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SUNUŞ 

 

Bismillahirrahmanirrahim… 

Selam ve esenlik, hakikati arayan ve yalnızca Allah’ın Ki-
tabı’nı kendisine rehber edinenlerin üzerine olsun. 

Bu kitapta yer alan değerlendirmelerin tamamı, Kur’an ayet-
leri üzerinde düşünerek ve Kur’an’ın bütünlüğü içerisinde an-
lamaya çalışarak ulaştığım kendi yorumlarımdır. Hiçbir insa-
nın Allah’ın kelamını bütünüyle ve hatasız biçimde anladığını 
iddia etme hakkına sahip olduğuna inanmıyorum. Benim de 
böyle bir iddiam yoktur. Bu nedenle mümkün olduğunca 
“Kur’an böyle diyor” demek yerine, “Ben Kur’an’dan bunu 
anlıyorum” demeye gayret ettim. Çünkü Allah’ın sözü ile in-
sanın o sözden anladığını birbirine karıştırmanın ne kadar bü-
yük bir sorumluluk olduğunun farkındayım. 

Eğer farkında olmadan kendi yorumumu Allah’ın kesin 
hükmü gibi sunmuş, bir ayeti yanlış anlamış veya yorumla-
rımda haddimi aşmışsam, bu hatalarımdan dolayı Rabb’im-
den şimdiden af diliyor ve O’na sığınıyorum. Benim yaptığım, 
anlaşılmaz olduğu söylenen Kur’an’ı anlamaya çalışmaktan 
ibarettir. Yazdıklarım; Kur’an’ı tekrar tekrar okuyarak, ayetler 
arasında bağ kurarak, üzerinde düşünerek ve Rabb’imin bana 
lütfettiği aklı kullanmaya çalışarak ulaştığım sonuçlardır. 

Sizlerden ricam, bu kitapta yazılanları da sorgulamadan kabul 
etmemenizdir. Kur’an mealini kendiniz okuyun. Anlamadığı-
nız konuları araştırın, bilenlere sorun, farklı görüşleri dinleyin 
ve farklı eserleri okuyun. Fakat hiçbir zaman birilerinin sizin 
yerinize düşünmesine izin vermeyin. Her konuda önce 
“Kur’an bu konuda ne diyor?” sorusunu sormaya çalışın. 
Sonra düşünün, aklınızı kullanın ve ulaştığınız sonuçlarla il-
gili son hükmü kendiniz verin. 
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Ben bu kitabı insanları kendi düşüncelerime çağırmak için 
yazmıyorum. Tam tersine, din adına inandığımız ve yaşadığı-
mız şeylerin kaynağını birlikte sorgulamak için yazıyorum. 
Çünkü asıl soru şudur: İnandığımız din gerçekten Allah’tan 
mı geliyor, yoksa yüzyıllar boyunca insanların anlattıklarıyla 
oluşmuş bir din anlayışını mı yaşıyoruz? 

Bu kitabın amacı, herkes adına bu sorunun kesin cevabını ver-
mek değildir. Amacım, okuyucunun bu soruyu kendisine sor-
masına ve cevabı doğrudan Allah’ın Kitabı’nda aramasına ve-
sile olmaktır. 

Gerçek olan Rabb’imin lütfu ve ikramıdır. Hata, eksiklik ve 
isabetsizlik ise benim aczimdendir. 

Selam ve esenlik, hakikati arayan ve yalnızca Allah’ın Ki-
tabı’nı kendisine rehber edinenlerin üzerine olsun. 
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ÖNSÖZ 

 

İnsan dünyaya geldiğinde kendisini hazır bir hayatın içinde 
bulur. Konuştuğu dili seçmez, doğduğu coğrafyayı seçmez, ai-
lesini seçmez. Çoğu zaman inancını da seçmez. Daha çocukluk 
yıllarından itibaren ailesinden, çevresinden ve yaşadığı top-
lumdan kendisine anlatılanları öğrenmeye başlar. Önce bazı 
şeylerin doğru olduğuna inanır, sonra bu doğruların neden 
doğru olduğunu sorgulamadan kabul eder. Zaman içerisinde 
kendisine öğretilen din anlayışıyla büyür ve yıllar geçtikçe ya-
şadığı şeyin dinin kendisi olduğuna inanır. 

Oysa insanın hayatında bir gün mutlaka durup kendisine sor-
ması gereken önemli bir soru vardır: Benim yaşadığım din ne-
reden geliyor? 

Bu soru ilk bakışta basit görünebilir. Fakat üzerinde düşün-
meye başladığımızda bizi çok daha derin bir sorgulamanın 
içine götürür. Çünkü elimizde Allah tarafından indirildiğine 
inandığımız bir Kitap vardır. Bu Kitabın insanlar için rehber 
olduğu, hidayet verdiği, öğüt olduğu ve insanın dünya haya-
tındaki yolunu aydınlatmak için gönderildiği söylenmektedir. 
Buna rağmen din adına inandığımız ve uyguladığımız birçok 
şeyi doğrudan Kur’an’dan değil, bize anlatılanlardan öğren-
mişizdir. 

Yüzyıllar boyunca rivayetler oluşmuş, yorumlar yapılmış, 
mezhepler ortaya çıkmış, fıkıh kitapları yazılmış, tarikatlar 
kurulmuş ve toplumların kendi kültürleri din anlayışının içe-
risine girmiştir. Bütün bunlar zaman içerisinde insanların din 
algısını şekillendirmiştir. Bugün birçok insan için din denildi-
ğinde sadece Allah’ın indirdiği Kitap değil, o Kitabın etrafında 
yüzyıllar boyunca oluşmuş devasa bir anlatı da anlaşılmakta-
dır. 
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İşte burada üzerinde durulması gereken temel soru ortaya çık-
maktadır: Din dediğimiz şeyin asıl kaynağı nedir? Allah’ın in-
dirdiği vahiy mi, yoksa vahyin etrafında zamanla oluşan ve 
nesilden nesile aktarılan gelenek mi? 

Bu soruyu sormak bazı insanları rahatsız edebilir. Çünkü in-
san alıştığı şeylerin sorgulanmasını her zaman kolay kabul et-
mez. Özellikle çocukluğundan beri kutsal kabul ettiği anlayış-
larla ilgili sorular sorulduğunda, sorgulamayı çoğu zaman 
şüphe etmek veya inkâr etmek gibi görebilir. Oysa sorgula-
mak inkâr etmek değildir. Sorgulamak, neye inandığını ve ne-
den inandığını bilmeye çalışmaktır. İnsan din konusunda da 
düşünmek, araştırmak ve inandığı şeylerin kaynağını sorgu-
lamak zorundadır. 

Bize anlatılanların gerçekten Allah’ın Kitabı’nda olup olmadı-
ğını sormak gerekir. Eğer bir inanç veya uygulama gerçekten 
Kur’an’da varsa, elbette onu görmek ve anlamak gerekir. Fa-
kat din adına kesin bir hüküm olarak anlatılan bir şey Allah’ın 
Kitabı’nda yoksa, bu defa başka sorular ortaya çıkar. Bu anla-
yış nereden gelmiştir? Kim tarafından ortaya konmuştur? 
Hangi süreçlerden geçerek dinin ayrılmaz bir parçası hâline 
gelmiştir? Ve daha önemlisi, insanın sözü hangi noktada Al-
lah’ın sözüyle aynı seviyeye çıkarılmıştır? 

Bu kitap hiç kimseyle kavga etmek için yazılmadı. Herhangi 
bir mezhebi, topluluğu veya kişiyi hedef almak amacıyla da 
kaleme alınmadı. Amacım insanları kendi düşüncelerime ça-
ğırmak hiç değildir. Çünkü bir insanın başkalarını sorgulama-
dan takip etmesini eleştirirken, kendi düşüncelerinin sorgu-
lanmadan kabul edilmesini istemesi büyük bir çelişki olurdu. 
Benim yazdıklarım da sorgulanmalıdır. Bu kitapta ortaya koy-
duğum yorumlar da Kur’an’ın önüne geçirilmemelidir. Hiçbir 
insanın sözü Allah’ın sözünün yerine konulmamalıdır. 

Bu çalışma, Hakikat Serisi’nin ikinci kitabıdır. İlk kitapta din 
adına inandığımız birçok anlayışın kaynağını sorgulamaya ça-
lıştık. Bu kitapta ise soruyu daha temel bir noktaya taşıyoruz. 
Bir din anlayışı nasıl oluşur? Vahiy insanlara ulaştıktan sonra 
insanlar o vahiy ile nasıl bir ilişki kurarlar? Allah’ın indirdiği 
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mesaj zaman içerisinde insanların yorumları, gelenekleri ve 
kültürleriyle ne kadar iç içe geçebilir? Ve bir noktadan sonra 
insanların anlattıkları, Allah’ın indirdiği mesajın önüne geçe-
bilir mi? 

Kitabın temel meselesi tam olarak budur: Vahyin dini ile gele-
neğin dini arasındaki farkı görebilmek. Çünkü yüzyıllar bo-
yunca aktarılan her şeyin yanlış olduğunu söylemek ne kadar 
doğru değilse, sonradan aktarılan her şeyi sorgulamadan di-
nin kendisi kabul etmek de o kadar büyük bir sorundur. Ölçü-
nün ne olması gerektiği ise benim için açıktır: Allah’ın Kitabı. 

Bu nedenle bu çalışmada mümkün olduğunca cevapları başka 
insanların kesin hükümlerinde değil, Kur’an’ın kendi bütün-
lüğü içerisinde aramaya gayret ettim. Elbette ben bir insanım. 
Yanılabilirim, eksik anlayabilirim ve ayetler arasında kurdu-
ğum bazı bağlantılarda isabetsiz sonuçlara ulaşabilirim. Bu 
nedenle yazdıklarımı mutlak hakikat olarak değil, Kur’an üze-
rinde düşünen bir insanın ulaştığı sonuçlar olarak sunuyo-
rum. Doğruya ulaştığım her yerde bunun Rabb’imin bir lütfu 
olduğuna inanıyorum. Hata ettiğim yerlerde ise bunun kendi 
eksikliğim ve aczim olduğunu kabul ediyorum. 

Hiç kimsenin benim yorumlarıma inanmak gibi bir sorumlu-
luğu yoktur. Fakat hepimizin Allah’ın indirdiği Kitap karşı-
sında bir sorumluluğu vardır. Belki de yeniden başlamamız 
gereken yer tam olarak burasıdır. Önce Allah’ın Kitabı’nı aç-
mak, önce O’nun ne söylediğini anlamaya çalışmak ve daha 
sonra insanlardan gelen bütün sözleri o ölçü içerisinde değer-
lendirmek gerekir. 

Çünkü din konusunda en büyük tehlikelerden biri, Allah’ın 
söylediklerini açıkça inkâr etmekten önce, insanların söyledik-
lerini farkında olmadan Allah’ın sözü gibi kabul etmektir. Bir 
söz yüzyıllarca tekrar edildiği için hakikat hâline gelmez. Bir 
anlayış milyonlarca insan tarafından benimsendiği için Al-
lah’ın hükmü olmaz. Ölçü, insanların ne kadar çok söylediği 
değil, Allah’ın Kitabı’nda ne olduğudur. 

Bu nedenle kitabın adı bir hüküm olarak değil, üzerinde dü-
şünülmesi gereken temel bir soru olarak seçildi: 
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DİNİN NEREDEN GELİYOR? 

Ve bu sorunun hemen altında kitabın bütün içeriğini kapsa-
yan ikinci bir soru yer alıyor: 

Vahyin Dini mi, Geleneğin Dini mi? 

Dileğim, bu kitabı okuyan hiç kimsenin benim söylediklerime 
bağlanması değildir. Asıl dileğim, herkesin Allah’ın Kitabı ile 
olan bağını yeniden gözden geçirmesi, din adına inandığı şey-
lerin kaynağını araştırması ve kendisine anlatılanlarla Allah’ın 
gerçekten ne söylediğini karşılaştırmasıdır. 

Eğer bu çalışma bir insanın bile eline Kur’an’ı yeniden alma-
sına, ayetler üzerinde düşünmesine ve “Ben din adına inandı-
ğım bu şeyi acaba nereden öğrendim?” sorusunu kendisine 
sormasına vesile olursa, bu kitabın yazılış amacı gerçekleşmiş 
olacaktır. 

Gerçek olan Rabb’imin lütfudur. Hata, eksiklik ve yanlış ise 
benim aczimdendir. Rabb’imden dileğim, bizi kendi sözünün 
yerine insanların sözünü koyanlardan değil; indirdiği ayetler 
üzerinde düşünen, akleden, sorgulayan ve hakikatin peşinden 
samimiyetle yürüyenlerden kılmasıdır. 

Selam ve esenlik, hakikati arayan ve yalnızca Allah’ın Ki-
tabı’nı kendisine rehber edinenlerin üzerine olsun. 

 

 



13 

 
 

Dinin Nereden Geliyor? 
 

Allah’ın Kitabı mı, İnsanların Aktardıkları mı? 

“Dinin nereden geliyor?” sorusu ilk bakışta oldukça basit gö-
rünebilir. Birçoğumuz hiç düşünmeden “Allah’tan geliyor” 
diye cevap veririz. Elbette din Allah’ındır. Kur’an bunu açıkça 
bildirir: 

“Şüphesiz Allah katında din İslam’dır.” (Âl-i İmrân, 3/19) 

Fakat asıl mesele burada başlıyor. Din Allah’ınsa, Allah’ın di-
nini nereden öğreniyoruz? İnandığımız ve yaşadığımız dinin 
gerçekten Allah’ın Kitabı’ndan mı geldiğini, yoksa zaman 
içinde insanların aktardığı bilgiler, yorumlar, gelenekler ve 
kabullerle mi şekillendiğini hiç düşündük mü? İşte bu kitap 
boyunca üzerinde duracağımız temel soru budur. 

İnsan dünyaya geldiğinde hazır bir din anlayışının içine do-
ğuyor. Ailesinden, çevresinden, okulundan, camiden, din gö-
revlilerinden, büyüklerinden ve okuduğu kitaplardan din 
hakkında bilgiler öğreniyor. Çocuklukta duyduğu sözler za-
manla zihninde yerleşiyor ve bir süre sonra bunların hangisi-
nin Allah’ın vahyi, hangisinin insan yorumu olduğunu sorgu-
lamadan hepsini “din” olarak kabul edebiliyor. Böylece insan, 
çoğu zaman farkında olmadan Allah’ın gönderdiği din ile 
kendisine öğretilen din arasındaki farkı kaybedebiliyor. 

Kur’an, insanın bu konuda dikkatli olması gerektiğini açıkça 
gösteriyor. İnsanların atalarının uygulamalarını sorgulama-
dan benimsemeleri eleştiriliyor: 

“Onlara, ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır! 
Biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız’ derler. 
Ya ataları bir şey anlamamış ve doğru yolu bulamamış idiy-
seler?” (Bakara, 2/170) 

Bu ayet yalnızca geçmişte yaşayan insanları ilgilendiren bir 
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uyarı değildir. Bugün bizim için de önemli bir soru ortaya ko-
yuyor: Bir inancı neden kabul ediyoruz? Gerçekten Allah’ın 
Kitabı böyle söylediği için mi, yoksa bize böyle öğretildiği için 
mi? Çünkü bu ikisi aynı şey değildir. Bir şeyi atalarımızdan, 
ailemizden veya toplumumuzdan öğrenmiş olmamız onun 
yanlış olduğunu göstermez; fakat doğru olduğunu da kanıtla-
maz. Din söz konusu olduğunda ölçünün ne olduğunu belir-
lemek zorundayız. 

Kur’an’ın ortaya koyduğu ölçü ise açıktır. Allah’ın gönderdiği 
vahiy, insanlara yol göstermek üzere indirilmiştir: 

“Şüphesiz bu Kur’an, en doğru yola iletir...” (İsrâ, 17/9) 

Burada çok önemli bir noktaya geliyoruz. Eğer Allah insanlara 
yol göstermek için bir Kitap göndermişse, o Kitabın din konu-
sunda temel ölçü olması gerekmez mi? Elbette gerekir. Çünkü 
Allah insanları sorumlu tutacağı konularda onları başıboş bı-
rakmamıştır. Elçiler göndermiş, vahiy indirmiş ve insanlara 
doğru ile yanlışı ayırt edebilecekleri bir ölçü vermiştir. 

Kur’an, Resulün görevinin kendisine vahyedileni insanlara 
ulaştırmak olduğunu da açıkça ortaya koyar: 

“Ey Resul! Rabb’in tarafından sana indirileni tebliğ et. Eğer 
bunu yapmazsan O’nun elçiliğini yerine getirmemiş olur-
sun.” (Mâide, 5/67) 

Buradan şu sonucu çıkarabiliriz: Resulün görevi Allah’ın di-
nine kendi düşüncelerini eklemek değil, kendisine vahyedi-
leni tebliğ etmektir. Dolayısıyla dinin kaynağını araştırırken 
öncelikle vahye bakmak zorundayız. Çünkü Allah’ın dini ile 
insanların din adına söyledikleri birbirinden farklı olabilir. 

Bir insanın Kur’an hakkında düşünmesi, ayetleri anlamaya ça-
lışması ve yorum yapması elbette mümkündür. Fakat insan 
yorumunu Allah’ın kesin hükmü haline getirmek başka bir 
şeydir. Bir âlimin görüşü değerli olabilir, fakat onun görüşü 
vahiy değildir. Bir toplumun yüzyıllardır sürdürdüğü bir uy-
gulama önemli bir kültürel miras olabilir, fakat sırf yüzyıllar-
dır devam ediyor diye Allah’ın emri haline gelmez. Bir sözün 
çok kişi tarafından aktarılması da onu Allah’ın sözü yapmaz. 
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İşte burada çok temel bir ayrım yapmak gerekiyor: Allah ne 
söyledi, insanlar ne söyledi? 

Bu ayrım yapılmadığında insan, zaman içerisinde kendi oluş-
turduğu din anlayışını Allah’ın dini zannetmeye başlayabilir. 
Önce bir yorum ortaya çıkar. Sonra bu yorum benimsenir. 
Daha sonra nesilden nesile aktarılır. Zamanla gelenek haline 
gelir. Gelenek kutsallaştırılır. Sonunda insanlar, “Bu dinin ge-
reğidir” demeye başlar. Böylece başlangıçta insan sözü olan 
bir şey, birkaç nesil sonra Allah’ın hükmü gibi algılanabilir. 

Kur’an bu konuda son derece çarpıcı bir soru sorar: 

“Yoksa onların, Allah’ın izin vermediği şeyi kendileri için 
din olarak belirleyen ortakları mı var?” (Şûrâ, 42/21) 

Bu ayet üzerinde özellikle düşünmek gerekir. Çünkü din 
adına hüküm koymak sıradan bir konu değildir. Allah’ın izin 
vermediği bir şeyi din haline getirmek, insanın kendi düşün-
cesini Allah’ın hükmü seviyesine yükseltmesi anlamına gele-
bilir. Bu nedenle din konusunda en büyük hassasiyetlerden 
biri, Allah’ın söylediği ile insanın söylediğini birbirine ka-
rıştırmamaktır. 

Peki bunu nasıl yapacağız? Öncelikle duyduğumuz her bilgiyi 
araştıracağız. Kur’an bize hakkında bilgi sahibi olmadığımız 
şeylerin peşine düşmememizi emrediyor: 

“Hakkında bilgin olmayan şeyin ardına düşme. Çünkü ku-
lak, göz ve kalp; bunların hepsi ondan sorumludur.” (İsrâ, 
17/36) 

Demek ki iman, araştırmayı bırakmak değildir. Tam tersine, 
iman insanı araştırmaya, düşünmeye ve delil aramaya yönel-
tir. Bir sözün din adına söylenmiş olması, o sözün Allah tara-
fından söylenmiş olduğunu göstermez. Bir bilginin çok eski 
olması, çok kişi tarafından kabul edilmesi veya toplumda yay-
gın olması da onun ilahî olduğunu kanıtlamaz. 

Kur’an, çoğunluğun da hakikatin ölçüsü olmadığını bildiri-
yor: 

“Eğer yeryüzündekilerin çoğuna uyarsan, seni Allah’ın yo-
lundan saptırırlar. Onlar ancak zanna uyarlar.” (En‘âm, 
6/116) 
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Bu nedenle “Herkes böyle inanıyor” cümlesi din konusunda 
bir delil değildir. “Bizim büyüklerimiz böyle söylemiş”, “Yüz-
yıllardır böyle uygulanıyor”, “Bütün âlimler böyle kabul et-
miş” gibi ifadeler araştırmanın başlangıç noktası olabilir ama 
son noktası olamaz. Son noktada sorulması gereken soru şu-
dur: Allah böyle söylüyor mu? 

Çünkü din konusunda asıl mesele insanların ne kadar çok ko-
nuştuğu değil, Allah’ın ne söylediğidir. 

Kur’an, anlaşmazlıkların çözümünde de Allah’a ve Resule 
başvurulmasını ister: 

“Eğer bir şey hakkında anlaşmazlığa düşerseniz, Allah’a ve 
Resule götürün. Bu, hem daha hayırlı hem de sonuç bakı-
mından daha güzeldir.” (Nisâ, 4/59) 

Buradaki temel ilke açıktır: Anlaşmazlık ortaya çıktığında öl-
çümüz kişilerin kanaatleri değil, Allah’ın vahyi olmalıdır. Re-
sulün görevi de kendisine vahyedilene uymak ve onu insan-
lara ulaştırmaktır: 

“De ki: Ben sizi yalnızca vahiy ile uyarıyorum.” (Enbiyâ, 
21/45) 

Öyleyse dinin kaynağını araştırırken ilk yapmamız gereken 
şey, Allah’ın vahyini insanların yorumlarından ayırmaktır. 

Bu noktada şu soruyu sormak kaçınılmaz hale geliyor: Bir şey 
din midir, yoksa din adına söylenmiş bir şey midir? 

Aradaki fark çok büyüktür. Allah’ın Kitabı vahiydir. İnsanla-
rın Kur’an hakkında yaptıkları açıklamalar, yorumlar ve de-
ğerlendirmeler ise insan ürünüdür. Bunlar doğru olabilir, yan-
lış olabilir, eksik olabilir. Fakat hiçbir insanın sözü Allah’ın sö-
züyle aynı seviyeye çıkarılamaz. 

Kur’an kendisini insanlara gönderilmiş bir öğüt, rehber ve 
rahmet olarak tanımlar: 

“Ey insanlar! Size Rabb’inizden bir öğüt, gönüllerde olana 
bir şifa, müminler için bir rehber ve rahmet gelmiştir.” 
(Yûnus, 10/57) 

O halde yapılması gereken bellidir. Dinimizi önce Allah’ın Ki-
tabı’na götürmek, sonra bize öğretilenlerle karşılaştırmaktır. 
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Yani önce “Bize ne anlatıldı?” diye değil, “Allah ne söylü-
yor?” diye sormalıyız. 

Çünkü bize öğretilen her şey yanlış değildir. Fakat bize öğre-
tilen her şeyi doğru kabul etmek de doğru değildir. İnsanların 
sözleri araştırılabilir; Allah’ın sözü ise ölçü alınır. İnsanların 
yorumları değerlendirilebilir; vahiy ise belirleyici ölçüdür. 

Asıl mesele de tam burada başlıyor. Din Allah’ınsa, Allah’ın 
dinini insanların sözlerinden ayırmak zorundayız. Çünkü Al-
lah’ın Kitabı ile insanların din adına aktardıkları aynı şey ol-
mayabilir. 

Belki yıllardır doğru kabul ettiğimiz bazı şeyleri yeniden dü-
şünmek zorunda kalacağız. Belki “din” zannettiğimiz bazı uy-
gulamaların Kur’an’da bulunmadığını göreceğiz. Belki de bize 
din diye aktarılan bazı anlayışların aslında gelenek, kültür 
veya insan yorumu olduğunu fark edeceğiz. Fakat hakikati 
arıyorsak bundan korkmamalıyız. 

Çünkü gerçek iman, sorgulamaktan korkan bir iman değildir. 
Gerçek iman, hakikati bulduğunda ona teslim olabilen iman-
dır. 

Öyleyse kitabın başındaki soruya yeniden dönelim: 

Dinin nereden geliyor? 

“Allah’tan geliyor” diyorsak, bir sonraki sorumuz da şu olma-
lıdır: 

Allah’ın dinini nerede bulacağız? 

İşte bu kitap, bu sorunun peşinden gidecek. Allah’ın Kitabı ile 
insanların aktardıklarını birbirinden ayırmaya, din adına söy-
lenenlerle Allah’ın vahyini karşılaştırmaya ve sonunda şu te-
mel ölçüyü yeniden hatırlamaya çalışacak: 

Din Allah’ındır. Öyleyse din konusunda son söz de Allah’ın 
olmalıdır. 
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İnsanın Kendi Kendine Zorlaştırdığı 
Din 
 

İnsan çoğu zaman farkında olmadan dini ağırlaştırır. Üstelik 
bunu yaparken genellikle kötü niyetli değildir. Daha dikkatli 
olmak ister. Daha titiz olmak ister. “Ya eksik kalırsam?” endi-
şesiyle sınırları biraz daha daraltır. Bir ihtimal daha koyar, bir 
yasak daha ekler, bir ihtiyat daha üretir. 

Ama tam da bu noktada bir şey olur: 

Din, Allah’ın indirdiği sadelikten uzaklaşıp insanın ürettiği 
bir yüke dönüşmeye başlar. 

Oysa Kur’an’a baktığımızda baştan sona başka bir ruh görü-
rüz. Din, insanı hayattan koparan bir sistem değil; hayatın 
içine yerleşen bir rehberdir. İnsanı ayağa kaldıran bir bilinçtir. 
Nefes aldırmayan, sürekli bunaltan bir dindarlık dili 
Kur’an’dan değil; insanın zihninde biriken korkulardan, alış-
kanlıklardan ve gelenekleşmiş reflekslerden beslenir. 

 

Dinin Kaynağı: Vahiy mi, Alışkanlık mı? 

Kur’an merkezli bakıldığında dinin kaynağı nettir: Vahiy. Öl-
çüyü koyan Allah’tır. Helal-haram çizgisini çizen O’dur. So-
rumluluğu belirleyen, sınırı tayin eden O’dur. 

Fakat tarih boyunca din, vahyin etrafına örülen insan yorum-
larıyla kuşatılmıştır. Bu yorumlar başlangıçta açıklayıcıydı. 
Zamanla belirleyici hâle geldi. Derken sorgulanmaz oldu. 

İşte kırılma tam burada başlar. İnsan, Allah’ın koymadığı sı-
nırları da kutsallaştırmaya başlar. “Böyle gelmiş.” “Böyle ya-
pılır.” “Eskiler böyle demiş.” Bu cümleler, fark edilmeden 
vahyin önüne geçer. 

Kur’an bu zihniyeti açıkça sorgular: 
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“Onlara, ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır, 
biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz yola uyarız’ derler.” 
(Bakara, 2/170) 

Bu ayet sadece geçmişi anlatmaz. Bugünü de gösterir. Çünkü 
din vahiyden koparıldığında gelenekleşir; gelenekleştiğinde 
de sorgulanmaz hâle gelir. 

 

Kolaylık İlkesini Kaybettiğimiz Yer 

Kur’an dinin temel ilkesini çok net koyar: 

“Allah sizin için kolaylık ister, zorluk istemez.” (Bakara, 
2/185) 

Bu bir istisna değil, bir ana ilkedir. Dinin ruhunu belirleyen 
cümledir. 

Ama zamanla dindarlık, kolaylık üzerinden değil zorluk üze-
rinden ölçülmeye başlanmıştır. Daha fazla yasak, daha dar 
alan, daha sert dil… Böylece din, insanı kuşatan değil; insanı 
sıkan bir yapıya dönüşür. 

Oysa Kur’an şunu da söyler: 

“Allah kimseye gücünün yeteceğinden fazlasını yüklemez.” 
(Bakara, 2/286) 

Bu ayet sadece bireysel ibadetleri değil, dinin bütün yapısını 
anlatır. Allah’ın dini, insanı yormak için değil; insanın taşıya-
bileceği bir denge kurmak için indirilmiştir. 

 

“Zor Olan Daha Değerlidir” Yanılgısı 

Zihnimizde sessiz bir denklem oluşmuştur: Ne kadar zorsa, o 
kadar kıymetlidir. 

Oysa bu denklem Kur’an’a ait değildir. Kur’an aşırılığı açıkça 
reddeder:  

“Dininizde aşırı gitmeyin.” (Nisâ, 4/171) 

Takva, kendini zorlamak değildir. Kendini korumaktır. Öl-
çüyü kaçırmamaktır. Ama insan psikolojisi çoğu zaman zoru 
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yüceltir. Çünkü zor olan, ego için daha tatmin edicidir. Böy-
lece din, Allah’a yaklaşma yolu olmaktan çıkar; bir “kendini 
ispat alanı”na dönüşür. 

 

Fıtratla Kavga Eden Dindarlık 

Kur’an dini insan fıtratına uygun olarak indirir. Fıtrat; insanın 
duygusal, zihinsel ve bedensel dengesidir. Kur’an bu dengeyi 
yok saymaz, aksine esas alır. 

“Allah sizin üzerinizdeki yükü hafifletmek ister. Çünkü in-
san zayıf yaratılmıştır.” (Nisâ, 4/28) 

İnsan zayıftır. Unutur. Yanılır. Yorulur. Dini bu gerçeği yok 
sayarak inşa etmek, dini değil insanı suçlamak demektir. 
Böyle bir anlayış zamanla ya iki yüzlülük üretir ya da dinden 
kopuş. 

 

Şekil Özü Geçtiğinde 

Kur’an’da ahlak, adalet, emanet, hak, hukuk ve dürüstlük 
merkezde durur. Fakat pratikte din çoğu zaman şekil tartış-
malarına indirgenmiştir. Ne giyildiği, nasıl göründüğü, hangi 
ayrıntının eksik olduğu konuşulmuş; kalp, niyet ve adalet geri 
planda kalmıştır. 

Kur’an bu noktada net bir uyarı yapar: 

“İyilik, yüzlerinizi doğuya ya da batıya çevirmeniz değil-
dir.” (Bakara, 2/177) 

Şekil, özü taşıdığı sürece anlamlıdır. Ama şekil özü boğdu-
ğunda din ruhunu kaybeder. 

 

Ruhsatların Unutulduğu Din 

Kur’an’da ruhsatlar tali hükümler değildir. Bizzat Allah tara-
fından konulmuş koruyucu alanlardır. Hastalıkta, yolculukta, 
zorlukta getirilen kolaylıklar bunun açık örneğidir. 

“Allah size zorluk çıkarmak istemez.” (Maide, 5/6) 

Ruhsatları yok sayan bir din anlayışı insanı korumaz; insanı 
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yorar. Sürekli kendini suçlayan, sürekli eksik hisseden bir din-
darlık üretir. Bu da zamanla ya vicdanı köreltir ya da insanı 
uzaklaştırır. 

 

Din Neden İnsanı Yorar Hâle Geldi? 

Bugün birçok insan aynı cümleyi kuruyor: 

“İçimden geliyor ama çok zor.” 

Bu cümle önemli. Çünkü Kur’an’a baktığımızda dinin ağırlaş-
tırıcı değil, dengeleyici bir yapı üzerine kurulduğunu görüyo-
ruz. O hâlde insanı yoran şey dinin kendisi değil; din adına 
inşa edilen algıdır. 

 

Korkuyla Öğretilen Din 

Din çoğu zaman sevgi ve bilinçle değil; korku diliyle aktarıl-
mıştır. Yanlış yaparsan yanarsın. Eksik olursan mahvolursun. 
Sorgularsan saparsın. Böyle bir dil, dini rehber olmaktan çıka-
rır; baskı aracına dönüştürür. 

Oysa Kur’an şöyle der: 

“Rabb’inin yoluna hikmetle ve güzel öğütle çağır.” (Nahl, 
16/125) 

Hikmet ve güzel öğüt, korkutmak değil bilinç kazandırmaktır. 
Korkuyla öğrenilen din, insanı Allah’a yaklaştırmaz; Allah’tan 
uzaklaştırır. 

 

Her Şeyi Haramlaştıran Zihin 

Din zorlaştırıldığında ilk yapılan şey alanı daraltmaktır. He-
laller sessizleşir, haramlar çoğalır. Kur’an’ın açıkça yasakla-
madığı şeyler bile yaşanmaz hâle getirilir. 

Kur’an buna itiraz eder: 

“Allah’ın kulları için çıkardığı süsü ve temiz rızıkları kim 
haram kıldı?” (A’râf, 7/32) 

Allah’ın helal kıldığını haramlaştırmak takva değil; yetki aşı-
mıdır. 
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Sürekli Eksik Hissettiren Dindarlık 

Zorlaştırılmış din anlayışı insanı sürekli yetersiz hissettirir. Ne 
yapsa azdır. Ne yaşasa eksiktir. Bu da ya içten içe bir bıkkınlık 
ya da dışa vuran bir savunma üretir. 

Kur’an ise umut dili kurar: 

“Allah, tövbeyi kabul edendir, merhamet edendir.” (Bakara, 
2/37) 

Sürekli suçluluk üreten bir din dili, Kur’an’ın rahmet diliyle 
örtüşmez. 

 

Sorgulamanın Günah Sayılması 

Dinin ağırlaşmasının bir diğer sebebi de düşünmenin yasak-
lanmasıdır. Oysa Kur’an defalarca sorar: “Düşünmez misi-
niz?” 

“Onlar Kur’an’ı düşünmüyorlar mı?” (Muhammed, 47/24) 

Sorgulamayı kapatan bir din anlayışı, insanı ya taklide 
mahkûm eder ya da bütünüyle koparır. 

 

Son Soru 

Din insanı yorduğunda belki de dönüp şu soruyu sormak ge-
rekir: 

Bu gerçekten Allah’ın dini mi, yoksa bizim ona eklediklerimiz 
mi? 

Kur’an’ın çağrısı nettir. Din insanı tüketmek için değil; ayağa 
kaldırmak için vardır. Yorulan şey din değildir. Din adına ta-
şınan fazlalıklardır. 

Din zorlaştığında değil, anlaşıldığında insanı dönüştürür. 
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Hadisler, Tarih, Güven ve Büyük Soru: 
Biz Dinimizi Neye Dayandırıyoruz? 
 

Düşüncenin Başlangıcı: Ezberin Dışına Çıkmak 

İnsan çoğu zaman inancını hazır kalıplar içinde taşır. Sorular 
sorulmaz, sadece öğrenilen cevaplar tekrar edilir. Oysa bazı 
sorular insanı rahatsız eder; ama aynı zamanda zihni uyandı-
rır, düşünceyi derinleştirir. 

“Biz dinimizi neye dayandırıyoruz?” sorusu da böyle bir so-
rudur. 

Bu soru bir tartışma başlatmak için değil, bir zemini sorgula-
mak için sorulmalıdır. Çünkü din, insanın yalnızca inanç dün-
yasını değil; hayatını, ahlakını, kararlarını ve ölüm sonrası 
beklentisini belirleyen en kapsamlı çerçevedir.  

Böylesine büyük bir alan, güçlü ve net bir temel ister. 

 

Kur’an’ın Dili: Netlik, Sınır ve Kesinlik 

Kur’an’ın en dikkat çekici yönlerinden biri, dilinin açıklığıdır. 
Belirsizlik üretmez, insanı kararsızlıkta bırakmaz. Doğrudan 
yön gösterir, sınır çizer ve sorumluluk yükler. 

“Rabb’inizden size indirilene uyun…” (Araf, 7/3) 

Bu ifade, dinin temel referansını belirler: İlahi vahiy. 

Kur’an, bilginin niteliğini de sınırlar: 

“Zan, haktan hiçbir şey kazandırmaz.” (Yunus, 10/36) 

Bu ifade, inanç alanında önemli bir ayrım yapar: Hakikat, tah-
minle değil; kesin bilgiyle kurulur. 

Ve insanı en temel soruyla yüzleştirir: 

“Allah’tan ve O’nun ayetlerinden sonra hangi söze inana-
caklar?” (Casiye, 45/6) 
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Bu soru bilgi amaçlı değil, yön belirleyicidir. İnsan ya bu so-
ruya göre yaşar ya da kendi referansını üretir. 

 

Din Algısının Tarih İçinde Dönüşmesi 

Tarihsel süreç içinde Kur’an’ın etrafında farklı yorumlar, riva-
yetler ve sistematik yapılar oluşmuştur. Bu süreç, zamanla 
dini algının merkezini değiştirmiştir. 

Başlangıçta sade olan yapı, zamanla şu sonuçları doğurmuş-
tur: 

Farklı yorum okulları. Mezhepsel ayrışmalar. Otorite tartış-
maları. “Kim doğru anlıyor?” rekabeti. Dinî bilginin uzmanlık 
alanına dönüşmesi  

Sonuç olarak şu cümle yaygınlaşmıştır: “Din herkesin anla-
yamayacağı kadar karmaşıktır.” Oysa Kur’an bunun tersini 
söyler: 

“Biz Kur’an’ı öğüt için kolaylaştırdık…” (Kamer, 54/17) 

Burada kritik soru şudur: Kolay olan vahiy mi, yoksa insan 
eliyle oluşan yorum yığını mı? 

 

Tamamlanmışlık Meselesi: Eksik Din İddiası 

İslam düşüncesinde en kritik sorulardan biri şudur: Din ta-
mamlanmış mıdır, yoksa tamamlanmaya muhtaç mıdır? 

Kur’an bu soruya açık cevap verir: 

“Bugün sizin için dininizi kemale erdirdim…” (Maide, 5/3) 

Bu ifade iki önemli sonucu doğurur: Din tamamlanmıştır. Ek-
siklik iddiası temelsizdir. Buradan hareketle şu soru ortaya çı-
kar: Tamamlanmış bir yapıya sonradan eklenen her şey, onu 
tamamlar mı yoksa değiştirir mi? 

 

Nebi’nin Konumu: Vahyin Sınırları 

Kur’an, Nebi’nin görev alanını açık şekilde tanımlar. O, vahyi 
üretmez; vahyi takip eder.  
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“De ki: Ben sadece bana vahyedilene uyarım…” (En’am, 
6/50) 

Bu çerçeve önemlidir: Nebi’nin otoritesi vahye bağlıdır. Vah-
yin dışında din oluşturmaz. Kendi adına bağımsız bir kaynak 
üretmez. Bu nedenle dinin referansı, kişinin sözü değil; vahyin 
kendisidir. Bu sınır aşılırsa, din alanı insan yorumlarına açılır 
ve merkez kayar. 

 

Tarihsel Rivayet Süreci ve Zaman Faktörü 

Hadis rivayetlerinin yazılı hale gelmesi, Nebi döneminden 
yaklaşık iki asır sonra sistematikleşmiştir. Bu süreç, sözlü ak-
tarımın doğası gereği birçok değişken içerir: Hafıza farklılık-
ları. Sosyal ve siyasi etkiler. Coğrafi ayrışmalar. Dil ve anlam 
kaymaları Bu durum, bilginin güvenilirliği konusunda doğal 
bir soru doğurur: Uzun süre sözlü aktarılan bir bilginin değiş-
meden kalma ihtimali ne kadar güçlüdür? 

Kur’an bu noktada uyarır: 

“Bilmediğin şeyin ardına düşme…” (İsra, 17/36) 

Bu ayet, bilgiye yaklaşımda bir ilke koyar: 

Kaynağı doğrulanmamış bilgi, inanç temeli olamaz. 

Parçalanma ve Mezhepsel Ayrışma Gerçeği 

Tarih içinde farklı anlayışların ortaya çıkması doğal bir süreç-
tir. Ancak bu süreç, zamanla dini bütünlük algısını zayıflat-
mıştır. 

“Dinlerini parça parça edip gruplara ayrılanlar var ya, se-
nin onlarla hiçbir ilişkin yoktur.” (En’am, 6/159) 

Bu ayet, bir durumu tanımlar: Hakikat tek olabilir, ama insan 
onu parçalara da bölebilir. Bu parçalanma, dinin özünden çok 
yorumların merkezleşmesiyle ortaya çıkar. 

 

Kur’an’ın Kendi Kendini Tanımlaması 

Kur’an kendisini açık, çelişkisiz ve rehber bir kitap olarak ta-
nımlar: 
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“Bu kitapta hiçbir şüphe yoktur…” (Bakara, 2/2) 

“Eğer Allah’tan başkası tarafından olsaydı, içinde birçok çe-
lişki bulurlardı.” (Nisa, 4/82) 

Bu iki ifade birlikte şunu gösterir: Kur’an iç tutarlılığa sahiptir. 
Kaynağı ilahidir. Kendi kendini doğrulayan bir yapıya sahip-
tir. 
 

Zan ve Hakikat Ayrımı 

Kur’an, inançta en büyük sapmalardan birini “zan” olarak ta-
nımlar: 

“Onlar zandan başka bir şeye uymazlar. Zan ise haktan hiç-
bir şey kazandırmaz.” (Yunus, 10/36) 

Bu ilke çok kritiktir: İnanç, kesinlik üzerine kurulmalıdır. Zan 
ise insanı yönlendirebilir ama hakikati garanti etmez. 

 

Din Neden Karmaşık Görünüyor? 

Zamanla dinin karmaşık hale gelmesi, çoğu zaman kaynak de-
ğil yorum yoğunluğundan doğar. 

Kur’an ise tekrar hatırlatır: 

“Biz Kur’an’ı öğüt için kolaylaştırdık…” (Kamer, 54/17) 

Burada temel soru şudur: Kolay olan ilahi mesaj mı, yoksa zor-
laştırılmış yorumlar mı? 
 

Son Soru: Kimin Sözü Ölçü? 

Kur’an insanı nihai bir soruyla karşı karşıya bırakır: 

“Allah’tan ve O’nun ayetlerinden sonra hangi söze inana-
caklar?” (Casiye, 45/6) 

Bu soru bir bilgi sorusu değil; bir yön sorusudur. 

İnsan ya ilahi ölçüyü esas alır ya da başka ölçüler üretir. 
 

Sonuç: Açıklık ve Sorumluluk 

Kur’an insanı şaşkın bırakmaz. Yol gösterir, sınır çizer ve so-
rumluluk yükler. 
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“Rabb’inizden indirilene uyun…” (Araf, 7/3) 

Bu çağrı nettir: Alternatif değil. Tavsiye değil. Yön belirleyici 
bir ilke. 

Sonuç olarak temel gerçek şudur: Din özünde karmaşık değil-
dir; insan müdahalesiyle karmaşık hale getirilmiştir. Kur’an 
ise sürekli olarak insanı yeniden sade hakikate çağırır. Ve bu 
çağrı, zamanın hiçbir noktasında susmamıştır. 
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Bütün Resullere İman ve Resuller 
Arasında Ayrım Meselesi 
 

Elçiler Arasında Ayrım Yapmama İlkesi 

Kur’an’da iman esasları anlatılırken en temel ilkelerden biri, 
Allah’ın gönderdiği tüm elçilere iman etme zorunluluğudur. 
Bu ilke, özellikle Bakara Suresi 136. ayette açıkça ortaya konur 
ve inanç sisteminin bütünlüğünü korur. Burada vurgulanan 
nokta, bazı nebîleri kabul edip bazılarını reddetmenin iman 
açısından kabul edilemez olduğudur. 

Bu yaklaşım, iman bütünlüğünü korumaya yöneliktir. Çünkü 
vahiy zinciri bir bütündür ve her nebî bu zincirin bir halkasını 
temsil eder. Bir halkayı reddetmek, bütün sistemi inkâr etmek 
anlamına gelir. 

Bu nedenle Müslümanlar, Allah’tan gelen tüm vahye ve tüm 
nebîlere ayrım yapmadan iman etmekle yükümlüdür. 

“Deyin ki: Biz Allah’a, bize indirilene, İbrahim’e, İsmail’e, 
İshak’a, Yakup’a ve torunlarına indirilene, Musa’ya ve 
İsa’ya verilenlere ve tüm nebîlere Rabb’lerinden verilenlere 
iman ettik. Onlardan hiçbiri arasında ayrım yapmayız ve 
biz O’na teslim olanlarız.” (Bakara, 2/136) 

Bu ayet, iman birliğini ifade eder. Nebîler arasında ayrım yap-
mak değil, hepsini Allah’ın elçileri olarak kabul etmek esastır. 

Günlük hayattan bir örnekle; aynı kaynaktan gelen dersleri 
anlatan farklı öğretmenler düşünülürse, birini kabul edip di-
ğerini reddetmek mantıklı değildir. Çünkü bilgi kaynağı aynı-
dır. Nebîler de vahyi aynı kaynaktan alır. 

 

Elçilerin Görevi ve Ortak Mesajı 

Elçilerin görevi, insanlara Allah’ın mesajını ulaştırmak ve 
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doğru yolu açıklamaktır. Bu mesajın temelinde her zaman tev-
hid (Allah’ın birliği) vardır. Nebîler, toplumlarına hem ahlaki 
hem de ibadet açısından rehberlik ederler. 

Her nebî, kendi dönemindeki insanlara hitap etmiş, onların ih-
tiyaçlarına göre açıklamalar yapmış; ancak özde aynı gerçeği 
anlatmıştır: yalnızca Allah’a kulluk edilmesi. 

Bu bağlamda elçiler, birbirini doğrulayan ve tamamlayan bir 
zincir oluşturur. Önceki elçinin mesajı, sonraki elçi tarafından 
onaylanır ve devam ettirilir. 

“Hatırla ki Meryem oğlu İsa şöyle demişti: Ey İsrailoğul-
ları! Ben size Allah tarafından gönderilmiş bir resûlüm; 
benden önce gelen Tevrat’ı doğrulayıcıyım ve benden sonra 
gelecek Ahmed adında bir resûlü müjdeleyiciyim.” (Saf, 
61/6) 

Bu ayet, vahiy zincirinin sürekliliğini ifade eder. Her nebî ken-
dinden öncekini doğrular ve kendinden sonrakine işaret eder. 

Günlük hayattan örnekle; bir kitabın bölümleri gibi düşünü-
lür. Her bölüm farklı olabilir ama aynı hikâyeyi tamamlar. 

 

Nebîleri Aşırı Yüceltme Tehlikesi 

Tarih boyunca bazı topluluklar nebîleri insanüstü konuma çı-
karma eğilimi göstermiştir. Bu durum, dini özünden uzaklaş-
tırarak şirk riskine kapı aralayabilecek bir anlayışa dönüşebi-
lir. 

Yahudi ve Hristiyan geleneklerinde olduğu gibi bazı figürle-
rin ilahlaştırılması veya aşırı kutsanması Kur’an’da eleştirilir. 
Aynı şekilde bazı Müslüman toplumlarda da benzer yanlış an-
layışlar oluşabilmektedir. 

Burada önemli olan dengeyi korumaktır: Nebîler Allah’ın el-
çileridir, ilah değildirler. Onlar yalnızca vahyi tebliğ eden kul-
lardır. 

“Yahudiler ‘Üzeyir Allah’ın oğludur’ dediler. Hristiyanlar 
da ‘Mesih Allah’ın oğludur’ dediler. Onlar Allah’ı bırakıp 
bilginlerini ve rahiplerini rabb edindiler. Oysa kendilerine 
yalnızca tek bir ilaha kulluk etmeleri emredilmişti. O’ndan 
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başka ilah yoktur. O, onların ortak koştuklarından uzaktır.” 
(Tevbe, 9/30-31) 

Bu ayet, Allah’ın yerine başka otoriteler koymanın tehlikesine 
dikkat çeker. Din adamlarını veya nebîleri ilahlaştırmak bu 
kapsamda değerlendirilir. 

Günlük hayattan örnekle; bir doktorun tavsiyesine uymak 
başka şeydir, onu mutlak otorite gibi görmek başka şeydir. 
Dini rehberlikte de ölçü bu denge olmalıdır. 

 

Nebîler Arasında Derece Meselesi 

Kur’an’da nebîlere iman açısından ayrım yapılmaması gerek-
tiği belirtilirken, aynı zamanda Allah katında nebîler arasında 
derece farkı bulunduğu da ifade edilir. 

Bu bir çelişki değildir. Çünkü iman açısından hepsi eşittir; an-
cak görev, sorumluluk ve bazı özel nitelikler açısından farklı-
lıklar olabilir. 

Bazıları büyük toplumlara gönderilmiş, bazıları daha sınırlı 
topluluklara hitap etmiştir. 

“İşte o nebîlerden kimini kimine üstün kıldık. Allah onlar-
dan bir kısmına konuşmuş, bazılarını da derecelerini yük-
seltmiştir.” (Bakara, 2/253) 

Bu ayet, nebîler arasında görev ve derece farkı olabileceğini 
gösterir. Ancak bu fark iman açısından değil, Allah katındaki 
konum açısından değerlendirilir. 

Günlük hayattan örnekle; bir takımda herkes aynı amaç için 
oynar ama görevler farklıdır. Kaleci ile forvet aynı değildir 
ama aynı takımın parçasıdır. 

 

Kur’an’a Göre Nebîlik Mesajının Bütünlüğü 

Kur’an’a göre tüm nebîlerin getirdiği mesajın özü aynıdır: Al-
lah’a kulluk ve doğru yaşam ilkeleri. Ancak uygulama biçim-
leri dönemlere göre farklılık gösterebilir. 

Bu nedenle “dinler farklıdır” demekten ziyade, “vahyin özü 
aynıdır, uygulama biçimi farklıdır” demek daha doğru bir 
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yaklaşımdır. Tüm nebîler insanlığı aynı temel gerçeğe çağır-
mıştır: tevhid inancı ve ahlaki sorumluluk. 

“Şüphesiz biz sana Kitab’ı hak ile indirdik ki insanlar ara-
sında Allah’ın gösterdiği şekilde hükmedesin… Her biriniz 
için bir şeriat ve bir yol belirledik. Allah dileseydi sizi tek bir 
ümmet yapardı; fakat sizi imtihan etmek için farklı kıldı. 
Öyleyse hayırlarda yarışın.” (Maide, 5/48) 

Bu ayet, farklı şeriatların varlığını açıklar. Amaç farklılık değil, 
imtihandır ve insanlığın gelişimidir. Günlük hayattan örnekle; 
aynı hedefe giden farklı yollar olabilir. Hedef aynıysa yolların 
farklı olması doğaldır. 

 

Genel Sonuç ve Değerlendirme 

Bu çerçevede temel ilkeler şunlardır: 

1. Tüm nebîlere iman etmek zorunludur. 
 Hiçbir nebî reddedilemez. 
2. Nebîler arasında iman açısından ayrım yapılamaz. 
 Hepsi Allah’ın elçileridir. 
3. Allah katında derece farkı olabilir. 
 Görev ve sorumluluklar farklıdır. 
4. Nebîleri ilahlaştırmak doğru değildir. 
 Onlar yalnızca Allah’ın kullarıdır. 
5. Vahyin özü tevhiddir. 
 Tüm elçiler aynı temel gerçeği anlatmıştır. 

Sonuç olarak, elçilere iman hem bütünlük hem de denge ge-
rektirir. Aşırılıktan uzak, Kur’an’ın ortaya koyduğu ölçü 
içinde bir inanç sistemi en doğru yaklaşımdır. 
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Elçileri Ayırmamak Kitapları da 
Ayırmamak mıdır?  
 

Kur'an'ı okuyan birçok kişi şu soruyla karşılaşır: Allah, elçileri 
birbirinden ayırmamayı emrediyorsa, o hâlde bugün elde bu-
lunan Tevrat ve İncil'in tamamını da Allah'ın kitabı olarak ka-
bul etmek zorunda mıyız? 

İlk bakışta bu iki konu aynı gibi görünebilir. Oysa Kur'an bun-
ları birbirinden ayırır. Elçilere iman etmek başka şeydir; insan-
ların elinden geçmiş metinlerin tamamını Allah'ın indirdiği 
şekliyle kabul etmek bambaşka bir şeydir. 

Bu ayrımı yapamadığımızda Kur'an'ın kendi içinde kurduğu 
denge bozulur. 

Önce Allah'ın ne emrettiğine bakalım. 

 

Elçilere Ayrım Yapmadan İman Etmek 

Kur'an, bütün nebilerin aynı hakikatin davetçileri olduğunu 
bildirir. Mümin, Allah'ın gönderdiği hiçbir elçiyi inkâr ede-
mez. Birini kabul edip diğerini reddetmek, Allah'ın seçimine 
karşı çıkmak anlamına gelir. 

"Deyin ki: 'Biz Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, 
İshak'a, Yakub'a ve torunlarına indirilene, Musa'ya ve 
İsa'ya verilene ve Rabb’lerinden nebilere verilene iman ettik. 
Onlardan hiçbiri arasında ayrım yapmayız. Biz yalnızca 
O'na teslim olanlarız.'" (Bakara, 2/136) 

Bu ayette dikkat edilmesi gereken nokta şudur: Allah, Mu-
sa'ya verilene ve İsa'ya verilene iman etmemizi emrediyor. 
Çünkü bunlar Allah'ın indirdiği vahiydir. 

Aynı hakikat başka bir ayette de tekrar edilir. 

"Elçi, Rabb'i tarafından kendisine indirilene iman etti; mü-
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minler de iman ettiler. Her biri Allah'a, meleklerine, kitap-
larına ve elçilerine iman ettiler. 'O'nun elçileri arasında ay-
rım yapmayız.' dediler." (Bakara, 2/285) 

Burada kitaplarla elçiler birlikte zikredilmektedir. Çünkü Al-
lah'ın gönderdiği bir elçi, vahiy olmadan düşünülemez. Fakat 
burada önemli bir soru doğuyor. Bugün insanların elinde bu-
lunan bütün kitaplar, Allah'ın indirdiği ilk hâliyle mi duru-
yor? 

Kur'an bu sorunun cevabını da veriyor. 
 

Kur'an Önceki Kitaplarda Değişiklik Yapıldığını Bildirir 

Kur'an, önceki vahiylerin Allah'tan geldiğini tasdik eder. An-
cak aynı zamanda bazı insanların o vahiylere müdahale etti-
ğini de bildirir. 

"Onlardan bir grup vardı ki, Allah'ın sözünü işitirler, onu 
akılları erdikten sonra bile bile tahrif ederlerdi." (Bakara, 
2/75) 

Bir başka ayette ise şöyle buyrulur: 

"Yazıklar olsun o kimselere ki, kitabı kendi elleriyle yazıp 
sonra az bir karşılık elde etmek için 'Bu Allah katındandır.' 
derler. Ellerinin yazdıklarından dolayı vay hâllerine! Ka-
zandıklarından dolayı da vay hâllerine!" (Bakara, 2/79) 

Düşün... Eğer bugün elde bulunan metinlerin tamamı Allah'ın 
indirdiği şekliyle korunmuş olsaydı, Kur'an neden insanların 
kendi elleriyle yazdıkları şeyleri Allah'a nispet ettiklerini ha-
ber versin? Demek ki Allah'ın indirdiği vahiy ile insanların 
sonradan eklediği sözler aynı şey değildir. İşte birçok kişinin 
gözden kaçırdığı nokta tam da burasıdır. Kur'an, Allah'ın in-
dirdiği vahyi tasdik eder; insanların eklediklerini değil. 

Tasdik Etmek, Her Satırı Onaylamak Değildir 

Bazıları "Kur'an Tevrat'ı ve İncil'i tasdik ediyor." diyerek bu-
gün elde bulunan metinlerin tamamını hakikat kabul ediyor. 
Oysa Kur'an'ın kullandığı "tasdik" kavramı çok dikkatli okun-
malıdır. 
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Kur'an, Allah tarafından indirilen asıl vahyi doğrular. İnsan-
ların sonradan yaptığı ilaveleri doğrulamaz. Nitekim Kur'an 
kendisini yalnızca doğrulayan bir kitap olarak değil, aynı za-
manda ölçü koyan bir kitap olarak da tanıtır. 

"Sana da kendinden önceki kitabı doğrulayıcı ve onu koru-
yup gözetici olarak bu Kitabı hak ile indirdik." (Maide, 5/48) 

Ayetin son kısmı son derece önemlidir. 

Kur'an, önceki kitapları sadece doğrulayan değil; onların üze-
rinde gözetici, denetleyici ve ölçü olan kitaptır. Eğer bütün 
metinler eksiksiz korunmuş olsaydı, böyle bir ölçüye neden 
ihtiyaç duyulsun? Çünkü insanlar zamanla vahiy ile kendi 
sözlerini birbirine karıştırmıştır. 

Kur'an ise hak ile bâtılı yeniden birbirinden ayırmaktadır. 
 

Kur'an Son Ölçüdür 

Hiç fark ettin mi? Kur'an hiçbir zaman "Bugün elinizde bulu-
nan her metni ölçü alın." demez. Tam tersine, insanlar anlaş-
mazlığa düştüklerinde hükmün Allah'a ait olduğunu bildirir. 

"Hakkında ayrılığa düştüğünüz herhangi bir şeyin hükmü 
Allah'a aittir." (Şûrâ, 42/10) 

Bugün Allah'ın hükmü nerededir? Tabi ki Allah'ın koruması 
altına aldığı Kur'an'dadır. Çünkü Allah bu kitap için özel bir 
güvence vermiştir. 

"Şüphesiz zikri biz indirdik; onun koruyucusu da elbette bi-
ziz." (Hicr, 15/9) 

Bu da son vahyin neden temel ölçü olduğunu açıkça gösterir. 
 

Elçileri Ayırmamak Başka, Kitapları Karıştırmak Başkadır 

Bir mümin Nebi Musa'ya iman eder. Nebi İsa'ya da iman eder. 
Nebi Muhammed'e de iman eder. Çünkü onların tamamı Al-
lah'ın seçtiği elçilerdir. İman ettiği şey, Allah'ın onlara indir-
diği vahiydir. İnsanların yüzyıllar boyunca eklediği, çıkardığı 
veya değiştirdiği ifadeler değildir. 

Şöyle bir örnek düşün. Bir öğretmen öğrencilerine bir kitap da-
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ğıtıyor. Yıllar sonra o kitabın bazı nüshalarına notlar ekleni-
yor, bazı cümleler çıkarılıyor, bazı ifadeler ise değiştiriliyor. 
Sonunda ortada birbirinden farklı metinler oluşuyor. 

Şimdi soralım: Öğretmenin ilk yazdığı kitap ile sonradan in-
sanların müdahale ettiği metinler aynı kabul edilebilir mi? El-
bette edilemez. 

Kur'an'ın yaptığı da buna benzer bir ayrımı ortaya koymaktır. 
Allah'tan indirilen vahyi tasdik eder; fakat insanların sonra-
dan eklediği, çıkardığı veya değiştirdiği sözleri vahiy olarak 
kabul etmez. 
 

Kur'an Kendi İçinde Tam Bir Denge Kurar 

Bir taraftan bütün elçilere iman etmeyi emreder. Diğer taraf-
tan önceki kitaplarda tahrifat yapıldığını bildirir. Sonra da 
Kur'an'ın hak ile bâtılı ayıran son ölçü olduğunu açıklar. Bu üç 
hüküm birlikte okunduğunda hiçbir çelişki kalmaz. 

Çelişki, bu hükümlerden yalnızca birini alıp diğerlerini gör-
mezden gelince ortaya çıkar. 
 

Sonuç 

Bazı insanlar, "Elçiler arasında ayrım yapmayız." ayetini yan-
lış anlayarak, elde bulunan bütün Tevrat ve İncil metinlerini 
de eksiksiz ilahî vahiy kabul etmektedir. Oysa Kur'an böyle 
bir öğreti sunmaz. Kur'an, Allah'ın Nebi Musa'ya Tevrat'ı, 
Nebi İsa'ya İncil'i indirdiğini tasdik eder; fakat aynı zamanda 
bu vahiylerin insanlar tarafından tahrif edildiğini de bildirir. 

Bu nedenle mümin, bütün elçilere iman eder; Allah'ın indir-
diği bütün vahiylerin hak olduğuna inanır. Ancak bugün 
hangi bilginin gerçekten Allah'tan geldiğini belirlerken ölçü 
olarak yalnız Kur'an'a başvurur. Çünkü Allah korumasını ga-
ranti ettiği kitabın Kur'an olduğunu bildirmiştir. 

İşte elçileri birbirinden ayırmamak budur. Nebileri inkâr et-
memek, Allah'ın onlara verdiği vahyi kabul etmek ve hak ile 
bâtılı ayıran son ölçü olarak Kur'an'a sarılmaktır. Böyle bir 
iman hem bütün elçilere saygıyı korur hem de insanı, vahiy 
adına üretilmiş beşerî sözleri din edinmekten muhafaza eder. 
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Allah'ın Nebileri Birbirine Üstün 
Kılması Ne Anlama Gelir? 
 

Kur'an'ı okurken bazı ayetler ilk bakışta insanı düşündürür. 
Bunlardan biri de Allah'ın nebilerin bir kısmını diğerlerine üs-
tün kıldığını bildiren ayetlerdir. Peki bu üstünlük neyin üstün-
lüğüdür? Allah, nebileri değer bakımından mı birbirinden 
ayırmıştır, yoksa burada anlatılmak istenen başka bir hakikat 
mi vardır? 

Kur'an'ın bütünlüğüne baktığımızda cevabı yine Kur'an verir. 
Çünkü Allah, bir taraftan nebilerin bir kısmını diğerlerine üs-
tün kıldığını bildirirken, diğer taraftan bütün elçilere ayrım 
yapmadan iman edilmesini emreder. Demek ki burada anlatı-
lan üstünlük, insanların birbirini yüceltmesi veya bir nebinin 
diğerinden daha değerli görülmesi değildir. Üstünlük; verilen 
görev, taşınan sorumluluk, gösterilen örneklik ve Allah'ın lüt-
fettiği özel özelliklerle ilgilidir. 

Kur'an, hiçbir zaman nebileri yarıştırmaz. Onları, insanlığın 
önüne farklı yönleriyle örnek olarak koyar. 

" İşte şu elçilerin bir kısmını bir kısmına (farklı oldukları 
noktalarda) üstün kılmıştık. Allah onlardan bir kısmına ko-
nuşmuş, bazılarını da derecelerini yükseltmiştir..." (Bakara, 
2/253) 

Ayet dikkatle okunduğunda üstünlüğün kaynağının Allah ol-
duğu görülür. Hiçbir nebi bu üstünlüğü kendi çabasıyla elde 
etmiş değildir. Hepsi Allah'ın seçimi, görevlendirmesi ve lüt-
fudur. 

Bu nedenle burada övülen kişiler değil, Allah'ın hikmetidir. 

 

Nebiler Aynı Davetin Taşıyıcılarıdır 

Allah bütün nebileri aynı hakikati insanlara ulaştırmak için 
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göndermiştir. Zamanlar değişmiştir, toplumlar değişmiştir, 
insanların sorunları değişmiştir; fakat davet değişmemiştir. 
Hepsi insanları yalnızca Allah'a kulluğa çağırmıştır. 

İşte bunun için müminlerin tavrı da açıkça belirtilmiştir. 

"Elçi, Rabb’i tarafından kendisine indirilene iman etti; mü-
minler de iman ettiler. Her biri Allah'a, meleklerine, kitap-
larına ve elçilerine iman ettiler. 'O'nun elçileri arasında ay-
rım yapmayız.' dediler..." (Bakara, 2/285) 

Düşün… Eğer Allah bazı nebileri üstün kıldığını söylüyor, 
buna rağmen müminlere "elçiler arasında ayrım yapmayın" 
diyorsa, burada insanların oluşturacağı bir üstünlük sıralama-
sından söz edilmiyor demektir. 

Allah görevleri farklı vermiştir; bizim imanımız ise hepsine 
eşit olmalıdır. 

 

Her Nebiye Farklı Bir Özellik Verilmiştir 

Allah'ın hikmeti gereği her nebi farklı bir yönüyle öne çıkarıl-
mıştır. Çünkü insanlığın ihtiyacı tek bir örnekle karşılanabile-
cek kadar dar değildir. Kimi sabrın… Kimi teslimiyetin… 
Kimi adaletin… Kimi cesaretin… Kimi şükrün… En güzel ör-
neği olmuştur. 

İşte Allah'ın "üstün kıldık" buyurmasının anlamı burada daha 
iyi anlaşılır. 

 

Nebi İbrahim Teslimiyetin Zirvesidir 

Kur'an, Nebi İbrahim hakkında çok dikkat çekici bir ifade kul-
lanır. 

"Şüphesiz İbrahim, Allah'a gönülden boyun eğen, O'na yö-
nelen tek başına bir ümmetti; ortak koşanlardan değildi." 
(Nahl, 16/120) 

"Tek başına bir ümmet"... Bu ifade üzerinde uzun uzun düşün-
mek gerekir. Bir insan nasıl tek başına ümmet olabilir? Burada 
sayıdan değil, temsil ettiği değerden söz edilmektedir. Nebi 
İbrahim, putperestliğin hâkim olduğu bir toplumda hakikati 
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tek başına savunmuştur. Korkmamış, geri adım atmamış, ço-
ğunluğa teslim olmamıştır. Sanki tek başına bir toplumun ta-
şıması gereken imanı, cesareti ve teslimiyeti omuzlamıştır. İşte 
Allah onu bu yönüyle öne çıkarmıştır. 

Bu üstünlük, onun diğer nebilerden daha değerli olduğu an-
lamına gelmez; teslimiyet konusunda insanlığa benzersiz bir 
örnek oluşunu gösterir. 

 

Nebi Nuh Sabrın Sembolüdür 

Kur'an'da Nebi Nuh'un uzun yıllar süren mücadelesi anlatılır. 
İnsanlar onu yalanlamış, alaya almış, çağrısını reddetmiştir. 
Buna rağmen görevini bırakmamıştır. Sonunda Rabb’ine yö-
nelmiştir. 

"Bunun üzerine Nuh Rabbine dua etti: 'Ben yenik düştüm, 
bana yardım et.'" (Kamer, 54/10) 

Nebi Nuh'un öne çıkan yönü sabırdır. Asırlar süren mücade-
lesi, Allah'a güvenmenin nasıl olması gerektiğini öğretir. 

 

Nebi Musa Cesaretin Örneğidir 

Nebi Musa'nın karşısında sıradan bir topluluk yoktu. Karşı-
sında dönemin en güçlü yöneticisi vardı. Buna rağmen Al-
lah'ın emrine güvenerek geri çekilmedi. Denizin önünde sıkı-
şıp kaldıklarında insanlar ümitsizliğe kapıldı. Fakat Nebi 
Musa şöyle dedi: 

"Hayır! Rabb’im benimle beraberdir. Bana mutlaka bir çıkış 
yolu gösterecektir." (Şuarâ, 26/62) 

İşte onun öne çıkan yönü de Allah'a güvenmek ve korkuya 
teslim olmamaktı. 

 

Nebi Yusuf Affetmenin Gücünü Gösterdi 

Kardeşleri onu kuyuya attı. Yıllarca ailesinden uzak kaldı. İf-
tiraya uğradı. Hapse girdi. Sonra Allah ona yönetim verdi. 
Herhangi birisi olsaydı belki intikam alırdı. Ama o affetmeyi 
seçti. 



42 

"Bugün size kınama yok. Allah sizi bağışlasın. O, merhamet-
lilerin en merhametlisidir." (Yusuf, 12/92) 

İşte Nebi Yusuf'un üstün yönlerinden biri de budur. Gücü 
eline geçirdiğinde affedebilmek… 

 

Nebi Süleyman Nimetin İmtihanını Gösterdi 

Allah Nebi Süleyman'a büyük bir hükümranlık verdi. Ancak 
o bunu bir üstünlük sebebi olarak görmedi. Tam tersine bu-
nun ağır bir imtihan olduğunu bildi. 

"Bu, Rabb’imin lütfundandır; şükür mü edeceğim, yoksa 
nankörlük mü edeceğim diye beni denemek içindir." (Neml, 
27/40) 

Demek ki verilen nimet de üstünlük değil, sorumluluktur. 
Bunu en güzel anlayanlardan biri Nebi Süleyman olmuştur. 

 

Allah Her Nebiyi İnsanlığa Bir Örnek Olarak Seçmiştir 

Hiç fark ettin mi? Kur'an hiçbir nebinin bütün özelliklerini di-
ğerlerinden daha fazla övmez. Her birinde farklı bir yön öne 
çıkarılır. Biri teslimiyeti öğretir. Biri sabrı… Biri cesareti…Biri 
affetmeyi… Biri şükrü… İnsanlık ise bütün bu örneklerden öğ-
renerek olgunlaşır. 

İşte Allah'ın nebileri birbirine üstün kılması, insanlığa farklı 
alanlarda örnekler sunmasının bir sonucudur. 

 

İnsanların Görevi Nebileri Yarıştırmak Değildir 

Kur'an'ın en önemli uyarılarından biri de budur. İnsanlar geç-
mişte bazı nebileri kabul edip bazılarını reddettiler. Kendi ne-
bilerini yüceltirken diğerlerini inkâr ettiler. 

Allah ise bunu reddeder. 

"Allah'ı ve elçilerini inkâr edenler, Allah ile elçilerinin ara-
sını ayırmak isteyenler, 'Bir kısmına inanır, bir kısmını 
inkâr ederiz.' diyenler ve bunlar arasında bir yol tutmak is-
teyenler var ya; işte onlar gerçek inkârcıların ta kendileri-
dir." (Nisâ, 4/150-151) 
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Allah'ın üstün kılması başka şeydir. İnsanların ayrım yapması 
bambaşka bir şeydir. Üstünlüğü belirleyen Allah'tır. İnsan ise 
bütün elçilere iman etmekle yükümlüdür. 

 

Asıl Üstünlük Takvadadır 

Kur'an, insanlar arasındaki gerçek üstünlüğü de açıklamıştır. 

"Ey insanlar! Şüphesiz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık. 
Birbirinizi tanımanız için sizi halklara ve kabilelere ayırdık. 
Allah katında en üstün olanınız, O'na karşı gelmekten en 
çok sakınanınızdır." (Hucurât, 49/13) 

Bu ayet, üstünlüğün makamla, soyla, servetle veya insanların 
gözündeki büyüklükle ilgili olmadığını açıkça ortaya koyar. 
Nebiler hakkında bildirilen üstünlük de kişisel bir övgü değil; 
Allah'ın her birine verdiği farklı görevlerin ve farklı örneklik-
lerin ifadesidir. 

Sonuç olarak Allah, nebileri birbirine üstün kılarken bize bir 
sıralama öğretmiyor. Bize, ilahi hikmetin zenginliğini gösteri-
yor. Nebi İbrahim'de teslimiyeti, Nebi Nuh'ta sabrı, Nebi Mu-
sa'da cesareti, Nebi Yusuf'ta affediciliği, Nebi Süleyman'da 
şükrü görüyoruz. Hepsi aynı hakikatin davetçisidir; fakat her 
biri insanlığa farklı bir pencere açmıştır. Müminin görevi bu 
farklılıkları yarıştırmak değil, her birinden öğüt almak ve hep-
sinin getirdiği ortak mesaj olan Allah'a teslimiyete yönelmek-
tir. 

Kur'an'ın kurduğu dengeyi bozmamak gerekir. Allah, hikmeti 
gereği nebilerin bir kısmını bazı yönleriyle diğerlerine üstün 
kılmıştır; fakat aynı Kur'an, müminlere elçiler arasında ayrım 
yapmamalarını emreder. Bu iki hüküm birbiriyle çelişmez. 
Üstünlüğü belirleyen Allah'tır; kimin hangi görevi üstlenece-
ğine de O karar verir. İnsanın görevi ise bir nebiyi yüceltip di-
ğerini küçümsemek veya birini kabul edip diğerini dışlamak 
değildir. Çünkü hepsi aynı Rabb’in gönderdiği, aynı hakikati 
tebliğ eden elçilerdir. 

"Deyin ki: 'Biz Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, 
İshak'a, Yakub'a ve torunlarına indirilene, Musa'ya ve 
İsa'ya verilene ve Rabb’lerinden nebilere verilene iman ettik. 
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Onlardan hiçbiri arasında ayrım yapmayız. Biz yalnızca 
O'na teslim olanlarız.'" (Bakara, 2/136) 

İşte Kur'an'ın mümine öğrettiği bakış açısı budur. Allah'ın üs-
tün kıldığını Allah bilir; bizim vazifemiz ise O'nun gönderdiği 
bütün nebilere iman etmek, hiçbirini diğerine karşı inkâr se-
bebi yapmamak ve hepsinin çağırdığı ortak yolda, yani yalnız 
Allah'a kulluk yolunda yürümektir. Böyle bir iman, hem 
Kur'an'ın bütünlüğünü korur hem de insanı elçiler üzerinden 
ayrılığa değil, vahiy etrafında birliğe ulaştırır. 
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Kur’an’ı Terk Etmek: Tarihten 
Günümüze Aynı Hata 
 

Gel bu meseleye en sade yerden başlayalım. Çünkü hakikat 
çoğu zaman karmaşık değildir; insanlar onu karmaşık hâle ge-
tirir. Allah, insanlığa çözümsüz bir din göndermedi. Aksine 
karanlığı dağıtmak, yönü kaybolanı yola çağırmak ve ölçüyü 
netleştirmek için vahiy indirdi. 

Din, insanı boğmak için değil; özgürleştirmek için geldi. Par-
çalamak için değil; toparlamak için geldi. Yormak için değil; 
hakikate ulaştırmak için geldi. 

“Şüphesiz Allah katında din İslam’dır.” (Âl-i İmran, 3/19) 

Buradaki “İslam”, bir mezhep adı veya tarihsel etiket değil; 
Allah’a teslimiyet anlamındadır. Öz, aidiyet değil teslimiyet-
tir. 

Bu ayet, tarih boyunca gelen bütün nebilerin aynı çağrıda bir-
leştiğini gösterir. Nebi Musa da insanları Allah’a çağırdı. Nebi 
İsa da aynı çağrıyı yaptı. Nebi Muhammed de aynı çizgiyi sür-
dürdü. İsimler değişti, toplumlar değişti, çağlar değişti; fakat 
çağrı değişmedi. Çünkü çağrının sahibi birdi. 

Peki öyleyse nasıl oldu da bugün din bu kadar parçalı, yorucu 
ve tartışmalı bir görüntüye büründü? 

Nasıl oldu da açıklık yerine karmaşa, birlik yerine ayrılık, hu-
zur yerine çekişme oluştu? 

Bu sorunun cevabı tek kelimede saklıdır: Terk etmek. 

Ama burada kastedilen şey kitabı inkâr etmek değildir. Daha 
derin ve daha tehlikeli olan şudur: Kitap ortada dururken onu 
hayatın merkezine almamak. 
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Vahyin İniş Amacı: Karmaşayı Bitirmek 

Kur’an kendisini kapalı bir sır kitabı gibi tanıtmaz. O, insanı 
uzaklaştıran değil; insana yaklaşan bir kitaptır. Kendi maksa-
dını bizzat kendisi açıklar: 

“Andolsun, Biz Kur’an’ı öğüt alınsın diye kolaylaştırdık. 
Öğüt alan yok mu?” (Kamer, 54/17) 

Kur’an anlaşılmaz olsun diye değil, düşünülsün ve hayatı ay-
dınlatsın diye indirilmiştir. 

“Allah size ayetlerini açıklıyor ki aklınızı kullanasınız.” 
(Bakara, 2/242) 

Vahiy, aklı devre dışı bırakmak için değil; aklı doğru yönde 
işletmek için gelir. 

Burada üç güçlü vurgu vardır: 

• Kolaylaştırılmıştır.  

• Açıktır.  

• Düşünülsün diye indirilmiştir.  

Şimdi samimi bir soru soralım: Eğer Kur’an düşünülsün diye 
indirilmişse, neden bugün birçok insan “Kur’an’ı herkes anla-
yamaz” cümlesiyle karşılaşıyor? Eğer Allah insanı muhatap 
alıyorsa, biz neden insanı kitaptan uzaklaştırıyoruz? Eğer va-
hiy rehberse, neden rehbere yaklaşmak yerine araya duvarlar 
örülüyor? Burada durup düşünmek gerekir. Çünkü Allah 
“düşünen yok mu?” diye seslenirken, insanın “sen düşünme” 
demesi büyük bir çelişkidir. 

 

İnsan Sözü Nasıl Öne Geçer? 

Tarih boyunca süreç çoğu zaman benzer işlemiştir. Önce kitap 
gelir. Sonra insanlar onu okur. Ardından açıklamalar başlar. 
Sonra yorumlar çoğalır. Zamanla yorumlar öyle büyür ki, asıl 
metin arka planda kalır. Açıklama faydalı olabilir. Bilgi yararlı 
olabilir. Tecrübe değerlidir. Fakat sorun, insan sözünün ilahi 
sözün önüne geçirilmesidir. 

Kur’an bu eğilimi önceden haber verir: 
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“Onlara ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır! 
Biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız’ derler.” 
(Bakara, 2/170) 

Gelenek tek başına ölçü değildir. Ölçü, Allah’ın indirdiğidir. 
Bu ayet sadece eski toplumlara ait değildir. Bu, insan psikolo-
jisinin anlatımıdır. İnsan alıştığı şeyi güvenli bulur. Sorgula-
madan devam etmek daha kolay gelir. Fakat vahiy, insanı 
konfor alanından çıkarır. 

Bugün biri sana açık bir ayeti hatırlattığında, eğer hemen “ama 
bizim çevrede buna böyle inanılmaz” deniyorsa, o ayetin 
uyardığı tavır hâlâ aramızda yaşıyor demektir. 

Burada mesele kişilere düşmanlık değil, ölçü meselesidir. 
Ölçü kim olacak? Allah mı, insanlar mı? 

 

Nebi Musa’nın Kavmi: Kitap Ellerindeyken Kitapsızlaşmak 

Allah, Nebi Musa’ya vahiy verdi. Tevrat indirildi. Ellerinde 
ilahi rehber vardı. Fakat kitaba sahip olmak, kitaba bağlı kal-
mak anlamına gelmedi. Kur’an bu kırılmayı şöyle anlatır: 

“Allah tarafından kendilerine, yanlarındakini doğrulayıcı 
bir resul gelince, kitap ehlinden bir grup sanki Allah’ın ki-
tabını bilmiyormuş gibi onu arkalarına attılar.” (Bakara, 
2/101) 

Burada inkâr etmekten değil, kitabı hayatın dışına itmektan 
söz edilmektedir. 

Ne kadar çarpıcı bir ifade: Arkalarına attılar. Yani: Yok deme-
diler. Kitabı inkâr etmediler. Ama önlerinden çektiler.  

Kitap raftaydı ama karar verirken başka ölçüler devredeydi. 
Saygı vardı ama teslimiyet yoktu. Okuma vardı ama yöneliş 
yoktu. 

Ardından şu uyarı gelir: 

“Onlar hahamlarını ve rahiplerini Allah’tan başka rabbler 
edindiler…” (Tevbe, 9/31) 

Rabb edinmek sadece birine secde etmek değildir; hayatı be-
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lirleme ve hüküm koyma yetkisini sorgulamadan ona vermek-
tir. 

Şimdi kendi hayatımıza bakalım: Eğer Kur’an açık bir ölçü or-
taya koyduğu hâlde biz “falanca kişi böyle demedi” diyerek 
onu geri plana itiyorsak, tarihsel bir hatayı tekrar etmiyor mu-
yuz? 

 

Nebi İsa’dan Sonra Yaşananlar 

Nebi İsa da insanları Allah’a yönelmeye çağırdı. Fakat onun 
ardından mesaj saf hâliyle korunmadı. İnsan yorumları, ayrı-
lıklar ve gruplaşmalar öne çıktı. Kur’an bunu şöyle bildirir: 

“Dinlerini parça parça ettiler; her grup kendinde olanla se-
vindi.” (Mü’minun, 23/53) 

Hakikat yerine grup kimliği merkeze geçtiğinde parçalanma 
kaçınılmaz olur. 

Bu ayet yalnızca tarih anlatmaz; bugünü de gösterir. 

“Her grup kendinde olanla sevindi.” 

Yani herkes kendi yapısını merkez sandı. Herkes kendi yoru-
munu mutlaklaştırdı. Ortak ölçü kayboldu. 

Bugün de benzer bir tablo görülebilir: İnsanlar çoğu zaman 
“Bizim yapı ne diyor?” sorusunu soruyor; fakat daha temel 
soru olan “Kur’an ne diyor?” geri planda kalabiliyor. 

 

Son Vahiy ve Açık Uyarı 

Allah son vahiy olarak Kur’an’ı indirdi ve onun korunacağını 
bildirdi: 

“Şüphesiz zikri Biz indirdik, onun koruyucusu da Biziz.” 
(Hicr, 15/9) 

İlahi mesajın metni korunmuştur. Fakat insanın ondan uzak-
laşma tercihi yine mümkündür. 

Bu büyük bir nimettir. Metin kaybolmamıştır. Değişmemiştir. 
Bozulmamıştır. Fakat başka bir tehlike hâlâ vardır: Onu etki-
sizleştirmek. 
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Kur’an bu konuda sarsıcı bir sahne aktarır: 

“Resul dedi ki: Rabbim! Kavmim bu Kur’an’ı terk edilmiş 
bir şey edindiler.” (Furkan, 25/30) 

Şikâyet edilen şey inkâr değil; kitabın işlevsiz bırakılmasıdır. 

Peki Kur’an’ı terk etmek ne demektir? Okuyup hüküm alma-
mak. Saygı duyup ölçü yapmamak. Ezberleyip yaşamamak. 
Sevip merkeze koymamak. Süsleyip rehber edinmemek. Bir 
kitabı baş tacı yapıp hayat rehberi yapmamak da terktir. 

 

Parçalanmanın İlahi Yasak Oluşu 

Kur’an, dini gruplaştırmayı sıradan bir hata gibi değil, ciddi 
bir sapma olarak sunar. 

“Dinlerini parça parça edip gruplara ayrılanlar var ya, se-
nin onlarla hiçbir ilişkin yoktur.” (En‘am, 6/159) 

Dini bölmek, elçinin çağrısıyla bağdaşmaz. Bir başka ayette ise 
çözüm gösterilir: 

“Hepiniz Allah’ın ipine sımsıkı sarılın, ayrılığa düşmeyin.” 
(Âl-i İmran, 3/103) 

Birliğin zemini insan isimleri değil, Allah’ın rehberliğidir. Al-
lah’ın ipi nedir? Vahiydir. Kur’an’dır. İlahi ölçüdür.  

Dikkat edelim: İp tektir. Fakat insanlar çoğu zaman kendi ip-
lerini üretir. Etiketler çoğalır, kimlikler çoğalır, taraflar çoğalır. 
Sonunda ortak zemin kaybolur. 

 

Kitabı Bırakmanın Bedeli 

Kur’an’dan uzaklaşmanın yalnızca ahiretle ilgili değil, dünya 
ile ilgili sonuçları da vardır. 

“Kim Benim zikrimden yüz çevirirse, onun için sıkıntılı bir 
hayat vardır…” (Taha, 20/124) 

İlahi rehberden kopuş, bireysel ve toplumsal karmaşa üretir. 
Bu ayet bir yasayı bildirir. Rehberden uzaklaşan toplum yö-
nünü kaybeder. Adalet zayıflar. Çekişme artar. Huzur azalır. 

Bugün yaşanan birçok dağınıklık üzerine düşünmek gerekir: 
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Sorun gerçekten çözümsüz mü, yoksa ölçü merkezde olma-
dığı için mi büyüyor? Kur’an kendisini şöyle tanımlar: 

“Bu Kur’an insanlar için bir açıklama, bir hidayet ve bir 
öğüttür.” (Âl-i İmran, 3/138) 

Açıklama varken belirsizlikte ısrar etmek, rehber varken yön-
süz kalmaktır. Son Söz: Sıra Bizde… Allah çizgiyi net çizer: 

“Kim İslam’dan başka bir din ararsa, ondan asla kabul edil-
meyecektir…” (Âl-i İmran, 3/85) 

Buradaki İslam, etiket değil; Allah’a yönelen teslimiyettir. Tes-
limiyetin adresi vahiydir. 

Vahyin adı Kur’an’dır. Tarih boyunca hata çoğu zaman aynı 
oldu: Kitap geldi, sonra arka plana itildi. Yerine insan sözü bü-
yütüldü. Bugün de önümüzde iki yol var: Ya vahyi merkeze 
koyacağız. Ya da onu saygıyla anıp pratikte başka ölçülerle ya-
şayacağız.  

Kur’an önümüzde duruyor. Açık. Korunmuş. Ulaşılabilir. Asıl 
soru şudur: Biz onu gerçekten rehber mi edindik, yoksa rafı-
mıza mı kaldırdık? 
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Ali İmran 78’in Işığında: Uydurma 
Rivayetlerin Tehlikesi 
 

1. Güzel Ses, Etkileyici Söz ve Büyük Yanılgı 
Düşünün bir ortam: Kürsüde biri var. Mikrofon elinde, birkaç 
Arapça cümle okuyor. Ses nağmeli, ton etkileyici. Dinleyenle-
rin çoğu, okunan şeyin Kur’an’dan olduğunu zannediyor. 
Çünkü bizde yıllardır yerleşmiş bir algı vardır: Arapça söyle-
nen her dinî söz, sanki otomatik olarak kutsalmış gibi kabul 
edilir. 

Oysa Kur’an, bu yanılgıya karşı açık bir uyarı sunar. Ali İmran 
suresi 78. ayet, bu konuda son derece net bir çerçeve çizer: 

“Onlardan bir grup, kitabı okurken dillerini eğip bükerler 
ki, siz onu kitaptan sanasınız. Oysa o kitaptan değildir. ‘Bu 
Allah katındandır’ derler; oysa Allah katından değildir. 
Böylece bile bile Allah’a karşı yalan söylerler.” (Ali İmran, 
3/78) 

Bu ayet, sadece geçmişte yaşamış bazı din adamlarını anlatan 
tarihsel bir bilgi değildir. Her çağda tekrar eden bir hastalığı 
teşhis eder: Allah’ın kitabına ait olmayan sözlerin, Allah’tan 
gelmiş gibi sunulması. 

 

2. Ali İmran 78’in Temel Mesajı 
Ayetin anlattığı temel sorun iki boyuttadır: 

• Allah’a ait olmayan bir sözün Allah’a nispet edilmesi: İn-
san sözünün vahiymiş gibi sunulması, hakikati çarpıtır. 

• Bunu bilerek yapmak: Ayette vurgulandığı gibi, bu du-
rum kasten ve isteyerek yapılırsa, Kur’an bunu “Allah’a 
karşı yalan söylemek” olarak nitelendirir. 

Bugün de benzer tehlikelerle karşı karşıyayız. Kur’an’dan ol-
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mayan sözler, “Allah buyurdu” veya “Resul şöyle dedi” deni-
lerek aktarılıyor. Kaynağı sorgulanmayan rivayetler, zamanla 
dinin ayrılmaz bir parçası gibi algılanıyor. Oysa Kur’an, vahiy 
ölçüsünü ve delili açıkça ortaya koyar: 

“Rabb’inden sana vahyedilene uy.” (Ahzab, 33/2) 

Bu ayet, Allah’ın kitabı dışında hiçbir sözün bağlayıcı olmadı-
ğını ve vahiy ölçüsünün Kur’an olduğunu vurgular. 

 

1. Dilini Eğip Bükmek Ne Demektir? 
Ali İmran 78’de geçen “dilini eğip bükmek” ifadesi, sadece 
harflerin telaffuzuyla ilgili değildir. Bu ifade, anlamı gizleye-
cek veya yönlendirecek biçimde konuşmayı da kapsar. 

Günümüzde bu durumu farklı şekillerde görüyoruz: 

• Arapça metinler okunuyor ama anlamı açıklanmıyor. 

• Anlam açıklanıyor ama Kur’an ile bağlantı kurulmadan ak-
tarılıyor. 

Sonuç olarak dinleyen, kaynağı sorgulamaya çekiniyor. Sesin 
etkileyiciliği, bilginin önüne geçiyor. Kur’an ise bizi sese değil, 
içeriğe ve delile çağırır: 

“Onlar Kur’an’ı gereği gibi düşünmüyorlar mı?” (Muham-
med, 47/24) 

Bu ayet, sorgulamanın ve anlamaya çalışmanın önemini hatır-
latır. 

 

2. Rivayet Kültürü ve Dinin Ağırlaşması 
Zaman içinde Kur’an’a eklenen sözler, dini karmaşık ve ağır 
hale getirmiştir. İnsanlar Kur’an’dan uzaklaşmış, “yanlış anla-
rım” korkusuyla kitaptan çekinmiştir. Oysa Allah, kitabını an-
laşılmaz bir bilmece olarak indirmemiştir: 

“Andolsun, öğüt alınsın diye Kur’an’ı kolaylaştırdık.” (Ka-
mer, 54/17) 

Kur’an, anlaşılır, açıklayıcı ve tamamlanmış bir vahiydir. İn-
san sözü ise çoğu zaman dinin yükünü artırır, Kur’an ise öz-
gürleştirir. 
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3. Hakikatin Ölçüsü 
Din adına söylenen her söz için sorulması gereken temel soru 
şudur: Bu Kur’an’da var mı? 

• Eğer varsa: Başımızın üstünde yeri vardır. 

• Eğer yoksa: Allah’a aitmiş gibi sunulamaz. 

Kur’an bu konuda çok sert bir uyarı yapar: 

“Allah’a karşı yalan uydurandan daha zalim kim vardır?” 
(Zümer, 39/32) 

Din, kişisel kanaatlerle değil, vahiy ile şekillenir. Hakikat, 
sesle değil, delille ayakta durur. 

 

6. Günlük Hayattan Örnek 

Bir köyde iki kişi yaşarmış: 

• Biri güzel konuşur, sesi etkileyiciymiş. 

• Diğeri ise az konuşur, elinde sürekli bir kitap taşırmış. 

Köylüler çoğunlukla güzel konuşanı dinlermiş. Bir gün bir an-
laşmazlık çıkmış. Güzel konuşan uzun uzun konuşmuş, ancak 
sorunu çözememiş. Kitap taşıyan kişi sessizce kitabı açmış ve 
kısa bir cümle okumuş; sorun çözülmüş. 

Bu hikâye, Kur’an’ın öğretisini yansıtır: Güzel konuşmak 
başka, doğruyu söylemek başkadır. 

 

7. Sorumluluk ve Araştırma 

Ali İmran 78 bize sadece bir yanlışı göstermiyor; aynı za-
manda bir sorumluluk yüklüyor: 

• Dinleyen değil, araştıran olmak. 

• Taklit eden değil, düşünen olmak. 

• Aklı devre dışı bırakmak yerine, vahye yönelmek. 

“Onlar sözün en güzeline uyarlar. İşte Allah’ın doğru yola ilet-
tiği kimseler bunlardır.” (Zümer, 39/18) 

Din, kulağa hoş gelen anlatılardan değil, Allah’ın apaçık ayet-
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lerinden öğrenilir. Kur’an merkeze alındığında, uydurma söz-
ler etkisini kaybeder. 

 

8. Sonuç 

Ali İmran 78, dinin en hassas noktasına dokunur: Kaynağa sa-
dakat. Din, niyetle değil, delille ayakta durur. Kur’an’ın temel 
özelliği, kendisini gizlememesi ve aracıya muhtaç bırakmama-
sıdır. Herkes okusun, düşünsün ve anlasın diye indirilmiştir: 

“Bu, ayetlerini düşünsünler ve akıl sahipleri öğüt alsınlar 
diye sana indirdiğimiz mübarek bir kitaptır.” (Sad, 38/29) 

Din adına duyulan her söz, Kur’an terazisine konmalıdır. Eğer 
söz Allah’ın kitabında yoksa, onu dinin asli bir parçası gibi 
sunmamak gerekir. 

Hakikatin ölçüsü, yaratıcıya ve vahye sadakatle bağlı kalmak 
ve uydurma sözlerden uzak durmaktır. 

 

Yaratıcı ve Evrensel Düzen 

Kur’an’a göre Allah, sadece var eden değil; aynı zamanda dü-
zenleyen, yöneten ve sürekli yaratan bir varlıktır. Bu bölümde, 
Allah’ın yaratma fiilindeki kusursuz düzen, süreklilik ve insa-
nın buna bakışı detaylı olarak ele alınacaktır. 

 

1. Evrensel Düzenin Varlığı 

Evren, tesadüfler sonucu oluşmuş gibi görünmez. Yıldızların 
yörüngeleri, gezegenlerin hareketleri, mevsimlerin değişimi, 
canlıların biyolojik düzeni, hepsi belirli bir sistem ve uyum 
içinde işler. Bu düzen, Allah’ın El-Bâri’ ve El-Musavvir sıfatla-
rının bir tezahürüdür. 

Kur’an’da bu düzen şöyle tarif edilir: 

“O, gökleri ve yeri bir düzen içinde yarattı. Geceyi gündü-
zün üzerine bürüdü, güneşi ve ayı görevlendirdi; her biri 
belirli bir süreye kadar işler.” (Zümer, 39/5, özet) 
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Bu ayet, Allah’ın yaratmada rastgelelik ve düzensizlik olma-
dığını gösterir. Her varlık, her sistem, ölçülü ve amaçlıdır. İn-
san gözlemlediğinde hayranlık duyar, fakat bu hayranlık, Al-
lah’ın kudreti ve bilgisiyle doğru ilişkilendirildiğinde anlam 
kazanır. 

 

2. Allah’ın Sürekli Yaratışı 

Allah’ın yaratma fiili sadece bir başlangıçla sınırlı değildir. O, 
El-Hallâk sıfatıyla sürekli yaratır. İnsan, yaratma fiilinde bir 
noktada durur, ancak Allah’ın yaratışı kesintisizdir. 

Örneğin: 

• Her gün yeni bebekler dünyaya gelir. 

• Bitkiler her yıl çiçek açar, meyve verir. 

• Evrenin hareketi ve enerji döngüsü devam eder. 

Bu süreklilik, Allah’ın yaratışındaki sonsuz plan ve dengeyi 
gösterir. İnsan yalnızca gözlemleyebilir, müdahale edemez. 

 

3. Düzen ve Kusursuzluk 

Kur’an, Allah’ın yaratışındaki kusursuzluğu sık sık vurgular: 

“O Allah ki, her şeyi en güzel şekilde yaratandır.” (Secde, 
32/7) 

Her yaratılış, ölçülü ve yerli yerinde planlanmıştır. İnsan bu 
düzeni örnek alabilir, ama kusursuz bir şekilde tekrarlaya-
maz. 

Örneğin: Bir kuş yuvası, kendi türü için en ideal yapıyı barın-
dırır; bir çiçek, polinasyon ve yaşam döngüsünü mükemmel 
şekilde destekler. İnsan mimarlıkta veya mühendislikte başa-
rılı olabilir, ancak bu doğal düzenin kusursuzluğu yanında sı-
nırlıdır. 

 

4. İnsan ve Evrensel Düzenin Kavranması 

İnsan, Allah’ın yaratışındaki düzeni kavradığında üç önemli 
bilinç kazanır: 
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• Hayranlık ve şükür: Evrenin kusursuz işleyişini gözlemle-
mek, Allah’a şükretmeyi öğretir. 

• Sorumluluk bilinci: İnsan, çevresine ve diğer canlılara za-
rar vermemek için dikkatli olur. 

• Hakikati arama: Kur’an’a ve vahye yönelmek, uydurma 
sözlerden uzak durmayı sağlar. 

Kur’an bu bilinci şöyle destekler: 

“Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün ard arda 
oluşunda, akıl sahipleri için deliller vardır.” (Al-i İmran, 
3/190) 

Bu ayet, insanı gözlemlemeye, düşünmeye ve evrendeki dü-
zenin kaynağını araştırmaya davet eder. 

 

5. İnsan ve Düzenin Taklit Edilemezliği 

İnsan, evrendeki düzeni anlayabilir ve ona uygun hareket ede-
bilir, ancak kusursuz yaratılışı taklit edemez. 

• Bir mühendis bir köprü inşa edebilir, ama doğadaki enerji 
dönüşümlerini veya biyolojik sistemlerin mükemmelliğini 
yaratamaz. 

• Bir biyolog bir bitkinin genetik yapısını çözebilir, ama yeni 
bir türü yoktan var edemez. 

Kur’an, insanın bu sınırlılığını şöyle vurgular: 

 

“O, gökleri ve yeri yoktan var edendir. İnsan bunu asla ya-
pamaz.” (Fatır, 35/1, özet) 

Bu fark, insanı tevazuya ve şükre davet eder. 

 

6. Düzenin Farkına Varmanın Önemi 

Allah’ın yarattığı düzeni anlamak, insanın hayatında üç temel 
kazanım sağlar: 

• Bilgi ve Bilgelik: Düzenin farkına varan kişi, ilahi hikmeti 
ve yaratılış amacını daha iyi anlar. 
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• Doğru Eylem: İnsan, evrendeki dengeyi bozacak hareket-
lerden kaçınır. 

• İman Güçlenmesi: Yaratıcı ve düzenin tek sahibi olan Al-
lah’a güven artar. 

Kur’an, bunu şöyle dile getirir: 

“Gece ile gündüzün değişmesinde, Allah’ın göklerde ve 
yerde yarattığı şeylerde sakınan bir topluluk için elbette 
ayetler vardır.” (Yunus, 10/6) 

 

7. Sonuç 

Yaratıcının fiili yalnızca var etmek değildir; aynı zamanda dü-
zenlemek, şekil vermek ve sürekli yaratmaktır. İnsan, bu yara-
tıcı ve evrensel düzeni gözlemleyebilir, ders çıkarabilir ve 
doğru davranışlar geliştirebilir. Ancak unutulmamalıdır ki, 
kusursuz ve sürekli yaratma yalnızca Allah’a aittir. 

İnsan aklı ve iradesi, Allah’ın düzenine uyduğunda hem bil-
gelik kazanır hem de hakikate yaklaşır. Din, bu nedenle vahye 
dayalı olmalı ve uydurma sözlerle karıştırılmamalıdır. Çünkü 
Allah’ın yarattığı evrensel düzen, Kur’an’ın açık ve anlaşılır 
mesajıyla bütünleştiğinde, insanı doğru yola yönlendirir. 

 

Kur’an’ın Ölçüsü ve Günümüzde Dinî Bilgi 

Kur’an, sadece geçmişteki topluluklar için değil, her çağdaki 
insan için rehberdir. Modern çağda dinî bilgi aktarımı, tekno-
loji ve iletişim araçları sayesinde hız kazanmış olsa da, Ali İm-
ran 78’de uyarılan tehlikeler hâlâ geçerlidir: İnsan, Allah’ın ke-
lamı olmayan sözleri vahiy gibi sunabilir. Bu bölümde, 
Kur’an’ın ölçüsü, dinî bilginin günümüzde doğru aktarılması 
ve yanlış bilgiden korunma yolları ele alınacaktır. 

 

1. Kur’an Ölçüsünün Temeli 

Kur’an’ın ölçüsü açıktır: 

• Vahiy esaslıdır: Her dinî bilgi Kur’an’da açıkça bulunmalı-
dır. 
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• Kaynak kontrolü gerekir: Allah’tan gelmeyen sözler, dinin 
asli parçası olarak sunulamaz. 

• Anlam ve delil önemlidir: Sadece güzel ses veya etkileyici 
üslup yeterli değildir. 

Ali İmran 78’de bu durum şöyle ifade edilir: 

“Onlardan bir grup, kitabı okurken dillerini eğip bükerler 
ki, siz onu kitaptan sanasınız. Oysa o kitaptan değildir. ‘Bu 
Allah katındandır’ derler; oysa Allah katından değildir. 
Böylece bile bile Allah’a karşı yalan söylerler.” 

Bu ayet, kaynak kontrolünün ve delilin önemini net şekilde 
ortaya koyar. Dinî bilgi, ancak vahiy ölçüsüne göre değerlen-
dirildiğinde güvenilir olur. 

 

2. Günümüzde Dinî Bilginin Aktarımı 

Günümüzde bilgi hızla yayılıyor. Sosyal medya, internet, vi-
deo platformları, forumlar ve sohbet grupları dini bilgilerle 
doludur. Ancak burada iki temel risk vardır: 

• Doğru bilgiyle yanlış bilginin karışması: Kaynağı belirsiz 
veya doğrulanmamış bilgiler, vahiy gibi sunulabilir. 

• Etkileyici üslubun gerçek yerine geçmesi: Güzel konuşma 
ve tonlama, hakikati gizleyebilir. 

Kur’an, bu durumu gözlemleyen ve düşünen insanları uyar-
mak için şöyle buyurur: 

“Öyleyse kullarıma söyle: Sözün en güzelini söylesinler.” 
(İsra, 17/53) 

Yani, hakikatin ölçüsü güzellik değil, doğruluk ve vahiydir. 

 

3. Rivayetler ve Yanlış Anlayışların Etkisi 

Tarih boyunca, insanlar Kur’an’ı anlamak için rivayetlere baş-
vurmuş, bazen de uydurma sözleri vahiy gibi kabul etmişler-
dir. Bugün de benzer sorunlar yaşanmaktadır: 

• Eski rivayetler, modern sosyal medya aracılığıyla hızla ya-
yılır. 
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• Dinî bilgi, kaynak sorgulanmadan paylaşılır. 

• İnsanlar, etkileyici anlatılar karşısında sorgulamadan ina-
nabilir. 

Kur’an bu durumu net bir uyarıyla belirtir: 

“Allah’a karşı yalan uydurandan veya O’nun ayetlerini ya-
lanlayandan daha zalim kim vardır?” (Enam, 6/21) 

Dinî bilgi aktarımında bu ayeti rehber almak, hem bireysel 
hem toplumsal açıdan hayati önemdedir. 

 

4. Kur’an Temelli Düşünme ve Sorgulama 

Kur’an, insanı düşünmeye ve sorgulamaya davet eder. Günü-
müzde bilgi bombardımanı altında, insanın aklı devre dışı ka-
labilir. Ancak Kur’an şöyle hatırlatır: 

“Onlar Kur’an’ı gereği gibi düşünmüyorlar mı?” (Muham-
med, 47/24) 

Bu ayet, modern çağda şunları ifade eder: 

• Dinî bilgiye körü körüne inanmak tehlikelidir. 

• Anlamaya, kaynağı kontrol etmeye ve delil aramaya özen 
gösterilmelidir. 

• Kur’an’ın ölçüsüne göre hareket etmek, dinin safiyetini ko-
rur. 

 

5. Hakikatin Ölçüsü: Kur’an ve İnsan Sözü 

Günümüzde bazı kişiler, Kur’an dışındaki sözleri vahiy gibi 
sunarak toplumu yönlendirmeye çalışabilir. Bu, Ali İmran 
78’in işaret ettiği tehlikenin günümüzdeki bir yansımasıdır. 

Kur’an, hakikati şöyle ölçer: 

• Vahiy ile uyumlu mu? 

• Kaynağı Allah’a mı dayanıyor? 

• Düşünmeye ve anlamaya yönlendiriyor mu? 

Eğer bu ölçülere uymuyorsa, söz hakikatin yerine geçemez. 
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6. İnsan ve Sorumluluk 

Modern çağda bilgi aktarımı kolaylaştıkça, sorumluluk da ar-
tar: 

• Dinî bilgiyi paylaşan kişi, doğru ve güvenilir kaynağı gös-
termelidir. 

• Dinleyen kişi, sorgulama ve araştırma görevini ihmal etme-
melidir. 

• Birey ve toplum, uydurma ve yanlış bilgilere karşı Kur’an 
terazisi kullanmalıdır. 

Kur’an, aklı kullanmayı teşvik eder: 

“Bu, ayetlerini düşünsünler ve akıl sahipleri öğüt alsınlar 
diye sana indirdiğimiz mübarek bir kitaptır.” (Sad, 38/29) 

 

7. Sonuç: Kur’an Temelli Bilgi ve Günümüz 

Ali İmran 78 ve evrensel düzen perspektifinden çıkarılacak te-
mel dersler şunlardır: 

• Kur’an’ın ölçüsü bağlayıcıdır: Dinî bilgi sadece vahiy ölçü-
süne göre güvenilirdir. 

• Sorgulama ve araştırma gereklidir: Bilgi, akıl ve delille des-
teklenmelidir. 

• Uydurma sözlerin etkisi sınırlanmalıdır: Etkileyici üslup ve 
güzel ses, hakikatin yerini tutamaz. 

• Sorumluluk bireyden başlar: Hem dinleyen hem aktaran, 
Kur’an’ın ölçüsüne uymalıdır. 

 

Dinî bilginin güvenilirliği, hakikatin Kur’an’da aranması ile 
sağlanır. Bu, çağımızda hem bireysel iman hem de toplumsal 
dinî anlayışın temel ölçüsüdür. 

 

İnsan ve Kur’an’ın Evrensel Rehberliği 

Kur’an, insan için evrensel bir rehberdir. Yaratıcının varlığı, 
evrendeki düzen, vahyin ölçüsü ve günümüzde dinî bilginin 
güvenilirliği; hepsi insanın hayatını doğru ve bilinçli şekilde 
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yönlendirmek için bir araya gelir. Bu bölümde, önceki bölüm-
lerde ele aldığımız temalar birleştirilerek Kur’an’ın insan için 
rehberliği vurgulanacaktır. 

 

1. Kur’an: İnsan İçin Açık ve Anlaşılır Bir Kitap 

Kur’an, anlaşılması için insanın aklını kullanmasını ister: 

“Bu, ayetlerini düşünsünler ve akıl sahipleri öğüt alsınlar 
diye sana indirdiğimiz mübarek bir kitaptır.” (Sad 38/29) 

İnsan, Kur’an’ı okuyup anlamaya çalıştığında: 

• Yaratıcının kudretini ve düzenini kavrar. 

• Hakikati ve uydurma sözleri ayırt etmeyi öğrenir. 

• Kendi hayatını ve toplumunu Allah’ın ölçüsüne göre dü-
zenleme imkânı bulur. 

Kur’an, gizli bir bilgi veya sadece seçilmiş bir zümrenin teke-
linde olan bir metin değildir. Herkes okuyabilir, düşünebilir 
ve ders alabilir. 

 

2. İnsan ve Yaratıcının Düzeni 

Kur’an, Allah’ın yaratışındaki düzeni gözlemlemeyi insana 
önerir: 

“Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün ard arda 
oluşunda, akıl sahipleri için deliller vardır.” (Al-i İmran, 
3/190) 

İnsanın görevi, bu düzeni anlamak ve hayatını ona uygun ya-
şamaktır. Yaratıcının kusursuz yaratışı, insanın tevazuunu ar-
tırır, sorumluluk bilincini güçlendirir ve doğru eylemleri ön-
celikli kılar. 

 

3. Hakikatin Ölçüsü ve Sorumluluk 

Ali İmran 78’in ışığında, insan hem dinleyen hem de aktaran 
olarak sorumludur. 
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• Dinleyen kişi, duyduğu sözün kaynağını ve doğruluğunu 
sorgulamalıdır. 

• Dinî bilgiyi paylaşan kişi, Kur’an ölçüsüne sadık kalmalı-
dır. 

• İnsan, uydurma sözlerden kaçınmalı ve vahye dayalı bil-
giyle hareket etmelidir. 

“Onlar sözün en güzeline uyarlar. İşte Allah’ın doğru yola 
ilettiği kimseler bunlardır.” (Zümer, 39/18) 

Sadece güzel ses veya etkileyici anlatım, hakikatin yerine ge-
çemez. Hakikatin ölçüsü Allah’ın kitabıdır. 

 

4. Kur’an ve Evrensel Rehberlik 

Kur’an, evrensel rehberliğini dört ana eksende gösterir: 

• İnanç ve Yaratıcı Bilinci: Allah’ın tek yaratıcı olduğunu 
kavratır. 

• Evrensel Düzen ve Doğal Sistem: İnsan, evrendeki düzeni 
gözlemleyerek hikmeti ve dengeyi anlar. 

• Vahiy Ölçüsü ve Bilgi Güvenliği: Dinî bilgi, sadece vahiy 
ölçüsüne göre güvenilirdir. 

• Aklın ve Düşünmenin Önemi: İnsan, Kur’an’ı düşünerek, 
sorgulayarak ve aklıyla anlamaya yönelerek gerçek rehber-
liğe ulaşır. 

Bu dört eksen, insanın hem bireysel hem toplumsal hayatını 
şekillendirir ve dinin safiyetini korur. 

 

5. Din ve İnsan Hayatında Denge 

Kur’an, insanın hayatını zorlaştırmaz; aksine kolaylaştırır: 

“Allah sizin için kolaylık ister, zorluk istemez.” (Bakara, 
2/185) 

• Hakikati takip eden insan, yaşamında denge bulur. 

• Uydurma sözler ve yanlış rivayetler, bu dengeyi bozabilir. 

• Kur’an merkez alındığında, insan hem aklını hem imanını 
korur. 
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6. Sonuç ve Hatırlatma 

Kur’an, insanı güzel sözler ve etkileyici üslup yerine delile ve 
vahye yönlendirir. 

• Yaratıcının kudreti, evrendeki düzeni ve sürekli yaratışı in-
sana öğüt verir. 

• Ali İmran 78, hakikati uydurma sözlerden ayırmayı ve so-
rumluluk bilincini hatırlatır. 

• Kur’an, çağlar boyunca geçerliliğini koruyan tek güvenilir 
rehberdir. 

İnsanın görevi açıktır: 

• Düşünmek, 

• Sorgulamak, 

• Kur’an’ın ölçüsüne göre hareket etmek. 

Din, kulağa hoş gelen anlatılardan değil, Allah’ın apaçık ayet-
lerinden öğrenilir. İnsan, vahye sadık kaldığında hem kendi 
hayatında hem toplumda hakikati görebilir ve Allah’ın rahme-
tine yakınlaşır. 

“İşte bu, insanlar için bir açıklamadır, bir hidayettir, bir 
öğüttür.” (Al-i İmran, 3/138) 

Kur’an’ın rehberliğinde insan, uydurma sözlerin etkisinden 
uzak, hakikate dayalı bir hayat sürer. Hakikat, sesle değil, de-
lille ayakta durur. 

Bu bölüm, önceki tüm bölümlerle bağlantılı olarak yaratıcı 
kavramı, evrensel düzen, Al-i İmran 78’in uyarısı ve günü-
müzde dinî bilgi aktarımının sorumluluğunu bir araya getiri-
yor. 

 

Yaratıcı Kavramı 

Günümüzde sık sık “yaratıcı” kelimesini duyuyoruz. Kimisi 
doğayı yaratıcı olarak görür, kimisi “evren kendi kendine 
oluştu” der. Hatta bazıları Allah ile “yaratıcı” kavramını ayrı 
düşünür. Oysa Kur’an’a baktığımızda iş çok net: Yaratıcı de-
diğimizde, tek bir isim çıkar karşımıza, o da Allah’tır. 
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Allah kendisini farklı sıfatlarla tanıtır. Bunların en temel olan-
larından biri El-Hâlık, yani yaratan. Secde Suresi’nde şöyle bu-
yuruyor: 

“O Allah ki, her şeyi en güzel şekilde yaratandır. O, yarat-
tığını güzel yapan ve her şeyi bilen Allah’tır.” (Secde, 32/7) 

Bu ayet bize şunu gösteriyor: Yaratmak Allah’a ait bir fiildir, 
başka kimseye değil. 

 

Allah’ın Yaratıcı Sıfatları 

Kur’an’da Allah’ın yaratıcı oluşu farklı sıfatlarla açıklanır: 

1. El-Bâri’ (Kusursuzca var eden): Haşr Suresi’nde Rabbimiz,  

2. “O Allah ki, yaratan, kusursuzca var eden ve şekil veren-
dir.” (Haşr, 59/24) buyuruyor. Yani Allah’ın yaratışı rast-
gele değil, kusursuz bir düzen içinde gerçekleşir. 

3. El-Musavvir (Şekil veren): Âl-i İmran Suresi’nde şöyle de-
niliyor:  

“Rahimlerde size dilediği gibi şekil veren O’dur. O’ndan başka 
ilah yoktur.” (Âl-i İmran, 3/6) 

4. El-Fâtır (İlk defa var eden): Fatır Suresi’nin ilk ayeti şöyle:  

“Hamd, gökleri ve yeri yoktan var eden Allah’a mahsustur.” (Fa-
tır, 35/1) 

5. El-Bedî‘ (Eşsiz yaratan): Bakara Suresi’nde Rabbimiz şöyle 
buyuruyor:  

6. “Göklerin ve yerin eşsiz yaratıcısıdır. Bir işe hükmetti-
ğinde, ona sadece ‘Ol!’ der ve hemen oluşum başlar.” (Ba-
kara, 2/117) 

7. Rabb (Yöneten ve terbiye eden):  

“Hamd, âlemlerin Rabbi Allah’a mahsustur.” (Fatiha, 1/2) 

8. El-Hallâk (Sürekli yaratan): Müminun Suresi’nde şöyle 
geçiyor:  

“Gerçek hükümdar olan Allah yücedir. O’ndan 
başka ilah yoktur. O, çok yaratandır, bilendir.” 
(Taha, 20/114); (Bakara, 2/255); (Hicr, 15/86) 
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Bütün bu sıfatlar bir tablo oluşturur: Allah’tan başka yaratıcı 
yoktur. İnsan, doğayı veya tesadüfleri yaratıcı gibi görse de, 
Kur’an bunu net biçimde reddeder. 

 

1. Evrensel Düzen ve İnsan 
Evren, tesadüflerle değil, ölçülü ve düzenli bir yaratılışla işler. 
Kur’an’da bu düzen şöyle tarif edilir: 

“O, gökleri ve yeri bir düzen içinde yarattı. Geceyi gündü-
zün üzerine bürüdü, güneşi ve ayı görevlendirdi; her biri 
belirli bir süreye kadar işler.” (Zümer, 39/5, özet) 

İnsan bu düzeni gözlemleyerek: 

• Allah’a şükreder, 

• Doğaya zarar vermekten kaçınır, 

• Hakikati anlamaya çalışır. 

 

2. Ali İmran 78’in Işığında: Uydurma Rivayetler 

Bir grup insan, kitabı okurken dili eğip büker, yani sözleri Al-
lah’tan gelmiş gibi gösterir. Ali İmran 78’de bu durum şöyle 
anlatılır: 

“Onlardan bir grup, kitabı okurken dillerini eğip bükerler ki, 
siz onu kitaptan sanasınız. Oysa o kitaptan değildir. ‘Bu Allah 
katındandır’ derler; oysa Allah katından değildir. Böylece bile 
bile Allah’a karşı yalan söylerler.” 

Kur’an, burada hem hakikati bilmeden kabul etmenin hem de 
bile bile Allah’a yalan söylemenin tehlikesini açıklar. 

 

3. Günümüzde Dinî Bilgi ve Ölçü 

Bugün sosyal medya ve internet sayesinde bilgi hızla yayılı-
yor. Ancak burada Ali İmran 78’in uyarısı geçerliliğini koru-
yor: 

• Kaynağı sorgulanmayan sözler, Allah kelamı gibi sunula-
bilir. 

• Güzel ses veya etkileyici üslup, hakikatin yerine geçemez. 
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• Dinî bilgi aktarımında temel ölçü Kur’an’ın kendisidir. 

Kur’an’ın rehberliği, insanı düşünmeye ve sorgulamaya davet 
eder: 

“Kur’an’ı düşünmüyorlar mı? (Nisa, 4/82) 

 

4. İnsan, Sorumluluk ve Hakikat 

Ali İmran 78 ışığında insanın sorumlulukları: 

• Dinleyen kişi, duyduğu sözün kaynağını araştırmalıdır. 

• Bilgi aktarırken, Kur’an ölçüsüne sadık kalınmalıdır. 

• Uydurma ve kaynağı belirsiz sözlere karşı dikkatli olunma-
lıdır. 

Kur’an, hakikati şöyle ölçer: 

• Vahiy ile uyumlu mu? 

• Kaynağı Allah’a mı dayanıyor? 

• Anlamaya ve düşünmeye yönlendiriyor mu? 

 

Sonuç 

Kur’an, hakikatin kaynağıdır. Ses ve üslup, hakikatin ölçüsü 
değildir. İnsan, yaratıcıyı doğru anlamak, evrendeki düzeni 
gözlemlemek ve dinî bilgiyi vahiy ölçüsüne göre değerlendir-
mekle sorumludur. 

“İşte bu, insanlar için bir açıklamadır, bir hidayettir, duyar-
lılar için bir öğüttür.” (Ali İmran, 3/138) 

Din, kulağa hoş gelen anlatılardan değil, Allah’ın apaçık ayet-
lerinden öğrenilir. Kur’an merkeze alındığında, uydurma söz-
ler etkisini kaybeder ve hakikat ayakta kalır. 
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Kur’an’da Mecazi Ölüm: Kalbin 
Ölümü ve Hakikatten Uzaklaşma 
 

Ölüm denildiğinde çoğu insanın zihninde aynı sahne canlanır: 
Nefesin kesilmesi, bedenin toprağa verilmesi, dünya hayatı-
nın sona ermesi… Bu doğaldır. Çünkü insan gözle gördüğüne 
odaklanır. Beden susunca ölüm gerçekleşmiş sanılır. 

Fakat Kur’an, ölüm kavramını yalnızca bedensel sonla sınır-
landırmaz. Daha derin, daha sessiz ve daha tehlikeli bir ölüme 
dikkat çeker: Kalbin ölümü. 

İnsan yürüyebilir, konuşabilir, işine gidebilir, insanlarla güle-
bilir. Dışarıdan bakıldığında son derece canlı görünebilir. Fa-
kat eğer kalbi hakikate kapanmışsa, iyiliği hissetmiyorsa, ger-
çeğe sırtını dönmüşse, Kur’an’ın bakışıyla asıl hayatı kaybet-
miş olabilir. 

Bedenin ölümü bir gün gelir. Ama kalbin ölümü, insan yaşar-
ken başlayabilir. İşte Kur’an’ın sessiz ama sarsıcı uyarısı bu-
dur. 

 

Ölüm Sadece Fiziksel Değil, Manevi De Olabilir 

Kur’an’da ölüm yalnızca biyolojik bir bitiş değildir. Bir de ma-
nevi ölüm vardır. Yani kişi hayattadır ama iç dünyası karar-
mıştır. Vicdanı körelmiş, kalbi hissizleşmiş, gerçeğe karşı du-
yarsız hâle gelmiştir. 

Böyle bir insanın gözleri açık olabilir ama hakikati görmez. 
Kulakları işitir ama öğüdü duymaz. Aklı vardır ama kendisini 
kurtaracak olan gerçeği değerlendirmez. 

Düşünelim: Sevgi gösterilir ama anlamaz. İyilik yapılır ama 
görmez. Uyarılır ama ciddiye almaz. Kendisine verilen nimet-
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leri sıradan sanır. İşte Kur’an’ın “ölü” diye işaret ettiği hâller-
den biri budur. 

 

Kalplerin Katılaşması: Sessizce Başlayan Çöküş 

Kalbin ölümü çoğu zaman bir anda olmaz. Yavaş yavaş başlar. 
Önce duyarlılık azalır, sonra farkındalık kaybolur, ardından 
taşlaşma gelir. Kur’an bunu çarpıcı bir benzetmeyle anlatır: 

“Sonra bunun ardından kalpleriniz katılaştı; taş gibi, hatta 
daha da katı oldu…” (Bakara, 2/74) 

Burada sorun taş olmak değildir. Çünkü taş bile yarılabilir, 
içinden su çıkabilir. Asıl sorun, hiçbir hatırlatmadan etkilen-
meyen kalptir. 

Bu ayette ince bir mesaj vardır. Kur’an taşı küçümsemez. Taş 
yarılır, içinden bereket çıkar. Yerinden yuvarlanır, hareket 
eder. Ama katılaşmış kalp, kendisine gelen uyarılara karşı kı-
pırdamaz. Bu hâl nasıl oluşur? Bir insan sürekli hatasını savu-
nursa… Sürekli kendini haklı görürse… Kendisine yapılan iyi-
likleri küçümserse… Başkalarının acısına karşı kayıtsız ka-
lırsa… 

Kalp yavaş yavaş sertleşir. 

 

Göz Var, Kulak Var… Ama Anlayış Yok 

Kur’an, dış organların sağlam olmasının tek başına yeterli ol-
madığını öğretir. Asıl mesele, kalbin canlı olup olmamasıdır. 

“Onların kalpleri vardır ama anlamazlar; gözleri vardır ama 
görmezler; kulakları vardır ama işitmezler… İşte onlar ga-
fillerin ta kendileridir.” (A‘raf, 7/179) 

Sorun görmekte değil, gerçeği kavramaktadır. Sorun duy-
makta değil, öğütten etkilenmektedir. 

Ne kadar çarpıcı bir uyarı… İnsan her şeye sahip olabilir; eği-
tim, imkân, bilgi, tecrübe… Ama kalp kapalıysa bunların hiç-
biri onu hakikate ulaştırmaz. 

Bir öğrenci düşünelim. Öğretmeni ona defalarca doğru yolu 
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anlatıyor. Hatalarını gösteriyor. Yol haritası çiziyor. Ama öğ-
renci yalnızca bedenen sınıfta bulunuyor. Dinliyormuş gibi 
yapıyor, fakat içten içe reddediyor. Böylece bilgi var ama dö-
nüşüm yok. İşte bu, kalbin ölü oluşuna örnektir. 

 

Manevi Ölümün Temel Sebepleri: İnkâr ve Nifak 

Kur’an’a göre kalbi öldüren en büyük sebeplerden ikisi inkâr 
ve nifaktır. 

 

İnkâr 

Hakikati gördüğü hâlde onu bilinçli şekilde reddetmek, yüz 
çevirmek, gerçeğe karşı direnmektir. Bu tavır zamanla insanın 
iç dünyasını karartır. 

“Allah, iman edenlerin dostudur; onları karanlıklardan ay-
dınlığa çıkarır. İnkâr edenlerin dostları ise tağutlardır…” 
(Bakara, 2/257) 

Hakikati reddeden kişi aydınlıktan uzaklaşır, karanlıkta yaşa-
maya başlar. 

 

Nifak 

Kalben inanmadığı hâlde inanmış gibi görünmek, içi başka 
dışı başka yaşamaktır. Bu çift karakterlilik, insanın ruhunda 
derin bir çürüme oluşturur. 

“Kalplerinde hastalık vardır… Yalan söylemeleri yüzünden 
onlara elem dolu bir azap vardır.” (Bakara, 2/10) 

Sürekli yalan ve ikiyüzlülük, kalbi hasta eder. Hakikat rahat-
sız edici hâle gelir. 

Günlük hayattan örnek verelim: Sürekli yalan söyleyen biri, 
bir süre sonra kendi yalanına da inanır. Doğru söz ona ağır 
gelir. Çünkü kalp karanlığa alışmıştır. Manevi ölüm çoğu za-
man böyle sinsice ilerler. 
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Yeniden Dirilmek Mümkün Mü? 

Kur’an’ın en güçlü yönlerinden biri şudur: Uyarırken kapıyı 
kapatmaz. Kalp ölebilir ama yeniden dirilebilir. Umut her za-
man vardır. Nasıl? Tevbe ile… İnsan hatasını fark eder, piş-
man olur, yönünü değiştirir ve Rabb’ine döner. İşte dönüş bu-
rada başlar. 

“Ancak tevbe edip inanan ve salih ameller işleyenler var 
ya… Allah onların kötülüklerini iyiliklere çevirir.” (Furkan, 
25/70) 

Samimi dönüş yapan insan için geçmiş, geleceğin önünde en-
gel değildir. Hidayet İle doğru yolu bulmak ve o yolda yürü-
mek… Sadece bilmek değil, uygulamaya geçmektir. 

“Allah, kim hidayeti hak ederse onun kalbini İslam'a 
açar…” (En‘am, 6/125) 

Açılan kalp, hakikati yük değil nimet olarak görmeye başlar. 

Günlük hayattan küçük bir örnek: Gün boyu öfke ile davranan 
bir insan akşam yalnız kaldığında kendini sorgular. Kırdığı ki-
şiyi hatırlar. Özür diler. Değişmeye karar verir. İşte o anda 
kalp yeniden nefes almaya başlar. Manevi diriliş bazen tek bir 
samimi fark edişle başlar. 

 

Kalbi Canlı Tutmanın Yolları 

Kalp ihmal edilirse kurur. Beslenirse canlanır. Tıpkı su veril-
meyen bir toprağın çatlaması gibi, ilgisiz bırakılan kalp de 
sertleşir. 

Kur’an’ın işaret ettiği bazı yollar şunlardır: 

Dua ve Zikir 

İnsanın kalbini Rabb’ine bağlar. Kalabalıklar içinde bile iç hu-
zur kazandırır. 

İbadet ve Hatırlama 

Günlük hayatın koşuşturması içinde insanın yönünü kaybet-
mesini engeller. Farkındalığı diri tutar. 
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Hakikati Görüp Uygulamak 

Bilmek tek başına yetmez. Bildiğini yaşamak kalbi aydınlatır. 

Şükür ve Tevazu 

Sahip olduklarını fark eden insanın kalbi canlı kalır. Kendini 
merkeze koymayan insan daha berrak düşünür. 

Basit ama etkili bir örnek: Sabah uyandığında içinden “Bugün 
için şükürler olsun” demek… Gün içinde sana yapılan küçük 
iyilikleri fark etmek… Bir hata yaptığında özür dilemek… 
Bunlar kalbi diri tutan küçük ama güçlü adımlardır. 

Mecazi Ölümle Mücadele: Günlük Hayattan Kısa Örnekler 

• Oyunla meşgul olduğu için dersi önemsemeyen bir öğ-
renci, bir gün gerçekten dinlemeye başlar. Kalp uyanır.  

• Arkadaşına kırıcı davrandığını fark eden biri özür diler ve 
davranışını düzeltir. Kalp yumuşar.  

• Sürekli şikâyet eden bir insan, sahip olduğu nimetleri fark 
etmeye başlar. Kalp aydınlanır.  

• Sabah güne şükürle başlayan biri, gün boyu daha bilinçli 
yaşar. Kalp diri kalır.  

 

Kapanış: Kur’an’ın Sessiz Ama Derin Uyarısı  

Manevi ölüm, Kur’an’da sadece mecazi bir ifade değildir. Bu, 
insanın kendisini kaybetme sürecine dair ciddi bir uyarı-
dır.Kalbini ihmal edersen, yaşarken ölebilirsin. Vicdanını sus-
turursan, yürürken kaybolabilirsin. Hakikati görmezden ge-
lirsen, gözlerin açıkken karanlıkta kalabilirsin. 

Ama umut da vardır. Fark edersen… Tevbe edersen… Yö-
nünü değiştirirsen… Kalp yeniden dirilir. Kur’an insana adeta 
şöyle seslenir: Kalbini ihmal etme. Farkında ol. Hakikati yaşa. 
Duyarlılığını koru. Hayat kısa, fakat kalp her gün yeniden baş-
layabilir. 
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Aklın Perdelendiği Yer 
 

Kur’an’da Sukr Kavramı ve Bilincin Kaybı 

 

1. Kur’an’ın Temel Şartı: Bilinçli Muhatap Olmak 

Kur’an, insanı muhatap alırken tek bir ön şart koyar: akıl Bu 
yüzden Kur’an’da emirlerden önce çoğu zaman şu sorular ge-
lir: “Akletmez misiniz?” “Düşünmez misiniz?” “İbret almaz 
mısınız?” Bu sorular süs değildir. Kur’an’ın insanla kurduğu 
ilişkinin temelidir. Çünkü Kur’an, reflekslere değil bilince, 
alışkanlıklara değil idrak sahibi tercihe seslenir. 

Tam da bu yüzden Kur’an’da “aklın devre dışı kaldığı hâller” 
özellikle işaretlenir. Bunlardan biri de سكُْر / sukr kavramıdır. 
İlk bakışta bu kelime “sarhoşluk” gibi görünür. Ama 
Kur’an’ın kullandığı bağlamlara baktığında şunu fark edersin: 

Kur’an “sukr” ile alkolü değil, bilincin kaybını hedef alır. 
Bunu anlamak için kelimenin geçtiği ayetlere tek tek bakma-
mız gerekir. 

 

2. Namaz Ayeti: Bilinç Yoksa İbadet Yok 

Kur’an’da sukr kelimesinin geçtiği en doğrudan ayetlerden 
biri Nisâ Suresi’dir:  

“Ey iman edenler! Sarhoş iken, ne söylediğinizi bilinceye ka-
dar namaza yaklaşmayın.” (Nisâ, 4/43) 

Bu ayet genelde fıkhî bir yasak olarak okunur. Doğrudur; içki 
içmiş birinin namaz kılmaması gerektiğini bildirir. Ama aye-
tin gerekçesine dikkat edelim: “Ne söylediğinizi bilinceye ka-
dar…” Demek ki mesele içki değil, bilmemek. Yani dil konu-
şuyor ama akıl orada değil. Beden ayakta ama bilinç kapalı. 
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Kur’an, böyle bir hâli namazla bağdaşmaz buluyor. 

Burada çok temel bir ilke ortaya çıkıyor: Bilinçsiz ibadet, iba-
det değildir. Şimdi durup kendimize şu soruyu sormak zorun-
dayız: Ben namazdayken gerçekten ne söylediğimi biliyor mu-
yum? Yoksa ayık bir bedenle, ama dağınık bir zihinle mi du-
ruyorum? Çünkü ayet, sarhoşluğu sadece alkole bağlamıyor. 
Sarhoşluğun tanımını yapıyor: Ne söylediğini bilmemek. İşte 
Kur’an’da “sukr” tam olarak budur: Aklın, sözle bağını kay-
betmesi. 

 

3. Aynı Kelime, Başka Bir Sahne: Kıyamet Günü 

Kur’an, aynı kelimeyi bambaşka bir bağlamda tekrar kullanır. 
Hac Suresi’nde: 

“İnsanları sarhoş görürsün; hâlbuki onlar sarhoş değildir. 
Fakat Allah’ın azabı çok şiddetlidir.” (Hac, 22/2) 

Bu ayet, bizi sarsmak için bilerek böyle kurulmuştur. Çünkü 
ortada bir çelişki var gibi durur: Sarhoşlar… Ama sarhoş de-
ğiller. Peki bu nasıl olur? Ayetin devamındaki sahneye baka-
lım: “Her emzikli kadın emzirdiğini unutur, her gebe kadın 
yükünü düşürür.” Yani insanın en temel refleksleri bile devre 
dışı kalıyor. Anne çocuğunu unutuyor. Beden, bilincin komu-
tunu almıyor. Kur’an bu hâli tarif etmek için yine aynı keli-
meyi seçiyor: sukr. 

Burada artık kesinleşiyor: 

Kur’an’a göre sarhoşluk, sadece maddesel bir durum değil; zi-
hinsel bir çöküştür. Kıyamet, insanın bütün hayatı boyunca er-
telediği hakikatle yüzleştiği andır. Ve bu yüzleşme, hazırlıksız 
olan için bilinci felç eder. İşte Kur’an buna “sarhoş gibiler” der. 

 

4. Üçüncü Sahne: Ölüm Anı 

Kur’an, sukr kelimesini üçüncü kez ölüm bağlamında kulla-
nır: 

“Ölümün sarhoşluğu gerçekten gelir de: ‘İşte bu, senin öte-
den beri kaçtığın şeydir!’ denir.” (Kaf, 50/19) 
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Bu ayette geçen ifade çok çarpıcıdır: “Sakratü’l-mevt” – ölü-
mün sarhoşluğu… Ölüm anı, insanın bütün kontrol mekaniz-
malarının çöktüğü andır. Beden çözülür, zaman algısı kaybo-
lur, dünya ile bilinç arasındaki bağ kopar. 

Kur’an bu hâli idealize etmez. “Ruh huzurla çıkar” gibi yumu-
şatmaz. Sarhoşluk der. Çünkü insan o anda artık yönetemez; 
yaşar. Ve çoğu zaman da hazırlıksız yakalanır. Burada durup 
düşünelim: İçki, kıyamet, ölüm üçü de farklı bağlamlar. Ama 
Kur’an hepsinde aynı kelimeyi kullanıyor. Bu tesadüf değil. 

 

5. Kur’an’ın Kurduğu Ortak Zemin 

Şimdi ayetleri yan yana koyalım: 

• Nisâ 4/43 → Ne söylediğini bilmemek 

• Hac 22/2 → Bilincin dehşetle çözülmesi 

• Kaf 50/19 → Ölümle gelen şuur kaybı 

Ortak nokta açık: Aklın devre dışı kalması… Kur’an’ın “sukr” 
dediği şey budur. Ve burada çok kritik bir mesaj var: Kur’an, 
aklı kaybetmeyi istisnai bir felaket olarak anlatır. Ama aynı za-
manda şunu da ima eder: İnsan, farkında olmadan da sukr 
hâline girebilir. 

 

6. Ayetlerin Işığında Günlük Hayat 

Kur’an bize sadece kıyameti ve ölümü anlatmak için bu keli-
meyi kullanmaz. 

Bizi bugün uyarmak için kullanır. Çünkü aklı örten şeyler sa-
dece içki değildir. Kur’an başka ayetlerde şunu söyler: 

“Onların kalpleri vardır ama onunla anlamazlar.” (A‘raf, 
7/179) 

Bu ne demektir? Kalp var. Akıl var. Ama işlev yok. Bu, mo-
dern zamanların en yaygın “sukr” hâlidir. İnsan ayıktır ama 
farkında değildir. Konuşur ama düşünmez. İnanır ama sorgu-
lamaz. Ve Kur’an tam burada sesini yükseltir: 
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“Onlar hayvanlar gibidir, hatta daha da şaşkındırlar.” 
(A‘raf, 7/179) 

Çünkü hayvan akılsızdır, insanda akıl vardır ama insan aklını 
kapatmıştır. 

 

7. Son Ayetle Yüzleşme 

Kur’an’ın bu konudaki son uyarısını bir ayetle bağlayalım: 

“Allah pisliği, aklını kullanmayanların üzerine bırakır.” 
(Yunus, 10/100) 

Bu ayet çok serttir. Çünkü burada “inkâr” değil, akılsızlık 
merkezdedir. Aklını kullanmayan insan, bilincini kapatan in-
san, farkında olmadan sukr hâlinde yaşar. Ve belki de en teh-
likelisi şudur: Bu sarhoşluk normalleşir. 

 

DÜNYEVÎ TUTKULAR VE SUKR 

Kur’an’ın Uyardığı Ayık Sanılan Sarhoşluklar 

Kur’an, sarhoşluğu sadece içkiyle anlatmaz. Hatta dikkatle 
baktığında şunu görürsün: Kur’an’ın asıl üzerinde durduğu 
sarhoşluk, normalleşmiş olandır. İnsanların “ben iyiyim” di-
yerek yaşadığı, ama aklın devrede olmadığı hâller… Bunun en 
güçlü kaynaklarından biri de dünyevî tutkulardır. Kur’an bu 
tutkuları tek tek sayar, ama asıl yaptığı şey şudur: Bu tutkula-
rın insanın aklını nasıl örttüğünü gösterir. 

 

1. Hevâ: Aklın Yerine Geçen İstek 

• Kur’an, dünyevî tutkunun en temel formunu tek bir keli-
meyle anlatır: hevâ. 

• “Hevâsını ilah edinen kimseyi gördün mü?” (Câsiye, 
45/23) 

• Bu ayet sarsıcıdır. Çünkü burada inkâr eden biri anlatıl-
maz. Burada anlatılan kişi isteklerini merkeze alan kişidir. 
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Ayete dikkat et: “İlah edindi” diyor. Yani yön veren, belir-
leyen, hüküm koyan bir otorite hâline gelmiş. Peki bu neyle 
ilgilidir? Devamına bakalım: 

• “Allah onu bir bilgiye göre saptırmış, kulağını ve kalbini 
mühürlemiş, gözünün üzerine perde çekmiştir.” 

• İşte burada “sukr”ın başka bir yüzü ortaya çıkar. Bilgi var, 
göz var, kulak var. Ama perde inmiş. 

• Bu, içkiyle gelen bir sarhoşluk değildir. Bu, arzunun aklı 
bastırmasıyla oluşan bir sarhoşluktur. İnsan artık düşün-
mez, sadece ister. 

• İsterken de kendini haklı görür. Şimdi dur ve kendine sor: 
Ben bir şeyi çok istediğimde, hâlâ düşünebiliyor muyum? 

• 2. Mal ve Güç: Göz Kamaştıran Sarhoşluk 

• Kur’an, mal ve gücün insanı nasıl sarhoş ettiğini defalarca 
anlatır. Ama bunu yasak listesi gibi değil, bilinç kaybı ola-
rak sunar. 

• “Biliniz ki dünya hayatı bir oyun, bir eğlence, bir süs, ara-
nızda bir övünme ve mal ile evlatta çoğalma yarışıdır.” 
(Hadîd, 57/20) 

• Bu ayette sayılan şeylerin hiçbiri başlı başına haram değil-
dir. Ama sorun şuradadır: Bunlar oyun hâline geldiğinde. 
Oyun ne demektir? Ciddiyetin kaybolması. İnsan oynarken 
düşünmez, kendini kaptırır. İşte bu da bir “sukr” hâlidir. 

Devamındaki benzetmeye dikkat et: “Bir yağmur gibidir; bi-
tirdiği ekin çiftçilerin hoşuna gider…” Hoşuna gider. Gözünü 
alır. Ve tam burada akıl geri çekilir. 

Nice insan, gücü eline aldığında adaleti unutur. Nice insan, 
parayı bulduğunda sınırı unutur. Bu bir ayıksızlıktır. 

 

3. Çokluk Sarhoşluğu: “Hepimiz Böyleyiz” 

Kur’an, kalabalık olmanın da insanı sarhoş ettiğini söyler: 

“Yeryüzündekilerin çoğuna uyarsan, seni Allah’ın yolun-
dan saptırırlar.” (En‘âm, 6/116) 
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Bu ayet şunu ima eder: Çokluk, hakikatin ölçüsü değildir. 
Ama insan kalabalıkta kendini güvende hisseder. “Yanlış ya-
pıyor olsak bu kadar kişi yapmazdı” der. Bu da bir tür 
“sukr”dır. 

Çünkü kişi artık kendi aklını devre dışı bırakmıştır. Düşün-
mez. Sorgulamaz. Sorumluluğu dağıtır. Kur’an buna razı ol-
maz. 

 

4. Öfke ve Korku: Anlık Sarhoşluklar 

Kur’an’da öfke ve korku doğrudan “sukr” kelimesiyle anıl-
maz ama sonuçları aynıdır: bilinç kaybı. 

“Öfkelerini yutarlar.” (Âl-i İmrân, 3/134) 

Neden yutmak? Çünkü öfke konuştuğunda akıl susar. Öfkeli 
insan sonradan “ben ne yaptım?” der. Bu cümle tanıdık değil 
mi? İşte bu da ayık sanılan bir sarhoşluktur. Aynı şekilde 
korku: 

“Onlar insanlardan korkarlar; hâlbuki Allah’tan korkmaları 
daha uygundur.” (Tevbe, 9/13) 

Korku, insanın yönünü değiştirir. Yanlışı savunur, doğruyu 
gizler. Bu da bir bilinç kaybıdır. 

 

5. Alışkanlık: En Sessiz Sukr 

Kur’an’ın en tehlikeli gördüğü şeylerden biri alışkanlıktır: 

“Biz atalarımızı bir yol üzerinde bulduk, biz de onların izin-
den gidiyoruz.” (Zuhruf 43/23) 

Bu cümle Kur’an’da defalarca tekrar eder. Çünkü alışkanlık, 
düşünmenin yerini alır. 

İnsan artık neden yaptığını bilmez. Bu, süreklileşmiş bir sukr 
hâlidir. Ayık görünür, ama bilinç yoktur. 

 

6. Kur’an’ın Son Uyarısı 

Bütün bu ayetler bize tek bir şey söylüyor: Sarhoşluk sadece 
içkiyle olmaz. Dünya insanı sarhoş eder. İstekler sarhoş eder. 
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Kalabalık sarhoş eder. Öfke sarhoş eder. Alışkanlık sarhoş 
eder. Ve Kur’an bu yüzden tekrar tekrar uyarır: “Akletmez mi-
siniz?” 

Çünkü akıl, korunması gereken bir emanettir. Kaybedildi-
ğinde insan, ayakta kalsa bile düşmüştür. 

 

İBADET: AKLI AYAKTA TUTAN DİRENÇ 

Kur’an’da Sukr’a Karşı Bilinç İnşası 

Kur’an, insanın sarhoş olabileceğini kabul eder. Ama onu bu 
hâle terk etmez. Çünkü Kur’an’a göre ibadet, Allah’ın insanı 
kontrol etme aracı değil; insanın kendini kaybetmemesi için 
kurulmuş bir bilinç sistemidir. Eğer ibadet sukr’dan koruma-
saydı, Kur’an’da bu kadar merkezde olmazdı. 

Burada önemli bir ayrım var: İbadet, sadece yerine getirilen 
bir eylem değil; insanı insan kılan bir süreçtir. 

 

1. Namaz: Bilinci Gün İçinde Yeniden Ayarlamak 

Kur’an namazı anlatırken ilk vurgusu hareket değil, etkidir: 

“Şüphesiz namaz, hayâsızlıktan ve kötülükten alıkoyar.” 
(Ankebût, 29/45) 

Bu ayet çok nettir. Namaz, insanı alıkoyar. Yani bir şeyin 
önüne set çeker. Peki neyin? Kontrolsüz arzunun. Dalgınlığın. 
Hevânın. "Eğer namaz bu etkiyi üretmiyorsa, Kur’an’a göre 
aksaklık namazda değil; onun bilinçle inşa edilmemiş olma-
sındadır." Hatırla: 

“Sarhoş iken ne söylediğinizi bilinceye kadar namaza yak-
laşmayın.” (Nisâ, 4/43) 

Bu ayetle birlikte okuduğunda şunu anlarsın: 

Namaz, sukr hâlinde yapılacak bir şey değil; sukr’ı dağıtması 
gereken bir ibadettir. Namaz, günün içinde insanı tekrar tek-
rar kendine getiren bir duraktır. Şimdi durup kendine sorman 
gereken soru şudur: Namaz beni durduruyor mu? 
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2. Zikir: Bilincin Sabit Noktası 

Kur’an’da zikir, sadece dilde tekrarlanan sözler değildir. Zikir, 
hatırlama hâlidir. 

“Kalpler ancak Allah’ı anmakla tatmin olur.” (Ra‘d, 13/28) 

Tatmin, burada çok kritik bir kelimedir. Çünkü sukr hâlinin 
temelinde doyumsuzluk vardır. İnsan ister, ister, ister… İste-
dikçe aklı geri çekilir. Zikir ise insanı merkeze döndürür. Neyi 
niçin yaptığını hatırlatır. Başka bir ayet: 

“Rabb’ini unutma, yoksa O da sana kendini unutturur.” 
(Haşr, 59/19) 

Bu ayet çok serttir. Çünkü “kendini unutmak”, Kur’an’da bi-
linç kaybıdır. Zikir, insanın kendini unutmasına karşı bir di-
rençtir. Yani zikir, sukr’ın panzehiridir. 

 

3. Oruç: Arzuyu Eğitmek 

Kur’an orucu tanımlarken açlıktan bahsetmez. Hedefi söyler: 

“Ey iman edenler! Oruç size farz kılındı… umulur ki takvâ 
sahibi olursunuz.” (Bakara, 2/183) 

Takvâ nedir? Dikkat hâlidir. Sınır bilincidir. 

Oruç, insanın en güçlü dürtüsünü yeme, içme, arzuyu bilinçle 
askıya almasıdır. Bu çok önemli bir şeydir. Çünkü sukr, tam 
da burada başlar: İstekler kontrolü ele geçirdiğinde. Oruç, “is-
teyebilirim ama yapmayabilirim” demeyi öğretir. Bu, aklın 
tekrar direksiyona geçmesidir. 

Kur’an’ın mantığı nettir: Arzusunu yönetemeyen, aklını da 
yönetemez. 

 

4. İnfak: Sahip Olma Sarhoşluğunu Dağıtmak 

Mal, insanı sarhoş eden en güçlü unsurlardan biridir. Kur’an 
bunu bildiği için infakı merkeze alır: 

“Sevdiğiniz şeylerden infak etmedikçe iyiliğe erişemezsi-
niz.” (Âl-i İmrân, 3/92) 

Bu ayet, insanın mal ile kurduğu bağa müdahaledir. Çünkü 
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sukr, sahip olma hissiyle beslenir. İnsan malı tuttuğunda aklı 
daralır. Paylaştığında ise genişler. Başka bir ayet: 

“Şeytan sizi fakirlikle korkutur, Allah ise size bağışlanma ve 
lütuf vadeder.” (Bakara, 2/268) 

Korku, sukr üretir. İnfak, bu korkuyu kırar. 

 

5. Kur’an Okumak: Bilinci Sürekli Canlı Tutmak 

Kur’an kendisini şöyle tanımlar: 

“Bu, kalplerde olanlara bir şifadır.” (Yunus, 10/57) 

Şifa, bir hastalığın varlığını kabul eder. Kur’an’a göre o hasta-
lık, gaflettir. Gaflet, sukr’ın kalıcı hâlidir. Kur’an okumak, sa-
dece bilgi almak değil; bilinci uyarma eylemidir. 

“Bu bir öğüttür; artık dileyen Rabb’ine bir yol tutar.” 
(Müzzemmil, 73/19) 

 

6. Son İlke: İbadet Bilinç Üretmiyorsa Tehlikelidir 

Kur’an çok net bir uyarı yapar: 

“Yazıklar olsun o salât (ibadet) edenlere ki onlar (yaptıkla-
rını sandığı) salâtlarından (ibadetlerinden) habersizdir. 
(Maun, 107/4–5) 

Bu ayet, sukr’ın ibadetle bile örtülebileceğini gösterir. Yani 
ibadet, bilinç üretmiyorsa koruyucu değil, perdeleyici olur. Bu 
yüzden Kur’an ibadeti nicelikle değil, etkiyle ölçer. 

Son Soru 

Bunca ayetin ardından insan kendine şu soruyu sormadan 
edemiyor: 

İbadet beni uyandırıyor mu, yoksa uykumu mu derinleştiri-
yor? Kur’an’ın istediği cevap nettir. 

İbadet, insanı Allah’a yaklaştırdığı ölçüde kendi benliğiyle de 
buluşturmalıdır. Aksi hâlde sukr devam eder. Sadece daha 
dindar bir kılıkla. 
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Allah’ın İstediği Savaş: Savunma 
Savaşı ve Ganimetin Adaleti 
 

Savaşın Anlamı: Saldırı Değil, Sınır 

Kur’an’da savaş konusu ele alınırken, bu kavram çoğu zaman 
yanlış anlaşılır. İnsanların zihninde savaş; yayılma, güç elde 
etme veya üstünlük kurma aracı olarak yer edebilir. Oysa 
Kur’an’ın ortaya koyduğu çerçeve bundan tamamen farklıdır. 
Kur’an’a göre savaş bir amaç değil; zorunlu bir savunma ara-
cıdır. 

İnsan doğası gereği çatışmadan kaçınmak ister. Ancak zulüm, 
baskı ve haksızlık ortaya çıktığında, pasif kalmak da bir çö-
züm değildir. İşte bu noktada Kur’an, savaşın sınırlarını çize-
rek onun keyfi değil, zorunlu ve sınırlı bir eylem olduğunu 
vurgular. 

“Sizinle savaşanlarla Allah yolunda savaşın; fakat aşırı git-
meyin. Şüphesiz Allah aşırı gidenleri sevmez.” (Bakara, 
2/190) 

Bu ayet savaşın en temel ilkesini ortaya koyar: Savaş, ancak 
size karşı savaş açanlara karşı yapılır ve sınır aşılmamalıdır. 
Bu ilke çok nettir. Kur’an saldırıyı değil, savunmayı meşru gö-
rür. Yani savaş başlatan değil, savaşa zorlanan bir duruş söz 
konusudur. 

Günlük hayattan basit bir örnekle düşünelim: Bir insan kendi-
sine saldırıldığında kendini savunur. Bu savunma, saldırgan-
lık değil; bir haktır. Kur’an’ın savaş anlayışı da tam olarak bu 
çerçevede şekillenir. 

 

Zulme Karşı Direniş: Savaşın Gerekçesi 

Kur’an, savaşın en temel gerekçesini “zulüm” olarak ortaya 
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koyar. Eğer bir topluluk baskı altındaysa, inançları nedeniyle 
zulme uğruyorsa, yerlerinden ediliyorsa; bu durumda müca-
dele bir zorunluluk hâline gelir. 

“Kendilerine zulmedilen kimselere, savaşmaları için izin ve-
rildi. Şüphesiz Allah onlara yardım etmeye elbette kadirdir.” 
(Hac, 22/39) 

Bu ayet, savaş izninin keyfi değil; zulme uğrama durumuna 
bağlı olduğunu açıkça gösterir. Devamındaki ayet, bu zulmün 
boyutunu daha da açıklar: 

“Onlar, sırf ‘Rabbimiz Allah’tır’ dedikleri için haksız yere 
yurtlarından çıkarıldılar…” (Hac, 22/40) 

İnsanların sadece inançları nedeniyle yerlerinden edilmesi, sa-
vaşın meşru sebeplerinden biri olarak gösterilir. Bu ayetler bir-
likte değerlendirildiğinde ortaya şu sonuç çıkar: Kur’an’da sa-
vaşın nedeni toprak kazanmak değil; zulmü ortadan kaldır-
maktır. 

Günümüzde de benzer durumlar görülebilir. İnsanlar sadece 
kimlikleri veya inançları nedeniyle baskı altına alınabilir. 
Böyle bir durumda sessiz kalmak, zulmün devam etmesine 
izin vermek anlamına gelir. 

 

Mazlumun Yanında Olmak: Bir Sorumluluk 

Kur’an, sadece bireysel savunmayı değil; mazlumların savu-
nulmasını da bir sorumluluk olarak ortaya koyar. Bu, savaşın 
sadece kişisel değil, toplumsal bir boyutu olduğunu gösterir. 

“Size ne oluyor ki Allah yolunda ve ‘Rabbimiz! Bizi halkı 
zalim olan bu şehirden çıkar’ diyen erkekler, kadınlar ve ço-
cuklar uğrunda savaşmıyorsunuz?” (Nisa, 4/75) 

Bu ayet, zulme uğrayanların yardım çağrısına kayıtsız kalın-
maması gerektiğini vurgular. Burada dikkat çeken nokta şu-
dur: Savaş sadece kendini korumak için değil; başkalarının 
hakkını savunmak için de yapılabilir. 

Bu durum günlük hayatta da geçerlidir. Bir haksızlık gördü-
ğünde susmak, o haksızlığın devam etmesine katkı sağlar. 
Kur’an ise aktif bir duruş sergilenmesini ister. 
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Bu nedenle savaş, Kur’an’da bir saldırı değil; adaletin yeniden 
tesis edilmesi için verilen bir mücadeledir. 

 

Savaşta Sınırlar: Aşırılık Yasağı 

Kur’an savaş izni verirken aynı zamanda çok net sınırlar da 
koyar. Bu sınırlar, savaşın vahşete dönüşmesini engelleyen te-
mel ilkelerden biridir. 

“Sizinle savaşanlarla savaşın… fakat aşırı gitmeyin.” (Ba-
kara, 2/190) 

Bir başka ayette bu sınır daha da netleştirilir:  

“Eğer onlar barışa yanaşırlarsa, sen de ona yanaş…” (Enfâl, 
8/61) 

Savaşın amacı yok etmek değil; barışı sağlamaktır. Barış 
imkânı doğduğunda savaş devam ettirilmez. Bu ilke, savaşın 
bir araç olduğunu açıkça ortaya koyar. Amaç barışsa, savaş sa-
dece geçici bir durumdur. Bu bağlamda Kur’an’ın yaklaşımı 
oldukça dengelidir: 

• Ne pasif bir teslimiyet vardır 

• Ne de sınırsız bir saldırganlık 

Orta yol: Haklı savunma ve ölçülü mücadeledir. 

 

Ganimet: Savaşın Değil, Adaletin Parçası 

Savaş sonrası elde edilen mallar yani ganimetler, tarih bo-
yunca büyük sorunlara yol açmıştır. İnsanlar çoğu zaman sa-
vaşın kendisini değil, ganimeti hedef hâline getirmiştir. 
Kur’an bu noktada çok önemli bir düzeltme yapar. 

“Sana ganimetlerden soruyorlar. De ki: Ganimetler Allah’a 
ve elçisine aittir…” (Enfâl, 8/1) 

Ganimetin bireysel bir kazanç değil; ilahi bir düzenlemeye 
tabi olduğu vurgulanır. 

Bu ayetle birlikte şu mesaj verilir: Savaş, çıkar elde etmek için 
yapılmaz. Ganimet, savaşın amacı değil; sonucu olabilir. An-
cak bu sonuç bile bireysel hırsların kontrolüne bırakılmaz. 
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Bir başka ayette ganimetin dağılımı detaylandırılır: 

“Biliniz ki ganimet olarak elde ettiğiniz şeylerin beşte biri 
Allah’a, elçiye, yakınlara, yetimlere, yoksullara ve yolda kal-
mışlara aittir…” (Enfâl, 8/41) 

Ganimetin önemli bir kısmı toplumun ihtiyaç sahiplerine ay-
rılır. Bu, sosyal adaletin sağlanmasına yöneliktir. Bu düzen-
leme şunu gösterir: Ganimet bir zenginleşme aracı değil; top-
lumsal denge aracıdır. 

 

Dünya Menfaati Uyarısı 

Kur’an, savaş sırasında dünya menfaatine yönelme konu-
sunda da açık uyarılar yapar. Çünkü bu durum, savaşın ama-
cını saptırabilir. 

“Geçici dünya malını istiyorsunuz, oysa Allah ahireti isti-
yor…” (Enfâl, 8/67) 

Ayet, savaşın maddi kazanç için yapılmasının yanlış oldu-
ğunu vurgular. Bu uyarı, insanın en zayıf yönlerinden birine 
işaret eder: çıkar arzusu. Eğer bu kontrol edilmezse, savaş ada-
let için değil; menfaat için yapılmaya başlanır. Bu nedenle 
Kur’an sürekli olarak niyeti düzeltmeye çağırır: Amaç adalet 
mi, yoksa kazanç mı? Barış Esastır. Kur’an’ın savaşla ilgili bü-
tün ayetleri incelendiğinde ortaya çıkan en önemli sonuç şu-
dur: Asıl olan barıştır. 

“Eğer onlar barışa yanaşırlarsa, sen de yanaş…” (Enfâl, 
8/61) 

Bir başka ayette ise şu ifade yer alır: 

“Fitne kalmayıncaya ve din yalnız Allah’ın oluncaya kadar 
onlarla savaşın…” (Bakara, 2/193) 

Buradaki “fitne”, baskı ve zulüm ortamını ifade eder. Amaç, 
insanların özgürce inançlarını yaşayabildiği bir ortamın oluş-
masıdır. Bu ayetler birlikte değerlendirildiğinde şu sonuç or-
taya çıkar: Savaşın hedefi barış ortamını yeniden kurmaktır. 

 

İsrailoğulları Örneği: Savaş Talebi ve Gerçeklik 
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Kur’an, geçmiş toplumlardan örnekler vererek insanın savaş 
konusundaki tutumunu da gözler önüne serer: 

“İsrailoğullarından ileri gelenleri görmedin mi? Kendilerin-
den sonra bir elçiye: ‘Bize bir hükümdar gönder de Allah yo-
lunda savaşalım’ demişlerdi…” (Bakara, 2/246) 

Bu ayet, insanların savaş istemesine rağmen zorlukla karşıla-
şınca geri durabildiğini gösterir. Bu örnek bize şunu öğretir: 
Savaş talep etmek kolay, sorumluluğunu taşımak zordur. Bu 
nedenle Kur’an savaş konusunda aceleci değil; temkinli bir 
yaklaşım ortaya koyar. 

 

Adaletin Korunması: Nihai Amaç 

Kur’an’ın savaşla ilgili bütün hükümleri tek bir noktada birle-
şir: adaletin sağlanması. Eğer adalet varsa savaşa gerek yok-
tur. Eğer zulüm varsa ve başka bir yol kalmamışsa, savaş bir 
araç olarak devreye girer. 

“Allah size, din konusunda sizinle savaşmayan ve sizi yurt-
larınızdan çıkarmayan kimselere iyilik yapmanızı ve adaletli 
davranmanızı yasaklamaz…” (Mümtehine, 60/8) 

Bu ayet, farklı inançlara sahip insanlarla barış içinde yaşana-
bileceğini açıkça ortaya koyar. Bu da Kur’an’ın savaş anlayışı-
nın evrensel bir ilkeye dayandığını gösterir: Savaş, kimliğe de-
ğil; zulme karşıdır. 

 

Sonuç: Sınırlandırılmış Bir Mücadele 

Kur’an’a göre savaş: Saldırı değil, savunmadır. Keyfi değil, zo-
runludur. Sınırsız değil, ölçülüdür. Çıkar için değil, adalet 
içindir. 

Ganimet ise: Bireysel kazanç değil, toplumsal sorumluluktur. 

Sonuç olarak Kur’an, savaşın doğasını tamamen dönüştürür. 
Onu bir güç aracı olmaktan çıkarır ve ahlaki sınırları olan bir 
savunma mekanizması hâline getirir. Bu çerçevede inananlar 
için temel ilke şudur: Zulme karşı dur, ama sınırı aşma. Müca-
dele et, ama adaleti kaybetme. 
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Hidayet Nedir, Kimler Hidayettedir? 
 

Hidayet: Yolun Kendisi Değil, Yönün Kendisi; 

İnsan hayatı bir yolculuksa, hidayet bu yolculukta sadece bir 
işaret değil, yönün kendisidir. Pusulasız yürüyen biri de iler-
ler; fakat ilerlediği yönün doğruluğundan emin değildir. Ba-
zen çok yol alınır, fakat yanlış bir istikamette. 

İşte bu yüzden hidayet, sadece “bilmek” değil, doğruya yönel-
mek ve doğruya tutunmaktır. 

“Hidayet” kelimesi Arapça kök itibarıyla yol göstermek, doğ-
ruya ulaştırmak ve hedefe yönlendirmek anlamına gelir. An-
cak Kur’an’da bu kavram yalnızca dışsal bir yönlendirme de-
ğildir; aynı zamanda kalbin açılması, zihnin berraklaşması ve 
insanın bilinçli tercihiyle o yola yönelmesidir. 

 

Kur’an: Hidayetin Kaynağı ve Ölçüsü 

Kur’an kendisini açıkça hidayet olarak tanımlar: 

“Bu kitap, kendisinde hiçbir şüphe olmayan, takva sahipleri 
için bir hidayettir.” (Bakara, 2/2) 

Bu ifade, hidayetin kaynağını insanın üretim alanından çıka-
rır. İnsan fikir üretir, sistem kurar, yorum yapar; ancak dos-
doğru yolu belirleyen yalnızca Allah’tır. 

“Andolsun ki biz insana iki yolu gösterdik.” (Beled, 90/10) 

Bu iki yol, insanın önüne açıkça konmuştur: biri hakka, diğeri 
sapmaya çıkar. Hidayet, zorla sürüklenmek değil; gösterilen 
doğruyu bilinçle seçmektir. 

 

Hidayetin Kaynağı: Yalnızca Allah; 

Kur’an, hidayetin kaynağını kesin bir şekilde sınırlar; 
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“De ki: Allah’tan başka hakka ileten var mı? De ki: Allah 
hakka iletir.” (Yunus, 10/35) 

Bu sınır şunu ortaya koyar: İnsan öğüt verir, hatırlatır, çağrıda 
bulunur; fakat kalbi açan, yönü belirleyen Allah’tır. 

“Şüphesiz sen sevdiğini hidayete erdiremezsin; fakat Allah 
layık gördüğünü hidayete erdirir.” (Kasas, 28/56) 

Bu ifade, hidayetin insan arzusuna değil, ilahi iradeye bağlı 
olduğunu bildirir. Ancak bu, insan iradesini ortadan kaldır-
maz. 

Çünkü başka bir ayette denge kurulmuştur: 

“Kim doğruya yönelirse, kendi lehinedir.” (İsra, 17/15) 

Yani yönelme insandan, açma Allah’tandır. Hidayet Bir Nur-
dur. Kur’an hidayeti bir “nur” olarak tanımlar: 

“İşte böylece sana da emrimizden bir ruh vahyettik. Sen ki-
tap nedir, iman nedir bilmezdin. Fakat biz onu bir nur kıl-
dık…” (Şura, 42/52) 

Nur, karanlıkta yön gösterir. Hidayet de insanın zihnini ve 
kalbini karanlıktan çıkaran ilahi ışıktır. Bir odada pencere ka-
palıysa güneş vardır ama içeri girmez. Pencere açıldığında ışık 
içeri dolar. Hidayet de böyledir: ilahi ışık vardır, fakat insanın 
yönelişi gerekir. 

 

Kur’an: Hidayetin Rehberi 

Kur’an yalnızca bilgi veren bir metin değil, yön gösteren bir 
rehberdir: 

“Bu Kur’an, insanlara açıklama, takva sahipleri için hidayet 
ve öğüttür.” (Âl-i İmran, 3/138) 

“Şüphesiz bu benim dosdoğru yolumdur; ona uyun, başka 
yollara uymayın.” (En’am, 6/153) 

Burada dikkat çekici bir detay vardır: yol tekildir, sapma yol-
ları ise çoğuldur. Bu, hakikatin tek, sapmanın çok olduğunu 
gösterir. 
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Hidayetin İnsanla Buluşması 

Kur’an, Nebi Muhammed’in de hidayeti vahiy ile bulduğunu 
bildirir: 

“Seni yol bilmez halde bulup hidayete erdirmedi mi?” 
(Duha, 93/7) 

Bu ifade, hidayetin şahıs merkezli değil, vahiy merkezli oldu-
ğunu gösterir. 

“Söyle: Eğer ben saparsam kendi aleyhimedir; eğer hidayet-
teysem Rabb’imin bana vahyettiği sayesindedir.” (Sebe, 
34/50) 

 

Kimler Hidayettedir? 

Kur’an hidayette olanları şöyle tanımlar: 

“Onlar sözü dinler, en güzeline uyarlar.” (Zümer, 39/18) 

Bu ayet, hidayetin pasif bir kabul değil, seçici bir bilinç oldu-
ğunu gösterir. 

“Allah’a iman eden ve şirk koşmayanlar, işte güven onların-
dır ve onlar hidayettedir.” (En’am, 6/82) 

Şirkten uzak durmak, Allah’ın otoritesini paylaşmamaktır. 

“Bu kitap takva sahipleri için bir hidayettir.” (Bakara, 2/2) 

Takva ise, görünmeyende Allah’ı hesaba katmaktır. 

 

Hidayetin Önündeki Engeller 

Kur’an bazı tutumların hidayeti engellediğini bildirir: 

“Allah zalimler topluluğunu hidayete erdirmez.” (Cuma, 
62/5) 

“Allah yoldan çıkmış toplulukları doğruya ulaştırmaz.” 
(Saff, 61/5);    

“Allah yalancı ve inkârcı kimseyi doğru yola ulaştırmaz.” 
(Zümer, 39/3) 

Bu ifadeler, hidayetin keyfi değil; ahlaki bir zeminle ilişkili ol-
duğunu gösterir. 
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Hidayet ve İnsan Tercihi; 

Kur’an dengeyi açıklar: 

“Kim doğru yolu seçerse kendi lehinedir; kim saparsa kendi 
aleyhinedir.” (Zümer, 39/41) 

Bir çiftçi toprağı sürer ama tohumu yaratan o değildir. İnsan 
da yönelir, fakat kalbi açan Allah’tır. 

“Bizim uğrumuzda gayret edenleri mutlaka yollarımıza ile-
tiriz.” (Ankebut, 29/69) 

 

Şeytanın Yolu ve Yanılsama 

Şeytanın yöntemi, insanı hakikatten bütünüyle uzaklaştırmak 
değil, yanlışı doğru gibi göstererek onu hakikatten uzaklaştır-
maktır: 

“Şeytan onlara yaptıklarını süslü gösterdi.” (En’am, 6/43) 

Yanlış, çoğu zaman çirkin görünmez; cazip görünür. 

 

Hidayetin Kalpte Açılması 

“Allah, kim hidayeti hak ederse onun kalbini İslam'a açar.” 
(En’am, 6/125) 

Bu açıklık, zihinsel berraklık ve iç huzurdur. 

“İşte onlar kalpleri Allah'ın vahyi ile tatmin olan kimseler-
dir. (Ra’d, 13/28) 

 

Hidayet Sürekli Bir Süreçtir 

Hidayet bir defalık bir durum değil, korunması gereken bir 
haldir: 

“Bizi doğru yola ilet.” (Fatiha, 1/6) 

“Rabbimiz! Bizi hidayete erdirdikten sonra kalplerimizi kay-
dırma.” (Âl-i İmran, 3/8) 

 

Sonuç: Hidayet Bir Yol Değil, Bir Bağdır 

Hidayet; doğruyu görmek, doğruyu seçmek ve doğruya bağlı 
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kalmaktır. Kaynağı yalnız Allah’tır, rehberi Kur’an’dır. 

Hiçbir insan, hiçbir yapı bu otoritenin yerine geçemez. 

“Allah bir topluma hidayet verdikten sonra, sakınacakları 
şeyleri açıklamadan onları saptırmaz.” (Tevbe, 9/115) 

Son söz yine aynı çağrıdır: 

“Rabbimiz! Bizi doğru yola ilet.” (Fatiha, 1/6) 

Çünkü yol uzun, insan değişken, dünya aldatıcıdır. 

Ama Allah’ın nuru sabittir. Ve o nurla yürüyen kaybolmaz. 
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Allah Kâinata Müdahale Ediyor mu? 
 

İnsanlar Allah'ın müdahalesi denildiğinde çoğu zaman yal-
nızca olağanüstü olayları düşünür. Bir hastanın aniden iyileş-
mesi, bir denizin yarılması ya da tabiat kanunlarının askıya 
alınması gibi... Oysa Kur'an'ın anlattığı Allah tasavvuru bun-
dan çok daha farklıdır. 

Kur'an'a göre Allah, kâinatı yarattıktan sonra onu kendi haline 
terk etmiş değildir. Aynı zamanda her an işleyen kusursuz bir 
düzen kurmuştur. Bu düzen rastgele değil, ölçüyle, hesapla ve 
yasalarla işlemektedir. Kur'an bu yasalara doğrudan "sünne-
tullah" adını vermese de Allah'ın değişmeyen uygulaması ola-
rak tanımlar. 

İnsan ise bu düzenin içinde özgür bırakılmıştır. İşte çoğu za-
man karıştırılan nokta da burasıdır. Allah'ın insanın tercihine 
karışmaması ile kâinatı yönetmeye devam etmesi aynı şey de-
ğildir. 

İnsanın iradesine zorlayıcı bir müdahale yoktur; fakat evren 
Allah'ın koyduğu yasalarla her an yönetilmektedir. 

Bunu birbirinden ayırmadan Kur'an'ın anlattığı sistemi anla-
mak mümkün değildir. 

"Biz ona yolu gösterdik; ister şükredici olsun ister nankör."; 
(İnsan, 76/3) 

Bu ayet insanın tercih hakkını açıkça ortaya koymaktadır. Al-
lah yolu göstermektedir; seçimi ise insana bırakmaktadır. Yine 
şöyle buyurur: 

"Dinde zorlama yoktur." (Bakara, 2/256) 

Demek ki iman ettirmek için insanın iradesine müdahale eden 
bir sistem yoktur. İnsan inanmayı da inkâr etmeyi de kendi 
tercihiyle seçmektedir. Fakat buradan hareketle "Allah artık 
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hiçbir şeye müdahale etmiyor." sonucuna varmak Kur'an'ın 
anlattığı tabloyla örtüşmez. 

Çünkü aynı Kur'an, göklerin ve yerin sürekli Allah'ın koy-
duğu düzen içerisinde ayakta tutulduğunu haber verir. 

"Şüphesiz Allah, gökleri ve yeri yok olup gitmesinler diye 
tutmaktadır. Eğer onlar yok olup giderse, O'ndan başka on-
ları tutacak hiç kimse yoktur." (Fatır, 35/41) 

Düşün... Dünya milyarlarca yıldır Güneş'in etrafında dönü-
yor. Ay, Dünya'nın etrafındaki yörüngesini hiç şaşırmıyor. 
Mevsimler zamanında geliyor. Atmosfer bizi koruyor. Yer çe-
kimi bir an bile görevini aksatmıyor. Eğer Allah kâinatı kendi 
haline bırakmış olsaydı bu düzenin bir saniye bile devam et-
mesi mümkün olur muydu? 

Kur'an'ın anlattığı Allah, evreni kurup kenara çekilen bir var-
lık değildir. O, koyduğu yasalarla evreni sürekli ayakta tutan-
dır. İşte Allah'ın müdahalesi tam da burada ortaya çıkar. 

Bu müdahale, insanların alıştığı anlamda kuralları bozmak de-
ğil; kuralları kesintisiz işletmektir. 

 

Allah'ın Müdahalesi Kanunlarını Bozmak Değil, İşletmek-
tir 

Bugün insanlar teknoloji sayesinde uzaya uydu gönderebili-
yor. Peki gerçekten uyduyu uzayda tutan insan mıdır? Hayır. 
İnsan sadece hesap yapmaktadır. Yörüngeyi oluşturan yer çe-
kimini insan yaratmamıştır. Dünya'nın kütlesini insan belirle-
memiştir. Uzayın fizik kurallarını insan koymamıştır. 
Newton'un kanunlarını da Einstein'ın denklemlerini de insan-
lar oluşturmamıştır; sadece keşfetmiştir. Uyduyu yörüngede 
tutan, Allah'ın koyduğu fizik yasalarıdır. İnsan bu yasaları 
kullanır. Yasaları koyan ise Allah'tır. İşte sünnetullah budur. 
Kur'an sürekli insanı buna dikkat etmeye çağırır. 

"Güneş kendisi için belirlenmiş bir yörüngede akıp gitmek-
tedir. Bu, mutlak üstün olan, her şeyi bilen Allah'ın takdi-
ridir." (Yâsîn, 36/38) 

Burada dikkat edilmesi gereken ifade "takdir" kelimesidir. 
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Yani Güneş rastgele hareket etmemektedir. Belirlenmiş ölçü-
ler içerisinde hareket etmektedir. Ay da böyledir. Yıldızlar da 
böyledir. Galaksiler de böyledir. Her biri aynı ilahi düzenin 
parçasıdır. 

 

Evren Hâlâ Yaratılmaya Devam Ediyor mu? 

Kur'an üzerinde en çok düşünülmesi gereken ayetlerden biri 
de Zâriyât Suresi'nin kırk yedinci ayetidir. 

"Göğü kudretimizle biz kurduk ve şüphesiz biz onu geniş-
letmekteyiz." (Zâriyât, 51/47) 

Bu ayet üzerinde yüzyıllardır farklı değerlendirmeler yapıl-
mıştır. Günümüzde birçok araştırmacı, ayette geçen ifadeyi 
evrenin genişlemesiyle uyumlu bir anlatım olarak görmekte-
dir. 

Modern kozmoloji de gözlemler sonucunda evrenin genişledi-
ğini ortaya koymuştur. Galaksiler birbirlerinden uzaklaşmak-
tadır. Evren durağan değildir; sürekli değişim içindedir. Bu-
rada önemli olan, Kur'an'ı bilim kitabına çevirmek değildir. 
Asıl dikkat çekici olan, Kur'an'ın evreni donmuş, hareketsiz 
bir yapı olarak değil; sürekli işleyen dinamik bir sistem olarak 
tanıtmasıdır. 

Hiç düşündün mü? Eğer evren hâlâ genişliyorsa... Yıldızlar 
doğuyor ve ölüyorsa... Galaksiler hareket ediyorsa... Atomla-
rın içinde bile sürekli hareket varsa... Nasıl olur da "Allah artık 
hiçbir şeye müdahale etmiyor." denilebilir? 

Kur'an'ın anlattığı Allah, her an yaratan, her an yöneten ve 
koyduğu yasaları her an işleten Allah'tır. 

 

Allah Her An Bir İştedir 

Kur'an bu gerçeği son derece çarpıcı bir ifadeyle açıklar. 

"Göklerde ve yerde kim varsa O'ndan ister. O, her an bir 
iştedir." (Rahmân, 55/29) 

Bu ayet, Allah'ın yaratmayı tamamlayıp kenara çekildiği anla-
yışını reddeder. Allah'ın işi bitmemiştir. Her doğan canlı... Her 
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ölen canlı... Her açan çiçek... Her oluşan bulut... Her yağan 
yağmur... Her doğan yıldız... Her patlayan süpernova... Hepsi 
Allah'ın koyduğu yasalar içinde gerçekleşmektedir. Bu olaylar 
bize sıradan görünmektedir. Çünkü sürekli tekrar etmektedir. 
Oysa sürekli tekrar eden şey, önemsiz olduğu için değil; ku-
sursuz işlediği için dikkat çekmez. Kalbin de sürekli atmakta-
dır. Bir gün durduğunda onun ne kadar büyük bir nimet ol-
duğunu anlarsın. 

Kâinatın düzeni de böyledir. 

 

İnsan Neden Özgürdür? 

Burada şu soru akla gelebilir: Madem Allah kâinatı sürekli yö-
netiyor, insanın yanlış yapmasına neden engel olmuyor? 

Çünkü insanın yaratılış amacı sınanmaktır. Eğer Allah her kö-
tülüğün önüne anında geçseydi, imtihanın anlamı kalmazdı. 
İnsan iyiliği de kötülüğü de seçebilmelidir ki yaptığı tercihin 
bir değeri olsun. Kur'an bunu açıkça bildirir. 

"Kim doğru yolu seçerse kendi lehinedir. Kim de saparsa 
kendi aleyhine sapmış olur." (İsrâ, 17/15) 

İşte Allah'ın insan hayatındaki müdahalesi ile kâinattaki yö-
netimi birbirinden farklıdır. İnsana seçim hakkı verilmiştir. 
Kâinata ise kusursuz yasalar verilmiştir. İnsan ister o yasalara 
uygun yaşar, ister onlara aykırı davranır; sonuçlarına katlanır. 

 

Sünnetullah Değişmez 

Kur'an, Allah'ın koyduğu düzenin keyfî olmadığını özellikle 
vurgular. 

"Allah'ın sünnetinde asla bir değişiklik bulamazsın." 
(Ahzâb, 33/62) 

"Allah'ın sünnetinde asla bir dönüşüm bulamazsın." (Fe-
tih, 48/23) 

İşte bilim dediğimiz şey de büyük ölçüde bu değişmeyen dü-
zeni keşfetme çabasından ibarettir. Bilim yeni kanunlar üret-
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mez. Var olan kanunları keşfeder. Kur'an ise o kanunların sa-
hibini gösterir. Bilim "nasıl" sorusuna cevap arar. Kur'an ise 
"neden" ve "kim tarafından" sorularını cevaplar. Bu nedenle 
Kur'an ile gerçek bilim çatışmaz. Çünkü ikisi de aynı hakikatin 
farklı yönlerine bakmaktadır. 

Sonuç olarak Allah'ın insanın özgür iradesine zorlayıcı bir mü-
dahalesi yoktur. Fakat bu, kâinatın kendi kendine işlediği an-
lamına gelmez. Güneş'in yörüngesinde akıp gitmesi, Dün-
ya'nın hassas dengesi, yağmurun oluşumu, canlıların yaratılışı 
ve evrenin sürekli genişlemesi; hepsi Allah'ın koyduğu sünne-
tullahın kesintisiz işlemesidir. Allah'ın kudreti en çok, olağa-
nüstü görünen olaylarda değil; her gün gözümüzün önünde 
kusursuzca işleyen bu büyük düzende kendini gösterir. İnsan 
özgürdür; fakat evren başıboş değildir. Kur'an'ın bize öğrettiği 
en önemli hakikatlerden biri de budur. 
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Kadir Gecesi: Bir Takvim Yaprağı mı, 
Bir Hayat Yönü mü? 
 

İnsanın bazı yanlışları vardır; farkında olmadan yapar. Bir de 
alışa alışa yaptığı yanlışlar vardır. İşte onlar en tehlikelileridir. 
Çünkü artık yanlış olduğunu bile düşünmezsin. Sana miras 
kalmıştır. Büyüklerin öyle yapmıştır, çevre öyle öğretmiştir, 
kimse de çıkıp “bir dur bakalım” dememiştir. 

Kadir gecesi meselesi tam da böyle bir yanlışın merkezinde 
durur. Sor bakalım herhangi birine: “Kadir gecesi nedir?” Ala-
cağın cevap neredeyse ezberdir: Ramazan’ın son günlerinde, 
büyük ihtimalle yirmi yedinci gece. Sabaha kadar ibadet edi-
lir. Geçmiş günahlar silinir. 

Sonra konu kapanır. Kimse şunu sormaz: “Kur’an bu geceyle 
neyi anlatmak istiyor?” Çünkü biz çoğu zaman Kur’an’ı anla-
mak için değil, rahatlamak için okuruz. Hayatımız değişmesin 
ama içimiz ferahlasın isteriz. İşte tam bu noktada vahiy, haya-
tın merkezinden çekilir; yerine ritüeller geçer. 

 

Vahyi Hayattan Alıp Gecenin İçine Hapsetmek 

Düşünsene… Hayatın her alanına müdahale eden bir kitap 
var. İnsanın aklını, ahlâkını, ticaretini, ilişkisini, adaletini, 
zulme karşı duruşunu şekillendiriyor. Ama sen onu alıyorsun, 
yılda bir gecenin içine koyuyorsun. Sonra diyorsun ki: “Kur’–
an indi, iş bitti.” Oysa Kur’an’ın kendisi buna itiraz ediyor. 

“Gerçek şu ki, Biz onu Kadir gecesinde indirmeye başladık.” 
(Kadir, 97/1) 

Bu ayet, çoğu insanın sandığı gibi “tek gecelik bir olay” anlat-
mıyor. Aksine, bir kırılma anını, bir yön değişimini, bir karan-
lıktan çıkışı anlatıyor. Ama bunu görebilmek için önce şu so-
ruyu sormak gerekiyor: Kur’an’da ‘gece’ ne demek? 
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Kur’an’da Gece: Saat Değil, Hal 

Biz “gece” deyince saate bakarız. Güneş battı mı, tamam deriz, 
gece başladı. Ama Kur’an böyle konuşmaz. Kur’an kelimeleri, 
takvim yapraklarından değil, hayatın içinden seçer. Kur’an’da 
gece bazen gerçekten gecedir: 

“O, dinlenmeniz için geceyi, gündüzü de aydınlatıcı olarak 
sizin için yaratandır.” (Yunus, 10/67) 

Ama bazen gece, zihinsel ve ahlâkî bir karanlıktır. 

“Karanlığı iyice çöktüğü zaman geceye…” (Duha, 93/2) 

Bu ayet, sadece ışığın çekilmesini anlatmaz. Umudun, yönün, 
hakikatin örtülmesini anlatır. Hemen arkasından gelen ayet 
bunu açıklar: 

“Rabb’in seni terk etmedi ve darılmadı.” (Duha, 93/3) 

Yani karanlık çöktüğünde bile vahiy devrededir. İşte Kadir 
Suresi’ndeki gece de tam olarak budur: Cehaletin, batılın, zul-
mün, sahte kutsalların karanlığı. 

Kadir: Güç Gösterisi Değil, Ölçü Koyma 

“Kadir” kelimesi günlük dilde genelde “güç” olarak anlaşılır. 
Oysa Kur’an’da kadir, ölçü koyma, değer belirleme, ayırma 
anlamlarını taşır. 

“Gökleri ve yeri yaratan, onların bir benzerini yaratmaya 
kadir değil mi?” (Yasin, 36/81) 

Buradaki güç, kaba kuvvet değildir. Düzen kurma gücüdür. 
Ölçü koyma gücüdür. O hâlde Kadir gecesi ne oluyor? Hak ile 
batıl ayrılıyor. Doğru ile yanlış netleşiyor. Kim neye göre ya-
şadığını fark ediyor. Bu yüzden Kadir gecesi bir “ibadet mara-
tonu” değil, bir bilinç sıçramasıdır. 

 

“Onu İndirdik” Ne Demek? 

Burada çok önemli bir yanılgı var. “İndirmek” deyince biz fi-
ziksel bir hareket anlıyoruz. Yukarıdan aşağıya bir şey düşü-
yor gibi… Ama Kur’an’ın dili böyle mekanik değildir. 

“Böylece sana emrimizden bir ruh (Kur’an) vahyettik. Sen 
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kitap nedir, iman nedir bilmiyordun. Biz onu bir nur (ışık) 
kıldık…” (Şura, 42/52) 

Demek ki vahiy, sadece bir metin değil; hayat veren bir ruh. 

Kur’an’ın inişi demek: Hayata müdahil olması, insanların dü-
şünce sistemini dönüştürmesi, alışılmış yanlışları yerle bir et-
mesi demektir. Bu yüzden Kur’an bir gecede “bitmiş” bir şey 
değildir. O, hayata yayılan bir süreçtir. 

 

Nebi Muhammed ve Vahyin Ağırlığı 

Kur’an, Nebi Muhammed’in bu süreci nasıl yaşadığını da giz-
lemez. Vahiy kolay bir yük değildir. İnsan zihnini, kalbini, ha-
yatını baştan sona dönüştürür. 

“Onu aceleyle dilinle hareket ettirme… Onu toplamak ve 
okutmak Bize aittir…” (Kıyâmet, 75/16–19) 

Bu ayetlerde şunu görürüz: Nebi Muhammed yalnız bırakıl-
mamıştır. Vahyin korunması, aktarılması ve açıklanması ilahi 
gözetim altındadır. Ama dikkat: Bu, nebiye bağımsız bir oto-
rite verilmesi değildir. Bu, vahyin hayatta örneklenmesidir. 

 

Resule İtaat Meselesi  

Resul, kendi adına konuşmaz. Getirdiği şey vahiydir. Ona uy-
mak, vahyin rehberliğini kabul etmektir 

Şunu demiyor: Resul bağımsız bir hüküm kaynağıdır. Onun 
her sözü vahiydir. Vahyin dışında bir din alanı vardır. 

Kur’an bu çizgiyi çok net çeker. Bin Ay: Sayı Değil Karşılaş-
tırma 

“Kadir gecesi, bin aydan daha hayırlıdır.” (Kadir, 97/3) 

Bu ayeti duyunca hemen matematik yapılır. Kaç yıl ediyor, 
kaç sevap… Oysa ayetin derdi matematik değil, kıyas. 

Bir ömür düşün: Vahiy yok… Ölçü yok… Hakikat pusulası 
yok… 

Bir de başka bir hayat düşün: Kur’an merkezde… Hak–batıl 
bilinci var… Hesap günü farkındalığı var… 
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Kur’an diyor ki: İkincisi, süresi kısa bile olsa, birinciden daha 
hayırlıdır. 
 

“Melekler ve Ruh İner” Dendiğinde Ne İner Aslında? 

Kadir Suresi okunurken en mistik bulunan ayet genelde şu-
dur: 

“Melekler ve ruh, Rabb’lerinin izniyle onda her bir iş için 
inerler.” (Kadir, 97/4) 

Bu ayet çoğu zaman gözleri kapatıp hayal kurarak okunur. 
Gökyüzünden varlıklar iniyor, görünmeyen bir hareketlilik 
var, gece başka bir gece oluyor gibi düşünülür. Oysa Kur’an, 
hayal kurulsun diye değil, akıl çalışsın diye indirilmiştir. Öy-
leyse durup sormak gerekir: Kur’an’da melek ne demektir? 
Kur’an’da ruh neyi ifade eder? Ve en önemlisi: Nereye inerler? 
 

Melek: Kanatlı Varlık mı, İlahi Düzen mi? 

“Melek” denince çoğu insanın zihninde hemen belli bir şekil 
canlanır. Oysa Kur’an, meleği tanımlarken şekil çizmez; işlev 
tanımlar. 

Kur’an’da melek, Allah’ın koyduğu düzeni işleten, emri ye-
rine getiren, görevli varlıklar için kullanılan genel bir isimdir. 
Bu bazen görünmeyen varlıkları kapsar, bazen de insan irade-
sinin dışında işleyen bütün ilahi sistemi. 

“Şüphesiz Allah ve melekleri, nebiye salat ederler…” (Ah-
zap, 33/56) 

Burada Allah’ın salat etmesi ne demek? Namaz kılması değil 
elbette. Desteklemesi, yönlendirmesi, vahyiyle güçlendirmesi 
demektir. Meleklerin salatı da aynı bağlamdadır: vahyin ha-
yatta yer bulması için bütün imkânların seferber edilmesi. 

Yani melekler, masal kahramanları gibi gökten inip bir gecede 
görev yapıp giden varlıklar değildir. Onlar, vahyin hayata ta-
şınma sürecinin aktörleridir. 
 

Ruh: Tek Bir Anlamı Olmayan Kelime 

Ruh kelimesi Kur’an’da yirmi küsur yerde geçer ama her 
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yerde aynı anlamda kullanılmaz. Bağlama göre anlam kaza-
nır. Bu da bize şunu öğretir: 

Kur’an kavramları sabit değil, canlıdır. Ruh = Nebi (Örnek Ki-
şilik) 

“Meryem oğlu Mesih İsa, Allah’ın elçisi ve O’ndan bir ruh-
tur.” (Nisa, 4/171) 

Burada ruh, Nebi İsa’nın vahiy ile desteklenmiş, Allah adına 
konuşan bir elçi oluşunu anlatır. 

Ruh = İnsana Verilen Yöneliş 

“Ona ruhundan üfledi…” (Secde, 32/9) 

Bu ayette ruh, insanın iyiyle kötüyü seçebilme yeteneğini 
ifade eder. 

Ruh = Vahyin Kendisi 

“Sana emrimizden bir ruh vahyettik…” (Şûrâ, 42/52) 

İşte Kadir Suresi’ndeki ruh, tam olarak budur. Vahyin kendisi. 
Kur’an. 

 

O Hâlde Ayet Ne Diyor? 

Kadir, 97/4’ü şimdi yeniden okuyalım: 

“Melekler ve ruh, Rabb’lerinin izniyle onda her bir iş için 
inerler.” 

Bu ne demek? Vahyin hayata egemen olması için, ilahi düze-
nin bütün unsurları devreye girer. Kur’an, soyut bir metin ola-
rak kalmaz. Toplumu dönüştürmek üzere iniş hâlindedir. Ve 
dikkat: 

Ayet “bir iş için” demiyor. “Her bir iş için” diyor. Yani: Ahlâk 
için, ticaret için, adalet için, ilişkiler için, zulme karşı duruş 
için, yetimin hakkı için. Vahiy hayatın bir köşesine değil, ta-
mamına iner. 

 

Kadir Gecesi: Bireysel Değil, Toplumsal Bir Kırılma 

Biz Kadir gecesini genelde bireysel kurtuluş gecesi gibi düşü-
nürüz. “Ben ne yaparsam sevap alırım?” sorusu öne çıkar. 
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Oysa Kur’an’ın anlattığı Kadir gecesi, toplumsal bir dönüşüm 
anıdır. 

Bir düşün… Nebi Muhammed vahyi aldığında: Ekonomik dü-
zen sarsıldı. Güç dengeleri değişti. Köle–efendi ilişkisi sorgu-
landı. Kadın, yetim, yoksul görünür oldu. Bu, bir gecelik iba-
detle olacak şey mi? Hayır. Bu, vahyin hayata müdahalesidir. 

 

“Bin Ay” Neden Özellikle Bin? 

Kur’an sayıları rastgele kullanmaz. Bin ay, yaklaşık bir insan 
ömrüdür. Ayet şunu söylüyor: Vahiyden kopuk bir ömür, 
uzun da olsa, vahyin rehberliğinde geçen bir dönemden daha 
değersizdir. Bu çok sarsıcı bir ölçüdür. Çünkü insan genelde 
şunu düşünür: “Ben iyi niyetliyim.” “Kalbim temiz.” “Kim-
seye kötülük yapmıyorum.” 

Ama Kur’an der ki: İyi niyet yetmez. Ölçü gerekir. Kalp temiz-
liği iddia değil, yön meselesidir. 

 

Ritüel Din ile Vahiy Dini Arasındaki Fark 

Ritüel din: Belirli günlere sıkışır. Hayatı dönüştürmez. İnsanı 
rahatlatır ama değiştirmez 

Vahiy dini: Hayatın ortasındadır. Rahatsız eder. Yanlışları ifşa 
eder. Bedel ister. İşte Kadir gecesini sadece “özel bir gece”ye 
indirdiğinde, vahiy dinini ritüel dine dönüştürmüş olursun. 

“O, fecrin çıkışına kadar esenlik gecesidir.” (Kadir, 97/5) 

“Fecrin çıkışına kadar bir esenliktir.” Fecr, sadece sabah değil-
dir. Kur’an’da fecr: Karanlığın bitişi. Gerçeğin açığa çıkışı. He-
sap vaktinin başlaması anlamlarına gelir. Yani Kur’an, kendi-
sine tutunanlar için ölüme kadar değil, dirilişe kadar rehber-
dir. Bu da şu anlama gelir: Kadir gecesi bir gecede yaşanıp bit-
mez. Bir ömür sürer. 

 

Günümüz İnsanı Neden Bu Mesajdan Kaçıyor? 

Çünkü bu mesaj konforu bozar. Bir gece ibadet edip “tamam” 
demek kolaydır. 
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Ama hayatını Kur’an’a göre yeniden düzenlemek zordur. 

Ticarette dürüstlük ister. Güçlüyken adil olmayı ister. Yanlışı 
savunmamayı ister. Kendi hatanla yüzleşmeni ister. İnsan da 
çoğu zaman bundan kaçar. 

 

Kandiller Nasıl Merkeze Yerleşti, Vahiy Nasıl Kenara Çe-
kildi? 

Şunu dürüstçe kabul edelim: İnsan, zor olanı değil kolay olanı 
sever. Hayatını değiştirecek bir çağrı yerine, vicdanını rahat-
latacak bir ritüeli tercih eder. Kandil kültürü tam olarak bu 
psikolojinin ürünüdür. Bir düşün… Yılda birkaç gece var: 
Özel… Işıklı… Duygusal… Kalabalık… O gecelerde insanlar 
dolup taşar. Ertesi gün ne olur? Hayat kaldığı yerden devam 
eder. Aynı adaletsizlik, aynı haksız kazanç, aynı suskunluk, 
aynı bahaneler… Sorulması gereken soru şu: Kur’an bunu mu 
hedefliyordu? 

 

Kur’an Neden “Özel Gece” Mantığını Sevmez? 

Kur’an’da zaman, kutsallığını vahiyden bağımsız olarak ka-
zanmaz. Yani bir gün, bir gece, bir ay; tek başına kurtarıcı de-
ğildir. 

“İyilik; yüzlerinizi doğuya ya da batıya çevirmeniz değildir. 
Asıl iyilik; Allah’a, ahiret gününe, kitaplara, nebilere iman 
eden; malını sevmesine rağmen yakınlara, yetimlere, yoksul-
lara veren…” (Bakara, 2/177) 

Bak dikkat et: Kur’an ritüeli reddetmez ama merkeze de koy-
maz. Merkeze hayatı koyar. Adaleti koyar. Sorumluluğu ko-
yar. O yüzden Kur’an’da “şu geceyi ihya eden kurtulur” gibi 
bir ifade bulamazsın. Bu söylem, vahiyden değil, sonradan 
oluşan rahatlatıcı din anlayışından gelir. 

 

“Bir Gecede Temizlenme” İnancı Nereden Çıkıyor? 

Bu inanç, insanın hesapla yüzleşmekten kaçma arzusunun 
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ürünüdür. Düşünsene… Bir yıl boyunca: Kim bilir kime hak-
sızlık yapıldı. Kim bilir hangi yanlış savunuldu. Kim bilir 
hangi suskunluk tercih edildi ama bir gece geliyor ve deniyor 
ki: “Sabaha kadar ibadet et, hepsi silinsin.” Bu, kulağa çok hoş 
geliyor. Ama Kur’an’ın adalet anlayışıyla uyuşmuyor. 

“O gün, haksızlık edenlerin mazeretleri yarar sağlamaya-
cak” (Rum, 30/57) 

Kur’an’da bağışlanma; yüzleşme, dönüş ve sorumlulukla bir-
likte gelir. Bir gecelik yoğunlukla değil. 

 

Vahiy Neden Sembol Haline Getirildi? 

Çünkü sembol, hayatı değiştirmez; sadece duygu üretir. Işık-
lar, geceler, törenler, kalabalıklar… 

Bunların hepsi insanı bir süreliğine iyi hissettirir. Ama vahiy 
insanı iyi hissettirmek için değil, doğru yolda tutmak için in-
dirilmiştir. 

“Rabb’inin nimetini anlat.” (Duha, 93/11) 

Bu anlatmak, slogan atmak değildir. Yaşamak, örnek olmak, 
bedel ödemektir. 

 

Kadir Gecesini Yakalamak Ne Anlama Gelir? 

Kadir gecesini yakalamak, onu takvimden söküp hayata yer-
leştirmek demektir. Yani: Hak ile batılı ayırdığın her an. Yan-
lışa “yanlış” dediğin her durak. Güçlüyken adil kaldığın her 
tercih. Kolay varken doğruyu seçtiğin her adım. İşte orası ka-
dir gecesidir. Bu gece bir defa yaşanmaz. Her gün yeniden ya-
şanır. 

 

Nebi Muhammed’in Hayatında Kadir Gecesi 

Eğer Kadir gecesi bir takvim olayı olsaydı, Nebi Muham-
med’in hayatında sadece bir anı olurdu. Oysa onun hayatı baş-
tan sona kadir bilinciyle yaşandı. Yalnızken de… Güçsüzken 
de… Güçlüyken de… Ölçü değişmedi. 
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“Andolsun, Allah’ın elçisinde sizin için güzel bir örnek var-
dır.” (Ahzâp, 33/21) 

Bu örneklik; sakal, kıyafet, şekil değil; vahyin hayata taşınma 
biçimidir. 

 

Resule İtaat Neyi Kapsar, Neyi Kapsamaz? 

Burayı özellikle netleştirmek gerekir. Kur’an’da resule itaat, 
vahyin rehberliğine itaattir. Resul, vahyin dışında bir alan inşa 
etmez. Zaten Kur’an bunu açıkça söyler: 

“O, hevasından konuşmaz. Söylediği, kendisine vahyedilen-
den başkası değildir.” (Necm, 53/3–4) 

Bu ayet, resulün otoritesini büyütmez; sınırlandırır. Onu vah-
yin hizmetkârı yapar. 

Dolayısıyla resule itaat; Kör bağlılık değildir. Kişi merkezli din 
değildir. Eleştiriden muaflık değildir. Vahye sadakattir. 

 

Bugünün Mümini Kadir Suresini Nasıl Okumalı? 

Bugün biri Kadir Suresini okuyorsa kendine şu soruları sor-
malıdır: Benim hayatımda hak ile batıl gerçekten ayrılmış mı? 
Kur’an kararlarımı etkiliyor mu, yoksa sadece duygularımı 
mı? İbadetlerim beni daha adil biri yapıyor mu? Yanlış karşı-
sında susuyor muyum, konuşuyor muyum? Eğer bu sorular 
yoksa, Kadir Suresi sadece ses olmuş demektir; söz olmamış-
tır. 

 

İman Edenle Etmeyen Arasındaki Çizgi 

Kur’an, iman ve küfür arasındaki farkı çok net çizer. Bu fark 
sadece sözde değil, yaşam biçiminde, tercihlerde ve vicdanın 
titremesinde görülür. Mümtehine, 60/10 şöyle der: 

“Ne mümin kadınlar kafirlere helaldir, ne de kafirler mümin 
kadınlara.” 

Burada açıkça belirtilen, sadece din etiketi değil, iman farkıdır. 
Bu ayeti gündelik hayata uyarlarsak şöyle düşünebiliriz: İki 
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kişi arasında dini bir ibadet veya ritüel benzerliği olabilir, ama 
eğer birinin hayatının merkezinde Allah yoksa, fark görünür. 
Merkezde ne vardır? Kendi doğruları… Kendi egosu… Kendi 
korkuları… Kendi kontrol ihtiyacı… Ve işte tam burada evlilik 
ve ilişkilerde dikkat edilmesi gereken nokta devreye girer: İn-
san dini, hakikat için değil üstünlük için kullanıyorsa, evlilik 
bir ibadet olmaktan çıkar, bir güç mücadelesine döner. 

Bunu anlamak için günlük hayattan örnek verelim. Diyelim ki 
bir çift var; biri sürekli Kur’an okuyor, diğeri de namaz kılıyor. 
Görünüşte imanlılar. Ama evde kararlar hep birinin egosuna 
göre alınıyor, hatalar asla kabul edilmiyor, suçlamalar devam 
ediyor. İşte bu, vahiyle değil, ritüelle yaşanan bir hayatın so-
nucu. Kadir gecesini sabaha kadar ibadet ederek geçirmiş ola-
bilir, ama gündelik hayatın gecesi hâlâ karanlık. 

 

Günlük Hayatta Kadir Bilincini Taşımak 

Peki, bu bilinç nasıl taşınır günlük hayata? İşte birkaç örnek: 

1. Adalet: İş yerinde veya evde adil olmak, sadece hukuk 
kurallarıyla değil, Allah’ın vahyiyle ölçmek. 

2. Sorumluluk: Hatalarını kabul etmek, kendi egonu de-
ğil, hakikati önceliklendirmek. 

3. Merhamet: Zayıfı, yetimi ve yoksulu göz ardı etme-
mek. 2/177’de açıkça bahsedilen bir davranış biçimi. 

4. Tutarlılık: Sadece ibadetlerde değil, ilişkilerde, iş ha-
yatında, toplumsal ilişkilerde de doğruyu uygulamak. 

5. İşte bu şekilde yaşanan bir hayat, her günü Kadir ge-

cesi haline getirir. 

 

Nebi Muhammed ve Kadir Gecesi 

Nebi Muhammed’in hayatı da bunun en somut örneğidir. 23 
yıllık nebilik süresi boyunca Kadir gecesini yalnızca bir tarih 
olarak değil, her an yaşanması gereken bir bilinç olarak sür-
dürmüştür. Ahzap, 33/21 ayeti şöyle der: 
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“Andolsun, Allah’ın elçisinde sizin için güzel bir örnek var-
dır.” 

Bu örnek, sadece ibadetlerde değil, her davranışta ve her ka-
rarda vahiy rehberliğini takip etmektir. 

Buradan çıkan ders şu: Takvimlerdeki geceyi veya ritüelleri 
kutsallaştırmak, vahyin kendisini hayatın merkezine koymak 
kadar değerli değildir. Kadir gecesi, yaşamın her anını kapsa-
yan bir bilinçtir. 

 

İman Edenle Etmeyenin Karşılaşması 

Kadir gecesinin ruhunu kavrayamayanlar için hayat, sürekli 
bir çelişki ve karanlık içerir. Rum, 30/56-59 ayetlerinde anlatıl-
dığı gibi: 

“Kendilerine ilim ve iman verilenler, o günü fark eder. Ama 
bilmeyenlerin kalpleri mühürlenmiştir. Onlar zulümlerini 
sürdürür.” 

Burada önemli olan şudur: İman sadece ritüelde değil, ya-
şamda kendini gösterir. Bir kişi dinî davranışlarını sergiliyor 
ama Allah’ı hayatının merkezine almıyorsa, yaşamı hâlâ ka-
ranlık içinde kalır. 
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Âmin Kelimesi Üzerine Bir Muhasebe 
 

Bir Müslüman dua ettiğinde, dudaklarından çoğu zaman bir 
kelime dökülür: âmin. Bu kelime neredeyse refleks hâline gel-
miştir. Eller açılır, dua edilir, ardından “âmin” denir ve eller 
yüze sürülür. Çocukluğumuzdan beri böyle gördük. Camide, 
evde, bir cenazede… Dua varsa sonunda “âmin” vardır. 

Peki hiç durup düşündük mü: Bu kelime Kur’an’da var mı? 
Bu uygulama vahyin bir parçası mı? Yoksa zaman içinde oluş-
muş bir gelenek mi? 

Bu soruları sormak, bir geleneğe saldırmak değildir. Aksine, 
iman ettiğimizi söylediğimiz kitabın merkezde kalıp kalmadı-
ğını kontrol etmektir. Çünkü Rabb’imiz açıkça bildiriyor: 

“De ki: Ben yalnızca bana vahyedilene uyuyorum.” (Ahkaf, 
46/9) 

Eğer bir elçi yalnızca vahye uyuyorsa, biz de dini yaşarken öl-
çüyü vahiyden almak zorundayız. Aksi hâlde, farkında olma-
dan din diye başka bir şeyi yaşamaya başlarız. 

TDV Ansiklopedisindeki Tespit 

Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi’nde “Âmin” mad-
desinde şu ifade yer alır: “Âmîn kelimesi Kur’an’da geçme-
mektedir.” Bu cümle üzerinde uzun uzun durmak gerekir. 
Çünkü mesele burada düğümleniyor. Kur’an’da geçmeyen bir 
kelime, nasıl oldu da ibadetin ayrılmaz parçası gibi algılandı? 

Ansiklopedide ayrıca kelimenin Sâmî gelenekten geldiği, Tev-
rat’ta bulunduğu ve daha sonra İslâmî uygulamada yer aldığı 
belirtilir. Burada dikkat edilmesi gereken şudur: Kur’an’ın 
kendisi bu kelimeyi dua sonu ifadesi olarak öğretmez. Şimdi 
soruyu kendimize soralım: Eğer bir uygulama vahyin içinde 
yoksa, onu ibadetin asli unsuru gibi görmek doğru mudur? 

Rabb’imiz buyurur: 
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“Allah’ın öteden beri süregelen kanunu budur. Allah’ın ka-
nununda asla bir değişiklik bulamazsın.” (Fetih, 48/23) 

Allah’ın yasası değişmiyorsa, Nebi Âdem’den Nebi Muham-
med’e kadar gelen ilahi çizgi aynıysa, o zaman dinin temel il-
keleri de vahiy merkezlidir. Bir kelimenin kutsallaşması için 
Kur’an’da bir karşılığı olması gerekir. 

 

Kur’an’da “Âmin” Var mı? 

Burada bir kavram karışıklığı oluşuyor. Kur’an’da “  / اٰمِنْ 
âmin” şeklinde geçen kelime vardır; ancak bu, bizim dua so-
nunda söylediğimiz anlamda değildir. Kur’an’daki “âmin” fi-
ili, iman et, inan, güven anlamındadır. Örneğin: 

“Yazıklar olsun sana! İman et. Allah’ın vaadi gerçektir.” 
(Ahkaf, 46/17) 

Buradaki “âmin”, bir emirdir: İnan! 

Bir başka ayette: 

“İnsanlardan öyleleri vardır ki, inanmadıkları hâlde ‘Al-
lah’a ve ahiret gününe iman ettik’ derler.” (Bakara, 2/8) 

Buradaki kelime “âmenna”dır; yani “inandık”. 

Ayrıca: 

“Onlara ‘İnsanların iman ettiği gibi siz de iman edin’ denil-
diğinde…” (Bakara, 2/13) 

Burada da aynı kökten gelen kelime kullanılır. Demek ki 
Kur’an’daki “âmin” kökü, iman ve güven ile ilgilidir. Dua so-
nunda “kabul et” anlamında kullanılan bir “âmin” ifadesi 
Kur’an’da yoktur. 

Şimdi düşünelim: Biz dua ettikten sonra “âmin” dediğimizde ne 
demiş oluyoruz? Eğer kelime Kur’an’daki anlamıyla ele alınırsa, 
“iman et” demiş oluruz. Peki kime? Allah’a mı? Böyle bir anlam 
elbette düşünülemez. O hâlde dua sonunda söylenen “âmin” 
kelimesi, Kur’an’daki kullanımla örtüşmemektedir. 
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Duaların Kur’an’daki Bitiriş Şekli 

Kur’an’da birçok dua örneği vardır. Nebi İbrahim’in duası: 

“Rabb’im! Beni ve soyumdan gelenleri salatı ikame edenler-
den kıl. Rabbimiz! Duamı kabul buyur.” (İbrahim, 12/40) 

Burada dua açıkça yapılır ve bitirilir. Sonunda “âmin” yoktur. 

Bir başka dua: 

“Rabbimiz! Üzerimize sabır yağdır, ayaklarımızı sabit kıl ve 
inkârcı topluma karşı bize yardım et.” (Al-i İmran, 3/147) 

Yine bitişte “âmin” yoktur. Cennet ehlinin duası şöyle anlatı-
lır: 

“Oradaki duaları: ‘Seni tüm eksikliklerden tenzih ederiz Al-
lah’ım!’; selamlaşmaları ‘Selam’dır; dualarının sonu da: 
‘Hamd, âlemlerin Rabbi Allah’a mahsustur.’” (Yunus, 
10/10) 

Dikkat edelim: Duanın sonu hamd ile bitiyor. Kur’an’ın öğret-
tiği dua dilinde “hamd”, “tesbih”, “bağışlanma talebi” vardır; 
fakat “âmin” yoktur. 

 

Gelenek ve Vahiy Arasındaki Çizgi 

Gelenek güçlüdür. İnsan alıştığını bırakmak istemez. Ancak 
Rabb’imiz şöyle uyarır: 

“Onlara ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır, 
biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız’ derler.” 
(Bakara, 2/170) 

Bu ayet bizi sarsmalı. Çünkü mesele sadece bir kelime değil-
dir. Mesele şudur: Ölçümüz vahiy mi, yoksa alışkanlık mı? 

Bir baba düşünün. Oğluna der ki: “Evladım, bu yolu takip et.” 
Ama çocuk mahallede gördüğü başka bir yolu tercih eder. 
Sonra da “Ama herkes böyle yapıyor.” der. Hakikat çoğun-
lukla ölçülmez. Kur’an, rehber olarak indirilmiştir: 

“Biz sana bu Kitabı, her şeyi açıklayan, doğru yolu gösteren, 
rahmet ve müjde olarak indirdik.” (Nahl, 16/89) 

Eğer kitap açıklayıcıysa, ibadetin temel unsurlarını da öğretir. 
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Öğretmediği bir şeyi dinin ayrılmaz parçası hâline getirmek, 
ciddi bir meseledir. 

 

Dua Ettikten Sonra Ne Yapmalı? 

Şimdi samimi bir soru: Dua ettikten sonra mutlaka bir şey söy-
lemek zorunda mıyız? 

Bir çocuk düşünün. Babasına bir istekte bulunuyor. Söyledi, 
içini döktü. Sonra sustu. Baba zaten duydu. Çocuk ayrıca 
“bitti” demek zorunda mı? Allah işitendir, bilendir: 

O hâlde dua ettikten sonra susmak en doğal olandır. Çünkü 
Allah duanın bittiğini bilmektedir. 

Kur’an’da duaların çoğu doğrudan talep cümlesiyle biter. Ek 
bir kelime yoktur. Bu, bize bir sadelik öğretir. Din sade olan-
dır. 

Eğer bir ifade kullanmak istersek, Kur’an’ın öğrettiği ifadeleri 
kullanabiliriz: 

“Elhamdülillahi Rabbil âlemin.” (Hamd âlemlerin Rabb’i Al-
lah’adır.) 

Ya da: 

“Rabbena tekabbel minna.” 

“Rabb’imiz! Bizden kabul buyur.” (Bakara, 2/127) 

Veya 

“Rabbena takabbel dua” 

“Rabb’imiz duamızı kabul buyur.” 

Bunlar Kur’anî ifadelerdir. Kaynağı bellidir. 

 

İmtihan Bilinci ve Sorumluluk 

Hayat bir imtihandır. Rabb’imiz: 

“O, hanginizin daha güzel amel yapacağını denemek için 
ölümü ve hayatı yaratandır.” (Mülk, 67/2) 

İmtihanın olduğu yerde sorgulama vardır. Sorgulama isyan 
değildir; bilinçtir. Eğer bize ulaşan her bilgiyi sorgusuz kabul 
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edersek, sorumluluğumuzu yerine getirmiş olmayız. Kur’an 
sürekli akletmeye çağırır: 

“Hiç akletmez misiniz?” (Bakara, 2/44) 

Bir kelimeyi kullanmaya devam edebiliriz. Ancak onu vahyin 
parçası gibi görmek başka bir şeydir. Gelenek olarak söylene-
bilir; fakat dinî zorunluluk gibi sunulamaz. 

 

Son Bir Düşünce 

Belki bazıları şöyle diyecek: “Biz ‘âmin’ derken kötü niyetle 
demiyoruz.” Doğrudur. Niyet önemlidir. Ancak niyet doğru 
olsa bile bilgi eksikse, eksik olanı tamamlamak gerekir. 

Rabbimiz şöyle buyurur: 

“Hakkında bilgin olmayan şeyin ardına düşme.” (İsra, 
17/36) 

Bilgi geldiğinde insanın sorumluluğu artar. Artık mesele ce-
halet değildir; bilinçtir. Bu yazı bir hüküm dayatması değildir. 
Bir davettir. Kur’an’a dönme daveti. Çünkü Nebi Muhammed 
şöyle demekle emrolunmuştur: 

“Ben yalnızca bana vahyedilene uyarım.” (Ahkaf, 46/9) 

Eğer elçi vahye uyuyorsa, biz de vahye uymalıyız. Dua ede-
lim. İçten, samimi, gösterişsiz… Sonra susalım. Çünkü 
Rabb’imiz işitmektedir. 

Ve unutmayalım: 

“Hamd, âlemlerin Rabb’i Allah’a mahsustur.” (Yunus, 
10/10) 
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Ateşe Karşı Sükûnet: Nebi İbrahim’den 
Günlük Yaşama Yansımalar 
 

Bölüm 1: Ateş, Su ve İnsan 

Düşünün bir an… Kendinizi bir şehirde buluyorsunuz. Her 
adımda tarihin kokusu var, taşlar, toprak, su, ateş… Şehir, sa-
dece insanlar tarafından değil, inançlar ve hikâyelerle de inşa 
edilmiş. İşte böyle bir şehir Urfa. Ve işte tam bu şehirde bir 
Nebi İbrahim var; onun hikâyesi, bu toprağın, suyun ve ateşin 
kaderini belirlemiş. 

Ama durun, size anlatılan kıssalar, darb-ı meseller çoğu za-
man bir masal gibi süslenir. “Nebi İbrahim ateşe atıldı, ateş 
ona dokunmadı, odunlar balık oldu, su göl haline geldi” gibi... 
Gözünüzde bir film canlanıyor değil mi? Ama işin aslı biraz 
farklı. Kur’an’da kıssalar, mecazla, sembollerle anlatılır. Her 
kelime, her ifade, sadece bir olayı değil, insanın fıtratını, Al-
lah’ın düzenini ve inanç yolculuğunu anlatır. 

Ateş yakar, su serinlik verir. Ama Allah buyuruyor ki: 

“Ey ateş, İbrahim’e karşı soğuk ve esenlik ol.” (Enbiya, 
21/69) 

Bu sadece bir mucize hikâyesi değil; bu, imanın gücü ile evren 
yasalarının nasıl kesiştiğini gösteren bir sembol. Ateş, elbette 
işini yapıyor. Ama Nebi İbrahim, tevhit mücadelesiyle öyle bir 
konsantrasyon içinde ki, ateş ona zarar veremiyor. Düşünün, 
biz sıradan bir insan olarak bazen küçük sıkıntılarda bile yıkı-
lırken, Nebi İbrahim, toplumun en güçlü, en zalim liderine 
karşı dimdik duruyor. 

 

Bölüm 2: İnsan, Takva ve Seçim 

Biraz düşünelim… Bizim elimizde ne var? Akıl, takva, irade 
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ve fıtrat… İnsan olarak seçim yapma özgürlüğümüz var. Al-
lah, bize seçenek sunmuş. İki yol: Takva ve fısk. İnsan bu iki 
teklif karşısında kendi iradesiyle karar veriyor. Bu yüzden so-
rumluluk sadece bize ait. 

“Gerçek şu ki, İbrahim (tek başına) bir ümmetti; Allah'a gö-
nülden yönelip itaat eden bir muvahhiddi. Ve o müşrikler-
den değildi.” (Nahl, 16/120) 

Bize anlatılan hikâyelerin temelinde aslında bu özgürlük ve 
sorumluluk dersi var. Nebi İbrahim, kendi toplumunda tek 
başına bir ümmetti. Ailesi, yakınları putlara tapıyordu; ama 
Nebi İbrahim, kendi fıtratının sesine kulak vererek tevhit yo-
lunu seçti. 

Şimdi bir soru sorayım kendinize: Biz kendi hayatlarımızda 
bu kadar cesur muyuz? Düşünün… Çevremizde, iş yerinde, 
aile içinde, bazen herkes yanlış yapıyor olabilir. Peki ya biz 
doğruyu savunmak için yalnız kalsak ne yaparız? Nebi İbra-
him’in ateşe atıldığı gün, tek başına duruşu aslında bize “yal-
nız kalmaktan korkma, doğru yoldan sapma” diyor. 

 

Bölüm 3: Mucizeler ve Evren Yasaları 

Şimdi ateşe geri dönelim. İnsanlar diyor ki: “Ateşin odunu ba-
lık, su göle dönüştü, Nebi İbrahim yanmadı.” Peki Kur’an’a 
bakınca ne görüyoruz? Burada mecaz var. Ateş gerçek anla-
mıyla yakıyor, evren yasaları işliyor. Ama Allah buyuruyor: 
“Ey ateş, İbrahim’e karşı sakin ol.” Yani, iman öyle bir kon-
santrasyon ve direniş sağlar ki, insan Allah’a yöneldiğinde do-
ğal yasalar bile onun lehine işler. 

Düşünün: Hayatımızda zorluklar, acılar, sıkıntılar. Bazen di-
yoruz ki “Neden bana bunu yapıyor?” İşte Nebi İbrahim’in 
ateşi bize bir ipucu veriyor. Allah zorbalıkları, kötülükleri or-
tadan kaldırıyor mu? Hayır. Ama imanın gücü, kişinin acıyı 
aşmasını sağlıyor. 

Aynı şekilde, Nebi İsa’nın örneğinde olduğu gibi, ölüler Allah 
yolunda diridir. Ölmek, sadece hayati fonksiyonların durması 
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demek değil; Allah yolunda mücadele eden ruhun cennetteki 
kazanımıdır. 

 

Bölüm 4: İnsan Toplumları ve Nebiler 

Dünya tarihi boyunca, her nebi mutlaka karşı çıkışlarla, baskı-
larla mücadele etti. Nebi İbrahim’e Nemrut karşı çıktı. Nebi 
Muhammed’e Ebu Cehil ve Ebu Leheb. Bu, sadece İslam top-
lumlarına özgü değil, Allah’ın bir sünneti. 

“Senden önce gönderdiğimiz resullerimizin bir sünnetidir. 
Sünnetimizde bir değişiklik bulamazsın.” (İsra, 17/77) 

Düşünün, bu bir nevi evrensel gerçek: Hak yoluna çıkan nebi, 
mutlaka toplumdaki güçlü ve çıkarcı gruplarla çatışır. Ve bu 
çatışma, imanın test edilme biçimidir. 

Peki ya biz kendi hayatlarımızda imanın test edilmesine hazır 
mıyız? Küçük zulümler, adaletsizlikler, haksızlıklar… İşte 
Nebi İbrahim bize gösteriyor ki, doğruyu savunmak sadece 
kutsal metinlerde değil, hayatın tam ortasında da bir sınavdır. 

 

Bölüm 5: Ateşe Atılış ve Tevhid Mücadelesi 

Nebi İbrahim’in hikâyesinde ateşe atılması, sadece fiziksel bir 
sınav değil, insan iradesinin, inancının ve Allah’a teslimiyeti-
nin simgesidir. Ateş, doğal olarak yakar; ama Allah buyurur: 

“Ey ateş, İbrahim’e karşı serin ve esenlik ol.” (Enbiya, 
21/69) 

Burada anlaşılması gereken çok önemli bir nokta var: Ateş, 
kendisine verilen görevi yapıyor. Ama Nebi İbrahim’in için-
deki tevhit bilinci ve Allah’a olan teslimiyeti öyle bir güç ka-
zandırıyor ki, ateş ona zarar veremiyor. İman, insanı olumsuz 
koşullardan koruyan bir kalkan, bir güç kaynağıdır. 

Sıradan bir insan için ateşin karşısına çıkmak ölüm demektir. 
Ama Nebi İbrahim için ölüm, Allah yolunda can vermek, tes-
limiyetin bir göstergesidir. Bu nedenle Kur’an’da mecazla an-
latılır: Ateş yakıyor, ama imanlı insan acıyı hissetmiyor. 

Bu noktada insanın fıtratı devreye girer. Allah, insanlara akıl, 
takva ve fısk vermiştir. Herkes seçim yapabilir. Nebi İbrahim, 
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kendi iradesiyle Allah yolunu seçmiş ve bu seçim, onu tek ba-
şına bir ümmet haline getirmiştir. İşte ateşe atılması, bu irade-
nin somut bir sınavıdır. 
 

Bölüm 6: İnsan ve Evren Yasaları 

Ateş, su, ölüm… Bunlar evrenin yasalarıdır. Allah, evrene her 
şeyi ölçü ve düzenle yaratmıştır. Yağmur yağar, sel gelir; ateş 
yakar, güneş doğar; ölüm herkesi bulur. Bu yasalar değişmez. 
Ama Allah, irade sahibi olan insana özgürlük vermiştir. 

Bu nedenle ateşin Nebi İbrahim’i yakmaması, Allah’ın evren-
sel yasalarını çiğnemesi anlamına gelmez. Tersine, imanlı in-
sanın iç dünyasındaki güç, doğal yasaların etkisini değiştir-
mese de, acıyı hissetmemesini sağlar. Aynı mantık Nebi 
İsa’nın göğe yükseltilmesinde de geçerlidir. Hayati fonksiyon-
larını yitirmemiş anlamında değil; Allah yolunda dirilmiştir, 
yani müminlerin gözünde ebedi bir yaşam kazanmıştır. 

İşte burada dikkat edilmesi gereken: Dünya yasaları değiş-
mez, ama Allah’ın izniyle iman ve tevhit, insanın deneyimle-
diği gerçekliği farklı kılar. Ateş yakar, ama imanlı için acı yok-
tur. Ölüm gelir, ama Allah yolunda ölen, ebedi hayatta diridir. 
 

Bölüm 7: Tevhit ve Hanif Dini 

Nebi İbrahim’in hayatının özü, tevhit mücadelesidir. Hanif 
dini, Allah’a yönelmeyi, yaratılmışların önüne Allah’ı koy-
mayı öğretir. Allah’ın verdiği nimetleri, sadece verenin Allah 
olduğunu bilmek; hayatın her anında O’nun iradesini gözet-
mek demektir. 

“Sonra sana vahyettik: 'Hanif olan İbrahim’in dinine uy. O, 
müşriklerden değildi.” (Nahl, 16/123) 

Nebi İbrahim’in ateşe atılması, Hanif dini savunmanın ve tev-
hit yolunda dimdik durmanın sembolüdür. Dünya hayatında 
karşılaşılan acılar, zorluklar ve ölüm, imanlı için bir engel de-
ğil, bir sınavdır. Tevhid bilinci, insanı bu sınavlardan korur ve 
doğru yolu gösterir. 
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Bölüm 8: Dünya Hayatı ve Ahiret Perspektifi 

Dünya hayatı, doğum ile ölüm arasında sınırlı bir zaman dili-
midir. Allah, insanın ne kadar yaşayacağını ve ne zaman öle-
ceğini önceden bilmektedir, fakat bu süre boyunca her insan 
kendi iradesiyle doğruyu ve yanlışı seçmekle yükümlüdür. 
Nebi İbrahim’in ateşe atılması ve onun Allah’a teslimiyeti, bu 
perspektifin somut bir örneğidir. 

Dünya hayatındaki sınavlar, tıpkı ateşin varlığı gibi, evrensel 
yasaların bir parçasıdır. Nebi İbrahim için ateş yakar; ama 
imanlı insan için acı, ilahi yardım ve tevhit bilinci sayesinde 
hissedilmez. Bu, sadece nebiler için değil, tüm müminler için 
bir örnektir: Dünya hayatında karşılaşılan acılar, Allah’a ya-
kınlık ve takvanın ölçüsüdür. 

Kur’an bunu şöyle ifade eder: 

“Allah yolunda öldürülenleri sakın ölüler sanmayın! Ak-
sine onlar diridir, Rabb’leri katında rızıklandırılıyorlar.” 
(Al-i İmran, 3/169) 

Yani Allah yolunda yaşamak, Allah yolunda mücadele etmek, 
insanın dünyada veya ahirette kazanacağı en büyük değerdir. 
Dünya hayatı geçici, ahiret hayatı ise ebedidir. Ateş ve ölüm, 
imanlı için bir engel değil, imanın ve tevhit bilincinin sınav 
aracıdır. 

 

Bölüm 9: Toplumda Yalnızlık ve Örneklik 

Nebi İbrahim’in çağrısı, sadece Nemrut gibi zalimlere değil, 
toplumu oluşturan sıradan insanlara da yöneliyordu. İnsanlar 
genellikle alışkanlıklarına, hevalarına ve toplumun önde ge-
lenlerinin etkisine göre hareket ederler. Bu nedenle Nebi İbra-
him, çoğu zaman yalnız kalmıştır. 

Bu yalnızlık, imanın doğasında vardır. Çünkü doğru yol her 
zaman çoğunluğun tercih ettiği yol değildir. Allah, Nebi İbra-
him’i bu yalnızlık içinde sınadı, ama aynı zamanda onun ör-
nekliğini pekiştirdi. Ateşe atılması, toplumun önde gelenleri-
nin zulmü ve nefretine rağmen dimdik durması, Nebi İbra-
him’in iman ve tevhit kararlılığının somut göstergesidir. 
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Toplum baskısı, günümüzde de farklı biçimlerde devam eder: 
İnsanlar doğru bildikleri yolda yürümek istediklerinde çoğu 
zaman yalnız kalırlar, yanlış anlaşılır veya dışlanırlar. İşte 
Nebi İbrahim’in örneği, insanlara sabır, direnç ve Allah’a tes-
limiyet konusunda rehberlik eder. 

 

Bölüm 10: Ateşin ve Ölümün Mecazi Anlamları 

Kur’an’daki kıssalar, çoğu zaman mecazla anlatılır. Ateşin 
Nebi İbrahim’i yakmaması, Nebi İsa’nın göğe yükseltilmesi 
veya Allah yolunda şehit olanların diriliği, sadece fiziksel 
olaylar olarak anlaşılmamalıdır. 

• Ateş: İnsan hayatındaki zorluklar, imtihanlar ve acılar. 

• Yakılmamak: Allah yolunda teslimiyet, iman ve tevhit bi-
linci ile korunan ruhsal güç. 

• Şehitlik: Ölümle sınırlı olmayan, ahiret hayatında dirilik ve 
Allah’ın rızasına ulaşma. 

Bu bağlamda, ateş Nebi İbrahim için fiziksel bir tehdit olma-
sına rağmen, imanlı için ruhsal bir güç kaynağı haline gelmiş-
tir. İnsan, Allah’a teslim oldukça, zorluklar karşısında daya-
nıklılık kazanır ve sınavları başarıyla geçer. 

 

Bölüm 11: İnsanların Takva, Fısk ve İrade Üzerinden Seçim-
leri 

Allah, insanları akıl, takva ve fısk ile donatmıştır. Her insan, 
iki yoldan birini seçebilir: 

• Takva yolu: Allah’a yönelmek, tevhit bilincini benimse-
mek, O’nun emirlerine uymak. 

• Fısk yolu: Kendi heva ve hevesine kapılmak, Allah’ın ira-
desinden sapmak. 

• Nebi İbrahim, takva yolunu seçmiş ve bunun bedelini 
ateşle sınanarak ödemiştir. Ancak Allah, onun yolunu ba-
şarıyla sonuçlandırmış ve ateş ona zarar vermemiştir. Bu, 
insanların iradesine bir örnek oluşturur: Doğru yolu seç-
mek, Allah’ın yardımıyla mümkün olur. 
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Kur’an bunu şöyle ifade eder: 

“İyilikle kötülük bir olmaz. Sen kötülüğü en güzel şekilde 
sav; işte o zaman seninle düşman arasında sanki bir dostluk 
bağı kurulur.” (Fussilet, 41/34) 

İman, tevhit ve takva ile yürüyen insan, zorluklar karşısında 
yalnız olsa da Allah’ın desteğiyle başarıya ulaşır. 

 

Bölüm 12: Nebi İbrahim’in Örneğinden Günümüz İnsanına 
Dersler 

Nebi İbrahim’in ateşe atılması ve Allah’a olan tam teslimiyeti, 
sadece tarihsel bir olay değildir; aynı zamanda insan hayatı 
için evrensel bir ders niteliğindedir. Günümüzde insanlar, 
iman, doğruluk ve tevhit bilinci açısından benzer sınavlarla 
karşılaşmaktadır. 

 

1. İnsanların iradesi ve sorumluluğu: 

• Her birey, kendi seçimlerinden sorumludur. 

• Toplumun baskısı, alışkanlıklar veya önde gelenlerin etkisi 
insanı doğru veya yanlış yola zorlayamaz. 

• Nebi İbrahim’in dirayeti, insanın kendi aklı, takvası ve fıskı 
ile seçim yapması gerektiğini gösterir. 

 

2. Zorluk ve acılar iman için bir vesiledir: 

• Ateş gibi sınavlar, insanı olgunlaştırır ve imanını pekiştirir. 

• Günümüz zorlukları (maddi sıkıntılar, haksızlıklar, sosyal 
baskılar) da benzer bir sınavdır. 

• İnsan, Allah’a güvenip doğru yoldan sapmadığında, zor-
luklar karşısında manevi bir güç kazanır. 

3. Tevhid bilinci günlük hayatın merkezinde olmalıdır: 

• Tevhid, sadece Allah’ı tanımak veya ibadet etmek değildir; 
hayatın her alanında Allah’ın iradesine uygun hareket et-
meyi içerir. 
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• İş hayatında, sosyal ilişkilerde, aile içinde veya bireysel 
davranışlarda, Allah’ın verdiği akıl, irade ve takvayı rehber 
edinmek gerekir. 

• Nebi İbrahim’in ateşe karşı sergilediği sükunet, Allah’a gü-
venin ve tevhit bilincinin somut bir örneğidir. 
 

Bölüm 13: Dünya Hayatında Mücadele ve Ahiret Perspektifi 

Nebi İbrahim, ateşe atılmadan önce Nemrut ve çevresinin bas-
kısına karşı dimdik durmuştur. Bu, günümüz insanına şu me-
sajı verir: 

1. Doğru yol her zaman kolay değildir: 

o İnsan, Allah’ın yolunda yürümek isterse, çoğu zaman 
yalnız kalır veya yanlış anlaşılır. 

o Dünya hayatı geçici ve sınırlıdır; zorluklar ve engeller, 
imanın ölçüsüdür. 
 

2. Sonuç Allah’a bırakılmalıdır: 

o Ateş Nebi İbrahim’i yakamadı; bu, Allah’ın vaadine 
sadık kalmasının ve kendi yasalarını ihlal etmemenin 
bir örneğidir. 

o Günümüzde insanlar, doğru bildikleri yolda müca-
dele ederken sonucu Allah’a bırakmalı, acelecilik veya 
korkuya kapılmamalıdır. 
 

3. Ahiret mutlaka kazanım sağlar: 

o Dünya hayatında başarı veya başarısızlık geçicidir. 

o Allah yolunda verilen emek ve fedakârlık, ahirette 
ebedi bir kazanca dönüşür. 

 

Bölüm 14: Tevhid Bilincinin Günlük Hayatta Uygulanışı 

1. Karar verme ve seçim: 

o İş, aile veya sosyal yaşamda karar verirken, Allah’ın 
emir ve yasalarına göre hareket etmek. 

o Nefsi heva ve heveslere kapılmamak. 
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2. Sosyal ilişkilerde dürüstlük ve adalet: 

o Toplumda, güç sahiplerine veya çoğunluğa uymak ye-
rine, doğru olanı savunmak. 

o Nebi İbrahim’in Nemrut’a karşı duruşu, adalet ve 
doğruluğun simgesidir. 

 

3. Zorluk ve sıkıntılarda sabır: 

o İş veya özel hayat zorlukları karşısında teslimiyet. 

o Ateş ve ölüm metaforu, günümüz insanına, her türlü 
sınavın Allah’ın izniyle olduğunu ve imanlı için fay-
dalı olduğunu hatırlatır. 

 

4. Dünya ile ahiret dengesi: 

o Dünya hayatındaki başarı veya kayıplar geçici, ahiret 
kazanımı kalıcıdır. 

o Bu perspektif, günlük yaşamın stresine ve bencilliğine 
karşı bir manevi pusula sağlar. 

 

Bölüm 15: Nebi İbrahim’in Örneğinden Günümüz İnsanına 
Somut Uygulamalar 

Nebi İbrahim’in ateşe atılması ve tevhit mücadelesi, sadece ta-
rihsel bir olay değil; günümüz insanının hayatına rehberlik 
eden manevi bir pusuladır. Şimdi bunu somut alanlara taşıya-
lım: 

 

1. Gençlik ve Eğitim Hayatında Uygulama 

Doğru seçimler yapma: 

• Gençler, eğitim ve arkadaş seçimlerinde çoğunluğun bas-
kısına kapılmadan, doğru bildiklerinden şaşmamalıdır. 

o Örnek: Arkadaş çevresinin kötü alışkanlıklara yönlen-
dirmesi karşısında, Nebi İbrahim’in ateş karşısındaki ka-
rarlılığı gibi direnmek. 
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Sabır ve dayanıklılık: 

• Eğitim hayatında zorluklar, sınavlar veya başarısızlıklar 
karşısında panik yapmadan, uzun vadeli hedefe odaklan-
mak. 

o Örnek: Derslerde zorlandığında kısa vadeli rahatlığı 
seçmek yerine, sabırlı çalışmayı sürdürmek. 

Tevhid bilinci ile etik davranış: 

• Öğrenci, kopya çekmek veya haksız avantaj sağlamak ye-
rine dürüst olmalıdır. 

o Nebi İbrahim’in doğruyu tercih etmesi, etik ve ahlaki 
kararlarda rehberdir. 

 

2. İş Hayatında Uygulama 

Doğru ile yanlış arasındaki duruş: 

• İş yerinde etik dışı tekliflere karşı direnmek. 

o Örnek: Haksız kazanç sağlayacak bir yola çekilmek 
yerine, dürüstlükten şaşmamak. 

Liderlik ve sorumluluk: 

• Nebi İbrahim’in kararlılığı, iş hayatında liderlik eden-
lerin adalet ve doğrulukla hareket etmesine örnektir. 

o Örnek: Takımın menfaatini kişisel çıkarların önünde 
tutmak. 

Zorluk karşısında sükunet: 

• İş stresi, krizler veya haksız eleştiriler karşısında panik 
yapmak yerine çözüm odaklı davranmak. 

o Ateşe atıldığında serinlik ve sükunet, iş dünyasında 
soğukkanlılığı ve stratejik düşünmeyi simgeler. 

 

3. Aile ve Sosyal Hayatta Uygulama 

Adalet ve eşitlik: 

• Aile içi kararlar, çocukların eğitimi veya aile mirası 
gibi konularda adil ve bilinçli davranmak. 
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o Nebi İbrahim’in toplum karşısındaki dik duruşu, 
aile içinde de doğru kararlar almanın sembolüdür. 

Sevgi ve sorumluluk bilinci: 

• Aile fertlerine karşı sabırlı, anlayışlı ve sorumlu dav-
ranmak. 

o Ateşe atılırken gösterilen güven, aile ilişkilerinde 
kriz zamanlarında sabırlı ve anlayışlı olmayı hatır-
latır. 

Toplumsal etki: 

• Komşu, arkadaş veya çevre ile ilişkilerde dürüstlük ve 
örnek olma. 

o Nebi İbrahim’in tevhit mücadelesi, toplum içinde 
doğru değerlerin yayılmasına öncülük etmeyi tem-
sil eder. 

 

Bölüm 16: Günlük Hayatta Tevhidi Denge Kurmak 

• Küçük seçimlerde bile Allah’ın rızasını gözetmek: 

o Para harcarken, söz verirken, sosyal medyada payla-
şım yaparken; Allah’ın hoşnut olacağı davranışları ön-
celiklendirmek. 

 

Sınavlar ve zorlukları bir fırsat bilmek: 

o Ateş metaforu, hayatın sınavları karşısında korkma-
mak ve imanla hareket etmek gerektiğini öğretir. 

Ahiret perspektifini unutmamak: 

o Dünya hayatındaki kayıplar geçici, doğru seçimler ka-
lıcıdır. 

o Bu bilinç, gençlerin, çalışanların ve aile fertlerinin ka-
rarlarında rehber olur. 

Kısaca özetlersek: 

• Nebi İbrahim’in ateşe karşı sükuneti → zorluklar karşı-
sında direnç ve sabır 
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• Tevhid mücadelesi → etik ve ahlaki duruş 

• Allah’a teslimiyet → karar ve seçimlerde bilinç ve güven 

Bunlar, günlük hayatta hem bireysel hem toplumsal yaşamın 
rehberi olur. 
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Cumartesi Halkı Kimlerdir? 
 

Bir Günün Hikâyesi, Bir Toplumun Sınavı 

Kur’an bazen bir kavmi anlatır ama aslında insanı anlatır. Bir 
olayı aktarır ama aslında bir karakteri ortaya koyar. “Cumar-
tesi halkı” dediğimiz mesele de böyledir. Bu sadece tarihî bir 
olay değildir; bir zihniyetin fotoğrafıdır. 

Önce şunu netleştirelim: Cumartesi halkı kimdir? 

Kur’an’ın anlattığına göre onlar, İsrailoğulları içinden bir top-
luluktur. Allah onlara cumartesi gününü bir sınav günü ola-
rak belirlemiştir. Bugün, dünyevî kazançtan uzak durmaları 
gereken bir gündür. Fakat onlar bu sınavı aşmak yerine, sına-
vın etrafından dolaşmayı tercih etmişlerdir. Mesele bir gün 
meselesi değildir. Mesele itaatin ruhudur. 

 

1. Olay Nerede Anlatılır? 

Allah şöyle buyurur: 

“Andolsun ki siz, içinizden cumartesi konusunda haddi 
aşanları elbette bilmektesiniz. Biz de onlara: ‘Aşağılık may-
munlar olun!’ demiştik.” (Bakara, 2/65) 

Bir başka yerde ise şöyle denir: 

“Onlara, deniz kıyısındaki o şehir halkını sor. Hani onlar 
cumartesi günü haddi aşıyorlardı. Cumartesi günleri balık-
ları akın akın geliyordu; cumartesi olmayan günlerde ise 
gelmiyordu. İşte onları, yapmakta oldukları fasıklık sebe-
biyle böyle imtihan ediyorduk.” (Araf, 7/163) 

Bak şimdi… Balıklar özellikle cumartesi günü bol geliyor. Di-
ğer günlerde görünmüyor. Bu bir tesadüf değil. Ayet açıkça 
söylüyor: “Onları imtihan ediyorduk.” Demek ki mesele rızık 
değil. Mesele sabır. 
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2. Cumartesi Yasağı Nedir? 

Burada bir kavramı açıklayalım: Sınır (hudud). 

Allah bazı konularda sınır koyar. Bu sınır, insanı kısıtlamak 
için değil; terbiye etmek içindir. Kur’an’da sık sık “Allah’ın 
hududunu aşmayın” ifadesi geçer. (Bakara, 2/229) 

Cumartesi yasağı da böyle bir sınırdı. O gün balık avlamaya-
caklardı. Dinlenecek, dünyevî kazancı bırakacaklardı. Bu, on-
ların söz verdikleri bir ahitti. 

Allah, İsrailoğulları’na hitaben şöyle buyurur: 

“Sizden kesin söz almıştık…” (Bakara, 2/63) 

Yani mesele sadece yasak değil; verilen sözün arkasında dur-
maktı. 

 

3. Onlar Ne Yaptı? 

Ayetler şunu anlatır: 

Balıklar cumartesi günü geliyordu. Onlar da doğrudan avla-
mıyorlardı. Ama cuma günü ağ kuruyor, pazar günü toplu-
yorlardı. 

Şimdi soruyorum sana: Bu itaat midir? Görünüşte yasağı çiğ-
nemiyorlar. Ama yasağın ruhunu çiğniyorlar. İşte burada bir 
kavram daha devreye giriyor: Hileli itaat. Yani dışarıdan ba-
kıldığında kurala uyuyor gibi görünmek; ama aslında onu del-
mek. Bu, sadece o topluma özgü bir şey mi? Hayır. Bugün de 
bir insan vergiden kaçmak için “yasal boşluk” aradığında, 
aynı zihniyet çalışmıyor mu? 

Bir çalışan, mesai saatini doldurup iş yapmadığında ama tek-
nik olarak kurallara uyduğunda, aynı mantık yok mu? 

Cumartesi halkı sadece balık avlayan insanlar değildir. Cu-
martesi halkı, sınırı dolanarak aşan zihniyettir. 

 

4. Allah’ın Tepkisi Neden Bu Kadar Sert? 

“Maymunlar olun” ifadesi (Bakara, 2/65) çok ağırdır. Bu bir 
teşbihtir; aşağılanmayı ve karakter dönüşümünü ifade eder. 
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Neden bu kadar ağır? Çünkü mesele sadece bir günün ihlali 
değildir. Mesele, bilinçli bir başkaldırıdır. 

Araf suresinde olayın devamı anlatılır. Toplum üç gruba ayrı-
lır: Yasağı çiğneyenler. Onları uyaranlar “Bırakın, zaten helak 
olacaklar” diyenler. Uyarıcı grup şöyle der: 

"Rabb’inize mazeretimiz olsun; bir de umulur ki takvâlı du-
yarlı olurlar diye” (Araf, 7/164) 

Bu çok önemli. Demek ki toplum içinde sorumluluk sadece bi-
reysel değildir. Kötülüğe karşı ses çıkarmak gerekir. Bugün bir 
iş yerinde haksızlık yapıldığında susan biri, o üçüncü gruba 
benzemiyor mu? 

 

5. Buradan Bize Ne Mesaj Var? 

Kur’an tarih kitabı değildir. Olay anlatır ama amaç ders ver-
mektir. Cumartesi halkının kıssası bize şunu öğretir: Allah’ın 
koyduğu sınırlar oyun değildir. Sınırın etrafından dolaşmak, 
sınırı çiğnemektir. Rızık bahanesi geçerli değildir. Balık çoktu. 
Ama rızık Allah’tandır. Sabır göstermeleri gerekiyordu. 

Kur’an başka bir yerde şöyle der: 

“Kim Allah’a karşı takvalı olursa, Allah ona bir çıkış yolu 
gösterir ve onu ummadığı yerden rızıklandırır.” (Talak, 
65:2-3) 

Demek ki rızık için hileye gerek yok. Toplumsal sorumluluk 
vardır. Kötülüğe sessiz kalmak da bir tercihtir. 

 

6. Nebilerle Bağlantı 

Burada önemli bir nokta var. İsrailoğulları’na birçok nebi gön-
derilmiştir. Nebi Musa onlara kitabı getirmiş, ahdi hatırlatmış-
tır. Ama zamanla söz unutulmuş, şekil kalmış, ruh gitmiştir. 

Kur’an sık sık İsrailoğulları’na verilen nimetleri hatırlatır (Ba-
kara, 2/47). Fakat nimet arttıkça sorumluluk da artmıştır. 

Nebi Muhammed’e gelen vahiy ise bu kıssayı bize aktararak 
aynı hataya düşmememiz için uyarır. Resule itaat konusunu 
burada doğru anlamak gerekir. Allah şöyle buyurur: 
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“Kim resule itaat ederse Allah’a itaat etmiş olur.” (Nisa, 
4/80) 

Bu ayet şunu gösterir: Resul, Allah’ın sınırlarını iletir. Ona it-
aat, Allah’ın koyduğu sınırlara itaattir. Bu, ayrı bir otoriteye 
bağlılık değil; vahyin kaynağına bağlılıktır. 

“Resulün görevi apaçık tebliğdir.” (Nur, 24/54)  

Yani mesajı duyurmak. Mesajın özü ise Allah’ın hudududur. 
Cumartesi halkının hatası, vahyin bildirdiği sınırı ciddiye al-
mamaktı. 

 

7. Günümüz Cumartesileri 

Şimdi dürüst olalım. Bizim Cumartesimiz ne? Belki riba konu-
sunda “ama sistem böyle” diyerek sınırı eğip bükmek. Belki 
hakkı, hukuku, adaleti “küçük bir şey” diye görmezden gel-
mek. Belki ibadeti şekle indirip ahlakı ihmal etmek. Kur’an 
şöyle der: 

“Allah’ın ayetlerini az bir bedel karşılığında satmayın.” 
(Bakara, 2/41) 

Yani ilkeyi menfaate değişmeyin. Cumartesi halkı balığı seçti. 
İlkeyi bıraktı. Biz neyi seçiyoruz? 

 

8. Bu Kıssa Korkutmak İçin mi? 

Hayır. Uyarı için. Kur’an bir başka yerde şöyle der: 

“Andolsun ki onların kıssalarında akıl sahipleri için ibret 
vardır.” (Yusuf, 12/111) 

İbret nedir? Başkası düşmeden önce çukuru görmek. Cumar-
tesi halkının hikâyesi şunu söyler: 

Allah’ın sınırlarıyla zekâ yarıştırılmaz. 

İtaat şekil değil, niyet ve sadakattir. 

Rızık için ilkeyi satmak uzun vadede kazanç değildir. 
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9. Sonuç: Cumartesi Halkı Bir Kavim mi, Bir Karakter mi? 

Evet, tarihsel olarak İsrailoğulları içinden bir topluluktur. 
Ama ahlaki olarak bir karakterdir. Kur’an geçmişi anlatırken 
bugünü hedefler. Cumartesi halkı; Sınırı dolanan, Ruhu boşal-
tıp şekli tutan, Menfaati ilkenin önüne koyan zihniyettir. Ve 
Kur’an bize şunu hatırlatır: 

“Allah, haddi aşanları sevmez.” (Bakara, 2/190) 

Hududu aşmak bazen açık isyanla olur, bazen kurnazlıkla. 
Ama sonuç değişmez. Mesele gün değil. Mesele sadakat. Allah 
sınır koyduğunda, o sınırın etrafında dolaşmak değil; o sınırın 
içinde kalmak gerekir. 

Cumartesi halkı bunu yapamadı. Biz yapabilecek miyiz? 
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İblis ve Biz 
 

Görünmeyen Savaşın İç Yüzü: İnsan, Seçim ve İç Hakikat 

İnsanın İçine Saklanan Savaş 

İnsan çoğu zaman savaşı dışarıda arar. Oysa Kur’an’ın dikkat 
çektiği savaş, görünür alanlarda değil, görünmeyen bir iç sa-
hada yaşanır. Bu sahada ne kılıç vardır ne ordu; ama sonuçları 
bütün bir hayatı belirler. 

Bu savaşın adı, insanın kendi içinde verdiği karardır. Bir yö-
nüyle bu karar, doğru ile yanlış arasında bir seçimdir. Ama 
daha derinde, bu seçim insanın kendine ne kadar dürüst kala-
bildiğiyle ilgilidir. 

İblis anlatısı burada devreye girer. Çünkü Kur’an’da İblis, sa-
dece geçmişte yaşanmış bir olayın figürü değildir. O, insanın 
iç dünyasında sürekli yeniden ortaya çıkan bir eğilimin sem-
bolik karşılığıdır. 

Bu yüzden mesele “İblis var mı yok mu?” meselesi değildir. 

Asıl mesele şudur: 

İnsan, kendisine sunulan düşünceleri nasıl ayırt eder? 

 

İblis Anlatısı: Bir Kıssa Değil, Bir Sistem 

Kur’an darb-ı mesellerinin çoğu zaman tarih anlatmaz. Olay-
ları kronolojik olarak aktarmaktan ziyade, insan zihninde bir 
sistem kurar. İblis kıssası da böyledir. Bu anlatı, insanın nasıl 
saptığını açıklamak için kurulmuş bir modeldir. İlk sahne bel-
lidir: emre karşı gelme. 

Ama bu karşı gelme basit bir isyan değildir. Arkasında çok 
daha derin bir zihinsel yapı vardır: kıyas, üstünlük algısı ve 
benlik merkezlilik. 

“Ben ondan hayırlıyım…” (Araf, 7/12) 
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Bu cümle, sadece bir söz değildir. Bu, insanın içine de sızabilen 
bir düşünce biçimidir. Çünkü insan da çoğu zaman kendini 
başkasıyla kıyaslar ve bu kıyas üzerinden bir değer üretir. İşte 
İblis kıssası burada evrenselleşir. O artık bir varlık değil, bir 
zihinsel eğilim olur. 

 

Kıyasın Tehlikesi: Hakikatin Yerine Benlik 

İblis’in hatası, emri anlamamak değildir. Emri kendi ölçüsüne 
göre değerlendirmesidir. Bu nokta çok önemlidir. Çünkü in-
san da çoğu zaman hakikati olduğu gibi değil, kendi ölçeğine 
göre yorumlar. “Bana göre doğru bu.” “Benim şartlarım 
farklı.” “Ben böyle daha mantıklı buluyorum.” Bu cümleler 
modern çağın en yaygın düşünme biçimidir. Ama Kur’an açı-
sından mesele şudur: Hakikat kişiye göre değişmez. İblis’in kı-
yası, hakikati ölçü haline getirir. Oysa hakikat, ölçüyü belirle-
yen şeydir. 

Bu tersine dönüş başladığında, artık itaat değil yorum başlar. 
Yorumun başladığı yerde ise netlik kaybolur. 

 

Kibir: Görünmeyen Merkez Kayması 

Kibir çoğu zaman yanlış anlaşılır. Sadece başkasını küçümse-
mek değildir. Kibir, insanın kendi bakışını mutlaklaştırması-
dır. İblis’in problemi “ben büyüğüm” demek değil, Allah’ın 
tercihine karşı kendi ölçüsünü üstün görmesidir. Bu yüzden 
Kur’an kibri sadece ahlaki bir kusur olarak değil, hakikat algı-
sını bozan bir merkez kayması olarak ele alır. 

Sad Suresi’nde geçen ifade bu yüzden çarpıcıdır: 

“Ey İblis! Seni secde etmekten alıkoyan nedir?” (Sad, 38/75) 

Burada soru şudur: “Ne düşündün?” Yani mesele davranış 
değil, düşüncenin kendisidir. 

Çünkü düşünce bozulduğunda, davranış zaten onu takip 
eder. 
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İnsanın En Sessiz Yüzü: İç Onay Mekanizması 

İblis anlatısının en kritik tarafı şudur: Hiçbir şey zorla yapıl-
maz. Bu, insanın sorumluluğunu ağırlaştırır ama aynı za-
manda onu özgürleştirir. Çünkü insan çoğu zaman dış etken-
leri suçlasa da, iç dünyasında bir onay mekanizması vardır. 

Bir düşünce gelir. Sonra o düşünce sorgulanır. Ve sonunda ka-
bul edilir. İşte o kabul anı, insanın gerçek tercihidir. Kur’an bu 
yüzden sürekli şu soruyu hatırlatır: “Aklınızı kullanmaz mısı-
nız?” Bu soru bir bilgi sorusu değildir. Bu bir uyanış çağrısıdır. 

 

Vesvese: Düşüncenin Taklidi 

Vesvese, insanın kendi sesi gibi gelen ama kendinden olma-
yan düşüncedir. En tehlikeli yönü şudur: Kendini yabancı gibi 
değil, tanıdık gibi sunar. Bu yüzden insan onu kolay ayırt ede-
mez. “Bunu hak ettim.” “Bunda bir şey yok.” “Herkes yapı-
yor.” Bu cümleler emir değildir. Ama yön değiştirir. 

Kur’an bu yüzden vesveseyi dışsal bir güç olarak değil, içsel 
bir yönlendirme biçimi olarak anlatır. “Nâs Suresi”nde geçen 
ifade bu gerçeği özetler: 

“Kalplere vesvese verir.” (Nâs, 114/5) 

Kalp burada sadece duygu merkezi değil, karar merkezidir. 

 

Süsleme: Gerçeğin Değil, Algının Değişimi 

İblis’in en etkili yöntemi zorlamak değil, değiştirmektir. Ama 
değiştirdiği şey gerçek değil, algıdır. Kur’an bunu “süsleme” 
kavramıyla anlatır. 

“Onlara yaptıklarını süslü göstereceğim.” (Hicr, 15/39) 

Süsleme, kötülüğü yok etmez. Sadece görünümünü değiştirir. 
Bu yüzden modern dünyada kötülük çoğu zaman kötülük 
gibi görünmez. 

İsraf → konfor; Bencillik → öz sevgi; Haksızlık → güç; Sapma 
→ özgürlük.  

İsimler değiştiğinde, algı da değişir. Algı değiştiğinde, vicdan 
sessizleşir. 
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En Tehlikeli Aşama: Normalleşme 

İblis’in en büyük başarısı, kötülüğü büyütmek değil, alışkan-
lık haline getirmektir. Çünkü alışkanlık, farkındalığı öldürür. 
Bir şey yanlış olsa bile tekrarlandığında normalleşir. 

Normalleşen şey ise artık sorgulanmaz. Kur’an bu süreci şöyle 
açıklar: 

“Onlara yaptıkları süslü gösterildi.” (En’âm, 6/43) 

Buradaki kritik nokta şudur: İnsan artık kötülüğü kötü olarak 
görmez. 

 

İblis’in Alanı: Boşluklar 

İblis insanı dolu yerden yakalamaz. Boşluklardan yakalar. Bu 
boşluklar: dikkat boşluğu, bilinç boşluğu, anlam boşluğu, 
amaç boşluğu… Bir insan ne kadar boşlukta kalırsa, o kadar 
yönsüzleşir. Bu yüzden Kur’an sürekli “zikr”, “tefekkür” ve 
“farkındalık” vurgusu yapar. 

 

İblis’in Gücü Yoktur: Ama Daveti Vardır 

Kur’an çok net bir sınır çizer: 

“Oysa onun üzerinde hiçbir zorlayıcı gücü yoktu.” (Sebe, 
34/21) 

Bu ayet İblis’i küçültmez. İnsanı büyütür. Çünkü sorumluluk 
insana aittir. İblis çağırır. İnsan gider. İblis fısıldar. İnsan kabul 
eder. 

 

En Son Sahne: İtirafın Çöküşü 

İbrahim Suresi’nde anlatılan sahne, bütün anlatının düğümü-
dür: 

“Ben sadece sizi çağırdım…” (İbrahim, 14/22) 

Bu cümle, bütün mazeretleri sıfırlar. Çünkü insan artık şunu 
görür: Kimse zorlanmamıştır. 
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İnsan Neden Kaçar? 

İnsan çoğu zaman gerçeği bilmekten değil, sorumluluk almak-
tan kaçar. Çünkü sorumluluk: konforu bozar, alışkanlığı sar-
sar, benliği zorlar… Bu yüzden insan bazen bilmek istemez. 
Çünkü bilmek, değişmeyi gerektirir. 

 

Tevbe: Sistemin En Büyük Kapısı 

Kur’an’ın en güçlü yönlerinden biri, insanı kapatmaz. Tevbe 
bu yüzden sadece bir af değil, yeniden başlama sistemidir. İb-
lis düşer ve kalır. İnsan düşer ve döner. Bu dönüş imkânı, in-
sanın en büyük üstünlüğüdür. 

 

Sonuç: Savaşın Adı İnsan 

İblis anlatısı sonunda bir düşman hikâyesi değildir. Bir bilinç 
hikâyesidir. İnsan: düşüncesiyle, tercihiyle, farkındalığıyla 
kendini inşa eder. İblis ise bu süreçte sadece bir hatırlatıcıdır: 
İnsanın kendi içinde verdiği kararın görünür hâli. 

Ve belki en sade gerçek şudur: İblis insanı zorlamaz. İnsan, 
kendi yolunu seçer. 

 

Son Söz: İblis’in Yeri ve İnsanın Gerçek Muhatabı 

Bu anlatının sonunda açıkça görülmesi gereken şey şudur: İb-
lis, insanın karşısında duran dışsal ve mutlak bir güç değildir; 
insanın içine fısıldayan, düşünceyi eğen, tercihi yönlendiren 
ama asla zorlamayan bir etkidir. Kur’an’ın çizdiği sınır nettir: 
İblis’in insan üzerinde bağlayıcı bir hâkimiyeti yoktur. O, in-
sanın dışında bir otorite değil; insanın içinde beliren bir “ves-
vese dili”dir. Yani İblis, insanın karar anlarında ortaya çıkan 
meşrulaştırma, erteleme, küçümseme ve süsleme mekanizma-
sının adıdır. 

Bu yüzden İblis’i dışarıda bir varlık olarak aramak, Kur’an’ın 
işaret ettiği hakikati eksik okumaktır. O, insanın iradesini elin-
den alan bir güç değil; insanın iradesini test eden bir imkândır. 
Nerede bir insan “benim için bir istisna var”, “ben bunu hak 
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ediyorum”, “bu kadar da önemli değil” diyorsa; orada İblis’in 
zorlayan değil, ikna eden sesi vardır. Ama bu ses yine de in-
sana ait değildir; insana sunulan bir çağrıdır. 

Kur’an’ın bütünlüğü içinde bakıldığında İblis, insanın dışında 
bir merkez değil, insanın içinde sürekli yeniden üretilen bir 
sapma ihtimalidir. Bu yüzden onunla mücadele, mekânsal bir 
mücadele değil; bilinçsel bir mücadeledir. İnsanın kendisini 
tanıması, kendi düşünce akışını fark etmesi ve her iç sesi mut-
lak doğru kabul etmemesi gerekir. 

Son hüküm şudur: İblis insanı bir yerden yakalayıp sürükle-
mez; insanın kendi seçtiği kapılardan içeri girer. Ve insan, 
hangi kapıyı açtığını fark ettiği anda aslında kiminle karşılaş-
tığını da anlamış olur. Bu nedenle Kur’an’ın daveti, dış bir 
düşmanı işaret etmekten çok, insanı kendi içindeki karar anına 
uyandırmaktır. 

Ve nihai gerçek değişmez: İblis, insanın yerine karar veren bir 
güç değildir; insanın kararını görünür kılan bir aynadır. 
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Maûn Sûresi ve Salatın Bilinçli 
Olması Gerekliliği 
 

Maûn Sûresinin Temel Mesajı 

Mekke döneminde inen Maûn sûresi, insanın dini nasıl yanlış 
anlayabildiğini çarpıcı bir şekilde ortaya koyar. Özellikle iba-
detin içinin boşaltılması, onun bir gösteriye dönüşmesi ve vic-
danla bağının kopması bu sûrenin merkezinde yer alır. 

Sûre, okuyucuyu sarsan bir soruyla başlar ve daha ilk cümlede 
meseleyi derinleştirir: 

“Dini yalanlayanı gördün mü?” (Maûn, 107/1) 

Buradaki “dini yalanlamak” sadece inkâr etmek değildir. 
İnanç iddiası taşıdığı hâlde, o inancın gerektirdiği ahlâkî ve 
toplumsal sorumlulukları yerine getirmemek de bu kapsama 
girer. 

Bu ayet, görünürde inançlı ama özünde kopuk bir insan tipini 
tanımlar. Yani mesele sadece “inanıp inanmamak” değildir; 
inandığını söyleyen bir insanın hayatı ne kadar o inançla 
uyumludur, asıl sorgulanan budur. 

 

İbadet ve Sosyal Sorumluluk Arasındaki Kopuş 

Sûrenin devamında bu kişinin davranışları somutlaştırılır: ye-
timi itip kakmak, yoksulu umursamamak ve ibadeti sadece 
gösteriş için yapmak. 

“İşte o, yetimi itip kakar. Yoksulu doyurmaya teşvik etmez.” 
(Maûn, 107/2-3) 

Bu ayetler, ibadetin sosyal boyutunu ortaya koyar. Bir insanın 
Allah’a yöneldiğini iddia etmesi, onun insanlara karşı sorum-
luluğunu ortadan kaldırmaz; aksine artırır. 
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Burada çok önemli bir gerçek açığa çıkar: İbadet ile ahlâk bir-
birinden koparıldığında geriye sadece şekil kalır. 

Günlük hayattan düşünelim: Bir insan sürekli “iyi bir insa-
nım” dediğini varsayalım ama en basit yardımı bile yapmıyor. 
Bu durumda söylediği ile yaşadığı arasında ciddi bir boşluk 
vardır. Maûn sûresi tam olarak bu çelişkiyi hedef alır. 

 

Gaflet İçindeki Salat 

Sûrenin en çarpıcı uyarılarından biri şu ayettir: 

“Vay o salat edenlere, ki onlar salatlarından gafildirler.” 
(Maûn, 107/4-5) 

Buradaki “salat”, sadece belirli vakitlerde kılınan namaz ola-
rak dar bir anlamda düşünülmemelidir. Ayetin bağlamı dik-
kate alındığında, bilinçsiz, etkisiz ve hayata yansımayan iba-
det anlayışı eleştirilmektedir. 

Burada asıl problem ibadetin yapılması değil, ibadetin far-
kında olunmamasıdır. Yani kişi ibadet eder ama ibadet onun 
hayatında hiçbir değişim oluşturmaz. 

Bunu basit bir örnekle düşünelim: Bir iş yerinde her gün top-
lantıya katılan ama tüm dikkati telefonunda olan bir çalışan... 
Görünürde toplantıdadır, ama aslında orada değildir. İşte bu, 
Maûn’daki gaflet hâlinin modern karşılığıdır. 

 

Gösterişe Dönüşen İbadet 

Bu bilinçsiz ibadet anlayışı başka bir ayette daha açık şekilde 
tasvir edilir: 

“Onların Beyt’in (Kabe’nin) yanındaki salatları ıslık çal-
maktan ve el çırpmaktan başka bir şey değildi.” (Enfâl, 8/35) 

Bu ayet, ibadetin içeriğini kaybedip bir gösteriye dönüşmesini 
anlatır. Ritüel vardır, ama anlam yoktur. Mekke müşrikleri 
Kâbe’nin yanında ibadet ettiklerini düşünüyorlardı; ancak 
yaptıkları şey, ciddiyetten uzak, bilinçsiz ve işlevsiz hareket-
lerden ibaretti. 
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Bu noktada Maûn sûresi ile birlikte düşünüldüğünde mesaj 
netleşir: 

İbadet, eğer insanı dönüştürmüyorsa, sadece bir alışkanlık 
veya gösteri hâline gelir. 

Salatın Gerçek Amacı 

Kur’an, ibadetin ne olması gerektiğini açıkça ortaya koyar: 

“Salat, (namaz) hayâsızlıktan ve kötülükten alıkoyar. Al-
lah’ı hatırlamak elbette en büyüktür.” (Ankebut, 29/45) 

Bu ayet, salatın amacını tanımlar: ahlâkî dönüşüm. Eğer bir 
ibadet, insanı kötülükten uzaklaştırmıyorsa, orada ciddi bir 
eksiklik vardır. Çünkü ibadetin hedefi sadece yapmak değil, 
insanı değiştirmektir. 

Günlük hayattan bir örnek: Bir öğrenci sürekli ders çalışıyor 
ama öğrendiklerini hiçbir şekilde uygulamıyor. Bilgi var, ama 
etki yok. İbadetin dönüşüm üretmemesi de tam olarak böyle-
dir. 

 

Küçük İyiliklerin Önemi 

Sûrenin son kısmı, meselenin sosyal boyutunu tekrar vurgu-
lar: 

“Onlar en küçük yardımı bile esirgerler.” (Maûn, 107/7) 

Burada bahsedilen şey büyük fedakârlıklar değil, en basit in-

sani yardımlardır. Bu, çok çarpıcı bir noktadır: Bir insan iba-
det ettiğini iddia edip en küçük yardımı bile yapmıyorsa, iba-
detinin özü sorgulanır. 

 

İkame Edilen Salat ve Gaflet İçindeki Salat 

Medine döneminde gelen şu ayet, doğru ibadet anlayışını ta-
mamlar: 

“Namazı kılın, zekâtı verin…” (Bakara, 2/43) 

“İkame etmek”, bir şeyi sadece yapmak değil; onu ayakta tut-
mak, hayata yerleştirmek ve bilinçle sürdürmek demektir. Bu-
rada çok net bir ayrım ortaya çıkar: 
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• Maûn’daki salat: Şekil var, bilinç yok  

• Bakara’daki salat: Bilinç var, hayatla bağlantı var  

Bu fark, ibadetin özünü anlamak açısından kritiktir. 

 

Evrensel Bir Uyarı 

Bu mesaj sadece belirli bir topluluğa ait değildir. Tarih bo-
yunca aynı hata tekrar edilmiştir. Bir insanın ibadet ettiğini 
düşünelim; düzenli olarak verir, yapar, katılır… ama çevresin-
deki muhtaçları görmezden gelir. Bu durumda dışarıdan ba-
kıldığında dindar görünebilir. Ancak Kur’an’ın ölçüsüne göre 
durum farklıdır: İbadet, vicdan ve sorumluluk üretmiyorsa, 
eksiktir. 

 

Sonuç: İbadetin Ruhu 

Maûn sûresi bütün olarak okunduğunda şu gerçek ortaya çı-
kar: İbadet, bilinçsiz ve hayattan kopuk hâle geldiğinde insanı 
dönüştürmez. Ritüel tek başına yeterli değildir. Asıl mesele, o 
ritüelin: Vicdana dokunması. Davranışları değiştirmesi. Top-
lumsal sorumluluk üretmesidir  

Sonuç olarak: İbadet, sadece yapılan bir eylem değil; yaşanan 
bir bilinçtir. Eğer bu bilinç yoksa, ibadet Maûn sûresinde an-
latıldığı gibi gaflet üreten bir forma dönüşür. 

Bu yüzden ilahî mesajın özü şudur: İbadet, insanı Allah’a yak-
laştırırken aynı zamanda insanlara karşı daha duyarlı, daha 
adil ve daha merhametli hâle getirmelidir. 
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Barış Yurdu Nedir? “Dârü’s-Selâm”ın 
İzinde Bir Yolculuk 
 

İnsan ne ister? Çok para mı, uzun ömür mü, güçlü olmak mı? 
Biraz durup içimize baktığımızda çoğumuzun aradığı şey as-
lında daha sade: Huzur. İçimizin sakin olması. Gece başımızı 
yastığa koyduğumuzda korkusuz, huzurlu uyuyabilmek. 
Kimseye haksızlık etmeden, kimsenin haksızlığına uğrama-
dan yaşayabilmek. 

Kur’an bu arayışı görmezden gelmez. Tam tersine, insanın 
kalbindeki o derin özlemi bir kavramla ifade eder: “Dârü’s-
Selâm” yani barış yurdu. 

 

“Selâm” Ne Demek? 

Önce kelimenin kendisini anlayalım. “Selâm” sadece savaşın 
olmaması değildir. Selâm; esenliktir, güvenliktir, iç huzurdur, 
korkusuzluktur. Birine “selâm” verdiğimizde aslında “Sana 
benden zarar gelmez” demiş oluruz. Daha derin anlamıyla: 
“Sen benim yanımda güvendesin.” 

Kur’an’da Allah’ın isimlerinden biri de “Es-Selâm”dır: 

“O Allah ki O’ndan başka ilah yoktur; Melik’tir, 
Kuddûs’tür, Selâm’dır…” (Haşr, 59/23) 

Burada Selâm olan Allah’tır. Yani gerçek güvenliğin ve esenli-
ğin kaynağı O’dur. O halde barış yurdu, Selâm olan Allah’ın 
koruması altında olan bir hayat demektir. 

En’am suresinde şöyle buyrulur: 

“Onlar için Rabb’lerinin katında barış yurdu vardır. O, 
yaptıkları sebebiyle onların velisidir.” (En’am, 6/127) 

Bu ayet iki önemli noktaya dikkat çeker. 
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Birincisi: Barış yurdu “Rabb’lerinin katındadır.” Yani gerçek 
ve kalıcı huzur, insanın kurduğu geçici sistemlere değil; 
Rabb’inin hükmüne dayanır. 

İkincisi: “Yaptıkları sebebiyle…” ifadesidir. Bu, barış yurdu-
nun rastgele verilmediğini gösterir. İnsan, yaptığı tercihlerle o 
yurda yönelir ya da ondan uzaklaşır. 

Bir çiftçi düşünelim. Tarlaya ne ekerse onu biçer. Arpa ekip 
buğday beklemez. Kur’an da aynı hakikati söyler: Huzur to-
humu ekmeyen, huzur hasadı beklemesin. 

Kur’an’da barış yurdu sadece bir ödül olarak değil, bir davet 
olarak da geçer: 

“Allah barış yurduna çağırır ve dilediğini dosdoğru yola ile-
tir.” (Yunus, 10/25) 

Bu çok çarpıcıdır. Allah insanı sadece emirlerle sıkıştırmaz; bir 
yere çağırır. Davet edilen yer ise barış yurdudur. Bu çağrı 
Kur’an’dır. Çünkü Kur’an’ın kendisi insanı iç çatışmadan, zu-
lümden, haksızlıktan çıkarıp adalete yöneltir. İsra suresinde 
şöyle denir: 

“Şüphesiz bu Kur’an tek doğru yola iletir…” (İsra, 17/9) 

Demek ki barış yurduna giden yol, doğru yol; doğru yol da 
vahyin rehberliğidir. 

 

Ahiretteki Barış Yurdu 

Barış yurdunun bir boyutu ahirettir. Kur’an, takva sahipleri 
için hazırlanmış cenneti anlatırken huzur dilini özellikle kul-
lanır. Hicr suresinde şöyle buyrulur: 

“Şüphesiz takva sahipleri cennetlerde ve pınar başlarında-
dır. Oraya selametle ve güven içinde girin.” (Hicr, 15/45-
46) 

Dikkat edelim: “Selametle ve güven içinde…” İşte barış yurdu 
budur. Korkunun, kıskançlığın, düşmanlığın olmadığı bir or-
tam. Devamındaki ayet daha da derindir: 

“Biz onların göğüslerindeki kini çıkarıp atarız; kardeşler 
olarak karşılıklı tahtlar üzerindedirler.” (Hicr, 15/47) 
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Demek ki barış yurdu sadece dış şartların düzelmesi değil; 
kalbin temizlenmesidir. İçinde kin taşıyan bir insan sarayda 
da huzursuzdur. Ama kalbi arınmış biri, sade bir evde bile hu-
zur bulabilir. 

Furkan suresinde Rahman’ın kulları anlatılır ve sonunda şöyle 
denir: 

“İşte onlar sabretmelerine karşılık yüksek derecelerle ödül-
lendirilecek, orada esenlik ve selamla karşılanacaklardır.” 
(Furkan, 25/75) 

Burada sabır vurgusu önemlidir. Bu dünyada adaletsizlikle 
karşılaşan, haksızlığa sabreden ama zulme sapmayan insan-
lar; ahirette selamla karşılanacaktır. 

 

Peki Bu Dünya Ne Olacak? 

Barış yurdu sadece ahirete ertelenmiş bir hayal midir? 
Kur’an’ın dili buna izin vermez. Nahl suresinde şöyle buyru-
lur: 

“Erkek veya kadın, kim mümin olarak salih amel işlerse, onu 
mutlaka güzel bir hayatla yaşatırız…” (Nahl, 16/97) 

“Güzel hayat” ifadesi dikkat çekicidir. Bu, dünyadaki huzuru 
işaret eder. Yani barış yurdu sadece ölümden sonraya ait de-
ğildir; burada da başlar. 

Bir mahalle düşünün. İnsanlar birbirine güveniyor, kimse 
kimsenin malına el uzatmıyor, çocuklar korkmadan oynuyor. 
Bu, küçük bir barış yurdudur. Kur’an adaleti emreder: 

“Şüphesiz Allah adaleti, iyiliği ve yakınlara vermeyi emre-
der…” (Nahl, 16/90) 

Adaletin olmadığı yerde barış olmaz. Zulüm, barış yurdunun 
zıddıdır. Çünkü zulüm güveni yıkar. Güven yıkıldığında top-
lum içten içe çürür. 

 

İman ve Güven İlişkisi 

En’am suresinde çok önemli bir ölçü verilir: 
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“İman edip de imanlarına zulüm karıştırmayanlar var ya, 
işte güven onlarındır; doğru yolu bulanlar da onlardır.” 
(En’am, 6/82) 

Burada iman ile güven arasında doğrudan bağ kurulmuştur. 
Zulüm karışmamış bir iman, güven üretir. Hem bireysel hem 
toplumsal güven. 

Zulüm nedir? Hakkı yerinden etmek. Bir şeyi ait olmadığı yere 
koymak. İnsan kendini ilah yerine koyduğunda da zulüm ya-
par; başkasının hakkını yediğinde de. Barış yurdu, zulmün 
terk edilmesiyle başlar. 

 

Nebi Muhammed ve Barış İnşası 

Nebi Muhammed’in getirdiği vahiy, insanları kabile savaşla-
rından çıkarıp tek bir ümmet bilincine yöneltmiştir. Kur’an 
şöyle der: 

“Hep birlikte Allah’ın ipine sımsıkı sarılın ve ayrılığa düş-
meyin.” (Ali İmran, 3/103) 

Ayrılık, düşmanlık üretir. Vahyin etrafında birleşmek ise barış 
üretir. Buradaki “Allah’ın ipi” vahiydir. İpe tutunan düşmez; 
vahye tutunan dağılmaz. Yine Enfal suresinde müminler ara-
sındaki bağ anlatılır: 

“O, onların kalplerini birleştirdi…” (Enfal, 8/63) 

Kalpleri birleştiren Allah’tır; fakat bu birlik vahyin etrafında 
gerçekleşir. Aynı kıbleye yönelen, aynı kitabı ölçü alan insan-
lar arasında ortak bir zemin oluşur. 

 

Barış Yurdunun İç Mimarı: Takva 

Kur’an barış yurdunu en çok takva ile ilişkilendirir. Takva; Al-
lah bilinciyle yaşamak, O’nun sınırlarını gözetmek demektir. 
Hucurat suresinde şöyle buyrulur: 

“Şüphesiz Allah katında en değerliniz, O’na karşı en takvalı 
olanınızdır.” (Hucurat, 49/13) 

Takva arttıkça zulüm azalır. Zulüm azaldıkça güven artar. Gü-
ven arttıkça barış yurdu genişler. 
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Bir baba düşünün. Evde adaletli, merhametli ve tutarlı. Ço-
cuklar o evde huzur bulur. Ama keyfi davranan, öfkesine ye-
nilen bir baba varsa ev huzursuz olur. Allah’ın koyduğu sınır-
ları gözetmeyen insan da hem kendine hem çevresine huzur-
suzluk taşır. 

 

İç Barış Olmadan Dış Barış Olmaz 

Ra’d suresi çok temel bir hakikati söyler 

“Kalpler ancak Allah’ın zikriyle tatmin olur.” (Ra’d, 13/28) 

Zikir, dilde tekrar değildir; Allah’ı merkeze almak demektir. 
Kalbi Allah’tan kopuk bir insanın dış dünyada kurduğu barış 
kırılgandır. Çünkü içi fırtınalıdır. Barış yurdu önce kalpte ku-
rulur. Kalp sükûna erdiğinde davranış da yumuşar. Yumuşa-
yan insan, çevresine güven verir. 

 

Sonuç: Barış Yurdu Bir Mekân mı, Bir Yol mu? 

Kur’an’ın bütünlüğüne baktığımızda barış yurdu üç katman-
lıdır: 

1. Kalpte başlar – Zulümsüz iman ve Allah bilinciyle. 

2. Toplumda görünür olur – Adalet, merhamet ve bir-
likle. 

3. Ahirette kemale erer – Korkusuz, kinsiz, ebedî hu-
zurla. 

Allah barış yurduna çağırır (Yunus, 10/25). Bu çağrıya kulak 
veren, vahyin rehberliğinde yürüyen, zulmü terk eden insan 
hem dünyada “güzel hayat”a (Nahl, 16/97) hem de ahirette “se-
lamet ve güven”e (Hicr, 15/46) ulaşır. 

Barış yurdu uzak bir hayal değildir. Her adaletli davranışta, 
her affedişte, her hakkı yerine koyuşta biraz daha yaklaşır. 

Ve sonunda insan şunu anlar: Gerçek barış, Allah’ın hükmüne 
teslim olan kalpte başlar. O kalp çoğaldıkça, yeryüzü de bir 
barış yurduna dönüşür. 
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Çağlar Üstü Rehber: Kur’an’ın Tarih 
ve Evrensellik Dengesi 
 

Bir Kitap Kime Konuşur? 

Bir kitabı gerçekten anlamak için önce şu soruyu sormak gere-
kir: Bu kitap kime konuşuyor? Sadece ilk muhataplarına mı, 
yoksa her okuyana mı? 

Kur’an söz konusu olduğunda bu soru daha da derinleşir. 
Çünkü Kur’an, yalnızca bir zaman dilimine hitap eden sıradan 
bir metin değildir. O, tarihin içinden konuşur ama tarihe hap-
solmaz. Hayata temas eder ama sadece belirli bir hayat biçi-
miyle sınırlı kalmaz. 

Kur’an hem indiği dönemin insanına konuşur hem de bütün 
çağlara seslenir. İşte onu doğru anlamanın yolu, bu iki yönü 
birlikte kavramaktan geçer. 

 

Tarihin İçinde, Zamanın Üstünde 

Kur’an, soyut bir metin değildir. İnsanların yaşadığı gerçek 
olayların içinde inmiştir. Ticaretin olduğu yerde konuşur, sa-
vaşın ortasında yol gösterir, aile ilişkilerine dokunur, adalet-
sizliklere müdahale eder. 

Ama burada kritik bir nokta vardır: Olaylar tarihsel olabilir, 
fakat ortaya konan ilkeler evrenseldir. 

“Şüphesiz zikri biz indirdik, onun koruyucusu da biziz.” 
(Hicr, 15/9) 

Zikir: Burada Kur’an’ın kendisi kastedilir. İlahi mesajın ko-
runmuşluğu vurgulanır. 

Bu ayet bize açıkça şunu söyler: Kur’an sadece indirildiği dö-
nem için değil, korunmuş bir rehber olarak bütün zamanlar 
içindir. 
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Eğer bir söz korunuyorsa, bu onun geçici değil kalıcı olduğu-
nun işaretidir. 

 

Yerel Olay, Evrensel İlke 

Kur’an’da bazı ayetler doğrudan belirli olaylara cevap verir. 
Bu, onun evrenselliğine zarar vermez. Aksine, mesajın hayata 
temas ettiğini gösterir. 

Bunu basit bir örnekle düşün: 

Bir baba çocuğuna “Yalan söyleme” dediğinde, bu söz belki o 
gün yaşanan bir olay üzerine söylenmiştir. Ama bu öğüt sa-
dece o ana ait değildir. İlke kalıcıdır. Kur’an da böyledir. Aye-
tin indiği olay yerel olabilir; fakat verdiği ölçü bütün zaman-
lara aittir. 

 

Kur’an’ı Tarihe Hapsetme Eğilimi 

Tarih boyunca bazı yaklaşımlar Kur’an’ı sadece indiği dö-
neme ait göstermeye çalışmıştır. “O ayetler o zamana aitti” dü-
şüncesi yeni değildir. Ama bu yaklaşımın arkasında gizli bir 
kabul vardır: Kur’an beşerîdir ve zamanla eskir. Oysa Kur’an 
kendisini böyle tanıtmaz. Eğer bir söz Allah’a aitse, zaman 
onu eskitemez. Çünkü zamanı yaratan Allah’tır. Şunu açıkça 
düşünmek gerekir: Eğer Kur’an sadece 7. yüzyıla aitse, bugün 
bize ne söyleyebilir? 

Modern dünyada: Dijital bağımlılık, ekonomik adaletsizlik, 
ahlaki belirsizlik bunlara nasıl rehberlik eder? Ama gerçek şu: 
İnsan değişmez. Teknoloji değişir, araçlar değişir, şehirler de-
ğişir. Ama insanın: Kibri, hırsı, kıskançlığı, merhameti, adalet 
arayışı değişmez. İşte Kur’an tam olarak bu değişmeyen in-
sana hitap eder. 

 

İnsanın İç Çatışması: İlk Kıssa 

Kur’an’ın anlattığı ilk dramatik olaylardan biri iki kardeş kıs-
sasıdır: 

“Onlara Âdem’in iki oğlunun haberini gerçek olarak oku…” 
(Maide, 5/27–31) 
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Takva: Allah’a karşı bilinçli olmak, sorumluluk bilinciyle ha-
reket etmek. Bu kıssa yalnızca geçmişte yaşanmış bir olay de-
ğildir. Bu, insanın iç dünyasının bir yansımasıdır. Bir tarafta 
takva, diğer tarafta nefis vardır. Bir tarafta teslimiyet, diğer ta-
rafta kıskançlık. 

Sonuç: Hırs, kıskançlık, şiddet, pişmanlık. Bugün bir iş ye-
rinde: Haksız rekabet yapıldığında, birinin başarısı kıskanıldı-
ğında, gerçek gizlendiğinde o kıssa yeniden yaşanır. 

Kur’an tarih anlatmaz; insanı anlatır. 

 

İman ve Salih Amel: Ayrılmaz Bütün 

Kur’an’da sürekli tekrar eden bir ifade vardır: “İman edenler 
ve salih amel işleyenler…” Bu bir tesadüf değildir. İman kal-
bin yönelişidir. Salih amel bu yönelişin dışa yansımasıdır. 
İman kökse, amel meyvedir. 

“Ey iman edenler! Sadakalarınızı başa kakmak ve eziyet et-
mek suretiyle boşa çıkarmayın…” (Bakara, 2/264) 

Riya (gösteriş): Amelin Allah için değil, insanlar için yapıl-
ması. Bu ayet çok net bir ilke koyar: Gösteriş için yapılan iyilik, 
iyilik değildir. 

Günlük hayattan düşün: Birine yardım ediyorsun ama sonra 
bunu sürekli hatırlatıyorsun. Bu artık yardım değildir. Bir üs-
tünlük aracıdır. Kur’an amelin değerini niyete bağlar. 

 

Hüküm Kime Ait? 

Modern dünyada sık sorulan bir soru vardır: “Din zamana 
göre değişmeli mi?” Kur’an bu soruya net bir sınır koyar: 

“Herhangi bir konuda anlaşmazlığa düştüğünüzde hüküm 
Allah’a aittir.” (Şura, 42/10) 

Hüküm: Doğruyu ve yanlışı belirleme yetkisi. Bu ayet şunu 
açıkça ifade eder: Mutlak ölçü insan değil, Allah’tır. Evet, ha-
yat değişir. Yeni meseleler ortaya çıkar. Ama şu ilkeler değiş-
mez: Adalet, dürüstlük, merhamet, sorumluluk. 
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Bir mimarı düşün: Yeni bir bina yapıyor. Malzemeler değişe-
bilir. Teknoloji gelişebilir. Ama yerçekimini yok sayarsa ne 
olur? Bina çöker. 

Kur’an’ın ilkeleri de böyledir. 

Onları yok sayan sistemler eninde sonunda çöker. 

 

Hevayı Ölçü Edinmek 

Kur’an’ın en güçlü uyarılarından biri şudur: 

“Hevasını ilah edinen kimseyi gördün mü?” (Furkan, 
25/43) 

Heva: Kişinin arzularını mutlak doğru kabul etmesi. Bu ayet 
geçmiş toplumlara ait değildir. 

Bugüne doğrudan konuşur. Bugün insan şöyle der: “Ben böyle 
istiyorum.” Ama herkes kendi doğrusunu belirlerse ne olur? 
Ortak bir adalet kalmaz. Güçlü olanın haklı sayıldığı bir düzen 
oluşur. Kur’an insanı bu savrulmadan kurtarır. Onu kendi ar-
zularına değil, ilahi ölçüye bağlar. 

 

Nebilerin Görevi ve Son Rehber 

Tarih boyunca insanlığa rehberlik eden kişiler gönderilmiştir. 
Nebi Nuh: Sabır. Nebi Musa: Direniş. Nebi İsa: Merhamet. 
Nebi Muhammed: Vahyin tamamlanışı  

“Muhammed… nebilerin sonuncusudur.” (Ahzab, 33/40) 

Nebi: Vahiy alan ve onu yaşayan kişi. Resül (Elçi): Vahyi in-
sanlara ileten görevli. 

Bu ayet önemli bir gerçeği bildirir: Artık yeni bir vahiy gelme-
yecektir. Rehber tamamlanmıştır. Burada kritik bir denge var-
dır: Elçiye itaat, vahye itaattir. Ama bağlanılan şey şahıs değil, 
vahiydir. 

Bu denge kaybolduğunda iki uç ortaya çıkar: Elçiyi tamamen 
devre dışı bırakmak. Nebiyi vahyin önüne geçirmek. Kur’an 
bu iki aşırılığı da reddeder. 
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İçtihat: Sınırlar İçinde Düşünmek 

Hayat sürekli değişir. Yeni sorular ortaya çıkar. Peki ne yapıl-
malı? İşte burada içtihat devreye girer. 

İçtihat: Kur’an’ın temel ilkelerine bağlı kalarak yeni durum-
ları değerlendirmek. Ama burada bir sınır vardır: Hiçbir ayet 
“artık geçerli değil” denilerek devre dışı bırakılamaz. Bu, içti-
hat değil; sınırı aşmaktır. 

Bir bahçıvan düşün: Ağacı budar ama köküne zarar vermez. 
Eğer kökü keserse ne olur? Ağaç ölür. İçtihat budamadır. 
Kökü kesmek değildir. 

 

Kur’an’ın Canlılığı 

Kur’an okuyan herkes şunu fark eder: Aynı ayeti yıllar sonra 
tekrar okuduğunda farklı bir anlam hisseder. Bu neden olur? 
Çünkü insan değişir. Tecrübe artar. Kalp olgunlaşır. Kur’an 
sabittir ama insan derinleşir. 

Bu yüzden Kur’an: Her çağda yeniden anlaşılır. Ama asla ye-
niden yazılmaz.  

Genç bir insan adalet ayetlerini okur, belki etkilenmez. Ama 
bir gün haksızlığa uğradığında aynı ayet kalbine bambaşka 
iner. 

 

KUR’AN SADECE BİLGİ VERMEZ; İNSANI DÖNÜŞTÜ-
RÜR. 

Mesajı Bugüne Taşımak 

Kur’an’ı sadece geçmişe ait görmek, onu susturmaktır. Onu 
tarihe hapsetmek, bugünü karanlıkta bırakmaktır. Kur’an 
hem tarihin içindedir hem zamanın üstündedir. 

Çağ değişir: Teknoloji değişir, araçlar değişir, yaşam biçimleri 
değişir ama şu gerçekler değişmez: Tevhid… Adalet… Sorum-
luluk… Ahlak… Kur’an’ın evrenselliği burada ortaya çıkar. O, 
insanı zamana göre değil; zamanı hakikate göre değerlendir-
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meyi öğretir. İnsan Rabb’ine bağlı kaldıkça: Karmaşada kay-
bolmaz. Belirsizlikte savrulmaz. Ve unutma: Rehber arayan 
için Kur’an hâlâ konuşuyor. 

Onu susturan zaman değil, duymak istemeyen insandır. 
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Ashab-ı Kehf: İman, Sabır ve Hakikatin 
Bedeli 
 

Zorlu Ortam ve Kararlılık 

Ashab-ı Kehf, hakikatin bastırıldığı, çoğunluğun yanlışta bir-
leştiği bir toplumda yaşıyordu. Böyle bir ortamda iman etmek, 
sadece bir inanç meselesi değil; aynı zamanda bir bedel mese-
lesidir. Çünkü hakka yönelen insan, ister istemez bulunduğu 
düzenle karşı karşıya gelir. 

Onlar bu gerçeği gördüler. İnançlarını gizleyip rahat bir hayat 
sürmek yerine, içlerindeki takva sesini büyütmeyi tercih etti-
ler. Yanlışın normalleştiği yerde doğruyu savunmak, insanı 
yalnızlaştırır; ama aynı zamanda onu değerli kılar. 

“Sen onları uyanık sanırsın, oysa onlar uykudadırlar…” 
(Kehf, 18/18) 

Bu ayet, sadece bir durumu anlatmaz; bir süreci tarif eder. 

“Uyku” burada biyolojik değil, imanlarının gizli kaldığı dö-
nemi ifade eder. Yani: İman vardır, ama görünmez. Henüz 
toplumla yüzleşme zamanı gelmemiştir Tıpkı bir tohum 
gibi… 

Toprağın altında görünmez. Ama en büyük hazırlık orada ya-
pılır. 

Ashab-ı Kehf’in “uykusu”, gizli bir diriliş hâlidir. 

 

Nazik Davranış ve Strateji 

İman sadece doğruya inanmak değildir; doğruyu nasıl yaşa-
yacağını bilmektir. Ashab-ı Kehf, içlerinden birini şehre gön-
derirken ona şu ölçüyü verdi: nazik ol, dikkatli ol ve kendini 
belli etme. Bu bir korku değil, bilinçli bir stratejidir. 
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“Şimdi içinizden birini şu paranızla şehre gönderin de bak-
sın hangi yiyecek daha temizse size ondan getirsin. Ama na-
zik davransın ve sizi kimseye fark ettirmesin.” (Kehf, 18/19) 

Bu ayet bize şunu öğretir: Haklı olmak yetmez; hikmetli olmak 
gerekir. 

Günlük hayattan düşün… Bir insan doğruyu savunur ama 
yanlış üslupla konuşursa, haklı olduğu hâlde etkisiz kalır. 

Doğru söz, doğru zamanda ve doğru şekilde söylenirse tesir 
eder. 

 

Toplumun Yanlış Yorumları ve Kur’an’ın Rehberliği 

İnsanlar çoğu zaman hakikatin kendisiyle değil, detaylarıyla 
ilgilenir. Ashab-ı Kehf hakkında da aynı şey oldu. Kimisi sayı-
larını tartıştı, kimisi köpeklerini konuştu. Ama asıl mesaj geri 
planda kaldı. 

“Onlar üç kişidir, dördüncüleri köpekleridir diyecekler… 
beştirler, altıncıları köpekleridir diyecekler… De ki: Onların 
sayısını Rabb’im daha iyi bilir.” (Kehf, 18/22) 

Bu ayet bize şunu öğretir: İnsan, sorumluluk almamak için 
çoğu zaman ayrıntılara kaçar. Oysa Kur’an’ın amacı detay öğ-
retmek değil, yön vermektir. 

 

İnsan ve Gelecek Hakkında Planlama 

İnsan plan yapar. Ama plan ile hükmetmek aynı şey değildir. 

“Hiçbir şey hakkında ‘yarın bunu yapacağım’ deme. Ancak 
‘Allah dilerse’ de.” (Kehf, 18/23-24) 

Bu ayet bir söz kalıbı değil, bir bilinç öğretir. “İnşallah” de-
mek, sonucu Allah’a bırakma bilincidir. İnsan çalışır, plan ya-
par… Ama sonucu belirleyen kendisi değildir. 

Plan senin, takdir Allah’ındır. 

 

Gizli Diriliş ve Mağarada Geçen Zaman 

Ashab-ı Kehf’in mağarada ne kadar kaldığı da insanların tar-
tışma konusu olmuştur. 
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“Onlar mağaralarında üç yüz yıl kaldılar, dokuz yıl da ilave 
ettiler.” (Kehf, 18/25) 

Ama hemen ardından gelen uyarı çok nettir: 

“De ki: Ne kadar kaldıklarını Allah daha iyi bilir.” (Kehf, 
18/26) 

Burada çok önemli bir denge vardır: İnsan her şeyi bilemez ve 
bilmek zorunda da değildir. Bu bilinç, insanı gereksiz tartış-
malardan kurtarır. 

 

ASHAB-I KEHF’İN MAĞARADAN ÇIKIŞI VE TOP-
LUMLA KARŞILAŞMASI 

Diriltiliş ve Görev 

Ashab-ı Kehf’in uyanışı fiziksel değildir. Bu, imanlarının açığa 
çıkmasıdır. Gizli kalan hakikat artık görünür hâle gelmiştir. 
Ama yine ölçü vardır, yine denge vardır. 

Temkinli ama kararlı bir yürüyüş… 

 

Toplumun Tepkisi ve Rivayet Yanılgıları 

Toplum, çoğu zaman gördüğünü doğru yorumlayamaz. As-
hab-ı Kehf hakkında da insanlar farklı rivayetler üretmiştir. 
Ama Kur’an bu tartışmaları keser: 

“Rabbim onların sayısını daha iyi bilir.” (Kehf, 18/22) 

Çoğunluğun söylediği şey, her zaman doğru değildir. 

 

Zaman ve Allah’ın Planı 

İnsan zamanı dar görür, Allah ise kuşatır. Bu yüzden aynı 
uyarı tekrar edilir: 

“Hiçbir şey hakkında ‘yarın yapacağım’ deme… ancak Allah 
dilerse.” (Kehf, 18/23-24) 

İnşallah bilinci, imanın bir parçasıdır. 

MAĞARA, SABIR VE İMANIN TOPLUMSAL ANLAMI 

Mağara Nedir? 
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Ashab-ı Kehf kıssasında mağara, sadece bir mekân değildir. 
Bu, bir bilinçtir. Bir duruş, bir ayrışma ve bir korunma alanı-
dır. Kur’an bize coğrafya öğretmez; hayatın nasıl yaşanacağını 
öğretir. Çünkü Kur’an, tarih kitabı değil; hidayet rehberidir. 

Mağara; Zulmün normalleştiği ortamdan bilinçli uzaklaşma-
dır. Batılın baskısından imanı koruma kararlılığıdır. Hak ile 
batıl arasına mesafe koyma cesaretidir. 

“Madem ki siz onlardan ve Allah’tan başka taptıklarından 
ayrıldınız, o hâlde mağaraya sığının…” (Kehf, 18/16) 

Bu ayet bize şunu öğretir: Önce zihinsel kopuş, sonra fiziksel 
mesafe. İnsan iç dünyasında ayrılmadan dış dünyada ayrışa-
maz. 

 

Sabır: Pasif Bekleyiş Değil, Aktif Direniştir 

Toplumda sabır çoğu zaman yanlış anlaşılır. Susmak, katlan-
mak, boyun eğmek sanılır. Oysa Kur’an’daki sabır bambaşka-
dır: Taviz vermemektir. Kimliği korumaktır. Bedel ödemeyi 
göze almaktır. 

Ashab-ı Kehf sabırlıydı çünkü: İnançlarından ödün vermedi-
ler. Putperestliğe boyun eğmediler. Tehditlere rağmen geri 
adım atmadılar 

 

Sabır, geri çekilmek değil; doğru yerde sağlam durmaktır 

Uyku Meselesi: Fiziksel Değil, Anlamsal 

“Sen onları uyanık sanırsın, oysa onlar uykudadırlar…” 
(Kehf, 18/18) 

Bu ifade sadece biyolojik bir durumu anlatmaz. Bu, imanları-
nın gizli kaldığı süreci ifade eder. 

Yani: İman vardı. Ama henüz açığa çıkmamıştı. Henüz yüz-
leşme zamanı gelmemişti. 

Bunu bir tohum gibi düşün: Toprağın altında sessizdir. Ama 
hayat oradadır. Zamanı gelince toprağı yarar. Ashab-ı Kehf de 
böyledir: Gizli iman, zamanı gelince dirilir. 
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Toplumsal Baskı ve İman 

“Eğer sizi fark ederlerse ya taşlarlar ya da sizi dinlerine dön-
dürürler.” (Kehf, 18/20) 

Bu ayet çok açık bir gerçeği ortaya koyar: Batıl sistem, hakka 
alan açmaz. Ya sindirir ya yok eder ya da dönüştürür. Bu yüz-
den iman eden kişi: Her şeyi her yerde söylemez. Herkese her 
gerçeği açmaz. Hikmetle hareket eder. Bu korkaklık değildir. 
Bu, basirettir. 

 

İman Edenlerin Stratejisi 

Ashab-ı Kehf’in yöntemi çok nettir: Nazik olun. Temiz olanı 
arayın. Kimliğinizi hemen açığa vurmayın. Bu, Kur’an’ın mü-
cadele metodudur: Acelecilik yok. Gösteriş yok. Provokasyon 
yok. Ama taviz de yok. 

 

MODERN PUTLAR, GÜNÜMÜZ MAĞARALARI VE KİM-
LİK İMTİHANI 

Putlar Değişti, Mantık Değişmedi 

Ashab-ı Kehf’in karşısındaki toplum: Putları kutsallaştırı-
yordu. Atalarının dinini sorgulamıyordu. Hakikati tehdit ola-
rak görüyordu. Bugün taş putlar yok belki… ama mantık aynı: 
Para kutsallaştırıldı. Güç ilahlaştırıldı. Sistemler sorgulana-
maz hâle getirildi. 

“Hevasını ilah edinen kimseyi gördün mü?” (Casiye, 45/23) 

Bu ayette geçen heva, insanın sınırsız arzularıdır. İnsan, Al-
lah’ı devre dışı bıraktığı her alanda mutlaka başka bir şeyi 
merkeze koyar. 

 

Günümüz Mağaraları Neresi? 

Bugünün mağarası bir yer değil, bir bilinçtir. Haramı normal-
leştiren ortamlardan uzak durmak. Zulmü alkışlayan kalaba-
lıklardan ayrılmak. Hakikati boğan gürültüye mesafe koy-
mak. Bu bazen: Yalnız kalmayı, dışlanmayı, yanlış anlaşılmayı 
göze almayı gerektirir. 
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Kimlik İmtihanı 

Ashab-ı Kehf gençti. Bu çok önemli. Çünkü gençlik: Cesaretin, 
sorgulamanın, arayışın dönemidir. 

“Onlar Rabb’lerine iman etmiş gençlerdi; Biz de onların hi-
dayetlerini artırdık.” (Kehf, 18/13) 

Bu ayet bize şunu öğretir: İman sabit değil, artırılan bir bilinç-
tir. 

 

Sistemle Uzlaşma mı, Tavır mı? 

Modern dünyada insandan beklenen şudur: İnancını içinde 
yaşa, sisteme karışma. Ama Ashab-ı Kehf’in yaptığı tam tersi-
dir. Ne tamamen teslim oldular, ne de kontrolsüz bir isyan ser-
gilediler. Dengeyi kurdular. 

 

SABIR, TEVEKKÜL VE HAKİKATİN MUTLAK GALİBİ-
YETİ 

Hakikatin Sahibi Allah’tır 

“De ki: Ne kadar kaldıklarını Allah daha iyi bilir. Göklerin 
ve yerin gaybı O’nundur.” (Kehf, 18/26) 

Bu ayet, insanın sınırını çizer. İnsan: Bilmediği konuda konuş-
maya meyillidir. Zannı bilgi zanneder. Ama müminin tavrı şu-
dur: Bilmediği yerde susmak, bildiğini Allah’a nispet etmek-
tir. 

 

Zafer Her Zaman Görünür Olma 

Ashab-ı Kehf: Bir devlet kurmadı. Bir ordu oluşturmadı. Ama: 
Bir zihniyet kırdı. Bir sorgulama başlattı. Gerçek zafer, haki-
katin görünür hâle gelmesidir. 

 

Sabır ve İlahi Yardım 

“Dikkat edin! Allah’ın yardımı yakındır.” (Bakara, 2/214) 

Bu ayet bize şunu öğretir: Sabır, beklemek değil; süreçte sağ-
lam kalmaktır. 
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Tevekkül Nedir? 

Tevekkül: Sebepleri yerine getirmek, sonucu Allah’a bırak-
maktır. Ne sadece çalışmak yeterlidir ne de hiçbir şey yapma-
dan beklemek. Denge, ikisinin birleşmesidir. 

 

SON SÖZ 

Ashab-ı Kehf: Mağaraya sığındı, ama tarihe sığmadı. Onlar 
bize şunu öğretti: İman bir söz değil, bir duruştur. Hakikat ço-
ğunlukla değil, sadakatle ayakta durur. 

Allah, kendisine güvenenleri asla yarı yolda bırakmaz. 

Ve kul en sonunda şunu söyler: “Rabb’im en doğrusunu bilir.” 
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Dinde Aşırıya Gidilmez! 
 

İnsanın Ölçüyle İmtihanı 

İnsan, eline bir imkân geçtiğinde çoğu zaman dengeyi koruya-
maz. Ya fazlasıyla sıkar ya da tamamen gevşetir. Ölçüyü tut-
turmak zordur. Hele konu din olunca bu zorluk daha da de-
rinleşir. Çünkü din, insanın en hassas noktalarına dokunur: 
inancı, korkuları, umutları ve sonsuzluk arzusu. İşte tam bu 
noktada imtihan başlar. İnsan ya dini ihmal eder ya da aşırıya 
taşır. Oysa Kur’an’ın çağrısı nettir: denge, ölçü ve orta yol. 

Dinde aşırılık çoğu zaman samimiyetle başlar; fakat ölçüsüz-
lükle devam eder. Niyet iyi olabilir, ama bu her zaman doğru 
yolda olunduğu anlamına gelmez. Tarih boyunca bunun sayı-
sız örneği yaşanmıştır. İnsan, vahyin önüne kendi düşüncesini 
koyduğunda dinin saflığı bozulur. Bu değişim yavaş olur ama 
sonuçları derindir. 

 

Vahyin Önüne Geçen Düşünce 

İnsanlık tarihi bize açık bir gerçek gösterir: Vahyin önüne 
başka kaynaklar geçtiğinde din bozulur. 

Yahudi geleneğinde Nebi Üzeyir hakkında “Allah’ın oğlu” 
gibi ifadeler ortaya atılmıştır. Daha sonra bu düşünce Hristi-
yanlara da sirayet etmiş ve Nebi İsa ilahlaştırılmıştır. Bu deği-
şim bir anda olmamıştır. Kültürel etkiler, felsefi tartışmalar ve 
insan yorumları zamanla vahyin önüne geçmiştir. 

“O kitap ehli! Dininizde aşırı gitmeyin ve Allah hakkında 
gerçeğin dışına çıkmayın…” (Nisa, 4/171) 

Aşırılık (Gulüv): Din adına sınırı aşmak, Allah’ın bildirmedi-
ğini dine eklemek. Bu ayet açık bir ilke koyar: Allah hakkında, 
vahyin bildirmediği hiçbir şey söylenemez. 
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Burada temel sorun şudur: İnsan düşüncesi, vahye yön ver-
meye başladığında din değişir. Oysa olması gereken tam ter-
sidir: Düşünce, vahyin rehberliğinde şekillenmelidir. 

 

Ümmetin Kimliği: Vasat Olmak 

Kur’an, inanan toplumu tek bir kelimeyle tanımlar: vasat. 

“Böylece sizi dengeli ve ölçülü bir toplum yaptık…” (Ba-
kara, 2/143) 

Vasat: Orta yol, denge, aşırılıktan uzak durmak. Bu tanım son 
derece derindir. Çünkü vasat olmak pasiflik değildir. Aksine, 
bilinçli bir dengedir. Ne aşırı katılık ne de umursamaz gevşek-
lik… 

Bugün şu soruyu sormak gerekir: Gerçekten dengeli bir top-
lum muyuz? Yoksa bir uca savrulup diğerini mi ihmal ediyo-
ruz? Denge sadece ibadetlerde değil: Düşüncede, hüküm ve-
rirken, insanlara yaklaşımda, günlük yaşamda kendini göster-
melidir. Aşırılık dışlar, denge ise hakikati arar. 

 

Aşırılığın Başlangıç Noktası 

Aşırılık çoğu zaman fark edilmeden başlar. Küçük bir ekleme, 
zamanla büyük bir sapmaya dönüşür. 

“Ey kitap ehli! Dininizde aşırı gitmeyin…” (Maide, 5/77) 

Uyarı: Bu ayet sadece geçmiş topluluklara değil, bugün yaşa-
yan herkese hitap eder. Kur’an’ın eleştirdiği temel hatalar şun-
lardır: Allah adına hüküm uydurmak, insanları kutsallaştır-
mak, dine sonradan eklemeler yapmak.  

“Ruhbanlığı onlar uydurdu; biz onu onlara farz kılma-
dık…” (Hadid, 57/27) 

Ruhbanlık: İnsanların kendi kendine koyduğu aşırı ibadet ve 
yasak sistemi. Bu ayet çok net bir çizgi çizer: Allah’ın emret-
mediği bir şey, dinin parçası olamaz. 

Şimdi kendimize sormamız gerekir: Biz hangi alışkanlıkları 
dinin bir parçası haline getirdik? Hangi davranışları sorgula-
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madan “doğru” kabul ediyoruz? Gelenek, vahyin yerine geç-
tiğinde aşırılık başlar. 

 

Din Zorluk İçin Değil 

Kur’an’ın en temel mesajlarından biri şudur: Din, insanı zor-
lamak için değil, doğruya yönlendirmek için vardır. 

“Biz bu Kur’an’ı sana sıkıntıya düşesin diye indirmedik.” 
(Taha, 20/2) 

Kolaylık ilkesi: Din, insanın fıtratına uygun bir yol sunar. Bu 
ayet çok açık bir gerçeği ortaya koyar: Din bir yük değil, bir 
rehberdir. Ama insan bazen dini kendi elleriyle karmaşıklaştı-
rır; aslında basit olanı anlaşılmaz hale getirir, kolay olanı da 
zorlaştırır. 

Günlük hayatta bunu sıkça görürüz: Küçük bir mesele büyü-
tülür. Basit bir ibadet ağırlaştırılır. İnsanlar yargılanır. Oysa 
Kur’an’ın yaklaşımı nettir: Kolaylaştırın, zorlaştırmayın. 

 

Zorlama ve İman 

İman, kalbin tercihidir. Zorla kabul ettirilemez. 

“Dinde zorlama yoktur…” (Bakara, 2/256) 

İman: Bilinçli bir tercih, kalbin yönelişi. Bu ayet, dinin en temel 
özgürlük ilkesidir. İnsan zorlanarak inandırılamaz. Çünkü 
zorlama, imanı değil; sadece görünüşü değiştirir. 

“Allah, hiç kimseye gücünün yettiğinden fazlasını yükle-
mez…” (En’am, 6/152) 

Sorumluluk: İnsan kapasitesiyle sınırlıdır. Bu iki ayet birlikte 
düşünüldüğünde şu sonuç ortaya çıkar: Din, insanı zorlayan 
değil; insanı gözeten bir sistemdir. 

Zorlama olduğunda: Samimiyet kaybolur. İman zayıflar. 
Tepki oluşur. Hakikat, baskıyla değil; anlayışla kabul edilir. 

 

Kur’an Dışına Taşmanın Sonucu 

Dinde aşırılığın en büyük sebebi, Kur’an’ın dışına çıkmaktır. 
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“Hevasına uyma; yoksa seni Allah’ın yolundan saptırır…” 
(Sad, 38/26) 

Heva: Kişisel arzuların ölçü haline gelmesi. 

“Resül Muhammed, hevadan konuşmaz.” (Necm, 53/3) 

Vahiy: Kaynağı Allah olan bilgi. Bu ayetler birlikte şunu öğre-
tir: Hakikat vahiydir, insan yorumu değil. Şimdi şu soruyu 
sormak gerekir: Biz kimi dinliyoruz? Allah’ın kitabını mı? 
Yoksa insanların yorumlarını mı? İnsan yorumu değerlidir 
ama sınırlıdır. Mutlak doğru yalnızca vahiydir. 

 

Rivayetlerin Gölgesinde Din 

Dinin özü açıktır: Farzlar bellidir. Haramlar nettir. Ama insan 
çoğu zaman bu netliği bırakır, detaylarda kaybolur. Aşırılık, 
çoğu zaman öncelikleri karıştırmakla başlar. Bir insan: Sürekli 
ibadet ediyor ama ailesine karşı sorumluluklarını ihmal edi-
yorsa bu denge bozulmuştur. Kur’an’a göre din sadece birey-
sel ibadet değildir. Aynı zamanda: Adalet, sorumluluk, ema-
net bilinci demektir. İbadet hayatı düzeltmiyorsa, eksik bir şey 
vardır. 

 

Helal ve Haram Dengesi 

Kur’an’ın en önemli görevlerinden biri sınır çizmektir. 

“Allah’ın helal kıldığı temiz şeyleri haram etmeyin…” (Ma-
ide, 5/87) 

Bu ayet önemli bir uyarı içerir: Helali haram yapmak da aşırı-
lıktır. Bazı insanlar, daha “dindar” olmak adına: Kendine ge-
reksiz yasaklar koyar. Hayatı daraltır. Başkalarına da aynı 
yükü yükler. Oysa bu, sınırı aşmaktır. Allah’ın koyduğu sınır 
yeterlidir. Din Tamamlanmıştır 

Kur’an, dinin tamamlandığını açıkça bildirir: 

“Bugün dininizi kemale erdirdim…” (Maide, 5/3) 

Tamamlanma: Dine yeni hüküm eklenemeyeceği anlamına 
gelir. Bu ayet çok güçlü bir mesaj taşır: Din eksik değildir. 
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Ama insan eklemek ister. Detaylandırmak ister. Kontrol et-
mek ister. Oysa bu yaklaşım tehlikelidir. 

 

TAMAMLANMIŞ BİR DİNE EKLEME YAPMAK, ONU 
DEĞİŞTİRMEKTİR. 

Gereksiz Sorular ve Yükler 

Bazı sorular insanı aydınlatmaz; aksine zorlaştırır. 

“Size açıklanınca hoşunuza gitmeyecek şeyleri sormayın…” 
(Maide, 5/101) 

Gereksiz soru: İnsana yük getiren, hayatı zorlaştıran sorgula-
malar. Kur’an burada önemli bir ilke öğretir: Her bilinmeyen 
şey, öğrenilmesi gereken şey değildir. İnsan bazen serbest bı-
rakıldığı alanları kendine yasak haline getirir. Bu da şuna yol 
açar: Gereksiz yük, sürekli kaygı, dengesiz bir din anlayışı… 
Kur’an kolaylaştırır; insan zorlaştırır. 

Hayatın Her Alanında Denge 

Kur’an’ın denge öğretisi sadece ibadetle sınırlı değildir. Haya-
tın her alanına yayılır. 

“Onlar harcadıklarında ne israf ederler ne de cimrilik…” 
(Furkan, 25/67) 

İsraf: Gereğinden fazla harcamak. Cimrilik: Gerektiği halde 
harcamamak. 

“Yürüyüşünde ölçülü ol…” (Lokman, 31/19) 

Bu ayetler bize şunu gösterir: Denge, hayatın tamamını kap-
sar. Harcamada denge, konuşmada denge, davranışta denge  

İnanan insan ölçülü insandır. 

 

Parçalanmış Din Anlayışı 

Dinde aşırılığın bir başka sonucu da bölünmedir. 

“Dinlerini parça parça edip gruplara ayrılanlarla senin bir 
ilişkin yoktur…” (En’am, 6/159) 

Bölünme: Hakikatin yerine kimliklerin geçmesi. Bugün insan-
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lar kendilerini farklı isimlerle tanımlar: Mezhep, grup, gele-
nek… Tam zamanı şimdi şu soru sorulmalıdır: Bu kimlikler 
hakikatin önüne mi geçti? Bir insanın doğduğu çevre, onun 
din anlayışını belirliyorsa burada durup düşünmek gerekir. 

 

HAKİKAT, DOĞDUĞUMUZ YERLE DEĞİL; VAHİY İLE 
BELİRLENİR. 

Son Söz: Dengenin Anahtarı 

Kur’an, insan için bir ölçüdür. Bir denge rehberidir. Yaşadığı-
mız dini onunla kontrol etmeliyiz. Çünkü o, hakikatin ölçüsü-
dür. Eğer hayatımız Kur’an’la uyumluysa doğru yoldayız. De-
ğilse, cesur olmalı ve kendimizi düzeltmeliyiz. 

 

DİNDE AŞIRILIK, HAKİKATTEN UZAKLAŞMAKTIR. 

Denge ise hakikatin kendisidir. 

Unutma: Aşırılık yorar… Ölçüsüzlük bozar… Denge ise yaşa-
tır… Ve hakikat şudur: Allah dengeyi sever. Rabb’imiz bizleri: 
Aşırılıktan, taassuptan, ölçüsüzlükten korusun. Orta yolu gö-
rebilen, düşünebilen ve Kur’an ile yürüyebilen kullardan ey-
lesin. 
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Diriliş Günü Üzülmeyecekler 
 

İnsan hayatının en derin sorularından biri şudur: Bütün bu ya-
şadıklarımız nereye varıyor? Sevinçlerimiz, kayıplarımız, içi-
mizde sakladığımız kırgınlıklar, kimseye anlatamadığımız 
acılar… Hepsi bir gün kapanıp yok mu olacak? Yoksa her bi-
rinin bir karşılığı, bir anlamı, bir sonucu var mı? İnsan bazen 
yaşarken bile bunu hisseder. Bir iyilik yapar ama karşılık bu-
lamaz. Bir haksızlığa uğrar ama adalet gerçekleşmez. İçinden 
şu soru geçer: “Bu kadar mı?” İşte tam burada Kur’an devreye 
girer ve net bir cevap verir: 

 

Hayat bir sonla değil, bir dirilişle tamamlanır 

Ve o diriliş günü, herkes için aynı olmayacaktır. Kimileri için 
korku, panik ve hesap günü olacak; kimileri için ise tarifsiz bir 
güven, derin bir huzur ve iç rahatlığı günü… 

Kur’an’ın müjdesi tam da burada ortaya çıkar: İman edip salih 
amel işleyenler için o gün hüzün yoktur. 

“Ey kullarım! Bugün size korku yoktur ve siz mahzun da 
olmayacaksınız.” (Zuhruf, 43/68) 

Bu ayet, ahiret gününde Allah’ın bazı kullarına doğrudan hi-
tabını anlatır. Bu hitap, bir teselli değil; kesin bir güvence, de-
ğişmez bir hakikattir. Bu ayet, sıradan bir teselli cümlesi değil-
dir. Bu, bir duygu değil; bir sonuçtur. 

“Korku yoktur” ifadesi, geleceğe dair bütün endişelerin kal-
dırıldığını gösterir. 

“Üzülmeyeceksiniz” ifadesi ise geçmişe dair bütün pişman-
lıkların ve kayıpların silindiğini anlatır. Çünkü insanı en çok 
sarsan iki şey vardır: Kaybettikleri ve kaybetmekten korktuk-
ları. Diriliş gününde mümin için bu iki sarsıntı da ortadan kal-
dırılır. 
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Mümin Kimdir? Sadece İnanan mı, Güvenen mi? 

Burada “mümin” kavramını yüzeysel bırakmak büyük bir ek-
siklik olur. Mümin; sadece “inanıyorum” diyen kişi değildir. 
Mümin; güvenini Allah’a bağlayan, hayatını bu güven üzerine 
kuran kişidir. İman, kuru bir kabul değil; bir yöneliştir. Bir da-
yanak seçimidir. İnsan hayatında mutlaka bir şeye dayanır. 
Kimi paraya dayanır, kimi güce, kimi insanlara… Mümin ise 
dayanağını Allah’a bağlar. Bu yüzden iman, sadece kalpte du-
ran bir düşünce değildir. İman, hayatın yönünü belirleyen bir 
merkezdir. 

Peki bu güven nasıl oluşur? Sadece sözle değil… Sadece bil-
giyle değil…Yaşayarak. 

 

İman ve Salih Amel: Bir Kimlik Değil, Bir Yürüyüş 

Kur’an kurtuluşu bir etiketle vermez. Bir gruba ait olmakla, 
bir kültüre doğmakla, bir ismi taşımakla garanti sunmaz. Açık 
ve net bir ölçü koyar: 

“Şüphesiz iman edenler, Yahudiler, Hristiyanlar ve Sabii-
lerden kim Allah’a ve ahiret gününe inanır ve salih amel iş-
lerse, Rabb’leri katında mükafatları vardır. Onlara korku 
yoktur, onlar üzülmeyeceklerdir.” (Bakara, 2/62) 

Bu ayet, kimlikten ziyade inanç ve davranışın belirleyici oldu-
ğunu vurgular. Ölçü; isim değil, iman ve ameldir. Burada çok 
kritik bir gerçek ortaya konur: Ölçü isimler değil, yöneliştir. 

Peki salih amel nedir? Salih; bozulmamış, doğru, yerli yerinde 
ve ıslah edici olan demektir. Salih amel sadece ibadet değildir. 
Evet, namaz, oruç, zekât salih ameldir. Ama bununla sınırlı 
değildir. Bir yetimin kalbini korumak. Bir haksızlığa sessiz 
kalmamak. Bir emaneti eksiksiz teslim etmek. Verdiğin sözü 
tutmak. Bunların hepsi salih ameldir. Çünkü salih amel, sa-
dece bireyi değil; hayatı düzeltir. 

Teslimiyet: Kontrolü Kaybetmek Değil, Yönü Doğru Belirle-
mektir. İnsan en çok kontrol edemediği şeylerden korkar. Has-
talık… Ölüm… Kaybetmek… Bunlar insanın sınırlarını hatır-
latır. Ama Kur’an bu korkunun ortasına bir denge koyar: 
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“Hayır! Kim yüzünü Allah’a teslim eder ve muhsin olursa, 
onun Rabb’i katında mükafatı vardır. Onlara korku yoktur, 
onlar üzülmeyeceklerdir.” (Bakara, 2/112) 

Teslimiyet, pasiflik değil; bilinçli bir yöneliştir. Muhsin olmak 
ise yapılan işi en güzel şekilde yapmayı ifade eder. “Yüzünü 
Allah’a teslim etmek” ifadesi çok derindir. İnsan yüzünü ne-
reye çevirirse, hayatını oraya doğru yürütür. Teslimiyet; ira-
deyi bırakmak değildir. İradeyi doğru merkeze bağlamaktır. 
İnsan çalışır, çabalar, plan yapar. Ama sonucu Allah’a bırakır. 
Burada “muhsin” kavramı devreye girer. Muhsin; sadece doğ-
ruyu yapan değil, doğruyu en güzel şekilde yapan kişidir. Di-
riliş gününde üzülmeyecek olanlar, işini ruh katarak yapan-
lardır. 

 

Takva: Korku Değil, Bilinçli Bir Hassasiyet 

Kur’an, huzura ulaşacak insanı şöyle tarif eder: 

“Şüphesiz ‘Rabbimiz Allah’tır’ deyip sonra dosdoğru olan-
lara korku yoktur ve onlar üzülmeyeceklerdir.” (Ahkaf, 
46/13) 

Bu ayet, iman ve istikametin birlikte olması gerektiğini vurgu-
lar. Sadece inanmak değil, o inançla tutarlı yaşamak esastır. 

Burada iki temel unsur var: “Rabbimiz Allah’tır” demek. Dos-
doğru olmak. Rabb; terbiye eden, yönlendiren demektir. Yani 
bu cümle şunu ifade eder: Hayatımın ölçüsünü Allah belirler. 
“Dosdoğru olmak” ise zikzak çizmemektir. İnsan çoğu zaman 
çıkarına göre eğilip bükülür. Ama istikamet, şartlar değişse de 
yönün değişmemesidir. İşte burada takva ortaya çıkar. Takva, 
korku değildir. Takva, bilinçli bir hassasiyettir. Kimse görmez-
ken doğru kalabilmek… Kimse bilmezken ihanet etmemek… 

Gerçek takva budur. 

Diriliş gününde üzülmeyecek olanlar, yalnızken de doğru ka-
lanlardır. 

 

Harcanan Hiçbir Şey Kaybolmaz 

İnsan en çok verdiğine üzülür. Zaman verir… Emek verir… 
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Para verir… Ama karşılık görmezse kırılır. Kur’an bu kırgın-
lığı iyileştirir: 

“Allah yolunda mallarını harcayanların örneği, yedi başak 
bitiren bir tohum gibidir; her başakta yüz tane vardır. Allah 
dilediğine kat kat verir.” (Bakara, 2/261) 

Bu ayet, Allah yolunda yapılan harcamaların katlanarak kar-
şılık bulacağını anlatır. Hiçbir iyilik kaybolmaz. “Allah yolu” 
dar bir alan değildir. Adalet… Merhamet… İyilik… Hepsi Al-
lah yoludur. Bir öğrencinin hayatına dokunmak… Birine ses-
sizce destek olmak… Bir insanın onurunu korumak… Bunlar 
görünmez ama kaybolmaz. 

 

Diriliş günü, verilen her şey geri dönecektir. 

Hesap Bilinci: Küçük Şey Yoktur. 

“Kim zerre kadar hayır yapmışsa onu görür. Kim zerre ka-
dar şer yapmışsa onu görür.” (Zilzal, 99/7-8) 

Bu ayet, mutlak adaleti ifade eder. En küçük davranış bile kar-
şılıksız kalmaz. Zerre… Gözle zor görülen en küçük parça. 
Yani şu mesaj verilir: Hiçbir şey küçük değildir. Bir tebes-
süm… Bir kırıcı söz… Bir ihmal… Hepsi kayıt altındadır. Bu 
bilinç insanı iki uçtan korur: Umutsuzluk, umursamazlık…  

Diriliş gününde üzülmeyecek olanlar, küçük iyilikleri ciddiye 
alanlardır. 

 

Hüzünsüzlük: Gerçek İç Huzur 

Kur’an “üzülmeyecekler” derken yüzeysel bir mutluluktan 
bahsetmez. Bu, derin bir iç huzurdur. Hayat boyunca insanın 
içinde bir soru vardır: “Acaba doğru yaşadım mı?” Diriliş 
günü bu sorunun cevabı netleşir. Ve o an, insanın içindeki bü-
tün düğümler çözülür. 

Şüphesiz ki "Rabb’imiz Allah'tır." deyip sonra doğru yolda 
olanlara melekler "Korkmayın, üzülmeyin, size vadedilen 
cennetle sevinin!" diyerek inerler. (Fussilet, 41/30) 



177 

Bu ayet, müminlerin ölüm ve diriliş anındaki karşılanışını an-
latır. Korku kaldırılır, hüzün silinir. İşte o an… Gerçek huzur 
başlar. 

 

Bugünden Yarına: Sessiz Bir Hazırlık 

Diriliş günü bir anda gelmeyecek. Aslında her gün ona doğru 
gidiyoruz. Her karar… Her tepki… Her seçim… Bir iz bırakı-
yor. Öfkelendiğinde ne yaptın? Güç eline geçtiğinde nasıl dav-
randın? 

Kimse görmezken neyi seçtin? Hepsi kaydediliyor. Ama bu 
bir korku metni değil. Bu bir umut metni. 

Çünkü sonuç açık: İman eden, salih amel işleyen, teslim olan 
ve dosdoğru yaşayan için o gün hüzün yoktur. Bu bir ayrıcalık 
değil. Bu bir sonuçtur. Belki bu dünyada kırıldın… Belki hak-
kın yenildi… Belki iyiliğin görülmedi… Ama hiçbir şey kay-
bolmadı. Diriliş günü hepsi önüne konacak. Ve o gün… Ger-
çekten üzülmeyeceksin. 
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İbrahim’in Hanif Fıtratı, Elçilerin 
Rehberliği ve Tarihten Gelen Uyarılar 
 

İnsan Yaratılışının İçindeki Yön Bulma Yeteneği 

İnsan, başıboş bırakılmış bir varlık değildir. Onun içine doğ-
ruyu arayan bir yönelim, adaleti hisseden bir vicdan ve iyiliğe 
meyleden bir eğilim yerleştirilmiştir. İşte bu yaratılış özüne fıt-
rat denir. Fıtrat, insanın doğasında bulunan hakikati tanıma 
kabiliyeti, iyiliğe yatkınlık ve yanlış karşısında içten bir rahat-
sızlık duyabilme yeteneğidir. 

Bu sebeple insan, çoğu zaman uzun eğitimler almadan da hak-
sızlığın kötü, merhametin güzel ve adaletin gerekli olduğunu 
hisseder. Çünkü bunların tohumu yaratılışında vardır. İnsan 
zamanla çevresinden etkilenebilir, nefsine yenilebilir ve yanlış 
alışkanlıklar edinebilir; fakat özünde hakikati hatırlayabilecek 
bir çekirdek taşır. 

“Öyleyse sen yüzünü Allah’ı birleyen biri olarak dine çevir; 
Allah’ın insanları üzerinde yarattığı fıtrata yönel. Allah’ın 
yaratışında değişme yoktur. İşte dosdoğru din budur. Fakat 
insanların çoğu bilmezler.” (Rum, 30/30) 

Fıtrat, insanın içine yerleştirilmiş ilahi denge sistemidir. Bu 
ayet, hakikatin insana yabancı olmadığını; aksine insanın 
özüyle uyumlu olduğunu bildirir. İnsan, Allah’ın çağrısını 
duyduğunda aslında özüne çağrılmış olur. 

 

Fıtrat Neden Bir Pusuladır? 

Pusula, yönünü kaybedene istikamet gösterir. Fıtrat da insa-
nın iç pusulasıdır. Karanlık bir ortamda bile kişiye “Bu doğru 
değil” dedirtebilir. Herkes sustuğunda vicdanın konuşması 
bundandır. Herkes çıkar peşindeyken içten gelen rahatsızlık 
bundandır. 
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İnsan hayat yolculuğunda her gün seçimler yapar. Her seçim 
ya fıtratı güçlendirir ya da bastırır. Sürekli yalana yönelen, 
zulmü alışkanlık hâline getiren veya bencilliği büyüten kişi za-
manla iç sesini duyamaz hâle gelebilir. Bu yüzden fıtrat ko-
runması gereken bir emanettir. 

 

Günlük Hayatta Fıtratın Sessiz Çağrısı 

Bir çocuk düşünün. Oyuncağını düşüren arkadaşına üzülür ve 
yardım etmek ister. Kimse ona uzun ahlak dersleri vermemiş-
tir. Ama içinde harekete geçen bir merhamet vardır. Bu, fıtra-
tın ilk sesidir. Sonra aile ve çevre bu sesi güçlendirebilir ya da 
zayıflatabilir. 

Bir iş yerinde çalışan kişi, yorulan arkadaşına yardım etmeyi 
seçer. “Beni ilgilendirmez” diyebilirken yardım eder. Çünkü 
insan yalnız menfaat hesabıyla çalışan bir varlık değildir. 
İçinde paylaşmaya çağıran bir damar vardır. 

Markette yaşlı bir kadının düşürdüğü parayı gören Ahmet, 
sessizce alıp gidebilir. Fakat içindeki dürüstlük onu kadına yö-
neltir. İşte fıtrat bazen tek kelime etmeden insanı ayağa kaldı-
rır. 

 

Fıtrat Tek Başına Yeterli midir? 

Fıtrat büyük bir nimettir; fakat insanın yolculuğu karmaşıktır. 
Arzular, korkular, öfke, çevre baskısı ve yanlış bilgiler bu pu-
sulayı şaşırtabilir. İnsan bazen doğruyu hisseder ama nasıl uy-
gulayacağını bilemez. İşte burada vahiy devreye girer. 

Fıtrat kalpteki yön duygusudur. Vahiy ise açık yol haritasıdır. 
Biri içten sezdirir, diğeri dıştan bildirir. Biri insanı uyandırır, 
diğeri yürünecek yolu gösterir. Bu yüzden Kur’an hem akla 
hem vicdana hem de iradeye hitap eder. 
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Elçilerin Görevi: Rehberlik ve Yol 
Gösterme 
 

Elçiler Neden Gönderildi? 

İnsan hakikate yatkın yaratılmıştır; ancak unutmaya da açık-
tır. Menfaat, kibir, korku ve cehalet onu yolundan çevirebilir. 
Bu nedenle Allah, insanları kendi hâline bırakmamış; toplum-
lara uyarıcılar ve rehberler göndermiştir. 

Elçilerin görevi insan yerine düşünmek değildir. Onlar insa-
nın aklını iptal etmez, aksine aklı harekete geçirirler. İnsan ye-
rine karar vermez, kararların sonuçlarını bildirirler. Zorla 
inandırmaz, hakikati açıkça ortaya koyarlar. Bu sebeple elçilik 
makamı baskı değil, rahmettir. 

“Kim Resûl’e itaat ederse Allah’a itaat etmiş olur. Kim yüz 
çevirirse, seni onların üzerine bekçi göndermedik.” (Nisa, 
4/80) 

Bu ayet, elçinin çağrısının kişisel bir davet olmadığını; vahyin 
bildirilmesi olduğunu gösterir. Elçiye yönelmek, onun getir-
diği mesaja yönelmektir. Ondan yüz çevirmek ise hakikatten 
uzaklaşmaktır. 

 

Elçilerin İnsan Hayatındaki Yeri 

Bir öğretmen düşünün. Öğrenciye sadece cevabı vermez; çö-
züm yolunu öğretir. Böylece öğrenci kendi aklıyla sonuca ula-
şır. Elçilerin görevi de buna benzer. İnsanlara düşünmeyi, tart-
mayı, değerlendirmeyi ve doğruyu seçmeyi öğretirler. 

Bir doktor hastasına tedavi yolunu anlatır. İlacı zorla içirmez. 
Uygulayan fayda görür, reddeden sonucuna katlanır. Elçilerin 
rehberliği de böyledir. Yol gösterilir, seçim insana bırakılır. 

Bir şehirde trafik ışıkları olmasa kaos yaşanırdı. İlahi ölçüler 
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de insan ilişkilerinde böyledir. Adalet, emanet, doğruluk, sa-
bır, infak ve merhamet toplum hayatının düzen işaretleridir. 

 

Elçiler Sadece İbadeti mi Öğretir? 

Hayır. Kur’an’ın sunduğu rehberlik hayatın tamamına yöne-
liktir. Elçiler yalnızca ibadet biçimlerini değil; ticarette dürüst-
lüğü, ailede merhameti, yönetimde adaleti, toplumda hakka-
niyeti ve yoksula karşı sorumluluğu da öğretirler. 

Çünkü insan hayatı parçalı değildir. Bir yanda ibadet edip di-
ğer yanda zulmetmek, bir yanda dua edip diğer yanda hak ye-
mek Kur’an’ın bütünlüğüne uymaz. Elçilerin mesajı, insanın 
hem Rabb’iyle hem insanlarla hem de kendi nefsiyle ilişkisini 
düzeltir. 

 

Rehberlik ile Özgürlük Arasındaki Denge 

Bazıları rehberliği baskı sanır. Oysa rehberlik, seçenekleri kal-
dırmak değil; seçeneklerin nereye götürdüğünü göstermektir. 
İnsan yine seçer. Fakat seçimin sonucunu önceden bilir. 

Dağ yolunda “uçurum” levhası görmek özgürlüğü azaltmaz; 
hayatı korur. İlahi yasaklar da böyledir. İnsanı küçültmek için 
değil, yıkımdan korumak için vardır. Emirler ise çoğu zaman 
yük değil, insanı yüklerinden kurtaran ilkelerdir. 
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Geçmiş Kavimlerden Dersler: Tarihin 
Diliyle Gelen Uyarılar 
 

Kur’an Neden Geçmiş Toplumları Anlatır? 

Kur’an yalnız bugünü konuşmaz; geçmişi de önümüze getirir. 
Çünkü insan değişse de zaafları çoğu zaman benzerdir. Kibir, 
açgözlülük, zulüm, gösteriş ve güç tutkusu çağlar boyunca 
tekrar eder. Bu yüzden geçmiş toplumların hikâyeleri sadece 
tarih bilgisi değil, bugüne tutulmuş aynadır. 

Kur’an kıssaları masal olsun diye değil, ders olsun diye anla-
tır. Kim ne yaptı, neden çöktü, hangi ahlak yükseltti, hangi bo-
zulma yıktı? Asıl önemli olan budur. Tarih burada bilgi değil, 
uyarı hâline gelir. 

“Andolsun, onların kıssalarında akıl sahipleri için ibret var-
dır.” (Yusuf, 12/111) 

İbret, yalnızca duygulanmak değildir. Görülen olayın arkasın-
daki yasayı kavramak, aynı hataya düşmemek ve bugünü dü-
zeltmektir. 

 

Güçlü Olan Neden Çöktü? 

Nice toplumlar servet, teknoloji, nüfus veya askeri güç bakı-
mından güçlüydü. Fakat adalet çürüyünce bu dış güç onları 
kurtaramadı. Çünkü toplumları ayakta tutan yalnız bina ve 
para değildir; güven, hukuk, merhamet ve ölçüdür. 

Bir köyde su kaynakları adil paylaşılmazsa huzursuzluk baş-
lar. Kavga artar, üretim düşer, herkes zarar görür. Kur’an’ın 
geçmiş kavim örnekleri tam da bunu söyler: Zulüm, önce maz-
lumu yaralar; sonra zalimi de yıkar. 

 

Bugünün Dünyasında Aynı Yasalar İşliyor 

Trafikte herkes yalnız kendi hakkını savunursa yol tıkanır. 
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Kimse sıraya uymazsa herkes gecikir. Küçük bir yol örneğinde 
görülen gerçek, toplumun tamamında da geçerlidir. Kuralsız 
özgürlük kısa sürede güçlülerin baskısına dönüşebilir. 

Bir iş yerinde liyakat yerine torpil yayılırsa gayret azalır. Bir 
ailede güven sarsılırsa sevgi zedelenir. Bir ülkede adalet geci-
kirse öfke büyür. Bunlar modern sorunlar gibi görünse de 
kökü eskidir. Kur’an bu nedenle geçmişi anlatarak bugünü te-
davi eder. 

 

Tarih Okumak Neden Kişisel Gelişimdir? 

Bir tüccar yanlış ortaklıklar ve hırs yüzünden iflas etmiş olsun. 
Bu olay sadece ekonomik bir hata değildir; ölçüsüz arzunun 
sonucudur. Bunu gören kişi kendi hayatında daha dengeli 
davranabilir. 

Bir yönetici kibri yüzünden çevresini kaybetmiş olsun. Bu 
hikâye makam sahiplerine uyarıdır. Bir aile ihmalle dağılmış 
olsun. Bu da sevginin emek istediğini öğretir. 

Demek ki tarih, sadece geçmişin mezarlığı değil; geleceğin öğ-
retmenidir. 
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Fıtrat, Vahiy ve Tarihin Ortak Mesajı 
 

Üç Kaynak, Tek Hakikat 

Bu bölümde üç büyük kaynağı gördük: Fıtrat, vahiy ve tarih-
ten gelen ibret. Bunlar birbirinden kopuk değildir. Fıtrat içeri-
den konuşur, vahiy dışarıdan açıklar, tarih ise sonuçları gös-
terir. 

İnsan iç sesine kulak verir, vahyin ölçüsüyle yürür ve geçmiş-
ten ders alırsa daha sağlam bir hayat kurar. Sadece sezgi yet-
mez, sadece bilgi yetmez, sadece tecrübe de yetmez. Bunlar 
birleştiğinde hikmet doğar. 

 

İnsan İçin En Büyük Soru 

Asıl mesele şudur: İnsan kendisine verilen işaretleri fark ede-
cek mi? İçindeki vicdanı susturacak mı, yoksa büyütecek mi? 
Uyarıları kibirle reddedecek mi, yoksa değerlendirecek mi? 
Başkalarının hatalarına bakıp alay mı edecek, ders mi çıkara-
cak? 

Kur’an insanı sürekli bu bilinç noktasına çağırır. Çünkü dönü-
şüm önce içeride başlar. Fıtrat uyanınca bakış değişir; bakış 
değişince hayat değişir. 

 

SONUÇ: DOĞRU YOLU BULMANIN ÜÇ ANAHTARI 

İnsan, hakikati bulabilecek şekilde yaratılmıştır. İçinde doğ-
ruya çağıran bir ses vardır. Bu ses fıtrattır. 

İnsan, yolunu netleştirebilmesi için yalnız bırakılmamıştır. 
Ona ölçüler ve rehberlik gönderilmiştir. Bu rehberlik vahiy ve 
elçilerdir. İnsan, aynı hataları tekrar etmesin diye geçmiş ör-
neklerle uyarılmıştır. Bu uyarı tarihten gelen ibrettir. Bugün 
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her insanın önünde aynı davet durmaktadır: Özüne dön, ak-
lını kullan, vahyin ışığında yürü ve geçmişten ders al. 

Bunu yapan kişi yalnız bilgi sahibi olmaz; aynı zamanda isti-
kamet sahibi olur. 
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İnsanın İçsel Gücünü Fark Etmesi: 
Kur'an'ın Hatırlattığı Unutulmuş 
Gerçek 
 

İnsan çoğu zaman sahip olduğu gücü değil, eksik olduğunu 
düşündüğü yönlerini görür. Yapabileceklerine değil, yapama-
yacaklarına odaklanır. Bir problemle karşılaştığında hemen 
"Ben bunu aşamam." demeye başlar. Oysa çoğu zaman mesele, 
gücün olmaması değil; var olan gücün fark edilmemesidir. 

Kur'an tam da burada insanın elinden tutar ve onu yeniden 
kendisine döndürür. Çünkü Kur'an'ın amacı, insana dışarıdan 
yeni bir güç vermek değildir. Rabb'imiz zaten insana ihtiyaç 
duyduğu donanımı vermiştir. Kur'an ise o donanımı hatırlatır, 
onu harekete geçirir ve doğru yönde kullanmayı öğretir. 

İnsan dünyaya boş bir sayfa olarak gönderilmemiştir. Rabb'i-
miz ona akıl vermiştir, vicdan vermiştir, irade vermiştir, dü-
şünme kabiliyeti vermiştir. Doğruyu yanlıştan ayırabilecek bir 
fıtrat vermiştir. Kur'an bunların her birine defalarca dikkat çe-
ker. 

"Allah sizi analarınızın karnından hiçbir şey bilmez hâlde 
çıkardı. Size işitme, görme ve gönüller verdi ki şükredesi-
niz." (Nahl, 16/78) 

Dikkat edilirse ayette yalnızca göz ve kulaktan söz edilmiyor. 
Bunların yanında "gönül" de zikrediliyor. Çünkü insan sadece 
gözüyle görmez; aklıyla değerlendirir, kalbiyle kavrar, vicda-
nıyla karar verir. İşte insanın gerçek gücü de burada ortaya 
çıkar. 

Kur'an'ın en dikkat çekici yönlerinden biri, insanı sürekli dü-
şünmeye çağırmasıdır. Sayfalar boyunca aynı davet tekrar 
edilir: "Hiç düşünmez misiniz?" "Akletmez misiniz?" "Öğüt al-
maz mısınız?" "İbret almaz mısınız?" 
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Bu tekrarlar tesadüf değildir. Çünkü Rabb'imiz insanın en bü-
yük gücünün kaslarında değil, zihninde olduğunu öğretmek-
tedir. Düşünen insan yönünü bulur. Düşünmeyen ise başkala-
rının yön verdiği bir hayat yaşamaya başlar. 

Bugün birçok insanın yaşadığı en büyük sorunlardan biri de 
budur. Kendi hayatını kendi belirlediğini zannederken as-
lında çevresinin beklentileriyle hareket etmektedir. Ailesinin 
doğruları, toplumun alışkanlıkları, geleneklerin baskısı, sos-
yal medyanın yönlendirmeleri, siyasetin söylemleri, din adına 
konuşan insanların yorumları... İnsan farkına varmadan kendi 
karar mekanizmasını başkalarının eline teslim edebiliyor. 

Kur'an ise bütün bu seslerin arasından doğrudan insana sesle-
nir. Sen... Evet, yalnızca sen... Aklını kullan. Düşün. Araştır. 
Sorgula. Kararını kendin ver. Bu yüzden Kur'an'da hiç kimse-
nin başkasının yükünü taşımayacağı tekrar tekrar bildirilir. 

"Hiçbir günahkâr başkasının günah yükünü yüklenmez." 
(En'âm, 6/164) 

Bu ayet sadece ahiretle ilgili değildir. Aynı zamanda bireysel 
sorumluluğun temelini oluşturur. İnsan kendi tercihinden so-
rumludur. Başkasının peşinden gitmiş olması onu sorumlu-
luktan kurtarmaz. 

Kur'an'ın insanı özgürleştiren yönü tam da burada ortaya çı-
kar. Çünkü Rabb'imiz insana "Ben senin yerine düşünecek bir 
din adamı göndermedim." demektedir adeta. Sana akıl ver-
dim, sana kitap verdim, şimdi tercih senindir. İşte bu yüzden 
Kur'an sürekli delil ortaya koyar. Körü körüne teslimiyet iste-
mez. 

"Onlar sözü dinlerler; sonra onun en güzeline uyarlar. İşte 
onlar Allah'ın hidayet verdiği kimselerdir. İşte onlar akıl sa-
hiplerinin ta kendileridir." (Zümer, 39/18) 

Ne kadar dikkat çekici... Önce dinliyorlar. Sonra düşünüyor-
lar. Sonra en doğrusuna uyuyorlar. Demek ki Kur'an'ın iste-
diği insan tipi, araştırmadan kabul eden biri değildir. Delili 
tartan, aklını kullanan ve bilinçli tercih yapan insandır. 
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Rabb'imizin insana duyduğu güven de burada kendisini gös-
terir. Eğer insanın doğruyu bulabilecek kapasitesi olmasaydı, 
Kur'an sürekli "düşünün", "akledin", "ibret alın" demezdi. 
Rabb'imiz insandan yapamayacağı bir şeyi istemez. 

"Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden fazlasını yükle-
mez." (Bakara, 2/286) 

Bu ayet yalnızca musibetler karşısında okunacak bir teselli de-
ğildir. Aynı zamanda insanın kapasitesine duyulan ilahi gü-
venin ifadesidir. Rabb'imiz seni senden daha iyi bilir. Sana 
verdiği aklın, iradenin ve vicdanın yeterli olduğunu bildiği 
için seni sorumlu tutmaktadır. 

İnsan bazen kendisini küçümser. "Ben kimim ki?" "Ben neyi 
değiştirebilirim?" "O kadar bilgim yok." "O kadar güçlü deği-
lim." Fakat Kur'an bu düşünceyi kabul etmez. Çünkü insan 
yeryüzünde başıboş bırakılmış bir varlık değildir. 

"Biz gerçekten insanı en güzel biçimde yarattık." (Tin, 
95/4) 

Bu güzellik yalnızca beden güzelliği değildir. Aynı zamanda 
akıl, vicdan, öğrenme kabiliyeti, muhakeme gücü ve irade gibi 
bütün manevi donanımı da içine alır. İnsan kendisini tanıma-
dığında, Rabb'inin verdiği nimetleri de göremez. Böyle olunca 
sürekli dışarıdan destek bekler. Birileri gelsin, onu motive et-
sin... Birileri gelsin, sorunlarını çözsün... Birileri onun adına 
düşünsün... Oysa gerçek değişim içeriden başlar. Kur'an da 
bunu açıkça ifade eder. 

"Bir toplum kendilerinde olanı değiştirmedikçe Allah onla-
rın durumunu değiştirmez." (Ra'd, 13/11) 

Ne kadar büyük bir ilke... Önce insan değişecek. Önce bakış 
açısı değişecek. Önce düşünce değişecek. Sonra hayat değişe-
cek. İşte Kur'an'ın yaptığı en büyük inkılap budur. İnsanların 
önce zihinlerini inşa eder. Çünkü zihni değişmeyen insanın 
hayatı da değişmez. 

Kur'an'ın anlattığı iman da aslında böyle bir dönüşümdür. 
İman sadece "inandım" demek değildir. İman; akleden, sorgu-



190 

layan, öğrenen, anlayan ve bunun sonucunda bilinçli bir ter-
cihte bulunan insanın ortaya koyduğu duruştur. 

Bu yüzden Kur'an'da iman ile akletme arasında güçlü bir bağ 
vardır. Düşünmeyen insan kolayca korkuların, hurafelerin, 
geleneklerin ve insanların yönlendirmesine teslim olur. Düşü-
nen insan ise yalnızca Rabb'inin rehberliğini esas alır. 

İşte gerçek özgürlük de burada başlar. İnsan, başkalarının zih-
ninde yaşamaktan vazgeçip kendi aklıyla düşünmeye başladı-
ğında... Korkularının büyük kısmının aslında zihinlerinde bü-
yüttüğü gölgeler olduğunu fark ettiğinde... Rabb'inin kendi-
sine verdiği nimetleri keşfettiğinde... Hayat aynı hayat olsa 
bile kendisi değişmeye başlar. Artık olaylara farklı bakar. 
Problemler aynı olabilir; fakat onları değerlendiren insan artık 
aynı insan değildir. 

Kur'an'ın insana kazandırdığı en büyük güç belki de budur. 
İnsanı dış şartların esiri olmaktan çıkarıp kendi iradesinin far-
kına vardırmasıdır. Çünkü insan, Rabb'ine güvenerek aklını 
kullandığında, vahyin rehberliğinde yürüdüğünde ve sorum-
luluğunu üstlendiğinde artık savrulan biri olmaktan çıkar. 
İçinde sağlam bir denge oluşur. İşte bu denge, ne servetle satın 
alınabilir ne de başkalarının övgüsüyle kazanılabilir. Bu 
denge, ancak vahyin rehberliğinde olgunlaşan bir bilinçle elde 
edilir. 

Kur'an'ın "düşünün", "akledin", "ibret alın" çağrıları yalnızca 
bilgi sahibi olmamız için değildir. Bu çağrılar, kendi değeri-
mizi, sorumluluğumuzu ve Rabb'imizin bize verdiği eşsiz do-
nanımı fark etmemiz içindir. İnsan bu gerçeği kavradığında 
artık hayatın yükü altında ezilen biri değil; Rabb'inin verdiği 
imkânları yerinde kullanan, bilinçle yürüyen ve her adımını 
sorumlulukla atan bir kul hâline gelir. Belki de Kur'an'ın in-
sana vermek istediği en büyük mesajlardan biri budur: Aradı-
ğın güç, Rabb'inin sana zaten emanet ettiği fıtratın içinde var-
dır. Onu vahyin ışığında keşfet, geliştir ve hayatına yön ver. 
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Kıble ve Doğru Yola Yönelme 
 

Kıblenin Görünen Ve Gizli Anlamı 

Kıble çoğu zaman yalnızca namazda dönülen yön olarak an-
laşılır. Bu tanım doğrudur; fakat eksiktir. Çünkü Kur’an’da 
kıble, sadece coğrafi bir istikamet değil, insanın varoluşsal yö-
nelişidir. İnsan bedenini nereye çeviriyorsa ibadetini oraya yö-
neltir; kalbini nereye çeviriyorsa hayatını da oraya teslim eder. 
Bu sebeple kıble, taş ve topraktan ibaret bir yapıdan önce, in-
sanın içinde kurduğu merkezdir. 

Her insanın bir kıblesi vardır. Kimisi parayı kıble edinir, bütün 
kararlarını kazanca göre verir. Kimi makamı kıble edinir, her 
ilişkisini çıkar üzerinden kurar. Kimisi insanları kıble edinir, 
doğruyu değil alkışı arar. Kimisi de nefsini kıble edinir, ho-
şuna gideni hakikat sanır. Kur’an ise insanı sahte merkezler-
den kurtarıp yaratıcısına yöneltir. Çünkü insanın en büyük 
kaybı, yoksulluk değil; yönsüzlüktür. 

 

Yönünü Kaybeden İnsan Neyi Kaybeder? 

Bir insan haritada yolunu kaybettiğinde yeniden adres bulabi-
lir. Fakat anlamda yolunu kaybederse, elindeki her imkâna 
rağmen içten çökebilir. Bugün modern insanın yaşadığı kriz-
lerin önemli bir kısmı budur. Bilgi artmış, araçlar çoğalmış, hız 
yükselmiş; fakat yön duygusu zayıflamıştır. 

Çok çalışan ama neden çalıştığını bilmeyen, çok kazanan ama 
huzur bulamayan, kalabalıklar içinde yaşayıp yalnız kalan in-
san tipi bunun örneğidir. Çünkü insan sadece ekmekle değil, 
anlamla da yaşar. Kıble, işte bu anlamın merkezidir. 

 

Nebi’nin Göğe Yönelişi ve Hakikati Arayan Kalp 

“Biz, senin yüzünü çok defa göğe doğru çevirip durduğunu 
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görüyoruz. Elbette seni hoşnut olacağın kıbleye çevireceğiz. 
Artık yüzünü Mescid-i Haram yönüne çevir.” (Bakara, 
2/144) 

Bu ayetteki yöneliş, sadece bir bakış hareketi değildir. Bu, ce-
vap arayan ruhun sessiz duasıdır. İnsan bazen kelime kura-
maz ama yönelişi konuşur. Gözler göğe kalkar, kalp yardım 
ister, akıl çıkış yolu arar. 

Göğe bakmak burada semboliktir. Çünkü gök, insanın üs-
tünde olanı; yani kendisini aşan hakikati hatırlatır. İnsan yal-
nızca yere bakarsa ihtiyaçlarını görür. Göğe bakarsa anlamını 
da aramaya başlar. 

 

Kıble Değişimi Neden Büyük Bir Olaydır? 

Kıblenin belirlenmesi veya değiştirilmesi sadece teknik bir 
ibadet hükmü değildir. Bu olay, iman ile alışkanlığın ayrıldığı 
noktadır. İnsan bazen gerçeğe değil, alıştığı şeye bağlanır. Al-
lah ise kullarını, alışkanlıklarının değil hakikatin peşinden git-
meye çağırır. 

Kıble değişimi, “Siz gerçekten Allah’a mı uyuyorsunuz, yoksa 
sadece alıştığınız düzene mi bağlısınız?” sorusunu ortaya koy-
muştur. Bu nedenle Kur’an, kıble meselesini bir imtihan vesi-
lesi olarak anlatır. 

“Senin üzerinde bulunduğun kıbleyi, elçiye uyanları topuk-
ları üzerinde geri dönenlerden ayırt etmek için yaptık.” (Ba-
kara, 2/143) 

Demek ki kıble, yön tayininden önce sadakat testidir. 

 

Nebi İbrahim Ve Fıtratın Kıblesi 

Nebi İbrahim’in hayatı, kıble kavramını derinleştiren büyük 
bir örnektir. O, toplumunun körü körüne kabul ettiği inançları 
sorguladı. Yıldız, ay ve güneş gibi varlıklara yönelen anlayış-
ları reddetti. Çünkü doğup batan, değişen ve kaybolan hiçbir 
şey ilah olamazdı. 

İbrahim’in arayışı bize şunu öğretir: İnsan, toplumdan miras 
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aldığı her yönü doğru sanmamalıdır. Kimi zaman çoğunluk 
yanlış yolda olabilir. Hakikat, kalabalıkta değil vahiydedir. 

“Sen yüzünü hanif olarak dine, Allah insanları hangi fıtrat 
üzere yaratmış ise ona çevir.” (Rum, 30/30) 

Fıtratın kıblesi Allah’tır. İnsan bundan uzaklaştığında iç hu-
zursuzluk başlar. Ona döndüğünde ise parçalanmış ruh topar-
lanır. 

 

Kâbe Neden Merkezdir? 

Kâbe’nin taşları kutsal olduğu için değil, Allah tarafından yön 
merkezi kılındığı için anlamı vardır. Kutsallık maddede değil, 
ilahi tayindedir. Bu çok önemli bir ilkedir. Çünkü İslam’da 
nesneler değil, Allah’ın emri belirleyicidir. 

Kâbe, insanlığın ortak yön bilincini temsil eder. Dünyanın ne-
resinde olursa olsun bir Müslüman aynı merkeze yönelir. Bu, 
coğrafyaları aşan bir birlik ilanıdır. Aynı anda milyonlarca in-
sanın tek merkeze dönmesi, vahyin insanları nasıl birleştirdi-
ğinin canlı göstergesidir. 

 

Bedenin Kıblesi, Kalbin Kıblesi, Hayatın Kıblesi 

Kıble üç düzeyde yaşanır: 

Bedenin kıblesi: Namazda Kâbe’ye yönelmektir. 

Kalbin kıblesi: Sevgiyi, korkuyu, umudu Allah’a yöneltmek-
tir. 

Hayatın kıblesi: Kararları vahyin ölçülerine göre vermektir. 

Beden kıbleye dönüp kalp dünyaya secde ediyorsa eksiklik 
vardır. Dil Allah derken hayat zulmü seçiyorsa yön parçalan-
mıştır. Gerçek yöneliş, insanın içiyle dışının aynı merkeze bağ-
lanmasıdır. 

 

Mescitlerin İnşa Edici Rolü 

Mescit, secde edilen yer demektir; fakat işlevi bundan büyük-
tür. Mescitler, iman bilincinin canlı tutulduğu merkezlerdir. 
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Orada sadece namaz kılınmaz; insan yeniden kendine gelir, 
kardeşliği hatırlar, nefsini sorgular, vahyin ölçülerini tazeler. 

“Allah’ın mescitlerini ancak Allah’a ve ahiret gününe iman 
eden, namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren ve Allah’tan baş-
kasından korkmayan kimseler imar eder.” (Tevbe, 9/18) 

Bir mescidi imar etmek, yalnızca bina yapmak değildir. İçinde 
adalet üretmek, samimiyet oluşturmak, ilim yaymak ve mer-
hameti canlı tutmaktır. Beton yükselip ahlak çöküyorsa olması 
gereken imar gerçekleşmemiştir. 

 

Sahte Merkezler ve Modern Putlar 

Geçmiş toplumların putları çoğu zaman taştandı. Modern ça-
ğın putları ise görünmezdir. Ekranlar, markalar, ideolojiler, 
bağımlılıklar, statü tutkusu… İnsan bunlara secde etmese de 
ömrünü onların etrafında döndürüyorsa fiilen kıblesini değiş-
tirmiş olabilir. 

Kur’an’ın kıble çağrısı bugün de günceldir. Çünkü mesele sa-
dece hangi yöne döndüğün değil, neyin etrafında yaşadığın-
dır. Gün boyu zihnini ne meşgul ediyor, hangi korku seni yö-
netiyor, hangi arzu kararlarını belirliyor? Bunlar insanın gizli 
kıblesini ortaya çıkarır. 

 

Kıblenin Ahlaka Dönüşmesi 

Gerçek kıble, davranış üretir. Allah’a yönelen insan yalanı terk 
eder, emanete sahip çıkar, her türlü haktan sakınır, merha-
metli olur, ölçüde dürüst davranır. Çünkü yöneliş sadece ri-
tüel olarak kalırsa şekle dönüşür; ahlaka yansırsa hakikate dö-
nüşür. 

Namaz kılıp insanları ezen biri, kıblenin ruhunu kaçırmış ola-
bilir. Oruç tutup adaletsiz davranan biri, yönün şekline doku-
nup özünü ıskalamış olabilir. Kur’an’ın istediği, ibadet ile ka-
rakterin birleşmesidir. 
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Orta Ümmet ve Medeniyet İnşası 

“İşte böylece sizin insanlığa şahitler olmanız, Elçinin de size 
şahit olması için sizi orta (dengeli) bir ümmet kıldık. (Ba-
kara, 2/143) 

Orta ümmet; dengesizliğe savrulmayan, aşırılıktan uzak, ada-
leti ayakta tutan topluluktur. Kıbleye yönelen toplum sadece 
ibadet eden toplum değil, ölçü üreten toplumdur. 

Ekonomide adalet, ailede merhamet, hukukta hakkaniyet, 
ilimde dürüstlük, yönetimde emanet… Bunlar toplumsal kıb-
lenin yansımalarıdır. Bir toplum Kâbe’ye dönüp zulmü büyü-
tüyorsa yönü var ama istikameti yok demektir. 

 

İki Kalple Yaşamak Mümkün Değildir 

“Allah, bir adamın içinde iki kalp yaratmamıştır.” (Ahzâb, 
33/4) 

Bu ayet biyolojik bir bilgiden öte ahlaki bir hakikati de düşün-
dürür. İnsan iki efendiye aynı anda sadakat gösteremez. Hem 
hakikati isteyip hem yalanı besleyemez. Hem Allah’ın rızasını 
hedefleyip hem zulüm düzenine gönülden bağlanamaz. 

Kıble, dağınık bağlılıkları tek merkeze toplar. İnsan içindeki 
çatışmaları, Rabb’ine yönelerek çözer. 

 

Ölüm Anında Kıble Ne Demektir? 

Hayat boyunca insanın yöneldiği şey, çoğu zaman son anında 
da ortaya çıkar. Dünyaya tapan dünyayı düşünür, korkularla 
yaşayan korkularını taşır, Rabb’ine yönelen ise umut taşır. Bu 
nedenle kıble sadece namaz anının değil, ömür boyu süren ter-
cihin adıdır. 

Her gün küçük yönelişler, büyük sonu hazırlar. Bu yüzden 
kıble meselesi ertelenemez. Çünkü insan her gün bir şeye 
doğru yürümektedir. 
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Sonuç 

Kıble yalnızca namazda dönülen yön değildir. Kıble; aklın ha-
kikate, kalbin Allah’a, hayatın adalete, toplumun vahye yönel-
mesidir. Kâbe bunun sembolüdür; asıl hedef Allah’ın rızasıdır. 

Mescit bunun mekânıdır; asıl amaç kulluğun yaşanmasıdır. 
Elçiler bunun rehberidir; asıl çağrı Rabb’e teslimiyettir. 

Yönünü doğru belirleyen insan, dağılmaz. Merkezini doğru 
kuran toplum, çözülmez. Kıblesini Allah yapan kalp ise so-
nunda huzuru bulur. 
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Kul Hakkı Hadisinin Tenkidi 
 

Hangi Hadis Tartışılıyor? 

Bu bölümde eleştiri konusu olan hadis şudur: Nebi Muham-
med’e atfedilen rivayette şöyle denir: “Müflis kimdir, biliyor 
musunuz?... (devamında) Kıyamet gününde kişinin sevapları 
hak sahiplerine verilir; sevapları biterse onların günahları ona 
yüklenir.” 

Sahih Müslim, Birr ve Sıla, hadis no: 2581 (bazı baskılarda 6579 
olarak da numaralandırılır.) 

Bu anlatımın özü şudur: Sevap transferi ve günah aktarımı ile 
hakların ödenmesi 

Biz bu anlatımı, Kur’an merkezli olarak değerlendireceğiz. 
Amaç reddetmek ya da kabul etmek değil; Kur’an ile uyu-
munu test etmektir. 

 

Temel İlke: Günah Aktarımı Yoktur 

Kur’an bu konuda çok net bir sınır koyar: 

“Hiçbir kimse başkasının günahını yüklenmez.” (En‘âm, 
6/164) 

“Hiçbir günahkâr, başkasının günahını yüklenmez.” 
(İsrâ,17/15) 

Günah aktarımı: Bir kişinin işlediği günahın başka birine yük-
lenmesi. Bu ayetler, genel ve istisnasız bir ilke ortaya koyar: 
Günah bireyseldir ve aktarılmaz. 

Hadiste ise açıkça şu söylenir: “Başkalarının günahları bu ki-
şiye yüklenir.” Bu noktada doğrudan bir problem ortaya çıkar: 
Kur’an genel bir ilke koyarken, hadis bu ilkenin dışına çıkan 
bir senaryo anlatır. 

Hesap Sistemi: Herkes Kendi Amelini Görür. 
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Kur’an, hesap gününü şöyle açıklar: “Kim zerre kadar hayır 
yapmışsa onu görür, kim de zerre kadar kötülük yapmışsa 
onu görür.” (Zilzâl,99/7-8) 

Doğrudan karşılık: Yapılan fiilin doğrudan sonucunun görül-
mesi. Bu ayette dikkat çeken nokta şudur: Herkes kendi yap-
tığını görür. Başkasının yaptığıyla yargılanmaz. Hadiste ise 
sistem farklıdır: Kendi sevapların başkasına verilir. Başkasının 
günahı sana yüklenir.  

Bu iki anlatım arasında yöntem farkı vardır: Kur’an → doğru-

dan bireysel karşılık. Hadis → transfer mekanizması  

 

Adalet Anlayışı: İlahi Sistem Nasıl Kuruluyor? 

Kur’an adalet sistemini şöyle tanımlar:  

“Biz kıyamet günü için adalet terazileri kurarız. Hiç kim-
seye hiçbir şekilde haksızlık edilmez…” (Enbiyâ, 21/47) 

Adalet terazisi: Herkesin hakkının eksiksiz verildiği sistem. 
Bu ayet, şunu garanti eder: Kimseye haksızlık yapılmaz. 
Kimse başkasının yükünü taşımaz. 

Şimdi şu soruyu soralım: Birinin günahının başka birine yük-
lenmesi, ilk bakışta neye benzer? Cevap: Yük aktarımı Bu du-
rum, ayetteki “kimseye haksızlık edilmez” ifadesiyle tartış-
malı bir ilişki kurar. Çünkü: Günahı işleyen, bir başkası. Yükü 
çeken, başka biri. Bu da Kur’an’daki doğrudan sorumluluk il-
kesiyle gerilim oluşturur. 

 

Kur’an’da Hak İhlali Nasıl Ele Alınır? 

Kur’an, hak ihlallerini anlatırken “transfer” dili kullanmaz. 
Bunun yerine şu kavramları kullanır: Zulüm… Eksiltme… 
Haksızlık…  

Örnek: 

“Ölçüyü ve tartıyı tam yapın, insanlara eşyalarını eksik ver-
meyin…” (A‘râf, 7/85) 

Eksiltme: Hakkı doğrudan azaltma. Bu ayette çözüm şudur: 
Hakkı eksik vermek yanlış. Doğru olanı tam vermektir. Ama 
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hadisteki sistem: Eksik verilen hak, sevap transferiyle telafi 
edilir. Kur’an’da ise böyle bir mekanizma yoktur. 

 

Şirk Vurgusu: Öncelik Nedir? 

Kur’an’ın en sert uyarısı şu konudadır: 

“Şüphesiz Allah, kendisine ortak koşulmasını bağışla-
maz…” (Nisâ, 4/48) 

Şirk: Allah’ın otoritesine ortak tanımak. Bu ayet, öncelik sıra-
sını açıkça belirler: En büyük ve kritik mesele Şirk! Hadiste ise 
odak noktası değişir: İnsanlar arası haklar, merkezi konu 
hâline gelir. Bu durum şu soruyu doğurur: Kur’an’ın merke-
zine koyduğu konu ile hadisin vurgusu aynı mı? 

 

Sonuç: Kur’an Merkezli Değerlendirme 

Bu analizden çıkan sonuçları net şekilde sıralayalım: 

1. Kur’an’da günah aktarımı yoktur  

2. Herkes kendi yaptığından sorumludur  

3. Hesap sistemi bireysel karşılık üzerine kuruludur  

4. Şirk en büyük ve belirleyici günahtır  

Buna karşılık ilgili hadiste: Sevap transferi vardır. Günah yük-
leme vardır. Haklar bu mekanizma ile ödenir. Bu nedenle şu 
tespit yapılır: Hadiste anlatılan sistem, Kur’an’daki bireysel 
sorumluluk ilkesiyle tam örtüşmez. 

Son söz olarak: Kur’an, açık ve temel ilkeler koyar. Bu ilkelerle 
uyuşmayan her anlatım, yeniden düşünülmek zorundadır. 
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Ahiret Buluşmasını Yalanlamak: 

Kur'an'daki Uyarılar 
 

İnsan hayatının en temel sorularından biri şudur: Bu hayat 
sona erdiğinde her şey bitecek mi, yoksa yeni bir hayat mı baş-
layacak? 

Kur'an'ın üzerinde en çok durduğu konulardan biri işte bu so-
rudur. Çünkü insanın ahirete bakışı, dünya hayatındaki bütün 
tercihlerini doğrudan etkiler. Bir insan, yaptıklarının hesabını 
vereceğine inanıyorsa başka türlü yaşar; hiçbir hesap olmaya-
cağını düşünüyorsa başka türlü davranır. 

Kur'an'a göre inkârın merkezinde yalnızca Allah'ı reddetmek 
yoktur. İnsanların büyük bir kısmı, Allah'ın varlığını tamamen 
inkâr etmekten çok, O'nun huzurunda yeniden diriltilecekle-
rini ve yaptıklarından sorgulanacaklarını kabul etmek iste-
mez. Çünkü hesap günü düşüncesi, insanın sınırsız yaşama 
arzusunu sınırlar ve onu sorumlulukla yüz yüze getirir. 

İşte bu yüzden Kur'an, "Rabb’leriyle buluşmayı yalanlayanlar" 
ifadesini birçok yerde tekrar eder. Çünkü ahireti inkâr etmek, 
sadece gelecekle ilgili bir düşünce değildir; bugünkü hayatın 
nasıl yaşanacağını belirleyen temel bir tercihtir. 

 

Ahiret Buluşması Ne Anlama Gelir? 

Kur'an'da geçen "Rabb’leriyle buluşma" ifadesi, ölümden 
sonra Allah'ın huzurunda hesap vermeyi ifade eder. Bu bu-
luşma, yalnızca bir karşılaşma değil; aynı zamanda bütün 
amellerin ortaya konulacağı, hiçbir haksızlığın gizli kalmaya-
cağı büyük hesap günüdür. 
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Kur'an, bu gerçeği inkâr edenlerin aslında kendi kendilerini 
aldattıklarını bildirir. 

“Allah'ın ayetlerini ve O'na kavuşmayı yalanlayanlar var 
ya, işte onlar rahmetimden ümitlerini kesmişlerdir. Onlar 
için elem dolu bir azap vardır.” (Ankebût, 29/23) 

Dikkat edilirse ayette yalnızca Allah'ın ayetlerini inkâr etmek-
ten değil, Allah'a kavuşmayı yalanlamaktan da söz edilmekte-
dir. 

Çünkü vahyin amacı yalnızca Allah'ın varlığını bildirmek de-
ğildir. Aynı zamanda insanı, yaptığı her davranışın karşılığını 
göreceği gerçeğiyle buluşturmaktır. 

Ahireti İnkâr Eden İnsan Nasıl Düşünür? 

Kur'an, inkârcıların düşünce biçimini ayrıntılı şekilde anlatır. 
Onlar için gerçek olan yalnızca gözle görülen dünyadır. 
Ölümü ise hayatın sonu olarak kabul ederler. Kur'an onların 
sözlerini şöyle aktarır: 

“Dediler ki: ‘Hayat ancak bu dünya hayatımızdır. Ölürüz 
ve yaşarız. Bizi ancak zaman yok eder.’ Bu konuda onların 
hiçbir bilgisi yoktur. Onlar sadece zanda bulunurlar.” 
(Câsiye, 45/24) 

Burada dikkat çeken nokta, inkârın bilgiye değil zanna dayan-
masıdır. Kur'an, ahireti reddedenlerin bunu kesin bir bilgiye 
dayanarak yapmadıklarını söyler. Çünkü ölümden sonrasını 
yaşamış hiç kimse kendi başına böyle bir sonuca ulaşamaz. 
İnkâr çoğu zaman delilden değil, hesap vermek istemeyen nef-
sin tercihinden doğar. 

 

Dünya Hayatını Tek Gerçek Sanmak 

Ahiret buluşmasını reddeden insanın bütün planları dünya ile 
sınırlı hâle gelir. Başarıyı yalnızca malda, makamda ve güçte 
arar. Kaybetmekten korktuğu şeyler de yine sadece dünyaya 
ait olur. Kur'an bu bakış açısını şöyle anlatır: 

“Onlar dediler ki: ‘Hayat ancak dünya hayatımızdır. Biz di-
riltilecek değiliz.’” (En'âm, 6/29) 
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Bu anlayış zamanla insanın değer yargılarını değiştirir. Artık 
doğru olan değil, çıkar sağlayan önemlidir. Adalet değil, güç 
belirleyici olur. Merhamet değil, menfaat öne çıkar. 

Çünkü yaptığı hiçbir davranışın sonsuz bir karşılığına inan-
mayan insan için dünya tek hedef hâline gelir. 

 

Ahiret İnancı İnsan Hayatını Nasıl Değiştirir? 

Kur'an'a göre ahiret inancı, insanı korkuyla yaşayan biri hâline 
getirmek için değil; sorumluluk sahibi bir insan yapmak için 
vardır. Düşün... Kimsenin görmediği bir ortamda iki insan 
aynı imkâna sahip olsun. Biri yaptığı her davranışın Allah ta-
rafından bilindiğine inanıyor, diğeri ise hiçbir zaman hesap 
vermeyeceğini düşünüyor. Bu iki kişinin aynı şekilde davran-
masını beklemek mümkün müdür? İşte Kur'an'ın ahiret vur-
gusu tam da burada anlam kazanır. 

İnsan yalnızca insanların gördüğü yerde değil, yalnız kaldı-
ğında da dürüst olmayı öğrenir. Çünkü bilir ki hiçbir davranış 
kaybolmaz. 

 

Allah Her Şeyi Bilmektedir 

Kur'an sürekli olarak Allah'ın insanın bütün yaptıklarını bildi-
ğini hatırlatır. Bu bilgi yalnızca korkutmak için verilmez. İn-
san, yaptığı iyiliklerin de unutulmadığını bilsin diyedir. 

“O, hanginizin daha güzel amel işleyeceğini denemek için 
gökleri ve yeri altı günde yaratandır.” (Hûd, 11/7) 

Bu dünya bir imtihan alanıdır. İmtihanın anlamlı olabilmesi 
için de sonunda değerlendirme yapılması gerekir. Eğer hesap 
günü olmasaydı zalim ile mazlum, dürüst ile hilekâr, iyilik ya-
pan ile kötülük yapan aynı sonu paylaşmış olurdu. Kur'an ise 
Allah'ın mutlak adalet sahibi olduğunu bildirir. 

 

Ahireti Yalanlamanın Toplumsal Sonuçları 

Ahiret inancı yalnızca bireyin iç dünyasını ilgilendirmez. Top-
lumların adalet anlayışını da doğrudan etkiler. Bir toplumda 
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insanlar yaptıklarının hiçbir karşılığı olmayacağına inanırsa, 
haksızlıkların önünde duran en güçlü iç denetim mekaniz-
ması zayıflar. Kur'an bu yüzden ahiret inkârının yalnızca bi-
reysel bir tercih olmadığını gösterir. 

“Eğer şaşıyorsan, asıl şaşılacak olan onların, ‘Toprak olduk-
tan sonra gerçekten yeniden mi yaratılacağız?’ demeleridir. 
İşte onlar Rabb’lerini inkâr edenlerdir...” (Ra'd, 13/5) 

Ayette yeniden yaratılışı inkâr etmenin, Rabb’ini inkâr etme-
nin bir sonucu olduğu belirtilmektedir. 

Çünkü Allah'ı yaratan olarak kabul edip yeniden yaratamaya-
cağını söylemek kendi içinde büyük bir çelişkidir. 

İlk yaratılışı gerçekleştiren Allah'ın ikinci yaratmaya gücünün 
yetmeyeceğini düşünmek, yaratılışı gereği gibi kavrayama-
maktır. 

Ahireti Yalanlamanın Sonu 

Kur'an, ahireti inkâr edenlerin pişmanlık yaşayacaklarını ha-
ber verir. Fakat bu pişmanlık artık dönüşün mümkün olma-
dığı bir zamanda ortaya çıkacaktır. 

“İnkâr edenler ateşe sunulacakları gün, onlara, ‘Dünya ha-
yatınızda bütün güzel şeylerinizi tükettiniz ve onlarla fay-
dalandınız. Bugün ise yeryüzünde haksız yere büyüklük 
taslamanız ve yoldan çıkmanız sebebiyle alçaltıcı azapla ce-
zalandırılacaksınız.’ denilir.” (Ahkâf, 46/20) 

Burada cezalandırılma sebebi yalnızca dünya nimetlerinden 
yararlanmak değildir. 

Asıl sebep, nimetleri Allah'tan bağımsız görmek, kibirlenmek, 
zulmetmek ve sorumsuzca yaşamaktır. Kur'an dünya nimet-
lerini yasaklamaz. Fakat insanın bütün ömrünü yalnızca dün-
yaya adamasını doğru bulmaz. 

 

Kur'an'ın Çağrısı 

Kur'an'ın ahiret vurgusu insanı dünyadan koparmak için de-
ğildir. Aksine dünyayı gerçek değeriyle değerlendirmeyi öğ-
retmek içindir. Ahiret inancına sahip olan insan çalışır, üretir, 
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emek verir, ailesine karşı sorumluluğunu yerine getirir, yer-
yüzünü imar eder ve adalet için mücadele eder. Fakat bütün 
bunları yalnızca dünya kazancı için değil, Allah'ın rızasını gö-
zeterek yapar. İşte Kur'an'ın kurmak istediği denge budur. 

Dünya hayatını ihmal etmeden yaşamak; fakat onu ebedî ha-
yatın yerine koymamak. Çünkü Kur'an'a göre ölüm bir son de-
ğildir. Ölüm, insanın Rabb’iyle buluşacağı yeni bir başlangıcın 
kapısıdır. Bu nedenle Kur'an, insanı sürekli şu gerçeği düşün-
meye davet eder: 

“Onlar, Rabb’lerine kavuşacaklarını ve sonunda O'na dön-
dürüleceklerini kesin olarak bilirler.” (Bakara, 2/46 

Ahiret buluşmasına inanan bir insan için bu dünya, amaç de-
ğil; ebedî hayata hazırlık yapılan değerli bir imkândır. 
Kur'an'ın çağrısı da tam olarak budur: Hesabı unutmadan ya-
şamak, adaleti gözetmek, iyiliği çoğaltmak ve sonunda Al-
lah'ın huzuruna yüz akıyla çıkabilmek. 
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Kütüb-i Sitte'yi Kimler Derledi? 
 

Bugün milyonlarca Müslümanın din adına başvurduğu hadis 
kitaplarını kimlerin derlediğini hiç düşündün mü? Bu kişilerin 
Nebi Muhammed'i gördüklerini, onunla birlikte yaşadıklarını 
veya vahye şahit olduklarını sananlar bile vardır. Oysa tarih 
bize bambaşka bir tablo göstermektedir. 

Önce tarihleri hatırlayalım. 

Nebi Muhammed yaklaşık 571 yılında doğmuş, 632 yılında 
vefat etmiştir. 

Şimdi ise Kütüb-i Sitte olarak bilinen altı hadis kitabının mü-
elliflerine bakalım. 

Müellif Doğum Ölüm Doğum Yeri 

İmam Buhari 810 870 Buhara 

İmam Müslim 821 875 Nişabur 

İmam Ebû Dâvûd 817 889 Sicistan 

İmam Tirmizî 824 892 Tirmiz 

İmam İbn Mâce 824 887 Kazvin 

İmam Nesâî 829 915 Nesâ (Horasan) 

    

Görüldüğü gibi bu altı muhaddisin hiçbiri Nebi Muhammed 
döneminde yaşamamıştır. En erken doğan Buhari bile Re-
sul'ün vefatından yaklaşık 178 yıl sonra dünyaya gelmiştir. 

Dolayısıyla bu kişiler, Resul'den doğrudan hadis dinlememiş-
lerdir. Kendilerine ulaşan rivayetleri, isnat zincirlerini ve ravi-
leri inceleyerek eserlerini meydana getirmişlerdir. 

Hadis usulü kaynaklarında aktarıldığına göre, bu âlimler yüz 
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binlerce rivayet toplamış, ancak bunların çok büyük kısmını 
güvenilir bulmayarak eserlerine almamıştır. 

 

Hadis Derleyicilerinin Rivayetleri Değerlendirme Oranları 

Müellif 
Ulaştığı Rivayet 
(Yaklaşık) 

Kitabına Aldığı 
(Tekrarsız Yaklaşık) 

Kabul 
Oranı 

Buhari 600.000 2.602 %0,43 

Müslim 300.000 3.033 %1,01 

Ebû 
Dâvûd 

500.000 4.800 %0,96 

Tirmizî 300.000 3.956 %1,32 

İbn Mâce 400.000 4.341 %1,09 

Nesâî 200.000 5.761 %2,88 

Not: Bu sayılar klasik biyografi ve hadis usulü eserlerinde yer alan 
yaklaşık rakamlardır. Farklı kaynaklarda küçük farklılıklar buluna-
bilir. 

 

Şimdi burada durup düşünelim. Hadis âlimlerinin kendileri 
bile kendilerine ulaşan rivayetlerin yaklaşık yüzde doksan do-
kuzunu güvenilir bulmamış ve eserlerine almamıştır. Yani 
duydukları her sözü "hadistir" diyerek kabul etmemişlerdir. 
Peki bugün neden Kur'an ölçüsünü esas alarak rivayetleri de-
ğerlendiren insanlar "hadis inkârcısı" olmakla suçlanmakta-
dır? 

Biz, hadis âlimlerinden farklı bir yöntem önermiyoruz. Sadece 
onların ravilere uyguladığı incelemeye ilave olarak, Allah'ın 
kitabını en üstün ölçü kabul ediyoruz. 

Çünkü raviler yanılabilir. Hafızalar unutabilir. İnsanlar hata 
edebilir. Fakat Allah'ın vahyi korunmuştur. Rabb'imiz şöyle 
buyuruyor: 

"Allah kuluna yetmez mi?" (Zümer, 39/36) 
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"De ki: Allah bana yeter. O'ndan başka ilah yoktur. Ben yal-
nız O'na tevekkül ettim." (Zümer, 39/38) 

"Rabb’in vekil olarak yeter." (İsrâ, 17/65) 

"Allah hesap görücü olarak yeter." (Nisâ, 4/6) 

"Allah bilen olarak yeter." (Nisâ, 4/70) 

Kur'an'ın bu açık beyanları ortadayken, Resul'den yaklaşık iki 
asır sonra derlenen rivayetleri Allah'ın koruduğu vahyin 
önüne geçirmek doğru olabilir mi? 

Üstelik Kütüb-i Sitte'nin kendi içinde aynı konuda farklı riva-
yetler bulunduğu gibi, Kur'an'ın açık hükümleriyle bağdaş-
mayan rivayetler de bulunmaktadır. Böyle bir durumda mü-
min için en güvenilir ölçü, Allah'ın koruması altında bulunan 
Kur'an'dır. Rabb'imiz son sözü söylemektedir: 

"İşte bunlar Allah'ın sana gerçek olarak okuduğumuz ayet-
leridir. Artık Allah'tan ve O'nun ayetlerinden sonra hangi 
söze inanacaklar?" (Câsiye, 45/6) 

Kur'an elimizdeyken hidayet için başka bir temel aramaya ih-
tiyaç yoktur. Mümin için asıl güvenilecek kaynak Allah'ın in-
dirdiği Kitap'tır. 

 

Kaynak 

1. İbn Hacer el-Askalânî, Hedyü's-Sârî Mukaddimetü Fethu'l-
Bârî.  

2. Zehebî, Siyeru A'lâmi'n-Nübelâ.  

3. Hatîb el-Bağdâdî, Târîhu Bağdâd.  

4. İbn Hallikân, Vefeyâtü'l-A'yân.  

5. Muhammed Mustafa el-A'zamî, Studies in Early Hadith Li-
terature.  

6. Jonathan A. C. Brown, The Canonization of al-Bukhari and 
Muslim.  

7. TDV İslâm Ansiklopedisi: "Buhârî", "Müslim", "Ebû 
Dâvûd", "Tirmizî", "Nesâî", "İbn Mâce".  
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Melekler: Kur’an’a Göre Görev,  
Düzen ve İtaat 
 

1. Kur’an Meleği Nasıl Tanımlar? 

Önce şekilleri, kanatları, isimleri bir kenara bırakalım. Kur’an 
meleği nasıl tanımlıyor, oradan başlayalım. 

“Onlar Allah’ın kendilerine emrettiğine karşı gelmezler ve 
kendilerine verilen emri yerine getirirler.” (Tahrîm, 66/6) 

Bu ayet melek için üç temel ölçü koyar: Emir alır… İtiraz et-
mez… Görevi eksiksiz yapar… Burada şekil yok, cinsiyet 
yok, kanat yok. Tanım tamamen işlev üzerinedir. O hâlde 
Kur’an’a göre melek: Emre mutlak itaat eden görevli varlıktır. 
Şimdi bu tanımı kâinata uygulayalım. 

 

2. Gökler ve Yer Melekî Bir Düzende Çalışır 

Kur’an, göklerin ve yerin başıboş olmadığını defalarca vurgu-
lar. 

“Güneş ve Ay bir hesap ile hareket eder.” (Rahmân, 55/5) 

“Ne Güneş Ay’a yetişebilir, ne gece gündüzü geçebilir. Her 
biri bir yörüngede yüzer.” (Yâsîn, 36/40) 

Burada geçen “hesap”, ölçü demektir. Yani: sapma yok, isyan 
yok, keyfilik yok. Bu, melek tanımıyla birebir örtüşür. Çünkü 
melek, sapmayan görevlidir. 

 

3. Kur’an’a Göre Her Şey Tesbih Eder 

Şimdi çok kritik bir ayete gelelim: 

“Yedi gök, yer ve bunların içindekiler O’nu tesbih eder. 
O’nu hamd ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur; fakat siz 
onların tesbihini anlamazsınız.” (İsrâ, 17/44) 
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Burada çok net bir ifade var: “Hiçbir şey istisna değildir.” Ama 
“tesbih” dil ile olmazsa, nasıl olur? Cevabı Kur’an verir: 

“Göklerde ve yerde olanlar Allah’a boyun eğmiştir.” (Âl-i 
İmrân, 3/83) 

Boyun eğmek = itaat; İtaat = görev; Görev = melekî hâl. 

Demek ki insan dışındaki her şey, iradesiz şekilde Allah’a itaat 
etmektedir. Bu tanım, melek tanımıdır. 

 

4. İnsan Bedeni ve Melekler: Kur’an Ne Söylüyor? 

Kur’an, insanın yalnız bırakılmadığını açıkça söyler. 

“İnsanın önünde ve arkasında onu izleyenler vardır; Al-
lah’ın emriyle onu korurlar.” (Ra‘d, 13/11) 

Bu ayet çok nettir: Koruma vardır. Bu koruma sürekli bir gö-
revdir. Göz, kulak, refleks, bağışıklık sistemi… Bunların her 
biri koruma görevini yapar. Kur’an başka bir yerde şunu söy-
ler: 

“Üzerinizde muhafızlar vardır.” (İnfitâr, 82/10) 

Muhafız = koruyucu; Koruyucu = görevli; Görevli = melek; 
Burada “gibi” yok. 

Kur’an doğrudan muhafız der. 

 

5. Yazıcı Melekler: Hafıza Nerede Duruyor? 

Kur’an, kayıt meselesini açık açık anlatır: 

“Sağında ve solunda oturmuş iki görevli, her şeyi kayde-
der.” (Kâf, 50/17–18) 

Ama aynı Kur’an şunu da söyler: 

“İşitme, görme ve derileriniz yaptıklarınıza şahitlik edecek-
tir.” (Fussilet, 41/20) 

Burada kritik bir bütünlük var: Kayıt var. Şahitlik var. Organ-
lar da bu kaydın bir parçası. Demek ki yazıcı melek, insanın 
dışında dolaşan bir varlık değil; Allah'ın insanın yaratılışına 
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yerleştirdiği kayıt düzenidir. Biz unuturuz, fakat Allah'ın kur-
duğu kayıt düzeninde hiçbir şey kaybolmaz. 

 

6. Ölüm Meleği ve Hücre Ölümü 

Kur’an, ölüm meleğini şöyle anlatır: 

“Size vekil kılınan ölüm meleği canınızı alır.” (Secde, 32/11) 

Ama aynı Kur’an, ölümün bir süreç olduğunu da söyler: 

“Allah (nefislerin) ölüm zamanı gelince, ölmeyenin de uy-
kusundayken…” (Zümer, 38/42) 

Bu ayet şunu gösterir: Ölüm tek hamle değildir. Aşamalıdır. 
Sistemlidir. Hücrelerin programlı ölümü (apoptoz), tam da bu 
sürecin parçasıdır. Bu yüzden hücre ölümü, ölüm meleğinin 
işleyişidir. Tek bir figür değil, bütün bir sistemdir. 

 

7. İnsanı Meleklerden Ayıran Ayet 

Kur’an, ayrımı net koyar: 

“Biz ona yolu gösterdik; ister şükredici olur ister nankör.” 
(İnsan, 76/3) 

Melekte bu seçenek yoktur. Güneşte yoktur. Rüzgârda yoktur. 
Sadece insanda vardır. Bu yüzden: Kâinat melektir, insan ha-
lifedir. 

“Ben yeryüzünde bir halife var edeceğim.” (Bakara, 2/30) 

Halife, yöneten demektir. Yönetilen ise görevli olandır. 

 

8. Tezin Sonucu (Ayetle) 

Toparlayalım: 

• Melek = emre itaat eden görevli (66/6) 

• Kâinat = emre itaat ediyor (3/83, 36/40) 

• Her şey tesbih hâlinde (17/44) 

• İnsan bedeni korunuyor ve kayıt altında (13/11, 82/10) 

• Ölüm sistemli bir görev (39/42) 
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Kur’an’a göre insan dışında ne varsa, görevini eksiksiz yapan 
bir düzendir. 

Bu düzenin adı melekî düzendir. İnsan ise bu düzenin orta-
sında, itaat etmeyi seçebilen tek varlıktır. 

 

Bu Anlayış Melekleri İnkâr mı Ediyor? 

Bu noktada durup şunu sormak gerekiyor: 

“Kâinattaki düzeni, doğayı, insan bedenindeki sistemleri me-
lek olarak okumak; Kur’an’da geçen melekleri inkâr etmek an-
lamına mı geliyor?” Hayır. 

Tam tersine, melek kavramını daraltmak değil, genişlet-
mek anlamına geliyor. 

Çünkü Kur’an, melekleri hiçbir zaman tek bir forma, tek bir 
türe, tek bir görüntüye hapsetmez. Melek, Kur’an’da ba-
zen haber, bazen yardım, bazen kayıt, bazen koruma, bazen 
de doğal bir güç olarak karşımıza çıkar. 

“Allah, melekleriyle size yardım eder.” (Enfâl, 8/9) 

Burada yardım nasıl gelir? Bir kılıçla mı? Bir bedenle mi? Aye-
tin devamı ve bağlamı gösteriyor ki yardım, kalplere gelen ce-
saret, zihinlere yerleşen kararlılık, moral ve direniş gücüdür. 
Yani melek, etki eden bir ilahî mekanizmadır. 

 

Meleklerin Görünmemesi Bir Eksiklik Değil. 

Kur’an açıkça şunu söyler: 

“Onları siz görmezsiniz.” (A‘râf, 7/27) 

Ama görmemek, yokluk değildir. Elektriği görmezsin ama ha-
yatın onunla döner. Yerçekimini görmezsin ama her adımında 
etkisini hissedersin. Aynı şekilde: 

– Rüzgâr görünmez ama eser 

– Mikrop görünmez ama etkiler 

– Hücre görünmez ama yaşatır 
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Kur’an’ın melek anlayışı da böyledir. Görüntüye değil, so-
nuca bakar. Kur’an’da Melek = Mesaj, Etki, Görev 

Kur’an’da melek kelimesinin geçtiği yerlere dikkatle bakıldı-
ğında şunu fark edersin: 

Melek çoğu zaman somut bir varlık gibi değil, aktif bir gö-
rev gibi anlatılır. 

“Melekleriyle vahyi indirir.” (Nahl, 16/2) 

Vahiy nedir? Bir bilginin, bir hakikatin, bir farkındalığın insa-
nın içine yerleşmesi. Bu yüzden vahyi getiren “melek”, illa bir 
figür olmak zorunda değildir. Bilginin kendisi, mesajın et-
kisi, kalpte oluşan dönüşüm de melekîdir. 

 

Klasik Tasvirler Neden Vardır? 

Peki o zaman şu soru gelir: “Kanatlı melek anlatımları ne ola-
cak?” 

Kur’an bu konuda yine ölçülüdür: 

“Melekleri elçiler kıldı; ikişer, üçer, dörder kanatlı.” (Fâtır, 
35/1) 

Bu ayette dikkat edilmesi gereken nokta şudur: Kanat sayı-
ları çift değil, tek-çift karışık verilir. Bu da bize şunu düşündü-
rür: Buradaki kanat, fiziksel bir organ olmaktan 
çok yetki, kapsama alanı, etki gücüdür. Nitekim Arap dilinde 
“kanat”, bir işin alanını ve gücünü temsil eder. 

Yani ayet, “meleklerin farklı görev kapasiteleri vardır” de-
mektedir. 

 

İnsan Neden Bu Düzenin Dışında? 

Çünkü insan seçebilir. 

“Dileyen iman etsin, dileyen inkâr etsin.” (Kehf, 18/29) 

Bu ayet, insanı meleklerden ayıran en net çizgidir. Melek seçe-
mez. Güneş seçemez. 

Hücre seçemez. Ama insan seçer. Bu yüzden insan, melek de-
ğildir. Ama melekî bir düzenin ortasında yaşar. 



216 

Bu Bakış Açısı Ne Kazandırır? 

Bu anlayış şunu kazandırır: Hayat tesadüf olmaktan çıkar. İn-
san yalnız hissetmez. Doğa kutsallaşmaz ama anlam kazanır. 
Bilim, dinle çatışmaz; aynı düzeni farklı dillerle anlatır. Ve en 
önemlisi: Melek inancı masal olmaktan çıkar, hayatın içine 
iner. Kur’an’a göre melek, sadece “gökteki varlık” değildir. 
Melek, Allah’ın emrinin işlediği her noktadır. Kâinatta insan 
dışında ne varsa, görevini yapar. Bu yüzden melekîdir. 

İnsan ise o düzenin ortasında, itaat etmeyi ya da bozmaya 
kalkmayı seçen tek varlıktır. İmtihan da tam olarak buradadır. 
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Bilim ve Kur’an: Aynı Düzenin İki 
Dili 
 

Bilim ile Kur’an’ın çatıştığı algısı, çoğu zaman konuların de-
ğil, dilin karıştırılmasından doğar. Bilim “nasıl”ı anlatır, 
Kur’an ise “niçin”i. Ama dikkatle bakıldığında ikisinin de işa-
ret ettiği yer aynıdır: düzen. 

Bilim bugün şunu söylüyor: Evren rastgele değildir. Her şey 
ölçüyle çalışır. En küçük parçadan en büyük galaksiye ka-
dar kesintisiz bir sistem vardır. Kur’an ise bunu 1400 yıl önce 
tek cümleyle söyler: 

“Biz her şeyi bir ölçüyle yarattık.” (Kamer, 54/49) 

Bilimin “doğa yasası” dediği şey, Kur’an’ın “sünnetullah” de-
diği şeydir. İkisi de aynı düzeni anlatır, sadece kelimeler fark-
lıdır. 

 

Fizik, Kimya, Biyoloji: Hepsi İtaat Üzerine Kurulu 

Fizikte enerji, kendisine verilen yasaya uyar. Kimyada atom-
lar, bağ kurma kurallarını ihlal etmez. Biyolojide hücre, göre-
vini şaşırmaz. Bir hücre, “Ben bugün bölünmeyeyim” demez. 

Bir atom, “Elektronumu geri alıyorum” demez. Bu tam olarak 
Kur’an’ın melek tanımıdır: 

“Onlar kendilerine verilen emri yerine getirirler.” (Tahrîm, 
66/6) 

Bilimin keşfettiği her yeni yasa, aslında şunu tekrar eder: Ev-
ren itaat hâlindedir. Bu yüzden bilim ilerledikçe Tanrı’yı dış-
lamaz; aksine başka bir kapıdan aynı hakikate ulaşır. 

 

İnsan Bedeni ve Programlanmış Hayat 

Modern bilim, insan bedeninin “kendiliğinden” olmadığını 
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artık tartışmıyor. DNA, RNA, hücre ölümü (apoptoz), bağışık-
lık sistemi… Hepsi programlı. Bilim buna “biyolojik meka-
nizma” der. 

Kur’an buna “emre boyun eğme” der. 

“Sonra ona düzen verip ruhundan üfledi.” (Secde, 32/9) 

İnsan, yaratılışının ilk aşamasında diğer varlıklar gibi Allah'ın 
koyduğu düzene bağlıdır. Ancak Allah'ın "ruhundan üfle-
mesi", yani insana bilgi, bilinç ve anlama yeteneği vermesiyle 
birlikte irade ortaya çıkar. İrade, seçme özgürlüğünü; seçme 
özgürlüğü ise doğruyu da yanlışı da tercih edebilme imkânını 
beraberinde getirir. İşte bu noktada sapma ihtimali doğar. İn-
san dışındaki varlıklar ise kendilerine yüklenen görevleri zo-
runlu olarak yerine getirirler; ilâhî düzenin dışına çıkmazlar. 
Kur'an'ın diliyle bu, melekî bir işleyişi ifade eder. 

Bu metin, "ruh üflenmesi"ni biyolojik bir olay olarak değil, 
bilgi verilmesi (isimlerin öğretilmesi), bilinç ve iradenin ka-
zandırılması şeklinde ele alır ve düşünce bütünlüğünü daha 
net kurar. 

 

Ölüm, Tesadüf Değil Programdır 

Bilim bugün şunu açıkça söylüyor: Hücre ölümü rastgele de-
ğildir. Programlıdır. Zamanı gelince çalışır. Kur’an bunu şöyle 
ifade eder: 

“Hiçbir can yoktur ki, Allah’ın izni olmadan ölsün.” (Âl-i 
İmrân, 3/145) 

Yani ölüm bile başıboş değildir. Bir emirle olur. Bir düzenle 
gerçekleşir. Bilimin “programlı hücre ölümü” dediği şey, 
Kur’an’ın “ölüm meleği” dediği sistemdir. Burada çelişki yok. 
Sadece iki farklı anlatım vardır. 

 

Bilim Gördüğünü Söyler, Kur’an Anlamını Verir. 

Bilim: görür, ölçer, tanımlar. 

Kur’an: anlamlandırır, konumlandırır, sorumluluk yükler. 
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Bilim insana “nasıl yaşadığını” öğretir. Kur’an ise “nasıl yaşa-
ması gerektiğini” söyler. Bu yüzden biri diğerinin alternatifi 
değil, tamamlayıcısıdır. 

 

Meleklerle Çevrili Bir Hayat 
Bu noktada artık şunu rahatlıkla söyleyebiliriz: Melekler sa-
dece gökte aranan varlıklar değildir. Melekler, hayatın kendi-
sidir. Güneş melektir; çünkü görevini yapar. Toprak melektir; 
çünkü emre uyar. Rüzgâr melektir; çünkü ölçüyü aşmaz. İn-
san bedeni meleklerle doludur; çünkü sistem kusursuz işler. 
İnsan ise bu düzenin ortasında duran tek istisnadır. 

“İnsan, çok zalimdir, çok cahildir.” (Ahzâb, 33/72) 

Zalimdir; çünkü bozabilir. Cahildir; çünkü görmezden gelebi-
lir. Ama aynı insan: Düzeltme gücüne sahiptir. Bilme kapasi-
tesine sahiptir. İtaati seçme imkânına sahiptir. Bu yüzden in-
san değerlidir. 

Kur’an, insanı meleklerden üstün ya da aşağı koymaz. İn-
sanı sorumlu kılar. Kâinat işler. İnsan karar verir. Melekler gö-
rev yapar. İnsan hesap verir. Ve belki de bütün mesele şu cüm-
lede düğümlenir: 

“Hanginizin daha güzel amel yapacağını denemek için 
ölümü ve hayatı yarattı.” (Mülk, 67/2) 

Hayat meleklerle çevrilidir. Ama yol, insana bırakılmıştır. 
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Nebi Muhammed Devredışı 
Bırakılamaz! 
 

Kur’an Yeter Demek Ne Anlama Gelir? 

“Kur’an yeter” ifadesi dile getirildiğinde, bazı çevrelerde hızlı 
bir tepki oluşur. Daha cümle tamamlanmadan şu soru gelir: 
“O hâlde Nebi Muhammed’i devre dışı mı bırakıyorsunuz?” 

Bu soru ilk bakışta masum görünse de aslında temel bir kav-
ram karmaşasını barındırır. Çünkü Kur’an’ın yeterli oldu-
ğunu söylemek, Nebi Muhammed’i dışlamak değil; onun çağ-
rısına sadık kalmaktır. 

Nebi Muhammed insanları kendisine çağırmamıştır. O, hiçbir 
zaman kendi sözünü dinin temeli hâline getirmemiştir. Onun 
bütün mücadelesi, vahyin merkeze alınması içindir. Bu yüz-
den şu gerçeği netleştirmek gerekir: Kur’an’a yönelmek, 
Nebi’yi dışlamak değil; onu doğru anlamaktır. 

 

Vahiy Zinciri ve Nebîlik Sürekliliği 

Kur’an, Nebi Muhammed’i kopuk bir figür olarak değil, vahiy 
zincirinin bir halkası olarak tanımlar: 

“Biz, Nûh’a ve ondan sonra gelen nebilere vahyettiğimiz 
gibi sana da vahyettik…” (Nisâ, 4/163-164) 

Bu ayet, vahyin tarih boyunca kesintisiz devam ettiğini göste-
rir. Mesaj değişmez, sadece muhatap toplumlar değişir. Nebi 
Muhammed bu zincirin son halkasıdır. Onu devre dışı bırak-
mak zaten mümkün değildir. Çünkü Kur’an onun aracılığıyla 
gelmiştir. Burada önemli olan dengeyi kurmaktır: Nebi, mesa-
jın taşıyıcısıdır; mesajın kaynağı değildir. 

 

Asıl Sorun Nerede Başlıyor? 

Sorun, Nebi Muhammed’i sevmek ya da örnek almak değildir. 
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Asıl kırılma noktası şurada başlar: Onu Kur’an’ın önüne geçir-
mek. Bugün birçok insan, farkında olmadan şu hataya düşer: 
Kur’an’ı okur ama ölçü olarak başka kaynakları esas alır. 

Bu durum zamanla şuna dönüşür: 

• Ayet vardır ama belirleyici değildir  

• Kitap vardır ama merkezde değildir  

• Ölçü, Kur’an dışı kaynaklara kayar  

Oysa Rabb’imiz çok açık bir soru sorar: 

“Allah’tan ve O’nun ayetlerinden sonra hangi söze inana-
caklar?” (Câsiye, 45/6) 

Bu ayet, iman sınırını çizer. İman yalnızca Allah’ın sözüne yö-
neliktir. Açıklamalar yapılabilir, yorumlar üretilebilir; ancak 
hiçbir söz Allah’ın ayetleriyle aynı düzleme konulamaz. 

 

Kur’an’ın Rehberliği 

Kur’an kendisini şöyle tanımlar: 

“Bu Kitap, kendisinde hiçbir şüphe olmayan bir rehberdir.” 
(Bakara, 2/2) 

“Rehber” ifadesi, Kur’an’ın yol gösterici olarak yeterli oldu-
ğunu ifade eder. Burada önemli bir soru ortaya çıkar: Şüphe 
olmayan bir rehber varken, onu tamamlamaya çalışmak ne an-
lama gelir? Bu durum çoğu zaman fark edilmeden gerçekleşir. 
İnsan, Kur’an’ı kabul eder ama pratikte ona güvenmez. İşte 
sorun tam olarak burada başlar. 

 

Nebi Muhammed Kimdir? 

Kur’an, Nebi Muhammed’i doğru bir şekilde tanımlar ve sı-
nırlarını net çizer: 

“De ki: Ben de sizin gibi bir insanım…” (Kehf, 18/110) 

Bu ayet, Nebi’yi küçültmez; aksine onu doğru konumlandırır. 
Onu farklı kılan şey vahiy almasıdır. Bu noktada çok kritik bir 
ayrım vardır: Nebi’yi örnek almak, onun kültürel alışkanlıkla-
rını taklit etmek değildir. Onu örnek almak demek: Kur’an’a 
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bağlılığını örnek almak. Vahiy karşısındaki teslimiyetini anla-
mak. Hayatını vahye göre şekillendirme çabasını benimse-
mektir. 

 

Sünnetin Gerçek Anlamı 

Sünnet kavramı zamanla daraltılmış ve şekle indirgenmiştir. 
Oysa: Sünnet, vahyin hayata geçirilmiş hâlidir. Tarih boyunca 
bazı kültürel unsurlar dinin özü gibi sunulmuştur. Sakal, kı-
yafet, misvak gibi unsurlar bu bağlamda öne çıkarılmıştır. Bu-
rada dikkat edilmesi gereken nokta şudur: Şekil ile amaç bir-
birine karıştırıldığında din özünden uzaklaşır. 

Günlük hayattan düşünelim: 

Bir insan diş temizliğine önem veriyor ama sadece eski bir 
aracı kutsallaştırıyor. Bu durumda amaç kaybolur, araç öne çı-
kar. Sünnet, araçta değil; amaçtadır. 

 

Nebi Muhammed ne yapar? 

 “Kur’an’la cihad et.” (Furkan, 25/52) 

“Yalnızca bana vahyedilene uyarım.” (A’râf, 7/203) 

“Ben ancak vahiy ile uyarırım.” (Enbiyâ, 21/45) 

“Hüküm koyucu yalnız Allah’tır.” (Yusuf, 12/40) 

Bu ayetler birlikte okunduğunda tek bir gerçek ortaya çıkar: 

Nebi Muhammed, dini kendisi üretmemiştir; vahyi aktarmış-
tır. 

 

Sonuç: Dengeyi Korumak 

Nebi Muhammed devre dışı bırakılamaz. Çünkü: O, vahyin 
taşıyıcısıdır. Ancak şu da unutulmamalıdır: Kur’an, hiçbir 
şeyle tamamlanmaz. Çünkü o, Allah’ın kelamıdır. 

Bu dengeyi doğru kurmak gerekir: 

• Elçiyi doğru anlamak → Kitab’ı merkeze almakla müm-
kündür  

• Kitab’ı merkeze almak → Elçiyi korumaktır 
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Sonuç olarak: 

Kur’an’a sarılmak, Nebi Muhammed’i dışlamak değil; onu en 
doğru şekilde anlamaktır. Çünkü o, insanları kendisine değil; 
Allah’ın sözüne çağırmıştır. 
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Ölü Kuşların Diriltilmesi: Ahiret ve 
Dünya Arasındaki Anlam Katmanları 
 

Nebi İbrahim’in Ahiret Sorusunun Hikmeti 

İnsan, yalnızca bilmekle yetinmeyen bir varlıktır; aynı za-
manda görmek, hissetmek ve kalben tatmin olmak ister. Nebi 
İbrahim’in sorusu da tam olarak bu insani yönü ortaya koyar. 
O, iman eden bir Nebi olmasına rağmen, hakikatin nasıl ger-
çekleştiğini görmek istemiştir. 

Bu durum, imanın sadece akılla değil, kalp huzuruyla tamam-
landığını açıkça gösterir. 

“İbrahim: ‘Rabbim! Ölüleri nasıl dirilttiğini bana göster’ 
demişti...” (Bakara, 2/260) 

Bu ayet, imanın sorgulanması değil, derinleştirilmesi anla-
mına gelir. Nebi İbrahim’in talebi inkâr değil, yakîn (kesinlik) 
arayışıdır. Devamında gelen ilahi cevap, aslında tüm insanlığa 
verilen bir eğitimdir. Çünkü bu soru sadece İbrahim’e değil, 
ölüm ve diriliş gerçeğini anlamak isteyen herkese hitap eder. 

 

Ahiret Dirilişi ve Dünya Hayatının Sınırı 

Kur’an’a göre fiziksel anlamda ölümden sonra diriliş, yalnızca 
ahirette gerçekleşecek bir olaydır. Dünya hayatında ölen bir 
insanın yeniden dirilmesi, genel ilahi yasaya göre söz konusu 
değildir. 

Bu gerçek, insanın yaşam amacını anlaması için önemli bir çer-
çeve sunar. 

“Ölü iken sizi diriltti; sonra sizi öldürecek, sonra tekrar di-
riltecektir.” (Bakara, 2/28) 

Bu ayet, insanın yaratılış → ölüm → yeniden diriliş sürecini 
anlatır. Dirilişin yeri dünya değil, ahiret âlemidir. 
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“Hayat, ancak bizim dünya hayatımızdan ibarettir; biz di-
riltilecek değiliz.” (Müminun, 23/37) 

Bu ifade inkârcıların sözüdür. Kur’an, bu düşünceyi aktararak 
insanın yanlış bakış açısını düzeltir. 

Günlük hayattan düşünürsek; bir insanın hayatı boyunca yap-
tığı tercihler, onun sonrasını belirler. Tıpkı bir öğrencinin yıl 
boyunca çalışıp sınav sonucunu beklemesi gibi, dünya hayatı 
da ahiretin hazırlık sürecidir. 

 

“Ölü” Kavramının Çift Anlamı 

Kur’an’da “ölü” kavramı her zaman fiziksel ölümü ifade et-
mez. Bu kelime, iki farklı anlam katmanında kullanılır ve bu 
ayrım oldukça önemlidir. 

 

1. Fiziksel Olarak Ölü Olanlar: 

Hayati fonksiyonlarını kaybetmiş insanlardır ve yalnızca ahi-
rette diriltileceklerdir. 

 

2. Manevi Olarak Ölü Olanlar: 

Gerçeğe karşı duyarsız, vahye kapalı yaşayan insanlardır. Bu 
kişiler yaşıyor gibi görünse de, hakikat karşısında tepkisizdir-
ler. 

“...Bunun üzerine ‘Ona (ölüye) o ineğin bir parçasıyla vu-
run’ dedik...” (Bakara, 2/73) 

Bu anlatım, fiziksel bir olay olarak değil, duyarsız bir toplu-
mun gerçeğe uyandırılması şeklinde de anlaşılmalıdır. Gün-
lük bir örnekle düşünelim: 

Bir insan, doğruyu defalarca duyduğu hâlde umursamıyorsa, 
ona ne kadar anlatılırsa anlatılsın etkilenmez. Ancak bir olay 
yaşar ve bir anda farkındalık kazanır. İşte bu değişim, mecazî 
bir “dirilme”dir. 

 

Kuşların Diriltilmesi: Görünen ve Anlatılan 
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Nebi İbrahim’e gösterilen kuş örneği, Kur’an’ın en dikkat çe-
kici anlatımlarından biridir. Bu anlatım mecazî boyutlar içerir. 

“Dört tane kuş alıp onları kendine alıştır; sonra her dağa 
onlardan birer parça koy! Ardından onları çağır; koşarak 
(uçarak) sana gelirler.” (Bakara, 2/260) 

Bu ayet, Allah’ın kudretini göstermekle birlikte, aynı zamanda 
eğitim, yönlendirme ve bağlılık kavramlarını da içerir. Bura-
daki “kuş” kavramı Kur’an’da farklı anlamlarda da kullanılır: 

• İnsan amelleri (insanın yaptıkları kendisine bağlıdır)  

• Eğitilmiş hayvanlar  

• İlahi kudretin sembolik anlatımları  

Bu noktada önemli olan şudur: Kur’an, bazen hakikati anlatır-
ken temsilî ve öğretici bir dil kullanır. 

 

Eğitim ve Dirilme Arasındaki Mecazî Bağ 

Kuşların “çağrıldığında gelmesi”, onların eğitilmiş olmasıyla 
ilgilidir. Bu durum, mecazî olarak bir dirilişi ifade eder. 

Çünkü burada amaç, parçalanmış bir bedenin birleşmesi de-
ğil; dağınık olanın toparlanması ve yönlendirilmesidir. 

Günlük hayattan birkaç örnek bu konuyu daha anlaşılır kılar: 
Bir evcil hayvan düşünün. Sahibini tanır, çağrıldığında gelir, 
hatta bazı komutları yerine getirir. Bu davranışlar, onun eği-
tildiğini gösterir. 

Ya da arama-kurtarma köpekleri… Enkaz altında kalan insan-
ları bulurlar. Bu, onların bilinçli bir görevle “aktif hâle getiril-
miş” olmalarıdır. 

Bu bağlamda “dirilme”, sadece biyolojik değil, işlevsel ve bi-
linçsel bir canlanmayı da ifade edebilir. 

 

Nebiler ve Mucize Anlayışı 

Kur’an’a göre Nebilerin tek mucizesi, getirdikleri vahiydir. İn-
sanların beklentisi çoğu zaman fiziksel mucizeler olsa da ilahi 
mesajın kendisi zaten başlı başına bir mucizedir. 
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Mucize talebi insanlara aittir; fakat mucizenin gerçekleşmesi 
Allah’ın iradesine bağlıdır (29/50). 

Mucize talebi insanlara aittir; fakat mucizenin gerçekleşmesi 
Allah’ın iradesine bağlıdır. 

“Onlara okunan bu Kitap sana yetmiyor mu?” (Ankebut, 
29/51) 

Kur’an’ın kendisi, düşünen insanlar için en büyük delildir. 

Buradan şu sonuç çıkar: İlahi mesajın mucize olduğunu anla-
mayan biri, ne görse yine anlamayacaktır. 

 

Sonuç: Ahiret İnancı ve Dünya Eğitimi 

Nebi İbrahim’e gösterilen bu örnek, çok katmanlı bir öğretidir. 
Hem ahiret inancını güçlendirir hem de dünya hayatına dair 
bir bakış açısı kazandırır. 

Ölülerin diriltilmesi, ahirette gerçekleşecek mutlak bir gerçek-
tir. Ancak dünya hayatında bu kavram, mecazî ve eğitici bir 
anlam taşır. 

Duyarsız bir kalbin uyanması, dağınık bir hayatın düzene gir-
mesi, bilinçsiz bir varlığın görev kazanması… bunların hepsi 
birer “diriliş” örneğidir. 

Sonuç olarak: Kur’an’ın dili, hem akla hem kalbe hitap eder. 
Anlatımlar bazen sembolik olabilir, fakat verdiği mesaj her za-
man gerçektir. Ve insan için asıl diriliş, hakikati fark ettiği an-
dır. 
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Riba ve Faiz Tartışması: Kur’an’da 
Kazancın Ahlaki Sınırları 
 

Faiz, riba nedir? 

Bir kelime bazen bir hükmü taşır. Bazen de bir hükmü örter. 
Eğer kelime yerinden kayarsa, anlam da kayar. Anlam ka-
yarsa, hüküm de bulanır. İşte “faiz” ve “riba” meselesi tam 
olarak böyle bir sisin içinde durur. Çoğu zaman ezbere konu-
şulur. Ama Kur’an’ın hangi kelimeyi kullandığı ve o kelimeye 
hangi anlamı yüklediği yeterince dikkate alınmaz. 

Bu bölümde bir slogan değil, bir kavramın kökünü arıyoruz. 
Çünkü hüküm, kelimenin içindedir. Kur’an’da haram kılınan 
kelime “faiz” değil, “riba”dır. Bu kelimeyi aceleyle yargıla-
mak yerine metnin kendi bağlamı içinde anlamak gerekir. 

 

Riba: artış mı, ahlaki çürüme mi? 

Riba kelimesi Arapçada “artmak, çoğalmak, kabarmak” anla-
mına gelir. Yağmur sonrası toprağın kabarması için de aynı 
kök kullanılır. Yani kelimenin sözlük anlamı tek başına olum-
suz değildir: artıştır. 

Fakat Kur’an bir kelimeyi sadece sözlük anlamıyla bırakmaz; 
ona ahlaki bir çerçeve çizer. Riba da bu çerçevenin içinde ye-
niden anlam kazanır. Kur’an ribayı, insanların malları üzerin-
den büyümeye çalışan bir kazanç biçimi olarak ele alır: 

“İnsanların mallarında artsın diye verdiğiniz riba, Allah ka-
tında artmaz. Allah rızasını gözeterek verdiğiniz zekât ise 
kat kat artırılır.” (Rum, 30/39) 

Bu ayet iki farklı “artış” türünü karşılaştırır: biri maddi görü-
nür artış, diğeri Allah katında değer kazanan artıştır. Riba dı-
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şarıdan bakıldığında büyüme gibi görünür. Ancak bu bü-
yüme, çoğu zaman bir başkasının ihtiyacına yaslanır. Yani ka-
zanç, karşı tarafın zor durumundan doğar. 

Günlük hayattan bir örnekle; zor durumda olan bir esnaf dü-
şünelim. Hayatta kalmak için borç alır, ama geri öderken kat 
kat fazlasını ödemek zorundadır. Burada kazanç, ihtiyacın 
üzerine kurulmuştur. 

İşte Kur’an’ın eleştirdiği nokta tam olarak budur: ihtiyaç üze-
rinden kazanç üretmek. 

 

Riba ve batıl kazanç 

Kur’an ribayı yalnızca ekonomik bir işlem olarak değil, aynı 
zamanda ahlaki bir sapma olarak değerlendirir: 

“Riba almaları, oysa ondan men edilmişlerdi ve insanların 
mallarını batıl yollarla yemeleri sebebiyledir.” (Nisâ, 4/161) 

Burada riba, “batıl kazanç” yani meşru olmayan gelir biçi-
miyle birlikte anılır. Batıl, hakkı olmayanı almak demektir. 
Dolayısıyla mesele sadece “fazla almak” değildir; o fazlanın 
hangi şartlarda alındığıdır. 

Eğer kazanç garantili, risk tek taraflı ve zarar ihtimali karşı ta-
rafa yüklenmişse, burada adalet zedelenir. 

 

“Alışveriş de riba gibidir” sözü 

Kur’an, ribayı savunanların mantığını da aktarır: 

“Onlar derler ki: ‘Alışveriş de riba gibidir.’ Oysa Allah alış-
verişi helal, ribayı haram kılmıştır.” (Bakara, 2/275) 

Bu yaklaşım, iki farklı yapıyı aynı görme hatasına dayanır. 
Alışverişte emek, ürün ve risk vardır. Riba ise çoğu zaman ga-
ranti fazlalığa dayanır. 

Örneğin bir çiftçi üretim yapar, risk alır, zarar edebilir. Bu ti-
carettir. Ama aynı kişi borç alıp, sonucu ne olursa olsun fazla-
sıyla geri ödemek zorunda bırakılırsa burada ticaret değil, riba 
mantığı devreye girer. 
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Allah ribayı yok eder 

Kur’an ribanın görünüşte büyüyen ama içten içe çürüyen bir 
yapı olduğunu belirtir: 

“Allah ribayı yok eder, sadakaları ise artırır.” (Bakara, 
2/276) 

Buradaki “yok etme”, sadece ekonomik değil; bereketin silin-
mesi anlamındadır. Riba kısa vadede büyüme sağlar gibi gö-
rünse de uzun vadede güveni zayıflatır, toplumsal bağları çö-
zer. Sadaka ise görünürde azaltır ama toplumsal dayanışmayı 
güçlendirir. 

 

Riba ve savaş ilanı 

Kur’an bu konuda oldukça sert bir uyarı yapar: 

“Eğer bunu yapmazsanız, Allah ve Resulü ile savaşa girdi-
ğinizi bilin.” (Bakara, 2/279) 

Bu ifade, meselenin sadece bireysel değil, toplumsal düzeni il-
gilendirdiğini gösterir. Devamında ölçü netleştirilir: 

“Anaparanız sizindir. Ne zulmedersiniz ne de zulme uğrar-
sınız.” (Bakara, 2/279) 

Burada temel ilke şudur: adalet. 

 

Faiz kelimesi üzerine kavram karmaşası 

Kur’an’da haram kılınan kelime “riba”dır. Ancak Arapçada 
“fevz / fâiz” kökü farklı bir anlam alanına sahiptir: kurtuluş 
ve başarı. 

“İşte onlar kurtuluşa erenlerdir.” (Tevbe, 9/20) 

“Onlar gerçekten kurtuluşa erenlerdir.” (Nûr, 25/52) 

Buradaki “fâizûn”, kazanç değil kurtuluş anlamındadır. 

Dolayısıyla Kur’an’da “riba” ile “fâiz (kurtuluş)” aynı kökten 
gelmez ve aynı anlam alanına sahip değildir. Ancak günü-
müzde “faiz” kelimesi ekonomik anlamda kullanıldığı için 
çoğu durumda Kur’an’daki “riba” kavramına denk düşen bir 
içerik taşır. 
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Riba bir sistemdir 

Riba yalnızca bireysel bir işlem değil, aynı zamanda bir düzen 
üretir. Bu düzen içinde borç sürekli büyür, zayıf taraf baskı al-
tında kalır. 

Bir toplum düşünün: Gençler borçla başlar, esnaf krediyle dö-
ner, üretici borçla üretir. Kazanç giderek sermaye sahibinde 
yoğunlaşır. 

Kur’an’ın ölçüsü burada yeniden hatırlanır: zulüm olmamalı-
dır. 

 

Elçilerin ekonomik adalet çağrısı 

Nebi Muhammed’e indirilen vahiy, Mekke’nin borç ve tefeci-
lik düzenine doğrudan bir eleştiri getirmiştir. O dönemde 
borç, katlanarak büyür ve ödenemeyen kişi ekonomik olarak 
tamamen sistem dışına itilirdi. 

Bu düzenin kırılması, sadece ekonomik değil, ahlaki bir dönü-
şümdür. Aynı adalet vurgusu Nebi İsa’nın mesajında da gö-
rülür: zayıfı koruyan, sömürüye karşı duran bir yaklaşım. 

 

Sonuç: gerçek kazanç nedir? 

Kur’an’a göre kazanç sadece artış değildir. Çünkü her artış be-
reket anlamına gelmez. 

“Cennet halkı işte onlar kurtuluşa erenlerdir.” (Haşr, 
59/20) 

Gerçek kazanç, sadece dünyadaki büyüme değil, ahlaki ve 
ilahi ölçüde değer kazanmaktır. Riba görünürde artırır ama iç-
ten içe tüketir. Sadaka görünürde azaltır ama anlam ve bereket 
üretir. 

Sonuç olarak Kur’an’ın çağrısı nettir: Zulüm üretmeyen bir 
ekonomik ve ahlaki düzen. 

Son olarak önemli bir noktayı hatırlatmak gerekir: Meallerde 
“riba” kelimesi çoğu zaman “faiz” olarak çevrilmiştir. Ancak 
bu çeviri, kavramın Kur’an’daki anlam alanını yansıtmaz. 
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Çünkü her çeviri bir yorumdur. Bu nedenle sadece meale ba-
karak kesin hüküm vermek, okuyucuyu eksik veya hatalı bir 
sonuca götürebilir. 

Bu yüzden sağlıklı bir anlayış için, ayetin orijinal metnine yak-
laşmak; kelimelerin kök anlamlarını, kullanım bağlamını ve 
Kur’an içindeki bütünlüğünü dikkate almak gerekir. Kelime 

kelime inceleme, çoğu zaman gözden kaçan anlam katmanla-
rını ortaya çıkarır. 

Bugün “faiz” kelimesi belirli bir ekonomik sistemi ifade eder-
ken, Kur’an’ın kullandığı “riba” kavramı bundan daha geniş, 
daha derin ve ahlaki bir çerçeveye sahiptir. Bu nedenle iki kav-
ramı birebir eşitlemek, metnin mesajını daraltır. 

Dil üzerinden bir örnek düşünelim: Eğer bir kelime baştan 
sona olumsuz ve mutlak bir kötülüğü ifade etseydi, o kelime-
nin farklı türevleri günlük hayatta olumlu anlamlarda kulla-
nılmazdı. Nitekim Arapçada “fevz” kökünden gelen kelimeler 
“kurtuluş” ve “başarı” anlamında kullanılır. Bu da bize şunu 
gösterir: Kavramları anlamadan yapılan genellemeler, hakika-
tin üzerini örtebilir. 

Sonuç olarak mesele sadece bir kelime meselesi değildir. Me-
sele, Kur’an’ın ortaya koyduğu adalet ilkesini doğru anlamak-
tır. Bunun yolu da, metni kendi dili ve bütünlüğü içinde dik-
katle okumaktan geçer. 
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Kur’an’ın Dediğini Değil, Demek 
İstediğini Anlamak 
 

Kur’an’ı sadece kelimelerin çıplak anlamlarına bakarak oku-
duğunda, çoğu zaman mana kapısının yarım açıldığını fark 
edersin. Çünkü Kur’an, yalnız lafızdan ibaret bir kitap değil; 
bir hikmet rehberi, düşünceyi dirilten bir mesajdır. Ayetlerin 
görünen yüzü, hakikatin sadece kabuğudur. Asıl olan, 
Rabb’imizin neyi hedeflediğini, hangi ilkeleri öğretmek istedi-
ğini, hangi ahlaki yasaları hatırlattığını kavramaktır. Eğer biz 
ayetleri yüzeysel anlamlarıyla sınırlarsak, Kur’an’ı tarihe hap-
sederiz. Oysa Allah mesajını her çağda yeniden doğan bir ha-
kikat olarak sunar. Gerçek mesele, Kur’an’ın lafzını değil, ru-
hunu anlamaktır. Çünkü lafız değişmez; ama ruh hayatın 
içinde sürekli konuşur. Ayetlerin “ne söylediği” kitabın yüzü-
dür; “ne söylemek istediği” ise kalbidir. Ve Kur’an’ın kalbine 
ancak düşünerek, aklederek, derinleşerek ulaşılır. 

 

İlahi Mesajın Görünmeyen Dokusu 

Şöyle bir düşün… Bir dostun sana mektup gönderdiğinde sa-
dece kağıttaki kelimeleri mi sayarsın, yoksa o kelimelerin ar-
dındaki duyguyu ve senden ne istediğini mi anlamaya çalışır-
sın? Kur’an’ı okurken de durum tam olarak böyledir. Kelime-
lerin satır aralarına gizlenmiş olan o büyük maksadı kaçırdı-
ğımızda, din dediğimiz muazzam bütünü sadece kurallar di-
zisi zannetmeye başlarız. Rabb’imiz kelimeleri birer işaret lev-
hası olarak önümüze koyar. Bizim görevimiz ise levhaya takı-
lıp kalmak değil, gösterdiği istikamete doğru yürümektir. 
Nebi ve resuller de topluluklarına mesajı ulaştırırken her za-
man bu özü, yani ilahi iradenin insandan beklediği ahlaki dö-
nüşümü gerçekleştirmeyi hedeflemişlerdir. 
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Genişlemenin Maddi Değil Bilinçte Olması 

Allah “güzel bir borç”tan bahsederken senden para istemiyor. 
Allah’ın kimseye ihtiyacı olur mu? Burada anlatılan, insanın 
kendi iç dünyasında yaptığı infakın aslında kendine açılan bir 
bereket kapısı olduğudur. Yani “borç” kelimesi bir mecazdır; 
Rabb’imiz insanı harekete geçirdiği bir sorumluluk hatırlat-
masıdır. 

“Kim Allah’a güzel bir borç verecek olursa, Allah da onu 
kendisi için kat kat arttırır. Allah darlık da verir, bolluk da 
verir. Ve O’na döndürüleceksiniz.” (Bakara, 2/245) 

Daraltan da genişleten de O’dur; ama genişlemenin gerçek an-
lamının maddi değil, bilinçte olduğunu Kur’an boyunca gö-
rürsün. İnsan infak ettikçe, paylaştıkça ve elindekini mülk 
edinmekten vazgeçip emanet olarak gördükçe ruhsal bir ge-
nişliğe ulaşır. Ayette geçen borç ifadesi, insanın bizzat kendi 
geleceğine, kendi insanlığına yatırdığı bir sermayedir. Allah, 
kulunun cömertleşerek kendi zincirlerini kırmasını ve top-
lumsal adaletin bir parçası olmasını murat eder. 

 

Sınırların Ardındaki Toplumsal Mesaj 

Yahudilere bazı yiyeceklerin haram kılınması meselesi de salt 
bir yemek listesi değildir. Bu, tarihsel bir ceza değil; toplumsal 
bir ahlak bozulmasına verilen ilahi bir karşılıktır. Yani Allah, 
yasakları keyfince değil; insanın haddi aşmasına bir uyarı ola-
rak koyar. 

“Yahudi olanlara her tırnaklı hayvanı haram kıldık. Sığır ve 
koyunun ise sırtlarında veya bağırsaklarında taşıdıkları ya 
da kemiğe karışan yağları hariç, iç yağlarını da onlara haram 
kıldık. Sınırı aşmalarından dolayı onları böyle cezalandır-
dık. Biz elbette sadık olanlarız.” (En’am, 6/146) 

Bu ayet, bir “helal-haram listesi”nden çok daha büyük bir me-
saj taşır: Bir toplum hakka tecavüz ettiğinde, kendi hayatını 
daraltır. Haramlara gömülen zihin, özgürlüğünü kaybeder. 
İnsanlar zayıfların hakkını yiyerek, adaleti çiğneyerek sınırı 
aştıklarında ilahi yasa devreye girer ve onların yaşam alanla-
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rını daraltır. Buradaki asıl ilke, haramların ve sınırların insa-
nın kendi fıtratını ve toplumsal barışı korumak amacıyla ko-
nulmuş olduğudur. 

 

Zanlara Sarılmak ve Karanlık Üretmek 

Yusuf’un kıssasında anlatılan da sadece bir tarih bilgisi veya 
geçmişe ait bir hatıra değildir. Orada insanlar, vahiy ile bağı 
kopunca nasıl büyük bir boşluğa düştüklerini net bir şekilde 
gösteriyor. 

“Andolsun, daha önce Yusuf da size apaçık deliller getir-
mişti de onun size getirdiği şeyler hakkında şüphe edip dur-
muştunuz. Sonunda o vefat edince de ‘Allah ondan sonra 
asla bir resül göndermez’ demiştiniz. İşte Allah, haddi aşan, 
şüpheci kimseleri böyle saptırır.” (Mümin, 40/34) 

Yusuf vefat ettiğinde “Artık Allah kimseyi göndermeyecek” 
diyenlerin tavrı, bugün hâlâ geçerli olan bir ruh hâlidir. İnsan, 
hakikati kaybedince kendi zannına sarılır. Allah’ın anlık reh-
berliğini ve yaşayan mesajını hayatından çıkaran toplum, 
kendi kendine karanlık üretir. İnsanlık ne zaman resullerin ge-
tirdiği dinamik ahlakı dondurup onu geçmişe gömmeye ça-
lışsa, elindeki ışığı kaybeder ve statükonun ürettiği karanlığa 
mahkûm olur. 

 

Zamanın Ötesindeki Hakikat Bağlılığı 

Ashab-ı Kehf’in kaç yıl kaldığı meselesi de Rabb’imizin bilme-
mizi istediği bir matematik problemi değildir. İnsan zihni her 
zaman detaylarda boğulmaya, rakamların arkasında gizem 
aramaya meyillidir. Oysa Kur’an odağı hemen asıl yere çevi-
rir. 

“Onlar mağaralarında üç yüz yıl kaldılar ve dokuz yıl da 
artırdılar. De ki: ‘Ne kadar kaldıklarını Allah daha iyi bilir.’ 
Göklerin ve yerin gaybı O’na aittir.” (Kehf, 18/25-26) 

O halde bu ayetin derdi süre değil, ilke öğretmektir. İlke şu-
dur: Zaman, Allah’ın bilgisindedir; insanın saydığı günler de-
ğil, hakikate olan bağlılığı değerlidir. Kaç kişi oldukları veya 
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ne kadar süre orada kaldıkları, o gençlerin zulme karşı göster-
dikleri onurlu duruşun ve inanç felsefesinin önüne geçemez. 
Kur’an bize teferruatın içinde kaybolup büyük resmi, yani 
adalete ve tevhide adanmış bir hayatı ıskalamamamız gerek-
tiğini ihtar eder. 

 

Mucizeden Hikmete Doğuşun İşareti 

Meryem suresinde İsa’nın beşikte konuşması da çoğu insanın 
sandığı gibi doğa yasalarını askıya alan bir mucize anlatısı de-
ğildir. Bu anlatım, Kur’an’ın “hüsnü tahlil” dediğimiz edebi 
sanatlarından biridir. Rabb’imiz meseleye bir hikmet pence-
resi açar. 

“Meryem eliyle onu işaret etti. Onlar: ‘Beşikteki bir süb-
yanla nasıl konuşuruz?’ dediler. Çocuk şöyle dedi: ‘Şüphe-
siz ben Allah’ın kuluyum. O bana kitabı verdi ve beni nebi 
yaptı. Nerede olursam olayım, beni mübarek kıldı ve yaşadı-
ğım sürece bana salatı ve zekatı emretti. Beni anneme saygılı 
kıldı; beni bedbaht bir zorba yapmadı. Doğduğum gün, öle-
ceğim gün ve diri olarak kabirden kaldırılacağım gün selam 
benim üzerimedir.’ İşte Meryem oğlu İsa budur.” (Meryem, 
19/29-34) 

İnsanın doğumu bile kendi başına büyük bir işarettir; Allah’ın 
“kün” emriyle her şey şekillenir. Burada mesaj, doğaüstü bir 
gösteri sunmak değil; İsa’nın bir ilah değil, yalnızca Allah’ın 
bir kulu olduğu vurgusudur. O’nun görevi baştan itibaren bel-
lidir: Kitabın hükmünü taşımak, adaleti yaşamak, annesine it-
aat etmek ve asla zulmetmemek… Yani Kur’an, İsa’yı ilahlaş-
tırarak insanüstü bir konuma yerleştiren ve böylece onun ge-
tirdiği ahlaki ilkeleri hayattan uzaklaştıran zihniyete karşı 
apaçık konuşur. Asıl mucize, bir insanın hayatı boyunca zorba 
ve bedbaht olmayıp, adaletin ve selametin şahidi olabilmesi-
dir. 
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İlahi Adaletin Kelimelerle İmtihanı 
 

Şöyle bir etrafına bak... İnsanlık tarihi boyunca üretilen tüm 
hukuk metinleri, kanunlar ve kurallar zamanla eskir, değil mi? 
Çünkü insan, kelimeleri kendi döneminin sınırlarıyla yazar. 
Ama Kur’an’ın lafzı zamana meydan okurken, ruhu her çağın 
insanıyla ilk defa konuşuyormuş gibi taze kalır. İşte bu yüz-
den, ayetlerin sadece indiği dönemin formuna sıkıştırılması, o 
yaşayan mucizeyi dondurmak demektir. Resuller, toplumla-
rına sadece statik emirler getirmediler; onlara her olay karşı-
sında adaletle, merhametle ve aklını kullanarak nasıl doğru 
yönü bulacaklarını öğrettiler. Biz de bugün aynı dinamizmi 
yakalamak zorundayız. 

 

Şeklin Ötesindeki Gerçek İyilik 

Çoğu zaman ibadetleri ve dini sorumlulukları sadece mekanik 
birer hareket dizisi, yerine getirilmesi gereken kuru birer res-
miyet gibi görme eğilimine kapılırız. Yüzümüzü nereye dön-
düğümüz, hangi şekli ne kadar kusursuz yaptığımız bizi din-
dar yapmaya yeter mi? Kur’an, tam da bu şekilcilik tuzağına 
düştüğümüzde bizi sarsıcı bir ilkeyle baş başa bırakır: 

“Yüzlerinizi doğu ve batı yönüne çevirmeniz hayır ve er-
demlilik değildir. Esas hayır ve erdemlilik; Allah’a, ahiret 
gününe, meleklere, kitaba ve elçilere iman eden, sevdiği malı 
yakınlara, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara, isteyen-
lere ve özgürlüğü elinden alınmış kölelere veren, salatı 
ikame eden ve zekatı verenlerin yaptığıdır.” (Bakara, 2/177) 

Hiç fark ettin mi? Ayet, yönümüzü nereye döneceğimizle ilgili 
teknik bir tartışmayı bıçak gibi kesiyor. Rabb’imiz bize şunu 
demek istiyor: Şekil, özü taşıyan bir zarftır; zarfın içindeki 
mektubu okumayı unutup sadece zarfın rengiyle, yönüyle uğ-
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raşmayın. Asıl erdem, senin o ibadetle kazandığın bilinçle ye-
timin başını okşaman, yoksulun elinden tutman ve insanı öz-
gürleştirmendir. Eğer yaptığın ritüel seni cömertliğe, adalete 
ve fedakarlığa taşımıyorsa, sadece doğuya ya da batıya dönüp 
durmuş olursun. 

 

Kelimelerin Görünmeyen Gücü ve Kalem 

Kur’an’da bazı varlıklar üzerine yemin edildiğini görürsün. 
Göğe, güneşe, geceye ve hatta kaleme... Allah’ın kaleme ve ya-
zılanlara yemin etmesi, sadece yazı yazma aletini kutsamak ya 
da bir nesneye dikkat çekmek için midir? 

“Nûn. Kaleme ve satır satır yazdıklarına andolsun.” (Ka-
lem, 68/1) 

Buradaki mesajı çıplak gözle okuyan biri, bunu sadece okuma-
yazmanın önemi olarak algılayabilir. Elbette bu doğrudur; an-
cak ayetin demek istediği şey çok daha derindir. Kalem, insa-
nın düşüncesini sabitleyen, bilgiyi nesilden nesile aktaran, 
adaleti ve şahitliği kayıt altına alan bir bilinç aracıdır. Allah 
burada kaleme yemin ederken; akla, fikre, bilginin üretilme-
sine ve o bilginin ahlaki bir sorumlulukla yayılmasına vurgu 
yapar. Yani sorumluluğun büyüklüğünü hatırlatır: Yazdığın 
her satırla ya dünyayı imar edersin ya da karanlığı beslersin. 

 

Güç Aşkı ve İnsanın Kendi İllüzyonu 

Karun’un kıssasını okuduğunda, çoğunun aklına sadece de-
vasa anahtarlarla taşınan hazineler ve yerin dibine batan bir 
zengin gelir. Bu anlatı, geçmiş zamanlarda yaşamış bencil bir 
zenginin ibretlik hikayesinden mi ibarettir? 

“Karun: ‘Bu servet bana ancak bende olan bir bilgi sayesinde 
verilmiştir’ dedi. Bilmez mi ki Allah, kendisinden önceki ne-
sillerden, ondan daha güçlü ve serveti daha çok olan kimse-
leri helak etmişti?” (Kasas, 28/78) 

İşte bugün de insanlığın en büyük hastalığı bu ayette gizlidir. 
Ne zaman bir şeyi başarsak, ne zaman güç ve servet elde etsek 
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içimizden bir ses fısıldar: "Bunu kendi zekamla, kendi yetene-
ğimle, kendi bilgimle yaptım!" Karunlaşmak, tam olarak bu 
zihniyettir. Ayet bize paranın miktarından bahsetmiyor; gücü 
kendinden menkul sayan, nimetin sahibini unutan ve o güçle 
yeryüzünde büyüklük taslayan insan psikolojisini deşifre edi-
yor. İster milyarder bir iş insanı ol, ister masasında oturan bir 
memur; "Ben yaptım, benim bilgim sayesinde" dediğin an Ka-
run’un mirasını devralmış olursun. 

 

Kelimenin Kalbine İnerek Yaşamak 

Gördüğün gibi, Kur’an’ın hiçbir satırı tarihin tozlu raflarında 
kalmış birer anı değildir. O, bugün senin hayatının tam orta-
sında, mutfağında, iş yerinde, ikili ilişkilerinde yaşayan ve sü-
rekli konuşan bir ruhtur. Eğer lafzın kabuğunu kırıp o ruhu 
açığa çıkarabilirsek, din bizim için bir yük olmaktan çıkıp bizi 
özgürleştiren, nefes aldıran bir yaşam penceresine dönüşür. 
Kur’an bize "bunu sadece oku" demez; "bununla bak, bununla 
gör, bununla düşün" der. 
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Ramazan: İbadetin Ötesinde Bir 
Dönüşüm Yolculuğu 
 

Ramazanın Amacı Ve Ruhsal Yönü 

Ramazan, yalnızca aç kalınan bir zaman dilimi değildir. Oruç, 
insanın kendisini tanıdığı, sınırlarını fark ettiği ve Rabb’i ile 
olan bağını yeniden inşa ettiği bir eğitim sürecidir. Kur’an, bu 
ibadetin özünü açık bir şekilde ortaya koyar: 

“Ey iman edenler! Sizden öncekilere farz kılındığı gibi, oruç 
size de farz kılındı. Umulur ki sakınırsınız.” (Bakara, 2/183) 

Takva (sakınma bilinci): Kişinin sadece davranışlarını değil, 
düşüncelerini de kontrol altına almasıdır. Bu ayet, orucun ni-
hai amacını netleştirir: Aç kalmak değil, bilinç kazanmaktır. 
Açlık ve susuzluk, bu bilince ulaşmak için bir araçtır. 

Günlük hayatta düşünelim: Bir insan spor yaparken zorlanır, 
kasları yanar, yorulur. Ama bu zorluk onun gelişiminin par-
çasıdır. Oruç da ruhun egzersizidir. Zorluk, gelişimin ön ko-
şuludur. 

İbadetsiz bir hayat, pusulasız bir gemi gibidir. Oruç ise insana 
yön kazandıran bir iç disiplin oluşturur. Bu yüzden oruç, sa-
dece bir ibadet değil; ruhu koruyan bir “manevi zırh”tır. 

 

Oruç ve Fiziksel Sağlık 

Kur’an, insanın sınırlarını gözeten bir sistem sunar. Oruç iba-
deti de bu denge üzerine kuruludur: 

“Sayılı günlerdir. Sizden kim hasta veya yolculukta olursa, 
tutamadığı günler sayısınca diğer günlerde tutar…” (Ba-
kara, 2/184) 

Kolaylık ilkesi: Kur’an’da ibadetler insanın kaldırabileceği öl-
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çüde emredilir. Bu ayet, önemli bir gerçeği gösterir: İbadet, in-
sanı zorlamak için değil, geliştirmek içindir. Sağlık problemi 
olan birine aynı yük yüklenmez. 

Modern hayattan bir örnek verelim: Doktorlar da artık sık ve 
dengeli beslenmenin önemini vurguluyor. Oruç, aslında be-
deni disipline eden doğal bir düzen kurar. 

Ama burada asıl mesele sağlık değildir. Oruç, insanın irade 
kasını güçlendirir. İstediği halde yememek, içmemek… Bu, in-
sanın kendine hükmetmeyi öğrenmesidir. 

 

Dünya ve Ahiret Dengesi 

İnsan, hayatı boyunca bir tercih yapar: Anlık haz mı, kalıcı de-
ğer mi? Kur’an bu gerçeği şöyle ifade eder: 

“Kim çarçabuk olanı (dünyayı) isterse, ona dilediğimizi ve-
ririz… sonra cehennemi ona varacağı yer yaparız… Kim de 
ahireti ister ve onun için çalışırsa…” (İsra, 17/18-19) 

Dünya-ahiret dengesi: Geçici olan ile kalıcı olan arasında bi-
linçli tercih yapabilme. Oruç, bu tercihi somutlaştırır. İnsan, 
kısa süreli açlığa sabrederek daha büyük bir hedefe yönelir. 

Günlük hayattan basit bir örnek: Bir öğrenci sınava hazırlanır-
ken eğlencesinden vazgeçer. Çünkü hedefi büyüktür. Oruç da 
insanı büyük hedeflere odaklayan bir eğitimdir. 

Her iyilik yeni bir iyiliği doğurur, her kötülük de zincirleme 
ilerler. Oruç, bu zinciri iyilik yönünde başlatır. 

 

Toplumsal Eşitlik ve Takva Bilinci 

Ramazan sadece bireysel bir ibadet değildir. Toplumu dönüş-
türen bir bilinç hareketidir. 

“Ey insanlar! Sizi bir erkek ve bir dişiden yarattık… Allah 
katında en üstün olanınız, en çok sakınanınızdır.” (Hucu-
rat, 49/13) 

Üstünlük ölçüsü: Irk, mal, statü değil; takvadır. 
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Oruç tutan bir insan açlığın ne olduğunu hisseder. Bu, teorik 
bir bilgi değil, yaşanmış bir farkındalıktır. 

Bir gün boyunca susuz kalan biri, suya ulaşamayan insanların 
halini daha iyi anlar. İşte bu, Ramazan’ın toplumsal yönüdür. 
Bu bilinç, insanı kibirden arındırır. Çünkü herkes aynı açlığı 
yaşar. Zengin de fakir de… 
 

İbadet ve Yaşam İlişkisi 

Kur’an’a göre ibadet, hayatın dışında bir ritüel değildir. Haya-
tın ta kendisidir. 

“İyilik, yüzlerinizi doğuya ve batıya çevirmeniz değildir… 
Asıl iyilik; Allah’a inanmak… malı sevdiklerine vermek… 
sabretmek…” (Bakara, 2/177) 

Gerçek iyilik: Şekilsel değil, ahlaki ve yaşamsal bir duruştur. 
Bu ayet çok net bir mesaj verir: İbadet, davranışa dönüşmü-
yorsa eksiktir. 

Günlük bir örnek düşünelim: Bir insan namaz kılıyor ama in-
sanlara zarar veriyorsa, bu bir çelişkidir. Çünkü ibadet, insanı 
kötülükten uzaklaştırmalıdır. 

Namaz, oruç ve infak; insanı inşa eden araçlardır. Amaç değil-
dir. Amaç, doğru bir insan olmaktır. 

 

Ramazan’ın Toplumsal ve Medeniyet Boyutu 

Ramazan, bireyi eğitirken toplumu da dönüştürür. Bu ay, bir 
medeniyet inşa sürecidir. Açlık, sadece bireysel bir deneyim 
değildir. Toplumsal sorumluluğu hatırlatan bir uyarıdır. Ye-
timi, yoksulu, ihtiyaç sahibini hatırlamak… Bunlar Rama-
zan’ın ruhudur. 

Bir toplum düşünün: Herkes sadece kendini düşünüyor. Böyle 
bir toplumda huzur olmaz. Ama Ramazan, insanlara paylaş-
mayı öğretir. Gerçek Müslümanlık, ibadeti hayatla birleştir-
mektir. Sadece ritüellerle sınırlı bir din anlayışı, toplumu dö-
nüştüremez. 
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Sonuç ve Hayata Yansıması 

Ramazan, bir ayla sınırlı bir ibadet değildir. Bir hayat modeli-
dir. 

• Ruhu terbiye eder, iradeyi güçlendirir 

• Takva bilincini geliştirir 

• Toplumsal eşitliği hatırlatır 

Ama en önemli gerçek şudur: Kur’an anlaşılmadan ve yaşan-
madan, hiçbir ibadet insanı kurtuluşa götürmez. Ramazan, in-
sana sadece aç kalmayı değil; doğru yaşamayı öğretir. 
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Süleyman Nebi’nin Mülkü 
 

Kur’an’a Göre Mülkün Kaynağı ve Nebîlik Sorumluluğu 

Nebi Süleyman… İsmi, tarih boyunca güç, bilgelik ve adaletle 
birlikte anılmıştır. Ancak Kur’an’a göre onun asıl kimliği, bir 
hükümdardan öte, Allah’ın seçtiği bir Nebi ve resul olmasıdır. 
Bu yüzden onun sahip olduğu mülk, sıradan bir iktidar değil; 
ilahi bir emanet ve sınavdır. 

Her Nebi gibi, Süleyman Nebi’nin de sahip olduğu güç, ken-
disine ait değildir. O güç, Allah’ın izniyle verilmiş ve yine Al-
lah’ın koyduğu ölçüler içinde kullanılması gereken bir nimet-
tir. 

Kur’an bu gerçeği açıkça ortaya koyar: 

“Nebi Süleyman’a cinlerden, insanlardan ve kuşlardan or-
duları toplandı ve bunlar bölükler halinde dağıtıldı.” (Neml, 
27/17) 

Bu ayette geçen “toplanma” ve “düzenleme”, bir kaosu değil; 
yüksek bir organizasyon ve yönetim kabiliyetini ifade eder. 
Burada vurgulanan şey mucizevi bir kaos değil, kurulmuş bir 
düzen ve disiplindir. 

Günlük hayattan düşünelim: Büyük bir şirketi ya da devleti 
yönetmek, farklı insan gruplarını uyum içinde çalıştırmak bü-
yük bir beceri ister. Süleyman Nebi’ye verilen de tam olarak 
budur: en üst düzey yönetim hikmeti. 

 

“Cin” Kavramının Kur’an’daki Anlamı 

Bu ayette geçen “cinler” ifadesi, tarih boyunca en çok yanlış 
anlaşılan kavramlardan biri olmuştur. Geleneksel anlatılarda 
bu kavram, görünmeyen, doğaüstü varlıklar olarak sunul-
muştur. 
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Ancak Kur’an bütünlüğünde bakıldığında “cin” kavramı, ör-
tülü, geri planda kalan, sistem dışı ya da farklı karakterde top-
lulukları ifade eder. Yani bu, mutlaka metafizik varlıklar ol-
mak zorunda değildir. 

Önemli olan nokta şudur: Kur’an, görünmeyen varlıklar üze-
rinden bir masal anlatmaz; insanın imtihanını anlatır. Dolayı-
sıyla burada asıl vurgu: Farklı yapıdaki toplulukların bile ilahi 
düzen içinde kontrol altına alınabilmesidir. 

 

Hurafelerin Doğuşu ve Bilinmeyene Taş Atmak 

Tarih boyunca insanlar, anlamadıkları konuları açıklamak için 
çoğu zaman tahminlere ve hurafelere başvurmuştur. Süley-
man Nebi’nin mülkü de bu yanlış anlamalardan nasibini al-
mıştır. Kur’an, bu zihniyeti eleştirirken şöyle bir örnek verir: 

“Üç’tüler, onların dördüncüsü köpekleridir; beştiler, onla-
rın altıncısı köpekleridir; yedidirler, onların sekizincisi kö-
pekleridir. De ki: ‘Rabbim, onların sayısını daha iyi bilir…’” 
(Kehf, 18/22) 

Bu ayet, bilinmeyen konular hakkında kesin konuşmanın yan-
lışlığını vurgular. İnsanlar çoğu zaman bilgi sahibi olmadan 
yorum yapar ve bunu gerçek gibi sunar. 

Günlük hayatta da benzerini görürüz: Bir olay hakkında ye-
terli bilgi olmadan yapılan yorumlar, zamanla “gerçekmiş gibi 
kabul edilen yanlışlara” dönüşür. İşte Süleyman Nebi hak-
kında anlatılan büyü ve sihir hikâyeleri de bu türden bilgisiz-
liğin ürünüdür. 

 

Nebîlere Yöneltilen “Büyücü” İthamı 

Kur’an’a göre, Nebilere yöneltilen en yaygın suçlamalardan 
biri “büyücülük” olmuştur. Bu, sadece Süleyman Nebi’ye 
özgü değildir. 

“Firavun kavminin önde gelenleri dediler ki: ‘Bu gerçekten 
bilgili bir büyücüdür.’” (A‘raf, 7/109) 
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“Onlardan öncekilere de bir resul gelmeye görsün, mutlaka: 
‘Büyücü veya cinlenmiş’ demişlerdir.” (Zariyat, 51/52) 

Toplumlar, anlamakta zorlandıkları hakikatleri çoğu zaman 
küçümsemek veya çarpıtmak yoluna giderler. Bu, bir sa-
vunma mekanizmasıdır. 

Gerçek değişmez: Nebiler hiçbir zaman sihirle, büyüyle veya 
gizli güçlerle hareket etmezler. Onların gücü: Vahiy, akıl, hik-
met ve doğruluktur. 
 

Süleyman Nebi’nin Mülkü: Sihir Değil, Hikmet 

Süleyman Nebi’nin mülkü, halk anlatılarında çoğu zaman si-
hirli güçlerle donatılmış bir krallık gibi tasvir edilir. Oysa 
Kur’an böyle bir anlatıyı desteklemez. 

Kur’an’ın çizdiği tablo çok nettir: Güç vardır ama kaynağı Al-
lah’tır. Otorite vardır ama amacı adalettir. Bilgi vardır ama te-
meli vahiydir 

Süleyman Nebi, babası Davud Nebi’den aldığı mirası daha 
ileri bir sistem haline getirmiştir. Bu miras: adalet, yönetim di-
siplini, hikmetli kararlar, toplumsal düzen. 

Günümüzden bir örnekle düşünelim: 

Bir lider, elindeki gücü kişisel çıkarları için kullanırsa zulüm 
doğar. Ama aynı güç, adalet ve düzen için kullanılırsa toplum 
yükselir. 

İşte Süleyman Nebi’nin farkı burada ortaya çıkar. 
 

Mülk Bir İmtihandır 

Kur’an’a göre mülk (güç, zenginlik, otorite), bir ayrıcalık değil; 
bir sınavdır. Asıl soru şudur: İnsana verilen güç, nasıl kullanı-
lıyor? Baskı için mi? Gösteriş için mi? Yoksa adalet için mi? 

Süleyman Nebi’nin hayatı bu sorunun cevabıdır. 

O, gücüyle değil; gücü kullanma biçimiyle örnektir. 
 

Okuyucuya Düşen Pay 

Şimdi kendimize dönüp şu soruları sormamız gerekir: 
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•  Duyduğumuz her bilgiyi sorguluyor muyuz, yoksa olduğu 
gibi kabul mü ediyoruz? 

•  Hurafelerle mi yaşıyoruz, yoksa Kur’an’ın açık mesajına mı 
güveniyoruz? 

•  Elimize geçen güç ve imkânları ne için kullanıyoruz? 

Günlük hayatta küçük bir örnek: 

Bir insan, elindeki bilgiyi başkalarını ezmek için kullanabilir. 
Ama aynı bilgi, bir başkasına yol göstermek için de kullanıla-
bilir. 

Fark, bilginin kendisinde değil; niyette ve kullanım biçimin-
dedir. 

 

Sonuç: Gerçek Mülk Nedir? 

Süleyman Nebi’nin mülkü, yalnızca bir iktidar hikâyesi değil-
dir. O, bize şunu öğretir: 

Gerçek mülk; kontrol etmek değil, adaletle yönetmektir. 

Gerçek güç; hükmetmek değil, doğruyu ayakta tutmaktır. 

Gerçek zenginlik; sahip olmak değil, doğru kullanmaktır. 

Ve en önemlisi: Allah’ın verdiği her nimet, bir üstünlük değil; 
bir sorumluluktur. 

İşte bu yüzden Süleyman Nebi’nin kıssası, geçmişte kalmış bir 
hikâye değil; her çağda, her insan için canlı bir uyarıdır. 
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Şahitlik Nedir? (Kelime-i Şehadetin 
Anlamı ve İmanın Doğası) 
 

Şahitlik: Söz Değil, Bilinçtir 

Kur’an’ın “şehadet” kavramı sıradan bir tekrar değildir. Şahit-
lik; bilmeye, görmeye ve kesin bilgiye dayanır. Bu yüzden te-
mel ilke açıktır: Bilmediğin bir konuda tanıklık etmek, 
Kur’an’a göre doğru değildir. O hâlde mesele sadece bir cüm-
leyi söylemek değil; o cümlenin neyi ifade ettiğini bilmektir. 

 

“Abduhu ve Resuluhu” Ne Anlama Gelir? 

Kelime-i Şehadet’in ikinci kısmı şöyledir: “…Muhammed’en 
abduhu ve resulüh.” 

Abd: Kul; Resul: Elçi  

Bu ifade doğru bir hakikati bildirir: Nebi Muhammed, Al-
lah’ın kulu ve elçisidir. Burada problem ifade değil; bu ifade-
nin nasıl konumlandırıldığıdır. Çünkü Kur’an’da Nebi Mu-
hammed’in misyonu nettir: Vahyi tebliğ etmek. Vahyi açıkla-
mak. Vahyi yaşamak. Ama Kur’an hiçbir yerde bu gerçeği bir 
iman formülüne dönüştürmez. 

 

İmanın Merkez Noktası 

Kur’an’da iman sürekli tek bir eksene bağlanır: 

“Allah, melekleri ve adaleti gözeten ilim sahipleri şahittir ki 
O'ndan başka ilah yoktur.” (Âl-i İmrân, 3/18) 

İmanın özü tevhiddir: Allah’ın birliğini kabul etmek. Bu ayette 
şahitlik edenler: Allah, melekler, ilim sahipleri. Ve şahitlik edi-
len hakikat: “Allah’tan başka ilah yoktur.” 
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Buradan çıkan temel soru şudur: Eğer bu hakikat merkez ise, 
neden iman bir formüle indirgeniyor? 

İman Bir Bütünlük Meselesidir 

Kur’an iman tanımını geniş ve bütüncül yapar: 

“Resul, Rabb’inden kendisine indirilene iman etti, mümin-
ler de… Hepsi Allah’a, meleklerine, kitaplarına ve resulle-
rine iman etti. O’nun resullerinden hiçbirini ayırmayız…” 
(Bakara, 2/285) 

İman bir parçayı alıp diğerini bırakmak değildir. Bütün bir sis-
temi kabul etmektir. Burada kritik vurgu şudur: “Hiçbirini 
ayırmayız.” O hâlde şu sorular kaçınılmazdır: Neden bazı 
isimler merkezî bir formüle dönüştürülüyor? Neden iman, 
Kur’an’ın bütünlüğünden çıkarılıp daraltılıyor?  

 

Resulleri Ayırmak Ne Demektir? 

Kur’an bu konuda çok sert bir uyarı yapar;  

“Allah’ı ve resullerini inkâr edenler ve Allah ile resullerinin 
arasını ayırmak isteyenler… işte onlar gerçek kâfirlerdir.” 
(Nisâ, 4/150-151) 

“Ayırmak”, birini öne çıkarıp diğerlerini geri plana atmaktır. 
Kur’an’ın çizdiği tablo şudur: Hepsi Allah’ın elçisidir. Hepsi 
vahyi taşır. Hepsi aynı zincirin halkasıdır.  

 

Nebi Muhammed bu zincirin bir parçasıdır; tek merkez değil-
dir. 

 

Günlük Hayattan Bir Örnek 

Bir ülkeye girişte sana şu sorular soruluyor: Yasaları kabul 
ediyor musun? Anayasayı kabul ediyor musun? “Evet” diyor-
sun. Ama sonra biri çıkıp diyor ki: “Bunlara ek olarak özel bir 
cümle daha söylemelisin.” Oysa o cümle anayasa metninde 
yok. Burada soru nettir: Bağlayıcı olan metin mi, sonradan ek-
lenen şart mı? Kur’an açısından bakıldığında ölçü bellidir: 
Din, Allah’ın kitabında belirlenir. 
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İman Slogan Değildir 

İman; Sadece bir cümle söylemek değildir. Sadece bir kimlik 
beyanı değildir. Sadece bir ritüel değildir. 

İman: Kalbin yönelişidir. Aklın kabulüdür. Hayatın dönüşü-
müdür. Kur’an müminleri anlatırken hep davranışlardan söz 
eder: Adalet, sabır, infak, takva. Hiçbir yerde iman, “bir cümle 
söylendi ve tamamlandı” şeklinde sunulmaz. 

 

Acı Bir Soru 

Bir insan düşünelim. Hayatı boyunca Kelime-i Şehadet getiri-
yor ama Kur’an’ı hiç düşünmemiş, vahyi hiç anlamamış, re-
sullerin ortak mesajını hiç kavramamış. Bu durumda şu soru 
kaçınılmazdır: Bu kişi gerçekten şahit midir, yoksa sadece tek-
rar eden biri midir? 

Çünkü: Şahitlik, bilgi olmadan olmaz. 

 

Şahitliğin Gerçek Anlamı 

“Eşhedü en lâ ilâhe illallah” demek: Sadece bir cümle söyle-
mek değil; hayatın merkezini değiştirmektir. Eğer bu şahitlik 
gerçekse: Davranış değişir. Öncelikler değişir. Hayat yön de-
ğiştirir.  

Eğer hiçbir şey değişmiyorsa: Sadece ses vardır, şahitlik yok-
tur. 

 

Sonuç 

Bu konu bir cümleyi reddetme meselesi değildir. Asıl mesele, 
Kur’an’ın iman anlayışını merkeze alıp almamaktır. Kur’an’a 
göre: İman bilinçtir. Şahitlik bilgidir. Teslimiyet hayattır. O 
hâlde en temel soru şudur: Gerçekten neye şahitlik ediyoruz? 
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Şakku’l Kamer: Ay mı Yarıldı, Yoksa 
Zihinler mi? 
 

Mekke Dönemi Ve Mucize Talebinin Arka Planı 

Mekke… Boykot yılları… Şibu Ebu Talip’in dar geçitlerinde 
sıkışmış bir hayat. Açlık, dışlanmışlık ve yalnızlık içinde geçen 
zorlu bir dönem… Risalet’in ilk yıllarında, Nebi Muhammed 
ve ona inananlar ağır bir baskı altındaydı. 

Böyle bir ortamda insanlar sadece mesajı dinlemekle kalmı-
yor, aynı zamanda gözle görülür, sarsıcı mucizeler talep edi-
yordu. Rivayetlere göre müşrikler şöyle bir istekte bulunmuş-
lardı: “Eğer doğruysan, ayı ikiye ayır.” Bu anlatımlar, zamanla 
detaylandırılmış; ayın iki parçaya ayrıldığı, dağların üzerine 
düştüğü, sonra tekrar birleştiği gibi tasvirlerle genişletilmiştir. 

Ancak burada kritik bir soru ortaya çıkar: Bu anlatımlar ger-
çekten Kur’an’ın anlattığı bir hakikati mi yansıtıyor, yoksa 
sonradan oluşmuş yorumların bir sonucu mu? 

 

Rivayetlerin Gölgesinde Bir Anlatı 

Şakku’l Kamer olayıyla ilgili birçok isim üzerinden rivayetler 
aktarılmıştır. Ancak bu rivayetlerin tarihsel bağlamı incelen-
diğinde ciddi sorunlar ortaya çıkar. 

Bazı rivayet aktarıcılarının o dönemde Mekke’de bulunma-
ması, bazılarının yaşlarının bu olayı gözlemlemeye uygun ol-
maması gibi durumlar, rivayetlerin güvenilirliği konusunda 
soru işaretleri doğurur. Daha da önemlisi: Bu rivayetler birbir-
leriyle tam olarak örtüşmez. 

• Olayın zamanı farklı anlatılır 

• Mucizeyi isteyen topluluk değişir 

• Olayın gerçekleşme şekli çeşitlilik gösterir 
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Kavram Açıklaması: 

Bu tür farklılıklar, bir olayın kesinliğini değil; yorumlanarak 
aktarılmış olabileceğini gösterir. Günlük hayatta da benzer bir 
durum yaşanır: Bir olaya tanık olan birkaç kişi, aynı olayı 
farklı şekillerde anlatır. Zamanla bu anlatımlar birleşir ve ger-
çekle yorum iç içe geçer. 

 

Kur’an’da Açık ve Net Olan Nedir? 

Kur’an, kendisini açık ve anlaşılır bir kitap olarak tanımlar: 

“Bunlar, apaçık kitabın ayetleridir.” (Yusuf, 12/1) 

Kur’an’ın “apaçık” olması, temel mesajlarının yoruma muhtaç 
olmayacak kadar net olması demektir. 

Bu noktada şu soru önemlidir: Eğer ayın fiziksel olarak yarıl-
ması gibi büyük bir olay gerçekleşmiş olsaydı, bu durum 
Kur’an’da daha açık ve detaylı şekilde yer almaz mıydı? 

 

Kamer Suresi ve Ayetin Bağlamı 

Konu doğrudan Kamer Suresi’nin ilk ayetleriyle ilişkilidir:  

“Saat yaklaştı ve ay yarıldı. Bir ayet görseler yüz çevirirler 
ve ‘Bu süregelen bir büyüdür’ derler.” (Kamer, 54/1-2) 

Burada geçen “yarıldı” ifadesi, Arapça dil yapısında gelecekte 
kesin olarak gerçekleşecek olayların geçmiş zamanla anlatıl-
ması şeklinde de kullanılabilir. Bu, Kur’an’da sıkça görülen bir 
üsluptur. 

Örneğin kıyamet sahneleri çoğu yerde olmuş gibi anlatılır. 
Ama aslında bu, 

“Bu olay kesinlikle gerçekleşecek” vurgusudur. Kamer Su-
resi’nin devamına bakıldığında ise açık bir şekilde kıyamet 
tasvirleri yer alır. Bu da ilk ayetin bağlamının kıyametle ilişkili 
olabileceğini gösterir. 

 

Ay Neden Örnek Verilir? 

Ay, insanlık için sadece bir gök cismi değildir. Zamanın ölçü-
südür. Takvimin temelidir. Gecenin rehberidir 
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Bu nedenle ayın “yarılması”, sembolik olarak düzenin bozul-
masını ve kozmik sistemin dağılmasını ifade edebilir. 

 

Kur’an’a Göre Mucize Anlayışı 

Kur’an’a göre elçinin görevi, insanlara gösteri sunmak değil-
dir. 

“Ona Rabb’inden mucizeler indirilmeli değil miydi?” der-
ler. De ki: “Mucizeler yalnızca Allah katındadır. Ben ise sa-
dece apaçık bir uyarıcıyım.” 

“Kendilerine okunmakta olan Kitabı sana indirmemiz on-
lara yetmiyor mu?” (Ankebut, 29/50-51) 

Bu ayet, çok net bir ilke ortaya koyar: Asıl mucize, vahyin ken-
disidir. Gösterilen doğa olayları değil; okunan, anlaşılan ve 
hayatı değiştiren mesajdır. 

 

Mucize Talebi Ve İnsan Psikolojisi 

İnsanlar tarih boyunca mucize istemiştir. Kur’an bu talepleri 
şöyle aktarır: 

“Yerden bize bir pınar fışkırtmadıkça sana inanmayız… 

Gökyüzünü üzerimize parça parça düşür…” (İsra, 17/90-
93) 

Ve cevap: 

“Ben, elçi olan bir beşerden başka neyim ki?” (İsra, 17/93) 

Bu diyalog, insanın sorumluluktan kaçma eğilimini göste-
rir. İnsan bazen inanmak için delil değil, kaçınmak için 
bahane arar. 

 

Ayın Yarılması mı, Kalbin Katılığı mı? 

Eğer gerçekten herkesin gözü önünde ay ikiye ayrılmış ol-
saydı, bu olay sadece Mekke’de değil, dünya tarihinin her ye-
rinde kayıt altına alınmaz mıydı? Bu soru önemlidir. Çünkü 
Kur’an’ın vurgusu başka bir noktadadır: Sorun, işaretin bü-
yüklüğü değil; insanın onu nasıl karşıladığıdır. 
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Bugün de aynı durum geçerlidir: 

• Bir felaket olur, kısa süre etkileniriz 

• Bir ölüm haberi gelir, sonra unuturuz 

• Bir uyarı alırız, ama değişmeyiz 

Sorun dışarıda değil; içeridedir. 

 

Günlük Hayattan Bir Örnek 

Bir insan doktora gider. Doktor açıkça uyarır: 

“Kalbin risk altında. Hayatını değiştirmezsen ciddi sonuçlar 
olacak.” İlk günler dikkat eder. Sonra eski alışkanlıklarına dö-
ner. Bir süre sonra hastalık ilerler. Şimdi soralım: Doktor mu-
cize mi göstermeliydi? Hayır. Çünkü sorun bilgi eksikliği de-
ğil; karar eksikliğidir. 

 

Elçinin Gerçek Konumu 

Kur’an’da bütün elçilerin ortak mesajı aynıdır: “Ben ancak 
apaçık bir uyarıcıyım.” Bu ifade bize şunu öğretir: Elçi bir in-
sanıdır. Görevi tebliğdir. Zorlayıcı mucizeler göstermekle yü-
kümlü değildir. Başka bir ayette şöyle denir: 

“Bizi, ayetler (mucizeler) göndermekten alıkoyan tek şey, 
öncekilerin onları yalanlamış olmasıdır.” (İsra, 17/59) 

Geçmişte verilen mucizeler bile insanları zorunlu olarak iman 
ettirmemiştir. Bu yüzden sistem değişmiştir: Zorlayıcı mucize 
yerine bilinçli tercih. 

 

Asıl Yarılma Nerede Gerçekleşir? 

Belki de asıl soru şudur: Ay mı yarıldı, yoksa insanın iç dün-
yası mı? İnsan çoğu zaman ikiye bölünür: Bir yanı gerçeği ka-
bul eder. Diğer yanı alışkanlıklarını bırakmak istemez. İşte 
gerçek yarılma burada başlar. Kur’an’ın asıl hedefi de budur: 
İnsanın içindeki çatışmayı ortaya çıkarmak ve onu hakikate 
yönlendirmek. 
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Ölüm ve Yaklaşan Saat 

Ayet şöyle başlar: “Saat yaklaştı…” Bu ifade sadece büyük kı-
yameti değil; her insanın kendi sonunu da hatırlatır. Çünkü 
ölüm, herkes için kişisel bir kıyamettir. 

 

Sonuç: Hakikat Nerede? 

Şakku’l Kamer meselesi tarih boyunca tartışılmıştır ve tartışıl-
maya devam edecektir. Ancak Kur’an’ın verdiği mesaj nettir: 
İman, gösteriyle değil; bilinçle olur. Elçi, mucize dağıtan biri 
değil; vahyi taşıyan bir beşerdir. Ve en önemli gerçek: 

“Kendilerine okunmakta olan Kitap onlara yetmiyor mu?” 
(Ankebut, 29/51) 

Asıl mesele ayın yarılması değildir. Asıl mesele, kalbin haki-
kate açılıp açılmamasıdır. Çünkü… Kalp yarılmadıkça, haki-
kat içeri girmez. 

 



260 

 



261 

 
 

Şefaat Üzerine Düşünmek: Umut mu, 
Yanılgı mı? 
 

Şefaat Düşüncesinin İnsanî Zemini 

Camilerde, mevlitlerde ve toplu dualarda sıkça duyulan bir 
ifade vardır: “Şefaat ya Resulallah…” Bu ifade zamanla sadece 
bir dua cümlesi olmaktan çıkmış, toplumsal bilinçaltının bir 
parçası hâline gelmiştir. İnsan bu sözü duyduğunda içsel bir 
güven hissi yaşar. Sanki zorlu bir hesap gününde, birinin dev-
reye girip kendisini kurtaracağına dair bir garanti vardır. 

Bu duygu yabancı değildir. Çünkü insan doğası gereği: Hata 
yapar. Eksik kalır. Zayıflıklar taşır. Bu yüzden “birinin araya 
girmesi” fikri insana huzur verir. Ama burada kritik bir soru 
doğar: Bizi rahatlatan düşünce mi doğrudur, yoksa doğru olan 
bazen bizi rahatsız eder mi? 

Kur’an’ın öğrettiği temel ilke şudur: Ölçü alışkanlık değil, va-
hiydir. 

 

Şefaat Nedir? Kavramını Doğru Anlamak 

Şefaat kelimesi, “birinin lehine araya girmek, destek olmak, 
aracılık etmek” anlamına gelir. Dünya hayatında bu durum 
oldukça tanıdıktır: Bir referansla işe girme, tanıdık aracılığıyla 
iş çözme, sosyal çevre sayesinde avantaj elde etme. Ancak 
Kur’an, ahiret düzeninin bu sistemle işlemediğini açıkça bildi-
rir:  

“Ey iman edenler! Alışverişin, dostluğun ve şefaatin bulun-
madığı gün gelmeden önce size verdiğimiz rızıktan infak 
edin.” (Bakara, 2/254) 

Bu ayet, insanın güvendiği üç temel dayanağı ortadan kaldırır: 
Maddi güç (alışveriş), sosyal bağ (dostluk), aracılık beklentisi 
(şefaat). Yani o gün: Ne para konuşur, ne ilişki, ne de torpil. 
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Kıyamet Günü: Mutlak Otoritenin Ortaya Çıkışı 

“O gün Rahman’ın izin verdiği ve sözünden hoşnut olduğu 
kimseden başkası konuşamaz.” (Taha, 20/109) 

Ahirette özgürlük değil, mutlak düzen vardır. Konuşmak bile 
izne bağlıdır. Şefaat izne bağlıdır. Hüküm tamamen Allah’a 
aittir 

“Göklerde nice melek vardır ki Allah’ın izin vermedikçe on-
ların şefaati hiçbir fayda vermez.” (Necm, 53/26) 

Bu ayet şunu kesinleştirir: 

Şefaat bir güç değil, bir izin meselesidir. 

 

İnsan Neden Aracı Arar? 

İnsan zorlandığında doğrudan sorumluluk almak yerine çoğu 
zaman bir aracı arar. 

Günlük örnek: Sınava çalışmamış bir öğrenci, öğretmenin sev-
diği birinin kendisini kurtarmasını ister. 

Kur’an bu eğilimi sorgular: 

“De ki: … Kendilerine fayda ve zarar veremeyen veliler mi 
edindiniz?” (Ra’d, 13/16) 

İnsan bazen Allah’a inanır ama başka güçlerin de etkili olabi-
leceğini düşünür. Oysa gerçek şudur: Fayda ve zarar yalnızca 
Allah’a aittir. 

 

Elçilerin Konumu: Kurtarıcı mı, Uyarıcı mı? 

“De ki: Ben kendime bile Allah’ın dilediğinden başka bir 
fayda ya da zarar verme gücüne sahip değilim.” (A‘raf, 
7/188) 

Elçiler: Kurtarıcı değil, uyarıcıdır. Nebi Nuh’un oğluyla il-
gili olay bunu açıkça gösterir: 

“Ey Nuh! O senin ailenden değildir…” (Hud, 11/46) 
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Sonuç: 

Soy bağı bile kurtuluş garantisi değildir. 

 

Bireysel Sorumluluk: Değişmez İlke 

“Hiçbir günahkâr başkasının günahını yüklenmez.” 
(En‘am, 6/164) 

Bu ayet Kur’an’ın en temel adalet ilkesidir. Sorumluluk dev-
redilemez. Günah başkasına yüklenemez. Kurtuluş başkasına 
bağlanamaz 

“Kim zerre kadar hayır yapmışsa onu görür. Kim zerre ka-
dar şer yapmışsa onu görür.” (Zilzal, 99/7-8) 

Hiçbir şey kaybolmaz. 

 

Umut ile Rehavet Arasındaki Denge 

“Allah’ın rahmetinden ancak inkâr eden topluluk ümidini 
keser.” (Yusuf, 12/87) 

Kur’an iki aşırılığı reddeder: Umutsuzluk, rehavet. Gerçek 
denge; umut ve sorumluluktur. 

 

Şefaat Ayetlerini Bütüncül Okumak 

“Şefaat, ancak Allah’ın izniyle ve hak ile şahitlik edenlere 
fayda verir.” (Zuhruf, 43/86) 

Bu ayet iki temel ölçü getirir: İzin (yetki Allah’a ait) ve hak 
(adalet ölçüsü)  

Şefaat: 

Keyfî bir kurtarma değil, adalet içindeki bir süreçtir. 

 

Amellerin Şahitliği 

“Hiçbir günahkâr başkasının günahını yüklenmez.” 
(En‘am, 6/164) 

Şefaat: başkasının yükünü almak değildir. Aksine: kişinin 
kendi amellerinin değerlendirilmesidir. 
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Ahirette Tanıklık Sistemi 

Bir insanın lehine konuşacak olan en büyük “şefaatçi”, kendi 
amelidir. 

İyilikleri, doğruluğu ve samimiyeti… İşte bunlar, kıyamet gü-
nünde insanın lehine şahitlik eder. 

“Kim zerre kadar hayır yapmışsa onu görür. Kim zerre ka-
dar şer yapmışsa onu görür.” (Zilzal, 99/7-8) 

Bu ayet, insanın yaptığı her davranışın kendi lehine ya da 
aleyhine döneceğini bildirir. Yani insanın asıl dayanağı, baş-
kaları değil; kendi ortaya koyduğu hayattır. 

Bu çerçevede şefaat, başkasının günahını üstlenmesi ya da hak 
edilmemiş bir kurtuluş sağlaması değildir. Aksine, Allah’ın iz-
niyle, hak eden için, adalet ölçüsü içinde anlam kazanan bir 
durumdur. 

Eğer şefaat, kişinin kendi ameliyle hiçbir bağı olmadan, dışa-
rıdan bir müdahaleyle kurtuluş sağlayan bir mekanizma gibi 
düşünülürse, bu artık şefaat değil; insan zihninin ürettiği bir 
“torpil beklentisi” olur. 

 

Şefaat Beklentisinin Toplumsal Sonuçları 

Yanlış şefaat anlayışı: Sorumluluğu zayıflatır. Ahlakı aşındırır. 
Adalet duygusunu bozar. 

“O gün kişi kardeşinden kaçar.” (Abese, 80/34) 

Ahirette herkes tek başınadır. 

 

Günlük Hayattan Açık Bir Örnek 

Bir işyerinde sürekli hata yapan bir çalışan düşün. Ama her 
seferinde bir başkası onu kurtarıyor. Bu kişi zamanla ne olur? 
Kendini geliştirmez. Sorumluluk almaz. Sistemi bozar. Ahi-
rette böyle bir sistem yoktur. 

 

Gerçek Kurtuluş Bilinci 

Kurtuluş: Başkasına dayanmak değildir, kendi ameline yönel-
mektir. 
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Günlük örnek: Bir öğrencinin başarısı, öğretmenin rehberli-
ğine değil; kendi çalışmasına bağlıdır. 

 

Sonuç: Şefaatin Gerçek Yeri 

Kur’an’ın çizdiği çerçeve nettir: Şefaat bağımsız bir güç değil-
dir. Yalnızca Allah’ın izniyle mümkündür. Adalet ölçüsüne 
bağlıdır. Kişinin ameliyle bağlantılıdır. 

“Hüküm yalnızca Allah’ındır.” (Yusuf, 12/40) 

 

Son Söz 

Şefaat: Bir garanti değil, bir ihtimaldir. Kurtuluş: Başkasına 
değil, insanın kendi yoluna bağlıdır. Ve Kur’an’ın en sarsıcı 
hatırlatması: 

“Kim zerre kadar hayır yapmışsa onu görür. 

Kim zerre kadar şer yapmışsa onu görür.” (Zilzal, 99/7-8) 

Şimdi asıl soru şu: Biz kurtuluşu başkasında mı arıyoruz… 
Yoksa kendi hayatımızda mı inşa ediyoruz? 
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Allah’ın Sözü Varken Başka Bir 
Kaynağa İhtiyaç Var mı? 
 

Bu soru basit gibi görünür ama aslında din anlayışımızın tam 
merkezine oturur. Vereceğimiz cevap; ibadet anlayışımızı, ah-
lak ölçümüzü, kime bağlanacağımızı, kimin sözüne “din” di-
yeceğimizi belirler. Önce şuradan başlayalım. 

Allah bir kitap indirdi. Adını bizzat kendisi koydu: Kur’an. Bu 
kitap hakkında ne dedi? “Apaçık”, “açıklanmış”, “detaylandı-
rılmış”, “hidayet rehberi”, “rahmet”, “furkan”, “ölçü”, “hak 
ile indirilmiş” … Bunların her biri ayetle sabit. 

Mesela 6 En’am 114’te şöyle sorulur: 

“Allah’tan başka bir hakem mi arayayım? Oysa O size kitabı 
detaylandırılmış olarak indirmiştir.” 

Burada geçen “detaylandırılmış” ifadesi önemlidir. Arapçada 
“mufassalan” kelimesi kullanılır. Bu kelime, “ana hatları veril-
miş” demek değildir. Ayrıntılarıyla açıklanmış, temel ölçüleri 
belirlenmiş, sınırları çizilmiş demektir. Yani dinin ana çerçe-
vesi eksik bırakılmamıştır. 

Şimdi dürüstçe düşünelim. 

Allah, insanı yaratıyor. Ona bir hayat veriyor. Onu imtihan 
ediyor. Sonra da diyor ki: “Sana yol gösterecek kitabı indir-
dim.” Ardından kitabı için “eksik” demiyor, “tamamlanmış” 
diyor (Maide 3). “Anlaşılmaz” demiyor, “apaçık” diyor (Fus-
silet 3). “Yetersiz” demiyor, “hidayet ve rahmet” diyor (Araf 

52). Peki biz ne diyoruz? Evet ama yetmez.” Asıl kırılma nok-
tası tam burada başlıyor. 

Hatırlayalım. Kur’an’a göre Nebi, vahiy alan; Resul ise aldığı 
vahyi insanlara ulaştırmakla görevli elçidir. Nebi Muham-
med’in temel görevi kendi adına dinî hükümler koymak değil, 
kendisine vahyedilene uymak ve onu insanlara duyurmaktır. 



268 

En’âm ve Ahkâf surelerinde açıkça ifade edildiği gibi, o yal-
nızca kendisine vahyedilene uymuş ve apaçık bir uyarıcı ol-
muştur. 

Bu nedenle Resule itaat, onun şahsını bağımsız bir din kaynağı 
kabul etmek anlamına gelmez. Resul, Allah’ın mesajını ilettiği 
için ona itaat etmek, gerçekte Allah’a itaattir. Nitekim Nisa 
4/80’de, “Kim Resule itaat ederse Allah’a itaat etmiş olur” denil-
mesinin sebebi de budur. 

Kur’an’ın ortaya koyduğu ölçü açıktır: Hükmün ve dinî bağ-
layıcılığın temel kaynağı Nebi’nin kişisel görüşleri değil, Al-
lah’ın indirdiği vahiydir. Resulün görevi vahyi temsil etmek, 
açıklamak ve duyurmaktır. Bu sebeple Resule itaat, onun ge-
tirdiği Kur’an’a itaattir. Allah’ın indirdiği kitap varken din 
adına başka bağımsız hüküm kaynakları aramak ise Kur’an’ın 
bütünlüğüyle bağdaşmaz. 

 

Din Tamamlandı mı? 

Maide 5/3’te Allah şöyle buyurur: 

“Bugün sizin için dininizi kemale erdirdim, üzerinizdeki ni-
metimi tamamladım ve sizin için din olarak İslam’ı seçtim.” 

“Kemale erdirdim.” Bu ifade ne demektir? 

Bir bina düşün: Temeli atılmış, duvarları örülmüş ama çatısı 
yok. Buna “tamamlandı” denir mi? Elbette denmez. Allah din 
için “kemale erdirdim” diyorsa, artık temel ölçüler tamamlan-
mış ve eksiksiz hâle getirilmiştir. 

Eğer biz hâlâ “Din Kur’an’da yok ama başka rivayetlerde var” 
diyorsak, şu soruyla yüzleşmek zorundayız: O halde din ta-
mamlanmamış mıydı? Bu soru rahatsız edici olabilir ama ka-
çamayız. 

 

“Kur’an Her Şeyi Açıklar” Ne Demek? 

En sık yapılan yanlışlardan biri de şu: “Kur’an’da her şey yaz-
mıyor.” Önce şu ayete bakalım. 

“Sana bu kitabı her şeyin açıklaması, hidayet, rahmet ve 
Müslümanlara müjde olarak indirdik.” (Nahl, 16/89) 
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“Her şeyin açıklaması.” Buradaki “her şey” ifadesi, insanın 
dinî sorumluluğuna dair her şeydir. Yani iman esasları, ibadet 
bilinci, helal-haram sınırları, ahlaki ilkeler. Kur’an fizik kitabı 
değildir. Ama din kitabıdır. Ve din konusunda temel ölçüleri 
eksiksiz verir. 

Bir örnek verelim. Kur’an salatı emreder. Salatın ne olduğunu, 
hangi bilinçle yapılacağını, neyi temsil ettiğini, kimlerin ibadet 
ettiği halde kabul edilmediğini (Maun suresi) anlatır. Salatın 
gösterişe dönüştürülmesini eleştirir. Onu ahlaktan koparan-
ları uyarır. Yani salat bir bilinçtir, Allah’la bağdır, toplumsal 
sorumluluktur. Ama biz çoğu zaman salatı sadece teknik ay-
rıntıya indirgeriz. Kur’an ruhu verir. Çerçeveyi çizer. Sınırı ko-
yar. Ama dini bir matematik formülüne dönüştürmez. 

 

Alışkanlık mı, Hakikat mi? 

Şimdi biraz dürüst olalım. Bir insan “Din Kur’an’dır” dedi-
ğinde çoğu kişi rahatsız olur. Neden? 

Çünkü yüzyıllardır oluşmuş bir kültür var. O kültür içinde 
din, Kur’an + başka kitaplar şeklinde öğretilmiş. Bir çocuk dü-
şün. Küçüklüğünden beri bir geleneğin içinde büyüyor. Ona 
din böyle anlatılmış. Sonra biri çıkıp “Kur’an yeterlidir” dedi-
ğinde, sanki bütün zemin kayıyormuş gibi hissediyor. Ama 
hisler hakikatin ölçüsü değildir. 

Kur’an, 7 Araf 52’de şöyle der:  

“Andolsun biz onlara, ilim üzere açıkladığımız bir kitap ge-
tirdik; inanan bir topluluk için hidayet ve rahmettir.” 

“İlim üzere açıkladığımız.” Yani gelişigüzel değil. Bilinçli, sis-
temli, ölçülü. Şimdi soralım: 

Allah kitabını ilim üzere açıklamışsa, biz niçin başka sözleri 
dinin aslına eklemek isteriz? 

 

Günlük Hayattan Bir Hikâye 

Bir gün bir genç düşün. Üniversitede okuyor. Dinini öğren-
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mek istiyor. Eline bir Kur’an alıyor. Okuyor. Anlıyor. Sarsılı-
yor. Sonra bir ortamda şöyle diyor: “Kur’an’a göre din bu.” 

Hemen biri çıkıyor: “Ama şu rivayette şöyle diyor…” Genç so-
ruyor: “Kur’an’da var mı?” Cevap: “Yok ama herkes kabul et-
miş.” Genç tekrar soruyor: “Allah’ın kitabı varken neden ‘her-
kes’ ölçü olsun?” 

İşte asıl mesele bu. 

Din çoğunlukla mı belirlenir, vahiy ile mi? 

6 En’am 116’da Allah uyarır: 

“Yeryüzündekilerin çoğuna uyarsan seni Allah’ın yolun-
dan saptırırlar.” 

Demek ki çoğunluk ölçü değil. 

 

İnsan Sözü ile Allah Sözü Arasındaki Fark 

İnsan sözünde ihtilaf olur. Çelişki olur. Zamanla değişir. Kül-
türden etkilenir. 

Kur’an için ise 4 Nisa 82’de şöyle denir: 

“Eğer o Allah’tan başkası tarafından olsaydı içinde birçok 
çelişki bulurlardı.” 

Bu da önemli bir ölçüdür. Din adına bağlayıcı olan şey, çeliş-
kisiz ve korunmuş olmalıdır. 

15 Hicr 9’da Allah şöyle buyurur: 

“Şüphesiz zikri biz indirdik, onun koruyucusu da biziz.” 

Koruma vaadi Kur’an içindir. Bu noktada şunu sormalıyız: 

Koruma garantisi verilmeyen sözleri, dinin değişmez kaynağı 
yaparsak ne olur? 

 

Özgürlük Meselesi 

Bir insan yalnızca Allah’ın kelamına dayanıyorsa, kime bağlı-
dır? 

Sadece Allah’a. İnsan sözleri dinin parçası haline getirildi-
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ğinde, o sözleri aktaranlar da farkında olmadan din adına hü-
küm veren bir konuma yükseltilmiş olur. Bu ise insanı doğru-
dan Allah’a değil, yorumlara bağlar. 

Kur’an’ın çağrısı nettir: Tevhid. Tevhid sadece “Allah birdir” 
demek değildir. Hüküm koymada da birliği kabul etmektir. 12 
Yusuf 40’ta şöyle denir: 

“Hüküm yalnız Allah’ındır.” 

Eğer hüküm yalnız Allah’a aitse, din adına son söz de O’na 
aittir. 

 

Son Düşünce 

Başlıktaki soruya dönelim. Allah’ın sözü varken başka kay-
nağa ihtiyaç var mı? 

Eğer Kur’an eksikse, evet gerekir. Eğer Kur’an tamamlan-
mışsa, gerekmez. 

Allah kitabı için ne diyor? Detaylandırılmış. (En’am 114) Açık-
lanmış. (Fussilet 3) İlim üzere açıklanmış. (Araf 52) Her şeyin 
açıklaması. (Nahl 89) Din tamamlandı. (Maide 3) Hüküm yal-
nız Allah’a ait. (Yusuf 40) 

Bütün bu ayetleri yan yana koyduğumuzda ortaya çıkan tablo 
şudur: Din, Allah’ın kitabıdır. Resule itaat, onun getirdiği 
vahye itaattir. Resül Muhammed’in görevi vahyi iletmektir. 
Din adına bağlayıcı olan ölçü Kur’an’dır. Geriye kalan her söz 
değerlidir, saygıdeğer olabilir, tarihî olabilir, öğüt olabilir; 
ama Allah’ın dini haline gelemez. 

Gerçek teslimiyet, Allah’ın söylediğine razı olmaktır. Ve 
O’nun sözü varken başka bir söz aramamak… 
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Takva Yolculuğu: Kurban, Namaz ve 
Hacın Ortak Mesajı 
 

Kurban ibadetini sadece dışsal bir ritüel olarak değerlendir-
mek, onun insan üzerindeki dönüştürücü etkisini görmezden 
gelmek olur. Oysa Kur’an’ın ortaya koyduğu çerçevede kur-
ban; insanın hem iç dünyasını hem de toplumla olan ilişkisini 
yeniden inşa eden güçlü bir eğitim aracıdır. Kurban, insanı sa-
dece davranışlarında değil; düşüncesinde, niyetinde ve bakış 
açısında da değiştirir. 

 

Kurban ve Fedakârlık Psikolojisi 

İnsan, doğası gereği sahip olduklarına bağlanır. Mal, zaman 
ve emek onun için değerli hâle gelir. Ancak kurban ibadeti, bu 
bağlılığı sorgulayan ve dönüştüren bir süreçtir. 

• İnsan, kurban sayesinde malın sadece kendisine ait 
olmadığını öğrenir. 

• Paylaşmanın, sahip olmaktan daha değerli olduğunu fark 
eder. 

• Bencillik azalır, empati artar ve ruhsal olgunluk gelişir. 

Bu durum, Nebi İbrahim ve İsmail kıssasında en güçlü şekilde 
karşımıza çıkar. Orada verilen mesaj açıktır: Fedakârlık bir im-
tihandır. İnsan, sadece kendisi için değil; Allah için ve gerek-
tiğinde başkaları için yaşamayı öğrenir. 

Kavram Açıklaması: Fedakârlık, sadece bir şeyi vermek değil-
dir; insanın iç dünyasında “önce ben” anlayışını kırmasıdır. 
Bu psikoloji, yalnızca kurban bayramına özgü değildir. Gün-
lük hayatta sabretmek, affetmek, paylaşmak ve başkalarını gö-
zetmek de aynı eğitimin devamıdır. 
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Kurban ve Toplumsal Bilinç 

Kurbanın etkisi bireysel düzeyde kalmaz; toplumsal yapıyı da 
dönüştürür. Çünkü kurban, insanı sadece veren değil, aynı za-
manda sorumluluk hisseden bir birey hâline getirir. 

•  İnsan, toplumdaki eşitsizlikleri fark eder. 

•  Yoksulluğun sadece bir istatistik değil, gerçek bir insan 
hikâyesi olduğunu görür. 

•  Yardım etmenin bir tercih değil, sorumluluk olduğunu 
kavrar. 

Bu durum, takvanın sadece bireysel bir bilinç olmadığını; aynı 
zamanda toplumsal bir duyarlılık içerdiğini gösterir. Gerçek 
takva, insanın hem Allah’a hem de insanlara karşı sorumlulu-
ğunu bilmesidir. 

 

Kurbanın Manevi Derinliği 

Kur’an, kurbanın özünü çok net bir şekilde ortaya koyar: 

“Onların etleri ve kanları Allah’a ulaşmaz; ancak sizden 
takva ulaşır.” (Hac, 22/37) 

Takva, Allah’a karşı bilinçli bir bağlılık ve sorumluluk hissidir. 
Kurbanın değeri, bu bilinçle doğrudan ilişkilidir. Bu ayet bize 
şunu öğretir: 

• Kurbanın amacı kesmek değil, yaklaşmaktır. 

• Ama bu yaklaşma fiziksel değil, kalbîdir. 

• Asıl dönüşüm dışarıda değil, insanın içindedir. 

Psikolojik açıdan bakıldığında kurban: Korkuları azaltır. Ben-
cilliği törpüler. Sabır ve şükür bilincini artırır. 

Kurban, insanın iç dünyasında bir temizlik ve yeniden yapı-
lanma sürecidir. 

 

Kurban ve Toplum Psikolojisi 

Toplumlar, bireylerin davranışlarıyla şekillenir. Kurban iba-
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deti ise bu davranışları doğrudan etkileyen güçlü bir mekaniz-
madır. 

• İnsanlar kurban vesilesiyle bir araya gelir 

• Paylaşım artar, yalnızlık azalır 

• Toplumsal bağlar güçlenir 
 

Kurban, toplumda güven ve merhamet duygusunu artırır. 

Bugün modern dünyada insanların en büyük sorunlarından 
biri yalnızlaşmadır. Kurban ise bu yalnızlığı kıran bir köprü 
gibidir. İnsanları bir araya getirir, ortak bir anlam etrafında 
buluşturur. 
 

Kurban ve Hayata Bakış 

Kurban, insana sadece vermeyi değil; aynı zamanda hayatı 
doğru okumayı da öğretir. 

• Hayatın geçici olduğunu hatırlatır 

• Asıl değerin mal değil, iman olduğunu gösterir 

• İnsanı daha bilinçli ve sorumlu bir yaşama yönlendirir 

Kavram Açıklaması: Kurbanın sembolik yönü, insanın “sahip 
olduklarıyla değil, yaptıklarıyla değerli olduğunu” anlama-
sını sağlar. Bu yönüyle kurban, insanın ölüm ve feda etme ger-
çeğiyle yüzleşmesine yardımcı olur. Bu yüzleşme, korku üret-
mez; aksine anlam üretir. 
 

KURBANIN TOPLUMSAL UYGULAMALARI VE MO-
DERN DÜNYADAKİ ANLAMI 

Kurbanı sadece teorik olarak anlamak yeterli değildir. Onun 
gerçek değeri, hayatın içinde nasıl yaşandığıyla ortaya çıkar. 
Bu nedenle kurbanın hem geleneksel uygulamalarını hem de 
modern dünyadaki yerini doğru değerlendirmek gerekir. 
 

Kurbanın Geleneksel Uygulamaları 

İslam toplumlarında kurban, belirli bir düzen içinde yerine ge-
tirilir. Ancak burada önemli olan şekilden çok özdür. 
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Geleneksel uygulamalarda üç temel unsur öne çıkar: 

• Niyet: Kurban yalnızca Allah için kesilir 

• Kesim: İbadet bilinciyle gerçekleştirilir 

• Paylaşım: Et, ihtiyaç sahiplerine ulaştırılır 

Kurbanın en önemli yönü paylaşım kültürünü canlı tutması-
dır. Aile içinde, komşular arasında ve ihtiyaç sahiplerine yapı-
lan dağıtım, toplumda eşitlik ve kardeşlik duygusunu güçlen-
dirir. 

 

Modern Dünyada Kurbanın Anlamı 

Günümüzde kurban bazen sadece geleneksel bir alışkanlık 
gibi algılanabiliyor. Oysa modern insanın en çok ihtiyaç duy-
duğu şeylerden biri tam da kurbanın öğrettiği değerlerdir. 

• Yoğun hayat temposu içinde durup düşünmeyi sağlar 

• Bencillik ve rekabet duygusunu dengeler 

• Paylaşmayı yeniden hatırlatır 

Kurban, modern insan için bir “manevi denge noktasıdır.” 

Psikolojik açıdan da önemli bir etkisi vardır: İnsan, kurban sa-
yesinde sadece kendisi için yaşamaktan çıkar ve daha büyük 
bir anlamın parçası olduğunu hisseder. 

 

Kurbanın Evrensel Mesajı 

Kurban, sadece belirli bir topluma ait bir ibadet değildir; ev-
rensel değerler içerir: Fedakârlık, teslimiyet, paylaşma, mer-
hamet. Bu değerler, insan olmanın temelini oluşturur. Kurban, 
bu değerleri somut hâle getiren bir pratiktir. 

 

Modern Zorluklar ve Kurbanın Sınavı 

Günümüzde kurbanın en büyük sınavlarından biri, onun 
özünden uzaklaştırılmasıdır. 

• Gösteriş için yapılan ibadetler 

• Ticari kaygılarla şekillenen uygulamalar 
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• Paylaşımın ihmal edilmesi 

Bunların hepsi kurbanın ruhuna zarar verir. Kur’an’ın mesajı 
ise açıktır: Kurban, Allah için yapılır. Niyet bozulursa ibadetin 
anlamı da bozulur. 
 

KURBAN VE HAC ARASINDAKİ DERİN BAĞ 

Sevgili okur, kurbanı tam anlamıyla kavrayabilmek için onu 
hac ibadetiyle birlikte düşünmek gerekir. Çünkü bu iki ibadet, 
aynı bilinç sisteminin parçalarıdır. 
 

Hac ve Kurban: Sembol ve Hakikat 

Hac, Kâbe etrafında gerçekleştirilen bir ibadet olmanın öte-
sinde, hayatın tamamını Allah’a adamanın sembolüdür. Kur-
ban ise bu adanmışlığın somut göstergesidir. 

“Onları boğazlarken Allah’ın adını anın… Onların etleri ve 
kanları Allah’a ulaşmaz; ancak sizden takva ulaşır.” (Hac, 
22/36-37) 

Bu ayetler, ibadetlerin özünün niyet ve teslimiyet olduğunu 
açıkça ortaya koyar. 
 

Kurbanın Hac ile Bütünleşmesi 

Hac sırasında insanlar farklı coğrafyalardan gelir ama aynı 
amaçta birleşir. Bu birlik, sadece fiziksel değil; manevi bir bir-
liktir. 

• İnsanlar aynı hedef için toplanır 

• Aynı bilinçle hareket eder 

• Aynı değerleri paylaşır 

Kurban, bu birliğin somut ifadesidir. İnsanlar mallarından ve-
rerek bu ortak bilinci güçlendirir. 
 

Toplumsal Dayanışmanın Zirvesi 

Hac sırasında kesilen kurbanlar, toplumun en zayıf kesimle-
rine ulaştırılmalı. Yoksullar gözetilmeli. Yetimler korunmalı. 
İhtiyaç sahipleri desteklenmelidir. 
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Kurban, ibadeti sosyal adaletle buluşturursa kurbandır. 

Bireysel Sınav ve Manevi Olgunluk 

Hac ve kurban, aynı zamanda bireyin iç dünyasında gerçekle-
şen bir sınavdır. Konfordan vazgeçmek. Sabretmek. Samimi 
olmak. Bu süreçte insan, hayatın geçiciliğini daha derinden 
kavrar.  

Burada Nebi Musa ve Firavun kıssasında görülen mücadele 
de hatırlanmalıdır. Hak ile batıl arasındaki bu mücadele, insa-
nın hem bireysel hem toplumsal sorumluluğunu ortaya koyar. 

 

SONUÇ: KURBAN VE HACIN ORTAK MESAJI 

Kurban ve hac birlikte düşünüldüğünde ortaya şu bütüncül 
tablo çıkar: 

• Hac → Toplumsal birlik ve yöneliş 

• Kurban → Fedakârlık ve paylaşım 

• Her ikisi → Takva ve teslimiyet 

İbadet, sadece yapılan bir ritüel değil; yaşanan bir bilinçtir. Ve 
bu bilinç bize şunu öğretir: Hayat, Allah için yaşandığında an-
lam kazanır. 

 

İBADETLERİN BÜTÜNLÜĞÜ: KURBAN, NAMAZ VE 
HAC İLE TAKVAYA YOLCULUK 

Kur’an ayetleri dikkatle ve birlikte okunduğunda, ibadetlerin 
birbirinden kopuk değil; aksine birbirini tamamlayan bir sis-
tem olduğu açıkça görülür. Özellikle kurban ile ilgili ayetler, 
insanın hem iç dünyasını hem de dış davranışlarını şekillendi-
ren derin mesajlar içerir. 

“Onların etleri ve kanları Allah’a ulaşmaz; ancak takva ula-
şır.” (Hac, 22/37) 

“Binlerce kişinin ölüm korkusuyla yurtlarından çıktıklarını 
görmedin mi? Allah onlara "(manevi olarak) ölün!" de-
mişti; sonra da onları (manevi olarak) diriltmişti. (Bakara, 
2/243) 
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Bu iki ayet birlikte değerlendirildiğinde iki temel kavram öne 
çıkar: fedakârlık ve korkuyu aşmak. Kurban, insanın sahip ol-
duklarını Allah için feda edebilmesini öğretirken; diğer ayet, 
korkunun insan üzerindeki etkisini ve bu korkunun aşılması 
gerektiğini vurgular. 

Buradan hareketle şu önemli sonuca ulaşırız: Kurban korkuyu 
yenmeyi öğretir. Namaz disiplini öğretir. Hac ise ümmet bi-
lincini inşa eder. Bu üç ibadetin ortak hedefi ise tektir: takva 
sahibi bir insan inşa etmek. 

 

İbadetin Özü: Niyet ve Teslimiyet 

İbadetlerin dış görünüşüne takılıp kalmak, onların özünü ka-
çırmak anlamına gelir. Kur’an’ın bize öğrettiği en temel gerçek 
şudur: İbadetin değeri, niyetle belirlenir. 

Bu nedenle: 

• Kurban gösteriş için kesilmez. 

• Namaz alışkanlık olsun diye kılınmaz. 

• Hac turistik bir gezi değildir. 
 

İbadet, insanın Allah ile olan bağını güçlendiren bilinçli bir 
yöneliştir. 

Günlük hayatta bunu şöyle düşünebiliriz: Bir insan birine yar-
dım ettiğinde, eğer amacı sadece övgü almaksa bu davranış 
yüzeyde kalır. Ama gerçekten Allah rızası için yapıldığında, 
bu eylem derin bir anlam kazanır. İşte ibadet de böyledir. 
 

Hayatın Tamamı Kurban Bilincidir 

Kurbanı sadece belirli günlerle sınırlamak, onun gerçek anla-
mını daraltmak olur. Kur’an, kurban bilincini hayatın tama-
mına yayar. 

Bir insanın: 

• Malından vermesi 

• Zamanını başkaları için harcaması 

• Rahatından vazgeçmesi 

• Doğruyu savunmak için risk alması 
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Bunların her biri birer kurbandır. 

Kurban, aslında bir tercih meselesidir. İnsan, hayatının her 
anında “Allah için mi, yoksa kendi çıkarı için mi?” sorusuyla 
karşı karşıya kalır. 

“Bu kitap, kendisinde şüphe olmayan, muttakiler için yol 
göstericidir.” (Bakara, 2/2) 

“Muttaki”, hayatını Allah bilinciyle yaşayan, kararlarını bu bi-
linç doğrultusunda veren kişidir. Kurban, bu bilinci geliştiren 
en önemli ibadetlerden biridir. 

Bu noktada ibadetlerin rolü daha net anlaşılır: Kurban mutta-
kiyi yetiştirir. Namaz muttakiyi disipline eder. Hac muttakiyi 
toplumsal bilinçle güçlendirir. 
 

Kurban Kıssasının Günümüze Yansıması 

Kurban kıssası sadece geçmişte yaşanmış bir olay değildir. 
Her insanın hayatında tekrar eden bir sınavdır. 

Bu sınavın soruları şunlardır: 

• Neyi Allah için feda edebilirsin? 

• Neyi paylaşabilirsin? 

• Korkularını Allah için aşabilir misin? 

Kurbanın gerçek anlamı bu soruların cevabında gizlidir. 
Kur’an bu gerçeği açık bir şekilde ifade eder: Allah’a ulaşan et 
değil, kandaki sıcaklık değil; kalpteki takvadır. 
 

Kurban: Fedakârlığın Somut Eğitimi 

Kurban, Nebi İbrahim ve İsmail kıssasında en somut hâliyle 
karşımıza çıkar. Bu kıssa, kurbanın sadece fiziksel bir eylem 
olmadığını; imanın, teslimiyetin ve sadakatin bir göstergesi ol-
duğunu ortaya koyar. 

Kurbanın iki temel boyutu vardır: 

 

1. Manevi Boyut 

İnsan, Allah yolunda malını, zamanını ve emeğini vermeye 
hazır hâle gelir. Bu, içsel bir dönüşümdür. 
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2. Toplumsal Boyut 

Kurban, ihtiyaç sahipleriyle paylaşılır. Bu da ibadeti bireysel 
olmaktan çıkarıp toplumsal bir sorumluluğa dönüştürür. Kur-
ban kesmek, aslında hayat boyu sürecek bir fedakârlık bilinci-
nin eğitimidir. 

 

Namaz: Hayatı Disipline Eden İbadet 

Namaz, Kur’an’da sadece fiziksel hareketlerden oluşan bir ri-
tüel olarak sunulmaz. O, insanın hayatını düzenleyen ve ona 
disiplin kazandıran bir ibadettir. 

Namazın insana kazandırdıkları: Düzenli yaşam alışkanlığı… 
Nefsi kontrol etme becerisi… Zorluklar karşısında sabır… 

Namaz, insanı hayatın merkezine değil; Allah’ın merkezine 
yerleştirir. 

Günlük bir örnekle düşünelim: Yoğun bir günün ortasında na-
maz için durmak, aslında dünyaya “benim zamanım” değil, 
“Allah’ın zamanı” bilinciyle bakmayı öğretir. 

 

Hac: Ümmet Bilincinin İnşası 

Hac, sadece bir yolculuk değildir; aynı zamanda bir bilinç in-
şasıdır. İnsanlar dünyanın dört bir yanından gelerek aynı 
amaç etrafında birleşir. Bu ibadetin merkezi: Kâbedir. 

Hac sırasında: 

• İnsanlar eşit olduklarını hisseder 

• Farklılıklar ortadan kalkar 

• Ortak bir bilinç oluşur 

Hac, bireysel ibadeti toplumsal bir bilinçle buluşturur. 

 

İbadetlerin Birlikte Anlamı 

Kurban, namaz ve hac birbirinden bağımsız değildir. Bunlar, 
insanı eğiten tek bir sistemin parçalarıdır: 

• Kurban → Fedakârlık ve paylaşım 
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• Namaz → Disiplin ve teslimiyet 

• Hac → Toplumsal bilinç ve birlik 

Bu ibadetler birlikte düşünüldüğünde ortaya şu gerçek çıkar: 
İslam, hayatın tamamını kapsayan bir bilinç sistemidir. Bir in-
san sadece belirli günlerde ibadet edip diğer zamanlarda bu 
bilinci terk ederse, bu sistemin bütünlüğünü kaçırmış olur. 

 

Günümüzde Kurbanın Anlamı 

Modern dünyada kurban bazen sadece geleneksel bir uygu-
lama gibi görülse de aslında insanın en çok ihtiyaç duyduğu 
değerleri içinde barındırır. 

“Onlardan yiyin, kanaatkâr ve isteyene yedirin… Onların 
etleri ve kanları Allah’a ulaşmaz; ancak takva ulaşır.” (Hac, 
22/36-37) 

Bu ayet, kurbanın paylaşım ve takva temelli bir ibadet oldu-
ğunu açıkça ortaya koyar. 

Bugün kurbanın bize hatırlattıkları: Paylaşmayı unutmamak. 
Toplumsal sorumluluk almak. Bencilliği aşmak. Kurban, mo-
dern insan için bir hatırlatmadır: Sahip oldukların değil, pay-
laştıkların seni tanımlar. 

 

Sonuç: İbadet Bir Hayat Biçimidir 

Kurban, namaz ve hac birlikte değerlendirildiğinde ortaya çı-
kan tablo şudur: 

• Hayat bir sınavdır 

• Fedakârlık ve sabır bu sınavın anahtarıdır 

• İbadetler, insanı hem bireysel hem toplumsal olarak geliştirir 

İbadet, sadece yapılan bir eylem değil; yaşanan bir bilinçtir. Ve 
bu bilinç, insanı şu noktaya götürür: Allah’a yaklaşmak, haya-
tın her anında O’nu merkeze almaktır. 
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Tek Mucize: İman ve İkna 
 

İnsanlık tarihi boyunca inkârcıların en çok dile getirdiği talep-
lerden biri mucize istemek olmuştur. Sanki Allah'ın varlığı an-
cak olağanüstü bir olayla ispatlanabilirmiş gibi düşünmüşler-
dir. Oysa Kur'an'a baktığımızda bambaşka bir tablo görürüz. 
Allah, insanları iman etmeye zorlayacak gösteriler sunmayı 
değil, onların akıllarını çalıştırmalarını istemektedir. Çünkü 
zorla kabul ettirilen bir inancın değeri yoktur. Değerli olan, 
düşünen, sorgulayan ve ikna olarak iman eden bir kalptir. 

Hiç düşündün mü? Eğer Allah her isteyene gökten olağanüstü 
bir olay gösterseydi, iman etmenin anlamı kalır mıydı? İnsan, 
gördüğü karşısında mecburen teslim olurdu. Oysa Kur'an'ın 
istediği teslimiyet korkudan değil, bilinçten doğan teslimiyet-
tir. 

Kur'an'ın baştan sona kullandığı yöntem budur. Sürekli gök-
lere bakmamızı, yeryüzünü incelememizi, gece ile gündüzün 
dönüşümünü düşünmemizi, yağmuru, bitkileri, insanın yara-
tılışını ve evrendeki kusursuz düzeni görmemizi ister. Çünkü 
bunların tamamı zaten Allah'ın ayetleridir. Mucize arayan göz 
çoğu zaman önündeki mucizeleri görememektedir. 

 

Mucize talebi ve Allah'ın cevabı 

İnkârcılar, Nebi Muhammed'e sürekli yeni mucizeler göster-
mesini istiyorlardı. Onların beklentisi gökten bir hazine indi-
rilmesi, meleklerin görünmesi veya olağanüstü olayların ya-
şanmasıydı. Fakat Allah bu taleplere farklı bir cevap verdi 
(10/20). 

Mucizeyi belirleyen insanlar değildir. Allah, kullarının istek 
listesine göre hareket etmez. İnsan istedi diye tabiatın düzeni 
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bozulmaz. Çünkü Allah'ın kurduğu sünnetullah vardır. Evren 
belirli kanunlarla işlemektedir. 

Burada dikkat edilmesi gereken başka bir nokta daha vardır. 
Allah, Nebi'ne "Git mucizeler göster." dememektedir. Bunun 
yerine insanların beklemesini söylemektedir. Çünkü asıl delil 
zaten ortadadır. 

İnsanların büyük kısmı, aslında delil eksikliğinden değil, ka-
bul etmek istemediklerinden dolayı inkâr etmektedir. 

 

Kur'an tek başına yeterli değil mi? 

Kur’an tek başına yeterli değil mi? Bu sorunun cevabını arar-
ken öncelikle Kur’an’ın kendi açıklamalarına kulak vermemiz 
gerekir. 

İnsanlar, kendilerine sunulan delilleri yeterli görmeyerek Re-
sül Muhammed’den Rabb’i tarafından yeni mucizeler getir-
mesini istiyorlardı. Verilen cevap açıktı: Mucizeler Allah’ın 
katındadır; Resül Muhammed’in görevi ise apaçık bir uyarıcı 
olmaktır. Ardından çok daha düşündürücü bir noktaya dikkat 
çekiliyordu: Kendilerine okunmakta olan Kitabın indirilmiş 
olması onlara yetmiyor muydu? Üstelik bu Kitap, iman eden-
ler için bir rahmet ve öğüt değil miydi? 

Burada üzerinde düşünmemiz gereken önemli bir mesaj var-
dır. İnsanlar yeni mucizeler isterken Allah, kendilerine indiril-
miş olan Kitabın değerini hatırlatıyordu. Bu yaklaşım, bugün 
bizim için de anlamlıdır. Allah’ın insanlara rehber olarak in-
dirdiği Kitabın mesajını anlamaya ve yaşamaya çalışmak ye-
rine, neden başka kaynaklarda dinî hükümler ve açıklamalar 
arama ihtiyacı duyuyoruz? 

Elbette bir metni anlamak için üzerinde düşünmek, ayetleri 
bağlamları içinde değerlendirmek ve Kur’an’ın farklı bölüm-
lerini birlikte ele almak gerekir. Ancak anlamaya çalışmak 
başka, Allah’ın bildirdiği ölçüleri yetersiz görerek başka hü-
kümleri dinin vazgeçilmez temeli hâline getirmek başkadır. 
Asıl üzerinde durulması gereken ayrım budur. 

İnsan bazen hakikati bulmak için değil, önceden benimsediği 
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düşünceleri doğrulamak için delil arar. Kendi kabullerine uy-
gun açıklamalar bulduğunda rahatlar; fakat alışkanlıklarını 
sorgulamasını gerektiren bir gerçekle karşılaştığında onu ka-
bullenmekte zorlanabilir. Böylece hakikati ölçü alması gere-
kirken kendi düşüncelerini ölçü hâline getirir. 

Oysa doğru yaklaşım, kendi kabullerimizi sorgulamak ve Al-
lah’ın Kitabının ne söylediğini anlamaya çalışmaktır. Bir ko-
nuyu anlamakta zorlanmamız veya alışageldiğimiz açıklama-
ların dışında bir sonuçla karşılaşmamız, tek başına Kur’an’ın 
yetersiz olduğu anlamına gelmez. 

Kur’an’ın rehberliğine inanmak, yalnızca onu okumakla sınırlı 
değildir. Onun mesajını anlamaya çalışmak, ortaya koyduğu 
ölçüleri esas almak ve hayatımızı bu doğrultuda gözden geçir-
mek gerekir. Önemli olan, kendi düşüncelerimizi Kitaba kabul 
ettirmek değil, düşüncelerimizi Kitabın ışığında değerlendire-
bilmektir. 

 

Kur'an neden mucizedir? 

Kur'an'ın mucize oluşu yalnızca edebî yönünden kaynaklan-
maz. Asıl mucize, insanın fıtratına hitap etmesidir. Kur'an in-
sanı düşünmeye zorlar. İnsanların körü körüne inanmasını is-
temez. Defalarca şu soruları sorar: 

"Aklınızı kullanmaz mısınız?" (Bakara, 2/44) 

"Hiç düşünmez misiniz?" (En'am, 6/50) 

"Onlar Kur'an üzerinde gereği gibi düşünmüyorlar mı?" 
(Muhammed, 47/24) 

Kur'an'ın sürekli akla seslenmesi tesadüf değildir. Çünkü 
iman, aklın devre dışı bırakılması değil, aklın doğru kullanıl-
masının sonucudur. Allah, insanı sorgulayan bir varlık olarak 
yaratmıştır. Sorgulamayan insan, başkalarının inançlarını mi-
ras alır. Sorgulayan insan ise kendi imanını inşa eder. İşte 
Kur'an bunun için gelmiştir. Gözler görür, kalpler inkâr ede-
bilir 

Tarih boyunca birçok topluluk mucizeler (âyât) gördüğü 
hâlde iman etmedi. Bunun sebebi mucizenin (ayetin) yetersiz 
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olması değildi. Sorun, kalbin gerçeği kabul etmek istememe-
siydi. Kur'an bu gerçeği şöyle anlatmaktadır: 

"Yeryüzünde dolaşıp da kendileriyle akledecek kalpleri veya 
işitecek kulakları olmadı mı? Gerçek şu ki gözler kör olmaz; 
fakat göğüslerdeki kalpler kör olur." (Hac, 22/46) 

Ne kadar çarpıcı bir ifade... Demek ki mesele göz değildir. İn-
san bazen gerçeği bütün açıklığıyla görür ama kabul etmek is-
temez. Bugün de durum farklı değildir. Kur'an'ı okumadan 
onun hakkında hüküm verenler... Allah'ın ayetlerini hiç dü-
şünmeden reddedenler... Atalarından gördüklerini sorgula-
mayanlar... Asıl sorun bilgi eksikliği değil, kalbin hakikate ka-
panmış olmasıdır. 

 

İman zorlamayla oluşmaz 

Allah dileseydi bütün insanlar aynı anda iman ederdi. Fakat o 
zaman imtihanın anlamı kalmazdı. Kur'an bunu açıkça bildi-
rir. 

"Eğer Rabb’in dileseydi yeryüzündekilerin hepsi topluca 
iman ederdi. O hâlde sen mi insanları iman etmeleri için 
zorlayacaksın?" (Yunus, 10/99) 

Demek ki Allah'ın amacı insanları mecbur bırakmak değildir. 
İnsan özgür iradesiyle karar verecektir. Bu yüzden Kur'an 
ikna eder; baskı kurmaz. Delil sunar; zorlamaz. Hatırlatır; ter-
cih hakkını insana bırakır. İşte gerçek imanın değeri de bura-
dan gelmektedir. 

 

Evrendeki ayetleri görebilmek 

Kur'an yalnızca kendi ayetlerine değil, kâinattaki ayetlere de 
dikkat çeker. Gökyüzü... Dağlar... Yağmur... Bitkiler... Deniz-
ler... İnsanın yaratılışı... Bunların tamamı Allah'ın ayetleri ola-
rak tanıtılır. 

"Biz onlara hem ufuklarda hem kendi nefislerinde ayetleri-
mizi göstereceğiz ki onun gerçek olduğu kendilerine apaçık 
belli olsun." (Fussilet, 41/53) 



287 

Allah, hakikati göstermek için yalnızca bir kitaba işaret etmez. 
Kâinat da okunması gereken ikinci kitaptır. Kur'an ile evren 
birbirini doğrular. Birini anlayan diğerini de daha iyi kavrar. 
İşte bu yüzden Kur'an, insanı sürekli gözlem yapmaya, dü-
şünmeye ve akletmeye çağırmaktadır. 

 

Asıl mucize insanın değişmesidir 

Belki de üzerinde en fazla durulması gereken nokta budur. 
Kur'an'ın en büyük mucizesi denizin yarılması, gökten sofra-
ların inmesi veya olağanüstü olaylar değildir. En büyük mu-
cize, bir insanın Kur'an sayesinde değişmesidir. Kibirli bir in-
sanın alçak gönüllü olması... Zalim bir insanın adaletli hâle 
gelmesi... Yalancı bir insanın doğruluğu seçmesi... Nankör bir 
insanın şükretmeye başlaması... 

Bunlar gözle görülmeyen ama hayatı değiştiren gerçek muci-
zelerdir. 

Çünkü insanın karakterini değiştirmek, taşları yerinden oy-
natmaktan çok daha büyük bir dönüşümdür. Kur'an bunun 
için indirilmiştir. 

 

İman ikna ile değer kazanır 

Kur'an'ın hiçbir yerinde "İnan ama düşünme." denmez. Tam 
tersine, düşünmeyenler eleştirilir. Taklit edenler uyarılır. Ata-
larının yolunu sorgulamadan sürdürenler kınanır. Allah'ın is-
tediği iman, araştırılmış, sorgulanmış ve ikna olunmuş bir 
imandır. İşte bu nedenle Kur'an, mucize peşinde koşanları de-
ğil, hakikat peşinde koşanları övmektedir. 

Bir insan Kur'an'ı önyargısız şekilde okuduğunda, ayetleri 
kendi bütünlüğü içinde değerlendirdiğinde ve Allah'ın 
kâinata koyduğu düzeni dikkatle incelediğinde, artık olağa-
nüstü gösterilere ihtiyaç duymaz. Çünkü her gün doğan gü-
neş, her nefes alış, her yağmur damlası ve her vicdan muhase-
besi ona Allah'ın ayetlerini hatırlatmaktadır. 

Gerçek mucize, görmek isteyene zaten her yerdedir. 
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Fakat Kur'an'ın işaret ettiği en büyük mucize, insanın kendi 
iradesiyle hakikati kabul etmesi, ikna olarak iman etmesi ve 
hayatını Allah'ın kitabına göre yeniden inşa etmesidir. İşte ka-
lıcı olan mucize budur. 
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Topluma Göre Elçi Gönderilmesi:  
İlahi Hikmetin İnsanla Buluştuğu Yer 
 

İlahi Rehberliğin İnsan Gerçekliğiyle Uyumu 

Kur’an’ı dikkatle okuyan herkes şu gerçeği fark eder: Allah, 
insanı en ince ayrıntısına kadar tanır. Onun korkularını, zaaf-
larını, alışkanlıklarını ve direnç noktalarını bilir. Bu yüzden 
ilahi rehberlik soyut değildir. Tam aksine, hayatın içindedir, 
insanın yaşadığı gerçekliğin tam ortasındadır. 

Elçi gönderilmesi meselesi de bu gerçeğin en açık örneklerin-
den biridir. Çünkü Kur’an’a göre elçiler rastgele seçilmez; her 
toplum, kendi içinden çıkan bir elçiyle muhatap olur. 

“Biz her elçiyi, ancak kendi kavminin diliyle gönderdik ki 
onlara açıkça anlatsın.” (İbrahim, 14/4) 

Burada geçen “dil” sadece konuşulan kelimeler değildir. Kül-
türdür, düşünce biçimidir, alışkanlıklardır, korkulardır. Yani 
elçi, toplumun yabancısı değil; tam anlamıyla içinden biridir. 

 

Neden İnsan Elçi? 

Burada önemli bir soru ortaya çıkar: Neden elçiler melek değil 
de insanlardan seçilmiştir? Kur’an bu soruyu doğrudan ce-
vaplar: 

“İnsanlara hidayet geldiğinde, onların iman etmelerine en-
gel olan şey şuydu: ‘Allah bir insanı mı elçi gönderdi?’ de-
meleri.” (İsrâ, 17/94) 

“De ki: Eğer yeryüzünde yerleşip dolaşanlar melekler ol-
saydı, elbette onlara gökten melek bir elçi indirirdik.” (İsrâ, 
17/95) 
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İnsan için örnek, ancak insan olabilir. Çünkü: Melek yorul-
maz. Hata yapmaz. Nefsiyle mücadele etmez Ama insan: dü-
şer, kalkar, zorlanır, mücadele eder. Bu yüzden elçinin insan 
olması, mesajı teoriden çıkarır ve yaşanabilir hâle getirir. 

Elçi ve Toplum Arasındaki Gerilim 

Elçi gönderilmesi sadece bilgi vermek değildir. Elçi, toplumun 
en hassas noktalarına dokunur. Yanlışları ortaya çıkarır. Alış-
kanlıkları sorgular. Yerleşik düzeni sarsar. Bu yüzden çoğu za-
man dirençle karşılaşır. 

“Onlara, ‘Rabb’inizden bir elçi geldi’ denildiğinde, ‘Biz si-
zinle gönderilene inanmıyoruz’ dediler.” (Fussilet, 41/14) 

Buradaki inkâr, bilgi eksikliğinden değil; alışkanlıkların tehdit 
altında olmasından kaynaklanır. Günlük hayatta da bu böyle-
dir: Bir insan yıllardır yaptığı bir davranışın yanlış olduğunu 
duyduğunda, çoğu zaman önce kabul etmez. Çünkü değişim, 
konfor alanını sarsar. 

 

Atalar Geleneği ve Direnç 

Kur’an, insanların en büyük direnç sebeplerinden birini şöyle 
açıklar: 

“Onlara ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır! 
Biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız’ derler.” 
(Bakara, 2/170) 

Bu ayet geçmişi değil, bugünü anlatır. İnsan çoğu zaman doğ-
ruyu değil; alıştığını savunur. Bu yüzden elçi geldiğinde, me-
sajdan çok alışkanlıklar savunulur. 

 

Elçi: Aynı Zamanda Bir Ayna  

Elçi sadece rehber değildir. Toplumun aynasıdır. İnsanlar el-
çiye bakarak aslında kendilerini görürler. Kur’an bu durumu 
şöyle ifade eder: 

“İnsanlardan kimi iman eder, kimi inkâr eder.” (Teğabün, 
64/2) 
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Elçi geldiğinde herkes aynı tepkiyi vermez. Çünkü elçi: Sami-
miyi ortaya çıkarır. İkiyüzlüyü açığa çıkarır. Korkanı belli 
eder. Cesuru ayırt eder. Elçi, insanın içindekini görünür kılar. 

 

Mazeretlerin Ortadan Kalkması 

Kur’an’a göre elçilerin gönderilmesinin en önemli hikmetle-
rinden biri şudur: 

“Biz bir elçi göndermedikçe azap edici olmadık.” (İsrâ, 
17/15) 

Bu ayet, ilahi adaletin temelini açıklar. Artık kimse: “Bilmiyor-
dum” diyemez. Çünkü: Mesaj ulaşmıştır. Uyarı yapılmıştır. 
Yol gösterilmiştir. Bundan sonrası insanın tercihidir. 

 

Elçilerin Zorlu Mücadelesi 

Kur’an’da elçilerin hayatına baktığımızda, kolay bir süreç gör-
meyiz. 

“Ne zaman onlara bir elçi geldiyse, bir kısmını yalanladılar, 
bir kısmını da öldürdüler.” (Mâide, 5/70) 

Sorun elçinin mesajı değil; insanın değişmek istememesidir. 
Elçi geldiğinde insanlar şunu fark eder: Artık yanlışlarını meş-
rulaştıramazlar. İşte bu yüzden direnç başlar. 

 

Bugüne Bakan Yönü 

Bugün elçiler gelmiyor. Ama Kur’an hâlâ elimizde. Ve Kur’an, 
elçilerin yaptığı şeyi yapmaya devam ediyor: Rahatsız eder. 
Sorgulatır. Konforu bozar. 

“Bu Kur’an, insanları karanlıklardan aydınlığa çıkarman 
için sana indirdiğimiz bir kitaptır.” (İbrahim, 14/1) 

Karanlık her zaman bilgisizlik değildir. Bazen karanlık: alışıl-
mış yanlışlardır. 

 

Değişimin Önündeki Engel 

Peki insan neden hâlâ direniyor? Cevap çoğu zaman basittir: 
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Değişmek zordur. Kur’an bu gerçeği şöyle ifade eder: 

“Şüphesiz Allah, bir toplumu onlar kendilerini değiştirme-
dikçe değiştirmez.” (Ra’d, 13/11) 

Değişim dışarıdan zorla olmaz. İçeriden başlar. Elçi yolu gös-
terir, ama yürümek insana kalır. 

 

Sonuç: İlahi Hikmet ve Adalet 

Kur’an’ın ortaya koyduğu temel ilke şudur: Allah kimseye 
haksızlık yapmaz. 

“Allah insanlara zerre kadar zulmetmez.” (Nisâ, 4/40) 

Bu yüzden: Her topluma kendi içinden elçi gönderilmiştir. 
Her insan anlayabileceği bir dille uyarılmıştır. Hiç kimse anla-
madığı bir şeyle sorumlu tutulmamıştır. 

Son Söz 

Elçilerin topluma göre gönderilmesi, sadece tarihsel bir bilgi 
değildir. Bugün de bize şunu sorar: Gerçeği duyduğumuzda 
ne yapıyoruz? Alışkanlıklarımızı mı savunuyoruz? Yoksa de-
ğişmeye cesaret mi ediyoruz? Çünkü… Mesaj gelmiştir. Uyarı 
yapılmıştır. Yol gösterilmiştir. Geriye kalan tek şey: Adım at-
maktır. 
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Üstünlük Nerede Başlar? 
 

Konumda mı, Takvada mı? 

İnsan yeryüzünde gözünü açtığı anda kendisini hazır bir dün-
yanın içinde bulur. Doğduğu aileyi, yaşadığı toplumu, sahip 
olduğu bedeni veya sosyal konumunu kendisi seçmez. Kimi 
erkek olarak doğar, kimi kadın. Kimi zengin bir evde büyür, 
kimi yokluk içinde hayata tutunmaya çalışır. Kimi güçlü bir 
bedene sahiptir, kimi zayıf bir yapıya. Kimi yöneten konu-
muna gelir, kimi yönetilen konumunda kalır. 

İnsanlık tarihi boyunca bu farklılıklar çoğu zaman üstünlük 
iddialarının temelini oluşturmuştur. Irk üstünlüğü, soy üstün-
lüğü, makam üstünlüğü, güç üstünlüğü… İnsanlar çoğu za-
man kendilerine verilen imkânları bir imtihan olarak değil, bir 
üstünlük belgesi gibi görmeye başlamıştır. 

Oysa Kur’an’ın insanlığa öğretmek istediği temel hakikat çok 
açıktır: Allah katında değer, konumdan değil takvadan doğar. 
Kur’an bu gerçeği açık ve kesin bir şekilde ortaya koyar: 

“Ey insanlar! Şüphesiz Biz sizi bir erkek ve bir dişiden ya-
rattık. Birbirinizle tanışmanız için sizi halklar ve kabileler 
yaptık. Şüphesiz Allah katında sizin en üstün olanınız, tak-
vaca en ileride olanınızdır. Şüphesiz Allah bilendir, haber 
alandır.” (Hucurat, 49/13) 

 

Takva: 

Takva; insanın Allah’ı hesaba katarak yaşaması, O’nun sınır-
larını gözetmesi ve sorumluluk bilinciyle hareket etmesidir. 
Sadece korku değil, bilinç ve hassasiyet hâlidir. Bu ayet insan-
lık tarihindeki bütün üstünlük iddialarını temelden sarsar. 
Çünkü ayetin ilk kısmı insanın kökenini hatırlatır: Hepiniz 
aynı kökten geliyorsunuz. Bir erkek ve bir dişi… Demek ki ırk, 
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soy, kabile veya millet üstünlüğü iddiaları insanın kendi uy-
durduğu ölçülerdir. 

Ayetin ikinci kısmı ise üstünlüğün ölçüsünü açıkça koyar: 
Takva. Burada kullanılan kelime “ekrem”dir. “Kerem” kökün-
den gelir. Değerli, itibarlı, saygın demektir. Yani ayetin söyle-
diği şey şudur: 

 

Allah katında değeriniz, takvanız kadardır. 

Ne erkek olmak insanı otomatik olarak üstün yapar, ne kadın 
olmak onu eksik kılar. Ne zenginlik insanı değerli yapar, ne 
fakirlik onu değersizleştirir. Asıl soru şudur: Bulunduğun ko-
numda Allah’a karşı sorumluluğunu nasıl yerine getiriyor-
sun? 

 

Konum Farklılığı İmtihan Farklılığıdır 

İnsanların en büyük yanılgılarından biri, farklılıkları üstünlük 
zannetmeleridir. Oysa Kur’an farklılıkların sebebini çok net 
açıklar: imtihan. Kimine güç verilmiştir. Kimine sabır veril-
miştir. Kimine imkân verilmiştir. Kimine mahrumiyet veril-
miştir. Ama hepsinin amacı aynıdır: insanın içindeki niyeti ve 
bilinci ortaya çıkarmak. Kur’an, kurban ibadeti üzerinden bu 
gerçeği çok çarpıcı bir şekilde anlatır: 

“Onların etleri ve kanları Allah’a ulaşmaz; fakat O’na siz-
den takva ulaşır.” (Hac, 22/37) 

 

Kurbanın Hikmeti: 

Bu ayet, ibadetin özünün şekil değil bilinç olduğunu öğretir. 
Allah’a ulaşan şey dış görünüş değil, kalpteki samimiyettir. 

Bir insan düşünelim. Çok güçlü. Makam sahibi. İnsanları yö-
netiyor. Büyük imkânlara sahip. Eğer bu insan konumunu 
adaletle, sorumlulukla ve takva ile kullanıyorsa Allah katında 
değer kazanır. Ama aynı insan gücünü zulüm için kullanı-
yorsa, o makam onu yükseltmez. Aksine düşürür. 
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Başka bir insan düşünelim. Belki fakir. Belki toplumda görün-
mez biri. Ama dürüst, sabırlı ve bilinçli. O kişi, Allah katında 
çok daha değerli olabilir. Çünkü üstünlük konumda değil, ko-
numun içindeki kulluktadır. 

 

Erkek ve Kadın: Farklılık mı, Değer Ayrımı mı? 

Günümüzde en çok tartışılan konulardan biri de erkek ve ka-
dın meselesidir. Bir kesim Kur’an’ın erkek ve kadına farklı rol-
ler vermesini adaletsizlik olarak görür. Bir kesim ise bu farklı-
lığı yanlış yorumlayarak erkeği mutlak üstün ilan eder. Oysa 
Kur’an’ın ortaya koyduğu çerçeve oldukça nettir: 

 

Yaratılışta farklılık vardır, değerde değil. 

Kur’an erkeklerin aile içinde belirli bir sorumluluk taşıdığını 
bildirir: 

“Erkekler kadınlar üzerinde kavvamdırlar…” (Nisa, 4/34) 

 

Kavvam: 

Kavvam; koruyan, gözeten, sorumluluğu üstlenen kişi de-
mektir. Bu kelime bir üstünlük değil, bir görev tanımıdır. 

Bir baba düşünelim. Ailesinin ihtiyaçlarını karşılamak zorun–
da. Onları korumak zorunda. Sorunları çözmek zorunda. Bu 
bir imtiyaz değil, yükümlülüktür. Kur’an aynı zamanda mü-
min erkeklerle mümin kadınların birlikteliğini de vurgular: 

“Mümin erkekler ve mümin kadınlar birbirlerinin velileri-
dir.” (Tevbe, 9/71) 

 

Veli: 

Destekleyen, koruyan, yardımlaşan anlamına gelir. Bu ayet 
şunu gösterir: İman ve kulluk bakımından erkekle kadın ara-
sında bir değer farkı yoktur. Kur’an bunu başka bir ayette 
daha açık ifade eder: 

“Erkek olsun kadın olsun, kim mümin olarak salih amel iş-
lerse, işte onlar cennete girerler.” (Nisa, 4/124) 
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Salih Amel: 

Allah’ın rızasına uygun, doğru ve faydalı davranış demektir. 
Demek ki ahiretteki değer, cinsiyetle değil iman ve amel ile 
belirlenir. Rol Farklılığı, Değer Farklılığı Değildir. 

Bir gemi düşünün. Geminin kaptanı var. Mühendisi var. Aş-
çısı var. Tayfası var. Görevler farklıdır. Ama geminin güvenle 
limana ulaşması için hepsi gereklidir. Kaptan “Ben en önemli-
yim” deyip tek başına gemiyi yürütemez. Aşçı “Ben değersi-
zim” deyip gemiyi terk edemez. Her biri farklı ama vazgeçil-
mezdir. 

Aile de böyledir. Kur’an aileyi toplumun çekirdeği olarak gö-
rür. Bu yapının düzen içinde yürüyebilmesi için bir sorumlu-
luk merkezi olması gerektiğini bildirir. Kur’an kâinattaki dü-
zeni anlatırken şöyle der: 

“Eğer yerde ve gökte Allah’tan başka ilahlar olsaydı, ikisi de 
fesada uğrardı.” (Enbiya, 21/22) 

 

Fesad: 

Düzenin bozulması, kaos ve karmaşa demektir. 

Bu ayet doğrudan aile hakkında değildir. Fakat önemli bir ilke 
öğretir: çoklu mutlak otorite kaos doğurur. 

Ailede sorumluluğun erkeğe verilmesi bu yüzden bir değer 
üstünlüğü değil, görev dağılımıdır. Görev ise her zaman he-
sap demektir. 

 

Şahitlik Meselesi: Yapı mı, Şart mı? 

Kur’an’ın en uzun ayeti Bakara suresindeki borç ayetidir. Bu 
ayette ekonomik ilişkilerin nasıl güvence altına alınacağı anla-
tılır. 

“…Erkeklerinizden iki şahit tutun. Eğer iki erkek yoksa, razı 
olacağınız bir erkek ve biri şaşırdığında diğeri ona hatırlat-
sın diye iki kadın…” (Bakara, 2/282) 

 

Şahitlik Düzeni: 

Bu ayet ticari işlemlerde güvenliği sağlamak için getirilen bir 
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düzenlemedir. Burada iki önemli nokta vardır. Birincisi, bu 
ayet değer ölçüsü değildir. İkincisi, ayetin amacı adaleti koru-
maktır. Ekonomik hayat büyük ölçüde erkekler tarafından yü-
rütülüyor. Bu yüzden ayet hak kaybını önleyen bir düzen ge-
tirmiştir. Nitekim ayetin devamında şöyle denir: 

“Bu, Allah katında daha adil, şahitlik için daha sağlam ve 
şüpheye düşmemeniz için daha uygundur.” (Bakara, 2/282) 

Demek ki amaç nettir: Adalet sağlansın. Hak kaybolmasın. 
Şüphe oluşmasın. 

Bugün noterler, resmi kayıtlar ve dijital sistemler aynı ilkenin 
modern araçlarıdır. İlke değişmez. Araç değişir. 

 

Takva: Erkek İçin de Kadın İçin de Ölçü 

Kur’an’da dikkat çeken bir ifade vardır. Birçok ayette şu kalıp 
tekrar edilir: “Mümin erkekler ve mümin kadınlar…” Bu tek-
rar tesadüf değildir. Bilinçli bir vurgudur. Kur’an bu gerçeği 
şöyle ifade eder: 

“Şüphesiz Müslüman erkekler ve Müslüman kadınlar, mü-
min erkekler ve mümin kadınlar… Allah onlar için mağfiret 
ve büyük bir ecir hazırlamıştır.” (Ahzab, 33/35) 

Mağfiret: 

Allah’ın günahları bağışlaması ve kulunu rahmetiyle örtmesi 
demektir. Bu ayet, erkek ve kadının iman ve kulluk bakımın-
dan eşit sorumluluğa sahip olduğunu açıkça gösterir. Bir er-
kek düşünün. Ailenin reisi. Güçlü. Sözü geçiyor. Ama adalet-
siz. Sert. Zulmeden biri. Bu makam onu kurtarmaz. Başka bir 
kadın düşünün. Belki toplumda görünmeyen bir yerde yaşı-
yor. Ama sabırlı, bilinçli ve takva sahibi. O kadın Allah ka-
tında çok daha değerli olur. 

Tebliğ: 

Allah’ın mesajını insanlara ulaştırmak demektir. Dolayısıyla 
erkek-kadın meselesinde ölçü kültür değil vahiydir. Ne mo-
dern ideolojiler ne de geleneksel alışkanlıklar… Ölçü Kur’an’–
dır. 
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Dünya Rol Yeridir, Ahiret Değer Yeridir 

Dünya bir sahne gibidir. Bu sahnede insanlar farklı roller üst-
lenir. Biri anne olur. Biri baba olur. Biri yönetici olur. Biri çalı-
şan olur. Ama sahne kapandığında sorulacak soru şudur: Sana 
verilen rolü nasıl oynadın? İşte burada takva ortaya çıkar. 
Takva konumdan bağımsızdır ama konumun içinde görünür. 
Bir anne çocuğunu adaletle yetiştiriyorsa bu kulluktur. Bir 
baba ailesini koruyorsa bu kulluktur. Bir kadın ilim öğrenip 
öğretiyorsa bu kulluktur. Bir erkek danışarak karar veriyorsa 
bu kulluktur. Kur’an istişareyi övgüyle anlatır: 

“…Onların işleri aralarında şura iledir.” (Şura, 42/38) 

 

Şura: 

Danışma, ortak akıl ve istişare demektir. Demek ki Kur’an’ın 
övdüğü yönetim anlayışı tek taraflı zorbalık değil, ortak akıl-
dır. 

 

Sonuç: Üstünlük Takvada Gizlidir 

İnsanların büyük kısmı hayatını konum kavgası içinde geçirir. 
Kim daha güçlü? Kim daha yetkili? Kim daha görünür? 
Kur’an ise insanın yönünü değiştirir ve başka sorular sorar: 
Kim daha bilinçli? Kim daha sorumlu? Kim Allah’ı daha çok 
hesaba katıyor? Erkek olmak bir imtiyaz değildir. Bir sorum-
luluktur. Kadın olmak bir eksiklik değildir. Bir imtihandır. 
Zenginlik bir üstünlük değildir. Bir sınavdır. Fakirlik bir de-
ğersizlik değildir. Bir ölçüdür. Allah katında değer cinsiyetle 
değil takvayla belirlenir. 

“Şüphesiz Allah katında en üstün olanınız, takvaca en ile-
ride olanınızdır.” (Hucurat, 49/13) 

Bütün mesele budur. Konum geçicidir. Takva kalıcıdır. Dünya 
rol dağıtır. Ahiret değer biçer. 

 

 



299 

 
 
Ya Allah’a Kul Olmak  
Ya Yaratılmışlara Bağlanmak 
 

Tevhid: İnsanın Yönünü Belirleyen Hakikat 

Hayatın karmaşası içinde insan çoğu zaman akışa kapılır. 
Günler geçer, kararlar alınır, tercihler yapılır… Fakat insan na-
diren durup şu soruyu kendine sorar: “Ben gerçekten kime 
kulluk ediyorum?” Bu soru basit gibi görünür, fakat insan ha-
yatının en temel sorusudur. Çünkü insan, sandığının aksine 
tamamen bağımsız bir varlık değildir. Her insan mutlaka bir 
şeye yönelir, bir otoriteyi esas alır ve hayatını o merkeze göre 
şekillendirir. Kimi zaman bu otorite insanlar olur… Kimi za-
man toplum… Kimi zaman ise insanın kendi arzuları… 
Kur’an’ın ortaya koyduğu hakikat ise son derece nettir: İnsan 
ya Allah’a kul olur ya da yaratılmış olanlara bağlanır. İşte tev-
hid, bu yol ayrımında verilen en temel karardır. Tevhid; Al-
lah’tan başka hiçbir varlığı otorite kabul etmemek, hayatın 
merkezine yalnızca O’nu yerleştirmek ve O’nun hükmünü 
mutlak ölçü olarak benimsemektir. 

Kur’an bu çağrıyı evrensel bir davet olarak şöyle ifade eder: 

“De ki: ‘Ey Kitap Ehli! Sizinle bizim aramızda ortak olan 
bir söze gelin: Allah’tan başkasına kulluk etmeyelim, O’na 
hiçbir şeyi ortak koşmayalım ve Allah’ı bırakıp da kimimiz 
kimimizi rabbler edinmeyelim.’” (Âl-i İmrân, 3/64) 

Bu ayet, insanlığın önüne üç temel ilke koyar: 

• Kulluk yalnızca Allah’a yapılır  

• O’nun otoritesi asla paylaşılmaz  

• Hiçbir insan, başka bir insan üzerinde mutlak otorite hâline 
getirilemez  

Bu üç ilke, tevhidin özünü oluşturur. 
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Görünmeyen Kulluk 

Çoğu insan kulluğu yalnızca ibadetlerle sınırlar. Namaz, oruç 
veya dua… Oysa Kur’an’ın ortaya koyduğu kulluk anlayışı 
bundan çok daha kapsamlıdır. Kulluk, insanın hayatında ki-
min sözünün belirleyici olduğuyla ilgilidir. 

Bir insan düşünelim… Eğer o kişi Allah’ın ölçülerini değil de 
insanların beklentilerini esas alıyorsa, aslında yönünü değiş-
tirmiştir. Eğer doğruyu ve yanlışı belirlerken vahyi değil de 
çevresini referans alıyorsa, farkında olmadan başka bir otori-
teye bağlanmıştır. 

Kur’an bu gerçeği kesin bir ifadeyle ortaya koyar: 

“Hüküm yalnızca Allah’ındır.” (Yûsuf, 12/40) 

Bu ayet sadece hukuki bir hüküm değil, aynı zamanda varo-
luşsal bir ilkedir. İnsan hayatının merkezinde kimin hükmü 
varsa, kulluk da ona yönelmiştir. 

 

Tarih Boyunca Değişmeyen Çağrı 

İnsanlık tarihi boyunca gönderilen tüm elçiler aynı çağrıyı 
yapmıştır. Zamanlar değişmiş, toplumlar farklılaşmış, kültür-
ler çeşitlenmiştir… fakat mesaj değişmemiştir. Allah birdir ve 
yalnızca O’na kulluk edilmelidir. Kur’an bu sürekliliği şöyle 
ifade eder: 

“Andolsun, biz her ümmete: ‘Allah’a kulluk edin ve tâğut-
tan kaçının’ diye bir elçi gönderdik.” (Nahl, 16/36) 

Bu ayet, tevhidin tarih üstü bir gerçek olduğunu gösterir. De-
ğişen hakikat değil, insanların ona karşı tutumudur. 

 

Tevhid: İnsanın özgürleşmesi 

Tevhid çoğu zaman yalnızca bir inanç ilkesi olarak görülür. 
Oysa tevhid, insanın içsel özgürlüğünün kapısını açan en bü-
yük hakikattir. Çünkü insan yalnızca Allah’a kul olduğunda, 
başka hiçbir gücün karşısında eğilmek zorunda kalmaz. İnsan-
ların beklentileri. Toplumun dayatmaları. Güç sahiplerinin 
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baskıları. Bunların hiçbiri, Allah’a kul olan bir insan üzerinde 
mutlak otorite kuramaz. Kur’an bu güveni şöyle ifade eder: 

“Kim Allah’a dayanırsa, O ona yeter.” (Talâk, 65/3) 

Bu bilinç, insanın iç dünyasında derin bir huzur oluşturur. 

Artık insan, insanların rızasını değil; Allah’ın rızasını merkeze 
alır. 

 

Hayatın Tamamını Kuşatan Bir Bilinç 

Tevhid, hayatın yalnızca bir bölümünü değil, tamamını kap-
sar. İbadetlerde, ilişkilerde, ticarette, kararlarda… kısacası in-
sanın attığı her adımda tevhid bilinci kendini gösterir. Kur’an 
bu bütünlüğü şöyle ifade eder: 

“De ki: Benim namazım, ibadetlerim, hayatım ve ölümüm 
âlemlerin Rabb’i Allah içindir.” (En‘âm, 6/162) 

Bu ayet, tevhidin sadece bir inanç değil, bir hayat tasavvuru 
olduğunu açıkça ortaya koyar. 

 

Son Bir Soru 

Bu noktada insanın kendine şu soruyu sorması kaçınılmazdır: 
“Ben hayatımı kimin rehberliğine göre yaşıyorum?” Bu so-
ruya verilen cevap, insanın yönünü belirler. Ve insanın yönü, 
onun kaderini şekillendirir. 

 

Şirk: Fark Etmeden Sapılan Yol 

Şimdi kendimize dürüst bir soru soralım: “İnsan gerçekten sa-
dece putlara mı kulluk eder?” Çoğumuzun aklına şirk denil-
diğinde eski zamanlar gelir. Taştan yapılmış putlar, onların 
önünde eğilen insanlar… Ama Kur’an’ın anlattığı şirk bundan 
çok daha derin bir mesele. 

Çünkü şirk çoğu zaman açık değildir. Hatta insan çoğu zaman 
farkına bile varmaz.  

Mesela düşün: Bir insan için “insanlar ne der?” sorusu, “Allah 
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ne der?” sorusunun önüne geçmişse… Orada bir problem var-
dır. Ya da bir insan hayatındaki tüm kararları: para, kariyer, 
güç veya statüye göre veriyorsa… orada da yön kayması baş-
lamıştır. Kur’an bunu çok net bir şekilde söyler: 

“Hevasını ilah edinen kimseyi gördün mü?” (Câsiye, 45/23) 

Yani insan bazen farkında bile olmadan kendi isteklerini ilah 
hâline getirebilir. 

 

Şirk Nasıl Başlar? 

Şirk genelde büyük bir kırılmayla başlamaz. Küçük küçük ter-
cihlerle başlar. “Bunu herkes yapıyor…” “Zaten bir şey ol-
maz…” “Şimdi böyle olsun…” Derken insan yavaş yavaş Al-
lah’ın ölçüsünden uzaklaşır. Ve bir süre sonra fark eder ki: Ar-
tık hayatının merkezinde Allah yoktur. Kur’an geçmiş top-
lumların hatasını şöyle anlatır: 

“Onlar Allah’ı bırakıp bilginlerini ve rahiplerini rabler 
edindiler…” (Tevbe, 9/31) 

Yani mesele sadece putlar değil. İnsan, insanı da ilahlaştırabi-
lir. 

 

İşin Aslı Şu 

İnsan boşlukta yaşayamaz. Mutlaka bir şeye bağlanır. Ya Al-
lah’a bağlanır… Ya da başka şeylere. Ortası yok. 

Şöyle basit bir örnek düşün: İki kişi aynı iş yerinde çalışıyor. 
Birisi diyor ki: “Kimse görmüyor ama Allah görüyor.” Ve ona 
göre davranıyor. 

Diğeri diyor ki: “Yakalanmadığım sürece sorun yok.” İkisi de 
aynı ortamda. Ama aslında iki farklı dünyada yaşıyorlar. 

 

Şirk Neden Cazip Gelir? 

Çünkü kolaydır. Doğru olmak zor olabilir. Adil olmak zor ola-
bilir. Sabretmek zor olabilir. Ama çıkarına göre yaşamak ko-
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laydır. İşte bu yüzden insanlar bazen zor olan doğruyu bıra-
kıp, kolay olan yanlışa yönelir. Ama Kur’an bize şunu hatırla-
tır: 

“Eğer hak onların arzularına uysaydı, gökler ve yer bozu-
lurdu…” (Mü’minûn, 23/71) 

Yani herkes kendi kafasına göre yaşarsa, hayatın dengesi bo-
zulur. 

Sonunda Ne Olur? Şirk insanın iç dengesini bozar. Çünkü in-
san aynı anda birçok otoriteye göre yaşamaya çalışır: toplum 
ne diyor, insanlar ne düşünüyor, çıkarım ne gerektiriyor, içim-
den ne geliyor Ve sonuç? Karmaşa. Oysa tevhid sadeleştirir. 
Tek bir soru yeter: “Allah ne diyor?” 

Kısa Bir Durup Düşünelim. Şimdi kendine şunu sor: Karar ve-
rirken ilk neyi düşünüyorsun? İnsanları mı? Çıkarını mı? 
Yoksa Allah’ı mı? Cevap, aslında senin yönünü gösterir. 

Son Söz 

Şirk her zaman büyük ve açık bir hata değildir. Bazen küçük 
tercihlerle başlar. Ama unutma: Yön küçük değişir… Ama yol 
çok değişir. 

 

Aynı Hayat, Farklı Yönler 

Dışarıdan baktığında insanlar birbirine çok benzer. Aynı so-
kaklarda yürürler, aynı işlere giderler, aynı hayatın içindedir-
ler. Ama işin aslı öyle değildir. Çünkü insanın asıl yönü dışa-
rıdan değil, içeriden belirlenir. 

Aynı evde yaşayan iki kişi bile aslında tamamen farklı hayat-
lar yaşıyor olabilir. 

Çünkü biri Allah’a göre yaşar… Diğeri sadece kendine göre. 
Kur’an bu durumu çok etkileyici bir örnekle anlatır: 

“İki denizi salıverdi; birbirleriyle karşılaşırlar. Aralarında 
bir engel vardır, birbirine karışmazlar.” (Rahmân, 55/19–
20) 

Yan yana iki deniz… ama karışmıyorlar. İşte tevhid ve şirk de 
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böyle. Aynı ortamda olabilirler… Ama asla aynı şey değildir-
ler. 

Hayatı Belirleyen Tek Soru. Aslında her şey tek bir soruya 
bağlı: “Ben bu kararı kime göre veriyorum?” Allah’a göre mi? 
İnsanlara göre mi? Yoksa sadece içimden geldiği gibi mi? Bu 
sorular küçük gibi görünür ama hayatın yönünü belirler. 

 

Tevhid Yolunda Yaşamak Nasıldır? 

Tevhid yolunda olan insanın hayatında bir pusula vardır: “Al-
lah bu konuda ne der?” Bu soru onun için gerçekten belirleyi-
cidir. Doğruyu seçerken, haksızlığa karşı dururken, zor bir ka-
rar verirken Hep aynı yere bakar. Bu, insanı netleştirir. Karar-
sızlığı azaltır. İç karmaşayı azaltır. 

İnsanı sağlam bir zemine oturtur. Kur’an bunu şöyle ifade 
eder: 

“Kim Allah’a dayanırsa, O ona yeter.” (Talâk, 65/3) 

 

Bir Taraf: Güç - Diğer Taraf: Allah 

Kur’an’da bu farkı en net gösteren örneklerden biri Musa ile 
Firavun’dur. Firavun neye güveniyordu? Gücüne, ordusuna, 
makamına… Ve şöyle diyordu: 

“Sizin için benden başka ilah bilmiyorum.” (Kasas, 28/38) 

Bu aslında şunu demek: “Son sözü ben söylerim.” Ama Musa 
öyle değildi. Onun dayandığı şey güç değildi. Onun dayan-
dığı şey Allah’tı. Ve sonuç? 

“Hak geldi, batıl yok oldu.” (İsrâ, 17/81) 

Bu sadece bir tarih hikâyesi değil. Bu, her çağ için geçerli bir 
gerçek. 

Günlük Hayattan bir şey. Şöyle düşün: Bir insan var. Karar ve-
rirken hep şunu düşünüyor: “İnsanlar ne der?” Başka biri var. 
O da hep şunu düşünüyor: “Allah ne der?” İkisi de aynı dün-
yada yaşıyor. Ama aslında aynı hayatı yaşamıyorlar. 
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Karışık mı, Net mi? 

Şirk hayatı karıştırır. Çünkü birden fazla merkezin olur: top-
lum, arkadaşlar, çıkarlar, duygular. Hepsi seni farklı yöne çe-
ker. Ama tevhid sadeleştirir. Tek merkez vardır: Allah. Kur’an 
bunu çok güzel anlatır: 

“Allah, birçok ortağa bağlı bir adam ile tek bir kişiye bağlı 
olan adamı örnek verir…” (Zümer, 39/29) 

Hangisinin hayatı daha düzenlidir? Cevap çok açık. 

 

Küçük Kararlar, Büyük Yön 

İnsan hayatı büyük kararlardan çok, küçük tercihlerle şekille-
nir. Küçük bir yalan, küçük bir haksızlık, küçük bir taviz. Ya 
da: Küçük bir doğruluk, küçük bir sabır, küçük bir fedakârlık. 
Ama bu küçük şeyler zamanla insanın yönünü belirler. 

 

Sonunda Ne Olur? 

Tevhid yolunda olan insan: daha net yaşar, daha dengeli olur, 
iç huzuru daha güçlü olur. 

Şirk yolunda olan ise:sürekli bir şeylere göre şekil alır, karar-
sızlık yaşar, içten içe yorulur.  

 

Son Bir Soru 

Şimdi kendine dürüstçe sor: “Benim hayatım net mi… yoksa 
dağınık mı?” Cevap sana şunu da söyleyecek: Sen hangi yol-
dasın? 

 

Son Söz 

Aynı şehirde yaşayabilirsiniz… Aynı hayatı paylaşıyor gibi 
görünebilirsiniz… Ama herkes aynı yolda değildir. Ve önemli 
olan şudur: Sen hangi yöndesin? 

 

Tevhidin İnsan Hayatına Etkisi 
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Tevhid yolunda olan insan: 

• Allah’ı Rabb olarak kabul eder  

• Karar verirken “Allah neyi doğru görür?” diye sorar  

• Hayatını adalet, sabır ve merhametle şekillendirir  

Bu, sadece inanç değil, hayat tarzıdır. Kur’an bunu şöyle özet-
liyor: 

“Allah’a çağıran, salih amelde bulunan ve ‘Ben Müslüman-
lardanım’ diyenden daha güzel sözlü kim vardır?” (Fussilet, 
41/33) 

Burada üç şey öne çıkıyor: Allah’a yönelmek. Doğru davran-
mak. Allah’a teslim olduğunu açıkça göstermek. 

 

Günlük Hayatta Bir Örnek 

Bir mahallede iki komşu var: 

Tevhid yolundaki komşu: 

• Sel olduğunda hemen yardıma koşar, komşusunun hakkını 
gözetir.  

Şirk yolundaki komşu: 

• Sadece kendi eşyalarını kurtarmaya çalışır, başkalarının 
hakkını önemsemez.  

Küçük bir olay gibi görünüyor, ama işte hayatın özünü ortaya 
koyuyor: İnsan hangi değerlere göre yaşıyorsa, zor anlarda da 
onları gösterir. 

 

ŞİRKİN SONUÇLARI 

Şirk yolunda olan insan: 

• Hayatını farklı otoritelerin etkisine bırakır (gelenek, çıkar, 
toplum baskısı)  

• Düşüncelerinde kararsızlık ve çelişki yaşar  

• Toplumsal olarak da adaletsizlik ve güven kaybı ortaya çı-
kar  
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Kur’an bunu şöyle ifade eder: 

“Onlar Allah’ı bırakıp bilginlerini ve rahiplerini rabler 
edindiler.” (Tevbe, 9/31) 

Başka bir deyişle: İnsan Allah’ın rehberliğini bırakırsa, başka 
rehberler aramaya başlar. 

Tarihten Bir Örnek 

Firavun’un zulmü… Gücünü mutlak otorite olarak görü-
yordu. Halkını korku ile yönetiyordu.  

Sonuç? Zulüm uzun süre ayakta kalamaz. Adaletsizlik so-
nunda çöker. Çünkü Allah adaletsizliği sevmez, tevhid bilinci 
ise adaleti doğurur. 

 

Toplumsal Etkiler 

Tevhid bilinci olan toplum: İnsan haklarına saygı gösterir. 
Yardımlaşma ve merhamet artar. Toplum dengeli olur  

Şirk yolundaki toplum: Adaletsizlik artar. Güven azalır. İn-
sanlar birbirine zarar verir  

Basit bir mahalle örneğiyle düşün: Tevhid yolundaki komşu: 
hak gözetir, yardıma koşar. Şirk yolundaki komşu: çıkarını 
düşünür, başkalarının hakkını ihmal eder. İşte fark bu kadar 
net. 

 

Gerçek Değer Ölçüsü 

Kur’an bunu şöyle hatırlatır: 

“Şüphesiz Allah katında en değerli olanınız, O’na karşı tak-
vaca en ileri olanınızdır.” (Hucurât, 49/13) 

Makam, servet veya soy önemli değildir. Gerçek değer ölçüsü: 
Allah’a karşı sorumluluk bilinci. 

 

SONUÇ 

Tevhid yolu insan hayatına denge ve düzen getirir. Şirk yolu 
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ise çoğu zaman insanı yanlış rehberlere yönlendirir ve haya-
tında dengesizlik yaratır. 

En temel soru şudur: “Gerçek rehber kim?” İnsan bu soruya 
doğru cevap verirse, hayatının yönü de doğru olur. 

 

 



309 

 
 

Kâfirler, Ehli Kitap ve Tevhid Yolunda 
Olanlar 
İnsan hayatını dikkatle gözlemlediğimizde bir gerçek ortaya 
çıkar: Herkes aynı inanca sahip değil, farklı düşünceler ve yö-
nelimler var. Kur’an’a göre insanlar genel olarak üç temel 
grupta toplanır: 

1. Tevhid yolunu seçenler – Allah’ın rehberliğine teslim 
olanlar  

2. Kâfirler – Allah’ın mesajını reddedenler  

3. Ehli Kitap içinde sapmaya düşenler – Vahyi kabul eden 
ama kendi yorumlarını mutlaklaştıranlar  

4. Bu ayrımı doğru anlamak, Kur’an’ın insanlara verdiği me-
sajı kavramak için önemli. 

 

Kâfirlerin Tutumu 

Kâfir kelimesi Kur’an’da çoğu zaman gerçeği örten anlamında 
kullanılır. 

Yani kişi gerçeği görmesine rağmen onu kabul etmek istemez. 
Bazıları Allah’ın varlığını kabul etmekte zorlanır. Bazıları ahi-
ret gerçeğini inkâr eder. Hayat onlar için sadece bu dünyadan 
ibarettir Kur’an bunu şöyle ifade eder: 

“Onlar dediler ki: ‘Hayat ancak dünya hayatımızdır; ölürüz 
ve yaşarız, bizi ancak zaman yok eder.’ Oysa onların bu ko-
nuda hiçbir bilgisi yoktur, onlar sadece zannediyorlar.” (Ca-
siye, 45/24) 

Bu yaklaşım, uzun vadeli sorumlulukları göz ardı etmenin te-
mel sebebidir. 

 

Günlük Hayat Örneği 
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Trafik kurallarını düşün: 

• Bir kişi sadece polis gördüğünde uyar → kuralları benim-
sememiş, ceza korkusuyla hareket ediyor  

• Bir kişi kuralların doğru olduğuna inanır → kimse görmese 
bile kurallara uyar  

Ahiret inancı da buna benzer: Allah’ın her şeyi gördüğünü bil-
mek, davranışlarda denge ve sorumluluk getirir. 

 

Ehli Kitap’ın Sapması 

Ehli Kitap toplulukları, Allah’tan gelen vahye bağlı oldukla-
rını söylüyorlardı. Ancak zamanla din anlayışlarında sapma-
lar ortaya çıktı. Din adına konuşan bilginlerin ve din adamla-
rının görüşleri, Allah’ın mesajının önüne geçmeye başladı. 

Peki, insanlar nasıl böyle bir duruma sürüklendiler? 

Din konusunda bilgili gördükleri kişilerin sözlerini sorgula-
madan kabul ettiler. Onların yorumlarını dinin değişmez hü-
kümleri gibi benimsediler. Böylece Allah’ın ne bildirdiğini 
araştırmak yerine, din adına konuşan kişilerin söyledikleriyle 
yetinmeye başladılar. 

Burada önemli bir noktayı gözden kaçırmayalım. Bir insanın 
din konusunda bilgili olması, söylediği her sözün doğru ol-
duğu anlamına gelmez. Asıl sorun, insanları dinlemek değil, 
onların sözlerini sorgulanamaz kabul ederek Allah’ın mesajı-
nın önüne geçirmektir. 

İnsan, din adına ileri sürülen görüşleri Allah’ın kitabına göre 
değerlendirmediğinde, zamanla vahyin yerine insan yorum-
larını koyabilir. Üstelik bunu yaptığının farkında bile olmaya-
bilir. Allah’a bağlı olduğunu düşünürken, aslında dinî otorite-
lerin görüşlerine bağlı hâle gelebilir. 

İşte Ehli Kitap’ın sapması üzerinde düşünürken kendimize de 
şu soruyu sormalıyız: Biz Allah’ın bildirdiklerini mi esas alı-
yoruz, yoksa din adına konuşan insanların söylediklerini sor-
gulamadan mı kabul ediyoruz? 
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İnsan Neden Bu Hatayı Yapar? 

Çoğu zaman insanlar düşünmek yerine taklit etmeyi tercih 
eder. 

• Kendi başına araştırmak zor olabilir  

• Başkalarının söylediklerini sorgulamadan kabul eder  

Kur’an bunu şöyle örnekler: 

“Onlara: ‘Allah’ın indirdiğine uyun’ denildiğinde, ‘Hayır! 
Biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız’ derler.” 
(Bakara, 2/170) 

Yani insanlar bazen alıştıkları yolu sorgulamadan takip eder. 

 

Tevhid Yolunda Olanlar 

Tevhid yolunu seçen insanlar: 

• Hayatlarını Allah’ın rehberliğine göre şekillendirir  

• Sözleri ve davranışlarıyla Allah’a yönelir  

Kur’an bunu şöyle özetler: 

“Allah’a çağıran, salih amelde bulunan ve ‘Ben Müslüman-
lardanım’ diyenden daha güzel sözlü kim vardır?” (Fussilet, 
41/33) 

Özellikler: Allah’a yönelmek. Doğru davranışlar sergilemek. 
Allah’a teslim olduğunu açıkça göstermek. Tevhid, insanı 
inanç, ahlak ve sorumluluk açısından güçlendirir. 

 

Kur’an’ın Ölçüsü 

Kur’an, insanları değerlendirirken sadece sözlerine değil, ya-
şam biçimlerine bakar: 

“Allah, ihtilafa düştüğünüz şeyler hakkında kıyamet günü 
aranızda hüküm verecektir.” (Nisa, 4/87) 

Asıl sorulacak soru: 

• İnsan Allah’ın rehberliğine göre mi yaşıyor?  

• Yoksa başka otoritelerin etkisi altında mı?  
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SONUÇ 

Tevhid ve şirk, insanın hayat yolunu belirleyen iki temel yol-
dur: 

• Ya Allah’ı Rabb edinir, hayatını O’nun rehberliğine göre şe-
killendirir  

• Ya da farkında olmadan başka otoritelerin etkisi altına girer  

Kur’an bunu şöyle hatırlatır: 

“Dikkat edin! Halis din yalnızca Allah’ındır. O’ndan başka 
dostlar edinenler: ‘Biz onlara ancak bizi Allah’a daha çok 
yaklaştırsınlar diye kulluk ediyoruz’ derler.” (Zümer, 39/3) 

Yani insanlar Allah’a yaklaşmak için aracı otoriteler oluşturur-
lar, oysa aracıya gerek yoktur. Tevhid işte bu bilinçtir: İnsan 
hayatı boyunca birçok seçim yapar, ama en temel seçim: Ki-
min rehberliğinde yaşayacağı. 
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Zekât Farz, Sadaka Sünnet mi? 
 

İslam toplumunda dinî hükümler anlatılırken sıkça kullanılan 
bir sınıflandırma vardır: Farz, vacip, sünnet, müstehap... Za-
man içerisinde bu kavramlar o kadar yerleşmiştir ki, birçok in-
san bunların doğrudan Kur’an’ın yaptığı bir sınıflandırma ol-
duğunu düşünmektedir. Bir davranışın “farz”, diğerinin “sün-
net” olduğu söylenir; ardından da insanların dinî sorumluluk-
ları bu sınıflandırmaya göre belirlenir. Fakat Kur’an’a döndü-
ğümüzde, Allah’ın dini bu terminolojiyle sınıflandırmadığını 
görürüz. Kur’an’ın temel ölçüsü daha açıktır: Allah’ın emrettik-
leri, yasakladıkları, sakındırdıkları, öğütledikleri ve insanın ter-
cihine bıraktıkları vardır. 

Bu nedenle zekât ve sadaka konusunu anlamak için önce gele-
neksel tanımları değil, Kur’an’ın kullandığı kavramları esas al-
mak gerekir. Çünkü mesele, bir davranışa sonradan verilmiş bir 
isim değil, Allah’ın o davranış hakkında ne söylediğidir. 

Kur’an’da zekât, açıkça yerine getirilmesi istenen bir sorumlu-
luk olarak karşımıza çıkar. Salatla birlikte birçok ayette zikre-
dilmesi, onun müminin hayatındaki yerini ve önemini göster-
mektedir. 

“Salatı (Namazı) dosdoğru kılın, zekâtı verin...” (Bakara, 
2/43) 

Bu ayet son derece açıktır. Allah, zekâtın verilmesini istemekte-
dir. Dolayısıyla Kur’an açısından tartışılması gereken ilk me-
sele, zekâtın gerekli olup olmadığı değildir. Allah’ın emri olan 
bir konuda müminin görevi, o emri yerine getirmektir. Gele-
neksel fıkıh diliyle buna “farz” denebilir. Ancak Kur’an mer-
kezli bir anlayışta daha doğru ifade, “Zekât Allah’ın emridir” 
demektir. Çünkü Allah’ın açık emrini yerine getirmek için ay-
rıca insanların oluşturduğu derecelendirmelere ihtiyaç yoktur. 

Ancak burada hemen önemli bir soruyla karşılaşıyoruz: Zekât 
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nedir? Zekât sadece belirli bir servete sahip olan insanların, 
yılda bir defa mallarının yüzde iki buçuğunu vermesi midir? 
Yoksa Kur’an’ın zekât anlayışı daha geniş bir toplumsal sorum-
luluğu mu ifade etmektedir? 

Kur’an’ın ortaya koyduğu genel ilkeye baktığımızda, insanın 
sahip olduğu mal üzerinde mutlak ve sınırsız bir sahiplik anla-
yışının kabul edilmediğini görürüz. İnsan kendisine verilen ni-
metlerin gerçek sahibi değildir. Sahip olduğu imkânlar 
Rabb’inin kendisine verdiği bir emanettir. Bu emanet içerisinde 
ihtiyaç sahiplerinin de hakkı bulunmaktadır. 

“Onların mallarında isteyen ve mahrum olan için belirli bir 
hak vardır.” (Meâric, 70/24-25) 

Bu ayet, paylaşmayı sadece kişinin gönlünden kopan bir iyilik 
olarak görmez. İhtiyaç sahibinin, imkân sahibi insanın malında 
bir hakkının bulunduğunu bildirir. Bu anlayış son derece 
önemlidir. Çünkü insan verdiğini kendi malından bir lütuf ola-
rak görmeye başladığında, yardım ettiği kişiye karşı üstünlük 
duygusuna kapılabilir. Oysa Kur’an’ın ortaya koyduğu anla-
yışta ihtiyaç sahibine verilen şey, bir ihsan gösterisi değil, mal-
daki hakkın gözetilmesidir. 

İşte bu noktada günümüzde sıkça kullanılan “Zekât farzdır, sa-
daka sünnettir” sözü üzerinde yeniden düşünmek gerekir. 
Çünkü bu cümle, Kur’an’ın yaptığı bir sınıflandırma değildir. 
Kur’an, insanlara dinî görevlerini “farz, vacip, sünnet ve müs-
tehap” şeklinde sıralayan bir sistem sunmaz. Bu kavramlar 
daha sonraki dönemlerde oluşturulan fıkıh terminolojisinin 
ürünüdür. 

Kur’an’da “sünnet” kelimesi de bugünkü yaygın dinî anlamıyla 
kullanılmaz. Kur’an’ın sözünü ettiği “Allah’ın sünneti”, Al-
lah’ın yaratılışta ve toplumların gidişatında koyduğu değişmez 
yasaları ifade eder. Bu nedenle bir davranış hakkında “Bu sün-
nettir, yapılırsa sevap olur, yapılmazsa bir şey olmaz” şeklin-
deki sınıflandırmayı doğrudan Kur’an’a dayandırmak müm-
kün değildir. 

Peki sadaka nedir? 
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Günümüzde sadaka denildiğinde çoğu insanın zihninde, kişi-
nin cebinden çıkarıp gönüllü olarak bir ihtiyaç sahibine verdiği 
küçük bir yardım canlanmaktadır. Oysa Kur’an’daki sadaka 
kavramını sadece bu dar çerçeve içerisinde anlamak doğru de-
ğildir. Kur’an’da sadaka, toplumsal paylaşma ve ihtiyaç sahip-
lerinin gözetilmesiyle ilgili önemli bir kavram olarak kullanıl-
maktadır. 

“Sadakalar; yoksullar, düşkünler, onun üzerinde çalışanlar, 
kalpleri kazanılacak olanlar, özgürlüğüne kavuşturulacak 
olanlar, borçlular, Allah yolunda olanlar ve yolda kalmışlar 
içindir. Bu, Allah tarafından belirlenmiş bir yükümlülüktür. 
Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir.” (Tevbe, 9/60) 

Bu ayette dikkat edilmesi gereken önemli bir nokta vardır. 
Ayette kullanılan kelime “sadakalar”dır. Geleneksel anlayış bu 
ayeti zekâtın verileceği yerler olarak açıklamıştır. Fakat ayetin 
kendi ifadesi “sadakalar” şeklindedir. Bu durum, Kur’an’daki 
zekât ve sadaka kavramlarının günümüzde çizildiği gibi kesin 
ve birbirinden tamamen kopuk iki ayrı alan olarak görülme-
mesi gerektiğini düşündürmektedir. 

Kur’an, ihtiyaç sahiplerine yapılan yardımı övmekte ve bu yar-
dımın insan onurunu koruyacak şekilde yapılmasını istemekte-
dir. 

“Sadakaları açıkça verirseniz ne güzel! Eğer onları gizler ve 
yoksullara verirseniz, bu sizin için daha hayırlıdır...” (Ba-
kara, 2/271) 

Burada dikkat çekilen şey sadece vermek değildir; nasıl veril-
diği de önemlidir. İnsan yaptığı yardımı gösteriş aracına dönüş-
türmemelidir. Çünkü ihtiyaç sahibinin ihtiyacını gidermek ye-
rine kendi itibarını yükseltmeye çalışan kişi, yaptığı paylaşma-
nın ruhunu kaybetmektedir. 

Kur’an, yardımdan sonra insanları incitmeyi ve yapılan yar-
dımı başa kakmayı da doğru bulmaz. 

“Ey iman edenler! Sadakalarınızı, insanlara gösteriş için ma-
lını harcayan ve Allah’a ve ahiret gününe inanmayan kimse 
gibi başa kakmak ve incitmek suretiyle boşa çıkarmayın.” (Ba-
kara, 2/264) 
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Demek ki Kur’an’a göre paylaşmak yalnızca maddi bir hesap 
meselesi değildir. Paylaşmanın ahlakı da vardır. Veren kişi, ver-
diği kimsenin onurunu korumalıdır. Yardım, karşı tarafı ezme-
nin veya kendisini üstün göstermenin bir aracı hâline getirilme-
melidir. 

Kur’an’ın mali paylaşma anlayışında bir başka önemli kavram 
ise infaktır. İnfak, Allah’ın insana verdiği imkânlardan başka-
ları için harcamaktır. Bu kavram, zekât ve sadaka anlayışını 
daha geniş bir çerçeveye oturtmaktadır. Çünkü insanın pay-
laşma sorumluluğu, yılda bir defa yapılan belirli bir işlemle 
sona eren bir görev değildir. 

“Sana neyi infak edeceklerini sorarlar. De ki: İhtiyacınızdan 
arta kalanı...” (Bakara, 2/219) 

Bu ayet, mal konusunda çok önemli bir ölçü ortaya koymakta-
dır. İnsan önce hayatını sürdürebilmek için gerekli ihtiyaçlarını 
karşılar. Ancak sahip olduğu imkânları yalnızca biriktirmek, 
yığmak ve kendi çıkarları için kullanmak üzere görmez. Top-
lum içerisinde yoksulluk, mahrumiyet ve çaresizlik varken, 
imkân sahibi insanın hiçbir sorumluluğu yokmuş gibi davran-
ması Kur’an’ın ortaya koyduğu paylaşma anlayışıyla bağdaş-
maz. 

Kur’an, mal biriktirmenin insanı nasıl değiştirebileceğine de 
dikkat çeker. İnsan, sahip olduklarının gerçek sahibi olduğunu 
düşünmeye başladığında, malına bağlanır ve paylaşmaktan 
uzaklaşır. Oysa mümin, kendisine verilen nimetin bir imtihan 
olduğunu bilir. 

“Sevdiğiniz şeylerden Allah yolunda harcamadıkça iyiliğe 
erişemezsiniz. Ne harcarsanız Allah onu hakkıyla bilir.” (Âl-
i İmrân, 3/92) 

Bu ayet, paylaşmanın yalnızca ihtiyaç duyulmayan, değersiz 
veya fazlalık görülen şeylerden yapılmasını yeterli görmez. İn-
san, gerçekten değer verdiği imkânlardan da paylaşabilmelidir. 
Çünkü paylaşmanın gerçek anlamı, kendisine hiçbir maliyeti 
olmayan şeylerden kurtulmak değil, sahip olduğu nimetin baş-
kalarıyla paylaşılmasıdır. 
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Burada zekâtın oranı meselesi de önem kazanmaktadır. Günü-
müzde zekât denildiğinde hemen yüzde iki buçuk oranı hatır-
lanmaktadır. Ancak Kur’an’da zekât için yüzde iki buçuk şek-
linde açık bir oran belirlenmiş değildir. Aynı şekilde belirli mik-
tardaki altın, gümüş, para veya ticaret malı için zorunlu nisap 
sınırları da Kur’an’da yer almaz. Bunlar sonraki dönemlerde 
oluşturulmuş mali hesaplama yöntemleridir. 

Bu tespitin anlamı zekâtın gereksiz veya önemsiz olduğu değil-
dir. Tam tersine, zekâtın Allah’ın emri olduğunu kabul eder-
ken, Allah’ın belirlemediği ayrıntıları da Allah belirlemiş gibi 
göstermemek gerekir. Kur’an’ın vermediği bir oranı dinin de-
ğişmez hükmü hâline getirmek, Kur’an’ın suskun kaldığı bir 
konuda kesin konuşmak anlamına gelir. 

Kur’an’ın üzerinde durduğu temel mesele şudur: İmkân sahibi 
insan, sahip oldukları içerisinde ihtiyaç sahibinin hakkını gözet-
melidir. 

“Onların mallarında isteyen ve mahrum olan için bir hak 
vardır.” (Zâriyât, 51/19) 

Bu anlayış, zekâtı yalnızca yıllık bir hesaplama işleminden çıka-
rıp hayatın tamamına yayılan bir sorumluluk hâline getirir. 
Çünkü yoksulluk yalnızca yılın belirli bir gününde ortaya çık-
maz. Aç insanın ihtiyacı, zekât hesaplama zamanı gelince baş-
lamaz. Borçlunun sıkıntısı, bir yılın dolmasını beklemez. Yolda 
kalmış insanın ihtiyacı da belirli bir tarihe bağlı değildir. 

Öyleyse Kur’an’ın paylaşma anlayışını sadece belirli bir yüz-
deye indirgemek, büyük resmi görmemize engel olur. Bir insan, 
malının belirli bir oranını verdikten sonra geri kalan servetiyle 
istediği gibi davranabileceğini düşünürse, Kur’an’ın ortaya 
koyduğu sorumluluk bilincinden uzaklaşmış olur. 

Bu noktada “Zekât farzdır, sadaka sünnettir” sözü yeniden de-
ğerlendirilmelidir. Kur’an açısından bu ifade yeterli değildir. 
Çünkü Kur’an, “sadaka”yı yalnızca isteğe bağlı küçük yardım-
lar anlamında kullanmaz. Ayrıca “sünnet” kavramıyla da sada-
kayı ikinci derecede bir dinî davranış olarak sınıflandırmaz. 

Kur’an’ın ortaya koyduğu anlayışta esas olan, insanın Rabb’ine 
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karşı sorumluluğunu ve toplum içerisindeki hakkaniyeti gözet-
mesidir. İmkân sahibi insan, ihtiyaç sahibini görmezden gele-
mez. Malını yalnızca kendisi için yığamaz. Sahip olduklarını 
paylaşırken de bunu bir gösterişe dönüştüremez. 

Zekât, Allah’ın emridir. Sadaka, Kur’an’da paylaşmayı ve ihti-
yaç sahiplerine ulaştırılan maddi desteği ifade eden önemli bir 
kavramdır. İnfak ise Allah’ın verdiği imkânlardan Allah’ın gös-
terdiği doğrultuda harcamaktır. Bu kavramların her biri, 
Kur’an’ın insanı bencillikten kurtarmak ve toplumda hakkani-
yeti sağlamak için ortaya koyduğu mali sorumluluk anlayışının 
parçalarıdır. 

Bu nedenle mesele, yapılan yardıma hangi fıkhî etiketi verece-
ğimizden önce, Allah’ın bizden ne istediğini anlamaktır. Allah, 
kendisine verilen nimetleri yalnızca kendi çıkarı için kullanan 
bir insan istememektedir. Rabb’inin verdiği imkânın bir emanet 
olduğunu bilen, ihtiyaç sahibinin hakkını gözeten, paylaşırken 
incitmeyen ve yaptığı yardımı gösterişe dönüştürmeyen bir in-
san istemektedir. 

“Allah’ın kendilerine verdiği lütuftan cimrilik edenler, bu-
nun kendileri için hayırlı olduğunu sanmasınlar. Hayır, bu 
onlar için kötüdür...” (Âl-i İmrân, 3/180) 

Sonuç olarak Kur’an’a göre zekâtı, sadakayı ve infakı birbirin-
den kopuk dinî törenler gibi görmek doğru değildir. Bunların 
ortak noktası, insanın sahip olduklarıyla imtihan edilmesidir. 
İnsan malının mutlak sahibi değil, emanetçisidir. Bu nedenle ih-
tiyaç sahibini gözetmek, paylaşmak ve maldaki hakkı sahibine 
ulaştırmak imanî ve ahlakî bir sorumluluktur. 

Kur’an’ın diliyle söylersek; zekât Allah’ın emridir. Sadaka, 
paylaşmanın ve ihtiyaç sahibini gözetmenin önemli bir ifade-
sidir. İnfak ise insanın Rabb’inin verdiği nimetlerden başka-
ları için harcamasıdır. Kur’an, bunları “farz, vacip, sünnet” 
şeklinde bir derecelendirmeye tabi tutmaktan çok, insanı mal 
karşısındaki sorumluluğuyla yüzleştirir. 

Asıl soru şudur: Sahip olduğumuz mallarda, ihtiyaç sahiple-
rinin hakkını gerçekten gözetiyor muyuz? 



319 

Çünkü Kur’an’ın istediği, yalnızca belirli bir hesabı yapıp vic-
danını rahatlatan insan değil; malın kendisini Rabb’inden uzak-
laştırmasına izin vermeyen, sahip olduklarını paylaşan ve hak-
kaniyeti hayatına taşıyan insandır. 

İnsanların büyük çoğunluğu dinini seçmez; doğduğu andan iti-
baren kendisine anlatılan dini öğrenir. Ailesinden, çevresinden, 
toplumdan ve din adamlarından duyduklarını zamanla tartışıl-
maz gerçekler olarak kabul eder. Yıllar geçtikçe de kendisine 
öğretilenlerle Allah’ın gerçekten söylediklerini birbirinden ayır-
mak giderek zorlaşır. 

Peki, bugün din adına inandığımız her şey gerçekten Allah’ın 
Kitabı’ndan mı geliyor? 

Yoksa Allah’ın indirdiği vahyin etrafında yüzyıllar boyunca 
oluşan rivayetler, yorumlar, mezhepler, gelenekler ve kültürel 
kabuller zamanla dinin kendisi hâline mi geldi? 

Bir sözün yüzyıllardır anlatılıyor olması onu Allah’ın hükmü 
yapar mı? 

Milyonlarca insanın inanması, bir düşüncenin kaynağının mut-
laka vahiy olduğu anlamına gelir mi? 

Bir inanç veya uygulama din adına savunuluyorsa, önce şu so-
ruyu sormak gerekmez mi: 

 

Allah bu konuda ne diyor? 

Elinizde tuttuğunuz bu kitap, hazır cevaplar vermek için değil; 
belki de uzun zamandır sorulmayan soruları yeniden sormak 
için yazıldı. Amaç, insanları başka bir kişinin düşüncelerine 
bağlamak değil, din adına inanılanların kaynağını birlikte sor-
gulamaktır. Çünkü mesele sadece neye inandığımız değildir. 
Asıl mesele, inandığımız şeyin nereden geldiğidir. Bu kitap, 
okuyucuyu insanların anlattıkları ile Allah’ın indirdikleri ara-
sındaki fark üzerinde yeniden düşünmeye davet ediyor. 

DİNİN NEREDEN GELİYOR? 

Vahyin Dini mi, Geleneğin Dini mi? 

Belki de cevap, yıllardır elimizin altında duran ama başkaları-
nın anlattıklarıyla okumaya alıştığımız o Kitap’tadır. 
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