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ve tahlil olmak üzere üç sacayağına oturtulmaya çalışılan araştırma dört temel 

bölümden oluşmaktadır. 
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saların amaçları incelenmektedir. Bu bağlamda biz, birtakım temel açıklamalar yapma-

ya çalıştık.  

Üçüncü bölümde, Kur’ân kıssalarının bugünün insanı için ifade ettiği önemi ortaya 

koyma ve onların amaçları doğrultusunda gerekli dersleri çıkarma adına söz konusu 

kıssaların bireysel açıdan tahlili konusu işlenmektedir. 

Dördüncü bölümde, Kur’ân kıssalarının günümüz toplumsal hayatı için ifade ettiği 

önem bağlamında onlardan gerekli dersleri çıkarmak amacıyla toplumsal açıdan ilgili 

kıssaların tahlili yapılmaktadır.  
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ÖNSÖZ 

Bu çalışmada günümüz dünyasında bireysel ve toplumsal hayat açısından Kur’ân kıssa-

ları inceleme konusu yapılmaktadır. Kıssaların Kur’ân’ın önemli bir bölümünü oluştur-

ması ve Yüce Allah’ın Yûsuf sûresi 111. âyette, “Elbette onların kıssalarında akıl sahip-

leri için ibret vardır” buyurması, Kur’ân-ı Kerîm’in bütünlüğü içerisinde kıssaların 

önemli bir yer işgal ettiklerini ortaya koymaktadır. 

Kıssa anlatmak, geçmişte yaşanmış tecrübelerin sonrakiler için ifade ettiği önemi ortaya 

koyma adına önemli bir veridir. Zira akıl gibi değeri biçilmez bir nimete sahip olan her 

birey ve böylesi bireylerden meydana gelen her toplumun söz konusu kıssalardan çı-

karması gereken dersler vardır. Bu dersler, bireyin aklını vahiyle buluşturma çabasına 

önemli katkılar sağlayacaktır. Zaten dünya ve ahirette mutluluğu yakalamanın yolu akıl 

ile vahyi birleştirmekten geçmektedir.   

Kur’ân’da anlatılan her kıssaya ait fotoğrafı bütün olarak görme ve anlamaya yönelik 

tüm çabalar, aynı zamanda Kur’ân’ın bütününün anlaşılmasına büyük katkı sağlayacak-

tır. Söz konusu önemine istinaden bireysel ve toplumsal açıdan Kur’ân kıssalarının in-

celeme konusu yapıldığı bu çalışmanın, Kur’ân’ın içeriğinden herhangi bir konuyla ilgi-

lenenlere önemli perspektifler kazandıracağını ve yeni araştırmalara kapı aralayacağını 

düşünüyoruz. Bu bağlamda çalışmamız, Kur’ân-ı Kerîm’in evrensel mesajının gereği 

gibi anlaşılması ve sözü edilen mesajın günümüz birey ve toplumlarının hayatlarında 

olumlu değişiklikler meydana getirmesi noktasında bir nebze de olsa katkı sağlarsa 

amacını gerçekleştirmiş olacaktır. 
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GİRİŞ 

Yüce Allah, Kur’ân mesajını insanlara ulaştırmak için farklı metotlar kullanmıştır. Bun-

lardan birisi de tarihî olayları anlatma (kıssa) üslûbudur. Bu sebeple Kur’ân-ı Kerîm’de 

geçmiş peygamberler ve milletler hakkında pek çok kıssa zikredilmiştir. Söz konusu 

kıssalarda peygamberlerin kavimleriyle giriştikleri tevhîd mücadelesi esnasında yaşanan 

olayların yanı sıra, birey ve toplumları helake sürükleyen başlıca sebepler ibret verici 

bir şekilde ele alınmıştır. 

Kıssa aktarma, etkili ve başarılı terbiye vasıtalarından birisidir. Kur’ân’da anlatılan her 

bir kıssa, birtakım yaşanmış olayların tecrübelerini başkalarının istifadesine sunar ki, 

aklını kullanan kişi onlardan faydalanabilsin. Aksi takdirde, birey veya toplum, kıssalar 

yoluyla verilmek istenen ibret ve mesajlardan yararlanmayı tercih etmez de onlarda an-

latılan benzer bir durumla karşılaşırsa, o durumdan kurtulmak için ağır bedeller ödemek 

zorunda kalabilir.1 Bu nedenle Kur’ân, kıssa aktarmayı önemli bir terbiye ve tecrübe 

aracı olarak kullanmaktadır.   

Kıssaların, Kur’ân’ın önemli bir bölümünü oluşturması, onun mesajını ifade ederken 

sosyo-kültürel koşullara uygun bir üslup seçmeye önem verdiğini göstermektedir. Bu 

da, kıssaların günümüz sosyo-kültürel koşulları açısından yeniden ele alınıp irdelenmesi 

gerektiği anlamına gelmektedir. Kur’ân’ın ana mesajı, insanlığın tevhîd inancına bağlı 

olarak barış ve huzur içerisinde bir hayat yaşamaları konusunda sürekli aydınlatılmaları 

olduğuna göre, bu anlamda kıssaların esas amacı, Kur’ân’ın evrensel ilkelerinin mevcut 

sosyo-kültürel koşullara uygun bir üslupla âdeta süslenmesini/desteklenmesini sağlamak 

olmaktadır. Zira, kıssa üslubu, “zekat/sadaka ver; fakiri gözet” biçiminde doğrudan ve 

dolaysız bir ahlâkî buyruğu, Kalem 68/1-35. âyetlerde görüldüğü üzere, hatırda kalıcı, 

daha anlaşılır, daha etkili, bizzat olmuş ve benzerleri her an olabilecek canlı bir buyruğa 

dönüştürmektedir. Dolayısıyla Kur’ân’daki kıssa olgusu, Kur’ân’ı, kıssalarından ilham 

alarak yaşamakta olduğunuz çağınıza konuşturun mesajını dile getirmektedir. Başka bir 

deyişle kıssalar, Kur’ân’ın ahlâkî buyruklarına daha anlaşılır bir üslup kazandıran araç-

lar olarak karşımıza çıkmaktadır. 

                                                                 
1  Abdulhalim Mahmud, Müslüman Gençliğin Eğitimi, terc. Bedreddin Çetiner, Konya: Uysal 

Kitabevi, 1997, s. 91. 
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1. Araştırmanın Konusu 

Kur’ân’da anlatılan kıssaların günümüz birey ve toplumu açısından ifade ettiği anlam ve 

amacı ortaya koymak, “Bireysel ve Toplumsal Açıdan Kur’ân Kıssaları” adlı doktora 

tezimizin konusunu oluşturmaktadır. İnsanlara yol gösterici olan Kur’ân’ın önemli bir 

bölümünün kıssalardan oluşması dikkat çekmektedir. Bu nedenle kıssaların yol gösteri-

cilikle (hidayetle) ilişkili olmaması düşünülemez. Dolayısıyla kıssaların her asırdaki 

fertlere ve topluluklara hidayet (dünyevî-uhrevî saadet) açısından ihtiva ettiği mesajların 

tespit ve izah edilmesi bu çalışmanın konusunu oluşturmaktadır.  

2. Problem Durumu 

Yüce Allah’tan aldıkları vahiyleri insanlara olduğu gibi iletmekle görevli olan peygam-

berlerin hepsi, anılan görevlerini mükemmel bir şekilde yerine getirdikleri halde büyük 

bir çoğunluğu ilahi mesajı ilettikleri toplumlardan olumlu karşılık alamamış ve 

Kur’ân’ın ifadesiyle bu toplumlar peygamberlerinden yüz çevirmişlerdir. Bu hususla 

ilgili olarak Kur’ân’da, peygamberler ile kavimleri veya peygamberler ile Allah arasın-

da gerçekleşen çeşitli konuşma ve duâlara yer verilmektedir. Peygamberlerin, aynı ilâhî 

mesajı insanlara hatırlatmaya ilişkin bu benzer serüvenleri, Kur’ân’ın önemli bir kısmını 

oluşturmaktadır. Dolayısıyla, Kur’ân’ın evrensel olan mesajı ile bu kadar yer ayırdığı 

kıssalar arasında doğrudan bir ilişki söz konusudur. Bu ilişkinin, Kur’ân’ın indiği dö-

nemdeki biçimi yeterince bilinmektedir. Söz konusu ilişki biçimini kısaca, örneğin her-

hangi bir ahlâkî ilkenin o günün sosyo-kültürel koşullarında kıssa üslubuyla anlatılması 

olarak ifade edebiliriz. Ancak günümüz insanının aklı, bilimin hızlı gelişimi sayesinde 

her kıssa üslubunu olduğu gibi anlamakta zorlanabilir. İşte bu noktada Kur’ân kıssaları-

nın günümüz insanının bireysel ve toplumsal hayatına nasıl anlatılması gerektiği şeklin-

de önemli bir problem ortaya çıkmaktadır. 

Elbette modern çağda Kur’ân kıssalarını anlamaya yönelik pek çok çalışma yapılmıştır. 

Bu bağlamda söz konusu kıssalar, kaynak, tarihsel gerçeklik, amaç, üslup özellikleri, 

edebî ve sanatsal değer, sosyal değişme ve pedagojik değer açısından incelenmiştir. 

Ayrıca sadece bir kıssayı farklı yönleriyle ele alıp araştırma konusu yapan çalışmalar da 

vardır. Ancak Kur’ân’da yer alan kıssaların tamamını dikkate alıp günümüz bireysel ve 

toplumsal hayatına mesajları bağlamında değerlendiren bir çalışmaya henüz rastlaya-

madık.  
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Bu durum ve yukarıda ifade edilen problemin varlığı, “Bireysel ve Toplumsal Açıdan 

Kur’ân Kıssaları” konulu bir araştırmayı gerekli/faydalı kılmaktadır. Bu kapsamda araş-

tırmamızda, “Kur’ân kıssalarının kaynağı nedir? Kıssalar birer tarihsel gerçeklik midir? 

Kıssaların hikâye ve mitoloji ile ilişkisi var mıdır? Kur’ân kıssalarının amaçları neler-

dir? Kur’ân kıssalarının güncel değeri nedir? Kıssalar günümüz insan ve toplumunca 

nasıl anlaşılmalıdır? Kıssalar bireyin davranışları ve toplumsal değişme üzerinde nasıl 

bir etkiye sahiptir? Kıssaların birey ve topluma tavsiye ettiği olumlu davranış modelleri 

ve yasakladığı olumsuz tutum ve davranışlar nelerdir? gibi sorulara cevap bulunmaya 

çalışılacaktır.  

Ayrıca araştırmamız, Kur’ân kıssalarının bizzat günümüz bireysel ve toplumsal hayatına 

yönelik mesajlarına yoğunlaşmasından dolayı özgün bir nitelik arz etmektedir.  

3. Araştırmanın Amacı  

Araştırmanın değindiğimiz problem durumu, tezimize ilişkin amacın da dolaylı ifadesi 

anlamına gelmektedir. Buna göre araştırmanın amacı, kıssaların Kur’ân’daki temel so-

mut/tarihsel bağlamlarını ortaya koymak ve bunlardaki soyut/evrensel mesajları belirle-

yerek günümüz insan ve toplumunun istifadesine sunmak şeklinde ifade edilebilir. Bu 

soyut/evrensel ilkeler, Kur’ân kıssalarının günümüzde nasıl anlaşılması gerektiğinin de 

bir çeşit yoludur.  

4. Araştırmanın Önemi 

Kur’ân kıssalarının somut/tarihsel bağlamlarından çıkarılacak soyut/evrensel ilkeler, 

kıssaların birer tarihsel gerçeklik mi yoksa efsane mi olduklarına dair tartışmalara da 

ciddi katkı sağlayacaktır. Zira, Kur’ân’da gerçekliği olmayan hususların olup olmadığı-

nın irdelenmesi, Kur’ân’ın dolayısıyla İslâm’ın daha doğru anlaşılması anlamına gel-

mektedir. En doğru anlama yakın olabilmek, bilimsel tutumun da zaten ana hedefidir.  

5. Araştırmanın Yöntemi 

Kıssaları, içinde yaşadığımız çağın sosyo-kültürel gerçekliklerini dikkate alarak anlam-

landırmak son derece önemlidir. Zira elçilerin davetine karşı bireylerin-toplumların ta-

kındıkları olumlu-olumsuz tüm tavırların, özellikle siyasî ve ekonomik gücü elinde bu-

lunduran yöneticilerin olumsuz tutum ve davranışlarının tespit ve tahlil edilmesi, kıssa-
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ların günümüze bakan yönlerinin anlaşılması açısından gereklidir. Başka bir ifadeyle, 

kıssaların günümüz sosyo-kültürel koşulları açısından yeniden ele alınıp irdelenmesi 

zorunluluk arz etmektedir.  

Öte yandan Kur’ân’ın ana mesajı, insanlığın tevhîd inancına bağlı kalarak barış, huzur 

ve emniyet içerisinde bir hayat yaşamaları konusunda sürekli aydınlatılmala-

rı/uyarılmaları olduğuna göre, Kur’ân’ın evrensel ilkelerinin mevcut sosyo-kültürel ko-

şullara uygun bir üslupla desteklenerek insanlara ulaştırılması, üzerinde titizlikle durul-

ması gereken bir konudur. Çünkü Kur’ân birtakım ilkelerini, aktardığı kıssalar yoluyla 

hatırda kalıcı, anlaşılır, etkili, bizzat olmuş ve benzerleri her an olabilecek canlı bir buy-

ruğa dönüştürmektedir. Yani kıssalar, Kur’ân’ın ahlâkî buyruklarına daha anlaşılır ve 

benimsenebilir bir üslup kazandıran araçlar olarak karşımıza çıkmaktadır. Bu durum 

bizi kıssaların tek tek ve birbirinden kopuk bir üslupla değil, bir bütün olarak değerlen-

dirilmesi gerektiği sonucuna götürmektedir. Bunun için Kur’ân’ın temel mesajı dikkate 

alınarak, kıssaların belli açılardan tasnif edilmesi gerekmektedir. Bu doğrultuda araştır-

mamızda Kur’ân kıssalarını ayrı ayrı ele alıp teferruatlı bir şekilde incelemek yerine 

kıssaları, a) amaçlarının genel, peygamberlere yönelik, mü’minlere yönelik oluşu bakı-

mından; b) mesajlarının bireye ve topluma yönelik olması açısından gruplandırarak da-

ha bütüncül bir tahlil imkânı sunmaya çalıştık.  

Araştırmamız, literatür incelemesi üzerine kurulmaya çalışılmıştır. Konumuzu oluşturan  

kıssalar, geçmiş peygamberler ve kavimleriyle ilgili olarak Kur’ân’da anlatılan haberler 

oldukları için çalışmamızın temel malzemesini âyetler oluşturmaktadır. Ayrıca ilgili 

âyetlerin somut bağlamı tarihsel betimleme yönteminden yararlanılarak belirlenmiş ve 

bu bağlamdan hareketle söz konusu kıssaların günümüz için ifade ettiği anlam üzerinde 

durulmaya çalışılmıştır. Yani kıssaların lâfzî anlamlarına sadık kalınarak gâî (amaçsal) 

okuma yöntemi izlenmeye gayret edilmiştir.  

Adından da anlaşılacağı üzere araştırmamız, Kur’ân kıssalarının günümüz bireysel ve 

toplumsal hayatına ışık tutacak bir anlayışla incelenmesini zorunlu kıldığından, 

özellikle Psikoloji, Din Psikolojisi, Sosyal Psikoloji, Davranış Bilimleri, Sosyoloji, Din 

Sosyolojisi alanlarına ait eserler de başvurduğumuz kaynaklar arasındadır.  

Tefsir bilim dalı, Kur’ân-ı Kerim’in anlaşılmasında vazgeçilmez öneme sahip olan bir 
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disiplindir. Bu bilim dalında faaliyet gösteren müfessirlerin konumuzla ilgili görüşlerin-

den ve sosyal bilimcilerin benzer bağlamlı yorumlarından oluşan verileri, objektif bir 

biçimde temel amacımız doğrultusunda değerlendirmeye çalıştık.  

Araştırma konumuzla ilgili âyetlerin anlamlarını verirken, güncel tahlillere yer vermesi 

nedeniyle Mustafa İslâmoğlu’nun “Hayat Kitabı Kur’ân” adlı meal-tefsirini tercih ettik.  

Araştırmamızda ele aldığımız Kur’ân âyetlerini sûre adı, sûrenin Kur’ân’daki resmi 

sırası, âyet numarası şeklinde gösterdik. Örnek: Bakara 2/249. 

Hadis nakillerinde de ilk geçtiği yerde eserin tam künyesini, diğer yerlerde ise müellif 

adı, eser adı, kitap adı, kitap numarası, bab numarası, cilt ve sayfa numaralarını belirttik. 

Örnek: Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, De‘avât, 80/22, (c. VII, s. 153).   

Araştırmamızda izlediğimiz sistematiği şu şekilde ifade edebiliriz: Öncelikle Kur’ân’da 

yer alan her bir kıssaya ait âyetleri kendi başlığı altında toplayan bir kitapçık oluştur-

duk. Bu kitapçıktan hareketle bütün kıssaların vermek istediği mesajları belirledik. Söz 

konusu mesajları sınıflandırarak belirli/ortak başlıklar altında topladık. Daha sonra bu 

mesajları muhataplarını dikkate alarak bireysel ve toplumsal açıdan gruplandırdık. Ar-

dından da yapılması emir ve tavsiye edilenleri olumlu davranış modelleri, yasaklananla-

rı ise olumsuz tutum ve davranışlar şeklinde kategorize ederek her bir gruptan maksada 

yetecek kadar başlığı inceleme konusu yaptık. Konu başlıklarına ilişkin âyetler hakkın-

da tefsir kaynaklarındaki değerlendirmeleri kısaca belirttikten sonra, yukarıda değindi-

ğimiz Psikoloji ve Sosyoloji kaynaklarından edindiğimiz bakış açısıyla kıssaların gü-

nümüz birey ve toplumuna verdiği mesajları ifade etmeye çalıştık.  

6. Araştırma İle İlgili Kaynaklar 

Tefsîr bilim dalı, İslâm dünyasında ortaya çıkan bir disiplin olduğu için temel kaynakla-

rını da büyük oranda İslâm ülkelerinde yetişen ilim adamları tarafından kaleme alınmış 

klasik eserler oluşturmaktadır. Bu nedenle, Kur’ân’ın konumuzla ilgili âyetlerini açıkla-

yan ve güncel tahlillerde bulunan klasik tefsîr kaynaklarına öncelikle başvurduk. Diğer 

taraftan, modern çağda tez konumuzla ilgili kaleme alınmış çalışmalar, kıssaların gü-

nümüze yönelik mesajlarına yoğunlaşmamız nedeniyle birinci derecede yararlandığımız 

kaynaklar olmuştur. 
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Şimdi, Kur’ân kıssalarına ilişkin modern çağda kaleme alınmış eserler hakkında yayın 

tarihini dikkate alan bir sıralama yapmak istiyoruz:  

1. Muhammed Ahmed Halefullah, el-Fennu’l-Kasasî fi’l-Kur’âni’l-Kerîm, Kahire, 

1950-1951. Kitap, “Anlamlar ve Tarihsel, Sosyal, Ahlâkî, Dinî Değerler”, “Kur’ân Kıs-

salarında Sanat” ve “Kur’ân Kıssalarının Kaynağı” olmak üzere üç bölümden oluşmak-

tadır. Kur’ân’da kıssa aktarımının edebî nitelikleri üzerinde duran yazar, söz konusu 

kitapta “mitolojik/ustûrî kıssaların bulunmasında herhangi bir sakınca görmüyoruz” 

şeklindeki açıklaması nedeniyle büyük eleştiri almaktadır. 

2. Kadir Ergün, Kur’ân-ı Kerim’deki Kıssaların Sosyal Değişme Açısından İncelenmesi, 

Bursa, 1992. Üç bölümden meydana gelen araştırmada, “Kavramsal Olarak Sosyo-

Kültürel Değişme”, “Belli Başlı Peygamber Kıssaları” ve “Sosyal Değişme Açısından 

Kur’ân Kıssaları” konuları incelenmiştir.  

3. M. Sait Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, İstanbul, 1993. Dört bölümden oluşan bu 

kitapta, I. Bölümde Kur’ân Kıssalarının Kaynağı, II. Bölümde Kur’ân’daki Kıssaların 

Gaye ve Hedefleri, III. Bölümde İsrâiliyat, IV Bölümde de Hz. Âdem Kıssası ele alın-

maktadır. 

4. İdris Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, İzmir, 1995. Kitap, kıssa konusunun önemini 

ve araştırmanın gayesini ortaya koyan bir Girişten sonra üç bölümden meydana gelmek-

tedir. I. Bölümde kıssalar hakkında genel ve metodik bilgiler verilmektedir. II. Bölümde 

Kur’ân kıssalarının edebî yönü, III. Bölümde ise kıssalardaki gayeler araştırma konusu 

yapılmaktadır. 

5. Ejder Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, İstanbul, 1995. Üç bölümden oluşan 

kitap, şu konuları içermektedir: “Toplumsal Çöküşle İlgili Teorik Çerçeve”, “Kur’ân’da 

Toplumsal Çöküş”, “Kur’ân’da Toplumsal Çöküşün Nedenleri.” 

6. Nadiye Işık Bulut, Kur’ân’daki Kıssaların Pedagojik Değeri, Bursa, 2001. Üç bö-

lümden meydana gelen çalışmada, “Kıssalar Hakkında Genel ve Metodik Bilgiler”, 

“Eğitim ve Öğretim Metodu Olarak Kıssalar”, “Kıssalar ve Eğitim” konuları incelen-

mektedir. 
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7. Şehmus Demir, Mitoloji, Kur’ân Kıssaları ve Tarihî Gerçeklik, İstanbul, 2003. İki 

bölümden oluşan kitabın ilk bölümünde Mitoloji ve Kitâb-ı Mukaddes’in Mitolojik Un-

surlardan Arındırılması Çabası, ikinci bölümünde ise Kur’ân Kıssaları ve Tarihî Ger-

çeklik Sorunu inceleme konusu yapılmaktadır. 

8. Mustafa Öztürk, Kıssaların Dili, Ankara, 2006. Kur’ân kıssalarına genel bir girişle 

başlayan araştırma şu konular üzerinde yoğunlaşmaktadır: i. Demitolojizasyon ve 

Kur’ân, ii. İblîs’in Trajik Hikâyesi, iii. Âdem, Cennet ve Düşüş Draması, iv. Arkaik 

Kültürlerden Kur’ân’a Hâbil-Kâbil Anlatısı, v. Bilge Kul-Musa Kıssası ve İslâm Kültü-

ründe Hızır Mitosu, vi. Üzeyr ve Yahudilerin “Üzeyr Allah’ın Oğludur” İddiası, vii. Hz. 

Meryem’le İlgili Oryantalistik Bir İddianın Tahlili, viii. Hz. İsa: Sır ve Muamma Pey-

gamberi, ix. Zülkifl’in Dînî ve Tarihî Kimliği.  

9. Muhammet Abay, Kur’ân Kıssaları, İstanbul, 2007. Bu çalışmada, Kur’ân kıssalarına 

ilişkin muhtelif konuları içeren bir Giriş’in ardından örnek kıssalar ele alınmaktadır.  

Bunların dışında sadece tek bir kıssayı farklı yönleriyle ele alıp araştırma konusu yapan 

çalışmalar da vardır. Yine Kur’ân kıssalarıyla ilgili kaleme alınan makale ve tebliğler 

söz konusudur. Ancak Kur’ân’da yer alan kıssaların tamamını dikkate alıp günümüz 

bireysel ve toplumsal hayatına mesajları bağlamında değerlendiren bir çalışmaya henüz 

rastlayamadık.     



1. BİRİNCİ BÖLÜM 

KISSALARLA İLGİLİ KAVRAM VE KONULAR 

Kıssa kelimesi ve onunla ilişkili diğer kavramları tahlil etmek, kıssalardan en doğru 

sonucu çıkarabilme adına son derece önem arz eden bir konudur. Zira Kur’ân, geçmiş 

peygamber ve kavimlerin hayat kesitlerini anlatırken doğrudan kıssa kavramını değil, 

nebe’, hadîs gibi farklı kelimeleri de kullanmaktadır. Öte yandan kıssalarda zikredilen 

insan prototiplerinin tahlil edilmesi, günümüz birey ve toplumu açısından önemini ko-

ruyan bir başka konudur.  

Kur’ân’da yer alan kıssaların kaynağı ve tarihsel değeri öteden beri tartışılan bir mese-

ledir. Bu konuda görüş beyan edenlerin büyük bir bölümü kıssaların tarihsel süreçte 

bizzat yaşanmış olaylar olduğunu ifade ederken, bir kısmı da bazı kıssaların gerçekte 

yaşanmadığını, ancak insanlara öğüt ve ibret vermek için Kur’ân’da nakledildiklerini 

dile getirmektedir.1 Bu bağlamda, “Kur’ân gerçekten tarihte yaşanmamış olayları mı 

aktarmaktadır? Kıssaları mit, hikâye ya da efsane olarak mı kabul etmek gerekir? Bu 

kıssalarda geçen şahıs ve yer isimleri neyi ifade etmektedir? Neden bu isimler tercih 

edilmiştir?” gibi sorular konuyla ilgili tartışılan ve cevap bekleyen önemli sorunlar ola-

rak karşımıza çıkmaktadır.  

Bu bölümde iki temel başlık altında hem çalışmamızın II, III ve IV. bölümlerinin kav-

ramsal altyapısını oluşturmak hem de söz konusu sorulara yanıt aramak istiyoruz.  

1.1. Kıssalarla İlgili Temel Kavramlar 

Bu başlık altında kıssa kelimesi ve onunla ilişkili diğer kavramlar verildikten sonra 

Kur’ân kıssalarında geçen kişilerin temsil ettikleri prototipler ve onların mensubu ol-

dukları toplumlardaki misyonları üzerinde durulacaktır.  

 

                                                                 
1  Bu konuda geniş bilgi için bk. İdris Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, İzmir: Işık Yayınları, 1995, 

ss. 144-185; Mehmet Sait Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, İstanbul: Yöneliş Yayınları, 1993, ss. 
11-29. 
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1.1.1. Kıssa Kavramı 

1.1.1.1. Lügat Anlamı 

Kıssa kelimesi sözlükte; “anlatmak, haber vermek, bildirmek, nakletmek, makasla kes-

mek, takip etmek, izini sürüp ardınca gitmek, iz takip etmek” anlamlarında kullanılan 

kassa ) ق ص ص ) kelimesinden türemiş olup “anlatılan haber, hikâye” anlamlarına gel-

mektedir. Çoğulu ise kasastır. Kelimenin ism-i fâil kalıbındaki kâss ise, “kıssayı ilave 

ve eksiltme yapmaksızın olduğu gibi anlatan kişi” demektir. Bunun çoğulu da 

kussâstır. P2F

2
P  

Kass/kısâs ise lügatte, “hayvanın gebeliğinin belli olması, katili öldürmek, saç veya sa-

kalları kesmek, ödeşmek, takas etmek, kısaltmak”P3F

3
P manalarına gelmektedir.  

“Hikâye, iz, haber ve rivayetler” anlamlarına gelen kasas kelimesi, ilk dönemlerde “dinî 

nasihat” anlamında kullanılmış, eski milletlere dair haberlerle ilgili olarak da aynı kav-

ram tercih edilmiştir.P4F

4 

 kökünün “bir şeyi takip etmek, birinin izini sürüp ardınca gitmek” anlamı aynı ق ص ص

zamanda “bir fikri takip etmek” manası da taşır. Genelde bu takip geçmişe doğru yapı-

lır. Geçmişteki milletlerin yaşadıkları sosyal tecrübeleri adım adım takip ederek söz 

konusu tecrübelerden yararlanmak suretiyle geleceğe yönelik programlar yapma anla-

mını da ifade eder. Bu anlam ile kıssa anlatımı, Kur’ân’ın öğretimle ilgili kullandığı en 

iyi metotlardan biridir.P5F

5
P Kur’ân-ı Kerîm’de söz konusu kelime, “(Mûsâ): ‘İşte aradığı-

mız o idi’ dedi. Tekrar izlerini takip ederek geriye döndüler”P6 F

6
P ve “(Annesi Mûsâ’nın) 

kız kardeşine ‘Onun izini takip et’ dedi. O da onlar farkına varmadan onu uzaktan gö-
                                                                 
2  Ebu’l-Fadl Cemalüddîn Muhammed b. Mükerrem İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, Beyrut: Dar Sâder, 

2000, XII, 120-122; Muhibbi’d-Dîn Ebu’l-Feyz es-Seyyid Muhammed Murtezâ el-Huseynî ez-Zebîdî, 
Tâcu’l-‘Arûs min Cevâhiri’l-Kâmûs, Mısır: Matba‘atü’l-Hayriyye, H. 1306, IV, 422; Ebu’l-Kâsım 
Huseyin b. Muhammed Râğıb el-İsfehânî, el-Müfredât fî Ğarîbi’l-Kur’ân, Mısır: ty, ss. 413-414; 
Mecîduddîn b. Ya‘kûb Firuz Abâdî, el-Kâmûsu’l-Muhît, Beyrut: 1993, s. 809; Elmalılı Muhammed 
Hamdi Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, sad: İsmail Karaçam ve diğerleri, İstanbul: Azim Dağıtım, 
1992, V, 32; Suat Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, Atatürk Üniversitesi İslâmî İlimler 
Fakültesi Dergisi, sy. III, 1979, ss. 37-63; Bahaeddin Sağlam, İlmî Edebî Yönleriyle Kur’ân 
Kıssaları, İstanbul: Tebliğ Yayınları, 1985, s. 7.  

3  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 120-122; Zebîdî, Tâcu’l-‘Arûs, IV, 422. Ayrıca bk. Şengül, 
Kur’ân Kıssaları Üzerine, ss. 44-45; Mehmet Okuyan, Kur’ân’da Vücûh ve Nezâir –Çok Anlamlı 
Kelimeler ve Edatlar-, Samsun: Etüt Yayınları, 2007, s. 369. 

4  Hasan Cirit, “Kussâs”, Diyanet İslâm Ansiklopedisi, Ankara: TDV Yayınları, 2002, XXVI, 463. 
5  Bayraktar Bayraklı, “Kur’ân-ı Kerîm’de Öğretim Kavramı ve Vahiy”, Diyanet İlmi Dergi, sy. IV, c. 

XXVII, s. 165. 
6  Kehf 18/64. 
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zetledi”7 âyetlerinde bu anlamda kullanılmıştır. 

1.1.1.2. Terim Anlamı 

Terim olarak kıssa, “takip etmek, izini sürüp ardınca gitmek, iz takip etmek” anlamları-

na istinaden “İnsanların ibret almalarını ve hidayete ulaşmalarını sağlamak amacıyla, 

çoğunlukla zaman ve mekândan soyutlanmış, geçmiş peygamberler ve kavimleri ile ya 

da geçmiş toplumlarla ilgili Kur’ân’da anlatılan olaylar” olarak tanımlanmaktadır.8  

Kelimenin “anlatmak, haber vermek, bildirmek, nakletmek” anlamları doğrultusunda bu 

kavram, “geçmiş olaylardan bahsetmek, olmuş ve neticelenmiş bilgileri bildirmek, ak-

tarmak” anlamı taşır. Bu manada kıssa, bilinmeyen fakat haber halinde tarihte yer alanı 

bilinir hale getirme faaliyetidir.9 

Kelime, hadislerde de “anlatmak, haber vermek, bildirmek, nakletmek” anlamlarında 

kullanılmıştır. Bu doğrultuda Hz. Mûsâ’nın Bilge kul ile yaptığı yolculuğun konu edil-

diği bir hadiste Hz. Peygamber şu ifadeleri kullanmaktadır: “Allah Mûsâ’ya rahmet ey-

lesin. Çok arzu ederdik ki, keşke sabredeydi de aralarında geçecek maceralar (Allah 

tarafından Kur’ân’da) bize anlatılaydı.”10   

Bir olayı nakleden, hikâye yazan, kıssa ve destan anlatan ve dinî öğütler veren kıssacı 

vaize kâss dendiği gibi insanları eğitmek, dinî duygularını geliştirmek maksadıyla 

Kur’ân-ı Kerîm’de yer alan kıssaları nakledip açıklayan vaizlere de bu ad verilmiştir.11 

Dinî ve ahlâkî erdemlere ve cihada teşvik gayesiyle camilerde halka kıssa anlatan kim-

selere de kâss denilmiştir.12 Yine Emevîler ve Abbasîler döneminde halkın gözüne gir-

mek için vaazlarında uydurma kıssa anlatanlarla hadis uyduranlar veya uydurma hadis-

leri vaazlarında işleyen kimseler de kussâs olarak özel bir terimle anılmışlardır.13 

                                                                 
7  Kasas 28/11. 
8  Muhammed Hayr Mahmûd el-‘Adevî, Me‘âlimu’l-Kıssa fi’l-Kur’âni’l-Kerîm, Ürdün: Dâru’l-

‘Adevî, 1988, s. 33; D. B. Macdonald, “Kıssa”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 
1977, VI, 771; Tahsin Görgün, “Kur’ân Kıssalarının Neliği (Mahiyeti) Üzerine”, IV. Kur’ân 
Sempozyumu, Ankara: Fecr Yayınları, 1998, ss. 19-40; Şehmus Demir, Mitoloji, Kur’ân Kıssaları 
ve Tarihi Gerçeklik, İstanbul: Beyan Yayınları, 2003, ss. 73-74. 

9  Bayraklı, “Kur’ân-ı Kerîm’de Öğretim Kavramı ve Vahiy”, s. 165. 
10  Ebû Abdillah Muhammed b. İsmâîl el-Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, ‘Ilm, İstanbul: Çağrı Yayınları, 

1992, 3/44, (c. I, ss. 38-40). Bu konuda başka örnekler için bk. Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, ‘Ilm, 3/16, 
(c. I, ss. 26-27); Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, ‘Ilm, 3/19, (c. I, ss. 27-28).  

11  Cirit, “Kussâs”, s. 463. 
12  İdris Şengül, “Kıssa”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2002, XXV, 501. 
13  Mücteba Uğur, “Vaaz, Kıssacılık ve Hadiste Kussâs”, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 
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Her ne kadar kıssa denildiğinde Kur’ân’ın bizlere haber verdiği geçmişe ait haberler 

anlaşılsa da k-s-s kökünün taşıdığı diğer anlamlar da Kur’ân kıssalarının mahiyetini 

açıkça yansıtmaktadır. O halde Kur’ân kıssalarını şu şekilde anlamak mümkündür: “Ya-

lan ihtimali ve hayalin karışması mümkün olmayacak bir tarzda tarihin derinliklerinde 

kaybolmuş, unutulmuş veya bazı izleri insanlığın hafızalarında varlığını koruyabilmiş 

hadiselerin, olaylara yeniden bir canlılık vererek Kur’ân’ın hidayet rehberi oluşuna uy-

gun bir şekilde aslından hiçbir değişiklik yapılmaksızın ilâhî mesajın i‘câz ve îcazına 

paralel bir anlayışla muhataplara anlatılması, beyan edilmesidir.”14  

Kıssa, kâss ve kassa kelimelerinin lügat ve terim anlamları hakkında bu bilgileri verdik-

ten sonra söz konusu kavramların Kur’ân’daki kullanımlarına değinmek istiyoruz. 

1.1.1.3. Kur’ân’daki Kullanımı 

Kıssa kelimesinin Kur’ân’daki kullanımlarına baktığımızda, kelimenin bu kalıpta 

Kur’ân-ı Kerîm’de yer almadığını, onun yerine k-s-s kökünden türeyen fiillerin kulla-

nıldığını görmekteyiz.15  

Bu bağlamda kelime, Kur’ân’da kassa,16 kasasnâ17 şeklinde mâzî fiil biçimiyle dört 

yerde; yekussu,18 yekussûne,19 naksus,20 nekussanne,21 nekussu22 şeklinde muzârî fiil 

formuyla on üç yerde olmak üzere toplam 17 defa “anlatmak, haber vermek, açıklamak” 

anlamlarında; uksus,23 lâ taksus24 siygalarında iki yerde emir ve nehiy olarak “anlat, 

anlatma” anlamında kullanılmıştır. İsim olarak ise kasas25 şeklinde beş yerde “kıssa, 

kıssalar” anlamında Kur’ân’da yer almaktadır. Kehf sûresi 64. âyetteki kasasan kelimesi 

ile Kasas 11. âyetteki kussî emri “izini takip etmek, bir kimsenin izini sürüp ardınca 

gitmek” anlamında kullanılmıştır. 

                                                                                                                                                                                            
Dergisi, c. XXVIII, 1986, ss. 291-326.  

14  Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, s. 46.  
15  Muhammed Fuâd ‘Abdu’l-Bâkî, el-Mu‘cemu’l-Müfehras li Elfâzı’l-Kur’âni’l-Kerîm, Kahire: 

Dâru’l-Hadîs, 2001, ss. 654-655. 
16  Kasas 28/25. 
17  Nisâ 4/164; Nahl 16/118; Mü’min 40/78. 
18  En‘âm 6/57; Neml 27/76. 
19  En‘âm 6/130; A‘râf 7/35. 
20  Nisâ 4/164; Mü’min 40/78. 
21  A‘râf 7/7. 
22  A‘râf 7/101; Hûd 11/100; 120; Yûsuf 12/3; Kehf 18/13; Tâhâ 20/99. 
23  A‘râf 7/176. 
24  Yûsuf 12/5. 
25  Âl-i İmrân 3/62; A‘râf 7/176; Yûsuf 12/3, 111; Kasas 28/25. 
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Aynı kökten gelen ve sözlükte “ödeşme, ikap, ceza,26 ardından gitmek, iz sürmek, yap-

tığı işte birinin yolunu takip etmek, kesmek, eşitlemek ve misilleme yapmak”27 manala-

rında kullanılan kısâs kelimesinin asıl anlamı ise “suçluya işlediği suça denk bir fiille 

mukabele edilmesi,28 iki kişiden her birinin diğerinin izini takip etmesi”dir. Bu nedenle 

söz konusu kelime bir fiil veya cezanın iki taraf için de geçerli (izlenmiş) olması sebe-

biyle bir terim anlamı kazanmış olup Kur’ân’da dört yerde geçmektedir.29 

Kıssa kavramının türetildiği kökten gelen kelimelerin Kur’ân’daki kullanımları hakkın-

da bu bilgileri aktardıktan sonra söz konusu kavramla ilişkili diğer kelimelerin anlamla-

rını vermek istiyoruz. 

1.1.2. Kıssa İle İlişkili Kavram Ve Fiiller 

Kasas kelimesi ve türevleri dışında Kur’ân’da benzer anlamda kullanılan kavramlar ve 

geçmiş peygamber, topluluk ve kişilere ait hayat kesitlerinden muhatapları haberdar 

etme adına “kıssa anlatmak/aktarmak” manasına gelen fiiller vardır. Şimdi bu kavram 

ve fiillerin Kur’ân’daki kullanım şekilleri ve anlamları hakkında bilgi vermek istiyoruz. 

1.1.2.1. Kavramlar 

1.1.2.1.1. Nebe’ Kavramı  

Fiil olarak “haber vermek, bildirmek, iletmek”; isim olarak da “haberP30F

30
P, büyük fayda 

sağlayan, kendisiyle ilim veya zannı galip oluşan haber, bilgi, büyük ve önemli haber”P31 F

31
P 

manalarına gelen nebe’ (نَبَأ)P32F

32
P ve çoğulu enbâ’ (أَنْبَاء)P33 F

33
P ile bu kökten türeyen pek çok fiil 

                                                                 
26  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 121; Kısâs kelimesinin bu anlamına ilişkin daha geniş bilgi için bk. 

İbrahim Paçacı, “Kısâs”, Dini Kavramlar Sözlüğü, Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 
2007, ss. 376-377. 

27  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 121; Kısâs kelimesinin bu anlamına ilişkin daha geniş bilgi için bk. 
Şamil Dağcı, “Kısas”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2002, XXV, 488.  

28  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 121; İbrahîm Mustafâ ve diğerleri, el-Mu‘cemü’l-Vasît, İstanbul: 
Çağrı Yayınları, 1996, s. 740. 

29  Bakara 2/178, 179, 194; Mâide 5/45. 
30  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XIV, 168. Nebe’ kelimesinin “bilgi, duyuru, ilan, rapor, haber bülteni” 

anlamları için bk. Serdar Mutçalı, Arapça-Türkçe Sözlük, İstanbul: Dağarcık Yayınları, 1995, s. 859. 
31  Isfehânî, Müfredât, s. 499. 
32  Kur’ân’da nebe’ kelimesinin geçtiği âyetler için bk. Mâide 5/27; En‘âm 6/34, 67; A‘râf 7/175; Tevbe 

9/70; Yûnus 10/71; İbrâhîm 14/9; Kehf 18/13; Şu‘arâ 26/69; Neml 27/22; Kasas 28/3; Sâd 38/21, 67, 
88; Hucurât 49/6; Teğâbün 64/5; Nebe’ 78/2.  

33  Kur’ân’da enbâ’ kelimesinin geçtiği âyetler için bk. Âl-i İmrân 3/44; En‘âm 6/5; A‘râf 7/101; Hûd 
11/49, 100, 120; Yûsuf 12/102; Tâhâ 20/99; Şu‘arâ 26/6; Kasas 28/66; Ahzâb 33/20; Kamer 54/4. 
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Kur’ân’da yer almaktadır.34 Bu doğrultuda Hz. Âdem’in iki oğlu35, Hz. Nûh36, Hz. 

İbrahim37, Hz. Mûsâ ile Firavun38, Nûh, ‘Âd ve Semûd kavimlerinin39 kıssalarıyla 

kıyamet40 ve gayb41 haberleri için nebe’ ve enbâ’ kelimeleri kullanılmıştır.42 

Kur’ân’da nebe’ ve haber kelimeleri “geçmişteki olayları anlatmak” anlamında kulla-

nılmakla birlikte aralarında şöyle bir nüans vardır: Nebe’ kelimesi, zaman ve mekân 

bakımından insanlara gizli kalmış olayları anlatmak anlamında; haber kelimesi ise, daha 

yakın zamanlarda meydana gelen ve henüz izleri silinmemiş olayları anlatmak manasın-

da kullanılmıştır. Bu açıdan bakıldığında Kur’ân’da daha ziyade Asr-ı Saadet dönemin-

de cereyan eden olaylar için haber kelimesinin kullanıldığı görülmektedir.43 

1.1.2.1.2. Hadîs Kavramı 

Hadîs (حَدِيث) kelimesi fiil olarak, “vâki olmak, yokken var olmak, yeni olmak, bir şeyi 

yeniden meydana getirmek, icat etmek, pasını silip cilalatmak, zina etmek ve büyük 

abdest bozmak”; haddese kalıbında, “haber vermek, hadis rivayet etmek ve konuşmak”; 

nimetle birlikte kullanılınca, “nimete şükretmek”; kalp ile kullanılınca, “gönlünü Al-

lah’a vermek, masal ve yaratılmış”; hadîs kalıbı da özel olarak “haber, Hz. Peygam-

ber’in sözleri, fiilleri ve takrîrleri, duyarak ya da vahiy yoluyla uyanık veya uykuda iken 

insana ulaşan her türlü sözP44F

44
P, konuşma, kısa süren konuşma, iki çift laf, müzakere, diya-

log, röportaj, dedikodu”P45F

45
P manalarına gelmektedir.  

                                                                 
34  N-b-e kökünden türetilen, çeşitli kalıplarıyla Kur’ân’da yer alan ve “haber vermek, bildirmek, 

iletmek” anlamlarında kullanılan fiillerden nebbee kalıbı ve değişik formları için bk. Bakara 2/31, 33; 
Âl-i İmrân 3/15, 49; Mâide 5/14, 48, 60, 105; En‘âm 6/60, 108, 109, 143, 164; Tevbe 9/94, 105; 
Yûnus 10/23; Yûsuf 12/15, 36, 37, 45; Ra‘d 13/33; Hıcr 15/49, 51; Kehf 18/78, 103; Hacc 22/72; Nûr 
24/64; Şu‘arâ 26/221; ‘Ankebût 29/8; Lokmân 31/15, 23; Sebe’ 34/7; Fâtır 35/14; Zümer 39/7; 
Fussilet 41/50; Necm 53/36; Kamer 54/28; Mücâdele 58/6, 7; Cum‘a 62/8; Teğâbün 64/7; Tahrîm 
66/3; Kıyâme 75/13; İstenbee kalıbı için bk. Yûnus 10/53. 

35  Mâide 5/27. 
36  Yûnus 10/71. 
37  Şu‘arâ 26/69. 
38  Kasas 28/3. 
39  Tevbe 9/70. 
40  Sâd 38/67; Nebe’ 78/2. 
41  Âl-i İmrân 3/44; Hûd 11/49; Yûsuf 12/102. 
42  Râğıb’a göre, nebiyy kelimesinin aslı hemzeli olup sonradan hemze terk edilmiştir. Dolayısıyla nebî 

kelimesini “ilâhî bilgilerden haberdar edilen kişi veya ilâhî bilgileri haber veren kişi” olarak kabul 
etmek gerekir. Bu durumda sözü edilen kelime, tam anlamıyla peygamber kelimesinin karşılığıdır. 
(İsfehânî, Müfredât, ss. 499-500). 

43  Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, ss. 52-56; Muhammed Abay, Kur’ân Kıssaları, İstanbul: Ensar 
Neşriyat, 2007, s. 14. 

44  İsfehânî, Müfredât, ss. 108-109. 
45  Mutçalı, Sözlük, s. 153. 
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Kur’ân’daki kullanımına baktığımızda ise hadîs kelimesi; “anlatmak, ortaya koymak ve 

haber vermek46, anmak47, açıklamak48, çıkarmak49, Kur’ân, mesaj, haber50, olay, olgu51, 

sır, gizli bir mesele52, söz53, sıradan bir söz54, efsane, masal55, sonradan söylenen, ye-

ni”56 anlamlarına gelmektedir. Yine Kur’ân’da Hz. İbrahim’in konukları57, Hz. Mûsâ58, 

Firavun, Semûd59 kıssa ve haberlerini aktarmak için hadîs kelimesi kullanılmıştır. 

1.1.2.1.3. Darb-ı Mesel Kavramı 

Darabe (َضَرَب) fiili veya onun masdarı olan darb kelimesinin anlam dünyasıyla ilgili 

kaynaklarda şu bilgiler mevcuttur. Bu kelime, “hayırlı rızık aramak, yolculuğa çıkmak, 

yerine getirmek, hızlı yürümek, engel olmak, mahrum etmek, kazanmak, istemek, yüz-

mek; yaratılıştaki şekil, herhangi bir şeyin bir türü, çeşidi, benzeri, bölümü, her şeyin 

uzun olanı, sık ağaçlı vadi, katı beyaz bal, çise, zayıf cüsseli kişi”P60F

60
P anlamlarının yanı 

sıra, “tutmak, terk etmek, zaman geçmek, yürümek, karıştırmak, dikmek, dokumak için 

ip eğirmek, para basmak, mühür kazımak, müddet belirlemek, hisse ayırmak, vergi 

koymak, alçaltmak, bozguna uğratmak, ayırmak, meyletmek, alıştırmak, tekrarlamak, 

vurmak, çarpmak, atmak, ateşe vermek, buğdayı başağından ayırmak, bombardıman 

etmek, müzik aleti çalmak, müzik yapmak, yazmak, ayırmak, ayrılmak, zorla kabul et-

tirmek, sefere çıkmak, akrebin sokması” gibi manalara da gelmektedir. Ayrıca darabe 

fiilinin çadırla kullanılınca “dikmek”, gece ile kullanılınca “uzamak”, soğuk ve rüzgar 

ile kullanılınca “isabet etmek, zarar vermek”, yol ile kullanılınca “yol açmak” anlamları 

da vardır. Yine bu kelimenin “düşkün bırakmak ve elem vermek” anlamlarında kulla-
                                                                 
46  Bakara 2/276; Zilzâl 99/4. 
47  Duhâ 93/11. 
48  Kehf 18/70. 
49  Talâk 65/1. 
50  Nisâ 4/78; Kehf 18/6; Tûr 52/34; Necm 53/59; Vâkı‘a 56/81; Kalem 68/44. 
51  Yûsuf 12/6, 21, 101; Tâhâ 20/9; Zâriyât 51/24; Nâzi‘ât 79/15; Burûc 85/17; Ğâşiye 88/1. 
52  Tahrîm 66/3. 
53  Nisâ 4/42, 87, 140; En‘âm 6/68; A‘râf 7/185; Lokmân 31/6; Ahzâb 33/53; Zümer 39/23; Câsiye 45/6; 

Mürselât 77/50. 
54  Yûsuf 12/111. 
55  Mü’minûn 23/44. 
56  Enbiyâ 21/2; Şu‘arâ 26/6. 
57  Zâriyât 51/24. 
58  Tâhâ 20/9; Nâzi‘ât 79/15. 
59  Burûc 85/17. 
60  Ebu’l-Huseyn Ahmed b. Zekeriyye b. Fâris, Mücmelü’l-Lüğa, Beyrut: Müessesetü’r-Risâle, 1986, II, 

577; Ebû Mansûr Muhammed b. Ahmed el-Ezherî, Tehzîbu’l-Lüğa, Kahire, 1969, III, 2102-2106; 
Ebû Nasr İsmail b. Hammâd Cevherî, es-Sıhâh fi’l-Lüğa ve’l-‘Ulûm, Beyrut: Dâru’l-Hadârati’l-
‘Arabiyye, 1974, II, 8-10; Ebû Abdillâh Muhammed b. Ömer Fahreddîn er-Râzî, Tefsîru Ğarîbi’l-
Kur’ân, ss. 110-111.  
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nıldığı da kaynaklarda yer almaktadır.61 

Lügat anlamı bunca çeşitlilik arz eden darabe kelimesinin Kur’ân’daki kullanımı da bu 

manaların bir kısmını içerecek tarzda “örnek vermek62, isnat etmek63, nitelendirmek64, 

perde koymak65, vazgeçmek66, salmak, sarkıtmak67, (yol) açmak, (yol) tutmak68, ört-

mek, (duvar) çekmek69, layık olmak, çarptırılmak, düşkünleştirmek70, çarpmak, sert 

vurmak71, ölüm esnasında kafirlere eziyet etmek72, vurmak, dokunmak73, vurup 

kırmak74, gitmek, yolculuğa ve sefere çıkmak75, çözümün diğer konular için de 

uygulanması76” anlamlarında kullanıldığını görmekteyiz.  

“Örnek, örnek vermek, benzemek”P77F

77
P anlamına gelen mesel (مَثَل) kelimesi, Kur’ân’da 

“örnekP78F

78
P, tabiat, durum P79F

79
P, özellik, nitelik”P80F

80
P gibi farklı manalarda kullanılmaktadır. Yine 

                                                                 
61  İsfehânî, Müfredât, ss. 296-297. Darabe kelimesinin Kur’ân’daki kullanımları hakkındaki değerlen-

dirmeler için ayrıca bk. Okuyan, Kur’ân’da Vücûh ve Nezâir, ss. 151-153; Bayraktar Bayraklı, Yeni 
Bir Anlayışın Işığında Kur’ân Tefsîri, İstanbul: Bayraklı Yayınları, 2006, V, 135-136. 

62  Bakara 2/26; Ra‘d 13/17; İbrâhîm 14/24, 25, 45; Nahl 16/74, 75, 76, 112; İsrâ 17/48; Kehf 18/32, 45; 
Hacc 22/73; Nûr 24/35; Furkân 25/9, 39; ‘Ankebût 29/43; Rûm 30/28, 30; Yâsîn 36/13, 78; Zümer 
39/27, 29; Zuhruf 43/57-58; Muhammed 47/3; Haşr 59/21; Tahrîm 66/10, 11.   

63  Zuhruf 43/17. 
64  Nahl 16/74. 
65  Kehf 18/11. 
66  Zuhruf 43/5. 
67  Nûr 24/31. 
68  Tâhâ 20/77; Şu‘arâ 26/63. 
69  Hadîd 57/13. 
70  Bakara 2/61; Âl-i İmrân 3/112. 
71  Nûr 24/31. 
72  Enfâl 8/50; Muhammed 47/28. “Buradaki vurmak, ölüm esnasında meleklerin, kafirlerin yüzlerine ve 

arkalarına vurması anlamında mecâzî bir işlemdir ya da bir türlü azaptır. Bu işlem, dünyevî algılarla 
anlaşılabilecek veya yorumlanabilecek bir uygulama değildir. Benzer bir kullanım da savaşta 
düşmanın öldürülmesi işlemi için söz konusudur. Bu durumda o günün şartları gereği boynun 
vurulması yani düşmanın savaş anında öldürülmesi kastediliyor demektir. Muhammed sûresi 4. 
âyetteki boyunlarını vurun ifadesinden maksat ise, kılıçla yani silahla vurmaktır.” (Okuyan, 
Kur’ân’da Vücûh ve Nezâir, s. 153). Öte yandan “Enfâl sûresi 12. âyetteki darb kelimesi ise, silahla 
vurmak anlamındadır. Semerkandî bu âyetin izahında (savaş açan) kafirlerin boyunlarının vurulması 
ve öldürülmesi ifadelerine yer vermiştir.” (Nasr b. Muhammed es-Semerkandî, Tefsîru Ebi’l-Leys: 
Bahru’l-‘Ulûm, Beyrut, 1996, II, 11). 

73  Bakara 2/60; A‘râf 7/160.  
74  Sâffât 37/93. 
75  Bakara 2/273; Âl-i İmrân 3/156; Nisâ 4/94, 101; Mâide 5/106; Müzzemmil 73/20. Bu âyetlerin 

tamamında darabe fiili fî cer harfi ile “sefere, yolculuğa çıkmak” anlamında kullanılmıştır. 
76  Muhammed Esed, Kur’ân Mesajı, çev. Cahit Koytak ve Ahmet Ertürk, İstanbul: İşaret Yayınları, 

1999, I, 22. 
77  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XIV, 17-20; İsfehânî, Müfredât, ss. 478-479. 
78  Mütaffifûn 83/26. Kur’ân’da bu manadaki kullanımların hepsinde mesel ve emsâl kelimeleri darabe 

kelimesiyle kullanılmıştır. 
79  Âl-i İmrân 3/59. “Yüce Allah bu âyette: Hz. Âdem ile Hz. Îsâ’nın babasız olarak dünyaya getiriliş 

durumunu, tabiatını anlatmaktadır.” (Mehmet Okuyan, “Kur’ân’da Hz. Meryem Mucizesi”, Din 
Eğitimi Araştırmaları Dergisi, İstanbul, Aralık 2005, sy: XVI, ss. 129-157. 
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aynı kökten türetilmiş olan mesülât kelimesi “benzer, cezalar”81, müslâ kelimesi “örnek, 

üstün”82, temessele kelimesi “görünmek”83, temâsîl kelimesi ise “heykeller”84 anlamına 

gelmektedir.  

Darabe ve mesele fiilleri ve türevlerinin anlamları hakkındaki bu detaylı izahtan sonra 

özellikle konumuzla ilgili olan darabe meselen ( مَثَلًا ضَرَبَ ) kalıbının “örnek vermek, mi-

sal getirmek, benzetme yapmak, kıssa anlatmak” manalarına ilişkin kullanımı üzerinde 

durmak istiyoruz. “Allah, bir sivrisineği hatta onun da üstünde olanı (ondan daha zayıf 

bir varlığı) misal vermekten utanmaz…”P85F

85
P, “Görmedin mi Allah nasıl bir benzetme yap-

tı: Güzel söz; kökü (yerde) sabit, dalları gökte olan güzel bir ağaç gibidir”P86F

86
P, “Onlara şu 

iki adamı misal olarak anlat…”P87F

87
P, “Hepsine de (uyarmak için) misaller (geçmişlerden 

kıssalar) anlattık. (Öğüt almayıp küfürlerinde ısrar edince Biz de) hepsini helak ettik”P88F

88
P 

âyetlerinde de görüldüğü gibi darabe kelimesi bu manada daima mesel/emsâl kelimele-

riyle birlikte kullanılmıştır.P89F

89 

Kur’ân’da anlatılan kıssaları kastetmek koşuluyla k-s-s kökünden türeyen kelimeler ile 

nebe’, hadîs ve mesel kelimelerinin kullanımlarını karşılaştırdığımızda görüyoruz ki, bu 

kelimeler tamamen aynı anlam ve işlevde kullanılmamaktadır. K-s-s kökünden olup 

kıssaları anlatan kelimeler, geçmişte tarihin herhangi bir döneminde kesinlikle gerçek-

leşmiş olayları anlatmak için kullanılırken, nebe’ kökünden türetilen kelimeler geçmişte 

veya gelecekteki herhangi bir bilgi ya da haberi ifade edebilmektedir. Yine hadîs keli-

mesi, Kur’ân kıssalarına ait anlatımların yanı sıra “Kur’ân, mesaj, haber, olay, olgu, sır, 

gizli bir mesele, söz, sıradan bir söz, efsane, masal, sonradan söylenen, yeni”P90 F

90
P gibi 

farklı anlamlarda kullanılmışlardır. 

 

                                                                                                                                                                                            
80  Şûrâ 42/11. Mesel kelimesinin anlamı için ayrıca bk. Bayraklı, Tefsîr, XV, 46-47. 
81  Ra’d 13/6. 
82  Tâhâ 20/63, 104. 
83  Meryem 19/17. 
84  Enbiyâ 21/52; Sebe’ 34/13. 
85  Bakara 2/26. 
86  İbrâhîm 14/24. 
87  Kehf 18/32. 
88  Furkân 25/39. 
89  Esed, Kur’ân Mesajı, I, 22. 
90  İsfehânî, Müfredât, ss. 108-109. 
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1.1.2.2. Fiiller 

1.1.2.2.1. Etâ Fiili 

E-t-y kökünden türeyen ve asıl anlamı “gelmek”P91F

91
P olan etâ (أَتَى) fiili, Kur’ân’da kendi 

anlamınınP92F

92
P yanı sıra “yaklaşmak P93F

93
P, isabet etmek P94F

94
P, yerinden söküp atmak P95F

95
P, azabın 

gelmesi, azap etmekP96F

96
P, cinsel ilişki P97F

97
P, ikrar ve itaat P98F

98
P, yaratmak P99F

99
P, getirmekP100F

100
P, 

göndermekP101F

101
P, vermekP102F

102
P, gerçekleşmek P103F

103
P” manalarında da kullanılmıştır. 

Kur’ân kıssaları bağlamında ele aldığımızda ise etâ fiili, “Sana Mûsâ’nın haberi ulaştı 

mı?”P104F

104
P, “Sana İbrâhîm’in değerli konuklarının haberi geldi mi?”P105F

105
P âyetlerinde olduğu 

gibi hadîs P106F

106
P ve “Sana biri diğerinden davacı olan iki kişinin haberi geldi mi?”P107F

107
P 

âyetindeki gibi nebe’ kelimeleriyle birlikte kullanıldığında “geçmiş peygamber, toplu-

luk ve kişilerin yaşantılarına dair hayat kesitlerinin Hz. Peygamber’e ve dolayısıyla 

Kur’ân’ın muhataplarına ulaştırılması” anlamına gelmektedir.  

1.1.2.2.2. Telâ Fiili 

T-l-v kökünden türetilen ve asıl anlamı “okumak, tekrarlamak, aktarmak, takip etmek, 
                                                                 
91  İsfehânî, Müfredât, ss. 6-7. 
92  En‘âm 6/40; Hıcr 15/99; Saff 61/6. 
93  Nahl 16/1. 
94  En‘âm 6/40, 47. 
95  Nahl 16/26. Bu âyetle ilgili olarak Zemahşerî’nin açıklaması, “Allah’ın; Kendisini inkâr eden, 

putperest, yeryüzünde büyüklük taslayan ve O’nun âyetlerini  ‘eskilerin masalları’ olarak 
tanımlayanları ve onların atalarını bu şekilde helak etmesi” şeklindedir. (Ebu’l-Kâsım Mahmûd b. 
Ömer b. Muhammed Zemahşerî, el-Keşşâf ‘an Hakâıkı Ğavâmidı’t-Tenzîl ve ‘Uyûni’l-Ekâvîl fî 
Vucûhi’t-Te’vîl, Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-‘Ilmiyye, 1995, II, 578). 

96  En‘âm 6/158; Haşr 59/2. Bu âyetlerdeki kullanımın benzeri olarak rızkın gelmesi şeklindeki Nahl 112. 
âyeti, sevk etmek anlamında değerlendiren Dâmeğânî, bu kullanımlardaki nüansları açıkça 
belirtmemiştir. (Huseyn b. Muhammed Dâmeğânî, Kâmûsu’l-Kur’ân: Islâhu’l-Vucûh ve’n-Nezâir 
fi’l-Kur’âni’l-Kerîm, Beyrut: 1983, s. 14). 

97  Bakara 2/223; A‘râf 7/80-81; Şu‘arâ 26/165; Neml 27/54, 55; ‘Ankebût 29/28-29. 
98  Meryem 19/93.  
99  İbrahim 14/19; Fâtır 35/16. Dâmeğânî ve İbnu’l-Cevzî, bu âyetlerde geçen ye’ti kelimesine cedîd 

kelimesinin katkısıyla kazandırılan anlamı farklı bir anlam olarak değerlendirmişler ve halk 
kelimesinin farklı bir manası olduğu kanaatine varmışlardır. (Dâmeğânî, Kâmûsu’l-Kur’ân, s. 15; 
Ebu’l-Ferec Abdurrahmân İbnu’l-Cevzî, Nüzhetü’l-A‘yuni’n-Nevâzır fî ‘Ilmi’l-Vucûh ve’n-Nezâir, 
tahk. Muhammed Abdülkerîm Kazım er-Râdî, Beyrut: 1404/1984, s. 166).  

100  Meryem 19/27.  
101  Bakara 2/53; Mü’minûn 23/90. 
102  Bakara 2/177. 
103  Hıcr 15/85. 
104  Tâhâ 20/9. 
105  Zâriyât 51/24. 
106  Kur’ân’da etâ fiilinin hadîs kelimesiyle birlikte kullanıldığı başka örnekler için bk. Nâzi‘ât 79/15; 

Burûc 85/17; Ğâşiye 88/1.  
107  Sâd 38/21. 
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yerini almak, ezberden okumak ve ders tekrar etmek”P108F

108
P olan telâ (تَلَى) fiili, “bir kişiyi 

veya bir şeyi aralarında kendilerinden başka hiçbir şeyin bulunamayacağı şekilde yakın 

mesafeden takip etmek ve ona uymak” anlamına gelir. Bu takip, bazen bedenen izleme-

yi bazen de hükümde birine uymayı ifade eder. Bu anlamda telâ fiilinin masdarı tüluvv 

ve tülv kelimeleridir. Telâ fiili, bazen de okumak ve anlamı düşünmek şeklindeki bir 

izlemeyi ifade eder ki, fiil bu manada kullanıldığında masdarı tilâvet kelimesi olur. P109F

109 

Telâ fiilinin Kur’ân’daki kullanımını incelediğimizde kelimenin “okumak”P110F

110
P asıl anla-

mının yanı sıra “uydurmak, rivayet etmek P111F

111
P, takip etmek P112F

112
P, bildirmek P113F

113
P göstermekP114F

114
P, 

önüne koymak, ortaya çıkarmakP115F

115
P, tebliğ etmek P116F

116
P” anlamlarında kullanıldığını gör-

mekteyiz. 

Kelimenin Kur’ân kıssalarına ilişkin âyetlerdeki kullanımlarına baktığımızda ise; “Sana 

Zülkarneyn’i soruyorlar. Deki ‘Onun hakkında size bazı şeyler nakledeceğim”P117F

117
P 

âyetinde “nakletmek, aktarmak”; “Onlar, Süleyman’ın mülkü aleyhine şeytanların uydu-

rup sürdürdükleri yalanlara uydular”P118F

118
P âyetinde “yalan uydurmak”; “…Dahası sen, 

kendilerine mesajlarımızı iletmek için Medyen sakinleri arasında bulunmuş da değildin. 

Fakat (bu mesajları) öteden beri gönderip duran da yine Bizdik”P119F

119
P âyetinde “iletmek, 

ulaştırmak” anlamlarında kullanıldığına şahit olmaktayız.  

Yine “Onlara Âdem’in iki oğlunun kıssasını gerçek bir amaca matuf olarak anlat…”P120F

120
P 

âyetinde “anlatmak”; “Âyetlerimiz kendisine okunduğu zaman, sanki kulaklarında sa-

                                                                 
108  İsfehânî, Müfredât, s. 74; Telâ fiilinin anlamı ve Kur’ân’daki kullanımı hakkında daha geniş bilgi 

için bk. Bayraklı, Tefsîr, II, 205-207. 
109  İsfehânî, Müfredât, s. 74. 
110  Bakara 2/44, 113, 121, 129, 151, 252; Âl-i İmrân 3/58, 108, 113, 164; Mâide 5/27; En‘âm 6/151; 

A‘râf 7/175; Enfâl 8/2; Yûnus 10/16, 61, 71; Ra‘d 13/30; Kehf 18/27, 83; Hacc 22/72; Şu‘arâ 26/69; 
Neml 27/92; Kasas 28/3, 45, 59;  ‘Ankebût 29/3, 45, 48; Fâtır 35/29; Zümer 39/71; Câsiye 45/2, 6, 8; 
Talak 65/11; Mutaffifûn 83/13; Beyyine 98/2.  

111  Bakara 2/102.   
112  Hûd 11/17; Şems 91/1-2. 
113  Mâide 5/1; Hacc 22/30. 
114  Âl-i İmrân 3/93. 
115  Câsiye 45/25. 
116  Câsiye 45/31; Ahkâf 46/7. 
117  Kehf 18/83. Telâ fiilinin “nakletmek, aktarmak” anlamında kullanıldığı başka âyetler için bk. Yûnus 

10/71; Şu‘arâ 26/69; Kasas 28/3; Sebe’ 34/43. 
118  Bakara 2/102. 
119  Kasas 28/45. Telâ fiilinin “iletmek, ulaştırmak” anlamında kullanıldığı bir başka âyet için bk. Zümer 

39/71. 
120  Mâide 5/27. 
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ğırlık varmış da onları işitmiyormuş gibi büyüklük taslayarak arkasını çevirir. İşte böy-

lesini can yakıcı bir azap ile müjdele!”121 âyetinde ise “okumak” manalarında kullanıl-

dığını ve k-s-s kökünden türetilen fiil ve kelimeler ile anlam yakınlığı/birlikteliği içeri-

sinde olduğunu görmekteyiz. 

1.1.2.2.3. Evhâ Fiili 

Sözlükte, “hızlı gösterilen işaret P122F

122
P, işaret, kitabet, risâlet, ilham, gizli söz söylemek, 

fısıldamak ve başkalarına ilkâ edilen her şey” manalarının yanında “emretmek, korkmak 

ve vesvese vermek” anlamlarını da içeren ve evhâ (أَوْحَي) kelimesinin türetildiği vehâ 

fiilinin masdarı olan vahy kelimesi en genel manada “Yüce Allah’ın beşer ile dilediği 

bir amaç ve dilediği bir biçimde iletişim kurma ve konuşma çeşitlerinden her birine, 

özellikle de peygamberler ile konuşma çeşidine verilen isim”dir. P123F

123
P  

Bu kökten fiillerin Kur’ân’daki kullanımlarına baktığımızda; “vahyetmek”, P124F

124
P “işaret 

etmek”P125F

125
P; fiilin fâili Allah olup vahyin muhatabı peygamber değil de herhangi bir insan 

ise “ilham etmek”P126F

126
P; vahyeden Allah olup vahye muhatap olan varlık insan değilse 

varlığın tabiatına uygun “kanun koymak, onu programlamak,  ayarlamak, düzenle-

mek”P127F

127
P; ins ve cin şeytanlarının insan zihnini bulandırmak adına giriştikleri faaliyetleri 

ifade etmek için “fısıldamak/vesvese vermek”P128 F

128
P anlamlarında kullanıldığını görüyoruz. 

Evhâ fiili ve türevlerinin Kur’ân kıssalarının konu edildiği âyetlerdeki kullanımlarını 

incelediğimizde ise; “Sonunda Mûsâ’ya, ‘kullarımı geceleyin yola çıkar; şunu da iyi 

biliniz ki siz mutlaka takip edileceksiniz’ diye vahyettik”P129F

129
P âyetinde “vahyetmek”; 

                                                                 
121  Lokmân 31/7. Telâ fiilinin “okumak” anlamında kullanıldığı başka bir âyet için bk. Kalem 68/15. 
122  İsfehânî, Müfredât, s. 536. 
123  M. Zeki Duman, Vahiy Gerçeği, Ankara: Fecr Yayınları, 1997, s. 19. Vahy kelimesi hakkında daha 

geniş bilgi için bk. İsfehânî, Müfredât, ss. 536-537; Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, ss. 566-
567. 

124  Nisâ 4/163; A‘râf 7/117, 160; Yûnus 10/2; 87; Yûsuf 12/3, 15, 109; Ra‘d 13/30; İbrâhîm 14/13; Nahl 
16/43, 123; İsrâ 17/39, 73, 86; Tâhâ 20/77; Enbiyâ 21/7, 25, 73; Mü’minûn 23/27; Şu‘arâ 26/52, 63; 
Fâtır 35/31; Şûrâ 42/7, 13, 52; Necm 53/10. 

125  Nisâ 4/163; Meryem 19/11. 
126  Mâide 5/111; Tâhâ 20/38; Kasas 28/7.  
127  Nahl 16/68; Fussılet 41/12; Zilzâl 99/4-5. 
128  En‘âm 6/112, 121. 
129  Şu‘arâ 26/52. Evhâ fiilinin “vahyetmek” anlamında kullanıldığı başka âyetler için bk. Nisâ 4/163; 

A‘râf 7/117, 160; Yûnus 10/87; Hûd 11/36; Yûsuf 12/3; Nahl 16/43; Tâhâ 20/77; Enbiyâ 21/7, 25; 
Mü’minûn 23/27; Şu‘arâ 26/63; Şûrâ 42/13. 
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“Hani ilâhî mesajı annene şöyle ilham etmiştik”130 âyetinde “ilham etmek” anlamlarında 

kullanıldığını belirledik.  

Yine “Bu olay, Bizim sana aktardığımız gaybî haberlerden biridir; üstelik sen, onlar 

tuzak kurmak niyetiyle plan yapmak için bir araya geldiklerinde onların yanında da de-

ğildin”131 âyetinde “aktarmak”; “Bizim rehberliğimiz altında ve bildirdiğimiz şekilde 

gemiyi inşa et ve zulmedenler hakkında Bana hitap etme (onların kurtuluşu için Bana 

yalvarma)! Onlar mutlaka boğulacaklardır”132 âyetinde ise “bildirmek” manalarında 

kullanıldıklarını tespit ettik.    

Kıssa kavramıyla ilişkili kavram ve fiiller hakkında bu şekilde bilgi verdikten sonra 

Kur’ân kıssalarında adı ya da unvanı geçen ve söz konusu kıssalarda baş rollerdeki bazı 

karakterleri tanımlayan kavramlar üzerinde durmak istiyoruz.  

1.1.3. Kur’ân Kıssalarında Geçen Bazı Kavramlar  

Kur’ân’da insana ilişkin olumlu ve olumsuz kişilik özellikleri belirli kavramlar kullanı-

larak ifade edilmektedir. Bu kavramlar etrafında söylenenler, kişilik özellikleri belirtilen 

insan tiplerini sınıflandırma niteliği de taşımaktadır. Bu manada Kur’ân, olumlu ve 

olumsuz yönleriyle âdeta bir insan profili çizmektedir.133  

Konuyla ilgili kıssaların anlatıldığı âyetlerde zikredilen ve söz konusu kıssaların günü-

müz insan ve toplumu için ifade ettiği önemi ortaya koyma adına görev, sorumluluk, 

yetki ve davranış modellerinin mutlaka incelenmesi gereken bazı insan karakterleri var-

dır. Bu karakterleri, üstlendikleri görev ve toplumlarının kendilerine yükledikleri mis-

yon çerçevesinde belirgin bir sınıflamaya tabi tutarak tanıtmak istiyoruz: 

1.1.3.1. Yöneticilerle İlgili Kavramlar 

Yüce Allah’ın elçileri ilâhî mesajla bir topluluğa geldiklerinde o topluluğun yöneticileri 

farklı tutumlar sergilemişler ve onların takındıkları davranışlara göre insanların elçilere 

ve mesaja yaklaşımları şekillenmiştir. Söz konusu yöneticilerin sergiledikleri davranış-
                                                                 
130  Tâhâ 20/38. Evhâ fiilinin “ilham etmek” anlamında kullanıldığı başka âyetler için bk. Mâide 5/111; 

Kasas 28/7. 
131  Yûsuf 12/102. Evhâ fiilinin “aktarmak” anlamında kullanıldığı başka âyetler için bk. Âl-i İmrân 3/44; 

Hûd 11/49.  
132  Hûd 11/37. Evhâ fiilinin “bildirmek” anlamında kullanıldığı bir başka âyet için bk. Mü’minûn 23/27.  
133  Ali Rıza Aydın, Birey ve Din, İstanbul: İnsan Yayınları, 2004, s. 38. 
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ları ve oluşturdukları model karakterleri iyi tahlil etmek gerekmektedir. Şimdi bu yöne-

ticileri tanımaya çalışalım. 

1.1.3.1.1. Firavun 

Firavun (فِرْعَوْن) kelimesi, Eski Mısır dilinde “büyük ev” anlamına gelen per’aodan 

gelmektedir. Kelimenin Arapça’ya İbrânice veya Süryânice’den geçtiği ileri 

sürülmekte134 ve Arapça’da “kötü huylu, küstah yönetici, azgın kişi”135 anlamında kul-

lanılmaktadır.  

M.Ö. 2400’lerden itibaren Mısır’da kullanımına rastlanan firavun kelimesi, aslında 

XVIII. sülale dönemi ortalarına kadar krallık sarayını ve orada oturanları ifade etmek 

üzere “saray” anlamında kullanılmıştır. M.Ö. 950-730 yılları arasındaki  metinlerde ise, 

kralın adının başında bir unvan olarak yer almaktadır.136 

Firavun, Mısır krallarının unvanıdır. Nasıl ki Habeş krallarına Necâşî, Yemen krallarına 

Tübba‘, İran krallarına Kisrâ, Bizans krallarına Kayser ve Hrakl, Osmanlı hükümdarla-

rına Padişah deniliyorsa Mısır krallarına da Firavun denmektedir.137 

Eski Mısır inancında firavun hem kral hem de tanrının oğlu, dolayısıyla tanrıdır. Bu 

nedenle firavun, yeryüzündeki düzenin muhafaza ve devamından sorumlu olduğu gibi 

dinî hayatın da en önemli ve yetkili kişisidir. Dolayısıyla ülkenin bütün mabedlerinde 

ibadetler onun adına yapılırdı. Bütün Mısır onundu ve idarî, adlî, askerî ve dinî yetkiler 

onun elindeydi.138  

Hz. Mûsâ dönemindeki Firavun’un II. Ramses olabileceği ileri sürülür.139 Kaynaklarda 

yer alan bilgilere göre, sözü edilen dönemde İsrâiloğullarını esaret altında tutan Fira-

vun’a bir gün kâhinleri, -doğrudan doğruya veya gördükleri bir rüya üzerine- 

İsrâiloğullarından bir çocuk doğacağını ve büyüdüğü zaman Mısır hükümdarlığını eline 

geçireceğini söylerler. Bunun üzerine Firavun, İsrâiloğullarından doğacak bütün erkek 

                                                                 
134  Ömer Faruk Harman, “Firavun”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, XIII, 118. 
135  İsfehânî, Müfredât, s. 384; İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XI, 167. 
136  Harman, “Firavun”, s. 118. 
137  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, I, 293-294; Süleyman Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, 

İstanbul: Yeni Ufuklar Neşriyat, 2004, s. 162. 
138  Harman, “Firavun”, ss. 118-119. 
139  Mustafa İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân –Gerekçeli Meal-Tefsir-, İstanbul: Düşün Yayıncılık, 

2008, ss. 391, 762-763. 
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çocukların öldürülmesini emreder ve doğan erkek çocuklar öldürülür. Bu uygulama 

nedeniyle kölelerin azaldığı görülünce, yeni bir karar ile doğan erkek çocukların her 

sene değil, iki yılda bir öldürülmelerine hükmedilir. Bu durum Hz. Hârûn’un ölümden 

nasıl kurtulduğunu da izah eder.140    

Kur’ân’da Hz. Mûsâ ile onun döneminde Firavun olan hükümdar arasındaki mücadele 

uzun uzadıya anlatılır. Buna göre söz konusu Firavun, Allah’a karşı ilahlık iddiasında 

bulunması, İsrâiloğullarını köleleştirmesi, zalim ve despotça yapısıyla dikkatleri çeker. 

Kur’ân’da betimlenen Firavun tipi, İslâmî gelenekte Allah’ın otoritesine karşı çıkan, 

zalim, zorba ve despot her kişi için geçerli olan bir prototip olarak değerlendirilir.141  

Hz. Mûsâ dönemindeki Mısır Devleti’nin en üst yöneticisi olan Firavun, iktidarı elinde 

bulunduran siyasî, idari ve askeri gücün sahibidir. 

1.1.3.1.2. Hâmân 

Kur’ân’da adı geçen Hâmân (هَامَان)’ın kimliği ve görevi hakkında farklı görüşler ileri 

sürülmektedir. Kur’ân-ı Kerîm, Hz. Mûsâ’nın Firavun ve Kârûn’la birlikte Hâmân’a da 

gönderildiğini ifade ettiğine göre142 Hâmân, önemli bir şahsiyettir. Öte yandan Fira-

vun’un ondan bir kule yapmasını istemesi, Hâmân’ın Mısır yönetiminde Firavun’dan 

sonra gelen ve ona çok yakın bir kişi olduğunu gösterir. Bundan hareketle onun başvezir 

olduğu ileri sürülmüşse de,143 Kur’ân’da onun vezirliğinden söz edilmemektedir. Nasıl 

ki, Kur’ân’ın bahsettiği firavun bir şahıs ismi olmayıp kralın unvanı veya ikametgâhının 

adı ise, hâmânın da bir şahıs ismi olmaktan çok Amon kültü rahiplerine verilen bir un-

van olması muhtemeldir.144 

                                                                 
140  A. J. Wensinck, “Fir‘avn”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, IV, 641. 

Firavun’un İsrâiloğullarına uyguladığı bu katliamın sebebi Taberî Tefsiri’nde şöyle açıklanır: “Bir gün 
Firavun rüyasında Kudüs’ten Mısır’a doğan bir ateşin gelip Kıpti ırkından olanları yaktığını ve 
İsrâiloğullarına dokunmadığını görür. Bunun üzerine sihirbaz ve kâhinleri toplayıp onlardan bu 
rüyanın yorumunu sorar. Onlar da şu cevabı verirler: ‘İsrâiloğullarından bir çocuk doğacak, sen onun 
eliyle mülkünü kaybedip helak olacaksın.’ İşte bundan sonra Firavun, İsrâiloğullarının doğan her 
erkek çocuğunu öldürmeyi emreder.” (Ebû Ca‘fer Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Câmi‘u’l-Beyân 
‘an Te’vîli Âyi’l-Kur’ân, Beyrut: Dâru’l-Mârife, 1988, I, 212-217).  

141  Şinasi Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, Ankara: Vadi Yayınları, 1998, s. 131. 
142 “Kârûn’u, Firavun’u, Hâmân’ı da (helak ettik). And olsun, Mûsâ onlara açık kanıtlar getirdi. Fakat 

onlar o yerde büyüklük tasla(yıp âyetlerimizi kabule tenezzül etme)diler. Ama geçip gidecek, 
(elimizden kurtulacak) değillerdi.” (‘Ankebût 29/39). 

143  J. Eisenberg, “Hâmân”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, V/I, 178. 
144  Şaban Kuzgun, “Hâmân”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1997, XV, 437; J. Breasted, A History of 

Egypt, New York: 1950, s. 520. 
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Bu bilgiler ışığında Hâmân’ın, rahiplere verilen bir unvan olmasının yanı sıra Hz. Mûsâ 

dönemindeki Mısır devlet yönetimini elinde bulunduran, Yüce Allah’ın otoritesine is-

yankâr, yönetimi altında bulunan insanlara karşı da zalim, zorba ve despotça davranan 

iktidarın bürokratik ayağını temsil eden ve protokolde Firavun’dan sonra gelen ikinci 

kişi olduğu söylenebilir.  

Hâmân adı Kur’ân’da altı âyette Firavun’la birlikte zikredilmektedir.145 Bu âyetlerden 

anlaşıldığına göre Yüce Allah Hz. Mûsâ’yı Firavun, Hâmân ve Kârûn’a âyetler, deliller 

ve mucizelerle göndermiş146 fakat onlar Mûsâ’yı “çok yalancı bir sihirbaz”147 diye suç-

layarak ilâhî davetini reddetmişlerdir. 

1.1.3.1.3. Tâlût 

Kur’ân’da zikredilen Tâlût (طَالُوت)’la ilgili olarak kaynaklarda şu bilgiler yer almakta-

dır: O, Kitâb-ı Mukaddes’te geçen melik Seul’dur. Boyunun uzun oluşu nedeniyle bu 

şekilde isimlendirilmiştir. Bir başka görüşe göre; Tâlût kelimesi, tıpkı Hârût-Mârût, 

Hâbil-Kâbil, Ye’cûc-Me’cûc eşleştirmelerinde olduğu gibi Câlût kelimesiyle kafiye 

bakımından ahenk içerisindedir.148 

Başka bir kaynakta Tâlût’un, Yuşa bin Nun sonrası (M.Ö. XI. yy) yaklaşık olarak 200 

yıl süren hakimler döneminin bitiminde İsrâiloğullarının başına geçen ilk kral olduğu 

bilgisi mevcuttur. Ahit sandığından (Tâbût) sorumlu olan Tâlût, Peygamber Samuel 

tarafından İsrâiloğullarının kralı olarak takdis edilir. Başarılı bir asker olan Dâvûd’u 

kendisine komutan olarak tayin eder ve Filistîlere karşı büyük zaferler kazanır.149 

İsrâiloğulları onun zamanında yükseliş dönemine geçerler.150  

Bu kanaat, Kur’ân’da zikredilen Tâlût profiline daha uygundur. Zira Kur’ân’ın bildiril-

diğine göre İsrâiloğulları, Hz. Mûsâ’dan sonraki bir peygamberden kendilerini Allah 

yolunda savaşa götürecek bir kral tayin etmesini istemişlerdir. Bunun üzerine peygam-

berleri onlara Tâlût’un kral olarak seçildiğini bildirmiş, fakat İsrâiloğulları, onun krallı-

ğına itiraz etmişlerdir. Bu durum karşısında elçi, Allah’ın Tâlût’u onlardan daha üstün 
                                                                 
145  Kasas 28/6, 8, 38; ‘Ankebût 29/39; Mü’min 40/24, 36. 
146  ‘Ankebût 29/39. 
147  Mü’min 40/23-24. 
148  Bernhard Heller, “Tâlût”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1979, XI, 697. 
149  Tâlût’un Dâvûd komutasındaki ordusunun Filistîlere karşı elde ettiği zafer için bk. Bakara 2/247-252. 
150  Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, s. 357. 
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kıldığını, bilgi ve kuvvetini artırdığını, onun krallığının en belirgin alametinin ise, düş-

man elinde bulunan ve içinde Mûsâ ile Hârûn ailelerinin bıraktıkları eşyaların bir kısmı 

mevcut olan tâbûtu151 (ahid sandığı) geri getirmek olduğunu kendilerine bildirmiştir.152 

Komutan Dâvûd’un inançlı az sayıda askeriyle kendilerinden kat kat fazla olan Câlût ve 

ordusuyla yaptığı savaşı kazanıp Câlût’u öldürmesi, ardından da Yüce Allah’ın Dâvûd’a 

hükümdarlık ve peygamberlik verdiği bilgisinin Kur’ân’da yer alması153, bu görüşü 

desteklemektedir.  

1.1.3.1.4. Câlût 

Câlût (جَالُوت) ismi, Kitâb-ı Mukaddes’teki Filistîlerin komutanı Goliat’a Kur’ân’da veri-

len addır. Filistî kavminden ve Gat şehrinden olan Goliat, iri cüssesi sebebiyle âdeta dev 

gibi tasvir edilmekte ve onun Refaîm denilen devasa cüsseleriyle meşhur ırkın bir baki-

yesi olduğuna inanılmaktadır. Eski Ahit, Goliat’ı Filistî diye takdim ederken İslâmî 

kaynaklarda o, Bâbilli veya ‘Âd ya da Semûd kavimlerinin ileri gelenlerinden bir kişi 

olarak gösterilmekte, hatta Berberîlerin kralı olduğu da nakledilmektedir. Tarih ve 

Tefsîr kitaplarında Câlût’un kimliği ve Dâvûd’la mücadelesine dair İsrâiliyyât türünden 

çeşitli rivayetler yer almaktadır ki bunlar, Eski Ahit’teki kıssaya benzer mahiyettedir.154 

Câlût ismi, Dâvûd tarafından öldürülen krala gelinceye kadar Filistin Berberî krallarına 

verilen bir unvandır. Bu bağlamda, Dâvûd’un öldürdüğü bu sonuncu kralın Mâlûd b. 

Dabâl b. Hattân b. Fâris’in oğlu olup Câlût unvanına sahip olduğu ve pek çok Berberî 

kabilesinin reisi olarak İsrâiloğullarına ait vadileri istila ettiği bilgisi söz konusudur.155    

Kur’ân’a göre zorba ve güçlü bir kral olan Câlût, Tâlût ve ordusuna karşı giriştiği bir 

savaşta Hz. Davûd tarafından öldürülür.156 İsfehânî’ye göre de Câlût, Hz. Dâvûd’un 

                                                                 
151  Râğıb’ın ifade ettiğine göre; tâbût, insanlar arasında bilinen bir şeydir. Bakara 248. âyette geçen tâbût, 

ağaçtan yapılmış bir sanduka olup içine hikmet yerleştirilmiştir. Diğer bir görüşe göre tâbût, kalptir. 
Sekîne ise, onun içinde bulunan bilgidir. Bu nedenle kalp, bilginin kabı, hikmetin evi, tâbûtu, çanağı 
ve sandukası diye adlandırılmıştır. Bu anlamda denmiştir ki: Sırrını, sızdırmayan bir kaba koy. Kalbe 
tâbût adı verildiğine göre Hz. Ömer, İbn Mes‘ûd hakkında: İlim dolu bir göğüs, der. (İsfehânî, 
Müfredât, s. 71). 

152  Bakara 2/247-248. Bu konuda daha geniş bilgi için bk. Abdurrahman Küçük, “Câlût”, DİA, İstanbul: 
TDV Yayınları, 1993, VII, 38. 

153  Bakara 2/249-251. 
154  Küçük, “Câlût”, s. 38. 
155  B. Carra de Vaux, “Câlût”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977,  III, 15. 
156  Bakara 2/251. Bilgi için bk. Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, s. 75. 
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attığı taş ile öldürdüğü azgın kralın adıdır.157 Bu hadise, Gor’da yani Ürdün’ün aşağı 

ovasındaki Baysan’da cereyan etmiştir. Halen Baysan civarında Câlût menbaı ve Câlût 

ovası olarak bilinen iki mekânın bulunması, bu kanaati desteklemektedir.158 

1.1.3.1.5. Melik/Mâlik 

Sözlükte, “sahip olmak”159 manasındaki milk (mülk, melk) kökünden türeyen melik (مَلِك) 

(ç. mülûk) kelimesi, “halk üzerinde emretme ve yasak koyma yetkisine sahip olan ki-

şi”160 anlamına gelmektedir. Kelimeye bir hükümdar unvanı olarak İslâm öncesine ait 

bazı kitâbelerde rastlanmaktadır. Güney Arabistan’da Sebeliler’den kalan Sirvah 

kitâbesinde bu unvan, Sebe hanedanına mensup bir kral için kullanılmış, Kuzey Arabis-

tan’da bulunan Nemâre mezar kitâbelerinde de İmru’l-Kays b. Hucr, melikü’l-‘Arab 

olarak nitelendirilmiştir.161 

Allah’ın sıfatlarından biri olan melik162, bazılarına göre siyasete hükmeden herkese veri-

len isimdir. Bu, nefsine hakim olmak, temkin ile hareket etmek, kendisine verilmiş olan 

güçlerin yularını elinde tutup onları heva ve hevesin peşine düşmekten alıkoymaktır. 

Başkasına karşı gücünü kullanma konusunda, kendine hakim olmaktır.163 

“Kur’ân, baştan sona eski Mısır yöneticilerini Firavun unvanıyla anarken, istisnai ola-

rak Yûsuf sûresinde onları melik adıyla ifade eder. Bunun nedeni, Hz. Yûsuf dönemin-

deki yöneticinin Firavunlar hanedanına mensup olmamasıdır.”164 

Benzer şekilde “hükümdar, sahip” anlamındaki mâlik (مَالِك) kelimesi de, Kur’ân’da sa-

dece bu dünya hükümdarları için değil, Allah hakkında da kullanılmaktadır.165 Ancak 

İslâm hükümdarları, çoğunlukla bu unvanı kullanmamışlardır. Bu kelime, Kur’ân’da 

                                                                 
157  İsfehânî, Müfredât, s. 103. 
158  B. Carra de Vaux, “Câlût”, s. 15. 
159  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XIV, 125. 
160  Isfehânî, Müfredât, s. 489. 
161  Ahmet Güner, “Melik”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2004, XXIX, 51-52. 
162  Kur’ân’da melik kelimesi Tâhâ 20/114, Mü’minûn 23/116, Haşr 59/23, Cum‘a 62/1 ve Nâs 114/2. 

âyetlerde Yüce Allah’ın bir sıfatı olarak “mutlak otorite sahibi” anlamında; Yûsuf 12/43, 50, 54, 72, 
76 ve Kehf 18/79. âyetlerde ise Mısır yöneticilerinin lakabı olarak “kral” manasında kullanılmıştır. 

163  Isfehânî, Müfredât, s. 489. Kur’ân’da hiçbir peygamber hakkında melik unvanı kullanılmaz. Bunun 
sebebi, meliklerin sadece dünya işleri bakımından devlet başkanı, peygamberlerin ise hem dünya hem 
de din işleri yönünden devlet başkanı kabul edilmeleri olsa gerektir. (Mehmet Sönmez, Kur’ân’da 
İdareciler, Ankara: Semih Ofset, 2002, s. 21). 

164  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 439. 
165  Fâtihâ 1/4; Âl-i İmrân 3/25. 
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olduğu gibi, Allah için kullanılmadığı takdirde, yabancı milletlerin hükümdarlarını ifade 

eder. İslâm hükümdarları için kullanıldığında ise, tahkirden ziyade İslâm’a aykırı idare 

şekline bir telmih kabul edilir. Bu nedenle Muaviye’nin İslâmî devlet geleneğinde bir 

ilk olarak mâlik unvanını alması hoş karşılanmamıştır.166  

1.1.3.2. Kavimlerin İleri Gelenleriyle İlgili Kavramlar 

Günümüz çağdaş ve geleneksel toplumlarında olduğu gibi Kur’ân kıssalarının vuku 

bulduğu topluluklarda da öne çıkan ve toplumun ilâhî mesaja bakış açılarını olumlu 

veya olumsuz yönde etkileyen insan ve karakterler vardır. Şimdi Kur’ân’ın isimlendir-

mesiyle bunları tanımaya çalışalım. 

1.1.3.2.1. Mele’ 

Sözlükte “dolmak, doldurmak; yardım etmek, danışmak” manalarına gelen m-l-e kö-

künden türemiş bir isim olan mele’ (مَلَأ) kelimesi, “herhangi bir görüş veya inanç etra-

fında bir araya gelen topluluk, toplumun ileri gelenleri, seçkinler, fikir danışılan ve gö-

rüşleri alınan kimseler, görünüş itibariyle göz dolduran ve gönüllerde kendisine karşı 

büyüklük hissi uyandıran topluluk” anlamlarına gelmektedir.167 Mele’, “ülke yöneti-

minde yer alan kabine, parlamento veya toplumda söz sahibi olan seçkinler grubu-

dur.”168 

Fahreddîn Râzî, Kur’ân-ı Kerîm’de mele’ olarak tanıtılanların, kendisini peygamberlerin 

karşısına koyan seçkin kimseleri ifade ettiğini, bunların topluluk içinde en önde yer al-

maları ve heybetli görünüşleriyle göz doldurmaları sebebiyle bu şekilde adlandırıldıkla-

rını dile getirmektedir.169 

Kur’ân’da aynı zamanda fikir danışılan kimseleri ifade eden mele’ kelimesi, çoğu Hz. 

Nûh, Sebe Melikesi, Hz. Mûsâ ve Firavun’dan bahseden âyetlerde olmak üzere özellikle 

peygamber kıssalarında otuz yerde geçmektedir.170 

                                                                 
166  M. Plessner, “Melik”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977,  VII, 664. 
167  Isfehânî, Müfredât, s. 490; İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XIV, 114-115. 
168  Mehmet Şanver, Kur’ân’da Tebliğ ve Eğitim Psikolojisi, İstanbul: Pınar Yayınları, 2004, s. 57.  
169  Ebû Abdillâh Muhammed b. Ömer Fahreddîn er-Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, Beyrut: ty., VI, 170. 
170  Kur’ân’da mele’ kavramının geçtiği âyetler için bk. Bakara 2/246; A‘râf 7/60, 66, 75, 88, 90, 103, 

109, 127; Yûnus 10/75, 83, 88; Hûd 11/27, 38, 97; Yûsuf 12/43; Mü’minûn 23/24, 33, 46; Şu‘arâ 
26/34; Neml 27/29, 32, 38; Kasas 28/20, 32, 38; Sâffât 37/8; Sâd 38/6, 69; Zuhruf 43/46.   
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Kur’ân’da mele’ kelimesi, sahip oldukları zenginlik, soyluluk, sosyal statü gibi maddi 

imkânlara aldanarak hak din ve onu tebliğ eden peygamberle mücadeleye kalkışan, ina-

nanlara zulüm ve baskı uygulayan inkârcı liderler hakkında zikredilmiş; bunların batıl 

inançları ve haksız menfaat amaçları uğruna, kendilerine gönderilen peygamberlerin 

getirdikleri inanç esasları ve değerler doğrultusunda toplumda gerçekleştirmek istedikle-

ri değişimi engellemeye çalıştıkları vurgulanmıştır.  

Mele’ kelimesinin geçtiği âyetlerden anlaşıldığına göre, peygamberlerin toplumlarını 

uyarma ve dine davet sürecinde kurulu düzeni ellerinde bulunduran varlıklı ve imtiyazlı 

kişilerden oluşan gruplar, iktidar güçlerini kaybetme ve bazı imtiyazlardan mahrum 

kalma korkusuyla hareket ederek sahip oldukları otoritenin hak din ve peygamber tara-

fından yıkılmasına ve çıkarlarının bozulmasına karşı çıkmışlardır. Hz. Muhammed’in 

ilk muhatabı olan Mekkeliler arasında bu kesimi, Rasûlüllâh’ın nübüvvetini reddedip 

onu susturmaya çalışan Kureyş’in ileri gelenleri temsil etmiştir.171  

Konuyla ilgili âyet ve hadislerin vermek istediği asıl mesaj, bu tür aşağılayıcı ve baskıcı 

tutumların geçmiş dönemlerle sınırlı kalmayıp her dönemde karşılaşılabilecek bir insan-

lık sorunu olduğunu bildirmek ve Müslümanlarda geçmiş peygamberlerin ve Hz. Mu-

hammed’in izlediği yöntemi benimseyerek her türlü despotik anlayış ve tavra karşı bir 

mücadele ruhu geliştirmektir.172 Zira inançta samimiyet, onun uğrunda gereken sabır, 

azim ve kararlılığı göstermeyi, ödenmesi gereken bedeli ödemeyi gerektirir. 

1.1.3.2.2. Kârûn 

Sözlükte “lokmaları çifter çifter, hurmayı ikişer ikişer yiyen kişi” anlamına gelen k-r-n 

kökünden türetilen173 ve Kur’ân’da Kârûn (قَارُون) adıyla kıssası anlatılan bu kişi, çöl 

hayatında Mûsâ’nın otoritesine karşı başlatılan isyan hadisesinde başrolü oynamakta-

dır.174 Tevrat’ta Hz. Yâ‘kûb’un oğlu Levi’nin oğlu Kohat’ın oğlu Yitshar’ın oğlu olarak 

gösterilen Korah175, Mûsâ ve Hârûn’a karşı çıkarılan bir isyan hareketiyle gündeme 

gelmektedir. Yahudi kaynaklarında Kârûn, Tevrat kurallarını küçümseyenlerin, Tevrat’a 

ve Rabb’in otoritesine karşı çıkanların ilk örneği olarak takdim edilmektedir. Mûsâ, 

                                                                 
171  İbrahim Çelik, “Mele’”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2004, XXIX, 36-37. 
172  Çelik, “Mele’”, s. 37. 
173  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 89. 
174  D. B. Macdonald, “Kârûn”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, VI, 371. 
175  Kitâb-ı Mukaddes, Çıkış 6/16, 18, 21; Sayılar 16/1. 
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Kârûn ve beraberindekileri yatıştırmak istemiş, fakat onlar isyanlarını sürdürmüşler, 

sonunda toprak yarılmış ve içine gömülmüşlerdir.176 

İslâmî kaynaklarda Kârûn’la ilgili çeşitli rivayetler vardır. Tevrat’taki verilere dayana-

rak onun Hz. Mûsâ’nın amcasının oğlu olduğu belirtilir. Mûsâ ve Hârûn’dan sonra 

İsrâiloğullarının en bilgilisi olarak kabul edildiği, Tevrat’ı çok güzel okuduğu, 

İsrâiloğulları Mısır’da yaşarken Firavun tarafından onlara yönetici tayin edildiği fakat 

tıpkı Sâmirî gibi Allah düşmanı olup bozgunculuk çıkardığı, Hz. Mûsâ’dan simya ilmi 

öğrendiği belirtilmekte; evinin, elbiselerinin ve hazinelerinin özellikleri ve gösterişli 

tavırları nakledilmektedir.177  

Kur’ân’da Kârûn, Hz. Mûsâ’nın kavminden, hazinelerinin anahtarlarını ancak güçlü bir 

topluluğun taşıyabildiği, zenginliğiyle gururlanan ve şımaran birisi olarak tanıtılır. 

Kârûn gösterişi seven ve kavminin arasında ihtişamla dolaşan bir kişidir. Onun bu du-

rumu, bazılarının hayranlığını çekmektedir. Servetiyle böbürlenmemesi gerektiğine dair 

uyarılara karşı Kârûn, söz konusu serveti kendi aklı ve bilgisi sayesinde elde ettiğini 

ileri sürmektedir. Sonunda kendisi, evi ve serveti yerin dibine geçirilmiş, bu felaketten 

ne kendisini kurtarabilmiş ne de onu kurtarabilecek bir topluluk ortaya çıkmıştır.178 

Kârûn’un bu acı sonu, bu dünyanın geçici servetini ahiret yurdunda Yüce Allah’ın ina-

nan, gereği gibi ibadet eden, tevazu ve doğruluk sahibi kullarına vereceği ebedî lütfuna 

tercih edenlere bir ibret olarak sunulmaktadır.179   

İslâm’da Kârûn, tarih boyunca para ve servetiyle azıp şımaran ve ilâhî mesaja direnen 

insanların tipik bir örneği olarak karşımıza çıkmakta180 ve Hz. Mûsâ dönemindeki Fira-

vun’un zalim, zorba ve despot yönetiminin ekonomik ayağını oluşturmaktadır.  

1.1.3.2.3. Mütraf 

“Rahat, refah ve bolluk içinde yaşamak” anlamındaki terife fiilinin if‘âl bâbından mef‘ûl 

isim olan mütraf (مُتْرَف) (ç. mütrafîn), “nimetin ve zenginliğin şımartıp azdırdığı, şehvet-

lerine dalmış, zorba, istediğini yapan, büyük günah işlemekte ısrar eden, ahireti yalanla-

                                                                 
176  Ömer Faruk Harman, “Kârûn”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2001, XXIV, 519. 
177  Harman, “Kârûn”, ss. 519-520. 
178  Kasas 28/76-82. 
179  Macdonald, “Kârûn”, s. 371. 
180  Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, s. 214. 
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yan, sapık, yalancı, fasık ve kafir kimseler” demektir.181 

Bu kelime ve türevleri Kur’ân’da sekiz âyette geçmiş182 ve “nimet ile şımarmak, azmak 

ve taşkınlık yapmak” anlamlarında kullanılmıştır. Kendilerine Allah tarafından verilen 

nimetlerle azanlar (mütrafîn) Kur’ân’da, ashâb-ı şimâl olarak nitelenen cehennemlik 

insanlardır. Bunlar büyük günah işlemekte ısrarcı, öldükten sonra dirilmeyi inkâr eden, 

sapık, yalanlayıcı, fasık, zalim, azgın, âsi ve kafir kimselerdir.183  

Toplumun ileri gelenleri arasında sayılan, zenginliklerinden dolayı refah içerisinde ya-

şayan, şımarık tavırlar sergileyen, nefsî arzularının esiri olmuş ve hayatlarını zevklerine 

göre düzenleyen gruplardan biri olan mütrafîn, Kur’ân’da eleştirilen insanlar arasında 

yer alır.184 Aslında mütrafîn kavramıyla ifade edilenlerle diğer ileri gelen gruplar (me-

le’, müstekbir) arasında, peygamberi reddederek mevcut bozuk yapıyı koruma anlayışı 

açısından herhangi bir fark yoktur. Kur’ân’ın bu grupları farklı şekillerde isimlendirme-

sinin amacı, her bir grubun en önemli özelliğini ön plana çıkarmak olsa gerektir.185 Bu 

doğrultuda mütrafîn grubun en belirleyici özelliği, servet ve nimet şımarıklığı nedeniyle 

ülke ve uygarlıkların yıkımına sebep olan zulme bulaşmalarıdır.186  

Kur’ân’da zikredilen ve hemen hemen tüm topluluklarda göze çarpan bu tür grupların 

vahye karşı son derece hoşgörüsüz davrandıkları görülmektedir. Çünkü söz konusu 

gruplar, Allah’ın elçisine tabi olduklarında imtiyazlarını, ekonomik çıkarlarını ve yürür-

lükteki geleneklerini kaybedeceklerinin farkındadırlar. Bu nedenle peygambere ve onun 

getirdiği mesaja karşı durmaktadırlar.187 “İnsanlardan öyleleri vardır ki, bilgisizce (baş-

kalarını) Allah yolundan saptırmak ve onu alay konusu yapmak için boş sözlere müşteri 

olurlar. İşte onlara küçük düşürücü bir azap vardır.”188 “Biz, hangi ülkeye bir uyarıcı 

gönderdiysek mutlaka oranın varlıkla şımarmış kimseleri, ‘Biz, sizin gönderdiğiniz şeyi 
                                                                 
181  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, II, 222; Daha geniş bilgi için bk. İsmail Karagöz, “Teref ve Mütref”, 

Dini Kavramlar Sözlüğü, Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 2007, ss. 508-509, 652. 
182  Hûd 11/116; İsrâ 17/16; Enbiyâ 21/13; Mü’minûn 23/33, 64; Sebe’ 34/34; Zuhruf 43/23; Vâkı‘a 

56/45. 
183  Karagöz, “Teref ve Mütref”, s. 652. 
184  Muhsin Demirci, Nas-Olgu İlişkisi Bağlamında Kur’ân’da Sosyal Gerçeklik, İstanbul: Ensar Neş-

riyat, 2008, s. 275. 
185  Kadir Ergün, Kur’ân-ı Kerim’deki Kıssaların Sosyal Değişme Açısından İncelenmesi, 

(Yayınlanmamış Yüksek Lisans Tezi, UÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, 1992), s. 65. 
186  Yaşar Nuri Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, İstanbul: Yeni Boyut Yayınları, 1998, s. 679. 
187  Muhammed İzzet b. Abdulhâdî b. Derviş Derveze, Kur’ân’a Göre Hz. Muhammed’in Hayatı, çev. 

Mehmet Yolcu, İstanbul: Yöneliş Yayınları, 1989, I, 372-373. 
188  Lokmân 31/6. 
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inkâr ediyoruz. Biz servet ve soy açısından sizden daha güçlüyüz. Bu durumda bizim 

cezaya çarptırılmamız söz konusu olamaz’ derler”189 âyetleri onların bu durumlarını 

gözler önüne sermektedir.   

1.1.3.2.4. Müstekbir 

Sözlükte “büyük ve cüsseli olmak” anlamındaki k-b-r kökünün istif‘âl kalıbından türe-

yen müstekbir (مُسْتَكْبِر), “kendini büyük ve üstün görüp gerçekleri kabul etmeyen, hakka 

karşı inatla direnen kimse”190 demektir. Müstekbir, müstad‘afın karşıtıdır. Önemli bir 

psikolojik hastalık olan büyüklük kuruntusu içindeki müstekbir, toplumda daima 

müstad‘af gruba baskı ve zulüm uygulamak ister.191 Bu doğrultuda Firavun, Hâmân ve 

Kârûn diğer olumsuz özelliklerinin yanı sıra insanlık tarihinde öne çıkan 

müstekbirlerdir.  

Müstekbir kelimesinin aynı kalıptan masdarı olan istikbârı iki şekilde yorumlamak 

mümkündür: Biri, kişinin kendini büyük işler başarmaya aday görmesi ve ona göre ha-

zırlanmasıdır. Bu, uygun zaman ve mekânda uygun şekilde olduğu takdirde övgüye 

layık görülmüştür. İkincisi, insanın nefsini beğenip kendisinde bulunmayan bir değeri 

varmış gibi göstermesidir ki, bu din ve ahlâk açısından yerilen bir davranıştır.192 Bu 

durum, aslında inkârcı insanın tipik bir özelliğidir. Zira dinî anlamda kâfir, “insanları 

küçük gören ve kendisiyle övünen kişi”193 demektir. 

İstikbâr kelimesi Kur’ân’da yer yer Allah’ın âyetlerini yalanlama,194 inkârda ısrarla inat 

etme,195 selim fıtratın istikametinden ayrılma,196 başkalarını Allah yolundan çevirmeye 

çalışma197 eylemleriyle birlikte zikredilmekte ve müstekbirlerin, içine konan hiçbir şeyi 

tutmayan devrik testi gibi198 inanmaya yanaşmayan kalplere sahip oldukları belirtilmek-

                                                                 
189  Sebe’ 34/34-35. 
190  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XIII, 11; Cevherî, es-Sıhâh, II, 371. 
191  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, s. 259. 
192  İsfehânî, Müfredât, ss. 433-434.  
193  Toshihiko İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, çev. Selahattin Ayaz, İstanbul: Pınar 

Yayınları, 1991, s. 193. 
194  A‘râf 7/36, 40. 
195  Nûh 71/7.  
196  Nisâ 4/172. 
197  Münâfikûn 63/5. 
198  Ebu’l-Huseyn Müslim b. Haccâc el-Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, İstanbul: Çağrı Yayınları, 

1992, 1/231, (c. I, s. 99). 
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tedir.199 

Kur’ân-ı Kerîm’in birçok âyetinde geçmiş kavimlerin peygamberlerine karşı üstünlük 

taslama eylemlerine temas edilir. Bu manada Son Peygamber Hz. Muhammed de, ilâhî 

gerçeklere karşı kendini beğenme ve kibirlenme psikolojisi içinde direniş gösterenlerin 

eylemiyle karşılaşmıştır. Müddessir sûresinin baş tarafında Allah’ın birçok lütfuna 

mazhar kılınıp Kur’ân’ın üstünlüğünü anlayacak kabiliyetle donatılmış olmasına rağ-

men bir kişinin yani Velîd b. Muğîre’nin200 bile bile ve kibirlenerek gerçeğe sırt çevir-

mesi ve Kur’ân için, “Sihir türünden bir beşer sözüdür” demesi, sorgulayıcı bir üslupla 

ifade edilir.201 

Medine döneminde istikbâr, yerine göre ikiyüzlülüğe dayanan bağlılık göstergesi, yeri-

ne göre içten gelen bir itiş ve kibirle Rasûlüllah’tan kaçış şeklinde gerçekleşmiştir.202 

Özellikle aşağılık kompleksinin ters yansımasından oluşan kibir, kişiyi dıştan gelecek 

uyarılara kapalı hale getirir ve onu kendi dar alanlı dünyasında hapseder. Müstekbirin en 

kötü davranışı Allah’ın varlığını, birliğini, yüceliğini, bütünüyle evrene hakimiyetini 

kabul etmemesidir. Müstekbir, büyüklük hakkı kendisine verilmemesine ve kendisi de 

büyük olmamasına rağmen kendini güçlü ve üstün gören kişidir, ancak gerçekte üstün 

olan hakkı benimseyip temsil edendir.203 Kaldı ki insanlar arasında üstünlük, Yüce Al-

lah’ın ilâhî mesajına gösterilen duyarlılık ve bağlılıkla ifade edilebilecek bir durumdur. 

1.1.3.3. Yöneticilerin Suçladıkları Kişilerle İlgili Kavramlar 

Kur’ân kıssalarına ilişkin fotoğrafa bütünlük içerisinde dikkatlice baktığımızda elçilerin 

muhataplarına ilâhî mesajı tebliğ ederlerken toplumda iktidarı elinde bulunduran yöne-

ticilerin, ekonomik güce sahip para babalarının, azgın ve şımarık ileri gelenlerin sırf 

Allah’ın elçisinin davetine uydukları için düşkün, sıradan, basit görüşlü alt tabaka ve 

ayak takımı olarak itham ettikleri insanlar vardır. Şimdi Kur’ân’daki adlarıyla bu insan 

tiplerini tanımaya çalışalım.   

 
                                                                 
199  Ahirete inanmayan ve büyüklük taslayan insanların nasıl inkâra meylettiklerini görmek için bk. Nahl 

16/22-23. 
200  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VIII, 419. 
201  Müddessir 74/11-27. 
202  Münâfikûn 63/1, 5. 
203  Bekir Topaloğlu, “Müstekbir”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2006, XXXII, 138-139.  



 32 

1.1.3.3.1. Müstad‘af 

Sözlükte “kuvvetli olmamak”204 anlamındaki da‘f (du‘f) kökünün istif‘âl kalıbından 

türemiş bir sıfat olan müstad‘af (مُسْتَضْعَف), “zayıf ve cılız kabul edilen, hakir görülen” 

manasına gelmektedir.205  

Kur’ân’da üç tip müstad‘aftan söz edilir:  

ı. Sorumluluğunu yerine getirdikleri için övülenler:206 Bunlar toplumda zulüm ve işken-

ceye maruz kaldıklarında ya zulmü ortadan kaldıracak onurlu mücadeleyi vermeli, ya da 

zulmün sona erdirilmesi adına bir sorumluluk göstergesi olarak gerekirse yurtlarından 

göç etmelidirler.207  

ıı. Sorumluluktan kaçındıkları için yerilenler:208 “Sebe’ 31’de zikredilen bu grup, sırf 

sorumluluktan kaçmak için haklarından vazgeçenlerdir. Bu durum, onları sadece ezilen 

değil, aynı zamanda onursuzlar sınıfına da dahil etmiştir.”209 

ııı. Tarafsız/etkisiz olarak söz edilenler:210 Bu gruptakiler hastalık, yaşlılık, sakatlık gibi 

sebeplerle verimliliğini kaybetmiş güçsüz insanlardır. Bu insanların hakkını savunmak, 

insanî ve İslâmî bir görevdir. 

Kur’ân âyetlerinde yer alan istid‘âf kavramının bir kısmı Firavun ve taraftarları karşı-

sında İsrâiloğullarının küçümsenmesini konu edinirken, bir kısmı dünyada büyüklük 

taslayanlarla onların etkisi altında kalan ekonomik ve sosyal konumu zayıf kimselerin 

ahirette maruz kalacakları azap sırasında birbirlerini suçlamalarını ifade etmektedir. İki 

âyette Firavun dönemindeki İsrâiloğulları örneği verilerek dünyada haklı oldukları halde 

zayıf ve güçsüz telakki edilip ezilenlerin Allah tarafından, büyüklük taslayan zalimlerin 

topraklarına varis kılınacakları bildirilmekte,211 bir âyette de zayıf ve güçsüz kalan er-

                                                                 
204  Ebu’l-Huseyn Ahmed b. Zekeriyyâ İbn Fâris, Mücmelü’l-Lüğa, Beyrut: Müessesetü’r-Risâle, 1986, 

I-II, 562-563.  
205  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, IX, 44-46.  
206  Kasas 28/5. 
207  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, s. 679. 
208  Sebe’ 34/31. 
209  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 853. 
210  Nisâ 4/75. 
211  A‘râf 7/137; Kasas 28/5. 
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kek, kadın ve çocukları kurtarmak için savaşmanın gerektiğine vurgu yapılmaktadır.212 

1.1.3.3.2. Erzel 

“Kötülüğünden dolayı istenmeyen şey”213 anlamına gelen erzel (أَرْذَل) kelimesi, Kur’ân-ı 

Kerîm’de iki defa bu formuyla tekil olarak214, birer defa da erzelûn215 ve erâzil216 biçi-

minde çoğul şekliyle kullanılmaktadır. 

Kur’ân’da erzelûn kelimesinin geçtiği Şu‘arâ 111. âyetten anlaşılmaktadır ki Nûh kav-

minin ileri gelenleri, Hz. Nûh’un tebliğ ettiği mesaja olumlu cevap verenleri “düşük 

seviyeli kimseler, sosyal statüsü düşük olanlar, toplumun en aşağı tabakası” olarak ad-

detmişlerdi. “Bu tanımlama, Hz. Nûh’un toplumunda bile sosyal tabakalaşmanın başla-

mış ve teşekkül etmiş olduğunu gözler önüne sermektedir.”217 Öte yandan Derveze, 

Kur’ân’da erzelûn olarak adlandırılanları “dünyadaki yoksul ve kimsesizler grubundan 

kinaye” olarak tanımlamaktadır.218  

Erzelûn kavramının benzer bir kullanımını da Hûd sûresi 27. âyette görmekteyiz. Bu 

sefer kavram, erâzil şeklinde ِأَرَاذِلُنَا بَادِيَ الرَّأْي /erâzilunâ bâdiye’r-ra’y terkibiyle, “basit 

görüşle hareket eden alt tabaka” anlamında kullanılmıştır. 

Öyle anlaşılıyor ki, hemen hemen bütün peygamberlere ilk inananlar, toplumların mağ-

dur ve mazlum tabakaları olmuştur. Bunun sebebi, ilâhî mesajın söz konusu insanlara 

hak ve adalet, eşitlik ve özgürlük getirmesi, dünya hayatında huzur ve mutluluk temin 

etmesi ve belki de en önemlisi onlara insanca yaşama hakkı tanımasıdır. P219F

219
P Zira çaresiz-

lik içinde çırpınan ve bir kurtarıcı arayan bu insanlar, son çare olarak elçiyi ve mesajını 

kurtuluş kapısı görmektedirler.  

1.1.3.3.3. Şirzime 

“Eskimiş, çürümüş, kesilmiş, parçalanmış elbise” ifadesinden hareketle kavramsallaştı-

                                                                 
212  Nisâ 4/75. 
213  İsfehânî, Müfredât, s. 193. 
214  Nahl 16/70; Hacc 22/5. 
215  Şu‘arâ 26/111. 
216  Hûd 11/27. 
217  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 87-88. 
218  İzzet Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, çev. Ahmet Çelen, Mehmet Çelen, Ekrem Demir, İstanbul: Ekin 

Yayınları, 1997, II, 228. 
219  Bayraklı, Tefsîr, IX, 168; XIV, 88. 
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rılan ve Kur’ân’da sadece bir defa geçen şirzime (شِرْذِمَة) kelimesi,220 “genel-

den/çoğunluktan kopuk hareket eden az sayıda insandan oluşan topluluk” anlamına 

gelmektedir.221  

Kur’ân’da şirzime kavramının kullanıldığı pasajda şu ifadelere yer verilmektedir: 

“Mûsâ’ya, ‘Kullarımı geceleyin yola çıkar; şunu da iyi bilin ki, siz mutlaka takip edile-

ceksiniz’ diye vahyettik. Derken Firavun bütün kentlere (asker) toplayıcı görevliler yol-

ladı (ve şöyle dedi): ‘Şu kesin ki onlar, (donanımsız) başıbozuk bir azınlık. Ancak onlar, 

bize karşı hınçla dolular. Biz ise, gerçekten iyi donanımlı, örgütlü bir toplumuz.”222 Bu-

rada şirzime kavramı sadece “çoğunluğun karşıtı olan azınlık” anlamında değil, aynı 

zamanda “tahkir/aşağılama” imasını da içeren bir bağlamda kullanılmaktadır.223 

Bu pasajda Firavun, hem şirzime hem de kalîl kelimelerini birlikte kullanmaktadır. Bu 

durum, Hz. Mûsâ’nın önderliğindeki insanların sayısal azlığını ifade ettiği gibi onların 

dağınık ve güçsüz olduklarını da göstermektedir.224 Fakat Firavun’un “onlar bize karşı 

hınçla dolular” ifadesinden anlaşılmaktadır ki, her ne kadar bu insanlar sayıca az olsalar 

da uğradıkları zulüm ve işkenceden kurtulmak için Hz. Mûsâ’nın önderliğinde bir ba-

ğımsızlık mücadelesine başlayacaklardır.225 Böyle bir mücadelenin başlaması demek, 

Firavun’un zulmünün sona ermesi ve koltuğunun sallanması demektir. Bunu gayet iyi 

bilen Firavun, inananların dirençlerini kırmak için bütün kentlere asker toplamak üzere 

görevliler göndermiştir. 

Yukarıda ele alınan insan prototiplerinden ve yapılan değerlendirmeden de anlaşılacağı 

üzere toplumda baskı, zulüm ve işkenceye maruz kalan insanlar hak ve özgürlük müca-
                                                                 
220  Şu‘arâ 26/54. 
221  İsfehânî, Müfredât, s. 258; Zemahşerî, Keşşâf, III, 114; Esed, Kur’ân Mesajı, II, 746. 
222  Şu‘arâ 26/52-26. 
223  Zemahşerî, Keşşâf, III, 114; İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 719. 
224  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 57. 
225  Maruz kalınan zulüm ve işkenceden kurtulmak için verilen özgürlük mücadelelerine dair yapılan şu 

değerlendirmeyi burada aktarmak istiyoruz: “Tarihin en önemli dinamiklerinden biri, özgürlük ka-
zanma adına verilen mücadele olmuştur. Bu mücadeleyi başlatıp insanlığa hediye edenler de peygam-
berlerdir. Her çağda insanları köleleştiren, hak ve özgürlüklerini ellerinden alan kişiler, bu özgürlük ve 
haklar mücadelesini anlayamamış, sebepsiz yere ve körü körüne onlara karşı durmuş ve düşmanlık 
beslemişlerdir. Onların bu marazi psikolojileri, özgürlük ve haklar uğruna verilen mücadeleyi zora 
sokmuştur. Bu uğurda kanlar akmış, iktidarlar devrilmiş ve toplumlar helak olmuştur. Bunlar olmuş 
ama özgürlük ve hakların bayrağı daima ayakta durup dalgalanmıştır. İşte Hz. Mûsâ’nın açtığı bu öz-
gürlük ve haklar mücadelesinin yanında bir de tevhîd inancının bayrağı vardı. O iki türlü zulme bay-
rak açmıştı: Birisi şirk denen zulüm, diğeri de insanları köleleştiren zulüm. Her iki zulüm de içten içe 
çağımızda devam ettiği gibi gelecekte de devam edeceğe benziyor. İnsanlık var oldukça bu mücadele 
de devam edecektir.” (Bayraklı, Tefsîr, XIV, 58-59). 
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delelerini sürdüreceklerdir. Önemli olan uğrunda mücadelenin verildiği amacın ilâhî 

rızaya uygun olması, birey ve topluma olumlu anlamda hizmet etmesidir. Zira Allah’ın 

rızası doğrultusunda insanlara fayda temin etmek üzere verilen her türlü mücadele mut-

laka başarıya ulaşır. 

Kur’ân kıssalarında dile getirilen insan tiplerinin üstlendikleri görev ve sorumluluklarıy-

la temsil ettikleri misyonlarını bu şekilde açıklamaya çalıştık. Şimdi de Kur’ân kıssala-

rıyla ilgili temel konuları ele almak istiyoruz. 

1.2. Kıssalarla İlgili Temel Konular 

Kur’ân kıssalarının günümüz bireysel ve toplumsal hayatına doğru aktarılabilmesi adına 

irdelenmesi zorunlu olan bazı konular vardır. Bu doğrultuda Kur’ân kıssalarının kaynağı 

ve tarihi gerçeklik değeri konusu ile sözü edilen kıssaların mitoloji, hikâye, tarih ve âyet 

kavramlarıyla ilişkilerinin açıklığa kavuşturulması gerekmektedir. 

1.2.1. Kıssaların Kaynağı Konusu 

Kur’ân kıssalarının kaynağı konusu, öteden beri tartışılan bir konudur. Bu konu, aynı 

zamanda Kur’ân’ın da bizzat kaynağını ilgilendiren bir husus olarak karşımıza çıkmak-

tadır. Zira kıssalar, Kur’ân’ın bir parçasıdır. Bu nedenle onların kaynağını vahiyden 

başka yerlerde aramak, Kur’ân’ın da vahiy eseri olmadığını söylemektir.226 

Diğer taraftan Kur’ân’ın önemli bir kısmını oluşturan kıssalarla Eski Ahit (Tevrat) kıs-

saları arasındaki benzerlikler, hatta yer yer paralellikler öteden beri dikkatleri çeken bir 

konu olmuştur. Kur’ân’ın Allah’tan kaynaklanan bir vahiy olduğu gerçeğini kabul et-

meyen Gayri Müslimler, Müslümanlarla temas kurdukları erken dönemlerden itibaren 

Kur’ân’da yer alan bilgilerin kaynağını tespit etme çabası içerisine girmişlerdir.227 

Kıssaların vahiy mahsulü olmadığı iddia edilirken, söz konusu kıssaların Kitâb-ı Mu-

kaddes’te de zikredilmiş olmasından hareketle akla gelebilecek ilk konu, Hz. Muham-

med’in bu kıssaları Kitâb-ı Mukaddes’ten çaldığı ve kendince bazı değişiklikler yapmak 

                                                                 
226  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 11. 
227  Şinasi Gündüz, “Kur’ân Kıssalarının Kaynağı Eski Ahit (Tevrat) mi? Yapı, Muhteva ve Kaynak 

Açısından Torah Kıssaları”, VI. Kur’ân Haftası Kur’ân Sempozyumu, Ankara: Fecr Yayınları, 
1998, s. 41. 
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suretiyle uyarladığı iddiasıdır.228 

Aslında müsteşriklerin bu iddiası, Kur’ân’ın iniş sürecinde müşrik Araplar tarafından da 

ileri sürülmüştür. Söz konusu kişiler, Kur’ân mucizesi karşısında hayrete düştüklerinden 

bu sözlerin Hz. Muhammed aracılığıyla tebliğ edilmesini hazmedememişlerdir. 

Kur’ân’ın ilâhî sözler olduğunu kabul etmeyerek onun şiir, masal veya sihir olduğunu 

söylemişlerdir. Bu yaklaşımları, onların Kur’ân’ı küçük düşürmek için kullanacakları 

sıfatları seçmekte zorlandıklarını ve şaşkınlıklarından dolayı ne söylediklerini bileme-

diklerini göstermektedir. P229F

229
P Kur’ân-ı Kerim: ْيُلْحِدُونَ الَّذِي لِّسَانُ بَشَرٌ يُعَلِّمُهُ إِنَّمَا يَقُولُونَ أَنَّهُمْ نَعْلَمُ وَلَقَد 

مُّبِينٌ عَرَبِيٌّ لِسَانٌ وَهَـذَا أَعْجَمِيٌّ إِلَيْهِ  “Biz onların; ‘Ona bu (vahyi) öğreten bir insandan başkası 

değil’ dediklerini çok iyi biliyoruz. Onların gerçeği saptırmak için kendisini îmâ ettikle-

ri kişinin dili yabancı bir dil olduğu halde, bu (vahyin) dili hem özünde açık hem de 

hakikati açıklayan bir Arapça’dır”P230F

230
P âyetinde müşriklerin bu iddialarını dile getirmekte 

ve onlara cevap vermektedir.   

Başka bir âyette bu iddialar şöyle ifade edilmektedir: َوَأَعَانَهُ افْتَرَاهُ إِفْكٌ إِلَّا هَذَا إِنْ كَفَرُوا الَّذِينَ وَقَال 

وَأَصِيلاً بُكْرَةً عَلَيْهِ تُمْلَى فَهِيَ اكْتَتَبَهَا الْأَوَّلِينَ أَسَاطِيرُ الُواوَقَ وَزُوراً ظُلْماً جَاؤُوا فَقَدْ آخَرُونَ قَوْمٌ عَلَيْهِ  “İnkarda 

ısrar eden o kimseler; ‘Bu, onun uydurduğu bir yalandan başkası değildir; üstelik bu 

konuda başka bir topluluk da ona yardım etmiştir’ dediler. İşte ileri sürdükleri bu iddia 

ile hem haksızlık etmiş hem de gerçeği saptırmış oldular. Ve ‘Bu, sabah akşam (ezber-

lemesi için) kendisine okunsun diye başkalarına yazdırdığı eskilerin efsaneleridir’ dedi-

ler.”P231F

231 

Yukarıdaki âyetlerde de dile getirildiği üzere Mekkeli müşrikler, Hz. Muhammed’in bu 

sözleri Habeş asıllı bir demir ustasından, Rahib Bahira’dan ya da Varaka b. Nevfel’den 

aldığını ve Allah’a nispet ettiğini de iddia etmişlerdir. Bu asılsız iddia şu şekilde çürütü-

lebilir: Bir kere karşılaşmakla bu kadar çok şeyi öğrenmek, aklın kabul edebileceği bir 
                                                                 
228  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 11. 
229  Abay, Kur’ân Kıssaları, s. 24. 
230  Nahl, 16/103. “‘Arabiyyûn ifadesinin türetildiği ‘Arab kelimesi, “açık ve anlaşılır konuşan” demektir. 

“Mubîn sıfatıyla birlikte bu terkib, hem manayı taşıyan dil kabının hem de o kabın taşıdığı muhteva 
olan mananın açık ve anlaşılır niteliğine delalet eder. Zımnen: Ezelî ve biricik hakikatin insanlığın son 
çevrimindeki tezahürü olan Kur’ân vahyi, açık ve anlaşılır manaların açık ve anlaşılır bir dil kalıbına 
dökülerek insanlığa sunulduğu ilâhî bir hitaptır. Dolayısıyla hiç kimse, gerek yüceltme bahanesiyle 
gerekse başka bahanelerle ‘Biz bu vahyi anlayamayız’ mazeretinin arkasına sığınamaz.” (İslâmoğlu, 
Hayat Kitabı Kur’ân, s. 521). 

231  Furkân 25/4-5. “Kur’ân’ın, unutulup gitmesi mukadder bu iftirayı nakletmesi, vahyin kendisine 
duyduğu özgüvenin bir eseridir.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 699). 
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husus değildir. Yine bu kadar çok şey bilen söz konusu kişilerin niçin peygamber olarak 

ortaya çıkmadıkları hususu da cevabı verilmemiş bir soru olarak ortada durmaktadır.232 

Kur’ân-ı Kerim, zikrettiği her kıssanın arkasında anlatılan bilgilerin ancak vahiy eseri 

olduğunu vurgulayarak doğabilecek bu tarz yanlış anlamaların önüne set çekmekte233 ve 

konuya ilişkin şu âyetleri ihtiva etmektedir:  

ı. َيَخْتَصِمُونَ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنْتَ وَمَا مَرْيَمَ يَكْفُلُ أَيُّهُمْ أَقْلَامَهُمْ لْقُونَيُ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنْتَ وَمَا إِلَيْكَ نُوحِيهِ الْغَيْبِ أَنْبَاءِ مِنْ ذَلِك  

“(Ey Nebî! Sana aktardığımız bu bilgi, senin gıyabındaP234F

234
P olup biten olayların haberle-

rindendir. İçlerinden hangisi Meryem’i himaye edecek diye kur’a çektiklerinde sen yan-

larında değildin. Onlar (bu konuda) tartışırlarken de yanlarında değildin.”P235F

235
P  

ıı. َيَمْكُرُونَ وَهُمْ أَمْرَهُمْ أَجْمَعُواْ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنتَ وَمَا إِلَيْكَ نُوحِيهِ الْغَيْبِ أَنبَاء مِنْ ذَلِك  “Bu olaylar, Bizim sana 

vahyettiğimiz gaybî haberlerden biridir. Üstelik sen, onlar tuzak kurmak amacıyla plan 

yapmak için bir araya geldiklerinde onların yanında da değildin.”P236F

236
P  

ııı. عَلَيْهِمُ فَتَطَاوَلَ قُرُوناً نَاأَنشَأْ وَلَكِنَّا الشَّاهِدِينَ مِنَ كُنتَ وَمَا الْأَمْرَ مُوسَى إِلَى قَضَيْنَا إِذْ الْغَرْبِيِّ بِجَانِبِ كُنتَ وَمَا 

 رَّحْمَةً وَلَكِن نَادَيْنَا إِذْ الطُّورِ بِجَانِبِ كُنتَ وَمَا مُرْسِلِينَ كُنَّا وَلَكِنَّا آيَاتِنَا عَلَيْهِمْ تَتْلُو مَدْيَنَ أَهْلِ فِي ثَاوِياً كُنتَ وَمَا الْعُمُرُ

يَتَذَكَّرُونَ لَعَلَّهُمْ قَبْلِكَ مِّن نَّذِيرٍ مِّن أَتَاهُم مَّا قَوْماً لِتُنذِرَ رَّبِّكَ مِّن  “Sen (Ey Peygamber!) Biz, (vadinin bir 

yamacında) Mûsâ’ya bu emri bildirirken, sen vadinin öbür yamacında değildin. Dolayı-

sıyla (olup bitenleri oradan) izleyen tanıklardan da değildin. Tam aksine Biz, (o günden 

bu güne) nice kuşaklar var ettik ve bunların üzerinden de nice zaman akıp gitti. Dahası 

sen, kendilerine mesajlarımızı iletmek için Medyen sakinleri arasında bulunmuş da de-

ğildin. Fakat (bu mesajları) öteden beri gönderip duran da yine Biz’dik. Yine sen, Biz 

nida ettiğimizde (Sina) Dağı’nın yamacında da değildin. Fakat senden önce uyarıcı gel-

memiş bir toplumu uyarman için Rabb’in tarafından rahmet olarak gönderildin. Belki 

(sorumluluklarını) hatırlarlar.”P237F

237
P Bu âyetlerden anlaşılmaktadır ki, Hz. Peygamber ve 

toplumu, bazı peygamber ve kıssaları hakkında kısmen bilgi sahibi olsalar da, daha ön-

ceki bütün peygamber ve kavimlerinin başından geçen hadiseler konusunda ayrıntılı bir 

                                                                 
232  Abay, Kur’ân Kıssaları, s. 24. 
233  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 13. 
234  “Kur’ân’da ğayb, farklı vurgularla kullanılmıştır. Kelime; bazen idraki aşan mutlak hakikatlere, bazen 

idrak edilebilir olduğu halde görülemeyen hakikatlere, bazen de muhatabın gıyabında olan olaylara 
delalet eder. Bu bağlamda vurgu, sonuncusunadır.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 112). 

235  Âl-i İmrân 3/44. 
236  Yûsuf 12/102. 
237  Kasas 28/44-46. 
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bilgiye sahip değillerdi. Dolayısıyla kıssaların vuku bulduğu toplumlar hakkında gerçek 

bilgiye ancak vahiy sayesinde ulaşmışlardır.238 Ayrıca bu âyetler, Kur’ân kıssalarının 

kaynağı konusundaki yanlış anlamaları veya bilinçli bilinçsiz yapılan eleştirileri bertaraf 

etmektedir.  

Bugün elimizdeki Kitâb-ı Mukaddes’te yer alan kıssalarla Kur’ân’da anlatılan kıssaların 

önemli temel farklarını ifade ederek bu bahsi kapatmak istiyoruz: 

ı. Kur’ân kıssalarında olaylar, çok özet ve dinî açıdan ibret alınacak yönleriyle anlatıl-

maktadır. Kitâb-ı Mukaddes’te ise, olayların gerçekleştiği yer ve zaman, hadisede geçen 

kişiler gibi o kadar teferruata yer verilmektedir ki, bu teferruat içerisinde ibret alınacak 

yönler âdeta kaybolmaktadır.239 Buna Ashâb-ı Kehf kıssasını örnek verebiliriz. 

Kur’ân’da bu kıssa, “mağara arkadaşları” olarak adlandırılan söz konusu gençlerin kü-

für ve şirke savaş açarak kavimlerinin inanç ve düşüncelerini terk eden ve bu yüzden 

toplumları tarafından dışlanan inançlı insanlar olduklarını ifade ile başlar ve bu anlayış 

üzere devam eder.240 Onları dışlayan kavim kimdir? Nerede yaşamışlardır? Bu gençler 

kaç kişiydi? İsimleri neydi? gibi kıssa aktarmanın amacına hizmet etmeyen ayrıntılara 

yer verilmemiştir. 

ıı. Kehf sûresinde anlatılan Bilge Kul kıssası241 örneğinde olduğu gibi Kur’ân’da yer 

alan bazı kıssalar, Kitâb-ı Mukaddes’te yoktur. 

ııı. Eski Ahit ve Yeni Ahit’in tam aksine Kur’ân, insanlık tarihini bir bütün olarak ele 

almaktadır. Kıssalar diliyle Kur’ân, birey ve toplumun hayatına hükmeden, sebep-sonuç 

ilişkilerinde değişmez bir çizgide seyreden, ana hatlarıyla insanlık var oldukça da de-

ğişmeyecek karakterde olan pek çok kanunu muhataplarının dikkatlerine sunmaktadır. 

Zira Kur’ân, cihanşümûl mahiyette ilâhî bir kitaptır.242 

ıv. Kur’ân kıssalarının Kitâb-ı Mukaddes’ten alınmadığı açıktır. Zira Kur’ân, Kitâb-ı 

Mukaddes’in eksik bıraktığı yerleri tamamlamanın ötesinde bizzat onun yanlışlarını da 

                                                                 
238  Bu konuda Watt’ın yaptığı değerlendirme dikkat çekicidir. Ona göre; Kur’ân’da aktarılan kıssalar 

Müslümanlarca bilinmekteydi. Bu nedenle ana noktalar kısaca anlatılmaktadır. (W. Montgomery 
Watt, Kur’ân’a Giriş, çev. Süleyman Kalkan, Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2006, s. 134). 

239  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 20. 
240  Kehf 18/9-26. 
241  Kehf 18/60-82. 
242  Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, s. 179.  
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düzeltmektedir.243 

v. Kitâb-ı Mukaddes’te kıssalar başından sonuna kadar tek celsede anlatılırken, Kur’ân 

genellikle kesintisiz bir kıssa yerine arka arkaya cereyan etmiş olayları birçok sûreye 

dağıtarak verir. Dolayısıyla herhangi bir kıssa hakkında sağlıklı bir değerlendirme ya-

pabilmek için kıssanın Kur’ân bütünlüğü içerisindeki parçalarını birleştirmek gerekir.244     

Sonuç olarak; amaç, üslup ve muhteva bakımından çok özel niteliklere sahip olan 

Kur’ân kıssalarına, yukarıda farklılıklarını da ortaya koymaya çalıştığımız Kitâb-ı Mu-

kaddes kıssalarının kaynaklık ettiğini söylemek doğru gözükmemektedir. Kur’ân kıssa-

larının kaynağı, uzun insanlık tarihi içerisinde gerçekten yaşanmış olaylardır. Yüce Al-

lah, insanları dosdoğru yoluna ulaştırmak için söz konusu olaylar arasından maksada 

yetecek kadarını Kur’ân yoluyla onların dikkatine sunmuştur. Yani insanlar, Kur’ân 

kıssalarının vuku bulduğu toplumların yaşadıkları hakkındaki gerçek bilgiye ancak va-

hiy yoluyla sahip olmuşlardır. 

Kur’ân kıssalarının kaynağı konusunda bunları ifade ettikten sonra kıssaların tarihi ger-

çeklik değeri üzerinde durmak istiyoruz.  

1.2.2. Kıssaların Tarihi Gerçeklik Değeri  

Bu başlık altında, Kur’ân kıssalarının tarihin bir döneminde gerçekten yaşanıp yaşan-

madığına dair tartışmalara yine Kur’ân âyetleri ışığında cevap bulmaya çalışacağız.  

Kur’ân’la ilgili yapılan çalışmalarda, Kur’ân kıssalarının tarihin bir döneminde gerçek-

ten yaşanıp yaşanmadığı tartışmaları yaklaşık altmış yıllık bir geçmişe sahiptir. İlk defa 

Muhammed Ahmed Halefullah, el-Fennu’l-Kasâsî fi’l-Kur’ân: “Kur’ân’da Anlatım 

Sanatı” adlı çalışmasında bu meseleyi gündeme taşımıştır. Müellif eserinde Kur’ân kıs-

salarının tamamen edebi kıssalar olduğunu, onlarda söz konusu edilen olayların gerçek-

te yaşanmış olup olmadıklarının göz önünde bulundurulmadığını ileri sürmektedir.245 

Bu iddia, o yıllarda geniş yankı uyandırmış, lehinde ve aleyhinde pek çok eleştiri ya-

pılmıştır. Halefullah’ın bu çalışmasından sonra Kur’ân kıssaları konusunda araştırma 
                                                                 
243  Ebu’l-A‘lâ el-Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, İstanbul: İnsan Yayınları, 1986, III, 258. 
244  Maurice Bucaille, Müspet İlim Yönünden Tevrat, İnciller ve Kur’ân, çev. Mehmet Ali Sönmez, 

Ankara: TDV Yayınları,  1998, s. 213. 
245  Muhammed Ahmed Halefullah, el-Fennu’l-Kasasî: Kur’ân’da Anlatım Sanatı, çev. Şaban Karataş, 

Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2002, ss. 51-60, 214-216. 
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yapan herkes, bu meseleye de yer verme zorunluluğunu hissetmiştir.246  

Halefullah’ın bir başka iddiasına göre, birçok âyette müşriklerin Kur’ân hakkında ifade 

ettikleri َأَسَاطِيرُ الأَوَّلِين /esâtîru’l-evvelîn/evvelkilerin masalları tanımlamalarına yer veril-

diği haldeP247F

247
P hiçbir âyette bu iddialar reddedilmemekte, Kur’ân’ın esâtîr ihtiva etmesi-

nin, Kur’ân’ın Allah’tan değil de Muhammed’den geldiğini ispatladığı iddiasını red-

detmektedir. Halefullah, Kur’ân’ın indiği dönemdeki Yahudilerin, müşriklere bazı haya-

li hikâyeler öğretip bunlar hakkında Hz. Peygamber’e birtakım sorular sordurmak sure-

tiyle onun şahsında risâlet müessesesini yıpratmak istemelerini, savunduğu bu tezine 

delil olarak gösterir ve söz konusu görüşlerinden hareketle şu sonuca varır: “İşte ifade 

ettiğimiz bu gerekçelerden dolayı Kur’ân’da mitoloji bulunmasını sakıncalı bulmuyo-

ruz. Çünkü biz burada, Kur’ân âyetlerinden herhangi birine zıt bir şey söylemiyoruz.”P248F

248 

Yine Halefullah’a göre Kur’ân, tarihi olaylardan bahsederken indiği toplumun söz ko-

nusu olaylar hakkındaki bilgilerini malzeme olarak kullanmakta ve onları edebi bir üs-

luba sokarak vermek istediği ibret ve öğütlere aracı kılmaktadır. Bu nedenle Kur’ân, 

naklettiği olayların tarihin herhangi bir döneminde gerçekten meydana gelip gelmediği-

ne, hakikatle uyumlu olup olmadığına önem vermemektedir. P249F

249 

Halbuki Kur’ân, Halefullah’ın kendi görüşü doğrultusunda referans olarak kullandığı şu 

âyette onun iddiasının aksine müşriklerin, evvelkilerin masalları tanımlamasını açıkça 

reddetmektedir. َوَقَالُوا وَزُوراً ظُلْماً جَاؤُوا فَقَدْ آخَرُونَ قَوْمٌ عَلَيْهِ وَأَعَانَهُ افْتَرَاهُ إِفْكٌ إِلَّا هَذَا إِنْ كَفَرُوا الَّذِينَ وَقَال 

 غَفُوراً كَانَ إِنَّهُ وَالْأَرْضِ السَّمَاوَاتِ فِي السِّرَّ يَعْلَمُ الَّذِي أَنزَلَهُ قُلْ وَأَصِيلاً بُكْرَةً عَلَيْهِ تُمْلَى فَهِيَ اكْتَتَبَهَا الْأَوَّلِينَ أَسَاطِيرُ

 .İnkarda ısrar eden o kimseler, ‘Bu, onun uydurduğu bir yalandan başkası değildir“ رَّحِيماً

Üstelik bu konuda başka bir topluluk da ona yardım etmiştir’ dediler. İşte ileri sürdükle-

ri bu iddia ile hem haksızlık etmiş hem de gerçeği çarpıtmış oldular. ‘Bu, sabah-akşam 

(ezberlemesi için) kendisine okunsun diye başkalarına yazdırdığı eskilerin efsaneleridir’ 

dediler. De ki: ‘Onu, göklere ve yere ait bütün sırları bilen (Allah) indirdi. Zaten O, ta-

rifsiz bir bağışlayıcı, eşsiz bir merhamet kaynağıdır.”P250F

250
P   

                                                                 
246  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, ss. 49-50. 
247  En‘âm 6/25; Enfâl 8/31; Nahl 16/24; Mü’minûn 23/83; Furkân 25/5; Neml 27/68; Ahkâf 46/17; 

Kalem 68/15; Mutaffifûn 83/13.  
248  Halefullah, Kur’ân’da Anlatım Sanatı, ss. 51-60, 214-216. 
249  Halefullah, Kur’ân’da Anlatım Sanatı, ss. 281-294. 
250  Furkân 25/4-6. 
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Sözü edilen âyetler, yalnızca Kur’ân’ın başkaları tarafından Muhammed’e yazdırıldığı 

iddiasını değil, evvelkilerin masalları tanımlamasını da reddetmektedir. Ayrıca Allah’ın 

göklerdeki ve yerdeki gizlilikleri bildiğine dikkat çekilmesi bunun açık delilidir.251  

Bu doğrultuda şu âyetlere de dikkat çekmek gerekir: أَسَاطِيرُ قَالُواْ رَبُّكُمْ أَنزَلَ مَّاذَا لَهُم قِيلَ وَإِذَا 

يَزِرُونَ مَا سَاء أَلاَ عِلْمٍ بِغَيْرِ يُضِلُّونَهُم الَّذِينَ أَوْزَارِ وَمِنْ ةِالْقِيَامَ يَوْمَ كَامِلَةً أَوْزَارَهُمْ لِيَحْمِلُواْ الأَوَّلِينَ  “Kendilerine 

‘Rabb’iniz size ne indirdi?’ diye sorulduğunda, ‘Eskilerin masallarını’ derler. Böylece 

Kıyamet Günü kendi günahlarının yükünü tamamen, bilgisizlikleri sebebiyle saptırdık-

larının vebalini ise kısmen yüklenmiş olurlar. Hele bir bakın şunlara, ne berbat bir yükü 

yükleniyorlar!”P252 F

252
P الْخُرْطُومِ عَلَى سَنَسِمُهُ الْأَوَّلِينَ أَسَاطِيرُ قَالَ آيَاتُنَا عَلَيْهِ تُتْلَى إِذَا  “Âyetlerimiz kendisi-

ne okununca, ‘Eskilerin masalları’ diyebildi. Onun burnuna (zillet) damgasını çıkmaz 

bir biçimde vuracağız.”P253F

253
P  

Bu âyetlerden açıkça anlaşılıyor ki Allah, Kur’ân için eskilerin masalları iddiasında 

bulunanları cezalandıracaktır. Şayet bu iddia sahiplerinin söyledikleri gerçek olsaydı, 

onların ifadeleri suç olarak kabul edilip kendilerinin cezalandırılacakları ifade edilir 

miydi? 

Ayrıca neredeyse Kur’ân’da yer alan kıssaların tamamının ardında söz konusu kıssaların 

ğayb haberlerinden olduğu, bu olaylar meydana geldiğinde Hz. Muhammed’in orada 

bulunmadığı vurgulanmaktadır. Nitekim Hz. Meryem’i kimin koruyacağı konusunun 

işlendiği bir bölümde Yüce Allah, Hz. Muhammed’e hitaben: “(Ey Peygamber!) Bunlar, 

sana vahyettiğimiz ğayb (senin idrak alanının dışında kalan) âlemin haberlerindendir. 

Meryem’e hangisi kefil olacak diye (kur’a) oklarını atarlarken sen onların yanında de-

ğildin; birbirleriyle çekiştikleri zaman da sen onların yanında değildin”P254F

254
P buyurarak bu 

olayların gerçekleştiğini bildirmektedir. Benzer bir ifade Yûsuf kıssasının ardında da 

vardır. Orada: “(Ey Muhammed!) Bu (anlatılanlar), sana vahyettiğimiz ğayb haberlerin-

dendir. Onlar kararlarını verip tuzak kurarlarken sen onların yanlarında değildin”P255F

255
P 

ifadesi yer almaktadır ki bu açıklama, söz konusu kıssanın gerçekten yaşanmış olduğu-

nu özellikle belirtmektedir.  

                                                                 
251  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 51. 
252  Nahl 16/24-25. 
253  Kalem 68/15-16. 
254  Âl-i İmrân 3/44. 
255  Yûsuf 12/102. 
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Dahası yukarıdaki ifadelere benzer şekilde “Kur’ân’da Hz. Mûsâ’nın Mukaddes Va-

di’nin batı tarafına gittiği zaman Hz. Peygamber’in onun yanında bulunmadığı ve olay-

lara şahit olmadığı, Mûsâ’dan sonra pek çok nesil yaratıldığı ve üzerlerinden hayli za-

man geçtiği, o dönemlerde Hz. Peygamber’in Medyen halkı arasında bulunmadığı, do-

layısıyla bu konularla ilgili âyetleri Mekkelilere veya soranlara vahiy aracılığı olmadan 

okumasının imkânsız olduğu, Mûsâ’ya Yüce Allah seslendiğinde Hz. Peygamber’in 

Tûr’un yanında bulunmadığı, fakat Rabb’inden bir rahmet olarak kendilerine daha önce 

(yakın tarihlerde) elçi gönderilmemiş topluma hem uyarıcı olsun hem de belki onlar da 

öğüt alırlar diye bütün bu kıssaların anlatıldığı belirtilmektedir.”256 

Yine Halefullah’ın ileri sürdüğü Kur’ân kıssalarının tamamen edebi kıssalar olduğu, 

onlarda söz konusu edilen olayların gerçekte yaşanmış olup olmadıklarının göz önünde 

bulundurulmadığı257 iddiasına Kur’ân şu cevapları vererek ileri sürülen görüşlerin ge-

çersizliğini ortaya koymaktadır: 

Hz. Îsâ’nın kafirlerin elinden kurtarılması ve onun yaratılışıyla Hz. Âdem’in yaratılışı-

nın birbirine benzer olduğunun bildirilmesinin arkasından Yüce Allah: َّالْقَصَصُ لَهُوَ هَذَا إِن 

İşte (Îsâ hakkında) gerçek kıssa budur”P258F“  الْحَقُّ

258
P buyurarak bütün bu anlatılanların ger-

çek olduğunu ifade etmiştir. Kur’ân’daki detaylı kıssalardan biri olan Hz. Nûh kıssasın-

da kendisinin peygamberliğine inanmayan kavminin helak edildiği tufan anlatıldıktan 

sonra Yüce Allah’ın Hz. Peygamber’e hitaben: َأَنْتَ تَعْلَمُهَا كُنْتَ مَا إِلَيْكَ نُوحِيهَا الْغَيْبِ أَنْبَاءِ مِنْ تِلْك 

لِلْمُتَّقِينَ الْعَاقِبَةَ إِنَّ فَاصْبِرْ هَذَا قَبْلِ مِنْ قَوْمُكَ وَلَا  “Bunlar, sana vahyettiğimiz ğayb haberlerindendir. 

Ne sen, ne de kavmin daha önce bunları biliyordunuz”P259F

259
P buyurması, bu hadisenin fiilen 

gerçekleşmiş olduğunun göstergesidir. Ashâb-ı Kehf kıssası hakkında Yüce Allah: ُنَحْن 

بِالْحَقِّ نَبَأَهُم عَلَيْكَ نَقُصُّ  “Biz, onların kıssasını sana gerçek olarak anlatıyoruz”P260F

260
P buyurarak 

olayın bizzat gerçekliğine vurgu yapmaktadır. Başka bir örnek de Hz. Mûsâ ile Firavun 

kıssasının genişçe işlendiği Kasas sûresinde dile getirilmektedir: مُوسَى نَّبَإِ مِن عَلَيْكَ نَتْلُوا 

يُؤْمِنُونَ لِقَوْمٍ بِالْحَقِّ وَفِرْعَوْنَ  “Sana, inanan bir toplum için Mûsâ ile Firavun’un haberinden bir 

                                                                 
256  Mehmet Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, Din Eğitimi Araştırmaları Dergisi, 

sy. XIII, İstanbul, Haziran 2004, ss. 45-109. 
257  Halefullah, Kur’ân’da Anlatım Sanatı, ss. 51-60. 
258  Âl-i İmrân 3/62. 
259  Hûd 11/49. 
260  Kehf 18/13. 
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bölümü gerçek olarak okuyacağız.”261 “Bu son âyette hakk kelimesini kullanmakla Yü-

ce Allah, hem kıssanın gerçekliğini hem de onu anlatmadaki amacının inanan bir top-

lumun ibret almasını sağlamak olduğunu belirtmiştir.”262    

Kur’ân’daki bütün kıssaların tarihi gerçeklik değerine vurgu yapan iki âyetle konuyu 

toparlamak istiyoruz: وَمَوْعِظَةٌ الْحَقُّ هَـذِهِ فِي وَجَاءكَ فُؤَادَكَ بِهِ نُثَبِّتُ مَا الرُّسُلِ أَنبَاء مِنْ عَلَيْكَ نَّقُصُّ وَكُـلا 

لِلْمُؤْمِنِينَ وَذِكْرَى  “Peygamberlerin haberlerinden kendisiyle kalbinizi pekiştireceğimizden 

her türlüsünü sana anlatıyoruz. Bu haberlerin içerisinde sana gerçek (bilgi) ulaşmakta; 

mü’minlere de bir öğüt ve uyarı gelmektedir.”P263F

263
P ْكَانَ مَا ابِالأَلْبَ لِّأُوْلِي عِبْرَةٌ قَصَصِهِمْ فِي كَانَ لَقَد 

يُؤْمِنُونَ لِّقَوْمٍ وَرَحْمَةً وَهُدًى شَيْءٍ كُلَّ وَتَفْصِيلَ يَدَيْهِ بَيْنَ الَّذِي تَصْدِيقَ وَلَـكِن يُفْتَرَى حَدِيثاً  “Elbette onların 

kıssalarında akıl sahipleri için ibret vardır. Bu (Kur’ân ve dolayısıyla bu bilgiler), uydu-

rulacak bir söz değildir. Ancak kendinden öncekinin doğrulanması, her şeyin açıklaması 

ve inananlar için bir kılavuz ve rahmettir.”P264 F

264
P İşte bu iki âyet Kur’ân’da anlatılan kıssa-

ların hepsinin gerçek olduğunu bildirmekte, onların ve dolayısıyla Kur’ân’daki diğer 

bütün bilgilerin birer uydurma ve iftira malzemesi olmadığını açıkça ortaya koymakta-

dır. Ayrıca onların Kur’ân’da anlatılma gerekçelerinin de, inananların ibret almalarını 

sağlamak, hidayet ve rahmet içeriklerine dikkat çekmek olduğunu belirtmektedir.  

Kur’ân kıssalarının tarihi gerçeklik değerini bu şekilde izah ettikten sonra kıssa-tarih 

ilişkisi üzerinde durmak istiyoruz. 

1.2.3. Kıssa-Tarih İlişkisi  

Daha önce de ifade edildiği gibi kıssa, “insanların ibret almalarını ve hidayete ulaşmala-

rını sağlamak amacıyla, çoğunlukla zaman ve mekândan soyutlanmış, geçmiş peygam-

berler ve kavimleri ile ya da geçmiş toplumlarla ilgili Kur’ân’da anlatılan olaylardır.”P265F

265
P    

Tarih ise, “geçmiş zamanlarda yaşayan toplumları, milletleri, kuruluşları etkileyen olay-

lardan doğan, olayları zaman ve yer göstererek anlatan, bu olaylar arasındaki nedensel 

ilişkileri, daha önceki ve sonraki olaylarla bağlantılarını, karşılıklı etkilenmeleri, her 

                                                                 
261  Kasas 28/3. 
262  Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, ss. 51-52. 
263  Hûd 11/120. 
264  Yûsuf 12/111. 
265  ‘Adevî, Me‘âlimu’l-Kıssa, s. 33; Macdonald, “Kıssa”, s. 771; Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, s. 

46; Görgün, “Kur’ân Kıssalarının Neliği (Mahiyeti) Üzerine”, s. 29; Demir, Mitoloji, Kur’ân 
Kıssaları ve Tarihi Gerçeklik, ss. 73-74. 
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ulusun kurduğu uygarlıkları, kendi iç sorunlarını sebep-sonuç ilişkisi içerisinde anlatan 

bilim dalı”dır.266 Bu doğrultuda evrensel tarihin herhangi bir bölümünü ele alan veya bir 

konuyu geçmişi ve gelişimi içinde inceleyen anlatılar da tarih kavramının anlam dünya-

sına dahil edilmektedir. Yine bir olayın ay ve gününü bildiren söz veya bilgi de, tarih 

olarak tanımlanmaktadır.267 Öte yandan tanımından da anlaşılacağı üzere tarihin konu-

su, geçmiş zamanlarda yaşamış insan topluluklarının her türlü faaliyetidir.268 

Tarih, yaşanmış ilişki ve olayları ele alırken geçmişi ve şimdiki zamanı inceler. Zira 

şimdiki zaman geçmiş zamanların bir sonucudur. Her dönem bir sonraki dönemin ne-

denlerini içinde taşır.269 Çünkü sosyal ve psikolojik bir varlık olan insan, tabiatı gereği 

bir önceki nesilden almış olduğu davranış kalıplarını sahiplenir. Sahiplenilen bu davra-

nış kalıpları, nesiller boyu bir süreklilik arz eder. Süreklilik, atalardan tevarüs eden ge-

leneğin en tipik özelliğidir.270 Öte yandan tarih, adına sünnetullah271 denilen ilâhî bir 

yasa bağlamında oluşmakta, gelişmekte ve yaşanmaktadır. Bu hakikat, Kur’ânî bir olgu 

olarak karşımıza çıkmaktadır.272 Bu demektir ki, tarihte yaşanan olayların genel karak-

teristiği aynıdır/benzerdir. Yani roller hep aynı kalmakta, değişen ise söz konusu rolleri 

paylaşan insanlardır.  

Tarihi bir olayın anlatımında yer ve zaman son derece önemlidir. Yer ve zamanın belir-

tilmesiyle olayın gerçek olup olmadığı anlaşılır. Olayın geçtiği yer ile olayın meydana 

geldiği zaman dilimi, o olayın sebep ve sonuçlarını belirlemede gereklidir. Çünkü o 

yerin iklimi, yaşam şartları, o zaman içindeki nüfus ve toplumsal değerler olayın mey-

dana geliş sebeplerini teşkil edebilir. Bütün olaylar, bir zincirin halkaları gibi birbirine 

bağlıdır. Her olay kendisinden önceki olayın sonucu, kendisinden sonraki olayın sebe-
                                                                 
266  Türkçe Sözlük, TDK, Ankara: Türk Dil Kurumu Yayınları, 1983, II, 1145. Tarih kavramının anlam 

dünyasına ilişkin daha geniş bilgi için bk. H. A. R. Gibb, “Tarih”, MEB İslâm Ansiklopedisi, 
İstanbul: MEB Yayınları, 1979, XI, 777-799; Meydan Larousse –Büyük Lügat ve Ansiklopedi-, 
İstanbul: Meydan Yayınevi, 1981, XI, 902-905; Temel Britannica –Temel Eğitim ve Kültür 
Ansiklopedisi-, İstanbul: Ana Yayıncılık, 1993, XVII, 41-45; İlhan Ayverdi, Misalli Büyük Türkçe 
Sözlük, İstanbul: Kubbealtı Yayınları, 2008, III, 3072. 

267  Türkçe Sözlük, TDK, II, 1145.  
268  Temel Bilgiler Ansiklopedisi, İstanbul: Parıltı Yayınları, 2007, s. 1020; Gibb, “Tarih”, ss. 777-799. 
269  Gönül İçli, Sosyolojiye Giriş, Ankara: Anı Yayıncılık, 2008, s. 36. 
270  Mustafa Ağırman, Gelenek ve Modernlik Arasında, İstanbul: İz Yayıncılık, 1992, s. 19. 
271  Sünnetullah, “Yüce Allah’ın ilâhî kanunudur.” Bu kanunda hiçbir değişiklik söz konusu değildir. 

(Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, XXI, 23; Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VII, 171). Sünnetullahın değişmez-
liğine dair âyetler için bk. İsrâ 17/77; Ahzâb 33/38, 62; Fâtır 35/43; Fetih 48/23. Sünnetullah konu-
sunda bk. Ömer Özsoy, Sünnetullah, Bir Kur’ân İfadesinin Kavramlaşması, Ankara: Fecr Yayın-
ları, 1994, s. 53; Demirci, Kur’ân’da Sosyal Gerçeklik, ss. 261-264.   

272  Özsoy, Sünnetullah, s. 92. 
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bidir. Önceki olayı bilmezsek sonraki olayı kavrayamayız. 

Kur’ân kıssaları nakledilirken maksat, tarihi bilgi vermek olmadığından yer ve zaman 

ayrıntılarına girilmez. Zira Kur’ân’ın kıssalara yer vermedeki temel amacı, insanların 

ibret almalarını sağlayıp onların hidayete ulaşmalarına vesile olmaktır. Bu nedenle 

Kur’ân, kıssa aktarımında söz konusu maksadı gerçekleştirecek kadar bilgiyi ifade et-

mekle yetinmektedir.  

Kıssa-tarih ilişkisi bağlamında bu bilgileri aktardıktan sonra kıssa-hikâye ilişkisi üze-

rinde durmak istiyoruz. 

1.2.4. Kıssa-Hikâye İlişkisi  

Sözlükte, “anlatmak, nakletmek, aktarmak, tekrar etmek, benzemek, taklit etmek”273 

anlamlarında masdar olan hikâye, isim olarak da kullanılır ve “bir olayın sözlü veya 

yazılı olarak anlatılması, bu şekilde anlatılan olay, aslı olmayan söz, hadise, öykü274, bir 

olayı sırasıyla anlatma işi, sırasıyla ve etraflıca anlatılan olay, sürüp giden üzerinde 

durmadan konuşulan hadise, boş ve gerçek dışı söz, belli bir yer ve zamanda geçmiş 

olan olayların anlatıldığı romandan daha küçük edebiyat türü275” anlamlarına gelir. Ola-

ğanüstü olayların konu edildiği destan türüyle benzer yönleri bulunması sebebiyle hikâ-

ye, en eski edebi türler arasında yer alır.276 

Arap edebiyatında edebî bir tür olarak hikâye kelimesi yerine kıssa kavramı tercih edil-

mektedir. Kur’ân’da özellikle geçmiş peygamber ve kavimlerinin yaşantılarına ilişkin 

anlatımlarda kıssa yerine hikâye anlamındaki kasas ile hadîs (söz) ve nebe’ (haber) ke-

limeleri kullanılmıştır. Son dönem Arap edebiyatında hem hikâye hem de roman için 

kıssa kavramı kullanılmakla beraber bir edebiyat terimi olarak sözü edilen kavramın 

anlam dünyasına ilişkin sınırlar henüz kesinleşmemiştir. Bazı yazarlar kıssayı, hikâye, 

kıssa sağîra şeklinde gruplandırırken bazıları da bu ayırıma gerek duymadan hepsi için 

sadece kıssa kelimesini kullanmaktadır.277   

                                                                 
273  Hüseyin Yazıcı, “Hikâye”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1998, XVII, 479. 
274  Türkçe Sözlük, TDK, I, 532. Hikâye kelimesinin anlamına ilişkin daha geniş bilgi için bk. Meydan 

Larousse, V, 850. 
275  Ayverdi, Misalli Büyük Türkçe Sözlük, II, 1289. 
276  Yazıcı, “Hikâye”, ss. 479-480. 
277  Yazıcı, “Hikâye”, s. 480. 
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Kassa kelimesinin “anlatmak, nakletmek” anlamının yanı sıra “iz sürmek ve takip et-

mek” gibi mânâlar da içermesinden dolayı Kur’ân kıssalarında geçmişe dair izleri açığa 

çıkarmak ve insanların dikkatlerini tarihin bir döneminde yaşanmış olaylar üzerinde 

yoğunlaştırmak amaçlanmış278 ve bu düşünceden hareketle, Kur’ân kıssalarının tarihsel 

gerçekliği olan ya da olmayan her anlatı için kullanılan hikâye terimiyle karşılanmasına 

itiraz edilmiştir. Zira hikâye kelimesi, meydana gelmiş olsun veya olmasın her olay için 

kullanılabilirken, kıssa kelimesi ve türevleri, geçmişte gerçek hayatta yaşanan hadiseyle 

tam bir örtüşme arz eden olaylar için kullanılmaktadır.279  

Kur’ân’ın tebliğ metotlarından biri olan kıssalar, diğer hikâye türleri gibi edebî amaçla 

değil, tebliğ amacıyla Kur’ân’da yer almaktadırlar.280 Dolayısıyla sözü edilen amacı 

gerçekleştirmeye en uygun özellikleri taşımaktadırlar.  

Şu durumda Kur’ân kıssaları, dinî amaçların edebî bir üslupla sunulmuş biçimleridir.281 

Onlar, gerçek bir olay hakkındaki bilgilendirmenin olgunluğun zirvesine çıktığı, böyle-

ce insanoğlu için faydalı olan bir hakikatin Allah’ın yasalarından bir yasa ile insanlığın 

ibretine sunulduğu birer tarihi panoramadır. Bu yüzden kıssalarda hayale yer olmadığı 

gibi abartıya da yer yoktur. O, olayın genel yasalar çerçevesinde yaşandığı gibi arka 

planıyla birlikte ortaya konmasıdır.282 Yani kıssalar, hayatın hikâyesi değil, yaşanan 

olayların/gerçeklerin tâ kendisidir.283   

Sonuç olarak diyebiliriz ki, hikâye kelimesi, gerçekten yaşanmış olaylardan söz ederken 

kıssa kavramının anlam dünyasında belki kendisine bir yer edinebilir. Ancak yaşanma-

mış hadiseleri de konu edinmesi münasebetiyle hikâye kelimesi ile kıssa kavramının 

anlam olarak örtüşmesi mümkün gözükmemektedir. Bu nedenle Kur’ân’da zikredilen 

kıssaları sıradan hikâyeler olarak tanımlamanın doğru olmadığını düşünmekteyiz.  

Kıssa-hikâye ilişkisi kapsamında bu bilgilere yer verdikten aktardıktan sonra kıssa-
                                                                 
278  İdris Şengül, “Kur’ân Mesajını Ulaştırmada Kıssaların Önemi”, I. Kur’ân Sempozyumu, Ankara: 

Bilgi Vakfı Yayınları, 1994, ss. 133-140. 
279  Sadık Kılıç, “Tarih Felsefesi Açısından Kur’ân Kıssaları”, I. Kur’ân Sempozyumu, Ankara: Bilgi 

Vakfı Yayınları, 1994, ss. 87-98. 
280  Nurettin Turgay, “Kur’an Kıssaları”, DÜİFD, c. II, sy. IV, Diyarbakır, 2000, ss. 61-84. 
281  Seyyid Kutub, et-Tasvîru’l-Fenni fi’l-Kur’ân, Kahire: Dârü’l-Maârif, 1992, s. 143; Şengül, Kur’ân 

Kıssaları Üzerine, s. 197. 
282  Kılıç, “Tarih Felsefesi Açısından Kur’ân Kıssaları”, ss. 87-98. 
283  Turgay, “Kur’an Kıssaları”, s. 63; Adem Akıncı, Din Eğitiminde Etkili Bir Yöntem: Hikâye, İstan-

bul: Feza Gazetecilik, 2001, s. 58. 
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mitoloji ilişkisi konusuna geçmek istiyoruz.  

1.2.5. Kıssa-Mitoloji İlişkisi  

Efsane, mit, ustûre kelimeleri ile eşanlamlı olan mitos kelimesi,  “gerçek olmayan ya da 

gerçek bir bilgiye dayanmayan uydurma hikâyeler, mitolojik bilgiler” anlamlarına gel-

mektedir.284 

Yunanca mythos (efsane) ve logos (bilim) kelimelerinin bir araya gelmesinden oluşan 

mitoloji, “mitlerin doğuşlarını, anlamlarını sistematik olarak inceleyen ve 

yorumlayan285, aynı zamanda mitosların belirli kültürlerdeki yapısı hakkında çalışmalar 

yapan bir bilim dalıdır.”286 “Birçok inanç sisteminde efsaneler önemli bir yer tutar. On-

lar bir ulusa, bir dine özellikle Yunan ve Latin uygarlıklarına ait mitlerle putperest eski 

çağlarda veya eski milletlerde tanrıların, yarıtanrıların ya da kahramanların efsanevi 

tarihlerini konu edinir. Ayrıca âlemin ve insanın menşei, tanrı-âlem, tanrı-insan, insan-

âlem ilişkileri de mitolojinin incelediği konular arasındadır. Mitoloji terimi, Avrupa’da 

daha çok Klasik Eski Çağ için kullanılmışsa da bugün Mısır, Yunan, Türk, Alman, İs-

kandinav, Slav, Pers, Hint, Çin, Japon vb. mitolojileri şeklinde bir ayırım söz konusu-

dur.”287 

Mitoslar, masal ve hikâyelerden farklı bir yapı arz etmektedir. Bu farklılık, mitosların 

son derece karmaşık bir kültür gerçekliği288 olmasına rağmen onlarda anlatılanların kut-

sala ilişkin veya kutsal kabul edilmesinde kendini gösterir. Dinsel tecrübelerden ortaya 

çıkmış olanları ise, tarih boyunca varlığını muhafaza etmiş olmalarından dolayı aynı 

zamanda olgusal bir gerçeklik olarak karşımıza çıkmaktadır. Buna karşılık mitoslar, 

kimilerine göre insanoğlunun gündüz düşleri, kimilerine göre kadim insanın ilmi289, 

kimilerine göre ise tarihsel gerçekliği bulunan olaylara hayal gücünün ve çeşitli kutsal-

lık nakışlarının eklenmesiyle oluşturulmuş kültür ürünleridir.290 

                                                                 
284  Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, s.109. 
285  Türkçe Sözlük, TDK, II, 840; Ayverdi, Misalli Büyük Türkçe Sözlük, II, 2114; Gündüz, Din ve 

İnanç Sözlüğü, s. 265. 
286  Cengiz Batuk, Tarihin Sonunu Beklemek –Ortadoğu Dinlerinde Eskatoloji Mitosları-, İstanbul: 

İz Yayıncılık, 2003, s. 21. 
287  Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, s. 109; Meydan Larousse, VIII, 847. 
288  Mircea Eliade, Mitlerin Özellikleri, çev. Sema Rifat, İstanbul: Om Yayınevi, 1993, s. 13. 
289  Mustafa Öztürk, Kıssaların Dili, Ankara: Kitâbiyât Yayınları, 2006, s. 25. 
290  Şinasi Gündüz, Mitoloji ve İnanç Arasında, Samsun: Etüd Yayınları, 1998, s. 26. 
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Halefullah’ın, “Kur’ân, muhtevasında mitoloji olduğunu inkâr etmiyor, fakat söz konu-

su mitolojilerin vahiy eseri olmadığı ve semadan inmediği, sonuç olarak da Muham-

med’e ait olduğu iddiasını reddediyor” şeklindeki kabulüne istinaden ileri sürdüğü 

“Kur’ân’da mitolojik kıssaların bulunmasını sakıncalı görmüyoruz”291 anlayışına ilişkin 

değerlendirme ve eleştirimizi Kur’ân Kıssalarının Tarihi Gerçeklik Değeri başlığı altın-

da ele almış ve Kur’ân âyetleri ışığında cevaplandırmıştık. 

Ancak şu kadarını ifade edelim ki “Halefullah, Kur’ân’da var olduğunu söylediği 

ustûrî/mitolojik kıssaları ispatlamak için Kur’ân âyetlerini zorlamaktadır. Fakat anlatım 

tekniği açısından bakıldığında kıssa ile mitler/mitoslar arasında ciddi farklılıklar söz 

konusudur. Bu bağlamda kıssalar, uzun insanlık tarihi içerisinde insanların hayat kesit-

lerinde yer almakta, mitoslar ise tarih dışında masal veya rüya zamanı diyebileceğimiz 

bir kesitte cereyan etmektedir. Yani mitoslar, tarih dışı olayların tarihi gerçekliklerini 

dile getirmek için kurgulanmıştır. Bu nedenle kıssalar, insanlık için bir model özelliği 

taşımakta, mitler/mitoslar ise, insan hayatında uygulama imkânı olan hiçbir tarihsel mo-

del sunmamaktadır.”292  

Mitos ve mitoloji kelimelerinin yukarıda verilen tanımlarından, mitolojik anlayışın özel-

liklerinden ve kıssaların kurgusal bir anlatıya muhayyel tanrıların, kendilerine insanüstü 

güçler izafe edilen kahramanların hikâyelerini katan ve arkaik bir zaman türüne ya da 

tarihsel zamanın ötesine uzanan bir anlatım biçimi olan mitolojilerden çok farklı bir 

kategoride ele alınması gerektiği vurgusundan293 hareketle şu değerlendirmeyi yaparak 

konuyu toparlamak istiyoruz: Kur’ân’da anlatılan kıssalar, tarihin bir döneminde gerçek 

hayatta yaşanmış olaylardır. Allah’ın yarattığı insanın hayal gücüne dayanan birtakım 

kurguların Kur’ân’da yer alması, onun i‘câz ve îcâz vasıflarıyla Yüce Allah’ın katından 

insanlığa ulaştırılmış ilâhî bir mesaj olması hakikatine ters düşmektedir. Bu nedenle 

Kur’ân’da mitolojik kurguların olmasının ona bir halel getirmeyeceği görüşünü doğru 

bulmuyoruz. 

Öte yandan “bazı kıssaların yorumlanamaması veya yanlış yorumlanması kıssaları mito-

                                                                 
291  Halefullah, Kur’ân’da Anlatım Sanatı, ss. 216-217. 
292  Ömer Faruk Yavuz, “Kur’ân’ın Temel Amaçlarının İfade Edilmesinde Bir Anlatım Tekniği Olarak 

Kıssanın Rolü”, Milel ve Nihal İnanç, Kültür ve Mitoloji Araştırmaları Dergisi, İstanbul, Ocak-
Nisan 2009, c. VI, sayı. I, ss. 113-136. 

293  Kılıç, “Tarih Felsefesi Açısından Kur’ân Kıssaları”, s. 88. 
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lojiye terk etmeyi getirmiştir. Mûsâ - Bilge Kul kıssasında olduğu gibi Bilge Kul için 

İnsan-Hızır denemesi, konuyu çıkmaza sürüklemiştir. Oysa buna melek dense ve yo-

rumlar buna göre yapılsa sorun kalmaz.”294 Kaldı ki bazı kıssaları bizim yorumlayama-

mamız da onları mitoloji yapmaz. Sorun kıssanın var olan ibret boyutuna bizim ulaşa-

mamamızdır.   

Kur’ân’da yer alan kıssaların, insanların kurguladıkları mitoslar ve onları inceleyen bi-

lim dalı mitoloji ile ilgisizliğini bu şekilde ifade ettikten sonra kıssa-âyet ilişkisi üzerin-

de durmak istiyoruz.  

1.2.6. Kıssa-Âyet İlişkisi 

Köken olarak e-y-e veya e-v-y kök harflerinden türetilen âyet (آيَة) kelimesinin sözlükte-

ki asıl anlamı, “bir şeyin veya bir amacın varlığını gösteren alamet”tir. Bu manaya bağlı 

olarak kelime, “açık alamet, delil, ibret, işaret P295F

295
P, nişane, belge, gösterge, aydınlatıcı 

ışıkP296F

296
P, mucizeP297F

297
P” anlamlarında da kullanılmıştır. 

Terim anlamıyla âyet, “uzun olsun kısa olsun, sûreler içerisinde yer alan ve fasılalarla 

birbirlerinden ayrılan Kur’ân cümlecikleridir.”P298F

298
P Söz konusu kelime; tekil, ikil veya 

çoğul olarak Kur’ân’da 382 defa geçmekteP299F

299
P ve aşağıdaki farklı anlamlarda kullanıl-

maktadır:  

ı. Alâmet, nişâne, belirti, iz, işâret 

Kelime, َوَءَالُ مُوسَى ءَالُ تَرَكَ مِمَّا وَبَقِيَّةٌ رَبِّكُمْ مِنْ سَكِينَةٌ فِيهِ التَّابُوتُ يَأْتِيَكُمُ أَنْ مُلْكِهِ ءَايَةَ إِنَّ نَبِيُّهُمْ لَهُمْ وَقَال 

مُؤْمِنِينَ كُنْتُمْ إِنْ لَكُمْ لَآيَةً ذَلِكَ فِي إِنَّ الْمَلَائِكَةُ تَحْمِلُهُ هَارُونَ  “Peygamberleri onlara: ‘Onun hükümdarlı-

ğının alâmeti, size içinde Rabb’iniz tarafından bahşedilmiş bir gönül huzuru ile Mûsâ ve 

Hârûn ailelerinden geriye kalan, meleklerin yüklediği bir gönül bağışlanacaktır. Eğer 

gerçekten inanıyorsanız, bunda sizin için bir işaret vardır”P300F

300
P ve َتَعْبَثُونَ آيَةً رِيعٍ بِكُلِّ أَتَبْنُون  

                                                                 
294  Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, ss. 71-81. 
295  İsfehânî, Müfredât, ss. 32-33; İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, I, 206. 
296  M. Zeki Duman, “Kur’ân-ı Kerim’de Neshe Delil Gösterilen ve Mensuh Addedilen Âyetlerin Mana 

Yönünden Yeniden Gözden Geçirilip Değerlendirilmeleri”, Bilimname Düşünce Platformu, 
Kayseri, 2009/2, sy. XVII, ss. 9-50.  

297  Muhsin Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, İstanbul: Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 
Yayınları, 2009, s. 24. 

298  İsfehânî, Müfredât, s. 127; Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, s. 173. 
299  ‘Abdu’l-Bâkî, el-Mu‘cemu’l-Müfehras, ss. 127-133. 
300  Bakara 2/248. 
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“Siz yol üzerine bir işaret yapıp da boş şeyle mi uğraşıyorsunuz?”301 âyetlerindeki her 

üç kullanımda da “alâmet, nişâne, belirti, iz, işâret” anlamlarında kullanılmıştır.  

 نَفْسًا يَنْفَعُ لَا رَبِّكَ ءَايَاتِ بَعْضُ يَأْتِي يَوْمَ رَبِّكَ ءَايَاتِ بَعْضُ يَأْتِيَ أَوْ بُّكَرَ يَأْتِيَ أَوْ الْمَلَائِكَةُ تَأْتِيَهُمُ أَنْ إِلَّا يَنْظُرُونَ هَلْ

قُلِ انتَظِرُواْ إِنَّا مُنتَظِرُونَخَيْرًا  إِيمَانِهَا فِي كَسَبَتْ أَوْ قَبْلُ مِنْ ءَامَنَتْ تَكُنْ لَمْ إِيمَانُهَا  “(İnanmak için) ille me-

leklerin gelmesini veya Rabb’inin gelmesini ve yahut Rabb’inin bazı âyetlerinin gelme-

sini mi bekliyorlar? Ama Rabb’inin bazı âyetleri geldiği gün daha önce inanmamış ya 

da imanında bir hayır kazanmamış olan kimseye artık inanması fayda sağlamaz. De ki: 

‘Bekleyin, Biz de beklemekteyiz!”P302F

302
P âyetinde geçen âyât P303F

303
P kelimeleri “kıyamet alâ-

metleri” olarak anlaşılmıştır.P304F

304
P Nitekim Semerkandî bu âyeti açıklarken söz konusu 

ifadeyi güneşin batıdan doğması şeklinde yorumlayarak amacın kıyamet alâmetleri ol-

duğu kanaatini benimsemiş görünmektedir. P305 F

305
P Zemahşerî de söz konusu âyeti tefsirinde 

kıyamet alâmetleri, bütün varlıkların helaki ifadelerine yer vererek kıyamet alâmetleri 

konusundaki hadisi zikretmiştir.P306F

306 

Diğer taraftan Kur’ân-ı Kerim’de ِوَمِنْ آيَاتِه /ve min âyâtihî… şeklinde başlayıp devam 

eden âyetlerin tamamında bu kelime “belirti, delil, kudretin ifadesi” anlamlarına gel-

mektedir.P307F

307
P Kur’ân’da bunun örnekleri de oldukça fazladır. P308F

308 

 

                                                                 
301  Şu‘arâ 26/128. 
302  En‘âm 6/158. 
303  Bu âyette geçen âyât kelimelerine ilişkin yapılan yorumları ve âyetin muhtevasını dikkate alan Oku-

yan, hem kıyametin aniden kopacağına dair Kur’ân’da yer alan âyetlere (Bu âyetler için bk. En‘âm 
6/31; A‘râf 7/187; Yûsuf 12/107; Enbiyâ 21/40; Hacc 22/55; Şu‘arâ 26/202; ‘Ankebût 29/53; Zümer 
39/55; Zuhruf 43/66; Muhammed 47/18) hem de onun bütün alâmetlerinin ya da bilgisinin geldiğini 
bildirenlere (Muhammed 47/18) dayanarak bazı âlimlerce ileri sürülen görüşleri uygun bulmadığını 
ifade ile şu değerlendirmeyi yapmaktadır: “Âyetten maksadın kıyametin fiilen meydana gelişinin bir 
göstergesi olduğunu düşünmekteyiz. Yani kanaatimize göre bu âyetteki kıyamet alâmetlerinden mak-
sat, kıyametten çok önce görülecek alâmetler değil, kıyametin başladığını gösteren olaylardır; yani 
bizzat kıyametin kendisidir, oluş biçimidir. Kıyamet için alâmet bekleyenler, alâmetlerin türlerini ve 
boyutlarını da maalesef üretmişler, bu ümmeti önceki ümmetler gibi yeni beklentilerin muhatabı yap-
mışlar, sorumluluklarını başkalarına havale edecek bir anlayışa onları terk etmişlerdir. Bu arada çıkan 
mehdilerin de isa(!)ların da ardı arkası kesilmemiş, muhtemelen kesilmeyecektir de.” (Okuyan, 
Kur’ân’da Vücûh ve Nezâir, s. 217). 

304  Yusuf Şevki Yavuz ve Abdurrahman Çetin, “Âyet”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1991, IV, 242. 
305  Semerkandî, Bahru’l-‘Ulûm, I, 497. 
306  Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 79. 
307 Okuyan, Kur’ân’da Vücûh ve Nezâir, s. 216. Bu konudaki örnek değerlendirmeler için ayrıca bk. 

Dâmeğânî, Kâmûsu’l-Kur’ân, ss. 60-61. 
308  Âyet kelimesinin söz konusu anlamlarda kullanımına ilişkin birkaç örnek için bk. Rûm 30/20, 21, 22, 

23, 24, 25, 46; Fussılet 41/37, 39; Şûrâ 42/29, 32. 
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ıı. Kur’ân âyeti 

Yukarıda da ifade edildiği üzere “Kur’ân cümleciği” anlamına da gelen âyet kelimesinin 

çoğulu olan âyât kelimesi, bu manada sayı itibariyle Yüce Kitap’ta oldukça fazla kulla-

nılmıştır. َلِلْعَالَمِينَ ظُلْمًا يُرِيدُ اللَّهُ وَمَا بِالْحَقِّ عَلَيْكَ نَتْلُوهَا اللَّهِ ءَايَاتُ تِلْك  “İşte onlar Allah’ın âyetleridir. 

Onları sana gerçek olarak okuyoruz”P309F

309
P manasındaki âyette de olduğu gibi tekil olarak 

âyet formunda değil de, çoğul olarak âyât şeklinde kullanıldığında genellikle bu anlama 

gelmektedir. P310F

310
P  

ııı. Risâlet 

 الَّذِينَ سَيُصِيبُ رِسَالَتَهُ يَجْعَلُ حَيْثُ أَعْلَمُ اللَّهُ اللَّهِ رُسُلُ أُوتِيَ امَ مِثْلَ نُؤْتَى حَتَّى نُؤْمِنَ لَنْ قَالُوا ءَايَةٌ جَاءَتْهُمْ وَإِذَا

يَمْكُرُونَ كَانُوا بِمَا شَدِيدٌ وَعَذَابٌ اللَّهِ عِنْدَ صَغَارٌ أَجْرَمُوا  “Onlara bir âyet gelince, ‘Allah’ın elçilerine 

verilenin aynısı bize de verilmedikçe kesinlikle inanmayız’ dediler. Allah, elçiliğini 

(risâlet görevini) nereye koyacağını (kime vereceğini) bilir…”P311F

311
P âyetindeki âyet keli-

mesi konu gereği “risâlet” anlamında kullanılmış olmalıdır. Zira burada kendilerine âyet 

geldiğinde o âyetin aslında risâleti ifade ettiğini bildikleri için kafirlerin, sadece bir âyeti 

veya bir mucizeyi değil, bütünüyle risâleti inkâr ettikleri konusu ele alınmaktadır.”P312F

312 

ıv. Mu‘cize 

مُّسْتَمِرٌّ سِحْرٌ وَيَقُولُوا يُعْرِضُوا آيَةً يَرَوْا وَإِن  “Bir âyet (mu‘cize) görseler yüz çevirirler. ‘Bu, süre-

gelen bir büyüdür’, derler”P313F

313
P âyetinde olduğu gibi âyet kelimesi, bu şekilde tekil olarak 

Kur’ân’da “mu‘cize” anlamında da kullanılmıştır. Ancak “mu‘cize” manasındaki kulla-

nımlarda sözü edilen kelimenin Kur’ân’da çoğul formuyla âyât şeklinde gelmesi de söz 

konusudur ve bu biçimin örnekleri de oldukça fazladır.”P314F

314 

آيَةً وَأُمَّهُ مَرْيَمَ ابْنَ وَجَعَلْنَا  “Meryem oğlunu ve annesini de bir âyet (mu‘cize) kıldık”P315F

315
P, ُوَلِنَجْعَلَه 

مَّقْضِيّاً أَمْراً وَكَانَ مِّنَّا وَرَحْمَةً لِلنَّاسِ آيَةً  “…Onu insanlara bir mu‘cize ve Biz’den bir rahmet kıl-

mak için (bunu yapacağız)”P316F

316
P ve آيَةً وَابْنَهَا وَجَعَلْنَاهَا رُّوحِنَا مِن فِيهَا فَنَفَخْنَا فَرْجَهَا أَحْصَنَتْ وَالَّتِي 

                                                                 
309  Âl-i İmrân 3/108. Kelimenin bu anlamda kullanıldığı başka örnekler için bk. Bakara 2/61, 252; Âl-i 

İmrân 3/4, 19, 21, 70, 98, 101, 112, 113, 199; Nisâ 4/140, 155; En‘âm 6/33, 157; A‘râf 7/26.    
310  Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 217. 
311  En‘âm 6/124. 
312  Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 218. 
313  Kamer 54/2. 
314  Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 218. 
315  Mü’minûn 23/50. 
316  Meryem 19/21.  



 52 

 Bir de iffetini koruyan o kadını (gündeme taşı)! Kuşkusuz ona da ruhumuzdan“ لِّلْعَالَمِينَ

üflemiş, onu ve oğlunu (çağının) bütün insanları için bir âyet (mu‘cize) kıldık”P317F

317
P 

âyetlerindeki âyet kelimeleri de Hz. Meryem’in oğlu Îsâ’yı kendisine hiçbir erkek eli 

değmeksizin dünyaya getirmesinin, bir başka deyişle Hz. Îsâ’nın babasız dünyaya gel-

mesinin mu‘cize oluşunu ifade etmektedir. 

Âyet kelimesinin mu‘cize anlamı başlığı altında, Hz. Muhammed’e Yüce Allah’ın indir-

diği en büyük mu‘cizenin Kur’ân-ı Kerîm olduğunu özellikle ifade etmek istiyoruz. Zira 

bütün insanlar bir araya gelseler dahi beşer kudretinin bir benzerini veya bir süresinin 

benzerini getirmekten aciz kalmaları ve beleğâtının veciz ve özlü oluşunun yanı sıra, 

kelime ve cümlelerinin derin ve eşsiz anlamlar taşıması ancak onun mu‘cize bir kelam 

olmasının eseridir. 

Kur’ân’ın mu‘cize oluşunun delilleri, onun beşer üstü bir kitap olması, muhaliflerine 

meydan okuması, kendisine nazire yapılamamasıdır. Kur’ân, üslup ve içerik bakımın-

dan insan takatinin üstünde bir kitaptır. Bu özelliği sebebiyle vahyedildiği andan bugü-

ne kadar hiçbir insan veya zümre onun benzeri bir eser meydana getirememiştir. Benze-

rinin getirilmesi bir yana içeriğinin anlaşılması için geçen bunca zamana ve sarf edilen 

gayrete rağmen aynı çalışmaların hız kesmeden hâlâ devam ettirilmesi ve kıyamete ka-

dar da devam edecek olması, ancak onun nice ilâhî hikmetlerle dolu mu‘cize bir eser 

olma vasfıyla açıklanabilecek bir durumdur. P318F

318 

Öte yandan Kur’ân mu‘cizesinin insanlara rehber olup onların dünya ve ahiret mutlulu-

ğunu yakalamalarını sağlayabilmesi için bütün âyetlerinin hayata geçirilmesi şarttır. 

Hayatını Kur’ân’la şekillendiren ve bu yolda gayret gösteren insan görecektir ki, Kur’ân 

her yönüyle muhteşem bir mu‘cizedir. Zira o, sadece Hz. Peygamber döneminin ve in-

sanlarının değil, dünya durdukça var olacak ve tüm insanlara rehberliğini sürdürecek bir 

kitaptır. O, zamanın geçmesiyle eskiyen değil, tazeliğini ve güncelliğini daima koruyan, 

insanları ve insanlığı devamlı ileri götüren, bilim ve teknikle kucaklaşan mu‘cize bir 

rehberdir. Bu konuda Hz. Peygamber’in şu hadisi son derece dikkat çekicidir: “Allah’ın 

kitabında sizden önceki ve sonrakilerin haberleri ve sizin aranızdaki hükümler vardır. O, 

şaka değil, hak ile bâtılı ayıran bir kitaptır. İslâm’a aykırı eğilim ve düşünceler onun 
                                                                 
317  Enbiyâ 21/91. 
318  Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, ss. 98-99. 
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doğruluk gerçeğini kesinlikle ortadan kaldıramaz. Âlimler, onda var olan ilimleri biti-

remezler. O, ne kadar çok okunursa okunsun asla eskimez; onun mu‘cizeleri/harikaları 

bitmek tükenmek bilmez. Gücü yettiği halde her kim onu terk ederse, Allah o kimseyi 

cezalandırır; her kim ondan başka bir şeyde hidayet ararsa, Allah onu saptırır. O, Yüce 

Allah’ın sapasağlam ipidir; hikmeti sonsuz olan kudretin insanlığa öğüdüdür. O, dos-

doğru yoldur. Kim onu anlamaya çalışırsa, Allah onu ödüllendirir. Kim onunla hükme-

derse, adaletle hükmetmiş olur. Kim insanları ona çağırırsa, Allah’ın dosdoğru yoluna 

çağırmış olur.”319 Bu yüzden akıl, irade ve vicdanını Yüce Allah’a ve O’nun ilâhî buy-

ruklarına imanla bütünleştiren mü’min insan, Allah’ın ilâhî mesajını anlama adına ça-

lışmak, öğütlerine kulak vermek, sapasağlam ipine sarılmak ve dosdoğru yoluna tabi 

olmak için azami dikkat ve gayret göstermek durumundadır. 

v. Delil  

Kur’ân’da Allah’ın varlığını ispat etmeyi amaçlayan delillerden çoğunlukla “âyet” diye 

söz edilir. Kelam ve felsefede ihtirâ, gâye ve nizam gibi adlarla tanımlanan bu deliller, 

Kur’ân-ı Kerîm’de Allah’ın varlığı ile ilgili âyetlerin ana konusunu oluşturur. Bu bağ-

lamda göklerin ve yerin yaratılışı, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelişi, insanlara 

faydalı şeyler taşıyan gemilerin denizde seyredişi, Allah’ın gökten indirdiği yağmurla 

ölmüş yeryüzünü diriltmesi ve oradaki hayvanları üretip yayması, gökle yer arasında 

Allah’ın emrine boyun eğmiş rüzgar ve bulutları şu yandan bu yana yöneltmesi320, tane 

ve çekirdeği çatlatması, ölüden diri, diriden ölü çıkarması321, karanlıkları yarıp tan yeri-

ni ağartması, geceyi dinlenme zamanı, güneş ile ayı da vakit ölçüsü yapması322, insanla-

rın karanlıkta yol bulabilmeleri için yıldızı var etmesi323, bütün insanları tek bir 

cevherden324 yaratması325, Allah’ın gökten indirdiği su ile her çeşit bitkiyi tomurcuk-

landırıp onlardan pek çok meyve ve sebze çıkarması326, güneşi ışık kaynağı, ayı parlak 

yapması, yılların sayısı ile hesabın bilinebilmesi için ayın durumlarını belirlemesi327 

                                                                 
319  Ebû Bekr Abdullah b. Muhammed b. Ebî Şeybe, Musannef, tahk. Mahmûd Avvâme, Dımaşk: 

Müessesetü ‘Ulûmü’l-Kur’ân, 2006, XV, 462. 
320  Bakara 2/164. 
321  En‘âm 6/95. 
322  En‘âm 6/96. 
323  En‘âm 6/97. 
324  Nefis kelimesinin anlam dünyasına ilişkin geniş bilgi için bk. Bayraklı, Tefsîr, V, 15-20. 
325  En‘âm 6/98. 
326  En‘âm 6/99. 
327  Yûnus 10/5. 
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gibi daha pek çok nimeti Yüce Allah insanlığın hizmetine sunmuş ve gerçekten düşü-

nen, anlamak ve inanmak isteyenler için bütün bunları delil olarak ortaya koymuştur. 

Kur’ân’da âyet kelimesinden başka kelimeler de “delil” anlamında kullanılmıştır. Bu 

manada; “hak ile batılı birbirinden ayıran kesin delil, en kuvvetli delil” anlamlarındaki 

burhân (بُرْهَان)P328F

328
P kelimesi ile “ister soyut ister somut olsun açık delil, apaçık, karşı ko-

nulmaz delil” manalarındaki beyine (بَيِّنَة)P329F

329
P kelimesi söz konusu anlamda âyet kelime-

siyle aynı manaya sahiptir.   

vı. İbret  

Âyet kelimesi, َلَغَافِلُونَ ءَايَاتِنَا عَنْ النَّاسِ مِنَ كَثِيرًا وَإِنَّ ءَايَةً خَلْفَكَ لِمَنْ لِتَكُونَ بِبَدَنِكَ نُنَجِّيكَ فَالْيَوْم  “(Ey Fira-

vun!) Senden sonra geleceklere ibret olman için bugün senin bedenini kurtaracağız. İşte 

insanlardan birçoğu, hakikaten âyetlerimizden gafildirler”P330F

330
P âyetinde “ibret” anlamında 

kullanılmakta ve Firavun’un cesedinin bir ibret vesikası olarak korunacağını ifade et-

mektedir.  

Aynı şekilde, إِنَّ فِي ذَلِكَ لَآيَةً    “Muhakkak ki bunda bir ibret vardır”P331F

331
P manasında kullanılan 

pek çok âyette geçen âyet kelimesi de aynı anlamdadır, yani “ibret” manasındadır. 

Bazı müfessirler, âyet ya da âyât kelimelerinin Kur’ân’da bu saydıklarımızdan daha 

başka anlamlarda da kullanıldıklarına dair görüşler beyan etmişlerdir. Örneğin; ْانَتْكَ قَد 

تَنكِصُونَ أَعْقَابِكُمْ عَلَى فَكُنتُمْ عَلَيْكُمْ تُتْلَى آيَاتِي  “Âyetlerimiz size okunuyordu da siz arkanızı dönü-

yordunuz”P332F

332
P, ُمٍأَلِي بِعَذَابٍ فَبَشِّرْهُ يَسْمَعْهَا لَّمْ كَأَن مُسْتَكْبِراً يُصِرُّ ثُمَّ عَلَيْهِ تُتْلَى اللَّهِ آيَاتِ يَسْمَع  “O, Allah’ın 

âyetlerinin kendisine okunduğunu işitir de sonra büyüklük taslayarak sanki onları hiç 

işitmemiş gibi direnir…”P333 F

333
P âyetlerinde zikredilen âyât kelimelerine “kitap veya kitap-

lar” anlamı verilmiştir.P334F

334
P Söz konusu anlam tercihine ilişkin şu değerlendirme yapıl-

maktadır: 

                                                                 
328  İsfehânî, Müfredât, s. 44; Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, ss. 216-219. Burhân kelimesinin 

“delil” anlamında kullanıldığı âyetler için bk. Bakara 2/111; Nisâ 4/174; Yûsuf 12/24; Enbiyâ 21/24; 
Mü’minûn 23/117; Neml 27/64; Kasas 28/32, 75.  

329  İsfehânî, Müfredât, s. 68-69; Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, ss. 70-71. Beyyine kelimesinin 
“delil” anlamında kullanıldığı âyetler için bk. Bakara 2/211; En‘âm 6/57, 157; A‘râf 7/73, 85, 105; 
Enfâl 8/42; Hûd 11/17, 28, 53, 63, 88; ‘Ankebût 29/35; Muhammd 47/14; Beyyine 98/1, 4.  

330  Yûnus 10/92. 
331  Şu‘arâ 26/8, 67, 103, 121, 139, 158, 174, 190. 
332  Mü’minûn 23/66. 
333  Câsiye 45/8. 
334  Dâmeğânî, Kâmûsu’l-Kur’ân, s. 61; İbnu’l-Cevzî, Nüzhetü’l-A‘yuni’n-Nevâzır, s. 155.  
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Eğer Kitap’tan maksat, Kur’ân’ın bir bölümü ise bu tercih doğrudur. Çünkü Kur’ân’ın par-
çaları anlamında âyetler de sûreler de Kur’ân diye isimlendirilebilir. Aksi takdirde bu 
âyetlerdeki âyât kelimelerinin özel olarak kitap anlamı bulunmamaktadır. Diğer taraftan yi-
ne aynı müfessirlerce, ‘Allah insanlara âyetlerini böyle açıklar’335 şeklindeki tüm âyetlerde 
geçen âyât kelimeleri emir ve nehy olarak izah edilmiştir.336 Kanaatimize göre âyetlerin 
verdiği anlamı sadece emir ve nehy diye sınırlandırmak da doğru değildir. Şüphesiz 
âyetlerin içerisinde bu tür ifadeler vardır, ancak konuyu sadece bu iki içerikle sınırlı tutmak, 
âyet kelimesine kendisinde bulunmayan yeni bir anlamı yüklemek ve mesajı daraltmak an-
lamına gelecektir.337  

Âyet kelimesinin bu anlamlarının yanında Hz. Muhammed’e indirilen Kur’ân-ı Kerim ve 

diğer peygamberlere gönderilen bütün ilâhî mesajların tenzili âyetler, kavlî âyetler veya 

öğretilen âyetler ya da okunan âyetler olarak değerlendirilebildiği, kâinattaki sayısız 

çeşitlilik ve farklılıkları sürekli bir düzen ve kanuna bağlayan Allah’ın varlığını, birliğini 

ve yüce sıfatlarını gösteren ve yaratıkların taşıdığı özelliklerden çıkarılan delillerin ta-

mamına kısaca kainattaki bütün tabiî kanun ve eşyaya da tekvînî âyetler, fiilî âyetler ve-

ya yazılı âyetler ya da ilmî âyetler denilebildiği, aslında yaratıkları ilgilendiren her türlü 

kavramın bir çeşit âyet olduğu burada özellikle zikredilmesi gereken önemli bir husus-

tur.P338F

338
P Bu manada ْالْحَقُّ أَنَّهُ لَهُمْ يَتَبَيَّنَ حَتَّى مْأَنفُسِهِ وَفِي الْآفَاقِ فِي آيَاتِنَا سَنُرِيهِم  “Onlara ufuklarda ve 

kendi canlarında âyetlerimizi göstereceğiz ki, Kur’ân’ın gerçek olduğu, onlara iyice belli 

olsun”P339F

339
P, ِتَعْمَلُونَ عَمَّا بِغَافِلٍ رَبُّكَ وَمَا فَتَعْرِفُونَهَا آيَاتِهِ سَيُرِيكُمْ لِلَّهِ الْحَمْدُ وَقُل  “De ki: ‘Allah’a hamd ol-

sun! O, âyetlerini size gösterecektir; siz de onları görüp tanıyacaksınız”P340F

340
P âyetlerinde 

geçen âyât kelimeleri tabiata yazılan kanunlar anlamına gelmektedir. P341F

341 

Yukarıda anlam dünyasına ilişkin farklılıkları ve bu farklılıklara ait Kur’ân’da yer alan 

örneklerini incelediğimiz âyet kelimesi ile Kur’ân’da anlatılan kıssalar arasında yakın ve 

paralel bir ilişki olduğu açıktır. Zira Yüce Allah tarafından tevhîd inancını yerleştirmek, 

imanlı ve ahlâklı bir toplum tesis etmek, insanlara Allah’ın dosdoğru yolunu göster-

mek… gibi amaçlarla herhangi bir topluluğa elçi olarak gönderilen her peygamber mut-

laka risâletine dair bir işaret, bir delil ile hedef kitlesinin karşısına çıkmış, toplum kendi-

sini yalanladığında ise Allah, elçisini mucize diye isimlendirilen bazı olağanüstü olaylar-

la desteklemiştir.  

                                                                 
335  Bu âyetlere ilişkin örnekler için bk. Bakara 2/187, 212, 242; Âl-i İmrân 3/103; Mâide 5/89; Nûr 24/59.  
336  Dâmeğânî, Kâmûsu’l-Kur’ân, s. 61; İbnu’l-Cevzî, Nüzhetü’l-A‘yuni’n-Nevâzır, s. 155. 
337  Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 218. 
338  Okuyan, Kur’ân’da Vucûh ve Nezâir, s. 218; Yusuf Şevki Yavuz, “Âyet”, DİA, İstanbul: TDV 

Yayınları, 1991, IV, 242. 
339  Fussılet 41/53. 
340  Neml 27/93. 
341  Âyet kelimesinin anlam dünyasına ilişkin daha geniş bilgi için bk. Bayraklı, Tefsîr, II, 71-72. 
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Öte yandan önceki milletlerle Allah’ın elçilerinin yaptığı tevhîd mücadelesi ve esnasın-

da yaşananlar, Kur’ân’ın evrensel ve capcanlı mesajıyla bugün bizlerin huzurunda bir 

ibret vesikası olarak durmaktadır. Dolayısıyla kıssaların da içerisinde bulunduğu her bir 

Kur’ân âyetini en doğru şekilde anlamak, tatbik etmek ve etraftaki insanları uygun bir 

lisanla uyarmak; bu mesaja muhatap olan bütün Müslümanların öncelikli uğraşı ve 

amacı olmalıdır. İşte biz de tezimizde âyet kavramının “ibret” anlamından hareketle 

kıssaların günümüz insan ve toplumlarına vermek istediği mesajın hedef kitleye ulaştı-

rılmasına katkı sağlamak amacıyla araştırmamızı sürdürmekteyiz.   

Sonuç 

Kur’ân-ı Kerîm’de anlatılan kıssalar, insanların ibret almalarını ve hidayete kavuşmala-

rını sağlamak amacıyla, çoğunlukla zaman ve mekândan soyutlanmış, geçmiş peygam-

berlerle kavimleri ya da geçmiş toplumlarla ilgili bizzat yaşanmış olaylardan ibarettir. 

Söz konusu olayları doğru anlayıp bugüne dair birtakım sonuçlar çıkarmada, kıssalarda 

zikredilen insan karakterleri ve bu karakterlerin yaşadıkları toplumlarda üstlendikleri 

misyonun önemli rolü vardır. Çünkü toplumun elçilere ve ilâhî mesaja olumlu-olumsuz 

bakış açıları bu insanların yaklaşımlarıyla yakından ilişkilidir. 

Kur’ân kıssalarının kaynağı vahiydir. Zira kıssalar, Kur’ân’ın bir parçasıdır. Bu doğrul-

tuda vahyin insanlara ulaştırmak istediği bilgiler, uzun insanlık tarihi içerisinde gerçek-

ten yaşanmış olaylardır. Allah, insanları dosdoğru yoluna ulaştırmak için söz konusu 

olaylar arasından maksada yetecek kadarını Kur’ân yoluyla onların dikkatine sunmakta-

dır. Yani insan, Kur’ân’da kıssaları aktarılan kişi ve toplumların yaşadıkları hakkındaki 

gerçek bilgiye ancak vahiy yoluyla sahip olabilmektedir.    

Kıssalar ile uzun insanlık tarihi arasında sıkı bir ilişki vardır. Zira söz konusu kıssalar, 

Hz. Peygamber’in iletmiş olduğu mesaja muhatap olanların dikkatini çeken ve tevhîd 

esasına uygun bir hayat tarzı benimsemelerini sağlamayı amaçlayan geçmişe dair ibret 

yüklü örneklerdir. 

Tezimizin I. bölümü olan Kıssalarla İlgili Temel Kavram ve Konular hakkında bu şekil-

de bilgi verdikten sonra Kıssa Çeşitleri ve Kıssaların Amaçları konularından oluşan II. 

bölüme geçmek istiyoruz. 



2. İKİNCİ BÖLÜM 

KISSA ÇEŞİTLERİ VE KISSALARIN AMAÇLARI 

Kur’ân’da bulunan kıssalar konu ve ele alınış biçimleri itibariyle farklılıklar arz etmek-

tedir. Söz konusu farklılıklar aynı zamanda kıssalar konusunda çalışma yapan araştır-

macıların da dikkatini çekmiş olacak ki, onların kıssaları farklı şekillerde tasnif ettikleri 

görülmektedir. Bu nedenle kıssa çeşitleri, üzerinde durulmaya değer bir konudur. 

Kur’ân kıssalarını diğer hikâye türlerinden ayıran önemli özellikler vardır. Bu özellikler, 

Kur’ân’ın maksadını ortaya koyarken seçtiği dil ve üslupla yakın ilişki içerisindedir.  

Kur’ân kıssalarının amacı, aslında Kur’ân’ın amacıdır. Zira sözü edilen kıssalar, 

Kur’ân’ın maksadı gerçekleştirmek ve insanların zihninde mesajı pekiştirmek için kul-

landığı yöntemlerden birisidir. Dolayısıyla Kur’ân kıssalarını anlamaya yönelik her tür-

lü çaba, aynı zamanda Kur’ân’ı anlamaya yönelik bir çaba olacaktır.  

Bu bölümde yukarıda ifade edilmeye çalışılan bağlam doğrultusunda öncelikle kıssa 

çeşitleri, kıssaların temel özellikleri ve Kur’ân’da yer alan kıssalar hakkında bilgi ver-

meyi, ardından Kur’ân kıssalarının amaçları üzerinde durmayı planlamaktayız. 

2.1. Kıssa Çeşitleri Ve Kıssaların Temel Özellikleri  

2.1.1. Kıssa Çeşitleri 

Klasik dönemde Kur’ân kıssalarına ilişkin herhangi bir sınıflandırma göze çarpmamak-

tadır. Yeni dönemde yapılan çalışmalarda ise Kur’ân kıssaları, konuları ve edebi yönleri 

bakımından bir tasnife tabi tutulmakta, söz konusu tasnif, araştırmacıların kıssaları ele 

alış amaç ve şekline göre değişiklikler arz etmektedir.  Şimdi kıssaları değişik yönleri 

ile ele alarak sınıflandırmak istiyoruz: 

ı. Konuları Açısından Kur’ân Kıssalarının Sınıflandırılması 

Konuları açısından baktığımızda bazı araştırmacılar Kur’ân kıssalarını üç başlıkta ele 

almaktadırlar:  
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1. Tarihsel Kıssalar: Tarihin herhangi bir döneminde gerçekten meydana gelmiş olayla-

ra ait kıssalardır. Bu tür kıssalarda geçen olaylar ve kişiler tamamen gerçektir. Kur’ân 

kıssalarından söz edilince bunlar kastedilir.1  

2. Temsilî Kıssalar: Bu tür kıssalarda anlatılan olaylar tarih içerisinde gerçekleşmemiş 

olsalar da aklen bunların gerçekleşmesi mümkündür ve konuları bakımından da doğru 

kıssalardır. Bu gruptaki olaylar, Kur’ân kıssaları olarak değil, Kur’ân’daki darb-ı mesel-

ler olarak isimlendirilmektedir.2  

3. Tarihsel Temsilî Kıssalar: Tarihte yaşanmış bir kıssa olduğu halde sırf temsil amacıy-

la anlatılan kıssalar bu gruba girmektedir. Aslında bu gruptaki kıssalar da, birinci gruba 

dahildirler. Kur’ân kıssalarının konuları açısından bu şekilde tasnif edilmesi, kıssa kav-

ramının kapsamını dar veya geniş tutmakla ilgili bir yaklaşımdır.3 

Yukarıdaki üçlü tasnife ilaveten bazı İslâm âlimleri Kur’ân’daki kıssaları, tarihsel kıssa-

lar, dramatik/temsîlî kıssalar, mitolojik kıssalar ve ilk günah kıssası gibi bölümlere 

ayırmaktadırlar. Bu bağlamda Muhammed Ahmed Halefullâh ilk tür kıssalar için bunla-

rın gerçekleşmiş olaylar olduğunu belirtmekte, ikinci türün ise beşeri örfte varsayılmış 

veya kurgulanmış olaylar şeklinde adlandırılabileceğini, Kur’ân’ın da bu varsayılmış 

olaylardan bazılarını aldığını ve amaçlanan hedefleri gerçekleştirici bir tarzda sunduğu-

nu ifade ettikten sonra mitolojik kıssaları öncelikle esâtîr kelimesiyle ilişkilendirmekte-

dir. Bu kelimenin geçtiği âyetlerin Mekke’de indiğini, Kur’ân kıssalarına esâtîr diyen 

Mekkelilerin çoğunlukla âhirete inanmadıklarını ve Mekkelilerin bu konularda ısrarcı 

olduklarını belirterek, Kur’ân’da mitolojik unsurların bulunmasını sakıncalı görmediği-

ni ifade etmektedir.4  

Halefullah’ın bu düşüncesine karşı haliyle bazı eleştiriler de yapılmaktadır. Bunlardan 

bir tanesini nakletmekle yetinmek istiyoruz: 

Halefullah’ın kıssalara esâtîr demesi ve bunu Kur’ân’ın reddetmediğini söylemesi bizce 
gerçeği yansıtmamaktadır. Çünkü Furkân sûresinin beşinci âyetinde: ‘(Müşrikler): ‘Evvel-
kilerin masalları, onları yazdırmış, sabah-akşam onlar kendisine okunuyor,’ dediler’ ifade-
sine cevaben altıncı âyette: ‘De ki: ‘Onu göklerde ve yerdeki sırrı bilen (Allah) indirdi’ 

                                                                 
1  Akıncı, Hikâye, s. 63, 65-69; Abay, Kur’ân Kıssaları, s. 16. 
2  Akıncı, Hikâye, s. 63, 69-71; Abay, Kur’ân Kıssaları, s. 16. 
3  Abay, Kur’ân Kıssaları, s. 16.  
4  Halefullah, Kur’ân’da Anlatım Sanatı, ss. 157-214. 
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buyrularak müşriklerin bu iddiası reddedilmiştir. Diğer taraftan müşriklerin esâtîr nitelen-
dirmesi sadece kıssalar için değil bizatihi Kur’ân’ın tamamı içindir ve bu yüzden müşrikler 
esâtîr diye nitelendirdikleri ve beğenmedikleri için Kur’ân’a tâbi olmayı reddetmişlerdir. 
Dolayısıyla esâtîr kelimesinin geçtiği yerlere5 bakıldığında bunların hiçbirinde esâtîrin 
övüldüğüne dair hiçbir bilgi veya işarete rastlanmamaktadır ki iddia edildiği gibi esâtîrden 
kıssa üretmek iyi bir metot olsun. Kaldı ki müşrikler esâtîri bazı âyetlerde Allah tarafından 
indirilenin zıddı olarak nitelendirmişler,6 bazı âyetlerde ise indirilenin bütünü diye isimlen-
dirmişlerdir.7 Dolayısıyla önünde veya sonunda inançsızlığın çeşitli ifade biçimlerinin orta-
ya konduğu siyak ve sibaklarda geçen bu kelimeyi esas alarak Kur’ân’da mitolojik anlatı-
mın bulunduğunu, hatta bu anlatımın Kur’ân’ın i‘caz türlerinden biri olduğunu iddia etmek, 
Kur’ân’ı büsbütün bir efsane kitabı haline getirme çabalarına prim vermektir. Öte yandan 
bütün ilâhî kitapları efsaneler mecmuası gibi gösterip bu konuda Kur’ân’ın başı çektiğini 
söylemenin inançlı insanlar oluşturma gayretine nasıl hizmet edeceği doğrusu merak konu-
sudur. İlim adamlarını bu tür sonuçlara sevk eden en önemli sebebin, bazı zor sorulara ce-
vap bulmada yaşanan sıkıntılar olduğunu düşünmekteyiz.8 

Yapılan bu eleştiri doğrultusunda İbn Teymiyye’nin şu ifadeleri dikkat çekicidir: 

“Kur’ân’daki tüm kıssalar gerçeğe uygundur ve onları anlatan da gerçeği anlatmıştır.”P350F

9
P 

Öte yandan şu âyetler, Kur’ân kıssalarının gerçekliğine vurgu yapmaktadır: ُعَلَيْكَ نَقُصُّ نَحْن 

بِالْحَقِّ نَبَأَهُم  “Biz, onların kıssasını sana gerçek olarak anlatıyoruz.”P351F

10
P أَنبَاء مِنْ عَلَيْكَ نَّقُصُّ وَكُـلا 

لِلْمُؤْمِنِينَ وَذِكْرَى وَمَوْعِظَةٌ الْحَقُّ هَـذِهِ فِي وَجَاءكَ فُؤَادَكَ بِهِ نُثَبِّتُ مَا الرُّسُلِ  “Peygamberlerin haberlerin-

den kendisiyle kalbinizi pekiştireceğimizden her türlüsünü sana anlatıyoruz. Bu haberle-

rin içerisinde sana gerçek (bilgi) ulaşmakta, mü’minlere de bir öğüt ve uyarı gelmekte-

dir.”P352F

11
P ْكُلَّ وَتَفْصِيلَ يَدَيْهِ بَيْنَ الَّذِي يقَتَصْدِ وَلَـكِن يُفْتَرَى حَدِيثاً كَانَ مَا الأَلْبَابِ لِّأُوْلِي عِبْرَةٌ قَصَصِهِمْ فِي كَانَ لَقَد 

يُؤْمِنُونَ لِّقَوْمٍ وَرَحْمَةً وَهُدًى شَيْءٍ  “Elbette onların kıssalarında akıl sahipleri için ibret vardır. Bu 

(Kur’ân ve dolayısıyla bu bilgiler), uydurulacak bir söz değildir. Ancak kendinden ön-

cekinin doğrulanması, her şeyin açıklaması ve inananlar için bir kılavuz ve rahmettir.”P353 F

12
P 

İşte bu âyetler Kur’ân’da anlatılan kıssaların hepsinin gerçek olduğunu bildirmekte, 

onların ve dolayısıyla Kur’ân’daki diğer bütün bilgilerin birer uydurma ve iftira malze-

mesi olmadığını açıkça ortaya koymaktadır.  

ıı. Kur’ân’da Ele Alınışı Açısından Kıssaların Sınıflandırılması 

Kur’ân’da yer alan bazı kıssalar diğerlerine göre uzun, bazıları ise oldukça veciz ibare-

lere sahiptir ve kısadır. Bu yönüyle baktığımızda ele alınışı açısından Kur’ân kıssalarını 

                                                                 
5  En‘âm 6/25; Enfâl 8/31; Mü’minûn 23/83; Neml 27/68; Ahkâf 46/17; Kalem 68/15; Mutaffifûn 83/13. 
6  Enfâl 8/31.  
7  Nahl 16/24; Mü’minûn 23/83; Neml 27/68; Kalem 68/15; Mutaffifûn 83/13.  
8  Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, ss. 48-49. 
9  Takıyyuddîn Ebu’l-Abbâs Ahmed İbn Teymiyye, Mecmû‘u Fetâvâ, Beyrut: Dâru’l-‘Arabiyye, 1398, 

XVII, 18.  
10  Kehf 18/13. 
11  Hûd 11/120. 
12  Yûsuf 12/111. 
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iki kategoride değerlendirebiliriz:  

1. Uzun Kıssalar: Hz. Âdem ile İblîs, Hz. Mûsâ ile Firavun, Hz. Nûh, Hz. Hûd, Hz. 

İbrâhîm, Hz. Îsâ kıssaları gibi bazı kıssalar vardır ki Kur’ân’da birden fazla yerde zikre-

dilmiş, söz konusu kıssalara ilişkin tarihin bir döneminde yaşanmış olaylar Kur’ân’ın 

temel amaçlarına uygun düşecek ayrıntılarla ele alınmıştır. “Bunun amacı, her zikredi-

len yerde detaya ait farklılıklar üzerinde durmak, içinde bulunduğu konu bütünlüğü açı-

sından yani siyak ve sibaka uygun mesajlar vermek ve söz konusu mesajı farklı boyutla-

rıyla işleyip muhatabı daha iyi bilgilendirmektir. Kur’ân’da hiçbir kıssa iki veya daha 

fazla yerde tamamen aynı içerikte ele alınmamıştır; mutlaka kıssanın farklı yönleri üze-

rinde durulmuştur.”13  

2. Kısa Kıssalar: Yaşanan olayların ardı ardına anlatılmadığı bu kıssalar, uzun bir kıs-

sanın parçası olabildiği gibi müstakil bir kıssa da olabilmektedir.14 Eyke Halkı, Tübba‘ 

Kavmi, Ress Halkı ve Ashâb-ı Uhdûd Kıssaları ile Fil Olayı ve Kur’ân’ın değişik 

sûrelerinde peygamber kıssalarına kısa bir şekilde temas edilmesi bu tür kıssalara örnek 

teşkil etmektedir. 

Gerek uzun gerekse kısa kıssalar, Kur’ân’da birden fazla yerde zikredilmektedir. Bu 

durumu, kıssaları kısaca tanıtacağımız başlıklar altında vermeye çalışacağız. 

Kur’ân kıssalarını konu ve ele alınışı açısından bu şekilde sınıflandırdıktan sonra kıssa-

ların temel özellikleri üzerinde durmak istiyoruz. 

2.1.2. Kıssaların Temel Özellikleri 

Kur’ân kıssalarının bilinen kıssa ve hikâye usullerinden çok farklı bir usulü vardır. Hi-

kâye ve romanlarda olayın kahramanı, zaman ve mekân ayrıntıları büyük önem taşır. 

Kur’ân kıssalarında ise, söz konusu ayrıntılar yerine verilmek istenen mesaj ve çıkarıl-

ması gereken dersler önem arz etmektedir.  

Kur’ân, mesajlarını insanlara ulaştırırken tarihin bir döneminde yaşanmış olaylardan 

kesitleri de bünyesine alarak âdeta öncekilerin tecrübelerini sonrakilere aktarmak iste-

mektedir. Bu bağlamda kıssaları araç olarak kullanmakta ve benzer sebeplerin benzer 
                                                                 
13  Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, s. 50. 
14  Benzer değerlendirmeler için bk. Şengül, “Kıssa”, s. 499; Turgay, “Kur’an Kıssaları”, ss. 68-69. 
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sonuçlar doğuracağı gerçeğini insanlığın dikkatine sunmaktadır. Bunu yaparken o, tarihi 

bilgileri kişi, zaman ve mekân unsurlarından mümkün olduğunca soyutlayarak etkileyici 

ve çarpıcı bir şekilde anlatmayı amaç edinmekte ve bu amacını gerçekleştirirken de söz 

konusu kıssaları birtakım özelliklere riayet ederek takdim etmektedir. Kıssaların en dik-

kat çekici özelliklerini şu şekilde sıralamak mümkündür: 

ı. Kur’ân kıssalarında zaman söz konusu edilmediği gibi yer ve kişi unsurlarına rastla-

mak da pek mümkün değildir.15 Buna Ashâb-ı Kehf kıssası16 örnek gösterilebilir.  

ıı. Kur’ân, peygamber, topluluk ve diğer şahsiyetlere ilişkin kıssaları anlatırken söz ko-

nusu kıssaların temel unsurlarını tarihte yaşanmış olaylardan almakta, ancak onları mü-

kemmel bir üslup titizliğiyle coşkun bir tarzda sunmaktadır.17 Bütün Kur’ân kıssalarına 

ilişkin âyetlerdeki edebî ihtişamı buna örnek verebiliriz.  

ııı. Kur’ân, kıssayı naklederken k-s-s fiilinin “makasla kesmek”18 anlamına paralel ola-

rak onun ibret ve hidayete erdirme amacını gerçekleştirecek kesitleriyle yetinmektedir.19 

Yani Kur’ân, kıssayı hangi maksatla nakletmek istiyorsa, hadisenin sadece o boyutunu 

ele almaktadır. Bu nedenle bazen bir kıssaya ait anlatım devam ederken olayın akışına 

göre zikredilmesi gereken, ancak maksada hizmet etmeyen büyük zaman atlamaları söz 

konusu olur.20 Örneğin; Meryem sûresinde Hz. Zekeriyyâ kıssasına ilişkin aktarıma göz 

attığımızda sûrenin 2 ile 11. âyetleri arasında cereyan eden ve Hz. Zekeriyyâ’ya adı 

“Yahyâ” olan bir erkek çocuğun verileceğine dair diyalogun hemen ardından 12. âyette 

Yahyâ doğmuş, büyümüş ve peygamber olmuştur. Burada açıkça görüldüğü gibi bütün 

bu safhaların yaşam öyküsüne dair anlatım atlanmıştır. Çünkü Kur’ân’ın amacı, tarihi 

olayları teferruatlı bir şekilde anlatmak değildir.21    

ıv. Kur’ân, Hz. Yûsuf kıssası hariç başka hiçbir peygamber kıssasına ait anlatımını baş-

                                                                 
15  Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, ss. 204-210; Akıncı, Hikâye, s. 59. 
16  Kehf 18/9-26. 
17  Kutub, et-Tasvîru’l-Fenni fi’l-Kur’ân, s. 171; Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, ss. 48-49; 

Nadiye Işık Bulut, Kur’ân’daki Kıssaların Pedagojik Değeri, (Yayınlanmamış Yüksek Lisans Tezi, 
UÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, 2001), s. 19. 

18  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XII, 120-122; Zebîdî, Tâcu’l-‘Arûs, IV, 422; İsfehânî, Müfredât, ss. 
413-414. 

19  Muhammed Şedid, Menhecü’l-Kıssa fi’l-Kur’ân, Suudi Arabistan: 1984, s. 77; Akıncı, Hikâye, s. 
59. 

20  Kutub, et-Tasvîru’l-Fenni fi’l-Kur’ân, s. 187. 
21  Muhsin Demirci, Tefsir Usûlü ve Tarihi, İstanbul: İFAV, 1988, s. 185. 
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ladığı gibi tek bir pasajda bitirmez.22 Hadisenin sadece o pasaj içerisinde verilmek iste-

nen bir amacı ele alınır. Bu amaçlarda da genellikle tevhîd inancı ve elçilerin risâletini 

ispat ağırlık kazanır.23  

v. Kur’ân’ın ilk muhatapları, onda zikredilen kıssaların vuku bulduğu toplumlar hak-

kında gerçek bilgiye vahiy sayesinde kavuşmuşlardır. Buna rağmen Kur’ân’da aktarılan 

kıssalar, kısmen de olsa Arapların hakkında bilgi sahibi oldukları kıssalardır. Zira kulla-

nılan argümanların bilinenlerden seçilmesi, maksadı gerçekleştirmek için son derece 

önemlidir.24   

vı. Ümit ve korku, insanın ruhsal özelliklerindendir. Bu iki özellik, Kur’ân kıssalarında 

da mevcuttur. Yani Kur’ân’daki her kıssanın bir korku bir de ümit yönü söz konusu-

dur.25 Bu doğrultuda ilâhî mesaja kayıtsız kalanlar korku, duyarlı davrananlar ümit içe-

risinde olurlar.  

vıı. Kur’ân’da kıssalar, değişik boyutuyla değişik yerlerde zikredilmektedir. Bu bağ-

lamda Hz. Âdem, Hz. Nûh, Hz. İbrâhîm, Hz. Mûsâ, Hz. Îsâ kıssaları birden fazla pasaj-

da ele alınan kıssalardandır.26 Her ne kadar görüntü böyle olsa da hiçbir kıssa, 

Kur’ân’da aynıyla tekrar edilmemektedir. Mutlaka detaya ilişkin farklılıklar ortaya 

konmaktadır. Zira Kur’ân’da tam bir tekrar söz konusu değildir. Siyak-sibak ilişkisi 

dikkate alındığında bu iddianın ne kadar doğru olduğu anlaşılacaktır.27 Öte yandan dinî 

amacı gerçekleştirmek için bu yönteme ihtiyaç vardır. Bu sebepledir ki, sıradan konula-

ra ikinci defa yer verilmez. Örneğin; Hz. Mûsâ’nın doğumunu çevreleyen koşullar, 

gençliği, evlenmesi tekrar ele alınmaz, ancak Firavun’la karşılaşması, sihirbazlara söy-

lediği ifadeler risâletin hedefi açısından çok önemli olduğundan tekrar edilir ve her bir 

bağlamda farklı nüanslar ortaya konulur.28 Tekrar dile getirilen bölümlerde işlenen te-

malar, genelde tevhîd inancının yerleştirilmesini amaçlamaktadır.29  

                                                                 
22  Salah Abdülfettah el-Hâlidî, Ma‘a Kısası’s-Sâbikîn fi’l-Kur’ân, Dımaşk: Dâru’l-Kalem, 1988, I, 11. 
23  Remzi Kaya, “Kur’ân Kıssalarının Tefsir ve Teşrî’deki Yeri”, İSAV, Kur’ân ve Tefsîr 

Araştırmaları III –Tartışmalı İlmi Toplantı-, İstanbul, 2000, s. 6.  
24  Demirci, Tefsir Usûlü ve Tarihi, s. 185. 
25  Turgay, “Kur’an Kıssaları”, s. 70. 
26  Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, s. 84. 
27  Demirci, Tefsir Usûlü ve Tarihi, s. 186; Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, ss. 49-50. 
28  Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, s. 50. 
29  Işık Bulut, Kur’ân’daki Kıssaların Pedagojik Değeri, s. 20. 
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Zaten genellikle kıssanın tamamı değil, bazı bölümleri tekrarlanır. Bu tekrarlar çoğu 

zaman kıssanın içinde barındırdığı ibrete kısa ama hızlı bir işaretten/girişten oluşur. 

Kıssanın çatısı pek nadir olarak ancak anlatılan konu ile olan yakın ilişkisinden dolayı 

tekrarlanır.30 

Bir olayı pekiştirmek için bir kıssada geçen bazı hadiseleri tekrar etmenin veya tekrarı 

andıran bir üslup kullanmanın bir sakıncası yoktur.31 Öte yandan herhangi bir düşünce 

yerleştirilmek istendiğinde o düşünceyi ölçülü bir biçimde tekrar etmek iyi bir yoldur. 

Zamanla insanların o düşünceye yakınlık kazandıkları görülecektir.32 

vııı. Kur’ân kıssalarının özelliklerinden biri de, kıssanın arasına birtakım dinî tebliğ ve 

telkinlerin serpiştirilmiş olmasıdır. Siyak-sibak ilişkisi bağlamında ele alındığında bun-

lar, kıssanın önünde, ortasında veya sonrasında yer alabilir. Böylece Kur’ân, muhatabı 

bütün düşüncesiyle kıssadaki olayların macera dünyasına sürüklenmeye terk etmez, 

arada bir kıssadaki maksada dikkat çeker. Muhataba özellikle kendisiyle de ilgilendiğini 

ve devamlı Yüce Allah’ın gözetimi altında bulunduğunu hatırlatır.33 

ıx. Kıssalar, insanları teselli etmek ve onları tasavvuru zor rüyalara yöneltmek için anla-

tılmış mücerret hikâyeler yerine azgın ve yoldan çıkmış toplumların temelini sarsan 

hatta onları tarih sahnesinden silen tarihî hadiselerin anlatıldığı gerçek ve güvenilir be-

yanları dile getirmektedir.34 Böylece kıssalar, geçmişte yaşanan tecrübelerden hareketle 

birey ve toplumu ibret verici bir şekilde eğitme fonksiyonunu yerine getirmektedir. 

Bu şekilde Kur’ân kıssalarının özelliklerini ifade ettikten sonra söz konusu kıssaları 

kısaca tanıtmak istiyoruz. 

2.1.3. Kur’ân-ı Kerîm’de Yer Alan Kıssalar 

Kur’ân-ı Kerîm’de peygamber kıssaları ile diğer şahsiyet ve topluluklara ilişkin kıssalar 

anlatılmaktadır. Bu başlık altında söz konusu kıssaları, i. Peygamber Kıssaları ve ii. 

                                                                 
30  Seyyid Kutub, Kur’ân’da Edebî Tasvir, terc. Kamil M. Çetiner, İstanbul: Hikmet Neşriyat, 1997, s. 

224. 
31  Allâme Muhammed Huseyn Tabâtabâî, el-Mîzân fî Tefsîri’l-Kur’ân, terc. Vahdettin İnce, İstanbul: 

Kevser Yayınları, 2001, III, 289. 
32  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 112. 
33  Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, s. 59; Adem Akıncı, “Kur’ân’daki Kıssalar ve Din 

Öğretimindeki Yeri”, HÜİFD, c. X, sy. XIII, Ocak-Haziran 2004, ss. 41-63. 
34  Vehbe Zuhaylî, el-Kıssatü’l-Kur’âniyye, Beyrut: Dâru’l-Hayr, 1992, s. 16. 
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Diğer Şahsiyet ve Topluluk Kıssaları şeklinde iki kategoriye ayırdıktan sonra onlar hak-

kında kısa bilgiler aktarıp her bir kıssaya ait Kur’ân’da yer alan âyetleri sûrelerin 

Kur’ân’daki diziliş sıralarına riayet ederek dipnot kısmında vermek istiyoruz.  

2.1.3.1. Peygamber Kıssaları  

ı. Hz. Âdem-İblîs Kıssası35 ve Hz. Âdem ile Ailesinin Kıssası36 

Kur’ân’a göre yeryüzünde yaşayan insanların atası, Hz. Âdem’dir. O, aynı zamanda ilk 

vahiy alan insan, yani peygamberler zincirinin ilk halkasıdır.37 Hz. Âdem’in yaratılışına 

ilişkin halk arasında yaygınlık kazanmış bulunan Yaratılış Kıssası, Kur’ân kaynaklı 

değildir. Hz. Âdem ve oğulları arasında geçen hadiselerle ilgili anlatılanlar, genellikle 

Kitâb-ı Mukaddes kökenlidir.38 

“İblîs, şeytanın ismi değil içine düştüğü açmazı en güzel biçimde ifade eden sıfatıdır. el-

İblâs, “belanın şiddeti karşılığında düş kırıklığına uğrayarak umutsuzluğa kapılmak” 

anlamına gelir.39 Kelime, Kur’ân’da bu anlamda kullanılmıştır.40 Zira onu İblîsleştiren 

umutsuzluktur. Allah’la ilişkisinin anlatıldığı yerlerde İblîs, Âdem’le ilişkisinin anlatıl-

dığı yerlerde Şeytan olarak anılır. Sözün özü: Allah’tan umut kesmek, insanı 

İblîsleştirir.”41 

Kur’ân, özellikle Hz. Âdem’in yaratılış sürecinde İblîs’in Yüce Allah’ın emrine karşı 

büyüklenmesini gündeme taşır. Bütün meleklerin Allah’ın emrine amade olduğu bir 

platformda o, yaratılış hammaddesini gerekçe göstererek Âdem’in kendisinden daha alt 

bir tabakada yer aldığı bahanesiyle emre isyan eder ve ilahî huzurdan kovulur. Allah’ın 

yarattığı varlıklar karşısında büyüklenmenin insan hayatına olumsuz katkıları bağla-

mında bu kıssa, bireye son derece önemli ibretler sunmaktadır.  

                                                                 
35  Bakara 2/30-39; A‘râf 7/11-25; Hıcr 15/26-44; İsrâ 17/61-65; Kehf 18/50; Tâhâ 20/115-127; Sâd 

38/71-85.  
36  Bakara 2/30-39; Mâide 5/27-31; A‘râf 7/11-25; Hıcr 15/26-44; Tâhâ 20/115-123. 
37  Süleyman Hayri Bolay, “Âdem”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1988, I, 358. 
38  Ömer Özsoy ve İlhami Güler, Konularına Göre Kur’ân (Sistemetik Kur’ân Fihristi), Ankara: Fecr 

Yayınları, 2006, s. 704. Daha geniş bilgi için bk. Ebû İshâk Ahmed b. Muhammed b. İbrâhîm en-
Nîsâbûrî Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâi’l-Müsemmâ ‘Arâisi’l-Mecâlis, Kahire: Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-
‘Arabî, ty., ss. 21-25; Mustafa Asım Köksal, Peygamberler Tarihi, Ankara: TDV Yayınları, 2004, I, 
27-64; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 24-50. 

39  İsfehânî, Müfredât, s. 59. 
40  En’âm 6/44; Rûm 30/12, 49. 
41  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 16. 
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Hz. Âdem ve eşinin Allah’ın verdiği nimet karşısında nasıl şeytanın oyununa geldikleri 

Kur’ân’da dikkat çekici bir üslupla dile getirilmektedir. Zira Yüce Allah, Hz. Âdem ile 

Hz. Havva’nın cennette yaşamalarına ve orada bulunan–yaklaşmalarını yasakladığı bir 

tek ağaç dışında- her çeşit meyve ve diğer nimetlerden faydalanmalarına müsaade et-

miştir. Ayrıca şeytanın, bu cennetten çıkartılmalarına neden olabilecek kadar tehlikeli 

ve açık bir düşman olduğunu da kendilerine bildirmiştir. Bu uyarıya rağmen şeytan, Hz. 

Âdem ile Hz. Havva’nın cennetten kovulmalarına sebep olacak fiili işlemelerini sağla-

mış ve o ikisi bu güzel mekândan kovulmuşlardır. Daha sonra yaptıklarından pişman 

olup Allah’a tevbe etmişler; Allah da tevbelerini kabul edip onları bağışlamıştır.42 

Hz. Âdem kıssası içerisinde ele alınan ve insanlar arasında Hâbil-Kâbil43 Olayı olarak 

bilinen anlatımdaki hadisenin özeti ise, kısaca şu şekildedir: Âdem’in iki oğlu, Allah’a 

birer kurban sunmuşlardır. Birinden kabul edildiği halde diğerinden kabul edilmemiştir. 

Kurbanı kabul edilmeyen (Kâbil), haset ve kıskançlığının esiri olup kardeşini öldürmüş 

ve kaybedenlerden olmuştur.44 

ıı. Hz. İdrîs Kıssası45 

Kur’ân-ı Kerîm’de sadece iki yerde ismi geçen Hz. İdrîs hakkında tefsir kaynaklarında 

ve tarih kitaplarında çok farklı ve ayrıntılı bilgiler yer almaktadır. İbn Mes‘ûd, İbn Ab-

bas, Mücahid ve Dahhak, İdrîs isminin Saffât 133’te geçen İlyas peygamberin diğer bir 

adı olduğu yorumunu yapmışlardır. Meryem 58’de “Âdem’in neslinden” denilmesi, Hz. 

İdrîs’in çok daha erken dönemde yaşamış bir peygamber olduğu anlamına gelir. “İdrîs, 

İlyas’tır” sonucunu üreten klasik yorumlara dayalı yeniden doğuş söylemi de mesnet-

sizdir. Bu yorumlar, onun Eski Ahit’teki Hanok’la özdeşleştirilmesinden kaynaklan-

maktadır. İdrîs ismi, “ders, öğrenim, bilgi”ye delalet eder. Bazı çağdaş müfessirler, Mı-

sırlılarca sonradan tanrılaştırılan bilge kişi Osiris’in Arapçalaşmış şekli olduğu görü-

şündedirler. Kadim hikmetin babası olarak bilinen Hermes’in (trismegistos) Hz. İdrîs 

olduğu yorumlarını, ismin delaleti de doğrular gibidir. Meryem 57’deki yüce konum da, 
                                                                 
42  Bakara 2/35-37. 
43  Hz. Âdem ile Hz. Havva’nın ilk iki oğlu. (Ömer Faruk Harman, “Hâbil ve Kâbil”, DİA, İstanbul: 

TDV Yayınları, 1996, XIV, 376). Hâbil ve Kâbil hakkında geniş bilgi için bk. Abdulvehhâb en-
Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l’Arabî, ty., ss. 22-23; Harman, “Hâbil ve Kâ-
bil”, ss. 376-378; Mustafa Öztürk, “Kur’ân, Kitâb-ı Mukaddes ve Sümer Mitolojisinde Hâbil-Kâbil 
Kıssası”, ÇÜİFD, c. IV, sy. I, Ocak-Haziran 2004, ss. 147-164.  

44  Mâide 5/27-31. 
45  Meryem 19/56-57; Enbiyâ 21/85-86. 
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Hz. İdrîs’in hikmetin babası oluşunu teyit eder.46 

Hz. İdrîs’in terzi olduğu, her iğne saplayışında “Sübhânellâh” dediği, günün sonunda 

yeryüzünde ibadeti ondan daha fazla olan hiç kimsenin bulunmadığı İbn Abbas’tan ri-

vayet edilmektedir.47 “Biz onu yüce bir mekâna yükselttik”48 anlamındaki âyet izah 

edilirken kendisine peygamberlik verilmesinin yanında kalemle yazı yazan, elbise di-

ken, hesap ve yıldız ilmiyle uğraşan ilk insanın İdrîs olduğu belirtilmektedir.49 

ııı. Hz. Nûh ve Kavminin Kıssası50 

Hz. Nûh, Kur’ân’da diğer peygamberlere oranla daha geniş bir şekilde tanıtılan ve ulü’l-

‘azm olarak bilinen beş büyük peygamberden biridir.51 Kur’ân, yirmi sekiz sûrede onun-

la ilgili bilgi içerir ve kırk üç yerde onu ismen zikreder. Kur’ân’ın yetmiş birinci sûresi 

Nûh sûresidir ve baştan sona onun tevhîd mücadelesini konu edinir. Ancak Kur’ân, Hz. 

Nûh’un hayatına ilişkin sadece onun peygamber olarak görevlendirildikten sonraki 

aşamasından bahseder. Peygamberliğine ve getirdiği ilâhî mesaja inanmayan putperest 

kavmi tufanla helak edildiği için söz konusu tufan onun adına nispetle Nûh tufanı olarak 

bilinir.52  

Kur’ân’ın bildirdiğine göre Hz. Nûh, dokuz yüz elli sene aralarında kaldığı ve Vedd, 

Süva‘, Yağûs, Ya‘ûk ve Nesr diye anılan putlara tapan kavmini, başlarına gelecek azap-

la korkutmak ve bir olan Allah’a ibadete davet etmek üzere peygamber olarak gönde-

rilmiştir. Fakat kavminin ileri gelen zengin takımı, onun şaşkın birisi olduğunu ileri 

                                                                 
46 Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 42-43; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 24-26; A. J. Wensinck, “İdrîs”, 

MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1964, V/II, 933-935; Ömer Faruk Harman, 
“İdrîs”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXI, 478-480; İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 
588; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 77-84; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 51-53. 

47  Ebu’l-Fidâ İsmail b. Ömer İbn Kesîr, Tefsîru’l-Kur’âni’l-‘Azîm, Beyrut: 1980, V, 236. 
48  Meryem 19/57. 
49  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, XXI, 233. 
50  Âl-i İmrân 3/33; En‘âm 6/84; A‘râf 7/59-64; Tevbe 9/70; Yûnus 10/71-73; Hûd 11/25-49; İbrâhîm 

14/9-18; İsrâ 17/3; Meryem 19/58; Enbiyâ 21/76-77; Hacc 22/42-43; Mü’minûn 23/23-30; Furkân 
25/37; Şu‘arâ 26/105-122; ‘Ankebût 29/14-15; Ahzâb 33/7; Saffât 37/75-82; Sâd 38/12-14; Mü’min 
40/5-6; Şûrâ 42/13; Kâf 50/12-14; Zâriyât 51/46; Necm 53/52; Kamer 54/9-16; Hadîd 57/26; Tahrîm 
66/10; Hâkka 69/11-12; Nûh 71/1-28. 

51  Ahzâb 33/7-8. Bu âyette zikredilen beş peygamber, Ahkâf 35’e dayanılarak müfessirler tarafından 
Ulü’l-‘Azm Peygamberler olarak tanımlanmışlardır. (Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, XXVI, 37; Kurtubî, el-
Câmî‘ li Ahkâmi’l-Kur’ân, XVI, 220. Ayrıca bk. Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, ss. 269-270).  

52  Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 46-53; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 30-36; Derveze, et-Tefsîru’l-
Hadîs, II, 228-229; Bernhard Heller, “Nûh”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 
1964, IX, 344-346; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 85-113; Özsoy ve Güler, Konularına Göre 
Kur’ân, s. 708. 
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sürmüştür. Nûh ise şaşırmadığını, Allah’ın elçisi olarak O’nun emrini yerine getirdiğini, 

öğüt verdiğini, bilmediği şeyleri Yüce Allah’ın kendisine bildirdiğini, kendi içlerinden 

bir uyarıcının çıkıp kendisine vahyedilen ilâhî mesaj ile insanları uyarmasında garip bir 

şey olmadığını onlara pek çok defa söylemesine rağmen, kavmi davetini reddetmiştir. 

Bunun üzerine Hz. Nûh, kendisine inananlarla birlikte Allah’ın emriyle inşa ettiği ge-

miye binip kurtulmuş, inkârcı kavmi ise tufanda boğularak helak olmuştur. 

ıv. Hz. Hûd ile ‘Âd kavminin Kıssası53 

Hz. Hûd’un şeceresi hakkında İslâmî kaynaklarda farklı rivayetler bulunmakla birlikte 

genellikle ‘Âd b. Us b. ‘Aram b. Sâm b. Nûh’a dayandırılmakta ve İbrânîlerin atası sa-

yılan Eber (Âbir)’le aynı kişi kabul edildiği gibi onun oğlu olarak da gösterilmektedir.54 

Hz. Hûd, ‘Âd kavmine peygamber olarak gönderilmiştir. ‘Âd, Nûh’un torunlarından 

Avs’ın oğludur. Avs’ın babası İrem, onun babası da Hz. Nûh’un oğlu Sâm’dır. Tarihçi-

ler ve müfessirler Hz. Nûh’un torunlarından ‘Âd’a nispet edilen kavmi, ‘Âd-ı ûlâ ve 

‘Âd-ı uhrâ şeklinde ikiye ayırırlar. Hz. Hûd’un peygamber olarak gönderildiği kavim, 

‘Âd-ı ûlâ’dır.55  

İnsanlık tarihinde dillere destan olmuş efsanevî İrem Bağları’nın sahibi olan bu kavim,56 

refahın verdiği şımarıklık nedeniyle Hûd peygamberin mesajına inanmadılar ve sonunda 

Allah tarafından helak edildiler.  

v. Hz. Sâlih ile Semûd Kavminin Kıssası57 

Semûd kavmine peygamber olarak gönderilen Hz. Sâlih, Hz. Nûh’un torunlarındandır. 

O, Semûd kavmi içinde baba ve ana soyu bakımından seçkin ve üstün bir şahsiyetti. 

Kendisi ticaretle meşgul olurdu. Onun peygamber olarak gönderildiği Semûd kavmi, 

                                                                 
53  A‘râf 7/65-72; Tevbe 9/70; Hûd 11/50-60; İbrâhîm 14/9-18; Hacc 22/42-43; Mü’minûn 23/31-41; 

Şu‘arâ 26/123-140; Sâd 38/12-14; Fussılet 41/14-16; Ahkâf 46/21-28; Kâf 50/12-14; Zâriyât 51/41-
42; Necm 53/50-51; Kamer 54/18-22; Hâkka 69/4-8; Fecr 89/6-14. 

54  Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 53-57; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 49-53. Daha geniş bilgi için bk. 
Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, II, 231; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 115-122; Ateş, Kur’ân’da 
Peygamberler Tarihi, ss. 78-82; Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 715. 

55  Celal Kırca, “‘Âd”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1988, I, 334. 
56  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1255. 
57  A‘râf 7/73-79; Tevbe 9/70; Hûd 11/61-68; İbrâhîm 14/9-18; Hıcr 15/80-84; Hacc 22/42-43; Şu‘arâ 

26/141-159; Neml 27/45-53; Sâd 38/12-14; Fussılet 41/17-18; Kâf 50/12-14; Zâriyât 51/43-45; Necm 
53/50-51; Kamer 54/23-31; Hâkka 69/4-5; Burûc 85/17-20; Fecr 89/9-14; Şems 91/11-15. 
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‘Âd-ı uhrâ olarak da bilinirdi.58  

Semûd, “az su” anlamına gelen semd’den türetilmiştir.59 Kökenleri Hz. İsmail’den ön-

ceki döneme dayanan ve ‘Arabü’l-‘Âribe (Saf Arap) olarak isimlendirilen nesli kesilmiş 

eski Arap kabilelerinden birisidir.60 Bir su uygarlığıdır. Yılda yağması beklenen bir 

miktar suyu kayalarda açılan sarnıçlarda biriktirip tasarruflu kullanarak inşa edilen gör-

kemli bir medeniyettir.61  

Semûd kavmi, Sâlih peygamberi ve mesajını yalanladılar. Yüce Allah tarafından imti-

han için kendilerine gönderilen kamu malı bir deveyi önce susuz bıraktılar, sonra işken-

ceyle öldürdüler. Sonunda kaya gibi sağlam mekânlarında onlar da helak edildiler.  

vı. Hz. İbrâhîm Kıssası62 

Hz. İbrâhîm, Kur’ân’a göre Âzer’in oğludur.63 Babasına bu isim kuvvetli bir ihtimalle 

uşağının adı olan Elazar’a nispetle verilmiştir.64 

Yahudîlik, Hıristiyanlık ve İslâm tarafından en büyük ata ve temel referans noktası ka-

bul edilen Hz. İbrâhîm hakkında Yahudi ve İslâm kaynaklarında pek çok bilgi yer al-

maktadır. Söz konusu bilgiler, genelde Hz. İbrâhîm’in tevhîd inancını yerleştirmek üze-

re verdiği mücadeleleri esas almaktadır.65 Zira Kur’ân, onun putperest kavmiyle giriştiği 

akılcı tevhîd mücadelesine önemli bir yer ayırmaktadır. 

                                                                 
58  Ahmet Güç, “Sâlih”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2009, XXXVI, 32-33; Köksal, Peygamberler 

Tarihi, I, 125. Hz. Sâlih hakkında geniş bilgi için bk. Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 57-63; Neccâr, 
Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 56-67; Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, II, 233; Fr. Buhl, “Sâlih”, MEB İslâm 
Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1967, X, 127.  

59  İsfehânî, Müfredât, s. 79. 
60  Celal Kırca, “Semûd”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2009, XXXVI, 500. 
61  “Hz. Sâlih’in peygamber olarak gönderildiği Semûd kavminin görkemli medeniyetini inşa ettiği Hıcr, 

“kayalık arazi” ya da “kapalı havza” anlamına gelir. Kadim zamanlardan beri tarihi kayıtlarda yer alan 
bir mekândır.” (İsfehânî, Müfredât, s. 107; İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 492). 

62  Bakara 2/124-136, 140-141, 258-260; Âl-i İmrân 3/65-68, 84, 96-97; Nisâ 4/54-55, 125, 163-164; 
En‘âm 6/74-84, 161-163; Tevbe 9/70, 113-114; Hûd 11/69-76; Yûsuf 12/6; İbrâhîm 14/35-41; Hıcr 
15/51-60; Nahl 16/120-122; Meryem 19/41-50; Enbiyâ 21/51-73; Hacc 22/26-29, 42-43; Şu‘arâ 
26/69-104; ‘Ankebût 29/16-27, 31-32; Ahzâb 33/7-8; Saffât 37/83-113; Sâd 38/45-47; Şûrâ 42/13; 
Zuhruf 43/26-28; Zâriyât 51/24-37; Necm 53/33-42; Hadîd 57/26; Mümtehane 60/4-6; A‘lâ 87/18-19.  

63  En‘âm 6/74.  
64  A. J. Wensinck, “İbrâhîm”, MEB İslam Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1964, V/II, 878. 
65  Ömer Faruk Harman, “İbrâhîm”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXI, 266-267. Daha geniş 

bilgi için bk. Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 63-88; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 70-79; Derveze, et-
Tefsîru’l-Hadîs, III, 141-142; Wensinck, “İbrâhîm”, ss. 878-880; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 
141-171. 
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Hz. İbrâhîm’in yaşadığı dönem tam olarak bilinmemekle birlikte onun Irak’ta, 

Kildânîlerin Ur kentinde doğduğu, orada vahye mazhar olduğu,66 kavminin putperestli-

ğine karşı çıkınca kral tarafından ateşe atıldığı, fakat Allah’ın emri ile ateşin kendisini 

yakmadığı67 bilgisi kaynaklarda mevcuttur.68  

Kur’ân’ın kişilik, doğruluk ve dürüstlük abidesi olarak nitelediği69 Hz. İbrâhîm’le ilgili 

Kur’ân’da sahip olduğu arı-duru inanç, babası ve putperest kavmi ile giriştiği tevhîd 

mücadelesi, oğlunu kurban etme konusundaki başarılı samimiyet sınavı, Kâbe’nin te-

mellerini yükseltmesi, kendisinin ve eşinin yaşlılığına rağmen oğulları İshak’ın dünyaya 

gelmesi, kuşlara komuta etmesi gibi konular ele alınır.  

vıı. Hz. Lût ile Kavminin Kıssası70 

Hz. Lût, Hz. İbrâhîm’in kardeşi Haran’ın oğludur. Kuzey Mezopotamya (Ur)’da ona 

inanmış, onunla birlikte Filistin’e hicret etmiş, bugünkü Ürdün Ölü Denizi kıyısında 

vaktiyle kurulu olan Sodom ve Gomorra halkının hem yöneticisi hem de peygamberi 

olmuştur. Amonluların ve Moablıların atasıdır.71  

Yirmi yedi defa ismen zikredildiği Kur’ân-ı Kerîm’de Hz. Lût’un Hz. İbrâhîm’in tebli-

ğini kabul ettiği, onunla birlikte bereketli ülkeye ulaştırıldığı, diğer peygamberler gibi 

üstün kılındığı, kendisine ilim ve hikmet verildiği, sâlihlerden olduğu, ilâhî rahmete 

kabul edildiği ve livâtâ fiilini işleyen bir kavme peygamber olarak gönderildiği bildiril-

mektedir. Uyarılarına rağmen söz konusu ahlâksızlıktan vazgeçmeyen kavmi ile verdiği 

tevhîd ve ahlâk mücadelesi Kur’ân’da genişçe ele alınmaktadır. Sonunda Lût kavmi, 

korkunç bir depremle helak edilmiş, Lût’un kafir karısı dışında ona inananlarla birlikte 

aile bireyleri kurtarılmıştır. 

                                                                 
66  Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 63-88; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 70-79; Köksal, Peygamberler 

Tarihi, I, 141-171. 
67  Enbiyâ 21/68-70. 
68  Wensinck, “İbrâhîm”, ss. 878-880; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 141-171. 
69  Meryem 19/41; Sâd 38/45. 
70  En‘âm 6/86; A‘râf 7/80-84; Hûd 11/74-83; Hıcr 15/57-77; Enbiyâ 21/71-75; Şu‘arâ 26/160-175; Neml 

27/54-58; ‘Ankebût 29/26-35; Saffât 37/133-138; Sâd 38/12-14; Kâf 50/12-14; Kamer 54/33-39; 
Tahrîm 66/10. 

71  Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, II, 234-235; III, 146; Bernhard Heller, “Lût”, MEB İslâm Ansiklopedi-
si, İstanbul: MEB Yayınları, ty, VII, 90-91; Ömer Faruk Harman, “Lût”, DİA, Ankara: TDV Yayınla-
rı, 2003, XXVII, 227-229; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 114. Geniş bilgi için bk. 
Sa‘lebî, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 90-94; Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 112-116; Köksal, Peygamberler 
Tarihi, I, 245-258. 
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vııı. Hz. İsmâîl Kıssası72 

Hz. İsmâîl, Hz. İbrâhîm’in Mısırlı cariye Hacer’den doğma oğludur. İslâm kaynaklarına 

göre babası onu, annesi Hacer’le birlikte Filistin’den getirip bugün Mekke’deki 

Ka‘be’nin bulunduğu yere koymuştur. Hz. İsmâîl, bu bölgede yaşayan Âribe Araplardan 

Cürhüm Kabilesi’nden bir kızla evlenmiştir.73 İşte Kureyş Kabilesi onların soyundan 

gelmektedir.74  

Kur’ân’da Hz. İsmâil’in kendisini Allah adına kurban etmek isteyen babası Hz. 

İbrâhîm’e itaat ve teslimiyeti dramatik bir şekilde anlatılır.75 Bu kıssa, günümüz insan 

ve toplumuna özellikle Allah’a kulluk ve teslimiyet ile ana-babaya itaat konusunda son 

derece önemli ibretler sunmaktadır. 

ıx. Hz. İshâk Kıssası76 

Yahudilerin Hz. İbrâhîm’den sonra ikinci atası olan ve yaklaşık olarak M.Ö. XIX-

XVIII. yüzyıllarda yaşayan Hz. İshâk,77 Hz. İbrâhîm’in Sâre adlı eşinden oğludur.78 

Onun dünyaya gelişi hakkında şu bilgiler söz konusudur: İbrâhîm’in karısı Sâre kısır 

olduğundan, kocasının mülküne bir varis yetişmesi için kendi cariyesi Hacer’i İbrâhîm’e 

odalık vermişti. Hacer İsmâîl’i doğurdu. Daha sonra yaşlılığına rağmen Sâre de hamile 

kalıp İshak’ı doğurdu. Kendi çocuğu olunca, kocasının mülkünün cariyeden doğan bü-

yük oğlu İsmâîl’e geçmesini istemediğinden Hacer’le çocuğunu o evden (belki de o 

bölgeden) uzaklaştırmasını kocasından istedi. Çünkü kölelik yasalarına göre, evlenen 

cariyenin çocuğu, cariye sahibinin mülküdür. İşte Sâre bu hakkına dayanarak kendi ca-

riyesi olan Hacer’le çocuğunu bölgeden uzaklaştırmasını kocasından istemiştir.79  

Kur’ân, Hz. İshâk’ın peygamberliğini teyit edip onun sâlih, erdemli ve dürüst bir kul 
                                                                 
72  Bakara 2/124-136, 140-141; Âl-i İmrân 3/84; Nisâ 4/163-164; En‘âm 6/86; İbrâhîm 14/37-39; 

Meryem 19/54-55; Enbiyâ 21/85-86; Saffât 37/99-113; Sâd 38/48-49.  
73  A. J. Wensinck, “İsmâîl”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1968, V/II, 1110. 
74  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 120. Geniş bilgi için bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 

101-108; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 233-236. 
75  Saffât 37/99-113. Hz. İbrâhîm’in kurban etmek istediği oğlunun Hz. İsmâîl olduğuna dair bilgi için 

bk. Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VI, 443-445; Esed, Kur’ân Mesajı, II, 918; Muhammed Ali es-
Sâbûni, Safvetü’t-Tefâsîr, Beyrut: Dâru’l-Cîl, 1976, III, 37. 

76  Bakara 2/132-136, 140-141; Âl-i İmrân 3/84; En‘âm 6/84; Hûd 11/69-76; Yûsuf 12/6; Meryem 19/49-
50; Enbiyâ 21/72-73; ‘Ankebût 29/27; Saffât 37/112-113; Sâd 38/45-47.  

77  Ömer Faruk Harman, “İshak”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXII, 519. 
78  J. Eisenberg, “İshak”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1968, V/II, 1074; 

Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 98-100; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 239-241. 
79  Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 98-100; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 127. 
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olduğunu ifade ettikten sonra daha ziyade iyice yaşlanmış olan ve normal şartlarda ço-

cuk sahibi olma imkânı bulunmayan anne-babadan dünyaya gelişi80 üzerinde durmakta-

dır. 

x. Hz. Ya‘kûb Kıssası81 

Hz. Ya‘kûb, Hz. İshâk’ın Rebeka’dan doğma oğludur. Ya‘kûb, büyük kardeşi Esav 

(Ays) ile ikiz olarak doğmuştur. Elini Esav’ın ökçesinden tutmuş olduğu halde arkasın-

dan doğduğu için Ya‘kûb diye anıldığı ve kardeşi Esav tarafından öldürülmek korku-

suyla dayısının yanına gitmek üzere gündüzleri saklanıp geceleri yürüdüğü için de ken-

disine İsrâil adı verildiği rivayet edilir.82  

Ya‘kûb Kenan ilinde, kardeşi Esav ise Se‘ir’de oturmuş, Allah tarafından kendisine 

İsrâil (Allah’ın kulu) adı verilen Ya‘kûb, İsrâiloğullarının atası olurken kardeşi Esav da 

Edomluların atası olmuştur. Ya‘kûb, gelişen olaylar üzerine ailesiyle birlikte Mısır’a 

gitmiş, orada ölmüş ve vasiyeti üzerine cenazesi Filistin’e getirilip atalarının yanına 

gömülmüştür.83 

Kur’ân’da Hz. Ya‘kûb’un çocukları olduğu kabul edilen el-Esbât’tan sadece Yûsuf’un 

ismi geçer84 ve kendi adını taşıyan ve kıssasının anlatıldığı bir sûre Kur’ân’da yer alır.  

Kur’ân’da Ya‘kûb peygamberden saf, seçkin, kişilik sahibi ve erdemli bir kul olarak söz 

edilirken onun kıssası daha ziyade oğlu Hz. Yûsuf’un kıssası içerisinde verilir.  

xı. Hz. Yûsuf Kıssası85 

İsrâiloğullarına gönderilen peygamberlerden olan Hz. Yûsuf, Hz. Ya‘kûb’un eşi 

Rahil’den doğan çocuğudur. Mısır’da hüküm süren Hiksoslar zamanında (M.Ö. 1720-

1580) 1700-1600 yılları arasında yaşadığı anlaşılan Hz. Yûsuf’un hayatı hakkında bili-

nenler diğer peygamberlere nazaran daha fazla olmasına rağmen ayrıntılı bilgi sahibi 
                                                                 
80  Tevrat’ta anlatıldığına göre Sâre, İshak’ı doğurduğunda yüz yaşında idi. (Ateş, Kur’ân’da 

Peygamberler Tarihi, s. 127). 
81  Bakara 2/132-136, 140-141; Âl-i İmrân 3/84, 93; Nisâ 4/163-164; En‘âm 6/84; Hûd 11/69-73; Yûsuf 

12/4-102; Meryem 19/1-7, 49-50, 58; Enbiyâ 21/72-73; ‘Ankebût 29/27; Sâd 38/45-47. 
82  Ahmet Suphi Furat, “Ya‘kûb”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 351; 

Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 263. Geniş bilgi için bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, s. 119; Ateş, 
Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 128-134. 

83  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 128-129. 
84  Furat, “Ya‘kûb”, s. 351. 
85  En‘âm 6/84; Yûsuf 12/4-102; ‘Ankebût 29/27; Mü’min 40/34-35. 
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olma imkânı sunmamaktadır.86  

Hz. Yûsuf hakkında hayatının bir bölümü için de olsa en fazla bilgi, Mekke’de nazil 

olan ve onun adını taşıyan sûrede yer almaktadır. Gördüğü rüyayı babasına anlatması, 

kardeşlerinin onu kuyuya bırakması, bir ticaret kervanında bulunanlarca kuyudan çıka-

rılması, Mısır’a götürülmesi, azizin/melikin sarayında kalması, azizin eşinin iftirası so-

nucu hapse atılması, rüyaları yorumlama yeteneğinin ortaya çıkması, tekrar saray dönüp 

Mısır maliye bakanlığına yükselmesi, kendisini kuyuya atan kardeşlerinin ona muhtaç 

olması ve sonunda tekrar ailesine kavuşması gibi yaşamına ilişkin pek çok hayat kesiti 

Yûsuf sûresinde konu edilmektedir.87 Kur’ân’da kıssasının aktarımı detaylı bir şekilde 

ele alınan ve baştan sona tek pasajda anlatılan tek peygamber Hz. Yûsuf’tur. 

xıı.  Hz. Eyyûb Kıssası88 

Arap asıllı bir peygamber olan Hz. Eyyûb, önceleri varlık ve sıhhat sahibiyken sonradan 

yokluk ve hastalık sınavına tabi tutulur. Eşi ve çocukları başta olmak üzere herkes etra-

fından uzaklaşır. Düştüğü ölümcül dert sırasında takdire şayan bir sabır sergiler. Yüce 

Allah, onun adını sabrın simgesi olarak ölümsüzleştirir.89  

Hz. Eyyûb, Edom diyarının bir bölgesi olan ve Ölüdeniz’in güneydoğusunda yer aldığı 

ifade edilen ya da Celîle gölünün kuzeydoğusundaki Hauran’la aynı yer olduğu ileri 

sürülen Uts şehrinde yaşamıştır.90 

Kur’ân’da Hz. Eyyûb’a vahiy gönderildiği ve onun hidayete erdirildiği bildirilmekte, 

ayrıca hastalığıyla ilgili olarak ayrıntıya girilmeksizin özellikle konunun taşıdığı dinî ve 

ahlâkî mesajı içeren bilgiler verilmektedir.   

xııı. Hz. Şu‘ayb ile Medyenlilerin Kıssası91 

Kur’ân’a göre Medyen halkının kardeşi ve onlara gönderilen bir peygamber olan Hz. 

                                                                 
86  Ahmet Suphi Furat, “Yûsuf”,  MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 441. 

Daha geniş bilgi için bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 120-144; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 
271-301. 

87  Yûsuf 12/4-102. 
88  Nisâ 4/163; En‘âm 6/84-87; Enbiyâ 21/83-84; Sâd 38/41-44. 
89  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, ss. 632-633. Hz. Eyyûb hakkında geniş bilgi için bk. Neccâr, 

Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 349-352; Köksal, Peygamberler Tarihi, I, 305-320. 
90  Ömer Faruk Harman, “Eyyûb”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1995, XII, 16. 
91  A‘râf 7/85-93; Hûd 11/84-95; Hıcr 15/78-79; Şu‘arâ 26/176-191; ‘Ankebût 29/36-37. 
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Şu‘ayb hakkında kaynaklarda çok fazla bilgi bulunmamaktadır. Şu kadar var ki müfes-

sirler onu, Hz. Mûsâ ile ilgili olarak Kasas 27-28. âyetlerde geçen meçhul kayınpeder 

olarak addetmişler; fakat bunun bizzat Kur’ân’dan hiçbir delili yoktur.92  

Medyen, Kızıldeniz kıyısında Akabe körfezinin doğusunda yer alan bir şehirdir. Eski 

Ahit’te Medyen adlı bir kent geçmemektedir. Ancak, Midyan isimli bir kabileden ve 

onun soy kütüğünün varıp kendisine dayandığı Midyan adlı kişiden söz edilir. Sadece 

bir ses benzerliği değilse –muhtemelen Medyenlilerin büyük atası- Midyan, Eski Ahit’e 

göre Hz. İbrâhîm’in Katıra’dan olma oğludur.93  

Hz. Şu‘ayb’ın peygamber olarak gönderildiği Medyen halkının Kur’ân’da zikredilen en 

belirgin özellik ve yanlışları, ölçü-tartıdan çalmak ve ticarete hile karıştırmaktır. Onun 

kavmi ile mücadelesi, toplumunda tevhîd inancını yerleştirmeye ve söz konusu sıkıntıla-

rı gidermeye yönelik olmuştur.   

xıv. Hz. Mûsâ, Hz. Hârûn, Firavun ve İsrâiloğulları Kıssası94 

Kur’ân’da kıssası ayrıntılı bir şekilde anlatılan Hz. Mûsâ, Yahudilik, Hıristiyanlık ve 

İslâm’a göre büyük bir peygamber ve İsrâiloğullarını Firavun’un zulmünden kurtarıp 

hürriyete kavuşturan bir liderdir. Onun hakkında en önemli bilgi kaynakları, Tevrat ve 

Kur’ân’dır. Tevrat’ın neredeyse tamamı, Hz. Mûsâ ve liderliğini yaptığı 

İsrâiloğullarının tarihinden ibarettir. Tevrat, Mûsâ’yı peygamberlerin en büyüğü olarak 

takdim eder.95 Kur’ân-ı Kerîm’de de adı en çok geçen peygamberdir.96 

Kur’ân, Hz. Mûsâ’nın nesebinden bahsetmemekle birlikte İsrâiloğullarının hakkında 

                                                                 
92  Fr. Buhl, “Şu‘ayb”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1979, XI, 579. Geniş bilgi 

için bk. Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, II, 237-238; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 154-
159. 

93  Kitâb-ı Mukaddes, Tekvin 25/2. 
94  Bakara 2/40-74, 83-93, 122-123, 135-136, 140-141, 211-212, 246-252; Âl-i İmrân 3/10-11, 84, 93-94; 

Nisâ 4/153-164; Mâide 5/12-13, 20-26, 32, 70-71, 82; En‘âm 6/84, 91, 146, 154-160; A‘râf 7/103-
156, 159-171; Enfâl 8/50-55; Yûnus 10/75-93; Hûd 11/96-100, 110-111; İbrâhîm 14/5-8; İsrâ 17/2-8, 
101-104; Kehf 18/60-82; Meryem 19/28, 51-53; Tâhâ 20/9-101; Enbiyâ 21/48-50; Hacc 22/44; 
Mü’minûn 23/45-49; Furkân 25/35-36; Şu‘arâ 26/10-68; Neml 27/7-14, 76-79; Kasas 28/1-43, 76-84; 
‘Ankebût 29/39-40; Secde 32/23-25; Ahzâb 33/7-8, 69; Saffât 37/114-122; Sâd 38/12-14; Mü’min 
40/23-46, 53-55; Fussılet 41/45; Şûrâ 42/13; Zuhruf 43/46-56; Duhân 44/17-33; Câsiye 45/16-22; Kâf 
50/12-14; Zâriyât 51/38-40; Necm 53/33-42; Kamer 54/41-42; Saff 61/5; Tahrîm 66/11; Hâkka 69/9-
10; Müzzemmil 73/15-16; Nâzi‘ât 79/15-26; Burûc 85/17-20; A‘lâ 87/18-19; Fecr 89/9-14. 

95  Tesniye 34/10. 
96  Ömer Faruk Harman, “Mûsâ”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2006, XXXI, 207. Daha geniş bilgi için 

bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 155-302; Köksal, Peygamberler Tarihi, II, 7-122.  
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ihtilaf ettikleri pek çok şeyi anlatmakta, bu bağlamda Mûsâ ile Firavun’un haberlerinden 

bir kısmını gerçek olarak nakletmektedir. Kur’ân’da Hz. Mûsâ hakkında verilen bilgiler, 

büyük ölçüde Tevrat’la paralellik arz etmektedir. Öte yandan İslâmî kaynaklarda yer 

alan bilgilerin çoğu, Yahudi dinî literatüründe de bulunmaktadır.97  

Kur’ân’da onun dünyaya gelişi, saraya intikali, Medyen’e gidişi, peygamberlikle görev-

lendirilişi, İsrâiloğullarını kurtarmak için Firavun’a gönderilişi, Firavun’la mücadelesi 

ve İsrâiloğullarını Mısır’dan çıkarışı, Sînâ’da ilâhî emirleri alışı, çöldeki olaylar ve 

İsrâiloğullarına rehberlik edişi anlatılmaktadır.  

Hz. Mûsâ’nın kardeşi ve onun yardımcısı olarak İsrâiloğullarına gönderilen bir pey-

gamber olan Hz. Hârûn, Kur’ân’da genellikle Hz. Mûsâ ile birlikte zikredilmektedir. 

Hârûn Tevrat’ta da fazla yer almamakta ve Hz. Mûsâ’nın yanında ikinci planda kalmak-

tadır.98 Mısır’da İsrâiloğullarına baskı uygulayan Firavun (muhtemelen II. Ramses) za-

manında ve İsrâiloğullarının erkek çocuklarının öldürülmesi emrinden önce dünyaya 

gelmiştir.99 

xv. Hz. Dâvûd Kıssası100 

Yahuda soyundan Yesse’nin oğlu olan Hz. Dâvud,101 İsrâiloğullarına gönderilen ve 

kendisine Zebûr indirilen bir peygamberdir. Hz. Dâvûd hakkında Kur’ân-ı Kerîm’de 

gerek soy kütüğü gerekse hayat hikâyesiyle ilgili ayrıntılı bilgi yoktur. Bu konuda diğer 

İslâmî kaynaklarda yer alan bilgiler de İsrâiliyyât türünden olup Eski Ahit’teki bilgilerle 

önemli ölçüde benzerlik göstermektedir.102  

Kur’ân’da, onun Câlût’u öldürmesi, Allah’ın dağları ve kuşları onun emrine vermesi, 

ibadete çok düşkün olması, günah işlemekten titizlikle kaçınması, Zebûr’un kendisine 

verilmesi, sadece davacıyı dinleyerek verdiği hükmün yanlışlığını anlayıp tevbe etmesi 

gibi konular ele alınmaktadır. 

                                                                 
97  Harman, “Mûsâ”, s. 211. 
98  Kitâb-ı Mukaddes, Çıkış 6/20; 7/7; Ayrıca bk. Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 204-206. 
99  Ömer Faruk Harman, “Hârûn”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1997, XVI, 254. 
100  Bakara 2/251; Nisâ 4/163; Mâide 5/78; En‘âm 6/84; İsrâ 17/55; Enbiyâ 21/78-80; Neml 27/15-16; 

Sebe’ 34/10-11; Sâd 38/17-30. 
101  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 215. 
102  Ömer Faruk Harman, “Dâvûd”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1994, IX, 21. Geniş bilgi için bk. 

Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 303-316; Köksal, Peygamberler Tarihi, II, 180-201. 
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xvı. Hz. Süleymân Kıssası103 

M.Ö. 970-935 yıllarında babası Dâvud’dan sonra kral olmuş bir İsrâiloğulları peygam-

beridir. O da yüksek dirâyetiyle İsrâil devletini güçlendirmiş, devlet örgütlerini kurmuş, 

ekonomiyi canlandırmış ve onun zamanında yöre ülkelerin kral ve prensleri İsrâil devle-

tine vergi vermişlerdir. Sebe Melikesi Belkıs’ın ona vergi vermek ve onunla görüşmek 

üzere tâ Filistin’e geldiği Neml sûresinde anlatılmaktadır. Bilgisi ve hikmetli sözleriyle 

ünlenen Hz. Süleymân’ın adı hikmetle eş anlamda kullanılmıştır.104 

Kur’ân’da Hz. Süleymân kıssasında, onun üstün muhakeme yeteneğinin yanı sıra emri-

ne rüzgârın verilmesi, kendisine kuşların mantığının öğretilmesi, cinler, insanlar ve kuş-

lardan kurulu bir ordusunun olması, Sebe Melikesi Belkıs’la karşılaması konuları ele 

alınmaktadır. 

xvıı. Hz. İlyâs Kıssası105 

Hz. İlyas, İsrâiloğullarına Hz. Süleymân’dan sonra gönderilen peygamberlerdendir. 

M.Ö. 880-850 yıllarında yaşamıştır.106 Adı, Kur’ân’da iki yerde İlyâs, bir yerde İlyâsîn 

olarak zikredilir. Kitab-ı Mukaddes’te ismi, İlyâ olarak geçer. Saffât 130’da İlyâsîn ola-

rak geçmesi, müfessirleri pek çok güçlükle karşı karşıya getirmiştir. Bu konuda değişik 

görüşler söz konusudur: Ya İlyas’ın çoğulu olup İlyas’ı ve soyunu veya İlyas’ı ve tâbile-

rini kastetmektedir107; ya da metnin bütünlüğünden anlaşıldığı kadarıyla ifade serbesti-

sinden hareketle bu kelimeye sadece kafiyeli olsun diye în ilavesi yapılmıştır.108 

Kur’ân, onun dürüst ve erdemli bir insan olduğunu ifade ettikten sonra kıssa üslubuna 

uygun bir şekilde Sâffât 123-132. âyetlerde kıssasını nakleder.   

                                                                 
103  Bakara 2/102-103; Nisâ 4/163; En‘âm 6/84; Enbiyâ 21/78-82; Neml 27/15-44; Sebe’ 34/10-14; Sâd 

38/30-40. 
104  J. Walker, “Süleymân b. Dâvûd”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1979, XI, 

172-174; Ömer Faruk Harman, “Süleyman”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2010, XXXVIII, 56-60; 
Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 221. 

105  En‘âm 6/85; Saffât 37/123-132. 
106  Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 791. Geniş bilgi için bk. Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, 

III, 144-145; Köksal, Peygamberler Tarihi, II, 135-140. 
107  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 208.  
108  A. J. Wensinck, “İlyâs”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1968, V/II, 975. Daha 

geniş bilgi için bk. Ömer Faruk Harman, “İlyâs”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXII, 160-
162. 
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xvııı.  Hz. Elyesa‘ Kıssası109 

Hz. Elyesa‘, İsrâiloğulları peygamberlerindendir ve Hz. İlyas’la çağdaştır. Hz. İlyas’ın 

tebliğ için sefere çıktığında, yerine onu bıraktığı rivayet edilir.110 Kitab-ı Mukaddes’te 

Elişa adıyla geçer. Babasının adı Şafat’tır. Fakat İslâm tarihçileri, babasına Uhtûb adını 

verirler. Kitâb-ı Mukaddes’te onun İlyas’la karşılaşması şöyle anlatılır: Bir gün İlyas, 

ölmüş olan Uhtûb’un ihtiyar karısının evine girer. Kadının Elişa adında kötürüm bir 

oğlu vardır. İlyas’ın duâsıyla iyi olan çocuk, bir daha ondan ayrılmaz.111  

Kur’ân’da ismen zikredilmesine rağmen Hz. Elyesa‘ hakkında herhangi bir kıssa anla-

tılmaz. Sadece onun da Hz. İsmâîl ve Hz. Zülkifl gibi hayırda öncülük eden, Hz. İsmâîl, 

Hz. Yûnus ve Hz. Lût gibi çağının diğer insanlarına üstün kılınan bir peygamber olduğu 

ifade edilir.   

xıx. Hz. Zülkifl Kıssası112 

Kur’ân’da sadece iki yerde zikredilen ve kıssa denilebilecek bir aktarıma da sahip ol-

mayan Zülkifl, “kısmetli kişi” anlamına gelen bir lakaptır. Araplar arasında Zülkifl laka-

bıyla bilinen bu şahsiyetin Kur’ân’da lakabına yer verilip isminin zikredilmemesi nede-

niyle kimliğinin tespiti konusunda farklı görüşler ortaya atılmaktadır. Bu yorumlardan 

birine göre Zülkifl, Ergani’de makamı bulunan Hezekiel Peygamber’in lakabıdır.113  

Zülkifl’in, Allah’ın çift isimle andığı beş peygamberden biri olduğu da tefsir kaynakla-

rında yer alır. Buna göre nasıl ki İsrâîl Hz. Ya‘kûb’un, Mesih Hz. Îsâ’nın, Zunnûn Hz. 

Yûnus’un, Ahmed Hz. Muhammed’in Kur’ân’daki ikinci isimleri ise, Zülkifl de Hz. 

İlyâs’ın ikinci ismidir.114 

xx. Hz. Yûnus Kıssası115 

Kur’ân’da kendisine vahiy indirildiği bildirilen bir peygamber olarak tanıtılan Hz. 

                                                                 
109  En‘âm 6/86; Sâd 38/48. 
110  Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 791. Geniş bilgi için bk. Ateş, Kur’ân’da 

Peygamberler Tarihi, ss. 212-213. 
111  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 212. Daha geniş bilgi için bk. Ömer Faruk Harman, 

“Elyesa‘”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1995, XI, 69-70. 
112  Enbiyâ 21/85-86; Sâd 38/48. 
113  Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 791. Daha geniş bilgi için bk. Ahmet Suphi Furat, 

“Zülkifl”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 652-654. 
114  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, XXII, 212. 
115  Nisâ 4/163; En‘âm 6/86; Yûnus 10/98; Enbiyâ 21/87-88; Saffât 37/139-148; Kalem 68/48-50. 
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Yûnus, Ninova (Musul)’yı irşad için peygamberlikle görevlendirilmiş, fakat kavmi bir 

türlü çağrısını kabul etmeyince davetten vazgeçip gemiye binerek Tarsus’a kaçmak is-

temiştir.116 Çıkan fırtına sonucu gemi sallanmaya başlayınca gemiciler, geminin yükünü 

hafifletmek için yolculardan birini denize atmak üzere kur’a çekmişler; birkaç kez tek-

rarlanan kur’a hep Yûnus’a isabet edince, onu denize atmışlardır. Bir balık onu yutmuş, 

sonra karaya kusmuştur. Bu kez Rabb’in buyruğunu dinleyerek Ninova’ya giden Yûnus, 

kırk gün sonra o kentin harap olacağını söylemiş, kent halkı bu uyarı üzerine gönülden 

tevbe edince, Allah onları bağışlayıp cezalarını kaldırmıştır.117 Kur’ân’daki kıssası, ya-

şanan bu süreci yer ve zaman belirtmeksizin özlü bir şekilde aktarmaktadır.  

xxı. Hz. ‘Uzeyr Kıssası118 

İsrâiloğulları peygamberlerinden olan ‘Uzeyr b. Cevre, Hz. Hârûn’un zürriyetindendir. 

Bahtunnasar zamanında Babil’e sürgün edilen çocuklar arasında bulunan ‘Uzeyr, küçük 

yaşta Tevrat okumaktaydı. Bahtunnasar’ın ölümü sonrası Beytü’l-Makdis’in yeniden 

inşa edilmesiyle tekrar oraya döndü. Yüce Allah, kırk yaşına bastığında ona hikmet ver-

di. Yaşadığı dönemde Tevrat’ı onun kadar bilen ve ezberleyen yoktu.119 

Hz. ‘Uzeyr hakkında Kur’ân’da ayrıntılı bir kıssa yoktur. Sadece müfessirlerin Bakara 

259. âyette zikredilen kişinin Hz. ‘Uzeyr olabileceğine dair rivayetlerinin yanı sıra120 

Yahudilerin, “’Uzeyr, Allah’ın oğludur!”; Hıristiyanların da, “Mesih, Allah’ın oğlu-

dur!” şeklindeki yakıştırmalarının kınandığı ve böyle diyenlerin hak ve hakikatten uzak 

bir anlayışa sahip olduklarının dile getirildiği bir pasaj söz konusudur. 

xxıı. Hz. Lokmân Kıssası121 

Kur’ân-ı Kerîm’de kendisine hikmet verildiği bildirilen ve peygamberliği tartışmalı olan 

Hz. Lokmân’ın Kur’ân tarafından örnek bir kişilik olarak takdim edilmesi, onun Arap-

larca bilindiğine işaret etmektedir. Rivayete göre ‘Âd kavmi, günahkârlıkları ve Al-

lah’ın elçisini yalanlamaları nedeniyle kuraklıkla cezalandırılınca, bu felaketten sadece 

                                                                 
116  Ahmet Suphi Furat, “Yûnus”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 435. 

Geniş bilgi için bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 353-367; Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, III, 147-148. 
117  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 235. 
118  Tevbe 9/30-35. 
119  Köksal, Peygamberler Tarihi, II, 279-280. Daha geniş bilgi için bk. Ahmet Suphi Furat, “‘Uzeyr”, 

MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 87-89. 
120  Furat, “‘Uzeyr”, s. 89.  
121  Lokmân 31/12-19. 
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Hz. Hûd ve ona inananlarla birlikte yağmur duâsı için Mekke’ye giden ve aralarında Hz. 

Lokmân’ın da bulunduğu bir grup insan kurtulmuştur. İkinci ‘Âd kavminin çekirdeğini 

oluşturan bu topluluk, yeni bir kuraklıktan korktukları için Hz. Lokmân liderliğinde 

Sebe’ bölgesine göç etmişler ve yaşamlarını burada sürdürmüşlerdir.122   

Hz. Lokmân’ın bir peygamber olduğu kanaatiyle onun evladına öğütlerini konu edinen 

âyetleri ve dolayısıyla Lokmân kıssasını, peygamber kıssaları arasında değerlendirmeyi 

uygun gördük. Zira Lokman sûresi 12. âyetteki “Biz ona hikmet verdik” ifadesi, onun 

vahiyle bir şekilde buluştuğunun göstergesi olsa gerektir. 

xxııı. Hz. Zülkarneyn Kıssası123 

Peygamberliği konusunda ihtilaf edilen Hz. Zülkarneyn’in kim olduğu ve ne zaman 

yaşadığıyla ilgili net bir bilgi söz konusu değildir.124 Zira Kur’ân’da kıssası anlatılan 

Zülkarneyn’in tarihsel kimliği hakkında kaynaklarda farklı anlatımlar yer almaktadır. 

Bu doğrultuda Araplar tarafından bilinen, çok eski çağlarda yaşamış kahraman bir ci-

hangir olabilir. Makedonyalı İskender veya Himyer krallarından biri olma ihtimali ol-

dukça zayıf görünmektedir.125 Kur’ân’daki kullanımı dikkate alınırsa, “vaktiyle yeryü-

zünün doğusu ile batısına hakim olmuş cihangir” anlamına geldiği görülür.126  

xxıv. Hz. Zekeriyyâ ile Hz. Yahyâ Kıssası127 

İsrâiloğullarına gönderilen son peygamberlerden olan Hz. Zekeriyyâ, Filistin’in Roma 

İmparatorluğu’nun bir eyaleti haline geldiği dönemde Kudüs’te yaşamıştır.128 Abiya 

takımından olup129 Hz. Süleymân’ın soyundan gelmektedir. O, aynı zamanda Süleymân 

mabedinin din adamı, Yahyâ (Yuhanna) el-Ma‘medân’ın babası ve Elizabet’in kocası-

dır. Marangozluk yaparak geçimini sağlamıştır. Yaşı hayli ilerlediği bir sırada Allah’tan 

kendisinin ilmine ve mülküne varis olacak bir çocuk istemiş, Allah da kendisinin ve 

                                                                 
122  Ömer Faruk Harman, “Lokmân”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2003, XXVII, 205. 
123  Kehf 18/83-98; Enbiyâ 21/95-96. 
124  Ahmet Suphi Furat, “Zülkarneyn”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 

650. 
125  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 573. 
126  Furat, “Zülkarneyn”, s. 650. 
127  Âl-i İmrân 3/37-41; En‘âm 6/85; Meryem 19/1-15; Enbiyâ 21/89-90. 
128  Ahmet Suphi Furat, “Zekeriyyâ”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, XIII, 

505. 
129  Kitâb-ı Mukaddes, Luka 1/5. 
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karısının ihtiyarlığına rağmen ona Yahyâ’yı lütfetmiştir.130 

Yeni Ahit’te yer alan ve Kur’ân’ın reddetmediği bilgiye göre Hz. Zekeriyyâ, Meryem’in 

teyzesinin kocasıdır. Mabed’in din hizmetlerini yürüten Levililere mensuptur.131   

Hıristiyan kaynaklarında adı “Yuhanna el- Ma‘medân” (Vaftizci Yahyâ) olarak geçen 

Hz. Yahyâ ise, Hz. Zekeriyyâ ve Elizabet’in çocuğu, Hz. Îsâ’nın teyzesinin oğludur. Hz. 

Yahyâ, Ürdün Irmağı kıyısında insanları su ile tevbe ettirmiştir, yani vaftiz yapmıştır. 

O, bir peygamber olarak İsrâiloğullarına doğru yola gelmeleri, günahtan sakınmaları ve 

Allah’ın birliğine inanmaları için öğütler vermiştir. Hz. Îsâ peygamber olduktan sonra 

öğretilerini yaymaya başlayınca, ona ilk inananlardan biri de Hz. Yahyâ’dır. Vaftizci 

Yahyâ adıyla meşhur olması, Hz. Îsâ’yı Ürdün Irmağı’nda vaftiz etmesi nedeniyledir.132 

Kur’ân’da Hz. Zekeriyyâ ile ilgili olarak kendisi ve eşinin yaşlılığına rağmen Allah’a 

çocuk için duâ etmesi ve Yâhyâ’nın dünyaya gelişinin yanı sıra Hz. Meryem’le yakınlı-

ğı ve onun bakıcılığını üstlenmesi konuları işlenir. Hz. Yâhyâ hakkında ise, kendisine 

hikmet ve derin muhakeme kabiliyeti bahşedildiği dile getirildikten sonra onun hayırlı 

bir evlat olduğu ifade edilir.   

xxv. Hz. Îsâ Kıssası133 

Kur’ân’da adı geçen ve kendisine İncîl verilen Hz. İsâ, ulü’l-‘azm peygamberlerden 

biridir.134 Hz. Îsâ, Allah’ın bir mucizesi olarak Galile bölgesinin Nasıra kasabasında 

bakire Meryem’den doğmuştur. O, Ürdün Irmağı kıyısında insanları su ile vaftiz eden 

Hz. Yahyâ’nın yanına gidip onun tarafından vaftiz edilmiştir. Hz. Yahyâ’nın şehit edil-

mesi üzerine Hz. Îsâ tebliğ çalışmalarına başlamıştır. Roma valisi tarafından çarmıha 

                                                                 
130  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 258-259. Geniş bilgi için bk. Köksal, Peygamberler 

Tarihi, II, 291-299. 
131  Kitâb-ı Mukaddes, I. Tarihler 23-24. Ayrıca bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, s. 368; İslâmoğlu, Hayat 

Kitabı Kur’ân, s. 579. 
132  Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 369-370; Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, ss. 265-266. 
133  Bakara 2/87, 135-136, 253; Âl-i İmrân 3/42-59, 84; Nisâ 4/156-159, 163-164, 171-172; Mâide 5/15-

19, 46-47, 72-75, 78-86, 110-119; En‘âm 6/85; Tevbe 9/30-35; Nahl 16/102; Meryem 19/16-34; 
Enbiyâ 21/91-92; Mü’minûn 23/50; Ahzâb 33/7-8; Şûrâ 42/13; Zuhruf 43/59, 63-65; Saff 61/6, 14; 
Hadîd 57/27.  

134  İshak Yazıcı, “Kur’ân’a Göre Hz. Îsâ’nın Ref‘i ve İlgili Âyetlerin Yorumlarının Tahlili”, OMÜİFD, 
sy. XX-XXI, 2005, ss. 69-101. Daha geniş bilgi için bk. Neccâr, Kısasu’l-Enbiyâ, ss. 371-467; D. B. 
Macdonald, “Îsâ”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1986, V/II, 1062-1064; 
Ömer Faruk Harman, “Îsâ”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXII, 465-472; Ali Sayı, Kur’ân 
Etrafında Makaleler, İzmir: Abam Yayınları, 1994, ss. 51-56. 
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gerilmiş, fakat bu cezadan mucizevî bir şekilde Allah tarafından kurtarılmıştır.135 Daha 

sonra içeriğini bilemeyeceğimiz bir şekilde dünya hayatı sona ermiştir.136 

Kur’ân’da Hz. İsâ kıssası bağlamında, doğumunun müjdelenmesi, dünyaya gelişi, tebli-

ği, mucizeleri ve dünyevî hayatının sonuna ilişkin konular ele alınır.  

2.1.3.2. Diğer Şahsiyet ve Topluluk Kıssaları 

ı. Hz. Meryem Kıssası137 

Hz. Îsâ’yı mucizevî bir şekilde babasız olarak dünyaya getiren Hz. Meryem’in138 babası 

‘Imrân, annesi Hanna’dır. Annesinin ismi Kur’ân’da zikredilmez. Kitâb-ı Mukaddes’te 

Hz. Mûsâ’nın babası ‘Amram’a tekabül eden ‘Imrân adına istinaden Meryem’in 

Hârûn’un kız kardeşi olarak gösterilmesinin, Kitâb-ı Mukaddes’te zikredilen iki Mer-

yem’in karıştırılmasından kaynaklandığı iddia edilmektedir.139 

                                                                 
135  Mahmut Aydın, Anahatlarıyla Dinler Tarihi, İstanbul: Ensar Neşriyat, 2010, s. 330. Hz. Îsâ’nın 

çarmıhtan kurtarıldığına dair âyetler için bk. Nisâ 4/157-158. 
136  Hz. Îsâ’nın dünya hayatının sona erdiğine dair âyetler için bk. Âl-i İmrân 3/54-55; Mâide 5/116-118. 
137  Âl-i İmrân 3/35-37, 42-59; Nisâ 4/153-156, 171; Mâide 5/110; Meryem 19/16-34; Enbiyâ 21/91-92; 

Mü’minûn 23/50; Tahrîm 66/12.  
138  Hz. Meryem’in oğlu Hz. Îsâ’yı mucizevî şekilde dünyaya getirmesi konusunda yapılan şu değerlen-

dirme son derece dikkat çekicidir: “Hz. Meryem, oğluyla birlikte âlemler için bir âyettir, yani mucize-
dir. (Enbiyâ 21/91; Mü’minûn 23/50). Onun mucize oluşu, hiçbir erkeğin döllemesine ihtiyaç hisset-
meyecek şekilde Hz. Îsâ’ya hamile kalmasında aranmalıdır. Yüce Allah, Hz. Meryem’i bir bitki olarak 
veya bir bitki gibi büyüttüğünü ‘Rabb’i onu memnuniyetle kabul etti ve onu bir bitki gibi yetirştirdi’ 
(Âl-i İmrân 3/37) âyetinde dile getirmektedir. Burada gözden kaçırılmaması gereken çok önemli bir 
nokta vardır: Bir insan bitkiye benzetilmektedir. Hz. Meryem’in bir bitki gibi büyütülmesi ifadesinin 
ne anlama geldiğini kavrama noktasında Kur’ân’da iki farklı zamirin kullanılması önemli bir bilgi 
desteği sağlamaktadır. Çünkü Arapça’da kural olarak bir kadınla ilgili zamir kullanımında o zamirin 
müennes (dişi) olması zorunludur. Nitekim Enbiyâ 91’de Hz. Meryem’den söz eden âyette bütün za-
mirler dişi olarak kullanılmıştır. Aynı konuyla ilgili olarak Tahrîm sûresi 12. âyette ise zamir erkek 
formunda gelmiştir. Bu zamirin ait olduğu kelimeyi tayinde sıkıntı çekilmektedir. Biz, Elmalılı ve 
Bayraklı’nın tespitleri doğrultusunda buradaki erkek zamirin Hz. Meryem’e ait olduğunu ifade etmek 
istiyoruz. Çünkü mucize olan ve bitkiye benzetilen Hz. Meryem, kendisine ait kullanımlarda da farklı-
lık arz edecek şekilde yaratılmıştır. İşte biz de Meryem-bitki benzeştirilmesinde tıpkı bazı bitkilerdeki 
‘dışarıdan hücre ihtiyacı hissedilmeden tohumlanma’ anlamındaki Kendine Döllenme sisteminin var 
olduğunu ve bu nedenle Hz. Meryem’e ait olan zamir kullanımlarının birinde dişi, diğerinde erkek 
zamirin kullanıldığını, yani Hz. Meryem’in kendi kendini dölleyecek şekilde yaratılmış olduğunu ifa-
de etmek istiyoruz. Bizce işte bu özellik başlı başına bir mucizedir; bunun haberini veren Kur’ân ise 
daha büyük bir mucizedir. Öte yandan Hıcr sûresi 22. âyette ‘Biz rüzgârları aşılayıcı olarak gönder-
dik’ buyrularak rüzgârın bitkilerin/çiçeklerin döllenmesindeki misyonuna vurgu yapılmaktadır. İşte 
rüzgârın eserek çiçeğe yaptığı etki, Hz. Meryem’in hamile kalışında Cebrâîl’in üfürmesiyle örtüşmek-
tedir. Buradan çıkan sonuç şudur: Mucize olan Hz. Îsâ’nın kendisi değildir; Hz. Îsâ, o mucize hamile-
liğin ürünüdür. Yani Hz. Îsâ’nın dünyaya gelişi olayının asıl mucize yönü Hz. Meryem’in bir bitki gi-
bi kendi kendini dölleyen bir sistemle yaratılmış olmasıdır.” (Okuyan, “Kur’ân’da Hz. Meryem Muci-
zesi”, ss. 153-155).        

139  A. J. Wensinck, “Meryem”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, VII, 783. 
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Kur’ân, Hıristiyanlarla giriştiği polemikte, onların sapışlarının ana merkezi olan Hz. Îsâ 

ve annesi Meryem’i gündeme getirmektedir. Kur’ân, büyük ölçüde Pavlus ve sonrasın-

da oluşturulan Teslîs ve Hz. Îsâ’nın ilâhî bir tabiatı olduğu iddiasını reddederek sadece 

annesi ve kendisine mucizeler verildiğini haber vermektedir.140 

ıı. Ashâb-ı Kehf Kıssası141 

Ashâb-ı Kehf, “mağara arkadaşları, mağara yârânı, Ephesus’un yedi uyuyanı” olarak 

isimlendirilen gençler için Kur’ân’da kullanılan addır.142 Ashâb-ı Kehf, bir mağarada 

yıllarca uyuduktan sonra tekrar uyandıkları Kur’ân’da haber verilen ve tevhîd inancını 

benimsemiş arkadaş grubudur.143   

Ashâb-ı Kehf hakkında kaynaklarda şu bilgiler mevcuttur: Efes’te İmparator Decius 

(249-251) döneminde yönetimin baskısından kaçan mü’minler, bir mağarada inançlarını 

yaşamaya karar verirler. Mucizevî olay, bu sırada gerçekleşir. Mağaradakilerin uyanışı, 

yaklaşık 200 sene sonra II. Teodosios zamanına (408-450) denk gelir. P485 F

144 

ııı.  Ashâb-ı Karye Kıssası P486F

145 

“İnsanların toplandığı yer” anlamına gelen karye, köy veya küçük kasaba gibi yerleşim 

merkezlerini ifade etmektedir. Ancak bu kelime Kur’ân’da Mekke ve Kudüs dahil ol-

mak üzere büyük şehirler için de kullanılmaktadır. Bu doğrultuda ashâbü’l-karye ifade-

siyle bir yerleşim merkezinde yaşayan insanlar kastedilmektedir. P487F

146
P  

Ashâbü’l-Karye kıssasının Kur’ân’da aktarılmasının en temel amacı, Hz. Muhammed’in 

peygamberliğini ispat etmek ve Yüce Allah’ın elçilerine inatla karşı gelenlerin akıbetle-

rini gözler önüne sermektir.  

ıv. Eyke Halkı Kıssası P488F

147 

Eyke halkı, Hz. Şu‘ayb’ın peygamber olarak gönderildiği bildirilen ve Ashâb-ı Medyen 

                                                                 
140  Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 795. 
141  Kehf 18/9-26. 
142  A. J. Wensinck, “Eshâbülkehf”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, IV, 371. 
143  İsmet Ersöz, “Ashâb-ı Kehf”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1991, III, 465. 
144  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 556. Geniş bilgi için bk. Wensinck, “Eshâbülkehf, ss. 371-373; 

Ersöz, “Ashâb-ı Kehf”, ss. 465-467. 
145  Yâsîn 36/13-32. 
146  Abdullah Aydemir, “Ashâbü’l-Karye”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1991, III, 468. 
147  Hıcr 15/78-79; Sâd 38/13-14; Kâf 50/14. 
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olarak da adlandırılan kavimdir.148 

Eyke kelimesinin “sedir ağacı, sık ve bol ağaçlıklı yer” anlamına geldiği, kelimenin 

Leyke şeklinde de okunduğu, bu takdirde şehrin adı olduğu,149 Medyen halkına çok 

ağaçlıklı bir bölgede yaşadıkları için bu adın verildiği ifade edilmektedir.150 Diğer taraf-

tan Ashâb-ı Medyen ve Ashâbu’l-Eyke’nin Kur’ân’da anlatılan vasıfları birbirine uy-

maktadır; Hz. Şu‘ayb’ın bu kavme tebliği de, Medyen halkına tebliğinin aynısıdır.151 

Ancak bazı müfessirler, Kur’ân’da Şu‘ayb’dan Medyenlilerin kardeşi diye söz edilirken 

Eykeliler hakkında böyle bir nitelemenin bulunmadığını dikkate alarak bunların iki ayrı 

kavim olduğunu ileri sürmüşlerdir.152  

v. Tübba‘ Kavmi Kıssası153 

“Tübba‘, Güney Arabistan’da güçlü ve görkemli bir uygarlık kurmuş olan Himyer 

krallarına154 veya devletine verilen isimdir. Etraftaki tüm devletçikleri kendilerine bağ-

layıp yönettikleri için Tübba‘ adını almışlardır. Kuruluşu milattan önceye dayanan 

Tübba‘ devletine, M.S. IV. yüzyılda Habeşliler son vermiştir. Kur’ân, muhataplarının 

hafızasında hatıraları canlı olan Tübba‘ uygarlığını bir ibret olarak sunmaktadır. Bazı 

kaynaklara göre Tübba‘ halkı sonradan Müslüman olmuştur.”155 

vı. Ress Halkı Kıssası156 

Arapça’da “kuyu, çukur, örülmemiş kuyu, maden ocağı” anlamlarına gelen ress, 

Yemâme’de Felc de denilen bir kasabanın, bir vadinin veya bir kuyunun adıdır.157 Ress 

Halkı ise Kur’ân’da helak edildikleri bildirilen eski bir kavimdir. 

Başka bir kabule göre ress, bölge insanlarının bildiği, cahiliye şiirinde de geçen bir va-

dinin adıdır. Bu vadinin yeri ve helak edilen sakinlerinin kimliği hakkındaki bilgiler 

                                                                 
148  Şu‘arâ 26/176-789. Ayrıca bk. Ömer Faruk Harman, “Medyen”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2003, 

XXVIII, 346. 
149  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, I, 211-212. 
150  Ebu’l-Fadl Mahmûd Âlûsî, Rûhu’l-Ma‘ânî fi Tefsîri’l-Kur’âni’l-‘Azîm ve’s-Seb‘ı’l-Mesânî, Bey-

rut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-‘Arabî, 1985, XIV, 75; Harman, “Medyen”, s. 346. 
151  Şu‘arâ 26/177-183. 
152  İbn Kesîr, Tefsîru’l-Kur’âni’l-‘Azîm, III, 345. Geniş bilgi için bk. Harman, “Medyen”, ss. 346-348. 
153  Duhân 44/37; Kâf 50/14. 
154  Derveze, et-Tefsîru’l-Hadîs, I, 335. 
155  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 986. 
156  Furkân 25/38-39; Kâf 50/12-14. 
157  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, VI, 98. 
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çeşitlidir. Bunlardan birine göre, Güney Arabistan’da yer alan Ress halkı, peygamber 

olarak gönderilen Hanzala b. Saffan’ı öldürdükleri için cezalandırılmıştır. Bu Ress’in 

Duhân 37’de ve Kâf 14’te geçen Tübba‘ kavmiyle ardışık olması muhtemeldir.158 

Ress halkına ilişkin Kur’ân’a dayanan tek gerçek, küfür ve inançsızlıkları sebebiyle 

Yüce Allah’ın kendilerini helak etmiş olmasıdır.  

vıı. Sebeliler Kıssası159 

M.Ö. X. yüzyılda Yemen’de hüküm sürmüş bir devlet olan Sebe, bu adı devletin kuru-

cusu Sebe b. Yeşcûb b. Ya‘rub b. Kahtân’dan alır. Bu kişinin asıl adının Abdüşems ol-

duğu, savaşlarda esir ele geçiren ilk Arap hükümdarı olması ve Yemen’e çok sayıda esir 

getirmesi (sebâyâ) nedeniyle kendisine Sebe lakabının verildiği dile getirilir. Bâbil, Ho-

rasan ve Mısır’da büyük fetihler gerçekleştirdiği, esir ve ganimetleri bu ülkelerden ge-

tirdiği rivayetleri de vardır.160 

Araplar Yemen bölgesinin tamamına Sebe derlerdi. Kur’ân, Sebeliler’den bir toplum adı 

olarak iki ayrı yerde söz eder. Bunlardan birinde Hz. Süleyman ile çağdaş olan Kraliçe 

Belkıs dönemindeki durumlarına atıfta bulunulmaktadır. Diğeri ise Kral Şurahbil zama-

nında meydana geldiği tahmin edilen sel felaketiyle ilgilidir.161 

Kur’ân’da Sebelilerin güneşe taptıkları, bir melike/kraliçe tarafından yönetildikleri, bu 

melikenin Hz. Süleymân’la gerçekleşen uluslar arası ilişkileri ve sonunda mü’min oluşu 

söz konusu edilmektedir.     

vııı. Ashâb-ı Uhdûd Kıssası162 

Uhdûd, “uzun ve derin hendek” demektir.163 Ashâb-ı Uhdûd, İslâmiyet’ten önceki bir 

devirde mü’minleri dinlerinden döndürmek için ateş dolu hendeklerde yakarak işkence 

                                                                 
158  Ömer Faruk Harman, “Ashâbu’r-Res”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1991, III, 469; A. J. Wensinck, 

“Eshâbürres”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, IV, 373; İslâmoğlu, Hayat 
Kitabı Kur’ân, s. 1034. 

159  Neml 27/22-44; Sebe’ 34/15-21. 
160  İsmail Yiğit, “Sebe”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2009, XXXVI, 241-242. 
161  Özsoy ve Güler, Konularına Göre Kur’ân, s. 808. 
162  Burûc 85/4-9. 
163  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, V, 25. 



 84 

eden zalim kişiler hakkında Kur’ân’ın kullandığı bir tabirdir.164 

Müfessirlerin çoğu, Kur’ân’da Burûc sûresinde aktarılan Ashâb-ı Uhdûd kıssasına iliş-

kin pasajla tarihsel olaylar arasında birebir bağ kurarlar. Fakat anlatılanlar çeşitli, birbi-

rine zıt ve hatta çelişkilidir. Örneğin; inanca baskı olayının yaşandığı yer konusunda 

farklı rivayetler vardır. Necran, Suriye, Sümer, Babil, Filistin, Habeşistan, Anadolu bun-

lar arasındadır. İnanca yönelik zulmü, bu yerlere bağlı olarak Necran’ın Yahudi (veya 

putperest) kralı Zûnüvas, mü’minlere; Nemrut, Hz. İbrâhîm’e; Babil kralı 

Nabukadnazar, sürgündeki Yahudilere; Romalı Antonyus, İsevîlere karşı yapmıştır. 

Bunlar arasında en makul olanı, miladi 523 yılında vuku bulduğu nakledilen Himyer 

kralı Zûnüvas’ın mü’minlere karşı uyguladığı korkunç zulümdür.165 

ıx. Dünyalığıyla Böbürlenen Adamın Kıssası166 

Bu kıssa, dünya malı ve evlat çokluğuyla övünen, Yüce Allah’ın nimeti verdiği gibi 

alma kudretinin de olduğunu hesaba katmayan, O’na ortak koşan ve sonunda dünyalık 

her şeyini kaybeden zavallı bir adamın kıssasıdır.  

Söz konusu kıssa, “muhataba eşyanın çift boyutlu hakikatini, dahası varlık ve yokluğun 

göreceli mahiyetini bildirir. Yani Allah’ın gör dediği yerden bakınca, varlıklı görünen 

gerçekte yoksul olabilir, yoksul görünen de yüreğindeki varlığı var edeni taşıyacak ka-

dar varlıklı olabilir.”167 

x. Bahçe Sahiplerinin Kıssası168 

Bahçe sahiplerinin kıssasında, Allah’ın hayata müdahil olması gerçeğini dikkate alma-

yan, sahip oldukları nimetlerden yoksula ikram etmeyi düşünmeyen ve güçlerinin her 

şeye yeteceği anlayışıyla hareket eden bir grubun başına gelen ve onların bu tavırların-

dan pişman olmalarını sağlayan bir musibet konu edilmektedir. Bu kıssada, “Bir musi-

bet, bin nasihatten iyidir” atasözü âdeta hayat bulmaktadır. 

                                                                 
164  Muhammed Eroğlu, “Ashâbü’l-Uhdûd”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1991, III, 471. 
165  A. J. Wensinck, “Eshâbü’l-Uhdûd”, MEB İslâm Ansiklopedisi, İstanbul: MEB Yayınları, 1977, IV, 

373; İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1241. Bu konuda geniş bilgi ve tahliller için bk. Mehmet 
Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri III-IV, İstanbul: Düşün Yayıncılık, 2010, ss. 185-200. 

166  Kehf 18/32-44. 
167  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 563. 
168  Kalem 68/17-33. 



 85 

xı. Ashâb-ı Fîl Kıssası169 

Kâbe’yi yıkmak amacıyla Mekke üzerine yürüyen Habeş ordusuna Kur’ân’da verilen 

addır. Bu orduya ashâbü’l-fîl denmesinin sebebi, askerin önünde bir filin bulunması-

dır.170 Fîl sûresi baştan sona bu kıssayı konu edinir. 

Kıssanın tarihi arka planı özetle şu şekildedir: “Çağın iki süper gücü İran ile Bizans re-

kabet halindedir. Miladi 6. yüzyılın ikinci yarısı, bu rekabetin kızıştığı yıllardır. Söz 

konusu rekabetin gölgesi, Mekke’ye de düşer. Nüfuzlu kabileler, Mutayyibin ve Halif 

adlarında iki gruba ayrılırlar. Birinciler İran, diğerleri Bizans yanlısıdır. Hılfu’l-Fudûl’ü 

Halif akdetmiştir. 570’lere doğru Mekke’de güçler dengesi İran yanlılarının eline geçer. 

O sırada, Yemen’de yönetimi ele geçiren Ebrehe (İbrâhîm) isimli biri, vergi taahhüdü 

karşılığında Hıristiyan Habeş Krallığı’nın, dolayısıyla Bizans’ın desteğini arkasına alır. 

Dahası bu dönemde kuzey-güney ticaretinden aslan payını Mekke almaktadır. Ebrehe, 

ticaretin eksenini Mekke’den San‘a’ya kaydırmak ister. Bunun için Kâbe’ye rakip ola-

cak bir kilise (Kulleys) yaptırır. Kiliseye karşı yapılan bir sabotajı bahane ederek Kâ-

be’yi yıkmak için fillerle donatılmış bir orduyla Mekke’ye gelir. Fil ordusu, mahiyeti 

Allah tarafından malum bir felakete uğrayarak amacını gerçekleştiremeden kırılır. Bu 

olay, Mekke’nin ticaret potansiyelini kat kat artıran bir dönüm noktası olur ve Mekkeli-

ler, diğer Araplarca Ehlullâh (Allah’ın ev halkı) diye anılırlar.”171 

Mekkeli müşrikler, Fîl sûresi vahyin üçüncü yılında172 nazil oluncaya kadar Hz. Pey-

gamber’i yalanlama konusunda çok aşırı gitmişlerdir. Bu sûre inince onların davranışla-

rında önemli oranda bir kırılma yaşandığı gözlemlenmiştir. Bu durum, Kur’ân’ın asıl 

amacının Fil vakası hakkında bilgi vermek olmadığını, Mekke müşriklerine bildikleri 

bir olayın acı sonucunu hatırlatarak İslâm’ın sesini boğmaya çalışmayı, Kur’ân’a ve Hz. 

Peygamber’e karşı düşmanca tavırlar sergilemeyi sürdürmeleri halinde kendilerinin de 

böyle bir cezaya çarptırılabileceklerini hatırlatmak olduğu anlaşılmaktadır.173  

                                                                 
169  Fîl 105/1-5. 
170  Mustafa Fayda, “Fil Vakası”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, XIII, 70. 
171 Fayda, “Fil Vakası”, ss. 70-71; Mustafa Çağrıcı, “Fîl Sûresi”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, 

XIII, 69-70; İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1303. 
172  Mehdi Bâzergan, Kur’ân’ın Nüzul Süreci, Ankara: Fecr Yayınları, 1998, s. 158. 
173  Çağrıcı, “Fîl Sûresi”, s. 69. 
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xıı. Romalılar Kıssası174 

Rûm sûresi, indiği zamanın iki süper gücünün küresel güç savaşının nasıl sonuçlanaca-

ğına dair gaybî bir ihbarla başlar. Bu mucizevî ihbar, aynen gerçekleşmiştir. “Bu 

âyetlerin inişinin üzerinden 9 yıl geçmişti ki, Pers karşısında tarih sahnesinden silin-

mekle yüz yüze gelen Bizans, hiç beklenmedik bir biçimde yeniden toparlanmış ve karşı 

saldırıya geçmiştir. İmparator Heraklius liderliğinde yapılan bu karşı hücum sonucunda 

Bizans ordusu 624’te Zertüşt’ün doğduğu yere (Azerbaycan) girerek tüm Zertüştilerin 

merkezi ateş tapınağını yerle bir etmiştir. Bizans’ın bu ilk büyük zaferi, Bedir’le aynı 

aya denk gelmektedir (Ramazan/Ocak). 627’de Ninova’da Pers ordusu ölümcül bir dar-

be almış ve 628’de Pers başkenti düşmüştür. I. Hüsrev, bir iç darbeyle devrilmiş ve 18 

oğlu öldürülmüştür. Kendisi de, hapiste ölmüştür.”175 

Fakat bu başarılı dönem çok uzun sürmemiştir. Çok kısa zaman sonra başlayan ve tari-

hin akışını değiştiren İslâm fetihleri Bizans’ın doğuda kazandığı başarıları silip götür-

müştür.176   

Kur’ân’da yer alan kıssaları özlü bir şekilde tanıtıp söz konusu kıssaların aktarıldığı 

âyetleri dipnot kısmında verdikten sonra Kur’ân Kıssalarının Amaçları konusuna geç-

mek istiyoruz.   

2.2. Kur’ân Kıssalarının Amaçları 

Yüce Allah her insanı (İslâm) fıtratı177 üzerine yaratmıştır. Bu durumu Hz. Peygamber 

şöyle dile getirir: “Her çocuk (İslâm) fıtratı üzere (Allah’a inanmaya ve İslâm dinini 

kabule eğilimli olarak) doğar. Sonra anne ve babası onu Yahudi, Hıristiyan veya Mecûsî 

yapar.”178 Öte yandan Yüce Allah, kuşatıcı rahmeti gereği, insanların fıtrata aykırı dav-

                                                                 
174  Rûm 30/1-10. 
175  Işın Demirkent, “Bizans”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1992, VI, 233; İslâmoğlu, Hayat Kitabı 

Kur’ân, s. 793. 
176  Demirkent, “Bizans”, s. 233. 
177  Fıtrat: Asıl anlamı “uzunlamasına yarılmak” olan kelime, “Allah’ın insana yerleştirdiği iman etme 

yetisi” manasına gelmektedir. (İsfehânî, Müfredât, s. 389). Fıtrat, “hakkı itiraf edip kabullenme ve 
onu kavrama yeteneğidir.” (Ebu’l-Fadl Mahmûd Âlûsî, Rûhu’l-Me‘ânî fî Tefsîri’l-Kur’ân ve’s-
Seb‘ı’l-Mesânî, Beyrut: ty., XXI, s. 40). Fıtrat, tıpkı bir pusula gibi insanın yönünü tayin eden 
yaratılış şifrelemesidir. (S. Ahmet Arvasî, İnsan ve İnsan Ötesi, İstanbul: Yağmur Yayınları, 1970, s. 
8). Fıtrat, insanın yaratılışı gereği temelde Yaratıcı’ya ve iyiliğe dönük bir tarzda kodlanmış bir varlık 
olmasıdır. (Karl Jaspers, Felsefeye Giriş, çev. Mehmet Akalın, İstanbul: Dergah Yayınları, 1981, s. 
76). 

178  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Cenâiz, 23/80 (c. II, s. 97). 
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ranışları ve içine düştükleri itikâdî/düşünsel, ahlâkî, sosyal ve siyasal kaosları aşmaları 

için zaman zaman peygamberlerle birlikte mesajlar göndermiştir. Bu mesajların temel 

gayesi, hedef kitlenin insanın yaratılışına uygun bir hayat sürdürmesi için önlerini aç-

maktır.   

Vahiy geleneğinin son halkası olan Kur’ân da, tarihî bir süreç içerisinde insanlıktan bir 

kitleye indirilmiş, bu kitlenin örnekliğinde hem indiği hem de daha sonraki dönemde 

yaşayan insanlara yaratılışa uygun bir yaşam sürecini gerçekleştirmeleri hususunda reh-

berlikte bulunmuş ve bulunmaya da devam etmektedir.179  

Bu manada Kur’ân, mesajını muhataplarına iletirken insanların hakkında bilgi sahibi 

olduğu teknikleri kullanmıştır. Bu tekniklerden birisi de (belki de en önemlisi), kıssa 

aktarmaktır. Söz konusu önemi dikkate alındığında Kur’ân’da yer alan kıssalar, tevhîd 

akidesine bağlı bir imana ve ahlâkî sorumluluğa sahip bir topluluk tesis etmek için daha 

önceki toplumlara uygulanmış kuralları âdeta bugün yaşanıyormuş gibi insanların dik-

katlerine sunmaktadır.  

Kur’ân’da zikredilen kıssalarda, birey ve toplumlara doğru dinî inancı yerleştirmeye, 

canı, malı, nesli ve aklı koruma gibi temel amaçlara vurgu yapan mesajlar söz konusu-

dur. Ayrıca kıssalarda hak, adalet, doğruluk, şeytana karşı dikkatli olmak, dünya – 

ahiret dengesi gibi çok önemli yaşamsal kavramlar ve yaratılışa uygun bir insan modeli 

oluşturmak için riayet edilmesi gerekli olan pek çok ahlâkî ve psikolojik mesajlar vardır 

ve bu mesajları Kur’ân’ın bütünlüğü içerisinde Allah’ın muradı doğrultusunda anlamak 

ve anlamlandırmak gerekmektedir. 

Tezimizin Kur’ân Kıssalarının Amaçları başlığı altında, Kur’ân’da kıssaları anlatılan 

önceki peygamber ve kavimleri ile diğer şahsiyet ve toplulukların yaşadıkları serüvenle-

rin günün insanı ve toplumu için ifade ettiği anlam ve önemi, verilmek istenen mesajın 

muhataplarını dikkate alan bir sınıflandırma ile incelemeye çalışacağız. 

2.2.1. Kıssaların Genel Amaçları 

Kur’ân’da anlatılan kıssaların amaçları, aslında Kur’ân’ın indiriliş amacıyla aynıdır. 

                                                                 
179  Ömer Faruk Yavuz, “Kur’ân’ın Temel Amaçlarının İfade Edilmesinde Bir Anlatım Tekniği Olarak 

Kıssanın Rolü”, s. 114. 
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Çünkü Kur’ân da onda aktarılan kıssalar da, insanı tevhîd inancı paralelinde Allah’ın 

dosdoğru yoluna yöneltme ve onu eğitip terbiye etme gayretindedir.180 Bu doğrultuda 

Kur’ân, bünyesindeki kıssalar yoluyla insanlara vahyi daha kolay anlayıp uygulayabil-

meleri için, tarihte bizzat vuku bulmuş somut örnekler sunmakta ve geçmişte yaşanan 

tecrübeleri güne getirerek insanları dikkatli olmaya davet etmektedir. 

Temelde tevhîd inancını yerleştirip insanların yaratılışa uygun bir hayat benimsemeleri-

ni esas alan İslâm, Allah’ın birliği, risâlet kurumunun hakikati, şükür ve nankörlük, sa-

bır ve musibet, kıyametin gerçekliği, ahiret inancı ve insanların sorumluluğu, mükâfat 

ve ceza, hak ve adalet gibi daha pek çok dinî ve ahlâkî gayelere toplumlarda yürürlük 

kazandırmayı amaç edinmekte ve bunların ifade edilmesi için bir araç vazifesi görmek-

tedir. Bu amaçlardan toplumun geneline yönelik olanları aşağıdaki şekilde sıralamak 

mümkündür. 

2.2.1.1. İnsanların İbret Almalarını Sağlama 

Kur’ân kıssalarının belki de en önemli amacı, insanların geçmişte yaşanan olaylar üze-

rinde inceden inceye düşünerek ibret almalarını sağlayıp onlara uyarıda bulunmaktır. Bu 

konuda Kur’ân’da anlatılan kıssalara ilişkin âyetlerde şu ifadelere yer verilmektedir:  

ı. ْالأَلْبَابِ لِّأُوْلِي عِبْرَةٌ قَصَصِهِمْ فِي كَانَ لَقَد  “And olsun ki, onların kıssalarında akıl sahipleri için 

bir ibret vardır.”P522F

181 

Bu âyetteki “onların kıssaları” ifadesini “Yûsuf ile babası ve kardeşlerinin kıssaları” 

olarak değerlendiren Râzî, sözü edilen ibret alma hakkında şunları söylemektedir: 

Bil ki, ibret ‘bilinen bir taraftan, bilinmeyen bir tarafa geçmektir’. Bundan kastedilen mana, 
düşünmek ve tefekkür etmektir. Peygamberlerin kıssalarından ibret almak, değişik şekilde 
olur: i. Hz. Yûsuf'u, kuyuya atıldıktan sonra aziz kılmaya, zindanda hapsedilmesinden son-
ra yükseltmeye, köle olduğu zannedilirken Mısır'ın efendisi yapmaya kadir olan ve aradan 
uzun zaman geçtikten sonra istediği şekilde ebeveyni ve kardeşleri ile onu bir araya getiren 
Allah, Hz. Muhammed'i aziz etmeye ve kelimetullahı (Allah'ın dinini) yüceltmeye, galip 
getirmeye de kadirdir. ii. Hz. Yûsuf'tan haber vermek gaybtan haber vermek gibidir. Binae-
naleyh bu, Hz. Muhammed'in doğruluğuna delalet eden bir mucize olur. P523F

182 

Bu değerlendirmeden de anlaşılmaktadır ki, insan yarının kendisine ne getireceği konu-

sunda bilgi sahibi değildir. Öte yandan o, karşılaştığı olayların hangisinin hayırlı sonuç-
                                                                 
180  Turgay, “Kur’an Kıssaları”, s. 71. 
181  Yûsuf 12/111.  
182  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, V, 257-258. 
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lar doğuracağını da bilemez. Hz. Yûsuf’un yaşadığı ibret yüklü hadiseler gibi bunlar da 

gaybî konulardır.  

ıı. ْتَعْمَى وَلَكِن الْأَبْصَارُ تَعْمَى لَا فَإِنَّهَا بِهَا نَيَسْمَعُو آذَانٌ أَوْ بِهَا يَعْقِلُونَ قُلُوبٌ لَهُمْ فَتَكُونَ الْأَرْضِ فِي يَسِيرُوا أَفَلَم 

الصُّدُورِ فِي الَّتِي الْقُلُوبُ  “Hiç yeryüzünde gezmediler mi ki (kendilerinden önce mahvolanla-

rın yerlerini görsünler de) düşünecekleri kalpleri, işitecekleri kulakları olsun (akılları 

başlarına gelsin, hak sözünü işitsinler). Zira gözler kör olmaz (çünkü gözlerin körlüğü 

geçici bir görme yetersizliğidir); fakat (asıl) göğüslerdeki kalpler kör olur.”P524F

183 

ııı. ُمِّنَّا وَرَحْمَةً لِلنَّاسِ آيَةً وَلِنَجْعَلَه  “…Onu insanlara bir mucize ve bizden bir rahmet kılmak 

için (bunu yapacağız).”P525F

184
P  

ıv. َّلِّلْمُؤمِنِينَ لآيَةً ذَلِكَ فِي إِن  “Elbette bunda inananlar için bir ibret vardır.”P526F

185 

Feraset sahibi mü’min insan; akıl, irade ve vicdan melekelerini kullanarak etrafında 

olup biten her şeye ibret nazarıyla bakmak durumundadır. Zira hayat boyunca karşılaşı-

lan ve olumlu veya olumsuz addedilen her hadisede birey için Yüce Allah tarafından 

çeşitli hikmetlerle kuşatılmış ibretlik bir yön mutlaka söz konusudur.  

v. لِلْمُؤْمِنِينَ وَذِكْرَى وَمَوْعِظَةٌ الْحَقُّ هَـذِهِ فِي وَجَاءكَ فُؤَادَكَ بِهِ نُثَبِّتُ مَا لِالرُّسُ أَنبَاء مِنْ عَلَيْكَ نَّقُصُّ وَكُـلا  “Pey-

gamberlerin haberlerinden kendisiyle kalbinizi pekiştireceğimizden her türlüsünü sana 

anlatıyoruz. Bu haberlerin içerisinde sana gerçek (bilgi) ulaşmakta; mü’minlere de bir 

öğüt ve uyarı gelmektedir.”P527F

186 

vı. ْفِي عَلَيْهِ وَتَرَكْنَا الْبَاقِينَ هُمْ ذُرِّيَّتَهُ وَجَعَلْنَا الْعَظِيمِ الْكَرْبِ مِنَ وَأَهْلَهُ وَنَجَّيْنَاهُ الْمُجِيبُونَ فَلَنِعْمَ نُوحٌ نَادَانَا وَلَقَد 

 And olsun Nûh bize yalvarmıştı da ne güzel kabul buyurmuştuk! Onu ve ailesini“ الْآخِرِينَ

büyük sıkıntıdan kurtarmıştık. Yalnız onun zürriyetini kalıcılar yaptık (onlardan başka 

hepsini helak ettik). Geriden gelenlerin zihninde ona dair (örnek) bir hatıra bıraktık.”P528F

187 

                                                                 
183  Hacc 22/46. 
184  Meryem 19/21.  
185  Hıcr 15/77. Bu bağlamda başka âyetler için bk. Bakara 2/66, 248; Âl-i İmrân 3/49; Yûnus 10/92; Hûd 

11/103; Yûsuf 12/7; Hıcr 15/75; Nahl 16/11, 13, 65, 67, 69; Furkân 25/37; Şu‘arâ 26/8, 67, 103, 121, 
139, 158, 174, 190; Neml 27/52; ‘Ankebût 29/15, 24, 44; Sebe’ 34/9, 19; Sâd 38/43; Zuhruf 43/56; 
Kamer 54/15; Nâzi‘ât 79/25-26.  

186  Hûd 11/120. 
187  Sâffât 37/75-78. Bu bağlamda değerlendirilebilecek başka âyetler için bk. Âl-i İmrân 3/58; A‘râf 

7/164; Enbiyâ 21/84; Mü’minûn 23/30; ‘Ankebût 29/35; Sâffât 37/119, 129; Sâd 38/49; Zâriyât 51/37; 
Hâkka 69/11-12. 
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Yukarıdaki âyetler göstermektedir ki, Kur’ân âyetleri üzerinde gereği gibi düşünmek, 

olaylardan ve çevreden ibret almak Kur’ân’ın akıl sahiplerine bir emridir. Hayatın an-

lamlı hale gelebilmesi, ancak üzerinde düşünülmesiyle mümkündür. Düşünme ve olay-

lar arasında ilişki kurma, insanı hayvanlardan ayıran en önemli özelliktir. Akıl nimetinin 

şükrü, ancak onu gereği gibi kullanmakla ve düşünme işini gerçekleştirmekle yerine 

getirilebilir.188  

Bu bağlamda geçmişte yaşamış peygamberlerin kavimleriyle giriştiği tevhîd mücadele-

leri ve sonunda inananların kazanan, inkârcıların ise kaybeden tarafta yer almaları, elçi-

lerin insan olmaları hasebiyle başlarına gelenler ve sabır örnekleri, günümüz insanı tara-

fından gerçekten üzerinde ciddiyetle düşünülmesi gereken konulardandır. Zira söz ko-

nusu peygamber ve kavimlerin Kur’ân’da anlatılan kıssalarından insanoğlu tarafından 

çıkarılacak pek çok ibret ve alınacak ders vardır. Bu kapsamda Kur’ân kıssalarından şu 

örnekleri tahlil edebiliriz:  

a) Firavun’un hazin sonu 

Firavun, yeryüzünde ilahlık iddiasında bulunarak büyüklük taslamış, Hz. Mûsâ’nın da-

vetine icabet etmek şöyle dursun, onu sihirbazlık ve yalancılıkla itham etmiş ve 

İsrâiloğullarına akıl almaz işkencelerde bulunmuştur. Bu büyük suçları nedeniyle kendi-

si ve avanesi Yüce Allah tarafından denizde boğularak cezalandırılmıştır. Kur’ân’ın 

ifadesiyle bu cezalandırmanın geriden gelen nesil için bir ibret vesikası oluşturması 

amaçlanmış ve şu âyetlere yer verilmiştir: “Gazabımızı davet ettikleri zaman, onlara 

yaptıklarının acısını tattırdık ve hepsini boğulmaya terk ettik. Nihayet onları, sonraki 

nesiller için geçmişin (acı) hatırası ve ibret vesikası kıldık.”189 “Bugün, senden sonraki-

lere bir ibret vesikası olsun diye senin yalnızca bedenini kurtaracağız. Zira şu bir gerçek 

ki, insanlardan birçoğu ibret vesikalarımıza karşı ısrarla aldırmaz bir tavır içindedir-

ler.”190 Bu âyetler göstermektedir ki, yeryüzünde ilahlık iddiasında bulunan, ilâhî mesajı 

inkâr eden ve insanlara zulümde sınır tanımayan kişiyi bekleyen, ibretlik bir sondur.  

 

                                                                 
188  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, s. 79. 
189  Zuhruf 43/55-56. 
190  Yûnus 10/92. 
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b) Nûh kavminin helaki 

Hz. Nûh, Allah’ın kanunları yeryüzünde hakim olsun diye 950 yıl boyunca191 mücadele 

etmiş, sonuçta kendisinin peygamberlik ve mesajına inananlar bizzat Yüce Allah’ın 

emriyle inşa ettiği gemiye binip kurtulmuşlar, inkârcılar ise malum tufanda helak ol-

muşlardır. İnkârcılar arasında yer almaları nedeniyle eşi ve oğlu da boğulanlardan ol-

muştur.192 Hz. Nûh kıssasından anlaşılıyor ki, inançsız bir toplumda tevhîd mücadelesi 

çok uzun yıllar alabilir ve kişi peygamber bile olsa, tebliğ ettiği mesaja inanmayan eşini 

ve çocuğunu helakten kurtaramaz. Bu nedenle her insan, Yüce Allah’ın ilâhî mesajına 

karşı sorumluluğunu bireysel olarak yerine getirmek durumundadır.  

c) Ateşin Hz. İbrâhîm’i yakmaması 

Hz. İbrâhîm, putperest bir kavim ve o kavmin itaat ettiği yine putperest bir krala karşı 

tevhîd mücadelesi vermiştir. Babası da söz konusu kralın protokolünde ön saflarda yer 

alan bir put ustasıdır. Allah’ın elçisi, aklını kullanarak babasını üzmeden tevhîd müca-

delesini başlatır, ama mevcut statükosunu korumak isteyen kral, onun delilleriyle ortaya 

koyduğu hak davetine elçiyi ateşe atarak cevap verir. Ancak Yüce Allah, peygamberinin 

imdadına yetişir ve ateş Hz. İbrâhîm’e sadece serinlik kaynağı olur.193 Bu kıssadan 

açıkça anlaşılmaktadır ki, hak ve hakikat uğruna gerekli çabayı sarf edip sadece Allah’a 

dayananlara Yüce Allah kesinlikle yardım edecektir. 

d) Hz. Ya‘kûb’un sabırla Allah’a sığınması 

Hz. Ya‘kûb, biricik evladı Yûsuf’un kurtlar tarafından parçalandığı haberi kendisine 

ulaştırılınca, “…Artık (bana düşen) güzel bir sabırdır ve anlattığınız bütün bu şeyler 

karşısında kendisinden yardım dilenilecek tek merci Allah’tır”194 diyerek evlâdını kay-

beden anne babalara böylesine dayanılması zor bir durum karşısında ne yapılması ge-

rektiğine dair muhteşem bir örnek sunmaktadır. 

e) Hz. Eyyûb’un sabrı 

Hz. Eyyûb, önceleri varlık ve sağlık sahibi iken daha sonra yakalandığı hastalık yüzün-

                                                                 
191  “And olsun Biz, Nûh’u kavmine gönderdik. Onların arasında bin seneden elli yıl eksik kaldı (öğüt 

verdi, dinlemediler). Sonunda haksızlık etmekte olan insanları tufan yakaladı.” (‘Ankebût 29/14). 
192  Hûd 11/42-45; Tahrîm 66/10. 
193  “Ey ateş, İbrâhîm’e serin ve esenlik ol!” (Enbiyâ 21/69). 
194  Yûsuf 12/18. 
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den en yakın akrabaları bile kendisini terk etmiştir. O, bu hastalığı ve terk edilmişliği 

karşısında yönünü sadece ve sadece Allah’a çevirmiş ve O’na yalvarmıştır.195 Kulunun 

bu yakarışı ve sabrı karşısında Allah, ona hem şifa hem de kendisini terk eden akrabala-

rının iki katını vermiştir.196 Bu kıssada da dünya malı ve evlat zenginliği ile böbürlenen-

lere, söz konusu davranışın ne denli yanlış olduğu mesajı verilmekte, ayrıca insanoğlu-

nun başına gelen her türlü hastalık ve musibette yapması gerekenleri yerine getirdikten 

sonra sadece Allah’a yalvarıp yakarmanın derde deva olacağı bildirilmektedir. 

Yukarıdaki örneklerde de görüldüğü gibi Kur’ân kıssalarında ibret alınacak ve ders çı-

karılacak pek çok konu vardır. Dikkatli bir gözle bakıldığında kıssaların genelde iyi ile 

kötünün çatışmasını konu edindiği görülmektedir. Söz konusu çatışmada iyinin de kötü-

nün de duygu, düşünce ve davranışları yansıtılarak iyiliğin hak, kötülüğün ise bâtıl ol-

duğu gözler önüne serilmektedir.197 İnsanların karakterleri farklı farklıdır. Kıssalara 

ibret ve öğüt nazarıyla bakan her birey, herhangi bir peygamberin veya topluluğun ya-

şadıklarından hareketle kendi konum ve karakterine uygun bir iyilik modeli seçme im-

kânına sahip olur.198  

Böylece mü’min bir insan kıssaları okuduğunda/tahlil ettiğinde, onlarda dile getirilen iyi 

karakterleri takdir edip uygulama arzusu içerisinde olacak, kötülerinden nefret ederek 

onlardan sakınmak isteyecektir. Zira tamamı ele alındığında Kur’ân kıssaları, sözü edi-

len her iki grubun bütün yönlerini gözler önüne sermektedir. Kur’ân’da kıssaları anlatı-

lan topluluklar, tarihin uzak bir döneminde yaşamış birer kavim olmaktan öte, örnekleri 

her zaman bulunabilecek birer protitip olarak karşımızda durmaktadır. Kısaca ifade et-

mek gerekirse, zamanın herhangi bir döneminde yaşanmış veya yaşanacak olan olayla-

rın aktörleri değişse de roller hep aynı kalmaktadır.199 

Bu yüzden insanlar veya toplumlar, kendisine ibret alınması gereken pek çok örnek su-

nan Kur’ân kıssalarından gerekli dersleri çıkarmak ve hayatını ona göre şekillendirmek 

zorundadır. Geçmiş nesillerin başına gelen olaylardan ibret almak, onlardan dersler çı-

karmak, aslında tecrübeye bedelsiz sahip olmaktır. Bu manada söz konusu kıssalar, ya-

                                                                 
195  Enbiyâ 21/83; Sâd 38/41. 
196  Enbiyâ 21/84; Sâd 38/43. 
197  Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, s. 43; Demirci, Tefsir Usûlü ve Tarihi, s. 183.  
198  Şimşek, Kur’ân Kıssalarına Giriş, ss. 82-83. 
199  Demirci, Tefsir Usûlü ve Tarihi, s. 183; Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, s. 44. 
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şanan hadiselerde sebep-sonuç ilişkisine dikkatleri çekmekte ve aynı davranışların ben-

zer sonuçlar doğuracağını bildirerek insanların daha doğru davranış sergilemelerini is-

temektedir. Zira geçmişte halkın peygamberlere gösterdikleri olumsuz tepkinin nelere 

mal olduğunu, hangi neticeleri doğurduğunu bilmek, kendini disipline etmekte son de-

rece yararlı olacaktır. 

2.2.1.2. Kur’ân’ın Vahiy Kaynaklı Olduğunu İspat Etme  

Yüce Allah’ın insanla iletişim kurması yani ona mesajını/vahyini ulaştırması ilk insanla 

başlamış ve Kur’ân-ı Kerîm’in Hz. Muhammed’e ulaştırılmasıyla son bulmuştur. Bir 

başka deyişle, vahiy tarihi ile insanlığın tarihi aynı zamanda başlamıştır. Söz konusu 

uzun insanlık tarihi süresince pek çok ilâhî mesaj elçilere gönderilmiş olmakla birlikte 

hepsinin özü itibariyle amacı aynıdır: Tevhîd inancını yerleştirmek ve yaratılışa uygun 

bir hayat tesis etmek.200 Bu bağlamda özelde kıssalara ilişkin âyetlerde, genelde 

Kur’ân’ın bütünü içerisinde, onun vahiy mahsulü olduğunu ispatlayan çok sayıda âyet 

vardır. 

Söz gelimi, Hz. Yûsuf kıssasının anlatıldığı Yûsuf sûresindeki şu âyet Kur’ân’ın vahiy 

kaynaklı olduğunun ispatıdır: ْتَصْدِيقَ وَلَـكِن يُفْتَرَى حَدِيثاً كَانَ مَا الأَلْبَابِ لِّأُوْلِي عِبْرَةٌ قَصَصِهِمْ فِي كَانَ لَقَد 

يُؤْمِنُونَ لِّقَوْمٍ وَرَحْمَةً وَهُدًى شَيْءٍ كُلَّ وَتَفْصِيلَ يَدَيْهِ يْنَبَ الَّذِي  “Elbette onların kıssalarında akıl sahiple-

ri için ibret vardır. Bu (Kur’ân ve dolayısıyla bu bilgiler), uydurulacak bir söz değildir. 

Ancak kendinden öncekinin doğrulanması, her şeyin açıklaması ve inananlar için bir 

kılavuz ve rahmettir.”P542F

201
P Demek ki Kur’ân, Hz. Peygamber veya bir başkası tarafından 

uydurulmuş bir söz değil, Yüce Allah’ın katından indirilmiş, daha önceki mesajları doğ-

rulayan, muhtevasını açıklayan, mü’minler için de hem bir rehber hem de rahmet kay-

nağı olan vahiy mahsulü bir mesajdır.   

Hz. Nûh, Hz. Hûd, Hz. Sâlih ve Hz. Lût’un peygamber olarak gönderildikleri kavimlere 

ilişkin kıssaların birer pasajının konu edildiği Kamer sûresinde Yüce Allah söz konusu 

dönemlerde yaşananları anlattıktan sonra bu pasajların arasında/arkasında ْالْقُرْآنَ يَسَّرْنَا وَلَقَد 

مُّدَّكِرٍ مِن فَهَلْ لِلذِّكْرِ  “Doğrusu Biz bu Kur’ân’ı ders alınsın diye kolaylaştırdık. Öyleyse yok 

                                                                 
200  İlâhî mesajların öz itibariyle aynı oldukları konusundaki âyetler için bk. Bakara 2/133, 136; Âl-i İmrân 

3/50, 84; Mâide 5/48; A‘râf 7/65, 73, 85; Hûd 11/50, 61, 84; Mü’minûn 23/32; Neml 27/45; Fussılet 
41/14; Şûrâ 42/13; Ahkâf 46/21; Saff 61/6; A‘lâ 87/18-19.  

201  Yûsuf 12/111. 
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mudur ders alan?”202 anlamındaki âyeti tam dört defa zikretmiştir.  

Kamer sûresinde âyetin özellikle Hz. Nûh kıssasının arkasından da ifade edilmesinin 

Kur’ân’ın vahiy ürünü olduğunu ispatlamasının yanı sıra özel bir anlamının da olduğu-

nu düşünmekteyiz. Zira Yüce Allah söz konusu âyette, “Kur’ân’ı insanların düşünmele-

ri için kolaylaştırdığını ve düşünen olup olmadığını” sormaktadır. Benzer şekilde Kamer 

sûresinin 15. âyetinde de “gemiyi ibret olarak bıraktığını ve ibret alan olup olmadığını” 

sormaktadır. Açıkça görülüyor ki, her iki âyette de düşünmeye, dolayısıyla aklı kullan-

maya yer verilmektedir.  Aslında günün insanına şu mesaj verilmektedir: “Hz. Nûh’un 

kavmine isabet eden tufanda gemi ne idiyse, günümüzde de Kur’ân odur. Gemi onları 

Cudi Dağı’na, Kur’ân da sizi medeniyetin ufuklarına, yüceliklerine taşıyacaktır.”203 Bu 

âyetten şu sonuç çıkarılmaktadır: 

Kur’ân’ın birincil amacı, düşünen insan yetirştirmektir. Kur’ân okulunun en önemli dersleri 
arasında doğru düşünme sanatı yer almaktadır. Bu insanlık, doğru düşünmeyen insanlardan, 
düşüncesizlikten çok çekmiştir. Onun için Yüce Allah, düşünen insanı aramakta ve Kur’ân 
okulunu bunun uğruna açmış bulunmaktadır. Netice olarak diyebiliriz ki, din eğitimi 
Kur’ân okulunun en önemli dersleri arasında yer alan doğru düşünmeyi öğretmediği müd-
detçe başarılı olamayacaktır. Kur’ân’a bizi yaklaştıracak olan değer, aklın ürünü olan dü-
şüncedir. Kur’ân ile düşünceyi yani aklı buluşturmak en kutsal görevlerden biridir. Kur’ân 
okulunun kapısına Kamer sûresinde dört kere yer alan bu âyeti yazmak gerekiyor: ‘Düşün-
meyen insanlar, bu kapıdan içeri giremezler.’204   

Yüce Allah’ın insana lütfettiği akıl nimetini yerinde kullanarak Kur’ân âyetleri üzerinde 

inceden inceye düşünmek ve gerekli dersleri çıkarmak gerekmektedir. Sözü edilen âyet, 

Kamer sûrenin tekrar eden âyetidir ki, sûre içerisinde aktarılan her bir kıssanın sonunda, 

مُزْدَجَرٌ فِيهِ مَا الْأَنبَاء مِّنَ جَاءهُم وَلَقَدْ  “And olsun, onlara (bâtılda kalmamalarını) önleyecek (ibret 

verici olayları anlatan) haberler geldi”P546 F

205
P âyetini hatırlatmak için tekrar edilmekte ve bu 

suretle her bir insanın müstakil olarak söz dinleyip, düşünüp ibret alması gerektiği vur-

gulanmaktadır.P547F

206 

Sâd sûresinde ise Hz. Dâvûd kıssasının konu edildiği âyetlerin arasında Yüce Allah şu 

ifadelere yer vermiştir: ٌالْأَلْبَابِ أُوْلُوا وَلِيَتَذَكَّرَ آيَاتِهِ والِّيَدَّبَّرُ مُبَارَكٌ إِلَيْكَ أَنزَلْنَاهُ كِتَاب  “Sana mübarek bir 

kitap olan bu (Kur’ân’ı) Biz indirdik ki, herkes onun mesajları üzerinde iyice düşünsün 

                                                                 
202  Kamer 54/17, 22, 32, 40. 
203  Bayraklı, Tefsîr, XVIII, 424. 
204  Bayraklı, Tefsîr, XVIII, 425. 
205  Kamer 54/4. 
206  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VII, 349. 
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de akıl sahipleri ibret alsınlar diye.”207  

Zikredilen bu âyetler, Kur’ân’ın vahiy mahsulü olduğunun açık belgeleridir. Hz. Mu-

hammed’in son peygamber olması ve dolayısıyla ondan sonra bir peygamber bekleme-

nin Kur’ân’a uygun olmaması nedeniyle dünya insanı ve müslümanı Kur’ân’ı anlama ve 

yaşama gayretinde olmak durumundadır.  

2.2.1.3. Peygamberlerin Misyon Birlikteliğini Vurgulama 

Kur’ân kıssalarının en önemli amaçlarından birisi de, ilâhî mesajların esas itibariyle 

tevhîd ekseninde bir ve aynı olduklarını ve tek bir ilah tarafından indirildiğini ispat et-

mektir. Bu bağlamda tek olan Allah’a inanmaktan ibaret olan tevhîd inancının tekrar-

landığı pek çok peygamber kıssası Kur’ân’da zikredilmektedir. 

Örneğin Hz. Nûh kıssasının konu edildiği bir âyette; ْاعْبُدُوا يَاقَوْمِ فَقَالَ قَوْمِهِ إِلَى نُوحًا أَرْسَلْنَا لَقَد 

عَظِيمٍ يَوْمٍ عَذَابَ عَلَيْكُمْ أَخَافُ يإِنِّ غَيْرُهُ إِلَهٍ مِنْ لَكُمْ مَا اللَّهَ  “Doğrusu Biz Nûh’u kendi toplumuna gön-

dermiştik. Dedi ki: ‘Ey kavmim! Yalnızca Allah’a kulluk edin, sizin O’ndan başka ilâ-

hınız yok. Kuşkusuz ben, korkunç bir günün azabına uğramanızdan korkuyorum”P549F

208
P 

ifadesi yer almaktadır. Aynı şekilde Hz. Hûd kıssasıyla alakalı olarak, هُودًا أَخَاهُمْ عَادٍ وَإِلَى 

تَتَّقُونَ أَفَلَا غَيْرُهُ إِلَهٍ مِنْ لَكُمْ مَا اللَّهَ اعْبُدُوا يَاقَوْمِ قَالَ  “‘Âd’a da soydaşları Hûd’u (gönderdik). ‘Ey 

kavmim’ dedi, ‘Yalnızca Allah’a kulluk edin, sizin O’ndan başka ilâhınız yok. Şu halde 

hâlâ (O’na ortak koşmaktan) sakınmayacak mısınız?”P550F

209
P buyrulmaktadır.  

Yukarıdaki âyetlere dikkatlice bakıldığında görülecektir ki, peygamberlerin toplumları-

na getirdikleri ilâhî mesajların özü aynıdır ve bu öz “Allah’tan başka ilah olmadığını” 

açıkça ifade eden, her türlü şirkten arınmış saf bir tevhîd inancıdır. P551 F

210
P Genelde kıssalar-

da söz konusu öz ortaya konduktan sonra her bir toplumun özel koşullarına dair çok 

özel uyarılar yapılmaktadır. Bu durum, ilkinden sonuncusuna kadar bütün peygamberle-

rin aynı misyon üzere gönderildiklerinin ispatıdır.  

 
                                                                 
207  Sâd 38/29. 
208  A‘râf 7/59. 
209  A‘râf 7/65.   
210  Kur’ân kıssalarının anlatıldığı âyetler içinde peygamberlerin misyon birlikteliğine vurgu yapan daha 

pek çok âyet vardır. Kıssalar bağlamında bu konudaki diğer âyetler için ayrıca bk. Bakara 2/133, 136; 
Âl-i İmrân 3/51, 84; Mâide 5/48; A‘râf 7/73, 85; Hûd 11/26, 50, 61, 84; Mü’minûn 23/32; Neml 
27/45; Fussılet 41/14; Şûrâ 42/13; Ahkâf 46/21; Saff 61/6; A‘lâ 87/18-19. 
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2.2.1.4. Gelecek Toplumların Zihninde Örnek Bir Hatıra Oluşturma 

Kıssaların Kur’ân’da zikredilmesinin en önemli gerekçelerinden birisi de, geriden gelen 

insanların zihninde tarihin bir döneminde cereyan eden hayat kesitlerine dair örnek bir 

hatıra oluşturmaktır. Bu bağlamda Hz. Mûsâ ve kardeşi Hz. Hârûn’un Firavun ve 

İsrâiloğulları ile mücadelelerine ilişkin Sâffât sûresinde الْآخِرِينَ فِي عَلَيْهِمَا وَتَرَكْنَا  “Nihayet 

geriden gelen herkesin zihninde o ikisine ilişkin (örnek) bir hatıra bıraktık”P552F

211
P buyrul-

maktadır. Benzer bir ifade, Hz. İbrâhîm ve Hz. İlyâs’ın putperest kavimlerini tevhîd 

inancına davet etmeleri konusunda da dikkatleri çekmektedir. P553F

212 

Yine Hz. Nûh’un kavmiyle mücadelesi, inkârcıları helak eden korkunç tufan ve inanç 

ailesinin felaketten kurtarılması hakkında, ْخَمْسِينَ إِلَّا سَنَةٍ أَلْفَ فِيهِمْ فَلَبِثَ قَوْمِهِ إِلَى نُوحاً أَرْسَلْنَا وَلَقَد 

لِّلْعَالَمِينَ آيَةً وَجَعَلْنَاهَا السَّفِينَةِ وَأَصْحَابَ جَيْنَاهُفَأَن ظَالِمُونَ وَهُمْ الطُّوفَانُ فَأَخَذَهُمُ عَاماً  “Doğrusu Biz Nûh’u da 

kendi kavmine elçi göndermiştik. Nûh da onlar arasında elli yıl eksiğiyle bin sene (950 

yıl) kalmıştı. Onlar iyice zulme gömülüp gitmiş bir haldeyken tufan onları yakalayıver-

mişti. Fakat onu ve gemide bulunanların tümünü kurtardık ve bunu, bütün insanlığa 

(ibretlik) bir belge kıldık”P554F

213
P ve مُّدَّكِرٍ مِن فَهَلْ آيَةً تَّرَكْنَاهَا وَلَقَد  “Doğrusu Biz bu (kıssayı) bir 

ibret belgesi olarak bıraktık. Öyleyse yok mudur ders alan?”P555F

214
P buyrularak söz konusu 

kıssaya Kur’ân’da yer vermenin en önemli amaçlarından birisi ortaya konulmaktadır. 

2.2.1.5. Kıyametin Gerçekliğinden Kuşku Duyulmamasını Sağlama 

Kur’ân kıssalarının amaçlarında birisi de, Son Saat’in mutlaka gerçekleşeceğinden şüp-

he edilmemesi gerektiği inancını insanların zihnine yerleştirmektir. Çünkü o, mutlaka 

gerçekleşecek bir olaydır. Ancak zamanı, gaybî konulardandır ve yalnızca Yüce Al-

lah’ın bilgisi dahilindedir. Bu hususta Kur’ân’da şöyle buyrulur: َأَيَّانَ السَّاعَةِ نِعَ يَسْأَلُونَك 

 كَأَنَّكَ يَسْأَلُونَكَ بَغْتَةً إِلَّا تَأْتِيكُمْ لَا وَالْأَرْضِ السَّمَوَاتِ فِي ثَقُلَتْ هُوَ إِلَّا لِوَقْتِهَا يُجَلِّيهَا لَا رَبِّي عِنْدَ عِلْمُهَا إِنَّمَا قُلْ مُرْسَاهَا

هِ وَلَـكِنَّ أَكْثَرَ النَّاسِ لاَ يَعْلَمُونَعِلْمُهَا عِندَ اللّ إِنَّمَا قُلْ عَنْهَا حَفِيٌّ  “Sana soruyorlar: ‘Son Saat ne zaman 

gelip çatacak?’ diye. Cevap ver: ‘Onun bilgisi yalnızca Rabb’imin katındadır. Onun 

vaktini O’ndan başka ortaya koyacak kimse yoktur. O bütün ağırlığıyla göklerde ve 

yerde kopacak, sizi haberiniz olmadan ansızın yakalayacaktır. Sanki senin ısrarla o bil-

                                                                 
211  Sâffât 37/119. 
212  Sâffât 37/83-113; 123-132. 
213  ‘Ankebût 29/14-15. 
214  Kamer 54/15. Hz. Nûh kıssasına ait Kur’ân’da anlatılanların geriden gelenlerin zihninde örnek bir 

hatıra oluşturma gayesi için ayrıca bk. Sâffât 37/75-82. 
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ginin peşine düşüp elde etmen mümkünmüş gibi onu sana soruyorlar. De ki: ‘Onun ger-

çek bilgisi yalnızca Allah katındadır. Ne var ki, insanların çoğu bunu bilmezden geli-

yor’.”215 

Konu bağlamında Hz. Mûsâ kıssasına dair bir anlatımda, َّكُلُّ لِتُجْزَى أُخْفِيهَا أَكَادُ ءاَتِيَةٌ السَّاعَةَ إِن 

تَسْعَى بِمَا نَفْسٍ  “Her ne kadar zamanını (herkesten) gizli tutmuşsam da, herkese çabasının 

karşılığı verilsin diye Son Saat kesinlikle gelecektir”P557F

216
P buyrularak hem kıyametin ger-

çekliğine hem de insanın bu dünyada yaptıklarının karşılığını eksiksiz göreceğine işaret 

edilmektedir. 

Yine Ashâb-ı Kehf kıssasının anlatıldığı bir bölümde Yüce Allah, َلِيَعْلَمُوا عَلَيْهِمْ أَعْثَرْنَا وَكَذَلِك 

فِيهَا رَيْبَ لَا السَّاعَةَ وَأَنَّ حَقٌّ اللَّهِ وَعْدَ أَنَّ  “İşte bu yöntemle onların kıssasını (insanlara) aktardık 

ki, Allah’ın vaadinin bütünüyle gerçek olduğunu ve Son Saat’in gelip çatacağından 

kuşku duyulmaması gerektiğini bilip fark etsinler…”P558F

217
P buyurarak Kur’ân’da kıssa ak-

tarmanın önemli gayelerinden birinin de kıyametten şüphe duyulmaması olduğunun 

altını çizmektedir. 

2.2.1.6. İnsanları İmanlı ve Ahlâklı Bir Hayat Yaşamaya Teşvik Etme 

Yüce Allah’ın insanlara elçileri aracılığıyla vahiy ulaştırmasının en temel amacı, onları 

tevhîd akidesine bağlı bir iman sahibi kılmaktır. Söz konusu akide istikametinde bir 

ahlâkî anlayış ortaya koymak da yine vahyin öncelikli hedefleri arasındadır.  Bu konuda 

Kur’ân’da şöyle buyrulmaktadır: يُؤْمِنُونَ لِقَوْمٍ بِالْحَقِّ وَفِرْعَوْنَ مُوسَى نَّبَإِ مِن عَلَيْكَ نَتْلُوا  “İmanlı bir 

toplum (oluşturmak) için, sana Mûsâ ve Firavun arasında geçen olaylardan bir kısmını 

sahih bir amaca uygun olarak aktarıyoruz.”P559F

218 

Bireysel ve toplumsal bir erdem olan ahlâk, “bireyin kişiliğini yansıtan güzellikler-

dir.”P560F

219
P Ahlâk, “insanın toplum içindeki her türlü davranışlarını ve onlarla olan ilişkile-

rini düzenlemek amacıyla ortaya konulan ilke ve kuralların tümüdür.”P561F

220
P Ahlâk, “insanın 

                                                                 
215  A‘râf 7/187. Bu konuda başka bir âyet için bk. Nâzi‘ât 79/42. 
216  Tâhâ 20/15. 
217  Kehf 18/21. Kıyametin gerçekliğinden şüphe edilmemesi gerektiğine dair başka âyetler için bk. 

Bakara 2/48, 123; En‘âm 6/158, 160; Hûd 11/98; Kehf 18/32-44; Meryem 19/40; Tâhâ 20/100-101; 
Kasas 28/42;  Mü’min 40/32.  

218  Kasas 28/3. Bu konudaki başka âyetler için bk. A‘râf 7/65; İbrâhîm 14/10; Sâffât 37/75-77; Mü’min 
40/42. 

219  İsfehânî, Müfredât, ss. 157-158. 
220  Hüsameddin Erdem, Ahlâk Felsefesi, Konya: Hü-Er Yayınları, 2003, s. 15; Mehmet Zeki Aydın, 
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iyi veya kötü şeklinde vasıflandırılmasına yol açan manevî nitelikleri, huyları ve bunla-

rın etkisiyle ortaya koyduğu iradeli davranışların bütünüdür.”221 Ahlâk, “insan nefsinde 

yerleşen bir meleke sayesinde fikrî bir zorlamaya ihtiyaç kalmadan meydana gelen fiil 

ve davranışlardır.”222 Bu son tanımdan hareketle ahlâkî davranışların iki temel niteliği 

olduğu ifade edilebilir: i. Ahlâkî davranışlar geçici değil yerleşik bir durum arz etmek-

tedir. Zira bunlar insanın ruhsal yapısında bir meleke halinde bulunan yatkınlık ve kabi-

liyetlerdir. ii. Ahlâkî davranışlar herhangi bir zorlama olmaksızın insanın hür iradesiyle 

ortaya çıkmaktadır.223 

Bu bağlamda Kur’ân’da anlatılan kıssalar, insanlara ahlâkî davranışları konusunda se-

bep-sonuç ilişkisinden hareketle bir dizi ahlâkî erdem ve olgunluk kazandırmayı amaç-

lamaktadır. Ancak kıssalardan beklenen, sadece insanların ahlâkî davranışlarıyla alakalı 

birtakım sebep ve neticeler üzerinde durmak değildir. Kur’ân’ın kendi sunuş mantığı ve 

yöntemi içerisinde kıssalar, bir nakil ve aktarımın ötesinde, toplumsal değişmelere para-

lel olarak ele alınması ve üzerinde derinliğine düşünülerek birtakım yorum ve prensiple-

re ulaşılması gereken tarihsel veriler konumundadır. Kur’ân-ı Kerim’i (kıssalar bağla-

mında) bir tarih veya özel kişilerin yaşam kronolojisi olmaktan çıkararak onu, tüm in-

sanlık için bir ahlâk kitabına dönüştüren de ondaki bu temel hususiyettir.224 

Ahlâk bağlamında Kur’ân kıssalarına yaklaştığımızda Hz. Lût’un peygamber olarak 

gönderildiği kavim, tarihte bir ahlâksızlık numunesi olarak karşımıza çıkmaktadır. Bu 

konuyla ilgili bir âyet demetinde şunlar ifade edilir: سَبَقَكُمْ مَا الْفَاحِشَةَ أَتَأْتُونَ لِقَوْمِهِ قَالَ إِذْ وَلُوطًا 

 أَنْ إِلَّا قَوْمِهِ جَوَابَ كَانَ وَمَا مُسْرِفُونَ قَوْمٌ أَنْتُمْ بَلْ النِّسَاءِ دُونِ مِنْ شَهْوَةً الرِّجَالَ لَتَأْتُونَ إِنَّكُمْ الْعَالَمِينَ مِنَ أَحَدٍ مِنْ بِهَا

الْغَابِرِينَ مِنَ كَانَتْ امْرَأَتَهُ إِلَّا وَأَهْلَهُ فَأَنْجَيْنَاهُ يَتَطَهَّرُونَ أُنَاسٌ إِنَّهُمْ قَرْيَتِكُمْ مِنْ أَخْرِجُوهُمْ قَالُوا  “Lût’u da gönder-

dik. Hani o, toplumuna şöyle çıkışmıştı: ‘Sizden önceki toplumlardan hiçbirinin yapma-

dığı (düzeyde) bir densizliği irtikap etmekte ısrarlı mısınız? Siz ki, kadınları bırakıp 

şehvetle erkeklere yaklaşıyorsunuz: Yoo, siz gerçekten de haddi aşan bir topluluksu-

nuz.’ Ama kavminin cevabı şundan ibaret oldu: ‘Sürüp çıkarın yurdunuzdan onları! 

Besbelli bunlar pek temiz insanlarmış!’ Bunun ardından onu ve yakınlarını kurtardık. 
                                                                                                                                                                                            

Ailede Ahlak Eğitimi, İstanbul: Timaş Yayınları, 2009, s. 15. 
221  Mustafa Çağrıcı, İslâm Düşüncesinde Ahlâk, İstanbul: Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakülesi Vakfı 

Yayınları, 1989, s. 5. 
222  Seyyid Şerif Cürcânî, et-Ta‘rîfât, Kahire: 1357/1938, s. 68; Muhsin Demirci, Kur’ân’da Toplumsal 

Düzen, İstanbul: Ensar Neşriyat, 2005, ss. 121-125. 
223  M. Yaşar Kandemir, Örneklerle İslâm Ahlâkı, İstanbul: Rağbet Yayınları, 1980, s. 24. 
224  Kılıç, Tarihsellik Ve Akıcılık Bağlamında Kur’ân’ı Anlama Sorunu, s. 48. 
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Ne var ki eşi, (yolda) dökülenlerden biri oldu. Sonunda sağanak (gibi bela) yağdırdık 

üzerlerine! Gör ki, günaha gömülüp gidenlerin sonu nice olurmuş!”225 

Bu örnekten anlaşılmaktadır ki Yüce Allah, insanları iman ve ahlâk sahibi olarak yaşa-

maları konusunda kıssalar yoluyla da uyarmaktadır. Ayrıca Hz. Peygamber’in, inananlar 

için muhteşem bir örnek (üsve-i hasene) teşkil etmesi226 ve onun örnekliğinin de yüce 

bir ahlâk üzere olması227, aslında imanla ahlâkın ne denli birbirlerinin tamamlayıcısı 

konumunda bulunduğunun da göstergesidir.   

Kur’ân kıssalarının genel amaçlarını bu şekilde ifade ettikten sonra şimdi de kıssaların 

Hz. Peygamber’e yönelik amaçları üzerinde durmak istiyoruz. 

2.2.2. Kıssaların Hz. Peygamber’e Yönelik Amaçları 

Yüce Allah’ın bir elçisi olarak Hz. Muhammed de daha önceki peygamberler gibi ilâhî 

mesajı muhataplarına tebliğ ederken benzer direnişlerle karşılaşmıştır. Onun samimiyet 

ve güvenilirliğinden emin olanlar ve kendileri de samimi davrananlar mesaja olumlu 

cevap vermişler, ancak toplumun ileri gelenleri veya mevcut yapıda nüfuz sahibi olanlar 

statülerini kaybetmekten korktukları için şahsına ve mesaja olumsuz yaklaşmışlardır. 

Toplumunun takındığı tavır karşısında Hz. Peygamber sıkıntılı dönemler geçirmiş, ra-

hatlama ihtiyacı hissetmiş ve önemli derecede ilâhî yardıma ihtiyaç duymuştur. Bu yüz-

den Kur’ân’da anlatılan kıssaların Hz. Peygamber’e yönelik gerçekleştirmek istediği 

amaçları vardır. Şimdi bu amaçları ele almak istiyoruz.   

2.2.2.1. Hz. Muhammed’in Peygamberliğini İspat Etme 

Kur’ân kıssalarının en önemli amaçlarında birisi, Kur’ân-ı Kerîm’in Yüce Allah’tan 

gelen vahiy, Hz. Muhammed’in de O’nun elçisi olduğunu ispat etmektir. Kur’ân Kıssa-

larının Kaynağı konusunda ifade ettiğimiz gibi Hz. Peygamber ve toplumu, bazı pey-

gamberler ve kıssaları hakkında kısmen bilgi sahibi olsalar da daha önceki bütün pey-

gamber ve kavimlerinin başından geçen olaylar konusunda gerçek ve detaylı bilgiye 

sahip değillerdi. 

                                                                 
225  A‘râf 7/80-84. Lût kavminin cinsel sapıklığını gözler önüne seren başka âyetler için bk. Hûd 11/79; 

Hıcr 15/68-71; Şu‘arâ 26/165-166; Neml 27/54-55; ‘Ankebût 29/28-29; Kamer 54/37.  
226  “And olsun Allah’ın elçisinde sizin için, Allah’a ve ahiret gününe kavuşmaya inanan ve Allah’ı çok 

anan kimseler için (uyulacak) en güzel bir örnek vardır.” (Ahzâb 33/21). 
227  “Sen, yüce bir ahlak üzerindesin.” (Kalem 68/4). 
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Bu bağlamda şu âyetler dikkat çekicidir: َيُلْقُونَ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنْتَ وَمَا إِلَيْكَ نُوحِيهِ الْغَيْبِ أَنْبَاءِ مِنْ ذَلِك 

يَخْتَصِمُونَ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنْتَ وَمَا مَرْيَمَ يَكْفُلُ أَيُّهُمْ أَقْلَامَهُمْ  “(Ey Nebî! Sana aktardığımız bu bilgi, senin 

gıyabında olup biten olayların haberlerindendir. İçlerinden hangisi Meryem’i himaye 

edecek diye kur’a çektiklerinde sen yanlarında değildin. Onlar (bu konuda) tartışırlarken 

de yanlarında değildin.”P569F

228
P َيَمْكُرُونَ وَهُمْ أَمْرَهُمْ أَجْمَعُواْ إِذْ لَدَيْهِمْ كُنتَ مَاوَ إِلَيْكَ نُوحِيهِ الْغَيْبِ أَنبَاء مِنْ ذَلِك  

“Bu olaylar, Bizim sana vahyettiğimiz gaybî haberlerden biridir. Üstelik sen, onlar tu-

zak kurmak amacıyla plan yapmak için bir araya geldiklerinde onların yanında da değil-

din.”P570F

229
P İşte bu âyetler, Hz. Peygamber’in geçmişteki peygamber ve kavimlerinin hayat 

kesitlerinden gerçek ve detaylı bilgiler noktasında ancak vahiy yoluyla haberdar oldu-

ğunu, kendisine vahiy ulaşmasının da sadece onun peygamber olmasıyla açıklanabile-

ceğini açıkça ortaya koymaktadır. 

2.2.2.2. Hz. Muhammed’in Gerçek Bilgiye Sahip Olmasını Sağlama 

Kur’ân kıssalarının amaçlarından birisi, Hz. Peygamber’in gerçek bilgiye sahip olmasını 

sağlamaktır. Bu amaç Kur’ân’da şöyle dile getirilmektedir: مَا الرُّسُلِ نبَاءأَ مِنْ عَلَيْكَ نَّقُصُّ وَكُـلا 

لِلْمُؤْمِنِينَ وَذِكْرَى وَمَوْعِظَةٌ الْحَقُّ هَـذِهِ فِي وَجَاءكَ فُؤَادَكَ بِهِ نُثَبِّتُ  “Peygamberlerin haberlerinden kendi-

siyle kalbinizi pekiştireceğimizden her türlüsünü sana anlatıyoruz. Bu haberlerin içeri-

sinde sana gerçek (bilgi) ulaşmakta; mü’minlere de bir öğüt ve uyarı gelmektedir.”P571F

230 

Bu âyette geçen “bu haberlerin içerisinde sana gerçek (bilgi) ulaşmaktadır” ifadesinden 

anlıyoruz ki, hak, hareket eden bir canlı niteliğindedir. Burada gelme eylemini gerçek-

leştiren hak olmaktadır. Ayrıca Hz. Peygamber’in, geçmiş peygamber ve kavimlerin 

tarihsel olgularını başkalarından değil, Allah’ın vahyinden öğrenmesi de öngörülmüştür. 

Zira Yüce Allah’ın indirdiği vahiy de öğrettiği bilgi de hak yani gerçektir; her türlü 

şüpheden ve masal olmaktan arınmıştır.P572F

231
P Çünkü onu (Kur’ân’ı), göklerdeki ve yerdeki 

gizlilikleri bilen Allah indirmiştir.P573F

232 

Allah’ın indirdiği vahyin ve öğrettiği bilginin gerçekliğine vurgu yapan şu âyetleri zik-

rederek konuyu toparlamak istiyoruz: i. ُوَزِدْنَاهُمْ بِرَبِّهِمْ آمَنُوا فِتْيَةٌ إِنَّهُمْ بِالْحَقِّ نَبَأَهُم عَلَيْكَ نَقُصُّ نَحْن 

                                                                 
228  Âl-i İmrân 3/44.  
229  Yûsuf 12/102. Bu konudaki başka âyetler için bk. Kasas 28/44-46.  
230  Hûd 11/120. 
231  Bayraklı, Tefsîr, IX, 356. 
232  “De ki: ‘Onu, göklerdeki ve yerdeki gizlilikleri bilen indirdi. O, çok bağışlayan, çok esirgeyendir.” 

(Furkân 25/6). 
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Biz onların başından geçenleri, sana gerçek olarak anlatıyoruz.”P574F“ هُدًى

233
P ii. ُّوَهُوَ الْحَقَّ يَقُص 

الْفَاصِلِينَ خَيْرُ  “Allah, hakkı anlatır ve O, doğru hüküm verenlerin en hayırlısıdır.”P575F

234
P iii. َّإِن 

الْحَقُّ الْقَصَصُ لَهُوَ هَذَا  “Şüphesiz bu anlatılanlar, gerçek haberlerdir.”P576 F

235
P Demek ki, Yüce 

Allah’ın geçmiş peygamber, millet ve şahsiyetlerin hayat kesitlerine dair olayları Hz. 

Peygamber’e iletmekteki hedefi, onun gerçek, doğru ve hak olan bilgiye sahip olmasını 

sağlamaktır.  

Şunu da ifade etmek gerekir ki, Yüce Allah’ın kıssalar yoluyla Hz. Peygamber’e gerçek 

bilgiyi ulaştırması, aslında Kur’ân’ın bütününün vahiy mahsulü olduğunun ve onda ha-

kikatten başka hiçbir bilgi bulunmadığının da bir göstergesidir. 

2.2.2.3. Hz. Muhammed’e Moral Verip Onu Motive Etme 

Kıssaların amaçlarından birisi de, Hz. Peygamber’e moral verip onu motive etmektir.P577F

236
P 

Zira ilâhî vahyi insanlara tebliğ ederken karşılaştığı tepkiler ve insanların vahye karşı 

takındıkları olumsuz tavırlar onu son derece üzmüştür. Hz. Peygamber’in yaşadığı bu 

hâl Kur’ân’da şöyle dile getirilmektedir: ْوَلَكِنَّ يُكَذِّبُونَكَ لَا فَإِنَّهُمْ يَقُولُونَ الَّذِي لَيَحْزُنُكَ إِنَّهُ نَعْلَمُ قَد 

 مُبَدِّلَ وَلَا نَصْرُنَا أَتَاهُمْ حَتَّى وَأُوذُوا كُذِّبُوا مَا عَلَى فَصَبَرُوا قَبْلِكَ مِنْ رُسُلٌ كُذِّبَتْ وَلَقَدْ دُونَيَجْحَ اللَّهِ بِآيَاتِ الظَّالِمِينَ

 أَوْ الْأَرْضِ فِي نَفَقًا تَبْتَغِيَ أَنْ اسْتَطَعْتَ فَإِنِ إِعْرَاضُهُمْ عَلَيْكَ كَبُرَ كَانَ وَإِنْ الْمُرْسَلِينَ نَبَإِ مِنْ جَاءَكَ وَلَقَدْ اللَّهِ لِكَلِمَاتِ

الْجَاهِلِينَ مِنَ تَكُونَنَّ فَلَا الْهُدَى عَلَى لَجَمَعَهُمْ اللَّهُ شَاءَ وَلَوْ بِآيَةٍ فَتَأْتِيَهُمْ السَّمَاءِ فِي سُلَّمًا  “Onların söylediklerinin 

seni üzdüğünü elbette biliyoruz. Şu bir gerçek ki, onların yalanladığı sen değilsin; bu 

zalimlerin asıl inkâr ettiği, Allah’ın mesajlarıdır. Doğrusu senden önce de elçiler yalan-

lanmıştı. Ama yalanladıkları şey üzerinde direndiler ve bu yüzden eziyete uğradılar. En 

sonunda kendilerine yardımımız yetişti: Zira hiçbir güç, Allah’ın kesin ve keskin vaadi-

ni değiştiremez. Ayrıca peygamberlere dair bir kısım bilgiler daha önce sana ulaşmıştı. 

Eğer onların yüz çevirmeleri ağırına gidiyorsa ve senin de yeri oymaya ya da göğe mer-

diven dayamaya gücün varsa, haydi bunu yap da bir mucize getir bakalım! Şayet Allah 

dileseydi, onların tümünü hidayette buluştururdu; o halde sakın (Allah’ın yasasını) bil-

mezden gelme!”P578F

237 

Hz. Peygamber gibi Hz. Nûh da, kavminin tamamının inanmamasından dolayı üzüntü 

                                                                 
233  Kehf 18/13. 
234  En‘âm 6/57. 
235  Âl-i İmrân 3/62. 
236  Mansûr er-Râfî ‘Ubeyd, Ehdâfü’l-Kıssa fi’l-Kur’âni’l-Kerîm, Kahire: 1978, ss. 28-30.  
237  En‘âm 6/33-35. Bu bağlamda başka âyetler için bk. Hûd 11/12; Kehf 18/6. 
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duymakta ve helake uğrayacak olmaları sebebiyle onlar adına endişelenmekteydi. Yüce 

Allah ise, يَفْعَلُونَ كَانُوا بِمَا تَبْتَئِسْ فَلَا  “Artık onların yapa geldikleri şeylerden dolayı sakın üzü-

leyim deme!”P579F

238
P ifadesiyle âdeta elçisini teselli etmektedir. 

Yine Hz. Peygamber’in risâletinin ve getirdiği ilâhî mesajın yalanlanmasından duyduğu 

üzüntüyü hafifletmek için Yüce Allah ona önceki peygamberlerin karşılaştığı durumlar-

dan şöyle örnekler vermektedir: لُوطٍ وَقَوْمُ إِبْرَاهِيمَ وَقَوْمُ وَثَمُودُ وَعَادٌ نُوحٍ قَوْمُ قَبْلَهُمْ كَذَّبَتْ فَقَدْ يُكَذِّبُوكَ وَإِن 

نَكِيرِ كَانَ فَكَيْفَ أَخَذْتُهُمْ ثُمَّ لِلْكَافِرِينَ فَأَمْلَيْتُ مُوسَى وَكُذِّبَ مَدْيَنَ وَأَصْحَابُ  “Eğer seni yalanlıyorlarsa, 

unutma ki onlardan çok daha önce Nûh, ‘Âd ve Semûd kavmi de yalanlamışlardı. Yine 

İbrâhîm kavmi de, Lût kavmi de. Medyen ahalisi de (öyle yapmış) ve Mûsâ da yalan-

lanmıştı. Hepsinde de inkâr edenlere süre tanıdım, ama sonunda onları yakaladım. Hay-

di, inkâr nasıl olurmuş, görsünler bakalım!”P580 F

239
P Bu âyette Yüce Allah, hem elçisini tesel-

li etmekte hem de uzun insanlık tarihi içerisinde toplumda yaratılışa uygun bir hayat 

anlayışını yerleştirme mücadelesinin zorluğuna dikkatleri çekmektedir.  

Daha önceki peygamberlerin yaşadıkları tecrübeler bağlamında şu âyetler son derece 

dikkat çekicidir: وَمُطَهِّرُكَ إِلَيَّ وَرَافِعُكَ مُتَوَفِّيكَ إِنِّي يَاعِيسَى اللَّهُ قَالَ إِذْ الْمَاكِرِينَ خَيْرُ وَاللَّهُ اللَّهُ مَكَرَوَ وَمَكَرُوا 

فِيهِ  كُنْتُمْ فِيمَا بَيْنَكُمْ فَأَحْكُمُ عُكُمْمَرْجِ إِلَيَّ ثُمَّ الْقِيَامَةِ يَوْمِ إِلَى كَفَرُوا الَّذِينَ فَوْقَ اتَّبَعُوكَ الَّذِينَ وَجَاعِلُ كَفَرُوا الَّذِينَ مِنَ

 .tuzak kurdular. Allah da onların tuzağını başlarına geçirdi (İnkarcılar Îsâ’ya)“ تَخْتَلِفُونَ

(Zira) Allah, tuzakları bozanların en hayırlısıdır. O zaman Allah: ‘Ey Îsâ! Seni Ben 

ölüme yollayacağım ve katıma yücelteceğim ve seni, küfreden kimselerden arındıraca-

ğım; sana uyanları, Kıyamet Günü’ne kadar (ve o gün de) inkar edenlere üstün kılaca-

ğım. Sonra hepinizin dönüşü Bana olacak. İşte o zaman, anlaşmazlığa düştüğünüz konu-

larda aranızda Ben hüküm vereceğim’ demişti.”P581F

240
P ْرَسُولَ مَرْيَمَ ابْنَ عِيسَى الْمَسِيحَ قَتَلْنَا إِنَّا وَقَوْلِهِم 

-Allah’ın peygamberi Meryem oğlu Îsâ Mesih’i biz öl“  لَهُمْ شُبِّهَ وَلَـكِن صَلَبُوهُ وَمَا قَتَلُوهُ وَمَا اللّهِ

dürdük’ demelerinden (lanetledik onları); oysa onu ne öldürmüş ne de çarmıha germiş-

lerdi; öyle görünmüştü kendilerine.”P582F

241
P Bu âyetler göstermektedir ki Hz. Îsâ’nın, döne-

min siyasî ve dini liderleri tarafından ortadan kaldırılmak istenmesine Yüce Allah izin 

vermemiştir.P583F

242
P Buradan hareketle Hz. Peygamber’e şu mesaj verilmektedir: Sen elçilik 

                                                                 
238  Hûd 11/36. 
239  Hacc 22/42-44. 
240  Âl-i İmrân 3/54-55. 
241  Nisâ 4/157. 
242  Mahmut Aydın, “Hz. İsa’nın Akıbeti Sorunu, Mesih ve Mehdi Tartışmaları”, XI. Kur’ân 

Sempozyumu –Kur’ân ve Risâlet-, Ankara: Fecr Yayınları, 2009, ss. 225-258. 
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görevini hakkıyla yerine getir, gerisini merak etme! Hz. Îsâ’yı öldüremedikleri gibi sana 

da hiçbir şey yapamazlar. 

Öte yandan mesaja olumlu cevap versinler ve hepsi de Allah’a inansınlar diye peygam-

berlerin insanları zorlama görev veya yetkisi yoktur. Bu konuda Yüce Allah şöyle bu-

yurmaktadır: ْإِلَيْنَا إِنَّ الْأَكْبَرَ الْعَذَابَ اللَّهُ فَيُعَذِّبُهُ وَكَفَرَ تَوَلَّى مَن إِلَّا بِمُصَيْطِرٍ عَلَيْهِم لَّسْتَ مُذَكِّرٌ أَنتَ إِنَّمَا فَذَكِّر 

حِسَابَهُمْ اعَلَيْنَ إِنَّ ثُمَّ إِيَابَهُمْ  “Şimdi sen (ey peygamber) öğüt ver! Sen, sadece bir öğüt vericisin! 

Onlara inanç dayatan bir zorba değilsin! Elbette yüz çeviren ve inkâr eden olacaktır. 

Allah, en büyük mahrumiyeti işte böylesine yaşatacaktır. Bakın, Bizedir onların nihai 

dönüşü ve Bize düşer onları hesaba çekmek.”P584F

243
P Bu âyetlerden anlaşılmaktadır ki, elçi-

lerin görevi sadece ilâhî mesajı insanlara tebliğ etmek ve onlara öğüt verip uyarmaktır. 

Muhatapların bir kısmı veya tamamı inanmıyor diye peygamberin kendisini yıpratması-

na gerek yoktur. Zira insanlar, inanıp inanmama konusunda kendi hür iradeleriyle karar 

vermekte ve iman noktasındaki konumuna göre mükâfat veya ceza ile karşılaşacaklarını 

vahiy yoluyla bilmektedirler. Bu nedenle Yüce Allah Kur’ân’da daha önceki peygam-

berlerin toplumlarıyla ilişkilerinden çarpıcı örnekler vermek suretiyle Hz. Peygamber’e 

moral motivasyon sağlamaktadır. 

Sözün özü şudur: Önceki peygamberlerin hayat kesitlerinden bir kısmının Kur’ân’da 

anlatılmasının Hz. Peygamber’e yönelik amaçları, onun peygamberliğini ispat etmek, 

gerçek bilgiye sahip olmasını sağlamak, ona moral vermek, sıkıntısını gidermek, kalbini 

kuvvetlendirip görevi konusunda kötümserliğe düşmemesini temin etmektir.   

Böylece Kur’ân kıssalarının Hz. Peygamber’e yönelik amaçlarını ifade ettikten sonra 

kıssaların mü’minlere yönelik gayeleri üzerinde durmak istiyoruz.   

2.2.3. Kıssaların Mü’minlere Yönelik Amaçları   

Hz. Peygamber’e yönelik amaçlara ilave olarak insanların tevhîd akidesine bağlı ve fıt-

rata/yaratılışa uygun şekilde yaşamalarını isteyen Kur’ân, bünyesindeki kıssalar vasıta-

sıyla söz konusu isteği mü’minler için de gerçekleştirme adına bazı amaçlar ortaya 

koymaktadır. Şimdi bu amaçları ele almak istiyoruz.  

                                                                 
243  Ğâşiye 88/21-26. Bu bağlamda değerlendirilebilecek başka âyetler için bk. Bakara 2/119; A‘râf 7/188; 

Hûd 11/2, 12, 25; Hıcr 15/89; İsrâ 17/105; Hacc 22/49; Furkân 25/1; Şu‘arâ 26/115; ‘Ankebût 29/50; 
Ahzâb 33/45; Fâtır 35/23; Sâd 38/70; Ahkâf 46/9; Zâriyât 51/50-51; Mülk 67/26; Nûh 71/2. 
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2.2.3.1. Moral ve Motivasyon Sağlama 

Kur’ân kıssalarının amaçları arasında mü’minleri teselli edip onlara moral motivasyon 

sağlamak da vardır.244 Zira onlar, Hz. Peygamber’in mesajına inanan insanlar olarak 

çeşitli baskı ve işkencelere uğramışlar, hatta çok sevdikleri anayurtları Mekke’yi terk 

edip Medine’ye hicret etmek zorunda kalmışlardır. 

Gerçekten de Hz. Peygamber ve mü’minler, dönemin müşriklerinin ilâhî davete inan-

mamaları, atalarından miras kalan putperestlikte ısrar etmeleri ve kendilerine aşırı tepki 

ve eziyette bulunmaları sebebiyle çok üzülmüşlerdir. Hem onların yaşadıkları üzüntüyü 

hafifletmek hem de bu tarz durumlarda kalplerini kuvvetlendirmek, onları teselli ve mo-

tive etmek için Yüce Allah, önceki peygamberlerin haberlerini, onların tevhîd mücade-

lesi sırasında karşılaştıkları sıkıntıları Kur’ân’da dile getirmekte ve böylece benzer hadi-

seleri geçmiş peygamber ve mü’minlerin de yaşadıklarını bildirmektedir.  

Bu manada, ْتْكُذِّبَ وَلَقَدْ يَجْحَدُونَ اللَّهِ بِآيَاتِ الظَّالِمِينَ وَلَكِنَّ يُكَذِّبُونَكَ لَا فَإِنَّهُمْ يَقُولُونَ الَّذِي لَيَحْزُنُكَ إِنَّهُ نَعْلَمُ قَد 

الْمُرْسَلِينَ نَبَإِ مِنْ جَاءَكَ وَلَقَدْ اللَّهِ لِكَلِمَاتِ مُبَدِّلَ وَلَا نَصْرُنَا أَتَاهُمْ حَتَّى وَأُوذُوا كُذِّبُوا مَا عَلَى فَصَبَرُوا قَبْلِكَ مِنْ رُسُلٌ  

“Onların söylediklerinin hakikaten seni üzmekte olduğunu biliyoruz. Aslında onlar seni 

yalanlamıyorlar, fakat o zalimler açıkça Allah’ın âyetlerini inkâr ediyorlar. And olsun ki 

senden önceki peygamberler de yalanlanmıştı. Onlar, yalanlanmalarına ve eziyet edil-

melerine rağmen sabrettiler, sonunda yardımımız onlara yetişti”P586F

245
P ve ْوَلَا رَبِّكَ حُكْمِلِ فَاصْبِر 

مَكْظُومٌ وَهُوَ نَادَى إِذْ الْحُوتِ كَصَاحِبِ تَكُن  “Sen Rabb’inin hükmünü sabırla bekle. Balık sahibi 

(Yûnus) gibi olma. Hani o, dertli dertli Rabb’ine niyaz etmişti”P587F

246
P âyetlerinde Kur’ân’da 

kıssa anlatımının/önceki peygamberlerin başına gelen olayların aktarımının, Hz. Pey-

gamber ve kendisine inananları motive etmedeki rolü Allah tarafından açıkça ortaya 

konulmaktadır. Aslında burada Yüce Allah, Hz. Peygamber’e ve ona inananlara yaşa-

dıkları sıkıntıları hafifletecek, ancak tevhîd mücadelesinden asla vazgeçmeyecekleri bir 

psikolojik motivasyon uygulamaktadır. 

“Geçmişte halkın peygamberlere gösterdikleri olumsuz tepkinin nelere mal olduğunu ve 

hangi neticeleri doğurduğunu, davete olumlu cevap verenlerin nasıl kazançlı çıktıklarını 

                                                                 
244  Osman Eyüpoğlu, “Günümüze Bakan Yönleriyle Peygamber Kıssaları”, XI. Kur’ân Sempozyumu –

Kur’ân ve Risâlet-, Ankara: Fecr Yayınları, 2009, ss. 103-120. 
245  En‘âm 6/33-34. 
246  Kalem 68/48. 
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bilmek, hem kendini disipline etmede hem de bir mü’min olarak moral değerlerini yük-

seltmede önemli faydalar sağlayacaktır. Öte yandan, sağlanmak istenen moral motivas-

yonun yanında geçmişe dair hadiselerin anlatımındaki uyarı amacının da caydırıcılık 

olduğu bilinmelidir. Öğüt ve uyarı amacının sadece Hz. Peygamber döneminde yaşayan 

mü’minlere değil, kıyamete kadar gelecek olan bütün nesillerin inanırlarına yönelik 

olduğu anlaşılmaktadır. Tarihî olgular, bir canlı gibi hareket etmekte, insanın beyninden 

gönlüne doğru akmaktadır. Önemli olan onların dilini anlayacak kadar onlara yaklaş-

mak ve sevdalanmaktır.”247 Yaşanan olumsuzluklar karşısında yılmadan mücadele ede-

rek geçmişten gerekli dersleri çıkarıp moral değeri yüksek tutabilmektedir.   

2.2.3.2. Şeytandan Sakındırma 

Kıssaların amaçlarından birisi de, insanları şeytanın yolundan sakındırmak ve onun tu-

zaklarından korumaktır. Zira şeytan ile insan arasında daha ilk dönemle başlayan bir 

düşmanlık söz konusudur. Bu düşmanlığı kıssalar yoluyla dile getirmek, daha etkili ol-

maktadır. Böylece insanları şerre çağıran vesveselerin önünü almak kolaylaşacaktır.P589F

248
P 

Bu manada Yûsuf kıssasında şöyle buyrulur: َلَكَ فَيَكِيدُواْ إِخْوَتِكَ عَلَى رُؤْيَاكَ تَقْصُصْ لاَ بُنَيَّ يَا قَال 

ينٌمُّبِ عَدُوٌّ لِلإِنسَانِ الشَّيْطَانَ إِنَّ كَيْداً  “Yavrucuğum, anlatma rüyanı kardeşlerine. Sonra sana bir 

tuzak kurarlar. Çünkü şeytan, insan için apaçık bir düşmandır.”P590F

249
P  

Hz. Âdem ile İblîs P591F

250
P kıssasının Kur’ân’da zikredildiği pek çok yerdeP592F

251
P şeytan ile insan 

arasındaki düşmanlığın kıyamete dek devam edeceği haber verilmektedir. Öyle anlaşılı-

yor ki, özellikle İblîs’in kulları hak yoldan saptırmak için Yüce Allah’tan izin 

almasıylaP593F

252
P bu düşmanlık, kıyamet gününe kadar sürüp gidecektir. Dolayısıyla tüm 

insanlar, her an şeytanın tuzağıyla karşı karşıyadır. Bu yüzden Yüce Allah, kıssalar yo-

                                                                 
247  Bayraklı, Tefsîr, IX, 357. 
248  Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerîm’de Kıssalar”, s. 46. 
249  Yûsuf 12/5. Şeytanın, insanın apaçık düşmanı olduğuna dair başka âyetler için bk. A‘râf 7/22; İsrâ 

17/53; Fâtır 35/6.  
250  “İblîs, şeytanın ismi değil içine düştüğü açmazı en güzel biçimde ifade eden sıfatıdır.” el-İblâs, 

“belanın şiddeti karşılığında düş kırıklığına uğrayarak umutsuzluğa kapılmak” anlamına gelir 
(İsfehânî, Müfredât, s. 59). Kur’ân’da kelime bu anlamda kullanılmıştır. (En‘âm 6/44; Rûm 30/12, 
49). “Zira onu İblîsleştiren, umutsuzluktur. Allah’la ilişkisinin anlatıldığı yerlerde İblîs, Âdem’le 
ilişkisinin anlatıldığı yerlerde Şeytan olarak anılır. (Tekvir 81/25). Sözün özü: Allah’tan umut kesmek, 
insanı İblîsleştirir.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 16). 

251  Kur’ân’da Âdem-İblîs kıssasının anlatıldığı âyetler için bk. Bakara 2/30-39; A‘râf 7/11-25; Hıcr 
15/26-44; İsrâ 17/61-65; Kehf 18/50; Tâhâ 20/115-127; Sâd 38/71-85. 

252  İblîs’in insanı hak yoldan saptırmak için Yüce Allah’tan izin aldığı âyetler için bk. A‘râf 7/14-18; Hıcr 
15/36-44; İsrâ 17/62-65; Sâd 38/79-83. 
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luyla örnek verdiği hayat kesitleri sayesinde insanları şeytanın hile ve tuzaklarından 

korumak istemektedir. Akıl sahibi insan, söz konusu kıssalardan gerekli hisseyi alarak 

şeytan ve arkadaşlarının hayat yoluna döşedikleri mayınlardan kendisini korumalıdır. 

Zira َّوَكِيلاً بِرَبِّكَ وَكَفَى سُلْطَانٌ عَلَيْهِمْ لَكَ لَيْسَ عِبَادِي إِن  “Unutma ki, (gerçek) kullarım üzerinde 

senin etkin bir gücün olmayacaktır. Zira senin Rabb’in, kullarını koruyucu otorite olarak 

yeter de artar bile!”P

 
594F

253
P âyetindeki ifadeye göre şeytanın, Allah’ın gerçek manada iman 

edip salih amel işleyen kulları üzerinde herhangi bir etkisi olamayacaktır. 

Öte yandan şeytan, insanla en önemli ilişkisini onun nefsi aracılığıyla kurmaktadır. Bu 

noktada terbiye edilmeyen nefs, âdeta şeytanın bir askeri gibi insanın içbenliğine yerle-

şen ve onun tüm hayatına hükmeden bir düşmana dönüşmektedir. Dolayısıyla nefsin 

terbiye edilmesi, şeytanın telkinlerinden korunmanın en önemli ayağını oluşturmaktadır. 

Bu manada nefs terbiyesi, bireyin aşırı istek ve arzuları doyasıya tatmin etmek yerine 

bunları tedrici ve makul bir biçimde azaltma süreci olarak karşımıza çıkmaktadır. Böy-

lece nefs, terbiye edilip ruhun emrine girerse birey hem kendisiyle hem de içinde yaşa-

dığı toplumla barışık bir insan haline gelir. P595 F

254
P Bu nedenle her bireyin kontrol ve terbiye-

ye ihtiyacı vardır; hiç kimse mükemmel değildir. P596F

255
P Her birey, insan olması hasebiyle 

Allah’ın razı olmayacağı birtakım davranışlar sergileyebilir. Bu yüzden Yüce Allah, onu 

davranışlar konusunda uyarmakta ve apaçık bir düşman olan şeytandan sakındırmak 

istemektedir. 

Sonuç   

Kur’ân’ın önemli bir bölümünü, geçmiş peygamberlerin kavimleriyle giriştikleri tevhîd 

mücadelelerini konu edinen olaylar ve toplumlarda hakim olan yaşam tarzları ve sonra-

sında meydana gelen acı hatıralar oluşturmaktadır. 

Bu olaylara Yüce Kitap’ta bu denli geniş yer verilmesinin en temel amacı, Yûsuf 111’de 

de belirtildiği gibi “akıl sahibi insanların ibret almalarını sağlamak” ve böylece daha 

düzgün bir hayat yaşamalarını temin etmektir. Zira benzer sebeplerin benzer sonuçları 

açığa çıkaracağı tarihi bir vakıadır.  

                                                                 
253  İsrâ 17/65. Bu konuda başka bir âyet için bk. Hıcr 15/42. 
254  Necip Fazıl Kısakürek, İdeolojya Örgüsü, İstanbul: Büyük Doğu Yayınları, 1991, ss. 359-379. 
255  Sharon S. Brehm ve Saul M. Kassin, Social Psychology, Boston: Houghton Mifflin Company, 1996, 

s. 81. 
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Yüce Allah’ın gönderdiği bütün peygamberler, aynı misyon çerçevesinde insanlara 

tevhîd akidesine uygun bir iman sahibi olmaları ve söz konusu imanın gereği bir hayat 

sürmeleri konusunda tebliğde bulunmuşlardır. 

Geçmişte acı olaylarla sonlanan yaşam tarzlarının, sonraki nesillerin zihninde örnek 

hatıralar oluşturması ve kıyamet gerçeğinden şüphe edilmemesi kıssaların gayeleri ara-

sında zikredilmektedir. Bu doğrultuda geçmişten gerekli dersleri çıkarıp kıyamet sonrası 

hayata hazırlık yapmak, akıl sahipleri için önemli bir kazanım olacaktır. Çünkü ilâhî 

mesajı doğru anlayanla anlamayanın farkı kıyamet/mahşer günü ortaya konulacaktır.  

İmanlı ve ahlaklı birey ve böylesine bireylerden oluşan bir toplum inşa etmek Kur’ân’ın 

öncelikli hedeflerindendir. Diğer taraftan bu tarz bir yaşamı benimsemek de huzurlu bir 

sosyal yapı oluşturma adına son derece önemlidir.  

Tebliğ esnasında pek çok zorlukla mücadele eden Hz. Muhammed’i gerçek bilgiyle 

teselli edip ona moral ve motivasyon sağlamak, kıssa aktarımının önemli gayeleri ara-

sındadır. Bu bağlamda kıssalar, geçmişe dair bir analiz neticesinde mü’minler için bir 

moral değer oluşturmaktadır. 

Şeytanın insan için açık bir düşman olduğu gerçeği kıssaların da üzerinde durduğu ko-

nulardandır. Bu nedenle geçmişte şeytanın tuzağına düşenle düşmeyenin akıbetlerine 

ilişkin olayları iyi değerlendirmek ve kazanan taraftaki davranış modellerine sarılmak 

gerekmektedir. Zira dünya ve ahiret mutluluğu için buna ihtiyaç vardır. 

Bu şekilde tezimizin Kıssa Çeşitleri ve Kıssaların Amaçları başlığından ibaret olan II. 

bölümünü tamamladıktan sonra araştırmamızın asıl konularından birisini oluşturan Bi-

reysel Açıdan Kur’ân Kıssalarının Tahlili bölümüne geçmek istiyoruz. 



3. ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

KUR’ÂN KISSALARININ BİREYSEL AÇIDAN TAHLİLİ 

Yüce Allah, insanı sadece yaratmakla yetinmemiş, insanca bir hayat yaşayabilmesi için 

gerekli olan rehberliği de kendisine yapmıştır. Bu manada Hz. Âdem’le başlayıp Hz. 

Muhammed’le sona eren bir peygamberlik silsilesi söz konusudur. Kur’ân da, Hz. Mu-

hammed aracılığıyla insanlığa ulaştırılan ve kıyamete dek onlara rehberlik edecek olan 

son ilâhî mesajı ihtiva eden kitaptır. 

İnsan için son derece önemli bir rehber olan Kur’ân’ın asıl hedefi, insan ve onun davra-

nışlarıdır. Dolayısıyla insan, Kur’ân’ın hem muhatabı hem de temel konusudur. Bu yö-

nüyle bakıldığında Kur’ân, âdeta insanın dünya hayatındaki kullanma kılavuzudur. O, 

içeriğine riayet edip Yüce Allah’ın dosdoğru yoluna tabi olanlara dünyada ve ahirette 

mutluluk kapısını açan yegane önderdir.  

Bilinen insanlık tarihinin ilk peygamberi Hz. Âdem’den risâlet zincirinin son halkası 

Hz. Muhammed’e kadar Yüce Allah’ın insanla iletişim kurduğu bütün peygamberlerin 

getirdikleri mesajların özü de amacı da aynıdır: Tevhîd akidesini bireylerin zihnin-

de/inancında ve onlardan meydana gelen toplumların yaşamlarında hakim kılmak ve 

onları dünya ve ahirette mutluluğa ulaştırmaktır. Bu anlamda, cahiliye dönemi Mek-

ke’sinde insanlığın içinde bulunduğu girdabı aşmak üzere Yüce Allah, yeniden insan 

hayatına müdahale etmiş ve Hz. Peygamber’in tebliğ ettiği Kur’ân aracılığıyla insanlığa 

doğru yolu göstererek kendilerini şirk, zulüm, sapıklık, ahlâksızlık ve cehalet gibi ka-

ranlıklardan aydınlığa çıkaracak rehberliği yapmıştır. Her ne kadar Mekke’de başlayıp 

Medine’de devam eden yaklaşık yirmi üç yıllık sürede Kur’ân, bir defa indirilmiş olsa 

da misyonunu gerçekleştirme yönündeki çağrısı süreklidir ve bu süreklilik kıyamete 

kadar devam edecektir. Zira her insan, söz konusu çağrının muhatabıdır. Yani her bir 

birey olumlu ya da olumsuz olarak onun hitaplarından kendi konumuna göre pay alır; 

Allah’ın kendisine çağıran sesini duyar. Şayet insan, içine düştüğü yanlış inançlardan 

kurtulup hakikate kavuşma arzusunda olursa, Kur’ân onun için dosdoğru yola ileten bir 
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rehber1, tutunacağı sağlam bir tutamak2 ve sapasağlam bir kulp3 oluverir.4 Dolayısıyla 

akıl ve irade sahibi kılınan insan, Kur’ân’ı kendisine rehber edinmeli, emir ve tavsiyele-

rine uymalıdır.  

İnsanlığa insanca yaşama kılavuzluğu yapan Kur’ân öncelikle onun zihnini, ardından 

kendisini, daha sonra da insanlardan meydana gelen toplumu tedrîci bir anlayışla İs-

lâm’ın yukarıda ifade edilen özüne uygun bir inşa faaliyeti gerçekleştirmektedir. Bunu 

yaparken de yoğun bir şekilde –bizim de araştırma konumuz olan- geçmiş peygamberle-

rin kavimleriyle giriştikleri tevhîd mücadelelerinden, tarihin bir döneminde yaşamış kişi 

ve toplulukların hayat kesitlerinden örnekler vermek suretiyle mesajın insan zihnine 

daha kalıcı bir şekilde yerleşmesini istemektedir.  

Bu doğrultuda biz de tezimizin bu bölümünde Kur’ân’ın söz konusu tedrîcilik metoduna 

uygun olarak Yüce Allah’ın kıssalar yoluyla günün insanına vermek istediği mesajları 

ve dinamik hayata müdahalelerini bireysel anlamda sistematik bir şekilde tahlil etmek 

istiyoruz. Bunu yapmadan önce bireyi/insanı tanımanın ve onun davranışlarına yön ve-

ren etkenleri bilmenin sürece önemli katkılar sağlayacağına inanmaktayız.  

Bu bağlamda birey/insan, “toplumları oluşturan, düşünsel, duygusal, iradeyle ilgili nite-

likleri toplum içinde belirlenen, kendine özgü ayırıcı özellikleri de bulunan tek can, 

fert”5 anlamına gelmektedir. Arapça’da insan kelimesiyle eşanlamlı olan ins kelimesi, 

“insanlık türüne mensup olan varlık” manasında kullanılmaktadır. İns kelimesinin “ya-

kınlaşmak” anlamından hareketle insan neslinin birbiriyle uyumlu bir yakınlaşmadan 

başka ayakta kalma şansı olmayacak biçimde yaratılmış olmasından dolayı bu isimle 

adlandırıldığı ifade edilmektedir. Bu yüzden “insan doğası gereği medenidir” denmek-

tedir. Çünkü o, birbirine dayanmadan edemez ve hayatı için gereken tüm şartları kendisi 

oluşturamaz.6 Yani insan, yaratılışı itibariyle sosyal bir varlıktır. 

                                                                 
1  “Gerçekten bu Kur’ân, en doğru yola iletir ve iyi işler yapan mü’minlere kendileri için büyük bir ecir 

olduğunu müjdeler.” (İsrâ 17/9). 
2  “Topluca Allah’ın ipine yapışın, ayrılmayın…” (Âl-i İmrân 3/103). 
3  “Dinde zorlama yoktur. Doğruluk, sapıklıktan seçilip belli olmuştur. Kim tâğut (şeytan)ı inkâr edip 

Allah’a inanırsa muhakkak ki o, kopmayan, sağlam bir kulpa yapışmıştır.” (Bakara 2/256). 
4  Celalettin Vatandaş, “Kur’ân’ın Hayata Müdahalesi (Bireyin ve Toplumun İnşası)”, XI. Kur’ân 

Sempozyumu –Kur’ân ve Risâlet-, Ankara: Fecr Yayınları, 2009, ss. 177-191. 
5  Türkçe Sözlük, TDK, I, 163. 
6  İsfehânî, Müfredât, s. 67.  
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Felsefî açıdan bakıldığında insan, Protogoras’a göre hakikatin ve iyinin ölçüsü7; 

Freud’a göre saldırgan ve cinsel dürtüleri denetim altına alınması gereken olumsuz ve 

yıkıcı bir varlıktır.8 Batı merkezli düşünce ise insanı, üreten ve tüketen bir mekanizma 

içerisinde nesneleştirmektedir.9 

Bireyin tutum ve davranışlarını ortaya koymasında en önemli etken onun davranışını 

başlatan ve sözü edilen davranışın yön ve sürekliliğini belirleyen içsel bir güç konu-

mundaki güdüdür.10 Bireyin sergilediği davranışın süreklilik ve yoğunluğunu ise, güdü-

nün kuvveti belirler.11 Ancak güdünün subjektif bir etken olması hasebiyle aynı güdüler 

her zaman aynı sonucu vermeyebilir.12 Bu durum, bireyin olaylara bakışıyla yakından 

ilgilidir. Örneğin, inançlı bir insan içki içmeyi inancı gereği haram kabul ettiğinden bu 

davranıştan sakınmak ister. Fakat başka bir birey, onu tatmin edilmesi gereken bir ihti-

yaç olarak görebilir. 

“Bu yüzden bireyi faaliyete geçiren içgüdüler, arzu ve istekler, yetenekler ve tüm duy-

gular akıl adına Yüce Allah’ın en büyük kanunu ile birleştirilip bir bütün haline getiril-

meli ve çalıştırılmalıdır. Çünkü bazı hallerde duygu insanı bağlar. Bu durum kişinin 

gelişip yücelmesine engel olur.”13 Bu engelleri aşabilmek için bilgi, kültür, iç güçler ve 

dinî kabullerin devreye sokulması gerekmektedir. Tutum ve davranışları farklı olsa da 

ancak bu şekilde toplum için yararlı davranışlar sergileyen bir birey elde etmek müm-

kün olur.   

Tutum ve davranışları farklılık arz eden bireyin psikososyal açıdan eğitimi, huzurlu bir 

topluluk tesis etmek için son derece önemlidir. Bireyin ihtiyacı olan söz konusu eğitimi 

vermeyi amaçlayan Kur’ân, kıssalar yoluyla geçmişe dair tecrübelerden hareketle onun 

doğru dersi/ibreti doğru yerde almasını istemekte ve bu anlamdaki faaliyeti daha önce 

                                                                 
7  Alfred Weber, Felsefe Tarihi, çev. H. Vehbi Eralp, İstanbul: Sosyal Yayınları, 1991, s. 39. 
8  Engin Geçtan, Psikanaliz ve Sonrası, Ankara: 1984, s. 66; Haluk Yavuzer, Çocuk ve Suç, İstanbul: 

Remzi Kitabevi, 1990, s. 180. 
9  Ömer Demir ve Mustafa Acar, Sosyal Bilimler Sözlüğü, İstanbul: Ağaç Yayınları, 1993, s. 111. 
10  İ. Ethem Başaran, Örgütsel Davranış, Ankara: Ankara Üniversitesi Eğitim Fakültesi Yayınları, 1982, 

s. 45. 
11  Enver Özkalp, Davranış Bilimlerine Giriş II, Eskişehir: Açıköğretim Fakültesi Yayınları, 1991, s. 

197. 
12  Esergül Balcı, Ödüller Güdüleme Kavramları ve Türkiye’de Öğretmen Ödülleri, Ankara: Akın 

Yayıncılık, 1992, s. 21. 
13  Bayraktar Bayraklı, Kur’ân’da Değişim, Gelişim ve Kalite Kavramları, İstanbul: İFAV, 1999,  ss. 

58, 84. 
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de ifade edildiği gibi Yüce Kitap’ta önemli bir yer tutmaktadır. Bu bağlamda Kur’ân, 

sözü edilen dersi olumlu davranış modelleri ve olumsuz tutum ve davranışlar şeklinde 

sunmaktadır. 

Şimdi, Kur’ân kıssalarının günümüz insanına ve onun bireysel hayatına emir ve tavsiye 

edilen olumlu davranış modelleri üzerinde durmak istiyoruz.  

3.1. Olumlu Davranış Modelleri 

İnsanı sayısız nimetle donatan Yüce Allah, onu başıboş bırakmamıştır. O, insanı kendi-

sine kulluk etmesi için yarattığını14, hangi insanın daha iyi kullukta bulanacağını sına-

mak için de ölümü ve hayatı var edip insanları imtihana tabi tuttuğunu15 ifade etmiştir. 

Allah’a nasıl kulluk edilmesi gerektiğine dair yasalar Kur’ân’da mevcuttur. Geçmiş 

milletlerde söz konusu yasaları doğru anlayıp uygulayanların güzel akıbetleri veya yan-

lış değerlendirip mesaja aykırı davrananların acı sonları kıssalar vasıtasıyla günün insa-

nına aktarılmakta, dolayısıyla davranışlar konusunda dikkatler çekilmektedir. Hayatını 

Kur’ân’la şekillendirme amacı güden her insan, aşağıda ifade edilecek davranış model-

lerini kendisine rehber edinmeli, onlara sımsıkı sarılmalı ve hayatında tatbik etmelidir. 

Bu noktada kul, gerçek mü’minin tercihi ile Allah’ın rıza ve tercihinin birbirinden ayrı 

düşünülemeyeceğinin16 farkında olmalıdır. Kur’ân kıssalarında yer alan ve çalışmamı-

zın asıl konusunu oluşturan söz konusu olumlu davranış modellerini şu şekilde sıralaya-

biliriz: 

3.1.1. Yüce Allah’ın Dosdoğru Yoluna Tabi Olma 

Yüce Allah’ın bahşettiği can nimeti sayesinde dünyada hayat bulan insanı ahirette mutlu 

kılacak bir tek yol vardır. O da, Kur’ân vasıtasıyla insanlığa bildirilen Allah’ın dosdoğ-

ru yoludur. Bu manada Kur’ân, kendisine tâbi olanları dosdoğru yola yönelten, erdemli 

ve güzel davranış sergileyenleri kesinlikle muhteşem bir karşılığın beklediğini müjdele-

yen bir kitaptır.17 O, Allah’ın âyetlerine karşı duyarlı davranıp arınmak isteyenler için 

                                                                 
14  “Ben cinleri ve insanları ancak Bana kulluk etsinler diye yarattım.” (Zâriyât 51/56). 
15  “O, hanginizin daha güzel iş yapacağını denemek için ölümü ve hayatı yarattı.” (Mülk 67/2). 
16  İzzet Er, Din Sosyolojisi, Ankara: Akçağ Yayınları, 1998, s. 178. 
17  “Gerçekten bu Kur’ân, en doğru yola iletir ve iyi işler yapan mü’minlere kendileri için büyük bir ecir 

olduğunu müjdeler.” (İsrâ 17/9). 
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bir yol göstericidir.18 Kur’ân’ın bu yol göstericiliğine tabi olan kul, kendini güvende 

hisseder ve onda bazı heyecan ve duygular ortaya çıkar.19 Bu durum, bireyin Yüce Al-

lah’ın inanan bir kulu olarak huzurlu bir hayat yaşamasını sağlar. 

Kur’ân-ı Kerîm, insandan kendisini okumasını, anlamasını, üzerinde derinlemesine dü-

şünmesini, fikir ve davranış alanında daima gündemde tutmasını istemektedir.20 Zira 

Kur’ân’ın mana ve özünü gereği gibi anlayıp kavramak için iyi bir ilim sahibi olmak ve 

onun dosdoğru yol aşkına getirdiği bütün hükümlere iman etmek gerekir.21 Aksi takdir-

de gerçek ve mutlak hakikate ulaşmak mümkün değildir.22  

Bireyin Allah’ın dosdoğru yoluna tabi olması gerektiğine dair mesajlar, Kur’ân’da yer 

alan kıssalarda da ön plana çıkan konulardandır. Bu kapsamda aşağıdaki kıssaları örnek 

verebiliriz:  

a) Yüce Allah’ın, Hz. Âdem’i doğru yola daveti 

Hz. Âdem kıssasının anlatıldığı bir pasajda Allah: “Sonra Rabb’i onu seçti, tevbesini 

kabul etti, doğru yola iletti. Dedi ki: ‘Hepiniz oradan inin, birbirinize düşmansınız. 

Benden size bir hidayet geldiği zaman kim benim hidayetime uyarsa, o sapmaz ve sıkın-

tıya düşmez. Ama kim Beni anmaktan yüz çevirirse, onun için de dar bir geçim vardır. 

Kıyamet günü onu kör olarak (Yüce Divana) süreriz”23 buyurmaktadır. Burada zikredi-

len Tâhâ 123. âyet hakkında Râzî şu değerlendirmeyi yapmaktadır:  

Âyetteki ‘O sapmaz ve bedbaht olmaz’ ifadesinden anlaşılmaktadır ki, Yüce Allah kendisi-
ne tâbi olanlara kefil olmaktadır. Hidayetle kastedilen ise, delillere tâbi olmaktır. Delillere 
tâbi olmak, ancak kendileriyle amel edilirse bir anlam kazanır ve mükemmelleşir. İşte Al-
lah, durumu böyle olan kimseye şaşmayacağı ve bedbaht olmayacağı konusunda kefil ol-
muştur. Bu hususta şu üç izah yapılmıştır. i. Bu kimse, dünyada sapmaz, ahirette bedbaht 
olmaz. ii. Bu kimse, ahirette sapmaz ve bedbaht olmaz. Çünkü Allah onu cennete iletecek 
ve orada karar kıldıracaktır. iii. Bu kimse, dünyada sapıp bedbaht olmaz. Şayet, ‘Allah'ın 
hidayetine tâbi olan kimselerin başına da dünyada bazen bedbahtlık geliyor’ denilirse, biz 
deriz ki: ‘Bu ifadeyle murad edilen, ‘O, dini konularda sapıtmaz ve din sebebiyle bedbaht 
olmaz’ manasıdır. Binaenaleyh, eğer bedbahtlık bir başka sebepten dolayı meydana gelirse, 
bunda bir sakınca yoktur.’24  

                                                                 
18  “İşte o Kitap; kendisinde hiç şüphe yoktur. Müttakîler için yol göstericidir.” (Bakara 2/2). 
19  Stephen R. Covey, The Seven Habits of Highly Effective People, London: Simon and Schuster, 

1994,  s. 298. 
20  Ahmet Nedim Serinsu, Kur’ân Nedir?, İstanbul: Şule Yayınları, 1996, ss. 11-12. 
21  Fethullah Han, Kur’ân ve Kainat Ayetleri I, İstanbul: İnkilap Yayınları, 1988, s. 44.  
22  Yümni Sezen, İslâm Sosyolojisine Giriş, İstanbul: Turan Kültür Vakfı, 1994, s. 70. 
23  Tâhâ 20/122-124.  
24  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, VI, 116-119. 
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Demek ki Yüce Allah’ın dosdoğru yoluna tabi olan asla yolunu şaşırmaz ve bedbaht ol-

maz. Bu aynı zamanda şu anlama da gelmektedir: Allah’ın yolundan sapanlar asla doğru 

yolu bulamazlar. 

Tâhâ 124. âyetin فَإِنَّ لَهُ مَعِيشَةً ضَنكًا /feinne lehû ma‘îşeten danken kısmını “Onun için bu 

dünyada sıkıntılı bir geçim vardır” şeklinde anlayan Mevdûdî ise şunları ifade etmekte-

dir: 

Bu, dünyada fakirlik anlamında değildir. Böyle bir kimse, bir milyoner veya büyük bir im-
paratorluğun sahibi olabileceği halde, vicdan rahatlığından yoksun olacaktır. Çünkü zikrden 
yüz çeviren kimse tüm dünyevi başarıları haram yollardan kazanacak, bu nedenle sürekli 
vicdan azabı çekecek ve gerçek mutluluk ve huzurdan yoksun olacaktır. P621F

25
P   

Çünkü dünyada mutlu olmanın tek yolu ekonomik zenginlik değildir. Öte yandan yete-

rince Kur’ân eğitimi almamış pek çok zenginin mutsuz olduğu da bilinen bir gerçektir. 

Zira ekonomik varlık, insan yaşamı için sadece bir araçtır; kesinlikle amaç olmamalıdır. 

O, ancak gereği gibi kullanılırsa amacı gerçekleştirecek bir araca dönüşebilir. 

Yukarıdaki âyetlerden ve yapılan değerlendirmelerden de anlaşılmaktadır ki, Allah’ın 

dosdoğru yoluna tabi olanlar asla sapıtmayacak ve kendini kaybetmeyeceklerdir. İlâhi 

mesajdan yüz çevirenler ise, çileli bir hayat yaşayacaklar ve Mahşer Günü de dünyada 

iken hakikati görmeyen gözleri görme yeteneğinden yoksun olarak diriltileceklerdir.  

b) Hz. İbrâhîm’in, babasını Allah’ın doğru yoluna daveti 

Hz. İbrâhîm babasını Allah’ın dosdoğru yoluna şu şekilde davet etmiştir: “Ey babacı-

ğım! İnan ki sana ulaşmamış olan hakikat bilgisinden bir pay bana ulaşmış bulunuyorP622F

26
P; 

öyleyse bana uy ki, seni dosdoğru bir yola yönlendireyim.”P623 F

27
P Bu âyette de Allah’ın elçi-

sine ve ilâhî mesajına tabi olanların O’nun dosdoğru yoluna yönlendirilecekleri dile 

getirilmektedir. 

c) Hz. Mûsâ’nın, Allah’ın zalimlere karşı elçisini destekleyeceğine dair inancı  

Hz. Mûsâ’nın İsrâiloğullarını Firavun’un zulmünden kurtarmak için Allah’ın emriyle 

başlatmış olduğu yolculuk esnasında yaşanan ve ona söz konusu yolculukta eşlik eden-
                                                                 
25  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, III, 256. 
26  Âyeti, En‘âm 74-82. âyetler ışığında değerlendiren Esed, Hz. İbrâhîm’e ulaşan bilginin zihinsel sezgi 

ve çıkarsama yoluyla Allah’ın varlığını ve birliğini tanıma bilinci olduğunu ifade etmiştir. (Esed, 
Kur’ân Mesajı, II, 614-615).  

27  Meryem 19/43. 
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lerin; “Tamam, buraya kadarmış, işte yakalandık!”28 şeklinde dile getirdikleri ümitsizli-

ğe karşı Allah’ın peygamberinin, “Hayır, asla! Şüphesiz Rabb’im benimledir, elbet bir 

çıkış yolu gösterecektir!”29 cevabı, insanlara her türlü sıkıntılarında dosdoğru çıkış yo-

lunu gösterenin yalnızca Yüce Allah olduğunun apaçık delilidir.  

d) Hz. Îsâ’nın Allah’ın dosdoğru yolunu tanımlaması 

Hz. Îsâ’nın babasız olarak dünyaya gelmesi sonrasında toplumun Hz. Meryem’e attığı 

çirkin iftiralara cevap verilen bir pasajda; “Çocuk edinmek Allah’a yakışmaz. O’nun 

şânı yücedir. O, bir işi yapmak istedi mi ona sadece ‘ol!’ der,  (o da) olur. Ve (Îsâ’nın 

tek dediği şudur): ‘Hiç şüphe yok ki, benim de sizin de Rabb’iniz Allah’tır. Şu halde 

yalnız O’na kulluk edin! Bu, dosdoğru bir yoldur!”30 ifadeleriyle kulluğun sadece ve 

sadece dosdoğru yolun sahibi olan Allah’a yapılması zorunluluğu dile getirilmektedir. 

Ayrıca bu âyetler ortaya koymaktadır ki, Hz. Îsâ da diğer peygamberler gibi hedef kitle-

sine tevhîd inancını tebliğ etmiş, buna mukabil onlar, “Îsâ, Allah’ın oğludur”31 diyerek 

şirke, “Allah, Meryem oğlu Îsâ Mesih’tir”32 diyerek küfre bulaşmışlardır. 

e) Yüce Allah’ın inananları bilinçlendirmesi 

Ashâb-ı Kehf kıssasının konu edildiği bir bölümde Allah şöyle buyurmaktadır: “Biz 

sana onların haberlerini gerçek olarak anlatıyoruz. Onlar Rab’lerine iman etmiş genç-

lerdi ve Biz de onların hidayetlerini/doğru yolda olma bilinçlerini artırmış ve yüreklerini 

(imanda) sabit kılmıştık. (Küfre) başkaldırdıkları zaman (aralarında) şöyle konuşmuş-

lardı: “Bizim Rabb’imiz, göklerin ve yerin Rabb’idir! Asla O’nu bırakıp da ilâh diye 

başkalarına kulluk etmeyiz! Doğrusu eğer böyle yaparsak, asıl o zaman haktan uzakla-

şıp haddi aşmış oluruz”.33 Bu âyetlerden de anlaşılmaktadır ki Allah, iman edip O’nun 

dosdoğru yoluna tabi olanların hem doğru yolda daim olma bilinçlerini artırır hem de 

onları imanda sabit kılar. Allah’a iman eden ve O’nun dosdoğru yolunda olanlar da Al-

lah’tan başkasına kulluk etmezler ve hiçbir şeyi O’na ortak koşmazlar. Onlar, aksi bir 

inanç veya davranışın, haktan uzaklaşıp haddi aşmak olduğunu gayet iyi bilirler. 

                                                                 
28  Şu‘arâ 26/61. 
29  Şu‘arâ 26/62. 
30  Meryem 19/35-36. Hz. Îsâ kıssasının anlatıldığı pasajlarda aynı manayı ifade eden başka âyetler için 

bk. Âl-i İmrân 3/51; Mâide 5/16; Zuhruf 43/64. 
31  Tevbe 9/30. 
32  Mâide 5/17, 72. 
33  Kehf 18/13-14. 



 115 

f) Yüce Allah’ın inananlarla birlikte olması 

Hz. Mûsâ ile İsrâiloğulları arasında geçen diyaloga benzer bir diyalog hicretin ilk günü 

Hz. Muhammed ile Hz. Ebû Bekir arasında Sevr Mağarası’nda cereyan etmiştir. Yakla-

şan ayak seslerini işitip telaşlanan Hz. Ebû Bekir’e: “Üzülme! Allah, bizimle beraber-

dir”34 diyen Hz. Peygamber, Allah’ın yoluna tabi olanların aynı zamanda O’nun hima-

yesinde olduklarını da söylemek istemiştir. 

Zemahşerî, bu diyalog hakkında şunları ifade etmektedir: 

Müşrikler mağaranın kapısına dayanınca Hz. Ebû Bekir Hz. Peygamber’in başına bir hal 
gelmesinden korktu ve ona çok acıdı. Bunun üzerine Hz. Peygamber, ‘Bugün bizim başı-
mıza bir musibet gelirse, Allah’ın dini ortadan kalkar. Bugün ikimizin yanında kim var 
zannediyorsun?’ Böylelikle onlar mağaraya girdiler.35    

Görülmektedir ki, Allah’ın dinini yeryüzünde hakim kılmak için samimi gayret gösteren-

ler Allah’ın koruması altındadır. Yüce Allah onları hayatlarına mal olabilecek tehlikeler-

den dahi korur. Yeter ki kul, elinden gelen insanî çabayı göstersin ve sadece Allah’a da-

yanıp güvensin. 

Ele alınan örnek kıssalar ve yapılan yorumlar ışığında bireyin Yüce Allah’ın dosdoğru 

yoluna tabi olma gayretinin altında yatan temel sebebi şu şekilde ifade etmek mümkün-

dür: Yüce Allah insanı (İslâm) fıtratı/Allah’a ve ilâhî mesaja inanma duygusu üzere ya-

ratmıştır. Bu konuda Hz. Peygamber şöyle buyurmaktadır: “Her çocuk (İslâm) fıtratı 

üzerine (Allah’a inanmaya ve İslâm dinini kabule eğilimli olarak) doğar. Sonra anne ve 

babası onu Yahudi, Hıristiyan veya Mecûsî yapar.”36 Söz konusu fıtrat gereği insanda bir 

şeye yönelme ve bağlanma sistemi vardır. İnsan varlığının ayrılmaz bir parçası olan bu 

sistem çok güçlüdür. O kadar güçlüdür ki, insanda bundan daha büyük bir enerji kaynağı 

söz konusu değildir. Dinin evrensel olması da insandaki bu yönelme ve bağlanma ihtiya-

cından kaynaklanmaktadır.37 Buradan hareketle diyebiliriz ki, Müslüman olmayan bir 

anne-babanın çocuğu da olsa insan, doğarken Müslüman olarak doğmaktadır. İlâhî emir 

ve yasaklarla sorumlu tutulacağı büluğ çağına kadar da müslümandır. Ondan sonrası, 

inancı istikametinde değerlendirilecek bir konudur. Bundan inanmanın aslî, inkârın arızî 

olduğu sonucu çıkmaktadır. Dolayısıyla aslî olana sadık kalan birey, Allah’ın doğru yolu 
                                                                 
34  Tevbe 9/40. 
35  Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 190. 
36  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Cenâiz, 23/80, (c. II, s. 97). 
37  Erich Fromm, Psikanaliz ve Din, çev. Şükrü Alpagut, İstanbul: Kabalcı Yayınları, 1990, ss. 34-35. 
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istikametinde bir hayat yaşamayı tercih etmektedir.   

Sonuç olarak, bütün peygamberler, muhataplarını Allah’ın dosdoğru yoluna tabi olmala-

rı konusunda uyarmışlardır. İlâhî uyarı ile bir şekilde muhatap olan bireyin yapması 

gereken hayatı pahasına da olsa batıla asla boyun eğmemek, hak ve hakikatin yılmaz 

savunucusu olmaktır. Bu konuda Yüce Allah, yegane koruyucu otoritedir. Zira O, ilâhî 

çağrıya olumlu cevap verenleri, hem dosdoğru yoluna iletecek hem de koruyup gözete-

cektir. Allah’a, elçisine ve ahiret gününe inanmayarak aksi davranış sergileyenler ise, 

hem dünyada hem de ahirette kaybedenlerden olacaklardır. Doğrusu şu âyetler, bu ko-

nuda söylenebilecek her şeyi veciz bir şekilde dile getirmektedir. “Sen onları gerçekten 

de dosdoğru bir yola çağırıyorsun. Ahirete inanmamakta ısrar eden kimseler ise, bu yol-

dan sapıyorlar."38 Demek ki, peygamberlerin insanları davet ettiği yol, Allah’ın dosdoğ-

ru yoludur. Bu yoldan sapma gösterenler ise, ahirete inanmayan inatçı kullardır.  

3.1.2. Yüce Allah’a Karşı Sorumluluk Bilincine Sahip Olma 

Yüce Allah insanı en güzel şekilde yaratmış, özel yeteneklerle donatarak üstün kılmış 

ve ona sayısız nimetler vermiştir. İnsan soyundan hangisinin daha güzel kulluk yapaca-

ğını sınamak için de ancak kaldırabileceği birtakım sorumlulukları ona yüklemiştir. Sö-

zü edilen sorumluluğun en başta geleni, Allah’ın varlığına ve birliğine arı-duru bir iman 

ile inanmak ve söz konusu imanın gereği olan kulluk vazifelerini eksiksiz yerine getir-

mek için azami gayret göstermektir. Konuyla ilgili olarak Kur’ân’da “Öğüt ve uyarıyı 

sürdür. Zira öğüt ve uyarının mü’minlere mutlaka yararı olur. Ben cinleri ve insanları 

ancak bana kulluk etsinler diye yarattım”39 buyrularak amaçsız yaratılmayan insanın 

aslî görevi kendisine hatırlatılmaktadır. Bu âyetlere ilişkin şu değerlendirme önemlidir: 

Öğüt ve uyarı ile sorumluluğu hatırlatmanın müminlere faydası olur. İman etmiş olanların 
gaflete düşmemesine, imanlarının kuvvetlenmesine, neşelerinin artmasına bilmediklerinin 
öğrenilmesine hatta iman etme eğiliminde olanların imana gelmesine sebep olur. Hatırla-
tılması gerekli olan vazifenin esasının ne olduğuna gelince; ‘Ben cinleri ve insanları ancak 
bana ibadet ve kulluk etsinler diye yarattım.’ İşte hatırlatılması gereken vazife budur. Cin 
ve insan cinsinin yaratılmasının hikmeti Allah'ı tanıyıp ona ibadet ve kulluk etmektir. Bu-
nun dışında başka şeylerle tüketilen ömür ve ameller zayi edilmiş olur. Onun için kul azabı 
hak eder.40  

                                                                 
38  Mü’minûn 23/73-74. 
39  “Ama yine de hatırlat, çünkü hatırlatmak inananlara yararlıdır. Ben cinleri ve insanları ancak Bana 

kulluk etsinler diye yarattım.” (Zâriyât 51/55-56). 
40  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VII, 267. 
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Öyle anlaşılmaktadır ki, mü’min insan öğüt ve uyarıya kulak vermek zorundadır. Haya-

tını kulluk bilinci ve sorumluluğu içerisinde Yüce Allah’ın emir ve yasaklarına riayet 

ederek sürdürmelidir. Allah’ın rızasını kazandıracak amellere yönelmeli, gazabına sebep 

olacak işlerden sakınmalıdır.  

İnsan, yeryüzünde sorumluluk yüklenmiş tek canlı varlıktır. Yeryüzünü imar etmek, 

Allah’ın verdiği nimetleri kardeşçe paylaşmak, zulüm ve haksızlığı kaldırıp adalet, ba-

rış, huzur ve güven ortamı temin etmek bilinçli bir sorumluluk gereği yerine getirilebi-

lecek davranışlardır.41 Dolayısıyla insan, yaşadığı hayattan ve icra ettiği her davranıştan 

sorumludur. Zira davranışlar çoğu zaman şartların değil, insan kararlarının sonucudur.42 

Demek ki, davranışa sebep olan kararı veren insan olunca, onun sonucuna katlanması da 

kaçınılmaz olmaktadır.  

Sorumluluk bilinci söz konusu olduğunda akla gelen ilk kavram, takvâdır. Takvâ, “dün-

yada Allah’a itaat etmek ve ahirette cezalandırılmaktan korkmak” anlamına gelmekte-

dir.43 Bu kavram, “Allah’a saygı duyma, O’na karşı sorumluluğunun bilincinde olma, 

farzları yerine getirip haramlardan sakınma ve manevi ruh olgunluğuna sahip olma”44 

şeklinde de tanımlanmaktadır. Elmalılı ise takvâyı, “Allah’ın muhafazasına girmek, 

emrini tutup azabından korunmak” şeklinde tanımlamaktadır.45 Takvâ, “Allah’ın ilâhî 

mesajına duyarlılık göstermektir.”46 Bu doğrultuda Allah’ın kendisine duyarlı davran-

masını isteyen kul, O’nun mesajına duyarlılık göstermek zorundadır ve insan, duyarlılı-

ğı oranında Allah katında değer kazanacaktır. Bu konuda Kur’ân’da şöyle buyrulur: 

“Allah katında en değerliniz, O’nun emir ve yasaklarına karşı en duyarlı olanınızdır.”47  

Hz. Peygamber’in veda hutbesinde söylediği şu sözler takvâ kavramının yukarıda ifade 

edilen “Allah’ın ilâhî mesajına duyarlılık gösterme” anlamı kapsamında son derece dik-

kat çekicidir: “Ey insanlar! Rabb’iniz birdir. Babanız birdir. Hepiniz Âdem’densiniz, 

Âdem de topraktandır. Allah’ın yanında en üstününüz, O’nun emir ve yasaklarına karşı 

en duyarlı olanınızdır. Araplarla Arap olmayanların birbirine karşı üstünlüğü ancak 
                                                                 
41  Mustafa Ünver, Kur’ân’dan Mesajlar, Samsun: Sidre Yayınları, 2000, s. 13. 
42  Covey, The Seven Habits of Highly Effective People, s. 71. 
43  İsfehânî, Müfredât, ss. 552-553. Geniş bilgi için bk. Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, VI, 227.   
44  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 79. 
45  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VII, 176. 
46  Hüseyin Peker, Son İlâhî Mesaj Kur’ân ve Açıklamalı Meâli, Samsun: Ceylan Ofset, 2009, s. 1; 

Mehmet Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, İstanbul: Düşün Yayıncılık, 2010, s. 123. 
47  Hucurât 49/13. 
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takvâ/duyarlılık iledir.”48 Bu âyet ve hadis, insanın doğuştan imtiyazlı veya mahrum 

olmadığını belirterek kişinin kendi seçmediği şeylerle övünmesinin anlamsızlığını orta-

ya koymakta ve ancak akıl ve iradeyle gerçekleştirilen bilinçli tercihlerin 

takvâ/duyarlılık olarak kabul göreceğini göstermektedir.   

Takvâ kavramı “sorumluluk bilinci” ile de özdeşleştirilmektedir. Zira “tüm vahiyler, 

sorumluluk ahlâkına çağırır. Sorumluluk ahlâkının üzerinde yükseldiği temel ise, Hesap 

Günü inancıdır. Bu inanç bilinç düzeyine yükseldiğinde, sorumluluk bilinci (takvâ) olu-

şur.”49 Bu düşüncedeki insan, Yüce Allah’a karşı sorumluluğunun farkındadır ve Mah-

şer Günü hesabını veremeyeceği hiçbir işin ardına düşmez. 

Kişi Allah’a karşı sorumluluk bilincine sahipse onun davranışlarında nefsinin değil kal-

binin işaretlerini görmek mümkündür.50 Öte yandan sorumluluk bilincine sahip olan 

insanı diğer insanlardan ayıran en temel özellik, onun kendine özgü niyetidir. Zira onun 

hayata dair mutlaka gerçekleştirmek istediği bir niyeti ve amacı vardır.51 Bu amaç, Al-

lah’a karşı sorumluluk bilincine sahip olma ve O’nun ilâhî mesajına duyarlılık gösterme 

paralelinde olmalıdır. 

Sorumluluk bilincine sahip olan insandaki imanın varlığı, ibadet aktivitesini gerektirir. 

Çünkü olmak ilkesinin en belirgin özelliği aktivitedir.52 Sorumluluk anlayışının gerek-

tirdiği ibadetleri yapmak, söz konusu aktiviteyi açığa çıkarmaktır.   

Yüce Allah’a karşı sorumluluk bilincine sahip olma bağlamında kıssalardan şu örnekleri 

verebiliriz:  

a) Hz. Nûh’un, kavmini Allah’a karşı sorumluluğa daveti 

Hz. Nûh kıssasında şu ifadeler geçmektedir: “Biz, Nûh’u kendi halkına gönderdik. 

‘Başlarına elim bir azap gelmezden önce halkını uyar’ dedik. (Nûh), ‘Ey kavmim!’ dedi, 

‘Ben size gönderilmiş apaçık bir uyarıcıyım. (Uyarım şu): ‘Yalnız Allah’a kulluk edin 

ve O’na karşı sorumluluğunuzun bilincinde olun; dahası bana uyun ki, geçmiş günahla-

                                                                 
48  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Hac, 15/19, (c. I, s. 889). 
49  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1078. 
50  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, XV, 145. 
51  Doğan Cüceloğlu, Anlamlı ve Coşkulu Bir Yaşam İçin Savaşçı, İstanbul: Sistem Yayıncılık, 2000, 

ss. 17-66. 
52  Yaşar Düzenli, Kur’ân Işığında Evrensel Dengeler ve İnsan, İstanbul: İFAV, 2000,  s. 239. 
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rınızı bağışlasın ve adı konulmuş bir vakte kadar size süre tanısın. Ama unutmayın ki, 

Allah’ın belirlediği süre gelip çattığında, asla ertelenemez! Keşke bunu kavrasaydı-

nız!”53 Bu ifadelerle insanlara Yüce Allah’a karşı sorumlulukları hatırlatılmakta, büyük 

felaket gelmeden ve yol yakınken inkâr ve isyandan vazgeçmeleri istenmektedir. 

b) Cennetin, sorumluluk sahiplerinin makamı olması 

Hz. İbrâhîm’in Yüce Allah’a yakarışının konu edildiği âyetlerden hemen sonra şu bilgi-

ler yer almaktadır: “Zira (o gün) Cennet, sorumlu ve bilinçli davrananlara yaklaştırıla-

caktır. Cehennem ise, sorumsuz ve bilinçsizce davrananlar için kışkırtılacaktır. Ve onla-

ra sorulacaktır: ‘Nereye kayboldular tapınıp durduğunuz Allah’tan gayrı (o varlıklar)? 

Kendilerine olsun bir yardımları dokunacak mı bari? Neticede hem onlar hem de sorum-

suz ve bilinçsizce onlara (umut bağlayanlar) cehennemde üst üste istif edilecekler; 

İblîs’in bütün askerleri de…”54 Bu ifadelerde Yüce Allah’a karşı sorumlu ve bilinçli 

davranmanın karşılığının cennet, sorumsuz ve bilinçsiz davranmanın karşılığının ise 

cehennem olduğu açıkça dile getirilmektedir. 

c) Mutlu sonun sorumlu davranıp sabredenlerin olması 

Hz. Mûsâ’nın peygamber olarak gönderildiği İsrâiloğullarına zamanın Mısır yönetimi-

nin başındaki Firavun, erkek çocuklarını öldürüp kadınlarını sağ bırakmak suretiyle 

zulmetmekte ve onlar üzerindeki baskısını devam ettirmek istemektedir. Öte yandan 

Yüce Allah; “Mûsâ toplumuna dedi ki: ‘Allah’tan yardım isteyin ve sabırlı olun! Bilin 

ki, yeryüzü Allah’ındır; kullarından dilediğini oraya mirasçı kılar. Mutlu son, sorumlu 

davrananlarındır”55 buyurarak kendisine karşı kulluk görevini yerine getirenleri zalimle-

rin zulmünden kurtaracağını, onları mutlaka yeryüzüne mirasçı kılacağını ve mutlu sona 

ancak sorumlu davrananların ulaşacağını ifade etmektedir.  

Yine Hz. Mûsâ kıssasına ilişkin âyetlerde şu bilgilendirmeler yer almaktadır: “…Tabi 

ki, sorumluluğunun bilincinde olanlar için ahiret hayatı en hayırlısıdır: Hâlâ akıllanma-

yacak mısınız? Ama Kitâb’a sımsıkı sarılan ve Allah’a kulluğun hakkını verenler var 

                                                                 
53  Nûh 71/1-4. Hz. Nûh, Hz. Hûd, Hz. Sâlih, Hz. Lût ve Hz. Şu‘ayb’ın inkârcı, asi ve azgın kavimlerine 

Allah’a karşı sorumluluklarını hatırlattığı âyetler için bk. Şu‘arâ 26/106-110, 124-135, 142-152, 161-
166, 177-184. 

54  Şu‘arâ 26/90-95. Hz. İbrâhîm’in putperest kavmine Allah’a karşı sorumlu davranmaları konusunda 
yaptığı uyarıyı konu edinen başka bir âyet için bk. ‘Ankebût 29/16. 

55  A‘râf 7/128. 



 120 

ya; onlar iyi bilsinler ki Biz, kendilerini ve başkalarını düzeltmek için çaba gösterenlerin 

emeklerini zayi etmeyeceğiz. Ve Biz, (Sina) Dağı’nı bir gölgelik gibi tepelerine dikip 

onların dağın üzerlerine yıkılacağını zannettikleri o zaman da (demiştik): ‘Size bahşetti-

ğimiz vahye sımsıkı sarılın ve onun ilkelerini aklınızdan çıkarmayın ki, sorumluluğunu-

zu yerine getirmiş olasınız!”56 Bu âyetlerde ilâhî vahye sımsıkı sarılan, kulluğun hakkını 

veren, kendisini ve başkalarını düzeltmek için gayret sarf eden ve sorumluluk bilinciyle 

hareket edenlerin mutlaka kazananlardan olacakları ve onlar için ahiret yurdunun daha 

hayırlı olduğu müjdelenmektedir.  

“Hani bir zamanlar Rabb’in Mûsâ’ya şöyle nida etmişti: ‘Şu zalimler güruhuna git; Fi-

ravun’un kavmine!.. (Ve sor onlara): Hâlâ Bana karşı sorumlu davranmayacaklar mı?”57 

ifadesiyle de ne kadar zalim olursa olsun, kişinin ilâhi azaba çarptırılmadan önce sorum-

luluğunu üstlenmesi için mutlaka ikaz edilmesi gerektiğine işaret edilmektedir. Bu ikin-

cisi hakkında Yüce Allah ayrıca şöyle buyurmaktadır: “Kim doğru yola yönelirse, iyi 

bilsin ki o sadece kendi lehine yönelmiş olacaktır; kim de saparsa, unutmasın ki o da 

yalnızca kendi aleyhine sapmış olacaktır. Zira hiç kimse bir başkasının sorumluluğunu 

taşımaz. Üstelik Biz, bir elçi gönderinceye kadar asla (bir kimseyi/toplumu) azaba sü-

rüklememişizdir.”58 Demek ki insanın Yüce Allah’ın dosdoğru yoluna tabi olması, O’na 

ve ilâhî mesajına sorumluluk bilinciyle yaklaşması kendi çıkarına, aksi davranışlarda 

bulunması kendi zararınadır. Üstelik Allah, uyarıcı ve bilgilendirici bir elçi/mesaj gön-

dermeden kimseye azap edecek değildir. 

d) Hz. Îsâ’nın, insanları Allah’a karşı sorumluluk bilincine daveti 

Hz. Îsâ kıssasına ilişkin pasajların birinde dile getirilen; “Îsâ, hakikatin apaçık belgele-

riyle geldiğinde dedi ki: ‘Ben size hikmetle, hakkında tartıştığınız bazı konuları açıkla-

mak için geldim. Artık Allah’a karşı sorumluluk bilinciyle davranın ve bana uyun! El-

bette Allah, benim Rabb’imdir; sizin de Rabb’iniz yalnızca O’dur. Artık sadece O’na 

kulluk edin. Bu, dosdoğru bir yoldur”59 ifadeleriyle peygamber aracılığında ilâhî vahiy-

                                                                 
56  A‘râf 7/169-171. 
57  Şu‘arâ 26/10-11. Hz. Mûsâ’nın zalim ve despot yönetim sergileyen Firavun ve avanesiyle birlikte 

İsrâiloğullarını sorumlu davranmaya davet ettiği başka âyetler için bk. Bakara 2/41, 63, 212; En‘âm 
6/155; A‘râf 7/156; Tâhâ 20/86; Enbiyâ 21/48; Kasas 28/43, 83. 

58  İsrâ 17/15. 
59  Zuhruf 43/63-64. Hz. Îsâ’nın kavmine sorumluluk bilinci telkin ettiği başka âyetler için bk. Âl-i İmrân 

3/50; Hadîd 57/27.  
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le buluşturulan insanlardan sadece Allah’a kulluk etmeleri, elçiye ve mesajına olumlu 

cevap vermeleri ve sorumluluk bilinciyle hareket etmeleri istenmektedir.  

Bu başlık altında irdelenen örneklerden ve yapılan değerlendirmelerden hareketle insan-

ların Yüce Allah’a karşı sorumluluk bilinciyle hareket etme eğilimlerinin gerekçelerini 

de şöyle ifade etmek mümkündür:  

ı. Kendisinde bir şeye yönelme ve bağlanma konusunda güçlü bir sistem olan birey, 

kudreti sonsuz bir varlığa inanmak ve sorumlu olmak arzusundadır.60 Öte yandan güçlü 

görülen bir varlığa bağlanma, kişinin arzu, istek ve ihtiyaçlarının tatmin edilmesi yö-

nünde kendisine güven sağlamaktadır. Onun kaygı ve endişelerden uzaklaşmasına sebep 

olmaktadır.61 Bu ihtiyacı karşılamayı amaçlayan mü’min insan, varlığından şüphe et-

mediği Yüce Allah’a inanma ve O’na karşı sorumluluk bilincine sahip olmak istemek-

tedir. 

ıı. Mü’min, Yüce Allah’ın sadece salih kullarına tahsis ettiği cennete kavuşmak ve ora-

daki sayısız nimetten yararlanmak istemektedir. Bu bağlamda o, kıssalarda konu edilen 

olumlu davranış modellerini benimseyip uygulayarak söz konusu amaca ulaşma gayre-

tindedir. Bu amaç onu, Allah’ın emir ve yasaklarına duyarlılık gösterme bağlamında 

motive etmektedir. 

ııı. Kıssalarda sıklıkla ele alındığı üzere Yüce Allah’ın insana birtakım sorumluluklar 

yüklemesi, onu akıl, irade ve vicdan sahibi yaratmasından kaynaklanmaktadır. Bu de-

ğerli yaratılışın doğal bir sonucu olarak Allah ile insan arasında olumlu ya da olumsuz 

bir iletişim söz konusudur. İşte Allah ile kul arasında pozitif yönlü bir iletişimin varlığı, 

kişinin taşıdığı haz ile birleşince insanı kulluk bilincine sahip olmaya sevk etmektedir.  

Ele alınan kıssa örneklerinden de anlaşılacağı üzere Yüce Allah, insanları kendisine 

karşı kulluk ve sorumluluk bilinciyle hareket etmeleri konusunda elçileri vasıtasıyla 

uyarmakta, bireyin muttakî/takvâ sahibi olduğunun en önemli göstergesinin O’nun emir 

ve yasaklarına karşı gösterilen duyarlılık olduğunu ifade etmektedir. Yüce Allah’a karşı 

sorumluluk bilinci içerisinde hareket edenlerin mutlaka mutlu sona ulaşacakları bildi-

rilmektedir.  
                                                                 
60  Fromm, Psikanaliz ve Din, ss. 34-35. 
61  Hüseyin Peker, Din Psikolojisi, İstanbul: Çamlıca Yayınları, 2003, s. 80. 
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3.1.3. Gaybî Konulara İman Etme 

Gayb kavramı, “gözle görülmeyen ve insanın somut bilgi alanına girmeyen her şey”62 

anlamına gelmektedir. Duyularla algılanamayan alemi63 ve beşeri bilginin sınırını aştığı 

için insan aklının uzanamadığı alanı ifade eden gayb, iman alanı içindedir.64 Bu bağ-

lamda Son Saat’in ne zaman gerçekleşeceği, insanın yarın ne kazanacağı, ne zaman ve 

nerede öleceği65 gibi hususlar gaybî konular arasında yer almaktadır.   

Gaybı, Allah’tan başkası bilemez. “Gaybın anahtarları yalnızca O’nun katındadır. Onu 

başkası değil, yalnızca O bilir. O, karada ve denizde olan biten her şeyi bilir. Hiçbir 

yaprak düşmez ki, O bunu bilmesin. Yerin derinliklerinde bir tek tohum, yaş-kuru hiçbir 

şey yoktur ki, apaçık bir Kitap’ta olmasın”66 âyeti bu gerçeği ifade etmektedir.  

Bu bağlamda peygamber dahi olsa insanlar gaybı bilemezler. Bu hakikat âyetlerde şöyle 

yer almaktadır: “Sana soruyorlar: ‘Son Saat ne zaman gelip çatacak?’ Cevap ver: ‘Onun 

bilgisi, yalnızca Rabb’imin katındadır. Onun vaktini O’ndan başka ortaya koyacak kim-

se yoktur. O, bütün ağırlığıyla göklerde ve yerde kopacak, sizi haberiniz olmadan ansı-

zın yakalayacaktır. Sanki senin ısrarla o bilginin peşine düşüp elde etmen mümkünmüş 

gibi onu sana soruyorlar. De ki: ‘Onun gerçek bilgisi yalnızca Allah katındadır. Ne var 

ki, insanların çoğu bunu bilmezden geliyor.’ De ki: ‘Allah dilemedikçe, ben (dahi) ken-

dime ne yarar sağlayabilirim ne de zararı önleyebilirim. Zira eğer gaybı bilseydim, ken-

dime tüm güzelliklerden daha çok pay ayrılmasını sağlardım; üstelik kötülük de semti-

me uğramazdı. Ne var ki ben, inanan insanlar için yalnızca bir uyarıcı ve müjdeci-
                                                                 
62  İsfehânî, Müfredât, s. 372. 
63  Peker, Son İlâhî Mesaj Kur’ân ve Açıklamalı Meâli, s. 1; Mehmed Said Hatiboğlu, Hz. Peygamber 

ve Kur’ân Dışı Vahiy, Ankara: Otto Yayınları, 2009, ss. 17-18. 
64  Bayraklı, Tefsîr, I, 172. 
65  Lokmân 31/34. 
66  En‘âm 6/59. Cinler de gaybı bilemezler. Hz. Süleymân kıssasına dair bir âyette bu durum şöyle dile 

getirilir: “(Süleymân’ın görkemli iktidarına rağmen) bir zaman geldi, ölüm hakkındaki yasamız ona da 
hükmetti. Bastonunu kemiren ağaç kurdu da olmasaydı, öldüğünü onlara bildiren bir delil asla olma-
yacaktı. Nihayet (baston kırılıp) Süleymân devrilince, (bir gerçek) anlaşılmış oldu. Şayet cinler gaybı 
bilmiş olsalardı, o küçük düşürücü cezaya katlanmalarına gerek olmazdı.” (Sebe’ 34/14). Bu âyetten 
de anlaşılacağı gibi gaybı bilememek, etrafta meydana gelen pek çok olayın farkına varamamak de-
mektir. Cinlerin Hz. Süleymân’ın ölümünü fark edememiş olmaları, onların gaybı bilmediklerinin 
apaçık delilidir. Âyette geçen ُّتَبَيَّنَتِ الْجِن /tebeyyeneti’l-cinnü cümlesini “Cinlerin gerçek hal ve durum-
ları açığa çıktı” anlamında alan Mevdûdî, şu değerlendirmede bulunmaktadır: “Birinci anlamı kabul 
ettiğimizde ayet şu manaya gelir: ‘Cinler, gayb hakkında bilgi sahibi oldukları iddialarının asılsız ol-
duğunu anladılar.’ İkinci anlama göre ise ayet şu manaya gelir: ‘Cinlerin gayb bilgisine sahip olduğu-
nu sanan insanlar, bunun asılsız olduğunu idrak ettiler.” (Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, IV, 456). 
Hangi tarafından bakılırsa bakılsın cinlerin gaybı bilemedikleri bu âyette kesin olarak ortaya konmak-
tadır. 
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yim.”67 Öte yandan insanların gaybî konulardan olan kıyametin kopuş zamanını bile-

memelerinin şu faydasının olduğu dile getirilmektedir: “Kullar, kıyametin ne zaman 

kopacağını bilmedikleri için bu konuda sürekli olarak tedbirli davranırlar; bu durum 

onları hem daha fazla itaatta bulunmaya sevkeder hem de günah işlemekten alıkor.”68  

Gaybı bilme kudretine sahip olmayan mü’min insanın ona inanması, Yüce Allah’ın bir 

emridir. Zira gayba iman etmeyip şüpheler içinde bocalayan bireyin davranışlarının bir 

istikamet ve dengede olması mümkün değildir. Davranışların olgunluğa ulaşabilmesi 

için zihnin şüphe, hurafe, vehim ve yanlış düşüncelerden arınması gerekir. Gayb alemini 

inkâr edenin dünyası da zindan olur.69 Dağın arkasını görememe, kesinlikle orada mev-

cut olan hakikatlerin yokluğuna işaret etmez.70 Bilakis insan unsurunun kabiliyet ve 

sınırını belirler. Bu yüzden insanın gayba iman etmesi gerekmektedir. 

Gayba imanın bir şubesi konumundaki ahirete iman noktasında da asla şüpheye düş-

memek gerekir. Bugün kişilerin hatada ısrar etmelerinin ve imanlarının gereğini yerine 

getirmemelerinin sebebi ahirete iman noktasındaki zaaflardır. Ayrıca eyleme dönüşme-

yen iman da dinî bir mana ifade etmez.71 O halde kul, imanının gerektirdiği aksiyonu 

gerçekleştirmek durumundadır.    

Ahiret inancı, bu dünyayı Mahşer Günü gerçekleşeceği kesin olan hesaba göre ayarla-

mak için mükemmel bir imkân sunmaktadır. Allah inancını tamamlayan ve insan haya-

tının bir amacı olduğunu vurgulayarak varlığa anlam kazandıran kaynak, Kur’ân’ın ge-

tirdiği ahiret fikridir.72 Ahiret hayatına ilişkin cennet ve cehennem kavramları da ahlâkî 

açıdan bireyin hayatında kendini göstermekte ve onun vicdanında denetim mekanizması 

oluşturmaktadır.73 Yaptığı her şeyin karşılığını mutlaka göreceğini bilmesi ve bunu de-

rununda hissetmesi, insanın davranışlarını kontrol etmede kendisine yardımcı olan en 

                                                                 
67  A‘râf 7/187-188. İnsanların gaybı bilemeyeceklerine dair başka âyetler için bk. En‘âm 6/50; Hûd 

11/31; Neml 27/65. 
68  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, IV, 483-487. 
69  Ali Bulaç, İnsanın Özgürlük Arayışı, İstanbul: İz Yayıncılık, 1995, s. 170. 
70  Nevzat Tarhan, İnanç Psikolojisi – Ruh, Beyin ve Akıl Üçgeninde İnsanoğlu, İstanbul: Timaş 

Yayınları, 2010, s. 163. 
71  Sezen, İslâm Sosyolojisine Giriş, s. 87. 
72  Fazlur Rahman, Ana Konularıyla Kur’ân, çev. Alpaslan Açıkgenç, Ankara: Ankara Okulu 

Yayınları, 1993, s. 20. 
73  Toshihiko İzutsu, Kur’ân’da Allah ve İnsan, çev. Süleyman Ateş, Ankara: Kevser Yayınları, ty., ss. 

78-82. 
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önemli etkendir.74 Hulasa İslâmî inanç ve ibadetlerin arka planında Yüce Allah’a dönüş 

vardır. Gayba iman, mü’minin en belirgin özelliklerindendir. Gaybî konuların içyüzüne 

vakıf olmadığı halde Müslüman buna gönülden inanır.   

İnsanlar gaybî haberlerden ancak vahiy yoluyla haberdar olabilirler. Bu manada 

Kur’ân’da anlatılan kıssalar da Hz. Peygamber ve ümmeti için gaybî haberlerdendir ve 

onlar hakkında ancak Allah’ın vahiy göndermesiyle gerçek bilgi sahibi olmuşlardır.75  

Kur’ân kıssaları bağlamında gaybı sadece Yüce Allah’ın bildiğine dair şu örnekleri ha-

tırlatmak istiyoruz: 

a) İsrâiloğullarına gelecekle ilgili bilgi verilmesi 

Kur’ân’da İsrâiloğullarına gelecekte yaşanacak birtakım hadiseler hakkında önceden 

bilgi verildiği bildirilmektedir. Bu bağlamda İsrâiloğulları hakkındaki, “İsrâiloğullarına 

kitapta (şunu) bildirdik: ‘Mutlaka yeryüzünde iki kez bozgunculuk çıkartacak ve küs-

tahça böbürlenip büyüklük taslayacaksınız”76 âyeti son derece dikkat çekicidir.  

İsrâiloğullarına bildirilen iki bozgunculuk faaliyetinden birincisi, kendilerine peygam-

ber olarak gönderilen Hz. Şa‘yâ’yı öldürmeleri,77 ikincisi de Hz. Yahyâ’yı katletmeleri 

ve Hz. Îsâ’yı çarmıha germeleridir.78 Bu hadiseler henüz gerçekleşmeden kendilerine 

bilgi verilmiş olması hasebiyle bunlar hem İsrâiloğulları hem de diğer insanlar için 

gaybî haberlerdendir. 

b) Kur’ân’da Romalıların gelecekteki zaferi hakkında bilgi verilmesi 

Kur’ân’da Romalılar hakkında şöyle buyrulmaktadır: “Rumlar yenilgiye uğradılar. (Üs-

                                                                 
74  Maulana Vahiduddin Khan, Man Know Thyself, India: 1998, s. 8.  
75  Konuya ilişkin Kur’ân’da yer alan şu âyetler söz konusu gerçeği ifade etmektedir: i. “Bu olay, sana 

vahyettiğimiz gaybî haberlerden biridir. Üstelik sen, onlar tuzak kurmak amacıyla plan yapmak için 
bir araya geldiklerinde onların yanında da değildin.” (Yûsuf 12/102). ii. “Biz (vadinin bir yamacında) 
Mûsâ’ya bu emri bildirirken, sen öbür yamacında değildin. Dolayısıyla (olan biteni oradan) izleyen 
tanıklardan da değildin.” (Kasas 28/44). iii. “(Ey Nebî!) Sana aktardığımız bu bilgi, senin gıyabında 
olup biten olayların haberlerindendir. İçlerinden hangisi Meryem’i himaye edecek diye kur’a 
çektiklerinde sen yanlarında değildin. Onlar, (bu konuda) birbirleriyle tartışırlarken de yanlarında 
değildin.” (Âl-i İmrân 3/44).  

76  İsrâ 17/4. Zemahşerî’ye göre, bununla İsrâiloğullarına gönderilen ilâhî mesajların kastedildiği açıktır. 
(Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 438).  

77  Ebû ‘Abdillâh Muhammed b. Ahmed el-Kurtubî, el-Câmî‘ li Ahkâmi’l-Kur’ân, Beyrut: Dâru 
İhyâi’t-Türâs, 1985, V, 216. 

78  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, V, 285-291. 
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telik) en yakın yerde. Ama onlar, bu yenilgilerinin ardından yeniden galip gelecekler; 

(hem de) birkaç yıl içerisinde. (Tabi ki) mutlak karar, Allah’a aittir. (Şimdi müşriklerin 

sevindiği gibi) o gün de mü’minler sevinecekler; Allah’ın yardımı sayesinde… O, dile-

diğine yardım eder. Zira O, her işinde mükemmel olan sonsuz merhamet sahibidir. (Bu) 

Allah’ın kesin vaadidir. Allah vaadinden dönmez; ne var ki insanların çoğu (bunu) bil-

mezler: Onlar sadece bu dünya hayatının görünür yüzünü tanırlar, ama onlar (görünme-

yen) öteki hayattan gafildirler.”79  

Bu âyetlerde dile getirilen gaybî bilgi kapsamında kaynaklarda şu bilgiler mevcuttur: 

Hz. Peygamber’in elçilikle görevlendirildiği yıllarda İran ve Roma dünyanın iki süper 

gücüdür. 613 yılında bu iki devlet arasında çıkan savaşı İran kazanır. İran’ın zaferi üze-

rine Mekke müşrikleri çok sevinirler ve müslümanlara Hz. Peygamber’e inananların da 

böyle bir akıbete uğrayacakları tehdidinde bulunurlar. Ne varki Yüce Allah’ın Rûm 3 ve 

4. âyetlerde ifade ettiği galibiyet Bedir günü gerçekleşir ve Roma, İran’a karşı büyük bir 

zafer kazanır.80   

Görüldüğü gibi Yüce Allah, gelecekte yaşanacak olan ve insanlar için gaybî bilgiler 

kapsamındaki bir hadiseyi önceden bildirmiştir. 

Yukarıda ifade edilen âyetlerde de görüldüğü üzere, Yüce Allah’ın dışında hiçbir varlı-

ğın gaybî konuları bilmesi söz konusu değildir. İnsanların ve cinlerin gaybı bilmemeleri, 

asla söz konusu bilginin yokluğuna ve insanların onu inkâr etme lüksüne sahip oldukla-

rına işaret etmez. Tam aksine mü’minin, beşeri bilginin ve insan aklının uzanamadığı 

alan içerisinde cereyan eden bu türden bilgilere iman etmesinin zorunluluğunu ortaya 

koyar. 

“Gayba uzak kalan insanın ona iman etmesi imkânsızdır. Gayba iman, onun hakkında 

saçma fikir beyan etmeyi engellemektir. Bakara 3’teki “gayba iman ederler” ibaresi, 

gayba saygılı oldukları için onun hakkında ileri geri konuşmazlar demektir. Kısaca di-

yebiliriz ki, Allah gaybı bilir, biz ise gayba inanırız.”81 O halde Allah’ın emir ve yasak-

larına duyarlı olan mü’minin gayba iman etmesi zorunludur. 
                                                                 
79  Rûm 30/2-7. 
80  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VI, 235-242. Bedir savaşında müslümanların müşrikleri mağlup etme-

leri ve Romalıların bu zaferinin Bedir gününe denk gelmesi hakkında Taberî şu ifadeyi kullanmıştır: 
“Bu zaferler, Bedir’de mü’minlerin müşriklere galip gelmesidir.” (Taberî, Câmi‘ul-Beyân, XXI, 12). 

81  Bayraklı, Tefsîr, I, 174. 
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İnançlı insanın gayba iman etmesinin psikolojik sebebini şöyle dile getirmek mümkün-

dür: Gayb, duyularla algılanamayan âlemi ifade etmektedir.82 İnsanın sahip olduğu du-

yusal özellikler ise, kainatta varlığından şüphe edilmeyen maddî-manevî her şeyi somut 

olarak ortaya koyma yeteneğine sahip değildir. Çünkü insanın görme, işitme, tatma, 

hissetme gibi belirli sınırları olan birtakım özellikleri vardır. Bu özellikler, gayb âlemi 

hakkında somut bir bilgi sahibi olacak yeterlilikte değildir. Ancak söz konusu nitelikler 

akıl ve irade ile birleşince iman ortaya çıkar ve inançlı insan şu gerçeği gayet iyi bilir: 

Duvarın arkasını göremiyor olmak, orada var olan birtakım hakikatlerin yokluğuna işa-

ret etmez. Bilakis insanî özelliklerin sınırlılığına delalet eder. Bu nedenle inançlı insan, 

gaybî konulara iman etmek durumundadır.   

Sözün özü şudur: Allah’a karşı sorumluluğunun farkında ve O’nun mesajına duyarlı 

olan bilinçli bir mü’min, kesinlikle gayba inanmalıdır ve gerçekte var olduğu halde be-

şeri bilgi kapsamında olmayan konularda bilgisizce konuşmamalıdır.  

3.1.4. Şükretme 

Şükür, “Allah’ın kullarına verdiği sayısız nimetin etkisinin onların dilinde övgü, kalbin-

de sevgi ve organlarında da itaat olarak ortaya çıkmasıdır.”83 Şükür, “görülen iyiliğe 

karşı gösterilen memnunluktur, minnettarlıktır.”84 Şükür, “verilen nimet ve yapılan iyi-

lik karşısında kulun denenmesidir.”85 Şükür, “ele geçene teşekkür etmektir.” Zira her 

ikram sahibi, kendisine teşekkür edilmesini önemser. Bu manada yaratılış bir ağaç ise, 

şükür de bu ağacın meyvesidir. Teşekkür etmek, o canlının yaşadığının ispatıdır.86 Çün-

kü teşekkür, şükrün söze ve bedene yansımış halidir.87 Şükürsüzlük ise, ikramda bulu-

nanı yalanlamak anlamına gelir. Şükürsüzlüğün ölçüsü hırs ve doyumsuzluk iken, şük-

rün ölçüsü yetinme, kanaat, razı olma ve memnuniyettir.88  

Teşekkür daha çok insanlar arası diyalogda, şükür ise Yüce Allah’la olan iletişimde 

kullanılır. Teşekkürün bireyler arası iletişime katkısı çok büyük olduğu gibi şükrün de 

                                                                 
82  Hatiboğlu, Hz. Peygamber ve Kur’ân Dışı Vahiy, ss. 17-18; Peker, Son İlâhî Mesaj Kur’ân ve 

Açıklamalı Meâli, s. 1. 
83  İsfehânî, Müfredât, s. 266; İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, VIII, 115-117. 
84  Hüseyin Peker, İdare Edemem Anne, İstanbul: Timaş Yayınları, 2010, s. 13. 
85  Celal Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, İstanbul: Marifet Yayınları, 1994, s. 367. 
86  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 104. 
87  Peker, İdare Edemem Anne, s. 13. 
88  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 104. 



 127 

Allah’la olumlu iletişim kurmadaki rolü çok büyüktür. Zira şükür, sahip olunan her tür-

lü nimetin Allah tarafından verildiğini bilmenin bir ifadesidir.89 Bu yönüyle şükür, insa-

na Yüce Allah’ın rızık verenlerin en hayırlısı olduğu90 gerçeğini de hatırlatmaktadır. 

“Şükür, nimet verilince yapılır; şükürden daha geniş kapsamlı olan hamd ise, nimet ve-

rilse de alınsa da her zaman yapılır. Zira verirken de alırken de kul, Allah’ın gündemin-

dedir ve O’nun gündeminde olmak ancak hamdi gerektirir. Nimeti alınca da hamdetmek 

anlaşılır bir durumdur. Zira nimeti veren, daha büyüğünü vermek için küçüğünü almış 

olabilir veya bir musibet daha büyük bir belaya kalkan olabilir veyahut dünyada alıp 

ahirette daha büyüğünü verebilir.”91 Bizim hemen anlayamayacağımız bütün bu hikmet-

ler hamdetmek için yeterlidir. 

Kur’ân-ı Kerîm’de defalarca dile getirilen şükür ve hamd konusunda şu âyetleri özellik-

le not etmek gerekir:  

ı. “…Artık hatırlayın Allah’ın nimetlerini de, kötülüğü yaygınlaştırarak ahlâkî çürüme-

ye meydan vermeyin!”92  

ıı. “Katımızdan bir nimet olarak şükredenleri Biz, işte böyle ödüllendiririz.”93  

ııı. “Ey İsrâiloğulları! Bir dönem size verdiğim nimetlerimi hatırlayın! Siz, bana verdi-

ğiniz sözde durun ki, Ben de size olan vaadimi tamamlayayım ve kaygınızın merkezin-

de sadece Ben olayım!”94 Tabâtabâî, son âyetle ilgili şu değerlendirmeyi yapmaktadır: 

Kur’ân’da Yüce Allah, Yahudilerin tutumunu kınamak amacıyla yüzden fazla âyette onlara 
verdiği nimetten, kazandırdığı seçkin ve onurlu konumdan, buna mukabil onların sözlerinde 
durmamalarından ve takındıkları inkârcı, inatçı ve dik başlı tavırlardan söz ediyor. Ulusal 
tarihleri boyunca başlarından geçen olayları içeren on iki kıssaya değinerek onlara uyarıda 
bulunuyor. İşledikleri suçlar, kazandıkları günahlar, kendilerine indirilen kitapta yasaklan-
mış olmasına rağmen bir türlü vazgeçmedikleri huylar, katı kalpli ve sapkın mizaçlı olduk-
ları için akıllarını gereği gibi kullanmadıkları hatırlatılıyor. Söz konusu kıssaların tümü, 
ilâhî lütuf ve inayetin damgasını taşıyor. Bu nedenle onların Yüce Allah’a verdikleri sözü 
tutmaları ve şükretmeleri gerekiyor.95  

                                                                 
89  Peker, İdare Edemem Anne, s. 13. 
90  Cum‘a 62/11. 
91  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 3. 
92  A‘râf 7/74. 
93  Kamer 54/35. 
94  Bakara 2/40. İsrâiloğullarına Allah’ın verdiği nimetleri hatırlatan başka âyetler için bk. Bakara 2/47, 

49-50, 60, 122; Mâide 5/20; İbrâhîm 14/6; Tâhâ 20/80-81. 
95  Tabâtabâî, el-Mîzân, I, 233. 
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Burada da dikkat çekildiği üzere kulların emanetçisi oldukları her şey kendilerine Yüce 

Allah tarafından takdim edilmektedir. Dolayısıyla bunca nimet için elbette şükür ge-

rekmektedir. Zira kulun şükretmesi Yüce Allah’ı memnun eden bir davranıştır. Bu ko-

nuda Hz. Peygamber’in şu ifadeleri dikkat çekicidir: “Allah, kulunun bir şey yiyip içtik-

ten sonra şükretmesinden hoşnut olur.”96 

Bütün bu âyetler, hadis ve yapılan değerlendirme insana, hem kendisine ikram edilen 

nimet karşılığında şükretmesi gerektiğini hatırlatmakta hem de şükredenlerin daha baş-

ka nimetlerle ödüllendirileceklerini müjdelemektedir. 

Yüce Allah’a şükretme bağlamında Kur’ân kıssalarından şu örnekleri verebiliriz: 

a) Hz. Nûh’un şükrü 

Hz. Nûh kıssasına ilişkin âyetlerde şöyle buyrulur: “Ardından sen ve beraberinde bulu-

nanlar gemiye yerleşir yerleşmez deyin ki: ‘Zalim kavimden bizi kurtaran Allah’a son-

suz hamdü senalar olsun!”97 “Siz, ey Nûh’la birlikte (gemide) taşıdıklarımızın soyundan 

gelenler! Unutmayın ki o, hep şükreden bir kuldu!”98 Bu âyetlerde her konuda insanlara 

örnek teşkil eden bir peygamber, şükür ve hamd konularında da örnek gösterilmektedir.  

b) Hz. İbrâhîm’in şükrü 

Şükür konusunda Hz. İbrâhîm kıssasında zikredilen şu âyetler dikkat çekicidir: “O, ken-

disini seçip dosdoğru bir yola yönelten (Allah’ın) nimetlerine hep şükretti.”99 “Siz Al-

lah’tan başka birtakım putlara tapıyorsunuz, yalan şeyler uyduruyorsunuz. Sizin Al-

lah’tan başka taptıklarınız size rızık veremezler. Siz rızkı Allah’ın yanında arayın, O’na 

tapın ve O’na şükredin. O’na döndürüleceksiniz.”100 Bu âyetlerde şükreden kul takdir 

edilmekte, putperestlik yasaklanmaktadır. Sadece gerçek manada rızık verici olan Al-

lah’a kulluk ve şükür emredilmekte ve dönüşün Allah’a olacağı kesin olarak bildiril-

mektedir. 

 

                                                                 
96  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Zikr, 48/24, (c. III, s. 2095). 
97  Mü’minûn 23/28. 
98  İsrâ 17/3. 
99  Nahl 16/121. 
100  ‘Ankebût 29/17. 
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c) Nimete karşı şükrün gerekliliği 

Kur’ân’da Sebeliler kıssasında şu ifadelere yer verilmektedir: “Doğrusu (bu), yurtların-

da bir dizi ibret bulunan Sebe’ halkı için de geçerliydi. Sağdan ve soldan boylu boyunca 

uzanan cennetler (gibi bir doğa, hal diliyle sanki şöyle sesleniyordu): “Rabb’inizin size 

bahşettiği rızıktan nasiplenin, ama O’na olan şükrünüzü de eda edin! (İşte) tarifsiz gü-

zellikte bir yurt ve tarifsiz bağışlayıcı bir Rab!”101 Bu âyet, Allah’ın verdiği her çeşit 

nimetten nasiplenmeyi serbest bırakmakta ancak, faydalanılan nimetlere şükretmeyi 

emretmektedir. 

d) Allah’a şükür, anne-babaya teşekkür 

Yüce Allah, Hz. Lokmân’ın oğluna vasiyetlerini içeren bir âyette şunları ifade etmekte-

dir: “Biz insana anne-babasına iyi davranmasını emrettik. Annesi onu ağır acılara katla-

narak karnında taşıdı ve onun sütten kesilmesi iki yılda gerçekleşti. Şu halde (ey insan), 

Bana ve anne-babana şükret! (Ama sonunda) dönüş, yalnızca Banadır”102 Bu âyette 

Yüce Allah, vermiş olduğu nimetlere karşı kendisine şükredilmesini istemekte ve evlat 

üzerindeki hakkı sebebiyle de ana-babaya teşekkür edilmesini emretmektedir. O, ayrıca 

şükreden kimsenin kendisi için şükretmiş olacağını103 ve şükredenleri 

ödüllendireceğini104 belirtmektedir. “Kullarımdan şükreden azdır!”105 âyeti, Allah’ın 

şükrünü eda etmenin çok zor bir iş olduğuna işaret etmektedir. Öte yandan şükürleri 

nedeniyle Hz. Nûh106 ve Hz. İbrâhîm107 Kur’ân’da övülen iki peygamber olarak karşı-

mıza çıkmakta ve günün insanı için örnek teşkil etmektedirler.  

Yukarıdaki bilgilerden hareketle psikolojik açıdan bireyi şükretmeye sevkeden sebepleri 

şu şekilde ifade etmek mümkündür:  

ı. Nimetin bereketlenip kalıcı olmasını sağlama isteği: Kur’ân kıssaları, kendisine veri-
                                                                 
101  Sebe’ 34/15. Kur’ân kıssalarında nimetin asıl sahibine şükür ve hamd etmeyi emreden başka âyetler 

için bk. Bakara 2/52, 56; Mâide 5/110; A‘râf 7/144; İbrâhîm 14/7; Enbiyâ 21/80; Neml 27/19; 
Lokmân 31/12; Mü’min 40/55. 

102  Lokmân 31/14. 
103  “Şükreden kendisi için şükretmiş olur.” (Neml 27/40). 
104  “Allah’ın izni olmadan hiçbir kişi ölmez. (Ölüm) belirli bir süreye göre yazılmıştır. Kim dünya 

sevabını (menfaatini) isterse, kendisine ondan veririz. Kim ahiret sevabını isterse, kendisine ondan 
veririz. Şükredenleri mükâfatlandıracağız.” (Âl-i İmrân 3/145). 

105  Sebe’ 34/13. 
106  “(Ey) Nûh’la beraber (gemide) taşıdıklarımızın çocukları! Doğrusu o (Nûh), çok şükreden bir kuldu. 

(Siz de atanız gibi olun).” (İsrâ 17/3). 
107  “O’nun nimetlerine şükredici idi. (Allah) onu seçmiş ve doğru yola iletmişti.” (Nahl 16/121). 
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len nimete şükreden kişinin kazançlarını, nankörlük edenin de kayıplarını dile getirmek-

tedir. Bu nedenle -faydacı bir anlayış da olsa- sahip olduğu nimetlerin/güzelliklerin 

kendisinde devamlı olmasını isteyen insan, bu devamlılığın sağlanması adına Allah’a ve 

kullarına karşı birtakım görevleri yerine getirmek durumundadır. Bu kapsamda öncelik-

le nimet veren güce sonsuz şükür/teşekkür duyguları içinde olmak gerekmektedir.108 

Zira söz konusu nimeti veren kudret, hakkı îfâ edilmediği zaman almaya da muktedirdir. 

Öte yandan İslâm’ın sosyal kardeşlik projesinde yer alan zekat ve sadaka verme, hayır-

da yarışma, fakiri doyurma gibi ibadetler nimetin kalıcı olmasını sağlayan ve şükrün 

fiilî anlamda en güzel ifade biçimlerinden olan güzel davranışlardır. İşte kendisine veri-

len nimetin bereketlenmesini ve kalıcı olmasını isteyen birey sözü edilen güzel davra-

nışları yerine getirme gayretindedir.    

ıı. Ahlâkî olarak iyilik yapana teşekkür etme eğilimi: Kur’ân, teşekkürü kıssalar yoluyla 

insanî bir görev olarak takdim etmektedir. Bu doğrultuda -ahlâkî davranışlar sergileme 

gayretinde olan- insan, kendisine iyiliği dokunan herkese teşekkür etmeyi bir görev te-

lakki etmektedir. Örneğin, lokantada yemeğini getiren garsona insan teşekkür etmekte-

dir. Aslında garsonun görevi yemeği getirmektir. Bu iş için belli bir ücret de almaktadır. 

Ayrıca müşteri yediği yemeğin parasını da ödemektedir. Bütün bunlara rağmen hizmet-

ten yararlanan kişi, insan olmanın bir sonucu olarak muhatabına teşekkür etmektedir. 

Bu son derece insanî ve güzel bir davranıştır. Buna mukabil ücretli bir lokantada ücret 

alan bir garsonun yaptığı hizmete teşekkür eden inançlı insan, kendisine sayısız nimet 

verdiği halde hiçbir ücret talep etmeyen Yüce Allah’a şükretme hususunda gerekli sa-

mimiyeti göstermek istemektedir.  

Diğer taraftan günümüzde en büyük değer maddeye/dünyalığa verilmektedir. Bu neden-

le mü’minin düşünce yapısını ve hayat anlayışını meydana getiren temel prensipler son 

derece önemlidir. “En büyük zenginlik kanaattir”109 anlayışını benimseyen kişi, hem 

huzur bulur hem de dünya nimetinin artmasını garantilemiş olur. İktisadın zenginlik, 

israfın da fakirlik sebebi110 olduğunun bilincinde olan insan, kanaat sahibi olmalı, nime-

tin sayısal çokluğunun değil, niteliksel değerinin farkına varmalı ve sahip olduklarının 

                                                                 
108  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 104. 
109  Ebu’l-Fidâ İsmâîl b. Muhammed el-‘Aclûnî, Keşfü'l-Hafâ ve Müzîlü'l-İlbâs: ‘Ammâ İştehera 

Mine'l-Ehâdîs ‘Alâ Elsineti’n-Nâs, Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l‘Ilmiyye, 1408/1988, II, 102. 
110  Ali b. Ebî Bekr Heysemî, Mecma‘u’z-Zevâid, Beyrut: Dâru’l-Kitâbi’l-‘Arabî, H. 1407, X, 253. 
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kıymetini bilmelidir. Bu nedenle mü’mine düşen görev, Allah’ın kendisine vermiş ol-

duğu nimetlere hangi şartlarda olursa olsun şükretmektir. Zira şükür, insana kulluk bi-

linci kazandırmasının yanı sıra nimetin bereketini de artıran önemli bir etkendir. Kısaca, 

sağlam iman sahibi bir kul olmak ve sağlıklı bir kişilik kazanmak isteyenler için, Hz. 

Peygamber’in “neden bu kadar fazla ibadet ediyorsun?” sorusuna, “şükreden bir kul 

olmayayım mı?”111 cevabını vermesi son derece yol göstericidir. Bu yüzden insan, neye 

sahip olursa olsun, asla nimetin asıl sahibine şükretmeyi unutmamalıdır.  

3.1.5. Duâ Etme 

Allah-insan ilişkisinin en merkezî kavramlarından birisi olan ve d-‘a-v fiilinin masdarı 

konumundaki duâ, sözlükte “çağırmak, seslenmek, istemek, yardım talep etmek” mana-

larına gelmektedir. Duâ kavramı dini bir terim olarak ise, “Allah’ın yüceliği karşısında 

kulun aczini itiraf etmesi, sevgi ve saygı duyguları içinde O’nun lütuf ve yardımını di-

lemesidir.”112 Duâ, “ibadetin özüdür.”113 Duâ, “hayatın anlamının düşünülmesidir.”114 

Duâ, “insanın yaratılışından kaynaklanan rûhî bir ihtiyaçtır.”115 Duâ, “ruhun Allah’a 

yükselişi veya hayat harikasını ve mucizesini yaratan bir varlığa karşı gösterilen sevgi 

ve tapma fiilidir. Bu yönüyle duâ, insanın görünmez bir varlıkla, mevcudatın yaratıcı-

sıyla, herkesin kurtarıcısı ve korucusuyla fikren ve hissen ilişkiye geçmek için yapılan 

gayreti temsil eder.”116 

“Duâ, insanın Yüce Allah karşısındaki esas duruşudur. Furkân 77. âyet, duânın insanın 

varlık sebebi olduğunu göstermektedir. Bu yüzden duâ, ibadetin iliğidir. Aslında duâ 

etmek, bizzat kabul olmuş bir duâdır. O halde ey insan! Duânın kabul olup olmadığına 

değil, duâ edip etmediğine bak! Zira duâ eden kalp, Yüce Allah’la sürekli diyalog ha-

lindedir.”117   

“Duâ, Yüce Allah’ın mutlak iradesi ve sınırsız kudreti karşısında kulun acziyetini ifade 

ve itiraf manasına gelmekle birlikte O’nun kendisine verdiği yapıp-etme hürriyetini kul-
                                                                 
111  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Teheccüd, 19/6, (c. II, s. 44).  
112  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, V, 266-270. 
113  Ebû Îsâ Muhammed b. Îsâ et-Tirmizî, es-Sünen, De‘avât, İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992, 45/1, (c. V, 

s. 456). 
114  Jean Greisch, Wittgenstein’da Din Felsefesi, çev. Zeki Özcan, Bursa: Asa Kitabevi Yayınları, 1999, 

s. 24. 
115  Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 228. 
116  Alexis Carrel, Duâ, çev. M. Alper Yücetürk, İstanbul: Yağmur Yayınevi, 2001, s. 37. 
117  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 712. 
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lanmaya başlaması anlamına da gelmektedir. Bu yönüyle duâ, İlâhî Davet’e icabet et-

mektir.”118 Ancak ilâhî davete icabetin gerçekleşmesi için kulun duâ etmesi şarttır. Bu 

konuda Kur’ân’da şöyle buyrulur: “Eğer kullarım sana Benden soracak olurlarsa iyi 

bilsinler ki Ben çok yakınım. Bana duâ edenin çağrısına hemen karşılık veririm. Öyley-

se onlar da Bana karşılık versinler ve Bana tam güvensinler ki, hak yoluna yöneltilsin-

ler.”119 Konu bağlamında Hz. Peygamber’in şu ifadeleri dikkat çekicidir: “Allah’a duâ 

eden herkese Allah icabet eder. Bu icabet, ya dünyada peşin olur ya da ahirete saklanır 

veyahut duâ ettiği miktarca günahından hafifletilir. Yeter ki günah talep etmemiş, sıla-i 

rahmin kopmasını istememiş ve acele etmemiş olsun.”120 “Allah, duâlarınızı kabul eder. 

Ancak kabul edilmesi için acele etmeyin; duâ ettim de kabul edilmedi demeyin!”121 

Bütün bunlar duânın Allah ile kul arasında iletişimi sağlayan değerli bir ibadet olduğu-

nu ve yapılacak her duânın Allah tarafından kabul edileceğini göstermektedir. 

Duâ, önemli bir ibadettir, kulluk makamının en üst derecesidir. İnsan, ancak duâ saye-

sinde Allah’ın katında değer kazanır. “(Ey Muhammed!) de ki: ‘Duânız olmasa, 

Rabb’im size ne diye değer versin!...”122 âyeti bu gerçeği ifade etmektedir.  

Duâda temel amaç, insanın durumunu Yüce Allah’a arz etmesi ve O’nun lütuf ve ihsa-

nından yararlanmasıdır. Bu yönüyle duâ, kul ile Allah arasında meydana gelen bir diya-

logdur. Söz konusu diyalogun gerçekleşmesi için Allah, varlığından insanı haberdar 

etmiş, insan da varlığını kabul ettiği yüce kudret karşısında duyduğu saygı nedeniyle 

O’nunla irtibat kurma ihtiyacı hissetmiştir. Bu açıdan bakıldığında duâ, sınırlı, sonlu ve 

âciz olan yaratılmışın sınırsız ve sonsuz kudret sahibi yaratıcı ile kurduğu bir köprüdür. 

Bu nedenle insan, tarihin hiçbir döneminde duâdan uzak kalmamıştır.123 Zira Carrel’in 

dediği gibi “insan, Allah’a su ve hava kadar muhtaçtır.”124 

Duâ etmenin insanda uyandırdığı pozitif duygu, hayatın genel akışında gerekli ve fayda-

lı bir duygudur. Duâya sadece yaşlı, güçsüz ve zayıf olanlar muhtaç değildir. Bu neden-

le tüm insanlar bir şekilde duâ etme ihtiyacı hissederler. Duânın psikolojik yararının en 

                                                                 
118  Erdal Baykan, Duâ Üzerine Din Felsefesi Okumaları, Van: Bilge Adamlar, 2009, s. 42. 
119  Bakara 2/186. 
120  Tirmizî, es-Sünen, De‘avât, 45/13, (c. V, s. 465). 
121  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, De‘avât, 80/22, (c. VII, s. 153). 
122  Furkân 25/77. 
123  Osman Cilacı, “Duâ”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1994, IX, 529. 
124  Carrel, Duâ, s. 32. 
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çok belirginleştiği zaman ise, kişinin hasta ya da muhtaç olmadığında yaptığı duâ vakit-

leridir. Bu manada hasta ve muhtaç iken yapılan duâ ve ibadet mum ışığı ise, genç ve 

güçlü iken yapılanı güneş değerindedir. Böyle bir insanın duâsı hayranlık ve saygı 

uyandırmaktadır. Çünkü bu kişi kulluk bilinci içinde hareket etmektedir ve gelecek zor-

luklara da şimdiden manevî yatırım yapmaktadır.125 O halde mü’min, sağlıklı ve güçlü 

olduğu her zaman diliminde duâdan geri durmamalıdır. 

Öte yandan Elmalılı, İslâm’a göre kabulü kuvvetle muhtemel duânın özelliklerini şöyle 

ifade etmektedir: Duâ eden kul, i. Yüce Allah’a tam bir teslimiyet içinde olmalıdır. ii. 

Saygılı hareket etmeli, isteğini boyun bükerek arz etmelidir. iii. Sessiz ve gizli olarak 

duâ etmeli, bağırıp çağırmak suretiyle duâ ederek gösterişte bulunmamalıdır. iv. Duâdan 

manevî bir haz almalıdır.126  

Duâ kapsamında Kur’ân’da kıssaları anlatılan peygamberlerin kavimleriyle giriştikleri 

tevhîd mücadelelerini dikkate aldığımızda elçilerin, hem dünyevî ve uhrevî istekleri için 

hem de hedef kitlenin ilâhî mesaja gösterdikleri olumsuz tavırlar karşısında sıkıntıya düş-

tüklerinde, doğrudan Allah’a yöneldiklerini ve söz konusu sıkıntılardan kurtulmak için 

O’ndan yardım istediklerini şu örneklerde görmekteyiz: 

a) Hz. İbrâhîm’in duâsı 

Hz. İbrâhîm, kavminin putperest inancından kendisini ve ailesini uzak tutmak için Mek-

ke’ye hicret etmiş ve şu duâda bulunmuştur: “…‘Rabb’im! Bu beldeyi güvenli kıl; ben 

ve çocuklarımla birlikte hepimizi putlara tapmaktan uzak tut! Rabb’im! Çünkü o putlar, 

insanlardan birçoğunu saptırdılar. Artık kim bana uyarsa işte o bendendir; kim de bana 

karşı çıkarsa biliyorum ki, Sen tarifsiz bir bağışlayıcı, eşsiz bir merhamet kaynağısın! 

Rabb’imiz! İşte ben, neslimden olanları ekip biçmeye elverişsiz bir vadiye, Senin mu-

kaddes beytinin yanına yerleştirdim. Ey Rabb’imiz! (Bunu) kulluklarını yerine getire-

bilsinler diye (yaptım)! Artık insanların gönüllerini onlara meylettir; onları bereketli 

ürünlerle rızıklandır; umulur ki onlar da (bunun) şükrünü eda ederler!.. Rabb’imiz! 

Şüphesiz ki Sen, bizim gizlediklerimizi de açığa vurduklarımızı da bilirsin: Zira yerde 

ve gökte olan hiçbir şey Allah’a gizli kalmaz! Her türlü övgü ve sena, yaşlılığıma rağ-

                                                                 
125  Tarhan, İnanç Psikolojisi, s. 103. 
126  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, IV, 64-66. Duâ konusunda geniş bilgi için bk. Mustafa Çağrıcı, “Dua”, 

DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1994, IX, 529-539; Peker, Din Psikolojisi, ss. 123-131. 
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men bana İsmâîl ve İshak’ı bahşeden Allah’a aittir. Gerçekten de benim Rabb’im, 

duâları işitendir: (Öyleyse) Ey Rabb’im! Beni ve neslimden gelenleri ibadet ve kulluğun 

hakkını verenlerden kıl ve duâmı kabul buyur! Rabb’imiz! Beni, ebeveynimi ve tüm 

inananları hesapların verileceği gün affet!”127 Bu âyetlerde Hz. İbrâhîm, duâları kabul 

etme makamındaki yegane güç olan Yüce Allah’a arı-duru bir inançla yönelerek O’ndan 

kendisi, yakın akrabaları ve tüm mü’minler için hem dünyada hem de ahirette güzel bir 

gelecek istemektedir.  

b) Hz. Yûsuf’un duâsı 

Hz. Yûsuf, kardeşlerinin kıskançlığıyla başlayan ve zindanlara kadar uzanan sürgün 

hayatının ardından Mısır Devleti’ne maliye bakanı olunca, bu çileli yolculuktan sonra 

devlet yönetiminin en üst kademesinde görev almasını sağlayan ve olayların iç yüzünü 

yorumlama kabiliyetini kendisine bahşeden Allah’ı asla unutmamış ve O’na niyazını şu 

şekilde dile getirmiştir: “Rabb’im! Doğrusu, bana iktidarı Sen bahşettin! Yine Sen öğ-

rettin bana olayların doğru yorumunu! (Ey) gökleri ve yeri yoktan var eden! Hem bu 

dünyada hem de öte dünyada yârim, yardımcım sensin! Canımı, varlığını sana adamış 

biri olarak al ve beni iyiler arasına kat!”128 Bu âyette Hz. Yûsuf, Yüce Allah’a hayatının 

geçmişte kalan bölümüne atıfla kendisine lütfettiği nimetlerin farkındalığını ortaya ko-

yarak şükür, gelecek için de duâ etmektedir. 

c) Mucizeler karşısında iman eden sihirbazların duâsı 

Hz. Mûsâ’nın göstermiş olduğu mucizeler karşısında “Âlemlerin Rabb’ine inandık! 

Mûsâ ve Hârûn’un Rabb’ine!”129 ifadeleriyle Allah’a iman eden zamanın en meşhur 

sihirbazlarının da duâda bulundukları anlaşılmaktadır. Söz konusu imanları karşısında 

Firavun kendilerini el ve ayaklarını çaprazlama kesip ardından asmak şeklinde ölümle 

tehdit edince, onlar şöyle duâ etmişlerdir: “Rabb’imiz! Sabır yağdır üzerimize ve varlı-

ğımızı sana adamış olarak canımızı al!”130 Bu ifadeler, sadece ve sadece Yüce Allah’a 

                                                                 
127  İbrâhîm 14/35-41. “Hz. İbrâhîm’in bu duâsı, Allah’ın sınırsız nimetinin farkında olup şükranlarını dile 

getiren birinin duâsı olduğuna göre kendinden önceki 34 âyetle sonraki 42. âyeti de birbirine bağla-
maktadır.” (Esed, Kur’ân Mesajı, II, 509). Hz. İbrâhîm’in Allah’a yalvarışını konu edinen başka 
âyetler için bk. Şu‘arâ 26/83-87. 

128  Yûsuf 12/101. 
129  A‘râf 7/121-122. 
130  A‘râf 7/126. Firavun’un cezalandırma sistemi ve bu durum karşısında yapılan duâya ilişkin şu 

değerlendirme yapılmaktadır: “Elin ayağın çaprazlama kesilmesi, dayanılmaz bir işkencedir. İfrâğ, 
‘kaptaki suyu tamamen boşaltmaktır.’ Büyücüler, bu acımasız işkenceye dayanmak için Allah’tan ne 
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duâ etme, dayanma ve teslim olmanın önemini gözler önüne sermektedir.  

d) Hz. Eyyûb’un duâsı 

Hz. Eyyûb, yakın akrabaları başta olmak üzere insanların kendisinden uzaklaşmalarına 

yetecek derecede ağır bir hastalığa yakalanmış, fakat o, şeytanın vesvesesine rağmen 

durumunu yalnızca Allah’a arz ederek O’ndan şöyle yardım istemiştir: “Bu dert gelip 

beni buldu, ama sen merhametlilerin en merhametlisisin!”131 Bu durum, bütün sıkıntı-

lardan olduğu gibi hastalıklardan kurtulmak için de sadece Allah’a yalvarmak gerektiği-

ni göstermektedir. 

e) Hz. Mûsâ’nın duâları 

İsrâiloğulları’nı tevhîde davetin ve Firavun’un zulmünden kurtarmanın zorluğu karşı-

sında Hz. Mûsâ’nın da Yüce Allah’a duâ ettiğini şu âyetlerde görmek mümkündür:  

ı. “(Mûsâ): ‘Rabb’im!’ dedi, ‘Onların beni yalanlamasından endişe ediyorum. Bundan 

dolayı göğsüm daralacak, dilim dolaşacaktır; işte bu yüzden Hârûn’a (da) elçilik ver! 

Üstelik ortada onların lehine, benim aleyhime olan bir suçlama da var. Bundan dolayı 

onların beni öldürmelerinden de çekiniyorum.”132 

ıı. “(Mûsâ) şöyle duâ etti: “Rabb’im! Göğsüme genişlik ver! Kolaylaştır işimi! Düğümü 

dilimden çöz ki, anlasınlar beni! Bana yakınlarımdan yükümü paylaşacak birini görev-

lendir! (Mesela) kardeşim Hârûn’u. Onun sayesinde gücüme güç kat! Görevimden bir 

                                                                                                                                                                                            
kadar sabır varsa üzerlerine boşaltmasını istemişler ve Müslümanlar olarak canlarını almasını O’ndan 
niyaz etmişlerdir. A‘râf sûresinde Firavun ile büyücülerin sahnesi burada kapanmaktadır. Firavun, 
gerçekten dediği gibi yaptı mı, büyücülerin ellerini ve ayaklarını çapraz kesip onları hurma dallarına 
astı mı, bilmiyoruz. Âyet, mü’min büyücülerin duâ sahnesiyle kıssayı kapatmaktadır. İşin böyle 
kapanması, okuyucuya düşünme payı bırakmaktadır. Zihin, olayın sonucu üzerinde düşünür. Sahnenin 
böyle kapanması, daha etkilidir. Mamafih, söz geliminden Firavun’un dediğini yaptığı 
anlaşılmaktadır.” (Süleyman Ateş, Yüce Kur’ân’ın Çağdaş Tefsiri, İstanbul: Yeni Ufuklar Neşriyat, 
1989, III, 381). Sırf Allah’a ve elçisine iman ettikleri için Firavun tarafından işkenceli bir ölümle 
tehdit edildikleri halde söz konusu inançlı insanlar, sadece Allah’a yalvararak O’ndan yardım 
beklemişlerdir. Zira onlar da anlamışlardı ki, destekçisi Allah olanlara kulların yapacağı işkence pek 
önemli değildir. Önemli olan Yüce Allah’ın değer atfedeceği bir iman sahibi olabilmektir. Bu 
çerçevede onlara gerekli olan şey dayanma güçlerini artıracak sabırdır. 

131  Enbiyâ 21/83. Hz. Eyyûb’un başına gelen hastalık ve sıkıntılar nedeniyle yaptığı duâlar ve Allah’ın 
cevabı ile ilgili başka âyetler için bk. Sâd 38/41-44. Eliaçık, Hz. Eyyûb hakkında; “Kur’ân’ın genel 
üslubu çerçevesinde Eyyûb peygamberin hangi etnik kökene mensup olduğu bilinçli bir susuş ile es 
geçilirken güçlüklere göğüs germeyi ifade eden sabır kavramı onun üzerinden örneklendirilir” 
ifadelerine yer vermektedir. (Recep İhsan Eliaçık, Yaşayan Kur’ân, İstanbul: İnşa Yayınları, 2007, 
II, 194). 

132  Şu‘arâ 26/12-14. 
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pay da ona ver ki, zaten yüce olan adını çok daha yüceltelim. Ve Seni sürekli analım. 

Kuşku yok ki Sen, bizi daima görüp duruyorsun!”133 

ııı. “Rabb’im! Beni bağışla, kardeşimi de! Ve bizi koruyucu şefkatinle kuşat! Çünkü 

sen, merhametlilerin en merhametlisisin.”134  

Yukarıda zikredilenlerin dışında Kur’ân’da kıssası anlatılan başka peygamberlerin de 

duâ örnekleri mevcuttur.135 Söz konusu örneklerde peygamberlerin ve kulluk bilinci 

içerisinde hareket eden tüm insanların yalnızca Allah’a yöneldiklerini, bağışlanma dile-

diklerini ve O’ndan başkasına asla duâ etmediklerini açıkça görmekteyiz. Çünkü insanı 

içinde bulunduğu sıkıntıdan kurtaracak olan yegane güç sahibi Allah’tır.  

Öte yandan şu psikolojik sebep bireyi Yüce Allah’a duâ etmeye sevketmektedir: 

Kur’ân’da kıssaları anlatılan peygamberlerin duâ örneklerinde de görüldüğü üzere insa-

nın, varlığından şüphe etmediği kendisinden üstün ve yüce bir kudrete inanma ve da-

yanma ihtiyacı söz konusudur. Çünkü insan, bütün yönleriyle kendi kendine yeten bir 

varlık değildir. O, yaşamakta olduğu hayatı boyunca pek çok sorunla karşı karşıya gel-

mekte, karşılaştığı bu problemler bazen onun gücünü aşan türden olabilmektedir. Bu 

nedenle insan, içinde bulunduğu sıkıntılardan kendisini kurtaracak ve rahatlatacak bir 

üstün güce sürekli ihtiyaç duymaktadır. Onun bu üstün güçle iletişimi de çeşitlilik arz 

etmektedir. Çoğu kez günlük olarak yerine getirilen düzenli ibadetler şeklinde tezahür 

eden bu iletişim, sorunlar baş gösterdiğinde özel bir duâya dönüşmektedir. Ama hangi 

halde olursa olsun insan, devamlı Yüce Allah’ı gündeminde tutmalı, O’nunla iletişimini 

sürdürmeli ve daima duâ etmelidir. Dolayısıyla insan Yüce Allah’la en kalbî iletişimini 

kurduğu duâya, Carrel’in yukarıda ifade ettiğimiz sözünde olduğu gibi hava ve su kadar 

muhtaçtır.136 Çünkü duâ edilecek ve duâya cevap verecek tek varlık Allah’tır.    

Sözün özü şudur: Yüce Allah, herkesin duâsını bir şekilde kabul eder. Bu doğrultuda şu 

                                                                 
133  Tâhâ 20/25-35. 
134  A‘râf 7/151. Hz. Mûsâ, Hz. Hârûn ve İsrâiloğulları’nın yaptığı duâlarla ilgili başka âyetler için bk. 

Bakara 2/250; Mâide 5/25; A‘râf 7/143, 149; Yûnus 10/85-86, 88; Tâhâ 20/45; Kasas 28/16-17, 21; 
Tahrîm 66/11. 

135  Bu bağlamda; Kur’ân’da Hz. Süleymân’ın duâsı için bk. Neml 27/19, Hz. Yûnus’un duâsı için bk. 
Enbiyâ 21/87-88, Hz. Zekeriyyâ’nın duâsı için bk. Âl-i İmrân 3/38-41; Meryem 19/3-10; Enbiyâ 
21/89-90, Hz. Meryem’in duâsı için bk. Meryem 19/18, Hz. Îsâ’nın duâsı için bk. Mâide 5/114, 
Ashâb-ı Kehf’in duâsı için bk. Kehf 18/10, Hz. Îsâ’nın havarilerinin duâsı için bk. Âl-i İmrân 3/53. 

136  Carrel, Duâ, s. 32. 
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veciz ifade son derece manidardır: “Hiçbir kimse, karşılığını almadığı bir duâ etmemiş-

tir.”137 Günün insanı için örnek teşkil eden bu söz, bilerek veya bilmeyerek Allah’tan 

başkasına ibadet ve duâ edilmemesi gerektiğini, samimi bir kalp ile duâ eden her kulun 

duâsına Yüce Allah’ın mutlaka cevap vereceğini ortaya koymaktadır.  

İnsan, Allah ile ilişkisinin daha üst seviyede gerçekleşeceği yanılgısıyla başka unsurları 

araya sokmamalıdır. Böylece şirke bulaşma tehlikesinden kendisini korumalı ve bu ko-

nuda aracılık yapmak isteyen istismarcılara fırsat vermemelidir. Özellikle günümüz in-

sanın önemli ölçüde itibar ettiği, türbe ve içerisinde bulunan mezarlardan medet umma 

hastalığından derhal vazgeçilmelidir. Allah’ın kullarına çok yakın olduğu ve duâ edenin 

duâsını kabul edeceği gerçeği138 asla akıldan çıkarılmamalıdır.  

3.1.6. Ödül ve Cezanın Bireyselliği 

Ödül ve ceza evrensel kavramlardır. Bu yüzden dünyada kurallara uyan insanla uyma-

yanların eşit tutulması doğru değildir. Diğer taraftan insanın psikolojik dinamiği dikkate 

alındığında onun iyi ve doğru şeyler yapmasına sebep olan şeyin “ödül”, kötülük ve 

yanlışlıklardan kaçınmasına sebep olan şeyin ise “ceza” olduğu görülmektedir. Bunlar-

dan biri olumlu, diğeri de olumsuz pekiştirme yapmaktadır. Bu nedenle iyi ve kötü duy-

guların ölüm sonrası bir karşılığı olacağını bilmek insanı daha fazla çalışmaya itecektir. 

Cennet ve cehennem kavramları da bu açıdan insanları iyiye ve doğruya motive etmek-

tedir.139 Zira insan birtakım sorumluluklar üstlenmiştir. Bu sorumluluğu paralelinde 

onun iyi davranışları cennetle ödüllendirilecek, kötüleri de cehennemle cezalandırıla-

caktır. 

Bireylere ödüllendirilecek davranışları benimsetme adına ahlâklı ve huzurlu bir toplum 

inşa etmek son derece önemlidir. Bu doğrultuda her bir birey kendi toplumu için bir 

sorumluluk almalı ve bu sorumluluğunun gereklerini yerine getirmelidir. Bu paralelde 

İslâm dini de toplumu olumlu yönde değiştirme ve geliştirme adına onu yeniden yapı-

                                                                 
137  Carrel, Duâ, s. 45.   
138  “Kullarım, sana Benden sorarlarsa (söyle): Ben (onlara) yakınım. Bana duâ edenin duâsına karşılık 

veririrm. O halde onlar da Bana karşılık versin (Benim çağrıma uysun)lar. Bana inansınlar ki, doğru 
yolu bulmuş olsunlar.” (Bakara 2/186); “Rabbiniz buyuruyor ki: ‘Bana duâ edin, size karşılık vere-
yim. Bana ibadet etmeyi gururlarına yediremeyenler, aşağılanmış olarak cehenneme girecekler.” 
(Mü’min 40/60). 

139  Tarhan, İnanç Psikolojisi, ss. 223-224. 
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landırmayı kendine gaye edinmiştir.140 Öte yandan bireyin takdir edilen davranışları 

yapması, içinde yaşadığı toplumun değerleriyle ilişkili bir konudur. Çünkü birey, top-

lumsal hayat içinde şekillenmekte ve onun hayatı büyük ölçüde toplum tarafından etki-

lenmektedir.141 Ekonomi, eğitim, aile, din, siyaset gibi temel sosyal kurumların karşılık-

lı etkileşimlerinden meydana gelen toplumsal yapıda ortaya çıkan herhangi bir değişik-

lik, birey ve grupların toplum içindeki konumlarını belirlemektedir. Tabiatıyla bu du-

rum, toplum fertlerinin tutum ve davranışlarını büyük oranda yönlendiren değer yargısı 

ve düşünce sistemlerini de etkilemektedir.142 Bu nedenle sorumluluk sahibi, olumlu 

değer yargılarına saygı duyan ve onları yaşayan bireyler yetiştirmenin yolu, sözü edilen 

değerleri toplumda yerleştirip yaşatmakla mümkündür.  

“İslâm’da sorumluluk bireysel midir yoksa kolektif bir sorumluluk mu söz konusudur?” 

sorusuna Kur’ân penceresinden bakıldığında bazı kitle dinî anlayışlarının aksine İs-

lâm’da sorumluluğun şahsî/bireysel olduğu görülmektedir.143 Bu durum Kur’ân’da şöy-

le dile getirilmektedir: “Her insanın (akıbeti), kendi yaptıklarına bağlıdır.”144 “Hiçbir 

günahkâr başkasının günahını taşımaz.”145 Zaten kişi, kendi sınırlarının dışında olan bir 

sorumluluğu üstlenmek istemez. Aksi takdirde kendine karşı sorumsuz davranmış 

olur.146 Ancak içinde yaşadığı toplumun doğal bir üyesi olan bireyin, toplumun geneline 

sirayet eden bir olumsuzluğu ortadan kaldırmak için üstlenmesi gereken toplumsal bir 

sorumluluğunun olduğu unutulmamalıdır. O, toplumun huzur ve selameti için bu so-

rumluluğu yerine getirmek zorundadır. 

Öte yandan “bireyin sorumluluğunun sınırı nedir?” şeklindeki bir soruya şu cevabı ver-

mek de mümkündür: Akıl gibi önemli bir nimetle donatılan insan, gerçekleştirdiği tüm 

fiillerden, hatta içinden geçirdiği niyetlerden dahi sorumludur. Ancak dünya hayatı için 

geçerli olan bu niyet ve eylem olumlu veya olumsuzluğuna göre Mahşer Günü değer-

lendirilecek ve iyi veya kötü mutlaka bir karşılık görecektir. Bu gerçek Kur’ân’da şöyle 

dile getirilir: “Her insanın (akıbeti), kendi yaptıklarına bağlıdır”147, “Siz, içinizdekini 

                                                                 
140  Gustav Mensching, Dini Sosyoloji, çev. Mehmet Aydın, Konya: Tekin Kitabevi, 1994, s. 113. 
141  Ülgen Oskay, Sosyolojik Düşünce Tarihi, İzmir: EÜEFY, 1990, s. 47.  
142  Celaleddin Çelik, Kur’ân’da Toplumsal Değişim, İstanbul: İnsan Yayınları, 1996, s. 62. 
143  Sezen, İslâm Sosyolojisine Giriş, s. 85. 
144  Müddessir 74/38. 
145  Necm 53/38. 
146  Cüceloğlu, Savaşçı, s. 203. 
147  Müddessir 74/38.  
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açıklasanız da gizleseniz de, Allah sizi ondan dolayı hesaba çekecektir.”148 

Müddessir 38’den de anlaşılacağı üzere, insanın akıbeti bizzat kendisinin gerçekleştire-

ceği eylemlerin niteliğine bağlı olunca, söz konusun eylem neticesinde ortaya çıkan 

ödül veya cezanın da bireysel olması yani eylemin sahibini bağlaması zorunlu bir sonuç 

olmaktadır. Kur’ân’da bu tezi destekleyen pek çok örnek arasından kıssalarla ilgili olan 

iki tanesini burada zikretmek istiyoruz: 

a) Hz. Nûh’un sorumluluk anlayışı 

Hz. Nûh kıssasının konu edildiği bir pasajda geçen, “Yoksa, ‘bu (kıssayı) o uydurdu’ 

mu diyorlar? De ki: ‘Eğer onu ben uydurmuşsam, bunun sorumluluğu bana aittir. Ama 

benim, sizin işlediğiniz suçlara ilişkin hiçbir sorumluluğum bulunmamaktadır”149 âyeti, 

konuyu açık bir şekilde ifade etmektedir.  

b) Kur’ân’ın bireysel sorumluluk prensibi 

Necm sûresinde Hz. Mûsâ ve Hz. İbrâhîm’den bahseden âyetlerin hemen ardında şu 

çarpıcı ifadeler yer almaktadır: “Kesinlikle, hiç kimse bir başkasının sorumluluğunu 

taşımaz. Ve insan, başkasının değil, sadece kendi çabasının karşılığını görecektir. Elbet-

te onun çabası, günü geldiğinde kesinlikle gözler önüne serilecektir. Sonunda, (yaptıkla-

rının) karşılığı eksiksiz verilecektir. En nihayet senin Rabb’ine varılacaktır.”150 Bu 

âyetlerle ilgili şu açıklama yapılmaktadır: 

Bu âyetler, sorumluluğun bireyselliği prensibini getirmektedir. Herkesin ancak kendi veba-
lini, günahını taşıyacağı burada belirtildiği gibi Kur’ân’ın birçok yerinde de tekrar edilir. 
Bu, Hıristiyanlıktaki Âdem’den bütün insanlığa geçtiği düşünülen ezelî günah inancını da 
reddeder. Hiç kimse, sebep olmadığı bir günahtan sorumlu olmaz. Ne baba çocuğunun ne 
de çocuk babasının, atasının günahından sorumludur. İnsanın atasının günahkâr, şakî veya 
kâfir olması, kendisine zarar vermeyeceği gibi velî veya nebî olması da kendisine yarar 
vermez. Nitekim babasının peygamber oluşu, Nûh’un kâfir oğlunu kurtaramamıştır.151  

Görüldüğü üzere hiç kimse en yakın akrabası dahi olsa başkasının sorumluluk ve güna-

hını üstlenmek durumunda değildir. Zira herkesin aklı vardır ve bu akıl doğru ile yanlışı 

ayırt edebilecek kabiliyette yaratılmıştır. 

                                                                 
148  Bakara 2/284. 
149  Hûd 11/35. Kur’ân’da bireysel sorumluluğu esas alan başka âyetler için bk. En‘âm 6/164; İsrâ 17/15; 

Fâtır 35/18; Zümer 39/7. 
150  Necm 53/38-42. Kur’ân kıssalarında ödül ve cezanın bireyselliğine dikkat çeken başka âyetler için bk. 

Bakara 2/48, 134, 141; Yûsuf 12/79. 
151  Ateş, Yüce Kur’ân’ın Çağdaş Tefsiri, IX, 133. 
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Kur’ân’ın öngördüğü bireysel sorumluluk prensibi, Hıristiyanlıkta var olan aslî suç teo-

risinin de temelsizliğini ortaya koymaktadır. Sözü edilen teoriye göre bütün insanlar 

günahkâr olarak doğarlar. Çünkü Hz. Âdem yasak meyveden yiyerek suç işlemiştir. 

Dolayısıyla onun işlediği suçtan soyundan gelenler de pay alırlar ve söz konusu günah-

tan ancak vaftiz yoluyla kurtulabilirler.152 İslâm bu anlayışı reddetmekte ve bireysel 

sorumluluğu esas almaktadır. 

Bu doğrultuda Kur’ân kıssalarında verilen mesajlarda da bireysel sorumluluk esas alın-

maktadır. Zira bu sorumluluk insanın gücüyle/misyonuyla doğru orantılıdır. Bu kap-

samda Yüce Allah, hiçbir bireye taşıyamayacağı bir yük yüklememiştir.153 Öte yandan 

insan, -küçük ya da büyük- toplum içerisinde yaşamak durumunda olan sosyal bir var-

lıktır. Ancak toplumun bütün fertleri sorumluluklarını aynı oranda ve arzulanan şekilde 

yerine getirmemektedirler. Dolayısıyla sorumluluk sahibi birey, başkalarının sorumlu-

luğundan/daha doğrusu sorumsuzluğundan mes’ul olmak istememektedir. Bu da en do-

ğal hakkıdır. Sözü edilen durum, Kur’ânî bir prensip olarak ödül ve cezanın bireyselliği 

şeklinde İslâm literatürüne girmiştir.  

Dünya hayatında bireysel sorumluluğun asıl olması nedeniyle ahirette de ödül ve ceza-

nın takdimi bireysellik esas alınarak gerçekleştirilecektir. Bu yüzden akıllı insan, 

ahirette ödüllendirilecek fiilleri işlemenin, cezalandırılacak eylemlerden sakınmanın 

gayreti içerisinde olmalıdır.  

Öte yandan bireyleri sorumluluğunun idrakinde olan toplumlar da, aynı şekilde sorumlu 

toplumlar olacaktır. Bu bağlamda toplumda bir olumsuzluk söz konusu olduğunda so-

rumluluk sahibi birey, uygun bir yaklaşımla meseleye müdahil olacak, sorunun gideril-

mesi, hak ve adaletin yerini bulması, toplumda barış ve huzurun sağlanması için elinden 

gelen insanî çabayı sarf edecektir. Yine de bir düzelme olmazsa, durumu Allah’a arz 

edip O’nun kararına teslim olacaktır. Artık iş, Allah’ın dilediği şekilde seyredecektir.  

3.1.7. Sözünde Durma 

“Allah’ın varlığına ve birliğine inanan, O’ndan gelen her şeyi kabul eden insana” 

                                                                 
152  Ekrem Sarıkçıoğlu, Başlangıçtan Günümüze Dinler Tarihi, Isparta: 1999, s. 293; Aydın, 

Anahatlarıyla Dinler Tarihi, ss. 374-375. 
153  Bakara 2/286. 
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mü’min denir. Bu manada tam bir imanın gerçekleşmesi için söz konusu inancı kalbin 

tasdik, dilin ikrar etmesi, organların da hayatta bu imana uygun amelde bulunması gere-

kir.154 Çünkü mü’min, inanılması gereken değerlerin tümüne inanan, Allah’a ve inandı-

ğı değerlere güvenen155, kendini güvende hisseden156, insanlara güven veren157 ve in-

sanların da kendisine güvendiği158 kimsedir. Bu güvenin tesisi için, mü’min kişinin sö-

züne sadâkat göstermesi zorunludur. Zira sadâkat, “sözde, niyette, iradede, azimde, ve-

fada, din ve amelde dosdoğru olmaktır.”159 Bu konuda Yüce Allah şöyle buyurmaktadır: 

“Ey iman edenler! Sözleşmelere sadâkat gösterin!”160 “Onlar, emanetlerine ve verdikleri 

sözlere riayet ederler.”161 

İnsan, öncelikle kendisine karşı dürüst olmalıdır. Onun kendine verdiği değer, sözüne 

gösterdiği sadâkati kadardır.162 Söz verip sözünde duran birey, görev ve sorumluluğunu 

yerine getirmiş olmanın gurur ve mutluluğunu yaşar. Sözünde durmayan ise içini kemi-

ren vicdanî bir sızı ile baş etmeye çalışır. 

Ayrıca İslâm’da sözünde durmamak, münâfıklık alâmeti olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Bu konuda Hz. Peygamber’den rivayet edilen şu bilgiler son derece önemlidir: “Dört 

huy vardır ki bunlar kimde bulunursa o kişi tam bir münâfık olur. Kimde de bu huylar-

dan birisi bulunursa, onu terk edinceye kadar o kişide münâfıklıktan bir sıfat bulunmuş 

olur. Bu özellikler şunlardır: i. Kendisine bir şey emanet edildiğinde ona ihanet eder. ii. 

Konuştuğunda yalan söyler. iii. Söz verince sözünden döner. iv. Düşmanlıkta haddi 

aşar, haksızlık yapar.”163 Öyleyse mü’min, verdiği sözü yerine getirmek ve münâfıklar 

için söz konusu edilen sözünde durmama hasletinden kurtulmak durumundadır. 
                                                                 
154  İsfehânî, Müfredât, s. 25. 
155  “Ey inananlar! Allah’a, elçisine, elçisine indirdiği kitaba ve daha önce indirmiş bulunduğu kitaba 

inanın. Kim Allah’ı, meleklerini, kitaplarını, elçilerini ve ahiret gününü inkâr ederse o, uzak bir 
sapıklığa düşmüştür.” (Nisâ 4/136). 

156  “Onda açık açık deliller, İbrâhîm’in makamı vardır. Ona giren, güvene erer. Yoluna gücü yeten 
herkesin o eve (Kâ‘be) gidip haccetmesi, insanlar üzerinde Allah’ın bir hakkıdır. Kim nankörlük 
ederse şüphesiz Allah, bütün âlemlerden zengindir.” (Âl-i İmrân 3/97). 

157  “O Allah’tır. O’ndan başka ilâh yoktur. O, bütün varlıkların hükümdarıdır, mukaddestir, selam 
(esenlik veren), mü’min (güvenlik veren), müheymin (kollayıp koruyan), aziz (üstün, galip), cebbâr 
(istediğini zorla yaptıran), mütekebbir (çok ulu)dur! Allah, (puta tapanların) ortak koşmalarından 
yücedir.” (Haşr 59/23). 

158  “O (mü’min)ler, emanetlerine ve ahitlerine özen gösterirler.” (Mü’minûn 23/8). 
159  İsfehâni, Müfredât, ss. 278-280; Erdem, Ahlâk Felsefesi, ss. 172-173. 
160  Mâide 5/1. 
161  Mü’minûn 23/8. 
162  Brehm, Social Psychology, s. 57. 
163  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, 2/24, (c. I, s. 14); Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, 1/25, (c. I, s. 

78). 
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Öte yandan insanlar verdikleri sözü yerine getirmezlerse inandırıcılıkları da muhatapları 

da sarsılır. Böylece inanılacak şeyler, hatta ciddiyetle yerine getirilmesi gereken sözler 

de inanılabilirliğini kaybeder. Çünkü inanma ve kabullenme, insanlar arası ilişkilerin 

temelini oluşturur.164 Bu yüzden insanlar sonucu ne olursa olsun verdikleri sözün gere-

ğini yerine getirmek zorundadırlar.    

Söze sadâkat bağlamında Kur’ân kıssalarını ele aldığımızda şu örnekleri verebiliriz:  

a) Hz. İbrâhîm’in sözüne sadakati 

Hz. İbrâhîm’in, Allah’a vermiş olduğu söz çerçevesinde oğlunu kurban etme azim ve 

kararlılığı, evladın da: “Babacığım, sana emredileni yap! İnşallah beni sabredenlerden 

bulacaksın”165 teslimiyeti, söze sadâkatle ilgili son derece önemli bir örnektir. Konu 

hakkında Yazır şu ifadelere yer vermektedir: 

Şüphesiz ki Hz. İbrâhîm'in karşılaştığı oğlunu kurban etme işi, açık bir bela, parlak bir im-
tihandır. Öyle açık bela ve parlak imtihandır ki, gerek İbrahim'in ve gerekse oğlunun ‘ihsân, 
Allah'a kendisini görüyormuşsun gibi ibadet etmendir’166 hadis-i şerifinin ifadesince en 
yüksek ihsân mertebesinde bulunduklarını söylemek mümkündür.167 

Hz. İbrâhîm’in tabi tutulduğu imtihan çok zordu ancak insanlara örnek olan ve onlara 

rehberlik yapmak durumunda kalan bir peygamberin söze sadâkat konusunda gösterdiği 

bu dik duruş, son derece takdire şayandır. 

b) Firavun ve avanesinin söze muhalefeti 

Hz. İbrâhîm, sözünün gereğini yerine getirmek için ne kadar samimi davranmışsa, Hz. 

Mûsâ döneminin Firavun ve ona tabi olanları, tam tersine sözlerinden dönmek için o 

derece samimiyetsiz davranmışlardır. Ancak bu samimiyetsizliklerinin bedelini suda 

boğularak ödemişlerdir. Bu durum Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “(Bu) musibet(ler) 

başlarına geldiği her zaman şu vaadde bulunurlardı: ‘Ey Mûsâ! Seninle yaptığı peygam-

berlik ahdi nedeniyle bizim için Rabb’ine duâ et! Bu musibeti bizden uzak tutmayı sağ-

larsan, söz; sana inanacak ve İsrâiloğullarının seninle gitmesine izin vereceğiz.’ Fakat 

her ne zaman sözlerini gerçekleştirmeye yetecek bir süre musibeti kaldırsak, her sefe-

rinde gerisin geri sözlerinden dönerlerdi. En sonunda Biz de, bunun acısını onlardan 
                                                                 
164  Takiyettin Mengüşoğlu, İnsan Felsefesi, İstanbul: Remzi Kitabevi, 1988, ss. 196-197. 
165  Sâffât 37/102. 
166  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îman, 2/37, (c. I, s. 18). İhsân konusunda geniş bilgi için bk. Mustafa 

Çağrıcı, “İhsan”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXI, 544-546. 
167  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, VI, 443. 
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çıkardık. Âyetlerimizi yalanladıkları ve onlara karşı kayıtsız kaldıkları için onları suda 

boğduk.”168 Demek ki, sözüne sadakat göstermeyenlerin sonu felakettir. Bu yüzden 

insan, geçmişte yaşanmış tecrübelerden kendi payına düşen hisseyi almak, sözünde 

durmayan kişi ve kavimlerin yaşadıklarını iyi okumak ve aynı/benzer hatalara düşmek-

ten kaçınmak durumundadır.  

c) İsrâiloğullarından sözlerine sadık kalmalarının istenmesi 

Verilen söze sadâkat konusuna ilişkin başka bir âyette Yüce Allah, Firavun tarafından 

türlü işkencelere tabi tutulan ve kadınları sağ bırakılıp erkek çocukları öldürülen 

İsrâiloğullarına verdiği nimetleri hatırlatmakta ve onlardan sözlerine sadık kalmalarını 

şöyle istemektedir. “Ey İsrâiloğulları! Bir dönem size verdiğim nimetlerimi hatırlayın! 

Siz Bana verdiğiniz sözde durun ki, Ben de size olan vaadimi tamamlayayım ve kaygı-

nızın merkezinde sadece Ben olayım!”169 Bu âyetten anlaşılmaktadır ki insan, hayatının 

her anında Yüce Allah’ı ve kendisine verdiği nimetleri hatırlamalı, gerekli şükrü yerine 

getirmelidir. Yoksa sıkıntılı zamanlarda zirveye çıkan Allah’ın yardımına ihtiyaç duy-

gusu, rahatlığa kavuşunca bir anda zihinden uzaklaşmamalıdır. 

d) Söze sadakatin ödüllendirilmesi 

Yüce Allah, şu âyetlerde, sözüne sadâkat gösterenlerin karşılığını alabilmeleri için pey-

gamberlerin bir kısmından söz aldığını ifade etmektedir. “Hani bir zaman da peygam-

berlerin bazılarından söz almıştık: senden, Nûh’tan, İbrâhîm’den, Mûsâ’dan ve Meryem 

oğlu Îsâ’dan… İşte bütün bunlardan sapasağlam bir söz aldık ki O, sözlerine sadık ka-

lanların sadâkatlerine buldukları karşılığın hesabını sorabilsin. Zira O, inkârcılar için 

acıklı bir azap hazırlamıştır.”170 Ahzab 7. âyetin içeriği hakkında Taberî şu değerlen-

dirmeyi yapmaktadır:  

Bu âyet-i kerimede, Yüce Allah’ın, peygamberlerden söz aldığı beyan edilmektedir. Ancak 
hangi hususlarda söz alındığı zikredilmemektedir. Bazı müfessirlerin izahına göre Allah, 
peygamberlerden birbirlerini doğrulayacaklarına dair söz almıştır. Bazılarına göre ise, pey-
gamberlerden, dinini ayakta tutmalarına, onu insanlara teklif etmelerine, birbirleriyle yar-

                                                                 
168  A‘râf 7/134-136. Firavun ve avanesinin sözünde durmamasına ilişkin başka âyetler için bk. Zuhruf 

43/49-50.  
169  Bakara 2/40. Bu konuyla ilgili başka âyetler için bk. Bakara 2/64, 246; Nisâ 4/154; Mâide 5/12-13.  
170  Ahzâb 33/7-8. Bu âyette zikredilen beş peygamber, Ahkâf 35’e dayanılarak müfessirler tarafından 

Ulü’l-‘Azm Peygamberler olarak tanımlanmışlardır. (Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, XXVI, 37; Kurtubî, el-
Câmî‘ li Ahkâmi’l-Kur’ân, XVI, 220. Ayrıca bk. Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, ss. 269-270).  
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dımlaşmalarına ve birlik ve beraberlik içinde olmalarına dair söz almıştır.171 

Yüce Allah’ın peygamberlerden hangi konuda söz aldıklarına dair ortada net bir görüş 

olmamakla birlikte bütün elçilerin risâlet görevini en güzel şekilde yaptıkları Kur’ân’dan 

anlaşılmaktadır. Hatta bu konuda kavmi kendisine inanmayınca âdeta görevden kaçan 

Hz. Yûnus’un başına gelen ibretlik olaylar son derece dikkate değerdir.   

Ayrıca “(O gün) Allah şöyle diyecek: ‘Bugün, sözlerine sadık olanların sadâkatlerinin 

hayrını görecekleri gündür. Tabanından ırmaklar çağlayan, içinde ebedi kalacakları cen-

netler onlarındır. Allah onlardan razı, onlar da Allah’tan razıdırlar: İşte bu, muhteşem bir 

başarıdır”172 âyetinde sözünde duran mert insanların hem mahşer günü mutlu olacakları 

hem de cennetin kendilerine ödül olarak verileceği müjdelenmektedir. Bu nedenle sözü 

edilen mükâfata kavuşmak isteyen birey, verdiği sözde durmak istemektedir.  

Bu doğrultuda insan, ezelde Allah’a verdiği söze sadık kalmalıdır. İnsanlara da ancak 

yerine getirebileceği sözler vermeli, söz verdikten sonra dünyevî çıkarına zarar verse 

dahi sözünü tutmalıdır. Yalan söyleyen, söyledikleriyle yaptıkları bağdaşmayan ve sö-

zünden dönen bir kişinin toplumda saygın bir konum elde edemeyeceğinin bilincinde 

olmalıdır. Öte yandan sözüne sadâkat gösterenlerin dünya ve ahirette kazananlardan 

olacakları da asla unutulmamalıdır.   

3.1.8. Hatadan Dönme 

İnsan, hayatının herhangi bir döneminde hata yapma, bilerek ya da bilmeyerek günah 

işleme gibi bazı beşeri özellikler taşımaktadır. Bu kapsamda Allah’ın toplumlara mesa-

jını ulaştırmak için insanlar arasından seçtiği elçiler de zaman zaman hataya düşmüşler, 

ancak bilerek ve isteyerek günah işlememişler ve günahta ısrar etmemişlerdir. 

Peygamberleri örnek almak durumunda olan mü’min, günahını önemser ve bir an önce 

ondan kurtulmak ister. Bu kapsamda işlenen hata ve günahlardan kurtulmak için Yüce 

Allah’ın ardına kadar açık tuttuğu tevbe kapısına yönelmek gerekmektedir. Zira O, kul-

ların günahlarından arınmaları adına şu çağrıda/uyarıda bulunmaktadır: “Ey iman eden-

ler! Allah’a içtenlikle/samimiyetle tevbe edin!”173 “Ey mü’minler! Hepiniz Allah’a 

                                                                 
171  Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, XXI, 79.   
172  Mâide 5/119. 
173  Tahrîm 66/8. 
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tevbe ediniz ki kurtuluşa eresiniz.”174 “Rabbinize istiğfâr edin, sonra O’na tevbe 

edin!”175 “Şüphesiz Allah, çokça tevbe edenleri ve iyice temizlenenleri sever.”176 Konu 

bağlamında Hz. Peygamber’in şu ifadeleri dikkat çekicidir: “Allah, kulunun tevbesine 

çölde yitiğini bulan kimsenin sevinmesinden daha çok sevinir.”177 “Vallahi ben günde 

yetmiş defadan fazla Allah’tan beni bağışlamasını diliyor, tevbe ediyorum.”178 Bütün bu 

âyet ve hadisler, samimi tevbenin günahlardan arınıp kurtuluşa erme vesilesi olduğunu 

ve Yüce Allah’ın kulun tevbesinden hoşnutluğunu ifade etmektedir.   

Hata ve günahlarından pişman olmayıp tevbe etmeyenler, Kur’ân’da zalimler olarak 

tanıtılmakta ve şöyle buyrulmaktadır: “Kim tevbe etmezse işte onlar zâlimlerin tâ kendi-

leridir.”179 Çünkü zalim ve günahkâr insanlar, günahlarını önemsemezler ve duyarsız 

davranırlar. Hz. Peygamber, “Mü’min, günahlarını sanki dibinde oturup da üzerine dü-

şeceğini sandığı bir dağ gibi görür. Fâcir ise günahlarını burnuna konan sinek gibi gö-

rür”180 sözleriyle onların bu umursamaz tavırlarına dikkat çekmektedir. 

Hata ve günahlardan pişman olmak, erdemli bir davranış olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Dolayısıyla bir an önce bu pişmanlığı duyup Yüce Allah’a tevbe etmek gerekmektedir. 

Bu bağlamda Kur’ân kıssalarında aktarılan şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Hz. Âdem ve eşinin pişmanlığı  

Eşiyle birlikte cennete yerleştirilen ve orada bulunan yasaklı bir ağacın dışında bütün 

meyveler kendilerine serbest olan Hz. Âdem ve eşi şeytanın vesvesesine uyarak hata 

işlemişler, bu nedenle de o makamdan indirilip söz konusu nimetlerden mahrum kalmış-

lardır. Hz. Âdem ile eşinin yaptıkları gibi şeytanın tuzağına düşmek, elbette önemli bir 

hatadır/günahtır. Ancak, “Rabb’imiz! Biz, kendi kendimize zulmetmişiz. Eğer bizi ba-

ğışlamaz ve bize acımazsan, kesinlikle kaybedenlerden oluruz”181 ifadelerinde de geçti-

ği üzere hatayı anlayıp kendini düzeltmek için yetkili makama samimiyetle pişmanlık 

bildirmek, yani işlenen hatadan/günahtan ötürü tevbe etmek de önemli bir erdem olarak 

                                                                 
174  Nûr 24/31. 
175  Hûd 11/3. 
176  Bakara 2/222. 
177  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Tevbe, 49/1, (c. III, s. 2102). 
178  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, De‘avât, 80/3, (c. VII, s. 145). 
179  Hucurât 49/11. 
180  Tirmizî, es-Sünen, Kıyâme, 35/49, (c. IV, s. 658). 
181  A‘râf 7/23. Hz. Âdem’in tevbesine dair başka bir âyet için bk. Bakara 2/37. 
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karşımıza çıkmaktadır. Hz. Âdem ve eşinin cennetten çıkarılmalarına sebep olan şeytan 

vesvesesi ve bu konunun Kur’ân’da anlatılmasının gerekçelerini ayrıntılı bir şekilde ele 

alan Mevdûdî, işlenen suçun farkına varma ve hatadan dönme hususunda şu değerlen-

dirmeyi yapmaktadır: 

Bu hikâye burada Hz. Âdem'in yaratılışı hususunda takip edilecek doğru yolun şeytanın de-
ğil sadece Allah'ın yolu olduğu dersini vermek için anlatılmıştır. Şeytanın yolu, Âdem'in 
yolundan tamamıyla farklıdır. Onun yolu, Allah'a itaatten çıkmak, O'na karşı gelenlerin yo-
luna uymak ve nasihat kabul etmenin yerine, gururla bu yolda ısrar etmek ve asilerin yürü-
düğü isyan yoluna sapmaktır. Bundan dolayı insan için doğru olan yol, şeytanî hilelere kar-
şı savaşmak, onun kurnazca kurduğu tuzakları sezmek ve karşı müdafaaya geçmek, onun 
kötü planlarından kendini korumak için daima uyanık bulunmak ve eğer bütün ön tedbirlere 
rağmen bazen şeytana gafil avlanılırsa ve Allah'a karşı gelinirse tevbe etmektir. İnsan he-
men o anda pişman olmalı, günahına üzülmeli, utanmalı, tekrar Allah'ın yoluna dönmeli ve 
günaha sebep olan yönlerini ıslah etmelidir.182  

Şeytanın insan için açık düşman olduğu bilinen bir gerçektir. Dolayısıyla insan, 

başdüşmanı şeytandan korunmak için azami gayret göstermelidir. Yapılan değerlendir-

mede de ifade edildiği gibi şayet insan tüm tedbirlere rağmen nefs ve şeytana uyarsa 

hatada ısrar etmemeli, derhal tevbe ederek dönüşünü gerçekleştirmelidir.  

b) Aziz’in/Melik’in karısının itirafı 

Hz. Yûsuf’un yakışıklılığı karşısında ona hayran olan ve cinsel anlamda yararlanmak 

isteyen Melik’in/Aziz’in karısı, attığı iftira ile namuslu bir insanı zindanlarda sürün-

dürmüş; fakat daha sonra yaptığı vicdan muhasebesinde Hz. Yûsuf’un masum olduğunu 

itiraf etmiş ve bunu kamuoyu önünde açıklamıştır.183 İnsanlara iftira atmak, büyük gü-

nahtır. Ama müfteri olduğunu itiraf edip hatasından pişmanlık duyarak Allah’tan ve 

hakkına tecavüz ettiği insandan af dilemek, büyük bir erdemdir. 

c) Hz. Yûsuf’un kardeşlerinin itirafı 

Hz. Yûsuf Mısır Maliye Bakanlığı görevine atandığında, vaktiyle kıskançlıkları yüzün-

den kendisini kuyuya atan kardeşleri ona muhtaç olmuşlardır. Hz. Yûsuf’un, çocukken 

kuyuya attıkları kardeşleri olduğu anlaşılınca, ona yaptıklarını itiraf edip pişmanlıklarını 
                                                                 
182  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, II, 21-22. 
183  “(Kral kadınlara): ‘Yûsuf’un nefsinden murat almak istediğiniz zaman durumunuz neydi?’ dedi. 

Dediler ki: ‘Hâşâ, Allah için (doğru söylemek lazım), biz onda hiçbir kötülük görmedik!’ Aziz’in 
karısı da: ‘İşte şimdi hak yerini buldu. Ben onun nefsinden murat almak istemiştim. O tamamen 
doğrulardandır!’ dedi. ‘(Gerçeği söyledim ki Yûsuf) benim arkasından kendisine hainlik etmediğimi 
ve Allah’ın, hainlerin tuzağını başarıya ulaştırmayacağını bilsin. Ben nefsimi temize çıkarmam. 
Çünkü nefis, daima kötülüğü emredicidir. Meğer Rabb’imin esirgediği bir nefis ola. Rabb’im 
bağışlayandır, esirgeyendir.” (Yûsuf 12/51-53). 
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dile getirmişlerdir.184 Bu durum, dünya hayatında insanın ne zaman hangi sürprizle kar-

şılaşacağını bilmesinin mümkün olmadığını, bu nedenle her koşulda insana insanca dav-

ranmak gerektiğini gözler önüne sermektedir. 

d) Hz. Yûnus’un pişmanlığı 

Asur’un başkenti Ninova’ya peygamber olarak gönderilen185, ancak muhataplarının 

ilgisizliği yüzünden bu kutsal görevi terk eden Hz. Yûnus’un pişmanlığını zikrederek 

konuyu toparlamak istiyoruz. Elçilik görevini terk etmek için bindiği sandaldan denize 

atılan Hz. Yûnus’u bir balık yutar. Balığın karnında vicdanının sesini dinleyen Yûnus, 

peygamberlik görevinden kaçmakla ne kadar büyük bir hata işlediğinin farkına varır ve 

derhal Allah’tan bağışlanma diler. Bu yakarışı Yüce Allah tarafından kabul edilen Hz. 

Yûnus, kendisini yutan balığın karnından çıkarılarak mesajına olumlu cevap verecek 

başka bir topluluğa peygamber olarak gönderilir.186 Onun bu kurtuluşunda, duyduğu 

kalbî pişmanlığın ve yaptığı samimi yakarışın büyük rolü olsa gerektir. 

Bilinçli insan, hatasını anlamanın önemli bir erdem olduğu gerçeğinden hareketle psiko-

lojik olarak da işlediği hata ve günahlardan kurtulup iç huzura kavuşmak ister.187 Bu 

bağlamda Kur’ân kıssaları, ele alınan örneklerde de görüldüğü üzere işlediği güna-

hı/hatayı idrak edip samimiyetle pişmanlık duyan ve Allah’tan bağışlanma dileyen pey-

gamber ve başka insanların hayat kesitlerini de konu edinmektedir. Çünkü peygamber-

ler de diğer kişiler gibi birer insandır. Yani o, hata ve günah işleyebilen bir varlıktır. 

Fakat insan, hatasının farkına varma ve pişman olma yeteneği de bulunan bir canlıdır. 

Dolayısıyla insan hem hata işler, hem de hatasından pişmanlık duyar. Zaten insandan 

istenen, sıfır hata değil; hata ve günah işlediğinde pişmanlık duyup tevbe ederek bunlar-

dan vazgeçmek, yanlışta ısrar etmemektir. Bu aynı zamanda erdemli bir davranış olarak 

karşımıza çıkmaktadır. 

İnsanın kuralları çiğneme, hata yapma ve günah işleme özelliklerinden hareketle onun 

sözü edilen fiilleri yapması normal karşılanabilir bir durumdur. Normal olmayan, hata 
                                                                 
184  “Vallahi, Allah seni bizden üstün kıldı. Doğrusu biz, suç işlemiştik.” (Yûsuf 12/91); “(Oğulları): ‘Ey 

babamız! Bizim günahlarımızın bağışlanmasını dile. Gerçekten biz günah işledik’ dediler.” (Yûsuf 
12/97). 

185  Ateş, Kur’ân’da Peygamberler Tarihi, s. 235. 
186  Yûnus 10/98; Enbiyâ 21/87-88; Sâffât 37/139-148; Kalem 68/48-50. 
187  Ebû Hâmid Muhammed Gazzâlî, İhyâ-u ‘Ulûmi’d-Dîn, terc. Ahmet Serdaroğlu, İstanbul: Bedir 

Yayınevi, ty, IV, 9; Ali Köse, “Günah”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, XIV, 285-286. 
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ve günahta ısrar etmektir. İnsan kalbinin nurlanıp aydınlanması, kendisinde bulunan 

hata, isyan ve günah kirlerinden arınıp salih ameller işlemesiyle mümkündür.188 İnsan 

bin defa hata yapar, kural bozar, günah işler; bin defa tevbe eder.189 Dolayısıyla hatasını 

anlayıp özür dilemek, günahının farkına varıp tevbe etmek, erdemli ve değerli bir dav-

ranıştır. Bu nedenle hata/günah işleyen insan, yaptığı işin yanlışlığını anlar anlamaz 

derhal dönüşünü gerçekleştirmelidir. Zira asıl yanlış olan; hata yapmak değil, hata ile 

birlikteliği sürdürmektir.     

3.1.9. Aklı Yerinde Kullanma 

“Bilgi edinmeye yarayan güç, bu güçle sahip olunan bilgi190, düşünme, anlama ve kav-

rama gücü”191 anlamlarındaki akıl, insanı diğer canlılardan ayıran ve kendisine birtakım 

sorumluluklar yükleyen bir özelliktir. Aklın insana yüklediği en önemli sorumluluk ise, 

Yüce Allah’ın emir ve yasakları karşısındaki sorumluluğudur. Zira aklı olmayanın dini 

olmadığı gibi aklını kullanmayanın da aklı yok sayılır.192 Bu manada akıl kelimesi, isim 

olarak geçmediği Kur’ân’da fiil formunda kırk dokuz yerde zikredilmektedir.193 Böyle-

likle Yüce Allah, akıl nimetiyle şereflendirdiği insanın, aklını gereği gibi kullanmasının 

ne denli önemli olduğunu ortaya koymaktadır. 

İnsanın sahip olduğu bilgiyi doğuran ve bilgi dünyasıyla bağ kuran akıl, hakikate uza-

nan ve böylece insanı Allah’a bağlayan bir kudrettir. Aklın hazmedemediği bir bilgi 

veya düşüncenin insanın ruhuna gıda olması mümkün değildir. Akıl, yanlış davranışla-

rın, nefsin ve kötü arzuların kontrol altına alınmasını ve onların disipline edilmesini 

temin edecek bir potansiyele sahiptir. “Durdurmak” manasına da gelen akıl, nefsi ve 

şeytanı engelleyen ve durduran faaliyettir. Kontrol edilebilen ve yerinde kullanılan akıl, 

insanın zihnine seviye kazandırır, psikolojik yapısını düzenler, insanlarla ilişkilerine bir 

şekil ve düzen verir.194 Bu nedenle akıl, kıymeti takdir edilemez bir nimettir.   

Aklı yerinde ve zamanında kullanmaya ilişkin Kur’ân kıssalarına baktığımızda şu ör-

                                                                 
188  Hasan Mahmud Çamdibi, Din Eğitiminin Temel Meseleleri, İstanbul: İFAV, 1994, s. 14. 
189  Yavuzer, Çocuk ve Suç, ss. 17-19. 
190  İsfehânî, Müfredât, s. 346. 
191  Türkçe Sözlük, TDK, I, 28-30. 
192  Ahmed b. Huseyn b. Ali Ebû Bekr el-Beyhakî, Şu‘abü’l-Îmân, Riyad: Mektebetü’r-Rüşd, 2003, VI, 

355. 
193  ‘Abdu’l-Bâkî, el-Mu‘cemu’l-Müfehras, s. 575. 
194  Bayraklı, Kur’ân’da Değişim, s. 46. 
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nekleri görmek mümkündür: 

a) Hz. İbrâhîm’in aklı gereği gibi kullanması 

Hz. İbrâhîm kavmiyle giriştiği tevhîd mücadelesinde babasını ve putperest kavmini sa-

dece göklerin ve yerin Rabb’i olan Allah’a kulluk etmeye davet eder; ancak muhatapla-

rı, atalarının da kulluk ettikleri putlara tapmaktan vazgeçmeyeceklerini kesin bir dille 

ifade ederler. Bunun üzerine Hz. İbrâhîm, gizlice putların bulunduğu mekâna girip en 

büyük put hariç diğerlerini paramparça eder.195 Duruma vakıf olan putperest kavmin 

ileri gelenleri, Hz. İbrâhîm’e: “Sen mi yaptın ilahlarımıza bunları?” diye sorarlar. O da 

aklını tam yerinde ve zamanında kullanarak, kırım esnasında kendisine başvursunlar 

diye sağlam bıraktığı en büyük putun bu işi yapmış olabileceğini kendilerine söyler. Hz. 

İbrâhîm, bu cevabıyla muhataplarını öyle bir mat eder ki, putperestlerin “onların konu-

şamayacağını sen de gayet iyi biliyorsun” şeklinde verdikleri yanıt, tutarsız inançlarının 

ne kadar sahte ve temelsiz olduğunu itiraf anlamındadır. Bu cevap üzerine Hz. İbrâhîm, 

“Yaa, öyle mi! Demek siz Allah’ı bırakıp da size hiçbir yarar sağlamayan ve sizden 

hiçbir zararı gideremeyen bu dilsiz nesnelere kulluk ediyorsunuz ha! Size de bu nesnele-

re de yuh olsun! Siz, hiç mi akıllanmayacaksınız”196 diyerek kamuoyu önünde onları 

mahcup eder. Hz. İbrâhîm’in bu mücadelesinden anlaşılmaktadır ki, doğruluğuna inanı-

lan dava uğrunda, akıl nimetinden istifade ederek sonuca gitmek mümkündür. Bu konu-

nun geçtiği pasaja ilişkin şu değerlendirme yapılmaktadır: 

‘Onlara sorun, eğer konuşabilirlerse’ cümlesi, Hz. İbrahim'in ‘İşte şu en büyükleri yapmış’ 
derken yalan söylemediğinin apaçık bir delilidir. Hz. İbrahim'in bununla yapmak istediği, 
onların, putların kendilerini korumak üzere hiç bir şey yapamamış olmalarının hatta çaresiz 
ve güçsüz oldukları için konuşamamalarının farkına varmaları ve bunu kabul etmeleriydi. 
Bir kimse tartışma esnasında, karşı tarafın görüşünün imkânsız olduğunu gündeme getir-
mek için gerçek dışı bir soru sorarsa elbette bu soruya yalan denilemez. Çünkü konuşan kişi 
bunu yalan niyetiyle söylememiştir; ikincisi, muhatap olanlar da bunun yalan olmadığını 
bilmektedirler.197  

Burada Hz. İbrâhîm, kendilerini dahi korumaktan aciz olan söz konusu putların insanla-

ra nasıl fayda sağlayacağını muhataplarına ibret verici bir mantıkla sormakta ve onlara 

atalarından miras kalan ve bir türlü vazgeçemedikleri putperestliğin ne denli asılsız bir 

inanç olduğunu ortaya koymaktadır. Böylece aklı gereği gibi kullanarak sonuca gitme-

nin muhteşem bir örneğini sunmaktadır.  
                                                                 
195  Enbiyâ 21/51-58. 
196  Enbiyâ 21/62-67. 
197  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, III, 285. 
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b) Olayların içyüzünü belirlemede aklın fonksiyonu 

Hz. Mûsâ kıssasının konu edildiği âyetlerde şu ifadelere yer verilerek olayların içyüzü-

nü belirlemede aklı kullanmanın önemine dikkat çekilmektedir: “Hani bir kişiyi öldür-

müştünüz de, hemen ardından bu konuda birbirinizi suçlamıştınız. Oysaki Allah, örtbas 

ettiğiniz gerçeği açığa çıkardı. Bu maksatla dedik ki: ‘Bu (prensib)i, bu türden (çözüm-

lenmemiş cinayet olaylarından) bazılarına da uygulayın! Allah, aklınızı kullanabilesiniz 

diye ölüyü işte böyle diriltir ve âyetlerini size bu şekilde gösterir.”198 Aklı kullanma ve 

gerçek bilgiye sahip olma konusunda şunlar ifade edilmektedir: 

İnsanoğlu, bilgiden başkasına dayanamaz. Bilgiye götüren etken ise, kullanılabilen akıldır. 
Öz yaratılışı açısından zorunlu olan da içtihattır. İçtihat, elinden geldiği hususlarda bağım-
sız araştırma yapmak demektir. Taklit ise, bilmeyenin bilgisi ve kapasitesi dahilinde olma-
yan hususlarda bilene başvurup verdiği bilgilere uymasıdır. İnsan türü içinde bir bireyin 
dünya hayatının temel dayanağı olan tüm hususlarda kendi başına davranabilmesi ve ba-
ğımsız hareket edebilmesi imkânsızdır. Bu nedenle herhangi bir konuda başkasına uyma-
mak veya taklit etmemek olanaksızdır.199  

Bütün bu âyetlerden ve yapılan açıklamadan aklı kullanmanın ne kadar önemli olduğu 

anlaşılmaktadır. Zira akıl; insanı insan yapan, onu her çeşit eylemine anlam kazandıran 

ve ilâhî emir karşısında insanın yükümlülük ve sorumluluk altına girmesini sağlayan 

etkendir.200 Zaten kıssaların anlatılmasındaki esas gerekçe de budur. Kur’ân’da bu ger-

çek şöyle dile getirilir: “Elbette onların kıssalarında akıl sahipleri için ibret vardır. Bu 

(Kur’ân ve dolayısıyla bu bilgiler), uydurulacak bir söz değildir. Ancak kendinden ön-

cekinin doğrulanması, her şeyin açıklaması ve inananlar için bir kılavuz ve rahmet-

tir.”201  Bu âyette de açıkça ifade edildiği gibi Kur’ân kıssalarından amaçlanan ibreti 

ancak aklını gereği gibi kullanan insanlar alabilir. Bu gerçeği idrak eden akıllı insan, 

kendisi için kıymeti zor bilinir bir nimet olan aklının şükrünü eda etme adına onu gereği 

gibi kullanma gayretinde olur. Zira tarihte onu kullanmasını bilen, yüce makamlara ka-

vuşmuştur. Bunu beceremeyen ise, rezil olmuştur. Bu durumu atalarımız şu veciz ifade 

ile dile getirmişlerdir: “Akıl insanı vezir de eder, rezil de.” 

Akıl nimetinden yoksun olan insanın Allah’ın emirlerine karşı sorumluluğu yoktur. Akıl 

sahibi olanların ise, sorumluluğu çoktur. Bu yüzden insan, doğru dinî hayat için akıl 

                                                                 
198  Bakara 2/72-73. 
199  Tabâtabâî, el-Mîzân, I, 319-320. 
200  İsfehânî, Müfredât, ss. 346-347. Daha geniş bilgi için bk. Süleyman Hayri Bolay, “Akıl”, DİA, 

İstanbul: TDV Yayınları, 1989, II, 238. 
201  Yûsuf 12/111. 
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nimetini gereği gibi kullanmak zorundadır. Zira akıl, doğru düşünmenin ve doğru işler 

yapmanın anahtarıdır. 

Yukarıdaki olumlu davranış modelleri ve bireyi söz konusu davranışları yapmaya 

sevkeden psikolojik sebepler göstermektedir ki akılla donatılan insan, doğru-yanlış, iyi-

kötü, faydalı-zararlı ayrımını yapabilecek kabiliyettedir. Yine insan olması nedeniyle 

bazı yanlış, kötü ve zararlı işleri yapması da elbette mümkündür. Ancak kendisinden 

beklenen daima iyi, doğru ve faydalı olanı yapma gayretinde olmasıdır.      

Bu şekilde Kur’ân kıssalarının günümüz insanına vermek istediği olumlu mesaj ve dav-

ranış modellerini tahlil ettikten sonra şimdi de kıssalarda zikredilen olumsuz tutum ve 

davranışlar üzerinde durmak istiyoruz. 

3.2. Olumsuz Tutum Ve Davranışlar 

Allah’ın mesajını yanlış yorumlayıp emredilenin aksine bir tutum sergiledikleri için 

helak edilen kavimlerin örnekleri Kur’ân-ı Kerîm’de oldukça fazladır. Bunun amacı 

elçilerin getirdikleri ilâhi mesaja tabi olmak bir yana onları yalanlayan, azgınlıkta ileri 

giden, şeytana, nefsin arzu ve isteklerine uyan insan ve kavimlerin davranışlarına göre 

şekillenen akıbetlerinin geriden gelen nesillerin zihninde örnek teşkil etmesini sağla-

maktır. Bu nedenle mü’min, söz konusu tutum ve davranışlar ile onları işleyenlerin akı-

betlerini iyi okumak ve bunlardan sakınmak durumundadır. Şimdi Kur’ân kıssalarında 

zikredilen olumsuz tutum ve davranışları tahlil etmek istiyoruz. 

3.2.1. Elçileri ve İlahi Vahyi Yalanlama 

Yüce Allah, mesajının/uyarısının insanlara ulaşması zorunluluğu hasıl olduğunda yine 

insanlar arasından seçtiği elçileri vasıtasıyla bu misyonun yerine getirilmesini sağlamış 

ve uzun insanlık tarihi boyunca Hz. Âdem’den Hz. Muhammed’e kadar pek çok pey-

gamber görevlendirmiştir. Ancak söz konusu peygamberlerin tevhîd mücadelelerinden 

amaçladıkları dönüşümü sağlama hiç de kolay olmamıştır. Onlar, ölüm de dahil olmak 

üzere muhataplarının çeşitli dirençleriyle karşılaşmışlardır.   

Elbette gerçekleri ortaya koyarak toplumu farklılaştırmaya çalışana karşı toplumun tavır 
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alması tabiîdir. Bu doğrultuda değişimin olduğu her yerde mutlaka direnç oluşacaktır.202 

Çünkü değişim gerçekleşirken mevcut yapıdaki otoritesi sarsılan veya çıkarları zarar 

gören pek çok kişi söz konusu yeniliğe karşı çıkmaktadırlar.  

Elçilerin getirdiği ilâhî mesaja önyargılı bir anlayışla karşı durmak doğru değildir. Bu 

nedenledir ki doğrulara kapalı insan, ne kadar saçma veya temelsiz olursa olsun kendi 

inancına fedâkarca bağlanmışlık hisseder. Dolayısıyla kötü bildiği her şeyi değiştirme 

ve yok etme hakkını kendinde görür. Gerçeklere kapalı insan, benmerkezci olduğu için 

kendini değiştirmeyi ve sorgulamayı düşünmez.203 O, mükemmel ve kusursuz olduğuna 

inanır. Aslında karşılaştığı durumlara önkabullerden arınmış olarak yaklaşabilse, o da 

doğruyu görecek ve tercihini değişimden yana kullanacaktır.  

Bu kapsamda görevleri sadece Allah’ın ilâhî mesajını birey ve toplumlara ulaştırmak 

olan söz konusu peygamberlerin davetlerine muhatapları genellikle olumsuz cevap ver-

mişler, elçileri ve mesajlarını yalanlamışlardır. Dahası onlara türlü hakaret ve işkencele-

ri reva görmüşler, hatta peygamberi öldürmüşlerdir.204 Konuyla ilgili olarak Kur’ân-ı 

Kerîm’de Hz. Nûh, Hz. Hûd, Hz. Sâlih, Hz. Lût, Hz. Şu‘ayb, Hz. İbrâhîm, Hz. Mûsâ, 

Hz. Îsâ ve Hz. Muhammed elçilikleri ve mesajları yalanlanan peygamberler olarak dik-

katleri çekmektedir. Bu peygamberlerin elçi olarak görevlendirildikleri kavimlerin yanı 

sıra Ashâb-ı Karye, Ashâb-ı Eyke, Tübba‘ kavmi, Ress halkı, İsrâiloğulları ve Romalılar 

da elçileri ve mesajlarını yalanlayan toplumlar olarak Yüce Kitap’ta zikredilmektedir.205 

Öte yandan Allah’ı ve elçisini yalanlamanın arka planındaki sebep, ahlâkî değersizlik 

yaşantısıyla birlikte kendinden başkasına muhtaç olmamaya ve her şeyin üstesinden 
                                                                 
202  Cüceloğlu, Savaşçı, s. 29. 
203  Nevzat Tarhan, Toplum Psikolojisi – Sosyal Şizofreniden Toplumsal Empatiye, İstanbul: Timaş 

Yayınları, 2010,  s. 107. 
204  İsrâiloğullarının kendilerine gönderilen elçiyi öldürdüklerine dair âyetler için bk. Bakara 2/61, 87. Bu 

bağlamda İsrâiloğulları kralı olan Azyahu, Amos’u öldürür. Kral Minşa, İşaya’nın kafasını testereyle 
kestirir. Kral Ahab, İlya’yı öldürtmek için büyük çaba sarf eder. (Ebû Muhammed b. Ali b. Ahmed b. 
Sa‘îd ez-Zâhirî İbn Hazm, el-Fasl fi’l-Milel ve’l-Ehvâ ve’n-Nihal, Beyrut: Dâru’l-Mârife, 1975, I, 
191-294). Yahuda Kralı Asa, Hanani peygamberi hapse atar. (Kitâb-ı Mukaddes, Tarihler II, 16/1-14). 
Zekeriyyâ, halk tarafından taşlanır. (Kitâb-ı Mukaddes, Tarihler II, 24/20-21). Yeremya, açlıktan 
ölmesi için yer altı mahzenine hapsedilir. (Kitâb-ı Mukaddes, Yeremya 15/10, 18). Hz. Îsâ, Kudüs’e 
şöyle seslenir: “Ey Kudüs! Gönderilen peygamberleri öldüren, taşlayan Kudüs!” (Kitâb-ı Mukaddes, 
Matta 13/37). 

205  Kur’ân’da elçilikleri ve mesajları yalanlanan peygamberler veya bunları yalanlayan kavimlerin 
zikredildiği âyetler için bk. Bakara 2/61, 87; A‘râf 7/64, 72, 92, 136, 146; Enfâl 8/52-54; Tevbe 9/70; 
Yûnus 10/73; Hıcr 15/80-81; Tâhâ 20/56; Enbiyâ 21/77; Mü’minûn 23/48; Furkân 25/36-37; Şu‘arâ 
26/105, 139, 141, 160, 176, 189; ‘Ankebût 29/18, 37; Rûm 30/9-10; Yâsîn 36/14-15; Sâd 38/12-14; 
Kâf 50/12-14; Kamer 54/18, 42; Nâzi‘ât 79/21; Burûc 85/19.   
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gelmeye duyulan güven ve inançtır.206 Ancak bu düşünce, bir insan için asla söz konusu 

olamaz. Zira o, beşer olması hasebiyle daima kendisinden daha üstün olan yüce bir kud-

rete dayanma ve güvenme ihtiyacı içerisinde yaratılmıştır.   

Elçileri ve ilâhî vahyi yalanlama çerçevesinde Kur’ân’da zikredilen onca örnek arasın-

dan iki tanesini irdelemek istiyoruz: 

a) Nûh kavminin inkârı 

Hz. Nûh, Yüce Allah tarafından kavmine apaçık delillerle güvenilir bir elçi olarak gön-

derilmiştir. O da, muhataplarından kendisine ve mesajına tabi olmalarını ve sorumluluk-

larının farkına varmalarını istemiştir. Üstelik bu görev karşılığında onlardan hiçbir kar-

şılık beklemediğini de ifade etmiştir. Buna mukabil kavmi, toplumun en düşkün sınıfı-

nın kendisine tabi olduğunu bile bile ona inanmayacaklarını söyleyerek anlamsız bir 

kibre kapılmışlar ve elçiyi de mesajını da yalanlamışlardır. Üstelik peygamberlik göre-

vinden vazgeçmemesi ve insanları uyarmaya bir son vermemesi halinde kendisini taşla-

yarak öldürmekle tehdit etmişlerdir. Tam bu noktada Hz. Nûh; “Rabb’im! İşte sonunda 

kavmim beni yalanlamış bulunuyor. Artık benimle onlar arasında kesin bir hüküm ver 

ve hem beni hem de benimle birlikte olan mü’minleri kurtar!”207 diyerek yönünü Al-

lah’a çevirmiş ve O’ndan yardım istemiştir. Elçisinin bu yakarışı karşısında Yüce Allah, 

Hz. Nûh ile iman ailesini kendi direktifiyle inşa ettirdiği kurtuluş gemisinde kurtarmış; 

eşinin ve oğlunun da aralarında bulunduğu inkârcı kavmini meşhur su tufanında helak 

etmiştir.208 

b) ‘Âd kavminin inkârı 

Hz. Hûd’un peygamber olarak görevlendirildiği ‘Âd kavmi, Allah’a karşı sorumluluk 

bilinciyle hareket etmeyen, yüksek tepelere görkemli binalar inşa ederek sürekli yaşaya-

cağına inanan, eline geçirdiği her fırsatta hak ve hukuka tecavüz eden zorba bir topluluk 

idi.209 Allah’ın elçisi onlara ilâhî mesajla geldiğinde şöyle demişti: “Haydi, artık Allah’a 

karşı sorumlu davranın ve bana uyun! Aklınıza gelebilecek her tür (nimeti) size lütfeden 

Zât’a karşı saygılı olun! Size sürüler ve çocuklar veren; dahası bağlar-bahçeler ve pınar-
                                                                 
206  İlhami Güler, “İman ve İnkarın Ahlâkî ve Bilişsel (Kognitif) Temelleri”, İslâmiyat, Ocak-Mart 1988, 

c. I, s. 22. 
207  Şu‘arâ 26/117-118. 
208  Şu‘arâ 26/105-122. 
209  Şu‘arâ 26/128-134. 
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lar (lütfeden Zât’a! Bakın, ben korkunç bir günün sizin üzerinize çöreklenecek azabın-

dan endişe ediyorum!”210 İnkârcı kavmin cevabı şu olmuştur: “Gerçekten biz seni akıl 

zafiyetine uğramış biri olarak görüyoruz. Üstelik biz senin yalan söylediğini düşünüyo-

ruz.”211 “Sen bize öğüt versen de vermesen de bizim için fark eden bir şey olmaz. (Zira) 

bu önden giden (atalarımızın) ahlâk sisteminden başkası değildir. Dolayısıyla bu yüzden 

bizim azaba uğratılmamız da mümkün değildir.”212 “Şayet sözünün arkasındaysan haydi 

getir bizi tehdit edip durduğun azabı!”213 Allah’ın elçisine ve onun getirdiği ilâhî mesaja 

gösterilen bu karşı duruş, söz konusu kavmi helake sürükleyen felaketin kuşatmasına 

sebep olmuş ve onlar da kendilerinden önce gelip-geçen pek çok inkârcı kavim gibi 

tarih sahnesinden silinmişlerdir. 

Yukarıda ele alınan örneklerden hareketle konuyu değerlendirdiğimizde bireyin Allah’ı, 

O’nun elçisini ve ilâhî mesajını yalanlamasına sebep olan sosyo-psikolojik nedenler 

şunlardır: 

ı. İnançsızlık: İnsan, ilâhî mesaja inanma veya inanmama istikametinde ortaya çıkan iki 

yönlü bir iradeye sahiptir. Bu bağlamda inanç, psikoloji ve teolojiyi bir araya getiren bir 

mesele olarak karşımıza çıkmaktadır.214 Dolayısıyla birey, Allah’a inanmanın ve dinin 

bir yararının olmadığını düşündüğünde, inançsızlık istikametinde irade beyan etmekte-

dir.215 O, inandığı değerler uğrunda canını feda edebilecek kadar cesur ve istekli davra-

nırken, inanmadıklarının önüne set çekmek için olanca çabayı sarf etmektedir. Böylesi 

insana ulaşan bilgi, Allah tarafından güvenilir bir elçi ile gönderilen ilâhî bir mesaj da 

olsa, toplumdaki statüsüne ve dünyevî çıkarlarına aykırı bulduğu için inançsızlık yö-

nünde irade beyan etmektedir. Bu şekilde hakimiyet altına giren iradesi aklını perdele-

diğinden inkârı tercih etmekte ve bu yüzden ahirette ne derece çetin bir azapla karşı 

karşıya geleceğini de düşünememektedir.     

ıı. İlmî yetkinlik iddiası: Kendisine verilen nimet karşısında bireyin sergilediği tutum, 

kıssaların önemle üzerinde durduğu konulardandır. Bu kapsamda “sahip olduğum dün-

                                                                 
210  Şu‘arâ 26/131-135. 
211  A‘râf 7/66. 
212  Şu‘arâ 26/136-138. 
213  A‘râf 7/70. 
214  Üzeyir Ok, İnanç Psikolojisi –Yaşamı Anlamlandırma Biçiminin Hayat Boyu Gelişimi-, Ankara: 

İlahiyat Yayınları, 2007, s. 69. 
215  Peker, Din Psikolojisi, s. 91. 
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yalık zenginliği ilmî yetkinliğim sayesinde elde ettim”216 demek, olumsuz bir tavır ola-

rak kabul edilmesinin yanında Yüce Allah’ın yegane rızık verici kudret olduğunu inkâr 

etmek anlamına da gelmektedir.217 Zira Allah’ın lütfettiği akıl sayesinde elde edilen 

ilim, Kâinât Kitâbı’nı ve varlık âlemini anlamaya sevk ediyorsa değerlidir. Yüce değer-

lere bir karşı duruş söz konusu ise, bu anlayışın arka planında duran ilim anlamsız, hatta 

zararlı bir ilimdir.  

ııı. Beden ve maddi hayat gelişimi itibariyle güçlülük iddiası: İnsanların sahip oldukları 

birtakım dünyevî güçlerini Allah’a ve elçilerine inanmama yönünde bir araç olarak kul-

landıkları Kur’ân kıssalarından anlaşılmaktadır. Kişi kendini güçlü ve yeterli gördüğün-

den böyle bir anlayışa bürünmektedir.218 Halbuki bu sahiplik, sadece dünya hayatında 

cereyan eden ve Yüce Allah’ın aşkın kudreti karşısında her an ortadan kalkma zafiyeti 

bulunan bir imkan olduğu için gelip geçicidir. Esas olan ahiret hayatında güçlü olmak-

tır. Ya da dünyadaki bu durumu ahirete taşımaktır. Bu ikincisi imkansız bir şeydir. Zira 

dünyaya ait olan şeyler dünya için yaratılmıştır. Ahirete ait kim bilir nice güzellikler 

vardır. Onların neler olduğunu dünyadan tam tespit etmek mümkün değildir. Ama Al-

lah’ın rızasına uygun bir hayat yaşayan samimi kullara dünyadakilerden çok daha de-

ğerli ödüllerin verileceği muhakkaktır. Dolayısıyla akıllı insan geçici olanın değil, kalıcı 

olanın peşinden koşmalıdır. 

ıv. Siyasî ve ekonomik iktidarı kaybetme korkusu: Kur’ân’da aktarılan kıssalardan ikti-

dar ve ekonomik kayıp endişesi yaşayan bireylerin elçileri ve ilâhî mesajı yalanlama 

yönünde irade beyan ettikleri anlaşılmaktadır. Halbuki desteğini toplumdan almayan, 

toplum fertlerinin gönlüne hitap etmeyen, zulüm ve adaletsizliğe açık olan yönetim bi-

çimi ve onun yanında yer alan ekonomik çevreler söz konusu iktidarlarını kaybetmeye 

mahkumdurlar. Öte yandan örgütlenmiş bir toplumda bir grup insanın yönetici, bir gru-

bunun da yönetilen olması son derece tabiîdir. Ancak yönetimi elinde bulunduranlar 

insanlara karşı adil bir yönetim izlemeli, toplumun aksayan yönlerini düzeltmeye yöne-

lik tüm çabalara destek vermelidirler. Firavun ve avanesi gibi siyasî otoriteyi, Kârûn 

gibi ekonomik iktidarı kaybetme korkusuyla insanların zihninde olumlu şimşekler çakan 

                                                                 
216  Kasas 28/78. 
217  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, ss. 521-522. 
218  İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, ss. 204-205; Antoine Vergote, Din, İnanç ve İnanç-

sızlık, çev. Veysel Uysal, İstanbul: MÜİFY, 1999, s. 53. 
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ve toplumu düzeltecek olan hakikatlere karşı durmamalıdırlar.  

Sonuç olarak, insanlara ilâhî hakikatten başka bir şeyi iletmeyen nice peygamberler mu-

hatapları tarafından yalanlanmış, ölüm veya sürgünle tehdit edilmişlerdir. Buna mukabil 

Allah’ın elçisini ve getirdiği mesajı yalanlayanların akıbetleri kesinlikle hüsran olmuş-

tur. Bu nedenle hiçbir insan, sahip olduğu birtakım dünya nimeti sayesinde şımarmak 

suretiyle ilâhi emirlere sırtını dönmemeli, uyarılara kulak vermeli, kendisini de sahip 

olduklarını da yaratan üstün bir gücün olduğunu asla aklından çıkarmamalıdır.    

3.2.2. Şeytana Tabi Olma 

Bilindiği gibi insan, ruh ve bedenden meydana gelmektedir. İnsan için bu iki unsur çok 

önemlidir. Bu nedenle bütün psikolog ve ahlâkçılar, insanın kendisine karşı görevlerinin 

en başında nefsini, bedenini ve sağlığını korumayı saymaktadırlar.219 Çünkü insan için 

son derece önemli bir düşman olan şeytanın varlığı, onun nefsini kötülükleri işleme ko-

nusunda sürekli tahrik etmektedir.   

Kur’ân’da sıklıkla geçen şeytan/şeytanlar ifadesi, Allah’ın insan için belirlediği özgür-

lük alanının sınırlarını taşan her şeyi veya kısaca kötülüğü ifade etmektedir. Bu kap-

samda Allah’ın belirlediği alanın dışına taşan tüm davranışlar, kötülüğe yönelme ve 

şeytana ibadet olarak değerlendirilir.220 Dolayısıyla kulluk bilincine sahip insandan, 

şeytana ibadetin kapsamından uzaklaşması beklenmektedir. 

Allah’ın şerefli ve üstün kıldığı insanın O’nun emir ve yasaklarına riayet etmek yerine 

şeytan ve avanesinin arzularına teslim olması, Kur’ân’da kesin bir dille yasaklanmış, bu 

kurala aykırı davrananların şeytanla birlikte cehennem ateşiyle cezalandırılacakları bil-

dirilmiştir.221 Şeytan, gözle görülemeyen bir varlık olduğu için insanın ruhuna etki 

edebilmekte222 ve onu olabildiğince Allah’ın emrine aykırı davranışlar sergilemeye teş-

vik etmektedir. Zira o, insan için açık bir düşmandır.223 Bu konuda Hz. Peygamber’den 

                                                                 
219  Erdem, Ahlâk Felsefesi, s. 105. 
220  Şinasi Gündüz, Dinsel Şiddet – Sevgi Söyleminden Şiddet Realitesine Hıristiyanlık-, Samsun: Etüt 

Yayınları, 2002, ss. 87-88. 
221  “Senden ve onlar içinde sana uyan kimselerden (gelenler ile) cehennemi dolduracağım.” (Sâd 38/85). 
222  Hayati Aydın, Kur’ân’da İnsan Psikolojisi, İstanbul: Timaş Yayınları, 1999,  ss. 34-39. 
223  “(Babası Ya‘kûb): ‘Yavrum, rüyanı kardeşlerine anlatma, sonra sana bir tuzak kurarlar. Çünkü şeytan, 

insanın apaçık düşmanıdır!’ dedi.” (Yûsuf 12/5). Şeytanın insanın apaçık düşmanı olduğuna ve çirkin 
işleri ona güzel gösterdiğine dair başka âyetler için bk. A‘râf 7/20, 22; Enfâl 8/48; İsrâ 17/53; Meryem 
19/44-45; Fâtır 35/6; Zuhruf 43/62; Haşr 59/16.  
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rivayet edilen şu sözler dikkat çekicidir: “Şeytan insanın vücudunda kan gibi dolaşır. 

Onun sizin kalbinize bir kötülük veya şüphe atmasından korkarım.”224 Bu sebeple şey-

tana karşı dikkatli ve uyanık olmak gerekir. 

Şeytanın insan için apaçık bir düşman olduğunu ifade eden Yûsuf sûresi 5. âyete ve 

görülen rüyalara ilişkin değerlendirmesinde Taberî şunları söylemektedir:  

Hz. Ya‘kûb, oğlu Yûsuf’a rüyasını kardeşlerine anlatmamasını söylemektedir. Zira o, diğer 
oğullarının, şeytanın vesveselerine kapılarak, kıskançlıkları yüzünden Yûsuf’a bir kötülük 
yapabileceklerinden korkmaktadır. İnsan, gördüğü rüyaların iyilerini anlatmalı, kötülerini 
ise anlatmayıp şerlerinden Allah’a sığınmalıdır. Bu hususta Hz. Peygamber şöyle buyur-
maktadır: ‘Güzel rüya Allah tarafındandır. Sizden biriniz sevdiği bir rüya görürse onu an-
cak sevdiği kişilere anlatsın. Sevmediği bir rüya görürse onun ve şeytanın şerrinden Allah’a 
sığınsın. Onu kimseye anlatmasın. Böylece o rüya ona asla zarar vermez.’225 

Yûsuf 4. âyette zikredilen Hz. Yûsuf’un rüyasında gördükleri hakkında “yıldız, güneş 

ve ay dünyaya ışık veren veya ışığı yansıtan cisimler olduğu için Hz. Yûsuf’un gelece-

ğinin aydınlık olacağı da burada müjdelenmektedir” ifadelerini kullanan bir müellif şu 

açıklamayı yapmaktadır: 

Hz. Ya‘kûb, görülen rüyadan istikbalde Hz. Yûsuf’a yüksek bir makam verileceğini anladı. 
Bu makam hem Allah katında peygamberliği hem de insanlar katında siyasî erk alanındaki 
yükselişi ifade ediyordu. Hz. Ya‘kûb, görülen bu rüyayı kardeşlerinin de benzer bir şekilde 
yorumlayabileceklerini anladı. Onların, bunu anladıkları takdirde kıskançlık duygularının 
kabarıp hasede, hasedin de düşmanlık duygusuna dönüşeceğini görmüştü. Hz. Âdem’in ço-
cuklarının arasındaki kıskançlık bütün heybeti ile Hz. Yûsuf ile kardeşleri arasında da ka-
barmakta idi. Zira şeytan, insana olan düşmanlığını kardeşler arasına kıskançlığı sokarak ya 
da doğuştan var olan kıskançlık duygusunu harekete geçirerek tuzak kurdurup ölüm hadise-
lerine sebep olabilir. Burada Hz. Ya‘kûb, şeytanın etkisine ve insanın da bu etki alanına gi-
rebileceğine işaret etmiştir. Şeytan, kıskançlığı tuzağa dönüştürebilir; insanın iradesini elin-
den alarak oyuncak haline getirebilir. Bu nedenle Yüce Allah, kardeşler arasında kıskançlı-
ğı bir kere daha ele alıp kıskançlığın neler yaptırabileceğini açıklamaktadır.226   

Yapılan değerlendirmelerde de görüldüğü üzere şeytanın insana yaptıramayacağı kötü-

lük yoktur. İnsana öz kardeşini öldürten, üvey kardeşini su kuyusuna attıran irade, apa-

çık düşmanı olan şeytana teslim olmuş iradedir. 

Öte yandan şeytana tabi olanın doğru yolu bulması imkânsızdır. Zira o, Allah’ın yeryü-

zünde halife olarak var ettiği insanın yaratılışını hazmedememiş, bütün meleklerin Yüce 

Allah’ın emrine amade olduğu bir platformda gurur ve kibrinin esiri olması nedeniyle 

                                                                 
224  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, İ‘tikâf, 33/11, (c. II, s. 258); Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Selâm, 39/9, 

(c. II, s. 1712). 
225  Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, XII, 90-91. Hadîs-i Şerif için bk. Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Ta‘bîr, 91/3, 

(c. VIII, s. 68). 
226  Bayraklı, Tefsîr, IX, 377. 
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lanetlenerek ilâhi huzurdan kovulmuş ve aşağılıkların aşağılığı ilan edilmiş bir yaratık-

tır.227 Bu yüzden Allah’ın merhametine yakın, azabından uzak olmak isteyen birey, şey-

tan ve yandaşlarının entrikalarından uzak kalmak zorundadır. Çünkü şeytanın insana ne 

zaman hangi fena işi yaptıracağını kestirmek, neredeyse imkânsızdır.  

Bu bağlamda Kur’ân’da aktarılan kıssalar açısından meseleye yaklaştığımızda şu örnek-

leri vermek mümkündür: 

a) Hz. Âdem ve eşinin şeytana uymaları 

Yüce Allah, Hz. Âdem ve eşini cennete yerleştirmiş ve onlara yasaklı bir ağacın meyve-

sinin dışında her şeyi serbest bırakmıştır. Ancak onlar şeytanın vesvesesine aldanmışlar 

ve kendilerine bahşedilen o güzel mekândan kovulmuşlardır. Bu durum Kur’ân’da şöyle 

dile getirilir: “Dedik ki: ‘Âdem! Sen ve eşin cennete yerleşin, orada canınızın çektiği 

her şeyden serbestçe yiyin, (ama) şu ağaca sakın yaklaşmayın! Sonra zalimlerden olu-

sunuz.’ Fakat şeytan onların ayaklarını kaydırdı. Böylece sahip oldukları müstesna ko-

numdan uzaklaştırdı. Ve Biz dedik ki: ‘Birbirinize düşman olarak çıkıp gidin! Zira yer-

yüzünde geçici bir hayat alanı ve tadımlık bir haz sizi bekliyor.”228 Bu durum göster-

mektedir ki, Hz. Âdem ve eşinin cennetten kovulmalarına neden olan ilâhi emre itaatsiz-

lik, şeytanın vesvesesine boyun eğmenin bir sonucudur.  

b) Kardeşin kardeşi öldürmesi 

Hz. Âdem’in iki oğlu (Hâbil ve Kâbil)229 Yüce Allah’a birer kurban sunarlar. Hâbil’in 

kurbanı kabul edilip Kâbil’inki kabul edilmeyince haset duygularına kapılan Kâbil öz 

kardeşini öldürür. Böylece kaybedenlerden olur. Sonra Yüce Allah, kardeşinin cesedini 

nasıl örteceğini göstersin diye toprağı eşeleyen bir karga gönderir. Çok pişman olan 

Kâbil şöyle hayıflanır: “Eyvah, yazıklar olsun bana! Ben, bu karganın yaptığını yapa-

mayacak, kardeşimin cesedini örtemeyecek kadar aciz biri miyim?”230 Bu hadise gös-

termektedir ki, şeytan insanı öz kardeşini öldürebilecek derecede kin ve haset duygula-

rıyla doldurmakta ve ona telafisi imkansız suçları işletmektedir. 

                                                                 
227  Sâd 38/71-78. 
228  Bakara 2/35-3. Bu konuda başka âyetler için bk. A‘râf 7/19-25; Tâhâ 20/117-123. 
229  Harman, “Hâbil ve Kâbil”, s. 376. Hâbil ve Kâbil hakkında geniş bilgi için bk. Öztürk, “Kur’ân, 

Kitâb-ı Mukaddes ve Sümer Mitolojisinde Hâbil-Kâbil Kıssası”, ss. 147-164. 
230  Mâide 5/27-31. 
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c) Kardeşlerinin, Hz. Yûsuf’u su kuyusuna atmaları 

Hz. Yûsuf’u, üvey kardeşleri kıskançlıkları yüzünden su kuyusuna atmışlardır. Bu üzü-

cü durum Kur’ân’da şöyle ifade edilmektedir: “Nihayet onu götürüp de kuyunun dibine 

atmaya topluca karar verdikleri zaman Biz, Yûsuf’a: ‘And olsun sen onların bu işlerini 

hiç farkında olmayacakları bir sırada kendilerine haber vereceksin!’ diye vahyettik.”231 

Üvey kardeşlerinin Hz. Yûsuf‘u su kuyusuna atacak kadar gözlerinin dönmesi, kıskanç-

lık gibi ahlâkî olmayan bir duyguyu şeytanın bireylere güzel göstermesinin bir sonucu 

olarak karşımıza çıkmaktadır. 

d) Şeytanın insanı isyana teşvik etmesi 

Hz. Eyyûb amansız bir hastalığa yakalanmış, şeytan ise hastalıkla mücadelesi esnasında 

onu daima isyana teşvik etmiştir. Şu âyet, insanları söz konusu dürtüden haberdar et-

mektedir: “Kulumuz Eyyûb’u da an! (O) Rabb’ine: ‘Şeytan bana bir yorgunluk ve azap 

dokundurdu’ diye seslenmişti.” 232, Bu durum, hastalık, dert ve musibetlere sabırsızlık 

ve Allah’a itaatsizlik gibi mü’mine yasaklanan davranışların şeytanın nezdinde ne kadar 

hüsnü kabul gördüğünün kanıtıdır. 

e) Hz. Mûsâ’nın şeytana uyması 

Hz. Mûsâ, kendi kabilesinden bir kişiyle kavga eden Mısırlı’yı haklılık araştırması 

yapmadan attığı bir tokatla öldürür. Kur’ân bunu şöyle konu edinir: “(Mûsâ), halkından 

bir kısmının gaflete daldığı bir zamanda kente girdi ve orada iki adamı birbiriyle kavga 

ederken buldu. Bunlardan biri kendi halkına, diğeri düşman tarafına mensuptu. Derken 

kendi halkından olan, düşmana mensup olana karşı ondan yardım istedi. Yerinden fırla-

yan Mûsâ, ona bir yumruk vurdu ve hesabını gördü. (Fakat kendine geldiğinde), ‘Bu 

şeytan’ın işi! Çünkü o, kişiyi yoldan çıkaran apaçık bir düşmandır’ dedi.”233 Bu hadise, 

insanoğlunun şeytanın tuzağına düşmesinden kaynaklanan vahim bir olaydır. 

İncelenen örneklerden de anlaşılmaktadır ki, şeytana tabi olanın hangi yanlış işleri ya-

pacağının bir sınırı yoktur. Zira bir davranışın temelinde anlık dahi olsa o eylemi yap-

mayı isteyip arzu etme yatmaktadır. Dışarıdan müdahale ve teşvikler davranışı hem uya-

                                                                 
231  Yûsuf 12/15. 
232  Sâd 38/41. 
233  Kasas 28/15. 
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rır hem de yönlendirir. Heyecanlar ve heyecanlılık, motivasyonun oluşmasında birbirin-

de ayrılmaz iki etkendir.234 Bu nedenle insan, hayatının her anında heyecanını kontrol 

altında tutmak zorundadır. Aksi takdirde insan hayatına şeytanın bir anlık müdahalesi 

onun telafisi imkânsız sıkıntılarla başbaşa kalmasına sebep olabilmektedir. 

Öte yandan şu sosyo-psikolojik nedenler bireyin şeytana tabi olmasına veya onun tuza-

ğına düşmesine sebep olmaktadır:  

ı. Üstün ırk anlayışı: Bu anlayışı insanlığın gündemine getiren ilk varlık şeytandır.235 O, 

Hz. Âdem’in yaratılışıyla ilgili bütün meleklerin secdeye kapandığı bir platformda Yüce 

Allah’ın emrine karşı gelmesinin gerekçesini “Beni ateşten yarattın, onu ise toprak-

tan”236 ifadesiyle dile getirmiş, böylece yaratılış hammaddesinin bir ayrıcalık olduğunu 

dillendirmiştir. Fakat şunu unutmamak gerekir ki insanlar, hangi tür canlı veya hangi 

ırktan insan olmak istediklerine dair bir tercih hakkına sahip değillerdir. Dolayısıyla 

yaratılış hammaddesini öne sürerek onları aşağılamak ya da hor görmek ilâhî hakikatleri 

inkâr etmek anlamına gelmektedir. Bu yüzden üstün ırk anlayışı Kur’ân kıssalarında 

yasaklanan bir davranıştır. 

ıı. Şeytanın tuzağına düşmek: Kur’ân, şeytanın insanlar için apaçık bir düşman olduğu-

nu belirtmesine rağmen237 insanlık tarihinde meydana gelen bütün kötü hadiseler, insan-

ların şeytanın hile ve desiselerine nasıl kurban olduklarını göstermektedir. Zira şeytan 

öyle bir düşmandır ki, onun vesveselerine boyun eğildiğinde kardeş kardeşi derin su 

kuyularına atabilmekte, hatta öldürebilmektedir. Bu nedenle akıllı insan, tartışmasız 

düşmanı olanı şeytandan sakınmak durumundadır.  

ııı. Günahların insana güzel görünmesi: Yüce Allah elçileri ve ilâhî mesajı aracılığıyla 

insanları tevhîd akîdesine davet etmektedir. Şeytan ise, bu davetin gerçekleşmemesi ve 

bireyin hiçbir şekilde gerçek bilgiyle buluşmaması adına insan üzerindeki bütün etkile-
                                                                 
234 Rita-Richard Atkinson, Psikolojiye Giriş, çev. Kemal Atakay, Mustafa Atakay, Aysun Yavuz, 

İstanbul: Sosyal Yayınları, 1995, I, 393; David Kresh ve S. Crutchfield Richard, Sosyal Psikoloji, 
çev. Erol Güngör, İstanbul: 1980, s. 47. 

235  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, ss. 263-264. Arapça’da “kök, bitkinin gövdesi, yaprağın sapı, da-
mar, asıl, ırsî özellik, nesep, menşe, ata” manalarındaki ‘a-r-k fiilinden türetilen ırkçılık terim olarak 
“soy üstünlüğü ve asalet” anlamına gelmektedir. (İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, X, 110-115). Irkçılık 
konusunda geniş bilgi için bk. Recep Şentürk ve Kadir Canatan, “Irkçılık”, DİA, İstanbul: TDV Ya-
yınları, 1999, XIX, 124-131.  

236  A‘râf 7/12; Sâd 38/76. 
237  Yûsuf 12/5; İsrâ 17/53. 
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rini kullanmaktadır. Bu bağlamda insanları hak yoldan uzaklaştırmak için kıyamete ka-

dar Allah’tan izin alan şeytan, insana günahları güzel göstermekte ve bunları işlemesi 

konusunda onu daima dürtmektedir. Ancak insanda mevcut olan aklın kullanılması ge-

reğinden hareketle dile getirilmelidir ki, şeytanın söz konusu hilelerine takılıp günahta 

ısrarcı olmak doğru ve kazançlı bir davranış değildir. Tarihte günahla ilgili ısrarlarını 

sürdürdükleri için helak edilen pek çok kişi ve toplum vardır. Dolayısıyla günahta ısrar 

etmek yerine bir an önce pişmanlık duyup tevbe ederek Allah’ın dosdoğru yoluna tabi 

olmak gerekmektedir. 

Kendisine verilen akıl ve irade sayesinde Yüce Allah’ın kulu olduğunun idraki ve sade-

ce O’na itaat ve ibadet etmesi gerektiğinin bilinciyle insan, Allah’ın dosdoğru yolundan 

alıkoyan ve saptıran apaçık düşmanı şeytanın238 hilelerinden korunmak için azami gay-

ret göstermelidir. Aksi takdirde her bir bireyin yaptığının karşılığını mutlaka göreceği 

Mahşer Günü, “Şeytan bizi kandırdı, ona uyduk, onu cezalandır Allah’ım” gibi ifadeler-

le suçu başkalarına ihale etme girişimleri, azaptan kurtarmak için yeterli olmayacaktır. 

Bu hakikat Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “Hüküm kesinleşip iş bitince şeytan diyecek 

ki: ‘İşte hakikat: Allah size gerçekleşmesi kesin olan bir söz vermişti. Ben de size bir 

söz vermiştim, fakat size verdiğim sözü tutmadım. Zira benim sizin üzerinizde yaptırım 

gücüm bulunmamaktaydı. Ne var ki, sizi sadece davet ediyordum; siz de benim daveti-

me balıklama dalıyordunuz. Dolayısıyla beni suçlamayın, asıl kendinizi suçlayın! Ne 

ben sizin imdadınıza yetişecek durumdayım, ne de siz benim imdadıma. İşin gerçeği 

ben, sizin daha önce beni Allah’a ortak koşma girişimlerinizi de zaten (baştan beri) be-

nimsememiştim. Elbette zalimleri, can yakıcı bir azap beklemektedir.”239  

Bu yüzden sağlam bir iman ve kişilik için şeytanın isteklerine ve nefsânî arzulara göre 

değil, Allah’ın rızasına uygun davranışlar sergilemek gerekmektedir. Aksi takdirde ira-

desini şeytana teslim eden bireyin işleyeceği günahların sınırını belirlemek imkansızdır.  

3.2.3. Günahta Israrcı Olma 

Günah, “insanı haktan başka tarafa meylettiren her şey240, dinî değerlere aykırı olan 

                                                                 
238  Şeytanın insan için apaçık bir düşman olduğunu bildiren âyetler için bk. A‘râf 7/22; Yûsuf 12/5, 100; 

Kehf 18/50; Tâhâ 20/117; Kasas 28/15; Sâd 38/41.   
239  İbrâhîm 14/22. 
240  İsfehânî, Müfredât, ss. 98-99. 
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davranışlar241, dinî bir emrin yapılmaması242, dinî kurallara karşı duruş243” anlamlarına 

gelmektedir. Günah kabul edilen davranışlar, dinin suç kategorisinde değerlendirdiği 

davranışlardır.244 Bu doğrultuda bir müslümanın dinî değerlere aykırı davranışlar sergi-

lemesi, dinin bir emrini ihlal etmesi veya bir yasağını çiğnemesi günah olarak değerlen-

dirilmektedir.245   

İnsan, beşer olmasının doğal sonucu olarak birtakım özellikler taşımaktadır. Bu özellik-

lerden birisi de, insanın günah işleyebilen bir varlık olmasıdır. Bu bağlamda o, bilerek 

ya da bilmeyerek büyük veya küçük günahları işleyebilir. İnsanın söz konusu zaafını en 

iyi bilen Yüce Allah; “Ey iman edenler! Allah’a içtenlikle/samimiyetle tevbe edin!”246 

ifadesiyle onun günahlarından arınmak için tevbe etmesi gerektiğini beyan etmiştir. O, 

“Âdem, Rabb’inden aldığı birtakım kelimelere sarıldı. (Allah) da onun tevbesini kabul 

etti. Çünkü O, evet O’dur tevbeleri kabul etme makamında olan, her işinde merhamet 

sahibi olan”247 âyetinde ise kulunun tevbesini kabul edeceğini ve günahlarını bağışlaya-

cağını ifade etmektedir. Bu âyet kapsamında kulun tevbesine dair yapılan bir değerlen-

dirmeyi burada nakletmek istiyoruz: 

Buradan anlıyoruz ki, tevbe iki kısma ayrılır: Biri, Yüce Allah’ın tevbesidir ki, kuluna mer-
hametle döner. Diğeri de kulun tevbesidir ki, günahlarından bağışlanma dileyip Allah’a dö-
ner. Kulun tevbesi, Allah’ın iki tevbesi ile çevrilmiş haldedir. Çünkü kul, hiçbir durumda 
Rabb’inden müstağni olamaz. Kulun günahtan pişmanlık duyup dönmesi Rabb’inin başarı 
vermesine, yardımına ve rahmetine muhtaçtır ki, tevbesi gerçekleşmiş olsun. Tevbe gerçek-
leştikten sonra da Yüce Allah’ın tevbeyi kabul etmesine, lütuf ve merhametine ihtiyaç du-
yulur. Böylece kulun tevbesi, kabul görmesi halinde Yüce Allah’tan kaynaklanan iki tevbe 
ile kuşatılmış demektir. Yüce Allah’ın, ‘Sonra da tevbe etsinler diye rahmetiyle onlara dön-
dü’248 ifadesi bunu pekiştirici niteliktedir.249    

Günahlardan arınmak için tevbe kapısının açık olması ve Allah’ın samimiyetle yapılan 
                                                                 
241  Erdoğan Fırat, Şahsiyet Gelişiminde Tevbenin Fonksiyonu, (Doçentlik Tezi, AÜİF, 1982), s. 89. 
242  Alfred Bertholet, Wörterbuch der Religon, Stuttgart: 1962, s. 534. 
243  T. H. Bovet, Der Glaube Erstarrung, Bern: 1947, s. 167. 
244  Johannes Gründel, Schuld und Versöhnung, Mainz: 1985, s. 84. 
245  Peker, Din Psikolojisi, ss. 131-132. Günah konusunda geniş bilgi için bk. Ömer Faruk Harman, “Gü-

nah”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, XIV, 278-282; Adil Bebek, “Günah”, DİA, İstanbul: TDV 
Yayınları, 1996, XIV, 282-285; Köse, “Günah”, ss. 285-286. 

246  Tahrîm 66/8. Kulun günahlarından dolayı tevbe etmesi gerektiğine dair başka âyetler için bk. Bakara 
2/37; Nisâ 4/17; A‘râf 7/23; Hûd 11/3; Nûr 24/31; Kasas 28/16; Hucurât 49/11. Bu âyette geçen 
tevbeten nasûhâ ifadesini Sâbûnî, “samimi olarak yapılan, insanın durumunu düzelten ve sütün 
memeye geri dönmediği gibi kişinin tekrar günaha dönmesini engelleyen tevbe” olarak 
tanımlamaktadır. (Sâbûni, Safvetü’t-Tefâsîr, III, 390).  

247  Bakara 2/37. Yüce Allah’ın kulun tevbesini kabul edip günahlarını bağışlayacağını ifade ettiği başka 
âyetler için bk. Bakara 2/54, 128, 160, 187; Nisâ 4/16, 64; Mâide 5/39, 71; Tevbe 9/104, 117, 118; 
Tâhâ 20/122; Nûr 24/10; Ahzâb 33/71; Hucurât 49/12; Saff 61/12; Müzzemmil 73/20, Nasr 110/3. 

248  Tevbe 9/118. 
249  Tabâtabâî, el-Mîzân, I, 209. 
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tevbeleri kabul edeceğini bildirmesi, birey için son derece önemli bir kurtuluş yoludur. 

Zira insan, hoş olmayan davranışlardan ve işlediği günahlardan uzaklaştığı ölçüde de-

ğerlenir.250 Dolayısıyla önemli olan, insanın hiç günah işlememesi değil, gerçekten gü-

nahından pişmanlık duyarak samimi bir şekilde Allah’a tevbe etmesi ve günahlarında 

ısrar etmemesidir. Zira Allah, tevbe edenlerin tevbesini kabul eden yegane varlıktır. 

Günahını hafife almak ve onda ısrar etmek zâlim ve fâcir kimselerin özelliklerindendir. 

Bu konuda Hz. Peygamber şöyle buyurmaktadır: “Mü’min, günahlarını sanki dibinde 

oturup da üzerine düşeceğini sandığı bir dağ gibi görür. Fâcir ise günahlarını burnuna 

konan sinek gibi görür.”251 Bu hadis, -günah bağlamında- mü’min ile fâcir arasındaki 

farkı ortaya koymasının yanında günahkârın umursamaz tavrını da gözler önüne ser-

mektedir.   

Günahta ısrarcı olma konusunda Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Lût kavminin günahta ısrarı 

Hz. Lût’un kavmi, kadınları bırakıp şehvetle erkeklere yaklaşma şeklindeki çirkin bir 

ahlâksızlığı âdet edinmişlerdi. Hz. Lût; “Sizden önceki toplumlardan hiçbirinin yapma-

dığı (düzeyde) bir densizliği irtikâp etmekte ısrarlı mısınız? Siz ki, kadınları bırakıp 

şehvetle erkeklere yaklaşıyorsunuz: Yoo, siz gerçekten de haddi aşan bir topluluksu-

nuz”252 ifadeleriyle onları uyarmış, ancak söz konusu kavim, bu hayâsızlıktan vazgeç-

mek yerine hem ahlâksızlıkta direnmiş hem de Allah’ın elçisini sürgünle tehdit etmiştir. 

Bunun üzerine Yüce Allah, elçisi ve ona tabi olanların dışında Lût’un karısının da arala-

rında bulunduğu bütün kavmi helak etmiştir.  

b) Medyen halkının günahta ısrarı 

Hz. Şu‘ayb’ın peygamber olarak gönderildiği Medyen halkı ölçü ve tartıda hile yapan 

ve insanları hakları olan şeylerden mahrum bırakan adaletsiz bir kavimdi. Allah’ın elçi-

si, kendilerini bu adaletsizlikleri nedeniyle defalarca uyarmış, ancak onlar yanlıştan 

vazgeçip peygambere tabi olmak şöyle dursun söz konusu günahı ısrarla işlemeye de-

vam etmişlerdir. Bu durum karşısında Hz. Şu‘ayb kavmine şöyle seslenmiştir: “Ey 
                                                                 
250  S. Hüseyin Nasr, Man and Nature, The Spiritual Crisis of Modern Man, London: Unwin 

Paperbacks, 1974, s. 14. 
251  Tirmizî, es-Sünen, Kıyâme, 35/49, (c. IV, s. 658). 
252  A‘râf 7/80-81. 
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kavmim, benimle yollarınızı ayırmanız sakın sizin günahta ısrarınıza yol açmasın! Yok-

sa Nûh kavminin, Hûd kavminin ya da Sâlih kavminin başına gelenlerin benzeri sizin de 

başınıza gelebilir. Kaldı ki Lût kavmi, sizden pek de uzakta sayılmaz. Haydi, günahları-

nız için Rabb’inizden af dileyin ve ardından bilinçlerinizi yenileyerek O’na yönelin! 

Unutmayın ki benim Rabb’im, çok merhametli davranır: O, hem sever hem de sevilme-

yi ister!”253 Böylece onları geçmişte yaşanan acı tecrübelerle tekrar ikaz etmiş, fakat 

kimse ders çıkarıp ibret almak istememiştir. Üstelik elçiyi taşa tutmakla tehdit etmişler-

dir. Bunun üzerine Yüce Allah, günahlarında ısrar eden söz konusu kavmi, Hz. Şu‘ayb 

ve ona tabi olanlar dışında toptan helak etmiştir. 

c) Firavun’un inkârı 

Hz. Mûsâ ve kardeşi Hz. Hârûn, Bir ve Tek olan Allah’a kulluk etmesi ve işlemekte 

olduğu günahlardan vazgeçmesi bağlamındaki ilâhî mesajla firavuna gittiler.254 Zira o, 

yeryüzünde ilahlık iddiasında bulunan255, inananlara zulüm ve işkencede sınır 

tanımayan256, dünyalık iktidarını koruma adına İsrâiloğullarının erkek çocuklarını öldü-

rüp kızlarını sağ bırakan despot bir idareciydi.257 Firavun, elçilere inanmak bir yana 

onlara iman eden kendi sihirbazlarını da şiddetli bir azapla cezalandıracağına dair yemin 

etmiştir. Allah’a, elçilerine ve ilâhî mesaja iman etme yerine işlemekte olduğu günahla-

rında ısrar eden firavun ve avanesi, Yüce Allah’ın lütfuyla Müslümanların kurtuluş yo-

lunda ilerledikleri bir platformda suda boğularak helak edilmiştir.258  

Bu nedenle insan, yaptığı işin günah olduğunu anladığı an, derhal pişmanlık duymalı ve 

güzel ameller işlemek suretiyle günahlarını silmelidir. Aksi takdirde kötülükler kalbini 

kaplar, sonra bunu silmek çok zor olur.259 Öte yandan insan, işlemekte olduğu günahlar 

                                                                 
253  Hûd 11/89-90.  
254  “(Allah) buyurdu ki: ‘Asla (öyle olmayacak). Siz ikiniz âyetlerimizle gidiniz! Elbet Biz, sizinle birlik-

te (olup bitenlerin) takipçisiyiz. Haydi artık, siz ikiniz Firavun’a gidiniz ve deyiniz ki: ‘Biz, alemlerin 
Rabbinin mesajını taşıyoruz. İsrâiloğullarını bırak, bizimle gelsinler.” (Şu‘arâ 26/15-17). 

255  “(Firavun) dedi ki: ‘Eğer sen, benden başka bir ilâhta ısrar edersen, seni kesinlikle mahpuslar arasına 
katarım!” (Şu‘arâ 26/29). 

256  “(Firavun) dedi ki: ‘Demek siz, ben izin vermeden ona inandınız, öyle mi? Anlaşıldı ki o, size büyüyü 
öğreten üstadınızdır. Fakat pek yakında gününüzü göreceksiniz. Dönekliğinizden dolayı ellerinizi ve 
ayaklarınızı mutlaka keseceğim ve topunuzu asacağım!” (Şu‘arâ 26/49). 

257  “Yine bir zaman da sizi, Firavun hanedanının elinden kurtarmıştık. Size işkencenin en alçağını reva 
görüyorlar, erkek çocuklarınızı öldürtüp kadınlarınızı bırakıyorlardı. Bu yaşananlarda, Rabb’inizin sizi 
tabi tuttuğu dehşet bir imtihan vardı.” (Bakara 2/49). 

258  “Sonra ötekileri boğduk.” (Şu‘arâ 26/66). 
259  Gazzâlî, İhyâ-u ‘Ulûmi’d-Dîn, IV, 11-13. 
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konusunda yapılan uyarıları dikkate alıp kendini düzeltir ve derhal tevbe ederse hem 

Allah tarafından affedilir hem de fıtrata uygun bir hayat yaşama imkânı elde eder.  

Bu noktada bireyin günahta ısrar etmesinin altında yatan psikolojik sebebi şöyle ifade 

etmek mümkündür: Hiçbir kısıtlayıcı olmaksızın olabildiğince özgür davranma arzu-

sunda olan insan, günah işleme hususunda da sınır tanımamaktadır.260 Elbette Yüce 

Allah, insana birtakım özgürlükler tanımıştır. Ancak onun da bir sınırı vardır. Bu doğ-

rultuda birey, başka insanların özgürlüklerinin başladığı sınırda durmak zorundadır. 

Aksi takdirde toplumda huzursuzluklar çıkar, anarşi baş gösterir. Bu iş, biraz da eğitim 

ve terbiye işidir. Bu anlamda şahsına ve insanlara saygı duyan hiçbir birey, dünyanın 

sadece kendisi için yaratılmış olduğuna inanmaz. Başka insanların da insan onuruna 

yakışır şekilde yaşama hakları olduğunu bilir ve ona göre davranır. Ayrıca sorumluluk 

bilinciyle hareket eder. Sergilenen her türlü davranışın -iyi veya kötü- Allah katında 

mutlaka bir karşılık bulacağının idraki içerisinde olur ve günah konusundaki ısrarından 

vazgeçer. 

Sonuç olarak diyebiliriz ki, sevap ve günah işleyebilecek karakterde yaratılmış olan 

insan, bir şekilde günah işlemiş veya işlemeye devam etmekte olabilir. Bu noktada Yü-

ce Allah’ın insandan beklediği şey, onun hiç günah işlememesi değil, günahta ısrar et-

memesi ve pişmanlığını dile getirmesidir. Bu konuda Kur’ân’da şöyle buyrulmaktadır: 

“(Mü’minler) utanç verici bir iş yaptıkları ya da kendi kendilerine bir kötülük ettikleri 

zaman Allah’ı hatırlayıp hemen günahları için istiğfar ederler. Çünkü Allah’tan başka 

günahları kim bağışlayabilir ki? Üstelik onlar, yaptıkları kötülük üzerinde bile bile ısrar 

da etmezler.”261 Bu âyetten de anlaşılmaktadır ki Yüce Allah, kullarına günahlarından 

kurtulmaları için daima bir çıkış kapısı göstermektedir.  

Öte yandan günah işlemeyi adet haline getiren birey, hem kendi manevi dünyasını hem 

de toplumun hayatını karanlığa sokmaktadır. Bu karanlıktan çıkması için Yüce Allah, 

ona bir fırsat tanımakta, bu çıkış kapısında merhamet ve sevgi yazılmaktadır. O kapılara 

giden yol, istiğfar ve tevbe yoludur. Başka bir ifadeyle suçunu itiraf etmek ve gerekli 

                                                                 
260  Ali Rıza Aydın, Dini İnkârın Psiko-Sosyal Nedenleri, (Yayınlanmamış Doktora Tezi, OMÜ Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, 1995), s. 37. 
261  Âl-i İmrân 3/135. 
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olan olumlu değişimi gerçekleştirmektir.262 Dolayısıyla günah işlediğinin farkına varan 

kul, ivedilikle tevbe etmeli ve günahtan vazgeçmelidir. Zira ölümün insanı ne zaman 

yakalayacağı bilinemediğinden bu hakikate her zaman hazır olmak gerekmektedir.  

3.2.4. Azabı Görünce Teslim Olma 

Bir önceki konuda da ifade edildiği gibi insan, derecesi ne olursa olsun işlediği günah-

lardan dolayı derhal tevbe etmeli, sıhhat ve afiyeti üzerinde iken samimi yönelişini ger-

çekleştirmelidir. Allah’ın musibeti kendisine geldiğinde veya son nefesinde, gerçekleşti-

receği imanın ve duyacağı pişmanlığın hiç bir faydası olmayacağını bilmelidir. Bu ger-

çek Kur’ân’da şöyle ifade edilir: “Ne ölüm gelip çatıncaya kadar (ısrarla) günah işleme-

yi sürdürerek son anda ‘İşte şimdi tevbe ediyorum!’ diyen birinin tevbesi kabul göre-

cektir, ne de inkârında direnerek ölenlerin tevbeleri… İşte onlar, kendilerine acıklı bir 

azap hazırladığımız kimselerdir.”263 Bu türden kabul olunmayacak tevbe hakkında 

Seyyid Kutub şunları söylemektedir: 

Çünkü bu tevbe sapıklığı ısrarla sürdürmüş ve kötülükleri tarafından çepeçevre kuşatılmış 
günahkârların mecburiyet altında yaptıkları bir tevbedir. Artık günah işleme olanağı kal-
mamış, bütün kötülük işleme fırsatlarını pervasızca kullandıktan sonra köşeye sıkışmış 
kimselerin tevbesidir bu tevbe. Bu yüzden Yüce Allah bu tevbeyi kabul etmez. Çünkü böy-
le bir tevbe ne kalbin tekrar ıslah olmasını sağlar, ne hayata düzelme ve iyileşme getirir, ne 
de kişilikte ve gidişatta olumlu bir değişimin göstergesidir.264 

Öyle anlaşılmaktadır ki, imanı ibadetle onaylattırma imkânının bulunmadığı bir plat-

formda iman etmenin bir anlamı yoktur. Bu, son bir hamle ile karşı karşıya kalınan ha-

kikate de çalım atabilir miyim? manevrasıdır. Fakat bu plan, kesinlikle beyhude bir ça-

badır. Bu yüzden önemli olan yol yakınken dönüşü gerçekleştirebilmektir.    

Azabı görünce teslim olma bağlamında Kur’ân kıssalarından şu dikkat çekici örnekleri 

tahlil edebiliriz: 

a) Firavun’un kabul olunmayan imanı 

Hz. Mûsâ ve İsrâiloğulları, Allah’ın emriyle kendilerini Firavun’un zulmünden kurtar-

mak için yola koyulduklarında Firavun ve avanesi arkalarından onları takip etmiş, yolla-

rı deniz tarafından kesilince, Hz. Mûsâ ve ona tabi olanlar Allah’ın bir lütfu olarak deni-
                                                                 
262  Bayraklı, Tefsîr, IX, 281. 
263  Nisâ 4/18. 
264  Seyyid Kutub, fî Zılâli’l-Kur’ân, terc. M. Emin Saraç, İ. Hakkı Şengüler ve Bekir Karlığa, İstanbul: 

Hikmet Yayınevi, 1973, III, 119-121. 
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zin iki yana yaslanıp yol olması sayesinde karşıya geçmişlerdir. Aynı yoldan karşıya 

geçmek isteyen Firavun ve yanındakiler tam denizin ortasına geldiklerinde, su kütlesi 

birleşip Firavun’un da aralarında olduğu bütün zalimleri boğmuştur. Boğulmadan he-

men önce artık çaresi kalmadığını, kesinlikle öleceğini anlayan Firavun: “Ben de, 

İsrâiloğullarının inandığından başka ilâh olmadığına inandım. Artık ben de, O’na kayıt-

sız şartsız teslim olanlardanım”265 demiş ama Yüce Allah, “Ne yani, ancak şimdi mi 

(aklın başına geldi)? Oysaki sen, daha önce isyanda ısrarcıydın ve bozgunculuğu iş 

edinmiş biriydin. Artık bugün, senden sonrakilere bir ibret vesikası olsun diye senin 

yalnızca bedenini kurtaracağız. Zira şu bir gerçek ki, insanlardan birçoğu ibret vesikala-

rımıza karşı ısrarla aldırmaz bir tavır içindedirler”266 cevabıyla azabı görünce iman edip 

teslim olmanın bir faydası olmayacağını, dolayısıyla son nefeste gerçekleşen imanın 

geçersiz olduğunu açıkça ifade etmiştir. 

Kesinlikle öleceğini ve dünyada yaptığı zulüm ve işkencenin cezaî karşılığını mutlaka 

çekeceğini anlayan Firavun’un imanını konu edinen âyet hakkında şu değerlendirme 

yapılmaktadır: 

Firavun, Allah’ın cezası gelip boğulma ile yüz yüze kalınca aklı başına geldi ve hemen 
imana sarıldı. Bu boğulma şekli, Hz. Nûh’un tufanının küçük bir örneğini teşkil etmektedir. 
Her ikisinde de suyun kullanıldığına şahit oluyoruz. Diğer taraftan suda boğulmaya yüz 
tutma, Firavun’un şuur altındaki tevhîd inancını şuur alanına çıkardı. Bezm-i Elest’te Yüce 
Allah’ın insanın doğasında yerleştirdiği Allah’ı bulma yani inanç duygusu harekete geçmiş, 
tam ortamını bulunca kendisini göstermiştir. Aklın önünü kesen bütün engeller ortadan kal-
kınca, akıl Allah ile bağı hemen kurmuştur. Tek tanrıyı hatırlayıp kendisinin Müslüman ol-
duğunu itiraf etmiştir. Ancak konuya Firavun açısından yaklaşıldığında Yüce Allah üç ba-
kımdan onun imanını geçersiz saymıştır: i. İmanı zamansız/ölüm anında yapmış olması. ii. 
Daha önceden Allah’a asi olması/isyan etmesi. iii. Bozgunculardan olması. Bu üç olumsuz-
luk bir araya gelince onun yapmış olduğu imanı geçersiz kılmıştır. Artık bu ilâhî ilkenin ev-
rensel olduğunu kabul ederek günümüze ve geleceğe taşınması gerekiyor.267    

Zira insan, kendi hayatını anlamlandıracak tabiatta/yeterlilikte yaratılmıştır. Dilediğine 

inanma veya inanmama tercihinde bulunabilir.268 Ancak Firavun’un durumu Yüce Al-

lah’ı inkâr etmekte olan zavallı insanlar için ibret verici bir örnektir. Bu dünya hayatı er 

ya da geç bitecek; burada yapılan veya yapılmayan işlerin hesabı bir gün mutlaka soru-

lacaktır. O zaman dile getirilecek olan pişmanlık ise, sahibine hiçbir fayda sağlamaya-

caktır. Böylece azabı görünce teslim olmanın anlamsızlığı bir kez daha ortaya çıkmış 

                                                                 
265  Yûnus 10/90. 
266  Yûnus 10/91-92. 
267  Bayraklı, Tefsîr, IX, 72-73. 
268  Ali Galip Yorulmaz, İnsan Nedir?, Ankara: Düşünceye Çağrı, 1998, s. 10. 
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olacaktır. 

b) Kâbil’in pişmanlığı 

İslâmî kaynaklarda Hâbil ve Kâbil olarak zikredilen iki kişi, Hz. Âdem’in iki oğlu-

dur.269 Allah’a sunduğu kurbanı kabul olmayınca, kıskançlık ve haset duygularıyla kur-

banı kabul edilen kardeşi Hâbil’i öldüren ve onun cesedini nasıl defnedeceğini kendisi-

ne bir karganın gösterdiği Kâbil, defin için karga toprağı eşelerken içerisinde olduğu 

acizlik ve çaresizliği şu sözlerle dile getirmektedir: “Eyvah, yazıklar olsun bana! Ben, 

bu karganın yaptığını yapamayacak, kardeşimin cesedini örtemeyecek kadar aciz biri 

miyim?”270 Evet, işlediği cinayetten dolayı o da çok pişman olmuş, fakat her zaman 

olduğu gibi son pişmanlık para etmemiştir.    

Ancak zalim bir kulun işlediği günah ne kadar büyük, cezası ağır olsa da o, artık kurtu-

luş çaresi kalmadığını anladığında psikolojik olarak kendisini Yüce Allah’ın merhame-

tine teslim etmekte ve son merhalede de olsa pişmanlık yasasından yararlanmak iste-

mektedir. Çünkü (İslâm) fıtratı üzerine yaratılmış olmasının bir sonucu olarak insan 

bilmektedir ki, Allah sonsuz bir güce sahiptir. İnsanları yargılayıp günahkâr olanları 

cezalandıracaktır. Cezadan kurtulmanın yolu O’na iman etmekten geçmektedir.271 Bu 

doğrultuda Kur’ân Hz. Mûsâ-Firavun kıssasının sonuç pasajlarında Firavun’un imanını 

söz konusu etmektedir. Âyetlere göre zalim bir yönetici olan Firavun, insanlara yapabi-

leceği her türlü kötülüğü yaptıktan sonra ilâhî kanun gereği artık denizde boğulacağını 

anlayınca kendine göre Allah’a iman etmiştir.272 Bu davranışıyla son anda da olsa âdeta 

pişmanlık yasasından faydalanmak istemiştir. Ancak imanının gerektirdiği ibadetleri 

yapma imkanı elde edemeyeceği ve ümitsizlik anında iman ettiği için bu iman kendisin-

den kabul edilmemiştir. Bu yüzden zaman gelip geçmeden bir an önce dosdoğru yola 

tabi olmak gerekir. Zira her zaman olduğu gibi son pişmanlık fayda vermez. 

Sonuç olarak, Yüce Allah’ın en şerefli varlık olarak yarattığı insan, bu şerefe layık ol-

mak için azami gayret göstermeli, O’nun elçileri vasıtasıyla yaptığı uyarı, emir ve ya-

saklara riayet etmelidir. Dünyada sahip olduğu her türlü imkân ve iktidarı, Allah’ın ve 

                                                                 
269  Harman, “Hâbil ve Kâbil”, s. 376. Hâbil ve Kâbil hakkında geniş bilgi için bk. Öztürk, “Kur’ân, 

Kitâb-ı Mukaddes ve Sümer Mitolojisinde Hâbil-Kâbil Kıssası”, ss. 147-164. 
270  Mâide 5/31. 
271  Peker, Din Psikolojisi, s. 84. 
272  Yûnus 10/90. 
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kullarının rızasına uygun kullanmanın peşinde olmalı, söz konusu nimeti asla Allah’a 

itaatsizlik, O’nun kullarına zulüm ve adaletsizlik aracı olarak görmemelidir. Geçici ve 

çok kısa olan dünya hayatının yasalarını iyi okumalı, iş ve işlemlerinden dolayı hesaba 

çekilmeden kendisini hesaba çekmelidir. Akıllı insan son pişmanlığın fayda vermeyece-

ğini, yapılan zulüm ve azgınlığın mutlaka cezasının çekileceğini, azabı görünce teslimi-

yetin anlamsız olduğunu ve bu yönde tarihte yaşanan acı tecrübelerden ibret almasını 

bilmelidir. 

3.2.5. Dünyaya Gereğinden Fazla Önem Verme 

İslâm dinine göre hayat, dünya ve ahiretten oluşmaktadır. Bu ikisi, asla birbirinden ba-

ğımsız olmayan ve âdeta bir bütünü oluşturan parçalar şeklinde karşımıza çıkmaktadır. 

Zira dünya, ahiret yurdunda mutlu olmak için olanca çabanın sarf edilmesi gereken yer-

dir. Ahirette mutlu olmak da dünya-ahiret terazisini olabildiğince iyi dengelemekle 

mümkündür. 

İnsan belirli ölçüler içerisinde hürriyet sahibidir. Ancak başkalarının hürriyetinin başla-

dığı yerde kendi sınırını çizmesini bilmelidir. Öte yandan dünya malına duyulan tamah-

kârlık ve ihtiras, dünyada kişinin kendisini hür ve rahat hissetmesini engelleyen en 

önemli faktördür.273 Zira böylesi insanın hürriyeti, ancak sahip olduğu dünyalığın güven 

içinde olmasıyla mümkündür. Dolayısıyla dünyada mutlu olmanın öncelikli yolu, ta-

mahkârlık ve ihtiras hastalığından kurtulup kanaatkâr274 bir kimliğe bürünmekten geç-

mektedir. Hz. Peygamber’e izafe edilen “kanaat, bitmek tükenmek bilmeyen bir hazine-

dir”275 sözü bu gerçeği ifade etmektedir. 

Dünyada mal biriktirme hırsına kapılmış insan için bir doyum noktası belirlemek müm-

kün değildir. Bu gerçeği Hz. Peygamber şöyle dile getirmektedir: “Âdemoğlu için iki 

vâdi dolusu mal olsaydı, mutlaka bir üçüncüyü isterdi. Âdemoğlunun iç boşluğunu an-

cak toprak doldurur. Allah tevbe edenleri affeder.”276   

Dünyada insanlara -kimine az, kimine çok- rızık veren yegane varlık, Yüce Allah’tır. 
                                                                 
273  İbrahim Düzen, Aziz Nesefî’ye Göre Allah Kainat İnsan, İstanbul: Furkan Yayınları, 2000,  s. 189. 
274  Kanaat, “ihtiyaç duyulan şeyin en azına razı olma, elindekine rıza gösterme, sahip olduklarıyla yetin-

me, aşırı kazanma hırsından kurtulma” anlamlarına gelmektedir. Kanaatkâr ise, “kanaat sahibi kişi” 
demektir. (İsfehânî, Müfredât, s. 424; Peker, İdare Edemem Anne, s. 19). 

275  ‘Aclûnî, Keşfü'l-Hafâ ve Müzîlü'l-İlbâs, II, 102. 
276  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Rikâk 81/10, (c. VII, s. 175). 
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Bu nedenle Allah’ın kendisine verdiği nimetin çokluğuyla şımarmak, aklını kullanan 

insanın kesinlikle yapmayacağı basit bir davranıştır. Tarihte nice insanlar, ellerine geçen 

dünya iktidar ve serveti sayesinde azgınlaşmış, zulmetmiş, şımarmış ve böbürlenmişler-

dir. Ancak elde edilen nimete karşılık gerekli teşekkür yerine getirilmeyince nimet, sa-

hiplerinin felaketine sebep olan bir etkene dönüşmüştür. 

Bencillik duygusunun bir yansıması olarak ortaya çıkan mala düşkünlük ve onu elde 

etme aşamasında gösterilen şiddetli arzu, toplumun çekirdeği olan bireyi mahvettiği gibi 

toplumu da çökerten bir illettir.277 Çünkü ne kadar bir malvarlığına ulaşıldığında bu 

arzu ve ihtirasın sonlanacağı bilinememektedir. 

Diğer taraftan dünyanın geçici zenginliği peşinde yapılan maddi çıkar hesapları ve basit 

duyular, insanı âdeta kabuğuna hapseder; idrakini daraltarak gerçekleri görmesini engel-

ler.278 Böylece Yüce Allah’ın kendisine hakikati görmesi için verdiği göz, görevini ya-

pamaz hale gelir. Göz görevini yapamayınca insan, yine Allah’ın genlerine kodladığı 

fıtrat çizgisinden sapmalar gösterir. Artık bu insan dünya hayatında tabi tutulduğu sına-

vı kaybetmiş demektir.  

Dünyaya gereğinden fazla önem verme, sahip olduğu dünya nimetiyle şımarma ve az-

gınlaşma söz konusu edildiğinde Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Kârûn’un serveti 

Uzun insanlık tarihi boyunca bu kapsamda göze çarpan ilk sıradaki kişi belki de 

Kârûn’dur. Yüce Allah bu kişiye öyle hazineler nasip etmiştir ki, bırakın hazineleri sa-

dece anahtarlarını taşımak bile güçlü kuvvetli bir müfrezeye zor gelirdi.279 Bir gün 

kavmi ona; “Şımarma! Çünkü Allah, şımaranları asla sevmez. Gel sen, Allah’ın sana 

verdiklerini doğru yolda harcayarak âhiret yurdunun (mutluluğunu) ara; üstelik dünya-

dan da nasibini unutma! Allah’ın sana iyilikte bulunduğu gibi sen de (başkalarına) iyilik 

yap ve sakın ola yeryüzünde haddi aşarak bozgunculuk edeyim deme: Çünkü Allah, 

                                                                 
277  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, s. 351. 
278  Arvasî, İnsan ve İnsan Ötesi, s. 9. 
279  “Unutmayın ki, Kârûn da Mûsâ kavmine mensup biriydi; fakat onların omuzlarında yükselerek haddi 

aştı; zira Biz kendisine öyle hazineler vermiştik ki, sadece anahtarlarını taşımak bile güçlü kuvvetli bir 
müfrezeye zor gelirdi.” (Kasas 28/76). 
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bozguncuları asla sevmez!”280 dedi. O da, “Herkes iyi bilsin ki bu servete ben, kendi 

bilgi ve becerim sayesinde ulaştım”281 cevabını verdi. Dahası sadece dünya hayatını 

arzu edenler de, onun söz konusu muhteşem servetine atıfla “Ah keşke, ne olurdu 

Kârûn’a verilen kadar bize de verilseydi! Şu kesin ki, o gerçekten çok şanslı biriy-

miş!”282  derken, aklını kullanıp dünya nimetinin geçiciliğini idrak edenler ise, “Yazık-

lar olsun size! İman eden ve Allah’ın razı olduğu iş işleyen kimselere Allah’ın verdiği 

ödül daha hayırlıdır. Ama ona sabredenlerden başkası kavuşamaz!”283 diyorlardı. Niha-

yet Yüce Allah Kârûn ve hazinelerini yerin dibine batırınca, daha önce onun zenginliği-

ne ve dünyalığa sevdalı olanlar, “Vay canına! Demek ki kullarından arzu edenin rızkını 

genişletmeyi, isteyeninkini de sınırlamayı dileyen Allah’mış! Eğer Allah bize lütfetme-

miş olsaydı, elbette bizi de yerin dibine geçirirdi! Vay be! Görülen o ki, meğer nankör-

ler asla iflah olmazmış!”284 dediler ve böylece servete ait olmanın sonucunu gözleriyle 

görmüş oldular. 

Kârûn kıssası bağlamında zikredilen Kasas 81. âyete ilişkin şu değerlendirmeyi aktar-

mak istiyoruz:  

Servet, merâtibü’l-vücutta (varlık hiyerarşisi) en aşağı tabakayı ifade eder. İnsan yüzünü 
servete dönerse, sırtını Allah’a dönmüş olur. Kendisine tutunanı servet, aşağı çekerek yerin 
dibine batırır. Sözün özü: Servet, insanın nesnesidir. İnsan servet elinde nesneleşirse, Allah 
onu servetin eline vererek cezalandırır. Bu takdirde at, süvarinin sırtına binmiş olur. Kıssa-
nın verdiği ders şudur: Sırta alınan servet, sahibini yere geçirir.285 

Dünya hayatında mevcut olan diğer varlıklarda olduğu gibi ekonomik varlıkları da bir 

dengede tutmak gerekir. Yoksa kendisine aşırı değer verilen her şey gibi o da şımarır ve 

sahibinin felaketine sebep olabilir. Aynı âyet hakkında yapılan başka bir değerlendir-

mede ise şunlar ifade edilmektedir: 

Kârûn: ‘Bu servet, bana bendeki bir ilimden dolayı verilmiştir’ demişti. Bunun anlamı şu-

                                                                 
280  Kasas 28/76-77. Çünkü Hz. Mûsâ’ya inanan samimi kullar, ancak dünya ile razı olan ve onunla rahat 

bulan kimselerin mal çokluğuyla şımarıp azdığını biliyorlardı. Kalbi ahirete bağlı olup da aradan fazla 
zaman geçmeden dünyayı terk edeceğini bilen kimse ise, dünyalık ile sevinmez. Zira Allah, 
ihsanlarına karşılık kendisine şükretmeyen azgın ve şımarıkları sevmez. (Sa‘îd Havva, el-Esâs fi’t-
Tefsîr, çev. M. Beşir Eryarsoy, İstanbul: Şamil Yayınları, 1992, XI, 27). 

281  Kasas 28/78. Esed, innemâ ûtîtühû ‘alâ ‘ılmin ‘ındî ifadesini lafzen, “Benim kendi tecrübelerimin, 
akıllı ve iş bilir tutumumun ve bu yoldaki yeteneklerimin bir sonucu olarak” şeklinde tercüme 
etmiştir. (Esed, Kur’ân Mesajı, II, 800). 

282  Kasas 28/79. 
283  Kasas 28/80. 
284  Kasas 28/82. 
285  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 773. 
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dur: ‘Ben ekonomiyi bilen biriyim. Servetimi bu bilgim sayesinde elde ettim. Onu Allah 
bana vermedi’ demek istedi ki, bu serveti bana Allah vermedi ki O’nun adına iyilik yapa-
yım. Çünkü bir önceki ayetler grubunda serveti ona Allah’ın verdiğinden bahsedilmişti. 
Kârûn’un bu söylevi, ilâhî aleme çıktı; tabiatı bile rahatsız etti. Topraklar bile onun söyle-
diğini kabullenemedi ve helakine giden başlangıç adımını attı. Kârûn’un bu konuşuğu, bü-
tün dünya zenginlerine bir ders niteliği taşımaktadır.286   

Çünkü serveti kendisine ikram eden Yüce Kudret’in hakkını îfâ etmediği takdirde onu 

elinden alabileceği hakikatini yok sayanlar, Kârûn’un başına gelenlerin bir gün kendi 

akıbetleri olacağını unutmamalıdırlar. 

b) Sebe melikesinin sorunları çözmede dünyalığa başvurması 

Sahip olduğu iktidarı ayakta tutmak için karşılaştığı problemleri dünyalık şeylerle hal-

ledeceğine inanan Sebe melikesinin Hz. Süleymân karşısındaki durumu hayata sadece 

dünyadan bakanların halini gözler önüne sermektedir. Şöyle ki: Sebe melikesi, halkı 

Allah’ı bırakıp güneşe tapan, kendisi de bir iktidar için olmazsa olmaz bütün imkânlara 

sahip olan bir yöneticidir.287 Hz. Süleymân, bir elçi göndererek bu inanç-

tan/inançsızlıktan vazgeçmelerini ve tek olan Allah’a kulluk etmelerini aksi takdirde 

kuvvetli bir ordu ile gelip meseleye el koyacağını bildirir. Bunun üzerine halkı ile istişa-

rede bulunan melike, gönderdiği dünyalık bir armağanla Hz. Süleymân’ı bu kararından 

vazgeçirmek ister. Ancak bu durum karşısında Allah’ın elçisinin duruşu nettir ve kendi-

sine gelen elçiye şu cevabı verir: “Güya servetle beni tavlamış mı oluyorsunuz? Ama 

Allah’ın bana verdiklerinin, sizin bana verdiğinizden kat kat hayırlı olduğunu biliniz. 

Bilakis sunduğunuz hediyeler, yine sizin (gibi tek dünyalıları) sevindirir. Seni (gönde-

renlere) dön ve (Allah’ın şu buyruğunu ilet): ‘And olsun ki, karşı konulmaz bir orduyla 

onların üzerine yürüyeceğiz ve elbette onları küçük düşürülmüş bir halde hor ve hakir 

olarak oradan çıkaracağız!”288 Bu ifadeler göstermektedir ki, dünya nimeti sadece dün-

ya hayatı için önem atfeder. Onun, iyi işlere Yüce Allah’ın vereceği mükafatın yanında 

hiçbir kıymeti olamaz. Öte yandan bu dünyada sahip olunanların ahirette bir değer ifade 

edebilmesi için Allah’ın rızasına uygun olarak kullanılması gerekir. Dolayısıyla sadece 

                                                                 
286  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 380-381. 
287  “Evet, ben orada bir kadın buldum ki; o, ora halkına yöneticilik yapıyor; (bir iktidara gerekli olan) her 

şeyden ona da verilmişti. Üstelik onun pek muhteşem bir de tahtı vardı. Ne var ki onu ve kavmini Al-
lah’ı bırakıp da güneşe tapar buldum. Öyle (anlaşılıyor) ki Şeytan onlara yaptıklarını güzel göstermiş. 
Onlar da yoldan sapmışlar ve bir daha da doğru yolu bulamamışlar. Allah’a secde etmemeleri?.. O Al-
lah ki, göklerde ve yerde gizli saklı ne varsa ortaya çıkarır. Dahası gizlediklerinizi de açığa vurdukla-
rınızı da iyi bilir.” (Neml 27/23-25). 

288  Neml 27/36-37. 
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dünyada mutlu olmayı arzu edenler dünyaya gereğinden fazla değer verirler. Aklını kul-

lanıp ahirette mü’minlere verilecek olan ebedî mutluluğun peşinde olanlar ise dünya-

ahiret dengesini kurma çabasındadırlar.    

c) Dünyalığıyla övünen kişinin sonu 

Bu kişiye Allah, dünyalık bir bahçe, bol ürün ve çok sayıda evlat vermiştir. Aynı kişi, 

kendisinden daha az ürün ve çocuğu olan arkadaşına, “Benim malım seninkinden çok. 

Dahası nüfusça da senden üstünüm”289 der. Bir gün bol ürün devşirdiği bağına girerken 

de şu ifadeleri kullanır: “Bu bağın yok olacağını asla düşünemiyorum bile! Hoş, ben 

Son Saat’in bir gün gerçekleşeceğini de düşünemiyorum ya! Fakat Rabb’ime döndürü-

lecek olsam bile, sonuçta bundan daha iyisini bulacağımdan eminim.”290 Arkadaşı ise, 

onun bu söylediklerinin yanlışlığını ifade ettikten sonra belki de kendisinin daha az olan 

dünyalığının onunkinden daha bereketli ve hayırlı olabileceğini, bu sapık anlayışı nede-

niyle nankör adamın bütün varlığını Allah’ın gökten bir afet indirerek yok edebileceğini 

söyler.291 Nihayet bütün serveti mahvolunca, “Ah n’olaydım, keşke Rabb’ime hiç kim-

seyi ortak koşmamış olsaydım!”292 diyerek dünya-ahiret dengesini ayarlayamadığını, 

dünyalığa gereğinden fazla değer verdiğini anlar, ancak iş işten çoktan geçmiştir.  

Varsa yoksa maddi imkânlarını gören kimsenin gözü ile hayatın gerçekleri arasında 

kalın bir duvar vardır. Bu duvarı aşamayan ve yalnızca maddeye değer veren bireyin 

davranış ve ilişkileri, sadece karşılıklılık ve maddi değişim esasına dayanır. Kendisiyle 

başkaları arasında söz konusu değişime dayanmayan ilişkileri tanımaz. Bu tür insanlar, 

tüm insanî değer ve yargıları davranışlarıyla inkâr etmektedirler.293 Aslında dünyada 

doğruluk, yardımseverlik, paylaşma, insana hak ettiği değeri verme gibi maddiyattan 

çok daha önemli ve değerli şeyler vardır. 

İnsanda yaratılıştan var olan mal sevgisi, onu faaliyete sevkeden önemli bir etkendir. 

Ancak bu etkeni insan geliştirir, yönlendirir ve ahlâkî gereklerden ve hukukî yaptırım-

                                                                 
289  Kehf 18/34. 
290  Kehf 18/35-36. 
291  Kehf 18//37-41. 
292  Kehf 18/42. Kur’ân kıssaları bağlamında dünya malına gereğinden fazla değer verilmemesi 

gerektiğine dair başka âyetler için bk. A‘râf 7/169; Tevbe 9/34; Kehf 18/95; Mü’minûn 23/33; Şu‘arâ 
26/53-59; 146-149; Sâd 38/23-24; Mü’min 40/29, 36; Nûh 71/21. 

293  Muhammed Behiy, Kur’ân ve Toplum, çev. M. Beşir Eryarsoy, İstanbul: Bir Yayıncılık, 1986, s. 
208. 
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lardan uzak bir anlayışla hırsa dönüştürürse, mal biriktirme gibi dünya-ahiret dengesini 

bozan olumsuz bir davranış ortaya çıkar.294 İşte bu noktada dünyaya gereğinden fazla 

değer veren maddiyatçı insanın varlığıyla övündüğü ekonomik gücü psikolojik olarak 

onun hakikati görmesini engeller.295 Aslında insanın dünyada birtakım zenginliklere 

sahip olması son derece güzel bir şey ve önemli bir konudur. Hatta son zamanlarda 

dünyada yaşanan ve yaşanmakta olan bazı hadiseler göstermiştir ki, Müslümanların 

gerçekten zengin olmaları gerekmektedir. Ancak Kârûn’un tavrında olduğu gibi sahip 

olunan zenginlik/ekonomik güç, Yüce Allah’ın elçileri aracılığıyla gönderdiği ilâhî me-

saja olumlu cevap vermenin önünde bir engel teşkil etmemelidir. Zenginlik, hakikati 

görmeyi engelliyorsa bu artık faydalı olmaktan çıkmış zararlı bir faaliyettir. Dolayısıyla 

zenginlik-dünya gerçekleri dengesinin iyi kurulması gerekmektedir. Dünya malını başı-

na taç eden kişi artık hakikati göremez. Onun gördüğü tek şey, sahip olduğu serveti; 

korumaya çalıştığı tek değeri de bu servetin güvenliğidir. Böylesi bir yaklaşım son de-

rece yanlıştır; ondan kurtulmak gerekir.  

Netice olarak dünyada iken ahireti kazanmak için çaba sarf etmek durumunda olan akıllı 

insan söz konusu çabayı gösterirken, dünya-ahiret dengesini iyi ayarlaması gerekir. Zira 

tamamen dünyaya meyledip ahireti unutmak ne kadar yanlış ise, sadece ahiret için çaba-

layıp dünyada rızkını aramayıp başkalarına yük olmak suretiyle miskin bir hayat yaşa-

mak da o kadar yanlıştır. Ayrıca insan dünyada sahibi olduğu her türlü imkânın kendisi-

ne Allah tarafından verildiğini, verme kudretine sahip olan varlığın her zaman alma 

gücünü de elinde bulundurduğunu, dolayısıyla dünyalık olanın âdeta sabun köpüğü gibi 

geçici olduğunu bilmelidir. Bu yüzden dünyanın her türlü imkânına sahip olsa dahi asla 

onunla övünmemeli ve dünyaya gereğinden fazla değer vermemelidir.     

3.2.6. Kendini Üstün Görme ve Kibirlenme 

Yüce Allah’ın en güzel şekilde yarattığı bütün insanlar, insan olmaları bakımından bir-

birlerinden farklı veya üstün değildirler. Yani kişi, doğuştan imtiyazlı ya da mahrum 

değildir. “Elbette Allah katında en üstününüz, O’na karşı sorumluluk bilinci en güçlü 

olanınız/O’nun ilâhî mesajına en duyarlı olanınızdır”296 âyetinde de ifade edildiği üzere 

                                                                 
294  Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 375-376. 
295  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, ss. 184-185. 
296  Hucurât 49/13. “Bu âyet, İslâm’ın evrenselliğini tüm zamanlarda haykıran bir âyettir. Zımnen: Kimse, 

doğuştan imtiyazlı/doğuştan mahrum değildir. Kişinin kendi seçmediği şeylerle övünmesi 



 175 

farklılık ve üstünlük, ancak Allah’a karşı kulluk görevlerini daha iyi yerine getirebilme 

ile mümkündür. Bu nedenle insanın dünyada elde ettiği birtakım geçici imkânlar yü-

zünden öteki karşısında kendisini üstün görüp kibirlenmesi, hem Allah hem de kul nez-

dinde yerilen bir davranıştır. 

İnsanın kendini başkalarından üstün görmesine sebep olan illet, bencillik ve kibirdir. 

Bencillik, “insanın kendisini düşünme, benliğini öne çıkarma, biyolojik ve psikolojik 

ihtiyacını temin etme arzusundan kaynaklanan bir duygu, bireyin tüm eylem, etkinlik ve 

davranışlarında ortaya çıkan kişilik türüdür.”297 Kibir ise, “insanın kendini dev aynasın-

da görmesidir298, başkalarına karşı büyüklük iddiasıyla kendini farklı görmektir.”299  

Kibirli insan, kendisi dışındaki her şeyle ve her insanla tamamen ben merkezli bir yak-

laşım içerisindedir. O, kendini herkesten üstün kılmak ister. Bu yüzden bütün faaliyetle-

rini ve diğer insanlarla ilişkilerini hep kendi amacına uygun olarak düzenler.300 

Kibirli insan, kendini diğer insanlardan üstün gösterecek söz ve hareketler yapmak ister. 

O, kendini olduğundan daha büyük, daha kuvvetli zanneder ya da öyle göstermeye çalı-

şır. Yürümesinde, konuşmasında ve oturup kalkmasında hep bir sunilik vardır.301 

İnsan bu hastalıktan kendisini ancak din sayesinde kurtarabilir. Zira o, ruhunda hakim 

olan ve tüm canlılarda müşterek bulunan benliğin/bencil hislerin etkisi altındadır. Ben-

lik/bencil hisler, karışık ve çok yüzlüdür.302 Bu türden fıtrî olan bencil hislerin yanında 

başkalarını da düşünebilme terbiyesini ona ancak din verebilir.303 O halde insan, kendini 

tanıma/bilme adına iyi bir dinî eğitime muhtaçtır.   

Kendini üstün görme ve böbürlenme bağlamında Kur’ân kıssalarını ele aldığımızda şu 

örnekleri dile getirmek mümkündür: 
                                                                                                                                                                                            

anlamsızdır. Takvâ, kişilerin kendi akıl ve iradeleriyle yaptıkları bilinçli tercihi ifade eder. Bu şu 
manayı içerir: Ne kadar sorumlu davranırsanız, o kadar üstün olursunuz.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı 
Kur’ân, s. 1031). 

297  Erich Fromm, Erdem ve Mutluluk, çev. Ayda Yörükan, İstanbul: Türkiye İş Bankası Yayınları, 
1977, s. 158. 

298  İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, ss. 193-195. 
299  Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 377. 
300  Gazzâlî, İhyâ-u ‘Ulûmi’d-Dîn, III, 262. Bencillik konusunda geniş bilgi için bk. Ali Rıza Aydın, 

“Kur’ân’da Suçluların Davranış Özellikleri”, İslâmî Araştırmalar Dergisi, 2002, c. 15, sy, 3, ss. 380-
381. 

301  Peker, Din Psikolojisi, s. 106. 
302  Brehm, Social Psychology, s. 39. 
303  Mahir İz, Din ve Cemiyet, İstanbul: Kitabevi, 1990, s. 14. 
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a) İblîs’in tekebbürü 

İblîs, Hz. Âdem’in yaratılması üzerine bütün meleklerin emre amade olup secdeye ka-

pandığı bir platformda Yüce Allah’ın, “Sana emrettiğim zaman seni emre amade olmak-

tan alıkoyan neydi?” sorusuna “Ben (Âdem)’den üstünüm: (Zira) beni ateşten yarattın, 

onu ise çamurdan yarattın!”304 cevabını vererek büyüklenmiştir. Burada İblîs’i secde 

etmekten alıkoyan şey, onun yaratılış hammaddesini öne sürerek büyüklük taslaması ve 

kibirlenmesidir. Diğer taraftan âyetin ilk cümleciğindeki sorgulamasıyla Yüce Allah, 

bizzat İblîs’e secde etmemesinin altında yatan sebebi itiraf ettirmektedir. Bu âyette ge-

çen diyalog hakkında şu tespitler hatırlanmalıdır: 

İblîs, kibirlenmesinin sebebini, yaratıldığı kaynağa bağlamaktadır. Ateşin topraktan üstün 
olduğu fikrinden hareketle Hz. Âdem’den üstün olduğunu dile getirmiş ve böylece kibir-
lenmiştir. Buradan cinlerin kökeninin ateş, insanların kökeninin toprak olduğu ortaya çık-
maktadır. Demek ki köken farklılığı kibirlenmesine, kibirlenmesi de secde etmemesine se-
bep olmuştur. İlk sebep, köken farklılığıdır. Maddi sebep, kibirlenmek gibi psikolojik bir 
sonuca; psikolojik sonuç da, davranışın sebebine dönüşmektedir. Bu âyetten çıkarılacak 
önemli bir ilke şudur: Köken farklılığı gözetenler, şeytanın yani İblîs’in yaptığını yapmak-
tadırlar. Köken farklılığı gözetenler, ırkçıdırlar. İnsanlar doğuştan getirdikleriyle övünme-
meli, sonradan kazandıklarıyla iftihar etmelidirler. Doğuştan getirilenlerde kendi irademiz, 
emeğimiz ve gayretimiz yoktur. Doğuştan getirdiklerimizle övünürsek kadın-erkek ayırımı, 
üstün ırk-üstün olmayan ırk ayırımı meydana gelir. Buradan da kibir yani üstünlük anlayışı 
ortaya çıkar.305 

Yüce Allah ile İblîs arasındaki bu diyaloga ilişkin başka bir değerlendirme ise şu şekil-

dedir: 

Halk, hem yoktan hem vardan yaratmayı ifade eder. şeytanın polemiği, akılcı fakat akıllı 
değildir. İlkel bir materyalizm olarak adlandırılabilecek bu tavrın en tipik özelliği, kişinin 
kendi dahlinin olmadığı doğuştan gelen bir değeri üstünlük ölçüsü olarak sunmasıdır. Bu 
mantıkla, ‘ben üstünüm çünkü falan ırka mensubum’, ‘ben üstünüm çünkü cinsiyetim şu’ 
türü bir mantık arasında hiçbir fark yoktur. Sözün özü: Şeytan, ırkçılığın piridir.306  

Şeytanın tavrından ve yapılan değerlendirmelerden anlaşılmaktadır ki, muhatabın elinde 

olmayan bir sebepten ötürü ondan üstün olduğunu ileri sürmek son derece yanlıştır. 

Çünkü hiç kimse hangi tür canlı olmak istediğine dair tercihte bulunma imkânına sahip 

değildir.  

b) Nûh kavminin büyüklenmesi 

Hz. Nûh’un davetine kavmi, “Ne yani, toplumun en düşüklerinin sana tabi olduğunu 

                                                                 
304  A‘râf 7/12; Sâd 38/76. 
305  Bayraklı, Tefsîr, VII, 80-81. 
306  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, ss. 263-264. 
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bile bile sana inanalım mı?”307 cevabını vermişlerdir. Allah’ın mesajına bu cevabı ve-

renler, “Seni ancak bizim gibi bir beşer görüyoruz ve görüyoruz ki, sana yalnızca düşü-

nüp taşınmayan rezillerimiz uyuyor ve yine sizin bize karşı hiç bir üstünlüğünüzün ol-

madığını da görüyoruz..."308 âyetinden anlaşıldığına göre kavminin ileri gelenleri, reis-

leri ve soyluları idi. Bu âyet, Hz. Nûh'a inananların çoğunlukla yoksullar, işçiler veya 

toplumda hiç bir mevkisi olmayan bazı gençler olduğunu göstermektedir. Toplumda 

etkili ve zengin olanlar ise, Hz. Nûh'un en sert düşmanlarıydılar ve sıradan halkı arkala-

rında tutabilmek için her türlü hile ve yalana başvurmaktan çekinmiyorlardı.  

Kureyş kafirlerinin, Hz. Peygamber’e karşı tutumları da bundan farklı değildi. Konu 

bağlamında şu değerlendirme dikkat çekicidir: 

Herakliyus'un sorularına Ebû Süfyan, ‘Muhammed'e kavmimizin yoksulları, zayıfları ve 
bazı akılsız gençleri uyuyor’ cevabını vermişti. Onlara göre toplumun ileri gelenlerinin ka-
bul ettiği gerçek, ancak gerçek olabilirdi. Çünkü yalnızca sağduyu ve değerlendirme gücüne 
sahip olanlar onlardı. Sıradan halkın, zaten sıradan oluşu, onların sağduyu ve değerlendirme 
gücüne sahip olmadıklarının delili idi. Öyleyse, onların kabul ettiği bir şey, ileri gelenlerce 
reddedilirse bu demektir ki, bu şey herhangi bir kıymet ve değere sahip değildir. Mekke ka-
firleri daha da ileri gidiyorlardı. Rasûlün, sıradan bir insan olamayacağını ileri sürüyorlardı. 
Allah bir rasûl gönderecekse, ileri gelenlerden birisini seçip gönderir diyorlardı. Onların bu 
anlayışı şu âyette dile getirilmektedir: ‘Bu Kur’ân iki büyük şehirden (Mekke ve Taif) bü-
yük bir adama indirilmeli değil miydi?’ dediler.”309  

Burada anlatılanlar, inançsız insanların sözde nüfuzlarını ve toplumsal önderliklerini 

Allah’ın elçisine bir meydan okuma aracı olarak kullandıklarını göstermektedir. Ancak 

bu anlayış, hiçbir zaman doğru ve sonuca götüren bir netice almaya muvaffak olmamış-

tır. Zira Yüce Allah, toplumun önde gelen seçkinci takımın değil, Allah’a, peygamberle-

rine ve getirdikleri mesaja iman edip samimi davranan mü’min kulların muvaffak olma-

sını istemektedir.  

c) ‘Âd kavminin büyüklük taslaması 

Hz. Hûd’un uyarılarına karşı yeryüzünde büyüklük taslayan ‘Ad kavmi hakkında 

Kur’ân’da şöyle buyrulmaktadır: “‘Âd kavmi de yeryüzünde haksız yere büyüklendiler 

ve ‘Bizden daha güçlü kim var’ dediler. Ne yani, onları yaratan Allah’ın kendilerinden 

daha güçlü olduğunu da mı düşünmediler? Bir de kalkmışlar, âyetlerimizi bile bile inkar 

ediyorlar. Nihâyet bu dünya hayatında alçalışın azabını kendilerine tattırmak için kara 

                                                                 
307  Şu‘arâ 26/111. 
308  Hûd 11/27. 
309  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, IV, 38-39. Âyet için bk. Zuhruf 43/31.  
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günler boyunca üzerlerine iliklere işleyen bir rüzgar gönderdik, ama ahiretin azabı daha 

alçaltıcıdır ve onlar yardım da göremeyeceklerdir.”310 Bu durum, dünyada inanç değer-

lerine iman etmediği gibi yeryüzünde büyüklük taslayan ve Allah’ın otoritesine başkal-

dıran herkesin akıbetinin felaket olduğunu ve bu tür insanların ahirette de kaybedenler-

den olacaklarını gözler önüne sermektedir.   

d) Firavun’un yeryüzünde büyüklük iddiasında bulunması 

Hz. Mûsâ’nın çağrılarına Firavun, “Ey ulusum! Mısır’ın hakimiyeti bana ait değil mi? 

Bütün bu akarsular (ayağımın) altından akmıyor mu? Ne yani, bunu da mı görmüyorsu-

nuz? Yoksa, ne demek istediğini bile açık seçik anlatamayan şu değersiz adamdan daha 

iyi değil miyim? Hem, neden ona altın künyeler bahşedilmemiş ya da beraberinde saf 

saf dizili melekler gelmemiş?”311 cevabını vermiştir. Bu ifadeler, Firavun ve onun zih-

niyetinde olanların daha baştan kaybetmeye mahkum olduklarının bir göstergesidir. Zira 

Yüce Allah, yarattığı hiçbir varlığa yeryüzünde bu denli haddi aşma yetkisi vermemiş-

tir. Bu nedenle Allah’ın elçisine karşı büyüklenen ve kendisine bahşedilen geçici dünya-

lık iktidarı kalıcı zanneden Firavun’un sonu da hüsran olmuştur.  

e) Hz. Lokmân’ın, oğluna yeryüzünde kibirlenmeme konusundaki öğüdü 

Yukarıda söz edilenlerin aksine Hz. Lokmân, evladına öğüt verirken; “Kasıntılık yapıp 

insanlara karşı böbürlenme ve yeryüzünde çalım satarak dolaşma! Zira unutma ki Allah, 

kendini beğenmiş kibirliyi sevmez”312 ifadeleriyle insanlara karşı böbürlenme, kibir-

lenme, çalım satma, kendini üstün görme gibi olumsuz davranışlardan kesinlikle kaçın-

masını tavsiye etmektedir. 

Öte yandan kendini başkalarından üstün gören kibirli insan psikolojik olarak sadece 

kendisini ön planda tutma gayretinde olur. Bunu emreden de onda mevcut olan egodur, 

bencilliktir. Kendini beğenen ve gücünün sınırsızlığına inanan birey, kulluğa aykırı bir 

davranış olan kibirlenmeyi marifet sayar.313 Kur’ân ise söz konusu davranışın yanlışlı-

                                                                 
310  Fussılet 41/15. 
311  Zuhruf 43/51-53. Firavun’un yeryüzünde büyüklük taslamasını ve kendini üstün görüp 

böbürlenmesini konu edinen başka âyetler için bk. A‘râf 7/137, 146; Yûnus 10/75; Mü’minûn 23/46; 
Neml 27/14; Kasas 28/38-39; ‘Ankebût 29/39; Mü’min 40/36-37. 

312  Lokmân 31/18. 
313  Hayati Hökelekli, Din Psikolojisi, Ankara: TDV Yayınları, 1993, s. 171; Peker, Din Psikolojisi, ss. 

106-107. 
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ğını açıkça ortaya koymakta ve insanları bundan sakınmaları konusunda uyarmaktadır. 

Zira bu hasletlere sahip olan birey, sadece kendisini değerli görür; böylece muhatabının 

da bir insan olduğu gerçeğini göz ardı eder. Bunun sonucu olarak kişide hem psikolojik 

problemler başlar hem de içinde yaşadığı toplum tarafından dışlanan bir birey haline 

gelir. Çünkü onun davranışları toplumsal kabullere aykırı bir seyir izler. Artık onun ta-

vırlarında kibir, böbürlenme ve yapmacıklık söz konusudur. Bu da toplum tarafından 

yerilen ve insanlardan kaçınmaları istenen bir davranıştır.  

İnsanlık tarihindeki sözü edilen örneklerden hareketle şunları söylemek mümkündür: 

Kendini diğer insanlardan üstün gören, onlara karşı böbürlenen ve kendi lehine ayrıca-

lıklı bir tavır takınanlar, daima kaybetmektedirler. Çünkü bireyin başkalarını hiçe saya-

rak küçümsemesi ve sadece kendini beğenmesi biçimindeki bir düşünce tarzı, Allah’ın 

şiddetle karşı çıktığı davranışlardan biri olup aynı zamanda büyük günahlardandır. 

Âlimlerin ifadesine göre kibir hariç bütün günahlardan gizlenmek mümkündür. Ancak 

kibir, o kadar büyük bir günahtır ki, mutlaka açıktan işlenmesi gereken bir fısktır.314 Hz. 

Peygamberin, “Kalbinde hardal tanesi kadar kibir bulunan kimse cennete giremeyecek-

tir”315 ifadesi, söz konusu günahın büyüklüğünü ortaya koyan önemli bir veridir.  

Öte yandan yeryüzünde büyüklük taslayan, kendisini başkalarından üstün gören, kibir 

ve gururunun esiri olanların aksine Yüce Allah’a kulluğunun bilincinde mütevazi bir 

hayat anlayışını benimseyenlerin, hem Allah hem de diğer insanlar tarafından takdir 

edildikleri açıkça ortaya çıkmaktadır. 

3.2.7. Kıskançlık ve Haset Sahibi Olma 

İnsan, yaratılışı itibariyle kıskanç bir varlıktır. Bu nedenle değer verdiği ve kendisine ait 

olduğunu düşündüğü her şeyi başkalarından kıskanır. İster ki, kendisine ait olan şeyler-

de başkalarının gözü olmasın. Bu duygu her insanda mevcuttur.316 Nitekim “İnsanların 

yapısı kıskançlığa eğilimlidir”317 âyeti bu gerçeği ifade etmektedir. 

Haset, “başkasının elindeki nimetin ondan alınıp kendisine verilmesini ısrarla iste-

                                                                 
314  Kurtubî, el-Câmî‘ li Ahkâmi’l-Kur’ân, X, 95. 
315  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, 1/39, (c. I, s. 93). 
316  Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, s. 370. 
317  Nisâ 4/128. 
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mek”318 anlamına gelmektedir. “Felak sûresinde insan benliğinde bulunan hasetten değil 

de aktif konuma geçen hasetten Yüce Allah’a sığınılması emredilmektedir.319 Toplum-

sal huzurun ve insanlar arası kardeşlik ve güven ilişkilerinin bozulmasına sebep olan 

haset hastalığının en keskin ilacı, haset edilen şey için duâ etmektir.”320 Tarihte kıskanç-

lık ve haset yüzünden insanların birbirlerine hatta kardeşin kardeşe sinsice planlar kur-

dukları ve öz kardeşlerini öldürebildikleri görülmektedir. 

Haset, kendisinden ivedi bir şekilde vazgeçilmesi gereken manevî bir hastalıktır. Zira o, 

insanlar arası ilişkileri ve bireyin ruhsal yapısını bozmaktadır. Bu nedenle –iki grup 

insan hariç- İslâm’da yasaklanmıştır. Konuya ilişkin Hz. Peygamber şunları söylemek-

tedir: “Birbirinize haset etmeyin. Kendiniz almak istemediğiniz halde diğerini zarara 

sokmak için bir malı övüp fiyatını artırma yarışına kalkışmayın. Birbirinize buğz etme-

yin. Birbirinize yüz çevirip arka dönmeyin. Sizden bazınız diğer bazınızın alışverişi 

üzerine alışverişe girişmesin. Ey Allah’ın kulları! Birbirinizle kardeşler olunuz. Müslü-

man müslümanın kardeşidir. Müslüman müslümana zulmetmez. Yardıma muhtaç oldu-

ğunda onu yalnız ve yardımcısız bırakmaz. Onu hor ve hakir görmez. Takvâ işte bu-

dur.”321 “Şu iki kişi dışında hiç kimseye haset etmek caiz değildir: Biri, Allah’ın kendi-

sine verdiği ilimle/hikmetle hükmeden ve bunu başkasına da öğreten ilim/hikmet sahibi 

kimse. Diğeri de Allah'ın kendisine verdiği malı hak yolda sarf eden zengin kimse.”322 

Demek ki İslâm’da, ilmiyle amel eden âlim insan ile malını Allah yolunda harcayan 

zengin kişiden başkasını kıskanmak açıkça yasaklanmaktadır. 

Kıskanç ve hasetçi olma konusunda Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek müm-

kündür: 

a) Kâbil’in kıskançlık ve hasedi 

Hz. Âdem’in iki oğlu olan Hâbil ile Kâbil Allah’a birer kurban323 sunmuşlar, kurbanı 

                                                                 
318  İsfehânî, Müfredât, s. 116. Bu konuda daha geniş bilgi için bk. Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, 

ss. 287-289; Erdem, Ahlâk Felsefesi, ss. 126-127; Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 376-
377.  

319  “Haset ettiği zaman hasetçinin şerrinden… Karanlığı yarıp sabahı çıkaran Rabb’e sığınırım.” (Felâk 
113/5). 

320  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, ss. 287-288.  
321  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Birr, 45/10, (c. III, s. 1986). 
322  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Zekât, 24/5, (c. II, s. 112). 
323  “Hz. Âdem’in iki oğlunun sundukları kurban ve söz konusu kurbanlardan birinin kabul edilip ötekinin 

reddedilmesi neticesinde meydana gelen olaylardan hareketle kurban ibadetinin ilk defa Hz. 
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kabul olmayan Kâbil, kurbanı kabul olan Hâbil’i kıskançlığı yüzünden gözünü kırpma-

dan öldürmüştür.324 Kardeşini öldüren Kâbil, insan hakkını ayakları altına almış ve 

menfaatleri neyi gerektiriyorsa onu hak saymaya başlamıştır. Böylece zulmün, hak 

gasbetmenin ve katlin ilk sembolü ve öncüsü olarak insanlık tarihine geçmiştir.325 Bu 

cinayet, benlik davası ve hasedin insana bu denli fena bir eylemi gerçekleştirme konu-

sundaki tahakkümünden başka bir şey değildir. Hz. Âdem’in iki oğlundan birinin diğe-

rini öldürdüğü ve insanlık tarihinde ilk kanın akıtıldığı bu elim hadise hakkında Seyyid 

Kutub şu değerlendirmeyi yapmaktadır: 

Bu kıssa düşmanlık ve kötülüğün fıtratını ve yardım bekleyen düşmanın durumunu örnek 
olarak bize bildiriyor. Çünkü iyilik ve hoşgörü fıtratın ve gönülden dostluğun en güzel ör-
neğidir. Şu bir gerçek ki bunlar daima yüz yüzedir. İyi veya kötü kendi yapısına uygun dav-
ranışta bulunurlar. Suç tiksindiricidir, kötü insan tarafından ilgi uyandırır. Yardım isteyen 
insanın çığlıkları diğer insanların vicdanlarında büyük çapta etkili ve tesirli olur. Burada 
kurbanı kabul edilenin, kin duyulmasını gerektiren ve öldürülmesine gerekçe olacak bir su-
çu olmadığı açıktır. Çünkü kurban kabulünde, onun bir rolü yok. Onu ancak meçhul bir 
kuvvet, bilinmeyen bir şekilde kabul etmiş ve olay her ikisinin de kavrayış alanı ve iradesi 
dışında gerçekleşmiştir. Burada bir kardeşin diğer kardeşini öldürmesi ve kişinin ruhunda 
adam öldürecek derecede kin oluşması için hiçbir neden yoktur. ‘Yemin ederim seni öldü-
receğim’ sözleri, nefreti körükleyen bir davranışı ortaya çıkarıyor. Çünkü bu sözler, yere 
söylenmiştir. Yalnız şu ne pis ve inkârcı duygu, kör bir kıskançlık duygusu. Onun hiçbir 
vicdanda yeri yoktur. Böylece sözün akışı henüz tamamlanmadığı halde, ayet sayesinde 
kendimizi daha ilk andan itibaren bir saldırganlığın karşısında buluyoruz. Fakat sözün akışı, 
ikinci bir örnek olan diğer kardeşin cevabını, duâsını ve temiz kalbini tasvir ederek saldır-
ganlığı daha bir çirkin ve korkunç hale sokarak devam ediyor.326 

Muhatap hakkında olumlu düşüncelere sahip olmak, bir erdemdir. Hep benim olsun, 

onun olmasın demek ise, erdemsizliktir. Kutub’un da ifade ettiği gibi kin, nefret ve sal-

dırganlık son derece çirkin bir davranıştır. Bu konuda başdüşman şeytana karşı uyanık 

olmak gerekmektedir. 

b) Hz. Yûsuf’un kardeşlerinin kıskançlığı 

Hz. Yûsuf ve özkardeşine babaları Hz. Ya‘kûb’un kendilerinden daha fazla sevgi gös-

                                                                                                                                                                                            
İbrâhîm’in değil, Hz. Âdem’in döneminde ve onun dininde var olduğunun anlaşıldığı ifade 
edilmektedir.” (Bayraklı, Tefsîr, V, 567). 

324  “Onlara Âdem’in iki oğlunun kıssasını gerçek bir amaca matuf olarak anlat: Hani, ikisi de birer kur-
ban sunmuşlardı ve birinden kabul edildiği halde diğerinden kabul edilmemişti. (Bunun üzerine) o, 
(diğerine) demişti ki: ‘Çaresi yok, seni öldüreceğim!’ (Öteki) cevap vermişti: ‘Allah, yalnızca sorumlu 
davrananların kurbanını kabul eder! Beni öldürmek için el kaldırsan bile, ben seni öldürmek için elimi 
oynatmayacağım; çünkü ben, âlemlerin Rabb’i Allah’tan korkarım! Dilerim, hem benim günahımı 
hem de (benden dolayı) kazandığın günahı yüklenir ve böylece cehennemin yolunu tutarsın: zaten za-
limlerin cezası da budur.’ Fakat diğerinin benlik davası, onu kardeşini öldürmeye sevk etti. Sonunda 
onu öldürdü. Böylece kaybedenlerden oldu.” (Mâide 5/27-30). 

325  İhsan Süreyya Sırma, Tarih Şuuru, İstanbul: Seha Neşriyat, 1987, ss. 166-167. 
326  Kutub, fî Zılâli’l-Kur’ân, IV, 206-211. 
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termesini hazmedemeyen ve bir şekilde bu duruma son vermek isteyen üvey kardeşler, 

korkunç bir planı uygulamaya koydular ve onu bir su kuyusuna attılar.327 Bu insanlık 

dışı eylemi onlara işlettiren en önemli faktör, babaları Hz. Ya‘kûb’un üvey kardeşleri 

Yûsuf ve Bünyamin’e kendilerinden daha fazla sevgi gösterdiği kanaatlerinden hareket-

le bilinçaltındaki hasedin/kıskançlığın aktif konuma geçmesidir.328 Demek ki bu türden 

aktif haset insan için tehlikeli sonuçlar doğurabilecek eylemlerin fitilini ateşlemekte ve 

bireyi normal dışı davranışlara sevketmektedir. 

Söz konusu örneklerden ve yapılan değerlendirmelerden de anlaşılmaktadır ki, kontrol 

edilemeyen kıskançlık ve haset, bireyi düşmanlığa varan intikamcı bir nefrete sürükle-

yebilmektedir.329 Bu durumda insan, en korkunç fiilleri işleme konusunda harekete 

geçmekte ve kontrolünü kaybettiğinde dehşet verici suçlar işlemektedir. Ayrıca besledi-

ği haset duyguları nedeniyle sonradan pişmanlık duyacağı pek çok düşünce ve fiili ha-

rekete geçirmekten kendini alamayan birey, sırf bu yüzden önemli bir kul hakkını da 

sırtlanmış olmaktadır. Bu nedenle aklını kullanmak zorunda olan insan, kendisini aktif 

hasedin esaretinden korumalı, haset konusu şey hakkında Allah’a duâ etmeli; kendisini 

bu hastalıktan kurtarması için O’ndan yardım istemelidir. 

Yukarıda ifade edilen olumsuz tutum ve davranışlar ve bireyi söz konusu davranışlara 

sevkeden psikolojik sebepler göstermektedir ki insan, kendini yeterli görme, dünyalık 

kaygısı yaşama, şeytanın esiri olma, kibirlenme, kıskanç ve hasetçi olma gibi insan psi-

kolojinin zafiyetini açığa çıkaran birtakım hasletlere sahip olduğunda onun sergilediği 

davranışlar Allah’ın ve kulların rızasına aykırı olmaktadır. Bu nedenle akılla donatılan 

birey, hem bu olumsuzluklardan kurtulmak hem de ilâhî ve beşerî rızayı kazanacak fiil-

ler gerçekleştirmek için azami gayret sarf etmelidir. 

Sonuç 

Yüce Allah’ın en güzel bir biçimde yarattığı insanın fıtratına/yaratılış şifresine işlenen 

kod, onun kulluk bilinci kapsamında Allah’ın dosdoğru yolu istikametinde sorumluluk 

sahibi bir birey olmasını zorunlu kılmaktadır. Zira asli olan iyi ve doğruya yönelmektir. 

Kötü ve yanlışın takipçisi olmak, arızî bir durumdur. 

                                                                 
327  Yûsuf 12/8-18. 
328  Zemahşerî, el-Keşşâf, II, 304. 
329  Kırca, Kur’ân-ı Kerîm’de Fen Bilimleri, ss. 376-377. 
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Allah’ın değer verdiği bir varlık olan insan, gerçekliğinden asla şüphe edilmeyen gaybî 

konulara iman etme, kendisine ikram edilen sonsuz nimete şükretme, yaşamının her 

anında Yüce Allah’ı hatırlama ve O’na duâ ve ibadette bulunma, Allah’a ve diğer birey-

lere verdiği söze sadâkat gösterme, yaptığı yanlışlıklardan pişmanlık duyup tevbe etme 

ve Allah’ın kendisine verdiği belki de en önemli nimet olan aklı gereği gibi kullanma ile 

mükelleftir. Bütün bunlara hakkıyla riayet ettiği takdirde ödül ve cezanın bireyselliği 

prensibi doğrultusunda mükâfatlandırılacağı açıktır. Zira Kur’ân’da kıssaları anlatılan 

peygamber ve diğer kişilerin geçmişte bu prensipten ziyadesiyle yararlandıkları görül-

mektedir. Cüceloğlu’nun da dediği gibi geçmişte ödüllendirilmiş olan bu tür davranışla-

rın gelecekte kendilerini daha sık göstermeleri arzu edilmektedir.330 Dolayısıyla erdemli 

bir toplum tesis etmenin yolu toplumun bireylerini böylesine ödüllendirilen davranış 

modellerine yönlendirmekten geçmektedir.  

Öte yandan Kur’ân kıssalarında birtakım olumsuz tutum ve davranışlar sergileyen insan 

tipleri de söz konusudur. Bu bağlamda toplumdaki mevcut yapı içerisinde sahip olduğu 

konumu kaybetmekten korkan birey, ne kadar gerçek olursa olsun ilâhî mesajı yalanla-

ma konusunda büyük bir direnç göstermektedir. 

Şeytan, insan için açık bir düşmandır. O, insana varsa yoksa “sen” propagandası yap-

makta, onu anlamsız bir gurur ve kibre sevk etmektedir. Çirkin işleri, dünya zenginliği-

ni, kıskançlık ve hasedi insana süslü göstererek onun günah işlemesini sağlamaktadır. 

Zaman gelip geçmeden, ömür süresi tükenmeden insan, kulluğun gerektirdiği sorumlu-

luğu üstlenmek durumundadır. Yukarıda sıralanan olumsuz tutum ve davranışlardan 

kendini kurtarmalı, olumlu davranış modellerine yönelmelidir. Son anda sergilenecek 

yönelişin kendisine hiçbir getirisinin olmayacağını iyi bilmeli, bu konuda Firavun’un 

imanının reddedilişini aklından çıkarmamalıdır. 

İnsan, en büyük düşmanı olan nefsin ve şeytanın hilelerinden kendini korumak için gay-

ret göstermelidir. Günahta ısrar etmemeli, bir an önce tevbe ederek istikametini belirle-

melidir. Dünya-ahiret dengesini iyi kurmalı, her iki tarafa da hak ettiği kadar değer 

vermelidir.  

                                                                 
330  Doğan Cüceloğlu, İnsan ve Davranışı, İstanbul: Remzi Kitabevi, 1996, s. 423. 
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Birey, diğer insanların sahip olduklarına hasetle yaklaşmamalı, güzel ve hayırlı gördüğü 

her şeyi mülkün sahibi Allah’tan istemelidir. Bütün insanları Allah’ın yarattığının far-

kında olarak onlara karşı anlamsız bir şekilde kibirlenip böbürlenmemelidir. İnsanlar 

arasında yaratılış kaynaklı bir üstünlüğün olmadığını, üstünlüğün ancak Yüce Allah’ın 

emir ve yasaklarına karşı duyarlı olma ile ölçülen bir değer olduğunu bilmelidir.      

Bireysel Açıdan Kur’ân Kıssalarının Tahlili bölümünü bu şekilde ifade ettikten sonra 

şimdi de tezimizin diğer ana konusunu teşkil eden Toplumsal Açıdan Kur’ân Kıssaları-

nın Tahlili bölümüne geçmek istiyoruz. 



4. DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

KUR’ÂN KISSALARININ TOPLUMSAL AÇIDAN TAHLİLİ 

Genelde sosyal bilimlerin, özelde ise sosyolojinin inceleme alanı olan toplum, en sade 

ifadesiyle bireylerin bir faaliyetidir. Yani belirli bir amaç etrafında insanların bir araya 

gelmeleri sonucu toplum hayatı ortaya çıkmaktadır. Küçük bir köyde veya bir şehirde 

hatta bir ülkede yaşayan insanların oluşturduğu birlik, toplum olarak anılabileceği gibi 

bir kıtada hatta yeryüzünde yaşayan tüm insanların oluşturduğu bütün de toplum olarak 

isimlendirilebilir. Bu bağlamda, bir din veya görüş etrafında birleşen insanlardan oluşan 

birliğe de toplum adını vermek mümkündür.1 

Toplum, bireylerden meydana gelmektedir ve her bir birey başkalarıyla ilişkiler kurarak 

mensubu olduğu toplum içerisinde temel kimlik duygusunu kazanmaktadır.2 Bu doğrul-

tuda insan, gelenek yönelimli, iç yönelimli ve harici yönelimli olmak üzere üç farklı tip 

karaktere sahiptir. Genelde toplum, sosyal gelişmişliğine göre bireyin söz konusu karak-

terlerinden birini ön plana çıkarır.3 Artık bu karakter, onun toplum içinde tanınmasını 

sağlayan künyesi olur.   

Bu nedenle toplumun her bir ferdi çok değerli, onun bireysel ve toplumsal hayatındaki 

moral değeri çok önemlidir. Bu değer ve öneme istinaden Yüce Allah, her bir insanı en 

güzel şekilde yaratmış, ona akıl ve irade vermiş, bunun sonucunda da kendisine birta-

kım sorumluluklar yüklemiştir. Söz konusu sorumluluğunu yerine getirebilmesi adına, 

göndermiş olduğu vahiy ve peygamberler aracılığıyla da ona ve içinde yaşadığı topluma 

rehberlik etmiştir. Bu manada Kur’ân-ı Kerîm, insana gönderilen son ilâhî mesaj, Hz. 

Muhammed de son peygamberdir. Kur’ân’ın muhatabı bütün insanlardır. Amacı ise, 

insanların dünya ve ahirette mutluluklarını sağlamaktır. Söz konusu amaca ulaşmak için 

her bir insan Kur’ân’ı okuyup anlamak, emir ve yasaklarına riayet etmek yani yaşamak, 

mensubu olduğu topluma örnek olmak durumundadır. Böylece hem bireysel hayatını 
                                                                 
1  Ejder Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, İstanbul: İnsan Yayınları, 1995, ss. 17-18. Toplum 

kavramına ilişkin daha geniş bilgi için bk. Ünver Günay, Din Sosyolojisi Dersleri, Kayseri: Erciyes 
Üniversitesi Yayınları, 1993, ss. 3-5; Ömer Demir ve Mustafa Acar, Sosyal Bilimler Sözlüğü, s. 358.  

2  Mustafa Aydın, Eğitim Yönetimi, Ankara: Hatiboğlu Yayınevi, 1991,  s. 81. 
3  Harold H. Kassarjian ve Thomas S. Robertson, Perspectives in Consumer Behavior, England: Scott, 

Foresman and Company, 1973, s. 137. 
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Allah’ın arzu ettiği kurallara uydurmuş hem de içinde yaşadığı toplumun huzur bulma-

sına, vuku bulacak olumsuzlukların ortadan kalkmasına katkı sağlamış olur. Bu doğrul-

tuda Kur’ân, kendisini şöyle tanımlamaktadır: “Bu Kur’ân, kendisiyle uyarılsınlar, Al-

lah’ın ancak tek ilâh olduğunu bilsinler ve akıl sahipleri düşünüp öğüt alsınlar diye in-

sanlara bir bildiridir.”4 

Bu âyette de ifade edildiği gibi Kur’ân, insanların kendisinden öğüt ve ibret almalarını 

istemektedir. Bu doğrultuda insanların kendisinden öğüt ve ibret almalarını isteyen 

Kur’ân’ın önemli bir kısmı geçmiş peygamber ve kavimlerin hayat kesitleriyle doludur. 

Özellikle elçilerin kavimleriyle giriştiği tevhîd mücadeleleri ve sonunda ortaya çıkan 

kurtuluş ve helak gerçekleri insanların ve toplumların dikkatlerine sunulmakta ve geç-

mişten ders çıkarmak suretiyle daha dikkatli davranmaları kendilerinden istenmektedir. 

Sözü edilen önemine istinaden biz de bu başlık altında Kur’ân kıssalarında verilen me-

sajları dikkate alarak günümüz toplumsal hayatında uygulanması veya sakınılması iste-

nen tutum ve davranışlar üzerinde durmak istiyoruz. Bunları da olumlu davranış model-

leri ve olumsuz tutum ve davranışlar şeklinde iki grupta incelemek mümkündür.   

4.1. Olumlu Davranış Modelleri 

Huzurlu bir toplum tesis etmek için uygulanması ve uyulması gereken kurallar, 

Kur’ân’ın bütününde olduğu gibi onda aktarılan kıssalarda da mevcuttur. Bu manada 

geçmiş toplulukların hak ve hakikate riayet derecelerine göre şekillenen akıbetleri, gü-

nümüz toplumunun huzur ve selameti için önemli ipuçları içermektedir. Söz konusu 

ipuçlarından tavsiye edilen davranış modellerine sarılıp Allah’a karşı toplumsal sorum-

luluğunu yerine getiren milletlerin barış ve kardeşlik içinde yaşayacakları, böylece hem 

dünyada hem de ahirette mutlu olacakları bildirilmektedir. Şimdi bu olumlu davranış 

modellerini açıklamak istiyoruz. 

4.1.1. İlâhî Mesajı İnsanlara İletme 

İlâhî mesajların tümü, insanların dünya yaşamlarını düzenlemek için gönderilmişlerdir. 

Çünkü Yüce Allah’ın istediği şekilde düzenli bir hayatı ancak insanlar yaşayabilir. 

Dünya hayatı sona ermiş olanların ilâhî hükümleri yerine getirmeleri söz konusu ola-

maz. Bu gerçekten hareketle peygamberler, bütün insanlara Allah’ın mesajını ulaştır-
                                                                 
4  İbrâhîm 14/52. 
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makla sorumlu tutulmuşlardır. Sözü edilen durum Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “(Ey 

Peygamber!) Senden önce gönderdiklerimiz de kendilerine vahyettiğimiz (Âdemoğulla-

rına mensup) insanlardan başkası değildi. Şayet bilmiyorsanız, (önceki) vahyin mensup-

larına sorun. (Biz onları) hakikatin açık belgeleri ve hikmet yüklü sayfalarla (gönder-

miştik). İşte sana da bu uyarıcı vahyi indirdik ki, kendilerine indirileni insanlara açıkla-

yasın ve belki onlar da bu sayede düşünürler.”5 

Kur’ân kıssaları bağlamında konuyu ele aldığımızda şu örnekleri vermek mümkündür:  

a) Hz. Nûh’un ilâhî mesajı tebliği 

Hz. Nûh, bir peygamber olarak kavminin bütün insanlarına ilâhî mesajı tebliğ etmiştir. 

Çünkü o, ilâhî mesajın dünya hayatını sürdürmekte olan insanları muhatap aldığını, ar-

tık dünya hayatını tamamlamış olanlara herhangi bir emir ya da yasağının söz konusu 

olamayacağını gayet iyi bilmekteydi. Konu Kur’ân’da şöyle dile getirilmektedir: “Doğ-

rusu Biz, Nûh’u kendi toplumuna göndermiştik. Dedi ki: ‘Ey Kavmim! Yalnızca Al-

lah’a kulluk edin, sizin O’ndan başka ilahınız yok. Kuşkusuz ben, korkunç bir günün 

azabına uğramanızdan korkuyorum.’ Toplumunun seçkinleri: ‘Şu kesin ki, biz seni apa-

çık bir sapıklık içinde görüyoruz’ diye cevap verdiler. ‘Ey Kavmim’ dedi, ‘Ben sapıtmış 

değilim, aksine ben, alemlerin Rabbi tarafından seçilen bir elçiyim. Size Rabbimin me-

sajlarını tebliğ ediyor ve öğüt veriyorum; çünkü ben, Allah’tan gelen (vahiy) sayesinde 

sizin bilmediklerinizi biliyorum. Ne yani; sizi uyarsın, sorumluluğunuzu hatırlatsın ve 

bu sayede rahmete nail olasınız diye içinizden bir adam eliyle Rabbinizden size bir bil-

diri gelmesinde şaşılacak ne var?’ En sonunda onu yalanladılar. Bunun üzerine Biz de 

onu ve onunla birlikte gemide bulunanları kurtardık; âyetlerimizi yalanlayanları ise bo-

ğulmaya terk ettik. Onlar gerçekten de kör bir topluluk idiler.”6 Görüldüğü üzere bu 

diyalog Hz. Nûh ile kavmi arasında cereyan etmektedir. Bu durum, vahyin muhatabının 

dünya hayatını sürdürmekte olan insanlar olduğunu göstermektedir. 

b) Hz. Lût’un kavmini uyarması 

Hz. Lût’un peygamber olarak gönderildiği kavim arasında çirkin ahlâksızlığı adet edi-

nenler henüz hayattaki insanlardı. Dolayısıyla Hz. Lût, kavmini uyarmak için görevlen-

                                                                 
5  Nahl 16/43-44. 
6  A‘râf 7/59-64. 
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dirilmiş ve bu ahlâksızlıktan vazgeçmeleri konusunda onlarla mücadele etmiştir. Bu 

hususta Kur’ân’da şöyle buyrulur: “Lût’u da gönderdik. Hani o, toplumuna şöyle çıkış-

mıştı: ‘Sizden önceki toplumlardan hiçbirinin yapmadığı (düzeyde) bir densizliği irtikap 

etmekte ısrarlı mısınız? Siz ki, kadınları bırakıp şehvetle erkeklere yaklaşıyorsunuz: 

Yoo, siz gerçekten de haddi aşan bir topluluksunuz.’ Ama kavminin cevabı şundan iba-

ret oldu: ‘Sürüp çıkarın yurdunuzdan onları! Besbelli bunlar pek temiz insanlarmış!’ 

Bunun ardından onu ve yakınlarını kurtardık. Ne var ki eşi, (yolda) dökülenlerden biri 

oldu. Sonunda sağanak (gibi bela) yağdırdık üzerlerine: Gör ki, günaha gömülüp giden-

lerin sonu nice olurmuş!”7 Bu âyetlerde de görüldüğü üzere Hz. Lût, dünya hayatını 

sürdürmekte olan bir gruba hitap etmekte, malum ahlâksızlığı yapanlar da ona cevap 

vermektedirler. Bu durum göstermektedir ki, ilâhi mesaj ancak insanları muhatap alır ve 

onların dünyalarını inşa etmeyi amaçlar.  

c) Vahyin, insanların yaşamlarını inşa etme misyonu 

Hz. Mûsâ kıssasında geçen şu âyet, vahyin muhatabının insanlar olduğunu açıkça ortaya 

koymaktadır: “Hani, bir zaman da (Sina) Dağı’nı üzerinize yükselterek sizden şöyle 

kesin söz almıştık: ‘Size gönderdiğimiz mesajı, hayata uygulayın ve artık hakikati du-

yun!’ Buna karşılık; ‘İşittik ve itaat ettik/isyan ettik’ dediler. Küfürleri sebebiyle buzağı 

(heykeli) gönüllerinde taht kurdu. De ki onlara: ‘Bozuk inancınız size ne fena şeyler 

yaptırıyor! Eğer gerçekten inansaydınız (böyle yapmazdınız)…”8 Buradan anlaşılmak-

tadır ki vahiy, insanların yaşamını inşa etmeyi amaçlamaktadır. 

Aklını kullanan ve Kur’ân âyetleri üzerinde gereği gibi düşünen insan, Yüce Kitâb’ın 

ancak hayatta olanlara rehberlik edeceğini gayet iyi anlar ve geç kalmadan bu rehbere 

tabi olmanın huzur ve lezzetini yaşamak ister. Ancak günümüzde bu türden insanların 

sayısı oldukça yetersizdir. Zira insanlar, mevcut yaşamlarının zarar görmemesi ve dün-

yalık kazanımlarında bir eksilme olmaması için âdeta Kur’ân’a yaklaşmaktan ve anla-

mak niyetiyle onu okumaktan korkmaktadırlar. Ya da anladıkları halde pratik hayata 

yansıtma konusunda bazı problemler yaşamaktadırlar. Konuyla alakalı olarak şu değer-

lendirme oldukça ilginçtir: 

Kur’ân’ın her bir âyeti; söz, anlam ve gaye açısından üç aşamada değerlendirilecek olursa, 
                                                                 
7  A‘râf 7/80-84. 
8  Bakara 2/93. 
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Müslümanlar Kur’ân’ın gayesini terk etmiş bulunuyorlar. Artık, ellerindeki ilâhî rehberin 
gayesini düşünmüyorlar. Kur’ân’ı anlamaktan da büyük oranda uzaklar; ilâhî kelamı anla-
mak gibi bir kaygıları yok. Müslümanların ekseriyetinin Kur’ân’la ilgisi, onu anlamadan ve 
düşünmeden okumaktan ibaret. Anlamadan okunan Kur’ân ile hidayete ermenin, cenneti 
kazanmanın hayali kuruluyor. Tüm bunların sonucu olarak Kur’ân, rehber kabul edildiği 
söylenen, ancak rehberliğine uyulmayan bir kitaba dönüşmüş ve peygamberin ‘Ey 
Rabb’im! Kavmim Kur’ân’ı terk etti’9 âyetindeki yakınması gerçeklik kazanmış bulunuyor. 
Fakat, yaşanan tüm olumsuzluklara rağmen var olan olumlu bir durum, umutları canlandı-
rıyor; Kur’ân’ın tarihe yön vereceği günlerin çok uzaklarda olmadığının işaretlerini veriyor. 
Söz konusu olumlu durum, Müslümanların yaşadıkları sorunların Kur’ân’dan değil, kendi-
lerinden kaynaklandığının bilincine sahip olmalarıdır. Elbette ki, sorunların kaynağını doğ-
ru teşhis, sorunların çözümü için önemli bir imkândır. Ancak bu imkânın da doğru şekilde 
işletilmesi gerektiği açıktır. Bunun için yapılması gereken ise, birey ve toplumu yeniden in-
şa etmekten başkası değildir. Bu inşanın doğru gerçekleşmesinin bilgi ve ilkeleri 
Kur’ân’da, bu ilkelerin nasıl işletilip somut bir adıma dönüştürüleceğinin modeli ise, Hz. 
Peygamber’in şahsında ve inşa ettiği toplumdadır. Müslümanların öncelikle yapması gere-
ken, Kur’ân’ı ölüler kitabı olmaktan çıkarıp diriler kitabına dönüştürmek; sadece sesini 
dinlemekle yetinmekten vazgeçip, anlamını öğrenmek ve amacını düşünmektir. Bu gerçek-
leşince Kur’ân’ın tarihte inşa ettiği birey-toplum modelinde kendileri için örnekler bulmak-
ta da zorlanmayacaklardır.10 

Celalettin Vatandaş’ın da ifade ettiği gibi Kur’ân, ölülere değil dirilere inmiş bir kitap-

tır. Elbette ölüler de dünyada iken Kur’ân’dan ne kadarını uyguladıkları konusunda sor-

gulanacaklardır. Ancak Kur’ân’ın gerçek amacı, insanların yaşamlarını inşa etmektir.  

Furkân 30. âyette Hz. Peygamber, Kureyş Kabilesini ve Arapları kastederek Allah’a 

şikayette bulunmaktadır. Çünkü onların bir bölümü kendisine ve getirdiği mesaja iman 

etmediler, Kur’ân’ı da bir kenara bıraktılar. Bu şikayet her ne kadar öncelikle kendi 

kavminden ise de Kur’ân’ı terk etmeleri halinde bütün zamanlar boyunca kavminden ve 

ümmetinden yapılmış bir şikayettir. İşte bizler çağımızda İslâm toplumları arasında 

Kur’ân’ı en çok terk edenlerin Araplar olduğunu görüyoruz. Hatta aralarında Kur’ân’a 

düşmanlık eden kimseler bile var.11 O halde Kur’ân’ı terk etmek Hz. Peygamber’in şi-

kayetine maruz kalacağına göre ona gerçek anlamda ümmet olma arzusundaki sorumlu 

birey, Kur’ân’a sımsıkı sarılmak ve Hz. Peygamber’i örnek almak zorundadır. 

Hüseyin Peker de Kur’ân’ı, insanlara sağlığında yani dünyada yapmaları gereken görev 

ve sorumluklarını bildiren, onları hem dünya hem de ahiret konusunda bilgilendiren, 

ölüm sonrası hayat için uyaran, ahiretin dünyada yapılan ibadetlerle güzelleşeceğini 

hatırlatan bir kitap olarak takdim ettikten sonra şu değerlendirmeyi yapmaktadır: 

Dolayısıyla Kur’ân, ölen insanı değil, yaşayan insanı hedef alır. O, Kur’ân’ın okunmasını, 

                                                                 
9  Furkân 25/30. 
10  Vatandaş, “Kur’ân’ın Hayata Müdahalesi (Bireyin ve Toplumun İnşası)”, s. 180. 
11  Sa‘îd Havva, el-Esâs fi’t-Tefsîr, X, 197. 
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anlaşılmasını ve ona uygun davranışlarda bulunulmasını ister. Bunları yapacak olan da ölen 
değil, yaşayan insandır. Bu nedenle ölüler için diye okunan Kur’ân ya da Mevlit’in yararı 
da ölülere değil, dirileredir. Dirilerin Kur’ân’ı okumakla bilgileri artar, dinî duyguları geli-
şir ve böylece sevap almış olurlar. Allah’a da geçmişlerini bağışlaması için duâ eder, yalva-
rırlar. Kendilerinin yaptıkları bu iyi hareketler nedeniyle Allah onların geçmişlerini, inan-
mış olmaları kaydıyla bağışlayabilir. Kur’ân’da Müslümanlardan şöyle duâ etmeleri isten-
mektedir:12 ‘Rabb’imiz! Beni, ebeveynimi ve tüm inananları hesapların verileceği gün af-
fet!’13  

Kur’ân’ı en yakınımız veya en çok sevdiğimiz bir insan öldüğünde, onun günahlarının 

affedilmesini umarak okumak veya okutmaktan ziyade, söz konusu sevdiklerimiz ve 

yakınlarımız hayatta iken Yüce Kitâb’ın yaşamlarına rehber olmasını sağlamalıyız. 

Çünkü insan, dünya hayatındaki eylemlerine/ibadetlerine göre ahirette değerlendirile-

cek, hayatını Kur’ân’a göre şekillendirip fiilleri Allah’ın rızasına uygun olanlar mükâfat 

makamı cennete, Kur’ân’a sırtını dönüp nefsine uyanlar ise ceza yeri cehenneme gönde-

rileceklerdir. Dolayısıyla hiçbir eksikliğe uğramadan bizlere kadar ulaşan Kur’ân-ı 

Kerîm’i dünya hayatında okumak, anlamak, yaşamak ve yaşanmasını sağlamak günü-

müz insanının en önemli görev ve amacı olmalıdır. 

Öte yandan insanın dünyaya yüklediği mana, bireyin hayatını ne şekilde anlamlandırdı-

ğıyla ilgili bir kavramdır.14 Zira hayat anlayışı, düşünce ve davranışların belirlenmesin-

de önemli rol oynamaktadır.15 İnsan nedir? Hayat niçin ve nasıl yaşanmalıdır? gibi soru-

lar, insanı hayatı anlamanın özüne götürmektedir.16 İşte söz konusu öze ulaşmak da an-

cak hayatta olunan süre içerisinde Kur’ân’ı anlamak ve yaşamakla mümkündür. 

Yukarıda verilen kıssa örneklerinden ve yapılan değerlendirmelerden hareketle Yüce 

Allah’ın ilâhî mesajını insanlara iletme yükümlülüğünün altında yatan sosyolojik sebep-

leri şu şekilde ifade etmek mümkündür:  

ı. Kur’ân’ın ilâhî ve evrensel bir mesaj oluşu: Kıssalarda da vurgulandığı üzere Yüce 

Allah bütün peygamberleri gerçek bilgiyle donatarak insanlara göndermiştir. Bu bağ-

lamda Kur’ân-ı Kerîm, -ilâhî mesaj anlamında- Yüce Allah’ın insan hayatına son müda-

halesidir. Yani Kur’ân’dan sonra herhangi bir ilâhî mesaj indirilmeyecektir. Onu insan-

lara tebliğ eden Hz. Peygamber de son peygamberdir. Bu demektir ki, bundan sonra 
                                                                 
12  Hüseyin Peker, İslâm’la İlgili Zihinleri Zorlayan Sorular, Samsun: Deniz Kültür Yayınları, 2005, s. 

56. 
13  İbrâhîm 14/41. 
14  İsabel B. and Peter b. Myers, Kişilik, İstanbul: Kuraldışı Yayınları, 1997, s. 23. 
15  Cüceloğlu, Savaşçı, ss. 12-13. 
16  Erich Fromm, Hayatı Sevmek, çev. Ali Köse, İstanbul: Arıtan Yayınevi, 1997, s. 279. 
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yaşayacak olan tüm insanlar, ancak Kur’ân’ın rehberliğinde doğru yolu bulacaklar veya 

ondan yüz çevirip Allah’ın rızasından uzak bir hayat yaşayacaklardır. İşte bu noktada 

Kur’ân’ın evrensel mesajını insanlara ulaştırmanın ne kadar önemli bir görev ve sorum-

luluk olduğu ortaya çıkmaktadır. Dolayısıyla hem Allah’ın mesajını insanlara ulaştır-

mak hem de söz konusu mesajın içeriğine uygun bir toplum tesis etmek için Yüce 

Kitâb’ın insanlara anlatılıp açıklanması, Allah’a karşı sorumluluk taşıyan tüm kulların 

yerine getirmekten kaçamayacağı son derece önemli bir görevdir. Zira bu ilâhî ve ev-

rensel mesaj, kendisine tabi olanları mutlaka kurtuluş yoluna ulaştıracaktır.    

ıı. Kur’ân’ın insanlar ve onlardan oluşan toplumlara rehberlik etmek için indirilmiş ol-

ması: Kur’ân kıssalarından çıkarılan bütün ibretler, birey ve toplumları doğruya yönelt-

mek içindir. Zira Kur’ân’ın muhatabı insan, amacı ise onun davranışlarında Allah rıza-

sına uygun birtakım değişiklikler yapmaktır.17 Davranıştan söz edince hemen anlaşıla-

caktır ki, ancak dünya hayatını sürdürmekte olan insanlar bir dizi bilinçli davranışlar 

sergileyebilirler. Dünyadaki ömrünü tamamlamış olanların vahye karşı geliştirebilecek-

leri herhangi bir eylemden söz etmek zaten mümkün değildir. Ancak dünyada bulundu-

ğu süre içerisinde Kur’ân’a göre bir hayat yaşamış olanlar yine Kur’ân’da vaad edilen 

uhrevî mükâfatlara kavuşacaklardır. Fakat bugün yapılması gereken, dünya hayatını 

sürdürmekte olan insanlar ve onlardan oluşan toplumlara Kur’ân’ın engin, eşsiz ve ev-

rensel mesajını ulaştırmaktır. Çünkü Kur’ân, bütün insanları ve halen mevcut olan top-

lumları muhatap almaktadır.  

ııı. Kur’ân’ın insanlara doğru olarak anlatılma ve açıklanma gereği: Kıssalardan anla-

şılmaktadır ki, insanlara sürekli öğüt ve uyarıda bulunmak gerekmektedir. Öte yandan 

Kur’ân’ın insanlara anlatılıp açıklanması, ilim adamlarının üzerinde önemli bir görev-

dir. Ancak Kur’ân’dan konuşan her insan iyi bilmelidir ki o, aynı zamanda Allah’ın 

kelamıyla âdeta O’nun adına insanlara hitap etmektedir. Dolayısıyla bu, son derece üs-

tün ilim ve liyakat gerektiren ciddi bir iştir. O halde din adına konuşan herkes, bu ciddi-

yetin farkında olmalıdır. Kur’ân’ın insanlara doğru anlatılması, doğru insanların yetiş-

mesini sağlayacaktır. Aksi bir durumda birey ve toplumların karşılaşacağı problemlerin 

sınırlarını dahi belirlemek mümkün olmayacaktır. 

                                                                 
17  Peker, İslâm’la İlgili Zihinleri Zorlayan Sorular, s. 56. 
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Dünya hayatını sürdürmekte olan insan şu gerçeği asla aklından çıkarmamalıdır: Bütü-

nüyle insanın dünyasını şekillendirmek için gönderilmiş olan ve Hz. Peygamber’in ör-

nekliğinde insanlara açıklanan Kur’ân, ondan uyguladığı kadarıyla kendisine nazil ol-

muş demektir. Kur’ân’ın bütün gerçekleriyle yüzleşip hayatına yön vermesini arzu eden 

kişi, Yüce Kitâb’ın canlı insanı muhatap aldığının bilinci içerisinde ve beşeri gücü nis-

petinde onun emir ve yasaklarına uymak; onu hayat kitabına dönüştürmek zorundadır.  

4.1.2. İnsanlara Sürekli Öğüt Verme 

Toplumun düzelmesi, bireylerinin düzelmesiyle mümkündür.18 Dolayısıyla toplumu 

oluşturan insanlar, hak ve hakikati kendilerine açıklayacak ve onlara devamlı öğüt vere-

cek akl-ı selim bireylere ihtiyaç duyarlar. Bu, kulluk şuuru içerisinde huzurlu bir top-

lumsal yapıyı oluşturmak için bir zorunluluktur. Bu yüzden sözü edilen gerçeği devamlı 

gündemde tutan Yüce Allah, ihtiyaç hasıl olduğunda elçileri vasıtasıyla insanlara sürekli 

öğüt ve uyarılarda bulunmuştur. Bu çerçevede peygamberlik zincirinin son halkası olan 

Hz. Peygamber şunları ifade etmektedir: “Nefsimi kudret elinde bulunduran Allah’a 

yemin ederim ki, ya iyiliği emreder ve kötülükten sakındırırsınız ya da Allah size açık 

azap gönderir. Sonra Allah’a yalvarırsınız fakat o zaman duânız da kabul edilmez.”19 

Öte yandan insanların farklı sebeplerle başkalarından bilgi20 edinmeye ihtiyaçlarının 

olduğu bilinen bir gerçektir.21 Çünkü her insanın tüm alanlara hakim olacak bir bilgi 

düzeyine ulaşması imkânsızdır. Dolayısıyla insanlar bilgilenme ihtiyacı hissettikleri her 

konuda onlara öğüt ve uyarıda bulunma, onları aydınlatma ve yönlendirme toplumdaki 

bilgi sahiplerinin üzerinde önemli bir görevdir. 

Ayrıca insanın önünde imtihan için çizilmiş olan çok çeşitli yollar vardır. Fakat insanın 

doğru yolu istemesi, bunca sapık yollar arasında onu tanıması ve tercih etmesi gerek-

mektedir. Bunun için de insan, daima bir rehbere ihtiyaç duymaktadır.22 O halde doğru 

                                                                 
18  Mikdat Yalçın, Devru’t-Terbiyeti’l-Ahlâkiyyeti’l-İslâmiyye, Kahire: Dâru’ş-Şurûk, 1983, s. 5. 
19  Tirmizî, es-Sünen, Fiten, 31/9, (c. IV, s. 468). 
20  Bilgi, “bilen kişinin zihninde bilinen şeye tamamen uyan bir tasavvurun oluşmasıdır.” (Muhammed b. 

Süleymân el-Bağdâdî Fuzûlî, Matla‘u’l-Î‘tikâd fî Ma‘rifeti’l-Mebde-i ve’l-Me‘âd, çev. Esat Coşan 
ve Kemal Işık, Ankara: Türk Tarih Kurumu Basımevi, 1962, s. 5); bilgi, “nesne ve olgular arasındaki 
ilişkilerin sistematik ifadesi olan bir fikir ya da düşünce bütünüdür.” (İbrahim Armağan, Toplumbi-
lim, İzmir: Barış Yayınları, 1988, s. 21); bilgi, “bir sürecin sonunda ortaya çıkan deney ve tecrübedir.” 
(İsmail Doğan, Sosyoloji – Kavramlar ve Sorunlar, Ankara: Pegem Yayıncılık, 2002, s. 1). 

21  Aydın, Eğitim Yönetimi, s. 20. 
22  Abdullah Özbek, Kur’ân’da Tevhîd Eğitimi, Konya: Esra Yayınları, 1996, s. 48. 
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bilgi sahipleri öğüt ve uyarı yoluyla ona gerekli rehberliği yapmalıdır.  

İnsanlara sürekli öğüt verme bağlamında Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek 

mümkündür: 

a) Hz. Nûh’un kavmine öğüdü 

Hz. Nûh, peygamber olarak gönderildiği kavminin arasında 950 sene yaşayan23, onları 

yalnızca Allah’a kulluk etmeleri ve O’na karşı sorumluluğunu yerine getirmeleri24 ko-

nusunda uyaran ve devamlı öğüt veren bir elçidir. Toplumunun seçkinleri onu, “Şu ke-

sin ki, biz seni apaçık bir sapıklık içinde görüyoruz”25 şeklinde itham ederken o şu ce-

vabı vermiştir: “Ey kavmim! Ben sapıtmış değilim; aksine ben, alemlerin Rabb’i tara-

fından seçilen bir elçiyim. Size Rabb’imin mesajlarını tebliğ ediyor ve öğüt veriyorum; 

çünkü ben, Allah’tan gelen (vahiy) sayesinde sizin bilmediklerinizi biliyorum. Ne yani; 

sizi uyarsın, sorumluluğunuzu hatırlatsın ve bu sayede rahmete nail olasınız diye içiniz-

den bir adam eliyle Rabb’inizden size bir bildiri gelmesinde şaşılacak ne var?”26 Hz. 

Nûh bu ifadeleriyle misyonunu ortaya koymuş ve bunaldığı anda Yüce Allah’tan yar-

dım dileyerek elçilik görevini devam ettirmiştir. Sonunda kendine ve getirdiği mesaja 

inanan iman ailesiyle birlikte kurtuluşa ermiş, karısı ve oğlunun da aralarında bulundu-

ğu öğüt ve uyarıdan yüz çeviren inkârcı kavmi meşhur tufanda helak edilmiştir. 

Bu konuda şu bilgiler dikkat çekicidir:  

Hz. Nûh, kavmine şunları söylemek istemektedir: i.‘Size Rabb’inizin gönderdiği gerçekleri 
duyuruyorum.’ Peygamberlerin öncelikli görevleri, Allah’ın gönderdiği mesajı insanlara 
tebliğ etmektir. Bunun anlamı, insanlara kendi düşüncelerini din olarak aktarmayacağıdır… 
O zaman şu neticeye varıyoruz: Din bilginleri, kendi fikirlerini katmadan ve ilâhî mesajı 
olduğu gibi insanlara ulaştırmalıdırlar. Bu, Allah’ın koyduğu kural ve peygamberlerin uy-
duğu yoldur. ii. ‘Size nasihat ediyorum.’ Bu ifadede ikinci görevini gündeme getirmektedir. 
Tebliğ ve öğütte, Allah’ın indirdiği vahiyden başkası yer almamalıdır. Bu durum, Hz. Mu-
hammed için zorunlu bir gerekliliktir. ‘Kur’ân ile öğüt ver!’27 iii. ‘Ve ben, sizin bilmedikle-
rinizi Allah’tan (gelen vahiyle) biliyorum.’ Peygamber, elçi olarak tayin edildiği halktan 
daha fazlasını bilmelidir. Peygamberin bilgisi Allah’tan geldiği için, insanların o bilgiye 
sahip olması mümkün değildir. Böylece peygamberin farkının bilme alanında olduğunu 
gündeme getirerek, farklı bilgiye sahip olana uyulmasını istemektedir. Buradan şu ilkeye 

                                                                 
23  “And olsun Biz, Nûh’u kavmine gönderdik. Onların arasında bin seneden elli yıl eksik kaldı (öğüt 

verdi, dinlemediler). Sonunda haksızlık etmekte olan insanları tufan yakaladı.” (‘Ankebût 29/14). 
24  A‘râf 7/59; Hûd 11/25-26; Mü’minûn 23/23; Şu‘arâ 26/106-110; Nûh 71/2-4. 
25  A‘râf 7/60. 
26  A‘râf 7/61-63. 62. âyette ifade edilen Nûh kavminin bilmediği şeylerden birisi de, Allah'ın azabının 

suç işlemiş olan bir kavimden asla geri döndürülemeyeceği gerçeğidir. (Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 
VIII, 101). 

27  En‘âm 6/70; Kâf 50/45. 
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varıyoruz: Din alimleri, halka bilmediklerini öğreteceklerdir. Bu kural, aynı zamanda öğ-
retmen ve akademisyenlerin de uyduğu bir ilke olmalıdır. Halka veya öğrenciye bildiklerini 
anlatmamak, ilerlemeye manidir ve toplumu geriye götürür. Halka ve öğrencilere bilmedik-
lerini öğretmek, onları yaşadıkları çağa intibak ettirmektir.28     

Yapılan değerlendirmede de vurgulandığı üzere insanların bilgi sahibi olmadığı konu-

larda onları bilgilendirme, öğüt ve uyarıda bulunma ve onlara sadece gerçekleri anlatma 

akıl ve bilgi sahibi insanların öncelikli görevlerindendir. Ancak bireyler, söz konusu 

görevi icra ederken kendi duygu ve düşüncelerini hakikatlerin önüne geçirmemeli, ob-

jektif bir şekilde gerçekleri ortaya koymalıdırlar. 

b) Peygamberin ilâhî mesajı iletme sorumluluğu 

Hz. İbrâhîm, Allah’ın bir elçisi olarak putperest kavmini uyarmış, sapkın inançlarının 

temelsizliğini ortaya koyarak onlara öğüt vermiştir. Buna rağmen kendisini yalanlayan 

toplumuna peygamberlik misyonunu şöyle açıklamıştır: “Şayet yalanlarsanız, iyi bilin 

ki sizden önceki toplumlar da yalanlamışlardı. Zaten elçiye düşen de (ilâhi mesajı) bü-

tün açıklığıyla iletmekten başka bir şey değildir.”29 Buradan anlaşılmaktadır ki, yanlış 

yolda olduğuna inanılan kişi ve toplumları açık bir dille uyarmak gerekir. Uyarılan ke-

simin ikazı dikkate alıp almaması ise, öğüt verenin sorumluluğunda değildir.  

c) Hz. Mûsâ ve Hz. Hârûn’un Firavun’a ilâhî mesajı tebliğleri 

Allah’ın elçileri Hz. Mûsâ ve Hz. Hârûn, yeryüzünde ilahlık iddia eden, inananlara ve 

İsrâiloğullarına işkencede sınır tanımayan Firavun’a gidip öğüt ve nasihatte bulunmuş-

lardır. Bu kapsamda Yüce Allah, anılan elçilere Firavun’a gidip İsrâiloğullarını kendile-

riyle göndermesi hususunda şunları söylemelerini yani ona öğüt vermelerini emretmek-

tedir: “Biz ikimiz, Rabb’inin elçileriyiz; artık İsrâiloğullarının bizimle birlikte çıkıp 

gitmesine izin ver; onlara yaptığın işkenceye de derhal bir son ver. Doğrusu biz sana 

Rabb’inden bir belge ile gelmişiz; sonuçta gerçek kurtuluş, O’nun yolunu izleyenlerin 

olacaktır. Bir de unutmayın ki, (büyük) azabın hakikati yalanlayan ve ondan yüz çevi-

renlerin üzerine olacağı bize vahyolunmuştur.”30 Burada açıkça görülmektedir ki, top-

lumda mevcut bir sıkıntıyı gidermek için inkârcı da olsa problemin kaynağını teşkil 

eden kişi veya kişilerle oturup konuşulmalı, öğüt ve uyarıda bulunulmalıdır. 

                                                                 
28  Bayraklı, Tefsîr, VII, 188-189. 
29  ‘Ankebût 29/18. 
30  Tâhâ 20/47-48. 
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Toplumun huzur ve selameti için diğer fertlere sürekli öğüt ve uyarıda bulunma ihtiya-

cının varlığı ve bu görevi yerine getirmenin sağlayacağı toplumsal kazanımlar, söz ko-

nusu olumlu davranış modelinin sosyolojik temelini oluşturmaktadır.31 Zira bu aynı 

zamanda bir eğitim-öğretim faaliyetidir. Mü’min açısından bir hatırlatma ve ders alma 

vesilesidir.32 Bu yüzden kıssalarda da vurgulandığı üzere huzurlu bir toplum tesis etmek 

için toplumu oluşturan bireylerin her yönüyle eğitilmeleri son derece önemlidir. Öte 

yandan bireylerin huzurlu olmadığı toplumlarda tüm fertleri kapsayan bir düzenden söz 

edilemez. Onların huzur ve selamette olabilmesi adına insanlara Kur’ân ile sürekli öğüt 

ve uyarıda bulunmak gerekir. Çünkü öğüt fertlere her konuda mutlaka fayda sağlar. 

Öğüt ve uyarıyı dikkate alan toplum, huzur ve güvenliği sağlama yolunda başarıyla iler-

leyen ve kendini kontrol edebilen toplumdur.  

Sözün özü, insanlar devamlı bir öğüt ve uyarı ihtiyacı hissetmektedir. Risâlet zincirinin 

devam ettiği dönemlerde yeni bir peygamber veya mesajla icra edilen bu misyon, artık 

son ilâhi mesaj Kur’ân’ın ışığında yerine getirilmektedir. Bu nedenle Kur’ân’ı okumak, 

anlamak ve yaşamak durumunda olan bütün insanlar, potansiyel olarak aynı zamanda 

birer öğütçüdürler. Öğüt ve uyarıya muhatabın yaklaşımı nasıl olursa olsun, bu görev 

uygun bir dille ve ısrarla sürdürülmelidir. Bu konuda Yüce Allah, bizzat Kur’ân’ı bütün 

âlemler için bir öğüt33, insanları karanlıktan aydınlığa çıkarmak için yol gösterici, reh-

ber ve kılavuz34 olarak tanıtmakta ve şu âyetlerde Hz. Peygamber’e dolayısıyla günün 

insanına devamlı öğüt vermeyi emretmektedir: “Şu halde sen, -öğüt (sadece bazılarına) 

fayda verse de- hep (fıtratlara nakşolan Allah’ı) hatırlat! Nasıl olsa Allah’ın sevgisini 

kaybetmekten korkanlar öğüt alacaklardır. Bedbaht olanlar ise öğütten kaçacaklardır. 

Bu gibiler, en korkunç ateşi boylayacaklardır. Sonra orada ne ölebilecekler, ne de yaşa-

yabileceklerdir.”35 

Diğer taraftan sırf Yüce Allah’ın hoşnutluğunu kazanma adına insanlara öğüt verip uya-

rıda bulunmak, aynı zamanda onlara karşılıksız iyilik yapmaktır. Zira peygamberlerin 

tebliğ anlayışlarına göz attığımızda, onların karşılıklarını sadece Allah’tan bekledikleri-

                                                                 
31 Özbek, Kur’ân’da Tevhîd Eğitimi, s. 48. 
32 Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, s. 348. 
33 Âl-i İmrân 3/138; A‘râf 7/2; Yûnus 10/57; Müddessir 74/54-55; Tekvîr 81/27. 
34  Bakara 2/2, 185; En‘âm 6/157; A‘râf 7/203; İbrâhîm 14/1; Nahl 16/89; Lokmân 31/2. 
35  A‘lâ 87/9-13. 
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ni görmekteyiz.36 Bu doğrultuda yaptıkları iyiliklerden ecir bekleyenler ücret almaz, 

ücret alanlar ise ecir beklemezler. Dolayısıyla inançlı insanlara düşen, her konuda oldu-

ğu gibi öğüt verme konusunda da bireye örneklik teşkil eden peygamberlerin söz konu-

su metodunu benimseyerek sadece Allah rızası için sağlam fikir ve samimi bir kalp ile 

insanlara öğüt ve uyarıda bulunmaktır.  

4.1.3. Toplumsal Konularda İstişare Etme 

Toplumsal konularda istişare etmek, İslâm’ın temel prensiplerinden birisidir. Kur’ân’ın 

42. sûresinin adının “Şûrâ” olması ve bu sûrenin 36-39. âyetlerinde Allah’ın kendilerine 

mükâfat vaat ettiği kişiler arasında işlerini danışarak yapanların37 da zikredilmesi, di-

nimizin meseleye verdiği önemi ve 1389 sene önce38 demokrasinin temel felsefesini 

ortaya koyduğunu göstermektedir. 

Ayrıca Kur’ân’da Hz. Peygamber’e, dolayısıyla bütün mü’minlere hitaben, “(Yönetim) 

işinde onlarla istişare(ye devam) et! Artık kararını verdiğin zaman da Allah’a güven! 

Çünkü Allah, kendisine güvenenleri sever”39 buyrulmaktadır. Bu âyetin açıklamasında 

istişarenin toplumsal önemine dikkat çeken Kutub, şu ifadelere yer vermektedir: 

Yüce Allah şu kesin âyetle İslâm toplumunun yöneticisi Hz. Muhammed de olsa, yönetim-
de ‘şûrâ’ ilkesini getirmiş oluyor. Bu âyet, Müslüman ümmet için ‘şûrâ’nın temel bir ilke 
olduğu ve İslâm düzeninin bundan başka bir ilkeye dayanmadığı konusunun hiçbir kuşkuya 
yer bırakmayacak kadar kesin olduğunu vurgulamaktadır. ‘Şûrâ’nın şekline ve gerçekleşme 
yöntemlerine gelince; bunlar, ümmetin durumu ve hayat şartlarına uygun olarak değişebilir-
ler. Çünkü ‘şûrâ’ gerçeğinin -göstermelik değil- uygulandığı her yöntem İslâm'dandır.40 

Hz. Peygamber de bu anlayış çerçevesinde toplumsal konuları ashabına danışmış, onla-

rın fikirlerini almış ve oluşan ortak akla riayet etmiştir. Söz gelimi, Uhud savaşını sa-

vunma veya meydan savaşı yapma konusunda arkadaşlarıyla istişarede bulunmuş, kendi 

fikri Medine’nin içinde kalıp müdafaa yapmak olduğu halde özellikle gençlerden oluşan 

çoğunluğun meydan savaşında ısrar etmesi üzerine bu karara uymuş ve zırhını giymiş-

tir. Hatta konuyu yeniden gözden geçiren bazı sahabiler, görüşlerini Allah Rasûlü’nün 

görüşü istikametinde değiştirerek durumu kendisine ilettiklerinde onlara şu cevabı ver-

                                                                 
36  Şu‘arâ 26/109, 127, 145, 164, 180. 
37  “Rab’lerinin çağrısına gelirler, namazı kılarlar, işleri aralarında danışma iledir. Kendilerine verdiğimiz 

rızıktan hayır için harcarlar.” (Şûrâ 42/38). 
38 Bâzergan Şûrâ sûresinin bir bütün olarak vahyin 13. yılında yani 622’de nazil olduğunu beyan etmek-

tedir. (Bâzergan, Kur’ân’ın Nüzûl Süreci, s. 155).  
39 Âl-i İmrân 3/159. 
40 Kutub, fî Zılâli’l-Kur’ân, II, 499-505. 
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miştir: “Bir peygamber, giydiği zırhı çıkarmaz!”41 İstişare konusunda halifeler de, Hz. 

Peygamber’in yolunu takip etmişlerdir.42 

Öte yandan “balı yerinden çıkarıp almak”43 anlamına da gelen istişarenin, halkla idare-

cilerin olumlu ilişkisi bağlamında şu tespitler dikkat çekicidir: 

Kur’ân, istişare müessesesiyle halka değer vermenin ve onu dikkate almanın tadını almayı 
sağlayan siyaset alanında bir devrimin ilk adımını atmıştır. Siyasette devrim niteliği taşıyan 
istişare, yani halka danışma, halkın fikrini sorma, onun sorunlarını anlatmasına fırsat verme 
ve idarecilere ulaşmasını temin etme, artık ebediyen vazgeçilmez bir ilke olmuştur. Bir gün 
insanlık, Batı terminolojisindeki demokrasinin en önemli yanını teşkil eden halka danışma-
nın üzerindeki Kur’ân damgasını görecek ve demokratik değerleri korumanın çarelerini 
Kur’ân’ın ışığından istifade ederek bulacaktır. Din âlimleri de, Kur’ân’ın halkçılık adına 
getirdiği değerlerle Batı demokrasisinin müşterek noktalarını aramalı, benzerliklerini ortaya 
çıkarmalı, çatışan taraflarını azaltmalıdırlar. Biz, Eflatun’un eserlerinde yer alan demokrasi 
kavramının ve demokratik değerlerin, bir kutsal kitabın kalıntılarından esinlenerek ortaya 
konmuş olabileceği düşüncesini taşıyoruz. Eflatun’a bu fikirleri nereden aldığını ve fikirle-
rinin üzerine oturduğu temellerin neler olduğunu sorabilseydik, büyük ihtimalle Yüce Al-
lah’ın çizdiği yoldan ve akıttığı kaynaktan fışkırdığını söyleyecekti.44 

Yapılan bu değerlendirmeden de anlaşıldığı üzere insanlar, bizzat kendilerini ilgilendi-

ren konularda fikirlerine itibar edilmesinden son derece memnun kalmaktadırlar. Dola-

yısıyla istişare, hem yönetenle yönetilenleri birbirine yaklaştıran hem de insanlara dü-

şüncelerini ifade etme imkanı tanıyan olumlu bir yöntemdir. Böylece toplum, en önemli 

dinamiği olan insanına değer verdiği ölçüde yükselir ve toplumsal barış ve huzuru temin 

eder.  

Toplumsal konularda istişare etme bağlamında Kur’ân kıssalarından şu örnekleri ele 

almak mümkündür: 

a) Belkıs’ın kavminin ileri gelenleriyle istişare etmesi 

Hz. Süleymân’ın mektubu karşısında Sebe Melikesi Belkıs, devletin ve milletin akıbeti 

için halkın ileri gelenleriyle fikir alışverişinde bulunmuştur. Olayın seyri kısaca şu şe-

kildedir: Hz. Süleymân’ın ordusu içerisinde bulunan Hüdhüd kuşunun kendisine getir-

diği bir istihbarî bilgiye göre Sebeliler Allah’ı bırakıp güneşe tapan, şeytana tabi olan, 

                                                                 
41  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, İ‘tisâm, 96/28, (c. VIII, s. 162).  
42 İstişâre konusunda daha geniş bilgi için bk. Bayraklı, Tefsîr, IV, 445-447; İslâmoğlu, Hayat Kitabı 

Kur’ân, s. 135; İsmail Karagöz, “İstişâre”, Dini Kavramlar Sözlüğü, Ankara: Diyanet İşleri 
Başkanlığı Yayınları, s. 339. 

43  İsfehânî, Müfredât, s. 272; Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, IX, 95. 
44  Bayraklı, Tefsîr, IV, 447. 
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dolayısıyla yolunu sapıtan ve bir daha doğru yola ulaşamayan bir topluluktur.45 Bunun 

üzerine Hz. Süleymân, bu sapıklığa bir son vermeleri içeriğindeki mektubu Sebe meli-

kesine gönderir. Mektubu alan melike, tek başına karar almayıp derhal kavminin seçkin-

lerini toplar ve durumu onlarla istişare eder.46 Bu durum, hem toplumsal problemleri 

olumlu bir şekilde sonuçlandırmada istişarenin önemini ortaya koymakta hem de istişa-

renin sadece ulusal konularda değil, uluslararası meselelerde de çözüme yönelik etkili 

bir araç olduğunu göstermektedir. 

b) Firavun’un avanesiyle istişare etmesi 

Hz. Mûsâ bir peygamber olarak Firavun ve halkına ilâhî mesajı tebliğ etmiştir. Ancak 

Firavun ve avanesi elçiye ve getirdiği mesaja inanmak bir yana, hem inkârda direnmiş-

ler hem de Hz. Mûsâ’nın gösterdiği mucizeler karşısında Allah’ın elçisini sihirbazlıkla 

itham etmişlerdir.47 Dahası peygamberi cezalandırmak için aralarında istişare etmişler 

ve emrindeki bürokratik takım ve ileri gelenler Firavun’a şu tavsiyede bulunmuşlardır: 

“Onu ve kardeşini alıkoy ve şehirlere görevliler yolla! Bütün bilgin sihirbazları toplayıp 

huzuruna getirsinler.”48 

Firavun, bu karara uymuş ve memleketteki tüm bilgin ve sihirbazları Hz. Mûsâ’nın kar-

şısına çıkarmıştır. Ancak elçinin gösterdiği mucizeler karşısında şaşkına dönen bu in-

sanlar Hz. Mûsâ’nın peygamberliğinin gerçekliğine inanmışlar ve iman ederek Müslü-

man olmuşlardır. Bu durum karşısında çılgına dönen Firavun, inkar ve büyüklenmede 

haddi aşarak sırf Allah’a ve elçisine iman ettikleri için az önce kendilerinden medet 

umduğu bilgin ve sihirbazları canice cezalandırma tehdidinde bulunmuştur.49 Bu du-

rum, negatif fikirlerin birey ve toplum hayatında ne denli yıkıcı bir etken olduğunu göz-

                                                                 
45  “Ne var ki onu ve kavmini Allah’ı bırakıp da güneşe tapar buldum. Öyle (anlaşılıyor) ki şeytan onlara 

yaptıklarını güzel göstermiş. Onlar da yoldan sapmışlar ve bir daha da doğru yolu bulamamışlar.” 
(Neml 27/24). 

46  “(Sebe kraliçesi mektubu alınca): ‘Siz ey seçkinler!’ dedi, ‘Elime çok önemli bir mektup geçti. Evet o, 
Süleymân’dan gelen bir mektup ve o şöyle başlıyor: ‘Rahmân Rahîm Allah adına: Bana karşı büyük-
lük taslamayın ve Bana gönülden teslim olmuş olarak gelin!’ (Sebe kraliçesi) dedi ki: ‘Siz ey seçkin-
ler! Karşı karşıya kaldığım bu konuda bana kanaatlerinizi bildirin! Sizin katkınız olmadan bu konuda 
kestirip atmam doğru olmaz.’ (Seçkinler) şöyle dediler: ‘Biz güçlüyüz ve caydırırcı şiddette bir (aske-
rî) yeteneğe sahibiz. Yine de emir senindir. Şu halde ne emredeceğine sen karar ver!’ (Sebe kraliçesi), 
‘Bakın!’ dedi, ‘Krallar bir ülkeye ne zaman (zorla) girmişlerse, orayı perişan etmişler, üstelik oranın 
soylu insanlarını zelil kılmışlardır: vakıa, bunlar da öyle yapacaklar. İşte bu nedenle ben onlara bir 
armağan göndereceğim ve bakacağım: elçiler nasıl bir (haberle) dönecekler.” (Neml 27/29-35). 

47  A‘râf 7/104-110. 
48  A‘râf 7/111-112. 
49  A‘râf 7/113-124. 
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ler önüne sermesi bakımından son derece dikkat çekicidir. O halde sağduyulu insanlar, 

kişi ve toplumun aleyhine sonuçlar doğuran bu tür olumsuz fikirlerden uzak durmalı, 

insana ve topluma olumlu katkı sağlayan beyin fırtınalarına itibar etmelidir.  

c) Soyluların Hz. Mûsâ’yı öldürmek için istişare etmeleri 

Hz. Mûsâ, halkından bir kısmının gaflete daldığı bir zamanda kente girdiğinde orada iki 

adamı birbiriyle kavga ederken görür. Bunlardan biri kendi halkına, diğeri düşman tara-

fına mensuptur. Derken kendi halkından olan düşmana mensup olana karşı ondan yar-

dım ister. Hiçbir haklılık araştırması yapmadan yerinden fırlayan Hz. Mûsâ, düşman 

tarafa mensup olan adama bir yumruk vurur ve adam oracıkta ölür. Fakat kendine geldi-

ğinde, “Bu şeytan’ın işi! Çünkü o, kişiyi yoldan çıkaran apaçık bir düşmandır” şeklinde 

hayıflanarak şöyle duâ eder: “Rabbim! Ben kendime kötülük ettim! Ne olur beni affet!” 

Bunun üzerine Allah onu affeder. O da Yüce Allah’a şöyle söz verir: “Rabbim! Bahşet-

tiğin nimet hakkı için, suçlu ve haksız kimselere bundan böyle arka çıkmayacağım.” Ne 

var ki ertesi sabah söz konusu kentte endişeyle etrafı kolaçan ederek dolaşırken bir de 

dün ondan yardım isteyen adam, kendisini yine yardıma çağırmasın mı! Hz. Mûsâ ona: 

“Besbelli ki sen, iyice zıvanadan çıkmışsın!” der fakat bir yandan da her ikisinin ortak 

düşmanı olan kimseyi yakalamak için şehirde birlikte dolaşırlar. O kişi: “Ey Mûsâ! Da-

ha dün öldürdüğün adam gibi beni de mi öldürmek istiyorsun? Anlaşılan senin arzun, 

haksızlıkları gideren ve düzeltenlerden biri olmak değil, ülkenin başına zorba kesilmek” 

der. Tam bu sırada, kentin öte ucundan bir adam koşarak gelir ve “Ey Mûsâ! Soylular 

seni öldürmek için hakkında görüşme yapıyorlar; derhal (burayı) terk et! Ve şunu da 

unutma ki, ben senin iyiliğini isteyen biriyim” der. Bunun üzerine Hz. Mûsâ, korku dolu 

gözlerle etrafa bakınarak orayı terk ederken, bir yandan da şöyle yakarır: “Rabbim, beni 

bu zalim toplumun elinden kurtar!”50 Bu pasajdan çıkarılabilecek pek çok sonuçtan ko-

numuzla ilgili olanı şudur: Soylular Hz. Mûsâ’yı öldürmek için istişarede bulunmuşlar-

dır. Ancak bu, bir insanı ortadan kaldırmaya yönelik yıkıcı bir faaliyet olduğu için za-

rarlı bir beyin fırtınasıdır. 

Verilen örneklerden ve yapılan değerlendirmelerden hareketle toplumsal konularda isti-

şare etmenin sosyolojik gerekçesini şu şekilde ifade etmek mümkündür: İstişare, 

Kur’ân’ın/kıssaların tavsiye ettiği olumlu toplumsal davranış modellerinden birisidir. 
                                                                 
50  Kasas 28/15-21. 
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Bu doğrultuda toplumu ilgilendiren konularda ilgili toplum fertlerinin görüşlerine baş-

vurmak gerekir. Bu anlayışın faydalı bir yaklaşım olduğu açıktır.51 Zira toplumsal ma-

nada olumlu değişiklikler yapmak için söz konusu değişiklikleri bireylerin kabullenmesi 

çok önemlidir. Bu şekilde kendisine değer verildiğini anlayan birey, yapılan değişiklik-

leri benimseme yönünde bir uyma gösterecektir ki, bu da arzulanan bir durumdur. Öte 

yandan bir değişiklik toplumu ilgilendiriyorsa onların görüşlerini alıp düşüncelerini 

saygıyla karşılamak, sözü edilen değişikliği yapmak isteyenler açısından da önemli bir 

duyarlılık göstergesi olacaktır.   

Görüldüğü üzere bireysel ve toplumsal sorunların çözümünde istişare önemli bir yön-

temdir. Bu nedenle farklı fikirlerin bir araya geldiği istişare kurumunun faydalı bir şe-

kilde işletildiği takdirde olumlu sonuçlar doğuracağı açıktır. Zira işlerini istişare ile ya-

pan ve karşılaştığı sıkıntıları akıllı, samimi ve dost kişilere danışan insan, yanılma ve 

başarısızlığını minimize etmiş olur. Atalarımız; “İşlerini danışarak yapan dağlar aşar, 

danışmayan düz yolda şaşar” diyerek konunun önemini veciz bir şekilde dile getirmiş-

lerdir.  

4.1.4. Anne-Babaya Güzel Davranma 

Aile bütünlüğü içerisinde çocukların anne-babaları üzerinde hakları olduğu gibi anne-

babaların da çocukları üzerinde birtakım hakları vardır. Fakat anne-babaların çocukları 

üzerindeki hakları hem daha fazla ve önemli hem de daha önceliklidir. Bu nedenle anne-

babaya güzel davranma, İslâm dininde itikadî ve ahlâkî bir sorumluluk olarak değerlen-

dirilmekte ve anne-babaya iyi davranma gerekliliği, Allah’a kulluk ve itaatten hemen 

sonra zikredilmektedir. Bu husus Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “De ki: ‘Gelin, Allah’ın 

size neyi haram ve dokunulmaz kıldığını aktarayım: O’ndan başka şeylere kesinlikle 

ilâhlık yakıştırmayın, anne-babaya iyi davranın, rızkınıza ortak çıkar endişesiyle çocuk-

larınızı öldürmeyin! Zira sizin de onların da rızkını Biz veriyoruz. Açık ya da gizli, sizi 

mahcup edecek bir günaha yanaşmayın. Haklı bir gerekçeye dayanmaksızın Allah’ın 

kutsal saydığı insan hayatına kıymayın. İşte Allah size bunları emretti ki, aklınızı kulla-

nabilesiniz.”52 Bu âyetin “ana-babaya iyi davranın” kısmında geçen ihsân kelimesi, 

başkalarına saygı gösterme, onurlandırma, itaat etme ve anne-babayı sevindirip kendile-

                                                                 
51  Kutub, fî Zılâli’l-Kur’ân, II, 499-505. 
52  En‘âm 6/151. 
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rine hizmet etmeyi de içine alır. Anne-babanın bu tür hakları Kur’ân'ın çeşitli yerlerinde 

hemen Allah hakkından sonra anılmaktadır. Bu durum, anne-baba hakkının tüm diğer 

insanî haklar karşısında önceliği olduğunun açık bir kanıtıdır.53 

Anne-baba hakkı Hz. Peygamber’in de titizlikle üzerinde durduğu hususlardan biridir. 

O, bu konuda şunları ifade etmektedir: “İhtiyarlığı sırasında annesi ile babasından biri-

sine ya da her ikisine yetişip de onlar sebebiyle cennete giremeyen kimsenin burnu yer-

de sürünsün!”54 Bu hadis, anne-babanın ihtiyarlık dönemlerinde ihtiyaç duydukları fizi-

ki bakımın gerekliliğine vurgu yapmasının yanında onlara güzel davranma ve sıcak ilgi-

nin de ne derece önemli olduğunu gözler önüne sermektedir. Ayrıca bu görevi hakkıyla 

yerine getiren çocuklar için mükâfatın cennet olacağı da müjdelenmektedir.  

Hz. Peygamberin, kendisine yöneltilen “amellerin hangisi daha faziletlidir?” şeklindeki 

bir soruya karşılık vaktinde kılınan namazın ardından ikinci sırada “ana-babaya iyilik 

yapmaktır”55 buyurması, anne-babaya güzel davranmanın aynı zamanda ne kadar fazi-

letli bir ibadet olduğuna dikkat çekmektedir.  

Öte yandan Allah’a şirk koşmanın herhangi bir mazereti olmadığı gibi anne-babaya 

kötü davranmanın da geçerli bir mazereti yoktur. Allah’a ortak koşma ve anne-babaya 

kötü davranmanın günahların en büyüğü olduğunu Hz. Peygamber şöyle ifade etmekte-

dir: “Size büyük günahların en büyüğünü haber vereyim mi? Allah’a şirk koşmak, anne-

babaya itaatsizlik etmek ve yalancı şahitliği yapmak.”56 

Ana-babaya güzel davranmak, aile içi iletişim açısından da son derece önemli bir konu-

dur. Söz konusu iletişimin sağlıklı bir şekilde devam etmesi için aile bireylerinin birbir-

lerine karşı tutumlarının olumlu bir süreç izlemesi gerekir. Sevgi, saygı, hoşgörü, itaat, 

minnettarlık, yardımlaşma duygularının hakim olduğu aile, mutlu bir aile olacaktır. Bu-

nun aksine -aynı aileden olsa bile- insanların birbirlerine tahammüllerinin kalmadığı bir 

ortamda mutluluktan bahsetmek mümkün değildir.57  

Anne-baba ile ilgiyi kesmek, onları kırıcı söz ve fiilde bulunmak, sıla-i rahim yapma-

                                                                 
53  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, I, 501. 
54  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Birr, 45/3, (c. III, s. 1978). 
55  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, İman, 1/36, (c. I, s. 89). 
56  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, İman, 1/91, (c. I, s. 196). 
57  Özcan Köknel, İnsanı Anlamak, İstanbul: Altın Kitaplar Yayınevi, 1987, ss. 231-260. 
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mak gibi davranışlar anne-babaya itaatsizlik anlamına gelir. Bu yüzden, yapılması gü-

nah olmayan konularda onların sözünü dinlemek gerekir. Zira anne-babalar, çocukların 

hem varlık sebebidir hem de onları sevgi, şefkat ve merhametle yetiştiren ve terbiye 

eden emektar insanlardır. Çocuklarını büyütürken çektikleri sıkıntılar ve katlandıkları 

fedâkarlıklar her türlü takdirin üzerindedir. Bunun için, insanı yaratan ve onun içyapısı-

nı en iyi bilen Yüce Allah, konuyu insan fıtratına uygun olarak Kur’ân’da şöyle dile 

getirmektedir: “Rabb’in, başkasına değil, sadece kendisine kulluk etmenizi emreder. Bir 

de ana-babaya iyilik etmeyi… Eğer onlardan biri ya da ikisi senin yanında iken yaşla-

nırsa, sakın onlara ‘Üf!’ bile deme ve onları azarlama! Aksine onlara gönül okşayıcı 

şeyler söyle! Dahası, o ikisine alçak gönüllü davranarak merhametle kol-kanat ger ve de 

ki: ‘Rabb’im! o ikisi beni küçüklüğümde sevgiyle görüp gözettikleri gibi sen de onları 

merhametinle kolla!”58 Bu âyetler bağlamında ana-babaya itaatle ilgili yapılan şu açık-

lama dikkat çekicidir:  

Buradaki ilk âyet, insan üzerinde Allah'tan sonra en büyük hak sahibi olan kimselerin anne-
baba olduğunu bildirmektedir. O halde çocuklar anne ve babalarına itaat etmeli, saygı gös-
termeli ve hizmet etmelidirler. Toplumdaki kolektif ahlâk, çocukların anne-babalarına mü-
teşekkir ve saygılı olmalarını zorunlu kılmalıdır. Anne-baba nasıl çocukluklarında onları 
besleyip büyüttülerse, çocuklar da onlara aynı şekilde hizmet etmelidirler. Her şeyin ötesin-
de bu âyet sadece ahlâkî bir emir veya tavsiye değil, aynı zamanda ayrıntılarını hadis ve fı-
kıh kitaplarında bulabileceğimiz anne-babanın hak ve yetkilerinin dayanağı niteliğindedir. 
Bundan başka anne-babanın haklarını gözetme, onlara itaat ve saygılı davranış, İslâm top-
lum ve medeniyetinde maddi öğretimin ve ahlâkî eğitimin en önemli öğesini oluşturmakta-
dır. Tüm bunlar, İslâm devletinin aile hayatını kanunlar, hukukî düzenlemeler ve eğitim po-
litikaları ile dengeli ve sağlıklı bir biçimde devam ettirmesi ve ailenin parçalanmasını en-
gellemesi ilkesinin oluşmasını sağlayan emirlerdir.59 

Yukarıdaki âyetlerden ve yapılan değerlendirmeden anlaşılmaktadır ki, evlat anne-

babasına iyi davranmak zorundadır. Bu, Kur’ân’ın ve beşerî örfün birer emridir. Ayrıca 

ahlâkî bir davranış ortaya koyma gayesi de anne-babanın hak ettiği değeri kendilerine 

vermeyi zorunlu kılar. Sadece anne-babalarda var olan evlat sevgisi, şefkat ve merhamet 

duygusu dikkate alındığında bile onların çocukları büyütme, eğitme ve yetiştirme konu-

sunda sarf ettikleri gayret, ne denli bir ilgi ve alakayı hak ettiklerini gözler önüne ser-

mektedir. 

Çocuğun anne-babasına karşı görev ve sorumluluğunu son derece etkili bir şekilde vur-

gulayan Kur’ân, ana-babaya itaatin/ihsanın sınırını da belirlemiştir. Bu bağlamda şu 

                                                                 
58  İsrâ 17/23-24.  
59  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, III, 94-95. 
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âyeti zikretmek istiyoruz: “Eğer hakkında bilgi sahibi olmadığın bir şeyi Bana ortak 

koşman için seni zorlarlarsa, asla onlara itaat etme! Yine de onlara şu (geçici) dünyada 

iyi davran ve yönünü Bana dönenlerin yolunu izle! En sonunda elbet Bana döneceksiniz 

ve yapıp ettiğiniz her şeyin (gerçeğini) size bir bir göstereceğim”60 Bu âyet, ana-babaya 

iyi davranma emrinin ana-baba tarafından istismar edilmesini önlemeye yönelik bir 

âyettir. Zira ana-baba çocuğunu Allah’a ortak koşmaya zorlarsa onlara itaat edilmez. Bu 

doğrultuda Hz. Peygamber de, “Yaratıcıya isyan konusunda yaratılmışa itaat yoktur”61 

talimatıyla ana-babaya ihsanın/itaatin sınırını belirlemiştir. 

Kur’ân’da aktarılan kıssalarda anne-babaya itaat ve ebeveyn-çocuk ilişkileri bağlamında 

pek çok örnek söz konusudur. Bu yoğunluk konunun öneminden kaynaklanmaktadır. 

Biz de bunca örnek arasından şunları irdelemek istiyoruz: 

a) Hz. İbrâhîm’in babasıyla diyalogu 

Hz. İbrâhîm ile iman etmeyen babası arasında geçen diyalog bu konuda son derece 

önemli bir metot olarak karşımıza çıkmaktadır. O babasını tevhîd akîdesine davet etti-

ğinde babası, “Ey İbrâhîm! Yoksa sen, benim ilahlarımdan yüz mü çeviriyorsun?” dedi. 

“Eğer buna bir son vermezsen, yemin olsun ki, seni öldüresiye taşa tutarım! Şimdi gö-

zümün önünden kaybol bakayım!” şeklinde cevap vermişti. Bu cevap üzerine Hz. 

İbrâhîm: “Sen, sağlıcakla kal! Seni bağışlaması için Rabbime yalvaracağım. Çünkü O, 

bana karşı oldukça lütufkârdır. Artık hem sizden hem de sizin Allah’ı bırakıp da yalva-

rıp yakardıklarınızdan uzaklaşacağım ve sizin için Rabbime yalvarmayı sürdüreceğim. 

Umarım, Rabbime duâmdan dolayı mahrum olmam”62 diyerek babasının huzurundan 

ayrılmıştır. Bu konuşmalar, böyle bir durumda bir evlat olarak nasıl davranılması gerek-

tiğini gösteren muhteşem bir örnektir. Ayrıca Hz. İbrâhîm’in imana davet ettiği babası-

na söylediği her söze “babacığım” diye başlaması, babasına selam ve hayır duâlar ile 

sözlerini tamamlaması, İslâm ahlâkının yüceliğini göstermesi bakımından oldukça dik-

kat çekicidir. 

Yine Hz. İbrâhîm, peygamber olarak gönderildiği putperest kavmi ile onlar bir tek Al-

lah’a kulluk edinceye kadar yollarını ayırmış, onları ebedi düşman ilan etmiş; ancak söz 

                                                                 
60  Lokmân 31/15. Ana-babaya ihsanın sınırını belirleyen başka bir âyet için bk. ‘Ankebût 29/8. 
61  Tirmizî, es-Sünen, Cihâd, 21/29, (c. IV, s. 209). 
62  Meryem 19/42-48. 
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konusu kavminden babasını ayrı tutarak onun için Yüce Allah’a duâ edeceğini şu cüm-

lelerle dile getirmiştir: “Senin için kesinlikle Allah’tan mağfiret dileyeceğim; ama senin 

lehine Allah’tan bir şey elde etme yetkisine sahip değilim!”63  

Bu âyet, imana davet edilen bir topluluk içerisinde ana-babaya ayrı bir değer atfedilmesi 

gerektiğine vurgu yapmaktadır. Ancak bunun da bir sınırı vardır. Bu sınırı Kur’ân şöyle 

ifade etmektedir: “(Küfre saparak ölenlerin) cehennemlik olduğu kendilerine açıklan-

dıktan sonra müşrikler için –isterse yakın akrabalık bağları bulunsun- Allah’tan af dile-

mek, ne Peygamber’e ne de iman eden kimselere hiç yakışık almaz. İbrâhîm’in babası 

için Allah’tan af dilemesinin nedeni, yalnızca berikinin diğerine (hayattayken) verdiği 

bir söze dayanıyordu. Fakat diğerinin Allah düşmanı olduğu onun için kesinlik kazanın-

ca ondan hemen el çekti. Zaten İbrâhîm çok duyarlı ve yumuşak huylu biriydi.”64 Mer-

yem 47-48’de geçtiği üzere Hz. İbrâhîm babasına verdiği sözü tutmuştur. Bu isteğin 

arka planında ise, ahirette yakınlarından dolayı mahcup olma kaygısı yatmaktadır.65 

Fakat Hz. İbrâhîm, babasının Allah düşmanı olduğuna kesin kanaat getirdiğinde bu 

duâsından derhal vazgeçmiştir.66 Bundan şu sonuç çıkmaktadır: Hakikate saygı göster-

mek esastır. Evlat bir peygamber, baba da onun babası bile olsa Yüce Allah’ın iman-

inkar arasına çizdiği sınır gözetilmelidir.   

b) Hz. İsmâîl’in babasına itaati 

Hz. İsmâîl, kendisini kurban etmek isteyen babasına son derece itaatkâr bir üslupla dav-

ranmıştır. Bu dramatik olay şöyle gelişir: Hz. İbrâhîm, Allah’a erdemli bir evlat isteğiy-

le duâ eder. Bu duâ üzerine Hz. İsmâîl dünyaya gelir. Çocuk belli bir yaşa ulaşınca ba-

bası rüyasında biricik yavrusunu kurban eder görür. Durumu minik yavrusuna açıklayan 

baba, evladından şu yanıtı alır: “Babacığım! Sana emredileni yap! İnşallah beni sabre-

denlerden bulacaksın.”67 Bu cevap, anne-babaya itaati en veciz şekilde emreden evren-

sel bir bildiri mahiyetindedir.  

 
                                                                 
63  Mümtehane 60/4. Hz. İbrâhîm’in putperest babası için Allah’a duâ ettiği başka bir âyet için bk. Şu‘arâ 

26/86. 
64  Tevbe 9/113-114. 
65  “Babamı da bağışla! Çünkü o, oldum olası yolunu şaşıranlardan biri olmuştur. Beni herkesin kaldırılıp 

diriltileceği o gün mahcup eyleme!” (Şu‘arâ 26/86-87). 
66  Tevbe 9/114. 
67  Sâffât 37/99-102. 
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c) Hz. Yûsuf’un babasına samimi iltifatı 

Hz. Yûsuf, Mısır Maliye Bakanı olmasının ardından babasını ülkesine getirtip makamı-

na çıkarır ve ona şöyle hitap eder: “Ey babacığım! Bir zamanlar gördüğüm rüyanın al-

tında yatan anlam buymuş meğer. İşte, Rabb’im onu gerçeğe dönüştürmüştür. Yine O, 

beni hapisten çıkararak, dahası şeytan benimle kardeşlerimin arasını açtıktan sonra bile 

sizin çölü aşıp gelmenizi sağlayarak bana lütufta bulunmuştur. Çünkü benim Rabb’im, 

dilediği şeyi cömertçe lütfedendir: Zira O, her şeyi bilen, her hükmünde tam isabet kay-

dedendir.”68 Hz. Yûsuf’un bu cümleleri, hem babası ve ailesine duyduğu özlemi ifade 

etmekte hem de kendisini böylesine muhteşem bir nimete kavuşturan Yüce Allah’a du-

yulan derin saygı ve şükrü dile getirmektedir. 

d) Anne-babaya itaatin gerekçesi 

Hz. Lokmân kıssasında anne-babaya itaat ve teşekkür şöyle dile getirilmektedir: “Biz 

insana anne-babasına iyi davranmasını emrettik. Annesi onu ağır acılara katlanarak kar-

nında taşıdı ve onun sütten kesilmesi iki yılda gerçekleşti. Şu halde (ey insan), Bana ve 

anne-babana şükret! (Ama sonunda) dönüş, yalnızca Banadır.”69 Buradan anlaşılmakta-

dır ki Yüce Allah, kendisini binbir sıkıntıya katlanarak dünyaya getiren ve büyüten an-

ne-babasına güzel davranmasını insana kesinlikle emretmektedir. 

e) Anne-babaya itaatin evrenselliği 

Konu bağlamında Yüce Allah İsrâiloğullarından aldığı sözü şöyle dile getirmektedir. 

“Hani bir zaman da İsrâiloğullarından ‘Yalnızca Allah’a kulluk edeceksiniz, ana-

babaya, yakınlara, kimsesizlere, yoksullara iyilik yapacaksınız, insanlara güzel söz söy-

leyeceksiniz, namazı istikametle kılacaksınız, zekatı vereceksiniz’ diye söz almıştık. 

Sizden birkaç istisna dışında, hepiniz sözünüzden dönmüştünüz. Ve siz, pek yüz çeviren 

bir toplumsunuz.”70 Burada da ana-baba hakkı evrensel bir değer olarak Allah hakkın-

dan hemen sonra zikredilmekte, bu hakka ve âyette ifade edilen diğer konulara riayet 

etmeyenler sözünde durmayan kimseler olarak tanımlanmaktadır. 

Kur’ân kıssalarının üzerinde önemle durduğu konulardan birisi olan anne-babaya güzel 

                                                                 
68  Yûsuf 12/100. 
69  Lokmân 31/14. 
70  Bakara 2/83. 
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davranmanın sosyolojik temelini şöyle ifade etmek mümkündür: Anne-baba, insanların 

dünyaya gelmelerine sebep olan saygıdeğer varlıklardır. Diğer taraftan bir insanı dokuz 

ay on gün karnında taşımak ve belli bir yaşa kadar büyütmek gayet meşakkatli bir iştir. 

Bu yönüyle anne ve baba çocuklarına önemli bir emek vermektedirler. Öte yandan 

Kur’ân, anne-baba hakkını Allah hakkından hemen sonra konu edinmektedir. Bunca 

önem arz eden bir hakkı kolaylıkla ödemek mümkün değildir. Bu nedenle çocuklar, 

anne-babalarının haklarını helal ettirebilme adına son derece önemli bir gayret sarf et-

mek zorundadırlar. Bunu da ancak, onlara güzel davranmak suretiyle gönüllerini hoş 

tutarak ve hayırlı duâlarını alarak başarabilirler. 

Sonuç olarak İslâm, anne-babaya güzel ve alçak gönüllü davranmayı, onların ihtiyaçla-

rını karşılamayı, meşru ölçüler içerisinde arzularını yerine getirmeyi, gönüllerini ve ha-

yırlı duâlarını almayı, onlara merhamet kanatlarını gererek hayır duâlar etmeyi emret-

mektedir. Onlarla ilişkiyi kesmeyi, kırıcı ve sert konuşmayı, isyankâr söz ve davranış-

larda bulunmayı da kesin olarak yasaklamaktadır. Dolayısıyla evlat, sözü edilen hassa-

siyetleri dikkate alarak anne-babasına güzel davranma konusunda azami titizlik göster-

melidir. O, modern hayat anlayışı içerisinde anne-babayı ihmal eden yaşam tarzından 

kaçınmalı, eş ve çocuklarının hakkını çiğnemeden ana-babaya hak ettikleri değeri ver-

meli ve yapılması gereken görevi mutlaka yapmalıdır. Unutmamalıdır ki, bugünün ço-

cukları yarının anne-babaları olacaklardır. Yarın evlatlarından güzel muamele görmek 

isteyen insan, bugün anne-babasına iyi davranmak zorundadır. Bu konuda “ne ekersen 

onu biçersin” atasözü son derece manidar ve devamlı hatırda tutulmaya değerdir.  

4.1.5. Misafire İkramda Bulunma 

Toplu halde yaşayan insanlar arasında karşılıklı birtakım hak ve görevler vardır. Bu 

görevlerin zamanında ve tam olarak yerine getirilmesi, bireyleriyle barışık huzurlu bir 

toplum için son derece önemlidir. Aksi takdirde insanlar arasında huzur kalmaz ve top-

lumun düzeni bozulur. Bu manada insana yüklenen görevlerden biri de, misafirperver-

liktir. Zira evine veya işyerine gelen misafire ikramda bulunmak, dini bir vazife olması-

nın yanı sıra insanlar arasında yakınlaşma ve sevginin gelişmesine de vesile olan erdem-

li bir davranıştır. 

Misafirperverlik cömertliktir, insanları sevmektir, onlara güler yüz göstermektir. Cennet 
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de cömertlerin yurdudur. İnsanlar arası başarılı ve uzun ömürlü ilişkilerin temelinde 

bireylerin birbirlerine tebessüm edebilmeleri yatmaktadır.71 Ayrıca misafirin duâsı red-

dolunmayan duâlardandır. Konu bağlamında Hz. Peygamber, “Şu üç kişinin duası ke-

sinlikle geri çevrilmez: Mazlumun duâsı, misafirin duâsı ve ana-babanın evladına dua-

sı”72 buyurmaktadır. Bu yüzden insan, misafirine güler yüzlü ve cömert davranmalı, 

onun duâsını almak için azami gayret göstermelidir. 

Misafirperverlik din kardeşini kendi nefsine tercih etmenin ve insana saygının açık bir 

örneğidir. Misafirden hoşlanmamak ve ona hak ettiği ilgiyi göstermemek ise, nefse kö-

leliğin ve insanlıktan nasibini almamış olmanın işaretidir. Zira misafire ikram, peygam-

berlere ait güzel bir haslettir. Dolayısıyla kim misafirine ikramda bulunursa, peygam-

berleri kendisine örnek almış olur. 

Misafir kabul etmeyen ve ağırlamayan insan ve toplumda hayır yoktur. Bu konuda Hz. 

Peygamber şunları söylemektedir: “Kim Allah’a ve ahiret gününe inanıyorsa komşusu-

na iyilik etsin, misafirine ikramda bulunsun, ya hayır konuşsun ya da sussun!”73 Demek 

ki misafire ikramda bulunmak, Allah’a ve ahiret gününe inanmanın bir gereğidir.  

Misafire ikram hususunda Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Hz. İbrâhîm’in misafirperverliği 

Hz. İbrâhîm’in misafirlerine gösterdiği konukseverlikle ilgili Kur’ân’da şöyle buyrulur: 

“İbrâhîm’in, ilâhî ikrama mazhar olmuş konukları hakkındaki kıssa sana ulaştı mı? Hani, 

(elçiler) İbrâhîm’in huzuruna girmişler ve ‘Sana selam olsun!’ demişlerdi de; o da, ‘(Size 

de) selam olsun!’ demiş ve (içinden) ‘Bunlar tanımadık kimseler’ diye geçirmişti. Sonra 

usulca ailesine yönelerek (kızartılmış) semiz bir buzağı getirmiş, derhal önlerine sunarak 

‘Buyurmaz mısınız?’ demişti.”74 Görüldüğü gibi misafirler tanıdık olmamasına rağmen 

Hz. İbrâhîm, cömertliğinden ötürü hemen onlara yemek ikram etmekte, ondan sonra mas-

lahatlarını sormaktadır. Bu durum, uzaktan gelen tanıdık veya tanımadık bütün insanların 

öncelikle açlık ve susuzluk problemlerinin giderilmesi gerektiğine işaret etmektedir. 

                                                                 
71  William Glasser, Kişisel Özgürlüğün Psikolojisi, çev. Müge İzmirli, İstanbul: Hayat Yayınları, 1999, 

s. 55. 
72  Süleymân b. Eş‘as Ebû Dâvûd, es-Sünen, Vitr, İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992, 8/29, (c. II, s. 187). 
73  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Edeb, 78/31, (c. VII, ss. 78-79); 78/85, (c. VII, s. 103).  
74  Zâriyât 51/24-26. Hz. İbrâhîm’in konuklarına ilişkin başka bir âyet grubu için bk. Hıcr 15/51-60. 
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b) Hz. Yûsuf’un konukseverliği 

Yıllarca ayrı kaldığı ailesine kavuştuğunda/ailesi onun huzuruna geldiğinde Hz. 

Yûsuf’un ağzından dökülen şu kelimeler son derece anlamlıdır: “Allah’ın izniyle kendi-

nizi güvende hissedeceğiniz Mısır’a buyurun!”75 Bu ifadelerle ebeveynine ve ailesine 

sahip çıkan Hz. Yûsuf, misafire ikram ve hürmetin sadece karın tokluğu ile sınırlı olma-

dığını, güvenlik ihtiyacının giderilmesinin de önemli bir ikram olduğunu dikkatlere sun-

maktadır. Kaldı ki, Hz. Yûsuf’un birinci derece akrabalarından oluşan söz konusu misafir 

grubun her iki türden ihtiyacı olduğu açıktır. 

Söz konusu ifadesiyle Hz. Yûsuf, akrabalarına karşı samimi bir tutum sergileyerek onları 

psikolojik olarak da rahatlatmaktadır. “Allah müsaade ederse söz verdiğim şu işin gere-

ğini mutlaka yapacağım” anlamındaki inşâellâh ifadesini kullanması, bu samimiyetin bir 

göstergesidir. Şayet günümüz insanları inşâellâh dedikleri halde sözlerine sadâkat gös-

termiyorlarsa, samimiyet konusunda birtakım sıkıntıları var demektir. Samimi olmayan 

insandan iyi bir Müslümanlık beklemek de zaten imkânsızdır. Zira “din samimiyettir.”76 

O halde dinin mensupları samimi davranmak durumundadırlar. Bu kapsamda misafire 

ikramda bulunmak, samimi insanların davranışlarındandır. 

Misafiri hoş karşılamak ve ona güzel söz söylemek dinimizin bir emridir. Bu konuda Hz. 

Peygamber, “Güzel söz sadakadır”77 buyurmaktadır. Demek ki misafire güzel davranan 

aynı zamanda sadaka gibi önemli bir ibadetin sevabını da almaktadır.  

Misafire ikramda bulunmanın sosyolojik faydasını şu şekilde ifade edebiliriz: Bu konu 

Kur’ân’ın önemle üzerinde durduğu hususlardandır. Zira misafire ikramda bulunmak, 

toplumda bireyler arası ilişkilerin kuvvetlenmesini ve ikram edenin mutluluğunun kat-

                                                                 
75  Yûsuf 12/99. Âyette geçen âminîn kelimesinin “kıtlığın zararından uzak olmak” anlamına da gelebile-

ceğinden hareketle, yine âyette yerini bulan inşâellâh kelimesini Kehf 23-24. âyetlerle birlikte değer-
lendirerek söz konusu kelimenin hem Hz. Yûsuf hem de günümüz insanları için ifade etmesi gereken 
önem şöyle dile getirilmektedir: “Hem sosyal hem de siyasal açıdan Hz. Yûsuf, inşallâh (Allah diler-
se) demekle işin kesin olmasını istemiştir. Geleceğe yönelik konuşmada mutlaka ‘Allah dilerse’ de-
mek zorunluluğu vardır ve Hz. Yûsuf bu zorunluluğu yerine getirmiştir. Zira dinin en önemli konula-
rından biri, ‘inşallâh’ diyerek bir işe başlamak veya geleceğe yönelik bir iş için konuşmaktır. Bu ko-
nuyu felsefeciler bilemez, bunu ancak din koyar ve peygamberler öğretirler. Hz. Yûsuf, hem gelecekle 
ilgili konuşurken kendini ve işi garantiye almakta hem de kardeşlerine öğretim yapmaktadır. Günü-
müzde inşallâh diyene güvenilmemektedir. Çünkü inşallâh deyip işini yapmayanlar çoğalmışlardır. 
Oysa bu cümle, işi Allah’a havale edip gereğini yapmamak değil, tam aksine gereğini yapıp sonucunu 
Allah’ın takdirine terk etmektir.” (Bayraklı, Tefsîr, IX, 498-499). 

76  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îman, 2/42, (c. I, s. 20). 
77  Müslim, Zekât, 12/16, (c. I, s. 699). 
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lanmasını sağlayan muhteşem bir davranıştır.78 Bu davranışın insanda bırakacağı sosyo-

lojik hazzı ifade etmek çok zordur. Çünkü burada insanın Yüce Allah’ın kendi mülkün-

den verdiği bir nimeti, sosyal kardeşliğin önemli bir ayağını oluşturan ötekiyle paylaş-

ması söz konusudur. Öte yandan misafir ağırlama toplumca hoş karşılanan erdemli bir 

davranıştır. Misafirine ikram etmeyen toplumlarda ise hayır yoktur. 

Misafire güler yüzlü davranmak, ona ikramda bulunmak ve saygı göstermek, Allah’a 

kulluğun bilincinde olmanın ve toplumsal hak ve sorumluluklarını yerine getirmenin bir 

sonucudur. Bu nedenle misafire ikramda sadece Allah rızası gözetilmeli, hangi milletten 

olursa olsun gereken ilgi gösterilmelidir. Dahası Müslüman olmayan bir misafire yapıla-

cak ikram veya gösterilecek ilgi ve güler yüzün, belki de onun İslâm’la şereflenmesine 

vesile olacağı unutulmamalıdır. Bunun için ecdadımız, konuklarına “Tanrı misafiri” adını 

vermişler, misafire yapılan ikramı ve gösterilen hürmeti, âdeta Allah’a saygı göstermekle 

bir tutmuşlardır. Allah rızası için verilen her şey, sahibine ziyadesiyle döner. Şöyle ki; 

insanın kazancı üzüm asmasına benzetilecek olursa, yapılan ikramlar da ağacı budamaya 

benzer. Budanan asmanın daha fazla üzüm verdiği gibi misafir için yapılacak ikramlar da 

malın bereketlenmesine ve artmasına vesile olur. Öte yandan herkes kendi rızkını yer ve 

hiçbir kimse başkasının rızkını tüketemez. Misafirler de böyledir. Her ne kadar bir başka-

sı onlara ikramda bulunmuş olsa da, aslında onlar kendileri için takdir olunmuş rızıklarını 

yerler. İkramda bulunan da buna vesile olarak hem insani vazifesini yerine getirmiş hem 

de Allah’ın hoşnut olacağı bir ibadet yapmış olur. 

4.1.6. İnsanlara Karşılıksız İyilik Yapma 

Toplu halde yaşayan insanlar, zaman içerisinde farklı konularda birbirlerinin yardımla-

rına ihtiyaç duyarlar. Aslında bu, birlikte yaşamanın zorunlu bir kanunudur. Bu çerçe-

vede yardımına ihtiyaç duyulan birey, muhatabının sıkıntısını giderme konusunda hiçbir 

fedâkarlıktan kaçınmamalıdır. Zira insanlara iyilik etmek, Allah’ın bir emri olarak yeri-

ne getirilmektedir. Bu husus, Kur’ân’da şöyle ifade edilir: “İyilik etme ve fenalıktan 

sakınma konusunda birbirinizle yardımlaşın; günah işleme ve haddi aşma hususunda 

yardımlaşmayın!”79  

Konu bağlamında Hz. Peygamber’in şu ifadeleri son derece dikkat çekicidir: “İnsanlara 
                                                                 
78  Glasser, Kişisel Özgürlüğün Psikolojisi, s. 55. 
79  Mâide 5/2. 
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iyilikte bulunmak, güler yüzlü davranmak ve onlara sıkıntı veren şeyleri yok etmek gü-

zel ahlâkın göstergelerindendir.”80 “Bir mü’minin dünya sıkıntılarından bir sıkıntısını 

giderenin, Allah kıyamet günündeki sıkıntılarından bir sıkıntısını giderir; darlıkta olana 

kolaylık gösterene dünyada ve ahirette kolaylık sağlar; bir müslümanın ayıbını örtenin 

dünyada ve ahirette kusurlarını örter; kul kardeşinin yardımında olduğu sürece Allah da 

ona yardım eder.”81 Bu hadislerden hareketle mü’min şunu bilmelidir ki, insanlara iyi-

likte bulunmak güzel ahlâktandır. Müslüman başkalarının yardımına koştuğu, onların 

ayıp ve kusurlarının gizlenmesi için gayret sarf ettiği sürece Allah’ın yardımı kendisiyle 

birliktedir. 

İnsanlar mü’min kişiye kötülük etseler dahi o buna iyilikle cevap vermelidir. Bu konu 

Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “İyilikle kötülük bir olmaz. Kötülüğü en güzel bir şekilde 

sav. Bir de bakarsın, seninle arasında düşmanlık bulunan kimse sanki sıcak bir dost olu-

verir.”82 Bu âyet, kötülük ve düşmanlıkları en güzel şekilde savmanın sıcak dostluklar 

oluşturma fırsatı için ne kadar önemli bir etken olduğunu gözler önüne sermektedir. 

İnsanlara karşılıksız iyilik etmenin de ötesinde “kendisinin ihtiyacı olduğu halde başka-

sını kendine tercih etmek”83 şeklinde karşımıza çıkan îsâr kurumu, Kur’ân’da 

mü’minlerin en kıymetli hasletleri arasında zikredilmekte ve şöyle buyrulmaktadır: 

“Onlar, kendileri çok muhtaç halde bulunsalar da başkalarını kendilerine tercih eder-

ler.”84 “Onlar bollukta da darlıkta da infak ederler.”85 “Fakat o, (ucunda cennet olan) 

sarp yokuşu tırmanmak için hiçbir bedel ödemedi. Bilir misin nedir o sarp yokuş? Bir 

kişiyi daha zincirlerinden kurtarmaktır ve açlık gününde (muhtaçları) doyurmaktır. (Me-

sela) yakını olan bir yetimi ya da evsiz barksız bir düşkünü. Daha sonra iman edenler-

den olmak ve birbirine hakkı ve sabrı tavsiye etmektir.”86 

Bütün bu âyetlerden anlaşılmaktadır ki, darlık anlarında Allah rızası için infak etmek 

son derece üstün bir imanın göstergesidir. Sonu cennete çıkan bir yokuşta tırmanışa 

geçmenin ilk adımıdır. İşte böylesine samimi mü’minler başkalarını kendilerine tercih 

                                                                 
80  Tirmizî, es-Sünen, Birr, 25/62, (c. IV, s. 363). 
81  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Zikr, 48/11, (c. III, s. 2074). 
82  Fussılet 41/34. 
83  İsfehânî, Müfredât, s. 7.  
84  Haşr 59/9. 
85  Âl-i İmrân 3/114. 
86  Beled 90/11-17. 
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edebilen cömert, erdemli ve iyiliksever insanlardır. 

Diğer taraftan Batı’da sosyal beyinle ilgili yapılan bir çalışmada insan bilimciler, insan-

da hiçbir karşılık beklemeden başkasına yardım etme özelliğinin olduğunu ve söz konu-

su özelliğin yoğun bir şekilde yaşandığını ortaya koymuşlardır.87 Bu durum, Yüce Al-

lah’ın insana ötekine karşılıksız yardım etme özelliğini lütfettiğini göstermektedir. 

İnsanlara karşılıksız iyilikte bulunmak isteyen birey, kendisi ile muhatabı arasındaki 

ilişkileri düzenlerken onunla ilgili bilgi, fikir, idrak ve inançlardan hareketle birtakım 

değerleri dikkat alır.88 Fakat insanî ilişkilerde öne çıkan temel değer, kendini muhatabın 

yerine koyarak/empati89 yaparak ona davranmaktır. Zira bugün karşısındaki insanın 

durumuna yarın kendisi düşebilir. O halde insanlara iyilikte bulunurken muhatabın da 

bir insan olduğu gerçeği daima hatırda tutulmalıdır. 

İnsanlara karşılıksız iyilik yapma bağlamında Kur’ân kıssalarına baktığımızda şu örnek-

ler göze çarpmaktadır: 

a) Peygamberlerin iyilik anlayışı 

Bütün peygamberlerin Allah’ın elçisi olarak görevlendirildikleri muhataplarını sadece 

karşılığını Allah’tan bekleyerek hak ve hakikate davet ettiklerini, sürdürmekte oldukları 

bireysel ve toplumsal sapıklıklara karşı onları uyardıklarını görmekteyiz. Söz gelimi; 

Hz. Nûh, Hz. Hûd, Hz. Sâlih, Hz. Lût, Hz. Şu‘ayb’ın kavimlerine ilâhî mesajı takdim 

ederlerken dile getirdikleri önemli bir cümle vardır: “Ben bu (davet) karşılığında sizden 

hiçbir ücret talep etmiyorum. Benim ecrimi takdir etmek, sadece âlemlerin Rabb’ine 

düşer.”90 Bu cümle inanç konusunda insanlara iyilikte bulunurken karşılığın yalnızca 

Allah’tan beklenmesi gerektiğini ifade eden evrensel bir kanun mesabesindedir. 

Değinilen âyetin Hz. Nûh’la ilgili olan Şu‘arâ 109’un açıklamasında Mevdûdî şu değer-

lendirmeleri yapmaktadır: 

                                                                 
87  Tarhan, Toplum Psikolojisi, s. 262. 
88  Erol Güngör, Ahlâk Psikolojisi ve Sosyal Ahlâk, İstanbul: Ötüken Neşriyat, 1997, s. 25. 
89  Kişide empatinin olabilmesi için karşısındaki herkesi insan olarak görmesi şarttır. (Tarhan, Toplum 

Psikolojisi, s. 78). 
90  Şu‘arâ 26/109, 127, 145, 164, 180. “Bu âyetler, Allah Rasûlü’ne Mekke müşriklerinin, davetinden 

vazgeçmesi karşılığında servet ve makam vaad etmelerine bir cevap niteliği taşımaktadır.” (İslâmoğlu, 
Hayat Kitabı Kur’ân, s. 723). 
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Hz. Nûh'un mesajının gerçekliği konusundaki iki delilden ikincisi budur. İlki, aralarında 
geçen hayatının ilk döneminde kendisini güvenilir bir insan olarak tanımalarıydı. Bu ikinci 
delil ise, şunu ifade etmektedir: ‘Sizden gelen her türlü itiraz ve düşmanlığa rağmen, gece 
gündüz demeden tebliğ ettiğim mesajı aktarmada, benim hiç bir kişisel çıkarım yoktur. Hiç 
olmazsa, davetimde samimi olduğumu ve size ancak doğruluğuna inandığım ve tüm insan-
lığın kurtuluş ve mutluluğunu izlenmesinde bulduğum şeyi sunduğumu anlamalısınız. Bun-
da hiç bir kişisel çıkarım yok ki, halkı kandırmak için yalanlar düzeyim.’ Bu iki delil, pey-
gamberlerin doğruluğunun delilleri olarak Kur’ân'ın tekrar tekrar ileri sürdüğü ve peygam-
berliği değerlendirmede ölçü olarak sunduğu en önemli delillerdendir. Peygamberliğinden 
önce yaşadığı toplum içinde her zaman doğru, güvenilir ve ahlâklı bir kimse olarak tanın-
mış bir kişiden, hemen Allah adına yalanlar düzmeye ve öyle olmadığı halde insanları Al-
lah tarafından tayin edildiğine inandırmaya girişti diye en ön yargılı biri bile şüphelenemez. 
Bundan da önemlisi, ortada bencil bir etken olmadıkça iyi niyetle böyle bir yalan da düzü-
lemez. Ayrıca, böyle bir aldatmaya girişen bir kişi, yalanını insanlardan bütünüyle gizleye-
mez. Öte yandan kişisel çıkarların fedası, kişinin samimiyetinin birinci delilidir. O halde, 
kişisel çıkarlarını yıllarca feda eden bir kişinin samimiyetinden ve niyetlerinden şüphelen-
mek, kendisi bencil ve samimiyetsiz olan bir kişinin oyalanmasından başka bir şey ola-
maz.91 

Aynı âyet hakkında yapılan başka bir değerlendirme ise şu şekildedir: 

Hiçbir peygamber, yaptığı peygamberlik görevinden dolayı insanlardan dünyevî bir karşılık 
beklememiştir. Bu durumu ifade edip yaşayanlardan biri ve ilki Hz. Nûh olmuştur. Onlar, 
yaptıklarının karşılığını Allah’tan beklemişler yani işlerini Allah rızası için yapmışlardır. 
Bundan şunu anlıyoruz: Din alimi ve görevlileri, Allah rızası için dini bir faaliyet yapmalı-
dırlar. Karşılıksız olarak yapılan bir görev, karşılığını bulmalıdır. Onun karşılığının başlan-
gıç noktası Allah’a saygı duymak, emin olan peygambere itaat etmektir.92  

Yapılan değerlendirmelerden de anlaşılmaktadır ki, insanlara samimi bir şekilde öğüt ve 

uyarıda bulunan, dini anlatan kimseler yaptığı bu işin karşılığını sadece ve sadece Yüce 

Allah’tan beklemelidirler. İnsanlara iyilik bağlamında dünyalık bir ücreti olan işin 

ahirete ilişkin fazla bir ecri olamayacağı gayet iyi bilinmelidir. 

b) İnsanlara karşılıksız iyilikte bulunma erdemi 

Hz. Mûsâ’nın birlikte gizemli bir yolculuk yaptıkları bilge kulun,93 kendilerinden yiye-

                                                                 
91  Mevdûdî, Tefhîmu’l-Kur’ân, IV, 37. 
92  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 87. 
93  Okuyan, Hz. Mûsâ’ya akıl hocalığı yapan bilge kul hakkında şu değerlendirmeyi yapmaktadır: 

“Kıssanın başkahramanlarından biri olan ve İslâmî gelenekte umumiyetle peygamber veya Hızır 
olduğu kabul edilen bilgin bir kul Yüce Allah tarafından Hz. Mûsâ’yı bilgilendirmek ve bazı olayların 
içyüzünü ona göstermek için görevlendirilmiştir. Yolculuk süresince yaşananlara bakıldığında bu 
kulun bir insan olamayacağı fikri ağırlık kazanmaktadır. Söz konusu kulun melek olabileceği fikri 
tercihe şayan bulunmuştur. Zira, bir insana nispet edilmesi durumunda izahı son derece zor olan bazı 
eylemleri ancak Yüce Allah’ın görevlendirdiği, iradesi bulunmayan ve sadece kendisine emredileni 
yerine getirmekle yükümlü varlıkların yapabileceği açıktır. Bu nitelikleri haiz varlıklar ise 
meleklerdir. Binaenaleyh, Hz. Mûsâ ile yolculuk yapan varlık, çok büyük olasılıkla bir melektir. 
Sonuç itibariyle, Kur’ân kıssaları arasında yer alan ve genelde izahı zor olan bu tür olaylar için 
konuyu ilhama dayandırmak ya da bunu mitolojik bir olaymış gibi göstermektense yine Kur’ânî 
delillerle izaha çalışmak daha yararlı olacaktır. Bu temelden hareketle Kur’ân kıssalarının eğitici 
yönünü ele almanın, kıssadan çıkartılacak dersleri ve ibretleri kavramanın daha doğru olacağını 
düşünmekteyiz.” (Okuyan, “Kur’ân’da Gizemli Bir Yolculuğun Kıssası”, s. 106).  
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cek bir şeyler istemelerine rağmen bu isteklerini yerine getirmeyen halkın yaşadığı ka-

sabada yıkılmak üzere olan bir duvarı onarması94, asıl erdemin insanlara karşılıksız iyi-

lik etmek olduğunu göstermektedir. 

c) Peygamberlerin ve akl-ı selim insanın iyiliği 

Yâsîn sûresinde kıssaları anlatılan şehir halkı, elçilerin uyarılarına kulak asmadıkları 

gibi onları yalancılık ve uğursuzlukla suçlayan, hatta ölümle tehdit eden bir topluluk-

tur.95 Ancak şehrin ileri gelenlerinden akl-ı selim bir kişinin onlara söylediği şu sözler, 

insanlara sırf Allah rızası için iyilikte bulunma adına son derece manidardır. “Ey kav-

mim! Elçilere uyun! Sizden hiçbir karşılık beklemeyen bu kimselere uyun! Zira bunlar 

doğru yoldadırlar.”96 İşte, insanlara karşılıksız iyilikte bulunma, bu kadar masum bir 

teklifi sırf onların kurtuluşuna vesile olma adına yerine getirmeyi gerektirir. Yoksa bu-

rada elçilerin de sözü edilen akl-ı selim kişinin de Allah’ın rızasını kazanmadan başka 

hiçbir amaçları yoktur. Bu amacı ortaya koyan şu âyet son derece dikkat çekicidir: “De 

ki (ey peygamber): ‘Bu davete karşılık sizden hiçbir ücret istemiyorum. Sadece (Al-

lah’a) yakınlık hususunda tam bir ilgi ve sevgi (uyandırmak) istiyorum/(Allah’a) yakın 

olmayı sevip arzuluyorum.”97 Bu âyetten de anlaşılmaktadır ki, insanlara iyilikte bu-

lunmak, dünyevî bir karşılık için değil, Allah’ın rızasını kazanmak ve O’na yakın olmak 

için yapılması gereken bir görevdir. 

Yukarıdaki örneklerden de anlaşıldığı üzere insanlara iyilik etme ve onları her türlü kö-

tülükten sakındırma hususunda yardımda bulunacak ve muhatabın sıkıntısını giderecek 

kimse, karşılığını sadece Yüce Allah’tan beklemelidir. Kur’ân’da karz-ı hasen olarak 

tanımlanan ve özellikle maddi sıkıntı içinde olanlara bu anlayışla yardım etmek, çok 

mükemmel bir davranıştır. Çünkü Yüce Allah, bu niyetle hareket eden insana, karşılığı-

nı fazlasıyla vereceğini Kur’ân’da şöyle müjdelemektedir: “İmana sadâkatin bedelini 

ödeyen erkekler ve kadınlar ile Allah’a güzel bir borç verenlere gelince: (bu) onlara kat 

                                                                 
94  “Bunun ardından yeniden yola koyuldular; nihâyet bir kasabanın sakinleriyle karşılaştılar; onlardan 

yiyecek bir şeyler istediler, fakat onlar bu ikisine konukseverlik göstermediler. Hal böyleyken, orada 
yıkılmak üzere olan bir duvar buldular ve o (kişi), duvarı onarıverdi. (Mûsâ bunu görünce), ‘Eğer iste-
seydin, buna bedel olarak bir ücret alabilirdin!’ dedi.” (Kehf 18/77). 

95  Yâsîn 36/13-19. 
96  Yâsîn 36/20-21. 
97  Şûrâ 42/23. 
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kat fazlasıyla geri dönecek ve tarifsiz güzellikte bir ödül onları bekleyecek.”98 Bu âyeti, 

“Kim (Allah yolunda) verir, sorumlu davranır ve en güzel olanı tasdik ederse ona cenne-

tini kolaylaştırırız”99 âyetiyle birlikte değerlendirmek gerekir. “Hatta bu âyet, Bakara 

sûresinin 261-274 ve Kamer sûresinin 17. âyetleriyle birlikte okunmalıdır. Bu doğrultu-

da infak, servetin budanmasıdır. Allah’a borç vermek, Allah’a güvenmektir. Güven, 

imanın ahlâkî karşılığıdır. Kazancın filtresi, infaktır.”100 O halde inandığı değerlere gü-

venen mü’min, insanlara karşılıksız iyilik yapmalı, Allah yolunda infakta bulunmalıdır. 

Kıssalarda da konu edildiği üzere insanlara karşılıksız iyilikte bulunmak değerli bir 

olumlu davranış modelidir. Bu davranışı teşvik eden en önemli unsur, yapılan her iyili-

ğin Allah tarafından karşılıksız bırakılmayacağı inancıdır.101 Bu doğrultuda herhangi bir 

insan, başka bir insan veya topluluğa yaptığı iyiliğin karşılığını sadece Yüce Allah’tan 

beklemek durumundadır. Çünkü Allah’ın iyiliklere takdir edeceği ödülün yanında in-

sanların vereceğinin hiçbir kıymeti yoktur. Öte yandan bu dünyada karşılığı alınan iyi-

likten ahirete fazla bir şey kalmayabilir. Bu nedenle iyilik sahibi, Yüce Allah’ın hem 

dünyada hem de ahirette vereceği büyük mükâfatlara odaklanmalıdır. Kaldı ki Allah, 

insanlara karşılıksız iyilikte bulunanları/borç verenleri kat kat ödüllendireceğini müjde-

lemektedir.    

Sonuç olarak, dünyada insanlara verilen bütün nimetlerin yegane sahibi, Yüce Allah’tır. 

Yani insanların sahip oldukları, onlara emanettir. Emanetin süresini belirleyen, Al-

lah’tır. Kime, ne zaman, ne kadar vereceğini takdir eden de O’dur.  Dolayısıyla insanlar, 

imkânları nispetinde ihtiyaç içerisindekilere mükâfatını sadece Allah’tan umarak yardım 

etmeli, karşılıksız iyilikte bulunmalı ve yapılan zerre miktarı iyiliğin Allah tarafından 

büyük mükâfatlara dönüştürüleceğinin bilincinde olmalıdır. 

Kur’ân kıssaları bağlamında yukarıda ifade edilen olumlu davranış modelleri ve insanla-

                                                                 
98  Hadîd 57/18. Karz-ı hasen/Allah’a borç verme, bir başka ifadeyle insanlara karşılıksız iyilikte 

bulunmayı konu edinen başka âyetler için bk. Bakara 2/245; Mâide 5/12; Hadîd 57/11; Teğâbün 
64/17; Müzzemmil 73/20. Hadîd 11. âyete ilişkin dipnotta İslâmoğlu, şu ifadeleri kullanmaktadır: 
“Zımnen: Allah için karşılıksız harcamada bulunan, O’na borç vermiş gibidir. (bk. Hadîd 57/18; Krş: 
Bakara 2/245). Burada borç değil, güzel borçtan söz ediliyor. Bunun için veren içinden gelerek 
verecek, verdiğini hissettirmeyecek, Allah’a zaten borçlu olduğunu unutmayacak, verip başa 
kakmayacak ve verip karşılık beklemeyecektir.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1085).     

99  Leyl 92/5-7. 
100  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1087. 
101  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri III-IV, ss. 74-75. 
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rı söz konusu davranışları yapmaya sevkeden sosyolojik sebepler göstermektedir ki bi-

linçli insanlardan meydana gelen toplumun önemli görevleri söz konusudur. Bu bağ-

lamda toplumun önde gelen bilge insanları Kur’ân’ın evrensel mesajını bireylere ulaş-

tırmak için gayret göstermeli, onlara sürekli öğüt ve uyarıda bulunmalıdır. 

Birey ve toplumu ilgilendiren konularda Kur’ân’ın bir emri olarak istişare etmek ilgili 

işin başarıya ulaşmasındaki en önemli etkenlerden birisi olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Kur’ân’ın hükümlerini anlama ve uygulama gayretinde olan insanlar, anne-babalarına 

güzel davranmalı, misafirine ikramda bulunmalı ve insanlara karşılığını sadece Al-

lah’tan bekleyerek iyilik yapmalıdırlar. Bunların insanî, ahlâkî ve dinî görevler olduğu-

nu unutmamalıdırlar. 

Kur’ân kıssalarının günümüz toplumuna tavsiye ettiği olumlu davranış modellerini bu 

şekilde ifade ettikten sonra söz konusu kıssalardan çıkarılan ve toplumun şiddetle ka-

çınması emredilen olumsuz tutum ve davranışlar üzerinde durmak istiyoruz. 

4.2. Olumsuz Tutum Ve Davranışlar 

Kur’ân kıssalarını tahlil ettiğimizde, toplumların akıbetlerinin, elçilerin uyarı ve mesaj-

larına yaklaşımlarına göre şekillendiğini görmekteyiz. Bu manada Allah’ın peygamber-

lerine inanan, getirdikleri ilâhî vahye tabi olan ve hem dünyada hem de ahirette kazan-

mayı arzu eden inanç soyu, hep kurtuluşa erenlerden olmuştur. Öte yandan iffeti koru-

mayan, zulüm ve azgınlıkta aşırı giden, yeryüzünde fesat çıkaran, kamu hakkına tecavüz 

eden, Allah’a ve insanlara iftira atan ve inananlarla alay edenlerin ise, ilâhî kudret tara-

fından toptan helake kadar uzanan değişik cezalara çarptırıldıklarına şahit olmaktayız. 

Şimdi, kavimleri helake sürükleyen ve günümüz toplumunun sakınması istenen olum-

suz tutum ve davranışları incelemek istiyoruz.   

4.2.1. İffeti Korumama 

Sözlükte, “haramdan sakınmak, helal ve güzel olmayan söz ve davranışlardan uzak 

durmak”102 anlamındaki iffet, bir ahlâk terimi olarak “insan nefsinde yerleşen ve şehve-

                                                                 
102  İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, X, 208; İsfehânî, Müfredât, s. 343. 
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tin galip gelmesini engelleyen bir özellik103, yeme-içme ve cinsel istek konusunda ölçü-

lü davranmak, aşırı istekleri bastırıp dinin ve aklın buyruğu haline getirmek suretiyle 

kazanılan erdem”104 şeklinde tanımlanmaktadır.  

Yüce Allah İslâm’ı insanlara dini, nesli, nefsi, malı ve canı korumak için göndermiştir. 

Bu nedenle fıtrata aykırı davranışlardan nefsin korunması büyük önem arz etmektedir. 

Zira bireysel manada ortaya çıkan aykırı bir davranış, giderek toplumun geneline sirayet 

eden kolektif bir eyleme dönüşmekte ve söz konusu toplumun felaketine sebep olmak-

tadır. Bu nedenle Yüce Allah, fıtrata aykırı ve ahlâk dışı davranış sergileyen toplulukları 

uyarmak ve tehlikeli gidişata son vermek için ihtiyaç duyduğunda elçiler göndermiş ve 

doğru olanı bu elçiler aracılığıyla insanlara iletmiştir.  

O elçilerin sonuncusu olan Hz. Muhammed, “Sizin en hayırlınız ahlâkı en güzel olanı-

nızdır”105, “Hayâ imandandır”106 sözleriyle güzel ahlâkı takdir ederek iffetli olmayı 

imandan kabul etmiş, iffetsizlikten ve kötü ahlâktan Allah’a sığınarak şu duâyı yapmış-

tır: “Allah’ım! Ayrılıktan, iki yüzlülükten ve ahlâkın kötüsünden sana sığınırım.”107 

Demek ki iffeti koruyup ahlâklı davranma imandan, ahlak dışı davranışlarda bulunma 

iman zaafından kaynaklanmaktadır. 

Uzun insanlık tarihi boyunca iffeti korumama/ahlâk dışı eylem söz konusu edildiğinde 

şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Lût kavminin ahlâksızlığı 

İffetsizlik konusunda akla gelen ilk toplum belki de Hz. Lût’un erkek erkeğe cinsel iliş-

ki sapıklığıyla meşhur kavmidir. Bu sapıklığı ortadan kaldırmak için Yüce Allah, Hz. 

Lût’u onlara peygamber olarak göndermiştir. O, kavmini; “Şu kesin ki siz, bütün bir 

dünyada daha önce hiç kimsenin yapmadığı (derecede) çirkinlikler yapıyorsunuz. Evet, 

erkeklere (şehvetle) yaklaşan ve cinsellik için doğal olan yolu kapatan; üstelik bu çirkin-
                                                                 
103  İsfehânî, Müfredât, s. 343. 
104  Mustafa Çağrıcı, “İffet”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXI, 506. 
105  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Edeb, 78/38, (c. VII, s. 81); Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Fedâil, 43/16, 

(c. II, s. 1810). 
106  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, 1/12, (c. I, s. 63). 
107  Ebû Abdirrahmân Ahmed b. Şu‘ayb en-Nesâî, es-Sünen, İsti‘âze, İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992, 

50/21, (c. VIII, s. 264). Bu bağlamda başka bir hadis için bk. “Allah’ım! Beni amellerin ve ahlâkın en 
iyisine ilet. Amel ve ahlâkın en iyisine ancak sen erdirebilirsin. Amel ve ahlâkın kötüsünden beni 
koru. Amel ve ahlâkın kötüsünden ancak sen koruyabilirsin.” (Nesâî, es-Sünen, İftitah, 11/16, (c. II, s. 
129). 
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liği kamuya açık yerlerde güpegündüz grup halinde işleyen siz değil misiniz?”108 ifade-

leriyle uyarmıştır. Kavminin cevabı ise: “Sürüp çıkarın yurdunuzdan onları! Besbelli 

bunlar, pek temiz insanlarmış!”109, “Eğer doğru sözlü biriysen, haydi Allah’ın azabını 

getir de görelim bakalım!”110 şeklinde tehditkar, alaycı ve haddi aşan bir meydan okuma 

olmuştur. Bu cevap karşısında Allah’ın elçisi Rabb’ine; “Ahlâkî çürümeye yol açan şu 

topluma karşı bana yardım et!”111 diye duâda bulunmuş, Yüce Allah da, Hz. Lût ve 

iman ailesinin dışında Lût’un karısının da aralarında bulunduğu kavminin tamamını 

helak etmiştir.112  

Hz. Lût’un, Hz. İbrâhîm’in yeğeni olduğu ve onunla aynı dönemde Sodom ülkesi halkı-

na peygamber olarak gönderildiği yani iki halka iki ayrı peygamber olarak görev yaptık-

ları ifade edildikten sonra ‘Ankebût 28. âyet hakkında şu bilgilere yer verilmektedir: 

Bu âyetten anlıyoruz ki, Sodom halkı dünya insanlığına, onlardan önce hiçbir toplumun 
bilmediği ve yapmadığı homoseksüel davranışı tanıtmıştır. Âyette geçen el-fâhişe kelimesi, 
‘çirkin fiil ve yüz kızartıcı cinsel sapıklık’ anlamına gelmektedir. Böyle bir ahlâksızlığı o 
zamana kadar insanlık tanımamıştı. Her peygamber, mutlaka inanç ve ahlâk sapıklığı ile 
mücadele vermiştir. Ama Hz. Lût’un ahlâkî mücadelesi cinsel arzu ile erkeğin erkeğe yak-
laşması gibi çirkin fiilleri yapanlara karşı olmuştur.113   

‘Ankebût 29’da geçen takta‘ûne’s-sebîl teriminin anlamı hakkında ise farklı görüşler 

ileri sürülmüştür. Sodom halkının yoldan geçen erkekleri bu ahlâksız fiili işlemeye zor-

lamaları biçiminde anlayanların yanı sıra114 Sodomluların cinsellik için doğru olan –

erkeğin kadına yaklaşması şeklindeki- yolu kesip erkeğin erkeğe yaklaşması yolunu 

açmaları, bir başka ifade ile tabiatın yolunu kesmeleri nedeniyle Hz. Lût’un bu terime 

yer verdiğini söyleyenler115 olmuştur.  

Kur’ân ve yapılan değerlendirmeler ortaya koymaktadır ki, Yüce Allah böylesine çarpık 

bir cinsel anlayışı ortadan kaldırmak için özellikle bir peygamber görevlendirmiştir. Bu 

durum, ahlâklı olmanın ve davranışların nizami olmasının ne derece önemli olduğunu 

göstermektedir.  

                                                                 
108  ‘Ankebût 29/28-29. Lût kavminin fıtrata aykırı cinsellik anlayışını konu edinen başka âyetler için bk. 

A‘râf 7/80-81; Şu‘arâ 26/165-166; Neml 27/54/55. 
109  A‘râf 7/82. Benzer manada bir âyet için bk. Neml 27/56. 
110  ‘Ankebût 29/29. 
111  ‘Ankebût 29/30. 
112  ‘Ankebût 29/31-35. Lût kavminin helakine ilişkin başka âyetler için bk. Kamer 54/33-39. 
113  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 456-457. 
114  Bayraklı, Tefsîr, XIV, 457. 
115  Zemahşerî, el-Keşşâf, III, 204. 
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b) Nûh kavminin ahlâken yozlaşması 

Kur’ân, Nûh kavminin öne çıkan iki özelliğinin, Allah’ın âyetlerini yalanlama ve ahlâ-

ken yozlaşma olarak tanımladıktan sonra şu ifadelere yer vermektedir: “Onlardan çok 

daha önce Nûh da bize yalvarmış, bunun üzerine Biz de onun duâsını kabul etmiş, onu 

ve yakınlarını büyük bir beladan kurtarmıştık. Yine onu, âyetlerimizi yalanlamakta ısrar 

eden bir topluma karşı desteklemiştik. Zira onlar da ahlâken yozlaşmış bir toplumdu. Bu 

yüzden Biz de tümünü boğulmaya terk ettik.”116 Demek ki, Allah’ın âyetlerini ve elçisi-

ni yalanlamanın ve ahlâken yozlaşmanın kaçınılmaz sonu helak olmaktır.  

c) Ahlâkî çürüme ve toplumsal yozlaşmanın sonuçları 

Kur’ân’da dile getirilen; “Görmedin mi Rabb’in ne yaptı ‘Âd kavmine, sütun (gibi bi-

na)lar sahibi İrem’e ki, o günün dünyasında bir benzeri daha inşa edilmemişti. Yine 

kayaları vadiler oluşturma amacıyla kesip oyan Semud’a. Ve (piramitlerle dünyaya) 

kazık çakan Firavun’a? Onların hepsi de kendi ülkelerinde haddi aşmış kimselerdi. Der-

ken oralarda ahlakî çürüme ve toplumsal yozlaşmayı körüklediler. Bu yüzden Rabbin 

onların üzerine türlü türlü azap kamçısı yağdırdı. Şu kesin ki Rabbin her zaman ve me-

kânda herkesi gözetleyicidir”117 ifadeleriyle ‘Âd ve Semûd kavimleri ile Firavun ve 

avanesinin yeryüzünde haddi aşmalarının yanı sıra ahlâkî çürüme ve toplumsal yozlaş-

ma nedeniyle de helak edildikleri ifade edilmektedir. 

Yukarıdaki örneklerde ahlâkî yozlaşma ve iffetsizliğin toplumları sürüklediği telafisi 

imkânsız felaket ve sonuçlardan haberdar olduk. Günümüz toplumları, tarihte cereyan 

eden bu davranışları ve yapanlarının akıbetlerini iyi okumalı, kendi geleceği için doğru 

olandan ayrılmamalıdır. Örneğin; Lût kavminin yaptığı ahlâksızlığın günümüzde aynı 

veya benzer şekilde yaşanıyor olması, insanlığı uyarma konusundaki dikkatleri en üst 

seviyeye çıkarmalı, bu konuda birey ve toplum üzerine düşeni yapmalıdır.  

Bugün Batı medeniyeti içerisinde yaşayan insanların ve onlar gibi olmaya gayret göste-

ren yerlilerin birçoğunun en temel faaliyetleri tüketim, eğlence ve cinselliktir.118 Konu 

bağlamında Giddens’in şu tespitleri son derece düşündürücüdür: 

                                                                 
116  Enbiyâ 21/76-77. 
117  Fecr 89/6-14. 
118  Aydın, “Kur’ân’da Suçluların Davranış Özellikleri”, s. 377. 
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Bir çiftin evli olmadan cinsel bir ilişki içinde birlikte yaşaması, Batı ülkelerinin çoğunda 
giderek artmaktadır. Birlikte yaşama, kolej ve üniversite öğrencileri arasında yaygınlaşmak-
tadır. A.B.D.’deki derlemeler, bu ülkedeki yaklaşık her dört öğrenciden birisinin, üniversite 
yaşamlarının bir döneminde, cinsel bir ilişki içinde bulundukları eşlerle birlikte yaşadıkla-
rını göstermektedir. Birlikte yaşama bugün İngiltere’de, büyük ölçüde evlilikten önceki de-
neme aşaması olarak görülmektedir. Geçmiş 40 yıl içinde, İngiltere’de evlenmeden önce 
birlikte yaşayan insanların sayısında % 400’lük bir artış gerçekleşmiştir. 2000 yılına kadar, 
her beş evli çiftten dördünün evlenmeden önce birlikte yaşamış olacakları tahmin edilmek-
tedir. Öte yandan eşcinsel pek çok erkek ve kadın artık, çiftler olarak istikrarlı ilişkiler için-
de yaşamaktadır ve kimi eşcinsel çiftler, bu tür törenlerin yasal olarak bir anlamı olmasa bi-
le, biçimsel olarak birbirleriyle evlenmektedirler.119 

Bu bilgilerden anlaşılmaktadır ki, birtakım insanlarının cinsellik anlayışları ve cinsel 

tercihleri, insanların geçmişten gerekli dersleri çıkarmadıklarını gözler önüne sermekte-

dir. Ortada resmi bir statü olmaksızın gündelik olarak nefsanî arzuları tatmin etme adına 

gerçekleştirilen cinsel ilişkiler veya Lût kavminin yaptığı gibi homoseksüel tercihler 

hangi koşullarda olursa olsun hem ahlâkî değildir hem de İslâm’a aykırıdır. 

Ele alınan örnekler ve yapılan değerlendirmeler göstermektedir ki, bireylerin nefs ve 

şeytanın düşmanlığına/hilelerine teslim olmaları onların iffetsizce davranışlar sergile-

melerine ve toplumsal ahlâkı koruyamamalarına sebep olmaktadır. Kur’ân kıssalarında 

ise, bu türden olumsuz davranışlar sergileyen toplumların helak edildiklerinden bahse-

dilmekte, böylece şeytanın tuzağına karşı bireyler uyarılmaktadır. Zira daha önce de 

ifade edildiği üzere şeytan, insanlar için apaçık bir düşmandır. Bu sinsî düşman, her 

insanda bulunan nefs aracılığıyla ona hükmetmekte ve akıl almaz işler yaptırmaktadır. 

Akıl ve iradesini kullanmak zorunda olan birey, şeytana teslim olmayıp Allah’ın razı 

olacağı işler yapmanın peşinde olmalıdır. Zira kılavuzu şeytan olanın hangi kötülüğü 

işleyeceğinin sınırını belirlemek mümkün değildir. 

Şu da bir gerçektir ki insandaki şehvet, öfke, hırs ve tamah gibi duygulara gem vurmak 

için gösterilen her türlü çaba bireyin iradesini güçlendirir120 ve nefsini köreltir.  

Öte yandan günümüzde iletişim teknolojisinin hızla gelişmesi nedeniyle insanların 

olumlu-olumsuz hayat anlayışlarının ötekince bilinir olma kolaylığı dikkate alınarak 

bireysel ve toplumsal manada her türlü ahlâksızlıktan korunmak için gereken çaba sarf 

                                                                 
119  Anthony Giddens, Sosyoloji, Yayına haz. Hüseyin Özel ve Cemal Güzel, Ankara: Ayraç Yayınevi, 

2000, ss. 175-176. Bu konuda başka istatistikler için bk. Mustafa Köylü, Küresel Ahlak Eğitimi, 
İstanbul: Dem Yayınları, 2006, ss. 85-94.  

120  Hüsameddin Erdem, Son Devir Osmanlı Düşüncesinde Ahlâk, Konya: Kişisel Yayınları, 1996, s. 
103; Mehmet Okuyan, Necmuddîn Dâye ve Tasavvufî Tefsîri, İstanbul: Rağbet Yayınları, 2001, s. 
207. 
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edilmelidir. Nefsin arzu ve istekleri aktifleştiğinde Hz. Yûsuf’un kendisinden cinsel 

anlamda faydalanmak isteyen Melik’in/Aziz’in karısına sarf ettiği, “Allah’a sığınırım. 

Çünkü O, benim Efendim; bana güzel bir konum kazandırdı. Şu da bir gerçektir ki, za-

limler asla başarıya ulaşamaz”121 ifadeleri kulaklarda çınlamalıdır. 

4.2.2. Zulüm ve Azgınlıkta Bulunma 

Kur’ân kıssalarından anlaşılmaktadır ki, kavimleri helake götüren en önemli sebeplerin 

başında elçilerin uyarılarına kulak asmayan birey ve toplumların zulüm ve azgınlıkta 

aşırı gitmeleri veya zulme seyirci kalmaları gelmektedir. 

Çünkü zulüm ve haksızlık, insanların enerjisini devre dışı bırakıp toplumun ruhunu öl-

düren bir zehirdir. Zulüm ve adaletsizliğin egemen olduğu toplumlarda insanlar arası 

güven ve itimat ortadan kalkar ve insanî güzellikler açığa çıkmaz hale gelir. Zira zulüm 

ve eşitsizlik, toplumu temelden sarsacak kadar tesirli bir bomba gibidir. Bu nedenle İs-

lâm’da yasaklanmıştır. Konuyla ilgili Hz. Peygamber’in şu ifadeleri dikkat çekicidir: 

“Ey Allah’ın kulları! Birbirinizle kardeşler olunuz. Müslüman müslümanın kardeşidir. 

Müslüman müslümana zulmetmez. Yardıma muhtaç olduğu zamanda onu yalnız ve 

yardımcısız bırakmaz. Onu hor ve hakir görmez. Takvâ işte budur.”122  

İnsanlık tarihinde bireylerin temel mutsuzluk sebebi, maddi imkânsızlıktan önce insanın 

insana hor bakması, zulüm ve işkencede bulunması olmuştur.123 Toplumda barış, huzur 

ve kardeşliği temin etmek ise, ancak adalet ve hoşgörüyle mümkündür.    

Kur’ân, zalim idarecilerin, onların yanında yer alan toplumun ileri gelenlerinin ve yöne-

time katılarak idareye yön veren sözde aydın ve zengin kişilerin tüm siyasî anlamıyla 

özelliklerini sıraladıktan sonra tamamının helak edildiğini haber vermektedir.124 Zira 

“zalimle birlikte hareket eden kimse onun zulmüne iştirak etmiş olur.”125 O halde hem 

zulmetmekten hem de zalimin yanında yer almaktan kaçınmak gerekir. 

Kur’ân’ın ifadelerinden anlaşıldığına göre cezası en hızlı, en şiddetli ve henüz dünyada 

                                                                 
121  Yûsuf 12/23. 
122  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Birr, 45/10, (c. III, s. 1986). 
123  Yaşar Nuri Öztürk, Mevlâna ve İnsan, Yeni Boyut Yayınları, İstanbul, 1993, s. 202. 
124  En‘âm 6/47; A ‘râf 7/37, 165; Enfâl 8/54; Yûnus 10/39; Kasas 28/59. 
125  Süleyman b. Ahmed et-Taberânî, el-Mu‘cemu’l-Kebîr, Musul: Mektebetü’l-‘Ulûm ve’l-Hıkem, 

1983, I, 227. 
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iken verilen suçların başında zulüm gelmektedir. Çünkü zalim kişi, biri haksız yere baş-

kasının hakkına tecavüz etme, diğeri de adaleti emreden Allah’ın bu emrine karşı gelme 

olmak üzere iki suçu birden işlemektedir.126 “Nihayet zulme gömülenler, nasıl bir dev-

rimle devrileceklerini günü gelince öğrenecekler”127 âyeti Kur’ân’ın zulme ve zalimlere 

nasıl yaklaştığını gözler önüne sermektedir.128 “Bu âyeti ahirete ilişkin bir okumayla, 

“…Nasıl bir dönüşle (Allah’a) döneceklerini günü gelince öğrenecekler” şeklinde de 

anlamlandırmak mümkündür. Öte yandan zulmün ve zalimin sadece ahiretteki değil 

dünyadaki sonu da “kötü”dür. Âyet, her iki dünyaya da mesaj vermektedir. Herkes emin 

olsun ki, zulm ile âbâd olanın ahiri berbâd olur. Zira zulüm, bir şeyi yerinden etmektir. 

Bir şeyi yerinden eden er geç yerinden edilir.”129  

Konu bağlamında Kur’ân kıssalarından şu örnekleri vermek mümkündür: 

a) Hz. Mûsâ’nın gösterdiği mucizeler karşısında Firavun’un azgınlığı 

İnsanlık tarihinde zulüm ve işkence konusunda öne çıkan örneklerden birisi söz konusu 

davranışlarda sınır tanımayan Firavun’dur. Kendisine ilâhî mesajı tebliğ eden Hz. 

Mûsâ’yı yalancılık ve sihirbazlıkla itham eden Firavun, zamanın en meşhur sihirbazla-

rından oluşan bir entrika takımı kurmuş, ancak söz konusu takım Hz. Mûsâ’nın göster-

diği mucizeler karşısında Allah’a iman ederek Müslüman olmuştur.130 Bu durum karşı-

sında çılgına dönen Firavun, “Demek siz, ben izin vermeden ona inandınız ha? İyi din-

leyin: Bu sizin kurduğunuz haince bir tuzaktır! (Üstelik, bana ait bir) şehirde… Hem de 

oranın ahalisini baştan çıkarmak için… Fakat yakında gününüzü göreceksiniz! Kesinlik-

le, dönekliğinizden dolayı ellerinizi ve ayaklarınızı keseceğim, sonra topunuzu asaca-

ğım!”131 ifadeleriyle ne kadar zalim ve azgın olduğunu ortaya koymuştur. 

b) Firavun’un zulüm ve işkence yöntemi 

Avanesinin “Şimdi sen, Mûsâ’yı ve halkını seni ve ilahlarını bırakıp ülkede kargaşa 

çıkarsınlar diye kendi başlarına mı bırakacaksın?” tahrikleri karşısında Firavun’un dile 

                                                                 
126  Recep Öztürk, Sevgi Ekseninde İman ve Allah’ın Sevdiği İnsanlar, İstanbul: Yurt Ofset, 2005, s. 

126. 
127  Şu‘arâ 26/227. 
128  Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, s. 179. 
129  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 733. 
130  A‘râf 7/103-122. 
131  A‘râf 7/123-124. Firavun’un inananlara uyguladığı zulüm ve vahşeti konu edinen başka âyetler için 

bk. Şu‘arâ 26/49; Kasas 28/4. 
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getirdiği, “Onların çocuklarını öldürüp kadınlarını sağ bırakacağız. Böylece biz, onlar 

üzerindeki ezici baskımızı sürdürmüş olacağız”132 cümleleri, onun zulümde ne denli 

sınır tanımaz bir kafa yapısına sahip olduğunu göstermektedir. Bu âyetin açıklamasında 

Firavun’un zulüm anlayış ve gerekçesine dair yapılan şu değerlendirme önemlidir: 

Firavun’un Kur’ân’da sadece bir yerde nakledilen ‘Ben sizin Rabb’inizim, en büyük be-
nim!’133 sözü, bu âyetteki ilâhlarını ifadesiyle birlikte hem kendisinden başka rablerin var-
lığını kabul etmekle beraber onları kendisinden aşağı görüyor ve sıradan halkın taptığı 
klana ait totemlere ses çıkarmıyordu, hem de Hermetik öğreti başlangıçta tek tanrıcı olma-
sına rağmen daha sonraları çok tanrıcı bir hal almıştı anlamına gelir. Arkeolojik veriler, 
bunu destekler. Kutsal boğa Apis’in başı altında, tahtında oturan Firavun’u gösteren irili 
ufaklı antik altın heykellerin varlığı bunun kanıtıdır. Öte yandan âyette geçen ebnâehum lü-
gat açısından ‘oğulları’ anlamına gelir. Galibiyet kuralınca ‘çocukları’ vurgusunu taşır. 
Nisâehum ise, ‘oğullar’ın karşıtı olan ‘kızlar’ değil, ‘kadınlar’ anlamına gelir. Neden kadın-
lar sorusuna tefsircilerimiz, hizmetçi ve cariye olarak kullanmak için cevabını verirler. Bu 
kadınlar ile kız çocukları değil de yasağa rağmen doğurmakta ısrarcı olan hamile anneler 
kastediliyorsa, bu durumda sorunun cevabı, evlat acısı çektirmek için olur.134      

Değerlendirmede de ifade edildiği üzere her ne kadar Firavun’un işkence anlayışı şekil 

ve amaç bakımından apaçık bir azap olsa da, sadece dünya hayatında geçerliliği olan bir 

uygulamadır ve gelip geçicidir. Ancak şu gerçek unutulmamalıdır ki, kainatta bir tek 

ilâh vardır; o da, âlemi yoktan var eden ve yöneten Yüce Allah’tır. Kendince Allah’ın 

otoritesini sarsmaya çalışma veya yeryüzünde ilâhlık iddiasında bulunma beyhude bir 

çabadır. İşte Firavun’un akıbeti konuyla ilgili ibretlik bir örnektir.  

c) Zûnüvas’ın işkence yöntemi 

Burûc sûresinde dile getirildiği üzere Himyer kralı Zûnüvas, inancından vazgeçmeyen 

mü’minleri kazdırdığı ateş dolu hendeklerde yakmıştır.135 Son zamanlarda bulunan tari-

hi bir belge, yukarıdaki bilgileri destekler mahiyettedir. Bu belge, Yahudilerin 2000 

İsevî’yi bir mabette topladıktan sonra mabedin çevresine odun yığarak içindekilerle 

birlikte yaktıklarını ortaya koymaktadır. Hilafeti döneminde Hz. Ömer’in şehitlerin hatı-

rasına felaket mahalline bir cami inşa ettirmesi de bu bulguları teyit etmektedir.136  

Mü’minlere sadece inançlarından dolayı böylesine korkunç bir zulüm uygulayan 

Zûnüvas ve yandaşları hakkında, Kur’ân’da yer alan “Kahrolsun hendek ehli! O ateş 

(hendekleri), ağzına kadar doldurulup tutuşturulmuştur. O zaman onlar, ateşin üstüne 
                                                                 
132  A‘râf 7/127. 
133  Nâzi‘ât 79/24. 
134  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 286. 
135  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri III-IV, ss. 192-194. 
136  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1241. 
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oturmuşlardır. Zira mü’minlere yaptıkları kendi başlarına gelmiştir. O (zalimler), başka 

bir sebeple değil, sadece yücelikte eşsiz ve hamdin tümüne layık olan Allah’a imanda 

ısrar ettikleri için onlardan intikam almışlardır. O Allah ki, göklerin ve yerin hakimiyeti 

sadece O’na aittir; üstelik Allah, her şeye şahittir”137 ifadeleri, yapılan zulüm ve işlenen 

cinayetlerin dehşet verici boyutunu gözler önüne sermektedir. 

Zûnüvas ve yandaşlarının mü’minlere uyguladığı korkunç zulmü 27 Aralık 2008 ile 28 

Ocak 2009 arasında İsrâil’in Filistinli mü’minlere uyguladığı insanlık dışı vahşetle iliş-

kilendiren Okuyan, söz konusu olayın güncel değeri hakkında şu ifadelere yer vermek-

tedir: 
Yüreğinde zerre kadar insanlık değeri taşıyan hiç kimsenin yapamayacağı bu vahşeti yapan-
ların ilk olmadığı, tarihte babalarının da bulunduğu işte bu sûrede bizlere hatırlatılmaktadır. 
Zûnüvasların, Firavunların ve benzerlerinin bitmediği, sadece isim değiştirdikleri ve bunla-
ra karşı dikkatli olunması gerektiği, sûrede haber verilmektedir. Her dönemin mü’minleri 
bu tür işkencelere maruz bırakılmışlardı; durum bugün de böyle olmaktadır; muhtemelen 
yarın da aynı olacağa benzemektedir. Ancak unutulmamalıdır ki, bunu yapanlar kendi ateş-
lerini seyrediyorlar da haberleri yok. Rüzgar ekenler fırtına biçeceklerini bilmelidirler. Bu-
gün Filistinli çocukları katledenler, aslında kendi çocuklarını katlediyorlar; onlar sadece 
Gazze’yi değil, kendi hayatlarını bombalıyorlar. Etrafa saçılan insan cesetlerinin, ailesinin 
bütün fertlerini kaybeden mazlum insanların katilleri, bu ateşin bir gün onları da yakacağını 
akıllarından çıkarmamalıdırlar.138 

Bu değerlendirmeden de anlaşılmaktadır ki, inançlı insanlar tarih boyunca çeşitli baskı 

ve işkencelere maruz kalmışlardır. Dünya hayatı devam ettiği sürece bundan sonra da 

aynı olacaktır. İşkencede bulunanlar, cezalarını hem bu dünyada hem de ahirette çeke-

ceklerdir. Önemli olan maruz kalınan baskı ve işkencelerden gerekli dersleri çıkarıp 

inanç ve samimiyet noktasında dik durabilmektir. İşte bütün Kur’ân kıssalarında olduğu 

gibi Ashâb-ı Uhdûd kıssasında da mesaj evrensellik ilkesine uygun olarak tarih, mekân 

ve şahıs isimlerine yer verilmeden zihinlere nakşedilmektedir.   

Diğer taraftan Kur’ân kıssaları bağlamında zulüm kabul edilen ve kişi ve kavimleri he-

lake götüren davranışları şu şekilde sıralamak mümkündür: 

ı. Allah’ın verdiği nimetlere nankörlük etmek 

Kur’ân’a bakıldığında, tüm ekonomik olumsuzlukların ve ekonominin yol açtığı bütün 

problemlerin insandaki nankörlük duygusundan kaynaklandığı görülmektedir.139 Bu 

                                                                 
137  Burûc 85/4-9. 
138  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri III-IV, s. 197. 
139  Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, s. 185. 



 224 

doğrultuda Yüce Allah’ın insana ve topluma verdiği sayısız nimetlere nankörlük etmek 

büyük bir zulüm olarak tanımlanmakta ve bu zulmü işleyenlerin de kendilerine yazık 

ettikleri belirtilmektedir. Konu bağlamında Kur’ân’da Hz. Mûsâ kıssasına ilişkin bir 

âyette şöyle buyrulmaktadır: “Derken, Biz onları on iki boydan oluşan (on iki) gruba 

ayırdık. Toplumu Mûsâ’dan su talep ettiğinde, ona ‘Âsânla taşa vur!’ diye vahyettik. 

Bunun üzerine taştan on iki su gözesi fışkırdı da, bu sayede herkes nereden içeceğini 

öğrendi. Yine onları bulutla gölgeledik ve onlara ‘menn/ekmek’ ve ‘selvâ/katık’ ikram 

ettik (ve dedik ki): ‘Size bahşettiğimiz rızıkların temiz ve güzel olanlarından yararla-

nın!’ Fakat onlar, (nankörlük etmekle) bize zulmetmiş olmadılar; asıl zulmettikleri ken-

di benlikleriydi.”140  

Âyette geçen “taştan on iki su gözesi fışkırdı da, bu sayede herkes nereden içeceğini 

öğrendi” ifadesinden anlaşılmaktadır ki içilecek su, sadece yağmur sularından ibaret 

değildir. Bu nedenle İsrâiloğullarının yaptığı gibi daima yağmur duasına çıkmak gerek-

mez. Asıl sağlıklı su kaynakları, taşların aralarından ve toprağın derinliklerinden çıkarı-

lan kaynak ve pınar sularıdır.141 O halde su gibi kıymetli bir nimete kavuşmak için taş-

ları yarmak, kuyular açmak gerekir. Hz. Mûsâ’nın göstermiş olduğu mucize, bu gerçeğe 

işaret etmektedir. 

ıı. Yeryüzünde büyüklük taslamak  

Bu davranışın Yüce Allah tarafından zulüm kabul edilmesiyle ilgili olarak Kur’ân’da şu 

ifadelere yer verilmektedir: “Kârûn, Firavun ve Hâmân da (benzer bir akıbete uğradı). 

Doğrusu Mûsâ, onlara hakikatin apaçık delilleriyle gelmişti; fakat onlar ülkede büyük-

lük tasladılar: ne var ki hiç biri de asla (Bizi) aşamadılar. Sonuçta her birini günahların-

dan dolayı cezalandırdık. Ve onlardan kimileri üzerinde (bela) fırtınası estirdik, kimisini 

de sarsıcı bir azap çığlığı yakaladı; yine onlardan bazı kimseleri yerin dibine geçirdik, 

bazılarını da boğulmaya terk ettik: Ne var ki onlara zulmeden asla Allah değildi; fakat 

onlar asıl kendi kendilerine zulmetmişlerdi.”142 Bu âyetler Firavun, Hâmân ve Kârûn’un 

insanlık tarihindeki en büyük müstekbir ve zalimlerden olduğunu ortaya koymakta-

dır.143 Ayrıca yeryüzünde her türlü büyüklük taslamanın zulüm kabul edildiğini ve bu 

                                                                 
140  A‘râf 7/160. 
141  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, IV, 155. 
142  ‘Ankebût 29/39-40. 
143  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, s. 259. 
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zulmü işleyenlerin kesinlikle cezalandırıldıklarını/cezalandırılacaklarını gözler önüne 

sermektedir. 

ııı. İlahlık iddiasında bulunmak 

Kur’ân’da bu hususta Firavun’la ilgili şu âyetlere yer verilmektedir: “Firavun: ‘siz ey 

efendiler!’ dedi, ‘Sizin için (hayatınıza müdahil olan) benden başka bir ilâh hiç tanıma-

dım. Sen ey Hâmân! Benim için tuğla ocağını tutuştur da, bana yüce bir yapı inşa edi-

ver! Kim bilir, belki o zaman Mûsâ’nın ilâhına ulaşabilirim; hoş, ben onun yalancının 

teki olduğundan eminim ya!’ İşte o ve onun askerleri, yeryüzünde haksız yere büyük-

lendiler ve sandılar ki, kendileri Bizim huzurumuza hiç çıkmayacaklar. Sonunda onu ve 

askerlerini enseledik ve onları denize gömdük. Bak gör işte, zalimlerin akıbeti nasıl 

olurmuş!”144 Bu âyetler, Yüce Allah’ı hafife alarak yeryüzünde ilâhlık iddiasında bu-

lunmanın ne denli büyük bir günah/zulüm olduğunu ve bu suçu işleyenin cezasız kal-

mayacağını açıkça ortaya koymaktadır. Bu bağlamda firavun, azgınlığının (dünyevî) 

cezasını suda boğularak çekmiştir. 

ıv. Allah’ın tembihlediği sözü başka bir söz ile değiştirmek 

Allah’ın sözünü başka bir söz ile değiştirmek, O’nun emrine/ilâhî mesajına muhalefet 

etmektir.145 Bu davranış, sözü değiştirenin ilâhî azaba çarptırılmasına sebep olur. Konu 

bağlamında Kur’ân’da Hz. Mûsâ kıssasında şu ifadeler yer almaktadır: “Bir zaman da 

demiştik ki: ‘Girin şu şehre, canınızın çektiklerinden bol bol yiyin! Ama (şehre ait) ka-

pıdan tevazu içerisinde iki büklüm girin ve ‘Bizi affet!’ deyin! Böylece Biz de sizin 

hatalarınızı affedelim ve Allah’ı görür gibi kulluk edenlere ikramımızı artıralım.’ Der-

ken o zalimler onu, kendilerine söylenenden başka bir sözle değiştirdiler. Biz de yaptık-

ları kötülüklerden dolayı o zulmedenlerin üzerine gökten bir azap indirdik.”146 Bu 

âyetlerden hareketle bilinmelidir ki, Allah’ın sözü de vaadi de değişmez, değiştirilemez. 

Bunu yapmaya yeltenenler kendilerine zulmetmiş olurlar.  

                                                                 
144  Kasas 28/38-40. Mısırlıların gerçekte pek çok düzmece tanrıya tapındıkları bilinmektedir. Bu bağlam-

da Firavunlar, tanrı fikrinin bedenleşmiş hali olarak kabul edildikleri için ilâhlık iddiasında bulunan 
Firavun, kendisini bütün tanrısal nitelikleri kişiliğinde toplayan en büyük tanrı olarak görmekte ve 
halkı tarafından da öyle görülüp tapınma derecesinde yüceltilmektedir. (Esed, Kur’ân Mesajı, II, 
789). 

145  Bayraklı, Tefsîr, I, 452-460; Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, I, 305-306. 
146  Bakara 2/58-59. 
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v. Haddi aşmak 

Zulmün ahlâk alanındaki ilk ve en önemli anlamı, haddi aşmak veya başkalarının hakla-

rını ihlal etmektir.147 Bu kapsamda Yüce Allah’ın belirlediği sınırı ihlal etmek, haddi 

aşma olarak kabul edilmektedir. Konuya ilişkin Kur’ân’da İsrâiloğulları hakkında şu 

ifadelere yer verilmektedir: “İçinizden, Cumartesi günü (avlanma yasağı)nı çiğneyenleri 

elbette bilmişsinizdir. İşte onlara: ‘Aşağılık maymunlar olun!’ dedik.”148 Bu âyetten 

anlaşıldığına göre Yüce Allah insan hayatına ilişkin birtakım sınırlar çizmiştir. Bu sınır-

ları ihlal etmek, haddini aşmaktır. O da zulümdür.  

vı. Allah’ın âyetlerini yalanlamak 

Yüce Allah’ın âyetlerini yalanlamak, O’nun üstün gücünü inkâr etmektir. İnsandan bek-

lenen ise, bir kez olsun Allah’ın âyetlerini ve kudretini düşünmektir. Âyetleri yalanla-

yan ve onlara karşı son derece insafsız bir tutum sergileyen zalim ve bozguncu kimseler, 

kendi beşerî kuvvetleriyle gururlanarak gafletten uyanma kabiliyetlerini bütünüyle yok 

etmektedirler.149 Bu hususta Kur’ân’da şöyle buyrulmaktadır: “(Evet) Firavun ailesi ve 

onlardan öncekilerin gidişi gibi: (Onlar) Rab’lerinin âyetlerini yalanlamışlardı; Biz de 

onları günahlarıyla mahvetmiştik ve Firavun ailesini boğmuştuk. Hepsi de zulmedici-

lerdi.”150 Görüldüğü gibi Allah’ın elçileri vasıtasıyla gönderdiği âyetlerini yalanlamak 

veya onlara karşı duyarsız davranmak zulüm olarak kabul edilmekte, zulmedenlerin de 

cezalandırılacakları bildirilmektedir. 

vıı. Allah adına yalan uydurmak 

Kur’ân’da İsrâiloğullarının Allah adına yalan uydurduklarından bahsedilmektedir. Zira 

İsrâiloğullarına Tevrat indirilmeden önce kendilerinin haram kıldığı şeyler dışında bü-

tün yiyecekler onlara helal idi.151 Ancak mü’min İsrâiloğullarının Yahudileşme göster-

gelerinden biri olan sahte dindarlığın bir işareti olarak onların, Allah’ın açıkça yasakla-

madığı bir konuda “Bunu Allah haram kıldı” diyerek yasaklama yoluna gittikleri anla-

şılmaktadır. Bu, Allah’a iftira atmaktır; O’nun adına yalan uydurmaktır.152 Bu konuda 

                                                                 
147  İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, s. 222. 
148  Bakara 2/65.  
149  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, IV, 124. 
150  Enfâl 8/54. 
151  Âl-i İmrân 3/93. 
152  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, ss. 123-124. 
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Kur’ân şu ifadelere yer vermektedir: “Artık bundan sonra da kim Allah adına yalan uy-

durursa, işte onlar zalimlerin tâ kendileridir.”153 Âyette de ifade edildiği üzere Allah 

adına yalan söylemek zulümdür, büyük günahtır. Dolayısıyla Allah adına Kur’ân’dan 

konuşanlar son derece dikkatli olmak zorundadırlar. 

vııı. Allah yokmuş gibi hareket etmek 

Bu hususta Kur’ân’da bahçe sahiplerinin kıssasının konu edildiği bir pasajda şu âyetler 

zikredilmektedir: “İçlerinden en dengeli olanı154, ‘Ben size ‘Allah yokmuş gibi hareket 

etmeyelim!’ dememiş miydim?’ diye çıkıştı. Onlar, ‘Varlığın kendisi adına hareket etti-

ği Rabb’imizin şanı ne yücedir; meğer biz zalimlerden olup çıkmışız’ dediler.”155 Hiçbir 

kul, Yüce Allah’ın kainattaki otoritesini görmezlikten gelemez; O yokmuş gibi hareket 

edemez. Çünkü bunlar zulümdür. Bu zulmü işleyenler hem dünyada hem de ahirette pek 

çok nimetten mahrum kalırlar ve hak ettikleri cezalarını görürler. 

ıx. Allah’a ve elçisine verilen sözü yerine getirmemek 

Yüce Allah’a veya herhangi bir insana verilen sözü yerine getirmek/getirmemek, kişinin 

imanıyla ilgili bir konudur. Bu konu o kadar önemlidir ki söze sadakat gösterme, insa-

nın insanla ya da insanın Allah’la arasında olumlu bir ilişkinin temelini oluşturmakta-

dır.156 Allah’a ve insanlara verilen sözü yerine getirmemek ise, zulümdür. Bu konuda 

Kur’ân’da şöyle buyrulmaktadır: “Mûsâ’dan sonra İsrâiloğullarının ileri gelenlerinin, 

peygamberlerinden birine, ‘Bize bir kral tayin et ki, Allah yolunda savaşalım!’ dedikle-

rini görmedin mi? O da dedi ki: ‘Ya size savaş emredildikten sonra savaşmaktan geri 

durarak isyan ederseniz?’ Cevap verdiler: ‘Biz, yurdumuzdan ve çoluk-çocuğumuzdan 

ayrı düşürülmüşken neden savaşmayalım!’ Oysaki savaşmak onlara emredilince, pek azı 

dışında hepsi yüz çevirdiler. Allah, gerçek zalimlerin kim olduğunu çok iyi bilmekte-

dir.”157 Bu âyetten de anlaşıldığı üzere Allah’a ve elçisine verdiği sözü tutmamak zulüm 

kabul edilmektedir. Zulüm ise cezasız kalmayacak bir suçtur.   

                                                                 
153  Âl-i İmrân 3/94. 
154  Burada ifade edilen evsat kelimesi, “en adaletli, en üstün, en haktanır, en hayırlı, en ölçülü” anlamla-

rında kullanılmıştır. (Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, XXIX, 22). Bundan dolayı bir toplum içinde baştan 
kıymeti bilinmemiş, söylediği dinlenmemiş bir şahsın kıymetini gösterir. (Yazır, Hak Dini Kur’ân 
Dili, VIII, 276). 

155  Kalem 68/28-29. 
156  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, ss. 29-30. 
157  Bakara 2/246. 
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x. Allah’a şirk koşmak/O’ndan başkasına ilahlık yakıştırmak 

İslâm’ın en yüce değeri olan inanç veya iman, -ilâhî mesaja yaklaşım açısından- en açık 

şekilde olumsuz tutum ve davranışlar aracılığıyla tahlil edilebilir. Bu davranışlardan 

birisi de Allah’a şirk koşmaktır.158 Sözü edilen davranış, inanç bakımından zulüm kabul 

edilmekte ve kesinlikle uzak durulması istenmektedir. Konu bağlamında Hz. Lokmân 

kıssasında şu âyete yer verilmektedir: “Hani Lokmân oğluna öğüt verirken şöyle diyor-

du: ‘Yavrucuğum! Allah’tan başkasına ilâhlık yakıştırma! Çünkü her tür ilâhlık yakış-

tırma, gerçekten de korkunç bir zulümdür.”159 Bu âyet ortaya koymaktadır ki, tevhîd 

akidesini temelden sarsan Allah’a şirk koşma veya O’ndan başkasına ilahlık atfetme 

korkunç bir zulümdür. Dolayısıyla bundan kesinlikle kaçınmak gerekir. 

xı. Haksız yere adam öldürmek 

İnsanların birbirine karşı işlediği en ağır suç ve günah olan haksız yere adam öldürme 

fiili insanlık tarihi kadar eskidir.160 Bunun büyük bir suç ve günah olduğu ilâhî mesajla-

rın ortak temalarındandır.161 Kur’ân ise, “Haklı bir gerekçeye dayanmaksızın Allah’ın 

kutsal saydığı insan hayatına kıymayın!”162 âyetinde insan hayatının Allah tarafından 

dokunulmaz kılındığını dile getirerek haklı/meşru bir sebep bulunmadıkça hiçbir cana 

kıyılmamasını emretmekte ve bunu zulüm kabul etmektedir. Konu çerçevesinde 

Kur’ân’da Hâbil-Kâbil olayı şöyle dile getirilir: “Onlara Âdem’in iki oğlunun kıssasını 

gerçek bir amaca matuf olarak anlat: Hani, ikisi de birer kurban sunmuşlardı ve birinden 

kabul edildiği halde diğerinden kabul edilmemişti. (Bunun üzerine) o, (diğerine) demişti 

ki: ‘Çaresi yok, seni öldüreceğim!’ (Öteki) cevap vermişti: ‘Allah, yalnızca sorumlu 

davrananların kurbanını kabul eder! Beni öldürmek için el kaldırsan bile, ben seni öl-

dürmek için elimi oynatmayacağım; çünkü ben, âlemlerin Rabb’i Allah’tan korkarım! 

Dilerim, hem benim günahımı hem de (benden dolayı) kazandığın günahı yüklenir ve 

böylece cehennemin yolunu tutarsın: zaten zalimlerin cezası da budur.”163 Bu 

âyetlerden anlaşıldığı üzere Allah’ın en güzel şekilde yarattığı bir insanı haksız yere 

öldürmek zalimliktir. Zalimlerin son durağı ise cehennemdir. 
                                                                 
158  İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, s. 165. 
159  Lokmân 31/13. 
160  Ali Bardakoğlu, “Katil”, DİA, Ankara: TDV Yayınları, 2002, XXV, 45-48. 
161  Kitâb-ı Mukaddes, Tekvin 9/5-6; Çıkış 20/13, 21/12-14, 23/7; Sayılar 35/11-21; Matta 5/21-22; Luka 

18/20. 
162  En‘âm 6/151. 
163  Mâide 5/27-29. 
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xıı. Allah’ın emrine itaat etmemek 

İnsan, Allah’ın emrine itaat ya da isyan etme şeklinde iki yönlü bir irade ortaya koy-

maktadır. İlâhî emre itaat etmek, mü’min kulun en önemli özelliklerinden olup son de-

rece güzel bir davranıştır.164 İtaatsizlik ise, zulüm kabul edilmektedir. Bu konuda 

Kur’ân’da Hz. Âdem ve eşi hakkında şu âyetler söz konusudur: “(Sonra Allah, Âdem’e 

hitap etti): ‘Ey Âdem! Sen ve eşin cennette durun, dilediğiniz yerden yeyin, fakat şu 

ağaca yaklaşmayın, yoksa zalimlerden olursunuz.”165 Demek ki Allah’ın emrine itaat-

sizlik zalimliktir. Öyleyse insan, Yüce Allah’ın emir ve yasaklarına uyma konusunda 

azami gayret göstermek durumundadır. 

xııı. Zina yapmak 

Zina, “geçerli bir nikah olmaksızın kadınla kurulan cinsel ilişkidir.”166 Zina, bireysel ve 

toplumsal ahlâkı ortadan kaldıran çirkin bir davranıştır.167 Bu tip çirkin davranışlar gi-

derek topluma sirayet etmeye başlarsa, söz konusu toplumun ürpertici bir şekilde ceza-

landırılmasına veya yok edilmesine sebep olabilir.168 Bu bakımdan sorumluluk sahibi 

insanlar zina zulmünden kurtulmak için gerekli duyarlılığı göstermek zorundadırlar. 

Bunun en güzel örneğini Hz. Yûsuf’un sergilediği şu âyette dile getirilmektedir: “Der-

ken, evinde bulunduğu kadın arzusunu onunla tatmin etmek için onu baştan çıkarmak 

istedi. Ve (bir gün) kapıları sıkı sıkıya kapatıp dedi ki: ‘Hadi, seninim!’ (Yûsuf): ‘Al-

lah’a sığınırım. Çünkü o, benim Efendim; bana güzel bir konum kazandırdı! Şu da bir 

gerçektir ki, zalimler asla başarıya ulaşamaz’ dedi.”169 Bu âyetten anlaşılmaktadır ki, 

insana içerisinde bulunduğu toplumda güzel bir konum kazandıran ve ona pek çok ni-

met veren Yüce Allah’a gereği gibi şükretmemek ve zina gibi bireysel ve toplumsal 

ahlâkı ortadan kaldıran bir suçu işlemek zulümdür. Bu suçların faillerinin ise dünyada 

ve ahirette başarılı olmaları imkansızdır.  

Yukarıda incelenen örneklerden ve yapılan değerlendirmelerden hareketle şu tespiti 

yapmak mümkündür: Zalim/despot idareciler ve onların emrindeki toplumun sözde ileri 

                                                                 
164  Bakara 2/285; Nisâ 4/80; Enfâl 8/1; Nûr 24/47, 51. Allah’a itaat konusunda geniş bilgi için bk. Ömer 

Mahir Alper, “İtaat”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 2001, XXIII, 444-445. 
165  A‘râf 7/19. 
166  İsfehânî, Müfredât, s. 214.  
167  Öztürk, Kur’ân’ın Temel Kavramları, ss. 664-675. 
168  Sadık Kılıç, Kur’ân’da Günah Kavramı, Konya: Hibaş Yayınları, 1984, ss. 32-33. 
169  Yûsuf 12/23. 
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gelenleri, iktidarlarını ayakta tutma ve statükoyu koruma adına zulüm ve azgınlıkta sınır 

tanımamaktadırlar.170 Şöyle ki, her toplumda bazı ileri gelenler vardır. Bunlar çoğunluk-

la halktan uzak bir hayat anlayışını benimserler ancak, söz konusu halkı da hep kendileri 

yönetmek isterler. Dahası iktidarı ellerine geçirdiklerinde kıssalarda da belirtildiği üzere 

yönetimi altında bulunanlara zulüm ve işkencede sınır tanımazlar. Öyle ki, amaçlarını 

gerçekleştirme uğruna her yolu mübah sayarlar. Aynı kişiler, toplum herhangi bir dü-

zelme aşamasına geldiğinde veya toplumun fertleri haklarını arama sürecine girdikle-

rinde iktidarlarını ayakta tutma ve mevcut statükoyu koruma adına her türlü yapılanma-

ya karşı çıkarlar. İslam ise, bir kısım statükocuların değil, toplumda ezilen mazlumların 

haklarını korumayı amaç edinmekte ve böylece bütün insanların mutlu olduğu bir top-

lum tesis etmek istemektedir.   

Hangi amaç uğrunda olursa olsun, insanlara zulüm ve işkence uygulayarak veya Al-

lah’ın zulüm kabul ettiği davranışlar sergileyerek sonuç elde etmek mümkün değildir. 

Bunu yapanlar asla başarıya ulaşamazlar. Bu hakikat Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “Şu 

bir gerçek ki, zalimler asla başarıya ulaşamazlar!”171 Ayrıca insanlara zulmedenler ve 

yeryüzünde azgınlık yapanlar, Allah tarafından asla sevilmezler172 ve onlar hem dünya-

da hem de ahirette yaptıklarının cezaî karşılığını mutlaka görürler.173 

İnançlı olsun ya da olmasın, Allah’ın en güzel şekilde yarattığı insana yine Allah’ın 

yurdunda zulmetmek veya bir insana ya da topluma yapılan zulme seyirci kalıp “bana 

dokunmayan yılan bin yaşasın” mantığıyla hareket etmek, hem büyük günah hem de 

kulluktan nasibini almamaktır. Zira böyle davranıldığında, bugün başkalarına yapılan 

zulmün yarın kendisine de yapılmayacağını kimse garanti edemez. Şayet bu durum, 

toplumun kanayan bir yarası olmaya dönüşür ve birileri buna engel olmazsa, söz konusu 

toplumun felaketi yakın demektir. Toplumda kötü olan her şeyin ortadan kalkması için 

iyilerin daha fazla gayret etmeleri gerekmektedir. Zira arzu edilen geleceği oluşturmak, 

ancak insanî değerleri yaşamak ve yaşatmakla mümkündür.174 Bu nedenle aklını kulla-

                                                                 
170  Çelik, “Mele’”, s. 36; Demirci, Kur’ân’da Sosyal Gerçeklik, ss. 274-276. 
171  Kasas 28/37. Bu manada başka âyetler için bk. Bakara 2/124, 258; Yûsuf 12/23. 
172  “İnanıp iyi işler yapanlara da (Allah) mükâfatlarını tam olarak verecektir. Allah, zalimleri sevmez.” 

(Âl-i İmrân 3/57). 
173  “De ki: ‘Kim haksızlık ederse ona azap edeceğiz. Sonra o, Rabb’ine döndürülecektir. O da ona 

görülmemiş bir azap edecektir.” (Kehf 18/87). “Bu dünya hayatında Biz onların ardına bir lanet taktık 
(daima lanetle anılacaklar)Kıyamet günü ise onlar, çirkinleştirilenlerdendir.” (Kasas 28/42). 

174  Cüceloğlu, Savaşçı, s. 133. 
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nan bireylerden kurulu toplumun üzerine düşen, vuku bulan zulüm ve adaletsizliğin 

ortadan kaldırılması için birlik-beraberlik içerisinde gereken gayret ve dirayeti göster-

mektir. 

4.2.3. Yeryüzünde Fesat Çıkarma 

İslâm dini, toplumsal huzurun sağlanması için her türlü tedbiri almış, buna karşın söz 

konusu huzuru bozacak tüm faaliyetleri de yasaklamıştır. Bu manada yeryüzünde fitne 

ve fesat çıkarma da yasaklı faaliyetler arasındadır.   

Zalim yönetimin ve siyasî seçkinlerin toplumda kötülüğü yaygınlaştırıp fitne ve fesat 

çıkarmaları, içerisinde bulundukları toplumu helake sürükleyen önemli sebeplerden 

birisi olarak karşımıza çıkmaktadır.175 Yeryüzünde fesat çıkaranlar, bencil, kibirli ve 

yalnızca kendi çıkarlarını düşünen kimseler oldukları için toplumun ve insanlığın gele-

ceğini hiç düşünmezler. Onlar, kötülüğü ve fesadı yayarken toplumdaki huzur ve kar-

deşliği bozarlar. Yalnızca kendi toplumlarında değil, bazen dünya çapında fitne ve kao-

sa neden olurlar. Bu tarz kişi ve toplulukları Yüce Allah ya direkt helak eder176 ya da 

mü’minler vasıtasıyla ortadan kaldırır177 ve bu geçici egemenliklerine son verir.178 

Öte yandan yeryüzünde ekolojik sorunlar insan kafasının kirlenmesinden sonra başla-

mıştır. Zira kafası gerçek dışı/sahte bilgilerle doldurulan insan, âdeta dünyayı ifsat et-

mek üzere hazırlanmıştır.179 Bu durum tarihte olduğu gibi dünya insanlarının mutlu ya-

şama haklarını ellerinden alan ve gitgide evreni yaşanmaz hale getiren bir sarmala dö-

nüşmektedir. Dolayısıyla toplumun sorumluluk sahibi bireyleri, kendilerini bu tür olum-

suzlukları ortadan kaldırmakla görevli saymalıdırlar. Bu konuda Hz. Peygamber’in şu 

uyarısı son derece önemlidir: “Bir toplumda günah fiiller işlenir de toplum gücü yettiği 

halde bunu değiştirmezse, Allah en yakın zamanda o toplumu cezalandırır.”180 

Konu çerçevesinde Kur’ân kıssalarını dikkate aldığımızda, geçmişte birtakım fesat ve 
                                                                 
175  İlhan Kutluer, “Fesad”, DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1995, XII, 421-422; Mustafa Çağrıcı, “Fitne”, 

DİA, İstanbul: TDV Yayınları, 1996, XIII, 156-159; Demirci, Kur’ân’da Sosyal Gerçeklik, ss. 274-
276. 

176  A‘râf 7/91; Yûnus 10/90; Kasas 28/6, 78-81; Fecr 89/6-13. 
177  Bakara 2/251; Enfâl 8/73; Hacc 22/40. 
178  Okumuş, Kur’ân’da Toplumsal Çöküş, ss. 180-181. 
179  Mehmet Yaşar Soyalan, Kur’ân ve İnsan İnsanın “Kim”liğine Dair Bir Sorgulama, Ankara: 

Araştırma Yayınları, 1999, s. 51. 
180  Ebû Dâvûd, es-Sünen, Melâhim, 36/17, (c. IV, s. 510); Ebû Abdullah Muhammed b. Yezîd er-Rebeî 

el-Kazvinî İbn Mâce, es-Sünen, Fiten, İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992, 36/20, (c. II, s. 1329). 
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bozgunculuk işleriyle meşgul olan kavimlerin akıbetlerinin felaketle neticelendiği gö-

rülmektedir. Bu bağlamda şunları örnek vermek mümkündür: 

a) Medyen halkının fitne ve fesadı 

Hz. Şu‘ayb, ölçü tartıdaki adaletsizlikleriyle meşhur Medyen halkına şöyle tebliğde bu-

lunmuştur: “Ey kavmim! ‘Yalnızca Allah’a kulluk edin! Sizin O’ndan başka ilâhınız 

yok. Size Rabb’inizden hakikatin apaçık belgeleri gelmiştir. Artık (her şeyde) ölçü ve 

tartıyı tam gözetin, insanları hakları olan şeylerden mahrum etmeyin ve iyi bir düzene 

sokulmuşken yeryüzünde fesat çıkarmayın! Bütün bunlar, sizin hayrınızadır. Tabi ki, 

gerçekten Allah’a güveniyorsanız?”P1107F

181
P Ancak söz konusu kavim, elçiyi ve mesajını ya-

lanladığından kaybedenlerden olmuştur. Âyette geçen ْوَلاَ تَبْخَسُواْ النَّاسَ أَشْيَاءهُم /velâ 

tebhasünnâse eşyâehum cümlesini Taberî, “insan haklarına tecavüz etmeyin!”P1108F

182
P şeklin-

de anlamaktadır.  

“Ekonomik dengeleri hileli kazançla bozmak, yeryüzünde fesat çıkarmaktır, yani boz-

gunculuk yapmaktır. Hileli, haksız ve haram kazanç, aynı zamanda insanların asaletini 

bozmaktadır. Yani manevi dengeleri alt-üst etmektedir. Manevi dengelerin bozulması, 

giderek sosyal dengeleri de bozmaktadır.”P1109F

183
P Bu nedenle yeryüzünde her türlü bozgun-

culuğa sebep olacak tutum ve davranışlardan kaçınmak gerekir. 

b) İsrâiloğullarına yeryüzünde fesat çıkarmamaları konusundaki uyarı 

Hz. Mûsâ’nın peygamber olarak gönderildiği toplum hakkında Kur’ân’da şu ifadeler yer 

almaktadır: “Mûsâ kavmini suvarmak istediği zaman da dedik ki: ‘Değneğini kayaya 

vur!’ Bunun ardından ondan on iki kaynak fışkırmıştı ki herkes içeceği yeri bilsin. Al-

lah’ın rızkından yiyin, için; fakat yeryüzünün fesadıyla sonuçlanacak düzenbazlıklara 

tevessül etmeyin.”P1110F

184
P “Çünkü Allah, fesatçıların işini amacına ulaştırmaz.”P1111F

185
P Bu 

âyetlerde fesatçıların asla başarıya ulaşamayacakları ve daima kaybedenlerden olacakla-

rı açıkça dile getirilmektedir. Ahirette kazanacak olanlar ise, yeryüzünde büyüklük tas-

lamayan, fesat çıkarmayan ve sorumluluk bilinciyle davrananlar olacaklardır. P1112F

186
P Birinci 

                                                                 
181  A‘râf 7/85. 
182  Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, VII, 166.  
183  Bayraklı, Tefsîr, VII, 229.  
184  Bakara 2/60. 
185  Yûnus 10/81. 
186  “İşte ahiret yurdu: Onu yeryüzünde böbürlenmek ve bozgunculuk yapmak istemeyenlere veririz. 
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âyetin açıklamasında şu bilgilere yer verilmektedir: 

İnsanlar yiyecek, içecek, ama asla fesat çıkarmayacaklardır. Allah; ‘Yeryüzünde fesat çı-
karmayın!’ ifadesiyle buna işaret etmektedir. Beslenme, insanın temel ihtiyaçlarından biri 
olduğuna göre, kaynakların adil dağıtılmaması ve bu ihtiyacın yeterince karşılanmaması, 
birinin diğerinin hakkına tecavüz etmesine ve toplumda fesada sebep olacaktır. Böylece in-
sanlar arasındaki ilişkilerin bozulmasına neden olan eksen değerin, ekonomi olduğuna da 
dikkat çekilmektedir. Ayrıca toplumsal kaos ve kavganın gelir dağılımındaki dengesizlikten 
ve birbirinin hakkına tecavüzden kaynaklandığı dile getirilmektedir.187 

Gelir dağılımındaki dengesizlikler ve insan hakları ihlali bireyler arası ilişkilerin bo-

zulmasının ve yeryüzünde fitne fesat çıkmasının en temel sebeplerindendir. Zira söz 

konusu sebepler, toplum fertlerinin insanca yaşama haklarını da ellerinden alan sinsi bir 

etkendir. Toplumsal barış ve huzuru temin etme adına bu tür olumsuzluklardan sakın-

mak gerekir. 

c) Hz. Sâlih’in, Semûd kavmini uyarması 

Hz. Sâlih, peygamber olarak görevlendirildiği Semûd kavmine sahip oldukları envai 

çeşit dünya nimetini hatırlattıktan sonra şu uyarıları yapmaktadır: “Allah’a karşı sorum-

lu davranın ve beni izleyin! Haddi aşanların isteklerine uymayın! Böyleleri düzeni sağ-

lamadıkları gibi yeryüzünde fesat çıkarmaktan da geri durmazlar.”188 Burada Hz. 

Sâlih’in, Allah’a karşı sorumluluk bilinciyle hareket etme, haddi aşmama, toplumun ve 

yeryüzünün düzenini bozmama ve orada fesat çıkarmama konusunda kavmini ikaz etti-

ğine şahit olmaktayız. Bu ikaz son derece önemlidir. Çünkü Allah’a karşı sorumluluk 

bilinciyle hareket etme ve elçiye tabi olma, kulluk bilincine sahip olmanın göstergesidir. 

Diğer olumsuz tutum ve davranışlar ise, kulluk bilincini ve toplumsal düzeni zaafa uğra-

tan ve yeryüzünde fesadı artıran tavırlardır. 

Ele alınan kıssa örneklerinden hareketle ifade edebiliriz ki, insanların takdirini kazana-

mayan birey ve yöneticilerin toplumda kaos ortamı oluşturma çabaları yeryüzünde fesat 

çıkmasına sebep olmaktadır.189 Halbuki idarede asıl olan, insanların eşitlik, adalet, insan 

hakları gibi evrensel değerler eşliğinde huzurlu bir ortamda yaşamalarını temin etmek-

tir.190 Bunu başaran idareci, halkı tarafından sevilen ve takdir edilen idarecidir. Karşı bir 

                                                                                                                                                                                            
(Güzel) sonuç, (günahlardan) sakınanlarındır.” (Kasas 28/83). 

187  Bayraklı, Tefsîr, I, 464. 
188  Şu‘arâ 26/150-152. 
189  Demirci, Kur’ân’da Sosyal Gerçeklik, s. 175. 
190  Kutluer, “Fesad”, ss. 421-422. 
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tutum ise, insanlar tarafından nefretle karşılanacaktır. Bu paralelde yönetimleriyle in-

sanların takdirlerini kazanamayan kişiler, toplumda kaos ortamı oluşturmak suretiyle 

âdeta bulanık suda balık avlamak istemektedirler. Bu tiplerin davranışları sonucu yeryü-

zünde fesat çıkmakta ve düzen bozulmaktadır. Kur’ân da bu tür olumsuz davranışlar 

sergileyenlere uyguladığı cezalarla insanları dikkatli davranmaları konusunda uyarmak-

tadır.   

Öte yandan Kur’ân, yeryüzünde fesat çıkararak toplumun düzenini bozup huzursuzluğa 

sebep olmayı kesin bir dille yasaklamaktadır. Çünkü huzurun kalmadığı, insanların 

kendilerini güvende hissetmedikleri toplumlarda birlik ve beraberliği sağlamak ve kar-

deşçe yaşama imkânına kavuşmak mümkün değildir.  

Ayrıca Yüce Allah, mü’minlere yeryüzündeki fitne ve fesadı kaldırma görevini vermek-

tedir. Şayet mü’minler, zalim ve bozguncu kişi, yönetici ve toplumların fitne ve fesatla-

rını önlemek için çaba sarf etmezlerse, bütün bir yeryüzünün düzeninin bozulacağını 

haber vermektedir.191 Demek ki mü’minler, yeryüzünde fitne ve fesadı önlemek için 

birlik ve beraberlik içinde mücadele etmek zorundadırlar. 

İslâm’da, “Yoksa iman eden ve ıslaha hizmet edenleri, yeryüzünde fesat çıkaranlarla bir 

mi tutsaydık? Yoksa sorumlu davrananları, sorumsuz sapıklarla bir mi tutsaydık?”192 

âyetinde de ifade edildiği gibi yeryüzünde fesat çıkaranla iman edip sorumlu davranan 

bir tutulmaz. Bu nedenle sorumluluk sahibi inançlı bireylerden oluşan toplumun yapma-

sı gereken, yeryüzünde adaleti tesis etmek ve insanların huzur içerisinde yaşayacağı 

doğruyu bulmak ve uygulamaktır. Zira doğru ile yanlış aynı değildir. Doğru, insanı ve 

toplumu kurtuluşa; yanlış ise, felakete götürür. Doğruya tabi olan, dünyada ve ahirette 

kazanır, yanlıştan yana tercihte bulunan da kaybeder.   

4.2.4. İftirada Bulunma 

Toplumsal barış ve huzurun bozulmasına ve insanların birbirlerine düşman olmalarına 

sebep olan iftira, “bir kimseye asılsız olarak suç, günah veya kusur sayılan bir söz, dav-

ranış ya da sıfat isnat etmektir.”193 İftira, “bir şahsın yapmadığı bir kusuru, bir suçu ona 

                                                                 
191  “Nitekim küfre sapanlar, birbirleriyle dayanışma içindedirler. Ancak siz de böyle yapmadıkça 

yeryüzünde zorbalık ve büyük bir baskı hakim olacaktır.” (Enfâl 8/73). 
192  Sâd 38/28. 
193  İsfehânî, Müfredât, s. 386; İbn Manzûr, Lisânü’l-‘Arab, XI, 122; Mustafa Çağrıcı, “İftira”, DİA, 
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yüklemektir.”194 İftira, insanın manevi çevresine zarar veren ve kesinlikle ahlâkî olma-

yan son derece zararlı bir davranıştır.195  

İftiracı, ahlâka aykırı taktikler kullanarak kendince çevresinde sosyal bir üstünlük kur-

maya çalışır.196 Bu yüzden iftira, tüm unsurlarıyla İslâm’da yasaklanmıştır. Özellikle 

namuslu kadın ve erkeklere iffetleriyle ilgili konularda iftirada bulunmak, büyük günah-

tır. Bu konuda Kur’ân’da şöyle buyrulur: “Mü’min erkek ve kadınları işlemedikleri şey-

lerle suçlayarak eziyet edenler var ya; işte bunu yapanlar, iftira atmış ve apaçık bir gü-

nah işlemiş olurlar.”197 Hz. Peygamber de, “Helak edici yedi büyük günahtan sakının! 

Bunlar, Allah’a ortak koşmak, sihir/büyü yapmak, Allah’ın saygıdeğer kıldığı bir nefsi 

haksız yere öldürmek, faiz yemek, savaş meydanından kaçmak, yetim malı yemek, evli, 

namuslu ve hiçbir şeyden haberi olmayan kadınlara zina iftirasında bulunmaktır”198 

ifadeleriyle iftiranın ne büyük bir suç ve günah olduğunu gözler önüne sermektedir. 

Ahlâk felsefesi açısından konuya yaklaşıldığında insanlara iftira atmak, tıpkı bencillik, 

kibir, kin ve alaya alma gibi Kur’ân’da suçluların olumsuz davranış özellikleri arasında 

yer almaktadır.199 

Bireyin sorumluluktan uzaklaşarak isteklerine kavuşmak niyetiyle insanlara iftira atması 

aynı zamanda psikolojik bir hastalıktır. İftiranın amacı, bir insanın, bir ailenin ve sosyal 

bir topluluğun huzur ve mutluluğunu bozmak ve kendi lehine birtakım menfaatler elde 

etmek200, haysiyet sahibi dürüst ve şerefli insanları toplum nezdinde yıpratmaktır. Bu 

nedenle her söz ve habere hemen inanmamak, bilgi ve haberin doğruluğunu iyice araş-

tırmak gerekir. Olgun iman sahibi birey, her konuda olduğu gibi özellikle toplumda in-

san itibarını sıfıra indiren ırz ve namusla ilgili hususlarda kendisine ulaşan mesnetsiz 

haberlere kanarak hemen görüş belirtmemelidir. Konuyla ilgili olarak Yüce Allah; “Ey 

iman edenler! Sorumsuzun biri size (önemli) bir haberle geldiğinde, durup gerçeği araş-

                                                                                                                                                                                            
İstanbul: TDV Yayınları, 2000, XXI, 522.  

194  Hüseyin Peker, Din ve Ahlâk Eğitimi, Samsun: Aksi Seda Matbaası, 1998, s. 212. 
195  Recep Kılıç, Âyet ve Hadislerin Işığında İnsan ve Ahlâk, TDV Yayınları, Ankara, 1995, ss. 130-

131. 
196  Rasim Adasal, Kişilik ve Karakter Portreleri, İstanbul: Minnetoğlu Yayınları, 1979, s. 155. 
197  Ahzâb 33/58. 
198  Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Vasâyâ, 55/23, (c. III, s. 195); Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Îmân, 1/38, 

(c. I, s. 92). 
199  Aydın, Birey ve Din, s. 44. 
200  Peker, Din ve Ahlâk Eğitimi, s. 212. 
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tırın! Yoksa istemeden birilerini rencide eder, ardından da yaptıklarınızdan pişmanlık 

duyarsınız”201 buyurmaktadır. Kaldı ki, “İnsandan herhangi bir söz çıkmaya görsün, 

mutlaka kendi içinde bile onu gözetleyip kaydeden biri vardır”202 âyetinde de ifade 

edildiği üzere insanın ağzından çıkan her söz mutlaka kayıt altına alınmakta ve Mahşer 

Günü karşısına çıkarılmak üzere arşivlenmektedir.  

İslâm, işlemedikleri birtakım suç ve davranışları insanlara yakıştırmanın yanı sıra Al-

lah’a yalan isnat etmeyi de hem iftira hem de zulüm kabul etmiştir. Bu durum 

Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “Rahmân çocuk edindi’ dediler.”203 “Bundan böyle her 

kim Allah’a iftira atarsa, işte onlar zalimlerin tâ kendileridir.”204 “Mûsâ onlara, ‘Size 

yazıklar olsun!’ diye çıkıştı; ‘Allah’a karşı yalan uydurmayın; böyle yaparsanız, O size 

kökünüzü kurutacak bir ceza verir. Zaten O’na iftira eden, daha baştan kaybetmiştir.”205 

Bu âyette Hz. Mûsâ, “Size yazıklar olsun!” derken sihirbazların mucizelere karşı sa-

vaşmak için Firavun’un etkisi altında kalmalarını kınamış ve onlara, “Allah’a karşı ya-

lan uydurmayın!” demişti. Demek ki sihir, “Allah’a karşı yalan uydurmaktır.”206 

Öte yandan insanların peygamberler hakkında iftiraya başvurmalarının bilişsel ve dav-

ranışsal arka planında yeni oluşumun mimarı olan elçiyi küçük düşürmek ve onu tebli-

ğinde başarısız kılmak yatmaktadır.207 Bu doğrultuda tarihte pek çok kişi, insanların 

gerçek bilgiyle buluşturulmasını istemediklerinden peygamberlere çirkin iftira ve itham-

larda bulunmuşlardır.  

Uzun insanlık tarihi boyunca özellikle ırz ve namus konusunda iftiraya maruz kalan pek 

çok insan vardır. Bu bağlamda şu örnekleri irdelemek gerekir: 

a) Hz. Meryem’e atılan iftira 

Hz. Meryem, oğlu Îsâ’yı mucizevî bir şekilde babasız olarak dünyaya getirmiştir. İffetli 

                                                                 
201  Hucurât 49/6. “Âyette aktarılmak istenen örnek olaydan hareketle zımnen: İslâm cemaatinin şeref ve 

itibarını örseleyecek haberlere karşı uyanık olun! Olumsuz haberlere inanmaya yatkın hastalıklı 
tavırlar göstermeyin! Günümüze mesaj: “Medya tarafından kolaylıkla gözü boyanabilen ahmak bir 
güruh olmayın!” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 1029). 

202  Kâf 50/18. 
203  Meryem 19/88. 
204  Âl-i İmrân 3/94. 
205  Tâhâ 20/61. Allah’a yalan isnat etmenin iftira olduğuna dair başka âyetler için bk. Âl-i İmrân 3/94; 

En‘âm 6/21, 93, 144; A‘râf 7/37; Yûnus 10/17; Hûd 11/18; Kehf 18/15; Mü’minûn 23/38; Saff 61/7. 
206  Bayraklı, Tefsîr, XII, 285-286. 
207  Aydın, “Kur’ân’da Suçluların Davranış Özellikleri”, s. 384. 
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bir kadın olan Meryem, kendisine hiçbir erkek eli değmeksizin çocuk sahibi olunca, 

kavmi onu içyüzünü bilmedikleri bir konuda iftira atarak namussuzlukla/zina ile suçla-

mıştır.208 Bunun üzerine o, çocuğa işaret etmiş; çocuk da, küçücük bir bebek olduğu 

halde verdiği şu cevapla hem misyonunu ifade etmiş hem de annesinin iffetli ve namus-

lu bir kadın olduğunu kavmine haykırmıştır: “Ben, Allah’ın kuluyum: O bana ilâhî vah-

yi ulaştırdı ve beni peygamber tayin etti. Nerede bulunursam bulunayım beni kutlu kıldı 

ve bana hayatta olduğum sürece ibadeti diriltmeyi ve arınmak için verilmesi gerekeni 

vermeyi emretti. Bir de anama iyi davranmayı… Fakat beni azgın bir zorba kılmadı: 

Nitekim doğduğum gün tam bir ilâhî güvence kapsamındaydım, öleceğim ve yeniden 

hayata döndürüleceğim gün de (öyle olacaktır).”209 Toplumunun Hz. Meryem’e çirkin 

iftiralarda bulunduğu bu âyetlere ilişkin yapılan şu değerlendirme dikkat çekicidir: 

Bu âyetler, değerler sistemini, ailenin ve milletin asaletini gündeme getirmektedir. Hz. 
Meryem, gebe olarak görünmesinin ve toplumun meşru görmediği çocuğu onların arasında 
doğurmasının sakıncasından dolayı toplumundan ve özellikle ailesinden uzaklaşmıştır. 
Ama çocuk doğunca, artık insan denen büyük bir değer hayat bulmuş ve bu değerle birlikte 
toplumun huzuruna çıkabilmiştir. Toplumunun Hz. Meryem’i –onlara göre- meşru olmayan 
bir çocuk doğurduğu için ayıplamasından anlaşılmaktadır ki, söz konusu toplum cinsel ah-
lâk bakımından iyi ile kötüyü bilmektedir. Öte yandan halk, sosyal çevresini, anne ve baba-
sını değerlendirerek kendisini tenkit etmiştir. Bu bize şunu göstermektedir: Eğitim psikolo-
jisi bakımından Hz. Meryem’in veraseti iyidir. Dolayısıyla çevresi, ana-babasından aldığı 
hem biyolojik hem de manevi mirasın iyi olduğuna işaret etmişler, Hz. Meryem’in kötü bir 
ailede yetişmediğini, tam tersine iyi bir aile çevresinde büyüdüğünü itiraf etmişlerdir. Zaten 
Âl-i İmrân 35 ve 36. âyetlerde annesinin Allah’a nasıl yalvardığını ve Yüce Allah’ın onunla 
nasıl konuştuğunu görmüştük. Bu nedenle toplumu, böylesine yüksek manevi şahsiyete sa-
hip olan bir kadının iffetsiz bir çocuk dünyaya getiremeyeceği yargısında bulunmuştur. Za-
ten adamış olduğu susma orucunu bozmamak için beşikteki çocuğa işaret etmesinin netice-
sinde Yüce Allah, lütfunu göndererek çocuğun konuşmasını temin etmiş; böylece Hz. Mer-
yem’e olan yardımını yapmıştır.210  

Yapılan değerlendirmeden de anlaşıldığı üzere Hz. Meryem iffetsiz bir kadın değildir. 

Toplumunun ona çirkin iftiralarda bulunması, olayın içyüzünü bilmemelerinden kay-

naklanmaktadır. Fakat sonuçta Yüce Allah bir mucize ile gerçeği açığa çıkarmıştır. Bu 

durum, insanların hakkında bilgi sahibi olmadıkları konularda görüş beyan etmemeleri 

gerektiğine dair muhteşem bir ibrettir.  

 

                                                                 
208  “Nihâyet onu (Îsâ’yı) alarak kavmini yanına döndü. ‘Ey Meryem! Doğrusu sen, dehşet bir iş işlemiş-

sin! Ey Hârûn (soyu)nun kız kardeşi! Senin baban kötü bir adam değildi; annen de iffetsiz bir kadın 
değildi!’ dediler.” (Meryem 19/27-28). Hz. Meryem’e kavminin iftirada bulunduğu gerçeğini ifade 
eden başka bir âyet için bk. Nisâ 4/156. 

209  Meryem 19/30-33. 
210  Bayraklı, Tefsîr, XII, 113-116. 
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b) Hz. Âişe’ye atılan iftira 

Nûr sûresinde Hz. Peygamber’in eşi Hz. Âişe’ye iftira atanlar Yüce Allah tarafından 

kınanmakta, mü’minlerin insan onurunu son derece zedeleyen böylesine ahlâk dışı dav-

ranışlardan sakınmaları istenmektedir.211 Öyleyse mü’min, kendisine ulaşan haberlerin 

doğruluğunu araştırmak zorundadır. 

İslâm tarihinde İfk Hadisesi212 olarak bilinen bu olayın “Gerçek şu ki, iftirayı tasarla-

yanlar içinizden bir güruhtur. Siz (ey bu iftiranın mağdurları)! Sanmayın ki bu size do-

kunan bir şerdir. Aksine bu, sizin için bir hayırdır!”213 ayetinde de ifade edildiği gibi 

pek çok hayra vesile olduğu dile getirilmektedir.  

“Bu olayın bireysel boyutuyla, iftira mağdurlarının sabırları sınanmış ve karşılığını 

görmüşlerdir. Tarihsel boyutuyla içerdeki çürükler ortaya çıkmış ve toplum arınmıştır. 

Evrensel boyutuyla bu gibi durumlarda nasıl bir tutum ve tavır takınılacağına ilişkin bir 

model ortaya konmuştur. Bunların hepsi, hayırdır.”214 O halde Yüce Allah’ın sözü edi-

len hayırları ortaya koyduğu bu durumdan gerekli dersleri çıkarıp, “Ey iman edenler! 

Sorumsuzun biri size (önemli) bir haberle geldiğinde durup gerçeği araştırın. Yoksa 

istemeden birilerini rencide eder, ardından da yaptığınızdan pişmanlık duyarsınız”215 

âyetinde de ifade edildiği üzere getirilen haberlerle ilgili doğruluk araştırması yapmak-

tır. Aksi takdirde bilgisizce başkalarının hakkına tecavüz edilmiş ve önemli bir kul hak-

kı üstlenilmiş olur. 

Ayrıca Kur’ân’da, namuslu bir erkek veya kadına zina iftirasında bulunup da bunu dört 

âdil şahitle ispatlayamayan müfterinin cezasının seksen sopa olduğu ve böyle insanların 

asla şahitliklerinin kabul edilmeyeceği216 ve bunların hem dünyada hem de ahirette la-

netlenmiş olarak çok büyük bir azap göreceği217 bildirilmektedir. Bu cezalar, iftiranın 

                                                                 
211  Nûr 24/11-20. 
212  İfk Hadisesi hakkında geniş bilgi için bk. Mustafa Fayda, “İfk Hadisesi”, DİA, İstanbul: TDV Yayın-

ları, 2000, XXI, 507-509; Çağrıcı, “İftira”, s. 523. 
213  Nûr 24/11. 
214  İslâmoğlu, Hayat Kitabı Kur’ân, s. 681. 
215  Hucurât 49/6. 
216  “Namuslu kadınları zina ile suçlayıp da sonra (bu suçlamalarını ispat için) dört şahit getiremeyenlere 

seksen sopa vurun ve artık onların şahitliğini asla kabul etmeyin. Onlar yoldan çıkmış kimselerdir.” 
(Nûr 24/4). “Kur’ân’da zina dışında bir suç için dört şahit istenmez. Zina iftirası dışındaki bir iftira 
için de dört şahit istenmez. Bu, insan iffetine verilen değeri gösterir.” (İslâmoğlu, Hayat Kitabı 
Kur’ân, s. 679). 

217  “O namuslu, bir şeyden habersiz, inanmış kadınları zina ile suçlayanlar, dünyada da ahrette de 
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ne denli büyük bir suç ve günah olduğunu gözler önüne sermektedir. 

Yukarıda ele alınan örnekler göstermektedir ki, bireyin bir başkasına iftira atmasının 

altında kendisine rakip gördüğü insanı kamuoyunda yıpratma ve küçük düşürme çabası-

nın yattığı anlaşılmaktadır.218 Kur’ân ise, bireyin başka bir insana iftira atmasını, onunla 

alay etmesini kesin bir dille yasaklamakta, hatta böyle yapanların helak edildiklerini 

bildirmektedir. Zira insana atfedilen değer, çarşı pazarda alıp satılan bir şey değildir. 

İnsanın davranışlarına göre toplum bireyleri o kimseye bir değer atfetmektedir. Bu ta-

mamen bireyin iş ve eylemleriyle ilgili bir süreçtir. Kaldı ki kısa zaman içinde ortaya 

çıkan ivedi bir mesele de değildir. Buna rağmen bazı insanlar, toplum tarafından takdir 

edilen bir bireye birtakım iftiralar atmak suretiyle insanların nezdinde o kimseyi yıprat-

mak ve küçük düşürmek istemektedir. Güya kendince tatmin olmaktadır. Ama işin aslı 

böyle değildir. İnsanlara iftira atmak suretiyle onları karalamaya çalışan kişi iyi bilmeli-

dir ki, attığı iftira tutmayacaktır. “Yalancının mumu yatsıya kadar yanar” atasözünde de 

ifade edildiği üzere er ya da geç hakikat ortaya çıkacak ve müfteri, toplum nezdinde 

zaten olmayan itibarını tamamen sıfırlayacaktır.   

Öte yandan toplum insanî ve ahlâkî değerleri korumak zorundadır. Aksi takdirde top-

lumdaki barış, kardeşlik, güven duygusu ve huzur zarar görür. Bu değerlerin örselendiği 

toplumlar ise, her türlü dış müdahaleye açık hale gelir.  

Sonuç olarak, sebebi ne olursa olsun insan, Allah’a yalan isnadında bulunmamalı ve 

başkalarına iftira atmamalıdır. Her ikisinin de büyük günah ve cezasının çok ağır oldu-

ğunun bilinciyle bir gün kendisine de iftira atılabileceğini ve böyle bir durumda nasıl bir 

psikolojik yapıya bürüneceğini düşünmelidir. İftiranın birey, aile ve toplumun huzurunu 

bozan son derece tehlikeli bir davranış olduğunu asla aklından çıkarmamalıdır.  

4.2.5. İnsanlarla Alay Etme 

İnsanlarla alay etmek, onları ayıplamak, onlara hoş olmayan lakaplar takmak gibi birey-

lerin sosyal çevresinin bozulmasına sebep olan ve asla ahlâkî olmayan davranışlar 

Kur’ân’da ve toplum vicdanında yerilen kötülüklerdir. Çünkü bu çirkin davranışlar ne-

                                                                                                                                                                                            
lanetlenmişlerdir. Onlar için büyük bir azap vardır.” (Nûr 24/23). 

218  Adasal, Kişilik ve Karakter Portreleri, s. 155. 
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deniyle kendisiyle alay edilen birey, hayal kırıklığına uğrar219, diğer insanlar karşısında 

zor durumda kalır ve rencide olur.  

Öte yandan bu kötü davranış, ancak bilgisiz ve günahkâr insanların genel karakteri ola-

bilir.220 Zira bu tür insanlar kendi kimliğini oluşturamamış bireylerdir. Onlar başkalarını 

küçük düşürmek suretiyle kendilerine bir konum oluşturabileceklerine inanırlar. Bu tür-

den basit insanlar hakkında Kur’ân’da şu ifadelere yer verilmektedir: “Kaş-göz işareti 

ve diliyle alay ederek insanları ayıplayıp incitenlere yazıklar olsun!”221 “Günahkârlar, 

(dünyada) mü’minlerle alay ediyorlardı.”222 “Kendilerine ‘Siz de insanların inandıkları 

gibi inanın’ denildiğinde, ‘Biz de o beyinsizlerin inandığı gibi mi inanalım?’ derler. Asıl 

beyinsiz kendileridir, fakat bilmezler.”223 Konu çerçevesinde Hz. Peygamber’in şu söz-

leri son derece dikkat çekicidir: “Bir kimseye günah olarak müslüman kardeşini küçük 

görmesi kâfidir.”224 Bütün bu âyetler ve hadis, insanları küçük düşürmenin ve onlarla 

alay etmenin ne denli büyük bir suç ve günah olduğunu ortaya koymaktadır.   

Alay etmenin Kur’ânî karşılığı olan istihzâ, Yüce Kitap’ta kullanılışı itibariyle “Allah’ın 

âyetlerini oyun ve eğlence konusu yapmak, alaya almak, peygamberlerle alay etmek, 

Allah kelamı konusunda şaka yapmak” demektir. Bu anlamlarıyla istihzâ, kafirlerin 

peygamberlerin risâletine karşı takındıkları tipik tavırdır.225 Bu doğrultuda insanlık tari-

hi boyunca kendini ötekinden üstün görme hastalığına yakalanmış kibirli insan ve top-

lumlar, sadece Allah’ın elçilerini hafife almamışlar; aynı zamanda söz konusu elçilere 

itaat eden inançlı insanlarla da dalga geçmişlerdir. Halbuki -daha öncede ifade edildiği 

üzere- Yüce Allah’ın en güzel şekilde yarattığı insanın, insan olma bakımından birbirine 

bir üstünlüğü söz konusu değildir. Üstünlük, ancak Allah’ın emir ve yasaklarına gösteri-

len hassasiyetle yani takvâ ile ortaya çıkmaktadır. Bu yüzden hiçbir insanın ötekini hor 

görme, hafife alma veya alay etme lüksü yoktur. Bu konuda Kur’ân’da şöyle buyrul-

maktadır: “Ey iman edenler! Hiçbir kişi veya zümre, bir diğer kişi veya zümreyi alaya 

                                                                 
219  George Casper Homans, Social Behavior Its Elementary Forms, New York: Harcourt Brace 

Jovanovich, 1974, s. 39. 
220  Bakara 2/67. Ayrıca bk. Remzi Kaya, Kur’ân’da Dostluk İlişkileri, İstanbul: Ayışığı Kitapları, 2000, 

s. 87. 
221  Hümeze 104/1. 
222  Mutaffifîn 83/29. 
223  Bakara 2/13. 
224  Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, Birr, 45/10, (c. III, s. 1986). 
225  İzutsu, Kur’ân’da Dinî ve Ahlâkî Kavramlar, s. 193; Ali Ünal, Kur’ân’da Temel Kavramlar, 

İstanbul: Beyan Yayınları, 1978, s. 415. 
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alıp hor görmesin! Belki diğerleri berikilerden daha değerli olabilir. Yine bir kısım ka-

dınlar da diğerlerini (böyle) görmesinler! Ötekiler onlardan daha değerli olabilir. Asla 

kendinizi/birbirinizi itibardan düşürmek için karalamayın ve (kötü) lakaplar takarak 

yaralamayın! İman ettikten sonra sapıklıkla anılmak ne berbat bir şey! Ve kim (bu tür 

davranışlardan) pişmanlık duyup vazgeçmezse, işte zalim olanlar onlardır.”226 

İnsanlarla alay etmekten hoşlanan müstehzînin şu özellikleri vardır: O, başkalarının 

inançlarına, kanaatlerine ve duygularına saygı göstermez ve bu saygısızlığını da gizle-

meye çalışır. Onun yüzünün görünen kısmında içsel durumunun tamamen zıddı yansır 

ve muhatabının görüş ve inançlarına katılıyormuş hissi verir. İnsanlara karşı kibirli, iki-

yüzlü ve sinsidir. Yalandan yapılmış bir dünyada yaşar; fakat bu dünyasının malzemesi 

bizzat kendisi tarafından imal edilmiştir.227  

Kur’ân kıssaları çerçevesinde konuya yaklaştığımızda neredeyse kavimlerin tamamının 

kendilerine gönderilen peygamberleri yalanladıklarını, itham ve alay ettiklerini görmek-

teyiz. Bu durum Kur’ân’da şöyle dile getirilir: “Yazıklar olsun şu kullara! Ne zaman 

kendilerine bir elçi gelmişse, onu alaya aldılar!”228 Bu bağlamda şu örnekleri vermek 

mümkündür: 

a) Nûh kavminin Hz. Nûh’la alay etmesi 

Meşhur tufandan önce Allah’ın emriyle inşa etmeye başladığı geminin yapımı sırasında 

kavminin ileri gelenleri ne zaman Hz. Nûh’a rastlasalar, onunla alay etmişlerdir. Buna 

mukabil Hz. Nûh, onlara şu cevabı vermiştir: “Siz, bizimle alay ediyorsanız, hiç kuşku-

nuz olmasın ki, (zaman gelecek) tıpkı sizin gibi biz de sizinle alay edeceğiz. Evet, za-

manı gelince siz de öğreneceksiniz alçaltıcı bir cezaya kimin çarptırılacağını; dahası, 

kalıcı bir azaba kimin mahkum edileceğini.”229 Müfessir Râzî, gemiyi inşa ettiği sırada 

Hz. Nûh’la dalga geçenler ve gerekçeleri hakkında şu farklı bilgileri nakletmektedir: 

Hz. Nûh’la dalga geçenler: i. onlardan herhangi bir güruhtur. ii. Onların ileri gelenlerinden 
ve kodamanlarından olan bir güruhtur. Öte yandan âlimler, onların hangi hususta Hz. 
Nûh'la alay ettikleri meselesinde ihtilaf etmişlerdir. Bu konuda da şu izahlar yapılmıştır: 1. 
Onlar, ‘Ey Nûh, sen Allah'ın peygamberi olduğunu iddia ediyordun; ama şimdi marangoz-
luğa başladın’ diyorlardı. 2. ‘Eğer sen, iddianda doğru olsaydın, tanrın seni bu zor ve güç 

                                                                 
226  Hucurât 49/11. 
227  Aydın, “Kur’ân’da Suçluların Davranış Özellikleri”, s. 383. 
228  Yâsîn 36/30. 
229  Hûd 11/38-39. 
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işten müstağni kılar; böylesine yorulmana ihtiyaç bırakmazdı’ diyorlardı. 3. Onlar daha ön-
ce hiç gemi görmemiş ve ondan nasıl istifâde edileceğini bilmiyorlardı. İşte bundan dolayı 
gemiye şaşıyor ve Hz. Nûh'la alay ediyorlardı. 4. O gemi gerçekten çok büyüktü ve Hz. 
Nûh onu sudan çok uzak bir yerde yapıyordu. Onlar, bundan ötürü, ‘burada su yok ve senin 
onu büyük nehirlere, denizlere taşıman mümkün değil’ diyorlar ve bunu bir nevî akılsızlık 
ve delilik sayıyorlardı. 5. Hz. Nûh'un kavmi içindeki ömrü uzayıp, bu müddet zarfında on-
ları boğulma azabı ile uyarınca onlar da buna dair hiçbir işaret görüp müşahede edemediler. 
Dolayısıyla zann-ı galiplerince, Hz. Nûh’un bu sözünde yalancı olduğuna hükmettiler. Bu 
nedenle Hz. Nûh gemi yapmaya başlayınca, onunla alay ettiler. İzah edilen bütün bu husus-
lar ihtimal dahilindedir.230 

Yukarıdaki âyetlerden ve yapılan değerlendirmeden anlaşılmaktadır ki, toplumun ileri 

gelenleri Yüce Allah’tan intikal eden gerçek bilgiden yoksun oldukları zaman Yüce 

Allah’ın elçisini hangi mucize ile destekleyeceğini ve iman edenleri nasıl bir yöntemle 

kurtaracağını idrak edemezler. Hz. Nûh’un maruz kaldığı itham ve alay, bu bilgisizlik 

sonucu ortaya çıkmış bir durumdur. 

b) ‘Âd kavminin Hz. Hûd’la alay etmesi 

‘Âd kavmi, kendilerinden yalnızca Allah’a kulluk etmelerini, icat ettikleri putlara tap-

maktan vazgeçmelerini ve sorumluluk bilinciyle hareket etmelerini isteyen Hz. Hûd’a 

verdikleri, “Seni ilahlarımızdan kimileri fena çarpmış”231 yanıtıyla, hem hakikate kulak 

tıkamışlar hem de Allah’ın elçisi ile alay etmişlerdir. 

c) Lût kavminin Hz. Lût’la alay etmesi 

Hz. Lût, fıtrata aykırı cinsellikle haddini aşan toplumuna yaptıkları işin ne denli çirkin 

bir fiil olduğunu söylediğinde kavmi, “Sürüp çıkarın yurdumuzdan onları! Besbelli bun-

lar pek temiz insanlarmış!”232 diyerek hem Allah’ın elçisini sürgünle tehdit etmişler, 

hem de ahlâk, namus, şeref ve haysiyet sahibi inananlarla dalga geçmişlerdir. 

d) Firavun’un Hz. Mûsâ’yı toplum içinde küçük düşürmeye çalışması 

Hz. Mûsâ ve kardeşi Hz. Hârûn, Firavun’un idareci olduğu topluma peygamber olarak 

gönderildiklerinde dünyevî iktidar ve mülk sayesinde yeryüzünde büyüklenip azgınla-

şan kavmin ileri gelenleri; “Ne yani, o ikisinin kavmi bizim kölelerimiz olduğu halde 

biz, bizim gibi iki ölümlü insana mı inanalım?”233 diyerek hem Allah’ın elçilerini hafife 

almışlar hem de anlamsız bir böbürlenme örneği sergilemişlerdir. Ayrıca Firavun, kav-
                                                                 
230  Râzî, Mefâtîhu’l-Ğayb, V, 83-84. 
231  Hûd 11/54. 
232  A‘râf 7/82. 
233  Mü’minûn 23/47. 
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minin karşısına geçip Hz. Mûsâ hakkında, “Yoksa, ne demek istediğini bile açık seçik 

anlatamayan şu değersiz adamdan daha iyi değil miyim?”234 ifadeleriyle Allah’ın elçisi 

ile alay etmenin yanında halkını da ona inanmamaları için tahrik etmiştir. 

Bütün bu örneklerden anlaşılmaktadır ki, yeryüzünde haddi aşan bir topluluğa onları 

hak ve hakikate davet etmek üzere Yüce Allah ne zaman bir elçi gönderse, toplumun 

ileri gelenleri pek çok konuda olduğu gibi elçi ve ona inananlarla alay etme konusunda 

da haddi aşmayı ısrarla sürdürmüşlerdir. Böylece hem kendilerini hem de toplumlarını 

felakete sürüklemişlerdir. Çünkü Allah’ın âyetleriyle ve onlara inanan insanlarla alay 

etmek birey ve toplum için felakettir.235 Hâlbuki bütün peygamberler, insanları tabi ol-

duklarında hem dünyada hem de ahirette kurtuluşa erecekleri Allah’ın dosdoğru yoluna 

çağırmaktan başka hiçbir amaç gütmemişlerdir.  

Bu nedenle sadece Allah’ın dosdoğru yoluna çağıran bir davet aldığında günümüz insan 

ve toplumunun yapması gereken, davete olumlu cevap vermektir. Dahası, öncekilerin 

yaptıklarının kendilerine ne denli pahalıya mal olduğunu bilerek davetçilerle alay etme 

ve onlara birtakım tehditler savurma gibi olumsuz tutum ve davranışlardan kaçınmaktır. 

Toplumsal açıdan kıssalara yaklaştığımızda, Kur’ân’ın yukarıda tahlil edilen olumsuz 

tutum ve davranışları kesin bir dille yasakladığına şahit olmaktayız. Zira bu davranışlar 

toplumsal huzur ve barışın, insanlar arası kardeşlik, birlik ve beraberliğin tesis edilme-

sine hiçbir katkı sağlamadığı gibi sözü edilen değerlerin ortadan kalkmasına sebep olan 

kötülüklerdir. Bu yüzden toplum bireyleri, amacı ne olursa olsun bu olumsuz tutum ve 

davranışlardan sakınmalıdır/vazgeçmelidir.  

Sonuç 

Yüce Allah, insanlığın gidişatına göre ihtiyaç duyduğu anda peygamberleri aracılığıyla 

mesaj göndererek birey ve toplum hayatına müdahalede bulunmuştur. Söz konusu mü-

dahalenin son halkası Kur’ân-ı Kerîm’dir. O, Allah’ın katından indirildiği gibi orijinal-

liğini koruyan bir kitaptır. Onun muhatabı ise dünyadaki insanlardır. Çünkü dünya ha-

yatını tamamlayıp ahirete intikal eden insanların artık alacakları herhangi bir sorumlu-

luk veya yerine getirebilecekleri bir ibadet yoktur.  

                                                                 
234  Zuhruf 43/52. 
235  Okuyan, Kısa Sûrelerin Tefsiri I-II, ss. 202-203. 
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Kur’ân kıssalarını günümüz toplumsal hayatı açısından tahlil etmek ve bugüne dair bir-

takım çıkarımlarda bulunmak, birey ve toplumun devam etmekte olan yaşamı için son 

derece önemli bir konudur. Çünkü İslâm’ın amacı, toplumun bütün fertleriyle tevhîd 

akidesi çerçevesinde güven ve adalet içerisinde huzurlu bir hayat yaşamalarını sağla-

maktır. Başka insanların huzursuz olduğu bir ortamda sorumlu bir birey olarak huzur 

bulmak mümkün değildir. Etrafı fakirlerle dolu bilinçli bir insanın zenginliğinden ger-

çek manada haz alabilmesi imkânsızdır.  

Güzellik ve mutluluklar paylaşıldıkça artar, sıkıntılar paylaşıldıkça azalır. Ancak sosyal 

ve ekonomik statüleri arasında uçurumlar bulunan toplumlarda insanların sevinç ve 

mutluluklarını, dert ve sıkıntılarını paylaşma zemini ortadan kalkmış demektir. Bu doğ-

rultuda günün modern toplumlarında insanlar, kalabalıklar içinde yalnızlıklar yaşamakta 

ve bunlar bireyin sağlığını son derece olumsuz etkileyen problemlere yol açmaktadır. 

Sağlık ve huzurunu kaybetmiş insanlardan oluşan toplumların her yönüyle ideal bir top-

lum olamayacağı da bilinen bir gerçekliktir. 

Bireylerden oluşan toplum, öncelikle ilâhî mesajı doğru okumalı, kendi payına düşen 

sorumluluğu yerine getirmelidir. Bu bağlamda onun muhatabının canlı insanlar olduğu-

nu bilmelidir. Dolayısıyla dinî konularda donanımlı ve toplumda söz sahibi olan herkes, 

diğer insanlara sürekli öğüt ve uyarıda bulunmalıdır. Bu aynı zamanda toplumsal barış, 

huzur ve kardeşliği temin etmek için önemli bir ihtiyaçtır. Bugün öğüt verip yardımda 

bulunanlar, yarın kendileri de aynı ihtiyacı hissederlerse insanlardan kolaylıkla yardım 

alabilirler. Yani, yarın yardım alabilmek için bugün yardım eden olmak önemlidir. 

Diğer taraftan içinde yaşadığımız toplumun fertlerine karşılığını yalnızca Allah’tan bek-

leyerek iyilik yapmak, peygamberlerin anlayışını hayatımızda uygulamaktır. Zira onlar, 

tebliğde bulundukları muhataplarına, “Biz sizden herhangi bir karşılık istemiyoruz. Bi-

zim mükâfatımızı vermek, âlemlerin Rabb’i Allah’a mahsustur” diyerek yapılan bir 

iyiliğin karşılığının sadece Yüce Allah’tan beklenmesi gerektiğini ifade etmişlerdir.  

Toplumu ilgilendiren konularda istişare etmek, söz konusu toplumun menfaatini dü-

şünme, ortak ve doğru aklı ortaya çıkarma ve ilgili işi başarıya ulaştırma adına son de-

rece önemlidir. Öte yandan bir konu toplumu ilgilendiriyorsa fertlerin katkısına açık 

olmak gerekir. Bu konuda atalarımız, “akıl akıldan üstündür” diyerek meselenin önemi-
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ni ortaya koymuşlardır. 

Ana-babaya itaat etmek, İslâm dininin en temel prensiplerinden biridir. Zira Kur’ân’da 

ana-baba hakkı Allah hakkından hemen sonra zikredilmektedir. Bu yüzden çocuklar 

ebeveynlerine güzel davranmak ve onların hayırlı duâlarını almak durumundadırlar. Öte 

yandan bugünün evlatları yarının anne-babaları olacaklarının bilincinde olarak geleceğe 

yatırım yapmalıdırlar.    

Misafire ikramda bulunmak, önemli ve erdemli bir davranıştır. Çünkü bu dünyada yaşa-

yan herkes, misafirdir. Öyleyse ebedî ev sahibi olan Yüce Allah’ın verdiği nimetlerden 

misafir, yolcu, fakir ve yoksula hakkını vermek gerekir. 

Öte yandan dünyadaki geçici iktidar ve konumunu koruma adına insanlara zulmetme, 

yeryüzünde azgınlık yapma, fesat çıkarma, ahlâk dışı davranışlarda bulunma gibi kesin-

likle insanî ve ahlâkî olmayan yöntemlere başvurmak Kur’ân’ın yasakladığı tutum ve 

davranışlardandır. 

Masum insanlara iftira atmak, toplumun temeline fitne dinamitini koymaktır. Çünkü 

iftira, insanları taşımadıkları birtakım niteliklerle itham eden ve onların birbirlerine 

farklı gözlerle bakmalarına yol açan tehlikeli bir girişimdir. Dolayısıyla bir kısım insan-

lara iftira atmak, onlara değersizlik atfederek alay etmek ve küçük düşürücü hareketler-

de bulunmak son derece çirkin bir davranıştır.  

İdeal toplum, Kur’ân’ın emrettiği olumlu davranış modellerini toplumsal yapıda hakim 

kılma çabasında olan toplumdur. Zira olumsuz tutum ve davranışların var olduğu top-

lumlarda barış, huzur ve kardeşliği tesis etmek imkânsızdır.  

Ayrıca yukarıda zikredilen olumsuz davranışları sergileyenler, Yüce Allah’ın huzurunda 

hukukuna tecavüz ettikleri insanların haklarını kesinlikle ödeyeceklerdir. Dolayısıyla 

Mahşer Günü müflis tüccar durumuna düşmek istemeyen akıllı insanlar, sözü edilen 

olumsuz tutum ve davranışları işlemekten titizlikle kaçınmalıdırlar.      



SONUÇ VE DEĞERLENDİRME  

Bu araştırmada, (1) Kur’ân kıssalarıyla ilgili kavramlar ve bunların anlaşılmasına doğ-

rudan etki eden temel konular, (2) kıssa çeşitleri, kıssaların temel özellikleri, kıssaların 

amaçları, (3) kıssaların bugünün insanı için ifade ettiği önemi ortaya koyma ve onların 

amaçları doğrultusunda gerekli dersleri çıkarma adına söz konusu kıssaların bireysel 

açıdan tahlili ve (4) kıssaların günümüz toplumsal hayatı için ifade ettiği önem bağla-

mında toplumsal açıdan tahlili konuları incelenmiştir. Bu kapsamda ilgili bölümlerde ve 

bölüm sonlarındaki sonuç kısımlarında dile getirdiğimiz hususları bir bütün olarak ele 

aldığımızda, tezimizin temel hedefleri olarak da ifade edilen söz konusu temel amaçlar 

çerçevesinde araştırma ile ilgili aşağıdaki değerlendirmelerde bulunmak mümkündür:  

Yüce Allah, insanı sadece yaratmakla yetinmemiş, onu yaratmadaki amacını kendisine 

kulluk etmek şeklinde belirlemiştir. İnsanın Allah’a nasıl kulluk edeceğine dair yasaları 

ise yine insanlar arasından seçtiği peygamberleri aracılığıyla ona bildirmiştir. Bu bağ-

lamda ilk insan Hz. Âdem, aynı zamanda ilk peygamberdir. Bu da göstermektedir ki 

Yüce Allah, daha ilk insana fıtrata uygun bir hayatın nasıl olması gerektiğini göstermiş-

tir. 

Peygamberlik halkasının son zinciri Hz. Muhammed’dir. Onun insanlara ilettiği Kur’ân-

ı Kerîm de son ilâhî mesajdır. Artık ondan sonra bir peygamber aracılığıyla insanlara 

herhangi bir vahiy ulaşmamıştır, kıyamete kadar da ulaşmayacaktır. Bu durum, 

Kur’ân’ın anlaşılma, birey ve toplum hayatına uygulanma noktasında ne kadar önemli 

bir misyonunun olduğunu gözler önüne sermektedir. 

Bu önemli misyondan hareketle Kur’ân’da yer alan mesaj yüklü kıssaları ve onların 

aktarılma sebeplerini titizlikle tahlil etmek gerekmektedir. Geçmişten gerekli dersleri 

çıkarıp mutlu bir gelecek inşa etmek için bu bir zorunluluktur. Zira yaşanan tecrübeler-

den yeterince pay almayan birey ve toplumların akıbetlerinin öncekilerle hemen hemen 

aynı olması, akıllı insanı Kur’ân’ı ve onda anlatılan pek çok kıssayı en doğru biçimde 

anlamaya zorlamaktadır.  

Kur’ân’da ele alınan pek çok konu içinde kıssalara bu denli geniş yer verilmesinin en 
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önemli sebebinin, insan varlığının devamında, bir tarih şuuru oluşturmak ve alınacak 

ibretlerle hayatın daha doğru/anlamlı yaşanmasını sağlamak olduğu anlaşılmaktadır. Bu 

doğrultuda her birey ve toplumun mutlaka bir varlık muhasebesi yapması kaçınılmazdır. 

Birey ve toplum; “nereden geliyorum, neredeyim, bu gidiş nereye?” sorularını kendisine 

yöneltmek ve cevap aramak zorundadır. Kıssalar, insanı bu soruların eşiğine getirirken, 

bir taraftan da söz konusu tarihsel sorumluluk yerine getirilmekte, insanların subjektif 

ve yanlış bakış açılarının önüne geçilerek gerçek olgular üzerinde yükselen yargılarla 

yüz yüze gelmeleri sağlanmaktadır.  

Kur’ân bağlamında değerlendirdiğimizde kıssalar, “insanların ibret almalarını ve hida-

yete ulaşmalarını sağlamak amacıyla, çoğunlukla zaman ve mekândan soyutlanmış, 

geçmiş peygamber ve kavimler ya da toplumlarla ilgili Kur’ân anlatıları” olarak karşı-

mıza çıkmaktadır. Bu çerçevede kıssalar, Kur’ân’ın hidayet rehberi oluşuna uygun bir 

amaç doğrultusunda maksadı ortaya koyacak kadarıyla yetinilerek aslından hiçbir deği-

şiklik yapılmaksızın uygun bir üslupla muhataplara iletilmektedir. 

Kur’ân kıssalarının kaynağı, vahiydir. Zira kıssalar, Kur’ân’ın bir parçasıdır. Bu nedenle 

onların kaynağını vahiyden başka yerlerde aramak, Kur’ân’ın da vahiy eseri olmadığını 

söylemektir. 

Kur’ân’da anlatılan kıssalar, tarihin bir döneminde gerçekten yaşanmış olaylardır. Bu 

yüzden Kur’ân kıssalarının, yaşanmış ya da yaşanmamış olayları konu edinen hikâye ve 

gerçekte olmayan veya gerçek bir bilgiye dayanmayan mitlerle ilişkilendirilmesi doğru 

görülmemektedir.  

Kur’ân kıssalarının bilinen kıssa ve hikâye usullerinden çok farklı özellikleri vardır. Bu 

doğrultuda Kur’ân, ilk muhataplarını hedefe yönlendirmek için Araplar arasında yaygın 

olarak bilinen kıssalara yer vermekte ve onları naklederken söz konusu kıssaların ibret 

ve hidayete erdirme amacını gerçekleştirecek kesitleriyle yetinmektedir. Sözü edilen 

amaç uğrunda kıssaların arasına birtakım dinî tebliğ ve telkinler serpiştirilmektedir. 

Böylece muhatap bütün düşüncesiyle kıssadaki olayların macera dünyasına sürüklen-

mekten kurtarılmakta, arada bir kıssadaki maksada dikkat çekilmektedir. Muhataba 

özellikle kendisiyle de ilgilenildiği ve devamlı Yüce Allah’ın gündeminde ve gözetimi 

altında olduğu hatırlatılmaktadır. 
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Kıssaların gerçekleştirmek istediği pek çok amacı vardır. Bunların en temel olanı, akıl 

sahiplerinin geçmişin acı tecrübelerinden ibret almalarını ve hayatlarına sözü edilen 

ibret ekseninde yön vermelerini sağlamaktır. Bunun yanı sıra kıssalar, Kur’ân-ı 

Kerîm’in Yüce Allah tarafından indirilen ilâhî bir mesaj olduğu ve bütün peygamberle-

rin aynı misyonu icra etmek üzere gönderildiği gerçeğini insanlara hatırlatmaktadır. 

Kıssalar, Hz. Peygamber’i gerçek bilgiyle buluşturmakta, muhatapların olumsuz tepki-

lerine karşı ona ve mü’minlere moral ve motivasyon sağlamaktadır. İman ve ahlâk sahi-

bi bir birey inşa etmek de kıssaların öncelikli hedefleri arasındadır. Kıssalar, insanı ger-

çekleşeceğinden şüphe olmayan kıyamet ve ahirete hazırlamakta, bu doğrultuda sık sık 

Yüce Allah’ın ona verdiği nimetleri hatırlatmakta ve onu apaçık düşmanı olan şeytan-

dan korumak istemektedir. Yine kıssalar, geçmişte uyarılara kulak vermeyenlerin hayat 

kesitlerine dair gelecek nesillerin zihninde örnek bir hatıra oluşturmak istemektedir.  

Söz konusu hedefleri gerçekleştirme yolunda Kur’ân kıssalarından çıkarılan ve günü-

müz bireysel ve toplumsal hayatında uygulanması arzulanan bir dizi olumlu davranış 

modelleri ve kaçınılması istenen birtakım olumsuz tutum ve davranışlar söz konusudur. 

Bu bağlamda Kur’ân kıssalarında dile getirilen insan davranışlarının ortaya çıkmasında 

etkili olan sosyo-psikolojik sebepleri de dikkate alarak birey ve toplum hayatında uygu-

lanması arzulanan olumlu davranış modelleri hakkında şu tespitleri yapmak mümkün-

dür: 

Yüce Allah’ın insanı (İslâm) fıtratı/Allah’a ve ilâhî mesaja inanma duygusu üzere ya-

ratmış olması ve mü’min insanda var olan cennete kavuşma isteği, bireyi Yüce Allah’ın 

dosdoğru yoluna tabi olup sorumluluk bilinciyle hareket etmeye sevk etmektedir. 

Kâinatta var olan bütün hakikatleri çıplak gözle görme imkânının olmaması, gayba 

iman etmeyi zorunlu kılmaktadır. Zira inançlı insan gayet iyi bilmektedir ki, dağın arka-

sını görememek, orada var olan birtakım gerçekliklerin yokluğuna işaret etmez. Bilakis 

insan unsurunun kabiliyet ve sınırını belirler. 

İyilikte bulunana teşekkür etme kapsamında insanın taşıdığı ahlâkî eğilim ve nimetin 

bereketlenip kalıcı olmasını sağlama isteği, bireyi nimetin asıl sahibi olan Yüce Allah’a 

hamd ve şükretmeye sevk etmektedir.  
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İnsanın, kendi kendine yeten bir canlı olmaması nedeniyle varlığından şüphe etmediği 

kendisinden üstün ve yüce bir kudrete inanma ve dayanma ihtiyacı, onu duâları kabul 

makamı olan Yüce Allah’a yöneltmektedir.   

Kendisine saygısı olan ve içinde yaşadığı toplumda doğruluk ve dürüstlükle tanınmak 

isteyen birey, verdiği söze sadâkat gösterme gayreti içerisindedir. Öte yandan söz ve 

davranış uyumu, mü’min kişinin en önemli vasıflarındandır.  

İnsan, yaratılış itibariyle hataya düşen ve günah işleyebilen bir varlıktır. Ancak ondaki 

akıl ve irade, yapılan hatanın ya da işlenen günahın farkına varıldığında derhal söz ko-

nusu olumsuzluktan kurtulma gerekliliğini fark ettirecek mahiyettedir. Bu doğrultuda 

aklı yerinde kullanan birey, hata ve günahlardan kurtulmak için bir çıkış kapısı aramak-

tadır ki, bu kapı, samimi yönelişin gerçekleştiği tevbe kapısıdır. 

Kur’ân, ilâhî ve evrensel bir mesajdır. O, insanlar ve onlardan oluşan toplumlara rehber-

lik etmek için indirilmiştir. Bu nedenle onun insanlara doğru olarak anlatılma ve açık-

lanması, söz konusu rehberliğin gerçekleşmesi adına son derece önemlidir. Diğer taraf-

tan toplumun huzur ve selameti için insanlara sürekli öğüt ve uyarıda bulunmak gerek-

mektedir. Bu, aynı zamanda onlara karşılıksız iyilik yapmaktır ve geleceğe/ahirete dair 

akıllı bir yatırımdır. Çünkü yapılan her türlü iyiliğin karşılığını sadece Yüce Allah’tan 

beklemek en doğru olanıdır. İnsanların vereceği dünyalık karşılığın yanında Yüce Al-

lah’ın mükâfâtı çok daha değerli ve kalıcıdır. O halde insanlara sürekli öğüt ve uyarıda 

bulunmak ve karşılıksız iyilik yapmak gerekmektedir. Zira öğüt ve uyarı, bireyin içinde 

bulunduğu çıkmazdan kurtulup kendine gelmesine sebep olan değerli bir etkendir. 

Kur’ân kıssalarında da değinildiği üzere toplum adına yapılacak herhangi bir değişiklik 

veya bir iş, söz konusu toplumun bütün fertlerini ilgilendirdiğinden onların düşünceleri-

ne başvurmak hem gereklidir hem de faydalıdır. Çünkü toplumun her bir ferdi değerlidir 

ve kendisini ilgilendiren bir konuda görüş ifade etmesinden daha doğal bir şey olamaz. 

Öbür taraftan daha fazla akıldan faydalanmak suretiyle hem hatalar minimize edilir hem 

de yapılacak değişiklilerin toplumca kabullenilmesi kolaylaşır. 

Kıssalarda anne-baba-çocuk ilişkisi özellikle ele alınmaktadır. Çünkü anne-baba insanın 

dünyaya gelmesine sebep olan çok değerli varlıklardır. Onlar çocuklarını çok zorlu ko-
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şullarda eğitip büyütmektedirler. Ayrıca Kur’ân’da anne-baba hakkı,  Allah hakkının 

hemen arkasından zikredilmektedir. Bütün bu gerekçeler, evlatların anne-babalarına 

güzel davranmalarını, onlara saygıda kusur etmemelerini ve hayırlı duâlarını alma gay-

retinde olmalarını emretmektedir. 

Kıssalarda sosyal bir varlık olan insanın, toplumun diğer bireylerine karşı sorumlulukla-

rından birisinin de, kendisine misafir olduğunda ona hoş ve güler yüzlü davranmak ve 

ikramda bulunmak olduğu vurgulanmaktadır. Aynı zamanda cömertliğin de bir göster-

gesi olan misafire ikramda bulunma kültürü, Allah’ın kendisine lütfettiği nimetten baş-

kalarını da faydalandırmak adına son derece insanî ve ahlâkî bir davranıştır. Allah ka-

tındaki mükâfatı da çok yüksektir. Zira cennet, cömertlerin mekânı olacaktır. 

Kur’ân kıssaları çerçevesinde insan davranışlarının ortaya çıkmasında etkili olan sosyo-

psikolojik sebepleri de göz önünde bulundurarak birey ve toplum hayatında kaçınılması 

istenen olumsuz tutum ve davranışlarla ilgili şunları söylemek mümkündür: 

Kendini yeterli gören, hiçbir sınırlayıcı olmaksızın olabildiğince özgür davranma arzu-

sunda olan ve sadece kendisinin en üstün olduğunu kabul eden birey, Allah’a ve mesa-

jına karşı inanmama ve inkâr etme yönünde irade ortaya koymaktadır. Ancak bu düşün-

ce, son derece anlamsızdır. Zira hem insan her konuda kendi kendine yeterli değildir, 

hem de kendini başkalarından üstün görmek insan gerçeğini anlamamaktır. Çünkü -

Allah katında- insan olmaları bakımından tüm bireyler eşittir. Farklılık, O’nun ilâhî me-

sajına gösterilen duyarlılıkla yani takvâ ile ortaya çıkmaktadır. 

Siyâsî ve ekonomik iktidarı kaybetme korkusu, Allah’a iman etmenin önündeki en bü-

yük engellerden birisidir. Bu düşüncedeki insanlar mevcut statükonun korunmasından 

yana tavır takınırlarken din, eşitlik ve sosyal adaletten yana ahlâklı bir toplum oluştur-

mayı amaçlamaktadır. Bu nedenle dünyevî çıkarlarının zarar göreceğine inanan kimse-

ler, Allah’a ve mesajına iman etmeme yönünde irade beyan etmektedirler. 

İnsan, sahip olduğu ilmî ve ekonomik varlığın şükründen uzak kalıp şımardığında pek 

çok hakikati göremediği gibi sözü edilen nimetleri kendisine veren Yüce Allah’a iman 

etme hususunda da ayak diremekte ve büyüklenmektedir. Çünkü sahip olduğu geçici 

zenginlikler, hakikatle arasına aşılmaz bir duvar örmektedir.  
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Çok iyi bilinmektedir ki şeytan, insan için açık bir düşmandır. O, her insanda bulunan 

nefs aracılığıyla bireylerin akıl ve iradelerine hükmetmekte, günah ve inkârı onlara gü-

zel göstermektedir. Verilen öğütlere ve yapılan uyarılara rağmen şeytanın emrine âmade 

olup insanlara zulmeden ve haddi aşan her birey, en sonunda azaba çarptırılacağını an-

ladığı anda teslim olmakta; son merhalede de olsa pişmanlık yasasından yararlanmak 

istemektedir. Firavun’un imanında olduğu gibi bu, kendisinden kabul edilmeyecek bir 

imandır. Çünkü yapılan onca uyarıya rağmen inkârda, zulüm ve azgınlıkta ısrar eden 

için son pişmanlık fayda sağlamaz. 

Kıssalarda değinilen konulardan birisi de iffetsizliktir. İffetsizlik, ahlâk dışı davranışlara 

karşı birey ve toplumun korunaksız olduğu anlamına gelmektedir. Ahlâksızca davranış-

ların var olduğu toplumlar ise, insanlık için en kıymetli değeri ayakları altına almış de-

mektir. Çünkü insan, namus ve şerefi ile itibarlıdır. Bu yüzden onu korumak zorundadır. 

Toplumlar da böyledir. Fertlerinin ahlâkını korumak için topyekün mücadele etmek 

durumundadır. Aksi takdirde toplumsal felakete işaret eden tehlike çanları çalıyor de-

mektir. 

Kur’ân kıssalarından da anlaşıldığı üzere insanlara zulmederek veya yeryüzünde azgın-

lık yaparak dünya iktidarına sahip olmak ya da onu uzun süre ayakta tutmak mümkün 

değildir. Çünkü bu durumdan Allah ve insanlar razı olmamaktadır. Allah’ın razı olma-

dığı hiçbir işin başarıya ulaşması ise mümkün değildir. Dolayısıyla zalim kişiler bu ger-

çekten hareketle durumlarını değerlendirmek ve zulüm ile âbâd olunamayacağını bil-

mek durumundadırlar.   

Kendisini başka insanlardan üstün gören birey, daima ön plana çıkarma arzusundadır. 

Bu arzusunu gerçekleştirme uğruna diğer insanları alaya alır; hatta onlara çirkin iftira-

larda bulunur. Amacı, dürüst insanları toplumda küçük düşürmek, değersiz kılmaktır. 

Fakat bu davranışların sahibi olan kibirli birey, toplumda sadece ve sadece kendini rezil 

eder. Zira itibar, başkalarına iftira atmakla veya onlara karşı kibirli davranmakla değil, 

ahlâklı, dürüst ve erdemli davranışlar yapmakla mümkündür.  

Öte yandan dürüst ve namuslu insanlara iftira atmak, önemli toplumsal problemlere 

sebep olmaktadır. Zira toplumun diğer fertleri, -acaba bir gerçeklik payı olabilir mi di-

ye- iftiraya maruz kalan bireye şüphe ile yaklaşmaktadırlar. Bu da toplumda bireyler 
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arası güven ve huzuru tehdit eden fitne ve fesadın çıkmasına sebep olmaktadır. Onun 

için mü’minler, müfterîlere karşı dikkatli olmak zorundadırlar.     

İnsanda mevcut olan haset duygusu aktif hale gelince sahibini kemiren bir hastalığa 

dönüşür. O, başkasında olan güzelliklerin sahiplerinden alınıp kendisine verilmesini 

ister. Bundan kurtulmanın yolu ise, haset edilen şey konusunda Yüce Allah’a duâ edip 

yardım istemektir. 

İslâm’da bireysel sorumluluk esastır. Hiç kimse, bir başkasının sorumluluğunu üstlen-

mez; üstlenmek de istemez. Şayet kişi kendi sorumluluğunu yerine getirmeden başkala-

rının sorumluluğunu üzerine almaya kalkışırsa, kendisine haksızlık etmiş olur. Ancak 

mensubu olduğu toplumun genelini ilgilendiren konulardaki sorumluluğunu yerine ge-

tirmek durumundadır. Öte yandan bu prensip, Hıristiyanlıkta var olan aslî suç teorisinin 

de temelsizliğini ortaya koymaktadır. Sözü edilen teoriye göre bütün insanlar günahkâr 

olarak doğarlar. Çünkü Hz. Âdem yasak meyveden yiyerek suç işlemiştir. Dolayısıyla 

onun işlediği suçtan soyundan gelenler de pay alırlar ve söz konusu günahtan ancak 

vaftiz yoluyla kurtulabilirler. Bu asılsız iddiayı Kur’ân reddetmekte ve ödül ve cezanın 

bireyselliği prensibini getirmektedir.  

Dolayısıyla akıl gibi son derece önemli bir nimetle donatılan insan, kendisine verilen bu 

değerli nimeti yerinde ve gereği gibi kullanarak özelde kıssalardan genelde bütün 

Kur’ân âyetlerinden gerekli dersleri çıkarıp hayatını onlara göre şekillendirmek duru-

mundadır. Zira dünya ve ahirette mutlu olmanın yolu Kur’ân’ı rehber edinmekten geç-

mektedir.  

Akıllı bireylerden meydana gelen zinde toplum ise, geçmişin acı hatıralarından payına 

düşen hisseyi almak ve toplumsal kuralları Kur’ân’ın emir ve tavsiyeleri doğrultusunda 

belirlemek durumundadır. Bu bağlamda bireylerin eşitlik ve adalet ilkesi çerçevesinde 

huzur ve güven içinde yaşamalarını temin etmek, toplumu yönetenlerin öncelikli vazife-

lerindendir.  

Öte yandan uzun insanlık tarihi göstermektedir ki, ilk insandan günümüze kadar roller 

hep aynı olmakta, sadece aktörler değişmektedir. Bu rol paylaşımında hak ve hakikatin, 

doğrunun, adaletin, insanî, vicdanî ve ahlâkî değerlerin yanında olanlar kazananlardan; 
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inkâr ve isyanın, zulüm ve adaletsizliğin tarafında yer alanlar ise daima kaybedenlerden 

olmuşlardır. Bu, tarihi bir vakıadır. Dolayısıyla dünya ve ahirette sonuç elde ettirecek 

başarıya ulaşmak, kazanan tarafta yer almakla mümkündür. Kazanan tarafta olmanın ilk 

sıradaki belirleyicisi de, Kur’ân’ın eşsiz ve evrensel ilkelerine teslim olmaktır.  

Çalışmamızın, hayatını Kur’ân’a göre şekillendirmek isteyen günümüz birey ve toplum-

larına ufuk açıcı bir etki yapıp İslâm’ın arzuladığı ahlâkî değerlerin birey ve toplum 

hayatında makes bulmasına katkı sağlaması temennisiyle… 
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