyduğunu, bu sebeple Hz. Peygamber’in (sav) hadislerinin ve 

sünnetlerinin araştırılıp yazılmasını istediğini ifade etmiştir.
410

 Ashabın fetvalarını sünnet 

olduğu düşüncesiyle yazan hatta duyduğu her rivayeti kaydettiği çok sayıda kitaba sahip 

bulunan İbn Şihab ez-Zühri (ö. 124/742) ulaşabildiği hadisleri derleyerek halifeye göndermek 

suretiyle onun emirlerini ilk uygulayan muhaddis olmuştur. Ömer b. Abdülaziz de toplanan 

bu hadisleri çoğaltarak çeşitli bölgelere göndermiştir.
411

 

 III. yüzyılda tasnif edilen en önemli hadis kitapları olarak Kütüb-i Sitte kabul 

edilmektedir. Kendilerinden önce zaten kaynaklarda yazıya geçirilmiş hadisleri sistemli bir 

şekilde bir araya toplamışlardır. Bunların içinde sadece sahih hadisleri toplamayı hedef 

aldıklarından Buhari ile Müslim’in el-Cami'u's-sahihleri Kur’an’dan sonra İslam’ın en 

güvenilir iki kitabı sayılır. Bu altı kitabın sonuncusu olarak Malik b. Enes’in el-Muvatta’sını 

veya Abdullah b. Abdurrahman ed-Darimi’nin es-Sünen’ini (el-Müsned) gösterenler olmuşsa 

da yaygın kanaate göre altıncı kitap İbn Mace’nin es-Sünen’idir. Diğerleri Ebu Davud’un es-

Sünen’i, Tirmizi’nin es-Sünen diye de anılan el-Camiu’s-Sahih’i ve Nesai’nin el-Mücteba 

diye de bilinen es-Sünen’idir. 

 Görüldüğü gibi hadis-i şerifler hicretten 200 sene sonra değil, Hz. Peygamber (sav) 

Dönemi’nden itibaren zaten yazılmaya başlanmış, daha sonra halifeler döneminde de yazılmış 

ve yayılmış, mezhep imamlarının kitaplarına hadisler ilk devirlerden itibaren girmiş, uydurma 

hadisler karşısında hadis-i şerifleri koruma altına alabilmek için ciddi tedbirler alınmış, hadis-

i şerifler sahihlik düzeyleri, ravi özellikleri gibi pek çok kriter ile incelenmiş ve kaynaklara en 

ufak kusurlar dahi belirtilerek alınmıştır.  
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 4. İddia: Tüm Kara Köpekleri Öldürün 

 

“Tüm kara köpekleri öldürünüz çünkü onlar şeytandır.” (Hanbel 4/85) 

 

 Cevap: İlgili hadis-i şerif rivayeti şu şekildedir: 

 

“Cabir b. Abdullah, Resulullah (sav), köpeklerin öldürülmesini emretti. (Biz de köpekleri 

öldürdük.) Hatta çölden gelen bir kadının köpeğini bile öldürmüştük. Daha sonra köpeklerin 

öldürülmesini yasakladı ve ‘Halis (düz) siyah olanını, iki noktalı olanını öldürünüz. Çünkü o, 

şeytandır.’ buyurdu demiştir.”
412

 

 

“Resulullah (sav), köpeklerin öldürülmesini emretti. Daha sonra ‘Halkın (bütün) köpeklerle 

bir sıkıntısı yok!’ buyurdu ve daha sonra av köpeği ile çoban köpeğine izin verdi.’ 

demiştir.”
413

 

 

 Bu rivayetin meali eksik ve çarpık verilmektedir. Hadis-i şerif rivayetinde, “el-Kelb el-

Akur” tabiri geçmektedir. Bu da “yırtıcı köpek” demektir. Köpeklerin öldürülmesiyle ilgili 

bütün rivayetlerde köpek için bu vasıf kullanılmıştır. Bu da öldürme emrinin normal köpekler 

hakkında olmadığını, köpeğin köpek olduğu için böyle bir cezaya hedef olmadığını 

göstermektedir. Hadisin devamında Hz. Peygamber’in (sav) “Halkın bütün köpeklerle bir 

sıkıntısı yoktur.” buyurması, bu ruhsatın yırtıcı köpek türleri ile ilgili olduğunu da ayrıca 

gösterir. Nitekim İmam Nevevî, bu hadisi açıklarken şöyle demiştir: “Cumhura göre hadiste 

geçen “el-Kelb el-Akur” (yırtıcı köpek) kelimesi, bütün yırtıcı hayvanlar için geçerlidir. 

Çünkü köpeğin vasfı olarak geçen “el-akur” kelimesi, yırtıcı anlamına gelir. Buna göre 

hadiste geçen “yırtıcı köpek” tabiri; aslan, kaplan, kurt gibi genellikle yırtıcı hayvanlardan 

sayılanların hepsi için de geçerlidir.
414

 Hz. Peygamber’in (sav), Ebu Leheb’in oğlu Utbe için 

ettiği beddua meşhurdur:   

 

“Hz. Peygamber (sav), ‘Allah’ım! Ona köpeklerinden bir köpeği musallat et!’ diye beddua 

etmiş ve bir gece bir aslan gelip kervanın arasında bulunan Utbe’yi alıp parçalamıştı.”
415

 

 

 İmam Malikte hadiste söz konusu edilen yırtıcı köpekten maksadın; aslan, kaplan, 

sırtlan, kurt gibi insanlara saldıran, parçalayan her türlü yırtıcı hayvan olduğunu beyan 

etmiştir.
416

 Aslında yırtıcı kurt gibi insana saldıran, eziyet eden bütün hayvanlar “yırtıcı 

köpek” anlamındadır, öldürülmeleri caizdir. Fakat bu hayvanlardan eziyet etmeyenleri 
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öldürmek de caiz değildir. Yani hadis emir değil, öldürülmesi zaruri olduğunda verilen bir 

izindir.
417

 Eğer köpek yırtıcılığa soyunmuyorsa da öldürülemez, dokunulmazlığı vardır.
418

 

 Peygamberimizin (sav) bu hadisiyle tüm köpekleri kastetmediği, yırtıcı köpeklerden 

bahsettiği ortadadır. Başka bir hadis-i şerifte, fahişe bir kadının bir köpeğe su vermekle 

affedildiği şöyle anlatılır: 

 

“Kötü yolda olan bir kadın sıcak bir günde bir kuyunun etrafında dönen bir köpek gördü. 

Köpek susuzluktan dilini çıkarmış soluyordu. Kadıncağız mestini çıkarıp onunla onu suladı. 

Bu yüzden bağışlandı.”
419

 

 

 Görüldüğü üzere Hz. Peygamber (sav) her hayvana olduğu gibi köpeklere karşı da son 

derece merhametlidir. 

 

 5. İddia: Kadın Uğursuzdur 

 

“Uğursuzluk 3 şeydedir: kadında, atta ve evde.” (Buhari, 11/5187; Kenzu’l Ummal, 5 / 196 - 

3942) 

 

 Cevap: Bir hadis-i şerifte Peygamberimiz (sav) şöyle der: “Uğursuzluğa inanmak 

şirktir. Uğursuzluğa inanmak şirktir. Hepimizin içinden böyle bir şey geçer. Ancak Allah 

kendisine güvenmekle bunu giderir.”
420

  Hz. Peygamber’in  (sav) hem uğursuzluğa inanmayı 

şirk görüp hem de kadınlara uğursuzluk atfetmesi durumu söz konusu değildir.  

 Bir rivayette Hz. Peygamber’in (sav) bu sayılanlara uğursuz demeyerek şöyle 

söylediği rivayet edilir: “Eğer uğursuzluk diye bir şey olsaydı bu; evde, kadında ve atta 

olurdu.”
421

 

 Bu ve buna benzer rivayetler, Hz. Peygamber’in (sav) Araplarda mevcut olan 

uğursuzluk inancını reddettiğini gösteren hadislerdendir. Araplar, kuşların uçmasından 

horozun ötmesine kadar her şeyde uğursuzluk olabileceğini düşünüyorlardı. Uğursuzluk 

inancı farklı şekillerde pek yaygın olması sebebiyle Resulullah (sav) bunu ortadan kaldırmak 

adına pek çok beyanda bulunmuş, tavırlar takınmıştır. İşte bu hadiste de kullanılan ifadede 

uğursuzluk diye bir şeyin olmadığını belirtmek için “Bir şeyde (uğursuzluk) olsaydı bu atta, 

kadında, meskende olurdu.” diye buyurmuştur. Peki, bu manada kastedilen nedir? 

 Uğursuzluk, kişiye zarar veren şeydir. Bu rivayet, Âli İmran Suresi 14. ayet olan 

“Kadınlar, oğullar, altın ve gümüş, hayvanlar (at vb.)  gibi arzulanan şeylere sevgi, insanlara 

süslü gösterildi.” (Âli İmran, 3/14) ayeti ve “Ey iman edenler! Eşlerinizden ve 

çocuklarınızdan size düşman olanlar da vardır. Onlardan sakının.” (Teğabün, 64/14) ayetiyle 
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bağlantılıdır. Çünkü erkeğin takvaya yönelmesine engel olacak şeylerin başında kadına, mala 

ve bineğe duyacağı meyil vardır. Bu meyil sebebiyle maneviyatını zarara uğratır. Burada 

kadınlar varoluşsal olarak uğursuz, kötü manası yoktur. Erkeğin sayılanlara karşı var olan 

zaafları sebebiyle kadını, malı kendi hakkında uğursuzluğa, şerre çevirme durumu mevcuttur. 

Hadis-i şerifte bahsedilen “Uğursuzluk olacak olsaydı onlarda olurdu.” ifadesiyle “Cahiliye 

Arapları uğursuzluğu havada uçan kuşta zanneder. Siz, uğursuzluğu havada uçan kuşlarda 

aramayın. Asıl zarar, bu sayılanlarla başınıza gelebilecek zarardır.” denilerek erkeklerin; 

kadının, malın varlığını ilahi rızaya aykırı değerlendirerek dinî hassasiyetlerini kaybetme 

risklerinin olduğu anlatılmaktadır. Ancak kadınların zatlarına yönelik bir uğursuzluk ithamı 

ya da karalama yapılmamıştır. Bu tür bir inanışta zaten şirk olarak adlandırılmıştır. Hz. 

Peygamber’in (sav) evlenecek gençlere saliha kadınları tavsiye etmesi, saliha kadınları 

övmesi, Kur’an ayetlerinde saliha kadınların özelliklerinden bahsedilmesi ayet ve hadislerde 

kadına varoluşsal olarak olumsuz mana atfedilmediğini gösterir. Çünkü ayet ve hadislere göre 

şeref kadınlık erkeklikte değil, takvadadır. Kadına, bineğe ve mala karşı Allah (cc) rızasına 

uygun bakış açısı geliştirmemek kişi için zarar, geliştirmek kişi için kârdır. Yani kişi, bu 

sayılanları kendisi hakkında hayırda değerlendirirse dünya ve ahiret saadetini elde etmede 

önemli bir aşama kat edecektir. Görüldüğü gibi hadisin manasında kadınlar hakkında herhangi 

bir olumsuz ifade söz konusu değildir. Erkeğin maneviyatına verebileceği tesir nazara 

verilmiş, zarara uğramama konusunda uyarıda bulunulmuştur. 

 Konuyla ilgili başka bir rivayette de rivayeti nakleden sahabinin hadisi yanlış anladığı 

şöyle bildirilir: 

 

“Yahudiler kadının, atın ve evin uğursuzluk olduğunu söylüyordu. Bir mescitte 

Peygamberimiz (sav) bu anlayışı kınıyordu. İlgili hadis (Uğursuzluk 3 şeydedir: kadında, atta 

ve evde) Hz. Aişe’ye (ra) sorulduğunda Hz. Aişe şöyle dedi: ‘Ebu Hureyre (ra)  o hadisi 

ezberleyemedi. Resulullah (sav) Yahudilerin uğursuz saydığı şeylerden bahsediyordu. O 

zaman Allah Resulü (sav) şöyle demişti: Yahudiler der ki şüphesiz ki uğursuzluk üç şeydedir. 

Evde, atta ve kadındadır. Bu sırada Ebu Hureyre (ra) içeriye girdi ve hadisin son kısmını 

duydu baş tarafını duymadı.”
422

 Yine Hz. Aişe’den rivayet edilen bir hadiste “Peygamberimiz, 

Cahiliye Devri’nde bu üç şeyde uğursuzluk olduğunu belirtmişti, Ebu Hureyre bunu 

duymadığı için yanlış anlamıştı.” demiştir.
423

  

 

 Görüldüğü gibi Hz. Peygamber’in (sav) sohbet verdiği meclise sohbet esnasında giren 

çıkanlar olduğundan hadisi duyan sahabi bunu kendisinde bir emanet bilmiştir. Peygamber’e 

(sav) yalan isnat etme korkusu yaşayan bu sahabiler; sadece işittiklerini söylemişler, bunun 

haricinde Hz. Peygamber’in (sav) zikretmediği meseleleri hadislere eklemekten şiddetle 

kaçınmışlardır. Bu da hadis-i şerifler konusunda sahabenin hassaslığını gösterir. Sahabi 

duyduğu bu hadisi başkalarına aktarmış ancak elinde olmadan yaptığı hata yine sahabe 

tarafından düzeltilmiştir. Zaten tüm sahih hadisler de var olan arızalı hadisler ayıklanarak 

sonraki nesillere aktarılmıştır. Bu sebeple hadis kaynaklarından şüphe etmek yersizdir. 
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 6. İddia: İçki İçenleri Öldürün 

 

“İçki içmede beşinci kez ısrar edenleri öldürün.” (Ebû Dâvud-Tirmizi, 1643) 

 

 Cevap: İçki içmekte ısrar eden kişinin dördüncü kereden sonra öldürüleceğini bildiren 

hadisler mensuhtur yani hükmü kaldırılmıştır. İslam hükümleri yirmi üç senelik zaman 

içerisinde aşamalı olarak tamamlanmıştır. Hz. Peygamber’in (sav) kendisine dördüncü kez 

içki içtiği için getirilen şahsı öldürmediğini bildiren hadis diğerlerini neshetmiştir. Âlimlerin 

de ittifakıyla kişi kaç kere içki içerse içsin öldürülmez. Hadis-i şerifte kastedilen meseleye 

yönelik âlimlerden bazılarının yorumları şu şekildedir: 

 Tirmizi, Kitabu’l-İlel’inde şöyle demiştir: “Hadiste belirtilen öldürme hükmü terk 

edilmiştir ya da buradaki öldürmeden kasıt şiddetli dövmedir. Buhari, ‘Bu hükmün, İslam’ın 

ilk dönemlerine ait bir hüküm olduğunu belirtmiştir.’ Tıybi ‘Ravinin, ‘Onu öldürmedi.’ sözü, 

Rasulullah’ın ‘Onu öldürünüz.’ sözünün şiddetli dayaktan mecaz olduğuna delildir.” der. 

Çünkü öldürün demesine rağmen öldürülmemişse bundan kasıt, şiddetli dövmektir. Hattabi 

ise hadis-i şerifte kastedilenin “Öldürmek değil, kişiyi suça yeltenmemesi için tehdittir.” 

demiştir. Bir kimse içki içtiği zaman kaç kere içerse içsin öldürülmediği kabul edildiği ve 

cezası dayak olduğu için dördüncü veya beşinci seferinde öldürüldüğünü bildiren hadislerden 

maksat şunlardan birisi olabilir: 

 1. İslam’ın ilk devirlerinde öldürme vardı ancak bu hüküm sonradan kaldırılmıştır. 

 2. Rasulullah’ın maksadı, içki içmekten sakındırmak için tehdit idi. Öldürülmesi emri 

değildi. 

 3. Ya da Rasulullah'ın “Onu öldürünüz!” emri şiddetli dayaktan kinaye idi.
424

  

 Görüldüğü üzere yorumlardan hangisi doğru kabul edilirse edilsin, her hâlükârda içki 

içenlerin öldürülmesi gibi bir hüküm söz konusu değildir. 

 

 7. İddia: Hırsızlık Yapanları Öldürün 

 

“Peygamber beşinci kez hırsızlık yapan bir adam için ‘Onu öldürün!’ dedi. Biz adamı 

götürdük ve öldürdük, sonra sürüyüp bir kuyuya attık ve üzerine taş attık.” (Ebu Davud-

Nesai, 1631) 

 

 Cevap: Nesai, bu hadisin münker olduğunu, raviler arasında bulunan Mus’ab b. 

Sabit’in hadiste kuvvetli biri olmadığını söyler.
425

 Münker hadis, adalet ve zabt yönünden 

zayıf bir ravinin, sika (adalet ve zabt yönü kuvvetli olan) raviye aykırı olarak rivayet ettiği ve 

rivayetinde tek kaldığı hadistir. Münker hadis, zayıf hadisler arasında yer aldığından 

reddolunur, karşıtı olan maruf hadisle amel edilir. Maruf hadis, zayıf ravinin rivayeti 
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karşısında tercih olunan güvenilir ravinin hadisidir. Münker hadisin karşıtıdır. Ulema arasında 

hırsızlığı 3 veya 4. kez işleyen kişinin alacağı ceza konusunda farklı görüşler olmasına 

rağmen hiçbiri 5. kez hırsızlık yapılınca cezanın öldürme olduğunu kabul etmemiştir. Hadis; 

Ahmed b. Hanbel, İbn Main, Darekutni gibi hadis otoriteleri tarafından da zayıf kabul 

edilmiştir. Ebu Hatim ravi için onun dürüst biri olduğunu ancak bilmeyerek karıştırdığını 

belirmiştir.
426

 Görüldüğü gibi hadis inkârcıları zayıf hadisleri toplum önünde münakaşa 

ederek tüm hadis kaynaklarını karalamaya çalışmakta ve hadis ilmini bilmeyenleri bu yolla 

aldatmaktadır. 

 

 8. İddia: Eşek, Domuz ve Kadın Namaz Bozar 

 

“Namazı bozan şeyler kara köpek, eşek, domuz, Yahudi ve kadındır.” [Ebu Davud]  

 

 Cevap: İlgili rivayet Hz. Aişe’ye (ra) aktarıldığında “Kadınları eşek ve domuzlarla bir 

mi tutuyorsunuz? Allah’a yemin ederim ki ben Hz. Peygamber’in önünde sedirde yatarken 

onun namaz kıldığını gördüm.” demiştir.
427

 Hadiste yer alan “kat’u’s-salat” (namazın 

kesilmesi) ifadesi, namazın bozulması değil, noksanlığını ifade eder.  Cumhur ulema, “Bu 

sayılanlardan veya başka şeylerden hiçbirinin geçmesiyle namaz bozulmaz.” demişlerdir. Bu 

âlimler, bozulacağını ifade eden hadisleri, “Buradaki bozulmadan murat, namazdaki huşuyu 

bozmaktır. Zira bunlar önden geçmekle namaz kılanın kalbini meşgul eder.” diye 

açıklamışlardır.
428

 İmam Ahmed de özellikle kadın ve merkebin namazı bozmayacağı 

kanaatindedir.
429

 İddiada verilen hadisi Ebu Davud rivayet etmiştir. Ebu Davud, bu hadisi 

aldığı ravinin hıfzı kuvvetli olmadığı için hata etmiş olabileceğini söyleyerek bunun zayıf 

olduğunu belirtmiştir.
430

  

 

 9. İddia: Savaşta Kadın ve Çocukları Öldürmenizde Sakınca Yok 

 

“Peygamber, savaşta kadınların ve çocukların öldürülmesinin bir sakıncası olmadığını 

söyledi.” (Buhari, Cihad/146; Ebu Davud 113) 

 

 Cevap: Hz. Peygamber (sav) kadın ve çocukların öldürülmesini kesin olarak 

yasaklamıştır.
431

 İlgili hadis-i şerifler konuya açıklık getirmektedir:  

 

“Allah’ın (cc) adıyla Allah’ın (cc) inayetiyle ve Resulullah’ın (sav) dini üzere (cihat etmek 

üzere) yürüyün. Sakın piri fani yaşlıları, çocukları, kadınları öldürmeyin.”
432
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“İbn-i Ömer  (ra) şöyle diyor: ‘Allah Resulü’nün (sav) savaşlarının bazılarında öldürülmüş 

kadınlar bulundu. Bunun üzerine Allah Resulü (sav), kadın ve çocukların öldürülmelerini 

yasakladı.”
433

 

 

“Zülüm yapmayın, savaşta öldürdüğünüz insanların burnunu, kulağını (ve diğer organlarını) 

kesmeyin. Çocukları öldürmeyin.”
434

  

 

“(Savaşta geri hizmette bulunan) işçi ve hizmetçileri öldürmeyin.”
435

  

 

“Din adamlarını ve çocukları öldürmeyin.”
436

 

 

 Bu hadislere dayanan dört mezhebin ittifakıyla -bizzat savaşa katılmayan- kâfirlerin 

kadın ve çocuklarının öldürülmesi caiz değildir.
437

 İddiada belirtilen rivayetin öncesi, sonrası 

ve manası da şöyledir:  

 

“Resulullah’a (sav) ‘Gece müşriklere yapılan baskınlarda kadın ve çocuklar da ölüyor, bunun 

hükmü nedir?’ şeklinde soru soruldu. Resulullah (sav)  ‘Onlar da onlardandır.’ şeklinde cevap 

verdi.”
438

 

 

 Bu hadiste kadın ve çocukların kasten öldürülmesi olayından değil, savaş esnasında 

müşrik erkeklere atılan (ok-mızrak gibi) silahların yanlışlıkla/bir kasıt olmaksızın onlara 

isabet etmesi durumu ya da gece baskınında -karanlıktan ötürü- kadının erkekten ayırt 

edilemediği durum söz konusu edilmektedir.
439

 Müslim de benzer hadisleri, “gece baskınında 

kadın ve çocukların kasıt olmadan öldürülmesinin caizliği babı” içerisinde zikretmiştir. 

“Onlar da onlardandır.” ifadesi, yanlışlıkla öldürülen kadın veya çocuğun hükmünün, kâfirin 

öldürülmesi hükmü gibi olacağı, kişi için “masum öldürme” günahına sebep olmayacağı 

manasındadır. Yani kadın ve çocukların öldürülmesinin hoş görüldüğü manasında değildir. 

Burada kurulan “Onlardandır” ifadesi “Onlar gibidir” manasına gelen hüküm tespitidir. 

Yukarıdaki zikredilen hadislerde Hz. Peygamber (sav), kadın ve çocukların öldürülmesini 

yasakladığı için sahabe tarafından hata ile öldürülenler hakkında böyle bir soru sorulmaya 

gerek duyulmuştur. Hadis inkârcılarının Ehlisünneti karalamak için -her zamanki gibi- 

hadisleri “cımbızlama” yöntemiyle emellerine alet ettikleri apaçık ortadadır.  
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 10. İddia: Deve İdrarının Şifa Olması, Çobanların Gözlerinin Oyulması 

 

“Ureyne ve Ukeyle kabilelerinden bir grup Medine’ye gelerek Müslüman oldular. Medine’nin 

havası onlara dokununca Peygamber onlara deve idrarı içmelerini öğütledi. Adamlar içtiler ve 

şifa buldular. Sonra, develeri dağıttılar ve çobanı da öldürdüler. Peygamber onları yakalattı, 

ellerini ve ayaklarını kesti, gözlerini oydu, çölde susuz ölüme terk etti. Biz onlara su vermek 

isteyince Peygamber bizi engelledi.” (Buhari Tıp, 5/1, Hanbel, 3/107, 163) 

 

 Cevap: Toplum üzerinde hadis-i şerif kaynaklarına itibarın zayıflaması için kullanılan 

hadislerden biri de özellikle Caner TASLAMAN tarafından daha da meşhur edilen, deve 

idrarının şifa vesilesiyle rahatsız olan bazı kişilere tavsiye edildiği hadis-i şeriftir. Deve 

idrarının bilimsel olarak kanıtlanmış faydalarından bahsedip hadis inkârcılarının tüm 

iddialarına cevap verelim: 

  

 1. Deve İdrarını Şifa Olma Meselesi 

 Asırlardır ve günümüzde de idrarın insan sağlığına getirdiği şifalar tıp dünyasında 

kabul görmüştür. Mesela kanser tedavisinde kullanılan ve “bizzat deve idrarından üretilmiş” 

kapsüller mevcuttur.  Bu kapsülü üreten firma, 2009 yılında ABD’de bulunan Amerika Patent 

Ofisinden ilacın patentini almıştır ve kanser tedavilerinde deve idrarını kullanmaktadır. İlacın 

patent bilgilerini dipnota ekliyoruz.
440

 Yine Ulusal Havacılık ve Uzay Dairesi yani NASA’nın 

laboratuvar verilerine dayanan raporunda idrarda faydalı maddelerin bulunduğu tespit 

edilmiştir.
441

 

 Dünyaca ünlü bilim dergisi Science’de yayımlanlanan bir makalede, deve idrarının 

spesifik ve etkili antikanser ve güçlü bağışıklık modülatör özelliklerine sahip olduğu tespit 

edilmiştir. Deve idrarının çeşitli kanser türlerinde tedaviye ciddi düzeyde katkı sağladığı 

kanıtlanmıştır.
442

 

 Sağlık alanında önemli bir yazar olan Harald W. Tietze’nin ilk baskısı 1996’da yapılan 

ve Dünya çapında en çok satan kitaplar arasına giren “Kutsal Su İdrar” başlıklı kitabında, 

idrar tedavisinin faydalarından bahsedilmektedir. Aynı kitapta deve idrarının, kalp ve dolaşım 

sistemi hastalıklarına iyi geldiği bildirilmiştir.
443

 

 Dr. Johann Abele, 1995 yılında yayınlanan kitabında beş milyon Alman’ın şifa 

bulmak için idrar kullandığını ifade etmiştir.
444

 

 Ayrıca içerisinde birçok makalenin yer aldığı “Holistic Health Healing & 

Astrosciences” adlı kitabın ikinci cildinde “İdrar Terapisinin Mucizeleri” başlıklı makalede 
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idrar terapisinin kanser, eklem iltihabı, AIDS gibi birçok hastalığı tedavi etme potansiyeline 

sahip olduğu yazmaktadır.
445

 

 Develerin süt ve idrarlarında değişik hastalıklara şifa özelliğine sahip unsurlar 

bulunduğuna dair ilmî çalışmalar da söz konusudur. Doktorlar, bunların cilt hastalıklarına ve 

bazı iç hastalıklara faydalı olduğunun tecrübeyle anlaşıldığını söylemektedirler.
446

 

 Hayvan idrarlarında sağlığa faydalı unsurların bulunduğunu kabul eden İbni Sina’ya 

göre bunlar arasında idrarı en faydalı olan havası enfes olan Arap badiyelerinde otlayan 

develerdir.
447

 Yine Hipokrat’ın da asırlar önce ürineterapi yani idrar terapisi uyguladığı 

bilinir. 

 Londra’da yayımlanan “Chemistry and Industry” isimli bilim dergisindeki habere göre 

inek idrarı sayesinde ilaçlardaki etken maddeler hücrelere daha iyi nüfuz etmekte ve 

antibiyotik ve kanser ilaçlarının tesirini artırmaktadır. Bunun yanında kandaki şekeri 

düşürmede etkili olduğu da tespit edilmiştir. Ayrıca idrarın kulak iltihabında, ellerin ve 

dizlerin titremesinde, insanın idrarını yapar yapmaz el ve dizlerini bununla ovması ve 

yıkamasında faydası olduğu ve bunun sarılıkta da yararlı olduğu, arı sokmasına karşı hemen 

idrarla ıslatmanın birebir geldiği gibi pek çok faydaları da tespit edilmiştir.
448

  

 İdrarın birçok hastalığı tedavi ettiğine dair geniş bir literatür mevcuttur. İdrar 

tedavisinin temel fikri, kendi kök hücrelerini vücudunuza geri gönderdiğiniz için kendinizi 

iyileştirmenizdir. Bilim adamları günümüzde bu kök hücrelerini yeni vücut parçalarının 

üremesi için kullanmaktadır. 

 İdrar, necistir. Normal şartlarda içilmesi fıkha göre caiz değildir. Ancak hadis-i şerifte 

zaruret hâlinde tedavi niyetiyle kullanılma durumu söz konusudur ve iyileştirici özelliği 

tecrübeyle tespit edilmiş olduğundan, bir tedavi metodu olarak kullanılmasının garipsenecek 

bir tarafı yoktur. Ayrıca bütün rivayetlerde “süt ve idrar”dan birlikte söz edildiği hâlde sütten 

bahsedilmemesi, yalnız idrarın içimini ön plana çıkarmaya yönelik bir çaba sarf edilmesi, 

hadis karşıtlarının bir art niyetidir. Peygamberimiz (sav), rahatsızlanan kişilere yanlarındaki 

ya da rastgele develerin değil, Medine dışında yayılan develerin sütünü ve idrarını içmelerini 

tavsiye etmiştir. Cami’us-Sağîr’de aynı rivayette “Size berrî olan devenin bevl ve sütünü 

tavsiye ederim.” buyurulmaktadır. Yani sütünden veya bevlinden şifa umulacak deve, rastgele 

bir deve değil, temiz, tabii kırlarda otlayan devedir.  

 Bu noktada hadis inkârcıları tarafından şöyle söylemler işitmekteyiz: “Bilimsel 

çalışmalardan verilen örneklerde, idrarın tepkimesinden bahsedilmektedir. Oysa hadiste su 

gibi içmek kastedilir. Ayrıca deve idrarı ile tedavi olmaya çalışanların %40’ı mers hastalığına 

yakalanmakta ve ölmektedir.” 

 Eğer develer hastalıklı ise bu tip vakalarla elbette karşılaşılabilir. Bu develerin etleri 

yenildiğinde de mers hastalığına yakalananlar mevcuttur. Bunun yanında kimya 

laboratuvarlarının olmadığı 700’lü yıllarda hadiste belirtilen usülün, su gibi içmekten başka 

bir usül olması zaten beklenemez. Ki su gibi içildiğinde de faydası olduğu bilinen bir 
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gerçektir. Ulakbim indeksine göre A kategorisinde olan, Science Citation Index, Pubmed gibi 

veritabanlarında yer alan Journal of Ethnopharmacology dergisinin 2011 yılında yayınladığı 

bilimsel çalışmaya göre idrarın içerdiği sitokrom p450-1a1 sentezini inhibe eden enzim, 

vücuttaki reaksiyonları katalize etmektedir. Su gibi içince de idrar, hepac1c7 türü kanser 

serilerinde etkili olmaktadır.  

 Fakat bugün bilim bu molekülleri laboratuvar koşullarında eksrakte edebildiği için ilaç 

etken maddelerle mesele halledilebilmektedir. 7. asırda Medine’de hiçbir kimya 

laboratuvarının olmadığı bir medeniyette bunun yapılması elbette mümkün değildir. Bu bir 

geleneksel tedavi metodudur ve asırlarca bu metod ile pek çok hastalığa şifa bulunmuştur. 

Günümüz tıp dünyasında da bazı hastalık türlerinde dışkı nakli yapılarak hastaların şifa 

bulduğu da bilinen ve uygulanan bir tedavi metodudur. 

 Elbette bugün bu şekilde tedavi aramamıza gerek kalmamıştır. Kimse, “alın ve idrar 

için” de demiyor. Çünkü zaruret sebebiyle kullanıma ihtiyaç duyulacağı zaman zaten 

antibiyotiklerin, kimyasal kapsüllerin içerisinde etken madde olarak kullanılabilmektedir. 

Kim bilir, hadisi karalayan reformistlerin de içtikleri ya da içecekleri ilaçlarda da etken madde 

olarak idrar kullanılıyor olabilir. Hz. Peygamber (sav) de “Size idrarından şifa umulacak 

devenin idrarını tavsiye ediyorum.” hadisinde görüldüğü üzere her devenin idrarının 

içerisinde şifa olacağına dair bir ifade hadiste yoktur. Ebu Davud, hadiste geçen ve “develerin 

idrarlarından içmeyi” ifade eden cümlenin doğru olmadığını, bunu yalnız Basra hadisçilerinin 

Enes’ten yaptığı rivayetlerde yer aldığını ifade etmektedir. Nesaî’nin yaptığı bir rivayette de 

(Humeyd’in Enes’den yaptığı rivayette) hastaya yalnız süt içilmesi tavsiye edilmiştir.
449

 Yani 

Hz. Peygamber’in (sav) şifa olarak sunduğu yöntemler çeşitlilik arz etmektedir. Rastgele bir 

idrar içimi söz konusu değildir. 

 Gereksiz ve yanlış metotlarla deve idrarı içerek hastalanan kişilerin varlığı, bilinçsizce 

ve şahısları bağlayan hadiselerdir. Avamdan insanlar hadisleri yanlış anlayıp hatalı amel 

işlediğinde yaşayacağı hastalık yüzünden sorumlu, hadis ilan edilemez. Bu hadisi 

öğrenememiş insanlar bundan sorumlu tutulur. İbni Sina’nın eserlerinde de bu metodun nasıl 

olduğu dile getirilmiş ve asırlarca Avrupa’da bu tedavi yöntemi, şifa vericiliği tecrübe 

edilerek kullanılmıştır.  

 Elbette asıl mesele, hadis inkârcılarının hadis kaynaklarını karalayabilmek için bu tür 

rivayetlerle halkı batıla sevk etmeye çalışmasıdır. Yani asıl amacımız bu konunun açığa 

çıkmasıdır. Aksi takdirde tıp bu denli gelişmişken, tıbbın verileriyle -biiznillah- şifa verici 

ilaçların neler olacağını bizler bilebilecek bir durumdayken idrar ile tedavi olma zarureti 

doğduğunda ise idrarın etken madde olarak kullanıldığı ilaçlar üretilmişken tüm bu bilgileri 

görmezden gelip “Alın ve idrar için öyleyse!” diyerek konuyu kahvehane ağzıyla sunmak son 

derece ciddiyetsiz ve ilmin haysiyetine uymayacak fiilerdir. Amacın hadis-i şerif kaynakları 

hakkında toplumda bir güvensizlik oluşturmak olduğu apaçık ortadadır.  

 

 2. Su Vermek İsteyince Peygamber Engelliyordu 

 İddiada sunulan hadisteki ifadelerde kasıtlı olarak fazladan eklemeler veya çıkarmalar 

mevcuttur. “Biz onlara su vermek isteyince Peygamber bizi engelledi.” ifadesi kaynaklarda 
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yoktur. Bazı rivayetlerde
450

 “Su istiyorlardı fakat su verilmiyordu.” mealinde bir ifade yer 

almaktadır ki engelleyenin kimliği hakkında bir açıklık yoktur. İmam Nevevî’nin de belirttiği 

gibi bu katillere su içiminin engellenmesini Hz. Peygamber’e (sav) mal etmek için ortada 

hiçbir delil yoktur.  

 

 3. Mesele, Verilen Cezanın Şekli 

 Verilen ceza, canilerin hak ettiği bir ceza olarak adaletin ta kendisidir. Çünkü onlar; 

 -  Müslüman olduktan sonra masum bir veya birkaç çobanı öldürmüş ve dinlerini terk 

etmişlerdir. 

 - Çobanların gözlerini oydukları için kısas olarak aynı cezaya çarptırılmışlardır. 

 - Şifa buldukları develeri gasp ettikleri, yol kesicilik yaptıkları, devlete isyan ettikleri, 

bozgunculuk çıkardıkları ve bu davranışlarıyla Allah (cc) ve Resulü’ne (sav) karşı savaş 

açtıkları için el ayak kesme cezasına çarptırılmışlardır.
451

 

 Bu ceza şekilleri de zaten Kur’an ayetlerine dayanır: 

 

“Allah ve Resûlü’ne karşı savaşan ve yeryüzünde bozgunculuk yapmaya çalışanların cezası 

ancak öldürülmeleri ya asılmaları yahut el ve ayaklarının çaprazlama kesilmesi yahut da 

bulundukları yerden sürgün edilmeleridir. Bu onların dünyada çekecekleri rezilliktir, ahirette 

ise onlara büyük bir azap vardır.” (Maide suresi, 33) 

 

“Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. Hüre karşı hür, köleye karşı 

köle, kadına karşı kadın kısas edilir. “ (Bakara suresi, 178) 

 

Kısas ve İslam’daki Ceza Hükümlerinin Hikmeti Üzerine 

 Yeri gelmişken bu konuyu tekrar izah edelim: İslam, toplumun huzuru ve suçun 

engellenmesi için alınması gereken her türlü maddi, manevi, eğitsel, sosyolojik, psikolojik, 

pedagojik vb. tedbirlerin alınmasını teşvik eder. Psikologlar arasında da dillendirilen 

“Elimizde sihirli değnek yok!” kabulü “İnsanı baştan başa değiştirebilecek bir güç elimizde 

yok. Her tedbir herkeste aynı etkiyi, olumlu sonucu göstermeyebilir. Gönüllülük yok ise 

karşınızdaki size karşı kendisini kapatabilir, tüm çabalara rağmen başarıya ulaşamadığımız, 

verim alamadığımız insanlar bu yüzden varlığını gösterebilir.” manasına gelir. Yani ıslah 

çalışmaları belli bir oranda etki eder ancak bu çalışmalardan verim alınamayacak bir kesim de 

her zaman olabilir. Bu yüzden ıslah çalışmalarının fayda vermediği kişiler için cezaî 

yaptırımlar söz konusu olmalıdır. Aksi takdirde birileri ıslah olmaya gönüllü olmadıkça 

zalimliğine devam edecek ve biz bu kişilerin zulmüne karşı tesirsiz tedbir aldıkça daha fazla 

mazlumun canı yanacaktır. 

 Hiç şüphesiz İslam’ın her hükmü gibi kısas hükmü de insan fıtratına en uygun hüküm 

ve cezadır. Zira akrabası suçsuz yere öldürülen insanlar bu acı ile kıvranırken katilin sıcacık 
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hapishanelerde, önüne hazır yemek getirilerek, can sıkıntısını giderecek etkinlik fırsatlarına 

sahip olarak cezasını çektiğini seyretmekle ve bilmekle bu insanların acısı daha da artmakta 

ve alevi sönmemektedir. Kısas hükmünün hikmetini bir yakını öldürülmemiş, zulme 

uğramamış, içine alev düşmemiş kişilerin anlaması pek mümkün görünmemektedir. Bu 

haldeyken insan hakları savunucusu kesilmeleri de samimi değildir. Bu hükümleri reddeden 

kişiler kendi evladı masumken canice öldürülen, annesine, kız kardeşine, eşine tecavüz edilen 

yani canı yanan kişiler olsa ve onların ellerine suçlular teslim edilse hiç düşünmeden kısası 

kendi elleriyle uygulayacaklar, onların bu Dünya’da daha fazla yaşamasını istemeyeceklerdir. 

Tüm bunları yaşamamış birinin İslam’ın ceza hükümlerinin insan doğasına uygunluğunu 

anlamaması doğaldır.  

 İslam art niyetli insanlara kısas hükmünü vererek şunu düşündürür: “Eğer öldürürsem 

ben de ölürüm.” Bu vesileyle de zalimane hislerinin önüne geçer; el ve ayakların çaprazlama 

kesilmesi, sürgün gibi (Maide, 5/33) ceza vaadi ile devlete isyanın önüne geçer ve buna 

yeltenmek isteyenin cesaretini kırar. Zina edene, hırsıza ve benzeri suçlara verdiği ceza 

hükümleri ile toplum hayatına olumsuz etki edecek fiillerin önü alınıp kişiler bu fiileri 

işlemeden vazgeçsin istenir. Huzurlu, adaletli, suçların belki bitmeyeceği ama asgari düzeye 

ineceği bir toplumu bu vesileyle oluşturur. İslam hükümlerinin uygulandığı ilk üç yüz yılda 

sadece altı kişiye hırsızlıktan had cezasının verilmesi
452

 bu hususta en büyük delildir.  

 Suçlulara, mağdurun ve mağdur yakınlarının hakkını gözeten cezanın verilmesi ile 

halkın da alevi söner ve devlete, kanunlara itiraz etmeyerek zâlimlere verilen cezalarla devlete 

rahmet okur. Devletlerin gerekli cezaları vermeyi vaad ettiği ülkelerde mağdurların ve 

mağdur ailelerinin, suçluları kendilerinin cezalandırmayı istemeleri, suçlulara verilecek 

cezaları yeterli görmemelerinden kaynaklanır. Bu durumda halkta da kanunlara karşı bir 

güvensizlik, adaletsizlik hissi oluşur. 

 

 11. İddia: Kadınlara Okuma Yazmayı Öğretmeyin 

 

“Kadınları göze çarpar mevkilere oturtmayın, onlara yazıyı da öğretmeyin. Dikiş ve Nur 

suresini öğretin.” (Ramuzül Ehadis) 

 

 Cevap: İslam’da kadının ilim tahsil etmesi hiçbir şekilde engellenmemiştir. Rivayete 

geçilmeden önce kadınların ilim öğrenmesinin dinde engellenmediğine dair örnekler verelim. 

Muhacir kadınlardan Şifa binti Abdullah şunları bildirmiştir: 

 

“Ben Hafsa’nın yanında olduğum bir sırada Resulullah içeri geldi ve bana ‘Sen Hafsa’ya 

kitabeti/okuma yazmayı öğrettiğin gibi ona ‘Nemle rukyesini (Nemle kurdu denilen bir nevi 

çıbanların iyileşmesine yönelik yapılan duayı) de öğretmeyecek misin?’ diye buyurdu.”
453
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 Bu hadiste kadınların okuma yazma öğrenmesine açık cevaz vardır. Başka bir hadis-i 

şerifte şöyle buyurulur: 

 

“Kadınlara cuma, cihat ve cenaze hariç erkeklere farz kılınan her şey farz kılınmıştır.”
454

 

 

 Hadis-i şerifte de kadınların cuma, cenaze namazı ve cihat dışında erkeklerle aynı 

farzlardan mükellef olduğu vurgulanmıştır. İlim tahsil etmekte farz olduğundan buradan 

kadınların da ilim tahsil etmesi gerektiği anlaşılır. 

 Allah Resûlü’nün hanımları arasında ilme düşkünlüğü ile bilinenlerin en önde geleni 

Hazreti Aişe (ra) validemizdi. O kadar ki “Bilmediği bir konuyu duyduğunda, onu iyice 

anlayıncaya kadar sormaya devam ederdi.”
455

 Ebu Musa el Eşari anlatıyor: “Allah Resulü’nün 

arkadaşları olarak ne zaman bir hadisi anlamada problem yaşasak hemen Aişe’ye sorardık. 

Kendisi bize o konuda mutlaka bir bilgi sunardı.”
456

 Bir hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz 

(sav)  şöyle buyurmuştur: 

 

“Peygamber hanımları da dâhil, eğer ümmetimin kadınlarının ilmi Aişe’nin ilmiyle kıyas 

edilecek olsa, Aişe’nin ilmi daha fazladır.”
457

  

 

 Peygamber Efendimiz (sav) kadın sahabilere de ilim öğretir ve onların sorularını 

cevaplardı.
458

 Asr-ı Saadet Dönemi’ndeki kadın sahabilerle ilgili olarak İbn-i Hazm, kitabında 

yirmi kadar hukukçu hanım sahabeden bahseder. Bu sahabilerden bazılarının isimleri 

şunlardır: Ümmü Habibe validemiz, Fatıma validemiz, ümmü Şerik, ümmü’d-Derdâ el-Kübrâ, 

ümmü Seleme validemizin kızı Zeyneb, ümmü Eymen, ümmü Yûsuf, Atike bint Zeyd b. Amr 

b. Nufeyl, Ebu Bekir Efendimiz’in kızı Esma validemiz, Fâtıma bint Kays.
459

 

 Bunun yanıda İmam Şafii, Buhari, İbni Hallikan ve İbni Hibban gibi âlimlerin kadın 

müderrisleri de olmuştur. Bu kutlu neslin ardından pek çok kadın âlim de yetişmiştir. Tıp 

alanında göz hastalıklarını tedavi etmekle meşhur Tabibe Zeynep
460

, hadis alanında Kerime 

el-Merveziye
461

, Seyyide Nefise binti Muhammed
462

, Kitabet ve şiir alanında Uleyye binti 

Mehdi
463

, Aişe binti Ahmet el-Kurtubiyye
464

, Villade binti Halife el-Müstekfî
465

 bu âlimlere 

örnektir.  
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 Verilen delillerden de anlaşıldığı üzere ne Peygamber Efendimiz (sav) Dönemi’nde ne 

de sonraki dönemlerde kadınların ilim edinmesine yönelik hiçbir engel teşkil edici, 

yasaklayıcı hüküm söz konusu değildir. 

 “Kadınları göze çarpar mevkilere oturtmayın, onlara yazıyı da öğretmeyin. Dikiş ve 

Nur suresini öğretin.” rivayeti, mevzu (uydurma) bir rivayettir.
466

 Beyhaki de bu rivayetin 

münker olduğunu belirtmiştir.
467

 Zehebi de bu rivayete mevzu demiştir.
468

 

 Hadis-i şerif mevzu olmanın yanında Nur suresi, içeriğinde tesettür ayetlerini 

barındıran bir suredir. Günümüzde maalesef, ilim ve mevki uğruna insanların haramlardan 

taviz verdiği görülmektedir. Bu iki uğraş uğruna kadınlar da tesettür ve takvayı asla ikinci 

plana atmamalı ve ilmi Allah’ın (cc) emirleri gelişi güzel değil, “hakkıyla” gözeterek talep 

etmelidir. Kişinin haram ve helalleri öğrenmesi ve bu hükümlere göre ilmi tahsil etmesi 

farzdır. 

 

 12. İddia: Kadınların Aklı ve Dini Noksandır 

 

“Kadınların aklı ve dini noksandır.” (Buhari, Hayz, 6) 

 

 Cevap: Hadis kaynaklarını karalamak amacıyla özellikle kadınların hassas 

noktalarından konuya girmeye çalışan ve tribünlere oynayan hadis inkârcıları, ilmî bir metoda 

dayanmadan sadece metindeki “akıl ve din noksanlığı” ifadesine dayanarak hadis külliyatları 

hakkında toplumu şüpheye düşürmeye ve özellikle kadın Müslümanları kendilerine taraftar 

hâline getirmeye çalışırlar. Ancak hadis inkârcılarının bu hususta bilmedikleri ya da bilip de 

halka söylemek istemedikleri pek çok ayrıntı vardır.  

 Bu hadis-i şerifin doğru anlaşılması için kadınlar hakkında hadis kaynaklarında geçen 

diğer hadisi şeriflerin ve ikinci bölümde cevapladığımız “Kur’an’da kadının şahitliği” 

bahsinde geçen hükmün hikmetlerinin bilinmesine ve bu vesileyle hadisin doğru 

anlaşılmasına ihtiyaç vardır. Çünkü pratikte Hz. Aişe’den tutalım da zekâsı ile toplumu 

kendisine hayran bırakmış pek çok kadın olduğu malumdur ve daha önce bu bahsin 

örneklerine yukarıda değinmiştik. Bu gerçeği bilen Efendimizin (sav) hadisinin mahiyeti biraz 

sonra vereceğimiz bilgilerle birlikte mütalaa edilmesi sonucunda daha da iyi anlaşılacaktır. 

Hadis-i şerifin asıl metni şu şekildedir: 

 

“Bir Ramazan veya Kurban Bayramı’ydı. Resul-i Ekrem Efendimiz (sav) bayram namazlarını 

kıldığımız namazgâha geldi. Bir tarafta kadınlar da bulunuyordu. Onların yanından geçti ve şu 

hitapta bulundu: ‘Ey kadınlar, sadaka veriniz ve istiğfarı çok yapınız. Çünkü bana 

cehennemlikler gösterildi, çoğu sizler idiniz.’ Bunun üzerine o kadınlar: ‘Ya Resulullah, 

bizler ne yaptık da cehennemliklerin çoğu bizden olmuş!’ diye sordular. Resulullah (sav)  

şöyle cevap verdi: ‘Çünkü sizler ötekine berikine çokça lanet eder, kocalarınıza karşı 
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nankörlükte bulunursunuz. Ne gariptir ki kendine hâkim, akıllı ve dinine bağlı bir kimsenin 

aklını, eksik dinli hiçbir kimsenin çelebildiğini görmedim.’ Kadınlar tekrar sordular: 

‘Aklımızın ve dinimizin noksanlığı nedir ya Resulullah?’ Resulullah, ‘Kadının şahitliği 

erkeğin şahitliğinin yarısı değil midir?’ diye sordu. Kadınlar ‘Evet!’ cevabını verdiler. Resul-i 

Ekrem Efendimiz (sav) izah etti ve tekrar sordu: ‘İşte bu aklın eksikliğinden dinin eksikliği 

ise hayız gördüğü zaman (günlerce bekler) namaz kılmaz, Ramazan’da bir müddet oruç 

tutmaz değil mi? Kadınlar, ‘Evet!’ dediler.”
469

 

 

 Hadis-i şerifi sırasıyla izaha başlayalım: 

 

1. Mesele, Cehennemin Çoğunluğunun Kadınlardan Oluşması 

 Hz. Peygamber’in (sav) “Cehennem ehlinin çoğunluğunun kadınlar olduğu bana 

gösterildi.” demesi kadınlara yönelik bir aşağılama değildir. Zaten kadın olmak kişinin elinde 

de değildir. Hadiste söz konusu olan; kadınların hür iradeleriyle yaptıkları yüzünden 

cehenneme kendilerini attığıdır. Peygamberimizin (sav) “cehennemin çoğunluğu kadınlardır” 

demeden önce “Çok tövbe edin ve çok sadaka verin.” demesi kadınların bir tehlike konusunda 

tedbir almaları içindir. Dedikoduya düşkünlük, lanet etme ve kocalarına nankörlük sebebiyle 

bu günahı işleyen kadınların cehennem ehli olacağını bildirmiş, “Çok gayret edin, sadaka 

verin ve cehenneme gidecek kadınlardan olmayın!” diye uyarıda bulunarak aslında kadınların 

iyiliği için bir söz söylemiştir. Elbette ki hadiste belirtilen günahlardan sakınan ve Allah (cc) 

ve Resulü’nün (sav) emrettiği gibi yaşayan bir kadın için bu durum söz konusu olmayacaktır. 

 

2. Mesele, Kadınların Akıllarındaki Noksanlık 

 Bu ifadeyle Peygamberimiz (sav) kadınların zekâlarını küçümsememiştir. Zira 

Peygamberimiz (sav) Hz. Aişe (ra) gibi pek çok erkekten daha zeki kadınları bizzat tanımıştır. 

Yine Asr-ı Saadet Dönemi’nde yirmi hukukçu kadın sahabeyi İbni Hazm, kitabında 

tanıtmıştır.
470

 Kadınlar, fıtratları gereği duygusal yapıdadır ve bu yapılarını tetikleyen yaşam 

şartları vardır. Kişinin duygusallığı ağır bastığında kişi mantığıyla hareket edemez. İnsanlar 

arasında kullanılan “Duygusal değil, profesyonel davran!” sözü, “Hislerinle değil, aklınla 

karar ver!” anlamına gelir ki duyguların yoğun olduğu zaman aklın, aklın yoğun kullanıldığı 

zaman duyguların noksanlaştığı meselesi, herkesçe bilinen bir hakikattir. Hadiste, “Siz çok 

lanet okuyorsunuz, kocanızın/yakınlarınızın iyiliklerini inkâr ediyorsunuz.” şeklindeki ifade 

bunu göstermektedir. Çünkü kızgınlık anında başkasına lanet okumak veya gördüğü iyiliği 

inkâr etmek, akıl ile değil duygusal hareket edildiğinin en bariz göstergesidir.  

 Kadınların duygusal yaratılmasının önemli bir hikmeti ise anneliğin yüksek fedakârlık 

ve şefkat gerektirmesidir. Çocukların kahrını çekmek, onları tüm zorluklarına rağmen 

büyütmek, tüm bu zorluklara katlanırken sevgiden ilgiden çocuğu mahrum bırakmamak ancak 

ciddi bir fedakârlık, denizler gibi çağlayan bir şefkat ile mümkündür. Annelerin birer şefkat 

kahramanı olmaları için verilen bu duyguların bazı yan etkileri de mevcuttur. İşte onların o 
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ince ruhları, o fedakâr vicdanları, o sevecen gönüllerinin tamamen aksi istikametinde cereyan 

eden, aşırı duygusallıklarının sonucu ortaya çıkan halleri ise bu yan etkinin negatif bir 

yansımasıdır.
471

 

 Hükümler çoğunluğa göredir. Bugün yüzde doksan aile bireyleri erkek ve kadın olarak 

kadınların daha alıngan, daha duygusal, zaman zaman bazı iyilikleri, güzellikleri -bile bile- 

inkâr etmeye daha meyilli, ufak meseleleri bile büyütüp problem hâline getirmeye daha yatkın 

olduğunu kabul etmektedir. İşte, duyguların öne çıktığı bir durumda akıl devreden tamamen 

veya kısmen çıkar. Bu da aklın noksanlığı olarak ifade edilir, zekâ problemi olarak değil. 

 Bu yüzden, Hz. Peygamber (sav) “akılları noksan” kadınlar derken, duygusal 

davranışlarıyla mantığına göre hareket etmeme hallerini kastetmiştir. Bir hakaret kastı söz 

konusu değildir. Çünkü kadınların akıllarındaki noksanlık ifadesi Kur’an’daki bir erkeğin iki 

kadın şahite denk tutulmasına bağlanmıştır. İkinci bölümde ilgili soruyu cevaplarken 

açıkladığımız gibi, Hz. Peygamber (sav) bazı meselelerde kadınların tek başına şahitliğini de 

kabul etmiştir.
472

 Bu durum; kadının şahitliği ayetinin, yaşam şartlarından kaynaklı olduğunu 

gösterir. Ayrıca kadınların büyük çoğunlukla karşılaştıkları gebelik, lohusalık ve ay hallerinin 

onların psikolojisine olumsuz tesir ettiği malumdur. Bu zamanlarda kadınların 

duygusallıklarının fazlalaştığı, gergin ya da hassas olduğu da bir gerçektir. Dolayısıyla 

şahitlik hükmüne bağlanan “akıldaki noksanlık” ifadesinin yaşam şartlarına bağlanmış bir 

ifade olduğu anlaşılmaktadır. 

 Tüm bu bilgiler birlikte değerlendirilirse kadınlar hakkında söylenen bu hadis, onların 

duygusallığını tetikleyen yapıları ve hâlleriyle ilgilidir ve kadınlara bir hakaret değildir. 

Hadisi cımbızlayıp almak yerine Hz. Peygamber’in (sav) genel olarak kadınlar hakkındaki 

nezih ve güzel hadisleri, düşünceleri, bir kadının da şahitliğini kabul ettiği ve şahitlikle ilgili 

diğer durumları göz önünde bulundurarak hadisin anlamını ortaya koymak, ilme yakışan 

tavırdır. Aksi takdirde kadın Müslümanları kendi bidat fikirlerine taraftar kılmak için 

hadislerin eksik, yanlış ve çarpıtılmış bir şekilde sunulması, açık bir tuzaktır. 

 

Kadınlar Hakkında Bazı Hadis-i Şerifler 

 Hz. Peygamber’in (sav) kadınların değeri hakkında önemli hadisleri mevcuttur. 

Bunlara örnek verecek olursak  

 

“Sizin hayırlınız, kadınlarına hayırlı olandır.”
473

 

 

“Kadınlara ancak kerim olanlar ikram ederler (değerli olanlar değer verirler), kadınlara 

kötülük edenler ise leim (kötü) kişilerdir.”
474

 

 

“Kadınlar, erkeklerin kız kardeşleridir.”
475

 

                                                           
471

 Prof. Dr. İbrahim Canan, Kütüb-i Sitte ilgili hadisin şerhi 
472

 Zevaid, 4/201 
473

 Müslim, Birr, 149 
474

 İbn Mace, Edeb 3; Ebû Davud, Edeb 6, Rikak 22, İ’tisâm 3; Müslim, Akdiye, 11 



287 

 

 

“Bir mümin erkek, bir mümine kadına buğzetmesin. Çünkü onun bir huyunu beğenmezse 

başka bir huyunu beğenir.”
476

 

 

“Kadınlara hayırhah olun, onlara karşı hayır tavsiye ediyorum. Onlara hayırlı şekilde 

davranın.”
477

 

 

“Kadınlara iyi muameleden başka bir hakkınız yoktur.”
478

 

       

Yine, Veda haccı sırasında Enceşe isimli sahabi, bazı ezgiler okumuş develeri iyice 

hızlandırmıştı. Kervandaki kadınları rahatsız edecek derecede develerin hızlı gittiğini gören 

Peygamber Efendimiz (asm) Enceşe’ye şöyle seslendi: 

 

“Ey Enceşe dikkat et, ağır ol, Pırlantalara, Kristal parçalarına (yani kadınlara) dikkat et, onları 

rahatsız etme.” 
479

 

 

 Buna benzeri hadislerde Hz. Peygamber’in (sav) kadınlara verdiği değer ve onlara 

karşı nezih üslubu ortadadır. Dolayısıyla hadis kaynaklarında Hz. Peygamber’in (sav) 

kadınları aşağılık gösterdiğine dair ortaya atılan iddialar, sadece iftiralardan ibarettir. 

 

3. Mesele, Kadınların Dinlerinin Noksan Olması 

 Dinlerinin noksan olduğunun bir aşağılama olmadığının ispatına da gerek yoktur, 

zaten hadiste konuya açıklama yapılmıştır. Kastedilen, kadının dindarlığının noksanlığı değil, 

ibadet mükellefiyetinin noksanlığıdır. Kadınların ay hallerinde namazdan oruçtan uzak 

durmak zorunda kalmaları, onların ellerinde olan bir şey değildir. Bu, Allah (cc) tarafından 

verilmiş bir yapıdır, özelliktir. Zaten bununla ilgili adalette sağlanmıştır. Çünkü Beşir İbn-ü 

Mabed Hz. Peygamber’e (sav) gelip İslam’ın şartlarını sorup Peygamber (sav) de saydığında 

“Ey Allah’ın Rasulü! Ben şehadet getiririm, namaz kılarım, oruç tutarım, hac da yaparım 

ancak ben cihat yapamam nefsime yenik düşüp kaçmaktan korkarım. Malımın da zekâtını 

veremem” dediğinde Hz. Peygamber (sav) onu eliyle sarsmış ve “Zekâtın ve cihadın olmadan 

nasıl cennette girmeyi düşünüyorsun.” demiştir. Sonra Beşir İbn-ü Mabed, Peygamber’e (sav) 

biat etmiştir.
480

 Ancak başka bir hadis-i şerifte kadınlarla ilgili şöyle hüküm vermiştir: 
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“Bir kadın, beş vakit namazını kılar, namusunu korur, kocası ile iyi geçinirse dilediği kapıdan 

Cennete girer.”
481

  

 

 Görüldüğü gibi Hz. Peygamber (sav) bir erkeğe cennete sadece giriş için namazın, 

orucun, haccın, zekâtın ve cihadın gerekli olduğunu söylerken bir kadının namaz kılmak, 

namusunu korumak ve kocasıyla iyi geçinmekle cennettin “sekiz kapısının” dilediğinden 

girebileceğini söylemiştir. Yani kadının dindeki noksanlığı ifadesi onların kılamadığı 

namazlar ve tutamadığı oruçlarla ibadetlerine gelen noksanlıktır. Buna karşın bir erkeğe 

nazaran kendisini cennette götürebilecek ameller de zikredildiği gibidir. 

 

 13. İddia: Kadınların Kocalarına Secde Etmelerini Emrederdim 

 

“Şayet ben bir insanın başka bir insana secde etmesini emredecek olsaydım kadının kocasına 

secde etmesini emrederdim.” (Tirmizî, Rada' 10, 1159) 

 

 Cevap: İslam, aile içerisinde erkeğe kadından daha çok görev ve sorumluluk 

yüklemiştir. Mesela evin geçimini sağlamak erkeğe farzdır. Hanımının giyim kuşamı, yeme 

içmesi, çocuklarının geçimi erkeğe aittir. Kadının şahsi mülkünden, aldığı miras payından, 

eşinin rızasıyla ve helal dairede çalışıyorsa kazandığı paradan, mehrinden kocasına ve 

çocuklarına harcama yapma zorunluluğu yoktur. “Kadınların örfen ayıplanmayacak işler 

hariç, ev işlerini yapma” gibi bir zorunluluğu da yoktur. Eğer kadın dilerse ve erkeğin de 

maddi gücü buna uygunsa eve hizmetçi isteme hakkı vardır. Kadının ilaç masraflarından 

tutalım, vefat ettiğinde giyeceği kefenin parasına kadar tüm ihtiyaçları erkeğin üzerine 

verilmiş bir sorumluluktur. (Ancak tüm bu haklara rağmen ev içerisindeki huzurun temini için 

bu meseleler eşler arasında sorun haline dönüştürülmemelidir.) Erkeğin kadına ev içerisinde 

güzel davranması, iyilikle muamelede bulunması gerekir. Hanımına hakaret edemez, ona 

“çirkin” diyemez, eşinin güzelliklerini görmek ve kötü huylarını değil, olumlu özelliklerini 

düşünmek durumundadır. 

 Bunlar ev içerisinde kadının haklarından bir kısmıdır. İslam, kadına bu hakları 

bahşettiği için ve erkeğin kadına ve evine karşı fazladan sorumluluğu olduğu için rivayetteki 

ve benzeri hadis-i şeriflerdeki ve kadının erkeğe itaat etmesinin emredildiği nasslar ile kadının 

erkek karşısında patron konumuna bürünmesinin önüne geçilmiştir. “Eğer Allah’tan başkasına 

secde edilecek olsaydı kadının kocasına secde etmesini emrederdim.” gibi hadisler, kadına 

verilen bu haklar karşısında kocaların ezik duruma düşmesini önlemiştir.  Zira evlilik güç 

mücadelesinin, hak yarıştırmanın yeri değil; sevgi, merhamet ve muhabbetin yaşanacağı ve 

hayırlı nesillerin yetiştirileceği bir kurumdur. Dolayısıyla, erkek ve kadın sahip olduğu 

haklarını haddini bilerek kullanmalı, kadına sosyal ve ekonomik güvencesi için verilmiş 

hakları kadın istismar ederek diklenmemeli, ailenin sevgi ve güven iklimini zedelememelidir. 

İslam’da Allah’tan (cc) başka hiçbir şeye secde edilmeyecek olduğu da zaten her Müslümanın 

malumudur. Hadiste de böyle bir emir görülmemektedir.  
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 Allah (cc), ayet-i kerimede konuyla ilgili şöyle buyurmuştur: “… Bir de (erkekler 

kendi) mallarından infak etmektelerdir. Hayırlı kadınlar itaatli olanlardır...” (Nisa, 4/34). Her 

konuda olduğu gibi bu konuda da dengeleri koruyan İslam, erkeğe verilen sorumlulukların 

yanında kadına da “erkeğinin rızasını kazanma ve (meşru konularda) ona itaat etme yani 

erkeğe uyum sağlama” görevini vererek, hak ve hukukların eşler arası güç dengesizliğine 

dönüşmesini engellemiştir, kimseyi kimseye ezdirmemiştir. Çünkü aile hayatı karşılıklı 

huzurun yaşanacağı yer olmalıdır. Dolayısıyla bu bilgi ve manalar ışığında hadis-i şerif 

okunduğunda hadis inkârcılarının iddia ettiği gibi hadis-i şerifte kadının erkeğe kul-köle 

kılınması gibi bir durumun söz konusu olmadığı görülmektedir.  

 

 14. İddia: Kertenkele Öldürmek Sevaptır 

 

“Her kim, kertenkeleyi ilk vuruşta öldürürse ona yüz sevap vardır. Kim de onu ikinci vuruşta 

öldürürse ona birinciden aşağı olmak üzere sevap vardır. Kim, üçüncü vuruşta öldürürse ona 

da ikinciden aşağı olmak üzere sevap vardır, buyurdu.” (Müslim, 2240,147; Tirmizi, 1511) 

 

 Cevap: Kertenkele öldürülmesiyle ilgili Hz. Aişe’den (ra) gelen rivayet şu şekildedir: 

“Resulullah (as) kertenkele için fuveysık (fasıkcık) dedi ama ‘Öldürün!’ diye emrettiğini 

işitmedim.”
482

 

 Amir b. Sa'd'in babasından denilmiştir ki: “Rasulullah; ‘Zehirli kertenkelenin 

öldürülmesini emretti ve ona füveysik, fasıkçık adını verdi.”
483

 

 Fasık diye tabir edilen hayvan türleri, hadis-i şerif kaynaklarında “İnsanlara eziyet, 

sıkıntı veren, hastalığa sebep olabilen ya da zehirli hayvanlar” olarak adlandırılırlar. Hadiste 

zikredilen kertenkele türü, özel bir tür olup el-Vezeğa, “sâmm, abraş” da denilen, iguana 

benzeri, saldırgan, iri, siyah ve benekli veya zehirli kertenkeledir. Yani hadiste kastedilen özel 

bir kertenkele türüdür. Tüm kertenkeleler değildir.
484

 

 İslam’da insana eziyet vermeyen hayvanların keyfî öldürülmesi caiz değildir. Hz. 

Aişe’nin (ra), “Resulullah’ın ‘Öldürün!’ diye emir verdiğini işitmedim.” demesi de bu 

meselenin emir olmadığını gösterir. Kertenkelenin tek bir türü yoktur. Dünya’nın bazı 

bölgelerinde zehirli ya da hastalık yapabilecek kertenkeleler bulunduğu gibi bazen zehirli 

olmasa da korkunç görüntülere sahip bazı kertenkele türleri, hayvan fobisi olan ve tedavi 

olamayan kişiler için aynı ortamda ciddi psikolojik sıkıntılara sebep olabilmekte veya hayvan, 

eziyet verici bir hâl almaktadır. Hayvanın eziyet verme durumu söz konusu olursa 

öldürülebilir. Eğer yaşanılan bölgede insanlara zarar verecek mahiyette bir tür ise öldürülmesi 

o civardaki insanlar için gerekli bile olabilir. Bu durumda, rivayette bahsedilen “Bir vuruşta 

öldürülmesine yüz sevap, iki vuruşta öldürülmesine daha az sevap!” ifadesinden maksat, 

hayvana eziyet verilmemesi ve hayvanın can çekişmesine mahal verilmemesi içindir.
485

 Yani 
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kısa sürede hayvanın öldürülmesiyle sevap alınacağı meselesi, hayvana acı çektirmeme 

niyetiyle yapılan öldürme girişimidir. Sevap bahsinden de “bu ince ruh ile düşünülmüş niyete 

verilen sevap” kastedilir. Zira hayvan ikinci darbeyi almadan yaralı olarak kaçabilir. Bu da bir 

canlının eziyet görmesine neden olur.   

 Bazı rivayetlerde de kertenkelenin Hz. İbrahim’in (as) ateşi şiddetlensin diye ateşe 

üflediğine ve bu sebeple fasık olduğuna dair bilgiler mevcuttur. Ancak bu konudaki rivayetler 

incelendiğinde rivayetler farklı tariklerle gelmiştir ve hadis âlimlerine göre en sahih rivayet 

Hz. Aişe’den (ra) gelen ve Buhari ve Müslim’in zikrettiği rivayettir. İlgili rivayette de 

kertenkelenin Hz. İbrahim’in (as) ateşine üflediğine dair bir bilgi söz konusu değildir. Bu 

sebeple hadis usulüne göre aynı konuda farklı rivayet edilmiş birden fazla rivayetten daha 

sahih olanı tercih hakkı vardır.
486

 

 

 15. İddia: Acve Hurmasının Zehirlenmeye ve Sihre Karşı Şifa Oluşu 

 Hadis inkârcıları “Acve hurmasının herhangi bir şifa özelliği olmamasına rağmen 

hadislerde zehirlenmeye ve sihre karşı koruduğu bildirilir.” (Tirmizî, Tıb 22) der. 

 Cevap: Hurmanın birçok cinsi vardır. Bunların en değerlisi, özellikle Medine’nin 

Necid yönündeki Aliye bölgesinde yetişen ve hadislerde çokça sözü edilen, Acve’dir. Hz. 

Peygamber (sav) Acve’nin düzenli tüketilmesi halinde zehirlenmeye ve sihre karşı şifa 

olacağını söylemiştir.
487

 

       Hadis inkârcıları, “Acve hurmasının böyle bir şifai özelliği yoktur. Buyurun Acve 

hurması, buyurun fare zehri. Hurmayı yiyin sonra zehri için” diyerek sahih hadis kaynaklarını 

karalamaya devam etmektedir. Hadis-i şerifte zikredilen hurma türünün özelliği, onu 

Medine’ye Hz. Peygamber’in (sav) kendi elleriyle dikmiş olmasından veya hakkında bereket 

duası yapmasından kaynaklanmaktadır. Hattâbî bu anlamdaki hadisleri şöyle açıklamaktadır: 

“Acve denilen hurmanın zehire ve sihre karşı koruyucu olması, Hz. Peygamber’in (sav) 

Medine hurması için yaptığı duanın bereketinden dolayıdır.”
488

 

 Başka bir rivayette de şöyle buyurulur:  

 

“Sad İbn Ebi Vakkas (ra) hasta olduğunda Rasulullah (sav) onu ziyarete gider. Sad diyor ki 

‘Mübarek ellerini göğsüme koydu. Hatta ben mübarek elinin soğukluğunu kalbimde hissettim. 

Sonra: ‘Sen kalp hastalığına yakalanmışsın! Sakif’in kardeşi Haris İbn Kelede’ye git. Tedavi 

ol. O tabiptir. ‘Medine’nin Acve hurmasından’ yedi tane alsın, onları çekirdekleri ile beraber 

dövsün (öğütsün), sonra onu süt ve yağ ile sulandırarak sana yedirsin.” buyurdu.
489

 Sad (ra) 

bu tavsiyelere uyarak hastalıktan kurtulmuştur. 

 

 Acve Hurması Hakkında Bilim Ne Diyor? 
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 Öncelikle hadis inkârcıları “Hurmayı ye, zehri iç” diyerek konuyu saptırmaktadır. 

İbnü’l-Esir’in “en-Nihaye fi Garibi’l-Hadis” adlı eserinde, hadiste geçen zehir hususunda 

“semm” kökünden gelen “sâmme” kelimesine, “Akrep ve arı gibi hayvanatın sokup da 

öldürmeyen (hasta edebilen, zarar verebilen) salgısıdır.” denilmiştir.
490

  

  Özellikle hastalıklara karşı savaşabilmek için sıkça adından söz edilen antioksidan, 

hem vücut hücrelerinden üretilen, hem de gıdalardan elde edilebilen kimyasal bir maddedir. 

Hücrelerin dış etkenlerden korunması ve sağlıklı yaşamalarına devam edebilmeleri için 

antioksidan son derece önemlidir. Antioksidanlar hasar yapıcı molekülleri “temizleyerek” 

hücre hasarını önlemeye yardımcı olan moleküllerdir.
491

 Hurma içeriğindeki A ve C vitamini 

sayesinde vücudu zararlı bakterilerden ve mikroplardan temizleyen güçlü bir antioksidandır.  

Yüksek besin değerinin yanında, bağışıklık sistemini güçlendiren selenyumdan da zengin 

olması antioksidan etkisini arttırmaktadır. Ayrıca içerdiği yüksek orandaki magnezyum 

sayesinde vücutta oluşabilecek enfeksiyonların riskini düşürmektedir.
492

  

 Hadis-i şerifte hurma yiyerek hemen peşine fare zehri gibi öldürücü bir zehir içip tesir 

görmeme manası yoktur. Yukarıdaki İbnü’l Esir’in izahından da bu anlaşılmaktadır. “Kim her 

sabah yedi adet Acve hurması yerse…” denilerek
493

 vücudun hurma vesilesiyle hastalıklara ya 

da zehirlenmeye sebep olabilecek maddelere karşı direncinin artacağı bildirilir. Konuyla 

alakalı olarak üç Müslüman doktor fareler üzerinde deney yapmıştır. Deney grubunda olan 

farelerin hurma ekstresi ile beslenmeden önce alyuvarlarında zehirlere karşı yıkım süreci 

katsayısı 0,542 olarak ölçülürken hurma ekstresi ile beslendikten sonra bu sayı 0,09 olarak 

ölçülmüştür.
494

 Yani düzenli hurma yiyince vücutta mikroorganizmalara karşı koruyucu bir 

özellik/antibiyotik oluşmaktadır. Hurmanın bağışıklık sistemini güçlendirdiği de 

bilinmektedir ve bağışıklık sistemi gelişmiş kişiler hastalıklara karşı daha korunaklıdır. 

Soğan, sarımsak, bal, havuç, turp ve zencefil gibi bitkiler nasıl antibiyotik özellikler taşıyorsa 

Acve hurması da ayrı bir derecede aynı özelliği taşımaktadır. Bu hadisin şerhlerini ele alan 

Arapça kaynaklar, her türlü hurmada koruyucu özelliğin bulunduğunu ancak Acve çeşidinde 

bu özelliğin daha çok olduğu ve bunların modern tıpta da ispatlandığı bilgisine yer 

vermektedir.”
495

  

 Dr. GELİŞGEN sadece Arapça kaynaklarda değil, Batılı kaynaklarda ve bilimsel 

dergilerde bu hususta neşredilmiş makaleler ile konunun delillerinin ortaya koyulduğunu 

bildirmiştir. Dipnota eklediğimiz kaynaklardan hadis inkârcılarının özellikle Acve hurması ile 
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n6yjO8kKn6AJ8yaxjFq5hNBapU_uK2HIVBECW0Ma8 
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ilgili iddialarını yok eden delillere ulaşabilirsiniz.
496

 Dünya Sağlık Örgütünün 2017 yılı 

verilerine göre kanser, kalp hastalıklarından sonra dünyada ölüm nedenleri sıralamasında 

ikinci sırada yer almaktadır ve yalnızca 2015 yılında 8,8 milyon insanın hayatını 

kaybetmesine sebep olmuştur. Dünya çapında her altı ölümden yaklaşık biri kanser 

kaynaklıdır.
497

 Buna mukabil, Acve hurmasının en çok tüketildiği Suudi Arabistan’da ise 

kanser, ölüm nedenleri sıralamasında beşinci sırada yer almaktadır.
498

 

 Prof. Dr. Mehmet COŞKUNSEL’in “Takdim ve Takdir” yazısıyla neşredilen “Hz. 

Peygamber Sünnetinde Sağlık Mucizeleri” isimli eserde Acve Hurması ile ilgili hadis 

hakkında şunlar yazar: 

 

“Hz. Yusuf aleyhisselam’ın gömlek mucizesinden ilham alarak ameliyatsız katarakt tedavisi 

için göz damlası icat eden ve yedi ilaç patenti sahibi olan Mısır Cumhuriyeti Bilim ve 

Teknoloji Bakanlığı Biyokimya Araştırma Merkezi Başkanı ve “Kur’an ve Hadiste İlmi İcaz” 

heyeti üyesi Prof. Dr. Abdulbasit Muhammed Seyyid, Resulullah Efendimizin (sav) kuşluk 

vaktinden sonra bir bardak sütle yediği yedi tane Acve cinsi özel Medine hurmasındaki tıbbî 

mucizeyi şöyle açıklamaktadır: 

 

“Yapılan bilimsel araştırmalara göre bir ay süreyle günde yedi tane acve hurması yiyen kimse 

zehirli maddelere karşı direnç kazanır. Akü ve benzeri kimyasal madde işleyen fabrikalarda 

çalışan insanlar üzerinde yapılan deneyler neticesinde böbrekleri felç eden, kurşun ve asit 

zehirlerine karşı acve hurmasında var olan antizehir (detoksikan) maddesinin, koruyucu 

görevi yaptığı tespit edilmiştir. Ayrıca hadislerde tüketim tavsiyesi olarak sütle birlikte alınan 
                                                           
496

 Batılı kaynaklar için bakınız: 

 

- “Plos” dergisinde neşredilen “Ajwa Date (Phoenix dactylifera L.) Extract Inhibits Human Breast 

Adenocarcinoma (MCF7) Cells In Vitro by Inducing Apoptosis and Cell Cycle Arrest” başlıklı makale: 

 

https://journals.plos.org/plosone/article?id=10.1371%2Fjournal.pone.0158963&fbclid=IwAR2XYmBx6wd4Ii-

AUXtMXWocbxYJNOBuNjxZFDshD8fgTue7hWoMZV2ND7Y#pone-0158963-t001 

 

Konuyla ilgili makalede Acve hurmasının ankikanser özelliği belirtilmiş ve ekstraktının, apoptozisi indükleyerek 

ve hücre döngüsünü bloke ederek insan göğüs Adenokarsinoması (MCF7) hücrelerinin vitro olarak nasıl 

engellediği bilimsel olarak ortaya koyulmuştur. Apoptozisi (programlanmış hücre ölümü) indükleyebilmek 

(uyarmak) kanser tedavisinde istenen bir durumdur. 

 

- “Journal of Agricultural and Food Chemistry”de neşredilen “Antioxidant and Anti-inflammatory Assays 

Confirm Bioactive Compounds in Ajwa Date Fruit” başlıklı makale için bakınız: 

 

https://pubs.acs.org/doi/abs/10.1021/jf401371v?fbclid=IwAR2q2guf7k2z1O4HtLE63qsvfCG8LsizfRDqjeQBhZ

NW5lJn4qBgNoR1kBc 

 

- “International Journal of Molecular Sciences”ta neşredilen “Date (Phoenix dactylifera) Polyphenolics and 

Other Bioactive Compounds: A Traditional Islamic Remedy’s Potential in Prevention of Cell Damage, Cancer 

Therapeutics and Beyond” başlıklı makale için bakınız: 

 

https://www.ncbi.nlm.nih.gov/pmc/articles/PMC4691153/?fbclid=IwAR3L5-

tFezVdk_cYbjvgJvAu_knWznHmhM_IqfOjHCSYCyLRqkFbbiWD3_I 
497

 Dünya Sağlık Örgütü’nün verileri için bakınız; http://www.who.int/en/news-room/fact-sheets/detail/cancer 
498

http://www.who.int/medicines/areas/coordination/Saudi_ArabiaPSCP_Narrative2012-04-

18_Final.pdf?fbclid=IwAR18-DHqEe54BSxkXzD1wqSzHu5LYSYOy9ncklI0tBmPAWruWTJil0BohMQ 
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yedi acve hurmasının oluşturduğu besin, ihtiva ettiği karbonhidratlar, proteinler, vitaminler, 

madensel tuzlar ve yağlarla 800 kalori enerji verir ki bu da besinin tesadüfen tercih edilen bir 

besin olmadığını gösterir. Bu da vahye dayalı bir bilgi olduğunu gösterir. Yoksa bütün bu 

gerçekler, hiçbir teknolojik tıbbi cihazların bulunmadığı, tahlil ve deneylerin yapılmadığı 14 

asır önce, okuma yazması bile olmayan bir zat tarafından nasıl bilinebilir?”
499

 

 

 16. İddia: Peygamber’in Cinsel Hayatıyla İlgili Rivayetler 

 Hadis kaynaklarına göre Hz. Peygamber şöyle demiştir: “Bana cinsî münasebette kırk 

erkek gücü verildi.” (İbn Sa’d, et-Tabakatu’l- Kübra, s. 374)  

 

 "Peygamber nerede güzel bir kadın görse hemen eve koşar, hanımı Zeynep’le ilişkiye 

girerdi." (Buhari, Hibe, 8) 

 

 Cevap:  

 1. Hadis inkârcıları her zamanki gibi hadisler hakkında son derece bilgisiz olmasına 

rağmen halkı hadislere karşı kışkırtmaya devam etmektedir. Ya da bilgi sahibi oldukları 

meseleleri göz göre göre delil karartarak sunmaktadır. Çünkü “Bana cinsî münasebette kırk 

erkek gücü verildi.” manasındaki rivayet sahih değildir.
500

 Mealistler yine sahih olmayan bir 

hadisle tüm hadis kaynaklarını hedef almaktadır. Bu, kimilerince kasten yapılmaktadır 

kimilerince bilgisizce. Ancak iki durumda da sakınılması gereken bir vaziyet ortadadır. 

 2. “Peygamber nerede güzel bir kadın görse hemen eve koşar, hanımı Zeynep’le cinsel 

ilişkiye girerdi.”
501

 rivayeti için de şunları söylemeliyiz: 

 Bu iddiayı sunuş şekli, iman şuuruyla bağdaşmayan bir sunuş şeklidir. Müminler, pek 

yüce bir ahlak üzere olan ve Kâinata rahmet olarak gönderilen Hz. Peygamber (sav) hakkında 

art niyetle kullanılan bu ifadeleri kullanma cehaletine düşmemelidir. Bu bilginin kaynağı 

olarak gösterilen “Buhari, Hibe, 8” bilgisi yanlıştır. Orada böyle bir bilgi yoktur. (İddia 

mealistlerin sundukları şekliyle alınmıştır.) Doğrusu, bu hadis rivayeti “Müslim, Nikâh, 9”da 

yer almaktadır. Bu hadisin ravisi Ebu Zübeyr hakkında, birçok âlim zayıf bir ravi demiştir.
502

 

Rivayetin aslı şu şekildedir: “Resulullah bir kadın gördü ve hanımı Zeyneb’e gitti, işini gördü, 

sonra da (tekrar) sahabenin yanına döndü ve ‘Kadın (erkeği etkileyen) şeytan suretinde gelir 

ve gider. Şayet, biriniz (kalbinde tesir bırakan) bir kadın görürse kendi eşine gitsin. Bu onun 

içindekini hissiyatı giderir.’ diye buyurdu.”
503

 

 Bu olay rivayette bir kereye mahsus olarak anlatılmıştır. Ancak iddiada “Ne zaman 

güzel kadın görse” gibi bir düzmece kullanılmıştır. Bir ayette Hz. Peygamber’e (sav) şöyle 

söylemesi emredilir: “De ki ben de ancak sizin gibi bir insanım.” (Fussilet, 41/6) Hz. 

                                                           
499

 Ahmet Altun, Hz. Peygamber Sünnetinde Sağlık Mucizeleri, 3. Basım, İstanbul 2012, s. 179-181; Kadir 

ÇANDARLIOĞLU  
500

 Zeynu’l-Iraki, Tahricu Hadisi’l-İhya, 6/152; Heysemi, Mecmau’z-Zevaid, 8/269 
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 Buhari, Hibe, 8 
502

 Eyyub es-Sahtiyani, İbn Uyeyne, Ebu Hatim, Ebu Zur’a, İmam Şafii, Buhari, Şu’be; bkz. İbn Hacer, Tehzib, 

9/440-443 
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Peygamber (sav) manevi makamda meleklerden üstündür, Allah tarafından kendisine 

mucizeler de lutfedilmiştir ancak fizyolojik ihtiyaçlar, duygu ve his dünyasında tıpkı diğer 

insanlar gibidir; yer, içer, üzülür, sevinir, cinsî ihtiyaçları vardır. Kişi, istemsizce karşı cinsten 

çekici birini görse ya da konuşma ihtiyacı duyup da ondan etkilendiğini hissetse bu durum 

onun aklını, gönlünü meşgul edebilir ve kadınıyla erkeğiyle insanın fıtratında var olan, olağan 

bir durumdur. Konuyla ilgili başka bir rivayette sahabeye sohbet verirken Hz. Peygamber 

(sav) şöyle der: 

 

“Bir kadın sizden bir kimsenin hoşuna gider ve de kalbinde yer alırsa eşine gitsin ve onunla 

beraber olsun. Bu, onun içindeki harama olan isteği giderir.”
504

 

 

 Bu, insan doğasında var olan imtihana karşı, son derece makul ve mantıklı bir çözüm 

yoludur. Bu sebeple Peygamberimizin (sav) de böyle bir durumla karşılaştığında eşiyle bu 

ihtiyacını gidermesi kadar doğal bir şey olamaz. Bu durumu tenkit eden din düşmanları da 

mevcuttur ve onlar zinayı ve harama nazarı hayatlarının bir parçası hâline getirmişken 

Peygamberimizin (sav) insandaki bu zaafa ahlaklı bir çözüm bulmasında ve bu çözümü 

insanların zinadan, haramdan korunmasının, nefsi nasıl teskin edeceklerinin dersi olarak 

insanlara anlatmasında ne gariplik görüyor, anlamak mümkün değildir! Manevi makamda 

aşağıların en aşağısında yaşayıp üstünlerin en üstününün hayata bakış açısını kendileri gibi 

zannetmek ve bunu art niyetle dillendirmek kendilerinin ve kimsenin haddi değildir.  

 Bakış açısı, elması kömüre çevirebilir. Hz. Peygamber’in (sav) yüce ahlakı ile ilgili 

sayısız nass mevcut iken insanda var olan zaafın helal yolla nasıl giderilebileceğinin dersini 

verme maksatlı zikredilmiş rivayetten art niyetli sonuçlar çıkarmak, din düşmanlarından ve 

hadis düşmanlarından başkasına yakışmaz. Hâlbuki “De ki ben de ancak sizin gibi bir 

insanım.” (Fussilet, 41/6) ayeti hadis inkârcılarının da iyi bildiği bir ayet iken nasıl oluyor da 

böyle iddiaları dillendirirken bu ayetler akıllarına gelmiyor, anlamak mümkün değil! Belki 

getirmek istemiyorlar da olabilir! Çünkü hadise ekledikleri “Ne zaman güzel kadın görse” 

gibi ilaveler art niyetlerini göstermektedir. 

 Ayrıca reformistlerin hadis kaynaklarında anne baba hakkıyla, çocuk haklarıyla, kadın 

haklarıyla, cömertlikle, ilmin faziletiyle, adaletle, güzel ahlakla, dünya hayatına gönül 

bağlamamakla, yardımlaşma ve dayanışmayla, eşler arası hukukla, tevbeyle ve daha nice 

güzel konularla ilgili hadisleri halka sunmayıp yüzbinlerce hadis arasından birkaç rivayeti bu 

şekilde çekip çıkarması, üstelik sahabenin kastettiği manayı değiştirerek ve manasız, art 

niyetli bir şekilde yorumlayarak halka aktarması, hadis kaynaklarını karalamak uğruna 

gösterdikleri çabalarının ne denli insafsız yöntemlere dönüştüğünü göstermektedir. 

 

 17. İddia: Hz. Musa’nın Ölüm Meleğine Tokat Atması 

 Hadisleri reddedenlerin, rivayeti şöyle aktardığı görülür: 
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“Musa, ölüm meleğinden çok korkuyordu. Bir gün ölüm meleği canını almaya gelince 

meleğin yüzüne tokat atıp bir gözünü çıkardı.” (Buhari, 64/4-5) 

 

 Cevap: Böyle bir hadis vardır ancak bu şekilde değildir. Hadis inkârcıları, hadisler 

üzerinde olumsuz algı oluşturmak için yine metnin manasını bozarak vermektedir. Rivayette 

Hz. Musa’nın (as) ölümden korktuğu gibi bir ifade yoktur. Rivayetin bizi ilgilendiren kısmı şu 

şekildedir: 

 

“Ölüm meleği (Azrail) Musa’nın (as) ruhunu kabzetmek için insan suretinde gönderildi. 

Musa’ya geldiği zaman Musa ona tokat vurdu ve ölüm meleğinin bir gözü bu tokatla çıktı. 

Azrail (as) Rabbine döndü ve dedi: “Beni öyle bir kula gönderdin ki ölümü istemiyor.” Allah, 

tekrar gözünü ona iade etti.” (Buhari, 2/113 ve 4/191; Müslim, 4/1843) 

 

 “Bu hadisin amacı, manası nedir?” sorusu için hadis ve devamından çıkarılan 

hükümler ve hadisin manası ilgili şerh kitaplarında mevcuttur. Çünkü hadisin tamamını değil 

sadece inkârcıların tenkit ettiği kısmını burada zikrediyoruz.  

 Hadisin tenkit edilen kısımlarıyla ilgilenirsek metinde Kur’an ve hadislere zıtlık teşkil 

eden bir durum yoktur. Tenkit maksatlı sorulan sorular şunlardır: 

 1. Hz. Musa ölüm meleğini nasıl tanımaz: Hz. Musa’ya (as) Azrail (as) insan 

suretinde gittiğinde Hz. Musa (as) Azrail’i tanımaz. Bu normal bir durumdur. Çünkü Hz. 

İbrahim’in (as) de kendisine insan suretinde gelen melekleri tanımayarak onlara yemek ikram 

ettiğini Kur’an ayetleri bildirmektedir. (Hud, 11/69-71) Yine Meryem suresinin 16 ila 19. 

ayetlerinde Hz. Meryem’e (as) gelen meleği Hz. Meryem’in tanımayarak “Allah’tan 

korkuyorsan bana yaklaşma!” demesi buna bir örnektir. Demek ki melekler insan kılığında 

hemen tanınmayabilir.  

 2. Hz. Musa’nın ölümden korkup tokat atması: Azrail, Hz. Musa’nın evine 

bakarken Hz. Musa onu evini gözetleyen, mahremiyetini ihlal eden biri zanneder ve 

hiddetlenip tokat atar. Tokat atmasının sebebi, ölüm korkusu değildir. İnsan zannettiği birinin 

şerrini def etmektir. Azrail ise “Beni öyle bir kula gönderdin ki ölümü istemiyor.” diye 

Allah’a münacaatta bulunur. “Eceller ertelenmez!” diyerek hadisi reddedenlerin kaçırdığı bir 

nokta var ki Azrail ilk göründüğü anda Hz. Musa’nın canının alınacağı vakit zaten 

gelmemiştir. “Ölüm meleği görünür görünmez eceliniz o an gelir.” şeklinde bir ayet ya da 

hadis yoktur ki bu durum bir çelişki doğursun! Azrail, Allah’ın takdir ettiği bir anda can alır. 

Hadisin devamında da zaten Hz. Musa’nın (as) ruhu kabzedilmiştir.  

 3. Azrail’in Hz. Musa hakkında “Ölümü istemiyor” demesi: Hz. Musa, Azrail’i 

evini gözetleyen zararlı bir insan zannederek ona tokat atmıştır ancak Azrail’in “Beni öyle bir 

kula gönderdin ki ölümü istemiyor.” sözü, ölüm meleğinin kendi bakış açısı, olaya kendisinin 

verdiği bir manadır. Hz. Musa (as) “Ben ölmek istemiyorum” gibi bir ifade kullanmamıştır. 

Azrail ise can almak için gelmiştir ve yaşadığı hadiseyi böyle yorumlamıştır. Çünkü ikisi de 

birbirinin ne düşündüğünden, niyetinden haberdar değildir. Melekler insanın içinden ne 

geçirdiğini, Peygamber’in kendisini tanıyıp tanımadığını O’nun düşüncesini okuyarak bilmez. 
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Hâlbuki Hz. Musa’nın (as) tavrının sebebi zikrettiğimiz gibidir. Dolayısıyla bu hadisin 

metninde tenkit edilecek hiçbir mesele yoktur. Tenkit edilecek tek mesele, hadis inkârcılarının 

hadislere bakış açısıdır. 

 

 18. İddia: Sinek Kanadındaki Panzehir 

Hadis inkârcıları aşağıdaki rivayeti de tenkit konusu yapmıştır: 

 

“Sizden birinizin çorbasına sinek düşerse onu iyice batırsın. Zira sineğin bir kanadında 

zehir diğerinde panzehir vardır.”
505

 

 

Cevap: 

Bu hadis-i şerife dayanarak kimi reformistler, bunun hastalık sebebi olduğunu ve 

bilimsel olarak sinekte mikrop kırıcı bir panzehir olmadığını iddia eder. Kimileri de bu 

bilgiden habersiz değildir. Bilimin keşfettiği bu mucizeyi bilir ancak hadisteki kanat ifadesine 

takılır da dağ gibi hakikat gözünün önündeyken o sinek kanadını gözünün önüne koyarak 

koca dağı göremez olmuştur.  

Bu mucizevi hadisin ehemmiyeti, elbette zikredilen karşı çıkışlarla yok edilemez. Bu 

hadis-i şerif, Peygamberimizin (sav) vahiy aldığının ve hadis külliyatlarının da güvenilir 

olduğunun delillerindendir.  

Konuyla ilgili açıklamaya geçmeden önce bu hadisin sebebine kısaca değinelim: İslam 

fıkhında yenilmesi ve içilmesine cevaz verilmeyen canlılar ve necis maddeler (kan, irin vb.) 

vardır. Sineğin de kendisinin yenmesine cevaz verilmez. Fakat bazen süt, yemek vb. 

kaplarının içerisine sinek düştüğünde bu durumun bütün yiyeceği necis hâle getirmeyeceği 

hadiste mevzu bahistir. Çünkü her insan bir sinek sebebiyle koca süt kovanını ya da yemek 

kabını dökecek kadar lüks sahibi olmayabilir. Sineğin düştüğü ve batırıldığı kısmı içmeden 

sıyırıp atarak yiyecek ve içecekteki kalan temiz kısmın kullanılabilmesine hadiste ruhsat 

verilmiştir. Ancak bu uygulama bir “zorunluluk değildir”. İçine tiksinti doğan, kabı tamamen 

boşaltabilir. Fakat dünyanın pek çok yerinde açlık, sefalet içerisindeki insanlar için bu hüküm 

kurtarıcıdır. Zira başının etrafında onlarca sinek dolaşan kıtlık içindeki Afrikalı bir Müslüman 

bir tas çorba bulsa içine sineğin düşmesi çok muhtemeldir. Hadisle fıkhî olarak o çorbanın 

necis olmama koşulu belirtilmiş ve necaset kısıtlamasının gerektirdiği “çorbayı içmeme” 

zorunluluğu ortadan kaldırılarak o yokluk içerisindeki insanlara bir kolaylık sağlanmıştır.  

Prof. Dr. Volkan TUZCU bu hususta şunları beyan eder: “Eylül 2017’de yeni yayına 

girecek oldukça saygın bir bilimsel dergide basıma giren bir makale, hadis inkârcılarını 

üzecek gibi gözüküyor. Söz konusu makale, Acta Biomaterialia adlı bilim dünyasında itibarı 

yüksek bir dergide yayınlanıyor. Konu ise son haftalarda hadis karşıtı söylemleri ile TV 

ekranlarını meşgul eden bazı kişilerin, aslında sahih rivayetleri eleştirmek için kullandıkları 

bir hadis ile direk ilişkili. Bizzat hadisin kendisi, adeta mucizevi bir zamanlama ile ortaya 

çıkarak, gerekli cevabı bilim dünyasında en güzel şekilde veriyor.  
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Öncelikle bu yazının yayınlandığı bilimsel derginin bilim dünyasındaki itibarı ile ilgili 

özet bilgi verelim. Derginin editörü dünyanın en saygın üniversitelerinden biri olan ABD’deki 

Pittsburgh Üniversitesi’nden bir profesör. Diğer editörler ise MIT (Massachusetts Institute of 

Technology), Georgia Tech, Duke Üniversitesi’nde sahasında oldukça saygın kişiler. Konuyu 

tam bilmeyen okurlarımız için açıklamak gerekirse, bilimsel bir derginin bilim dünyasındaki 

saygınlığının ölçüsü impact faktörüdür. Bu derginin impact faktörü 6,3. Örnek vermek 

gerekirse, Türkiye’de bilim sahasında bu impact faktör seviyesine yaklaşabilen bir dergi 

maalesef olmamış. Bu oldukça yüksek kabul edilen bir rakam. Yani, bu hadislere bilimsel 

akla uygun değil diyerek karşı çıkan sözüm ona bilim adamları da dahil olmak üzere, 

Türkiye’deki çoğu bilim adamının makale yayınladıkları, kalitesi sorgulanır dergilerden 

kesinlikle değil. 

Yazımızın konusu olan ve Acta Biomateriala’da 1 Eylül 2017’de yeni basıma 

sunulacak olan makalede bazı sineklerin ve uçan böceklerin kanatlarındaki kimyasal yapılar 

incelenmiş ve çok ilginç bulgular elde edilmiş. 

İncelenen sineklerden birisi helikopter böceği adlı sinek türü. Bu sineğin ve benzer 

bazı sineklerin kanatlarının yapısı incelendiğinde bilim adamları çok etkili bir bakteri 

(mikrop) öldürücü bir yapıyla karşılaşmışlar. Palmitik ve stearik asitlerin kristalize olmuş bir 

türevinden oluşmuş kaplama taşıyan sinek kanatlarının, tıp dünyasının tedavi etmekte 

zorlandığı Pseudomonas aeruginosa ve Staphylococcus aureus gibi çok tehlikeli mikropları 

bile öldürebilecek bir nitelikte olduğu görülmüş. Üstelik bunu yaparken sineğin kendisine 

veya çevreye zarar veren herhangi bir yan etkiye yol açmadan bu etki gerçekleşmekte. 

Halbuki bilindiği gibi, antibiyotiklerin çok ciddi yan etkileri görülebiliyor. Bu iki yağ 

asidinin çok özel şekilde tasarlanmış mikro kristal yapısı bu çok etkili antimikrobik özelliği 

sağlamakta. Yazıda bu yapının ayrıntısı üzerine uzun değerlendirilmeler yapılıyor.
 506

 

Sinek kanadında yeni keşfedilen bu yapı kadar ilginç bir antimikrobiyal ilaç veya 

malzeme şimdiye kadar gösterilememiş. Çünkü biyolojik yapıdaki bir mikrobu diğer biyolojik 

yapılara zarar vermeden etkin bir şekilde öldürebilmek sentetik maddelerde olmayan çok 

önemli bir özellik.  

Sinek kanatlarındaki bu muazzam mikrop öldürücü yapı, bilim adamlarını oldukça 

etkilemiş görülüyor. Çünkü bu bilgiler ışığında artık bakterilere karşı çok daha etkili 

malzemeler veya ilaçlar üretilebileceğini düşünüyorlar. 

Aslında Allah’a (cc) ve Peygamber Efendimiz’e (sav) inananlar için hadislere iman 

konusunda günümüzün sözde bilim adamlarının onayına hiç ihtiyacımız olmadığını da, 

yıllarca sadece ülkemizde değil, Amerika, Almanya gibi ülkelerin saygın üniversitelerinde 

hizmet etmiş bir bilim adamı olarak vurgulamayı gerekli görüyorum. Onlar, düne kadar 

sineğin kanadında nasıl mikrop öldürücü özellik olur diye adeta alay ederken, bizler vardır bir 

hikmeti diyerek Peygamber Efendimiz’den (sav) sahih bir şekilde iletilen bu hadise de tıpkı 
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diğer sahih hadisler kadar iman ediyorduk. Rabbimiz hepimizi ehli-sünnet itikadı üzere 

istikamette sabit eylesin, istikamette olmayanlara da hidayet nasip eylesin.
507

 

Yine Macquarie Üniversitesi Biyoloji Bilimleri Bölümünde bir grup araştırmacı; 

sineklerin çürük et, meyve ve gübre dâhil olmak üzere her türlü pisliğe karşı dayanıklı olduğu 

teorisinden yola çıkarak sineklerin sahip oldukları bu antibakteriyel özellikleri, farklı gelişim 

evrelerinde ortaya çıkarmak üzere çalışmalar yapmışlardır. Ms Clarke, mide içerisinde 

meydana gelen antibakteriyel özelliklerin sinek bedeni üzerinde mevcut olduğunu ve her iki 

yerde de bu aktiviteleri görebileceğimizi belirtmektedir. Günümüzde sineklerde bulunan bu 

antibakteriyel özellikler, ilaç yapımında kullanılmaya çalışılmaktadır.
508

  

Sinek bedenlerindeki antibakteriyel özelliklerin meydana çıkışı, kimyasal kullanılarak 

da kimyasal kullanılmadan da yapılabilir. Suya batırma ile de bu panzehir meydana çıkmıştır. 

Tifo, kolera gibi hastalık yapan etkenler, sıvıya bulaşan sineğin bıraktığı bakterilerden 

kaynaklabilir. Ancak sineğin tekrardan sıvıya batırılması ile bu sorun giderilmekte yani 

sineğin sıvıya bıraktığı mikroplar yok edilebilmektedir. Suudi Arabistan Qassim Üniversitesi, 

Medikal Mikrobiyoloji Bölümünde yapılan deneyde, steril su içine bırakılan sineklerden önce 

suya bakteri yayılmış, sinek sıvıya batırıldığında da bu bakterileri yok eden panzehirin sıvıya 

yayıldığı tespit edilmiştir. Doktor Mustafa Reyhanlı, bu konuyu “Gerçeğe Doğru” serisinin 5. 

cildinde şöyle açıklamaktadır:   

“Mikrobiyologlar sineğin midesinin içinde parazit olarak yaşayan uzun hücrelerinin 

bulunduğunu keşfettiklerini bildiriyor. Bu mantarsı hücreler, kendi üreme döngülerinin bir 

bölümü olarak sineğin solunum kanallarına doğru çıkıntı yaparlar. Sinek, sıvının içine 

tamamen batırılırsa osmotik basınçta meydana gelen değişiklik hücrelerin çatlamasına yol 

açmaktadır. Bu hücrelerin içeriği ise sineğin vücudunda taşıdığı patojenlere karşı olan bir 

antidottur yani zehre karşı panzehirdir. Yemeğe bulaşan sinekten çıkan zararlı mikropları, 

sinek batırılınca çatlayarak ortaya çıkan antidot tesirsiz hâle getirmektedir.”   

 

Kanat Ayrımı Meselesi 

Bu mucizevi hadis göz önünde dururken büyük bir dağı görüp inanmak yerine, “Bilim 

adamları kanat ayrımından bahsetmemiş” diyerek art niyetli karşı çıkışlar yapılmaya devam 

edilmektedir. 

 Zikredilen, “Sineğin bir kanadında zehir, diğer kanadında panzehir” ifadesi rivayetin 

aktarılmış hâlidir, lafzıdır. Burada uygulama da önem arz etmektedir. Nitekim bu hadis 

hakkındaki uygulamadan bahsedilen Bezzâr rivayetinde, Enes’in (ra)  kabına sinek düşer. 

Enes, sineği parmağıyla üç kere batırır ve ‘Bismillah’ der. Sonra da, ‘Resulullah bize böyle 

yapmamızı emretti!’ açıklamasında bulunur.
509

 Burada Enes (ra), batırmayı esas tutmuştur. 

Uygulama ve lafız bir araya getirilirse önemli ayrıntı sineğin batırılmasıdır. Hadisin lafzındaki 

kanat ayrımında iki ihtimal vardır: 
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Birinci İhtimal: Bilimsel veriler sabit değildir, zamanla yeni bilgiler 

keşfedilebilmektedir. Bilimin bir meseleyi henüz tespit edememesi, o meselenin yokluğuna 

delil olamaz. Bu, bilim adamlarının ittifakla kabul ettiği bir gerçektir. Bu konuda yapılan 

çalışmalarla hadisteki kanat ayrımının mahiyeti ilerde daha iyi anlaşılabilir. İlginçtir ki bilimi 

önder kabul ettiklerini iddia eden hadis inkârcıları, işlerine gelmediği noktada “Bilim aksini 

söylüyor” diyebiliyorlar. Hâlbuki “Bilim henüz bu konuda bir açıklama yapmıyor.” ya da 

“Bilim ileride bu konuyu keşfedebilir.” demeleri gerekir.  

İkinci İhtimal: Hadisin “kanat ayrımı” ifadesi belagat içeriyor olabilir. Hadisi şerh 

eden âlimler zamanında da sineklerdeki panzehir bilimsel olarak keşfedilmemişti. Hadis 

âlimlerinin hadisin açık anlamını kabul etmeleri ve kaynaklarına “hangi kanatta panzehir 

olduğuna dair fikir yürütmeleri” gayet normal bir durumdur. Ancak hadisteki kanat ayrımı 

ifadesinde belagat, söz sanatı var ise buradaki anlam şu olabilir: “Sineğin bir kanadının sıvıya 

batması zaten ‘sineğin sıvıya teması’ demektir. Diğer kanadının teması ise ancak ‘sineğin 

batırılması’ ile mümkün olacaktır. Çünkü kimsenin kaba düşmüş sineği diğer kanadından 

tutup eliyle çevirip tekrar diğer kanadını sıvıya batıracağı yoktur. İki kanadı da sıvıya değince 

sinek batırılmış ve panzehir çıkmış olur. Diğer kanadındaki panzehir ifadesi, ‘diğer kanadının 

da batırılmasıyla çıkacak panzehir’ ifadesidir. Bu uzun ifade, ‘bir kanadında zehir, diğer 

kanadında panzehir’ şeklinde ifade edilmiş olabilir. Bezzâr rivayetindeki uygulamada 

batırmak nazara verilmiştir.” Elbette en doğrusunu Allah (cc) bilir.   

Kısaca, Hz. Peygamber (sav) kanat ayrımında açık anlam kastettiyse bu bilimsel 

çalışmalarla ortaya konulacaktır. Eğer rivayette belagat varsa zaten ortada konuşulacak bir 

konu kalmaz. Mesele, açık ve nettir. “Sinekte panzehir var.” bilgisi ancak günümüz 

teknolojisiyle mikroskop kullanılarak tespit edilebilir. O zehir ve panzehir, gözle görülemez. 

Tecrübe ile de asla bilinemez. Bu mucizevi hadiseye şaşırmak yerine hâlen “Niçin kanat 

ayrımı var?” diyerek karşı çıkmaya çalışanlara “O kanatla ve itikatla Allah sizi batıldan 

kurtarsın.” demekten başka kelam etmek, israf olacaktır. 
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3. 6. İnkâr Edilen Bazı Meseleler 

 

 Öne Sürülen İddialar: 

 Bu bölümde mealistlerin inkâr ettiği bazı mühim meseleleri ve bu inkârlarında neleri 

kendilerine -sözde- delil kabul ettikleri zikredilip bu iddialara cevaplar verilecektir.  

  

 1. Peygamberimiz Ahirette Şefaat Edecek mi, Etmeyecek mi? 

 Kur’an ayetlerine göre Peygamberler dâhil olmak üzere kimse kimseye ahirette şefaat 

edemeyecektir. Kur’an’da şefaatin olmayacağına dair pek çok ayet bulunmaktadır. Bazıları 

şunlardır:  

 

“De ki bütün şefaat Allah’ındır.” (Zümer suresi, 44)  

 

“Öyle bir günden sakının ki o gün hiç kimse bir başkası adına bir şey ödeyemez. Hiçbir 

kimseden herhangi bir şefaat kabul olunmaz.” (Bakara suresi, 48)  

 

“Allah’tan başka şefaatçiler mi edindiler?” (Enam suresi, 51)  

 

“Bugün herkese kazandığının karşılığı verilir.” (Mümin suresi, 17) 

 

 “Ayetlere göre mahşer günü kimse kimseye şefaat edemeyecektir ve herkes kendi 

amellerinin karşılığını bulacaktır.” denilerek şefaat inkâr edilir. 

 

 2. Kabir Azabı Var mı, Yok mu? 

 “Kur’an ayetlerine göre kabir azabı yoktur. Ölülerin ruhları yaşamaz ve kabrini ziyaret 

edenleri duymaz, işitmez. Buna karşın, hadis kaynaklarında ölülerin işitebildiği ve kabir azabı 

olduğu ifade edilmektedir. Konuyla ilgili bazı ayetler şu şekildedir: 

 

“Diriler de eşit olmaz, ölüler de. Allah dilediğine/dileyene işittirir. Ama sen, kabirlerdekilere 

işittiremezsin!” (Fatır suresi, 22) 

 

“Sen ölülere işittiremezsin, arkalarını dönüp giden sağırlara da daveti duyuramazsın. Körleri 

sapıklıklarından vazgeçirip doğru yola getiremezsin. Ancak ayetlerimize inananlara 

duyurabilirsin.” (Neml suresi, 80-81; Rum suresi, 52-53) 

 

“Sura üfürülmüştür! Bak, işte kabirlerden Rablerine doğru akın akın gidiyorlar. Şöyle 

diyecekler: Vay başımıza gelene! Kim kaldırdı bizi mezarımızdan? Rahman’ın vaat ettiği işte 

bu! Peygamberler doğru söylemişler.” (Yasin suresi, 51-52) 
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 Yasin suresi ve benzer surelerde, kâfirler diriltildiklerinde bir şaşkınlık yaşayarak 

“Kim diriltti bizi?” diye sormaktadır. Eğer kabirde azap görüyor ve yaşıyor olsalardı bu 

şaşkınlık elbette olmayacaktı. Ayetlerden de anlaşıldığı üzere kabirde yatanlar diri değildir, 

azap görmemektelerdir. Kıyamet gününe kadar hiçbir şeyden haberleri olmayacaktır. 

 Bir başka Kur’an ayeti şöyledir: 

 

“O gün ki saat gelir, kıyamet kopar, suçlular bir saatten fazla (kabirde) durmadıklarına yemin 

ederler. Daha önce de böyle çevriliyorlardı. Kendilerine ilim ve iman verilenler derler ki 

Allah’ın kitabınca dirilme gününe kadar durdunuz. İşte, bu dirilme günüdür. Ancak siz 

bilmezler güruhu idiniz!” (Rum suresi, 55-56)  

        

 “Ayetlerden de anlaşıldığı üzere suçlular, kabirde bir saatten fazla kalmadıklarına 

yemin etmektedir. Bu, onların kabirde azap görmediklerini göstermektedir. Şayet kabirde 

azap görmüş olsalardı bunu hem dile getirirlerdi hem de zamanın bu kadar kısa olduğunu 

yeminle iddia etmezlerdi. Çünkü sıkıntılı zamanlar insana daha uzun gelir ve sıkıntı bittiğinde 

insan bunu beyan ederek rahatlar. Bundan da anlaşılıyor ki kabirde olanlar kıyamet gününe 

kadar uyuyorlar ve ancak kıyamet gününde uyandırılıyorlar.” denilerek kabir azabı inkâr 

edilir. 

 

 3. Hz. Muhammed (sav) Miraç’a Çıktı mı, Çıkmadı mı? 

 “Kur’an’a göre Peygamber’in (sav) miraca çıkması söz konusu değildir.  

 

“Bazı ayetlerimizi kendisine göstermek için kulunu geceleyin (Mekke’deki) Kutsal 

Mescit’ten, çevresini kutlu kıldığımız Mescid-i Aksa’ya götüren (Allah) çok yücedir. O, 

kuşkusuz işitendir, görendir.” (İsra suresi, 1) 

 

 Eğer Peygamber miraca çıkmış olsaydı bu derece önemli bir hadiseye Kur’an’da 

değinilirdi. Ancak ayet Mescid-i Aksa’ya kadar götürüldüğünden bahsedip miraca çıkmaktan 

bahsetmemiştir. 

 

“Yahut da altından bir evin olmalı ya da göğe çıkmalısın. Bize okuyacağımız bir kitap 

indirmediğin sürece (göğe) çıktığına da asla inanmayız. De ki, Rabbimi tenzih ederim, ben 

sadece beşer bir elçiyim.” (İsra suresi, 93) 

 

 İsra Suresi 93. ayette de Peygamber’in göğe çıkmasını söyleyen müşriklere karşı 

Allah’ın (cc) verdirttiği cevap bu şekildedir. Demek ki miraç hadisesi yaşanmamıştır.” 

denilerek Hz. Peygamber’in miraca çıktığı inkâr edilir. 
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 4. Hz. İsa (as) Kıyamete Yakın Yeryüzüne İnecek mi, İnmeyecek mi? 

 “İsa peygamber, kıyamete yakın tekrar yeryüzüne inmeyecektir. Çünkü bu rivayetler 

Kur’an ayetleriyle çelişmektedir. Kur’an’da, İsa peygamberin vefat ettiği ve Muhammed 

peygamberden önce kimsenin ölümsüz kılınmadığı belirtilmektedir.  

 

“(Ey Muhammed) Ve senden önce bir beşeri, ebedî (ölümsüz) kılmadık.” (Enbiya suresi, 34) 

 

“Ey İsa, seni vefat ettireceğim, seni kendime yükselteceğim, seni inkâr edenlerden 

arındıracağım…” (Âli İmran suresi, 35) 

 

“… (Ya Rab) İçlerinde bulunduğum müddetçe onlar üzerine kontrolcü idim. Beni vefat 

ettirince artık onlar üzerine gözetleyici yalnız sen oldun. Sen her şeyi hakkıyla görensin.” 

(Maide suresi, 117) 

 

 Ayetlere göre Hz. İsa vefat etmiştir ve kıyamete yakın ineceğine dair bir bilgi yoktur.” 

denilir. 

 

 5. İslam’da Recm Cezası Var mı, Yok mu? Recm Ayeti Var mıydı? 

 “İslam’da recm (taşlayarak öldürme) cezası yoktur. Kur’an ayetlerine göre zina edenin 

cezası 100 sopadır. (Nur, 24/2). Ancak hadislerde bekâr olanların zina cezasının bu olduğu, 

evli olanların zina cezasının ise recm olduğu yazmaktadır. Recm cezası aslında Tevrat’tan 

gelmedir ve dinin içine Yahudilikten sokulmuştur. Ayrıca rivayetlerde, recm ayeti olduğu 

ayeti keçinin yediği iddia edilmiştir.” denilir. 

 

“Hz. Aişe’den rivayet edildiğine göre: Recm konusunda ayet inmişti. Bu ayet karyolamın 

altında bir sayfada yazılıydı. Resulullah vefat edince biz onunla meşgul olduk. O sıralarda bir 

keçi gelip onu yedi.” (İbn Mace, Nikâh, 36) 

 

“Hz. Ömer anlatıyor: ‘Recm ayeti Kur’an’da vardı. Rasulullah ve biz bunu tatbik ettik ve 

uyguladık.  Aradan uzun zaman geçince bazıları ‘Biz Kur’an’da recm görmüyoruz.’ diyerek 

onu inkâr etmelerinden korkuyorum. Recm haktır. Allah’a kasem olsun ki eğer insanlar 

‘Ömer, Allah Teâla’nın kitabına ilavede bulundu.’ demeyecek olsalar recm ayetini Kur’an’a 

yazardım.” (Buhârî, Hudud 31) 

 

 6. Kadere İman İmanın Şartlarından mıdır, Değil midir? 

 “Kur’an’da kadere imanın, iman şartlarından olduğuna dair bir ayet olmadığı gibi 

kadere iman ile ilgili hadis-i şerif rivayetleri de Emeviler Dönemi’nde hadis kaynaklarına 

eklenmiştir. Kur’an’da iman şartları üç ayetle sıralanmıştır (Bakara, 2/177; Bakara, 2/284-

285; Nisa, 4/136) ve bu şartlar ‘Allah’a, meleklere, kitaplara, peygamberlere ve ahirete’ 
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imandan ibarettir. İman şartlarının tümünün sayıldığı üç pasajın hiçbirinde kadere, hayrın ve 

şerrin Allah’tan geldiğine iman maddesi yoktur. Bunun yanında bazı ayetlerde sadece 

‘Allah’a, ahirete ve meleklere’ (Bakara, 2/177), bazı ayetlerde sadece ‘Allah’a ve ahirete’ 

(Bakara, 2/232) bazı ayetlerde sadece ‘ahirete’ (Nahl, 16/60) iman gibi iman şartları parça 

parça sayılmıştır. İman şartlarının tümünün değil de bir kısmının sayıldığı ayetlerden 

hiçbirinin içinde de kadere iman maddesi yoktur. 

 Kadere imanı anlatan hadis rivayetinin Buhari’deki versiyonunda kadere iman 

maddesi yoktur. (Buhari, İman, 37) Müslim’de de iman bölümünün üç yerinin ikisinde kadere 

iman ifadesi geçmekte olup (Müslim, İman, 5-7) bir versiyonunda yoktur (Müslim, İman, 1). 

Bunun yanında aynı ravinin (Ebu Hureyre) Buhari ve Müslim İman 1. hadiste kadere imanı 

zikretmeyip Nesai ve Müslim’in diğer rivayetinde kadere imanı sayması kadere imanla ilgili 

rivayetlerin değişkenliğini gösterir.” denilerek kadere imanın, iman şartlarından olduğu inkâr 

edilir. 

 

 7. Hz. Peygamber (sav) Okuma Yazma Biliyor muydu? 

 Mealistler Peygamberimizin vahiyden önce okuma yazmayı çok iyi bildiğini iddia 

etmektedir! “Yoksa nasıl ticaret yapacaktı.” iddiası da delilleridir.  

 

 8. Hz. Muhammed’in (sav) Kur’an’dan Başka Bir Mucizesi ve Diğer 

Peygamberlere Bir Üstünlüğü Var mıdır, Yok mudur? 

 Hz. Muhammed’in (sav) Kur’an’dan başka mucizesi olmadığını iddia eden ve hadis 

kaynaklarındaki pek çok mucizenin zikredildiği rivayetleri inkâr edenler şöyle der: 

 

“De ki ben de ancak sizin gibi bir insanım.” (Kehf suresi, 110) 

 

“Yemin olsun, biz senden önce de resuller gönderdik, onlara da eşler ve evlatlar verdik. 

Hiçbir resul, Allah’ın izni olmadıkça herhangi bir mucize getiremez. Her süre için bir yazı 

vardır.” (Rad suresi, 38) 

 

“Dediler ki ‘Ona Rabbinden mucizeler indirilseydi ya!’ De ki ‘Mucizeler Allah katındadır. 

Bana gelince ben açıkça uyaran biriyim. Hepsi bu!’ Karşılarında okunup duran bir kitabı sana 

indirmiş olmamız onlara yetmiyor mu? Bunda, inanan bir toplum için elbette ki bir rahmet ve 

bir öğüt vardır.” (Ankebut Suresi, 50-51) 

 

“Eğer yüz çevirip gitmeleri sana ağır geldiyse, haydi gücün yetiyorsa yerin içinde bir delik 

yahut gökte bir merdiven ara da onlara bir mucize getir. Allah dileseydi onları doğru ve 

güzelde birleştirirdi. Artık, cahillerden olma.” (Enam suresi, 35) 

 

 “Ayetlerden de anlaşıldığı üzere Hz. Muhammed’in (sav) Kur’an dışında bir mucizesi 

yoktur. Yani hadis kaynaklarında var olan Hz. Muhammed’in (sav) mucizeleri rivayetlerinin 
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aslı yoktur. Ayrıca Hz. Muhammed’in (sav) diğer peygamberlerden bir üstünlüğü ve 

ayrıcalığı da yoktur.” denilir ve bu iddiaya da şu ayetler -sözde- delil alınır: 

 

“… Bütün Peygamberlere, Rabbi katından verilen kitap ve ayetlerin hepsine iman ettik. Onun 

peygamberlerinden hiçbirini diğerinden ayırt etmeyiz…” (Bakara suresi, 136) 

 

“… Allah’ın peygamberlerinden hiçbiri arasında ayrım yapmayız.” (Bakara suresi, 285) 

 

 Cevaplar: 

 1. İddia: Peygamberimiz Ahirette Şefaat Edecek mi, Etmeyecek mi? 

 “Kur’an ayetlerine göre peygamberler dâhil olmak üzere kimse kimseye ahirette şefaat 

edemeyecektir. Kur’an’da şefaatin olmayacağına dair pek çok ayet bulunmaktadır. Bazıları 

şunlardır:  

 

“De ki bütün şefaat Allah’ındır.” (Zümer suresi, 44)  

 

“Öyle bir günden sakının ki o gün hiç kimse bir başkası adına bir şey ödeyemez. Hiçbir 

kimseden herhangi bir şefaat kabul olunmaz.” (Bakara suresi, 48)  

 

“Allah’tan başka şefaatçiler mi edindiler?” (Enam suresi, 51)  

 

“Bugün herkese kazandığının karşılığı verilir.” (Mümin suresi, 17) 

 

 “Ayetlere göre mahşer günü kimse kimseye şefaat edemeyecektir ve herkes kendi 

amellerinin karşılığını bulacaktır.” denilerek şefaat inkâr edilir. 

 Cevap: Şefaati inkâr eden kesimler, özellikle kâfirler ve müşrikler hakkında inmiş 

ayetleri de alarak Peygamberlerin şefaat edemeyeceğini ve Müslümanların şefaat 

göremeyeceğini iddia ederler. Allah (cc), Yahudi ve Hristiyanların, “Biz Allah’ın oğulları ve 

sevgilileriyiz...” (Maide, 5/18) sözleri üzerine onları bu konuda yalanlamıştır. Yine Allah (cc) 

başka bir ayette “Zalimlerin ne müşfik bir yakını ne de dinlenebilecek bir şefaatçisi vardır.” 

(Mümin, 40/18) buyurmuştur. Ayrıca müşriklerin taptıkları putlar hakkında “İlahlarımız bize 

şefaatçi olacak!” gibi sözlerini de Kur’an boşa çıkarmıştır.  Ayette “Allah’ı bırakıpta taptıkları 

putlar şefaat edemez. Ancak hak dine inanıp ona şahitlik eden kimseler şefaat eder.” (Zuhruf, 

43/86) buyrulmuştur. Bu ayetlerde şefaatin fayda vermeyeceği zümrelerden kasıt, 

gayrimüslim ve müşriklerdir ve ayetler Müslümanlar hakkında inmiş ayetler değildir. 

 Ayetlerde belirtildiği üzere, bütün şefaat sadece Allah’a (cc) aittir ve Allah’ın (cc) 

iznine bağlıdır. Bu durum, Peygamberimizin şefaatinin yokluğuna delil değildir. Çünkü 

ayetlerde kastedilen, Allah (cc) izin vermezse kimsenin kimseye şefaat edemeyeceğidir. 



305 

 

Ancak Allah (cc) mahşer günü şefaat için belirli zümrelere izin verecektir. Şefaatin var 

olduğunu delillendiren ayetlerden örnekler şunlardır: 

 

“O gün (mahşer günü), kimse şefaat edemez. Ancak Rahman olan Allah’ın izin verdiği ve 

sözünden hoşlandığı kimse şefaat eder.” (Tâ-Hâ suresi, 108-109) 

 

“Allah’a karşı gelmekten sakınanları Rahmân’ın huzurunda bir elçiler heyeti gibi 

toplayacağımız, suçluları da suya koşan susuz develer gibi cehenneme sevk edeceğimiz günü 

düşün! Rahman olan Allah’ın nezdinde söz ve izin alanlardan başkası şefaat edemez.” 

(Meryem suresi, 85-87) 

 

“Onlar, onun (Allah’ın) rızasına kavuşmuş olandan başkasına şefaat etmezler.” (Enbiya 

suresi, 28) 

 

 Bu ayetlerden de anlaşıldığı üzere mahşer günü Allah’ın (cc) şefaat için izin vereceği 

zümreler olacaktır. Bu sebeple şefaati inkâr edenlerin öne sürdükleri ayetlerde kastedilen 

zümrelerin, müşrik ve gayrimüslimler olduğu açıkça anlaşılmaktadır. (Maide, 5/18; Mümin, 

40/18; Zuhruf, 43/86) 

 İddiada verilen Bakara suresinin “Ey iman edenler” diye başlayan 254. ayetinin 

devamında ise “Ne bir dostluk ne de bir şefaat vardır.” buyurulmaktadır. Ancak bu ayete de 

“Şefaat yok!” diye mana verilemez. “Allah’ın izni olmaksızın” şefaat yoktur manası 

verilebilir. Aksi takdirde bu anlamı verenler diğer ayet-i kerimeler ile çelişirler. Kur’an’da ise 

çelişki yoktur. 

 Bakara 254’ten hemen sonra gelen ayet Bakara 255’te, “Onun izni olmadan şefaat 

edecek olan kimdir?” buyurulmaktadır. Bir şeyin izne bağlanmış olması, izin verilmesi 

hâlinde o şeyin mümkün olduğunu gösterir. Dolayısıyla Bakara 254 ve Bakara 255 ile diğer 

şefaatin olacağını bildiren ayetler birlikte mütalaa edilirse Bakara 254’teki ifadenin “Kullar 

istemeleri hâlinde şefaat kimseye fayda vermeyecek. Bu ancak Allah’ın (cc) iznine bağlı 

olacak.” anlamına geldiği görülür. 

 Şefaat, bir kimsenin affolunması için Allah’a (cc) yalvarmak, buna aracılık etmek 

anlamına gelir. Kur’an’da kendi kavimlerinin affolunması için dua eden peygamberlerden 

örnekler şunlardır: 

 

 - Hz. İbrahim (as)’in duası: 

 

“Ya Rabbi! Doğrusu onlar insanların çoğunu saptırdılar. Artık bundan sonra kim bana tabi 

olursa o bendendir. Kim de bana karşı gelirse o da senin merhametine kalmıştır, şüphesiz sen 

Gafûr’sun, Rahîm’sin.” (İbrahim suresi, 36) 

 

 - Hz. İsa’nın (as) duası: 
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“Ya Rabbi! Eğer onları cezalandırırsan şüphe yok ki onlar senin kullarındır. Onları affedersen 

Aziz ü Hakîm (üstün kudret, tam hüküm ve hikmet sahibi) ancak sensin!” (Maide suresi, 118) 

 

 Tıpkı, zikredilen Peygamberlerin kendi ümmetlerine dua ederek şefaat ettikleri gibi 

Hz. Muhammed (sav) de kendi ümmetine dua ederek şefaat edecektir. Ancak şefaat hakkını 

ahirette kullanacaktır. Ahirette peygamberlerin hepsine müminlere şefâat etme hakkı 

tanınmıştır.
510

 Peygamberler içinde ilk defa Allah’ın (cc) izin vermesiyle şefaat edecek ve 

şefaati kabul olunacak olan peygamber, Hz. Muhammed’dir (sav).
511

 Ahirette Hz. 

Muhammed’in (sav) bu ilk şefaati, mahşer halkının muhakemeye başlanılması hakkındaki 

umumi ve büyük şefaattır.
512

 Bu şefaat, müminlerin cennetteki derecelerini de arttıracak bir 

şefaattir. Bu sebeple Hz. Peygamber (sav) bir hadisinde, ahirette insanların ilk önce şefaatte 

bulunanının kendisi olduğunu bildirmiştir.
513

 Başka bir hadis-i şerifinde, “Benim şefaatim dili 

kalbini tasdik ederek yürekten kelime-i tevhidi getirenleredir.”
514

 buyurmuştur. 

 İddiada verilen diğer bir ayet olan, “Bugün (mahşer günü) herkese kazandığının 

karşılığı verilir.” (Mümin, 40/17) ayeti de şefaati reddetmez. Çünkü ayete göre kişilere amel 

defterleri verilecek, her insan amel defterinde kendi amelini bulacak ve iyilik yapan iyiliğini 

görecek kötülük yapan da cezasını görecektir. Bu esnada mahşer yerinde beklemenin sıkıntısı, 

günahı olan kullar için dehşet verici olacaktır.
515

 Dolayısıyla kendisine şefaat edilmesine 

müsaade edilecek günahkâr müminlerin günahlarına, mahşer alanında çektikleri sıkıntılar 

kefaret olacaktır. Yani mahşer gününde çekilen sıkıntılarla müminlerin kötü amellerine ayette 

zikredildiği gibi karşılık verilmiş olunacak ve kötü amellerinin kefareti alınmış olacaktır. 

Dolayısıyla ayetin şefaati reddedecek bir anlamı söz konusu değildir.   

 Sonrasında Allah (cc) şefaat etmeleri, yalvarmaları için razı olduğu kullarına izin 

verecektir. Peygamberler, evliya, asfiya ve şehitler -derecelerine göre- Allah’ın (cc) onlara 

bahşettiği seviyede şefaat edebilecek ve edeceklerdir.
516

 Ancak bu mevzuda da yine zirve 

Allah Rasulü’nündür (sav). Allah’ın (cc) şefaat edilmelerine izin vereceği insanların kimler 

olacağı konusunda da elbette bir denge ve adalet söz konusu olacaktır. “Artık şefaatçıların 

şefaati onlara fayda vermez.” (Müdessir, 74/48) ayetine göre de bir kısım zümreye şefaat 

fayda etmeyecektir. 

 

 2. İddia: Kabir Azabı Var mı Yok mu? 

 “Kur’an ayetlerine göre kabir azabı yoktur. Ölülerin ruhları yaşamaz ve kabrini ziyaret 

edenleri duymaz, işitmezler. Buna karşın, hadis kaynaklarında ölülerin işitebildiği ve kabir 

azabı olduğu ifade edilmektedir. Konuyla ilgili bazı ayetler şu şekildedir: 

 

                                                           
510

 Buhari, Rikak, 45; Tevhid, 33; Müslim, İman, 81 
511

 Müslim, Fadâil, 2 
512

 Buhari, Tevhid, 24; Müslim, İman, 84 
513

 Müslim, İman, 85 
514

 Tirmizi, Daavat, 126; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 2/307 
515

 Müslim, 194, 327 
516

 İbni Mace, Zühd 37; Ebu Davut, Cihad, 28 
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“Diriler de eşit olmaz, ölüler de. Allah dilediğine/dileyene işittirir. Ama sen, kabirlerdekilere 

işittiremezsin!” (Fatır suresi, 22) 

 

“Sen ölülere işittiremezsin, arkalarını dönüp giden sağırlara da daveti duyuramazsın. Körleri 

sapıklıklarından vazgeçirip doğru yola getiremezsin. Ancak ayetlerimize inananlara 

duyurabilirsin.” (Neml Suresi, 80-81; Rum Suresi, 52-53) 

 

“Sûra üfürülmüştür! Bak, işte kabirlerden, Rablerine doğru akın akın gidiyorlar. Şöyle 

diyecekler: Vay başımıza gelene! Kim kaldırdı bizi mezarımızdan? Rahman’ın vaat ettiği işte 

bu! Peygamberler doğru söylemişler.” (Yasin suresi, 51-52) 

 

 Yasin suresi ve benzer surelerde kâfirler diriltildiklerinde bir şaşkınlık yaşayarak “Kim 

diriltti bizi?” diye sormaktalardır. Eğer kabirde azap görmüş ve yaşıyor olsalardı bu şaşkınlık 

elbette olmayacaktı. Ayetlerden de anlaşıldığı üzere kabirde yatanlar diri değildir, azap 

görmemektedir. Kıyamet gününe kadar hiçbir şeyden haberleri olmayacaktır. 

 Bir başka Kur’an ayeti şöyledir: 

 

“O gün ki saat gelir, kıyamet kopar, suçlular bir saatten fazla (kabirde) durmadıklarına yemin 

ederler. Daha önce de böyle çevriliyorlardı. Kendilerine ilim ve iman verilenler derler ki 

Allah’ın kitabınca dirilme gününe kadar durdunuz. İşte, bu dirilme günüdür. Ancak siz 

bilmezler güruhu idiniz!” (Rum suresi, 55-56)  

        

 Ayetlerden de anlaşıldığı üzere suçlular, kabirde bir saatten fazla kalmadıklarına 

yemin etmektelerdir. Bu, onların kabirde azap görmediklerini göstermektedir. Şayet kabirde 

azap görmüş olsalardı bunu hem dile getirirlerdi hem de zamanın bu kadar kısa olduğunu 

yeminle iddia etmezlerdi. Çünkü sıkıntılı zamanlar insana daha uzun gelir ve sıkıntı bittiğinde 

insan bunu beyan ederek rahatlar. Bundan da anlaşılıyor ki kabirde olanlar, kıyamet gününe 

kadar uyuyorlar ve ancak kıyamet gününde uyandırılıyorlar.” denilerek kabir azabı inkâr 

edilir. 

 Cevap: Kabir azabının hak olduğunun delillerine geçmeden önce iddiaları 

cevaplandırmaya Yasin suresi 51 ve 52. ayetlerden başlayalım: 

 

 “Sûra üfürülmüştür! Bak, işte kabirlerden Rablerine doğru akın akın gidiyorlar. Şöyle 

diyecekler: Vay başımıza gelene! Kim kaldırdı bizi mezarımızdan? Rahman’ın vadettiği işte 

bu! Peygamberler doğru söylemişler.” (Yasin suresi, 51 - 52) 

 

 Ayet, kabir azabının ve kabirde yaşam olmadığının delili olamaz. İbn Abbas, Katade 

gibi sahabenin büyüklerinden aktarıldığına göre Sur’a birinci üfürülüş ile Sur’a ikinci üfürülüş 

arasında kabir azabı kaldırılacaktır. Sur’a birinci üfürülüşte kıyamet kopacak ve ölüm her şeyi 

bulacak. Sur’a ikinci üfürülüşte ise ölüler hesap için diriltilecektir. Ayette zikredilen uyku, 
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birinci üfürülüş ile ikinci üfürülüş arasındaki uykudur. O esnada kabirlerinde yaşayan ruhlar 

da artık yaşamamaktadır. Kabirden kalkışta verilen “Kim bizi kaldırdı?” tepkisi de bu 

uykudan uyanışa verilen tepkidir.
517

 Katade’nin şöyle dediği nakledilir: “Bu iki nefha 

arasındaki uykudur. Kâfirlerden sadece bu esnada azap kaldırılır.”
518

  

 Görüldüğü üzere İslam’ı bizzat Hz. Peygamber’den (sav) öğrenen sahabiler, bu 

ayetteki “uykudan kalkma ve yeniden dirilme” hali izah etmiştir. “Ve saat mutlaka gelecektir, 

onda şüphe yoktur. Ve Allah kabirde olanları diriltecektir.” (Hac, 22/7) ayetindeki “kabirden 

dirilme” de İbni Abbas ve Katade’nin görüşünü destekler niteliktedir. Çünkü kabirde yaşam 

olduğu, aşağıda değineceğimiz ayetlerle açık ve nettir. 

 

“…saat gelir, kıyamet kopar, suçlular bir saatten fazla (kabirde) durmadıklarına yemin 

ederler. Daha önce de böyle çevriliyorlardı. Kendilerine ilim ve iman verilenler derler ki 

Allah’ın kitabınca dirilme gününe kadar durdunuz. İşte bu, dirilme günüdür. Ancak siz 

bilmezler güruhu idiniz!” (Rum suresi, 55-56)  

 

 Bu ayette günahkârların kısa bir süre kaldıklarını söyleyecekleri ifadeyle ilgili nerede 

kaldıklarına dair bir açıklama ayette yoktur. İddia kullanılırken parantez içinde “Kabir” diye 

belirtilmiştir ancak ayette suçluların az durduklarına dair yemin ettikleri yer kabirde 

durdukları zaman mı, dünyada kaldıkları zaman mı, hangisi üzerine yemin ediliyor, bu ayrıntı 

ayette belirtilmemiştir. Ayrıca ayette kıyametin kopmasıyla haşir günü (öldükten sonra 

dirilme) arasında geçen sürenin kastedilmiş olabilme ihtimali de vardır. “Allah’ın kitabınca 

dirilme gününe kadar durdunuz.” ifadesi “Dirilme gününe kadar dünyada durdunuz, kabirde 

durdunuz, sura iki üfürülüş arasında durdunuz.” anlamlarında da yorumlanabilir.  

 Dolayısıyla bu ayet de kabir yaşantısı ve azabının olmadığına delil olamaz. Kaldı ki 

insan için geçmiş zamanın hissiyatı çoğunlukla bu şekildedir. Bu ayeti kabir yaşantısına 

yorumlasak dahi değişen bir şey olmaz. Çünkü çıkan sonuç şu şekilde olur: Demek ki kabirde 

bir yaşam olmuş ki orada bir saatten fazla durmadık gibi bir hissiyatları söz konusu olmuştur. 

Zaman orada çabuk geçmiştir. Bu da kabirde yaşam olduğunu ve bir şeyler yaşandığını 

gösterir. Eğer ayet, kabirde durmayı anlatsaydı bu mealistlerin aleyhine bir delil hâline gelirdi. 

Ancak ayette durulan yerden kastın neresi olduğu bildirilmemiştir. 

 Kabirdekilerin işitmediği ve kabirde yaşam olmadığına dair dile getirilen diğer 

ayetlere değinelim: 

 

 - Fatır suresi 19-23. ayetler:  

 

“Görmeyenle gören, karanlıklarla aydınlık, gölge ile sıcak bir olmaz. Dirilerle ölüler de bir 

değildir. Allah dilediğine elbette işittirir; ama sen kabirlerdekilere de işittirecek değilsin! Sen 

ancak bir uyarıcısın.” 

 

                                                           
517

 Kurtubi, İlgili ayetin tefsiri 
518

 Maverdi, İlgili ayetin tefsiri 
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 - Rum Suresi, 51, 52 ve 53. ayetler: 

 

“(Sıcak kavurucu) bir rüzgâr göndersek de (bitkileri) sararmış görseler hemen arkasından 

nankörlüğe başlarlar. Çünkü gerçekten sen ölülere işittiremezsin, arkasını çevirip giden 

sağırlara da daveti duyuramazsın ve sen, körleri sapıklıktan doğru yola çevirecek de değilsin. 

Sen ancak ayetlerimize iman edip teslim olmuş kimselere söz dinletebilirsin.” 

 

 Ayetler, Peygamberimizin (sav) yaptığı davetten, tebliğden bahsetmektedir. Bu davete 

binaen “Ölülere işittiremezsin, sen ancak iman sahiplerine söz geçirirsin.” denilerek 

“işitmeyen kabirdeki ölüler” tabirlerinin “kendilerine yapılan tebliği reddeden” kâfirler için 

kullanılmış bir benzetme olduğu açıkça görülmektedir. Peygamberimiz (sav) zaten kabirlerde 

yatan ölülere dini tebliğ etmemiştir ki “Davetini kabirdeki ölülere işittiremezsin.” ifadesi 

gerçek anlamında kullanılmış olsun! Ayetlerde nankörlük edenlerden, sapkınlık içinde 

yaşayanlardan bahsedilmiş, hak ile batılın birbirinden ayrıldığı ortaya konulmuş, ardından da 

bu şekilde bir benzetme kullanılmıştır. Dolayısıyla ayetlerde geçen davet edilenler hakkında 

kullanılan “kabirlerindeki işitmeyen ölüler” tabirleri, “işitmeyen, görmeyen, anlamayan 

kâfirler” için kullanılmıştır. Yani kâfirler “yaşayan ölüler” olarak anılmıştır. Bu gerçek, ayet 

biraz dikkatle incelendiğinde apaçık anlaşılacaktır.
519

 Ayetin kabirde yaşam olmadığına ve 

ölülerin işitmediğine dair delil olacak hiç bir yönü yoktur. 

 

 Kabirlerde Yaşam ve Azap Olduğuna Dair Ayetlerden Deliller: 

 Kabir yaşantısının ve kabir azabının var olduğuna dair bazı ayetler şunlardır: 

 

“Allah yolunda öldürülenleri, sakın ölüler sanmayın. Bilakis, onlar dirilerdir. Rableri katından 

rızıklandırılmaktalardır.” (Âli İmran suresi, 169) 

 

 Ayet, Allah (cc) yolunda öldürülenlerin ruhlarının diri olduğunu ve nimetlendirildiğini 

göstermektedir. Bu da kabir yaşantısının delilidir. Şehit olmuş insanların dünyadan ilişkisi 

kesildiğine göre bu nimetlendirme elbette kabirde olmaktadır. Ayette devamlılık arz eden bir 

ifade kullanılmış ve ayet şimdiki zamandan bahsederek rızıklandırma işinin, kendilerinin 

diğer insanlar tarafından ölü zannedildiği zamanda dahi yapıldığını göstermektedir.  

 

“Firavun ve adamları sabah akşam ateşe atılırlar. Kıyametin kopacağı gün de denilir ki, 

Firavun hanedanını ateşin en şiddetlisine atın.” (Mümin suresi, 46) 

 

 Bu ayette de Firavun ve hanedanının şu an atılmakta olduğu ve kıyametten sonra 

atılacağı iki ayrı ateşten, azaptan bahsedilmektedir. Biri kıyametten önce biri de kıyametten 

sonraki azaptır ki ayette kastedilen açık bir şekilde kabir azabıdır ve bu ayet mealistlerin 

“Kabir azabı yoktur” iddialarını tamamen çürütür. 

                                                           
519

 bk. Taberi, Razi, ilgili ayetlerin tefsirleri 
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 Ayrıca İmam-ı Azam Ebu Hanife (ra) kabir azabının varlığıyla ilgili şu ayeti de delil 

getirir: 

 

“Çevrenizdeki bedevi Araplardan ve Medine halkından birtakım münafıklar vardır ki 

münafıklıkta maharet kazanmışlardır. Sen, onları bilmezsin, biz onları biliriz. Onlara iki kez 

azap edeceğiz. Sonra da onlar büyük bir azaba itileceklerdir.” (Tevbe suresi, 101)  

 

 Ebu Hanife’ye göre bu ayette de münafıklara yapılan iki azaptan bahsedilmiştir. Bu iki 

azaptan biri kabir, diğeri cehennem azabıdır.
520

 Ayrıca ayet Mümin suresi 46. ayetteki Firavun 

ve hanedanının görüyor olduğu ve ilerde göreceği iki azap ayetiyle beraber mütalaa edilirse 

birinin kabir azabı diğerinin cehennem azabı olduğunu anlaşılır. 

 

 Kabirlerde Yaşam ve Azap Olduğuna Dair Hadis-i Şeriflerden Deliller: 

 “Bedir Savaşı’nda harbin sonunda Kureyş’ten ölenler bir kuyuya dolduruldu. Allah 

Resulü (sav) onlara hitap ederek ‘Ey filan oğlu filan ve falan oğlu falan! Allah ve Resulü’nün 

size vadettiklerini gerçek buldunuz mu? Ben, Allah’ın bana vadettiğini gerçek buldum!’ dedi. 

Hz. Ömer: ‘Ey Allah’ın Resulü! Ruhsuz cesetlere nasıl hitap ediyorsunuz?’ diye sorunca 

Peygamberimiz: ‘Benim söylediklerimi siz onlardan daha iyi duyamazsınız. Şu kadar var ki 

onlar cevap veremezler.”
521

 buyurdu. 

 İlgili rivayet ölülerin ruhlarının canlı olduğuna ve kendilerine seslenenleri duyduğuna 

delildir. Diğer bir hadis-i şerif rivayeti şu şekildedir: 

 

“Kabir ya cennet bahçelerinden bir bahçedir veya cehennem çukurlarından bir çukurdur.”
522

 

 

“Aişe Allah Resulü’ne ‘İnsanlara kabirlerinde azap olunur mu?’ diye sordu. Allah Resulü 

‘Evet, kabir azabı vardır!’ buyurdu.”
523

 

 

 Görüldüğü gibi kabir azabı ve kabir yaşantısı ayet ve hadislerle sabittir, haktır. Kabir 

azabını reddeden itikatların ortaya koyduğu iddiaların ise hiçbir geçerliliği yoktur. Kabir 

azabıyla ilgili akla takılan diğer meseleler şunlardır: 
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521
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522

 Tirmizi, Kıyamet, 26 
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Hesaba Çekilmeden Azap Olur mu? 

 Kabir azabı hakkında sorulan sorulardan biri de “Ayetlerde mahşer gününün hesap 

günü olacağı bildiriliyor. İnsan henüz hesaba çekilmeden kabirde azaba uğrayabilir mi?” 

sorusudur. 

 Kul, henüz hesap vermeden ona azap verilebilir. Bu Allah’ın (cc) takdiridir. Mesela 

Enfal suresi 50. ayette şöyle buyurulur: 

 

“Melekler, kâfirlerin yüzlerine ve arkalarına vura vura ve ‘Haydi tadın yangın azabını!’ 

diyerek canlarını alırken onları bir görseydin.” 

 

 Ayette, azap görecek insanın canı alınırken yani henüz hesaba çekilmemişken azaba 

uğradığı görülmektedir. Dünyada da pek çok insan, günahlarının kefareti olarak dünyada acı 

çekmektedir. Hâlbuki hiç bir hesap olmadan bu azap kendilerine verilmektedir. Ayette şöyle 

buyurulur:  

 

“İnsanların kendi işledikleri (kötülükler) sebebiyle karada ve denizde bozulma ortaya 

çıkmıştır. Dönmeleri için Allah, yaptıklarının bazı (kötü) sonuçlarını (dünyada) onlara 

tattıracaktır.” (Rum Suresi 41)  

 

 Bu ayet, dünyada insanlara tattırılan acıların yani azapların bir kısmının sebebinin 

kendi elleriyle işledikleri günahlar olduğunu gösterir. Ayet, insana dünyada verilen cezayı 

anlatmaktadır. Çünkü “Akıllanmaları, dönmeleri için” azap tattırıldığı ayette ifade edilir. 

Ahirette ise geri dönüş yoktur. (bk. Mü’minun, 23/99-100; Secde, 32/12-14) Demek ki 

mahşer gününde henüz hesaba çekilmeden de azap mümkündür.  

 

Mahşer Günü Kabirde Yapılan Sorgunun Aynısı Bir Daha mı Yapılacak? 

 Kabirde sadece kişinin imanına yönelik sorgu yapılacaktır. Hadis kaynaklarında, bu 

soruların “Rabbin kim, dinin ne, Resullulah’ı tanıyıp tanımama” soruları olacağı, bunun 

haricinde amel hesabının sorulmayacağı bildirilir.
524

 Dolayısıyla mahşerdeki o büyük hesap 

günüyle kabir sorgusu farklıdır. Zira mahşer gününde zerre ağırlığınca her hayır ve her şerrin 

hesabı sorulacaktır. Bu da tek seferlik bir hesap olacaktır.  

 

Kabir Sorgusu Hakkında Ayet İnmiş midir? 

 “Allah, iman edenleri dünyada da ahirette de değişmeyen sağlam söz üzerinde sabit 

kılar. Zâlimleri ise saptırır. Allah, dilediğini yapar.” (İbrahim, 14/27) ayetinde geçen ahiret 

hayatından maksat “kabir”, “sabit söz”den maksat da “Kelime-i Şehadet”tir. İbn Mace’nin, 

Sünen’inde şöyle denilmektedir: 
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312 

 

“Allah (cc), iman edenleri sabit bir söz ile metanetli kılar ayeti, kabir azabı (sorgusu) 

hakkında indi. Ölüye kabirde ‘Senin Rabbin kim?’ diye sorulur. O da ‘Rabbim Allah’tır (cc), 

Peygamberim Muhammed’dir (sav). diye cevap verir. İşte, mümin ölünün böyle cevabı ‘Allah 

iman edenleri sabit söz ile dünya hayatında ve ahirette metanetli kılar.’ mealindeki ayetin 

ifadesidir.”
525

 

 

 Münker ve Nekir’in kabirde ölüyü sorguya çekmeleri haktır. Kabrin sıkması ve azabı 

haktır. Bu bütün kâfirler ve asi bazı müminler için olacak olan bir şeydir.
526

 

 

Cesetleri Parçalananlara, Yanan Cesetlere Nasıl Kabir Azabı Olacak? 

 Ekseri ulema, hadislerin delaletiyle azabın hem ruha hem bedene uygulanacağını 

söylemişlerdir. Doğru olan görüşte bu kabul edilmiştir. Cesedi parçalanan yok olan kişilerin 

cesedinin tamamı yok olmaz. Parçaları da kalır. Kabre gömülmüş olması şart değildir. Ruh 

arta kalan beden parçalarının içinde var olarakta azap görebilir. Ancak Aliyyu’l Kâri bu 

konuda şöyle der: “Kabir azabının hem ruha hem de bedene yapılacağı görüşü tercihe 

şayandır. Ancak bu azabın toprağa konulan bedene değil, bedenden ayrılan ruhun kabir 

âlemine uygun olarak yeni giyeceği bedenine azap edilecektir.”
527

 Yani ölen kişiye berzah 

âleminde yeni bir beden giydirileceği, görülecek azabın ruh ve berzah âleminde giydirilen 

bedene olacağı bildirilmiştir. Bu görüşlerden herhangi biri doğru olabilir. Bizim için mühim 

olan bu ihtilaf değil, kabir azabının hak olduğunu kabul etmektir. Zira bu hususta ihtilaf 

yoktur. 

 

 3. İddia: Hz. Muhammed Miraca Çıktı mı, Çıkmadı mı? 

 “Kur’an’a göre Peygamber’in (sav) miraca çıkması söz konusu değildir.  

 

“Bazı ayetlerimizi kendisine göstermek için kulunu geceleyin (Mekke’deki) Kutsal 

Mescit’ten, çevresini kutlu kıldığımız Mescid-i Aksa’ya götüren (Allah) çok yücedir. O, 

kuşkusuz işitendir, görendir.” (İsra suresi, 1) 

 

 Eğer Peygamber miraca çıkmış olsaydı bu derece önemli bir hadiseye Kur’an’da 

değinilirdi. Ancak ayet Mescid-i Aksaya kadar götürüldüğünden bahsedip miraca çıkmadan 

bahsetmemiştir. 

 

“Yahut da altından bir evin olmalı ya da göğe çıkmalısın. Bize, okuyacağımız bir kitap 

indirmediğin sürece (göğe) çıktığına da asla inanmayız. De ki, Rabbimi tenzih ederim, ben 

sadece beşer bir elçiyim.” (İsra suresi, 93) 
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 “İsra suresi 93. ayette de Peygamber’in göğe çıkmasını söyleyen müşriklere karşı 

Allah’ın (cc) verdirttiği cevap bu şekildedir. Demek ki miraç hadisesi yaşanmamıştır.” 

denilerek Hz. Peygamber’in miraca çıktığı inkâr edilir. 

 Cevap: Öncelikle İsra Suresi 93’e değinirsek kâfirler ilgili suresinin 90 ila 93. 

ayetlerinde bildirildiğine göre, Hz. Peygamber’e (sav) şunu söylerler: “… yerden suyu 

kesilmeyen bir kaynak fışkırtmadıkça sana asla inanmayacağız. Veyahut hurmalıklardan ve 

üzümlüklerden senin bir bahçen olsun da ortasından şarıl şarıl ırmaklar akıtmalısın. Yahut 

söyleyip zannettiğin gibi göğü başımıza parça parça düşüresin veya Allah’ı (cc) ve melekleri 

söylediğine şahit getiresin. Yahut altından bir evin olsun ya da göğe çıkmalısın. Ona çıktığına 

da asla inanmayız. Ta ki bize, okuyacağımız bir kitap indiresin. De ki Rabbimi tenzih ederim, 

nihayet ben de peygamber olan bir insandan başka bir şey değilim.” (İsra, 17/90-93) 

 Ayetlerin devamında da müşrikler “Allah, bir insan peygamber mi gönderdi?” diyerek 

kendilerine gönderilen elçinin niçin bir melek olmadığını beyan etmektelerdir. Müşriklerin bu 

tavırları, Hz. Peygamber’in (sav) tebliğini baltalamak için gösterdikleri inattır. Hz. 

Peygamber’in (sav), insan olmalarını sorun etmişlerdir. Hâlbuki Hz. Peygamber (sav) ve 

hiçbir peygamberin, ayetlerde sayılan mucizeleri gösterme yetkisi ve gücü yoktur. Bu 

mucizeleri ancak Allah (cc) dilerse Peygamberlerine bahşeder. Dolayısıyla ayette Hz. 

Peygamber’in (sav) melek değil ancak bir beşer olduğu, bu sayılanlara Allah’ın (cc) izni 

olmadıkça gücünün yetmeyeceği vurgulanmaktadır. Miraç hadisesi de Hz. Peygamber’in 

(sav) kendi iradesiyle ve gücüyle olan bir hadise değildir. Dolayısıyla, “Niçin karşımızda 

melek değil de insan olarak sen varsın!” şeklinde “Yiyip içen, gezen bir Peygamber 

modeline” karşı çıkan müşriklerin bu tavırları, Hz. Peygamber’in (sav) Allah’ın (cc) izin 

vermesiyle sahip olduğu mucizeleri ve Miracı yok sayacak bir anlama çıkarılamaz. Bu ayetin 

amacı Hz. Peygamber’in (sav) insan olduğunu ortaya koymak olduğundan, “Peygamberler 

insandır, mucizeler ve Miraç ise Allah’tandır.” şeklinde basit bir mana ile sonuca 

bağlanabilecek bu ayetlerden Miraç’ın yokluğuna dair sonuç çıkarmak, açıkça basiretsizliktir.    

 Hz. Peygamber’in (sav) Mekke’den Kudüs’e gidişini İsra suresi 1. ayetten, Kudüs’ten 

Miraç’a çıkışını ise Necm suresinin 5. ayetinden 18. ayetine kadar anlatılanlar ve sahih 

hadislerden anlamaktayız. Necm suresinin ilgili ayetleri miracı anlatmaktadır. İlgili ayetler 

şöyledir: 

 

“Bu vahyi ona müthiş güçleri olan Cebrail öğretti. O üstün yetenekli melek, doğruldu. O, en 

yüksek ufukta idi. Sonra, yaklaştı ve sarktı. Araları iki yay aralığı kadar veya daha da yakın 

oldu. Böylece onun kuluna vahyettiğini vahyetti. Gözünün gördüğünü gönlü yalanlamadı. 

Onun gördükleri hakkında şimdi kendisi ile tartışacak mısınız? Onun bir başka inişini 

Sidretu’l-Münteha’nın yanında görmüştü ki Cennetü’l-Me’vâ onun yanındadır. O zaman 

Sidre’yi bürümekte olan bürüyordu. Gözü kaymadı ve sınırı aşmadı. Ant olsun o, Rabbinin en 

büyük ayetlerinden bir kısmını gördü.” (Necm suresi, 5-18) 

 

 Hadis-i şeriflerde Peygamber Efendimiz (sav), Miraç’a çıktığında cennetin ve 

cehennemin kendisine gösterildiğini beyan etmiştir. Bu ayetlerde de Peygamberimizin (sav) 

Sidretu’l-Münteha’da Cebrail’i görmesi ve onun yanında cennettin yedi tabakasından bir 
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tabakası olan Cennetü’l-Me’va’yı da görmesi, Hz. Muhammed’in (sav) Miraç’a çıkıp 

kendisine Allah’ın (cc) ayetlerinden bir kısmının gösterildiğini ortaya koymaktadır. İlgili 

ayetler miraca delil teşkil etmektedir.
528

 

 Sahih hadislerde de Peygamberimizin (sav) Miraç’a çıktığına dair pek çok rivayet 

vardır. Buhari, Müslim, Nesai, Tirmizi, Ahmed b. Hanbel, Beyhaki gibi pek çok kaynakta 

konuyla ilgili sahih bilgiler mevcuttur. Miracı yalanlayan tek bir sahabi de çıkmamıştır. 

 

 4. İddia: Hz. İsa (as) Kıyamete Yakın Yeryüzüne İnecek mi, İnmeyecek mi? 

 “İsa peygamber, kıyamete yakın tekrar yeryüzüne inmeyecektir. Çünkü bu rivayetler 

Kur’an ayetleriyle çelişmektedir. Kur’an’da, İsa peygamberin vefat ettiği ve Muhammed 

Peygamber’den önce kimsenin ölümsüz kılınmadığı belirtilmektedir.  

 

“(Ey Muhammed) Ve senden önce bir beşeri, ebedi (ölümsüz) kılmadık.” (Enbiya suresi, 34) 

 

“Ey İsa, seni vefat ettireceğim, seni kendime yükselteceğim, seni inkâr edenlerden 

arındıracağım…” (Âli İmran Suresi, 35) 

 

“…(Ya Rab) İçlerinde bulunduğum müddetçe onlar üzerine kontrolcü idim. Beni vefat 

ettirince artık onlar üzerine gözetleyici yalnız sen oldun. Sen her şeyi hakkıyla görensin.” 

(Maide suresi, 117) 

 

 Ayetlere göre Hz. İsa vefat etmiştir ve kıyamete yakın ineceğine dair bir bilgi yoktur.” 

denilir. 

 Cevap: Kur’an’da Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne ineceğine işaret eden deliller, 

ayetler vardır. Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne ineceğine dair açıkça ifade edilmiş hadis-i 

şerifler ise tevatür düzeyindedir. Yani yanlış üzerinde ittifak etmeleri mümkün olmayan 

büyük bir topluluk Hz. Peygamber’den (sav) bu rivayetleri aktarmıştır.  

 İslam âlimleri, Hz. İsa’nın (as) kıyamete yakın tekrar yeryüzüne gelişini, akide 

(inanılan ve itikad edilen esas) konusu olarak değerlendirmektedir. Ehlisünnetin inanç 

konularını açıklayan hemen hemen tüm eserlerde Hz. İsa’nın (as) kıyametten önce yeryüzüne 

geleceği, Deccal ile mücadele edip onu öldüreceği, gerçek din ahlakını dünyaya hâkim 

kılacağı yer almaktadır. İslam âlimleri, Kur’an-ı Kerim’de yer alan delilleri ve hadislerde 

bildirilen haberleri bir arada değerlendirerek Hz. İsa’nın (as) dönüşüne inanmayı önemli bir 

inanç esası olarak kabul etmişlerdir.
529

 

 Hz. İsa’nın (as) kıyamete yakın tekrar yeryüzüne geleceğini nakleden âlimlerin 

başında sahabeden hadis dersleri alan ve yüzlerce sahabi görmüş âlimlerden ilim tahsil eden 
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İmam-ı Azam Ebu Hanife (ra) gelmektedir. Ebu Hanife, Fıkh-ı Ekber adlı eserinin son 

bölümünde şunları bildirmektedir: 

 

“Deccal’in, Ye'cüc ve Me'cüc’ün çıkması, Güneş’in batıdan doğması, Hz. İsa’nın (as) gökten 

inmesi ve diğer kıyamet alametleri, sahih haberlerde varid olduğu vech ile haktır, 

olacaktır.”
530

 

 

 Hz. İsa’nın (as) nüzuluna ilişkin ayet ve hadis-i şeriflerden delillere geçmeden önce 

Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne inmeyeceğine dair öne sürülen iddiaları cevaplandıralım: 

 

 - “Ve senden önce bir beşeri, ebedî (ölümsüz) kılmadık.” (Enbiya suresi, 34) 

 

 Enbiya suresi 34. ayette belirtildiği gibi Allah (cc) kimseye ölümsüzlük vermemiştir. 

Ancak ayetin Hz. İsa’nın (as) yeryüzüne inmeyeceğiyle bir bağlantısı olamaz. Çünkü Hz. İsa 

(as) yeryüzüne tekrar indikten bir süre sonra zaten ölecektir. Yani ölümsüz değildir. Ayrıca 

Hz. İsa (as) Hz. Muhammed’in (sav) şeriatıyla hükmedecektir. Dolayısıyla Hz. İsa (as), Hz. 

Muhammed’den (sav) sonra yeni bir din getirmeyecektir. Bu yüzden Hz. İsa’nın (as) tekrar 

yeryüzüne inmesi, Hz. Muhammed’in (sav) son peygamber olması meselesine de zıt bir konu 

değildir.
531

 

 

 - Hz. İsa’nın (as) vefat ayetleri 

 

“Ey İsa, seni vefat ettireceğim, seni kendime yükselteceğim, seni inkâr edenlerden 

arındıracağım…” (Âli İmran Suresi, 55) 

 

 “… (Ya Rab) İçlerinde bulunduğum müddetçe onlar üzerine kontrolcü idim. Beni vefat 

ettirince artık onlar üzerine gözetleyici yalnız sen oldun. Sen, her şeyi hakkıyla görensin.” 

(Maide suresi, 117) 

 

 Âli İmran süresindeki ayette yer alan “ref” kavramı, cansız varlıklarla ilgili olarak 

zikredilince maddi, insanlar hakkında kullanılınca manevi yükseltmeyi ifade eder. Kur’an’da 

ref, bazen mutlak olarakta geçer ve mertebenin veya ruhun yükseltilmesi kastedilir. 

Dolayısıyla ayette ifade edilen tabir Hz. İsa’nın (as) biyolojik vefatı değildir. Ayetlerde (Âli 

İmran, 3/55; Nisa, 4/158) Hz. İsa’nın (as) Allah (cc) katına yükseltildiği bildirilir fakat bunun 

mahiyetine yani bu yükselmenin nasıl olduğuna ilişkin herhangi bir açıklama yapılmaz. Ali 

İmran suresinin 55. ayetinde yer alan, “Ey İsa! Seni vefat ettireceğim ve kendi nezdime 

yükselteceğim!” mealindeki cümlede geçen ve “vefat ettireceğim” diye tercüme edilmiş 

kelime “ölmek” anlamında değil, “yeryüzünden çekip almak ve kendi katına yükseltmek” 
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anlamına gelir.
532

 Kur’an’ın Türkçe mealine “vefat” tercüme edilen kelimenin bildiğimiz 

manada ölüm olmadığının bir diğer delili yine ayetlerden anlaşılır. Hz. İsa’nın (as) vefat 

etmediği, öldürülmediği Kur’an ayetlerinde açık ve nettir. Çünkü Yahudilerin “İsa’yı 

öldürdük.” demelerine karşın cevap Kur’an’dan şu şekilde gelir:  

 

“Hâlbuki onu (İsa) ne öldürdüler ne de astılar. Sadece onlara öyle göründü. Onun hakkında 

anlaşmazlığa düşenler, bu konuda kesin bir şüphe içindedirler. O hususta hiçbir bilgileri 

yoktur. Sadece zanna uyuyorlar. Onu kesin olarak öldürmediler. Fakat Allah onu kendisine 

yükseltmiştir. Allah, üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir.” (Nisa suresi, 157-158) 

 

 Görüldüğü gibi Hz. İsa (as) ölmemiştir. Maide suresi 117. ayette Hz. İsa’nın (as) vefat 

etmesiyle ilgili “teveffi” kavramı ise şu şekilde geçer: “Ya Rabbi! Ben aralarında olduğum 

müddetçe onları kolladım. Fakat sen beni vefat ettirince/aralarından tutup alınca artık onların 

gözetleyicisi sen oldun.” (Maide suresi, 117) 

 Burada yine “vefat” diye meal verilen kelime, “tutup almak, çıkarıp almak” anlamına 

da gelir. Ayetin asıl meali “Fakat sen beni onların aralarından çekip alınca...” şeklindedir. 

Dolayısıyla bu ayette Hz. İsa’nın (as) vefat ettiğine delil getirilemez. Nisa suresi 157. ayette 

Hz. İsa’nın (as) öldürülmediği, Yahudilere öyle gösterildiği açıkça bildirilmişken bu ayetlere 

“Vefat etti.” manası verilemez. Hz. İsa’nın (as) tekrardan yeryüzüne ineceğini reddedenlerin, 

mealde yaptığı bir kavram karışıklığı söz konusudur. Kur’an Türkçe kelimelerle değil Arapça 

dil bilgisiyle anlaşılabilir. Çünkü çeviri kelimeler her zaman manayı tam vermeyebilir. Sonuç 

olarak, ortada Hz. İsa’nın (as) kıyamet yaklaştığında tekrar yeryüzüne ineceğini reddeden bir 

delil yoktur.  

 

Hz. İsa’nın Tekrar Yeryüzüne İneceğine Ayetlerden Deliller 

 Ehlisünnet âlimleri Hz. İsa’nın (as) kıyamete yakın tekrar yeryüzüne indirileceğine 

yönelik ayetlerden pek çok delil zikretmiştir. Biz burada, bu delillerden üçünü zikredeceğiz: 

 

 Delil 1: …O (İsa) Kıyamet Saati İçin Bir İlimdir… 

 Zuhruf Suresi 57-60 ayetleri arasında Hz. İsa’dan (as) şu şekilde bahsedilmektedir: 

 

“Meryem oğlu (İsa) bir örnek olarak verilince senin kavmin hemen ondan (keyifle söz edip) 

kahkahalarla gülüyorlar. Dediler ki ‘Bizim ilahlarımız mı daha hayırlı, yoksa o mu?’ Onu 

yalnızca bir tartışma konusu olsun diye (örnek) verdiler. Hayır, onlar “tartışmacı ve düşman” 

bir kavimdir. O, yalnızca bir kuldur, kendisine nimet verdik ve onu İsrailoğullarına bir örnek 

kıldık. Eğer biz dilemiş olsaydık elbette sizden melekler kılardık. Yeryüzünde (size) halef 

(yerinize geçenler) olurlardı.” (Zuhruf suresi, 57-60) 
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 Zuhruf suresi 57-60. ayetlerde Hz. İsa’dan (as) bahsederken hemen peşine gelen 

Zuhruf suresi 61. ayet şöyle devam etmektedir:  

 

“Şüphesiz o, kıyamet saati için bir ilimdir. Öyleyse ondan yana hiçbir kuşkuya kapılmayın ve 

bana uyun. Dosdoğru yol budur.” (Zuhruf suresi, 61) 

 

 Ayette Hz. İsa’nın (as) kıyamet saati için bir ilim yani kıyametin yaklaştığını gösteren 

bir işaret olduğu vurgulanmıştır. Bu da Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne ineceğinin açık bir 

göstergesidir ki Hz. İsa’nın (as) dünyaya ilk gelişi Peygamberimizden (sav) altı asır öncedir. 

Dolayısıyla “Kıyamet için ilimdir.” ifadesinden anlaşılan kıyamete yakın tekrar ineceğidir. 

Hadislerde de bu bahis, kıyamet alametlerinin içinde zikredilir. 

 Bu ayette “O, kıyamet saati için bir ilimdir.” ifadesinde geçen “o” zamirinden kastın 

Hz. İsa (as) değil, Kur’an olduğunu söyleyenlerin görüşü ise zayıftır. Çünkü Kur’an’da, 

Kur’an hakkında “o” zamiri kullanıldığında mutlaka ayetin öncesinde veya sonrasında veya 

ayetin içinde Kur’an’ı anlatan başka ifadeler de bulunmaktadır (Şuara, 26/192-196; Neml, 

27/77; Tekvir, 81/19 ve Tarık, 86/13’te olduğu gibi). Ancak bu ifadenin öncesindeki ayetler 

tamamen Hz. İsa’dan (as) bahsetmektedir. Bu nedenle “o (hu)” zamirinin bir önceki ayetlerle 

ilgili olduğu ve Hz. İsa’yı (as) anlattığı görülmektedir. Bu da Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne 

ineceğine delil teşkil eder.
533

 

 

 Delil 2: Hz. İsa’nın (as) Kitabı Öğretecek Olması 

 Hz. İsa’nın (as) yeryüzüne tekrar geleceğine işaret eden diğer bir ayet de şöyledir: 

 

“Hani melekler, dediler ki ‘Meryem, doğrusu Allah kendinden bir kelimeyi sana 

müjdelemektedir. Onun adı Meryem oğlu İsa Mesih’tir. O, dünyada ve ahirette seçkin, onurlu, 

saygındır ve (Allah’a) yakın kılınanlardandır. Beşikte de yetişkinliğinde de insanlarla 

konuşacaktır ve o, salihlerdendir. ‘Rabbim, bana bir beşer dokunmamışken, nasıl bir çocuğum 

olabilir?’ dedi. (Fakat) Allah neyi dilerse yaratır. Bir işin olmasına karar verirse yalnızca ona 

‘Ol!’ der, o da hemen oluverir. Ona Kitab’ı, hikmeti, Tevrat’ı ve İncil’i öğretecek.” (Âli İmran 

suresi, 45-48) 

 

“Allah şöyle diyecek: ‘Ey Meryem oğlu İsa, sana ve annene olan nimetimi hatırla. Ben, seni 

Ruhulkudüs ile destekledim, beşikte iken de yetişkin iken de insanlarla konuşuyordun. Sana 

Kitab’ı, hikmeti, Tevrat’ı ve İncil’i öğrettim.” (Maide suresi, 110) 

 

 Her iki ayette de geçen “Kitap” ifadesini incelediğimizde bunun Kur’an olduğunu 

anlarız. Ayetlerde Tevrat ve İncil dışında gönderilen son hak kitabın Kur’an olduğu 

bildirilmektedir. (Hz. Davud’a verilen Zebur da Eski Ahit’in içindedir. Bu yüzden kitaptan 

kasıt Zebur olamaz.) Yani ayete göre Hz. İsa (as) insanlara İncil’i, Tevrat’ı ve Kitabı 
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öğretecekse bahsedilen bu kitabın Kur’an olmasından başka bir ihtimal kalmamaktadır. 

Kur’an’ın başka ayetlerinde “Kitap” kelimesi, İncil ve Tevrat’ın yanında kullanıldığında 

Kur’an’ı ifade etmiştir. Mesela bir ayette şöyle buyurulur: 

 

“Allah… Ondan başka ilah yoktur. Diridir, kaimdir. O, sana Kitab’ı hak ve kendinden 

öncekileri doğrulayıcı olarak indirdi. O, Tevrat ve İncil’i de indirmişti.” (Âli İmran suresi, 2-

3) 

 

 Kitap kelimesinin Kur’an’a işaret ederek kullanıldığı başka ayetler de şu şekildedir: 

 

“Allah katından yanlarında olanı (Tevrat) doğrulayan bir Kitap (Kur’an) geldiği zaman, -ki 

bundan önce inkâr edenlere karşı fetih istiyorlardı- işte bilip tanıdıkları gelince onu inkâr 

ettiler. Artık, Allah’ın laneti kâfirlerin üzerinedir.” (Bakara suresi, 89) 

 

“Öyle ki size kendinizden size ayetlerimizi okuyacak, sizi arındıracak, size Kitap ve hikmeti 

öğretecek ve bilmediklerinizi bildirecek bir elçi gönderdik.” (Bakara suresi, 151) 

 

 Bu durumda Hz. İsa’ya (as) öğretilecek olan üçüncü kitabın Kur’an olduğu ve bunun 

da ancak Hz. İsa’nın (as) ahir zamanda dünyaya dönüşüyle mümkün olabileceği ortadadır. 

Çünkü Hz. İsa (as) Kur’an’ın indirilmesinden yaklaşık 600 sene önce yaşamıştır. 

 

 Delil 3: Hz. İsa (as) Ölmeden Önce Ehlikitabın Ona İman Edecek Olması 

 

“Bu, bir de inkârlarından, Meryem’e büyük bir iftirada bulunmalarından ve ‘Meryem oğlu İsa 

Mesih’i, Allah’ın elçisini öldürdük.’ demelerinden ötürüdür. Oysa onu öldürmediler ve 

asmadılar fakat onlara öyle göründü. Ayrılığa düştükleri şeyde doğrusu şüphedelerdir. Bu 

husustaki bilgileri ancak sanıya uymaktan ibarettir. Kesin olarak onu öldürmediler, bilakis 

Allah (cc) onu kendi katına yükseltti. Allah (cc) güçlüdür, Hâkim’dir. Ehlikitaptan her biri, 

ölümünden önce ona (İsa) muhakkak iman edecektir. Kıyamet gününde de o, onlara şahit 

olacaktır.” (Nisa suresi, 156-159) 

 

 Nisa suresi 159’da geçen “Ölmeden önce ona inanacaklar.” ifadesinde ölecek olandan 

kasıt Hz. İsa’dır (as) ve Hz. İsa (as) ölmeden önce Yahudi ve Hristiyanlar kendisinin 

peygamber olduğuna ve ilah olmadığına iman edecektir.
534

 Burada bazıları, “o” zamirinin Hz. 

İsa (as) yerine Kur’an’a baktığını düşünmüşler ve ayete Kitap Ehlinin ölmeden Kur’an’a iman 

edeceği şeklinde bir yorumda bulunmuşlardır. Oysa bu ayetin öncesindeki iki ayette de “o” 

zamiri tartışmasız bir biçimde Hz. İsa (as) için kullanılmıştır. Bu ayetlerin hemen arkasından 

gelen yukarıdaki ayette kullanılan “o” zamirinin Hz. İsa’dan (as) başka bir varlığı 

kastettiğinin hiçbir delili yoktur. Yukarıda da değindiğimiz gibi Kur’an’da Kur’an için “o” 
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zamirinin kullanıldığı yerlerde, mutlaka ayetin öncesinde veya sonrasında veya ayetin içinde 

Kur’an’ı anlatan başka ifadeler de bulunmaktadır.  

 Ayette ölecek olanlar ifadesinde kastedilen, Yahudi Hristiyanların kendi ölümleri de 

değil, Hz. İsa’nın (as) ölümüdür (mevti-hi). Şayet “ölmeden iman edecek olanlar” ifadesinden 

kasıt, Yahudi, Hristiyanların ölümü olmuş olsaydı önümüzde bir çelişki olur. Çünkü Hz. İsa 

(as) Dönemi’nde “Kitap Ehli” tanımlamasına dâhil olan Yahudiler ona iman etmemiş bununla 

da yetinmeyerek Hz. İsa’yı (as) öldürmek için tuzak kurmuşlardır. Daha sonra da onu öldü 

sanıp inkârlarını sürdürmüşlerdir. Aynı durum, bugünkü Yahudiler için de geçerlidir çünkü 

günümüzde de Yahudiler Hz. İsa’yı (as) peygamber olarak kabul etmemektelerdir. Bugüne 

kadar Hz. İsa’ya (as) iman etmemiş milyonlarca Ehlikitap Yahudi yaşamış ve Hz. İsa’ya (as) 

iman etmeden ölmüştür. Dolayısıyla ayette söz konusu olan Kitap Ehlinin değil, Hz. İsa’nın 

(as) ölümüdür. Sonuç olarak: 

 1. Ayette gelecekten bahsedildiği açıktır. Çünkü Hz. İsa’nın (as) ölümü söz 

konusudur. Oysa Hz. İsa (as), ayetin başında da anlaşıldığı üzere ölmemiş Allah (cc) katına 

yükselmiştir. Hz. İsa (as) dünyaya yeniden gelecek ve her insan gibi yaşayıp ölecektir. 

 2. Ayete göre Hz. İsa’nın (as) ölümünden önce Hz. İsa’ya (as) Ehlikitabın iman etmesi 

söz konusudur. Bu da kesin olarak gerçekleşeceği bildirilen bir olaydır. Dolayısıyla buradaki 

“ölümünden önce” ifadesinin işaret ettiği kişi Hz. İsa’dır (as). Kitap Ehli onu görüp bilecek, 

ona Müslüman olarak itaat edecek ve Hz. İsa (as) da onların durumlarıyla ilgili ahirette 

şahitlik edecektir. Ayete dayanarak yapılan, ehli kitabın kendi ölümlerinden önce Hz. İsa’yı 

görüp ona iman edecekleri görüşü fasittir, geçersizdir.
535

 

 

Hz. İsa’nın Tekrar Yeryüzüne İneceğine Hadis-i Şeriflerden Deliller 

 Hz. İsa’nın (as) gelişi konusunda nakledilen hadisler tevatür derecesindedir. Tevatür, 

içinde yalan ihtimali olmayan bir cemaate dayanan kuvvetli haber anlamına gelmektedir. 

Hiçbir sahabi de Hz. İsa’nın (as) tekrar yeryüzüne ineceğini yalanlamamıştır.  

 

“Sizler on alameti görmedikçe hiçbir zaman kıyamet kopmaz... Biri de İsa’nın inmesi.”
536

 

 

“Nefsim kudret elinde olan Allah’a yemin ederim ki Meryem oğlu İsa’nın adalet sahibi olarak 

inmesi yakındır.”
537

 

 

“Muhakkak ve muhakkak Meryem oğlu İsa inecek, hem adil bir hakem adaletli bir hükümdar 

olarak inecek.”
538
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 Hz. İsa’nın (as) gelişinin tevatür derecesinde hadislerle bildirildiğine dair özel olarak 

bir eser kaleme alan büyük hadis âlimi Şeyh Muhammed Enver el Keşmiri, “Et Tasrih bi-ma 

Tevatera fi Nuzuli’l-Mesih” isimli çalışmasında yetmiş beş tane hadise ve yirmi beş tane 

sahabiye ve tabiine (sahabileri gören) ait esere yer vermiştir. 

 

  5. İddia: İslam’da Recm Cezası Var mı, Yok mu? Recm Ayeti Var mıydı? 

 İslam’da recm cezasının varlığını reddedenler, Nur suresinin 2. ayetinde zina 

yapanlara 100 sopa cezasının verilmesinin zikredildiğini, bu ayette evli bekâr ayrımının 

yapılmadığını, recmin Yahudilikten İslam kaynaklarına girdiğini beyan etmektedir. 

 Cevap: Recmin (taşlamak suretiyle öldürme) varlığıyla ilgili ortaya atılan iddialar ve 

üzerinde konuşulan spekülasyonlar sadece bunlarla sınırlı değildir. Bu başlık altında şu 

konuların cevapları verilecektir: 

 1. Recm dinde var mıdır? Bunu inkâr eden sahabe ve ulema olmuş mudur? 

 2. Recmi inkâr edenler, hangi ayetlere dayanarak bu iddialarını sözde delillendirmeye 

çalışır? 

 3. Recmin dinde var olmasının hikmeti nedir? Bu hüküm, Allah’ın (cc) merhametine 

aykırı mıdır? 

 4. Recmin uygulanmasının şartları nelerdir? 

 5. “Recm ayeti vahyin başlangıcında vardı.” rivayetleri sahih midir? 

 6. “Recm ayetini keçinin yediği” rivayetleri sahih midir? 

  

1. Recm Dinde Var mıdır? Bunu İnkâr Eden Sahabe ve Ulema Olmuş mudur? 

 Kur’an’da zina cezası olarak önce ömür boyu ev hapsinin ve kınanmanın zikredildiği 

(Nisa, 4/15-16) görülmektedir. Bu ayetlerde “Allah, onlar için bir yol açıncaya kadar 

evlerinde tutun.” denilerek ileride zina için yeni hükümlerin geleceği ve bu ayetin 

neshedileceği anlaşılmıştır. Nisa suresi 15. ayette, “Allah onlara yeni bir yol açıncaya kadar” 

ifadesinde değişecek olan zina cezası hükmünü Hz. Peygamber (sav) şöyle bildirmiştir: 

“Ölçüyü benden alınız, benden alınız! Allah zina edenlere bir yol açtı. Zina edenler bekâr ise 

yüz sopa ve bir sene sürgün cezası tatbik ediniz. Evliler ise, yüz sopa ve recm tatbik 

ediniz.”
539

 Nur suresinin 2. ayetinde de zina edenlere yönelik zikredilen “100 sopa vurma” 

cezasının (Nur, 24/2) bekârlar için geçerli olduğu, evli olanların zina cezasının recm olduğu 

Hz. Peygamber (sav) tarafından bildirmiştir.  

 Modernistler, “Kur’an’da (Nur, 24/2) evli-bekâr gibi bir ayrım yok!” diyerek recmi 

inkâr ederler. (Asıl sebep, Batı dünyasına yaranabilmektir.) Bu savunma, ilmî değildir. 

Kur’an’da pek çok hüküm, genel (âmm) hatlarıyla gelmiştir. Daha sonra bu hükümler 

sünnetle tahsis veya takyit edilmiş yani koşullara bağlanmıştır. Mesela “Hırsızın elini kesin.” 

(Maide, 5/38) ayetiyle verilen bu hüküm genel bir hükümdür. Ayetin detayları, koşulları 

ayette zikredilmemiştir. Ayeti olduğu gibi alırsak hırsızın elinin en küçük bir şey çaldığında 

dahi (iğne, iplik, sakız vb.) kesilmesi gerekir. Mesela daha on beşinde bir çocuk girdiği 
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marketten bir sakız çalsa ceza olarak eli kesilecek demektir. Ancak Hz. Peygamber (sav) 

sünnetiyle bu ayeti koşula bağlayarak cezanın tatbik edilmesi için gerekli miktarı belirlemiş, 

ayeti koşula bağlamıştır. Örneğin süt çalana el kesilme cezası verilmez. Ceza için nisap 

miktarı, çalınan malın asgari değeri iki koyuna denk gelmelidir. Ancak bu ayrım Kur’an’la 

değil sünnetle yapılmıştır.
540

 Bu ayette de ayrım olmadığı için modernistler, “Kur’an’da böyle 

bir ayrım yok.” diyerek iğne çalan bir kişiye de mi bu cezayı tatbik edecektir! (Kimileri de 

“Elini kesin derken üzerine bir çizik atın hırsız olduğu belli olsun.” anlamındadır der. Madem 

Kur’an dışında bir kaynak kabul etmiyorsunuz ayete de böyle mana veriyorsunuz, servetler, 

hazineler çalan bir insanın eline çizik atıp serbest mi bırakacaksınız! Zira ayette hapis vb. 

farklı bir ceza da zikredilmemiştir. Yine kimileri “Hırsızın elini kesmek” mecazdır “Önünü 

kesmektir, olmaması için tedbir almaktır” der. Bu yorumda da tedbirlere rağmen hırsızlık 

yapıldıktan sonra verilecek ceza için yine Kur’an dışına çıkmak zorunda kalacaksınız. Aksi 

takdirde hırsızlığı cezasız bırakırsınız. Ehlisünnete “Recmi savunmak Kur’an’ın dışına 

çıkmaktır, Kur’an’la çelişmektir” derken reformistlerin hem kendileriyle hem Kur’an’la 

çeliştiği görülür.)  

 Dolayısıyla zina edene 100 sopa vurulma cezasında, bekâr evli ayrımının söz konusu 

edilmemesi, recmin yokluğuna delil alınamaz, “Recm, hükmü Kur’an ile çelişir.” denilemez. 

Çelişki, birbiri ile zıtlık hâlinde ya da 100 sopa cezasının inkârı halinde olur. Ayetteki 100 

sopa cezasının bekârlara ait olduğu hükmünün verilmesi ise zıtlık ya da inkâr değil; hükmü 

koşula bağlamak, tahsis etmektir. Aksi takdirde “Hırsızların elini kesin!” ayetine göre de 

açlık, yaş, çalınan malın miktarı gibi koşula bağlamalar da çelişki olur, hırsızlık kim 

tarafından ve nasıl yapıldığına bakılmaksızın ceza verilirdi.  

 Yine “Sizi emziren (süt) anneleriniz ve sütkardeşlerinizle evlenmeniz haram kılındı.” 

(Nisa, 4/23) ayetine göre, süt bağından sadece sütanne ve sütkardeşle evlilik haram 

kılınmıştır. Hz. Peygamber (sav), kişinin evlenmesinin haram olduğu akrabalarının (hala, 

teyze, nine vb.) aynısının süt bağı ile de (süt hala, süt teyze, sütnine vb.) haram olduğunu 

ayrıca bildirmiştir.
541

 Ayetten böyle bir çıkarımın varlığı zorunludur. Çünkü mesela sütkardeş 

ile kan bağı yoktur ancak sütanne yoluyla anne-çocuk gibi bağ vardır. Öyleyse sütanne 

yoluyla bağlar kurulmuş olunan süt teyze, süt hala vb.nin de aynı şekilde haram olması 

gerekir. Ancak bu hüküm Kur’an’da verilmemiş, Hz. Peygamber (sav) ayeti detaylandırmıştır. 

Bu hüküm de Kur’an’da yok diye reddedilemez. Hz. Peygamber’in (sav), ayetleri nasıl 

açıkladığı mümin için bağlayıcıdır. Daha önce delilleriyle zikrettiğimiz gibi Kur’an 

ayetlerinin açıklamaları en başta Hz. Peygamber’e (sav) aittir. Hz. Peygamber’e (sav) de 

hüküm verme yetkisi Allah (cc) tarafından verilmiştir. Bunu inkâr eden büyük dalalet 

içerisindedir:  

 

“İnsanlara açıkla diye Kur’an’ı sana indirdik.” (Nahl suresi, 44) 
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“Aralarında çekiştikleri şey hakkında, seni hakem tayin edip, sonra da senin verdiğin 

hükümden dolayı ‘içlerinde bir sıkıntı duymaksızın tam bir teslimiyetle teslim olmadıkça’ 

iman etmiş olmazlar.” (Nisa suresi, 65) 

 

“Allah ve Peygamber’i bir şeye hükmettiği zaman inanan erkek ve kadına artık işlerinde 

başka yolu seçmek yaraşmaz.” (Ahzab suresi, 36) 

 

 Recm cezası Kur’an’da işaretle, sünnette kesin delille vardır. Tevratta, zina edenlere 

recm hükmü emredilmişti ve bu hüküm tatbik ediliyordu. Asr-ı Saadet Dönemi’nde 

Medine’de Yahudiler kendi toplumundan seçkin biri zina edince onu recm etmek istemediler 

ve recmi yasakladılar. Daha sonra bir fakir zina edince onu recm etmek istediler. Orada 

bulunanlar “Seçkin arkadaşınızı recm etmedikçe bunu da recm edemezsiniz.” diyerek öne 

atıldı. İşler zorlaşınca kamçı cezası ve teşhir ile cezaları verildi. Sonra Yahudi ileri 

gelenlerinden Yüsre adında bir kadın Hayber ileri gelenlerinden bir Yahudi ile zina yapınca 

Kureyza oğullarından bir takımlarını Resulullah’a gönderdiler, “Sorunuz bakalım zina 

hakkında ona indirilen hüküm nedir? Korkarız ki bizi rüsvay eder, şayet celd (değnekle vurma 

cezası) derse tutunuz, recm (taşlamayla öldürme cezası) derse sakınınız.” dediler. Hz. 

Peygamber (sav) ise Tevratta yazan recm hükmünü o Yahudilere verdi. Bu olaylar üzerine 

inen ayet şu şekildedir:  

 

“Kendi kitapları olan ve içinde Allah’ın hükmü bulunan Tevrat ellerinde iken nasıl olup da 

seni hakem tayin ediyorlar? Sonra ne diye peşinden dönüp senin hükmüne razı olmuyorlar? 

Aslında onlar, hiçbir şeye iman eden kimseler değillerdir.”(Maide suresi, 43) 
542

 

 

 Bu ayette, recm hakkında “Allah’ın bir hükmü” denilmesi, recmin ayetlerde hak 

gösterildiğine delildir. Recmi reddeden bir tane dahi ayet yoktur. Recmin Yahudilerden 

Müslümanlara geçtiğini iddia eden modernistler bu sebeple hükmü inkâr ederken aynı 

zamanda “Namazın Kur’an’da detayına ihtiyaç yok çünkü namaz Yahudilerden öğrenildi.” 

diyerek bir çelişkiye düşmektedir. Yahudilerden öğrenildiğini iddia ettikleri din esası, onlar 

için dinde delilse, niçin aynı mantık recmi inkârlarına sebep olmaktadır! Çünkü dertleri hakkı 

aramak değil; heva, heves ve Batı’ya yaranabilecek şekilde İslam’ı yorumlamaya çalışmaktır. 

Hâlbuki kimseye yaranma derdine düşülmeyip sadece Allah’ın rızası düşünülse, Allah 

hükümlerinin hikmetlerini insanların kalplerine ilham edebilir. 

 Recm hükmü Peygamberimizin sünnetti ile sabittir. Kütüb-i Sitte’de ise recmle ilgili 

pek çok sahih rivayet vardır. Bu rivayetler, tevatür düzeydedir. Yani yanlışlığına imkân 

verilmeyecek sahabe, ravi topluluğu ittifakla haber vermiştir. Bunun yanında recm cezası, 

manevi olarak da tevatürdür. Yani hiçbir sahabe de recmi uygulayanlar için “Bu insanlar 

Peygamber’e (sav) iftira attı, dinde böyle bir şey yoktur.” dememiş, sükût ederek hükmün var 

olduğunu ortaya koymuşlardır. Zulme asla rıza göstermeyen Ashab-ı Kiram, nasıl olur da 

dinde olmayan ve bir kişinin ölümüne sebep olacak bir hükme sükût eder! Sünnetle açıkça 
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ortaya konulmuş bu hükmü reddedenler, “Senin verdiğin hükme gönül rızasıyla 

bağlanmazlarsa iman etmiş olmazlar.” (Nisa, 4/65) ayeti dolayısıyla tevatür haberi inkâr 

ettikleri için iman ve itikat olarak kendilerini ciddi bir riske atmaktadırlar. 

 İslam tarihi incelendiğinde recmin varlığını yok sayan sadece Peygamberimizin (sav) 

lanetlediği, Hz. Ali (ra) başta olmak üzere sahabilerle savaşan Hariciler
543

 ve küçük bir kısım 

Mutezile olmuştur. Bütün sahabiler, tabiin (sahabeyi görenler) ve ümmet âlimleri, ittifakla 

recmi kabul etmiştir.
544

 Sahabe düşmanlığıyla bilinen Şia dahi recmi kabul etmiştir. Hz. Ali 

(ra) bizzat recm cezası uygulamış ve hiçbir sahabi de ona karşı çıkmamıştır.
545

 Hz. Ömer de 

(ra) recm cezasını Hz. Peygamber’le (sav) beraber tatbik etmiştir.
546

 Diğer raşit halifeler 

döneminde ve tabiin devrinde de recm uygulanmıştır.
547

 Şayet recm cezası İslam’da 

olmasaydı sahabe ve onların yetiştirdiği müçtehitler, İslam’ı tahrip etmemek için zindanlarda 

işkenceler görmeyi dahi göze almış âlimler ve de 14 asır boyunca, bu kadar geniş ve büyük 

âlimler topluluğu, Allah’ın (cc) “Öldürülemez” kıldığı bir canı öldürmeye veya bunun 

fetvasını vermeye cesaret edemezdi. Zaten onların imanları da buna müsaade etmezdi. Ya da 

sorulur ki cennet ile müjdelenmiş sahabeden (Tevbe, 9/100; Hadid, 57/10) bir tane Allah 

korkusu olan sahabi dahi çıkmamış mıdır ki bu hükümlere karşı gelsin! Onların din uğruna 

yaptıkları fedakârlıklar, çektikleri eziyetler batıl karşısında müsamaha göstermeyeceklerinin 

en büyük delilidir. “Kur’an’da bu yok, o yüzden İslam’da olamaz.” diyerek Batı’ya yaranmak 

için hükmü reddedenler, Kur’an’a dönüş çağrısı yaparken Kur’an içinde Peygamber’e (sav) 

havale edilen meseleleri zikreden ayetleri görmezden geldiklerinin ve bu durumun aslında 

Allah Rasulünün ashabına dil uzatmak anlamına geleceğinin farkına varmalılardır. Zira hiçbir 

akıl, İslam’ın sayısız sahabe, milyonlar âlim, salih ve milyarlarca Müslüman tarafından 

asırlarca yanlış anlaşıldığını ve yanlış yaşandığını, bu mahşeri kalabalığın katle rıza 

gösterdiğini iddia edemez. Çünkü İslam artık son dindir. Bu dinin esasları kıyamete kadar 

korunacak ve bozulmayacaktır. Böyle bir dinin Hz. Peygamber’den (sav) sonraki 

koruyucuları mümin topluluklardır. Ayette şöyle buyurulur: 

 

“Kim, kendisine hidayet (doğru yol) besbelli olduktan sonra peygambere karşı çıkar, 

müminlerin yolundan başkasına uyarsa onu yöneldiği yolda bırakırız ve cehenneme sokarız. 

Orası ne kötü bir varış yeridir.” (Nisa suresi, 115) 

 

2. Recmi İnkâr Edenler, Hangi Ayetlere Dayanarak Bu İddialarını (Sözde) 

Delillendirmeye Çalışır? 

 Recmi inkâr edenler, başta Nur suresi 2. Ayette zikredilen zina cezasında bekâr-evli 

ayrımı yapılmamasına sırtını yaslar. Bunun cevabını yukarıda vermiştik. Diğer öne sürülen 

ayetler şunlardır: 
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“Ey Peygamber’in hanımları! İçinizden kim açık bir zina ederse onun için o azap ikiye 

katlanır.” (Ahzab Suresi, 30) 

 

       Bu ayete dayanarak evli olan peygamber hanımı zina edecekse ona recmin 2 katı 

uygulanamayacağından bu ayet recmi reddeder, denilir. Hâlbuki bu ayette söz konusu edilen 

iki kat azaptan maksat; biri dünyada diğeri de ahirette olan cezalardır.
548

 Buna göre bu ayetten 

hareketle evli kadınların cezasının recm olamayacağını söylemek doğru olmaz değildir. 

Çünkü -dünyada recm cezası çeken diğer insanların bu cezası, onların günahlarına kefaret 

olacağına ve ahirette affolunabileceğine rağmen- Peygamber hanımlarının dünyadaki cezaları, 

ahiretteki cezalarını kaldırmayacağı için onların hem dünyada hem ahirette iki kez olmak 

üzere cezaları verilir.
549

 Bazı âlimlere göre onların ahiretteki cezaları diğerlerinin iki katıdır. 

Örneğin başkaları cehennemde beş gün yanarsa onlar on gün yanar.
550

 

 Kullanılan diğer ayet ise şudur: “… ellerinizin altındaki mümin cariyeler… eğer 

evlendikten sonra zina yaparlarsa, onlara hür kadınlara ait cezanın yarısı uygulanır.” (Nisa 

suresi, 25)  

 Nisa suresi 25. ayette, evli cariyelere verilecek zina cezası zikredilmiş ve hür kadınlara 

verilen cezanın yarısının verilmesi belirtilmiştir. Elbette recm cezasının yarısı olamaz. Bunun 

için ayetteki karşılaştırma hür ve bekârlara verilen 100 sopa cezasının yarısı yani 50 sopa 

cezasıdır. Evli cariyeye 50 sopa ceza verileceği hem hadis-i şeriflerde bildirilmiş hem de 

sahabe ayeti bu şekilde tatbik etmiştir. Sahabeden İbni Mes’ud da (ra) ayette kastedilenin 50 

sopa olduğunu bildirmiştir. Bu ayetten yola çıkarak köle ve cariyelere hiçbir şekilde recm 

uygulanamayacağı hususunda âlimler ittifak etmiştir.
551

 Kısaca recm cezasının 

uygulanabilmesi için kişinin ergin, akıl baliğ ve evli olması gerektiği gibi aynı zamanda da 

hür olması gerekir.  

 Ayette zikredilen “hür kadınların yarı cezası” ifadesinde bekâr olan hürlerin 

kastedildiğinin delili şudur: Ayette “Muhsanat” ifadesiyle hür kadın kelimesi kullanılmıştır.
552

 

Ayetin başında “hür kadınlarla evlenmeye gücünüz yetmezse” diye zikredilen bu kadınlar 

elbette evli olmayanlardır. Çünkü evli kadınla evlenilemez. (Nisa, 4/24) Ayetin sonunda 

kullanılan aynı kelime (Muhsanat) ise başına “el” takısı almıştır. Arapça grammer kuralları 

gereği, “el” takısı bir tarif edatı olup ayette bir önceki kelimeye işaret etmektedir.
553

 Demek ki 

ayette hürlerin yarı cezası denilirken kastedilen, ayet başındaki zikredilen bekâr olan hürlerdir 

ve “hürlerin yarı cezasından” kastın da bekâr olan hürler olduğu buradan anlaşılır. Sonuç 

olarak ayet recmin yokluğuna asla delil olamaz. 

 Bu noktada modernistlere bir soru sormamız gerekir: Şayet Hz. Peygamber’in (sav) 

ayetleri açıklamadığını ve Kur’an’ı detaylandırmadığını, Kur’an’da olmayan bir hükmün 

verilemeyeceğini iddia ediyorsanız bu ayete göre cariyeler için “evlendikten sonra zina” 
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cezası tabiri kullanılmış. Öyleyse bekâr cariyeye ve erkek köleye zina cezası verilmeyecek 

midir? Çünkü ayette sadece evli cariye zikredilmiştir. Derseniz ki o zaman “Bekâr cariye ve 

erkek köle 100 sopa ayetine tabi tutulur”. Öyleyse siz de bekâr cariye ve erkek köleye 100 

sopa, evli cariyeye 50 sopa cezasını kabul etmiş olacaksınız. Evlendikten sonra zina etmek 

daha mı hafif bir suçtur ki! Elbette değil. Derseniz ki “Bekâr cariye ve erkek köle, ikisi de 

ayete kıyas edilir, 50 sopa cezası alır.” Sünnette dayanmayan sizler bunu hangi ayete 

dayandırdınız? Kur’an’da zikredilmeyen hususları benimsemeyen sizler, Kur’an’da 

zikredilmemiş bir hükmü nasıl vereceksiniz? Madem buna zorunlu kalıyorsunuz ve sizler 

vahiy almadan ayetle zikredilmemiş bir hüküm verip çıkarım yapabiliyorsunuz, vahiy alan 

Peygamber’in Nur suresi 2. ayette “100 sopa bekâra verilecek cezadır, evli ise recm 

edilecektir.” demesini niçin anormal buluyorsunuz! Keza yine recmin hürler için geçerli 

olduğunu hangi mantıkla inkâr edebileceksiniz! Ayette olmayan bekâr cariye ve erkek köle 

cezasında ayeti koşula bağlama, açıklama zorunda kalıyorsanız elbette zina cezası ayetini 

koşula bağlayan sünnete karşı aksi iddia ortaya atmamanız gerekir. Modernistlerin bu ve 

benzer çelişkileri izah edilebilir değildir. Bu ayetlerin açıklamaları için sünnette ihtiyaç 

olduğu açıkça ortadadır.  

 İslam’ın kölelere gösterdiği merhamet, getirdiği haklar, takva harici hür ile köle 

arasında insanî şeref farkının olmaması gibi düzenlemelerin pek çok kölenin İslam’ı 

benimsemelerine vesile olduğuna daha önce değinmiştik. Cariyelere, hürlere nispeten yarı 

ceza verilmesi de onlara gösterilen merhametin tezahürüdür, cezalarının hafifletilmesidir. 

Çünkü hür bir kadının dışarı çıkma, toplum içine girme zorunluluğu yoktur. Ancak 

köle/cariye zaruri olarak her zaman dışarıda bulunabildiği ve sık sık toplum içine girip çıktığı 

için zina fitnesine düşme ihtimali daha yüksektir. Bu sebeple cezası hafifletilmiş olabilir. 

Elbette bu hükmün başka hikmetleri de olabilir. En doğrusunu Allah (cc) bilir. Ancak kölelere 

insanlık dışı muamelelerin yapıldığı devirlerde şerefli görülen bir hür suç işlerken ona ceza 

vermeyip bir güçsüz veya köleye ağır cezalar tatbik edilmesi ve benzeri adaletsizlikler 

ortadayken kölelerin ayette cezasının hafifletilmesi, İslam’ın kölelere ne denli merhametli 

olduğunu bir kez daha göstermektedir. 

 

3. Recmin Dinde Var Olmasının Hikmeti Nedir, Bu Hüküm Allah’ın 

Merhametine Aykırı mıdır?  

 Daha önce de zikrettiğimiz gibi, İslam’da ceza hükümleri suçun ortaya çıkmasını 

engellemek için caydırıcı olma maksadı taşır. 100 sopa ve recm cezasının uygulanma 

şartlarına baktığımızda da bu durum kolaylıkla anlaşılır. Bir toplumu dünya ve ahiret 

saadetine ulaştıracak en köklü kurum, ailedir. Ailenin bozulması toplumun bozulması 

demektir. Eşini aldatarak zinaya yeltenen aile bireylerinde eşler arası sadakat azalır. Bu 

durum, aile içerisinde geçimsizliğe, eşlerin birbirinden soğumasına hatta boşanmaya sebep 

olabilir. Aile huzurunun olmadığı yerde çocukların bozulan ruhsal dengeleri, onların topluma 

zarar veren, antisosyal, madde bağımlısı, hırsızlık, taciz, tecavüz, şiddet gibi suçlara meyilli 

ya da intihar gibi kendine zarar verme davranışlarına, depresif psikolojiye, evlendiğinde eş ve 

çocuklarına hayatı zindan etme potansiyeline sahip bir birey olma riskini yükseltir. Bu ruh 

hâliyle kulluk vazifelerinin yapılması da zorlaşır. Dolasıyla zina toplumun ahlakını bozan bir 

fitne olduğu gibi bozulan aile düzeni de toplumun dünya ve ahiret saadetini baltalar. İşlenecek 
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suçlarla şahıslar bozulur, şahıslar bozuldukça suçlar artar. Şahıslar bozulursa aile kurumu yok 

olmaya başlar, aile kurumu bozguna uğrarsa toplum, toplum bozguna uğrarsa devlet zarar 

görür. Bu hikmetle İslam’da diğer suçlar gibi zina için de ciddi tedbirler alınır ve kişilerin bu 

suçu işlemeye cesaret göstermesi engellenmek istenir.  

 Bu gibi hükümlerin İslam’da bulunmasının İslam’ın rahmet dini olma özelliğiyle 

çelişen bir tarafı yoktur. Çünkü İslam’ın rahmet dini olması, kişilere sorumluluk ve ceza 

verilmeyeceği anlamına gelmez. İslam, merhamet ile adalet ve akıl ölçüsünü dengede 

tutmuştur. Toplumu bozguna uğratacak bu tarz fiil ve fitnelere merhamet etmek uğruna ceza 

vermemek, toplumun fesada uğraması demek olacağı için suçluya merhamet ederken toplum 

ahlakının bozulmasıyla toplumda güvenin, sadakatin, aile kurumunun zedelenecek olmasıyla 

ve artacak suç oranlarıyla topluma merhametsizlik yapılmış olunur. Tövbe edip bu cezanın 

günahlarına kefaret olacağı kişiler için de bilmekteyiz ki yaşam dünyada bitmez. Bu cezaların 

uygulanmasıyla kefaret olan günahların ahirette karşılarına çıkmaması, yine Allah’ın (cc) 

rahmeti ve merhameti olarak değerlendirilir. Recmin uygulanma şartlarına değinildiğinde bu 

mesele daha da netleşecektir. Bu sebeple bu konunun da dikkatle okunmasını tavsiye ederiz. 

 

4. Recmin Uygulanma Şartları Nelerdir? Osmanlı Dönemi’nde Recm Cezası Kaç 

Kere Verilmiştir? 

 İslam’da aslolan cezayı vermemek olduğunda had cezalarının uygulanmaması için 

çaba gösterilir. Şu hadis-i şerifler, maksadın ceza vermek değil, suça yeltenmeyi önlemek 

olduğunu delillendirir: 

 

“Şüphe bulununca, gücünüzün yettiği kadar hadleri (cezaları) düşürünüz.”
554

 

 

“Gücünüz yettiği ölçüde, hadleri (cezaları) kaldırın. Şayet bir çıkış yolu bulursanız onu tatbik 

edin. Zira imamın (hâkimin) affetmekte hata etmesi, ceza vermekte hata etmesinden daha 

hayırlıdır.”
555

 

 

 Ancak cezanın verilmesi için tüm şartlar gerçekleşirse hâkimin cezayı vermesi gerekir. 

Çünkü şartların yerine gelmesine rağmen cezanın verilmemesi demek, toplumun “Suç işlense 

de ceza verilmiyor!” anlayışıyla suça rahatça yeltenmesinin önünün açılması demektir. Recm 

ve 100 sopa cezasının verilmesi için gerekli olan şartlar ise son derece ağırdır: 

 - Recm cezası alınabilmesi için zinaya aynı anda “adaletine güvenilecek” dört kişinin 

şahitlik etmesi gerekir. Mesela üç kişi zinayı görür tam dördüncü kişi geldiğinde zina 

yapanlar şahitleri fark edip zinayı bırakırsa şahitlik kabul edilmez, ceza verilmez. Çünkü dört 

kişinin aynı anda olaya şahit olması şarttır. Zina yapanların o esnada yaşayacağı korku, zaten 

kendilerine yetecek, hem ceza almamış olacaklar hem de şartların gerçekleşmesi çekincesiyle 

bir daha zinaya yeltenmemek adına ders alacaklardır. Eğer şahitler dört değil üç kişiyle sınırlı 

kalırsa ve üç şahit bunu toplum içinde dile getirirse iftira suçu işledikleri kabul edilip bu sefer 
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eksik kalmış şahitlere 80 sopa vurulur. Bu tedbirin amacı da kimsenin böyle hassas konularda 

konuşmaması ve toplumun dedikoduya dalmasına engel olunmasıdır. 

 - Şahitler zina yapanları örtü, yorgan altında görürse yine ceza verilmez. Aynı yatakta 

oynaşma da zinadan sayılmaz. Çünkü zina cinsel organların tam anlamıyla temas hâlidir. 

Temasın açık bir şekilde görülmesi gerekir. Bu hâlde görülürse ancak zina suçu kabul edilir, 

aksi hâlde dört şahit olsa dahi recm cezası verilmez. 

 - Kişi gelip “Zina yaptım cezasını ahirete bırakmak istemiyorum.” diyerek zina 

yaptığını kendisi itiraf ederse ve 100 sopa ya da recm cezasını talep ederse bu sefer hâkim üç 

kez onu geri çevirir ve itirafını kabul etmez. “Rüya görmüş olabilirsin, nikâhlı eşin 

olmadığına emin misin?” gibi sorularla cezayı vermemeye çalışır. Ancak farklı zamanlarda 

yaptığı itirafların dördüncüsünde artık cezayı vermek farz olur. Çünkü zaninin dördüncü 

itirafı, dört şahit yerine geçer. 

 - Zina kişinin kendi itirafı ile sabit olmuş ise kişinin recm edileceği sırada recmden 

kaçması itirafından dönüş olarak kabul edilir ve ceza verilmez. Keza Hz. Peygamber’e (sav), 

Maiz’in recm esnasında kaçtığı anlatılınca “Keşke onu bıraksaydınız!” demiştir.
556

 

 - Ayrıca Ebu Hanife’ye göre infazdan önce taraflardan birinin evli olduklarını iddia 

etmesi, şahitlerin şahadet ehliyetini yitirmesi, hadd-i kazf’a mahkûm olması, şahitlerden 

birinin ölmesi veya kaybolması hâlinde de recm cezası uygulanmaz. Ebu Yusuf’a göre zina 

eden erkek ile kadın infazdan önce evlenirlerse recm düşer. Hamilelikte, çocuğun sütten 

kesilmesine kadar recmin tehirine sebep olur.
557

 

 - Recm cezası için zina İslam ülkesinde yapılmalıdır. Ceza ise sadece İslam 

devletinde, devlet eliyle verilir. İslami kurallara göre yönetilmeyen devletlerde recm cezası 

verilemez, kişiler keyfî uygulama yapamaz. 

 - Zina yapan; ergen, akıllı, evlenmiş, hür ve Müslüman olmalıdır. Bu şartlardan biri 

yoksa recm uygulanmaz.  

 - 100 sopa cezasında değnek parmak büyüklüğünde olmalı, ne kalın ne ince olmalı, 

vuran kimse elini en son omuz hizasına kadar kaldırmalı, omzundan arkaya aşırtmamalı, 

çıplak vücuda vurulmamalı ancak elbise kalın da olmamalı; yüz, karın, edep yerleri gibi 

tehlikeli ve hassas bölgeler vurulmamalı; vuruşların hepsi tek yere değil, diğer organlara 

yaygınlaştırılarak yapılmalıdır. 

 - Zina şahitliği yapanlar bidat ehli, fasık insanlarsa onların da şahitliği kabul edilmez 

ve ceza verilmez. Şahitlerin adalet sahibi olması da şarttır. Adaletin ise çeşitli tarifleri 

yapılmaktadır. Bunlardan en yaygın olanı “Büyük günahları işlememek, küçük günahlarda 

ısrar etmemektir.” ve “Hasenesi (iyi amelleri) çok, masiyeti (kötü amelleri) az olandır” 

şeklindeki tariflerdir. Bunun dışında nitelemesi olanların; bidat ehlinin, fasığın, büyük günah 

işleyenin, küçük günahlarda ısrarcı olanın, kötülüğü iyiliğinden çok olanın şahitlikleri kabul 

edilmez.
558
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 - Büyük günahları işleyen kimseler yalana da ehemmiyet vermezler. Yetim malı yiyen, 

faiz yemekle tanınan, devamlı içki içen, kumar oynayan ve benzeri günahları işleyen kimseler 

adalete uymama şüpheleri barındırdığından ve bu büyük günahı işlerken yalan gibi bir bir fiili 

daha rahat yapabileceğinden, dine göre şahitlikleri kabul edilmez. Yalan söylemekle tanınmış, 

sık sık yalan haber getirip götürenlerin şahitliklerine başvurulmaz. Davalı ile şahit arasında 

dünyevi bir husumet de bulunmamalıdır. Cimriliğiyle meşhur olmuş, zekât vermekte, çoluk 

çocuğunun geçimini teminde aşırı derecede eli sıkı olan kimselerin de şahitliği kabul edilmez.  

 - Çocukların, akıl hastalarının, bunakların, dilsizin, âmânın şahitlikleri makbul 

değildir. Ağzından çıkanların meşru veya gayrimeşru olduğuna aldırmayan, dinen ve ahlaken 

hoş olmayan sözleri sarf etmeyi bir alışkanlık hâline getiren laubali insanların şahitlikleri de 

kabul olunmaz. Umumi adaba, sünnet-i seniyyeye, örf ve âdete aykırı düşen işleri yapanların 

şahitliği ciddiye alınmaz. Hayâsız kimselerle sohbet etmek, insanlarla alay etmek, başkalarını 

küçük düşürecek derecede şakada bulunmak sünnete ve adaba aykırı hareketlerdir. Bunları 

alışkanlık haline getirenlerin şahitlikleri kabul edilmez. İmam-ı Azam’a göre, Selef-i 

Salihi’ne, sahabeye dil uzatan kimselerin şahitliklerine de itibar olunmaz. Bütün bunlar, 

İslam’ın şahitlik gibi adaletin tecellisine vesile olacak bir meseleye verdiği ehemmiyeti 

gösterir. 

 Şayet şahitlerin yalan beyanda bulundukları tespit edilirse İslam âlimleri, yalancı 

şahitler için cezayı sadece ahirete bırakmamışlar, dünyada da bir takım cezalar 

öngörmüşlerdir. Yalan yere ettikleri şahitlik yüzünden sebep oldukları maddi zararın 

tazmininin yanı sıra başka cezalar da verilir. Yalancı şahit için genelde belli bir ceza tespiti 

yapılmamış, bu tamamen hâkimin takdirine bırakılmıştır. Ebu Hanife yalancı şahidin 

caddelerde teşhir edilip halka gösterileceğini, Ebu Yusuf ve Muhammed ise dayak ve hapis 

cezası ile cezalandırılacaklarını söylemişlerdir.
559

 

 Görüldüğü gibi bu şartların hepsinin bir arada bulunması ve bu cezanın tatbik edilmesi 

son derece zordur. Prof. Dr. Ahmet KILINÇ, 624 yıllık Osmanlı tarihi boyunca recm 

cezasının yalnızca bir kere uygulandığı bildirmektedir.
560

 Doç. Dr. Ömer MENEKŞE ise 

kaleme aldığı bir makalede, Osmanlı Dönemi’nde uygulanan iki recm vakasını aktarmıştır.
561

 

Bir ya da birkaç fark etmeyecektir. Üç kıtada, milyonlarca kilometrekare alanda yüzyıllar 

boyu hüküm süren Osmanlı’da bu denli düşük ceza istatistiği, İslam’ın asıl amacının bu tip 

cezaları uygulamaya koymak değil, suçun önüne geçmek olduğunu göstermektedir. Ceza 

sistemi yine de vardır ki kişiler şartların sağlanma korkusundan suça yeltenmesin ve bu 

sayede toplumda zina fitnesinin önüne geçilip aile kurumu korunabilsin. Ki Osmanlı 

Devleti’nde de aile kurumu sağlam ve dimdik ayakta kalmıştır.  

 Yine Asrı Saadet’te verilmiş recm cezaları şahitlerin getirmesiyle değil, kişilerin dört 

kez farklı zamanda gelip suçunu itiraf etmesiyle ve cezayı bu dünyada çekip ahirete bırakmak 

istememesi sebebiyle verilmiştir. Nitekim yaşanan bir recm hadisesi üzerinden anlaşılmıştır ki 

kişinin samimi bir şekilde tövbe edip, suçunu itiraf ederek bu cezayı dünyadayken kabul 

etmesi hâlinde günahlarının affolunduğuna ve ahirete bu günahla gitmediğine dair 
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Peygamberimizin (sav) hadis-i şerifi vardır.
562

 Nasıl ki bozulan yeminin, bozulan orucun 

kefaretleri vardır, kimi günahların kefareti dünyada olur, kimi günahların kefaretleri ahirete 

bırakılır; recmde de kişi, samimi tövbe ederek günahını itiraf edip cezayı talep ederse Allah’ın 

(cc) izniyle bu günahtan ahirette sorumlu tutulmayacaktır.  

 Zinanın yaygın olduğu toplumlarda aile yapısının durumu, boşanma oranları, 

gençlerde yitirilen yaşam anlamı, madde bağımlılığı, fıska düşkünlük, ahlaki yozlaşma vb. 

ortadadır. Ailenin çöküşü; toplumda huzurun, mutluluğun ve güven bağlarının çöküşü 

demektir. Şüphesiz ki İslam hükümlerinin ve İslam’daki hukuk sisteminin hakkıyla 

uygulandığı toplumlarda görülür ki toplumsal düzeni, refahı sağlamada en işlevsel ve gerçekçi 

hükümler barındıran hükümler İslam’ın hükümleridir. Hırsızlık için de 300 yılda verilmiş 6 

had cezası
563

 son derece düşündürücüdür.  

 

5. Recm Ayeti Vahyin Başlangıcında Vardı mıydı? Lafzı Nesh Edilen Ayetler Var 

mıdır? 

 1. “Hz. Ömer (ra) anlatıyor: ‘Recm ayeti Kur’an’da vardı.
564

  Rasulullah ve biz bunu 

tatbik ettik ve uyguladık.  Aradan uzun zaman geçince bazıları ‘Biz Kur’an’da recm 

görmüyoruz.’ diyerek onu inkâr etmelerinden korkuyorum. Recm haktır. Allah’a kasem olsun 

ki eğer insanlar: ‘Ömer, Allah Teala’nın kitabına ilavede bulundu.’ demeyecek olsalar, recm 

ayetini Mushaf’a yazardım.”
565

 

 Bu rivayeti Kur’an’da Allah (cc) tarafından tilaveti unutturularak nesh edildiği, 

kaldırıldığı ifade edilen aşağıdaki rivayetlerle beraber değerlendirip cevaplayacağız: 

 2. “Ebu Ümame’ye bir grup sahabinin anlattığına göre onlardan biri geceleyin 

kalkarak ezbere bildiği bir sureyi okumak ister ancak besmeleden başka bir ayeti okuyamaz. 

Sabahleyin bu durumu sormak üzere Peygamber’in kapısına varır. Derken başkaları da oraya 

gelip toplanır. Birbirlerine ne için geldiklerini sorarlar. Aynı sureyi unutma sebebiyle 

geldiklerini söylerler. Sonra Resulullah onları kabul eder ve haberlerini anlatırlar. Unuttukları 

sureyi sorarlar. O da bir müddet suskun vaziyette cevap vermeden bekler. Sonra şöyle der: O 

sure, geceleyin neshedildi, bu yüzden ezberleyenlerin göğsünden ve yazılı bulunduğu her 

şeyden silindi.”
566

 

 3. “Berâe suresi gibi bir sure indirildi, sonra neshedildi. Bu sureden akılda kalan şu 

ifadedir: Âdemoğlunun iki vadi dolusu malı olsa mutlaka üçüncüsünü ister. Onun karnını 

ancak toprak doyurur. Allah, tövbe edenlerin tövbesini kabul eder.”
567

 

 4. “Ayşe’den şöyle nakledilir: ‘Gerçekten de Ahzab suresi, Peygamber’in zamanında 

200 ayet olarak okunurdu. Oysa şu an ondan elimizde bu olanlar kaldı.” Rağıbın naklettiği 

rivayette 100 olarak gelmiştir.’”
568
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 5. Heytemî Mecmeü’z-Zevâid, kitabında Ebu Musa Eş’arî’den şöyle nakletmektedir: 

“Berâet (Tevbe) suresine benzer bir sure inmişti ki sonradan kaldırıldı ve ben ondan sadece şu 

cümleyi ezberledim: Hiç şüphesiz Allah, bu dini öyle kavimlerle teyit eder ki (bu dinde 

hiçbir) payları yoktur.” 

 

Kur’an Korundu mu?  

 Kur’an-ı Kerim’in hiçbir kelimesi ya da harfi bile değişikliğe uğramadan bize kadar 

gelmiştir. Bu konuda yukarıda alıntı yaptığımız âlimler de dahil olmak üzere ümmet âlimleri 

arasında ittifak vardır. Hatta Kur’an’ın sure ve ayetlerinin sayısı ve tertibi dahi tıpkı 

elimizdeki Mushaflarda olduğu gibi vahiy ile tespit edilmiştir.
569

 Hz. Peygamber (sav), her 

sene ramazan ayında, o güne kadar inmiş olan Kur’an’ı Hz. Cebrail ile karşılıklı olarak 

okurdu. Son ramazanda bu karşılıklı okuma, iki defa gerçekleşmiştir. Hz. Peygamber’in (sav) 

bu okuması, şu anda elimizdeki mevcut tertibe göre olup ona temel teşkil ettiği söylenir.
570

 

“Şüphesiz ki Kur’an’ı biz indirdik ve onu koruyan da biz olacağız.” (Hicr, 15/9) mealindeki 

ayette de ifade edildiği üzere Kur’an’ın korunması doğrudan Allah’ın (cc) hıfz ve inayetiyle 

sağlanmıştır.  

 Hz. Peygamber Dönemi’nde inen Kur’an ayetlerini bir kısım sahabiler ezberliyor, bir 

kısım sahabiler de vahiy kâtipliği yapıp ayetleri yazıyordu. Vahiy kâtiplerinin başında Zeyd 

bin Sabit gelirdi. Bazı sahabiler de vahiy kâtibi olmamalarına rağmen kendilerine özel 

nüshalara Kur’an ayetlerini yazıyorlardı. Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra Hz. 

Ebubekir (ra) Dönemi’nde her ayete şahitler getirilerek Zeyd bin Sabit’in başkanlığından 

Kur’an-ı Kerim Mushaf hâline getirildi. Hz. Peygamber (sav) Dönemi’nde vahiy kâtipleri 

dışında bazı sahabiler Kur’an ayetlerini kendi özel nüshalarına yazdıkları için Hz. 

Peygamber’in (sav) ayetler hakkında açıklamalarını kendi özel nüshalarına ayrıca not 

almışlardı. Mesela Abdullah b. Mesud'un mushafında meal olarak “(Hac mevsiminde) 

Rabbinizden rızk istemenizde bir günah yoktur.” (Bakara, 2/198) şeklinde ayet yazılmıştı. 

Oysa parantez içindeki bilgi, onun Hz. Peygamber’den (sav) öğrendiği ayetin 

açıklamasıdır.
571

 Bu sahifelerdeki kişisel notların ilerde Kur’an’dan zannedilmemesi için şahsî 

Mushaf’ına ayetleri açıklamalarıyla yazanların nüshaları bir araya getirilip yakıldı ve imha 

edildi. Böylece, bütün sahabenin ittifak ettiği Kur’an Mushaf’ı oluşturuldu.
572

 Hz. Osman 

Dönemi’nde de bu Mushaflar çoğaltılarak çeşitli ülkelere gönderildi. Şu an, İstanbul’da “Türk 

ve İslam Eserleri Müzesi”nde şu tarihi mushaflar bulunmaktadır: 457 numarada Hz. Osman 
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imzasını ve hicri 30 yılını içeren Mushaf-ı Şerif, 557 numarada, Hz. Ali’nin imzasını içeren 

Mushaf-ı Şerif, 458 numarada Hz. Ali’nin yazısı olduğu belirtilen Mushaf-ı Şerif.  

 Ayrıca 2015 yılında da İngiltere’deki Birmingham Üniversitesinde Dünya’daki en eski 

Kur'an-ı Kerim olabileceği düşünülen “Karbon 14” tarihleme metoduyla yapılan 

incelemelerle en az 1370 yıllık olduğu tahmin edilen Kuran’ın üçte ikisinden daha fazlasını 

içeriğinde barındıran sahifeler bulunmuştur. Bu Kur’an’lar, günümüz Kur’an’larıyla aynıdır 

ve Kur’an vahyin başlangıcındaki hâliyle korunmuştur. 

 Yukarıdaki rivayetlere gelirsek bu ve benzeri rivayetler hakkında hiçbir âlim 

Kur’an’ın eksikliği yorumunu yapmamıştır. Bu rivayetler üzerindeki ihtilafları, rivayetleri 

kabul etmeyenlerin bakış açısından ve rivayetleri kabul edenlerin bakış açısından 

değerlendireceğiz: 

 

 5.1. Rivayetleri Reddedenler 

 1. Lafzı neshedilen ayet rivayetlerini yukarıda sıralamıştık. Öncelikle Hz. Ömer’den 

recm ayetiyle ilgili önceden ayet olduğu sonra Allah tarafından Kur’an’dan tilavetinin 

kaldırıldığı rivayetini aktaran ravilerden bir kısmı, cerh ve tadil âlimlerince zayıf kabul 

edilmiştir.
573

 

 İslam âlimleri, recmi ittifakla kabul etmesine rağmen, bazı âlimler, vahyin indirildiği 

dönemde bir zaman recm ayeti ve benzeri ayetler olduğu gibi rivayetleri tümden reddetmiş ve 

aslı olmayan rivayetlerden olduğu konusunda tereddütleri olmadığını söylemişlerdir. Bu 

âlimlere göre sorun recmi inkâr etmektir. Çünkü recm haktır. Ancak yukarıda zikredilen 

rivayetler ve benzeri rivayetler hakkında şöyle denilir: 

 

“Bütün ümmetin ittifakıyla mütevatir/en sağlam bir yolla bize kadar gelen Kur’an’ın ayetleri, 

böyle ahad/tek şahıstan gelen, mütevatir olmayan zayıf rivayetlerle ispat edilemez ve Kur’an 

olarak kabul edilemez.”
574

 

 

 Bu gibi zayıf bazı rivayetleri aktaran âlimler de dâhil olmak üzere hiçbir İslam âlimi 

elimizdeki mevcut Kur’an’dan bazı ayetlerin eksik olduğunu söylememiştir. Bu rivayetleri de 

-onlar da inanmadıkları halde- ilmin haysiyetini koruma adına duyduklarını yazmayı uygun 

görerek kaynağına almışlardır. Hatta senet bakımından bu gibi rivayetler sahih de olsa 

mütevatir hadis rivayetlerine aykırı olan bu gibi âhad hadislerin kabul edilmesi söz konusu 

değildir. Mütevatir ve ümmetin icmaıyla sabit olan, mevcut Kur’an’a aykırı düşen hiçbir 

rivayet değerlendirmeye alınmaz ve ona itibar edilmez.
575

 

 Bu ifadeyle (recm ayeti) Tevrat’taki hükmün kastedilmiş olabileceği söylendiği gibi
576

 

Cebrî’ye göre Hz. Ömer’in bu ifadesindeki ayet kelimesi Kur’an ayeti değil de, lafzı ve 

manasıyla Peygamberimizden (as) nakledilen bir hüküm de olabilir. Ayet denilmesi mecazî 
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manada olup bu ifadeyle ibarenin güzelliğine ve mananın azametine dikkat çekilmiştir. Çünkü 

çok defa güzel bir söz, iş veya varlık hakkında bu kelime yani, ayet kelimesi 

kullanılmaktadır.
577

 

 Sadru’ş-şeria ve başka âlimler nassın hüküm, hükmün de nass ile kaim olup 

birbirlerinden ayrılmalarının söz konusu olamayacağını belirterek tilaveti neshedilmiş (vahiy 

inerken okunan sonradan tilaveti kaldırılan, örneğin yukarıda zikredilen rivayetler) ayetler 

olamayacağını belirtmişlerdir.
578

 

 Subhî Salih rivayetlerin ahâd (bir veya bir kaç kişinin) haberi olduğunu, dolayısıyla 

bunların ne bir ayetin varlığı ne de neshi hususunda bir delil ifade edemeyeceğini söyler.
579

 

 Cebrî ise, bazı ayetlerin tilavetinin veya hem tilavet hem de hükmünün neshedildiği 

iddialarının Şiilikte ileri gidenler aracılığıyla gelmiş olabileceğini söyler. Çünkü onlar 

Beyyine suresinin Kureyş’ten yetmiş kişinin isim ve neseplerini ihtiva ettiğini, Ahzab 

suresinin En’am suresi kadar olup Ehlibeyt’in faziletlerini ihtiva ettiğini, Hz. Ali’nin 

Peygamberimizden (sav) sonra halife yapılması gerektiğini bildiren Velâyet suresinin (!) de 

tamamen mushaftan çıkarıldığını iddia etmişlerdir. Onlar elimizdeki Mushaf’ın Allah (cc) 

kelamı olduğunu kabul etmekle beraber, bunun Peygamberimize indirilen ayetlerin sadece bir 

kısmı olduğunu, geri kalanının ise mustahfızın yanında olup daha sonra Hz. Ali’nin derlediği 

şekilde okunacağını iddia ederler. Hatta onlara Kur’an’ın korunduğunu bildiren “Onu biz 

indirdik biz koruyacağız.” (Hicr, 15/9) ayeti hatırlatılınca bu korumanın imamlar katında 

tutulmak suretiyle olduğunu söylerler.
580

 

 2. “Ebu Ümame’ye bir grup sahabinin anlattığına göre onlardan biri geceleyin 

kalkarak ezbere bildiği bir sureyi okumak ister ancak besmeleden başka bir ayeti okuyamaz. 

Sabahleyin bu durumu sormak üzere Peygamber’in (as) kapısına varır. Derken başkaları da 

oraya gelip toplanır. Birbirlerine ne için geldiklerini sorarlar. Aynı sureyi unutma sebebiyle 

geldiklerini söylerler. Sonra Resulullah (as) onları kabul eder ve haberlerini anlatırlar. 

Unuttukları sureyi sorarlar. O da bir müddet suskun vaziyette cevap vermeden bekler. Sonra 

şöyle der: O sure, geceleyin neshedildi, bu yüzden ezberleyenlerin göğsünden ve yazılı 

bulunduğu her şeyden silindi.”
581

  

 3. “Berâe suresi gibi bir sure indirildi, sonra neshedildi. Bu sureden akılda kalan şu 

ifadedir: Âdemoğlunun iki vadi dolusu malı olsa mutlaka üçüncüsünü ister. Onun karnını 

ancak toprak doyurur. Allah (cc), tövbe edenlerin tövbesini kabul eder.”
582

 

 Bu iki rivayetle ilgili olarak şu sorular hatıra geliyor: Önceki rivayette hiçbir ayet 

akılda kalmamışken bu ayet neden unutulmamıştır? Ayrıca bu ibare neden neshedilsin? 

Maslahat nedir? Çünkü insanın fıtratında olan bir durum bildiriliyor. Benzer manada olan, 

insanın cimriliğini dile getiren ayet ve hadisler varken hatta benzer lafızlarla hadis 
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kitaplarında hadis olarak rivayet edilmişken
583

 bu ifade neden neshedilsin! Bu tür kuşkulardan 

olsa gerek, Alusi de bu rivayete şüpheyle bakıp güvenilemeyeceğini belirtmiştir.
584

 

 4. Aişe’den şöyle nakledilir: “Gerçekten de Ahzab suresi Peygamber’in zamanında 

200 ayet olarak okunurdu. Oysa şu an ondan elimizde bu olanlar kaldı.” Rağıb’ın naklettiği 

rivayette 100 olarak gelmiştir.
585

 

 Bu hadis rivayeti zayıfır.
586

  

 5. Heytemî Mecmeü’z-Zevâid, kitabında Ebu Musa Eş’arî’den şöyle nakletmektedir: 

“Berâet (Tevbe) suresine benzer bir sure inmişti ki sonradan kaldırıldı ve ben ondan sadece şu 

cümleyi ezberledim: Hiç şüphesiz Allah (cc), bu dini öyle kavimlerle teyit eder ki (bu dinde 

hiçbir) payları yoktur.” 

 Bu hadis rivayetine yer veren Heysemi “ravilerden Ali b. Zeyd’in zayıf bir ravi 

olduğunu” bildirmek suretiyle hadisin zayıf olduğuna işaret etmiştir. Âlimlerin büyük 

çoğunluğu, Ali b. Zeyd’in zayıf bir ravi olduğunu, mutaasıp bir Şia olduğunu, rivayetlerine 

itibar edilmeyeceğini, üstelik evhama maruz kalan bir kimse olduğunu ve bu sebeple de 

yanlışı doğruya karıştırdığını bildirmişlerdir.
587

  

 Sonuç olarak yukarıda zikrettiğimiz sebepler dolayısıyla büyük fıkıh âlimi, el-Cezirî 

gibi bazı âlimler, “bu tür daha önce tilaveti yapılan sonradan tilaveti neshedilen ayet 

rivayetlerinin doğru olmadığından asla şüphe etmediklerini’ belirterek görüşlerini açıkça 

ortaya koymuşlardır.
588

 

 

 5.2. Hz. Ömer’in “Recm Ayeti Vardı” Rivayetini Kabul Edenler 

 

“Hz. Ömer (ra) anlatıyor: ‘Recm ayeti Kur’an’da vardı. Rasulullah ve biz bunu tatbik ettik ve 

uyguladık.  Aradan uzun zaman geçince bazıları ‘Biz Kur’an’da recm görmüyoruz.’ diyerek 

onu inkâr etmelerinden korkuyorum. Recm haktır. Allah’a kasem olsun ki eğer insanlar: 

‘Ömer, Allah Teala’nın kitabına ilavede bulundu.’ demeyecek olsalar, recm ayetini Mushaf’a 

yazardım.”
589

 

  

 Bu rivayeti kabul eden Ehlisünnet âlimleri de olmuştur. Ancak bu âlimlerin hiç birinin 

Kur’an’ın eksik olduğunu iddia ettiği yoktur. Çünkü rivayetler nesh çerçevesinde 

yorumlanmıştır. Zira dinde nesh haktır. Nesh, Allah (cc) ve Rasulü’nün (sav) bir hükmü bir 

süre yürürlükte tuttuktan sonra o hükme insanlar açısından ihtiyaç kalmayınca ya da Allah 

(cc) ve Rasulü’nün (sav) bildiği bir hikmetten dolayı hükmün yürürlükten kaldırılması, yerine 
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yenisinin getirilmesidir. Neshin bazen insanların anlayabileceği, bazen de yalnız Allah (cc) ve 

Rasulü’nün (sav) sebebini bilebileceği çeşitli hikmetleri mevcuttur.  

       Hz. Ömer’den (ra)  rivayet edilen “Kur’an’da recm ayeti vardı.” ifadesiyle ilgili rivayeti 

kabul eden âlimler bu rivayetleri, Kur’an’dan ayet eksilmesi sonucu oluşan ayet noksanlığı 

şeklinde değil; “Demek ki recmle ilgili bir zamanlar söylenen bir ayet vardı ancak ayetin 

tilaveti yani ayet olarak okunuşu Kur’an’dan kaldırıldı, neshedildi ancak recm hükmü baki 

kaldı.” şeklinde kabul etmişlerdir. “Allah’a kasem olsun ki eğer insanlar Ömer Allah 

Teâla’nın kitabına ilavede bulundu, demeyecek olsalar recm ayetini Mushaf’a yazardım.” 

sözünün de mübalağa ve recmi uygulamaya teşvik olarak söylediği kabul edilmektedir. Bir 

ayette şöyle buyurulur: 

 

“(Ey Rasulüm) Biz seni okutacağız da sen asla unutmayacaksın. Ancak Allah’ın dilediği 

müstesna.” (Â’la suresi, 6-7)  

 

 Hz. Peygamber (sav), inen Kur’an ayetlerini unutmamak için vahyi ezberleme 

konusunda aceleci davranıyor, Cebrail henüz vahyi tamamlamadan tekrar etmeye çalışıyordu. 

Bu ayette Allah (cc), Kur’an’ın kendisine unutturulmayacağını ancak bazı ayetlerin bundan 

istisna tutulacağını bildirir.
590

 Buna göre ayet, zikrettiğimiz rivayet için bir delil teşkil 

edebilir. (Neshin sebeplerine aşağıda değineceğiz.) Bir ayet, Kur’an’dan Allah (cc) tarafından 

nesh edilirse ve çıkarılırsa Kur’an’dan kabul edilmeyeceği için o ayetin olmadığı Kur’an 

korunacak olan, son hâlinde kalmış Kur’an’dır. Dolayısıyla rivayetin bu şekilde kabul 

edilmesi dinen bir sakınca doğurmamış, Kur’an’ın eksikliği iddia edilmemiştir. Bu rivayetin 

kabulü, Kur’an aleyhine bir kabul olarak gösterilemez. 

 Bir kısım âlimler ise hiçbir ayetin asla unutturulmadığını
591

 savunmuş, bu ayeti (A’lâ, 

87/6-7) “Kur’an’ı hıfzetmenin Allah’ın izninde olduğu” anlamında anlamıştır. Yani “Allah 

unutturmaz ama unutturacak olsa dahi bu ancak onun dilemesi ile olur.” manasındadır. Ayet, 

“Dilersek sana vahyettiğimizi gideririz.” (İsra, 17/86) ayeti gibi bir şeyin yerine gelmesi o 

şeyin, Allah’ın (cc) iznine bağlı olduğu anlamındadır. Ancak Allah (cc) dilememiş ve 

unutulan ayet olmamıştır, görüşünü savunmuşlardır.
592

 

 İbnü’l Cevzi ise hükmü nesholan ayetlerin varlığını kabul eder ancak neshi, metni baki 

kalan yani Kur’an’da hâlen var olan ayetler kapsamında değerlendirir.
593

 Dolayısıyla bu tür, 

metnin Kur’an’dan kaldırıldığını ifade eden rivayetleri reddetmekle neshi tamamen reddetmek 

arasında fark vardır. 

 Sonuç olarak söz konusu recm ayeti rivayetinin tahlilini ve ferî (ayrıntı) ihtilafları 

âlimlere bırakırsak bizler için asıl önemli olan konu recmin ve neshin hak olduğudur. Bu 

rivayet kabul edilir ya da edilmez, hadis ilmini bilmekle sonuca varılacak bir durumdur ve 

buna karar verecek olan da işin ehlidir. Âlimler de bu görüşlerden herhangi birini tercih edip 
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benimseyebilir. Zikrettiğimiz gibi bizler de âlimlerin sunduğu bu görüşlerden herhangi birini 

benimseyebiliriz.  

 Ancak recm hükmünün hak olduğu tevatürdür ve ferî bir mesele değil, esasa dayalı bir 

meseledir. Bu konuda ihtilafa asla müsamaha yoktur. Recmi reddetmek, dalalettir ve hiçbir 

mazeret kaldırmayacaktır. Recmi tartışmak, sahabe görmemiş, sahih sünnetten habersizlerin 

haddi olmadığı gibi yukarıda zikrettiğimiz ihtilaflı rivayetler ve görüşler üzerinden de hadis 

kaynaklarına yönelik karalama yapmakta art niyetin göstergesidir. Çünkü ittifak edilen bir 

husus değildir. 

  

 Kur’an’da Neshin Delilleri 

 

“Biz, daha iyisini veya onun gibisini getirmeden bir ayeti neshetmez (hükmünü kaldırmaz) 

veya unutturmayız.” (Bakara suresi, 106)  

 

“Bir ayetin yerini başka bir ayetle değiştirdiğimizde, ki Allah ne indirdiğini gayet iyi bilir, 

onlar ‘Sen sadece uyduruyorsun.’ derler. Hayır, öyle değildir. Ancak onların çoğu bunu 

bilmezler.” (Nahl suresi, 101)  

 

“Allah, dilediğini siler, dilediğini de sabit kılıp bırakır. Ana kitap, (Levh-i Mahfuz) onun 

yanındadır.” (Ra’d suresi, 39) 

 

 Kur’an’da neshin hak olduğuna bu ayetler delildir.
594

 Allah’ın (cc) Hz. Âdem’den (as) 

beri gönderdiği inanç esasları, din birdir değişmemiştir. Hepsinde iman esasları aynıdır. 

Ancak amel noktasında farklı peygamberlerle farklı hükümler gönderdiği olmuş ve daha 

sonraki gönderdiği hükümlerle öncekilerin hükmünü kaldırmıştır. Mesela Nahl suresi 124. 

ayette Allah (cc), Yahudilere cumartesi günü avlanma yasağı koymuşken Hz. Muhammed’e 

(sav) indirdiği dinde böyle bir hüküm yoktur. Aynı şekilde, Kur’an’da kemale erdirdiği din 

olan Hz. Muhammed’e (sav) indirilmiş dinin (Maide, 5/3) içinde de neshedilmiş hükümler 

olmuştur. Mesela zina eden kadınlarla ilgili olarak haklarında bir yol açıncaya kadar evlerde 

hapsedilmesini Allah (cc) emreder (Nisa, 4/15). Ancak zina edenlerin cezası eve hapsedilmek 

değildir. Çünkü daha sonra zina edenlere 100 değnek vurulması hükmü getirilir (Nur, 24/2) ve 

böylece hapsetme hükmü nesh edilmiştir. Hapsedilmeyle ilgili Nisa suresi 15. ayette geçen 

“Allah, haklarında bir yol açıncaya kadar” ifadesi de neshin varlığına delil olmuştur. 

 Başka bir misal, miras ile ilgilidir. Bakara suresinin 180. ayetinde geçen, müminlerin 

servetlerinden bir kısmını anne baba ve yakınlarına vasiyet etmelerinin farz oluşu, Nisa suresi 

11 ve 12. ayetlerinde miras taksiminin kesinleşmesi ile kaldırılmış, artık yapılacak vasiyetler 

geçersiz sayılmıştır. Bu ayetler de mirasın direk erkek çocuklara verildiği Cahiliye Dönemi 

âdetlerinden, toplumun zaman içerisinde aşamalı olarak uzaklaştırıldığının bir göstergesidir. 

Yine şarabın birden haram kılınmaması, önce sarhoşken namaza yaklaşmanın yasaklanıp 
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(Nisa, 4/43), daha sonra toplum hazır hâle gelince tamamen haram kılınması (Maide, 5/90-91) 

da neshe örnektir. 

 Neshin pek çok hikmeti vardır. Kur’an’ın indirildiği devir, Cahiliye Devri, insanların 

köklü ve sert adetlerinin olduğu bir devirdi ve bu adetlerin yıkımı ve yeni bir sistemin 

oturtulması bir anda gerçekleşemezdi. Bu durum insan doğasına da aykırı olduğu gibi aynı 

zamanda pek çok insanın İslam’la tanışma ve şereflenmesine de engel olabilirdi. Bu yüzden 

Kur’an aşamalı olarak indirilmiş, bazı adetler aşamalı olarak kaldırılmış, bu da verilen bir 

hükmün sonradan neshedilmesi şeklinde yapılmıştır. İnsanlar da âdetlerinden zamanla 

uzaklaşarak sonunda verilecek hükme alıştırılmıştır. Kısaca 23 yıllık vahiy sürecinde toplum 

yavaş yavaş terbiye edilmiştir. Bunun yanında İslam’ın temellerini atacak sahabe neslinin bazı 

ihtiyaçları ortaya çıktığında bir hüküm verilmiş, bu ihtiyaç ortadan kaldığında hüküm de 

neshedilmiştir.  

  

6. Recm Ayetini Keçinin Yediği Rivayetleri Sahih midir? 

 

“Hz. Aişe’den (ra) rivayet edildiğine göre Hz. Aişe şöyle demiştir: Recm konusunda ayet 

inmişti. Bu ayet, karyolamın altında bir sayfada yazılıydı. Resulullah (sav) vefat edince biz 

onunla meşgul olduk, o sıralarda bir keçi gelip onu yedi.”
595

 

 

 Bazı hadis âlimlerince bu rivayet tenkit edilmiş ve İbn Hazm gibi bazı âlimler, bu 

rivayetin uydurma olduğunu kesin bir dille ifade etmişler.
596

 Abdurrahman el-Cezerî de bütün 

ümmetin ittifakıyla, mütevatir / en sağlam bir yolla bize kadar gelen Kur’an’ın ayetleri, böyle 

ahad/mutevatir olmayan rivayetlerle ispat edilemez, Kur’an olarak kabul edilemez, 

demiştir.
597

 Rivayetin ravisinin hüccet olup olmadığı hususunda da âlimler arasında tereddüt 

vardır. Örnek verirsek 

 - İmam Ahmed’e rivayetin ravisi Muhammed bin İshak hakkında “İbni İshak’ın tek 

başına rivayet ettiği bir hadisi kabul eder misin?” diye soruldu, “Hayır kabul etmem.” dedi.
598

 

Çünkü ravi Muhammed bin İshak güvenilir ravilere muhalefet etmiştir. Muhammed b. 

İshâk’ın siyer/tarih hakkında ki hadisleri alınır ancak helal ve haram hadisleri alınmaz.
599

  

 - Cerh ve tadil âlimlerinin ravi İbn İshak’a yönelttikleri en ağır tenkit, onun hadisi 

aldığı ravi veya şeyhi atlayıp senedde tedlis
600

 yapmasıdır.
601

  

 - İbni Kuteybe, bu rivayetin ravisi Muhammed bin İshak’ı hüccet görmemiştir.”
602

 

 - Zehebi de, bu rivayetlere münker demiştir.
603
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 - Yakub ibni Şeybe şöyle demiştir: “Muhammed b. İshak eğer bilinen ravilerden hadis 

naklederse güvenilirdir. Meçhul, tek başına kalacağı bir rivayet söylerse, hadisi batıldır.”
604

 

demiştir.  

 Hadis inkârcıları bu rivayeti “Keçinin yemesi ile ayet kayboldu, Kur’an ayeti 

bulunamadı.” manasında yorumlayarak halka sunar.  

 Hâlbuki rivayet savunulsa dahi bu manada savunulmaz. Lafzın neshedilip hükmün 

baki kaldığı manasında yorumlanır. Çünkü Kur’an indiği dönemde sahabiler bazı ayetleri 

kişisel olarak kâğıt parçalarına, deri parçalarına yazmaktaydı. Lafzı neshedilmiş bir ayet bir 

sahifede yazılı hâldeyken Hz. Peygamber’in (sav) vefatından sonra bir hayvan tarafından 

yenilmiş olabilir. Bu, Kur’an’ın korunmuşluğuna zeval verecek bir durum değildir. Sadece 

yaşanan bir olay anlatılmıştır. Zira zaten Hz. Aişe’nin (ra) zikrettiği ayetin lafzı, Kur’an’dan 

neshedilmiştir yani Kur’an’ın içinden değildir. Diğer yandan Hz. Aişe (ra) vahiy kâtipliği de 

yapmamıştır. Kur’an’ı toplayanlar, hafızlar ve baştaki vahiy kâtibi Hz. Zeyd (ra) idi, Hz. Aişe 

(ra) değil. Yani Hz. Aişe’nin (ra) elindeki Kur’an ayetinin keçi tarafından yenmesiyle bir 

ayetin kaybolması, Kur’an’dan çıkması mümkün değildir.  

 

 Recm Ayetinin Lafzının Neshedilmesinin Hikmeti Ne Olabilir? 

 Recmin ayet olarak inmediğini sünnetle tahsis edildiğini kabul eden ve metnin neshi 

rivayetlerini kaide olarak reddeden âlimlere göre bu sorunun cevabı zaten malumdur. Yani 

recmle ilgili ayetin inmediği dolayısıyla tilavetinin, lafzının neshinin söz konusu olmayacağı 

ifade edilir.  

 “Recmin ayet olarak başta inip sonra lafzının neshedilip hükmünün baki kaldığı” 

kabulüne göre bu soruyu cevaplandırırsak Kur’an indirilirken recmle ilgili ayette indi. Recmin 

önemi ve ciddiyeti ayet ve sünnetle sahabilere gösterildikten sonra recm, Kur’an’dan lafız 

olarak Allah (cc) tarafından alındı. Hükmü ise baki kaldı. Çünkü kâinatta bir tekâmül kanunu 

vardır. Tebliğde de bir usül, metot vardır. Bir insana bir hakikati anlatacaksanız ancak 

hakikate giden yolların mantığını o insanlarda oturtmadan fikrinin üstünde bir yük ona 

yüklerseniz bu durum karşı tarafın irşadına mani olabilir. Kur’an’da şarabın haram 

kılınmasında da geçen süreçler, tebliğde aşamalı yaklaşımın ve insanı ya da toplumu bir 

hükme, âdete hazırlamanın, hükmün altyapısını oluşturmanın önemini gözler önüne serer. Bir 

insanı yaşamında normal gördüğü bir âdet hakkında yeni bir ceza hükmüne alıştırırken, önce 

bu meselenin mantığı kavratırsanız sonrasında gelecek hakikati de anlaması ve benimsemesi 

kolaylaşır.  

 Varsayalım ki İslam’la ilk kez tanışan bir Alman, bir İngiliz Kur’an’ı eline aldığında 

hayatının içerisinde normal gördüğü zina hakkında recm cezasına denk gelse şaşkınlık 

duyabilecek ve bu ceza türü onun fikrini zorlayabilecektir. Ancak Kur’an’da ceza türleri 

olarak “zinaya 100 sopa vurulması, hırsızlığa el kesme cezası, teröristlerin, terörist başlarının 

devlete isyanlarına verilen el ve ayakların çaprazlama kesilmesi” vb. cezalardan 

bahsedilmiştir. İslam’ı bilmeyen bir kişi için de bu cezalar, hakkıyla düşünüldüğünde “zinanın 

vicdanen engellenmesi gerektiği bunun aile yapısına katkısı fikrine, devlete karşı ayaklanan 
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bir teröriste el ve ayakların çapraz kesilmesi ya da sürgün edilmesi fikrine hırsızların 

hapislerde ıslah olmadığını bilerek elinin kesilmesinin ona müstehak olacağı kabulüne” 

ulaştırabilir. 

 Kişi için Kur’an’daki ceza çeşitleri ilk bakışta bu kişilere “Hikmeti nedir?” dedirtip 

araştırmaya sevk edebilecek ve fikrini, alışkanlıklarını, âdetlerini zorlamayacak türdendir. Bu 

kişiler yapacakları araştırmalarla İslam’daki ceza hükümlerinin niçin var olduğunu, amacın 

ceza vermekten önce suçu engellemek olduğunu, toplumun refahına bu hükümlerin nasıl katkı 

sağladığını, cezanın uygulanma şartlarının neler olduğunu öğrenip hakikati anlayabilecektir. 

İslam’daki ceza sisteminin mantığını anladıktan sonra, recm meselesini duyduğunda “Öyleyse 

bu da diğerleriyle aynı mantıkta olabilir.” diyerek hakikati kavraması daha kolay olabilecektir. 

Bu yüzden recmin bizzat Kur’an’da olmaması, tilavetin neshi ama tevatür düzeyde hükmünün 

olması, kişilere gücü nispetinde bir tebliğ yapılarak aşamalı olarak İslam’a bağlanabilmesi 

için bir hikmet olabilir. İnsanın yetenekleri sınırlıdır. Belli aşamaya kadar görür, belli 

aşamaya kadar yürür, belli süreye kadar konuşur. Zira insanın aklı da sınırlı ve noksandır. 

Belli düzeye kadar düşünebilir. İnsan nefsi ise, kibre meyillidir. Aklının almadığını inkâra 

meyillenebilir. Allah’ın (cc) ilmi ise sonsuzdur ve hüküm koyarken hükmün hikmetini en iyi 

kendi bilir. Bu yüzden insanlık için en doğru ve hikmetli hükmü verir. Kısıtlı akla sahip 

insanoğlunun, sonsuz ilim ve hikmet sahibi Allah’ın (cc) her hükmünü tam anlamıyla 

anlamaya gücü yetmeyebilir. Çünkü sınırlı ile sonsuzluğun kıyası mümkün değildir. Kibre 

meyilli akıl ile insanın o an anlamadığı meseleyi inkâr etmemesi için recmin ayetlerle ortaya 

konulmaması, Allah’ın (cc) kullarına bir rahmeti ve merhameti olabilir. Elbette en doğrusunu 

Allah (cc) bilir.  

 

 6. İddia: Kadere İman İmanın Şartlarından mıdır, Değil midir? 

 Mustafa İSLAMOĞLU ve bazı modernistler kadere iman ile ilgili hadis-i şerif 

rivayetlerinin Emeviler Dönemi’nde yapılan zulümlerin suçunun üstlenilmeyip bunu kadere 

yükleyen anlayış ile hadis kaynaklarına eklendiğini, zalimlerin “Ölüm onun kaderinde vardı” 

diyerek kendilerini suçsuz gösterebilmek adına kadere iman diye bir iman maddesi icat 

ettiklerini iddia ederler. Şöyle denir:  

 “Kur’an’da iman şartları üç ayetle sıralanmıştır (Bakara, 2/177; Bakara, 2/284-285; 

Nisa, 4/136) ve bu şartlar ‘Allah’a, meleklere, kitaplara, peygamberlere ve ahirete’ imandan 

ibarettir. İman şartlarının tümünün sayıldığı üç pasajın hiçbirinde kadere, hayrın ve şerrin 

Allah’tan geldiğine iman maddesi yoktur. Bunun yanında bazı ayetlerde sadece ‘Allah’a, 

ahirete ve meleklere’ (Bakara, 2/177), bazı ayetlerde sadece ‘Allah’a ve ahirete’ (Bakara, 

2/232) bazı ayetlerde sadece ‘ahirete’ (Nahl, 16/60) iman gibi iman şartları parça parça 

sayılmıştır. İman şartlarının tümünün değil de bir kısmının sayıldığı ayetlerden hiçbirinin 

içinde de kadere iman maddesi yoktur. 

 Kadere imanı anlatan hadis rivayetinin Buhari’deki versiyonunda kadere iman 

maddesi yoktur. (Buhari, İman, 37) Müslim’de de iman bölümünün üç yerinin ikisinde kadere 

iman ifadesi geçmekte olup (Müslim, İman, 5-7) bir versiyonunda yoktur (Müslim, İman, 1). 

Bunun yanında aynı ravinin (Ebu Hureyre) Buhari ve Müslim İman 1. hadiste kadere imanı 
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zikretmeyip Nesai ve Müslim’in diğer rivayetinde kadere imanı sayması ilginçtir.” diyerek 

ümmettin itikadında ve imanında ciddi tahribata sebep olacak fikirler ortaya atarlar. 

 Cevap: Kadere imanın, iman şartlarından olduğunu inkâr edenler Cebriye ekolünün 

“Allah günah işletti, bizi zorladı, yaptığımız zulümler Allah’ın (cc) kaderidir, aslen bizim 

suçumuz yoktur.” anlayışını tenkit ederler. Kadere imandan cebrin kastedilmediği Ehlisünnet 

itikadınca da savunulur. Ancak Cebriye ekolünün kader görüşünden yola çıkarak “Kadere 

imanın iman şartı olmadığı, kadere iman edip etmeme konusunda insanların serbest olduğu” 

sonucuna varmak, Cebriye ekolü bahane edilerek yapılmış bir istismardır. 

 Kadere iman, imanın şartlarından biridir. Bu konuda ayetler, hadisler ve ümmet icması 

vardır. Kur’an-ı Kerim, birçok ayetiyle kadere imanı ders vermekte ve ezelde her şeyin Allah 

(cc) tarafından bilindiğini haber vermektedir. Bu ayetlerden bazıları şunlardır: 

 

“Gaybın anahtarları Allah’ın katındadır. Onları ancak Allah bilir. Onun ilmi dışında bir 

yaprak dahi düşmez. Yerin karanlıkları içindeki bir tane, yaş ve kuru her şey Levh-i 

Mahfuzda’dır.” (Enam suresi, 59) 

 

“De ki bize Allah’ın yazdığından başkası asla erişmez, o bizim mevlamızdır.” (Tevbe suresi, 

51) 

 

“Yeryüzünde vuku bulan ve sizin başınıza gelen herhangi bir musibet yoktur ki onu daha 

yaratmadan önce bir kitapta yazmış olmasın. Şüphesiz ki bu, Allah’a çok kolaydır.” (Hadid 

suresi, 22) 

 

“Biz, her şeyi apaçık bir kitapta sayıp yazmışızdır.” (Yasin suresi, 12) 

 

“Allah, her dişinin neye gebe kalacağını, rahimlerin neyi eksik neyi ziyade edeceğini bilir. 

Onun katında her şey ölçü (kader) iledir.” (Ra’d suresi, 8) 

 

“Bilmez misin ki Allah, yerde ve gökte ne varsa bilir. Bu, bir kitapta mevcuttur ve bu biliş, 

Allah için çok kolaydır.” (Hac suresi, 76) 

 

“Hiçbir şey yoktur ki hazineleri bizim yanımızda olmasın. Biz, her şeyi belirli bir kaderle 

(miktarla) indiririz.” (Hicr suresi, 21) 

 

 Bu ayetler ve bunlar gibi birçok ayet, eşyanın daha yaratılmadan önce Allah’ın (cc) 

ilminde var olduğunu bildirmektedir. Zaten, bunun aksi de düşünülemez. Zira Allah’ın (cc) 

ilmi her şeyi, her zamanı ve her mekânı kuşatmıştır. Bunu kabul etmemek, Allah’a (cc) haşa 

cehalet isnat etmek demektir ki Allah (cc) bütün kusur ve eksikliklerden münezzehtir. Eğer 

insan için bir kader olmasa ve Allah (cc) insanın yapacaklarını fiil gerçekleştikten sonra 

bilseydi Allah’ın (cc) ilmine bir nihayet ve sınır gelirdi ve ilim sıfatında artma, eksilme ve 
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değişiklik söz konusu olurdu ki, bütün bunlar Allah (cc) hakkında düşünülemez. Abdülaziz 

BAYINDIR bu hususta “Allah kullarının iradelerini nereye kullanacağını bilmez.” der. Bir 

ayette ise şöyle buyurulur: 

 

“Kitapta İsrailoğullarına şu hükmü verdik: ‘Muhakkak siz yer(yüzün) de iki defa bozgunculuk 

çıkaracaksınız ve muhakkak büyük bir kibirleniş, yükselişle kibirlenecek, yükseleceksiniz.” 

(İsra suresi, 4-6)  

  

 Allah (cc), insanlara zorla bozgunculuk yaptırıp sonra onları cehenneme atmaz. 

Yapılan zulümlerde, işlenilen günahlarda insanın cüzi iradesi de devrededir. İsra suresi 4-6. 

ayetlerde İsrailoğullarının cüzi iradeleriyle yapacakları bozgunculukların, gösterecekleri 

kibirlerin daha vuku bulmadan Allah (cc) tarafından bildirildiği görülmektedir. Bu ayet, 

Allah’ın (cc) ezelî ilmiyle olmuş-olacak her şeyi bildiğine yani kaderin varlığına delil teşkil 

eden ayetlerden biridir. Kul, bu fiilleri cüzi iradesiyle planlamaktadır ve bundan dolayı 

kendisi sorumludur. Allah (cc) ise o kişinin iradesiyle yapmaya yeltendiği şeyi yaratır ve ezeli 

ilmiyle olmuş ve olacak bu hadiseleri bilmektedir. Ancak Allah’ın (cc) bilmesi kulların 

iradelerini ellerinden aldığı anlamına gelmez. Kulların bunları yaşaması ise ahirette “Rabbim 

sen beni yaşatmadın ve irademi görmedin ki beni cezalandırıyorsun.” gibi karşı çıkışlarına 

engel olacaktır ve ehlicennet kendi iradeleriyle çaba gösterilmiş, hak edilmiş olarak cennete 

alınacaktır. Bu konuyu bir nebze de olsa akla yaklaştırmak için verilen bir örnek şudur: “Zeki 

bir öğretmen, öğrencilerini iyi tanıdığından sene başında defterine kimin hangi not ile sınıfı 

geçeceğini yazar. Sene sonunda aynen yazdıkları notlarla öğrenciler sınıfı geçer. Bu durumda 

öğretmen, defterine yazdığı için öğrenciler bu notlarla sınıfı geçmezler. Öğretmen, ilmi ile 

öğrencilerin ne yapacaklarını bildiği için defterine bunu yazmış ve her şey aynen zuhur 

etmiştir. Bu durum, öğrencilerin ellerinden iradelerini aldığı anlamına gelmez.” 

 Kul, cüzi iradesiyle hayra meyillenirse Allah (cc), hayrı yaratır; kul şerri isterse Allah 

(cc) şerri yaratır. Hayrı talep edene mükâfat, şerri talep edene ise ceza verecektir. Dünya 

hayatında şerri talep edene engel olunmaması, imtihanın gereğidir. Zira şer işlemek isteyene 

anında inme inse yeryüzünde imtihanın bir anlamı kalmayacak, iman etme hususunda kulların 

elinden iradeleri alınıp kullar teslimiyete zorlanacaktır. Sonuç olarak Allah (cc), kullarına 

zorla günah işletmez. Ehlisünnetin kader anlayışı cebri değildir. Kader, Allah’ın (cc) ezelî 

ilmiyle kullarının -iradelerini nereye kullanacakları dâhil- yaşayacakları her şeyi bilmesi ve 

önceden kader defterine, Levhi Mahfuz’a yazmasıdır. Buna inanmak, imanın şartıdır. 

 Kader nedir, ne değildir? Bu konuyla ilgili Ehlisünnet kaynaklarında detaylı bilgiler 

mevcuttur. Biz, kaderin tanımı, ne olduğu, ne olmadığı, cüzi irade, külli irade gibi kavramlar 

üzerinde kısaca durduk. Detaylarını konuyla ilgili yazılmış Ehlisünnet kaynaklara havale 

ediyoruz.  

 Kadere iman etmek, imanın zorunluluğudur. İSLAMOĞLU’nun dediğinin aksine, kişi 

bu hususta serbest bırakılmamıştır. Hadis rivayetlerinin durumu hakkında iddiada öne sürülen 

iddiasına gelirsek, Buhari ve Müslim başta olmak üzere hadis kaynaklarında yer alan kadere 

iman meselesinin Emeviler tarafından daha sonra kaynaklara eklendiği iddiası hiçbir ilmi 

dayanağı olmayan bir spekülasyondur. Hadis kaynaklarının kadere yer vermeyen rivayetlerini 



341 

 

doğru kabul edip kadere yer veren rivayetlerini kabul etmemek keyfî bir tasarruftur, ilmî 

değildir. Kur’an’da iman konusunun farklı ayetlerde parça parça sayılmasından yola çıkarak 

konuya değinenler, aynı parça parçalık sahih hadislerde söz konusu olunca tenkit konusu 

haline getirmektedirler. Hadis usulünü bilenlerce malum olduğu üzere sika/güvenilir ravilerin 

-diğer rivayetlerden farklı olarak- bir ziyadeliğe (fazlalığa) yer vermeleri makbuldür. Örneğin 

İmam Nevevi’ye göre Hanefi âlimlerinin namazdaki teşehhüd konusunda kabul ettikleri İbn 

Mesud’dan gelen hadis rivayeti, bu konuda en sahihtir. Ancak Şafiilerin bu konuda kabul 

ettikleri hadis rivayetinde yer alan “el-Mübarekat” kelimesinin fazladan zikredilmesi, bu 

rivayetin tercih edilmesine neden olmuştur. Çünkü bu rivayet de sağlamdır ve “sikanın 

ziyadesi” yani güvenilir olan bir ravinin fazladan zikrettiği ifade makbuldür, kabuldür.
605

 

Dolayısıyla kadere imanı dillendiren rivayetler, aynı ravinin ziyadesi olduğu için bu 

rivayetlerde zikredilen kadere iman da bir iman esasıdır. 

 Cibril hadisi olarak da bilinen, kadere imanın, iman şartı olarak zikredildiği hadis-i 

şerif, 8 sahabiden toplam 34 rivayetle tespit edilmiştir. Hadisin sahabi ravileri ve rivayet 

sayıları şu şekildedir: 

 - Ömer ve İbn Ömer (ra): Birlikte 9 rivayet (Sadece İbn Ömer’den: 12 rivayet), 

 - Ebu Hureyre (ra): 6 rivayet, 

 - Ebu Hureyre ve Ebû Zerr (ra): Birlikte, 2 rivayet, 

 - Enes b. Mâlik (ra): 2 rivayet, 

 - İbn Abbas (ra): 2 rivayet, 

 - Cerir b. Abdillah (ra): 1 rivayet. 

 Elbette bu büyük sahabe topluluğunun yanında hadis inkârcılarının beyanları kaale 

alınmaz. 

 İmam Suyuti, mütevatir hadisleri topladığı Katfü’l-Ezhar’da, İmam Kettânî Nazmü’l-

Mütenasire isimli meşhur eserinde, İmam Nevevî’nin Hadis-i Erbain şerhi el-Vâfi isimli 

eserde, Prof. Dr. Mustafa Buğâ ile Muhyiddin Mistu bu hadisin “mütevâtir” olduğunu beyan 

etmişlerdir. Şeyhu’l-Muhaddisin Zebîdî, Ukûdü’l-Cevâhiri’l-Münîfe isimli eserinde bu 

hadisin altı hadis kitabından sahih senetlerle değişik rivayetlerini toplamıştır. 

  Cibril hadisinin Buhari’de yer alan ve Müslim’deki üç varyantından sadece birinde yer 

alan bu lafızlı varyantı, Ebu Hureyre’nin (ra) altı farklı rivayetinden sadece bir tanesidir ve 

Ebu Hureyre’den gelen diğer varyantlarda (ki Sahih-i Müslim’de ve Tahavî’nin Müşkili’l-

Âsâr’ında aynı Ebu Hureyre rivayeti buna örnektir) kadere iman maddesi de geçmektedir. 

 Buhari’nin eksik metinli olan varyantı eserine almış olması, onun kadere imanı kabul 

etmediği görüşüne İSLAMOĞLU’nu sevkediyorsa bu son derece ironik bir vaziyettir. Çünkü 

İmam Buhari’nin el-Câmiu’s-Sahih’in diğer yerlerinde kadere imanla ilgili birçok hadis 

vardır. Buhari, Câmi’inde “Kader Kitabı” ismiyle müstakil bir bölüm de oluşturmuştur ve bu 

bölümde 15 bab başlığı altında toplam 26 rivayete yer vermiştir. Bu da Cibril hadisi olarak 

bilinen “kadere iman” rivayetlerinden hiçbirinin birbiriyle çelişmediğinin apaçık delilidir. 
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 Aslında İSLAMOĞLU’nun “kader” tanımı da belirsiz olduğu için “Kadere iman 

yoktur.” derken tam olarak neyi reddettiği de doğru anlaşılamamaktadır. Kendisi bir kitabında 

şöyle der: “İnsanın ezelî kaderi Allah’a kul olmaktır. İlahlık iddiasında bulunan ya da 

kulluğunu ihmal eden kaderine karşı gelmiş demektir.”
606

 

 Burada iki ihtimal söz konusudur: Ya İSLAMOĞLU aslında Ehlisünnetin “Kadere 

iman” ile ne kasdettiğini çok iyi biliyor ama takdim ederken kasıtlı olarak bunu saptırıyor ya 

da Ehlisünnet’in “Kader” tanımını ve “Kadere iman” ile neyi kasdettiğini gerçekten bilmiyor 

ve bilmediği birşeyi reddediyor.
607

 

 

 Cibril Hadisi ve “Kadere İman” 

 Yahya İbnu Ya’mer haber veriyor: “Basra’da kader üzerine (kaderin olmadığına dair) 

ilk söz eden kimse Ma’bed el-Cüheni idi. Ben ve Humeyd İbnu Abdirrahman el-Himyeri, hac 

veya umre vesilesiyle beraberce yola çıktık. Aramızda konuşarak Ashab’dan biriyle 

karşılaşmayı temenni ettik. Maksadımız ondan kader hakkında şu insanların ettikleri laflar 

hususunda soru sormaktı. Cenab-ı Hakk bizzat Mescid-i Nebevi’nin içinde Abdullah İbnu 

Ömer’le (ra) karşılaşmayı nasip etti. Birimiz sağ, öbürümüz sol tarafından olmak üzere ikimiz 

de Abdullah’a sokuldu. Arkadaşımın sözü bana bıraktığını tahmin ederek konuşmaya 

başladım: 

 

“Ey Ebu Abdirrahmân, bizim taraflarda bazı kimseler zuhur etti. Bunlar Kur’an-ı Kerim’i 

okuyorlar ve çok ince meseleler bulup çıkarmaya çalışıyorlar. Onların durumlarını beyan 

sadedinde şunu da ilave ettim: ‘Bunlar, ‘Kader yoktur, her şey sonradandır ve Allah önceden 

bunları bilmez.’ iddiasındalar.” Abdullah (ra) şöyle dedi: “Onlarla tekrar karşılaşırsan, haber 

ver ki ben onlardan uzağım, onlar da benden uzak olsunlar.” Abdullah İbni Ömer sözünü 

yeminle de tekit ederek şöyle tamamladı: “Allah’a kasem olsun, onlardan birinin Uhud Dağı 

kadar altını olsa ve hepsini de hayır yolunda harcasa kadere inanmadıkça Allah onun hayrını 

kabul etmez.” 

 Sonra Abdullah dedi ki Babam Ömer İbnu’l-Hattab (ra) bana şunu anlattı, diyerek 

Cibril hadisi diye bilinen rivayette olayda yaşananlar aktarılmıştır. Bu hadiste geçtiğine göre 

Cebrail, Peygamberimize (sav) “İman nedir, diye sormuştur. Hz. Peygamber de “İman 

‘Allah’a (cc), meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine, ahiret gününe, hayır ve şerriyle 

kadere inanmandır.’ cevabını vermiştir.”
608

 

 

 Hadis-i Şeriflerden Örnekler 

 

“Ubey bin Ka’b (ra)  şöyle dedi: ‘Allah göklerin ve yeryüzünün ehline azap etmiş olsaydı o, 

onlara asla zulmetmiş olmazdı. Ancak Allah, onlara rahmet etmiş olsa Allah’ın (cc) rahmeti 

onlara amellerinden daha hayırlıdır. Allah’ın yolunda Uhud Dağı kadar altın infak etsen, 
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kadere iman edene kadar Allah onu senden kabul etmez! Bil ki sana isabet eden bir şeyin, 

isabet etmemesi mümkün değildir! Bu itikadından gayrı bir itikat üzere ölürsen ateşe 

girersin!’ Sonra Abdullah ibni Mes’ud’un (ra) yanına geldim. O da bana aynı şeyleri söyledi. 

Sonra, Huzeyfe’nin (ra) yanına geldim. O da bana aynı şeyleri söyledi. Sonra Zeyd bin 

Sabit’in (ra) yanına geldim. O da bana aynı şeyleri, Nebi’den (sav) hadis olarak rivayet 

etti.”
609

 

 

 Bir başka hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz (sav) şöyle buyurmuştur: 

 

“Her ümmetin Mecusileri vardır. Bu ümmetin Mecusileri ‘Kader yoktur!’ diyenlerdir. 

Bunlardan kim ölürse cenazelerinde hazır bulunmayın. Onlardan kim hastalanırsa ona 

ziyarette bulunmayın. Onlar, Deccal bölüğüdür. Onları Deccal’e ilhak etmek Allah üzerine bir 

haktır.”
610

 

 

 İman şuurunu almış bir akıl da kaderin varlığına şahadet etmektedir. Çünkü Allah’a 

(cc) iman, onun isim ve sıfatlarına iman etmeyi de içine alır. Sıfatlarından biri de Allah’ın (cc) 

sonsuz olan ezelî ilmidir. Bu sıfatın varlığı, insana göre daha önce olan, olmakta olan ve 

olacak olan her şeyi kuşatmasını gerektirir. Kader ise ilmin bir nevidir. Öyleyse Allah’ın (cc) 

ezelî ve sonsuz ilmine iman etmek, aynı zamanda kadere iman anlamına gelir. Müslümanlar 

bize göre geçmişte olan, şu anda bulunan ve gelecekte olacak her şeyi Allah’ın (cc) bildiğine 

iman ederler.  

 Kader meselesi üzerine pek çok sahih hadiste Hz. Peygamber (sav), kader konusunun 

konuşulmamasını Müslümanlara bildirmiştir. Müminin kaza ve kader meselesinde söze 

dalması dinen istenilmeyen bir şeydir. Onun anlamını ve derecelerini bilmesi ve iman etmesi 

ona yeterlidir. Bu hususta Ehlisünnet âlimlerin detaylı izahlarının ve kader konusunu 

gündeme getirmelerinin sebebi, kader konusunda insanları yanlış inançlara sevk edenlerin 

tahribatını engellemek ve insanların Allah hakkında yanlış düşüncelere sahip olmasını 

engellemek içindir. Bu konuda İmam Acurri şöyle demiştir: 

 

“Sahabilere, hak yoldan çıkmış sapık toplulukların kaderi inkâr etmeleri ulaştığında sahabe 

onların bu inkârlarını reddedip onları tekfir etmeselerdi, Tâbiîn imamları da kaderi inkâr edip 

yalanlayan kimseleri tekfir edip insanları onlarla beraber oturmaktan yasaklamasalardı ve 

Müslümanların imamları, halkı onlarla (kadere imanı inkâr edenlerle) beraber olmaktan, 

onlarla münazara etmekten sakındırarak mezheplerinin kötülüğünü açıklayıp izah etmemiş 

olsalardı hiç kimsenin kader hakkında konuşması caiz olmazdı!”
611
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 7. İddia: Hz. Peygamber Okuma Yazma Biliyor muydu? 

 Mehmet OKUYAN Peygamberimizin (sav) vahiyden önce de okuma yazmayı çok iyi 

bildiğini savunmaktadır! “Yoksa nasıl ticaret yapacaktı!” ifadesi, bu hususta kullanılan önemli 

bir delilidir(!). Ayette şöyle buyurulur: 

 

“Sen bundan (Kur’an’dan) önce ne bir Kitap okuyor ne de elinle onu yazıyordun. Öyle 

olsaydı batıla uyanlar elbette şüpheye düşerlerdi.” (Ankebut suresi, 48) 

 

 Bu ayette açıkça vahiy başlamadan önce Peygamberimizin hiçbir kitap okumadığı ve 

yazamadığı bildirilmesine rağmen “Burada okumadığı kitap Tevrat’tır.” denilerek ayete yanlış 

mana verilmektedir. Bu ayette herhangi bir kitap kastedilir, “Nekra / belirsizlik” vardır, “min 

kitabin” denilmiştir. Belli bir kitaptan, Tevrat’tan bahsedilmez. Daha önce hiç bir yazı, kitap 

okumadığı anlatılır.  

 Peygamberimize ilk vahiy gelince “Ben okuma bilmem.” demesi ve vahyin yazılması 

için vahiy kâtipleri belirlemesi, okumayı önceden bilmediğinin başka bir göstergesidir. Eğer 

okuma yazmayı bilseydi inen ayetleri bizzat kendisi de yazardı. Hâlbuki Hz. Peygamber (sav) 

inen vahyi yazmaya değil ezberlemeye çalışıyordu. Bu hususa Kur’an ayetlerinde de 

değinilmiştir. (Kıyame, 75/16; A'lâ, 87/6) Hz. Peygamber’in (sav) ümmi olduğu yani okuma 

yazma bilmediği Kur’an’da belirtildiği hâlde müşrikler bu konuda herhangi bir itirazda da 

bulunmamışlardır.
612

 

 Peygamberimiz, kendisine vahiy inmeden önceki yaşamında kesinlikle okuma yazma 

bilmiyordu. Ancak bazı ulema da Buhari’de geçen “Hudeybiye Antlaşması esnasında sahifeyi 

aldı, pekiyi yazamıyordu, yazdı.”
613

 rivayetine dayanarak vahiy inmeye başladıktan bir süre 

sonra okuma yazmayı öğrenmeye başladığını bildirir. Ancak bu görüşü savunanlara karşı İbni 

Kesir şöyle der: “Peygamber’in (sav) okuyup yazdığına dair delil olarak getirilen haberlerin 

birçoğu ya zayıf veya uydurmadır, diğerleri ise mecazdır. Bu konuda açık ve kesin bir haber 

bulunsaydı hiçbir Müslüman onun okuyup yazma bilmediğini söyleyemezdi.”
614

 

 Bazı bilginler de Hz. Peygamber’in yazı yazdığı ile ilgili rivayetin “Yazılmasını 

emretti, yazdırdı.” şeklinde olduğunu bildirmiştir.
615

 

 İslam âlimlerinden bazıları Hudeybiye anlaşması sırasında Hz. Peygamberin “Allah’ın 

elçisi Muhammed” manasındaki ifade yerine, “Abdullah oğlu Muhammed” manasındaki 

ifadeyi yazmış olduğuna dair, Buhari’deki (Magazi, 43) hadis rivayetine dayanarak, Hz. 

Peygamberin Hudeybiye’de o kelimeyi yazdığını kabul etmiş ve bunun bir mucize eseri 

olduğunu belirtmişlerdir. Buhari’nin hadisinde Hz. Peygamberin Hz. Ali’ye “Sil” demesi, Hz. 

Ali’nin (ra) “Yazdı ama iyi yazamıyordu” şeklindeki ifadeleri de gösteriyor ki, şayet bu 

rivayet sahih de olsa Hz. Peygamber’in (sav) ümmiliğini ortadan kaldırmayacak kadar zar zor 

yazılmış bir hadise söz konusudur. 
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 Ayrıca, bu âlimlere göre, ayette Hz. Peygamberin peygamber olmadan önce okuma 

yazma bilmediği ifade edilmiştir. Kur’an’ın indirilmesinden sonra okuma yazmayı bilmesi bu 

ayetin ifadesiyle çelişmez. Ancak İslam âlimlerinin büyük çoğunluğu, Hz. Peygamberin 

Kur’an’ın inmesinden sonra okuma yazmayı öğrendiğini bildiren haberlerin sahih olmadığını 

belirtmişlerdir. Onlara göre Hudeybiye anlaşması sırasında bizzat kâtiplik yapan Hz. Ali’dir. 

Onun sözleri bu konuda başkalarının sözlerine tercih edilir. Hz. Ali ise yukarıda (Müslim, 

Cihad, 92) anlatıldığı gibi, Hz. Peygamberin (okuma yazma bilmediği için) kendisinden ilgili 

ifadeyi silmesini istediğini bildirmiştir. Buna göre, Buhari’de yer alan “Yazdı” ifadesinde bazı 

sözler düşmüştür. Aslı, Hz. Peygamber Hz. Ali’nin göstermesiyle ilgili ifadeyi silmiş ve 

ardından tekrar Hz. Ali’ye vermiş o da yazmıştır. Kısaca “Hz. Peygamber yazdı” şeklindeki 

ifadenin aslı “Hz. Peygamber emretti, Hz. Ali yazdı” manasındır. Çünkü Hz. Ali’nin ifadesi 

esastır. Eğer konu böyle anlaşılırsa ancak diğer rivayet şekilleri ile bir uzlaşı olur. 
616

 

 Kısaca Hz. Muhammed’in (sav) vahiy inmeye başlamadan önce okuma yazma 

bilmediği hususunda ittifak vardır. Vahiy inmeye başladıktan sonra okuma yazmayı 

öğrenmeye başladığına dair farklı görüş beyan eden Ehlisünnet âlimler de olsa da bu görüş 

zayıftır. Ancak Mehmet OKUYAN ise Hz. Peygamber’in (sav) vahiyden önce dahi okuma 

yazmayı bildiğini iddia eder. Bu ise hem Kur’an ayetleriyle hem de sahih hadislerle çelişmek 

demektir. 

 Hz. Peygamber’in (sav) ticaretle uğraşması da okuma yazmayı bildiğine delil teşkil 

etmez. Çünkü Hz. Peygamber’in (sav) ticari faaliyetlerini kayıt altına aldığına dair hiçbir delil 

yoktur. Okuma yazma bilmeyen bir insan da bir malı ne kadara alıp ne kadara satabileceğinin 

hesabını zihnen tutabilir, parayı tanıyabilir. Okuma yazma bilmemek, 100 liraya alınan bir 

malı, 120 liraya satınca kâr edilir mi edilmez mi, bunu bilememek anlamına gelmez. Geçmiş 

nesillerde ve günümüzde dahi ticaret yaparak mal alıp satan ancak okuma yazma bilmeyen 

insanlar mevcuttur. Kur’an’da Hz. Peygamber’in (sav) ümmi olduğuna ve okuma yazma 

bilmediğine dair ayetler mevcutken hiçbir sahabenin aklının karışmaması, hiçbir müşriğin 

diline bu ayetlerin dolanmaması, Hz. Peygamber’e (sav) teslimiyet içinde olan ashabın ve 

asırlarca yaşamış müçtehitlerin hiç birinin böyle bir nakilde bulunmaması ve vahiyden önce 

okuma yazmayı bilmediği hususunda ittifak etmeleri, her şeyi açıklığa kavuşturmaktadır. 

 

Ümmi Ne Demektir? 

 Ümmi, anasından doğduğu gibi kalan, yeni bir bilgi edinmemiş olan, okuma yazma 

bilmeyen gibi anlamlara gelir. “Ümm” kelimesinin ism-i mensubu “ümm”e mensup olan, 

Arap dilinde “ümm”; anne, bir şeyin aslı gibi anlamlara gelir.
617

 

 Kur’an’da “ümmi” kelimesi “okuma yazma” bilmeyenler için kullanılmıştır. Asıl 

manası da budur. “İçlerinden bir de ümmî olanlar vardır ki kitabı bilmezler. Bütün bildikleri 

birtakım kuruntulardır. Onlar sadece zannederler.” (Bakara, 2/78) mealindeki ayette bu anlam 

çok açık olarak görülmektedir. Meallerini vereceğimiz ayette “Ümmî” kelimesi 

Peygamberimiz (sav) için de kullanılmıştır: 
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“Onlar, yanlarındaki Tevrat ve İncil’de vasıflarını yazılı buldukları o ümmî nebî olan 

peygambere tâbi olanlardır… O hâlde Allah’a iman edin. Allah’a ve kelimelerine iman eden 

ümmî nebi olan elçisine de iman edin ve ona uyun ki doğru yolu bulmuş olasınız.” (A'raf 

suresi, 157-158) 

 

“(Ey Muhammed!) Sen bundan (Kur’an’ın inişinden) önce ne bir Kitap okuyor (tilavet 

ediyor) ne de elinle onu yazıyordun. Öyle olsaydı bâtıla uyanlar elbette şüpheye düşerlerdi.” 

(Ankebut, 29/48) mealindeki ayette Hz. Peygamber’in (as) okuma yazmasının olmadığına 

vurgu yapıldığı gibi, onun için kullanılan “ümmî” vasfının da aynı anlama geldiğine işaret 

edilmektedir. 

 

 Peygamberimizin (sav) iki tür mucizesi vardır. Birisi, şahsında görülen mucizeler; 

diğeri de kâinat üzerinde gösterdiği mucizelerdir. Bu ikinci kısma örnek olarak parmağından 

çeşme gibi suların akması, az bir yemekten çok sayıda insanı doyurması verilebilir. Birinci 

kısma giren mucizelerin en parlağı ise ümmiliğidir, bir şey okuyup yazmamış olmasıdır.
618

 

 Peygamberimiz (sav) hiçbir âlimden ders almamış, hiçbir kitap okumamış, hiçbir ilim 

meclisinden bir şey öğrenmemiş, bir kelime de olsa yazı yazmamıştır. Fakat Peygamberimiz 

ümmiliğiyle beraber bütün ilimlere vâkıftı, bilmediği bir şey yoktu. Ona her şeyi öğreten 

Allah idi. Peygamberimiz (sav) İslam’ı anlatmaya başladıktan sonra hiç kimse çıkıp da “Filan 

meseleyi ona ben anlatmıştım, ben öğretmiştim.” dememiştir. 

 Tefsirlerde “ümmi” kelimesi üç anlamda kullanılmaktadır: 

 1. “Ümm”, anne anlamına gelen bir kelimedir. “Ümmi” kelimesi de buradan türetilmiş 

bir isimdir. Böylece ümmi, anasından doğduğu hâl üzere kalan, okuma yazma bilmeyen, 

yaratılışı yeni bir şey öğrenmekle değişmeyen insana denir. 

 2. Arap milletine de “ümmi” denirdi. Eskiden beri Araplar, yazı ve hesap bilmeyen bir 

millet olarak tanınır. Peygamberimiz (sav) bir hadiste “Biz yıldızların hareketinden hesap 

çıkarmayan ve yazı yazmayan bir milletiz.”
619

 buyurarak bu durumu dile getirir.  

 3. “Ümmi” Ümmü’l-Kurâ anlamına da gelir, “Mekkeli” demektir. Yani Arap 

milletindedir. Her üç anlamda da Peygamberimizin (sav) okuma yazmayla uğraşmamış 

olduğu ortaya çıkar. Zaten Kur’an’da açıkça Peygamberimizin ümmi olduğunu bildirmekte, 

üç ayette “Ümmi peygamber” ifadesi yer almaktadır (A'raf, 7/157, 15/88; Cuma, 62/2). 

 Peygamberimiz (sav) bir kitap veya yazıya bakarak okuyamıyordu fakat Kur’an’ı 

ezberinden çok güzel okurdu. Kur’an okumasını ona Cebrail (as) öğretmişti. Bu konuda A’lâ 

Suresi 6. ayette şöyle buyurulur: “Bundan böyle sana Cebrail’in öğreteceği üzere Kur’an’ı 

okutacağız da unutmayacaksın.” 

 Elmalılı Hamdi Yazır şöyle bir değerlendirme yapmaktadır: “Bu üç nispetin üçünde de 

ümmî, okuyup yazmayla uğraşmamış manasına bir vasıftır. Ümmîlik sıradan insanlar 

hakkında kullanıldığı zaman genelde ilim eksikliğini ifade eden bir noksanlık sıfatı iken, bir 

ümmînin okuyup yazanlardan daha bilgili olması, Allah (cc) tarafından olağan durumun 
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aksine olarak, çalışıp çaba göstermeden ilahi bilgilerle donatılmış olması ve vehbi ilimlere 

sahip olması, Peygamber için fıtrat yüceliğine delalet eder. İlmi yüceliği ve kemali, okuyup 

yazanları âciz bırakan bir peygamber hakkında “ümmî”lik, her türlü şüpheyi ortadan kaldıran 

ve onun doğrudan doğruya Allah’tan gönderildiğini her türlü şüpheden arınmış olarak ispat 

eden harikulade bir üstün özelliktir yani başlı başına bir mucizedir. Bu bakımdan o resul, o 

ümmî nebi vasfıyla anılması, “O, risaleti ve nübüvveti açık olan mucize sahibi peygamber” 

demekten daha açık seçik bir belagat örneğidir.
620

 

 Hz. Peygamber’in (sav) ümmiliğin yaygın olduğu bir topluma mensup olduğu 

bilinmektedir. Kendisinin de ümmi, yani öğrenim görmemiş, okuryazar olmayan bir zat 

olduğu, tarihî bir gerçektir. Hâlbuki Kur’an’da çok çeşitli bilim dallarına ait bilgiler, ilmî 

prensipler, neticeler, atıflar veya işaretler vardır. Sadece Yahudi ve Hristiyan dinlerine ve 

kutsal kitaplarına dair bilgileri gözönünde bulunduracak olursak büyük bir yekün teşkil eder. 

Bu konulara girmek, hele hele o alanın ilim adamları arasındaki ihtilaflı konularda görüş 

bildirmek, eleştiri yapmak, karar verip hükme bağlamak, bilgi sahiplerinin bile 

yanaşamayacağı bir iştir. 

 Şu hâlde Kur’an’daki bu bilgilere bir merci lazımdır. Kur’an’ı tebliğ eden ve kırk 

yıllık ömrünü kendi hemşehrilerinin arasında geçiren Hz. Muhammed’in (sav) okul, öğretmen 

görmediği hatta yazma bile bilmediği kesindir.  

 

 8. İddia: Hz. Muhammed’in Diğer Peygamberlere Bir Üstünlüğü ve Kur’an’dan 

Başka Bir Mucizesi Var mı, Yok mu? 

1. Hz. Muhammed’in Diğer Peygamberlere Üstünlüğü 

 

“… Bütün Peygamberlere, Rabbi katından verilen kitap ve ayetlerin hepsine iman ettik. O'nun 

peygamberlerinden hiç birini diğerinden ayırt etmeyiz…” (Bakara suresi, 136) 

 

“… Allah’ın peygamberlerinden hiçbiri arasında ayrım yapmayız.” (Bakara suresi, 285) 

 

 Cevap: Hz. Muhammed’in (sav) makamını normal bir insan makamında görüp onun 

(sav)  gözümüzdeki değerini küçülterek “Abartıya kaçmamak gerek” anlayışında olan reform 

anlayışı meseleleri o derece ileri boyutlara götürür ki, zaman zaman Hz. Peygamber’i (sav) 

övenlere müşrik damgasını dahi vurur. Elbette Hz. Muhammed’e (sav) Allah (cc) diyen, 

Allah’a (cc) has olan vasıfları Peygamber’e atfeden bir itikat ve inanç, küfürdür. Ancak Hz. 

Muhammed’in (sav) Allah (cc) katındaki üstünlüğü bizler gibi de değildir. O (sav), 

yaratılmışların en üstünüdür. Ayrıca Hz. Muhammed’e (sav) “Efendimiz” demek onu -haşa- 

Allah (cc) yerine koymak değildir. Efendi, Arapçada “Rab” demektir. Bu anlamda efendi 

yalnız Allah’tır (cc). Ancak Efendi kelimesi, Hz. Muhammed (sav) için kullanılırken 

yaratılmışların ve insanların en üstünü anlamında kullanılır. Bazen de Efendi kelimesi Allah 
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(cc) dostları ve büyüklerimiz için saygı anlamında da kullanılır. Bunda da kişilerin niyetleri, 

neyi kastettikleri önemlidir. 

 Hz. Muhammed’in (sav) peygamberlik tebliğine binaen müşrikler, onun (sav)  da 

kendileri gibi bir insan olmasını nübüvvet aleyhine kullanıyordu. Konuyla ilgili ayet şu 

şekildedir: 

 

“Dediler ki ‘Bu ne biçim peygamber ki yemek yer, çarşıda, pazarda dolaşır. Ona bir melek 

indirilseydi de bu onunla beraber bir uyarıcı olsaydı ya yahut kendisine bir hazine verilseydi 

veya ürününden yiyeceği bir bahçesi olsaydı ya! Zalimler (inananlara) ‘Siz ancak büyülenmiş 

bir adama uyuyorsunuz.’ dediler.” (Furkan Suresi, 7-8) 

 

 Buna karşın, Hz. Muhammed’in (sav) de bir insan ve beşer olduğu, melek olmadığı, 

(Allah’ın (c.c.) bildirmesi dışında) gaybdan bir şey bilemeyeceği (Ali İmran, 3/179; Cin, 

72/26-27), tıpkı diğer insanlar gibi yediği, içtiği ayetlerde ifade edilir. Bu yönleriyle zaten Hz. 

Peygamber (sav) bir beşerdir, insandır.  

 Ancak takva yönünden Allah (cc) katında diğer insanlardan ve peygamberlerden daha 

üstündür. Bir peygamberin daha üstün olduğunu kabul etmek -haşa- diğer peygamberleri 

önemsiz görmek, reddetmek değildir. Rasullerin birbirinden daha üstün olabileceğini ve Hz. 

Muhammed’in (sav) diğer yaratılmışlara nazaran üstünlüğünü bizlere Allah (cc) bildirmiştir. 

Kur’an ayetlerinde Allah (cc) şöyle buyurur: 

 

“Rasullerin bir kısmını bir kısmına üstün kıldık.” (Bakara suresi, 253; İsra suresi, 55) 

 

 Hz. Muhammed’in (sav) Diğer Peygamberlere Üstünlüğünün Delilleri 

 Ayetlerde diğer peygamberlere verilmeyip sadece Hz. Muhammed’e (sav) verilmiş 

üstün özellikler ve nimetlerden bahsedilmektedir. Tekrar ifade edelim ki bu diğer 

peygamberleri önemsiz görmek değil, Hz. Muhammed (sav)’in en üstün peygamber olduğunu 

ortaya koymaktır. Hz. Muhammed’in (sav) diğer Peygamberlere üstünlüğü hususunda Allah 

(c.c.)’ın bildirdiklerinden bazıları şunlardır: 

 Hz. Muhammed (sav), bir insan olmanın yanında aynı zamanda son peygamberdir 

(Ahzab, 33/40), risaleti diğer peygamberler gibi değildir ve evrenseldir (A’raf, 7/158; Enbiya, 

21/107...), risaleti cinleri de kapsamaktadır (Ahkaf, 46/29; Cin, 72/1-13), hanımları 

müminlerin anneleridir (Ahzab, 33/6), kendisine inanılması noktasında peygamberlerden söz 

alınmıştır (Âli İmrân, 3/81), kendisine Kevser’in verildiği müjdelenmiştir (Kevser, 108/1), 

âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir (ki âlemlerin içine tüm Peygamberlerin de dâhil olduğu 

açıktır) (Enbiya, 21/107), onun özellikleri ehlikitap tarafından bilinmektedir (Bakara, 2/89, 

146), getirdiği dinin korunması teminatı verilmiştir (Tevbe, 9/33), İsra ve Miraç ona hastır 

(İsra, 17/1; Necm, 53/1-18), ahirette şehadet ve şefaat-ı uzma hakkı verilmiştir (Bakara, 

2/143), Makam-ı Mahmud’la taçlanmıştır (İsra, 17/79), ümmeti, ümmetlerin en hayırlısı 

kılınmıştır (Al-i İmran, 3/110), kendisine ve ümmetine bin aydan daha hayırlı olan Kadir 

Gecesi lütfedilmiştir (Kadr, 97/1-5). 
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 Ayetlerde de görüldüğü üzere Hz. Muhammed’e (sav) diğer peygamberlere 

verilmemiş pek çok özellik verilmiştir. Bu da “Rasullerin bir kısmını bir kısmına üstün 

kıldık.” (Bakara, 2/253; İsra, 17/21, 55) ayeti bazında düşünülürse Hz. Muhammed’in (sav) 

diğer peygamberlerden üstünlüğünü gösterir. Burada özellikle Hz. Muhammed’in (sav) 

âlemlere rahmet olduğunun bildirildiği ayet ayrıca dikkat çekicidir. Çünkü diğer 

Peygamberlere üstünlüğüne dair önemli bir nassdır.  

 Evet, Hz. Peygamber (sav) ayette de belirtildiği üzere melek değildir; yer, içer, gezer. 

Bu yönleriyle her insan gibidir. Ancak takvada, şerefte, fazilette ve Allah (cc) katındaki 

değeri bazında asla diğer insanlar gibi değildir.   

 

2. Hz. Muhammed’in Tek Mucizesi Kur’an mı? 

 Mustafa İSLAMOĞLU ve benzer inanışa sahip kişiler, Peygamberimizin (sav) 

Kur’an’dan başka hiçbir mucizesinin olmadığını, dolayısıyla hadis külliyatlarındaki sahih 

hadislerde Peygamberimize atfedilen mucizelerin, “Peygamberimizi yüceltmek maksatlı 

uydurulduğunu” öne sürerler. Kur’an’dan kendilerine getirdikleri sözde delilleri şunlardır: 

  

“Hiçbir resul, Allah’ın (cc) izni olmadıkça herhangi bir mucize getiremez.” (Rad suresi, 38) 

 

“De ki mucizeler Allah (cc) katındadır… Karşılarında okunup duran bir kitabı sana indirmiş 

olmamız onlara yetmiyor mu?” (Ankebut suresi, 50-51)  

 

“Bizi, mucizeler göndermekten alıkoyan şey ancak öncekilerin onları yalanlamış olmalarıdır.” 

(İsra suresi, 59)  

 

“De ki ben de ancak sizin gibi bir insanım.” (Kehf suresi, 110) 

 

 Bu ayetlere dayanılarak Peygamberimize Kur’an dışında mucize verilmediğini iddia 

ederler. 

 Cevap: Hz. Muhammed’e (sav) diğer peygamberlere verilen mucizeler gibi pek çok 

mucize verilmiştir. Bu mucizeler Kur’an ile sınırlı değildir. Hadis-i şerif kaynaklarını inkâr 

etmek uğruna gösterilen bu çabaların ve yukarıda verilen iddiaların hiçbir ilmî ve aklî temeli 

yoktur. Kaldı ki reformistler hadis kaynaklarını okumadan önce sadece Kur’an’ı dahi 

hakkıyla, anlamını tahrif etmeden okumuş olsalar, Kur’an’ın içinde Hz. Muhammed’e (sav) 

verilmiş Kur’an dışında pek çok mucizeyi kabul edeceklerdir.  

 Örnek verecek olursak Peygamberimizin Mescid-i Haram’dan Mescid’i Aksa’ya 

götürülmesi (İsra, 17/1), Miraç’a çıkarılması (Necm, 53/5-18), savaşta meleklerle yardım 

edilmesi (Ali İmran, 2/124-125; Enfal, 8/9), hanımlarının kendi aralarında konuştuğu sırlardan 

haberdar olması (Tahrim, 66/3), savaşta müşriklere doğru toprak atarak bütün müşriklerin 

gözlerindeki toprakla meşgul olması ve bunun üzerine “Attığın zaman sen atmadın Allah 

attı.” ayetinin inmesi (Enfal, 8/17) gibi harikulade ve doğaüstü hâller yani mucizeler Hz. 



350 

 

Muhammed’in (sav) Kur’an’da zikredilen mucizeleridir. Demek ki kendisine verilmiş kitap 

dışında da mucizeleri söz konusudur. 

 Öte yandan bir işaretiyle Ay’ı ikiye yarması, Allah’ın bildirmesiyle gelecekten 

haberler vermesi, ağaçların kendisine selam vermesi ve ağaçları kendisine çağırmasıyla 

kökünden çıkıp gelmesi, ölülerin kendisiyle konuşması, çölde susuz kalan binlerce sahabiye 

parmaklarından akan suyla su içirterek abdest aldırtması gibi Allah’ın (cc) izni ile 

gerçekleşmiş pek çok mucize, sahih hadis kaynaklarında geçmektedir, gerçekleştiğine şüphe 

yoktur.  

 Peygamberimize (sav) inen tek mucize Kur’an’dan ibaret olsaydı müşrikler ona sadece 

şair diyebilirdi, sihirbaz diyemezdi. Bir ayette müşriklerin sözleri şu şekilde anlatılır: 

 

“Onlar, ‘Hayır, bunlar karma karışık rüyalardır. Hayır, onu kendisi uydurdu; belki de o bir 

şairdir. Eğer böyle değilse önceki peygamberlerin (mucizelerle) gönderildikleri gibi o da bize 

bir mucize getirsin.’ dediler.” (Enbiya suresi, 5) 

 

 Görüldüğü üzere müşrikler inen Kur’an ayetleri hakkında Peygamberimize şairlik 

ithamında bulunmuş ve Kur’an’ın Allah (cc) katında indiğinin delili olarak doğaüstü mucize 

istemişlerdir. Kur’an’ın delilleri ile beraber mucizeler geldiğinde ise sihirbaz kelimesini 

kullanmışlardır. Sihirbaz kelimesi doğaüstü hâllerin üzerinde zuhur ettiği kişi için kullanılır. 

Yunus suresi 2. ayette de Peygamberimiz hakkında sihirbaz denildiği aktarılmaktadır: 

 

“İçlerinden bir adama insanları uyar ve iman edenlere Rableri katında kendileri için bir 

doğruluk makamı bulunduğunu müjdele diye vahyetmemiz, insanlar için şaşılacak bir şey mi 

oldu! O kâfirler, ‘Bu elbette apaçık bir sihirbazdır.’ dediler?”  (Yunus Suresi, 2) 

 

 Ayette görüldüğü üzere vahyin inişine delil olarak gönderilmiş mucizeler, 

Peygamberimize yöneltilen sihirbazlık ithamı ile karşılık bulmuştur. “İnsanları uyarmak ve 

iman edenleri müjdelemek” sihirbazlık alameti değildir. Kur’an ayetleri ise şairlik ithamı ile 

karşılık bulabilir, sihirbazlık değil. Dolayısıyla ayetin Peygamberimizde zuhur eden mucizeler 

hakkında olduğu açıktır. Reformistlerin, hadis kaynaklarını küçük düşürmek amacıyla batıl 

itikatları halka zerk etmeden önce Kur’an’ı dürüst bir şekilde tefsir edebilmeleri temennisiyle 

iddiada verilen ayetleri cevaplamaya başlayalım: 

 

 - Peygamberimizin (sav), normal insanlar gibi yemesi, çarşıda pazarda gezmesi onun 

mucizeleri olmayacağı anlamına gelmez. Bu sebeple “De ki ben de ancak sizin gibi bir 

insanım.” (Kehf, 18/110) ayetinin mucizeleri reddeden bir itikada delili söz konusu olamaz. 

Aslında hadis inkârcılarının iddia olarak verdiği “Hiçbir resul, Allah’ın izni olmadıkça 

herhangi bir mucize getiremez.” (Rad, 13/38) ayeti, tam da Hz. Peygamber’in (sav) insanî 

yönlerinin yanında mucize sahibi olması meselesine açıklık getiren bir ayettir. Yani Hz. 

Peygamber (sav) de bir insan gibi yaşam sürer ancak mucizeler söz konusu olduğunda beşer 

olan peygamberler kendi güçleriyle değil, ayette belirtildiği üzere ancak Allah’ın (cc) izni ile 
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mucize gösterebilirler. Allah (cc) izin vermiştir ve Hz. Muhammed’in (sav) de Kur’an dışında 

pek çok mucizesi meydana gelmiştir. Zaten, kimsenin “Allah izin vermeden Peygamber 

mucize gösterdi.” gibi bir iddiası yoktur. 

 Burada akıllara şöyle bir soru gelmektedir: “Hz. İsa (as) da bir insan değil miydi? 

İncilin yanında kendisine niçin farklı mucizeler verildi?” Hz. İsa da (as) bir insandır, Allah 

(cc) kendisine İncil’i indirmiştir ama Allah (cc) bunun yanında kendisine pek çok doğaüstü 

mucize bahşetmiştir. Örneğin Hz. İsa (as) daha beşiğindeyken insanlarla konuşmuştur (Âli 

İmran, 2/46). Gözleri görmeyenleri iyileştirir ve ölüleri Allah’ın (cc) izniyle diriltirdi. 

İnsanların evlerinde ne yediklerini ne içtiklerini bilir ve sayardı (Ali İmran, 2/49; Maide, 

5/110). Duasına binaen semadan bir sofra indirildi (Maide, 5/112-115). 

 Madem Hz. Muhammed’in (sav) insan olması sebebiyle kendisine başka mucize 

verilmiyor, Hz. Musa (as) da bir insan değil miydi! Tevrat’ın yanında kendisine ne için 

mucizeler verildi! Kur’an’da, Hz. Musa’ya (as) verilmiş mucizelerden bazıları şöyle anlatılır: 

Asası yılana dönüşmüş ve elinin beyazlaşması mucizesi görülmüştür (Şuara, 26/32-38; Neml, 

27/12). Asası sihirbazların sihirlerini yutmuştur (Şuara, 26/32-46) ve asasını denize vurarak 

denizi yarmıştır (Şuara, 26/60-66). 

 Bunun yanında Hz. İbrahim’in (as) ateşte yanmaması (Enbiya, 21/66-69), Hz. Salih’e 

verilen deve mucizesi (Hud, 11/63), Hz. Süleyman’ın (as) kuşdilini bilmesi (Neml, 27/16) 

gibi pek çok mucize, Allah’ın (cc) peygamberlerine verdiği mucizeleri göstermektedir. Bu 

mucizeleri peygamberler yaratmaz, Allah’ın (cc) izni ile olur ve ancak Allah (cc) yaratır. 

 Sonuç olarak iddiada sunulan ayetler, Hz. Muhammed’in (sav) Kur’an dışında mucize 

sahibi olmadığına dair delil olamaz. Hatta basiret sahibi kimse bu ayetlere bakarak böyle 

düşük seviyede bir iddia ortaya atamaz. 

 

 - “Bizi, mucizeler göndermekten alıkoyan şey, ancak öncekilerin onları yalanlamış 

olmalarıdır.” (İsra Suresi, 59) 

 Bu ayet tamamıyla dikkatli bir şekilde okunduğunda ayette kastedilen mucizenin, 

müşriklerin sihirbaz diyerek inanmadığı ancak helakta edilmedikleri mucizeler değil, ısrarla 

ve inatla direterek mucize istedikleri ama bu mucizeler verilecek olsa, inkâr etmeleri halinde 

artık helak olacakları mucizeler olduğu rahat bir şekilde anlaşılır. Ayetin tamamı şöyledir: 

 

“Bizi, ayetler (mucizeler) göndermekten alıkoyan şey ancak öncekilerin onları yalanlamış 

olmalarıdır. Semûd’a, açık bir mucize olarak o dişi deveyi vermiştik de ona zulmetmişlerdi 

(deveyi boğazlayarak kendilerine yazık etmişlerdi). Oysa biz, o mucizeleri ancak korkutmak 

için göndeririz. Vaktiyle sana şöyle vahyettiğimizi hatırla: ‘Şüphesiz Rabbin insanları 

kuşatmıştır.’ (İsrâ gecesi) sana açıkça gösterdiğimiz o temaşayı ve Kur’an’da lanet edilen 

ağacı da yalnız insanlara bir imtihan için yapmışızdır. Biz onları, korkutuyoruz fakat bu 

onlara ancak büyük bir taşkınlıktan başka bir sonuç vermiyor.” (İsra suresi, 59-60) 

 

 Ayetler yani Allah’ın (cc)  kudretine delalet eden alametler üç kısma ayrılır: 1. Her 

şeyde Allah’ın (cc) varlığına dalalet eden ayetlerdir, evrendeki sanatlardır. 2. Peygamberlere 
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verilen mucizeler ve velilere verilen kerametleridir.
621

 3. Olarak da mucizeler arasında belirli 

bir konuda inadına istek ve ısrar edilen bir kısımdır ki bunlara “âyât-ı mukteraha” denilir. 

Bunlar gösterildiği zaman peygambere inanmayanlar, Semûd kavmi gibi köklerini kesecek bir 

azap ile derhâl yok edilmişlerdir. 

 Nitekim yukarıdaki ayette zikredilen Salih (as) peygamberden Semud kavmi, bir 

kayanın içerisinden mucize olarak deve çıkarılmasını istemiş, bunu yaparsa kendisine 

inanacaklarına dair yemin etmişlerdir. Allah (cc) da bunu gerçekleştirmiştir. Sonrasında 

gördükleri bu büyük mucizeye rağmen deveyi öldüren ve Salih (as) peygambere inanmayan 

Semud kavmi, artık bu olay üzerine helak edilmiştir.
622

 

 Ayetlerde, müşriklerin de Peygamberimizden bu denli ısrarla ve inatla inanmamaları 

hâlinde helak olacakları mucizeler istedikleri görülür: “Dediler ki ‘Yerden bize bir pınar 

fışkırtmadıkça yahut senin hurmalardan, üzümlerden oluşan bir bahçen olup, aralarından şarıl 

şarıl nehirler akıtmadıkça yahut iddia ettiğin gibi gökyüzünü üzerimize parça parça 

düşürmedikçe yahut Allah’ı ve melekleri karşımıza getirmedikçe yahut altından yapılmış bir 

evin olmadıkça ya da göğe çıkmadıkça ve gökten bize bir kitap indirmedikçe sana asla 

inanmayacağız.” (İsra, 17/90-93) 

 Allah (cc) ise “Bizi mucizeler göndermekten alıkoyan şey ancak öncekilerin onları 

yalanlamış olmalarıdır. Semûd'a, açık bir mucize olarak o dişi deveyi vermiştik de ona 

zulmetmişlerdi. Oysa biz, o mucizeleri ancak korkutmak için göndeririz.” ayetiyle Allah’ın 

(cc) Mekkeli müşrikleri helak etmeyi dilemediği, bu sebeple inatla ve ısrarla “Şunu görmek 

istiyoruz.” diye olağanüstü isteklerini kabul ederek bir mucize indirmediği bildirilir. Buna 

benzer mucizeler inkâr edildiğinde helaklarına sebep olmuş Semud kavminin tam da bu ayette 

örnek verilmesi önemli bir delildir. Bunun yanında, ayette “Biz mucizeleri ancak korkutmak 

için indiririz.” ifadesi de Peygamberimize verilen ayın ikiye yarılması, ağaçların çağırmasıyla 

yanına gelmesi gibi mucizelerin amacını gösterir. Ayet, Hz. Peygamber’e (sav) müşrikleri 

korkutmak, müminlerin kalplerini mutmain etmek için Kur’an dışında mucize verildiğini 

göstermektedir.  

 Bu ayetin iniş sebebinde İbnü Abbas’tan (ra) yapılan rivayete göre Mekke halkı Safa 

Tepesi’nin altın yapılmasını ve Mekke etrafındaki dağların ortadan kaldırılıp ekilebilir bir 

arazi haline getirilmesini istemişlerdi. Resulullah (sav) bunu yüce Allah’tan (cc) dileyince 

Allah Hz. Peygamber’e (sav) şöyle buyurdu: 

 

 “İstersen yaparım. Fakat şu şartla: Eğer dinden çıkarlarsa önceki kavimler gibi onları da yok 

ederim.” Bunun üzerine Hz. Peygamber, “Ya Rabbi! Bunu yapmanı istemem. Sabır dilerim.” 

dedi. Bunun üzerine, bu ayet indirildi.
623

 

 

                                                           
621

 Mutezile, velilerin kerametini inkâr eder. Hâlbuki Kuran’da, ‘Ledün ilmine sahip bir zatın Belkıs’ın tahtını bir 

anda getirmesi (Neml, 27/40), bir Peygamber olmayan Hz. Meryem’e her zaman taze meyve ve yiyecek 

verilmesi (Âli İmran, 3/37), Ashab-ı Kehf’in asırlarca ölmeden uyumaları (Kehf, 18/17, 18) veliler üzerinde 

Allah’ın (cc) izni ile gerçekleşen kerametlere örneklerdir. 
622

 bk. Araf, 7/73-74; Şems, 91/14; İbn Kesir, Tefsirul-Kur'anil-Azim, İstanbul 1984, 3/437 
623

 Hanbel, Müsned, 1, 258; Nesai, Hâkim, Taberânî ve diğer muhaddisler de rivayet etmişlerdir. 
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 Demek ki bu ayette geçen “Bizi mucize göndermekten alıkoyan” ifadesi, ısrar ve inatla 

belli bir konuda istenildiği ve gösterildiği zaman inanmayanların köklerini kesecek olağanüstü 

bir mucizedir. Keza, Hz. İsa (as) ve Hz. Musa’nın (as) diğer pek çok mucizesi de Kur’an’da 

zikredilmesine rağmen kavimleri bu mucizelerle helak edilmemiştir. Öyleyse bir kısım 

mucizeler “İnkârı helake sebep olmayan, korkutmak ve müminleri mutmain etmek” için 

verilen mucizelerken, bir kısım mucizeler halkın inatla talep ettiği ve olağanüstü mahiyette 

olan “Mucize gösterildiğide inkâr edilmeye devam edilirse helake sebep olacak” mucizelerdir. 

Dolayısıyla bu ayetin Hz. Muhammed’in (sav) “Müşrikleri korkutmak ve müminlerin 

kalplerini mutmain etmek” için -biiznillah- gösterdiği mucizeleri reddeden bir mahiyeti 

yoktur. Tefsirlerdeki bu basit açıklamaları halka anlatmaktan kasıtlı olarak uzak duran ve saf 

zihinleri bulandıran reformistlerin oyunları, apaçık ortadadır. 

 

 - “Kendilerine okunan bu kitabı sana göndermiş olmamız onlara yetmiyor mu?” 

(Ankebut suresi, 51) 

 Hz. Peygamber (sav) Dönemi’ndeki inkârcılar, Peygamberimizin gerçekten 

peygamber olup olmadığı konusunda gerçeği anlamak için değil fakat sırf akıllarınca onu güç 

durumda bırakmak maksadıyla sık sık geçmişteki bazı peygamberler gibi onun da olağanüstü 

mucizeler göstermesini isterlerdi. Bu meseleye yukarıda değinmiştik. Ankebut suresi 50. 

ayette, öncelikle Peygamber’in görevinin insanları inanç ve amel hayatı konusunda uyarmak 

ve aydınlatmaktan ibaret bulunduğu bildirilmekte, 51. ayette ise çok önemli bir noktaya 

dikkat çekilmektedir: “Kendilerine okunan bu kitabı sana göndermiş olmamız onlara yetmiyor 

mu!” Şu hâlde ayete göre Peygamber Efendimizin (as) en büyük mucizesi Kur’an’dır. Allah 

(cc) mucize arayanların asıl Kur’an’a yönelmesini bildirmekle en büyük mucizeyi ortaya 

koymuştur. Yani Kur’an, mucize olarak tek başına dahi yeterlidir. Ancak Kur’an’ın mucize 

olarak yeterli olması diğer mucizelerin yokluğu anlamına da gelmez. Buna yine Kur’an’ın 

kendisi şahittir. Peygamberimize Kur’an dışında, müminlerin kalplerine teslimiyet, kâfirlere 

korku verilmesi için ayrıca mucizeler de verilmiştir. Ancak meseleyi çığırından çıkaran 

müşriklerin her isteği de yerine getirilmemiştir. Devamlı mucize görmek isteyenler, diretenler 

sürekli yanıbaşında bulunan ve en büyük mucize olan Kur’an’a bakmalıdır.  

 Reformistlerin bu hususta, “Kur’an dışında başka mucize ararsanız kitabı mucize 

olarak yetmiyor kabul ederseniz.” sözlerinin bir geçerliliği yoktur. Bu, asılsız ve ilimsiz bir 

sonuçtur. Öyleyse Hz. İsa (as), Hz. Musa (as) gibi peygamberlere gönderilen kitaplar mucize 

olarak yetersiz miydi ki, İncil ve Tevrat dışında kendilerine başka mucizeler de verildi! 

Elbette İncil’e ve Tevrat’a yetersiz denilemez, haşa. Bunun yanında Kur’an’da, Hz. İsa (as) ve 

Hz. Musa’ya (as) verilmiş diğer mucizelerden de bahsedilir. Öyleyse diğer mucizeleri kabul 

etmek, kitabın yetersizliğini kabul etmek anlamına gelmemektedir. Demek ki Ankebut suresi 

51. ayet, “Tek mucize Kur’an’dır” anlamına değil “En büyük mucize Kur’an’dır.” anlamına 

gelir ve devamlı mucize arayan müşriklerin her canları mucize istediğinde talepleri 

karşılanmayacaktır. Çünkü onların amaçları gerçeği samimiyetle anlamayı istemek değildir.  

 Hz. Muhammed’e (sav) Kur’an harici verilmiş mucizelere Kur’an’ın kendisi ve pek 

çok sahih hadis şahittir. Bu hususta sahabeden tevatür düzeyinde aktarılan rivayetler 

mevcuttur. Peygamberimize edilen “Şair” ithamının yanında “Sihirbaz” ithamı da bu gerçeğin 

Kur’an’dan bir diğer şahididir.  
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3. 7. Dört Mezhebin Hepsi Nasıl Doğru Olur? Mezheplerin Hak Olduşunun Delilleri 

 

 Kitabımızın bu bölümünde ise Ehlisünnet ve’l Cemaat yani Hz. Peygamber’in (sav) ve 

sahabenin yolu üzere olan dört mezhebin (Hanefi, Şafi, Maliki ve Hanbeli) hak olduğuna dair, 

ayetlerden, hadis-i şeriflerden ve aklî olarak deliller getirilecektir. Reformcuların sıklıkla karşı 

çıktığı konulardan biri de mezheplerin varlığıdır. Bu konuda özellikle “Dinlerini parça parça 

edip gruplara ayrılanlar var ya! Senin onlarla hiçbir ilişkin yoktur. Onların işi ancak Allah'a 

kalmıştır. Sonra Allah onlara yaptıklarını bildirecektir.” (En’am, 6/159) ayetini dört hak 

mezhebin aleyhine kullanırlar. Yani “Hanefi, Şafi, Maliki ve Hanbeli gibi mezheplere 

ayrılmak, dini parça parça etmek demektir ve ayetin mesajına aykırıdır.” derler. Bu yorum ise 

batıldır. Çünkü Ehlisünnet üzere olan bu dört mezhep, zaten Kur’an ve sünnete 

dayanmaktadır. Kur’an ve sünnetin dışına çıkarak bu mezhepler oluşturulmuş değildir.  

 Enam suresi 159. ayette “Dinlerini parça parça edenler” ifadesi hakkında sahabeden 

İbn Abbas, Mücahid ve Katade bu kimselerin, Hz. Muhammed’den (sav) önce ayrılığa düşen 

“Yahudi ve Hristiyanlar” olduğunu belirtmiştir.
624

 Yine, ayette söz konusu edilenlere bu 

ümmetten olup hak yoldan sapmış, İslam dinine şüphe ve fitne sokacak şekilde ayetlerin 

müteşabih kısmını ele alarak yanlış yorumlarla İslam’a zarar veren bidat ehli de dâhildir.
625

 

Örneğin Mutezilenin “Allah büyük şeyleri bilir ancak küçük işleri bilmez inancı, Miraç ve 

kerameti inkâr etmeleri, büyük günah işleyenleri kâfir ilan etmeleri, kul kendi fiillerini yaratır 

kabulü” gibi inançlarla ayrılık çıkarmaları; Vehhabiliğin “Allah’a mekân isnat etmesi, Allah; 

yukarıdan aşağıya, aşağıdan yukarıya hareket eder demesi, müteşabih ayetlerin hakiki 

manalarını Allah’a (cc) havale etmeyip Allah’ın (cc) hakiki manada eli, kolu, yüzü gibi 

organları vardır diyerek Allah’ı (cc), yaratılmışlara benzetmesi, kendi kabullerinde 

olmayanları şirk ithamı ile tekfir ederek” ayrılık çıkarmaları; Şia içindeki Hz. Ebubekir (ra), 

Hz. Ömer (ra), Hz. Osman (ra) ve Hz. Aişe (ra) gibi binlerce sahabiye kâfir diyen ya da onlara 

düşmanlık besleyen itikatların çıkardığı fitneler, bunlara örnek gösterilebilir.  

 Dolayısıyla ayette zikredilen, dinlerini parça parça ederek fitneye sebep olan ayrılıklar, 

Kur’an ve sünnettin yorumlarına dayanan hak dört mezhep değil; dini tahrip eden, dinin aslını 

bozan, Müslümanların birbirine düşmesine sebep olan itikatlar ve ayrılıklardır. Çünkü 

sahabilerde dahi ferî meselelerde yani dinde hükmü net olmayan ayrıntı hükümlerde farklı 

yorumlara rastlanır. Ancak bu farklı yorumlar, Kur’an’ın ve Hz. Peygamber’in (sav) net bir 

şekilde açıklamadığı ve dinde kolaylık/rahmet oluşması için geniş bırakılan alanlarda oluşan 

ihtilaflardır. Eğer Enam suresinin 159. ayeti ferî meselelerdeki ayrılığı kastediyor olsaydı 

Kur’an’da cennetle müjdelenmiş sahabiler dahi bu olumsuz yorumun bir parçası olurdu ve 

Hz. Peygamber’in (sav) onları da terk etmeleri gerekirdi. Ancak Hz. Peygamber de buna 

müsaade etmiştir. Mesela “Beni Kureyza’ya sefere çıkılacağı zaman Hz. Peygamber (sav) 

sahabilere “İkindi namazını Beni Kurayza dışında kılmayın!” demiş, sahabeden bir kısmı “Bu 

sözde mecaz var, maksat bizim hızlı bir şekilde Beni Kureyza’ya varmamızdır. Yoksa namazı 

kılmamak kastedilmez. Dolayısıyla namazı kılmamız gerekir.” diyerek ikindi namazını yolda 

kılmış, geri kalan sahabiler emrin zahirine uyarak ikindiyi kılmamış, yatsı namazı sonrası 

kılmışlardır. Bu haber Hz. Peygamber’e (sav) ulaştırıldığında Efendimiz, iki türlü de düşünüp 
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amel edenleri kınamamıştır.
626

 Bu da dört mezhebin ferî meselelerdeki ihtilafının yerilmeyen 

ihtilaf olduğunu gösteren delillerden biridir. Kitabın ilerleyen kısımlarında Ehlisünnet üzere 

olan bu dört mezhebin ümmete rahmet olduğuna daha ayrıntılı değinilecektir. 

 Şunu ifade etmek gerekir ki Peygamber Efendimiz (sav) zamanında mezhep yoktu. 

Çünkü o zamanlarda mezhebe ihtiyaç yoktu. Sahabiler bilmediği meseleleri bizzat 

Peygamberimize (sav) danışır ve ondan öğrendiğini yapardı. Mezhepler ise Peygamberimizin 

(sav) vefatından sonra ortaya çıkmıştır. Soru sormak için Peygamberimizi (sav) bulamayan 

Müslümanlar, Efendimizin (sav) sünnetini ve Kur’an’ı çok iyi bilen müçtehit âlimlere 

sorularını sormuşlar, onlar da Kur’an ve sünnetten çıkardıkları cevapları ümmete ders 

vermişlerdir. Bu âlimlerin verdiği fetvalar da insanlar tarafından kabul görmüş ve neticede 

ümmet-i Muhammed, Kur’an ve sünnetin fıkhî yönünü anlamada onları kendilerine rehber 

yapmıştır. Mezhepleri karalamak için “Hz. Peygamber hangi mezheptendi?” demek, “Hz. 

Âdem hangi ırktandı?” demek gibi abes bir sorudur. Milletlerin, ırkların kökeni, kaynağı Hz. 

Âdem (as) olduğu gibi dört hak mezhebin kökeni ve kaynağı da Hz. Peygamber’dir (sav). 

 İslam’da hükümler Kur’an ve sünnette bulunur. Ancak bazen detay konulardaki 

hükümler, ayet ve hadislerde net bir şekilde yer almamaktadır. Bu yüzden Kur’an 

ayetlerinden ve hadis-i şeriflerden farklı anlamlar ortaya çıkabilmektedir. Karşılaştığı yeni bir 

meseleyle ilgili hüküm çıkarmaya çalışan müçtehit, ayet ve hadis-i şeriflerde açık ve kesin bir 

hüküm bulamazsa ayet ve hadislerden anladığı anlama dayanarak karşısında duran problem 

hakkında içtihat eder, bir hüküm çıkarır. Peygamber Efendimiz (sav), Muaz İbni Cebel’i (ra) 

Yemen’e vali olarak tayin ettiğinde onunla arasında şu konuşma geçer: 

 

Hz. Peygamber: “Ey Muaz. Önüne bir dava gelince nasıl hüküm vereceksin?” 

Muaz: “Allah’ın kitabıyla hükmederim, Ey Allah’ın Rasulü.” 

Hz. Peygamber: “Aradığını Kur’an’da bulamazsan?” 

Muaz. “Resulü’nün sünnetiyle hükmederim.” 

Hz. Peygamber: “Aradığın cevabı benim sünnetimde de bulamazsan?” 

Muaz: “O zaman ayet ve hadislerdeki benzer ifadeleri, karşımdaki soruna kıyas ederek bir 

hüküm çıkarır, içtihat ederim.”  

Muaz’dan bu cevapları alan Peygamber Efendimiz (sav)  pek memnun olmuş ve 

“Rasulullah’ın elçisini, Rasulullah’ın memnun kalacağı şekilde başarılı kılan Allah’a hamd 

olsun!” buyurmuştu.”
627

 

 

 Bu hadis, ayet ve hadis-i şeriflere kıyas edilerek yapılan içtihadın hak olduğuna bir 

delil teşkil etmektedir. İmam Acluni’nin “Keşfü’l-Hafâ” isimli eserinde incelediği, 

Beyhaki’nin, Hattabi’nin sahih kabul ettiği bir rivayette Peygamberimiz (sav), “Ümmetimin 

ihtilafında, ayrılığında rahmet vardır.”
628

 buyurmaktadır. Ancak bu ayrılık amelle ilgili çeşitli 
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 Buhari, Meğazi, 30; Müslim, Cihad, 69 
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 Ebu Davud, Akdıye, 11 
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 Acluni, Keşfü’l-Hafâ, 1/64; el-Münâvî, Feyzü’l-Kadîr, 1/210-212; Benzer manada hadisleri Beyhaki, 

Taberani, Deylemi, Ebu Nuaym, ez-Zerkeşi, Suyuti, Subki, Nevevi ve İbni Hacer Askalani de zikretmiştir. 
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manalara gelebilen meselelerle ve hükmü net olmayan meselelerle ilgili ihtilaftır. Esasa yani 

hükmü net olan konulara dair ihtilaf değildir. Allah (cc) bu ihtilafı âlimler için bir rahmet ve 

ikram kılmıştır. “Ümmetimin ihtilafı rahmettir.” hadisinde kastedilen de budur.
629

 Hattabi, 

rahmet olan bu ihtilafla ilgili şöyle der: “İhtilaf üç çeşittir. Birincisi ve ikincisi Allah’ın (cc) 

zat ve sıfatındaki ihtilaftır ki birisi küfür, diğeri bidattir. ‘Ey müminler, Allah’ın ipine sarılın 

ve ayrılığa düşmeyin.’ (Ali İmran, 3/103) ayeti, bizleri bu tür ayrılıklardan men etmektedir. 

Üçüncü çeşit olan ayrılık ise fıkha ait ferî meselelerdeki ihtilaftır. İşte, buradaki ihtilaf ümmet 

için rahmettir.” 

 Bir meselede sadece tek bir görüşün olmasını istemek, İslam’ın evrenselliğini 

anlayamamaktan ötürüdür. Zira fıtratları, yaşam koşulları, kıtaları, örfleri ve daha birçok 

özelliği birbirinden farklı olan insanların, dinde ayrıntıya ait meselelerde aynı hükme tabi 

olması mümkün değildir. O hâlde ihtilaf, evrenselliğin zaruri bir neticesidir. Bir ilaç her 

hastada farklı tesir uyandırabildiği gibi aynı hükmün insanlarda farklı tesir uyandırıp birine 

dini yaşamada zorluk diğerine menfaat doğurma durumu söz konusu olabilir. Bu sebeple 

Hanefi mezhebi daha çok, şehir hayatında yaşayan insanların dinde hükmü olmayan ya da 

çeşitli manalara gelebilecek meselelerde kendi yaşamları için en uygun hükümleri içeriğinde 

barındıran bir mezhepken; Şafi mezhebinin içtihatları da daha çok köylülerin ve bedevilerin 

yaşam tarzlarına uygun hükümler, içtihatlardır. Onlara dini yaşama konusunda kolaylık ve 

rahmet getirmektedir.  

 Mesela Şafi mezhebine göre kadına dokunmak abdesti bozar ancak Hanefi mezhebine 

göre kadına dokunmak abdesti bozmaz. Bu müçtehitlerin farklı içtihatlarının sebebi şudur: 

Maide suresi 6. ayette “… Yahut kadınlara dokunmuşsanız ve su bulamıyorsanız temiz bir 

toprak ile teyemmüm edin.” buyurularak abdestin bozulma hâli zikredilmiştir. İmam Şafi (ra), 

bu ayetin zahirindeki “dokunmak” ifadesinden yola çıkarak fetva vermiştir. Ancak Ebu 

Hanife (ra), “dokunmak” ifadesinin mecaz olduğunu, burada kastedilenin cinsel münasebet 

veya üzerinde elbise bulunmaksızın tene temas etme hâlinde kişinin şehvetlenmesinin abdesti 

bozacağına hükmetmiştir. Hanefiler bu konuda Hz. Aişe’den (ra) rivayet edilen, “Peygamber 

(sav) hanımlarından birisi öper, sonra da abdest almaksızın namaz kılardı.”
630

 rivayetini delil 

alırlar. Ancak bu rivayet zayıf bir rivayet olduğu için Şafi âlimleri bu rivayeti hüküm için delil 

kabul etmemiş ve ayeti zahirine göre kabul etmişlerdir. Görüldüğü gibi hakkında net bir 

delilin olmadığı bir konuda ihtilaf çıkmıştır ve iki tarafta ayet ve hadislerden anladığı anlamla 

bir hüküm vermiştir. Ancak bu ümmette kolaylık getirmektedir. 

 Şehir yaşantısı insanların kalabalık olduğu, ticaretin yoğun olduğu, kadınların ve 

erkeklerin zaruretten bir arada bulunma durumlarının yaşanabildiği bir yaşantıdır. Mesela 

ticaretle uğraşan biri, bu yaşantı içerisinde karşı cinsle istemsiz olarak para alıp verme 

esnasında ten teması yaşayabilmektedir. Bir Müslümanın böyle durumda sürekli abdest 

tazelemek zorunda kalması da onun dini yaşantısına zorluk getirebilir. Şehirde yaşayan bu 

kişinin Hanefi mezhebine göre amel etmesi, dini yaşama hususunda ona kolaylık getirecektir. 

Yine Şafi mezhebinde kan akması abdest bozmaz. Kırsal kesimde ise bağ bahçe işleriyle 

uğraşan ya da marangozluk gibi kişinin vücudundan sık sık kan akmasına sebep olabilecek 

işler yapan kişiler, Şafi mezhebine tabi olmakla dini yaşamada kolaylık yaşar. Bir başka 
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örnek, Hanefiye göre kan abdest bozduğu için Hac esnasında Kâbe’yi tavaf eden Hanefi bir 

kişinin elinden kan gelmesi hâlinde milyonlarca insanı aşıp tekrar abdest alması mümkün 

olmayacaktır. Zaruri bir durum ortaya çıktığı için Şafi mezhebinin içtihadını taklit eder ve 

abdesti var kabul ederek tavafa devam eder. Yine Şafi mezhebine mensup biri tavaf esnasında 

eşiyle birbirini kaybetmemek için Hanefi mezhebini taklit ederek eşinin elini tutabilir, abdesti 

bozulmadı kabul edilir. Böylece dindeki bu genişlik, ümmette rahmet olur. (Not: Zaruret 

meydana çıktığı için buna fetva vardır. Mezheplerin farklı hükümlerini keyfi taklit ise caiz 

değildir.) 

 

 Peki, İmam Şafi’nin Çıkardığı Hükümler mi Doğrudur, Ebu Hanife’nin 

Çıkardığı Hükümler mi? 

 Her ikisi kabul edilir. Çünkü Peygamberimiz (sav) “Müçtehit, hüküm verirken 

içtihatta bulunur da isabetli hüküm verirse iki sevap kazanır. Yine, hüküm verirken içtihatta 

bulunur da yanılırsa bir sevap kazanır.”
631

 buyurmuştur. İçtihada dayalı hüküm verildiği için 

her iki hüküm de geçerli olur. Allah (cc) ve Rasulü (sav), dinde bu genişliği bırakmıştır. 

Müminler de bu rahmetten istifade etmektedir. İçtihat hatalı dahi olsa hükmün geçerli 

kılınması, Allah’ın (cc) rahmetinin bir göstergesidir. 

 “Hak bir olur. Nasıl böyle dört mezhebin ayrı ayrı, bazen birbirine zıt hükümleri hak 

olabilir?” sorusuna Bediüzzaman Said Nursi (ra) şöyle cevap verir: “Bir su, beş muhtelif 

mizaçlı hastalara göre beş hüküm alır: Önemli miktarda su kaybeden bir hastaya su içmesi 

vaciptir, şarttır. Yeni ameliyattan çıkmış bir hastaya zehir gibi zararlıdır. Tıbben ona 

haramdır. Diğer bir hastaya kısmen zararlıdır, su içmek ona tıbben mekruhtur. Diğer birine 

zararsız menfaat verir, tıbben ona sünnettir. Diğer birine de ne zarardır ne de menfaattır. 

Tıbben ona mübahtır afiyetle içsin... İşte burada hak taadüt etti, birden fazla oldu. Beşi de 

haktır. ‘Su yalnız ilaçtır, yalnız vaciptir, başka hükmü yoktur.’ denilebilir mi?”
632

 diyerek ferî 

meselelerdeki mezhep ihtilaflarının, farklı şartlar altında yaşayan insanlar için farklı hüküm 

aldığını ve bu hükümlerin hepsi için doğru olduğunu ortaya koymuştur. 

 Yine fıkhî meselelerde tek bir mezhebin olmasını istemek, Peygamber Efendimizin 

(sav) bir meselede sadece bir tek uygulama yaptığını zannetmekten ötürüdür. Hâlbuki 

Peygamberimiz (sav) -namazının kılınış şekli dâhil olmak üzere- bir meselede farklı 

uygulamalar yaptığı olmuş ve her bir mezhep imamı bu uygulamalardan birini tercih etmiştir. 

Mesela Hz. Peygamber (sav) namaz kılarken ellerini bazen göbeğin altından bağlamış, bazen 

de üstünden bağlamıştır. Bu hususta, Hanefiler ellerini göbek altından bağlayarak Şafiler 

göbek üstünden bağlayarak namaz kılmaktadır. Her iki hüküm de Hz. Peygamber’e (sav) 

dayanır. Ancak Peygamberimizin (sav) farklı uygulama yapmadığı ve hakkında ayet ve 

hadislerde tek bir hüküm olan, farklı manalara çıkma ihtimali olmayan konularda ihtilaf 

olmamıştır. Mesela hiçbir mezhep şarabın helal olup olmadığı hususunda ihtilaf etmez. Yine 

hayzlı kadının namaz ve oruç ibadetlerini yerine getirip getiremeyeceğine dair ayrılık 

yaşanmaz. Çünkü bu hükümler açık ve nettir. Bu hususta yaşanacak ayrılık, rahmet ve 

kolaylık değil, sapkınlık olur. Dört hak mezhep arasında da taassup ve düşmanlık yoktur. Kişi, 
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isterse Hanefi isterse Şafi isterse Maliki ya da Hanbeli olabilir. Ancak hak mezheplerin en 

kolay hükümlerini bir araya toplayarak keyfî bir mezhep oluşturulamaz. Zaruret olmadığı 

müddetçe, diğer mezhebin kolay bir hükmüyle amel edilemez. Çünkü müçtehitlerin fetvaları 

belli bir sisteme ve ilmi metoda dayanan fetvalardır. Keyfî taklit yapılmadan, kişinin bağlı 

olduğu mezhebe göre amel etmesi gerekir. Bu konular, fıkhın derinlikleri olduğundan 

konumuzun dışına çıkmamak için meselenin detaylarını ilgili fıkıh kitaplarına havale 

ediyoruz. 

 Mezheplerin bir başka ihtilaf sebebi de müçtehitlerin karşısına hüküm vermelerini 

gerektiren bir konu çıktığında, ayet ve hadislerden fetva çıkarırken konuyla ilgili ayet veya 

hadisten anladığı anlama göre içtihat etmesi ve hüküm vermesidir. Fıkıh ilmini bilmeyenleri 

şaşırtan bu denli meselelerde, suçlu olan müçtehitler değil bu meselelerden yola çıkarak 

mezheplerden şüphe edenlerdir. Kur’an ayetlerinin ve hadis-i şeriflerin farklı anlamlara 

gelebilme ihtimalinden nasıl içtihat farklarının nasıl oluştuğuna bazı örnekler verelim: 

 

 - Kurban Kesmek Vacip midir, Sünnet midir? 

 Kevser suresinde Allah (cc) şöyle buyurmuştur: “Muhakkak biz sana Kevser’i verdik. 

Öyleyse Rabbin için namaz kıl ve kurban kes.” 

 Bu ayete dayanarak Ebu Hanife’ye göre kurban kesmek vacip, İmam Şafi ve 

İmameyn’e (İmam Ebu Yusuf ve İmam Muhammed) göre ise sünnettir. Ebu Hanife şöyle der: 

“Ayetin iki kısmı vardır: Birinci kısmında Kevser verilen Hz. Peygamber’dir (sav) yani ayetin 

birinci kısmı ona (sav) hitaptır. İkinci kısmında ise ‘Namaz kıl!’ emri verilmiştir. Namaz 

kılmak ise tüm ümmete yönelik farzdır. Ayette ‘Namaz kıl!’ emri bulunduğu için ayet aynı 

zamanda tüm ümmete de hitap etmiş demektir. Öyleyse devamındaki ‘ve kurban kes!’ emri de 

Hz. Peygamber’le (sav) birlikte tüm ümmete söylenmiştir.” Bu yüzden kurban kesmek tüm 

ümmete vaciptir. 

 İmam Şafi ve İmameyn ise “Kurbanın hükmü nedir?” sorusunda bu ayetten şöyle 

anlam çıkarmıştır: “Ayetin birinci kısmı da ikinci kısmı da Hz. Peygamber’e (sav) hitaptır. 

Ayetin başında kendisine Kevser verilen Hz. Peygamber’dir (sav). İkinci kısmındaki ‘Namaz 

kıl!’ emrinden kasıt beş vakit namaz değil, ‘gece namazı yani teheccüd namazı’dır. Çünkü bu 

namaz sadece Hz. Peygamber’e (sav) farzdır. (İsra, 17/79) Dolayısıyla ayet sadece 

Peygamber’e (sav) hitap olduğundan ayetin devamındaki ‘Kurban kes!’ emri de sadece ona 

hitaptır. Öyleyse kurban, tıpkı teheccüd namazı gibi Hz. Peygamber (sav) için vacip, ümmet 

için sünnettir.”  

 Görüldüğü üzere fetva çıkaran müçtehitlerin, ayet ve hadislerin inceliklerinden 

çıkardıkları farklı sonuçlar, içtihatlarına etki etmiştir. Âlimler, “Kurban kesmek ibadet mi 

değil mi?”, bunu tartışmamıştır. Bu hususta ihtilaf yoktur. Bu ibadetin bağlayıcılığı hususunda 

yani kurban kesmek vacip mi sünnet mi, bu hususta farklı içtihat çıkmıştır. Ancak her iki 

görüşte içtihatlarını ayet ve hadislere dayandırdığı ve buralardan çıkardıkları manalara göre 

içtihat verdikleri için yanılanın dahi içtihadı Allah (cc) katında geçerli olur.  

 Benimsenen bu gibi farklı usuller, müçtehitlerin aynı meselede farklı hadislerden 

hükümler çıkarmalarına da vesile olmuştur. Ancak bunun yanında bazı müçtehitler fetva 

verilen beldenin örf ve âdetlerini de göz önünde bulundurup zaman zaman dinî yaşantısında 
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kişilere kolaylık sağlamak için çeşitli hadislerden herhangi birini tercihe yönelebilmiştir. Bu 

da insanlara dinî yaşantılarında kolaylık getirmiştir. Hanefi mezhebinin daha çok şehir, Şafi 

mezhebinin daha çok köylü yaşantısına hitap ettiğine yukarıda değinmiştik.  

 Görüldüğü gibi dinin her bir detayını ince eleyip sık dokuyarak hassasiyetle hüküm 

çıkaran müçtehitlere dil uzatmak, son derece cahilane bir davranıştır. Bu tür tavırlar, bu büyük 

müçtehitlerin akıl ve hikmet seviyelerine yetişememekten kaynaklanır. 

 

 - Yüzün Sınırları Neresidir? 

 

“Ey iman edenler! Namaz kılmaya kalktığınız zaman yüzlerinizi ve dirseklere kadar ellerinizi 

yıkayın. Başlarınızı meshedin ve iki topuğa kadar da ayaklarınızı yıkayın…” (Maide suresi, 6) 

 

 Abdestin dört farzı bu ayeti kerimede beyan edilmiştir. Bizim üzerinde duracağımız 

farz, yüzün yıkanmasıdır. Ayette açık bir şekilde abdestte yüzün yıkanması emredilmektedir. 

Ayetin hükmü açık olduğundan dört mezhepte de yüzün yıkanması abdestin bir farzı kabul 

edilir. Bu konuda bir ihtilaf yoktur. İhtilaf, yüzün sınırlarının neresi olduğu ve kulakların yüze 

dâhil olup olmadığı hususundadır. Bu ihtilafın sebebi ise yüzün sınırlarının ayet-i kerimede 

belirtilmemiş olmasıdır.  

 Hanbeli mezhebine göre abdestte kulakların meshi vaciptir. Hanbeliler, “Kulaklar 

baştandır.” hadisini
633

 ve Peygamberimizin (sav) abdest alırken kulaklarını meshetmesini
634

 

buna delil gösterirler. 

 Diğer üç mezhebe göre ise kulakların meshi vacip değil, Peygamber’in sünnetidir. Üç 

mezhebin âlimleri, Hanbelilerin gösterdiği “Kulaklar baştandır.” hadisini zayıf bulurlar. Hatta 

İbni Salah, “Hadisin zayıflık emareleri çoktur. Çok yollarla nakledilmesi ile kuvvetlenmez.” 

der. Yine Şevkani, “Varid olan hadisler bu hususu teyit etmez, sadece müstehap olduğuna 

işaret eder. Vacibe ancak açık bir delil ile gidilir.” der. Dolayısıyla Peygamberimizin (sav) 

abdest alırken kulağını meshetmesi, sünnettir. Kulağın yüzden sayılacağı manasına gelmez, 

denilir. 

 Yüzün sınırlarının neresi olduğu hakkındaki ihtilaf, hükmün ihtilafına sebep olmuştur. 

Hanbeliler, “Kulak yüzdendir.” hadisiyle amel ederek kulağın meshine vacip derken Hanefi, 

Şafi ve Maliki mezhebi âlimleri ise hadisin zayıflığına hükmederek kulağın meshine zaruriyet 

vermemiştir. Yine görüldüğü gibi içtihat yüzün yıkanmasının farz olup olmamasında 

yapılmamıştır. Çünkü bu hüküm nettir. Yüzün sınırları konusunda yapılmıştır. Yine abdestte 

kulağın meshedilmesi hususunda da bir ihtilaf yoktur. Zira Peygamberimiz (sav) abdest 

alırken kulaklarını meshetmiştir. İhtilaf sadece kulağın meshedilmesinin şart olup olmadığı 

hakkındadır.  

 Bu konuda ihtilafın olmaması için şunlardan birisinin olması gerekirdi: 

 1. Ayette yüzün sınırları açıkça belirlenseydi ihtilaf olmazdı. 

 2. “Kulak yüzdendir.” hadisi zayıf değil, mütevatir olsaydı ihtilaf olmazdı. 
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 3. Ya da bu konuda başka bir mütevatir hadis olsaydı yine ihtilaf olmazdı. 

 Demek ihtilafın sebebi, hükmün Kur’an ve sünnette net olmaması, farklı manalara 

müsait olmasıdır. Böylece her milletin detay meselelerde kendi fıtratına, coğrafi şartlarının 

gerekliliğine uygun olan hükmün, Kur’an ve hadisten çıkartılması murat edilmiştir.  

       Netice olarak Allah (cc) kelamından ve Rasulullah’ın (sav) hadislerinden çıkan farklı 

anlamların olduğu ortadadır. Bu yüzden ferî meselelerde ihtilaf olmamasını istemek, ayetlerin 

insan eliyle yazılmış gibi tek bir anlama gelebileceğini düşünmek gibi yanlış zandan ve 

Ehlisünnet üzere olan bu hak dört mezhebin ihtilafının, çeşitli coğrafyalarda ve şartlarda 

yaşayan insanlara dini yaşamada kolaylık sağladığını anlayamamaktan kaynaklanır. 

 Her fırsatta “Bizler İslam’ı savunuruz, siz mezhepleri savunmaya devam edin.” diyen 

reformcu kesimin sözlerinin bu yüzden hiçbir mantıksal tarafı yoktur. Zaten bu hak 

mezheplerin Kur’an ve sünnete dayandığı ortadadır. Kendileri de mezhepleri tenkit etmelerine 

rağmen pek çok noktada ayrılığa düşmektelerdir. Bu zatların ise dine rahmet değil, bölünme 

getirdiği ortadadır. Çünkü ehli bidat ayrılıklar ayrıntıdaki dine kolaylık getiren içtihadi 

farklılıklar değil, dinin esaslarındaki ve itikadi konulardaki “bidat” ayrılıklardır. Onlar hükmü 

kesin ve net olan hatta tevatür düzeyinde hadislerle gelmiş olan meselelerde dahi inkâra 

sapmakta ve ayrılık çıkarmaktalardır. Çıkardıkları ayrılıkların da farklı coğrafyalarda, farklı 

şartlarda yaşayan insanlara getireceği bir yarar yoktur. Zira kadere imanı inkâr etmenin, Hz. 

Muhammed’in (sav) mucizelerini reddetmenin, kabir azabını, şefaati uydurulmuş görmenin 

kimseye bir faydası yoktur. Aksine itikada büyük zararı vardır. Peygamberimiz (sav) bu 

ayrılık ve bidatların sapkınlık sebebi olduğunu hadis-i şeriflerinde haber vermiştir. 

 

 Herkes İçtihat Edebilir mi, Aklıyla Kur’an’dan Aynı Hükmü Çıkarabilir mi? 

 Günümüzde içtihat adı altında kendini bilmez kişilerin haramları helal, helalleri haram 

yaptığı; Kur’an’ı kendi arzu, istek ve aklına göre yorumlayıp kitleleri saptırdığı, nefsine 

uyduramadığı pek çok hükmü değiştirmenin adına içtihat dediği, üstelik kendi bidatlarını 

doğru göstermek adına ümmetin kalbine taht kurmuş müçtehitlere ağza alınmayacak 

suçlamalar yaptığı batıl bir anlayış boy göstermektedir.  

 Kişiler “Bizim de elimizde Kur’an var, hükümlerini oradan çıkarabilir, içtihat 

edebiliriz.” gibi bir anlayışla kendi başına fetva vermeye kalkamaz. Bu meselede kişinin 

Kur’an’a tüm incelikleriyle hâkim olması, Arap dilini ve hangi kelimenin hangi anlamlara 

geldiğini çok iyi bilmesi, kıraat farklılıklarını bilmesi, ayetlerin nüzul sebepleri, ayetlerin 

tefsirleri, bunların kısımları olan hass, amm, müşterek, sarih, kinaye, nass, hafi, müşkil, 

müteşabih, dall-i bi’l-ibare, dall-i bi’l-iktiza, dall-i bi’l-işare, nasih, mensuh gibi meselelere 

hâkim olması, hadis-i şeriflere hâkim olması, hadis-i şeriflerin sıhhat düzeylerini bilmesi, 

hadisleri zikreden ravilerin özelliklerini, adaletini, hafızasını, güvenilir olup olmadığı bilmesi, 

hadislerin mecaz ve gerçek manalarını ayırt edebilmesi, ilgili hadisin genel bir hadis mi yoksa 

şahsa has zikredilmiş bir hadis mi olduğunu bilmesi gibi pek çok hususa hâkim olması 

gerekmektedir. Bunun yanında kişilerin bu bilgileri öğrenip okuması, anlaması, ezberlemesi 

de yetmez, bunlardan hüküm çıkarabilecek bir beceriye, akla, hikmete sahip olması da 

gerekir. Son derece özet geçmemize rağmen meselenin ciddiyeti ortadadır. Bu yüzden “Benim 

mezhebe bağlanmama gerek yok, ayet hadisler zaten ortada.” anlayışı büyük bir cehaletin 
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söylemidir. Ardına eklenen “Biz mezheplere değil Kur’an’a bağlanırız.” ifadesi de aynı 

cehaletin uzantısıdır. Zaten müçtehitler de Kur’an’a bağlanmıştır, başka bir dinin mensupları 

değillerdir.  

 Reformcuların anlayışı olan “Herkes Kur’an’dan hükmünü çıkarabilir, aklımız bize 

yeter.” görüşüne göre herkesin hikmet sahibi olması gerekir ki ayetlere göre herkese hikmet 

verilmemiştir. Ayette şöyle buyurulur: “(Allah) hikmeti dilediğine verir.” (Bakara, 2/269) 

Eğer, bu konuların üstadı bir âlime başvurulmazsa kimileri mesela, “Allah’ın eli” ayetinden 

(Fetih, 48/10) Allah’ın (cc) insan gibi eli olduğunu anlayabilirken kimileri de “Allah’ın 

kürsüsü” ayetinden (Bakara, 2/255) Allah’ın (cc) hâkimler gibi kürsüsü olabileceğini 

düşünebilir ve büyük bir hataya düşebilir. Hangi ayetin müteşabih (benzetmeli), hangi ayetin 

muhkem (açık anlamlı) olduğunu anlayamayabilir. Veyahut bir ayeti okurken onu açıklayacak 

diğer ayetin olduğunu bilmeyebilir, unutabilir. Sonunda reform savunucuları tarafından bu 

kişilere reformcu bir hocayı dinlemeleri, onu takip etmeleri gerektiği söylenir. Ancak bu 

yaptıkları tam da bizleri eleştirdiği noktadır. Yani bizler Ebu Hanife, İmam Tahtavi, İmam 

Maturidi, Ahmed ibni Hanbel, İmam Eşari gibi âlimleri dinlerken “Siz Kur’an’ı anlamıyor 

musunuz, niçin onların fetvalarını okuyorsunuz?” denilir ancak kendileri de aynı söyleme 

eninde sonunda dönerek büyük bir çıkmaza girerler. Mezhepleri gereksiz görürken kendileri 

aslında bidat bir mezhep oluşturmuşlardır. “Kur’an ayetlerinden başka alacağımız bir şey 

yoktur.” diyerek birliğe gideceklerini iddia ederler ancak kendi aralarında da pek çok ayrılık 

söz konusudur.  

 Mesela kimine göre tesettür başı örtmektir, kimine göre sadece cinsel bölgeleri 

örtmektir. Kimine göre kurban diye bir ibadet yoktur, kimine göre vardır ama sadece hacda 

kesilir. Kimine göre ayetlerde namaz vardır, kimine göre ayetteki “salat” kelimesi duadır, 

namaz değil. Kimi der ki, namaz vardır ama üç vakittir, kimi der ki yedi vakitte olabilir. Bu 

ayrılıklar, “Meal okuyun, Kur’an okuyun, ataların dinlerinden gitmeyin.” diyerek sözde 

ümmeti tek doğruda birleştirecek olan reformistlerin ayrılıklarının sadece birkaçıdır. (Üçüncü 

bölümün ilk kısmında buna farklı örnekler de getirmiştik.) Her fırsatta “Akıl ortadadır, bir 

meseleyi herkes aynı şekilde anlayabilir.” derlerken kendi aralarında dahi ayetlerden farklı 

hükümler çıkardıkları görülür. Sünneti reddederek kendi arzu, akıl ve dünya görüşlerine 

dayanarak oluşturdukları fikirleri, içtihat değil, bidatlardır. Görüşlerini Hz. Peygamber’e (sav) 

dayandırmayan bir zihniyetin sonu ise, her yönden çıkmaza varır. Üstelik Kur’an’ı bildiklerini 

iddia ederlerken bu ayrılıklara düşmelerine rağmen halka benimsetmeye çalıştıkları itikat ile 

Müslümanları bir karmaşa ve ayrılığa sürüklemektelerdir. Birlik taraftarı görüntüsü çizen bu 

zatlar, aslında fitnelere sebep olacak ayrılık tohumları ekmektedirler. Tüm bunlar, düşünce 

sistemlerinin tutarsızlığının sonuçlarıdır. Hak dört mezhebin rahmet olan ihtilaflarının bu fitne 

hareketleriyle hiçbir benzerliği yoktur.  

 

 Mezheplere Bağlanmayı Emreden Bazı Ayetler  

 Bu bölümde, Kur’an ayetlerinde mezheplere tabi olmanın gerekliliğine işaret eden 

ayetlerden bazıları zikredilecektir.
635
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 1. Ayet: 

 

“Ey iman edenler! Allah'a itaat edin, Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulülemre itaat 

edin. Eğer Allah’a ve ahiret gününe gerçekten inanıyorsanız, herhangi bir şeyde anlaşmazlığa 

düşerseniz onu Allah ve Resulü’ne götürün. Bu daha iyidir ve sonuç bakımından da daha 

güzeldir.” (Nisa suresi, 59) 

 

 Ayette geçen “Ulülemr” tabirinden maksadın idareciler olduğunu beyan eden âlimler 

olduğu gibi İbn-i Abbas, Cabir İbni Abdullah, İmam Mücahid, İmam Hasan, İmam Ata, İmam 

Malik, İmam Dahhak, Celalettin Suyuti gibi sahabe ve âlimler, bu ayette ulülemrden kastın 

âlimler olduğunu ifade etmişlerdir. Ayette zikredilen itaat edilecek âlimlere “ulülemr” 

denileceğini şu ayet ispat eder: 

 

“Müminlerin hepsinin birden topyekûn savaşa katılmaları uygun değildir. Her kabileden bir 

kısım insanlar din ilimlerinde derinleşmeli ve kabileleri savaştan kaçıp gelince onları 

uyarmalıdır ki böylece Allah’ın azabından sakınırlar.” (Tevbe suresi, 122) 

 

 Bu ayette ilimde derinleşenlerin yani âlimlerin korkutmasıyla diğer insanların 

sakınması gerektiği belirtilmiş, dolayısıyla âlimlerin sözüne itaat etmeleri vacip kılınmıştır. 

Ayetin devamında “bu şekilde azaptan sakınabileceklerinin” ifade edilmesi yani ayetin 

kurtuluş ifadesiyle bitirilmesi, ilimde derinleşenlerin uyarılarını dinlemeleri sebebiyle olduğu 

anlaşılmaktadır. Bu da âlimlere itaati delillendiren bir ayettir ki bu itibarla itaat edilecek 

ulülemrin âlimler olduğu anlaşılmaktadır. Ancak ayette kastedilen âlimler, fertler halindeki 

âlimler değildir. Çünkü ayette zikredilen âlimlerin masum olmaları gerekir ki kendilerine 

itimat edilsin. Ancak fertler, hatalar yapabilir. Ayette geçen ulülemr, bir topluluktur ki bu da 

ümmet içerisinde fetva verme yetkisine sahip olan sahabe ve âlimler topluluğudur. Zira fertler 

hata yapsa da tüm sahabe ve İslam âlimleri hata üzerinde toplanmaz. Bir hadis-i şerifte 

Peygamber Efendimiz (sav) şöyle buyurmuştur: 

 

“Ümmetim yanlışta ittifak etmez.”
636

  

 

 Ayetin devamında “Herhangi bir şeyde anlaşmazlığa düşerseniz onu Allah (cc) ve 

Resulü’ne (sav)  götürün.” buyrulmuştur. Bu da mezheplerde var olan içtihadın hak olduğuna 

delildir. Şöyle ki ayet-i kerimede, kendisinde ihtilafa düşülen bir meselenin Allah’a (cc) ve 

Resulüne (sav) götürülmesi emredilmiştir. Bir meselede ihtilafa düşmek için ise o meselenin 

Kur’an’da ve hadislerde açıkça geçmemesi gerekmektedir. Zira kendisinde ihtilafa düşülen 

mesele Kur’an’da ve hadislerde açıkça beyan edilseydi zaten onun hakkında çekişmeye gerek 

kalmaz, ne yapmamız gerekir diye anlaşmazlığa düşülmezdi. Ancak ayet bir çekişme 

durumundan bahsetmiştir. İşte, böyle bir meselenin halledilmesi için takip edilecek yol ayetin 
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emriyle onu Allah’a (cc) ve Resulü’ne (sav) götürmek yani, Kur’an ve hadislerden içtihat 

ederek hükmü çıkarmaktır. Mezheplerin yaptığı da zaten budur. Bu ayet içtihadı emretmiştir 

ki bu, hükmü açıkça belirtilenlerin arasından, hükmü belirtilmemiş olan bir meselenin 

benzerini arayıp bularak onları birbirine benzetip kıyas ederek hükmü ortaya koymak 

demektir. 

 

 2. Ayet 

 

“Kendilerine güven veya korku hususunda bir haber geldiğinde onu hemen yayıverirler. 

Hâlbuki onu Peygamber’e ve kendilerinden olan ulülemre götürselerdi onlardan sonuç 

çıkarmaya gücü yetenler, elbette onu bilirlerdi. Allah’ın üzerinizdeki lütfu ve rahmeti 

olmasaydı pek azınız hariç, şeytana uyardınız.” (Nisa suresi, 83) 

 

 Ayetin mealinde “Sonuç çıkarmaya gücü yetenler” olarak mana verilen “İstinbat” 

kelimesi ayette geçen ve kendisine müracaat edilmesi emredilen “Ulülemrin” müçtehit âlimler 

olduğunu göstermektedir. Bu ayet, dört şeye delalet etmektedir:  

 1. Hükmü açıkça belirtilmeyen meselelerde istinbat (bir müçtehit veya fakihin zekâ ve 

dirayetini kullanarak anlayış gücü ve içtihadıyla ayet ve hadislerin gizli mana ve hükümlerini 

açığa çıkarması) yapılması gerektiğine, 

 2. İçtihadın şeri bir delil olduğuna, 

 3. Resulullah’ın (sav) hüküm koymakla görevli olduğuna, 

 4. Müçtehit olmayan avamın, halkın fıkhî hükümlerde müçtehit âlimleri taklitlerinin 

vacip oluşuna delalet etmektedir. Zira ayette meselelerin hükümlerine vâkıf olmayanların 

müçtehit âlimlere başvurmaları gereği beyan edilmektedir.
637

 

 Elbette bizler için kaale alınacak âlimler, müçtehitlik şartları tutmayan, ayetlere yanlış 

manalar veren, ezberinde ne kadar hadis olduğu belli olmayan, ravileri tanımayan, hadislerin 

cerh ve tadillerine, nasih ve mensuhlarına, tarik-i vürudlarına hâkim olmayan kişiler değildir. 

Müçtehit mertebesine ulaşmış, ezberlerine binlerce ravi, yüzbinlerce hadis almış zatların 

görüşleri, içtihadları, fetvaları kaale alınmalıdır.  

 

 3. Ayet 

 

“Kim kendisine doğru yol besbelli olduktan sonra Peygamber’e karşı çıkar, müminlerin 

yolundan başkasına uyup giderse onu döndüğü yolda bırakırız ve cehenneme sokarız. Orası ne 

kötü bir gidiş yeridir.” (Nisa suresi, 115) 

 

 İmam Şafi Hazretleri (ra) icmanın (İslam âlimlerinin bir mesele hakkındaki 

ittifaklarının) dinde bir delil olduğuna ve hakkında icma olan bir hükme muhalefet etmenin 
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haram olduğuna, bu ayet-i kerimeyi delil göstermiştir. Beyhaki kendi senedi ile İmam Muzeni 

Hazretlerinden olayın detayını şöyle nakleder: 

 “Bir gün İmam Şafi’nin yanında bulunuyordum. Üzerinde yün elbise, elinde asası olan 

bir zat onun yanına geldi. İmam Şafi Hazretleri duvara yaslanır bir vaziyette iken o zatın 

heybetinden doğruldu ve elbiselerini düzeltti. O zat, kendisine: ‘Allah Teâla’nın dininde en 

büyük delil hangisidir?’ diye sordu. İmam Şafi bu soruya ‘Kitabıdır.’ diye cevap verdi. Bunun 

üzerine o zat: ‘Sonra hangisidir?’ dedi. İmam Şafi de ‘Resulullah’ın sünnetidir.’ buyurdu. O 

zat tekrar: ‘Daha sonra hangisidir?’ diye sorunca İmam Şafi: ‘Ümmetin âlimlerinin bir 

hükümde ittifakı yani icmadır.’ dedi. O zat: ‘Bu sonuncusunu nereden buldun? İcmanın 

Allah’ın kitabında yeri var mıdır?’ deyince İmam Şafi, bir mezhebe bağlanmanın şart 

olduğuna dair gösterdiğimiz bu ayeti okudu:  

 

“Kim kendisine doğru yol besbelli olduktan sonra Peygamber’e karşı çıkar, müminlerin 

yolundan başkasına uyup giderse onu döndüğü yolda bırakırız ve cehenneme sokarız. Orası ne 

kötü bir gidiş yeridir.” (Nisa suresi, 115) 

 

 İmam Şafi Hazretleri, bu ayetin nasıl icmaya delil olduğunu şöyle izah etti: “Bu ayet-i 

kerimenin beyanıyla ‘müminlerin yolundan başka bir yola uymak’ yasaktır ve haramdır. O 

hâlde, müminlerin yoluna uymakta vacip olmalıdır.” 

 Hem Allah (cc), bu ayet-i kerimesiyle müminleri iki şeyin yapılması hâlinde tehdit 

etmiştir: 

 1. Allah’ın Resulü’ne (sav) muhalefet etmek 

 2. Müminlerin yolundan başka bir yola uymak 

 Hâlbuki sadece Peygamber’e (sav) muhalefet etmenin de böyle bir tehdidi gerektirdiği 

delillerle sabittir. Bunun yanında ‘müminlerin yolundan başka bir yola uymak’ meselesi de 

tek başına tehdidi gerektirmiştir. Çünkü ikisi de ayrı ayrı zikredilmiştir. O hâlde hem 

Peygamber’e (sav) muhalefet etmenin, hem de ‘müminlerin yolundan başka bir yola 

uymanın’ tek başlarına tehdit sebebi olduğu meydana çıkmış olur. Bununla da hakkında ittifak 

edilmiş bir hükme, yani icmaya muhalefet etmenin haram olduğu ve icmaya uymanın vacip 

olduğu sabit olur.” 

 Madem bu ayet, icmanın şeri bir delil olduğuna ve İslam âlimlerinin ittifak ettiği bir 

meselede onlara muhalefet edilemeyeceğine aşikâr bir şekilde delildir. O hâlde mezhepsizlik 

haramdır. Çünkü İslam âlimleri, müçtehit olmayan Müslümanların bir mezhebe bağlanması 

gerektiği hususunda ittifak etmişlerdir. Bu meselede âlimler arasında en küçük bir ihtilaf 

yoktur. Hiçbir Ehlisünnet âlimi mezhepsizliği ders vermemiş hatta İmam Gazali’den, 

“İmamların Güneşi” lakabıyla meşhur İmam Serahsi’ye, İbni Hacer’den İmam Kurtubilere 

kadar asırlarını güneş gibi aydınlatan âlimler dahi fıkhî meselelerde bir mezhep imamının 

peşinden gitmişlerdir. 

 Kur’an’da icma ve içtihadı kapatacak herhangi bir delil kesinlikle yoktur. Asırlardır 

âlimler ittifakla icmayı, dört mezhebin de hak olduğunu ve insanların bu dört mezhepten 

birine tabi olması gerektiğini kabul etmişlerdir. İmam Gazali (ra) bu hususta şöyle der: 
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“Müçtehit olmayanın, bir mezhep imamına tabi olması gerekmektedir. Mukallidin, yani 

Kur’an’dan ve hadislerden hüküm çıkarma gücü olmayanların, taklit ettiği ve uyduğu mezhep 

imamının sözü dışına çıkması caiz değildir. Çıkar diyen kimse de yoktur. Her yönden ona 

uyması gerekmektedir. Uyduğu mezhep imamına muhalefeti çirkin bir harekettir ve bu 

muhalefeti sebebiyle günahkârdır.”
638

 

 

 Ramazan el-Buti, mezhepsizliği dava edenlerin yeni hâdiselere çözüm getirmek 

yerine, İslam'ın temel rükünlerini sarsmaya çalıştıklarına dikkati çekerek şöyle der:  

 

“Evet, bütün İslam milleti uzun tarihi boyunca İslam’ı aynıyla yaşatma imkânını en geniş 

ölçüde veren müçtehitlerin bu dört imam (İmam-ı Azam, İmam-ı Şafii, İmam-ı Malik ve 

İmam-ı Hanbel) olduğu üzerinde ittifak ede gelmişlerdir. Bu imamların yolunu bırakıp 

insanları mezhepsizliğe davet etmek İslam dinini tehdit eden en tehlikeli bidattır. Ben, bu 

mezhepsizlerden hiç birinin bir gün kalkıp da halkın her gün sorup durduğu yeni meselelerden 

birini araştırdığını görmüş değilim. Onların bütün dertleri, binası tamamlanan, hükümleri 

yerleşmiş bulunan ve gereğince amel edilmekle Müslümanların borçtan kurtulup selamete 

çıkacakları ilahi emirler hususunda yol gösterici olan hak mezhepleri yıkmak için bütün 

güçlerini sarf etmekten ibarettir!” 

 

 Dr. Ramazan el-Buti mezhepsizliği dava edenlere şu iki soruyu sorar: 

  - Bütün insanları inşaat işlerinde mühendislere uymaktan vazgeçmeye çağırsan ne 

olur? 

 - İnsanları teşhis ve tedavi hususunda doktorlara tabi olmaktan uzak kalmaya davet 

etsen ne olur?  

 Bu soruya kendisi şöyle cevap verir: “Hiç şüphe yoktur ki bunun arkasından gelecek 

olan şey, insanların tamir edeceğiz diye kendi evlerini bile bile tahrip etmeleri, tedavi zannıyla 

kendi canlarına kendilerinin kıymalarıdır.”
639

 

 Mezheplere tabi olmak konusunda daha pek çok âlimin ismi sayılabilir, sözleri sarf 

edilebilir. Hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz (sav) şöyle buyurmuştur: “Allah, bu ümmeti 

yanlışta birleştirmez. Allah’ın eli cemaatin, birliğin üzerinedir. Cemaatten ayrılan ateşe 

ayrılmış olur.”
640

; “Ümmetim yanlışta ittifak etmez.”
641

 

 Elbette İslam uğruna ömrünü, canını feda etmeyi göze almış sahabenin ve 

Peygamber’e (sav) iftira atıp yalan bir fetva vermemek için işkenceler görmeyi dahi kabul 

etmiş bu kadar büyük âlimlerden oluşan bir cemaatin yanlış yaptığını, asırlarca yanlış olanda 

ittifak edip İslam dünyasını yanlışa sevk ettiğini, iyiliği yanlış emredip kötülükten 
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sakındırmadığını söylemek, akıl ile alay etmektir. Çünkü bir Kur’an ayetinde Allah (cc) şöyle 

buyurmuştur:  

 

“Siz insanlar için çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz. İyiliği emreder, kötülükten nehyedersiniz 

ve Allah’a inanırsınız.” (Âli İmran Suresi, 110)  

 

 4. Ayet 

 

“(Allah) dilediğine hikmet verir. Hikmet verilene, pek çok hayır verilmiştir. Bunu ise ancak 

akıl sahipleri anlar.” (Bakara Suresi, 269) 

 

 Ayete göre Allah (cc), dilediği kullara hikmet vermektedir. Ayette geçen hikmet, İbni 

Abbas, İmam Dahhak, İmam Mücahid ve diğer âlimlere göre Kur’an-ı Kerim’i anlamak, ilim 

ve fıkıhtan ibarettir. Madem Allah (cc), hikmeti herkese değil, sadece dilediği kuluna 

vermektedir, kendisine hikmet verilmeyen kullar ne yapacaktır? İslam’ın hükümlerini, 

Kur’an’da Hz. Peygamber’e (sav) havale edilmiş pek çok detay konuyu, içtihat gerektirecek 

yeni sorunların cevaplarını vb. nasıl öğrenecek ve amel edecektir? Aslında, her hâlükârda bir 

mezhebe bağlanmak vardır. Zira bir mezhebe tabi olmayı inkâr edenler de kitaplar yazmakta 

ve kitaplarında kendi bakış açılarına göre birçok konuyu inceleyip neticeye bağlamaktalardır. 

Onların talimiyle, mezhep imamlarını ve bir mezhebe bağlanmayı inkâr edenler de bu zatların 

kitaplarını okumakta ve onların sözleriyle amel etmektelerdir. Yani Ehlisünnet mensupları 

dört mezhepten birisine tabi olurken mezhepsizlik savunucuları da bu kişilere tabi olmakta, 

dolayısıyla bu kişiler, onların mezhep imamı olmaktadır. Tek fark şudur: Bizlerin peşinden 

gittiği müçtehit âlimler, ilimlerini Hz. Peygamber (sav) ve sahabilere dayandırmış, bir hadis-i 

şerifi kaynağından işitmek için Medine’den Mısır’a kadar binlerce kilometreyi yürümeyi göze 

alacak kadar hassaslaşmış, ezberlerine yüzbinlerce hadis kaydetmiş, her bir hadisi en ince 

ayrıntısına kadar tahkik etmiş, ayetlere ve Hz. Peygamber’in (sav) hadislerine karşı 

hassasiyetlerini ispatlamış, yalan fetva vermemek için her türlü işkenceyi göze almış, 

kendilerine hakikaten hikmet verilmiş olan büyük âlimlerdir. Bu zamandaki mezhepsizlik 

akımı ise daha Kur’an ayetlerini ezberine dahi alamamış, fetvalarında çeşitli çelişkiler, 

çıkmazlar, cevapsız sorular bırakan, işlerine geldiğinde uydurma da olsa hadis-i şeriflere, eski 

âlimlerin içtihatlarına sığınıp işlerine gelmediğinde tevatür dahi olsa hadis-i şeriflere ve 

ümmetin âlimlerine saldırma metotlarını bünyesinde barındıran bir akımdır. 

 Kur’an’da ve hadis-i şeriflerde bir mezhebe bağlanmanın, icma ve kıyasın hak 

olduğuna dair daha pek çok ayet ve hadis-i şerif delil olarak getirilebilir. Lakin öz olarak 

verilen delillerin dahi fazlasıyla yeteceği ve mezheplerin hak olduğunu apaçık ortaya koyduğu 

kanaatindeyiz.  
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IV. BÖLÜM: BİR MÜSLÜMAN EVRİM TEORİSİNİ SAVUNABİLİR Mİ? 

 

 Evrim teorisinin bilimsel gerçekler barındıran ve İslam ile çelişmeyen, kabul edilebilir 

kısımları olduğu gibi İslam itikadı açısından problem doğuran ve İslam inancı ile taban tabana 

zıt felsefi varsayımları da vardır. Bu varsayımlar bilimsel gerçeklere dayanmaz. “Allah evrim 

teorisinin sunduğu prensiplerle yaratmıştır. Bir insan hem İslam’a hem de evrim teorisinin 

tüm varsayımlarına aynı anda inanabilir” şeklinde görünürde masumane duran söylem aslında 

Evrim teorisi ve İslam hakkında ciddi bir bilgi eksikliğinden kaynaklanan söylemdir. Çünkü 

Evrim teorisinin ayrıntılarını ve İslam’ı tam manasıyla bilen biri bu söylemi savunamaz. 

Evrim fikrinde elenecek varsayımlar olduğunu kabul eder. Bu yüzden “Bir Müslüman evrimi 

kabul edebilir mi?” sorusuna cevap verilebilmesi için Evrim teorisinin detaylı bir analizi ve 

İslam inancı ile kıyaslamasının yapılması gerekir. 

 Aslında kitabımızda bu konuya İslam’ın delilleriyle değinecektik. Ancak Evrim 

hususunda ehlisünnet hassasiyeti ve Nature, PloS Biology, Scientifik American gibi dünyaca 

ünlü bilimsel dergilerden alıntılarla iyi seviyede bilimsel dolgunluk içeren bir kitap 

neşredildiği için bu kitabın tanıtımının yapılması gerektiğine bir Müslüman olarak kanaat 

getirdik. Çünkü Türkiye’de bilimsel içerikli ve ehlisünnet hassasiyetli bu alanda yazılmış 

eserler yok denecek kadar azdır ve İslam’ı dert edinmiş her mümin, insanların Evrim 

tartışmalarıyla itikatlarının bozulduğu zamanımızda bu alanda çalışanlara destek vermelidir. 

Bu hususta Fatih Buğra SARPER’in kaleme aldığı “Teistik Evrim Düşüncesinin Eleştirisi” 

adlı kitabın incelenmesini ve ilgilenenlere önerilmesini gerekli görüyoruz. Biz burada sadece 

kitabın tanıtım yazısını ve önsözünü sizlerle paylaşıyoruz: 

 

 Tanıtım Yazısı: 

 Ne Kepler’in gezegensel hareket kanunları ne Newton’un kütle çekim ve hareket 

kanunları ne termodinamik kanunları ne Bernoulli ne de Arşimet prensipleri ne kütlenin 

korunumu ne Avagadro ne Boyle ne de Charles yasaları... Bunların hiçbiri, Charles Darwin’in 

evrim teorisi kadar bilimin ve insanlığın gündemini meşgul etmemiştir. Evrim, kimi zaman 

bilimden uzak felsefî düşüncelerin bilim diye sunulduğu kimi zaman da bilimsel gerçeklerin 

evrimi reddetmek adına inkâr edildiği subjektif bir polemik düzlemi hâline gelmiştir. 

 Bu kitap, evrim teorisinin savunduğu tüm savların genel bir kabulü veya reddi değil; 

evrimin İslam ve bilim ile örtüşen ve örtüşmeyen kısımlarının ayrımına gidilerek, kabul 

edilebilir olanının kabul edilemez olanından izole edilip verilmesi ve evrim teorisinin İslam’la 

örtüşmeyen kısımlarının nasıl delil karartılarak topluma empoze edildiğinin açığa çıkarılması 

ekseninde yazılmıştır. Yani bilimsel/somut verileri barındıran kısımları ile subjektif/ideolojik 

yorum barındırdığı hâlde bilimsel bir ambalajla sunulmaya çalışılan kısımların ayırt edilmesi 

kitabın esasını oluşturur.  

 Kitap sadece teistik evrim düşüncesini değil, aynı zamanda ateistik evrim düşüncesini 

de değerlendirmekte ve eleştirmektedir.  

 

 Önsöz: 
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 Ne Kepler’in gezegensel hareket kanunları ne Newton’un kütle çekim ve hareket 

kanunları ne termodinamik kanunları ne Bernoulli ne de Arşimet prensibi ne kütlenin 

korunumu ne Avagadro ne Boyle ne de Charles yasası ne metallerin genleşmesi ne suyun 

kaynama noktası ne de basınç kuvveti… Bunların hiçbiri, Charles Darwin’in evrim teorisi 

kadar bilimin ve insanlığın gündemini meşgul etmemiştir. Evrim teorisi, öne sürüldüğü 

günden bu yana hep tartışma konusu olmuş, birçok eleştiriye maruz kalmış ve tenkide medar 

konuları hâlen aydınlatılamamıştır. Bu durum, diğer bilimlerin test edilebilir, gözlemlenebilir, 

yanlışlanabilir fenomenleri ihtiva etmesinden veya diğer bir ifadeyle alakadar oldukları 

konuların gerçek bilim olmasından; evrimin nazariyesinin ise pozitif bilimlerin sınırlarını 

aşan, yorum gerektiren bir hususiyet arz etmesinden yani bir nevi felsefe olmasından 

kaynaklanır. Spekülatif ve varsayımlara dayalı argümanların “bilim” etiketi altında sunulması 

yahut insanlara bilimsel gerçek diye dayatılması da tartışmaların alevlerini hep canlı 

tutmaktadır.  

 Evrim teorisi, Batı’da büyük bir taban elde etmiş olsa da en büyük darbelerini de yine 

Batılı bilim insanlarından almıştır. Son yarım asırdır bilimde meydana gelen muazzam 

gelişmelerin doğrultusunda bir kısım Batılı bilim insanı, mukni delillerle gerçekten evrim 

hipotezinin temellerini sarstılar. Devrilmeye yüz tutmuş bu teori, kendisine yapılan muhtelif 

yamalarla ayakta tutulmak istenmiştir. Teorinin yaşatılmasında rol oynayan ana kitle şüphesiz 

Allah’ı inkâr eden materyalist zihinlerdir. Fakat şaşırtıcı bir şekilde Allah’a iman eden bir 

kısım Batılı bilim insanı da yeni bir yaklaşımla evrim teorisine hayat şansı tanımışlardır: 

teistik evrim teorisi. Yani ateist evrimcilerin iddia ettiği gibi canlılar, ortak bir atadan, uzun 

zaman periyodunda birbirlerinden başkalaşarak teşekkül etmişlerdir. Fakat bu sürecin 

işleyişinde Allah’ın tabiata koyduğu evrimsel mekanizmalar rol oynamıştır. Evrim teorisinin 

karşılaştığı bilimsel ve felsefi çıkmazları Allah’ın sonsuz kudreti ve yaratması ile ortadan 

kaldırma niyetinde olan ve din ile evrim teorisini sentezlemeyi amaçlayan mezkûr düşünce; 

Batı’daki birçok bilim insanı, felsefeci ve din bilimcinin eleştirilerine maruz kalmıştır. 

Kaynağı Batı olsa da teistik evrim fikri bir kısım Müslümanlara da sirayet etmiş, böylelikle 

“İslam’da evrim meselesi var mı?” sorusunu akıllara getirmiştir.  

 Prof. Dr. Stewart Williams, bir evrimcinin Allah’a inanıp inanamayacağına dair 

yazdığı makalesinde, Allah’ın canlıları evrimle yaratmış olabileceği fikrinin evrim teorisinin 

yüzeysel yorumu ve yüzeysel bakış açısıyla çelişkili görünmüyormuş gibi dursa da bu fikrin 

evrim teorisinin prensipleri ve öğretileri ile uyuşmadığını ve Allah’ın evrim sürecine 

doğrudan ya da dolaylı olarak tesir etmesinin birçok noktada çelişkiler ortaya çıkardığını 

belirtmektedir.
642

 Biz de kitabımızda Allah’ın canlıları tek bir ortak atadan evrimleştirerek 

yarattığı iddiasını bilim, felsefe ve İslam düşüncesi açısından ele alacak, teistik evrim fikrinin 

çelişkilerini ve çıkmazlarını göstermeye çalışacağız. 

 “Evrim” tabiri birçok anlamı ihtiva etmektedir ve bu durum kavram kargaşasına sebep 

olmaktadır. Kitabımızda ilk olarak “evrim” mefhumlarının hangi anlamlarda kullanıldığından, 

evrim teorisinin ne olduğundan, evrim düşüncesinin felsefi temellerinden ve İslam ile 

sentezlenmesi durumunda ortaya çıkacak bazı zıtlıklardan bahsettik. Ardından, evrim 

hipotezinin çeşitli yollarla İslam’ın kapılarından girmeye teşebbüs ederken karşılaştığı 

zorlukları anlattık ve nihayetinde genel kabul görmüş teistik evrim düşüncesinin tanımını 
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yaptık ve düsturlarını sıraladık. Teoriye yönelttiğimiz bilimsel eleştirilere geçmeden evvel 

tesadüf, rastlantı ve gayesellik mefhumlarının izahını yaptık.  

 Evrim teorisinin bilimsel incelemesinde genlerde meydana gelen mutasyonların 

canlıların hayatta kalmasına avantaj sağlayacak faydalı değişimleri netice verip veremeyeceği, 

faydalı değişimler için gereken yeni genetik bilgilerin oluşma sürecinde ortaya çıkan bilginin 

kaynağı problemi meselesini ele aldık. Jeolojik çağlara tek tek uğrayarak ortak ata bahsini 

detaylandırdık. Sadece bununla kalmayıp ortak ata meselesini fosiller, biyocoğrafya ve 

embriyoloji bağlamında da açıklamaya çalıştık. Evrimci iddiaların sınanması için bizlere 

çalışma alanı sağlayan fosillerin nasıl kıymetlendirildiğini, ara formların keşfinde yaşanan 

sorunları ve bu sorunları çözmek için evrimcilerin içine girdikleri yeni teori arayışlarını, yeni 

yaklaşımların bilimsel ve felsefi çıkmazlarını izah ettik. Türlerin veya popülasyonların 

birbirleriyle olan evrimsel ilişkilerinin resmedildiği evrimin soyoluş ağaçlarının, canlılardaki 

genetik ve morfolojik (biçimsel) benzerliklerine göre oluşturulması sürecinde karşılaşılan 

zorlukları, her yeni bulguda evrim ağaçlarında tezahür eden çelişkileri örneklerle gösterdik. 

  Hiç şüphesiz evrim teorisinin en tartışmalı konusu, insanın şempanzelerle ortak bir 

atayı paylaştığı ve insanın maymun/maymunumsu soyundan geldiği iddiasıdır. Bir Müslüman 

için böyle bir düşünce itikadi bir sorun olduğundan bu hipotez üzerinde uzunca durduk ve 

insanın kökenine dair evrimci hipotezlerin her bir aşamasını ve insanın atası olduğu iddia 

edilen canlılara ait fosilleri detaylıca analiz ettik. Çokça dillendirilen insan ile şempanzenin 

genetik benzerliği meselesini güncel bilimsel verilerle tekrar ele aldık ve nihayetinde mezkûr 

düşüncenin batıl olduğunu bilimsel ve akli delillerle ispat ettik. Bunlara ilave olarak insan ile 

şempanze arasındaki genetik ve fizyolojik farklılıklara, iddia edilen zaman içerisinde tabii 

süreçlerle maymundan insana dönüşümün mümkün olup olmadığına, Hz. Âdem (as) ve Hz. 

Havva’dan (as) türeyecek şekilde insanoğlunun çoğaldığını gösteren alternatif genetik 

popülasyon modellerine, insan-maymun ilişkisi bağlamındaki evrimci tartışmaların 

hakikatine, insanın evrimine dair öne sürülen delillerin yorumlanmasında uygulanan taraflı 

yaklaşımlara, hurda DNA ve pseudogen (yalancı gen) diye tanımlanan DNA’ların esasına, 

körelmiş organlar gibi tartışmalı konulara değindik. Kur’an-ı Kerim’de insanın yaratılışının 

nasıl olduğu ve bir kısım ayetleri tevil ederek Kur’an-ı Kerim’den evrimi çıkarma girişiminde 

bulunanların yaptıkları ilmî ve mantıki hataları da kitabımızda detaylıca ele aldık. 

 Tabiatta, canlılarda bir değişim ve dönüşüm görülmektedir. Lakin bu değişimin de bir 

sınırı var. Kitabımızda, canlılarda hasıl olacak değişimlerin bir canlı türünü başka bir canlıya 

değiştirebilecek boyutta olup olmadığını, evrim teorisini delillendirmek için yapılan 

paleontolojik çalışmaların bilimsellik ölçütlerine ne kadar uygun olduğunu ele aldık. Yine 

bilimsel bir teori olma iddiasındaki evrim teorisinin genelgeçer bilimsellik kriterlerini 

sağlayıp sağlamadığını bilim felsefesi açısından detaylıca inceledik. Bilimsel araştırmaların, 

bilimsel açıklamaların sınırlarını çizen metodolojik natüralizm felsefesinin eleştirisini 

yaptıktan sonra, yaratılış ve evrim hipotezlerinin bilimsellik kriterlerini (demarcation criteria) 

karşılamadaki yeterliliklerini kıyas ettik. Evrim teorisinin temel taşlarından doğal seleksiyon 

ve adaptasyonun mahiyetini izah ettikten sonra teistik evrim düşüncesinin kabul edilmesiyle 

İslam düşüncesindeki Allah tasavvuruna, Allah’ın (cc) sıfat ve fiillerine aykırı durumların 

oluştuğunu misallerle açıkladık. Tabiat kanunlarını putlaştıran evrimci görüşü kimyasal evrim 
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hipotezi bağlamında değerlendirdik, basit bir molekülün bile laboratuvarda oluşturulma 

sürecinin ne kadar girift ve zor olduğunu yapılan güncel deneylerle anlattık. 

 Evrimci görüşün dört temel propagandası vardır. Bunlar: “Evrim teorisini birçok bilim 

adamı kabul ettiğine göre biz de kabul etmeliyiz, evrim teorisi olmazsa bilim olmaz, evrim 

teorisiz biyoloji olmaz, evrim teorisi Dünya’nın yuvarlak olması gibi, yer çekiminin var 

olması gibi apaçık bilimsel bir gerçektir!” Teistik evrimcilerin bir kısmı -aynı ateist evrimciler 

gibi- evrim hipotezine olan inançları sebebiyle bu propagandaları insanlara karşı bizzat 

kullanırlar. Diğer bir kısmı ise bu propagandalara maruz kaldıkları için zaten teistik evrim 

düşüncesine sempati duymaktadırlar. Kitabımızda mezkûr sloganların ne kadar temelsiz 

olduğunu detaylıca açıklamaya çalıştık.  

 Menşei Batı olan ve bilimizm (scientism) diye tabir edilen popüler bir din 

oluşturulmak istenmektedir. Bu yeni dinin -sözde bilimsel özünde ise metafiziksel- öğretileri 

mevcuttur ve özellikle genç zihinleri hedef almaktadır. Bilimizm dogmasının ilk koşulu, 

şüphesiz evrim teorisini kabul etmektir. Materyalizm, natüralizm gibi felsefelerden beslenen 

bu düşüncenin ise bilim insanlarına doğrudan veya dolaylı olarak baskı oluşturduğunu inkâr 

edemeyiz. Bilimizm dogmasıyla şekillenen Batı bilim dünyasında bir bilim insanının bilimsel 

araştırma yapma, bilimsel kimlik kazanma, kariyer basamaklarını tırmanma ve özellikle 

okullarda, üniversitelerde kadro alabilme, bilimsel dergilerde akademik çalışmalarının 

yayımlanması, bilimsel araştırma için fon elde etme gibi süreçlerde bilim insanlarının 

karşılaştıkları zorlukları çarpıcı örneklerle açıkladık. Bu paradigma, evrim teorisinin kabulü 

için zorlayıcı bir etken olduğu gibi teistik evrim gibi tutarsız düşüncelerin üremesine, 

beslenmesine de sebep olmaktadır. Bunun yanında kişilerin teistik evrim düşüncesini kabul 

etmesinde rol oynayan diğer nedenleri de ayrı bir makalede ele aldık. 

 Teistik evrimcilerin zaman zaman kendi fikir dünyalarına İslam dünyasından destek 

arama çabaları olabiliyor. Bu kapsamda, geçmişte yaşamış bazı İslam âlimlerinin eserlerinde 

evrimden bahsedildiğini iddia ederler. Bu iddiaya karşı, öncelikle İslam âlimlerinin 

eserlerinde kullandıkları bazı mefhumların açıklamalarını yaptık ve böylelikle kavram 

karmaşasının önüne geçilmesini sağladık, ardından söz konusu eserlerden alıntılar yaparak 

İslam âlimlerinin canlılığın oluşmasına dair gerçek fikirlerinin ne olduğunu gözler önüne 

serdik. 

 İslam’da ilmin ve ilim öğrenmenin önemi büyüktür ve İslam, ilimleri belirli kriterlere 

göre tasnif etmiştir. Evrim teorisi de kendi çapında bir ilimdir. Peki, İslam düşüncesinde 

evrim teorisinin ilmî değeri nedir? Bir Müslüman olarak evrim teorisini ilimler içerisinde 

nereye koymak gerekir? İslam düşüncesi çerçevesinde yaptığımız değerlendirmelerle bu iki 

temel sorunun cevabını aradık. Müslümanlarda evrim teorisinin kıymet ölçüsüne dair 

farkındalık oluşturacak söz konusu yazımızın okunmasını önemli görüyoruz. Diğer yandan 

teistik evrim teorisi üzerinde araştırmalar yaparken ülkemizdeki teistik evrimcilerin, Batılı 

(Hristiyan) teistik evrimcilerin argümanlarını kullandıklarını, onların İncil’in yaratılış 

ayetlerine yönelik yaptıkları evrimci tevilleri, yorumları alarak Kur’an-ı Kerim’in ayetlerine 

uyarladıklarını gözlemledik ve örneklerini ilgili yazımızda aktardık.  

 Evrim teorisi; canlıların geçmişine, onların nasıl oluştuğuna veyahut nasıl türleştiğine 

dair hipotezler ortaya koymaktadır. Biz de canlılığın geçmişine ve tabiattaki biyolojik 

prensiplere dair düşüncelerimizi gösteren kısa bir yazı koymayı gerekli gördük.  
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 Ülkemizdeki bazı teistik evrimcilerin; evrim teorisini öğrenmenin, onu savunmanın ve 

evrim üzerine araştırmalar yapmanın asıl Müslümanlar üzerine vazife olduğunu söyleyecek 

kadar ifrat derecede yorum yaptıklarına şahit oluyoruz. Kendilerine dayanak yaptıkları 

Ankebut suresinin 20. ayetini etraflıca inceleyerek bu batıl çıkarımlarının ne kadar hatalı 

olduğunu sergiledik.   

 Beşeriyetin maymun soyundan geldiğine iman etmek batıl bir itikat olduğu gibi insan 

onuru açısından da kabul edilmesi mümkün olmayan bir yaklaşımdır. Fakat teistik evrimciler 

maymun soyundan gelmenin insan onuru açısından bir sorun teşkil etmeyeceğini 

savunmaktalardır. Konuya dair kaleme aldığımız eleştirel yazımızda teistik evrimcilerin bu 

konudaki yanılgılarını açığa çıkardık ve öne sürdükleri argümanları tek tek ele alarak 

yaklaşımlarındaki sınırları zorlayan mantık hatalarını ortaya koyduk. Kitabın son kısmında 

gerek evrim teorisine gerekse teistik yorumuna dair son notlarımızı yazdık. Önemli tespit ve 

tahlillerin yapıldığı bu kısmın dikkatlice okunmasını tavsiye ediyoruz. 

 Evrim teorisi Batı kaynaklı bir teori olduğundan teoriye dair yazılan yazıların 

içeriğinde birçok İngilizce, Latince kelime ve kavramlar bulunmaktadır. Bunların 

ekseriyetinin Türkçe karşılığı da yoktur. Esasen Türkiye’deki evrimcilerin bu durumdan 

memnun olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü yabancı dil kökenli tabirlerin yoğun olması; bu 

tabirlere aşina olmayan insanların evrim teorisinin argümanlarını ayırt etmelerinde ve 

anlamalarında zorluklar çıkarmakta, akademisyen olsun veya olmasın insanların evrim 

teorisine eleştirel bakmasına engel olmakta, evrimin temel felsefeleri ve argümanları sayısız 

yabancı kelime altına gizlenmektedir. Bu durum ise okuyucularda yılgınlığa sebep olmakta, 

evrimci yazılarda inançlardan, felsefeden uzak sadece teknik ve bilimsel bir şeyler 

anlatılıyormuş algısını oluşturmaktadır. Özünde ise nelerin anlatıldığını kitabımızda 

verdiğimiz örneklerle açıkladık.   

 Evrim teorisinin bilimsel eleştirisini yaptığımız yazılar teknik konuları ihtiva 

ettiğinden yukarıda da bahsettiğimiz gibi biz de yer yer yabancı dil kökenli teknik kelimeler 

kullanmak durumunda kaldık. Bazı bilimsel terimlerin Türkçe manalarını parantez içerisinde 

belirttik. Bazı terimlerin ise Türkçe karşılığı olmadığından asli şekliyle yazdık. Evrim 

terminolojisine, yabancı dil kökenli bilimsel kavramlara aşina olmayan okuyucularımızın bu 

bölümleri okurken sabırlı olmalarını, acele etmemelerini, kelimelere takılmadan okumaya 

devam etmelerini tavsiye ediyoruz. Zira kelimelerin anlamlarını ya parantez içerisinde 

belirttik yahut ilerleyen cümlelerde açıklamalarını yaptık ve müteakip paragraflarda da 

konuya dair yorumlarımızı yazarak meseleyi anlaşır kılmaya çalıştık. Burada meselenin her 

teknik detayını anlamaktan ziyade, ana tema ve temel noktalarını anlamak yeterli olacaktır. 

 Kitap, işlediği konular itibarıyla kitap içerisinde bulunan makaleler belirli bir sıraya 

göre gitmektedir. Kitaptan azami faydalanılması için kitabın ilk cümlesinden son cümlesine 

kadar okunmasını tavsiye ediyoruz. Her makalenin muhteviyatında işlediği konulara dair 

değerlendirmelerimiz olduğu gibi kitap ilerledikçe tahlillerin yoğunluğu artmaktadır. Evrim 

hipotezinin bazı dayanaklarını ve eleştirdiğimiz yönlerini muhtelif makalelerde, cümle 

aralarında tekrar ettik. Böylelikle konunun akılda kalıcı olmasını hedefledik. Özellikle 

bilimsel makalelerde alıntı sayısı fazla olduğundan sayfa düzeninin korunması ve okuma 

akışını engellememesi adına dipnotları kitabın sonuna koyduk. 
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 Bu kitap sadece teistik evrim düşüncesini değil, evrim teorisinin kendisini de 

eleştirmektedir. İslam camiasının gündemini meşgul eden “İslam’da evrim var mı?” 

tartışmalarını sonlandırmak, insanlarımızda evrim teorisine ve onun teistik yorumuna dair 

farkındalık oluşturmak için hazırladığımız kitabın okuyucularımıza faydalı olmasını diliyoruz.  


