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ÖNSÖZ 

Dünya hayatında insanların önlerinde iki yol vardır. Onların bu iki yoldan 

birini tercih etmekten baĢka bir seçenekleri yoktur. Malum olduğu üzere yollardan 

biri selamete diğeri de felakete çıkar.  

Ġnsanları bu tercihle yüz yüze yaratan yüce Allah aynı zamanda onlara yolların 

nereye çıktıklarını anlatan birer kılavuz ve yol haritası da göndermiĢtir. Bu kılavuzun 

mezkûr haritada gösterdiği yollardan biri iman diğeri küfür yoludur.  

Malum olduğu üzere insan, bu yollardan birini tercih etmekte serbest 

bırakılmıĢtır. Yüce Allah tarafından bu konuda insan iradesine en küçük bir 

müdahale yapılmamaktadır. Dolayısıyla iman hür iradenin ortaya çıkmıĢ en doğru 

hali iken, küfür hür iradenin ortaya çıkmıĢ en sapkın halidir.  

AraĢtırmaya konu olan Kâfirûn Suresi insanların karĢı karĢıya olduğu bu iki 

yolun ne olduğunu çok berrak bir Ģekilde ortaya koymaktadır. Sureye göre bir tarafta 

iman, diğer tarafta küfür vardır. “Ey kafirler” diyerek seslendiği insan profiliyle 

küfrün ne olduğu somut hale gelmiĢtir. Kafir olarak nitelenenlerin karĢısına da bir 

peygamber yerleĢtirilerek iman eden insan profili somutlaĢtırılmıĢtır. “Kim bu 

kafirler?” sorusunun cevabı -hiç Ģüphesiz surenin karĢılaĢtırma yapmasından ötürü- 

“peygambere karĢı olanlar” olur. Bir tarafta peygamber, diğer tarafta ona karĢı 

olanlar... Demek ki kim peygambere karĢı durursa o kafirlerden olur; kim de yanında 

yer alırsa iĢte o müminlerdendir.  

Sure küfrü ve imanı birbirinden ayırdığı gibi ibadet konusunda da zihinleri 

berraklaĢtırır. Aynı zamanda sure, “hakikî mabud kimdir”, “kime ibadet edilmelidir” 

gibi soruları da cevaplamakta ve bu konuda hiçbir Ģüpheye mahal bırakmamaktadır.  

Bu araĢtırmada Kâfirûn Suresi‟nde serahaten geçen küfür, ibadet ve din 

kavramlarıyla birlikte; serahaten geçmeyen, ama mefhumları itibariyle ele alınması 

gerektiğine kanaat getirdiğimiz iman, tevhîd ve Ģirk kavramları da incelenmiĢtir.  

ÇalıĢmada mezkûr surenin terimleri tek tek ele alınmıĢ ve çeĢitli kaynaklardan 

istifade edilerek izah edilmeye çalıĢılmıĢtır. Söz konusu kavramların her biri 

müstakil birer çalıĢma gerektirecek kadar geniĢ bir anlam yelpazesine sahiptir.  
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ÇalıĢma iki ana bölümden oluĢmaktadır. Birinci bölümde sure ile ilgili genel 

konular ele alınırken ikinci bölümde surede geçen kavramlar incelenmiĢtir. ÇalıĢma 

sonuç ve kaynakça bölümüyle sona ermektedir. 
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ÖZET 

“Kâfirûn Suresi‟nin ıĢığında küfür olgusu” adlı bu çalıĢmada genel olarak 

surenin içinde geçen kavramlar ve surenin vermek istediği mesaj incelendi. Kâfirûn 

Suresi kısa olmasına rağmen ihtiva ettiği konular açısından gayet geniĢ bir suredir.  

Surenin nüzul sebebi olarak geçen rivayetler incelendiğinde bir tarafta Mekke 

müĢrikleri diğer tarafta da Yüce Allah‟ın elçisinin olduğu görülür. Mekke 

müĢriklerinin karĢılıklı inançlara uyma tekliflerine karĢı inen surenin verdiği cevap 

bu konuda taviz verilmesinin mümkün olmadığını gözler önüne sermektedir.  

Surede serahaten geçen küfür, ubudiyyet ve din kavramları incelendi. 

Kavramların önce etimolojik sonra da semantik anlamları verildikten sonra genel 

olarak izahatlarına gidildi. Bu konuda alimlerin görüĢlerine yer verilmek suretiyle 

farklı görüĢler ortaya kondu.  

 

Anahtar kelimeler: 

Küfür, Ģirk, ibadet/ubudiyyet, iman, tevhîd, din. 
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ABSRACT 

In this study called the concept of “blasphemy in the light of the interpretation 

of Surat al-Kâfirûn”, the surah of unbeliever and the concepts in it were examined in 

general. Although the surah of the unbeliever is short, it is a very wide sura in terms 

of the subjects it contains. 

When the narrations mentioned as the insignificant reason of the surah are 

examined, it is seen that there are Mecca polytheists on one side and the messenger 

of Yüce Allah on the other. The answer given by the surah that was sent down 

against the proposals of the Makkan polytheists to obey mutual beliefs reveals that it 

is not possible to compromise on this issue. 

This is the first time among the verses and chapters that have been revealed 

until that day, the sura reveals the importance of the issue in terms of containing such 

a harsh style to the polytheists. He gathered the unbelief under one roof with the 

address of “O unbelievers”, put them aside, and placed the believers in front of him. 

In this sense, he made it certain that unbelief and belief and the coming together of 

unbelievers and believers were an alternative. Even if it is a show according to the 

Surah, believers cannot follow the religions of the unbelievers, they cannot worship, 

their cults, idols, etc. They can not honor, never compromise their own beliefs, 

religions and worship. 

During the study, the books of “the holy Quran, commentary and lexicon” were 

generally used. It was difficult to access printed versions of the exploited works, so 

digital ones were often used. Original texts were preferred over translations 

whenever possible. 

In addition to the concepts of unbelief, worship and religion mentioned in the 

Surah, the concepts of faith, shirk and tawhid were also discussed. After giving the 

etymological and then semantic meanings of the concepts, general explanations were 

made. Different views were put forward by including the views of scholars on this 

issue. Finally, we tried to examine what the message of the surah was and the 

message to be given in the last verse. 

 

Keywords 

Unbelief, shirk, worship / ubudiyyet, belief, oneness, religion 
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GĠRĠġ 

1. AraĢtırmanın Konusu 

 

AraĢtırmanın konusu, Kur‟ân-ı Kerim‟in kısa surelerinden olan “Kâfirûn 

Suresi‟nin tefsiri ıĢığında küfür olgusu”dur. Küfür kavramı Kur‟ân-ı Kerim‟in 

üzerinde durduğu en önemli kavramlardan biridir.  

Kur'ân-ı Kerim‟de küfür kavramı farklı formlarda gelse de asıl olan imanın 

zıddı olan küfürdür. Yüce Allah kullarının küfre girmelerine razı olmamakla
1
 birlikte 

onların hür iradelerine de müdahale etmemektedir.
2
 Ġmanı ve küfrü tercih etme 

noktasında onları serbest bırakmaktadır.  

Kısaca küfür; Yüce Allah‟ın varlığını ve birliğini inkâr etmenin yanında Ġslam 

dinine göre iman edilmesi gereken melekleri, peygamberleri, kitapları, ahireti
3
, 

kaderi, mizanı, hesabı vb. Ģeylerin hepsini veya birini inkâr; aynı Ģekilde Yüce 

Allah‟ın helal kıldığını haram, haram kıldığını da helal kabul etmektir.
 4

 

2. AraĢtırmanın Önemi 

 

Kâfirûn Suresi, tevhîd mücadelesinde çok önemli bir yere sahiptir. Çünkü bu 

sure muhtevası itibariyle iman ile küfrü birbirinden ayırıp safları netleĢtirerek 

Müminlerin küfre karĢı alacakları tavrın nasıl olması gerektiğini tevile mahal 

bırakmayacak Ģekilde belirlemektedir. Ayrıca imanı her türlü Ģaibeden arındırarak 

ihlası perçinlemekte, ibadeti sadece Yüce Allah‟a hasrederek kulluğun nasıl olması 

gerektiğini ortaya koymaktadır. Bunun yanında küfre karĢı alınan net tavır azmin, 

kararlılığın ve sebatın kalpte ve pratik hayatta kök salmasını sağlamaktadır.  

Kafirun Suresi‟nin Mekke müĢriklerinden Hz. Muhammed‟e (s.a.s) dinlerin 

karĢılıklı olarak yaĢanması teklifini getiren belli bir grup hakkında nazil olduğu 

rivayet edilmiĢtir.
5
 Ġlk kez bu sureyle Yüce Allah Mekke müĢriklerine “Kafir” olarak 

seslenmiĢtir.  

                                                 
1
 el Zumer 39/7. 

2
 el Bakara 2/256. 

3
 el Nisa 4/136. 

4
 Ahmet Hilmî el Koğî ed-Diyarbekîrî, Hediyetu‟l Habib, (Ġstanbul: Dua Yayıncılık, 2009), 546-550. 

5
 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l Kurân, 20/224. 
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Sure her ne kadar belli bir kesim hakkında nazil olmuĢ
6
 olsa da burada 

zikredilen küfür sıfat olduğundan genel olarak o durumdaki tüm kafirleri kapsamakta 

ve müminleri küfürden teberri ederek, kafirlerle aralarında belirleyici çizgiler 

çizmektedir.  

Bu sure nazil olduktan sonra Mekke müĢrikleri Hz. Peygamber‟in (s.a.s) 

davetinden vazgeçmesinden ümitlerini kesmiĢlerdir. Bundan sonra saflar her 

zamankinden daha fazla netleĢmiĢ, davet farklı bir aĢamaya geçmiĢtir. Hz. 

Peygamber (s.a.s) ve ashabı için hayat daha fazla zorlaĢmıĢ, iĢkenceler, baskılar, 

tazyikler artmıĢtır.  

Kâfirûn Suresi aynı zamanda kulluğun nasıl olması gerektiğini de netleĢtirir. 

Öyle bir kulluk ki her türlü Ģaibeden uzak ve sadece Yüce Allah için yapılır. Sure, 

ubudiyet mefhumunu net bir Ģekilde açıklar. Ġbadetin sadece Yüce Allah için 

yapılması gerektiğinin altını çizer. ġirki reddeder, tevhîdi ilan eder.  

Zaten bundan dolayıdır ki bu sureye “ihlas suresi” adı da verilmiĢtir.
7
 Dini 

Yüce Allah‟a has kılar, Ġslam dıĢındaki tüm dinleri ve inançları reddeder. Hiçbir 

müminin, az dahi olsa, dininden taviz veremeyeceğini, kafirlerin dinlerine hiçbir 

Ģekil ve surette tabi olamayacağını çok net bir Ģekilde ortaya koyar. 

3. AraĢtırmanın Yöntemi 

 

AraĢtırmamız kütüphane kaynak tarama yöntemiyle hazırlanmıĢ, klasik tefsir 

literatürü ve bu alanda yapılan güncel çalıĢmalar değerlendirilmiĢ ve bunlar tahlil 

edilerek sonuca ulaĢılmıĢ olup genellikle “ulumul Kur‟ân, tefsir ve lügat” 

kitaplarından istifade edilmiĢtir. Ġstifade edilen eserlerin matbu olanlarına ulaĢmak 

zordu, bundan dolayı da genellikle dijital olanlarından istifade edildi. Mümkün 

oldukça orijinal metinler tercümelere tercih edildi. 

Yapılan araĢtırmalarda Kâfirûn Suresiyle ilgili olarak geçmiĢte ve günümüzde 

çok sınırlı çalıĢmaların olduğu müĢahede edildi. Bu çalıĢmalar: Ġbni Kayyım el-

Cevziyye‟nin Tefsiru suveri‟l Kâfirûn ve‟l Mu‟avvizeteyn‟i, Celaleddin ed-

Devvani‟nin Kul Ya Eyyuhe‟l Kâfirûn‟u yine günümüzde Türkiye‟de Seyid Ali 

Topal‟ın Kâfirûn Suresi Tefsiri adlı yüksek lisans tezi ve Cevdet Akbay‟ın ed-

                                                 
6
 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l Kurân, 20/224. 

7
Ebu Abdullah Muhammed b. Ömer b. Hasan b. Hüsyen et–Teymi er–Razi, Mefatihu‟l Gayb, (Beyrut: 

Daru‟l Ġhya et–Turasi‟l Arabi, h. 1420), 32/323. 
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Devvani‟nin  “Kul Ya Eyyuhe‟l Kâfirûn” adlı tefsiri üzerine yapılan yüksek lisans 

tezi ve Türkiye Diyanet Vakfı Ġslam Ansiklopedisinde M. Kamil YaĢarlıoğlu‟nun 

“Kâfirûn Suresi” adlı maddesi bulunmaktadır.  

4. AraĢtırmanın Kapsam ve Sınırlılıkları 

 

AraĢtırmamızda Kâfirûn Suresi‟nde serahaten geçen “küfür, ubudiyet ve din” 

kavramları detaylı bir Ģekilde ele alındı. Bunlarla birlikte bunların mefhumu 

muhaliflerinden anlaĢılan; “iman, tevhit ve Ģirk” konuları da ele alınarak bu kavram 

ve ıstılahlar surenin bütünlüğü içerisinde incelenmiĢ ve yüklendikleri anlamla birlikte 

verilmek istenen mesaja ulaĢılmaya çalıĢılmıĢtır.  

AraĢtırmamız “Kâfirun Suresi‟yle” sınırlı görünmekle beraber barındırdığı 

kavramlardan ötürü Kur‟ân-ı Kerim‟in bütününe yayılmaktadır. Çünkü Kur‟ân-ı 

Kerim‟in genel mesajları iman-küfür, tevhit-Ģirk, ilah-kul (rab-ubudiyyet) 

konularıyla ilgilidir. Meseleye bu minvalde bakıldığında çalıĢma konunun daha iyi 

anlaĢılması için Kur‟an-ı Kerim‟in bütünlüğü içerisinde bir incelemeye tabi 

tutulmuĢtur. Dolayısıyla araĢtırmanın kapsamı Kâfirûn Suresiyle sınırla olsa da bir 

açıdan Kur‟ân-ı Kerim‟in bütünü olmaktır.  
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM KÂFĠRÛN SURESĠ’NĠN GENEL 

ÖZELLĠKLERĠ 

1.1.Sure’nin Tefsirinin Önemi 

 

Kur‟ân-ı Kerim‟in anlaĢılması yönündeki çalıĢmalarda önümüze iki kavram 

çıktığından öncelikle bu iki kavramın ne anlama geldiğini kısaca ele almak 

gerekmektedir:  

1- Tefsir kelimesi olup bu kelime; ڧسس veya taklip yoluyla سڧس kökünden 

gelen tef‟îl vezninde bir masdardır. Her iki  kelime de sözlükte: bir Ģeyi 

açıklamak, ortaya çıkarmak, üzerindeki örtüyü açmak yani bir lafızdan 

kastedilen anlamı ortaya koymak anlamına gelmektedir. Ancak سڧس 

kelimesi maddî bir keĢif ve açıklama, ڧسس sözcüğü ise manevî yani anlamla 

ilgili bir keĢif ve beyânı ifade ettiğinden tefsir kelimesinin ڧسس 

kelimesinden gelmesi daha isabetlidir.
8
 Istılahta ise: Kur‟an lafızlarındaki 

murad-ı ilahîyi ortaya çıkarmak için çaba göstermektir.
9
  

2- Te‟vil kelimesidir ki bu kelime de; sözlük manası itibariyle aslına dönmek 

anlamına gelen أوه kökünden تڧعٍو vezninde mastar olup, döndürmek ve 

herhangi bir Ģeyi varacağı yere vardırmak demektir.
10

 

Bu iki kelime arasında bazı anlam farklılıkları mevcuttur. Bunları Ģöyle 

sıralamak mümkündür:
 11

  

1. Tefsîr, Hz. Peygamber (s.a.s) ve sahâbeden geldiği için kesinlik içerir; ancak 

te‟vîl herhangi bir karîneden dolayı lafzın muhtemel manalarından birisini 

tercih etmek anlamı taĢıdığı için kesinlik ifade etmez.  

2. Tefsîr, genellikle âyetlerin lafızlarında, te‟vîl ise manalarında görülür.  

3. Tefsîrde hakikate delâlet ettiği için genellikle tek bir anlam, te‟vîlde ise 

yoruma dayalı olması hasebiyle birden çok anlam söz konusu olabilmektedir.  

                                                 
8
 Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 57. 

9
 Prof. Dr. Muhsin Demirci, Tefsir Usûlü, (Ġstanbul: M. Ü. Ġlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 2017), 

19, Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 57. 
10

 Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, (EskiĢehir: Anadolu Üniversitesi, 2013), 57-

58.  
11

 Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 61. 
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4. Tefsîr hakikat yoluyla lafızların zâhirî manalarını, te‟vîl ise onların batıni 

anlamlarını ortaya çıkarmaktadır.  

5. Te‟vîl genellikle ilahi kitaplarda kullanılır, tefsîr ise bu kitaplarda 

kullanıldığı gibi bunların dıĢındaki kitaplarda da kullanılmaktadır.  

Yapılan tanımlarda her ne kadar tefsîrle te‟vîl arasında bir takım farklar 

gözetilmiĢ ise de günümüzde te‟vîl yerine de tefsîr kavramı kullanılmaktadır.
12

  

Tefsir literatüründe çeĢitli tefsir türleri bulunmaktadır. AraĢtırmanın konusu 

olan “Kâfirûn Suresi‟nin Tefsiri IĢığında Küfür olgusu” adlı çalıĢma “Kâfirûn 

Suresiyle” sınırlı olduğundan bu literatürde yer alan “Konulu Tefsir” türü içerisinde 

yer almaktadır. Çünkü konulu tefsir; Kur‟ân-ı Kerim‟deki bir konuyu, Kur‟ân-ı 

Kerim‟in temel hedef ve ilkelerine uygun bir Ģekilde belli usûller çerçevesinde 

bütüncül olarak araĢtırıp ortaya koymak için Kur‟ân-ı Kerim‟in bir suresini ya da 

belirli bir konuyla ilgili ayetleri bir araya getirmek suretiyle Kur‟ânî bir bakıĢ açısı 

ortaya koymaya çalıĢmaktır.
13

  

Konulu tefsir her ne kadar çağdaĢ bir ekol olarak görülse de sistematik olarak 

Hz. Muhammed (s.a.s) zamanına kadar uzanmaktadır. Çünkü peygamberimiz (s.a.s) 

herhangi bir konuyu vaaz ederken konuyla ilgili ayetleri de zikrederdi.  

Konulu tefsir yöntemi, temelde üç kısma ayrılmaktadır:
14

   

1. Kur‟ân-ı Kerim merkezli konulu tefsir: Bu da kendi içinde iki kısma 

ayrılmaktadır: a. Konu tefsiri: Bu, kavram tefsirinden daha kapsamlı ve geniĢ 

çerçevelidir.  b. Kavram tefsiri: Bu ise konu tefsirinden daha dar çerçevelidir.    

2. Sure merkezli konulu tefsir: Sure merkezli konulu tefsir de iki kısma ayrılır: 

a. Süredeki tek konunun tefsiri.  b. Surenin tüm konularının tefsiri.  

3. Ayet merkezli konulu tefsir: Kur‟ân-ı Kerim‟deki bir ayet merkeze alınarak 

onunla ilgili diğer ayetlerden; ayrıca sünnet, sahabe ve tabiun sözleri, baĢka 

müfessirlerin görüĢleri ve sair referanslardan hareketle ayeti bütün yönleriyle 

inceleme Ģeklinde gerçekleĢtirilir. 

                                                 
12

 Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 61. 
13

 Demirci, Tefsir Usûlü, 297, Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 144. 
14

 Prof. Dr. Bahattin Dartma vd. Tefsir Tarihi ve Usulü, 145-146. 
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AraĢtırmanın konusu olan Kafirûn Suresi kısa surelerden olmasına rağmen 

ihtiva ettiği kavramlar ve hükümler açısından insan yaĢamına yön veren hem bireysel 

hem de toplumsal hayatı Ģekillendiren bir etkiye sahiptir.  

Yaptığı tercihlerden sorumlu olan insanın imtihan için gönderildiği Ģu dünya 

hayatını ne Ģekilde yaĢayacağını belirlemesi hayati bir önem taĢımaktadır. Çünkü 

insanın önünde sadece iki yol bulunmaktadır. Ya iman edip hak yolu bulacak ve 

kurtuluĢa erecek ya da inkâr edip hak yoldan sapacak ve bedbahtlardan olacak… Ya 

her Ģeye gücü yeten, tek bir Allah‟a ya da hiçbir Ģeye gücü yetmeyen, uydurma 

tanrılara kul olacaktır.  

Allah, insanı yeryüzüne gönderdikten sonra onu kendi haline terk etmemiĢ
15

, 

doğru yolu bulması için elçiler göndermiĢtir. Gönderilen elçiler insanların doğru 

tercihte bulunmalarına yardımcı olmak için Yüce Allah‟ın buyruklarını bildirmiĢ, 

onlara hak yolu göstermiĢlerdir. Gelen elçilerin tümü insanları tek Allah‟a inanmaya, 

sadece O‟na ibadet etmeye davet etmiĢlerdir.  

Zaman zaman insanlar kendilerine gelen elçilerin getirdikleri ilahî mesajları 

unutmuĢ veya göz ardı ederek hak yoldan sapmıĢlardır. Yoldan sapan insanlar, 

yaratılıĢları gereği olağanüstü gücü olan bir kuvvete ihtiyaç duyduklarından kendi 

uydurdukları tanrılara tapmaya baĢlamıĢ böylece tek tanrı inancını terk etmiĢlerdir. 

ÇeĢitli Ģekillerde ortaya çıkan Ģirk, felsefi bir temele oturtulmaya çalıĢılmıĢ olsa da 

aslında insanların bir ilaha tapma duygularını baskılama çabasından baĢka bir Ģey 

değildir. 

Sure Ģirki küfür addederek Ģiddetle reddetmekte, insanları tevhîd inancına sıkı 

sıkı sarılmaya yönlendirmektedir. Hatta “sizin dininiz size benim dinim bana” 

Ģeklinde bir tavır belirleyerek iman ehli ile küfür ehlinin arasını ayırmaktadır. Bu 

ifade her ne kadar sanki iman ehlinin küfre karĢı hiçbir Ģey yapmaması, müminlerin 

küfre tepkisiz kalmaları, onlara hoĢgörülü olmaları Ģeklinde anlaĢılsa da Hz. 

Muhammed‟in (s.a.s) pratiğinde bunun böyle olmadığı görülmektedir.  Çünkü O, 

kendisine gelen vahyin ıĢığında küfre ve Ģirke karĢı ciddi bir mücadeleye giriĢmiĢ, bu 

mücadelesini aralıksız olarak sürdürüp küfre hiçbir zaman tolerans tanımamıĢ ve 

onlara karĢı hoĢgörülü olmamıĢtır. “Dinde zorlama yoktur” kaidesi dini tercihle ilgili 

                                                 
15

 el Kıyamet 75/36. 
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bir husustur. Bu kaideye göre kimse tercihinde zorlanamaz; ama bu küfre rıza 

gösterilmesi gerektiği anlamına gelmez ki zaten küfre rıza küfürdür.  

“Sizin dininiz size benim dinim bana” ayeti, “siz benim dinime karıĢmayın ben 

de sizin dininize” karıĢmamayım anlamına gelmemektedir. Tam aksine “sizin dininiz 

batıldır. Ben sizin dininize asla tabi olmam. GeçmiĢte olmadım Ģimdi de gelecekte de 

asla olmayacağım” anlamına gelmektedir. Zira Hz. Muhammed‟in (s.a.s) sureden 

sonraki pratiği bunu apaçık bir Ģekilde ortaya koymaktadır.  

Sure her ne kadar iman konusunu ele almıyor olsa da ayetlerin mefhumu 

muhalifinden imanın iĢlendiğini görüyoruz. Bu anlamda surede “küfür” ve “Ģirk” 

kavramları ele alınınca doğal olarak “iman” ve “tevhîd” kavramları da ele alınmıĢtır. 

Sure kafirlerle müminler arasında keskin ayrılıkların olduğunu ve bu ayrılıkların 

hiçbir Ģekilde tolere edilemeyeceğini ortaya koyması açısından da çok önemlidir. Bu 

aynı zamanda küfre tolerans tanınması, hoĢgörüyle yaklaĢılması Ģeklindeki anlayıĢı 

da reddetmektedir.  

Surede geçen; “Sizin dininiz size benim dinim bana” Ģeklinde tercüme edilen 

ayetin bizce “bu sizin dininiz bu da benim dinim” Ģeklinde olduğu ve böylece burada 

bir din tanımının ortaya konduğudur.  

1.2.Surenin Genel Mesajı 

 

Kâfirûn Suresi‟nin hem Müslümanlara hem de kâfirlere açık ve net mesajı 

vardır. Müslümanlara, kâfirlerin dinlerine yüzeysel dahi olsa uymalarının caiz 

olmadığı, onlarla aralarında keskin ayrılıkların bulunduğu, itikada taalluk eden 

konularda onlarla uzlaĢının kesinlikle mümkün olmadığı, itikatlarını koruma 

hususunda dikkatli davranmaları gerektiği mesajını vermektedir. Hiçbir Müslüman 

itikadi konularda kafirlerle uzlaĢamaz. Ortada ikrah yoksa Müslümanların kâfirlerin 

putlarına ve kültlerine tazimde bulunması söz konusu dahi olamaz. Tevhîd ve küfür 

mücadelesi kıyamete kadar devam edecek bir mücadeledir. Verilen bu mücadele 

zaman ve mekânla sınırlandırılmamıĢtır. Hz. Muhammed (s.a.s) döneminde küfre 

bakıĢ ve karĢı çıkıĢ nasıl ise bugün de böyledir kıyamete kadar da öyle devam 

edecektir.  

Ġki zıt bir yerde bulunamaz. Tevhîd ve Ģirk; küfür ve imanın bir araya gelmeleri 

imkânsızdır. Biri geldi mi diğeri gider. Kâfirlerin çeĢitli hileleri vardır. Zorla, 
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baskıyla, tazyikle, iĢkenceyle baĢaramadıklarını hileyle, oyunlarla baĢarmayı 

amaçlarlar. En büyük oyunlarından biri de Müslümanları kendi sistemlerine entegre 

etmeleridir. Yüzyıllardır bunun çok çeĢitli yollarını denemiĢler hala da deniyorlar. 

Maalesef birçok kez de baĢarılı olmuĢlardır. “Ya ben kalben inanmadıktan sonra bir 

külte tazimde bulunmamın ne zararı olabilir ki” anlayıĢı bir süre sonra farklı 

boyutlara ulaĢabilmektedir. Oysa Yüce Allah bunun göstermelik olanını bile Ģiddetle 

reddetmiĢtir. Kâfirûn Suresi‟nin Müslümanlara en büyük mesajı akidelerine, 

amellerine ve dinlerine halel getirecek her türlü davranıĢtan uzaklaĢmaları gerektiği 

yönündedir.  

Kâfirlere olan mesajına gelince; onlar ne yaparlarsa yapsınlar, hangi hilelere 

baĢvururlarsa vursunlar, Müslümanlar Kur'ân-ı Kerim‟den ayrılmadıkları sürece 

onları kandırmaları ve dinlerine tabi etmeleri mümkün değildir ki bu durumda onlar 

her yönden Yüce Allah‟ın koruması altındadırlar. Çünkü Kur'ân-ı Kerim hiçbir 

konuda boĢluk bırakmamıĢ, onlara hayatları boyunca lazım olacak her türlü konuda 

yol göstermiĢtir. Yeter ki Müslümanlar ondan faydalanmasını bilsinler ve onu 

kendilerine rehber edinsinler. 

1.3.Hz. Muhammed’in (s.a.s.) Sure sonrasındaki tutumu 

 

Hz. Muhammed‟e (s.a.s) peygamberlik geldikten sonra önce en yakın 

akrabalarından baĢlayarak yaĢadığı toplumu tevhîd dinine davet etmeye baĢladı. 

Ġnsanları tek Allah‟a inanmaya davet edip taptıkları putların batıl olduğunu gelen 

vahiyle anlatmaya baĢlayınca, Mekke‟nin hâkim sınıfı bunu kabul etmemeye ve bu 

yeni dinin önünü almaya çalıĢtı.  

Hz. Muhammed (s.a.s), kendisine gelen vahyin ıĢığında tebliğ çalıĢmalarına hiç 

aralıksız devam edip, ona inananlar da gün be gün artınca Mekke müĢrikleri bundan 

rahatsız olmuĢlardı. Çünkü yüzyıllardır inandıkları tanrılarına savaĢ açan bu din, 

Ģimdiye kadar inandıkları tüm değerleri reddediyor, tanrılarına taĢtan tahtadan putlar 

diyerek kurdukları düzenlerini tehlikeye sokuyordu.  

Bu yeni din yerleri ve gökleri yaradan bir yaratıcının olduğunu, O‟ndan baĢka 

ilah olmadığını, O‟nun her Ģeyi bildiğini, her Ģeyi gördüğünü, O istemeden hiçbir 

Ģeyin olmadığını söyleyerek Ģimdiye kadar inandıkları ve yalvarmakta oldukları 

tanrılarının bir hiç olduğunu haykırıyordu. Elbette ki bu, o güne kadar 
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karĢılaĢmadıkları bir durumdu. Coğrafyalarında Yahudiler ve Hıristiyanlar yaĢıyor 

olmasına rağmen Ģimdiye kadar kimse tanrıları için bu tür ifadeler kullanmamıĢ, 

inanç sistemlerini temelinden sarsmamıĢtı. Bu yeni din yayılırsa yüzyıllardır 

kurdukları inanç istemleri tanrılarıyla beraber iĢlevsiz kalacaktı. Bunu gören 

müĢrikler zaman kaybetmeden bu yeni dine karĢı çıktılar.  

Hz. Muhammed‟i (s.a.s) güttüğü davadan vazgeçirmek için çeĢitli yollara ve 

hilelere baĢvurdular. O‟na deli, sihirbaz, yalancı vs. dediler. Bunlar tutmayınca O‟na 

çeĢitli vaatlerde bulundular. Amcası Ebu Talib‟in aracılığıyla teklifler götürdüler.
16

 

Bir Ģey elde edemeyince, hakaret ettiler, küçük düĢürücü davranıĢlarda bulundular, 

Ka‟be‟de namaz kılarken üzerine deve pisliği atacak kadar ileri gittiler.
17

  

Mekke toplumunda güçsüz kabul edilen köleler, fakirler ve herhangi bir statüsü 

olmayan Müslümanlara iĢkenceler yaptılar. Onları dinlerinden döndürmek için akla 

gelebilecek her türlü baskı, tazyik ve iĢkenceyi uyguladılar.
18

 Ama Hz. 

Muhammed‟in (s.a.s) elinde o kadar güçlü bir Ģey vardı ki buna ne yaptılarsa karĢı 

koyamadılar. Ümmi olan Muhammed o güne kadar duymadıkları en iyi hatiplerin 

bile nutkunu tutturacak kadar güzellikte sözler söylüyor, insanları bu sözlerle 

cezbediyordu. Utbe‟nin Kur‟an ayetlerini dinlerken düĢtüğü durum
19

 onların iman 

etmemekte aslında inat ettiklerinin en açık delillerinden biriydi.  

Onlar bu yeni dine iman etmiyorlardı; çünkü iktidarlarının ellerinden 

çıkacağını çok iyi biliyorlardı. Bunun için de bu yeni dinin önünü almak için her 

türlü hileye baĢvuruyorlardı. ĠĢte bu hilelerden biri de bu yeni dini Ģaibeli hale 

getirmek istemeleriydi. Bu amaçla, “KureyĢ müĢriklerinden bir grup Resûlullah‟a 

(s.a.s) gelerek Ģöyle dediler: „Ya Muhammed! Gel sen bizim dinimize biz de senin 

dinine tabi olalım. Sen bir sene bizim ilahlarımıza ibadet et, biz de bir sene senin 

ilahına ibadet edelim.‟ Resulullah (s.a.s) onların bu sözleri üzerine: „Allah‟a Ģirk 

koĢmaktan Allah‟a sığınırım‟ dedi. Onlar: „Öyleyse sen gel bizim bazı ilahlarımıza 

teslim ol biz de senin peygamberliğini tasdik edip ilahına ibadet edelim‟ dediler. 

Bunun üzerine Kâfirûn suresi nazil oldu. Resulullah (s.a.s) Mescid-i Haram‟a gitti. 

                                                 
16

 Ebu Muhammed Abdul Melik b. HiĢam, es-Sîretu‟l Nebeviyye, (Beyrut: Dar Sader, 2005), 1/196. 
17

 Muhammed Hamidullah, Ġslam Peygamberi, (Ġstanbul: Ġrfan Yayımcılık ve Ticaret, 1993), 1/95. 
18

 Hamidullah, Ġslam Peygamberi, 1/95. 
19

 Hamidullah, Ġslam Peygamberi, 1/103. 
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Orada bir grup KureyĢli müĢrik bulunmaktaydı. KarĢılarına geçip onlara bu sureyi 

okudu. Bunun üzerine müĢrikler ümitlerini kestiler.
20

  

MüĢriklerin bu giriĢimi Hz. Muhammed‟in (s.a.s) ilahına inanmaktan ziyade 

onun kendi tanrılarına göstermelik bile olsa tazimde bulunmasını sağlamak böylece 

dinlerini özelde Müslümanların genelde de tüm insanların indinde meĢrulaĢtırmaktı. 

Zorla yapamadıklarını böyle bir hileyle yapmayı hedefliyorlardı. Onların amacı yeni 

dini kendi dinleriyle entegre edip yüzyıllardır süre gelen sistemin çarkları içinde 

öğütmekti. Eğer Hz. Muhammed (s.a.s) böyle bir Ģey yapsaydı, kendi eliyle hak 

davasını batılla karıĢtıracak ve o güne kadar hararetle savunduğu tüm değerlerini hiçe 

saymıĢ hatta onları inkâr etmiĢ olacaktı. Bu da müĢriklerin dinlerine güç katacak, 

daha sağlam ve sarsılmaz hale getirecekti.  

Kâfirler zorla, baskıyla, iĢkenceyle baĢaramadıklarını bu tür hilelerle baĢarmayı 

amaçlamaktadırlar. BaĢta insana cazip gelen bu tür teklifler aslında büyük bir tuzağın 

süslenmiĢ halidir. Çünkü orta ve uzun vadede tahribatı, kısa vadeli getirisinden kat 

be kat fazla olmakta, kâr edeyim derken telafisi mümkün olmayan zararlar 

edilmektedir. Eğer Hz. Muhammed (s.a.s) müĢriklerin teklifini kabul etseydi ve 

göstermelik bile olsa onların putlarına tazimde bulunsaydı hem ona inananların hem 

de diğer insanların güvenini kaybederdi. Çünkü o güne kadar savunduğu tüm 

değerlere Ģaibe karıĢtırmak suretiyle insanların nezdinde güvenirliğini yitirirdi. Hatta 

o güne kadar kendisine geldiğini söylediği vahiy bile inandırıcılığını yitirirdi. 

Her Ģeyi bilen Yüce Allah müĢriklerin bu tuzaklarını onlara o güne kadar 

olmadığı kadar sert bir üslupla cevap vererek boĢa çıkarmıĢtır. O‟nun müĢriklere 

verdiği bu sert cevap aynı zamanda Müslümanları da bu tür hile ve tuzaklara karĢı 

uyarmakta böyle bir Ģeye asla tevessül etmemeleri gerektiğini ikaz etmektedir.  

Hz. Muhammed (s.a.s), inen Kâfirûn Suresi‟ni kendisine teklif getirenlere 

olduğu gibi okumuĢ, bundan sonra bir araya gelmelerinin mümkün olmadığını açık 

ve net bir Ģekilde ortaya koymuĢtur. Artık tebliğ çalıĢmaları yeni bir boyut kazanmıĢ, 

saflar her zamankinden daha çok netleĢmiĢ, bir nevi kılıçlar çekilmiĢtir.  

Hz. Muhammed (s.a.s) bu sure indikten sonra “ben kâfirlere karıĢmam” 

dememiĢ, çalıĢmalarına kaldığı yerden devam etmiĢtir. Tevhîd inancını her zamanki 

                                                 
20

 ZemahĢeri, El–KeĢĢaf an Hekâiki Ğevamizi Et–Tenzil, 4/808. 
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gibi haykırmıĢ, putperestliğe ve Ġslam dıĢı diğer dinlere karĢı mücadelesini hiç 

aksatmadan devam ettirmiĢtir. Küfrün hiçbir çeĢidine tolerans tanımamıĢ, hoĢgörü 

göstermemiĢtir. Mekke‟de Ģirk inancıyla fikri düzeyde mücadelede etmiĢ ve Medine 

döneminde de bu savaĢa evrilmiĢtir.  

1.4.Sure’nin Ġsimleri 

 

Bu sureye “Munabeze, Ġhlas ve MukaĢkaĢe” suresi de denir.
21

 Sureye 

MukaĢkaĢe denmesinin sebebi, Ģirkten arındırması ve tevhîdi pekiĢtirmesidir. KiĢi, 

hastalıktan kurtulduğunda “قشقش kaĢkaĢe” denir. ġirk hastalığından arındırdığı için 

sureye bu isim verilmiĢtir. Ayrıca bu sureye “Ġbadet ve din” suresi de denmiĢtir.
22

  

1.5.Sure’nin Nüzul Yeri ve Zamanı 

 

Kâfirûn Suresi 6 ayet olup Mekkî surelerdendir.
23

 Ġbn Abbas‟tan gelen bir 

rivayetle beraber Dahhak ve Katade‟nin de rivayetlerine göre Medenî olduğu 

söylenmiĢse de müfessirlerin genel kabulüne göre Mekke‟de nazil olmuĢtur.
24

 

1.6.Sure’nin Konusu 

 

Sure, iman ehli ile küfür ehlinin dini inançlarının ayrı olduğunu, bu bağlamda 

müminlerle onların arasında keskin ayrılıkların olduğunu ve inanç olarak asla bir 

araya gelmeyeceklerini deklare etmektedir. Sure her ne kadar özelde Mekke 

müĢriklerine seslense de genel itibariyle tüm müĢriklere/kafirlere seslenmektedir.  

Müminleri Yüce Allah‟tan baĢkasına ibadet etmekten men etmekte, onlardan 

bu anlamda kesin bir Ģekilde söz almaktadır. Müminler bu sureyle aslında Yüce 

Allah‟tan baĢkasına ibadet etmediklerini ve etmeyeceklerini ilan etmektedirler.  

Sure, ibadetin nasıl olması gerektiğini açık bir Ģekilde ortaya koymakla beraber 

müminlerin hiçbir Ģekil ve surette Ģirke bulaĢmamaları gerektiğini, bunun Ģekli 

olarak bile mümkün olamayacağını açıklamaktadır.  

Surenin nüzul sebeplerine bakıldığında müĢrikler Hz. Peygamber‟den (s.a.s), 

putlarına iman etmesini istememekte
25

ancak inanmasa da onlara tazimde 
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 Er-Razi, Mefatihu‟l Gayb, 32/323. 
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 Muhammed et-Tahir b. Muhammed b. Muhammed et-Tahir b. AĢur, et–Tahrir ve‟t–Tenvir, (Tunus: 

Daru‟n NeĢr, 1997), 30/579. 
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Daru‟l Kutubu‟l Arabi, h. 1407), 4/808. 
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bulunmasını, saygı göstermesini arzu etmektedirler. Buna karĢılık olarak Yüce Allah 

bu sureyle müminlerin hiçbir Ģekilde Ģirke bulaĢmamalarını ve ondan uzak 

durmalarını emretmektedir.  

Hiçbir mümin „ben kalben inanmıyorum‟ deyip Ģeklen müĢriklerin/kafirlerin 

inançlarına tabi olamaz. ġeklen dahi olsa -ikrah olmadan- küfür hareketinde 

bulunamaz, küfrü gerektiren bir söz söyleyemez. Bunun alay etmek veya inadına ya 

da inanarak söylenip yapılması arasında bir fark yoktur.
26

 Bu bazen bir puta veya 

külte tazimde bulunmak bazen de küfür sistemini sevip benimsemek Ģeklinde de 

olabilir.  

Surede her ne kadar açık bir Ģekilde geçmese de içeriği hasebiyle tevhîd, iman 

ve Ģirk konuları da iĢlenmektedir. Kafir olarak hitap edilenlerin Mekke müĢrikleri 

oldukları aĢikardır. Bu anlamda Ģirk konusu da surenin kapsamına girmekte ve Ģirkin 

her türlüsünün reddi izah edilmektedir. MüĢriklerin tanrılarına ibadetin reddedildiği 

ifadelerden de tevhîd inancı ortaya konarak Yüce Allah‟tan baĢkasına ibadet 

edilemeyeceği birkaç kez vurgulanmaktadır.  

Surenin sonunda “din” ifadesi geçmektedir. Bundan da Ģu anlaĢılıyor ki din, 

inanılan ve bu inanç doğrultusunda yaĢanılan kurallar bütünüdür. Zira müĢriklerin 

bazı inançları vardı ve bu inançlar doğrultusunda yaĢamlarını idame etmekteydiler. 

Her ne kadar inanıĢları kendi çıkardıkları kaideler olsa da bunları bir yaĢam tarzı 

haline getirdikleri için onları bağlayıcı kurallar haline gelmiĢti.  

Surenin son ayetinde geçen “ دِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُمْ  ” (Sizin dininiz size benim dinim 

bana) ifadesi, kafirlerin inançlarına saygı gösterilmesi, onlara hoĢgörülü davranılması 

anlamına gelmemektedir. Eğer böyle bir anlama gelseydi Hz. Peygamber‟in (s.a.s), 

müĢriklerin inançlarıyla ilgili hiçbir Ģey söylememesi ve onlarla herhangi bir 

mücadeleye girmemesi gerekirdi. Oysa durum bunun tam tersidir. Hz. Peygamber 

(s.a.s) peygamberlik görevini üstlendikten sonra hayatının sonuna kadar Ģirk ve 

türevleriyle mücadele etmiĢ, Ģirki ve türevlerini ortadan kaldırmak için tüm 

imkanlarını seferber ederek küfre asla ve kat‟a hoĢgörü göstermemiĢtir. Hatta ileriki 

dönemlerde küfürle olan mücadelesini savaĢ meydanlarına taĢımıĢtır.  

                                                                                                                                          
25

 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l Kurân, 20/224. 
26

 ġemseddin Muhammed b. Hatip eĢ-ġerbinî, Muğni‟l Muhtaç ila Ma‟rifeti Elfazi‟l Minhac, (Beyrut: 

Daru‟l Fikr, 2005), 4/165. 
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Surenin son ayetinde Yüce Allah müminlerin dinlerinin ve müĢriklerin 

dinlerinin ne olduğunu ortaya koymaktadır. Yani Ģöyle demek yanlıĢ olmayacaktır: 

“Benim yaĢadığım din tevhîd dinidir, sizin yaĢadığınız din putperestlik dinidir. Ben 

sizin dininize tabi olmam siz de benim dinime tabi olmazsınız.” Nitekim müĢrikler 

de surenin ne demek istediğini çok iyi anlamıĢ olacaklar ki sonrasında baskılarını 

arttırmıĢlar ve tevhîd dinini yok etmek için ellerinden geleni yapmıĢlardır. Kâfirûn 

Suresi hiçbir Ģekilde Ģirki meĢru görmemekte tam aksine bütün türevleriyle Ģirki 

reddetmektedir. 

1.7.Sure’nin Nüzul Sebepleri 

 

Tefsir kitaplarını incelediğimizde surenin nüzul sebepleri olarak zikredilen 

birkaç tane rivayetle karĢılaĢmaktayız:  

1- Ġbn Ġshak‟ın, rivayetine göre; Velid b. Muğire, As b. Vail, Esved b. A. 

Muttalib ve Umeyye b. Halef Resulullah‟a (s.a.s) gelerek Ģöyle dediler: „Ya 

Muhammed! Biz senin ibadet ettiğine ibadet edelim sen de bizim ibadet 

ettiğimize ibadet et. Biz ve sen bütün iĢlerimizde ortak olalım. Eğer senin 

yaptığın bizim yaptığımızdan daha hayırlıysa biz de seninle ortak olur ve 

payımızı alırız. Yok eğer bizim yaptığımız senin yaptığından daha 

hayırlıysa sen bizimle yaptıklarımızda ortak olur ve ondan pay sahibi 

olursun.‟ Bu teklifleri üzerine Yüce Allah (cc) Kâfirûn Suresi‟ni indirdi.”
27

  

2- Ebu Salih‟in Ġbn Abbas‟tan (ra) yaptığı rivayette Ģöyle geçmektedir: 

“(MüĢrikler) Allah‟ın Resulüne Ģöyle dediler: „ġayet bizim bazı 

ilahlarımıza teslim olursan senin peygamberliğini tasdik ederiz.‟ Bu sözleri 

üzerine Cebrail (as) bu sureyi indirdi de müĢrikler ümitlerini kestiler. 

Akabinde Hz. Peygamber‟e (s.a.s) ve ashabına eziyet etmeye baĢladılar.”
28

 

3- Bir baĢka rivayette de Ģöyle geçer: “KureyĢ müĢriklerinden bir grup 

Resulullah‟a (s.a.s) gelerek Ģöyle dediler: „Ya Muhammed! Gel sen bizim 

dinimize biz de senin dinine tabi olalım. Sen bir sene bizim ilahlarımıza 

ibadet et, biz de bir sene senin ilahına ibadet edelim.‟ Resulullah (s.a.s) 

onların bu sözleri üzerine: „ġirk koĢmaktan Yüce Allah‟a sığınırım‟ dedi. 

                                                 
27

 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l-Kurân, 20/224. 
28

Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l-Kurân, 20/224.  



21 

 

Onlar: „Öyleyse sen gel bizim bazı ilahlarımıza teslim ol biz de senin 

peygamberliğini tasdik edip ilahına ibadet edelim‟ dediler. Bunun üzerine 

bu sure nazil oldu. Resulullah (s.a.s) de Mescid-i Haram‟a gitti. Orada bir 

grup KureyĢli müĢrik bulunmaktaydı. KarĢılarına geçip onlara bu sureyi 

okudu. Bunun üzerine müĢrikler ümitlerini kestiler.
29

  

4- Ġbn Abbas‟tan gelen farklı bir rivayete göre: “KureyĢ kafirlerinden bir grup 

Resullah‟a (s.a.s) Ģöyle dediler: „Davetini terk et, sana mal verelim ve 

kendimize lider yapalım. Eğer bunu terk etmezsen, bari ilahlarımıza ibadet 

et biz de senin ilahına ibadet edelim ta ki bu iĢte ortak olalım. Hangimizin 

yaptığında hayır varsa bu Ģekilde ona ulaĢmıĢ oluruz.”
30

  

5- Taberi‟nin Ġbn Abbas‟tan yaptığı rivayette de: “MüĢrikler Yüce Allah‟ın 

Resulün‟e (s.a.s) gelerek ona Ģu teklifte bulundular: „Ya Muhammed! ġayet 

ilahlarımıza dil uzatmaktan vazgeçersen ve onları kötülemezsen sana mal 

veririz böylece Mekke‟nin en zengini olursun ve seni istediğin kadınla 

evlendiririz. Yok eğer bunu yapmazsan sana baĢka bir teklifimiz var. Hem 

senin için bunda güzellik vardır. Resulullah (s.a.s): „Bu nedir?‟ diye sorar. 

Onlar: „Sen bir sene bizim ilahlarımıza biz de bir sene senin ilahına ibadet 

edelim‟ dediler. Resulullah (s.a.s) de bakalım Rabbim bu konuda ne 

diyecek‟ diye cevap verdi. Akabinde Kâfirûn Suresi ve Zümer Suresinin; 

“Ey cahiller Yüce Allah‟tan baĢkasına mı ibadet edeyim”
31

 ayeti nazil 

oldu.
32

  

1.8.Sure’nin Fazileti 

 

Surenin faziletiyle ilgili olarak kaynaklarda ulaĢtığımız rivayetleri Ģöyle 

sıralamak mümkündür: 

1. Rivayetlere göre bu sureyi okuyan Kur‟ân‟ın dörtte birini okumuĢ gibi 

olur. Çünkü bu sure birçok emir, nehiy, helal ve haramı kapsamaktadır. 

                                                 
29

 ZemahĢeri, El–KeĢĢaf an Hekâiki Ğevamizi Et–Tenzil, 4/808. 
30

 Abdurahman b. Muhammed b. Mahluf ebi Zeyd el–Se‟alebi, Bi‟l- Cevahiri‟l hisan fi tefsiri‟l 

Kur‟ân, (Beyrut: Daru‟l ihya et-Turasi el Arabi), 5/234. 
31

 el Zümer 39/46. 
32

 Abdurrahman b. Ebi Bekir Celaleddin Suyuti, ed–Durru‟l-mensûr (Beyrut: Daru‟l Fikr, 8/654). 
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Bunlardan her biri kimi kalple kimi de uzuvlarla alakalıdır. Haramlardan 

nehyi kapsadığı için bu sure, Kur‟ân‟ın dörtte birine eĢittir denilmiĢtir.
33

 

2. Enes‟ten (ra) yapılan bir rivayete göre sure, Kur‟ân‟ın üçte birine tekabül 

eder. Yine Enes‟ten (ra) yapılan bir rivayette, Kur‟ân‟ın dörtte birine denk 

geldiği söylenmiĢtir.
34

  

3. Ġbn Ömer‟in (ra) bir rivayetinde de Resulullah‟ın (s.a.s), sabah 

namazından önceki kılınan iki rekât sünnet ile akĢam namazının iki rekât 

sünnetinde Kafirûn ve Ġhlas surelerini okurdu.
35

  

4. BaĢka bir rivayette Zeyd b. Harise‟nin (ra) kardeĢi Cebele b. Harise‟nin 

Resulullah‟a (s.a.s): “Bana uykum sırasında okuyacağım bir Ģey öğret” 

dediğini ve Resulullah‟ın da ona Kâfirûn suresini okumasını tavsiye 

ettiğini rivayet eder. Ebu Ya‟la ve Taberani‟den merfu‟ olarak gelen bir 

baĢka rivayette de Resulullah (s.a.s) Ģöyle buyurmuĢtur: “Sizi Yüce 

Allah‟a Ģirk koĢmaktan koruyacak bir kelime anlatayım mı? Uykunuz 

sırasında Kâfirûn Sûresi‟ni okuyun.”
36

  

5. Beyhaki‟nin Enes‟ten (ra) yaptığı bir rivayette Ģöyle geçmektedir: 

“Resulullah (s.a.s) Ģöyle buyurmaktadır: Yatmadan önce Kâfirûn Suresi 

okunur çünkü bu sure Ģirkten beraattir.” BaĢka bir rivayette: Resulullah 

(s.a.s) Kâfirûn Suresi‟ni okumadan yatağına yatmazdı”
37

 Ģeklinde 

geçmektedir.  

6. Zeyd b. Erkam‟dan yapılan bir rivayette surenin faziletiyle ilgili Ģöyle 

denmektedir: “Kim Ġhlas ve Kâfirûn surelerini okumak suretiyle Yüce 

Allah‟ın huzuruna gelirse, kendisi için hesap yoktur.”
38

 

7. Cabir‟den yapılan rivayette Resullah (s.a.s) tavafın iki rekatında bu sureyi 

ve Ġhlas Suresini okurdu. Ebu Hureyre‟den gelen rivayette de Resulullah 

(s.a.s), sabah namazının sünnetinin iki rekatında bu iki sureyi okurdu.
39

  

                                                 
33

 er-Razi, Mefatihu‟l Gayb, 23/487.  
34

 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l Kurân, 20/220. 
35

 Kurtubi, el Câmi‟u li Ahkmi‟l Kurân, 20/220. 
36

 Elmalılı M. Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili (PDF: Yenda Yayın Dağıtım, ts.), 10/367. 
37

 Muhammed b. Ali b. Muhammed eĢ–ġevkani, Fethu‟l Kadir el–Cami‟i‟l fenni beyne‟l rivayet ved–

dirayeti min „ilmi‟t Tefsir, (Beyrut: Daru‟l Fikr), 5/505.  
38

 ġevkani, Fethu‟l Kadir el–Cami‟i‟l fenni beyne‟l rivayet ved–dirayeti min „ilmi‟t Tefsir, 505. 
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8. BaĢka bir rivayette Ģöyle geçmektedir: “Haris b. Cebel (ra) Ģöyle demiĢtir: 

„Ya Resulullah! Bana uyuyacağım zaman okuyabileceğim bir Ģey öğret.‟ 

Resulullah (s.a.s) de Ģöyle buyurdu: „AkĢam yatağına yattığın zaman, 

Kâfirûn Suresini oku. Çünkü o Ģirkten beraattir.”
40

  

9. Ġbn Mesut‟tan (ra) yapılan bir rivayette Resullah‟ın (s.a.s) AkĢam 

namazında Kâfirûn suresi ve Ġhlas suresini okuduğu belirtilmiĢtir. Yine 

Ġbn Mesut‟tan yapılan bir baĢka rivayette de Resullah‟ın (s.a.s) AkĢam 

namazından sonraki iki rekâtlı sünnetin ilk rekatında Kâfirûn, ikincisinde 

de Ġhlas surelerini okuduğu geçmektedir.
41

  

10. Ebu Hureyre‟den yapılan bir rivayette de Resullah‟ın (s.a.s) sabah 

namazından önce kılınan iki rekât sünnetin ilk rekâtında Kâfirûn ikinci 

rekâtında da Ġhlas surelerini okuduğu belirtilmiĢtir.
42

  

1.9. Sure’nin Ġ’rabı 

 

                                   

“  dir. “    ya” nidadır, “     ” münada olup kast ”اوت“ Emir fiili olup faili ”قلُْ 

edilen nekire olmasından dolayı madmum olup mahallen mensuptur. “ها” zamiri 

tenbih içindir. “              ”  “     ” için sıfattır. Vav ile merfu‟ olup cem-i müzekkerdir. 

      ibtidai cümledir.                            mahellen mensuptur çünkü      ’un mekuludur.  

لا                             “la” nafiyedir,           mudari fiilidir, faili “اوا”dir.     

mevsuldur, nasb mahallindedir ya mef‟ulun bihidir ya da mastardır.              nun‟un 

sübutuyla merfu‟ mudari fiilidir. Aynı zamanda “   ”nın sılasıdır.  

بدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَلَْ أعَ   ,nafiyedir.           munfasıl zamirdir ”ل  “ .atıf harfidir ”و  “ 

mahallen merfu‟ olup mübtedadır.             vav ile merfu‟ olup haberdir. “ا  ”م 

mevsuldur,           muzari fiili olup faili “اوا”dir. “ا   .nın sılasıdır”م 

                                                                                                                                          
39

 Ġbn–i Kesir, Ebu Feda, Ġsmail b. Ömer b. Kesir el–FereĢî el–DimeĢkî, Tefsiru‟l Kur‟ân‟ıl Azim, 

(Beyrut: Daru‟l Kitabu‟l Ġlmiyye, h. 1419), 8/507. 
40

 Ġbn-i Kesir, Tefsiru‟l Kur‟ân‟ıl Azim, 8/507. 
41

 Suyuti, ed–Durru‟l Mensur, 8/506. 
42

 Suyuti, ed–Durru‟l Mensur, 8/506. 
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ا عَابدِْ  أنَاَ وَلَْ عَبدَتُّمْ  مَّ  munfasıl merfu‟ zamir ”أ و ا“ .nafiyedir ”ل  “ ,atıf harfi ”و  “ 

olup mübtedadır.          haberdir. “ا  .mevsul,         sakin olup mazi fiilidir.       faildir ”مَّ

            cümle olarak “ا   .nın sılasıdır”م 

بدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَلَْ أعَ   daha önce yukarıda geçmiĢti. Aynı Ģekildedir.  

دِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُمْ    

“  car ve mecrur olup mahzuf bir fiile veya ismi faile müteallık öne ”لكَُمْ 

alınmıĢ haberdir.            mudaf ve mudafu ileyhi olup geri bırakılmıĢ/muahher 

mübtedadır. “و” atıf harfidir,       car mecrur olup mahzuf bir fiile veya ismi faile 

muteallık mukaddem haberdir.        muahher mübtedadır. Mübteda ve haber cümle 

olarak önceki cümleye matuftur.
 43

  

1.10. Sure’de Kıraat Farklılıkları 

Hulvanî ve Kuteybe‟ye göre َْبدُُْ مَا عَابدُِون أعَ   imale ile okunur. َْدِينِْ وَلِي  ifadesi 

Nafi‟e göre fetha ile okunurken ibni Kesir‟den yaptıkları rivayete binaen Ġsmail, 

Hafs, Mufaaddal, HiĢam ve Zem‟e ye göre fetha ile okunmaz. Ya‟kub, Efak, Sehl ve 

Abbas‟a göre        ifadesi vasl halinde sükûn olarak okunur.
44

 

Ferra‟ya göre ise        ifadesi ْديني Ģeklinde gelmemiĢ; çünkü surenin diğer bazı 

ayetleri “ن” ile bitiyor. Uygunluk olsun diye burada da “ي” hazfedilmiĢtir.
45

 

1.11. Sure’de Edebi Sanatlar  

 

Kâfirûn Sure‟si bed‟i ve beyan yönüyle edebi sanatları içerir. ġöyle ki; 1-Mekke 

müĢriklerini kınamak ve ayıplamak için nida harfi olan ٌا hitab bi‟l vasf ile gelmiĢ 

yani küfürleri yüzlerine vurulmuĢtur. 2-Tibaku‟s Selb; yani bir cümlede geçen aynı 

kelimenin birinden önce nefi edatı vardır. لا                             cümlesinde olduğu gibi… 

3-Ġlk iki cümle ile son iki cümle arasında mukabele vardır. Ġlk iki cümle olan; لا            

                 ve َْبدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَل أعَ   Ģimdiki zamanı, son iki cümle olan; َْا عَابدِْ  أنَاَ وَل  مَّ
                                                 
43

 Muhammed Tayyib el Ġbrahim, “Ġ‟rabu‟l Kurân‟i‟l Kerim el–Müyesser, (Beyrut: Daru‟n Nefas, 

2002), 1/603.  
44

 Nizamuddîn el Hasan b. Muhammed b. Hüseyn el-Kamî en-Nisabûrî, Garibu‟l Kur‟ân ve Ragaibu‟l 

Furkân, th. eĢ-ġeyh Zekeriyya Amirat, (Beyrut: Daru‟l Kutub el-Alemiyye, h. 1416),  6/581. 
45

 Ebu Zekeriyya Yahya b. Ziyad b. Abdullah b. Menzûr ed-Deylemî el-Ferra, Ma‟anil Kur‟ân, 

(Mısır: Daru‟l Mısriyye, ts.), 3/297. 
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بدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَلَْ ve عَبدَتُّمْ  أعَ   ise gelecek zamanı ifade ederler. Bu ayetlerdeki 

mukabele sanatı, putlara tapmayı hem Ģimdiki zamanda hem de gelecek zamanda 

nefyeder ki bu da bedi‟ sanatının güzelliklerindendir.
46

 

Surede belagat sanatından maanî, beyan ve bedi‟ sanatları Ģu Ģekilde 

kullanılmıĢtır:
47

  

A- Maanî‟:  

1-El Uslubu‟l ĠnĢâî:                                  cümlesinde       emir     nida edatı 

gelmiĢtir.  

2-el-Ġ‟tirad: ولْأناْعابدْماعبدتم ayetinde bu sanat kullanılmıĢtır. 

3-Takdimu‟l Müsnedi ala Müsnedi ileyhi:  ْدِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُم  ayetinde bu sanat 

kullanılmıĢtır. 

B- Beyan: 1-el-Ġsti‟aretu‟t Temsiliyye:  ْدِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُم   

C- Bedi‟: 1-Hüsnü‟l Ġbtida, 2-Tibak, 3-Tekabul, 4-Cinasul ĠĢtikak, 5-el-

Fasiletu ve‟l Îka‟, 6-Hüsnül Ġntiha… 

1.12. Sure’de Geçen Edatlar 

Edat Arapçada “harf” olarak isimlendirilir. Harf; kendi baĢına bir anlam 

taĢımayan, ancak isim veya fiille bir araya geldiğinde anlam kazanan kelime 

demektir.
48

 Konumuz olan Kâfirûn suresinde de bazı edatlar bulunmaktadır. Bunların 

ne olduklarını ve bulundukları cümleye nasıl bir anlam kattıklarını inceleyeceğiz. 

Nidâ (  Edatı ( ياَ

ال كَافِرُونَْ أيَُّهَا ياَ قلُْ   

Nida seslenmek anlamına gelmekle beraber bir Ģeye dikkat çekmek için de 

kullanılır. Arapçada belli baĢlı nida harfleri beĢ tanedir. Bunlar: Ya, eya, heya, ey ve 

hemze‟dir. Ġbn Hacib‟e göre en yaygın kullanılanı “    Ya” harfidir. Çünkü bu nida 

harfi hem yakın hem uzak hem de orta uzaklık için kullanılır.
 49

 

                                                 
46

 Muhammed Ali es-Sâbûnî, Safvetu‟t Tefasîr, (Beyrut: Daru‟l Fikr, 2001), 3/588. 
47

Esma Seud el-Hattab, Kafirun Suresi, Zaho Üniversitesi Dergisi, 1/2, (2013), 248, 241. 
48

 Muhammed b. A. Rahim, el-Meylanî, ġerhu‟l Muğni, (ġanlı Urfa: Seyda Yayınları, ts.), 321-322.  
49

 el-Meylanî, ġerhu‟l Muğni, 377.  
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Munada muzaf olduğunda mensub gelir; ama münada müfret marife olduğunda 

yani mudaf veya mudafa benzeyen bir durumda olmadığında merfu‟ gelir. Nida harfi 

elif-lam ile marife olmuĢ kelimenin baĢına direk olarak gelmez. Ancak mübhem bir 

kelimeyle gelir. Mesela, “        Eyyuha” kelimesi gibi… Yani “            Ya eyyuha” 

denir. Bu durumda mübhem kelimeden sonra gelen kelime, mübhemin sıfatı olur.
50

 

Burada da “ ال كَافِرُونَْ أيَُّهَا ياَ  “Ya eyyuhel Kâfirûn” Ģeklinde gelmiĢtir.  

Surede kafirlere “ya” nida harfiyle seslenilmiĢtir. Müfret marife olduğu için de 

merfu‟ gelmiĢtir. Kurtubi tefsirinde “kâfirler kelimesinin baĢında gelen “elif-lâm” 

her ne kadar “Ey” nida harfinin sıfatı olmak bakımından cins için ise de mana 

itibariyle ma'hud (bilinen) kimseler hakkında kullanılmıĢtır. Bu, Yüce Allah'ın 

ilminde kâfir olarak öleceği bilinen kimselere bir hitaptır. Dolayısıyla âyet genel bir 

lafız ile gelmiĢ; ama özel birilerini ifade eden lâfızlardandır” der.
51

 Er-Razi de buna 

benzer bir görüĢ belirterek nidanın tüm kâfirlere değil de belli bir kesim kafire 

olduğunu çünkü eğer tüm kafirlere olursa bunların içine ehli kitap da girer ki onlara 

“sizin taptığınıza tapmam” ifadesi caiz olmaz dolayısıyla buradaki hitap belli bazı 

kimselere yapılmıĢtır, yorumunu yapar.
52

 ZemahĢeri ise “Kâfirler” kelimesinin 

baĢındaki elif-lam takısından yola çıkarak, muhatapların Yüce Allah tarafından 

kesinlikle iman etmeyecekleri bilinen kafirler olduğunu belirtir.
53

  

Ayette geçen “kafirler” kelimesi bir sıfattır. Her ne kadar bazı tefsirlerde 

Mekke müĢriklerinden bir kesim kast ediliyor dense de ZemahĢeri‟nin de dediği gibi 

Yüce Allah‟ın indinde kesinlikle iman etmeyecekleri bilinen tüm kâfirler 

kastedilmiĢtir. Bunun içine Mekke müĢrikleri de girer onlardan sonraki küfrü kesin 

olan tüm kâfirler de girer. 

Kur'ân-ı Kerim‟de nida harfiyle kâfirlere sadece iki yerde seslenilmiĢtir. 

Bunlardan biri Tahrim suresinin 7. Ayetidir ki burada nida harfi ismi mefsul‟e 

gelmiĢ. Bir diğeri de buradadır. Buradaki de ismi faile gelmiĢtir.  

Lâ (لا  ) Edatı 
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لا“ ” edatı müstakbeli nefyeder. Bir cümlede iki defa art arda gelirse maziyi 

nefyeder. “Tasdik etmedi ve namaz kılmadı”
54

 ayetinde olduğu gibi…
55

  

Ġmam Sü‟lebî‟ye göre “ل اعبد ما تعبدون” ikinci ve “ ل  أ وتمُْ  ا أ عْبدُُ  و  ع ابدُِون  م  ” 

ayetlerdeki “لا ” edatı Ģimdiki zamanı nefyetmek için kullanılmıĢ bununla birlikte َْوَل 

ا عَابدِْ  أنَاَ عَبدَتُّمْ  مَّ  ve َْبدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَل أعَ   ayetlerdeki “لا ” ise istikbali nefyetmek için 

kullanılmıĢtır.
56

 Maverdi, ikinci ve üçüncü ayetlerde geçen “لا ” edatı ile ilgili olarak 

iki görüĢün olduğunu belirttikten sonra: “ilk görüĢe göre, ikinci ve üçüncü 

ayetlerdeki “لا ” Ģimdiki zamanı, nefyeder. Ġkinci görüĢe göre ise, gelecek zamanı 

nefyeder” yorumunu yapar.
57

  

Er-Razi, ikinci ayetteki “لا ” edatı muzari fiilinin baĢına geldiği için gelecek 

zamanı; üçüncü ayetteki “لا ” ise Ģimdiki zamanı ifade eder, dedikten sonra bir baĢka 

görüĢ getirerek ayetlerdeki “لا ” edatının her iki manayı da verebileceğini belirtir.
58

 

ZemahĢeri ise “لا ” edatının muzari fiilinin baĢına gelmesi halinde müstakbel manası 

verdiğini belirttikten sonra onu “ىه” edatına benzetir ve bu edatın da sadece istikbal 

manası verdiğini söyler.
59

 ġevkani de “لا ” edatının mudari fiilinin baĢına geldiğinde 

gelecek manası verdiğini söylemiĢtir.
60

 Genel olarak müfessirlerin birçoğu aynı 

görüĢte olup “لا ” edatına istikbal manası vermiĢlerdir. Taberi ise ikinci ve üçüncü 

ayetlerdeki “لا ” edatına Ģimdiki zaman manası verirken dördüncü ve beĢinci 

ayetlerdeki “لا ” ya ise istikbal manası vermiĢtir.
61

  

Mâ (    ) Edatı 

Surede geçen “   ” edatı ile ilgili iki görüĢ vardır. Bunlardan birincisi    ’nın 

masdar; diğer görüĢe göre de    ’nın ism-i mevsul olduğu yönündedir. Ġbn Kayyim el-
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Cevziyye    ’nın mastar olduğunu söyleyen görüĢün isabetsiz olduğunu belirttikten 

sonra Ģu değerlendirmeyi yapmaktadır; “ayetteki maksat müĢriklerin ibadet 

ettiklerinden beri olmaktır, ibadetin kendisinden değil. Eğer    ‟yı masdar olarak 

alırsak mana; “sizler benim ibadetimi yapmazsınız” Ģeklinde olur. Oysa burada 

onların Yüce Allah‟a ibadet etmekten uzak oldukları vurgulanır”
62

 der. 

 Surede geçen    ’nın mastar olduğunu söyleyen bazı görüĢler olsa da genel 

olarak müfessirler    ’nın “مه” yerine kullanıldığını yani ism-i mevsul olduğunu ve 

bununla ibadet edilenin kastedildiğini belirtirler.  

Sure ile ilgili genel olarak verilen bu bilgilerden sonra surenin icmali bir 

tefsirinin yapılması konunun daha iyi anlaĢılmasına zemin oluĢturacaktır.  

1.13. Surenin Ġcmalî Tefsiri 

 

                                 (De ki: “Ey Kâfirler!)  

Er-Razi “     ” emrinde kırk incelik olduğunu belirterek bunları uzun uzadıya 

açıklar. Özetle: “Ey kâfirler” ifadesi o güne kadar Hz. Muhammed‟in (s.a.s) hiç 

kullanmadığı bir hitap Ģeklidir. Çünkü O (s.a.s) muhataplarını rencide edici her türlü 

söz ve davranıĢtan kaçınmıĢtır. Hal böyleyken bu hitap öncekilerine göre biraz kaba 

durunca, “     ” sözünün önemi ortaya çıkmıĢtır. Kendisine “neden böyle bir üslup 

kullandın” diye soranlara o; “bana ne deniyorsa onu söylüyorum” diye cevap vererek 

vahiyle hareket ettiğini söylemiĢtir.  

MüĢriklerin kendisine getirdikleri teklife yanıt olarak gelen bu surenin kendi 

sözü olmadığını bilakis Yüce Allah‟ın sözü olduğunu ortaya koymuĢtur. “     ” 

ifadesiyle Yüce Allah müĢriklere bizzat kendisinin cevap verdiğini göstermiĢtir. Eğer 

surenin baĢında “     ” ifadesi olmasaydı müĢriklerin “bu sözler senin mi yoksa 

rabbinin mi” Ģeklinde karĢılık verme ihtimalleri doğardı. “     ” ifadesi Hz. 

Peygamberin (s.a.s) Ģanını yüceltirken, muhataplarını da küçük düĢürür. Çünkü 

burada Yüce Allah peygamberini muhatap alarak müĢrikleri aĢağılamıĢtır.
63
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Er-Razi‟ye göre “kâfirler” ifadesi bütün kâfirleri kapsamaz. Çünkü kâfirlerin 

içinde ehli kitap da vardır ki onlara “sizin taptığınıza tapmam” demek caiz olmaz. 

Dolayısıyla buradaki “kâfirler” Hz. Peygambere (s.a.s) teklif getiren Mekke 

müĢrikleridirler.
64

  

Kurtubî de buna benzer bir görüĢ beyan ederek hitabın küfür sıfatını taĢıyanlara 

olduğunu söyler: “elif-lâm her ne kadar (eyyuhâ: ey'in sıfatı olması bakımından) cins 

için ise de mana itibariyle ma'hud (bilinen) kimseler hakkında kullanılmıĢtır. Çünkü 

bu hitap daha önce Yüce Allah'ın ilminde kâfir olarak öleceği bilinen kimselere 

yöneliktir.
65

  

Elmalılı, bu ayeti Ģöyle tefsir eder: “Ey o Yüce Allah'tan baĢkasına tapan ve 

bundan böyle imana gelmeyecekleri Yüce Allah'a malum bulunan müĢrik kâfirler!”
66

 

Maverdi de aynı minvalde görüĢ belirtir ve burada kastedilen kâfirlerin küfür üzere 

ölen kâfirler olduğunu söyler.
67

 ZemahĢeri ayetteki kâfirlerin Yüce Allah‟ın iman 

etmeyeceklerini bildiği kafirler olduğunu belirtir.
68

 

Genel görüĢ yukarıda belirtildiği gibi olmakla beraber bizce “küfür” ifadesinin 

sıfat olmasından dolayı ayetin muhatapları sadece Mekke müĢriklerinden kâfir 

olanlar değil, olanlarla beraber kıyamete kadar gelecek olan ve küfür üzere ölecekleri 

Yüce Allah indinde belli olan tüm kâfirlerdir.  

لا                             (Taptıklarınıza tapmıyorum/tapmayacağım.) 

Sa‟lebî‟ye göre ayet Ģimdiki zamanı ifade ediyor. Yani “Sizin 

taptığınıza/taptıklarınıza tapmıyorum.”
69

 Elmalılı‟ya göre ayet hem Ģimdiki hem de 

gelecek zamanı içinde barındırır. Ona göre ayet: “Sizin taptıklarınıza ne Ģimdi ne de 

gelecekte tapmam” anlamına gelmektedir. Böylece özellikle Hz. Peygamber‟e (s.a.s) 

kendi putlarına ibadet etme teklifi getiren müĢriklerin hem Ģimdi hem de gelecekte 

kâfir olduklarını ve kafir olarak öleceklerini bildirilmiĢtir.”
70

 Er-Razi ise “لا ” yı delil 
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göstererek ayetin geleceği ifade ettiğini belirtir. Ona göre ayet: “Sizin ibadet 

ettiklerinize ibadet etmeyeceğim” manasına gelir.
71

 

Ayetin hem Ģimdiki hem de gelecek zamanı kapsama ihtimali önemli olsa da 

bizce bundan daha önemli olan müĢriklerin putlarına tüm zamanlarda ibadet etmenin 

ve onları herhangi bir Ģekil ve surette tazim etmenin yasaklanmıĢ olmasıdır.  

بدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  لَْو   أعَ   (Siz de benim ibadet ettiğime ibadet 

etmiyor/etmeyeceksiniz.) 

Bu ayette de yukarıdaki ayette olduğu gibi kimi alimler Ģimdiki zaman anlamı 

kimi de gelecek zaman anlamı vermiĢtir.  

ا عَابدِْ  أنَاَ وَلَْ عَبدَتُّمْ  مَّ  (Ve ben sizin taptığınıza/taptıklarınıza tapıcı değilim.) 

Er-Razi önceki ayetlerde bir tekrar olup olmadığı konusunu iki farklı görüĢ 

getirerek izah eder. Bir görüĢe göre tekrar yoktur. Çünkü ayetlerin ifade ettiği 

zamanlar farklıdır. Dolayısıyla tekrar da söz konusu değildir. Diğer görüĢe göre ise 

tekrar vardır; ama ayetler birbirini teyit etmektedir. Teyit de ancak tekrarda söz 

konusu olabilir.
72

  

Önceki ayetlerin muzari fiille gelmiĢ olması bu ayetin ise mazi fiiliyle gelmiĢ 

olması arasındaki farkı kimileri geçmiĢ zaman manasına gelir Ģeklinde ifade 

etmiĢlerdir.                 ifadesindeki “   ”yı masdar olarak kabul edenlerin görüĢüne göre 

cümle mef‟ulu mutlak olur ki bu durumda          ism-i failinin geçmiĢ anlam ifade 

etmesi ortaya çıkar. Bu durumda mana Ģöyle olur: “Ben geçmiĢte de sizin ibadet 

ettiklerinize ibadet etmemiĢtim.”
73

  

Daha önceki ayetlerde fiil cümlesi kullanılmıĢken burada isim cümlesi 

kullanılmıĢtır. Böylece fiil cümlesinden isim cümlesine geçiĢ vardır. Fiil cümleleri 

belli bir zaman dilimini ifade ederler. Ġsim cümleleri için ise bu söz konusu değildir. 

Teknik anlamda yapılan tartıĢmalar edatların yüklendiği manalar ve böylece baĢına 

geldikleri fiillerin zaman akıĢkanlığı surede verilmek istenen mesajı muhatapta tam 

oturtmakta ve sağlamlaĢtırmaktadır. Kur‟ân Arapça indirilmiĢtir. Ġndirildiği 
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dönemdeki Araplar dillerinin inceliklerini gayet iyi biliyorlardı ki bu konuda çok 

mahir idiler. Eğer surede bir çeliĢki veya dillerine ters gelen bir Ģey söz konusu olsa 

idi buna hemen itiraz ederlerdi. Fakat onların böyle bir itirazları olmamıĢtır. Onlar 

surenin kendilerine verdiği mesajı çok iyi anlamıĢ ve bundan sonra da bir daha bu 

konuda Hz. Muhammed‟e (s.a.s) böyle bir teklifte bulunmamıĢlardır. Ayetlerin 

barındırdıkları zaman ihtimalleri muhataplarında zaman mefhumunu ortadan 

kaldırmıĢ ve mutlak bir mana meydana getirmiĢtir. Yaptıkları Ģey öteden beri 

küfürdür buna devam ettikleri sürece de küfürde kalmaya devam edeceklerdir. Hz. 

Muhammed (s.a.s) ne geçmiĢte ne Ģimdi ne de gelecekte onların taptıklarına 

tapmamıĢ, tapmıyor ve tapmayacaktır. Bu da istedikleri Ģeyin muhal olduğunu ortaya 

koyar.  

بدُُْ مَا عَابدُِونَْ أنَتمُْ  وَلَْ أعَ   (Ve siz benim ibadet ettiğime ibadet ediciler 

değilsiniz.) Tefsiri yukarıda verilmiĢti.  

ً  دٌِهِ  ىِ  ى نُمْ دٌِىنُُمْ و 

Yukarıda zikredilen ayetlerin tam neticesi bu ayette ortaya çıkmaktadır. Bu 

ayet müfessirler arasında farklı Ģekillerde tefsir edilmiĢ ve yapılan tefsirler bireysel 

yaĢamı etkilediği kadar toplumsal yaĢamı da etkilemiĢtir. O yüzden bu ayeti biraz 

daha derinlemesine incelemeye gayret edeceğiz. 

Genellikle “sizin dininiz size benim dinim bana” Ģeklinde çevrilen ayetin bu 

Ģekilde çevrilmesi ve anlaĢılması isabetli midir? Hz. Peygamber (s.a.s) bu ayetten 

sonra kâfirlere karıĢmamıĢ ve onların dinlerine saygı mı göstermiĢtir yoksa küfürle 

mücadelesine kaldığı yerden devam mı etmiĢtir?  

Kurtubî ayeti; “Sizin dininizin karĢılığı sizin, benim dinimin karĢılığı benim 

olsun” Ģeklinde tefsir ettikten sonra bu ayetin cihad ayetiyle mensuh olduğunu 

söyler. “Din” kelimesini “ceza” olarak tefsir edenler de olmuĢtur. Bunlara göre ayet; 

“yaptıklarınızın cezasını/karĢılığını göreceksiniz ben de yaptıklarımın karĢılığını 

göreceğim” Ģeklinde olur.
74

  

Semerkandî‟ye göre Hz. Muhammed (s.a.s) bu ayetle kâfirlere; ben size 

anlatacaklarımı anlattım ve tevhîd diniyle ilgili tüm delilleri getirdim. Bundan sonra 
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yapabileceğim bir Ģey kalmadı. Siz kendi dininizde devam edin ben de kendi dinimde 

devam edeceğim. Ġlerde yaptıklarınızın karĢılığını göreceksiniz, demiĢtir. Ona göre 

bu ayet cihat ayetiyle nesh edilmiĢtir.
75

 Elmalılı ise surenin neshedilmediğini hatta 

kendisinden sonra gelen “Nasr” suresiyle fetihlerin baĢlangıcı ve mücadele babından 

olduğunu söyler.”
76

 

Seyyid Kutub‟a göre bu ayet Ġslam‟la küfrü birbirinden tamamıyla ayırmıĢ, 

müminlerle kâfirlerin hiçbir bağlarının kalmadığını ortaya koymuĢtur. Bu ayrılık 

inançta olduğu gibi yaĢamda, düĢüncede ve metotta meydana gelmiĢtir. Ġnsanlar 

bazen cahiliyye düĢüncelerini Ġslam‟la karıĢtırabilirler. Hatta zamanla cahiliyle 

inanıĢlarını Ġslam inanıĢıymıĢ gibi de görebilirler. Doğru yoldan sapmanın mümkün 

olduğu bir ortamda bu ayet, her Ģeyi birbirinden ayırmakta, hak ile batılı net bir 

Ģekilde ortaya çıkarmaktadır. Böylece davetçi cahiliyle sisteminden farklı bir yol 

üzerinde olduğunu ortaya koymakta ve yolunu netleĢtirmektedir.
77

  

Bu ayetin küfre hoĢgörülü davranma veya küfre rıza gösterme anlamına 

gelmesi mümkün değildir. Çünkü Resûlullah (s.a.s) küfrü ortadan kaldırmak, 

insanları tevhîd dinine davet etmekle görevlendirilmiĢtir. Hal böyleyken O‟nun 

(haĢa) küfre rıza ve hoĢgörü göstermesi imkânsızdır.  

Aslında bu ayet kâfirlere üstü kapalı bir tehdittir. Siz küfrünüz üzerine devam 

edin biz de tevhîd üzerine devam edeceğiz ve mücadelemiz aralıksız sürecektir. 

“Din” kelimesi ceza olarak ele alındığında kâfirlere, “sizin yaptıklarınızın 

cezası/karĢılığı size, benim yaptıklarımın cezası/karĢılığı da banadır” demek olur ki 

bu da bir tehdit Ģeklidir.
78

 

Mevdudî bu ayeti Ģöyle tefsir eder: “Benim dinim ayrı, sizin dininiz ayrıdır. Ne 

ben sizin taptıklarınıza taparım ne de siz benim taptığıma taparsınız. Yollarımız 

ayrıdır ve hiçbir Ģekilde birleĢmez. Bu kâfirlerden beraattir, onlara karĢı hoĢgörülü 

olmak değildir. Aynı Ģekilde kâfirlerin Müslümanlarla hiçbir zaman 

uzlaĢmayacaklarını, onların Müslümanlar kendi dinlerine tabi olmadıkça beraber 

olmayacaklarını ortaya koymaktır. Bu beraat ilanı, bu sureden sonra nazil olan Mekki 
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surelerde peĢ peĢe tekrarlanmıĢtır. “...benim yaptığım bana, sizin yaptığınız size. Siz 

benim yaptığımdan uzaksınız, ben de sizin yaptığınızdan uzağım”, “De ki ey 

insanlar, benim dinimden kuĢkuda iseniz, ben sizin Allah'tan baĢka taptıklarınıza 

tapmam. Sizi öldürecek olan Allah'a taparım. Bana Müminlerden olmam 

emredilmiĢtir.”
 79

 “ġayet sana, karĢı gelirlerse, ben sizin yaptıklarınızdan uzağım 

de.”
80

 “Bizim iĢlediğimiz suçtan siz sorulacak değilsiniz, biz de sizin iĢlediğinizden 

sorulacak değiliz. De ki, Rabbimiz hepimizi bir araya toplayacak sonra aramızda 

hak ile hükmedecektir. En adil hüküm veren, bilen O'dur.”
81

 “De ki ey kavmim, 

durumunuza göre çalıĢın, ben de çalıĢıyorum. Yakında bileceksiniz, kendisini rezil 

edecek azab kime geliyor ve sürekli azab kimin üzerine konuyor?”
82

 Kur'an-ı 

Kerim'in bu peĢ peĢe açıklamaları ve  ْدِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُم  ifadesinin anlamı, “siz kendi 

dininize devam edin, ben de kendi dinime devam edeyim” değildir. Aslında maksat 

bu ayette buyurulduğu gibidir: “De ki, ben dinimi yalnız Yüce Allah'a halis kılarak 

O'na kulluk ediyorum.”
83

 

Ġslam “Dinde zorlama yoktur” ilkesiyle kimseye tevhîd inancını kabul etmeye 

zorlamaz. Fakat bu küfre rıza gösterdiği veya küfre tolerans tanıdığı için değildir. 

Bilakis insanları inançlarını tercih etmeleri konusunda serbest bırakma gayesi 

taĢımasındandır. Küfre rıza küfürdür. Yüce Allah küfre rıza göstermez;
84

 ancak, 

insanların tercihlerinde iradelerine de müdahale etmez.  

“ دِينِْ وَلِيَْ دِينكُُمْ  لكَُمْ  ” ayeti asla küfre rıza ve hoĢgörü anlamında değildir. 

“Bırakın kâfirler nasıl istiyorlarsa öyle yaĢasınlar, onların dini onlara bizim dinimiz 

bize”, Ģeklindeki anlayıĢ bu ayetin vermek istediği mesajdan fersah fersah uzaktır.  

Surenin nüzul sebebiyle ilgili yapılan rivayetlere bakıldığında Ģu açık ve net bir 

Ģekilde görülür ki Mekke müĢrikleri önünü alamadıkları Ġslam‟ı kendi dinleriyle 

uzlaĢtırarak yozlaĢtırmak istemektedirler. Amaçları bu dini kabul etmek değil, 

itibarsızlaĢtırmaktır. Çünkü Resûlullah‟ın (s.a.s) kendi dinlerine -velev ki 

göstermelik bile olsa- iltifat etmesi dinlerine itibar kazandıracak, diğer insanların 
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gözünde meĢrulaĢtıracaktır. Hatta zamanla Resulullah‟ın (s.a.s) davetinin bir 

ehemmiyeti bile kalmayacaktır. Bu hareket Müslümanların Mekke Ģirk sistemiyle 

entegrasyonunun yolunu açacak ve sistemin bir parçası haline getirecektir. Her Ģeyi 

bilen Yüce Allah, müĢriklerin bu sinsi planlarını bildiği için onlara o güne kadar 

kullanılmayan çok sert bir ifadeyle seslenmiĢ “Ey kâfirler” diyerek kurmak 

istedikleri tuzaklarını boĢa çıkarmıĢtır. Surenin son ayeti de Müslümanların küfürle 

hiçbir Ģekilde bir bağlarının olamayacağını, hoĢgörü ve toleransın söz konusu bile 

edilmeyeceğini belirten son noktadır. 
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM SUREDE GEÇEN KAVRAM ve 

ISTILAHLAR 

2.1. Küfür  

Sözlükte küfür, örtmek demektir. Tohumu toprakla örttüğü için çiftçiye “kafir” 

denir.
85

 Arapların dilinde küfrün aslı; örtmek demektir. Bu manada gece için “kafir” 

ifadesi kullanılır, çünkü gece her Ģeyi karanlığıyla örter. Çiftçilere de kafir denir. “O 

yağmur misali ki bitirdiği yeĢillik, küffarı hayrette bırakır.”
86

 Ayette “küffar” olarak 

isimlendirilenler çiftçilerdir; çünkü çiftçiler tohumu toprağa eker ve üzerini toprakla 

örterler.
87

 Ayrıca kavramın luğavi anlamı örtmek olduğu için denize, güneĢin 

batımına ve geceye de “kafir” denmiĢtir.
88

  

Istılahta ise küfür, “Hz. Peygamberi ve onun Yüce Allah‟tan getirdiği 

kesinlikle sabit olan Ģeyleri yalanlamak, tevatür yoluyla bize ulaĢmıĢ bulunan 

hükümlerden birini ya da birkaçını inkâr etmek” demektir.
89

  

“k-f-r” fiili yukarıda belirtilen somut Ģeylere isnat edildiği gibi soyut Ģeylere de 

isnat edilebilmektedir. Bu da kiĢinin kendisine yapılan iyilikleri görmezden gelerek 

inkâr edip böylece nankörlük etmesidir. “Kur‟ân‟ı Kerim‟in nüzulü esnasında, Arap 

muhatapları tarafından “küfür” kelimesine, örtmek-gizlemek, nankörlük etmek, bir 

hakkı inkâr etmek, Allah‟a isyan ve O‟nun ayetlerini inkâr etme gibi anlamların 

yüklenmiĢ olduğu görülmektedir. Buradan da “küfür” terimine yüklenen Ġslami 

anlamın, cahiliye Arapları tarafından hiç duyulmayan, bilinmeyen ve bir çağrıĢım 

yapmayan yeni bir anlam olmadığı anlaĢılmaktadır. Nitekim Kur‟ân‟ı Kerim‟in 

kullanımı da bu yüzden Araplar tarafından garipsenmemiĢtir.”
90

 

Ġlim adamları küfrün dört kısım olduğunu belirtirler: 1- Küfr-i inkârı: Cenâb-ı 

Hakk'ın varlığını ve birliğini inkâr etmektir. 2- Küfr-i cuhûdî: Hakkı kalp ile bilip dil 

ile ikrar etmemek ve zahirî inkârda ısrar etmektir. 3- Küfr-i iradî: Hakkı kalben 

tasdik ettiği halde dil ile söylemekten inaden inkâr etmek yani bu, zahiri inkâr 

etmektir. Diğer bir tarifle, “Hakikati bilip ikrar etmek, ama onu kabulden ka-
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çınmaktır.” 4- Küfr-i nifakî: Hak ve hakikati dil ile ikrar edip kalben ona 

inanmamaktır. Münafıkların küfrü bu kabildendir.
91

  

Kur‟ân-ı Kerim‟de küfür kelimesi, takriben kırk ayette mastar, üç yüz küsur 

ayette fiil, yüz seksen dört ayette de isim olmak üzere 536 ayette geçmektedir.
92

 

Kur‟ân‟ı Kerim‟de genel olarak küfür üç
93

manada kullanılmıĢtır:  

A) Cuhûd; bilerek inkâr etmek yani kiĢinin Yüce Allah‟ın varlığını ve 

ayetlerini,
94

 birliğini inkâr etmek
95

, O‟na Ģirk koĢmak,
96

 çocuk isnat etmek
97

 ve teslis 

inancında olduğu gibi O‟na herhangi birini denk kabul etmek.
98

  

B) verilen nimetlere nankörlük etmek. 

C) Teberri etmek. 

Bilerek inkâr etme durumunun Kur‟ân‟ı Kerim‟de “cuhûd” kelimesiyle ifade 

edildiği görülmektedir.
99

 Bu itibarla “c-h-d” kökünden türeyen bu fiilin, küfür 

kavramını anlatan önemli terimlerden biri olduğu anlaĢılmaktadır. “Cuhûd” kelimesi; 

reddetmek, bile bile inkâr etmek anlamlarına gelmektedir.
100

 “…Ayetlerimizi; ancak 

kafirler bile bile inkâr ederler”
101

 ayetinde geçen “cuhûd” kelimesinden ötürü “bile 

bile inkâr” Ģeklinde anlam verilmiĢtir.  

Allah‟ın varlığını bile bile inkâr etmek, her Ģeyin kendiliğinden var olduğunu 

kabul edip buna inanmak, ilahi bir gücü yok saymak, her Ģeyi maddeden ibaret 

saymak mutlak küfürdür. Ġnsanlardan kimisi Yüce Allah‟ın varlığını bilmesine 

rağmen sırf inat olun diye inkâr eder. Aklı ona her Ģeyin bir yaratıcısının olduğunu 
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hatta kalbi bu konuda mutmain olmasına rağmen sırf inaden -Ebu Cehil‟de
102

 olduğu 

gibi- inanmadığını söyler. 

Allah‟ın varlığını inkâr eden düĢüncelerin baĢında ateizm/tanrıtanımazlık gelir. 

Türkçeye “ateizm” olarak geçen kelimenin aslı “teizm”dir. Teizm, Yunancada Yüce 

Allah‟a inanmak demektir. Bu kelimenin baĢına olumsuzluk eki olan “a” harfi 

getirilerek “ateizm” Ģeklinde Yüce Allah‟ın varlığını inkâr eden felsefi görüĢ haline 

gelmiĢtir.
103

 Materyalist düĢüncenin de temelini oluĢturan ateizm/tanrıtanımazlık, 

Allah, ruh, ölüm ötesi vb. her türlü inancı reddeden görüĢler sistemi ki dini tümden 

olumsuz kabul eder.
104

 

Maddeci ateist düĢüncenin ilk savunucularının Demokritos ve Epikurus olduğu 

söylenmektedir. Ateizm en parlak dönemini ise Karl Marx ve Engels ile yaĢamıĢtır. 

Özellikle maddeci düĢüncenin ilklerinden sayılan Demokritos, evreni ruhsal her türlü 

varlıktan ayrı sadece maddeci bir bakıĢ açısıyla ele alarak her Ģeyi maddeden ibaret 

saymıĢtır. Ateistler Yüce Allah‟ın varlığını tartıĢmazlar, onlara göre var olmayan bir 

Ģeyin tartıĢması da olmaz.
105

  

Genel olarak ateizm iki sınıfa ayrılır: Negatif ateizm ve pozitif ateizm. Negatif 

ateizm tanrının varlığını olası görür; ama varlığını ispatlayacak herhangi bir delil 

yoktur der. Pozitif ateizm ise tanrının varlığını olası görmez. Onlara göre öyle bir 

ihtimal yoktur.
106

 

Farklı Ģekillerde tezahür eden ateizm düĢüncesinin en popüler olanı 

materyalizmdir. Materyalizm, her Ģeyin maddeden oluĢtuğunu, maddenin dıĢında 

herhangi bir varlığın olmadığını dolayısıyla baĢta Yüce Allah olmak üzere beĢ duyu 

organıyla algılanamayan varlıkların ve ölümden sonra baĢka bir hayatın var 

olmadığını savunur. Tanrı ve diğer metafizik varlıkların insanların kendi hayal 

güçlerinden kaynaklandığını, dıĢ alemin varlığından metafizik varlıkların olduğu 

kanısına vardıklarını iddia ederler. Onlara göre maddeye bakan insan bunu yapan 
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birinin olabileceğini düĢünmüĢ ve bu düĢünce onda tanrı inancını meydana 

getirmiĢtir. Bu sebepten dolayı “tanrı insanı değil, insan tanrıyı yarattı” derler. 

Onlara göre canlılar hayata gelirler ve ölürler. Öldükten sonra da yok olup 

giderler. Ölümden sonra baĢka bir hayat yoktur. BaĢka bir hayat olmadığı için de 

iddia edildiği gibi cennet cehennem diye bir Ģey de yoktur. Canlılar doğarlar yaĢarlar 

ve ölürler. Bu döngü devam eder gider. Bu düĢünceye Kur‟an-ı Kerim'de Ģöyle atıfta 

bulunulur: “(Ġnanmayanlar Ģöyle) dediler: 'Dünya hayatımızdan baĢka bir hayat yok. 

Ölür ve yaĢarız. Sadece zaman bizi yok eder.' Onların bu konuda bir bilgileri yoktur. 

Sadece (öyle olduğunu) zan (iddia) ederler.”
107

 

Bütün sapmalara karĢı olduğu gibi ateist düĢünceye karĢı da Yüce Allah 

değiĢik zaman ve mekanlarda peygamberler göndermiĢtir. Nitekim vahyin gönderiliĢ 

amaçlarının baĢında Yüce Allah‟ı tanıtmak gelmektedir. Zaten tüm ilahi kitaplar ve 

peygamberler ahiret ve nübüvvet inancının yanında insanlara Yüce Allah‟ı tanıtarak 

O‟nunla ilgili anlayacakları tarzda bilgiler verip inkâr düĢüncelerine karĢı insanlara 

akıllarını kullanmalarını, kâinatın ve içindekilerin üzerine tefekkür etmelerini tavsiye 

ederler. Zira akıl hiçbir Ģeyin kendiliğinden var olamayacağını söyler. Hatta bunun 

ihtimal dahilinde dahi olamayacağını savunur. Zaten bundan dolayıdır ki ateistler 

Yüce Allah‟ın varlığı üzerine düĢünmezler, sadece “yoktur” derler. Yokluğuyla ilgili 

delil getirmekten sakınırlar, böyle bir Ģey bizim iĢimiz değildir diyerek sıvıĢırlar. 

Üzerinde tefekkür ederlerse ne kadar derin bir yanılgı içinde olduklarını 

göreceklerdir. Çünkü Yüce Allah‟ın yokluğunu ispat mümkün değildir. Bu konuda 

ne kadar delil aranırsa aransın bulmak imkansızdır. Akıl mevcudatın kendiliğinden 

var olmayacağını söyler. Onlar da bunun imkansızlığını bildikleri için mugalata 

yaparak “olmayan bir Ģeyin ispatına ne hacet” diyerek baĢta kendilerini sonra da 

baĢka insanları kandırmaktadırlar.  

Allah indirdiği kitaplar ve peygamberlerle insanlara sadece kendisini 

tanıtmakla kalmamıĢ aynı zamanda onlara kâinat ile ilgili bilgiler de vermiĢtir. Hatta 

insanın yaratılıĢını ilk aĢamadan ele alıp sonraki tüm aĢamaları -ölümüne kadar
108

- 

anlatarak bir yaratıcının olduğunu ve bunun da kendisi olduğunu açık ve net bir 

Ģekilde ifade etmiĢtir.  
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Kâinatın nasıl ve ne zaman oluĢtuğu ne zamana kadar devam edeceği ve 

sonunun ne olacağı gibi sorularla birlikte hayatın nasıl baĢladığı, bu çeĢitliliğin nasıl 

oluĢtuğu hepsinden önemlisi insanın nereden geldiği, niçin geldiği ve nereye 

gideceği gibi sorular insanların öteden beri cevabını aradıkları sorulardır. Zira her 

insan fıtratında bir anlam arayıĢıyla yüzleĢmektedir. 

Bir yaratıcı olmadan insanların yüzyıllardır aradığı soruların cevabını bulmak 

mümkün değildir. Kâinatın nasıl oluĢtuğu ve ne zaman oluĢtuğuyla ilgili günümüzde 

ulaĢılan bilgiler sadece varsayımdır. Hayatın ne zaman ve nasıl baĢladığıyla ilgili 

olarak ise henüz elle tutulur kesin bir bilgi yoktur. Ġnsanlık tarihiyle ilgili olarak 

birçok varsayım olmasına rağmen bunların hiçbiri kanıtlanmıĢ değildir. 

Ġnsanın nereden geldiğiyle ilgili vahyin dıĢında kanıtlanmıĢ hiçbir bilgi yoktur. 

Tek bilinen Ģey çiftlerin birleĢmesiyle anne rahminde meydana gelen bir varlık 

oluĢudur. Ötesi bilinmemektedir. Ortaya atılan evrim teorisi de bu bilinmezliğin 

verdiği bir çaresizlikten baĢka bir Ģey değildir. Yaratıcıyı yok sayarsanız evrim 

teorisi gibi bir ucubeyle boğuĢmak zorunda kalırsınız ki bugüne kadar bunu 

ispatlayacak herhangi bir delil de getirilebilmiĢ değildir.  

Ġnsanın dünyaya niçin geldiğiyle ilgili olarak da vahyin dıĢında hiçbir bilgi 

yoktur. Vahyin haber verdiğinin dıĢında çok farklı teoriler ortaya atılsa da iĢin aslı 

asla bilinmemektedir. Ġnsana canlılık veren, vahyin “ruh” olarak isimlendirdiği Ģeyin 

nasıl bir Ģey olduğu hakkında insanın pek fazla bilgisi yoktur. Yahudilerin “ruh” ile 

ilgili sordukları soruya gelen cevap bu konuda pek fazla bilginin olmadığı 

yönündedir.
109

 Ayette geçen “ruh” ifadesi insana hayat veren ruhtur.
110

 Onunla ilgili 

insanlara çok az bilgi verildiği
111

 ayetin devamında gelmektedir. Ruhla ilgili bugüne 

kadar onlarca çalıĢma yapıldığı halde somut bir bilgiye ulaĢılamamıĢtır. Elimizde 

bulunan tek bilgi vahyin haber verdiği ve adına “ruh” denilen bir Ģeyin (enerjinin) 

varlığıdır.  
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Allah‟ın varlığını inkâr eden ve her Ģeyin kendiliğinden var olduğunu, kâinatın 

bir yaratıcısının olmadığını varlıkların oluĢumunun tesadüflere bağlı olduğunu iddia 

eden ateizm ve türevleri tüm düĢünce ve inanıĢların bu konuda ortaya koydukları 

ikna edici hiçbir delilleri yoktur. Sadece mugalata yapıp laf ebeliği yapmaktadırlar. 

Akıl hiçbir Ģeyin kendiliğinden var olamayacağını söyler. Eseri görünce 

müessiri hareket görünce muharriki arar. Duman görünce ateĢi, ses duyunca 

sahibinin varlığını düĢünür. Bu da insanın düĢünerek Yüce Yaratı‟cıya ulaĢması ve 

varlığını kabul etmesi hakikatidir. Bununla ilgili Kur'ân-ı Kerim‟de Hz. Ġbrahim‟in 

(as) kıssası geçer:  

Putperest bir toplumda yaĢayan genç Ġbrahim yaĢadığı toplumun dikkatini 

üzerinde bulundukları dini inançların hatalı olduğuna çekmek için anlayacakları 

Ģekilde kıyaslamalarda bulunur. Onları hak yola ulaĢtırmak için taptıkları Ģeylerin, 

ilk önce hudus olduklarını ispatlar sonra da bunların hudus olmaları sebebiyle ilah 

olamayacaklarına dikkatlerini çeker.
112

 Yıldızlara tapanlara taptıkları yıldızların gün 

doğunca kaybolmalarını delil getirerek ilah olamayacaklarını böylece ilah vasfını 

taĢıyan varlığın aciz olamayacağını eğer aciz ise de ilah olamayacağını “Batanları 

sevmem”
113

 temsiliyle ispatlar. Aya tapanlara da aynı minvalde misal getirir ve 

bunun da hudus olduğunu ortaya koyarak ilah olamayacağını dile getirir.
114

 Akabinde 

kendi tanrılarının daha güçlü olduğunu iddia eden güneĢ perestlere de aynı üslupla 

yaklaĢır ve güneĢin de gece karanlığına yenildiği için ilah olamayacağını ortaya 

koyar.
115

 Kur‟an-ı Kerim'in detaylarına girmeden genel hatlarıyla verdiği bilgilerden 

anlıyoruz ki Hz. Ġbrahim, (as) döneminde yaĢanan inançların tümünün batıl oluĢlarını 

ispatlamıĢ ve Ģu muhteĢem hakikati ortaya koymuĢtur.  

 “Ben, gökleri ve yeri yoktan yaratan yaratıcıya Hanîf olarak yöneldim ve 

müĢriklerden değilim.”
116

 

 Ayette geçen “hanif” kelimesi dikkat çekicidir. Çünkü “hanif” kelimesi anlam 

olarak; dalalatten istikamete yönelmek anlamına gelmektedir. Dini anlamda ise Hz. 

Ġbrahim‟in (as) tebliğ ettiği hak din üzerinde bulunan ve Allah‟ın birliğine inanan 

                                                 
112

 ZemahĢeri, El–KeĢĢaf an Hekâiki Ğevamizi Et–Tenzil, 2/40. 
113

 el En‟am 6/76. 
114

 el En‟am 6/77. 
115

 el En‟am 6/78. 
116

 el En‟am 6/79. 
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müminlere denir.
117

 Dolayısıyla bu kelime genel olarak tevhîdi ifade eder. “Kur‟ân-ı 

Kerim‟de “hanîf” kelimesi 12 ayette gelmiĢ olup ikisi çoğul olarak kullanılmıĢtır. 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Hz. Ġbrahim‟in (as) dinini hanif
118

 kendisinin de Müslüman bir 

hanif
119

 olduğu bildirilirken dinine uyanlara da hanif denmiĢtir.
120

 Hz. Muhammed‟in 

(s.a.s) getirdiği din ile Hz. Ġbrahim‟in (as) dininin aynı hak tevhit dini olduğu 

vurgusu yapılmıĢtır.
121

 Yine Allah‟a ortak koĢmayanların Allah‟ı halis olarak 

birleyenlerin hunefa olmaları,
122

 hanif olarak hak dine yönelmeleri
123

 ve ibadet 

etmeleri
124

 emredilmiĢtir.”
125

 

Yüce Allah, Kur‟ân-ı Kerim‟de kâinatı ve içindekileri örneksiz,
126

 yeri ve 

gökleri altı günde
127

 yarattığını, yaratılıĢın baĢlangıcında her Ģeyin tek parça 

olduğunu, sonradan bunların birbirinden ayrıldıklarını
128

 ifade ederek bunlar gibi 

birçok detay verir. Bunları anlatırken aslında insanların hiçbir Ģeyin kendiliğinden 

var olmadığına bütün bunların biri tarafından tasarlanıp hayata geçirildiğine dikkatini 

çeker.  

Yüce Allah kâinatın yaratılıĢının anlatımıyla yetinmez insanın yaratılıĢından da 

söz eder. Ġlk insanın yaratılıĢ aĢamalarını detaylarıyla anlatır.
129

 Aynı Ģekilde insanı 

yarattığını ardından kendisine ruhundan üflediğini
130

, insanın anne rahminde 

geçirdiği aĢamaları,
131

 detaylandırır. Bütün bunları her Ģeyin bir yaratıcısının 

olduğunu, hiçbir Ģeyin kendiliğinden ve tesadüfen olmadığını ortaya koymak için 

anlatır. Kâinatın ve insanın yaratılıĢıyla ilgili olarak girilen detaylar; ancak onları 

yapan bilir dedirtecek teferruattadır. Her Ģeyin mükemmel bir hesaplama ve ölçüyle 

                                                 
117

 El–Ġsfehani, Müfredat, “h-n-f”, 133. 
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 el Bakara 2/135, el Al-i Ġmran 3/95. 
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 el Bakara 2/135, el Nahl 16/120. 
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 el Nisa 4/125, el En‟am 6/101. 
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 el En‟am 6/161. 
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 el Hac 22/31. 
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 el Yunus 10/105. 
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 el Beyyine 98/4. 
125

 Fikret Kahraman vd., “Dini Kavramlar Sözlüğü”,"Hanîf", 230. 
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 el En‟am 6/101. 
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 el A‟raf 7/54, el Yunus 10/3. 
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 el Enbiya 21/30. 
129

 el Hac 22/5, el Mu‟minûn 23/12-14. 
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 el Hac 22/5, el Mu‟minûn 23/12-14. 
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yapıldığını,
132

 ciddi bir planlamanın ve projelendirmenin olduğunu, bu projenin bir 

takvim çerçevesinde
133

 ve takvim üzere
134

 hayata geçirildiğini beyan eder.  

Bir yerde ölçü, düzen, planlama varsa bunun arkasında bir ilim vardır. Ölçü, 

düzen ve planlamanın mükemmelliği arkasındaki ilmin de mükemmelliğini ortaya 

koyar. Kur‟ân‟da buna özellikle vurgu yapılır: “Rahman'ın yaratıĢında hiçbir 

uyumsuzluk göremezsin. Bir kere daha bak! Hiçbir çatlak (düzensizlik) görüyor 

musun?”
135

 

Kader olarak isimlendirilen kavram aslında her Ģeyi belli bir ölçü dahilinde 

yapmaktır. Yüce Allah, kâinatı yaratmadan önce projelendirmiĢ, en ince detaylarına 

kadar hesaplamıĢ, hassas dengeleri takdir etmiĢ ve akabinde icra etmiĢtir. Kâinat 

yaratıldığından beri baĢta verilen ölçü, denge ve düzen hiç aksamadan bugüne kadar 

devam etmektedir.  

Kur‟ân-ı Kerim‟de çeĢitli yerlerde bu denge ve ölçülere değinilmiĢtir. GüneĢ ve 

ayın belli bir hesapla ve belli bir yörüngede hareket ettikleri,
136

 gece ve gündüzün 

belli bir düzen içinde oluĢtuğu,
137

 yağmurun belli bir miktar ve düzen içinde 

yağdığı,
138

 denizde yüzen gemilerden söz edilerek suyun kaldırma gücünün olduğu
139

 

ve daha birçok konuya değinilerek bir yaratıcının varlığı ispatlanmıĢtır.  

Ġnsanları küfre götüren bir baĢka düĢünce Ģekli de “deizm”dir. Deizm: 

“Kâinatın gerisinde onu harekete geçiren bir güç olduğuna inanan bir inanç türüdür. 

Onlara göre Tanrı insanların iliĢkilerine karıĢmaz. O ilk hareketi veren olmakla 

beraber elçi ve kutsal kitap göndermez.”140 “Ġlk Muharrik” düĢüncesiyle ortaya çıkan 

bu akımın ilk savunucularından olan Aristoteles‟e göre; hareket eden her varlık bir 

muharrike muhtaçtır. Bu muharrik aynı zamanda harekete geçirdiği Ģeyin dıĢında 
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 el Kamer 54/49, el Furkan 25/2. 
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olmalıdır. Hiçbir Ģey kendi kendine harekete geçmez, onu harekete geçiren baĢka bir 

güç vardır.”141  

Allah‟ı inkâr etmek nasıl küfürse varlığını kabul edip ayetlerini inkâr etmek de 

küfürdür. Bütün her Ģeyi yaratan bir yaratıcı var, fakat bu yaratıcı yarattıklarına 

müdahale etmez, onlara karıĢmaz diyen deistler, müteal yaratıcıyı kabul eder; ama 

yaratıcının yaratıklarıyla iletiĢimini kabul etmezler. Bu düĢünceye göre yaratıcı 

kâinatı yaratmıĢ ve kendi baĢına bırakmıĢtır. Onlara göre, yaratıcı ne vahiy gönderir 

ne de peygamber.
142

  

Yüce Allah Kur'ân-ı Kerim‟de bu düĢünceyi reddeder. Her Ģeye müdahil 

olduğunu belirtir. “Göklerde ve yerde olanlar O‟ndan isterler. O her gün bir 

iĢtedir.”
143

 Ģeklinde ifadesini bulan ayette Yüce Allah, yaratıklarıyla her an 

iletiĢimde olduğunu, onların ihtiyaçlarını karĢıladığını ve her türlü isteklerine cevap 

verdiğini ifade etmektedir. Yine aynı Ģekilde insanlara peygamberler göndermiĢ,
144

 

onların aracılığıyla hayata yön veren kitaplar indirmiĢ,
145

 kavimleri helak ederek 

tarihe müdahale ettiğini açık ve net bir Ģekilde açıklamıĢtır.
146

 Peygamber kıssaları 

aslında Yüce Allah‟ın insanlarla ne kadar alakalı olduğunu gözler önüne seren birer 

tarihi vesikadır.   

Aynı Ģekilde insanlara peygamberler aracılığıyla zanaat öğrettiğini,
147

 bir 

ülkeyi kıtlık döneminde Hz. Yusuf (as) aracığıyla ekonomik buhrandan kurtardığını, 

baĢka bir peygambere hükümdarlık vererek dünyada o zamana kadar olmayan bir 

teknoloji verdiğini,
148

 bir tek yaprağın bile O‟nun ilmi olmadan yere düĢmediğini,
149

 

O dilemedikten sonra kimsenin bir Ģey dileyemeyeceğini
150

 belirterek her Ģeye 

müdahil olduğunu açık ve net bir Ģekilde belirtmektedir.  
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 Okan Bağcı, Aristoteles‟in ilk Muharriki ile Leibnez‟in Yeter Neden‟inin Mukayesesi, Kafkas 

Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 4/8, (2017), 11-21.  
142

 Doğan Göçmen, Deizme ve Deistlere Dair Bazı Temel Gözlemler-1, 2 
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Ġnsanların yaratılıp baĢıboĢ bırakılmayacağını, gökleri yeri ve onların 

aralarındakileri oyun olsun diye yaratmadığını belirterek bu konuya son noktayı 

koymaktadır.
 151

 

Yüce Allah‟ın varlığını inkâr etmek nasıl küfürse O‟nun hiçbir Ģeye müdahil 

olmadığına inanmak da küfürdür. Zira O, peygamberler ve onların aracılığıyla 

insanlar dünya hayatlarında uysunlar diye kitaplar göndermiĢtir. Bu kitaplarda Yüce 

Allah‟ın emir ve yasakları, maddi ve manevi uyulması gereken kuralları vardır. Bu 

kuralların öğrenileceği tek yol vahiydir. Ġnsan aklı; ancak duyu organlarıyla 

algıladığı Ģeyler üzerine düĢünebilir ve yargıya varabilir. Bunların haricinde kalan 

Ģeylerle ilgili hiçbir Ģey bilemez. Akıl gayb denilen konulara vakıf olamaz. Ġnsanların 

kafalarını kurcalayan birçok soru vardır ki vahiy olmadan bunların cevabının 

bilinmesi imkansızdır. 

ġirk de küfrün bir diğer Ģeklidir ki bu, diğer küfür Ģekillerinden daha yaygındır. 

ġirk sözlükte; “bir Ģeyi misline izafe etmektir. Bir iĢte veya bir malda ortak olmak 

gibi…
152

; diğer bir ifadeyle Ģirk, iki veya daha fazla kiĢinin bir malda veya bir Ģeyde 

ortak olmalarıdır;
153

 bu ortaklık ayni, nakdi vs. malda olduğu gibi yetkide de olabilir. 

Mesela, bir Ģirketin ortaklarının aynı zamanda yetkide de ortak olmaları
154

 ya da aynı 

suçu iĢleyenlerin cezada ortak olmaları gibi…
155

 Kısacası “Ģirk” herhangi bir Ģeyde 

iki veya daha fazla kiĢinin ortak olmasıdır. ġirk kelimesi bazı ayetlerde sözlük 

anlamını korumuĢtur.
156

 

Dini anlamda ise Ģirk; uluhiyete ait bir özelliği bir baĢkasına tanımaktır. Yani 

bir Ģeyi veya Ģeyleri Allah‟a eĢit tutmak, yaratmada etkileri olmadığı halde onları 

Ģefaatçi saymak, ibadet edilmeye değer olmadıkları halde emir ve yasaklarını yerine 

getirmek suretiyle onlara ibadet edip onları yaratıklar üzerinde mutlak hüküm sahibi 

kabul etmek hatta onları Allah‟ı sever gibi sevmektir.
157
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Kur'ân-ı Kerim‟de Ģirk üç manada kullanılmıĢtır:
 158

  

1. Ġbadette Yüce Allah‟a ortak koĢmak:  لًا وْ ع م  بِّهِ ڧ يٍْ عْم  ه م ان  ٌ سْجُى ىِق اء ز  ڧ م 

ا اىِحا داا ص  بهِِّ أ ح  ةِ ز  ل  ٌشُْسِكْ بعِِب اد  و  ”
 159

 (“…Kim Rabbine kavuĢmayı umuyorsa, 

artık salih bir amelde bulunsun ve Rabbine ibadette hiç kimseyi ortak 

tutmasın.”) ayet ibadetin Allah‟a has kılınması gerektiğini 

vurgulamaktadır. Çünkü ibadet Yüce Allah‟tan baĢkası için yapılırsa 

Allah‟a Ģirk koĢulmuĢ olur.  

2. Ġtaat manasında kullanılmıĢtır ki Ģeytan kıyamet günü kendisine tabi 

olanlara Ģöyle der:
160

مْتمُُىنِ  مِهْ  ق بْوُ “  ا ا شْس   Elbette ki ben sizin“) اوًّ م ڧ سْتُ  بمِ َٓ

daha önce (dünyada iken) bana itaat ettiğiniz iddiasını kabul etmiyorum.” 

beni Ģirk koĢmanızı)” ifadesi, “bana itaat etmenizi” anlamındadır. Burada 

“Ģirk” ifadesi itaat anlamında kullanılmıĢtır.
161

 Dolayısıyla Allah‟a itaat 

eder gibi bir baĢkasına itaat etmek, Ģirktir. 

3. Riya anlamında kullanılmıĢtır:    ل ا و  اىِحا لًا  ص  وْ  ع م  بِّهِ  ڧ يٍْ عْم  ه م ان   ٌ سْجُى ىِق اء ز  ڧ م 

ا دا بهِِّ  أ ح  ةِ  ز  ”ٌشُْسِكْ  بعِِب اد 
162

 (“Allah‟ın huzuruna çıkacağını umut eden kimseler 

salih amel iĢlesinler ve ibadetlerinde O‟na hiçbir Ģeyi ortak kılmasınlar.”) 

Buradaki Ģirk ifadesi de “riya” anlamında kullanılmıĢtır. 

Alimler dinde Ģirki genel itibariyle iki baĢlık altında ele almıĢlardır:
163

  

1. Büyük Ģirk: Yüce Allah‟a uluhiyet ve rububiyetinde ortak koĢmaktır. 

Uluhiyette Ģirk; Yüce Allah‟la beraber baĢka ilahların da olduğunu iddia 

edip kabul etmektir. Rububiyette Ģirk ise, Yüce Allah‟ın kâinatı sevk ve 

idare ediĢinde ortağının olduğunu iddia edip kabul etmektir. Bu kısım Ģirk 

mutlak küfürdür. Nitekim Yüce Allah Kur‟an‟ı Kerim‟de Ģöyle 
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buyurmaktadır: “Allah kendisine Ģirk koĢulmasını affetmez.”
164

 “Kim Yüce 

Allah‟a Ģirk koĢarsa kesinlikle dönüĢü olmayan bir sapkınlığa 

düĢmüĢtür.”
165

 “Kim Yüce Allah‟a Ģirk koĢarsa, kesinlikle Yüce Allah ona 

cenneti haram kılmıĢtır.”
166

  

2. Küçük Ģirk: Kısaca buna riya da denir. Yapılan herhangi bir amelde Yüce 

Allah‟ın dıĢında baĢkasının veya baĢkalarının da rızasını gözetmek… Bu 

çeĢit Ģirk küfür olmamakla beraber yapılan ameli boĢa çıkarır. Unutmamak 

lazımdır ki riya, münafıkların özelliklerinden bir tanesidir.
167

 

Tövbe edilmeden Yüce Allah‟ın affetmediği tek günah Ģirktir. Bunun dıĢındaki 

günahları iĢleyenlerden istediğini affeder istediğini azap eder.
 168

 ġirk, Yüce Allah‟ın 

hukukunu hiçe saymakla beraber O‟nu âciz, eksik ve zayıf görmek, O‟ndan 

baĢkasına tapmak apaçık bir iftiradır.  

Allah insanları kendisine ibadet etsinler diye yaratmıĢtır.
169

 Oysa Ģirk, insanı 

yaratılıĢ amacının dıĢına çıkarır. Âsli görevi kendisini yaratana ibadet etmek olan 

insanı baĢka Ģeylere ibadet ettirerek yoldan çıkarır. Ġnsan görevini yerine getirdiği 

sürece değerlidir. Çünkü eĢyanın tabiatı bunu gerektirir. Dolayısıyla iĢe yaramayan 

eĢyanın hiçbir ehemmiyeti olmadığı gibi görevini yerine getirmeyen insanın da 

herhangi bir ehemmiyeti ve kıymeti yoktur.  

Allah kâinatı ve içindekileri yoktan yaratmıĢtır.
170

 Yaratma iĢinde kimseye 

ihtiyaç hissetmediği gibi onu sevk ve idare etme iĢinde de kimseye muhtaç değildir.
 

171
 MüĢriklere göre putlar Yüce Allah‟ın mülkünde ve tasarruflarında ortağıdırlar. 

                                                 
164

 el Nisa 4/48. 
165

 el Nisa 4/116. 
166

 el Maide 5/72. 
167

 “ġüphesiz münafıklar Yüce Allah‟ı aldattıklarını (sanırlar) oysa O onları (bulundukları durumda 

bırakarak) aldatır. Namaza kalktıklarında tembelce kalkarlar. Ġnsanlara gösteriĢ yaparlar. Yüce Allah‟ı 

çok az hatırlarlar.” el Nisa 4/142. 
168

 “Allah kendisine Ģirk koĢulmasını affetmez.” el Nisa 4/48. 
169

 el Zariyat 51/56. 
170

 el HaĢir 59/24. 
171 وُ وَنِيٌّ مِّ  وُ شَرِيكٌ فيِ انْمُهْكِ وَنَمْ يكَُن نَّ ذِي نَمْ يتََّخِذْ وَنَداً وَنَم يكَُن نَّ ِ انَّ نَ انذُّلَّ وَكَبّرِْهُ تكَْبيِرًاوَقُمِ انْحَمْدُ لِِلّ  

 “(Ya Muhammed!) De ki; çocuk edinmemiĢ, mülkünde ortağı olmayan ve acizlikten dolayı yardımcı 

edinmemiĢ olan zata hamdolsun. O‟nu yücelttikçe yücelt.” el Ġsra 17/111. 



47 

 

Bunun içindir ki onlara dua eder, adaklar adar ve önlerinde secdeye varırlar. Halbuki 

O‟nun mülkte ortağı olmadığı gibi tasarrufunda da ortağı yoktur.
172

  

Kur'ân-ı Kerim‟de Ģirk kavramı farklı kelimelerle ifade edilerek reddedilmiĢtir. 

ġöyle ki;  ث   misl
173

, küfvفو  ك
174

, veli ي  ول
175

, Ģefi‟ شڧٍع 
176

 gibi… ġirk hem kalbi 

hem de ameli bir mahiyet taĢır. ġirkin kalbi boyutu, Allah‟ın esmasında ve fiillerinde 

ortağı ve dengi olduğunu kabul edip sahte tanrılar icat etmek, tasarrufunda bu sahte 

tanrıların rolü olduğuna inanmaktır. Ameli boyutu ise kiĢinin Allah‟a Ģirk koĢtuğu 

Ģeylere ibadet etmesi ve onlara dua etmesidir.
177

 

Kur'ân-ı Kerim‟in birçok yerinde Yüce Allah‟ın birliğine
178

, eĢi ve benzeri 

olmamakla beraber,
179

 mülkünde ve tasarrufunda ortağının olmadığına,
180

 insanların 

Yüce Allah‟a ortak koĢtukları güneĢ, ay, yıldızlar gibi cisimlerin O‟nun birer ayetleri 

olduklarına,
181

 bunların O‟na boyun eğdiklerine,
182

 melek, cin, insan gibi kutsallık 

atfedilerek ibadet edilenlerin O‟nun kulları olduklarına
183

 vurgu yapılmaktadır. 

Gerekçe her ne olursa olsun Ģirk, Yüce Allah‟ın Ģiddetle reddettiği ve asla 

affetmediği bir günahtır. Ġnsanlar farklı Ģekillerde bu günaha düĢebilmektedirler. 

MüĢrikler putları kendileri ile Yüce Allah arasında birer Ģefaatçi
184

 kabul 

ediyorlarken Hıristiyanlar Hz. Ġsa Mesih‟i,
185

 Yahudiler de Hz. Üzeyr‟i
186

 Yüce 

Allah‟a oğul olarak nispet etmek suretiyle Ģirke düĢmüĢlerdir.  

ġirkin Kur'ân-ı Kerim tarafından çok Ģiddetli bir Ģekilde hedef alınmasının 

belki de en önemli hikmetlerinden biri, insanların çoğunluğunun bu günaha meyilli 

                                                 
172 وُ وَنِيٌّ مِّ  وُ شَرِيكٌ فيِ انْمُهْكِ وَنَمْ يكَُن نَّ ذِي نَمْ يتََّخِذْ وَنَداً وَنَم يكَُن نَّ ِ انَّ نَ انذُّلَّ وَكَبّرِْهُ تكَْبيِرًاوَقُمِ انْحَمْدُ لِِلّ  
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174

 “O‟nun dengi yoktur” el Ġhlas 112/4. 
175

 “O‟nun yardımcısı yoktur.”el Ġsra 17/111. 
176

 “O‟nun dıĢında onlar için Ģefaatçi yoktur” el En‟am 6/51. 
177

 Ekin, Kur‟an‟a göre Küfür Kavramı, 38. 
178

 el Ġhlas 112/1. 
179

 el Ġhlas 112/2. 
180

 el Bakara 2/247-253, el Al-i Ġmran 3/26.  
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 el Fussilet 41/37. 
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 el Fussilet 41/11. 
183

 el A‟raf 7/194. 
184

 el Yunus 10/18. 
185

 el Tevbe 9/30. 
186
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olmalarından kaynaklanmaktadır. Tarihin her döneminde Yüce Allah‟ın varlığını 

inkâr edenler azıklıkta kalmıĢlardır. Fakat Yüce Allah‟ın varlığını kabul etmekle 

birlikte O‟na ortak koĢanlar ciddi bir orana sahiptirler. Farklı isimler altında da olsa 

Ģirk belası insanları her zaman tehdit etmiĢtir. 

ġirkin temellendirilmesi inkârın temellendirilmesinden daha kolay ve ikna 

edici özelliklere sahiptir. Örneğin Ģefaat meselesi… Puta tapanların en ciddi 

gerekçeleri taptıkları putların kendileri ile Yüce Allah arasında Ģefaatçi olacaklarını 

iddia etmeleridir. Onlara göre müteâl olan Yüce Allah‟a kendilerinin ulaĢması zordur 

ve bunun için de aracıya ihtiyaç vardır. Dolayısıyla taptıkları Ģey görünen maddi 

varlık (çeĢitli Ģekillerdeki putlar, kültler vs.) değil yüklendikleri manadır. Bu hususa 

Yüce Allah Kur'ân-ı Kerim‟de dikkat çekerek onların, tapındıkları Ģeylere manalar 

yüklediklerini ve onları isimlendirdiklerini
187

 ifade etmektedir. Halbuki onların ilah 

olarak taptıkları Ģeylerin hakikatte ilah olduklarına dair ellerinde hiçbir delilleri 

olmadığı gibi taptıkları Ģeyler de ilah olmayı hak edecek bir güce sahip değillerdir.
188

  

Bir baĢka yönüyle Ģirk, Yüce Allah‟a ait olan özellikleri bir baĢkasına atfetmek 

olup sadece O‟nun yetkisinde olan hususlarda bir baĢkasının da yetkili olduğuna 

inanmaktır. Bir gün Hz. Ömer ağız alıĢkanlığıyla babasının adına yemin edince Hz. 

Muhammed (s.a.s): “Allah atalarınız adına yemin etmenizi yasaklamıĢtır. Yemin 

edecek kimse ya Yüce Allah adına yemin etsin ya da sussun”
189

 demiĢtir. Hz. Ömer 

insanlar zamanla kutsallık atfedip Ģirke düĢmesinler diye altında biat edilen ağacı 

kestirmiĢtir. Müslümanlar zamanla ehli kitap gibi peygamberlerine ilahlık 

atfetmesinler diye Kur'ân-ı Kerim‟de onun Allah‟ın kulu ve elçisi olduğu, ehli 

kitabın düĢtüğü hataya düĢmemeleri gerektiği vurgulanmıĢtır.
190

 Bir hadisi Ģerifte 

Ģöyle geçmektedir: “Hıristiyanların Meryem oğlu Ġsâ‟yı insan üstü niteliklerle 

övdüğü gibi siz de beni övmeyin. Ben sadece Yüce Allah‟ın bir kuluyum. Benim için 

Yüce Allah‟ın kulu ve resulü deyin.”
191

  

Âlemleri yaratan birdir. Eğer yaratıcı bir olmasaydı irade çatıĢması meydana 

gelirdi. Ġradelerin çatıĢması meselesini Kur'ân-ı Kerim Ģöyle ifade etmektedir: “Yer 

                                                 
187

 el A‟raf 7/71, el Necm 53/23. 
188

 el-Beydavî, Envaru‟l Tenzîl ve Esrari‟t Te‟vîl, 3/19. 
189

 Tirmîzî, “Nuzûr”, 8. 
190

 el Âl-i Ġmrân 3/79- 80-144; el Mâide 5/116-117; el Kehf 18/110. 
191

 Buhârî, “Enbiyâ,”, 48; Dârimî, “Rikak”, 68. 



49 

 

ve gökte Allah‟tan baĢka ilahlar olsaydı, düzenleri bozulurdu.”
192

 Birden fazla ilah 

olsaydı bunlar muhakkak ki birbirleriyle anlaĢmazlığa düĢerlerdi. Ġlahların 

anlaĢmazlığa düĢmeleri durumunda da düzen namına bir Ģey kalmazdı. Ġnsanlar 

savaĢırken bile dünya viraneye dönüyorsa ilahların savaĢması durumunda neler 

olacağını tahayyül etmek zor olmasa gerek. Kâinattaki düzenin hiç aksamadan 

iĢlemesi ve hiçbir Ģekilde muhalefetin olmaması tek bir ilah ve tek bir iradenin 

olduğunu ortaya koymaktadır.  

ġirkin en yaygın Ģekillerini Ģöyle sıralamak mümkündür:  

1- Bu çeĢit Ģirke felsefede düalizm denir. Bunlara göre biri iyilik diğeri de 

kötülük tanrısı olmak üzere iki ilah vardır. Bunlardan biri hep iyiliği diğeri 

de hep kötülüğü yaratır. Biz biliyor ve görüyoruz ki bazen iyilik bazen de 

kötülük galebe çalmaktadır. Bu durumda iki ilahtan birinin istediği olurken 

diğerinin olmamaktadır. Ġyilik ve kötülük tanrılarının olduğuna inananlar 

iyilik tanrısının kötülüğü yaratmaya gücü olmadığını aynı Ģekilde kötülük 

tanrısının da iyiliği yaratmaya gücünün yetmediğini iddia etmektedirler. Bu 

durumda ortaya yine acizlik çıkmaktadır. Oysa bir ilahın her Ģeyi yapmaya 

gücü yetmelidir. Ġyiliği yaratabildiği gibi kötülüğü de yaratabilmelidir. 

Kötülük yaratmak bir ilaha yakıĢmaz Ģeklinde bir itiraz olabilir. ġu 

unutulmamalıdır ki bir Ģeye güç yetirmek ve onu yaratmak o Ģeyden razı 

olmak anlamına gelmez. Yüce Allah küfürden razı değildir.
193

 Ama küfrü 

yaratmıĢ olmasına rağmen kullarının küfretmelerine müdahale 

etmemektedir. ġayet bunların iddia ettiği gibi iki ilah olsaydı, bunlardan 

biri insanı yaratmak istese diğeri de karĢı çıksa ve bunlar birbirleriyle 

tartıĢsalar sonunda birinin dediği olsa ve insan yaratılsa veya yaratılmasa, 

ortaya birinin acizliği ortaya çıkar ki bu da ilah olmanın zıddı bir 

durumdur. Çünkü ilahın aciz olması mümkün değildir. Mağlubiyet acizliğin 

ispatıdır. Bir ilah asla mağlup olmaz. Mağlup olursa ilah değildir. Peki 

bunların bir konuda anlaĢmaları mümkün değil mi? AnlaĢmaları 

mümkündür dersek Ģöyle bir durum ortaya çıkar; bu iki tanrı arasındaki 

anlaĢma ya mecburiyetten veya tercihten kaynaklı olacaktır. Mecburiyetten 

                                                 
192

 el Enbiya 21/22. 
193

 el Zumer 39/7. 
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dersek bu acizlik demektir. Tercihten kaynaklı dersek bu durumda ilerde 

tekrar birbirleriyle anlaĢmazlığa düĢme ihtimali ortaya çıkacaktır ki bu 

durumda da aynı Ģey olacaktır. Biri diğerine galip gelecek ve acizlik ortaya 

çıkmaya devam edecektir.
194

 

2- Yüce Allah‟a çocuk isnat etmek: Çocuk olarak isnat edilen varlıklar ister 

insan ister melek olsun fark etmez
195

 bu isnat tamamen Ģirktir. MüĢrikler, 

melekleri kızları olarak Yüce Allah‟a isnat
196

 eder veya bazı diĢi putların 

Yüce Allah‟ın kızları olduğunu söylerlerdi.
 197 

MüĢriklerin diĢi saydıkları 

putları vardı. Lat, Uzza ve Menat gibi…  

“Yoksa erkekler onlara da diĢiler Allah‟a mı?”
198

 

Necm Suresi‟nde geçen bu ayet, müĢriklerin Yüce Allah‟a kız çocuk isnat 

etmelerini değil, çocuk isnat etmelerini eleĢtirir. Kız çocuğa vurgu yapması ise 

onların kız çocuklarını düĢük görmeleri, beğenmemeleri hatta bu yüzden onları diri 

diri gömmeleri ortada iken kalkıp onları Yüce Allah‟a isnat etmeleri bir nevi Yüce 

Allah'ı değersiz görmelerinden kaynaklanıyordu. Burada iki durum söz konusudur; 

birincisi ilah gördükleri birine çocuk isnat etmeleri ikincisi de kendileri nezdinde 

değersiz olanı ona layık görmeleridir. Yani sanki müĢriklere: “Yüce Allah‟a çocuk 

isnat etmeniz yetmiyormuĢ gibi bir de değersiz gördüğünüzü isnat ediyorsunuz” 

denmektedir. 

Ehl-i kitap da Yüce Allah‟a çocuk isnat etmiĢtir. Onlar kendilerine gönderilen 

kimi peygamberleri Yüce Allah‟ın çocuğu olarak kabul edip onlara ilahlık 

atfetmiĢlerdir.
 199

 Teslis inancı olarak da bilinen bu Ģirk türü, Hıristiyanların sonradan 

ortaya koydukları bir inançtır. Teslis inancının bugünkü halinin Tertullian (ö. 225) 

adlı bir papaz tarafından ortaya atıldığı söylenmektedir. Ona göre Yüce Allah‟ın -

haĢa- (babanın) görevi yaratma, Ġsa‟nın -haĢa- (oğulun) görevi kurtarma, kutsal 
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ruhun görevi de kutsamadır. Bunlar kâinatı yaratırken her biri bu görevleri 

üstlenmiĢlerdir.
200

 

Kur'ân-ı Kerim‟de Hz. Ġsa‟nın hikayesi detaylı bir Ģekilde anlatılır. Onun 

özellikle insan ve peygamber oluĢuna vurgu yapılır. Meryem suresinde annesinin 

kucağında kundakta iken yaptığı konuĢmada ilk sözü “Ben Allah‟ın kuluyum. O bana 

kitap verdi ve beni peygamber kıldı”
201

 olmuĢtur. Ġsa Mesih‟in (as) Yüce Allah‟ın 

kulu ve peygamberi oluĢunu hem de tekit edatıyla söylemesi onun Yüce Allah‟ın 

oğlu olduğu iddiasını reddetmeye yöneliktir. Hatta Hıristiyanların bu inanıĢlarının 

reddi için Yüce Allah Hz. Muhammed‟e (s.a.s) onları lanetleĢmeye davet etmesini 

emretmektedir.
202

 Ayette geçen (الابتهال) kelimesi “lanet” anlamındadır. Araplar ( عهيك

.demektir (عهيك نعنة الله) aslında (بههة الله
203

 Yapılan bu davete bugüne kadar hiçbir 

Hıristiyan icabet etmemiĢtir.  

Hz. Ġsa Mesih‟in (as) Yüce Allah‟ın oğlu olduğunu iddia eden Hıristiyanlar 

bununla ona ilahlık atfetmektedirler. Bundan ötürü de önünde saygıyla eğilip ona dua 

ederler. Ona tanrımız derler. Kur‟ân-ı Kerim onların bu iddiasını reddetmektedir.
 204

 

Benzer ayetlerde de Hıristiyanlar bu inanıĢlarından vazgeçmeye davet edilirler.
205

 

Ehl-i Kitap‟ta her ne kadar “Allah inancı” varsa da Allah‟a çocuk isnat ederek O‟nu 

üçlemekle küfre girmiĢlerdir. Bunların küfrü Allah‟ı inkâr edenlerin küfrü gibi 

olmasa da Allah onları içinde bulundukları sapık inanıĢlarından ötürü kafir ilan 

etmiĢtir.  

3- Bir diğer Ģirk çeĢidine inananlara göre ise Yüce Allah dörttür; sıcaklık, 

soğukluk, yaĢlık ve kuruluk. Bütün bu özellikler geçici özelliklerdir. Geçici 

olan bir Ģeyin ilah olması mümkün değildir. Çünkü geçicilik de acizliktir. 

Kendini koruyamayacak kadar aciz olan biri kendi dıĢındakileri nasıl 

korusun.  
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Ġbn Teymiyye, Ģirkin hem uluhiyet hem de rububiyet açısından ele alınması 

gerektiğini dile getirerek Yüce Allah‟tan baĢka ilah olduğunu kabul etmenin 

uluhiyette Ģirk olduğunu belirtir sonra da “sadece Sana ibadet eder ve ancak Senden 

yardım dileriz” ayetinin bu tür Ģirki reddettiğini ifade eder. Rububiyette Ģirki ise sıfat 

ve fillerinde Yüce Allah‟tan baĢkasını tanımak olduğunu söyledikten sonra Ģu ayeti 

delil getirir: 

ل   ڧًِ الْْ زْضِ    اتِ  و  او  ة   ڧًِ اىسَّم  ِ  ل   ٌ مْيِنُىن   مِثقْ اه   ذ زَّ ه دُونِ  اللَّّ ع مْتمُ مِّ قوُِ  ادْعُىا اىَّرٌِه   ش 

ه ظ هٍِس   ا ى هُ  مِىْهُم مِّ م  ا مِه شِسْك   و  ا ى هُمْ  ڧِ ٍهِم  م    و 

“De ki: Yüce Allah‟tan baĢka tanrı saydığınız Ģeylere el açıp istekte bulunun. 

Onların göklerde de yerde de zerre kadar bir Ģeye sahip olmadıklarını göreceksiniz. 

Evet onların buralarda hiçbir ortaklığı olmadığı gibi Yüce Allah‟ın da bunlardan 

oluĢan herhangi bir yardımcısı da yoktur”
 206

 

Ġnsanların en fazla düĢtükleri Ģirk rububiyette olan Ģirktir. Yüce Allah‟a ait olan 

sıfatların baĢkalarına verilmesi insanların en baĢta gelen yanılgılarından biridir. 

Müteal olan Allah ulaĢılmaz kabul edilir O‟ndan direk istemekten imtina edilerek 

baĢkalarından istenir. Örneğin Mekke müĢriklerinin bir yolculuğa çıktıklarında 

selametle gidip gelmek için dua ettikleri putları olduğu gibi yağmur yağdırması, 

hastalıklara Ģifa vermesi gibi konularda yalvardıkları putları da vardı. Yüce Allah‟a 

ait sıfatları baĢkalarına verip onlara yalvarıyorlardı. ġirkin bu türü çok yaygındır.  

Buraya kadar küfür ve çeĢitleri ele alınmaya çalıĢıldı. Küfür konusu ele 

alınınca küfrün temel karĢıtı olan iman bahsini de ele almak icap eder. Çünkü bir 

tarafta küfür varsa onun karĢısında iman vardır.  

Ġman, lugatte “e-m-n” fiilinden türemiĢ “if‟al” kalıbında gelmiĢ bir kelimedir. 

“e-m-n”; korkunun yok olması, nefsin sükûneti, huzuru ve güven  içinde olması 

demektir. “Ġman” kelimesi bazen Hz. Muhammed‟ê (s.a.s) gelen Ģeriatin ismi
207

 

bazen de övgü için kullanılır ki bununla kalbin hak üzerine tasdik cihetiyle bir 
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kavrayıĢa sahip olması amaçlanır. Bu da Ģu üç Ģeyin bir araya gelmesiyle mümkün 

olur: Kalbin tahkiki, dilin ikrarı ve bunlara binaen bedenle amel edilmesi… 
208

 

“Ġman” kelimesi Kur‟ân‟ı Kerim‟de çeĢitli anlamlarda kullanılmıĢtır:  

1- Dil ile ikrar anlamında kullanılmıĢtır ki bu husus Ģu ayette geçmektedir:  

ىىُا ثمَُّ م ڧ سُوا ڧ طُبِع  ع يٰى قيُىُبِهِمْ ڧ هُمْ ل  ٌ ڧْق هُىن     ذٰىِل  باِ وَّهُمْ اٰم 

“ĠĢte bu, onların iman edip sonra da inkâr etmelerinden dolayıdır.”
 209
 

Ayette geçen “ نىُااٰمَ   iman ettiler” ifadesi açıktan ikrar ettiler; ama kalben inkâr 

ettiler manasındadır.
 210 

2-Namaz Anlamında kullanılmıĢtır:
 

او نُمْ   ُ ىٍِضٍُ۪ع  اٌ۪م  ا م ان  اللّه م   و 

“…Allah, imanınızı zayi etmez…”
211

 

“Alimler bu ayetteki “iman” kelimesiyle ilgili Ģunları söylemiĢlerdir: 

1) Yüce Allah, o gün hayatta olan mü'minlere hitab etmiĢtir. Bu, onların daha 

önce sordukları sorularının cevabıdır. 

2) Onlar kıblenin neshinden (değiĢtirilmesinden) önce ölen Müslümanların 

durumunu sormuĢlardı. Bunun üzerine Yüce Allah da bu ayeti inzal etmiĢtir. “Kıblenin 

değiĢtirilmesinden önce kıldığınız namazları, Allah boĢa çıkarmaz. Bundan önce ölenle-

rin durumu da aynıdır.” 

3) Kıble değiĢtirilince hayatta olanlar, önceki namazlarının bâtıl olduğu vehmine 

kapılıp, bundan sonra Kâ'be'ye yönelik kıldıkları namazların, daha önceki namazları için 

kefaret olduğunu sanmıĢlar ve bu anlayıĢlarından dolayı kendi durumlarını sormaya 

lüzum görmeyip, daha önceki namazlarına kefarette bulunma fırsatı bulamayan ölmüĢ 

Müslümanların durumunu sormuĢlardır. Buradaki “Ġmanlarınızdan” maksat, 

“dindaĢlarınızın namazları” demektir. Bu, tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın, “Hani siz bir Ģahsı 

öldürmüĢtünüz”
212

; ve: “Hani sizin için denizi ayırmıĢtık”
213

 ayetlerinde olduğu gibidir. 

4) Bu, sorunun hem hayattakiler hem de o esnada ölmüĢ olan mü‟minler için 

sorulmuĢ olması da mümkündür. Çünkü onlar namazlarının mükâfatının yok 
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 Ragıb el Ġsfehani, Müfredat (Kur‟ân Kavramları Sözlüğü), “emn”, 27. 
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 el Munafikûn 63/3. 
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 El Askeri, el Vucuh ve‟n Nazâir, 54. 
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 el Bakara 2/143. 
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 el Bakara 2/72. 
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 el Bakara, 2/50. 
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olmamasına son derece dikkat eder ve titrerlerdi. Bu dikkat her iki grup hakkında da söz 

konusudur. ĠĢte bundan ötürü hem hayattakiler hem de ölmüĢ olanlar için, (imanınız, 

namazınız) ifadesi kullanılmıĢtır. Çünkü Araplar muhatap ve gaipten müĢtereken haber 

verdikleri zaman, hitabı tağlib ederek (yani gaibi de onun içinde sayarak), “Sen ve 

falanca bunu yapmıĢtınız” derlerdi. Yüce Allah en iyi bilendir.
 214

 

Ebu Müslim Ģöyle demiĢtir: “Bunun, Ehl-i Kitab'a bir hitab olması da 

muhtemeldir. Ayetteki “Ġmân” sözünden maksat, Hz. Peygamber‟in (s.a.s) 

peygamberliğinden önce ehl-i kitabın kıldıkları namazları ve taatlarıdır. Daha sonra 

bunlar nesh edilmiĢtir.” Ebu Müslim, Ģeriatımızda neshin bulunmadığını kabul ettiği 

için, bu görüĢü seçmiĢtir.”
215

 

Ġmam Malik‟ten de gelen bir rivayette “imanınızı zayi edecek değildir” yani 

“namazınızı zayi edecek değildir” Ģeklinde tefsir ettiği söylenmektedir.
216

 

3-Hem dil hem de kalben tasdik etmek anlamında kullanılmıĢtır: 

Yusuf suresinde geçen ayette “iman” kelimesi bu kabildendir.  

ا أ وت  بِمُؤْ  م  ئبُْ و  ت اعِى ا ڧ أ م ي هُ اىرِّ مْى ا ٌىُسُف  عِىد  م  ت س  بْى ا و سْت بقُِ و  مِه  ىِّى ا ق اىىُاْ ٌ ا أ ب او ا إِوَّا ذ ه 

ى ىْ مُ  ادِقٍِه  و  ىَّا ص   

“Dediler ki: “Ey Babamız! Hakikaten biz yarıĢ yapmak üzere gitmiĢ, Yusuf‟u 

da eĢyamızın yanına bırakmıĢtık; (bir de gördük ki) onu kurt yemiĢ. Ama (biliyoruz 

ki) doğru söylesek de sen bize inanmazsın!”
 217

 

Âlimler bu ayeti delil getirerek, imanın tasdik anlamına geldiğini 

söylemiĢlerdir.
218

  

4-Emniyet anlamında kullanılmıĢtır: 

ى ه أمْ   ثمَُّ أ بْيِغْهُ م 

“…sonra onu güvenlik içinde olacağı yere ulaĢtır.”  219  
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 Ebu Abdullah Muhammed b. Ömer b. Hasan b. Hüsyen et–Teymi er-Razi, Mefatihu‟l Gayb 

(Beyrut: Daru‟l Ġhya et–Turasi‟l Arabi, 1420). 
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 el Yusuf 12/17. 
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 Er–Razi, Mefatihu‟l Gayb, 13, 182, El Askeri, el Vucuh ve‟n Nazâir, 54. 



55 

 

Ġman kelimesi ا ن fiilinden türemiĢ, if‟al kalıbında gelmiĢtir. Anlam itibariyle 

eman, emniyet, güven anlamlarına gelir ki if‟al kalıbına girince eman vermek, emin 

kılmak anlamı verir.
 

Ayeti kerimede “me‟mene” olarak geçen kelimenin kökü 

“emn”dir ki bu da “iman” kelimenin sülasisidir. Ġsm-i mekân olarak gelen bu kelime 

emniyetli yer, güvenli yer anlamındadır. Yani Ģahıs kendini güvenli hissettiği bir yere 

ulaĢana kadar anlamına gelir.
220

  

5-Tevhit anlamında kullanılmıĢtır: 

يهُ بطِ  ع م  انِ ڧ ق دْ ح  ه ٌ نْڧسُْ باِلِإٌم  م   و 

“Kim imanı inkar ederse kesinlikle ameli kaybolup gitmiĢtir.”  221  

Buradaki “iman” lafzıyla tevhit irade edilmiĢtir.
222

 

Ġmanın dini anlamı ise; “Hz. Peygamberin (s.a.s) Yüce Allah‟tan getirdiği ve 

zarurat-ı diniyye olarak bilinen hükümleri, haber verdiği Ģeyleri icmalen tasdik 

etmektir. Buna göre lugattaki tasdik umumî, Ģerî tasdik hususîdir.”
223

  

Ġman, küfrün zıddı olmakla beraber içinde tasdiki taĢıdığı için de tekzibin 

zıddıdır. Çünkü iman, tasdik; küfür ise tekziptir. Bu anlamda insanın yüklendiği 

“emanetin”
224

 iman olduğu tasdik etmediği için de kafir olduğu söylenmiĢtir. Ġbn-i 

Abbas‟tan yapılan bir rivayette Hz. Muhammed (s.a.s) Ģöyle buyurmuĢtur: “Ġman, 

emanettir. Emaneti yüklenmeyenin dini de yoktur.” Bir diğer hadislerinde de: 

“Emaneti yüklenmeyenin imanı yoktur” buyurmuĢtur.
225

 Genel olarak iman; “tasdik 

etmek, yani haberi veren zatın anlattığı hükme gönüllü olarak boyun eğerek onu 

kabul etmek ve o hükmü doğru saymaktır.” 
226

 

                                                                                                                                          
219

 “Eğer müĢriklerden biri senden eman isterse ona eman ver öyle ki Yüce Allah‟ın sözünü dinlemiĢ 
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olmaları nedeniyledir.” el Tevbe 9/6. 
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 Sa‟dettin Mesut b. Ömer Taftazanî, ġerhu‟l Akaid, çev. Süleyman Uludağ (Ġstanbul: Dergah 
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Burada tasdikin nasıl olması gerektiği üzerinde de durmak yerinde olacaktır. 

Ġslam alimleri dini manada tasdik ile lügavi anlamda tasdikin aynı Ģey olmadıklarına 

dikkat çekmiĢlerdir. Zira tasdikin ihtiyari olması gerekir ki onu mantıktaki 

tasavvurun zıddı olan tasdikten farklı kılsın. Çünkü mantıktaki tasdik bazen ihtiyari 

veya iradi olmayabilir. Ġman bir bilgi veya marifet de değildir. Çünkü tasdikin zıddı 

tekzip, marifetin zıddı ise cehalettir. Hz. Peygamberin (s.a.s) getirdiklerinin hak 

olduğunu bilmek iman etmek anlamına gelmemektedir. Zira kitap ehli bunu gayet iyi 

biliyorlardı.
227

 Aynı Ģekilde eğer marifet iman olsaydı Ģeytan Allah‟ı gayet iyi 

tanıyor olduğu için kafirlerden olmaması gerekirdi ki Kur‟an ona kafir der.
228

  

Ġmanın mahiyeti kalp ile tasdiktir. Ġkrar ise bu tasdikin alameti
229

 olup Ģer‟i 

hükümlerin tatbiki için gereklidir. Bir kimse kalben iman edip dil ile ikrar etmezse, 

onun mümin olduğu bilinmez. Bundan dolayı da zahiren mümin kabul edilmez. Kalp 

ile tasdik ettiği için Yüce Allah indinde mümindir. Yani ikrar kâfir sayılmamak için 

Ģarttır. Yüce Allah indinde ikrar Ģart değildir. Çünkü Yüce Allah kalpte olanları en 

iyi bilendir. ġeriat zahire baktığı için ikrar olmadan imanın ispatı mümkün değildir. 

Ġmanda kalp ile tasdik Ģart, dil ile ikrar zarurettir. Ġman, “iki Ģahadet kelimesinin 

sadece dil ile söylenmesinden ibaret değildir.”
230

 Eğer iman dil ile ikrardan ibaret 

olsa idi münafıkların ikrarlarının iman olarak kabul edilmesi gerekirdi.  

Dil ile ikrar edip kalp ile tasdik etmeyenlerin imanı ise bâtıldır. Bu Ģekildeki 

iman münafıkların imanıdır. Münafıklar dil ile ikrar ederlerken kalp ile tasdik 

etmezler. Bundan dolayı da Yüce Allah indinde mümin kabul edilmezler.
231

 Nitekim 

Munafikûn suresinde Yüce Allah mealen Ģöyle buyurmaktadır: 

“Münafıklar sana geldiklerinde: ġahitlik ederiz ki, sen Allah'ın peygamberisin, 

derler. Allah da bilir ki sen elbette O'nun peygamberisin. Allah, kesinlikle 

münafıkların yalan söylediklerine Ģahitlik eder.”
232

 

Münafıkların Hz. Peygamber‟e (s.a.s), iman ettiklerine Ģehadet etmelerine 

rağmen Yüce Allah onların bu sözlerinde samimi olmadıklarını, kalplerinde tasdik 
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olmadığını bundan dolayı da yalancı olduklarını ifade etmektedir. Bu ayetten de 

anlıyoruz ki iman kalben tasdik edilmelidir. Kalben tasdik edilmeyen iman geçerli 

değildir. Dil ile ikrarın olması bu hakikati değiĢtirmez. 

Ġman‟ın yapısıyla ilgili olarak Ģunu da söylemek yerinde olur; iman‟da inanılan 

Ģeye karĢı sevginin, küfre karĢı da nefretin olması gerekir.
233

 Bu anlamda iman, 

zorla, baskıyla ve istemsizce meydana gelen bir Ģey değil, isteyerek, irade ederek 

gerçekleĢtirilen bir ameldir.  

Yüce Allah indinde geçerli olan iman hem rububiyet hem de ulûhiyette iman 

etmektir. Ulûhiyette iman edip rububiyette etmemek, imanı geçersiz kılar.
234

 Mekke 

müĢrikleri kâinatı ve içindeki her Ģeyi Yüce Allah‟ın yarattığına inanmaktaydılar.
 235

 

Buna iman etmelerine rağmen, rububiyet sıfatında Yüce Allah‟a Ģirk koĢtukları için 

müĢrik kabul edilmiĢ ve Kâfirûn Suresi‟nde “Ey Kâfirler” Ģeklinde 

isimlendirilmiĢlerdir.  

2.2.Ubudiyet  

Kafirûn Suresi‟nde geçen önemli ikinci kavram “ubudiyet” kavramıdır. “Abd” 

a-b-d fiilinin mastarı olup ubudiyet demektir ki bu da tezellülü izhar etmektir. Ġbadet 

ubudiyetten daha ileri seviyededir. Çünkü ibadet, tezellülün gayesidir.
236

 Ġnsanın 

yaratılıĢ amacı ubudiyettir. Zira o Yüce Allah‟a ibadet etmek üzere yaratılmıĢtır.
237

 

Ayette geçen “ubudiyet” ifadesi beĢ Ģekilde tevil edilmiĢtir:  

1- Ġnsanların isteyerek veya istemeyerek ibadette devam etmeleri 

2- Emir ve nehiylerde Allah‟a itaat etmeleri 

3- Mutluluk ve mutsuzluğa ulaĢmaları 

4- Allah‟ı tanımaları 

5- Allah‟a ibadet etmeleri
238
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Genel olarak müfessirler ayette geçen “ًىٍعبدوو” ifadesini Yüce Allah‟a kulluk 

olarak tefsir etmiĢlerdir.
239

  

Ġbadet/ubudiyet “a-b-d” kökünden gelir. Sözlükte abd; itaat ve tevazu demektir. 

Ġbadet ise tevazu ve boyun eğerek itaat etmektir.
240

 Ġbadet, tevazu ve boyun eğmenin 

zirvesidir.
241

 Yüce Allah‟a kulluk ve itaat edene abd, kula kulluk edene de köle 

denir.
242

 Kur'ân-ı Kerim‟de “abd”in dört Ģekilde kullanıldığı ifade edilir:
243

  

1) ġer‟î (hukukî) açıdan abd; hür insanın zıddı olan köledir.  

2) Yaratılma açısından abd; mahlukatın Yüce Allah‟ın kulları oldukları ve 

onları Yüce Allah‟ın yarattığı anlamındadır. 

3) Yüce Allah'a kulluk açısından abd ki burada Ģer‟i olarak köle veya hür 

olması arasında bir fark yoktur. Herkes Yüce Allah‟ın kuludur.  

4) Dünyaya ve dünya malına tapan abd; Bunda da hukuki açıdan hür veya köle 

olması arasında fark yoktur. Bu grupla alakalı olarak Hz. Peygamber'in (s.a.s): 

“Altına, gümüĢe ve lükse kul olan insan helak olsun!”
244

 buyurmaktadır.
245

  

Elmalılı, “ibadet; Ģeriat dilinde niyete bağlı olarak yapılmasında sevap olan ve 

Yüce Allah‟a yakınlaĢmayı ifade eden özel bir itaattir” dedikten sonra her ibadetin, 

Yüce Allah'a bir yaklaĢma ve her yakınlaĢmanın da bir itaat olduğunu; fakat her 

taatin kurbet olmadığını her kurbetin de ibadet olmadığını belirtir.
246

 

Istılahta ise ibadet, sevap umma niyetiyle Yüce Allah'a yaklaĢmayı ifade edip 

O‟na boyun eğmek, tevazu göstermek ve yüceltmektir.
247

 Fatiha suresinin beĢinci 

ayetinde bu husus ifadesini Ģöyle bulmaktadır: “Yalnız Sana ibadet ederiz…” Yani 
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Senden baĢka önünde boyun eğeceğimiz, ta‟zim edip yücelteceğimiz, secdeye varıp 

tevazuunun zirvesine varacağımız baĢka kimse yoktur.  

Ġbadetin Kur'ân-ı Kerim‟de üç Ģekilde kullanıldığı belirtilmiĢtir:
248

  

1. Tevhîd anlamında kullanılmıĢtır ki tevhîd; sadece Yüce 

Allah‟a ibadet etmek anlamındadır. “Rabbinize ibadet edin…”, “Allah‟a 

ibadet edin ve O‟na hiçbir Ģeyi ortak koĢmayın”, “Allah‟a ibadet edin ve 

O‟na karĢı gelmekten sakının”
249

 gibi ayetler bu anlamda kullanılmıĢlardır. 

Yani sadece Allah‟a ibadet edin… Nitekim Fatiha suresinde “Yalnız Sana 

ibadet ederiz…” denmektedir. Yüce Allah‟ın dıĢında baĢka herhangi bir Ģeye 

ibadet etmek ise Ģirktir. Zira karĢı tarafı ta‟zim ederek ma‟bud görmek 

niyetiyle yapılan fiiller ibadettir. Eğer ta‟zim karĢı tarafı ibadet edilmeye 

layık görmek kastıyla yapılmazsa Ģirke girmez. Fakat Ģöyle bir Ģey var ki 

bunun dikkatten kaçmaması gerekir. MüĢriklerin hakiki manadaki ibadet 

kastıyla ta‟zimde bulundukları heykellere, kültlere veya bunlara benzer 

herhangi bir Ģeye -ibadet kastı yoksa bile- gönülden ta‟zimde bulunmak ikrah 

yoksa Ģirktir. Zaten Kâfirûn Suresi‟nin sebeb-i nüzulü de budur. ġayet 

müĢriklerin ibadet ettikleri putlara ta‟zimde bulunmak küfür olmamıĢ olsaydı 

Yüce Allah Kâfirûn Suresi‟yle bunu reddetmezdi.  

2. Ġtaat etmek manasında kullanılmıĢtır.  

Ġbadetin Kur'ân-ı Kerim‟de geçen ikinci manası da “itaat” etmektir. Yüce Allah 

Ģöyle buyurur: “Bilakis onlar cinlere ibadet ediyorlar.”
250

 Yani cinlere itaat 

ediyorlar.
251

 Bir baĢka ayeti kerimede: “ġeytana ibadet etmeyin.”
252

 “(Ġbrahim); 

„babacığım Ģeytana ibadet etme; çünkü Ģeytan Rahman‟a isyan etmiĢti‟ demiĢti.”
253

 

Aslında onlar Ģeytana ibadet etmiyorlar. Burada ibadet ifadesi itaat etmek anlamında 

kullanılmıĢtır. Yani; “Ģeytana masiyette itaat etmeyin” demektir.
254

 Çünkü biri 
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baĢkasına kayıtsız Ģartsız itaat ettiğinde “ona ibadet ediyor” denir.
255

 KiĢinin 

yaptıkları itaat ettiği Ģahsın rızasını gözeterek olduğunda “ona itaat etti” denir. Çünkü 

yapılan Ģey itaat edilenin rızasına mutabıktır.  

3. Putlara secde etmek anlamında kullanılmıĢtır. 

Kur'ân-ı Kerim‟de ibadetin bir baĢka manası da putlara secde etmektir. Putlara 

yapılan secde hakikatinde ibadet değildir. Ama Araplar rab olarak kabul ettikleri 

putlara yaptıkları secdeyi “ibadet” olarak isimlendirmiĢlerdir. Kur'ân-ı Kerim de 

onların bu isimlendirmelerine binaen putlara yapılan secdeyi “ibadet” olarak 

isimlendirmiĢtir. Haddi zatında ibadet sadece Yüce Allah‟a yapılır.  

Yüce Allah Kur'ân-ı Kerim‟de putların ahiretteki ifadeleriyle Ģöyle buyurur: 

“(MüĢriklerin ibadet ettikleri putlar Ģöyle derler). Siz bize ibadet etmiyordunuz.”
256

 

MüĢriklerin ibadet ediyoruz dedikler putları ahirette onların bu iddialarına verdikleri 

cevaptır ki burada Ģunu demek istiyorlar: “Siz, bize ibadet ettiğinizi söylüyorsunuz 

oysa Allah‟a ortak koĢmanızı emreden Ģeytana itaat ederek ona ibadet 

ediyordunuz.”
257

  

Yüce Allah ibadeti gerçek manada kendisine hasretmiĢtir. O‟nun dıĢındakilere 

yapılanlar bunu yapanların isimlendirmesinden baĢka bir Ģey değildir. Mesela 

Kur'ân-ı Kerim‟deki Ģu ayet bu hakikate iĢaret ediyor:  

“ġüphesiz senin kullarım üzerinde bir hakimiyetin yoktur.”
258

 Yüce Allah 

burada tüm insanları kendisine izafe edip “kullarım” demiĢ. Çünkü bütün mahlûkat 

Yüce Allah‟ın kuludur. Günahkâr da olsalar, kâfir de olsalar fark etmez hatta 

Ģeytanın kendisi de Yüce Allah‟ın kuludur.  

Araplar köleye abd, köle sahibine de rab veya seyyid derler. Köle efendisine 

kayıtsız Ģartsız itaat etmek, onun emir ve yasaklarının dıĢına çıkmamakla 

yükümlüdür. Köle eğer efendisinin emirlerine karĢı gelirse asi kabul edilir ve en 

Ģiddetli Ģekilde cezalandırılır. Çünkü “abd” denilince Arapların kafasında “kölelik” 

ve “kulluk” düĢünceleri Ģekillenir. Bu da Ģu anlama gelir: kölenin görevi efendisine 
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itaat etmek, emirlerine uymakla mükelleftir. Böylece köle efendisine kulluk 

vazifesini yerine getirir. Köle sadece baĢıyla değil kalbiyle de efendisine boyun 

eğerse gerçek anlamda kulluk vazifesini yerine getirmiĢ olur.  

Bütün bunlardan Ģu açık bir Ģekilde anlaĢılıyor ki bütün mahlûkat bu anlamda 

Yüce Allah‟ın abdi/kölesi/kuludur. Mahlûkat efendileri/rableri olan Yüce Allah‟ın 

emirlerine ve yasaklarına karĢı gelemezler. Gelirlerse âsî kabul edilirler.  

Ġki çeĢit ibadet vardır: 1-Zorunlu ibadet, 2-ihtiyari ibadet.
259

 

Zorunlu ibadet tüm mahlukatın yapmak zorunda oldukları görevlerini kapsar. 

Mesela “göklerde ve yerde olan her Ģeyin isteyerek veya istemeyerek Allah‟a secde 

etmeleri…”
260

 yani göklerde ve yerde ne varsa hepsinin zorunlu olarak Allah‟ın 

emirlerine boyun eğmeleri böylece O‟na ibadet etmeleri…  

Kur‟an‟da hiçbir Ģey yoktur ki Allah‟ı tesbih etmesin”
261

 mealinde bir ayet 

vardır. Bu ayete göre uzayıp kısalan gölge, yıldızlar, dağlar, kuĢlar ve daha birçok 

yaratık kendine özgü bir Ģekilde Allah‟a ibadet ederler. Onlar bu ibadetlerini bizler 

anlamazsak da hiç aksatmadan yerine getirmektedirler.  

Ġradi ibadet ise, insan ve cin gibi akıllı varlıkların tercihleri neticesinde 

yaptıkları ibadettir. Ġnsanları ve cinleri diğer yaratıklardan ayıran ibadet de bu 

Ģekildeki ibadettir. Çünkü bu ibadet Ģekli bilinçli olarak, tercih edilerek ve inanılarak 

yerine getirilen bir ibadettir. Bu ibadet Ģekli aynı zamanda bir hayat metodudur. Zira 

ibadet, Allah‟ın sevdiği, razı olduğu ve kullarının yapmalarını istediği sözlü ve fiili 

amellerin bütünüdür.  

Ġbadet, insan ile Allah arasında içinde sevgiyi, dostluğu, Ģükrü, huĢu ve saygıyı 

barındıran bir bağdır denilebilir. Bu bağ kul ile ma‟bud arasında olan; ama kopması 

halinde kulun büyük bir felakete uğrayacağı bir bağdır. Nitekim hakiki ma‟bud olan 

Allah ile bağlarını koparıp sahte ma‟budlara yönelenler, telafisi mümkün olmayan bir 

felakete uğramıĢlardır.  
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Buraya kadar ibadet genel olarak ele alındı. Ubudiyete gelince, bir kimsenin 

bütün hayatını Yüce Allah‟ın istediği Ģekilde geçirmesi, Yüce Allah‟a karĢı her 

zaman tevazu, huĢu ve itaat içinde olmasıdır. Ġbadet, belli bazı fiilleri yerine 

getirmek; ubudiyet ise bu fiillere kazandırılan maneviyat ve ahlaki yöndür. 

Mutasavvıflar ubudiyeti Yüce Allah‟ın emir ve yasaklarını yerine getirip varlık 

aleminde vuku bulan her Ģeyi O‟ndan bilip irade ve tedbiri terk etmesi, Yüce Allah‟a 

tam bir huĢu, sevgi ve zevkle ibadet etmesi, kalbin her daim O‟nunla meĢgul olması 

Ģeklinde tarif ederler.
262

 

Bu konuda Ģunu söylemek yerinde olur kanısındayız. Ubudiyet; Yüce Allah‟ın 

emir ve yasaklarına kayıtsız Ģartsız teslim olmak, O‟na itaat etmek, hayatı O‟nun 

istediği Ģekilde geçirmek için gayret sarf etmektir. Bu durumda ibadet, Yüce Allah‟a 

yakınlaĢtıran fiiller, ubudiyet ise bu fiilleri Allah rızası için yerine getirmektir.  

3.3. Din 

 

Kafirûn Suresi‟nde geçen üçüncü önemli kavram da “din”dir. Lugatlarda “din” 

kelimesi “deyn” kelimesi bahsinde ele alınır. “Deyn”deki “dal” harfinin kesre olarak 

okunmasıyla kelimenin “diyn” Ģekline dönüĢtüğü ve Ģu anlamlarda kullanıldığı 

belirtilir:
263

 Millet, adet, hesap, itaat, ceza,
264

 tevhîd,
265

 yol, Ġslamiyet, cemaat,
266

 

boyun eğmek,
267

 teslim olmak, galip gelmek, boyun eğdirmek,
268

 itaate zorlamak, 

ahlak, ibadet,
269

 tedbir, hüküm ve Allah‟a kendisiyle ibadet edilen her Ģey…
270

 

Kur'ân-ı Kerim‟de din kelimesi; genellikle tevhîd, hesap, ceza, itaat ve millet 

anlamlarında kullanılmıĢtır.
271

 

“Bir görüĢe göre “deyn” mastardır, “din” ise isimdir. Din; ceza ve mükâfat 

anlamlarına gelir. “Din günü” yani ceza günü gibi. ġair Ģiirinde Ģöyle der:  

 ٌا حاز اٌقه ان مينل شاءه       وعيم بان مما تدٌه تدان
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“Ya Har! Ġnan ki mülkün yok olacak. Bil ki ne yaptıysan onun karĢılığını 

göreceksin.” ġiirde “تدٌه تدان“ tediynu tudan” ifadeleri geçer. Yani yaptığının 

karĢılığını göreceksin anlamındadır. Kur'ân-ı Kerim‟de “اوا ىمدٌىىن medinun”
272

 

ifadesi ceza anlamındadır.
273

 

Ragıb el Ġsfehani, “din”in itaat ve ceza manalarına geldiğini ve “Ģeriat” 

manasında da kullanıldığını belirttikten sonra dinin millet manasında olduğu; fakat 

itaat ve boyun eğme itibariyle Ģeriat anlamında kullanıldığı tespitinde bulunur. 

“Allah katında din Ġslam‟dır.”
274

 “Ġslam‟dan baĢka din mi arıyorlar”
275

 “Kim Ġslam 

dininden baĢka din ararsa ondan kabul edilmez.”
276

 “Din yönünden Yüce Allah‟ın 

dinine yönelenden -ki o iyilik yapanlardandır- ve Ġbrahim‟in dinine tabi olandan 

daha iyi kim vardır.”
277

 gibi ayetlerde görüldüğü gibi “din” ifadesi “Ġslam” ile aynı 

manada kullanılmıĢtır.
278

  

MüsteĢrik Macdonald, klasik Arap sözlüklerinde genel olarak “din” 

kelimesinin üç Ģeklinin olduğunu belirtir: a) Arami-Ġbrani dilinde “hüküm” anlamına 

gelen din, b) Arapçada örf ve âdet manasına gelen din, c) din anlamına gelen Farsça 

kökenli din.
279

  

Elmalılı, dinin akıl sahiplerini kendi istekleri ile bizzat iyilikleri yapmaya sevk 

eden ilahi bir nizam olduğunu belirtir. Bu tanımlamayı yaparken dinleri iki kısma 

ayırır: Batıl dinler ve hak dinler.
280

  

Kur'ân-ı Kerim‟de din kelimesinin geçtiği ayetlerin yarısı Mekki yarısı da 

Medeni‟dir. Din kelimesinin geçtiği Mekki ayetlerin ilk dönemdeki Ģekli genellikle 

“yevm” gününe mudaf olarak geldiği görülür. “Yevmuddin” ifadesi ceza, mükâfat 

günü olarak anlam bulur.
281

 Bu tabirle muhataplar yaptıklarının bir karĢılığının 

olduğu, bu bilinçle hareket etmeleri gerektiği hususunda uyarılırlar. Hem müminlerin 
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hem de kâfirlerin dünya hayatlarında yaptıklarının hesabını verecekleri bir günün 

geleceği vurgusu yapılır.  

Mekki olup da son dönemlerde inen ayetlerdeki “din” ifadesinin ilk 

anlamından farklı bir Ģekilde kullanılmaya baĢladığı görülür. Ġfade bu kez “muhlisine 

lehuddin” olarak karĢımıza çıkar. Muhataplar bu ifadeyle “ihlasa” yani ne yaparlarsa 

yapsınlar bunu Yüce Allah‟ın rızası için yapmaya, O‟nun dıĢında herhangi bir amaç 

gütmemeye davet edilirler.
282

 Bu aynı zamanda tevhîttir. ġirk toplumu olan 

Mekke‟de tek bir Allah‟a ibadet etmeye, O‟ndan baĢkasının önünde eğilmemeye, 

secde etmemeye, dua etmemeye, kurban kesmek gibi ritüelleri O‟nun dıĢındakiler 

için yapmamaya çağrı vardır.  

“Muhlisine lehuddin” ifadesi Ģirkin her çeĢidini reddetmektir. Bu ister 

putperestlik olsun ister farklı düĢünce ve ideolojileri benimsemek olsun fark etmez. 

Yüce Allah‟ın gönderdiği dinden baĢka bir dine tabi olmak, hayatı O‟nun dediği gibi 

değil de baĢkalarının dediği gibi inanarak ve tasdik ederek yaĢamak Ģirkin baĢka bir 

çeĢididir. Çünkü Yüce Allah‟ın indirdiği din, en doğru ve en sağlam dindir. Onun 

dıĢındaki dinler çürük, içi boĢ ve yanlıĢtır. Nitekim Yüce Allah Kur‟an-ı Kerim‟de 

bu konuda Ģöyle buyurmaktadır: “Ey Muhammed! de ki: ġüphesiz Rabbim beni 

dosdoğru yola, Ġbrahim‟in sağlam ve tevhîd dinine ulaĢtırdı. Çünkü Ġbrahim 

müĢriklerden değildi.”
283

 

Ayeti kerimeden de anlaĢıldığı gibi Yüce Allah‟ın insanlar için seçtiği din 

“tevhîd” dinidir. Bu aynı zamanda bir ümmetin inĢasının adımlarıdır. “Millete 

Ġbrahime Hanifa” olarak ifadesini bulan tamlama terim olarak Yüce Allah‟ın 

insanlığa seçtiği dini ifade etmektedir. Ġlk peygamber Hz. Âdem‟den (as) son 

peygamber Hz. Muhammed‟e (s.a.s) kadar süreç içinde indirilen vahiyle, Yüce 

Allah‟ın insanlığa seçtiği din Ġslam‟dır.
284

 Bu din Kur‟ân‟la kemale erdirilmiĢtir.
285

  

Daha öncesinde de Yüce Allah insanlardan Ġslam‟ın dıĢında herhangi bir din 

kabul etmeyeceğini, indinde en makbul dinin Ġslam olduğunu
286

, Ġbrahimi‟in (as) 
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ümmetinin Müslüman olarak isimlendirdiğini belirtmiĢti.
 287

 Ayetteki “hüve” 

zamirinin hem Yüce Allah‟a hem de Hz. Ġbrahim‟e (as) dönük olma ihtimali vardır. 

Hangisi olursa olsun burada önemli olan tevhîd ehlinin Müslüman olarak 

isimlendirilmeleridir. Evet, tevhîd bayrağı altında bir araya gelen inanmıĢların ismi 

“Müslüman”dır.  

Millete Ġbrahime hanifa, tevhîd inancına sahip insanların tek çatı altında bir 

araya geldiklerinin ifadesi ve bu çatı altında olanların da Müslüman olarak 

isimlendirilmeleridir. Hangi ırktan, renkten, dilden, coğrafyadan, kavimden, aĢiretten 

vs. olursa olsun tevhîd ehlinin tek millet olduğunun ispatıdır. Yüce Allah “Ġslam” 

olarak isimlendirdiği dinin mensuplarını tek ümmet ilan etmiĢtir. Ortak paydaları da 

tek Allah inancıdır.  

“Kim Ġslam‟dan baĢka din ararsa bu ondan asla kabul edilmez.”
288

 Bundan 

daha açık bir ifade olabilir mi? Yüce Allah‟ın kullarına seçtiği din; Ġslam‟dır. Bu ve 

benzer ayetler Ġslam dıĢında baĢka dine veya dinlere inanmanın kesinlikle 

yasaklandığı ve Allah indinde geçersiz olduğunun kesim delilidir.  

Bir baĢka ayette de Yüce Allah Ġslam dininin hak din olduğunu söyler. “O 

(Allah) ki elçisini hidayet ve hak din ile gönderdi.”
289

 Ġslam‟ı hak din olarak 

isimlendiren Yüce Allah onun dıĢındaki dinleri de batıl olarak kabul eder. “De ki: 

Hak geldi batıl zail oldu. Batıl yok olmaya mahkumdur.”
290

 

Mezkûr ayetlerin ıĢığında iki çeĢit din olduğunu söylemek yanlıĢ olmayacaktır. 

Hak din ve bâtıl din… Bir baĢka ifadeyle ilahî din ve beĢerî din… Ġlahi din; Yüce 

Allah‟ın insanlar yaĢasınlar ve uysunlar diye peygamberler aracılığıyla gönderdiği 

kurallar bütünü iken beĢerî din ise, insanların kendi hevâ ve heveslerine göre 

uydurdukları kurallar bütünüdür.  

Ġlahi din, beĢeriyetin mutluluğu için tanzim edildiği için beĢere hem dünyada 

hem de ahirette mutluluk, huzur, saadet ve kurtuluĢ getirir. Ġlahi din her Ģeyi bilen ve 

yaratan Yüce Allah tarafından tanzim edilmiĢtir. Zira O, her Ģeyin yaratıcısı olarak 
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beĢeriyeti herkesten daha iyi tanır. Dolayısıyla onların ihtiyaçlarını, neyin onlar için 

daha hayırlı olduğunu, dünyada onları neyin huzura kavuĢturacağını da en iyi 

bilendir. Sadece dünyada değil, ölümden sonraki hayatta da onları neyin 

kurtaracağını ve sonsuz mutluluğa kavuĢturacağını da bilir.
291

 ĠĢte bu kapsamlı ilimle 

insanlara din seçmiĢtir.
292

  

BeĢerî dinler ise, “seçkin” bir kesim insanın diğer bir kesime tahakkümü olarak 

ortaya çıkar. Bu tür dinlerde insanlar kendi arzularına göre kurallar koyarlar. 

Genellikle de hâkimiyeti elinde bulunduran kesim çıkarlarını korumak ve 

hâkimiyetlerini sürdürmek için kural ve kaideler ortaya koyarlar. Bu “seçkin” sınıf 

bazen siyasi bazen dini otorite kimi zaman da elit takımı olur. Koydukları kuralları 

çıkarları neyi gerektiriyorsa ona göre tanzim ederler. Birçok kez kendi koydukları 

kural ve kanunları çıkarlarına ters düĢtüğünde ellerinin tersiyle iterler. “Hâkim” 

sınıfın dıĢındaki kesimlere ise her koĢulda koydukları kural ve kanunlara uyma 

zorunluluğu getirirler.  

Kur'ân-ı Kerim‟de on altı yerde; Yüce Allah‟ın dini, din Yüce Allah içindir, 

hak din, dosdoğru din, halis din Ģeklinde geçerken on yerde de din; “dinde muhlis 

olma” Ģeklinde geçer.
293

  

Din‟in Yüce Allah indinde Ġslam olduğuna dair bir hadiste Resulullah (s.a.s) 

Ģöyle buyurmaktadır: “Allah katında dinin dosdoğru Haniflik olan Ġslam‟dır.”
294

 

Hadisten de anlaĢıldığı üzere, din ile Ġslam birdir. “Dinde geniĢlik kılan Yüce Allah‟a 

hamdolsun.”
295

 “Din nasihattir”
296

 vb. hadislerde de “din” Ġslam anlamında 

kullanılmıĢtır.  

Batı dillerinde “religion” olarak ifade edilen “din” Ġncillerde “Allah‟ın yolu” 

olarak geçer. Eski Yunancada “thrioheya” kelimesiyle ifade edilen din, korku ve 

saygı anlamlarına gelir. Romalılarda ise din (religio), tanrılara karĢı bağlılığı ifade 

eden bir terim olmuĢtur. Hinduizmin dili olan Sanskritçe‟de din, “dharma” 

Budizm‟de ise “dhamma” Ģeklinde gelir. Dharma doğruluk, fazilet ve kanun gibi 
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anlamları taĢır. Çinliler din anlamına gelen “chung chiao” kelimesini kullanırlar.
297

 

Hemen hemen dini ifade eden bütün kelimelerin anlamları birbirine yakın 

durmaktadır. Bu da tek kaynaktan beslendiklerini göstermektedir.
298

  

Sosyologlara göre din; “dua, kurban ve inançla kendini gösteren bir arzu; 

insanın kutsal saydığı Ģeylerle olan iliĢkisi; ruhî varlıklara olan inanç; mutlak itaat 

duygusu; insanın sonsuzu kavramasını sağlayan, akıl ve mantığa tabi olmayan zihnî 

bir yetenek; bir cemaatin meydana gelmesini sağlayan ayin ve inançlar sistemi; 

daima hayat sahibi bir tanrıya, yani bir ilahî Ģuur ve iradenin kâinatı yönettiğine ve 

insanlıkla alakalı ahlakî münasebetleri elinde tuttuğuna inanıĢ; davranıĢlar ve sosyal 

hayatın muayyen Ģartlarına göre oluĢturulmuĢ kurumlar sistemidir.
299

 Tolstoy‟a göre 

ise; din, insan ve Allah arasındaki bağ olup ruhun ihtiyaçlarının ve aklının etkilerinin 

sonucu olarak insanın kendisi ve dünya üzerindeki hükümranlıklarını tanıdığı esrarlı 

ruhlarla arasındaki bağı esas alan bir hayatın tanımı ve insana kendisini bağımlı 

hissettiği insanüstü güçlerle olan iliĢkisidir.”
300

  

Sosyologların din konusundaki tanımları genellikle Hıristiyanlık ve Yahudilik 

üzerine yapılmıĢ tanımlardır. Ġçinde yaĢadıkları toplumların üzerinde bulundukları 

dinleri esas aldıkları için vardıkları kanılar da o dinler üzerine olmuĢtur. Onların 

yaptıkları tanımların Ġslam dinine giydirilmesi beraberinde birçok problem getirir. 

Çünkü Ġslam dini ile sosyologların üzerinde araĢtırma yaptıkları dinler arasında 

büyük farklılıklar vardır. En baĢta Ġslam dıĢındaki dinler Hıristiyanlık ve Yahudilik 

gibi tahrif edilmiĢ dinler olsun veya Budizm, Hinduizm ve Taoizm gibi putperest 

dinler olsun inanıĢta ve yaĢayıĢta birçok farklılık içermektedirler. Bu da o dinlere 

mensup bireylerin ve toplumların yaĢam tarzlarının farklılaĢmasına yol açmakta ve 

toplumsal yapıları birbirinden ayrıĢtırmaktadır.  

Bizce Ġslam dininin diğer dinlerden ayrı bir Ģekilde incelenmesi, bireysel ve 

toplumsal etkilerinin diğer dinlerden bağımsız bir Ģekilde değerlendirilmesi gerekir. 

Bu anlamda Ġslam alimlerinin bu konudaki tanımlarını incelemek yerinde olacaktır.  

Ġslam âlimlerinin dinin terim anlamı üzerine birbirine yakın tanımları vardır. 

Onlar genellikle Kur'ân-ı Kerim ve Sünnet ıĢığında tanımlamalarda bulunmuĢlardır. 

                                                 
297

 Tümer, “Din” TDV Ġslam Ansiklopedisi, 9/314. 
298

 Tümer, “Din” 9/315. 
299

 Günay Tümer ve Abdurrahman Küçük, Dinler Tarihi, (Ankara: Ocak Yayınları, 1997), 5. 
300

 Leo Nikolayeviç Tolstoy, Din Nedir, (Ġstanbul: 1997), 15. 



68 

 

El-Cürcâni: “Din; akıl sahiplerini, (kendi iradeleri ile) Resulullah‟ın (s.a.s.) 

getirdiklerini kabule çağıran ilahi bir kanundur;”
301

 Tehanevî: “Din, akıl sahiplerini 

kendi iradeleriyle dünyada ve ahirette mutluluğa ve kurtuluĢa götüren Yüce Allah 

tarafından konulmuĢ kanunlar manzumesidir;” Elmalılı; “din, akıl sahiplerini kendi 

iradeleriyle hayır ve nimete sevk eden ilahi bir nizam, Ģeriat, insanları doğru yola 

götüren yol, kanun ve manevi bir ameldir” Ģeklinde tarif ederler.
302

  

Görüldüğü gibi Ġslam âlimlerinin din için getirdikleri tanımlar Ġslam dinini tarif 

etmektedir. Çünkü Ġslam insanların hem dünya hayatlarının huzurlu ve saadetli 

geçmesini hem de ahiret hayatlarının sonsuz kurtuluĢa ermesini hedeflemektedir. Bu 

minvalde insanları doğru yola götüren, doğruyu yapmaya yönelten, kötülüklerden 

uzaklaĢtırıp ideal insan profilini vücuda getirmeyi hedefleyen tek din; Ġslam‟dır.  

Kur'ân-ı Kerim‟de bilhassa Kâfirûn Suresi‟nde ifade edilen din, sadece Ġslam 

dini değildir. De ki: Herkes Ģakilesinin gereği gibi yaĢar, Rabbiniz doğru yolda olanı 

daha iyi bilendir.”
303

 Ayetinde geçen “Ģakile”nin müfessirler tarafından “din” 

anlamına geldiği de söylenmektedir.
304

 Kanaatimize göre bu, Kur‟ân-ı Kerim‟in din 

için getirdiği tanımlardan biridir. Dolayısıyla din; insanların hayatlarına Ģekil veren, 

onlara sınırlar çizen ve belli bir düzen içinde harekete sevk eden kaideler ve inançlar 

manzumesidir. 

Elmalılı dini, “hak ve batıl olarak ikiye ayırdıktan sonra akıl sahiplerini kendi 

güzel istekleri ve iyilikleri yapmaya sevk eden ilahi bir nizam olarak tanımlar ve hak 

dinin yeri akıl sahipleridir der. Akabinde de hak dinde gönüllülük esas olduğundan, 

hak din zorla değil, severek ve isteyerek iyilik yapan, istediğini yapmakta serbest 

olan insanlar yetiĢtiren bir terbiye nizamıdır. Bundan dolayı da “Dinde zorlama 

yoktur”
305

 ilkesi benimsenmiĢtir,” tespitinde bulunur.
306

 

Ġlahi dinlerin temelinde tek Allah inancı vardır. Yüce Allah insanlara 

peygamberler aracılığıyla vahiy göndermiĢ, onlara kendini tanıtmıĢ ve ne yapmaları 

gerektiğini açıklamıĢtır. Ġnsanlara dine inanmada tercih hakkı tanımıĢ ve kimseyi 
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inanmaya zorlamamıĢtır. Ġnançta gönüllülük esası, tercih yapılana kadardır. Ondan 

sonra artık itaat esası gelir. Bu minvalde değerlendirildiğinde din; akla ve hür iradeye 

teklif edilen iman ve amel mecmuasıdır. Temelde iman gelirken, binada da amel 

gelir. Ġman, insanların tercihini ifade ederken amel de tercih yapıldıktan sonra iman 

ehlinin uymaları zorunlu kural ve kaideler bütününü ifade eder. Belirlenen kural ve 

kaidelere en çok riayet edenler dindarlıkla isimlendirilirler. Dindarlık ilahi dinin 

belirlediği sınırları muhafaza etmek, onları aĢmamaya çabalamak ve ilahi rızayı 

kazanmak için gayret göstermektir.  

Batılı düĢünürlerden Rudolf Otto: “Din kutsalın tecrübesidir” diyerek 

insanların ilahi dinleri yaĢayabilme potansiyelinde olduklarını belirtir. James 

Martineau: “Din, ebedi bir Tanrı'ya inanmakla beraber, ilahi bir Ģuur ve iradenin 

kâinatı idare ettiğine ve insanlıkla manevi rabıtaları elinde tuttuğuna inanmaktır”; 

Herbert Spencer: “Din, her Ģeyin bizim bilgimizin üstüne çıkan bir kudretin 

tezahürünün kabulüdür”; Max Müller: “Din, insanın çeĢitli adlar ve değiĢen 

görünüĢler altındaki sonsuzu kavramasını sağlayan zihni bir melekesi veya 

yeteneğidir” Ģeklinde tarif etmiĢlerdir.
 307

  

Din aynı zamanda sosyal bir yapılanmadır. Aynı değer yargılarına inanan ve 

aynı idealleri paylaĢan insanların bir araya gelerek oluĢturdukları sosyal bir çatıdır. 

Dini ritüeller, ayinler, ibadetler vs. aktiviteler insanları birbirine bağlayan, aralarında 

sağlam bir kulp oluĢturan etkenlerdir.  

Kur'ân-ı Kerim‟de dinin belli bir insan sınıfının bir araya gelmesini ifade eden 

millet kavramıyla dillendirilmesi dinin toplumsal hayattaki etkinliğinin ne denli 

güçlü olduğunu göstermektedir. Özellikle Ġslam dini, mensuplarını çok güçlü 

bağlarla birbirine bağlamakta, onları kardeĢ ilan etmektedir.
308

 Bu kardeĢliğin soy 

kardeĢliğinden daha güçlü ve önde geldiğini vurgulamakta, aralarında duygusal bir 

bağ oluĢturmaktadır. Hatta bunu bir adım daha da ileri götürerek Hz. Nuh‟un (as) 

kıssasında anlatıldığı gibi, kendi oğlu bile olsa aynı dinden olmadıkları için 

aralarında herhangi bir bağ olmadığını vurgulamaktadır.
 309
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Hz. Nuh (as) çeĢitli tanrılara tapan bir toplumda yaĢıyordu. Bu toplumu 

taptıkları putları terk etmeleri için 950
310

 yıl bıkmadan usanmadan uyarmıĢ onları tek 

Allah‟a inanmaya davet etmiĢtir.
311

 Bütün çabalara rağmen yaptığı bu davete kendi 

öz oğlu da icabet etmemiĢti.
 312

  

Nihayetinde artık bu iĢin olmayacağına kanaat edince Yüce Allah‟a putperest 

kavmi yok etmesi için yalvarır. Yüce Allah yakarıĢını kabul eder ve ona bir gemi 

inĢa etmesini emreder. Gemiyi bitirince de ailesini, ona inanları ve her hayvandan bir 

çift yüklemesini söyler. Hz. Nuh (as) da kendisine söylenenleri yapar. Akabinde 

yerden su fıĢkırmaya gökten yağmur yağmaya baĢlar. Bu durum günlerce sürer. Öyle 

ki yeryüzü sularla dolar. Hz. Nuh (as) ve beraberindekiler gemide oldukları için 

güvendedirler. Dalgalar yükselmeye baĢlayınca kendisine inanmayan ve gemisine 

binmeyen oğlunu dalgalarla boğuĢurken görür. Onu gemiye binmeye davet eder; ama 

oğlu yine kabul etmez.
313

  

Peygamber olmakla beraber Hz. Nuh bir babadır da. Oğlunun kurtuluĢu için 

Yüce Allah‟a dua eder ve kendisine ailesini kurtaracağı sözünü verdiğini söyler. Can 

alıcı cevap burada gelir. “Oğlum dediğin kiĢi senin getirdiğin dine inanmadı. O senin 

ailenden değildir.”
314

 Oğlu için aldığı cevap üzerine Hz. Nuh tövbe eder ve Yüce 

Allah‟a sığınır. “Hayır, o benim kanımdan canımdandır” iddiasını devam ettirmez.  

Bu kıssa aynı dinden olmadıkları için baba ve oğul arasında herhangi bir bağ 

kalmadığını gözler önüne sermekte, asıl bağın din bağı olduğunu bunun dıĢındaki 

bağların göreceli olduklarını izah etmektedir. Elbette ki insanlar arasındaki soy 

bağını inkâr etmemekte, fakat soy bağının dünya yaĢamındaki örfi bir bağ olduğunu, 

asıl ve hakiki bağın ise din bağı olduğunu ortaya koymaktadır.  

Ġslam inancına göre dinin kaynağı Yüce Allah‟tır. Yüce Allah yarattığı ilk 

insanı aynı zamanda ilk peygamberi olarak seçmiĢtir. O, ilk peygamberi aracılığıyla 

insanlara kendini tanıtmıĢ ve hükümlerini açıklamıĢtır. Allah‟ın birliği, her Ģeyin 

yaratıcısı olduğu, ortağının olmadığı, tek ma‟bûd olduğu, her Ģeyin O‟nun iradesi ve 
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isteğiyle vücut bulduğu, O istemedikten sonra hiçbir Ģeyin olmayacağı, ahiret inancı, 

hesap, ceza, mükâfat, ibadet ve Ģekilleri vs… dini açıdan bilinmesi gereken her Ģeyi 

daha ilk insan aracılığıyla bildirmiĢtir.  

Zaman zaman insanlar Yüce Allah‟ın onlara gönderdiği tevhîd dininden, 

sapmıĢlar ve farklı dinlere tabi olmuĢlardır. Bu durumlarda Yüce Allah onları 

saptıkları yoldan doğru yola iletmek için peygamberler göndermiĢtir. Ġlk insan ve ilk 

peygambere gönderilen dinin temel ilkeleri olan Yüce Allah‟ın varlığı ve birliğine, 

ahirete, hesaba, meleklere iman gibi temel hususlar sonraki tüm dinlerin de temel 

hususları olmuĢlardır. Bundan dolayıdır ki ilk peygambere indirilen din ile sonraki 

tüm peygamberlere indirilen din aynı olup adı; “Ġslam”dır.
315

  

Ġnsanların yaĢadıkları zaman, mekân ve koĢulların getirdiği zorunluluklar 

haricinde Yüce Allah‟ın peygamberlere gönderdiği hükümlerde fazla bir değiĢiklik 

olmamıĢtır. Dince inanılması zaruri olan hususlarda ise hiçbir değiĢiklik olmamıĢtır. 

Aksine her gelen peygamber bir öncekini teyit etmiĢ ve tevhîd inancını pekiĢtirmiĢtir. 

Hiçbir peygamber tevhîd inancının aksine bir Ģey söylememiĢtir. Bilakis Ģirkle 

mücadele edip tevhîd inancını yaymak için gönderilmiĢlerdir.  

Tevhîd; “v-h-d” fiilinden türemiĢ bir kelime olup “tef‟il” kalıbında gelmiĢtir. 

Hakikatte vahdet; parçalardan meydana gelmeyen bütün demektir.
316

 Tevhîd ise, 

“Ģey”in bir olduğuna hükmetmek ve onu bilmektir. Istılahta ise, Yüce Allah‟ın 

birliğini ikrar etmek, Rab olduğunu bilmek, eĢi ve benzeri olmadığını kabul edip 

inanmaktır.
317

 

Kur'ân-ı Kerim‟de Yüce Allah‟ın birliğini anlatan kelimelerin “ehed ve vahid” 

kelimeleri olduğunu görmekteyiz. “Ehed” kelimesi sadece ihlas suresinin ilk 

ayetinde Yüce Allah‟ı nitelemekte iken vahid kelimesi yirmi ayette Yüce Allah‟ı 

nitelemektedir. Ehad kelimesi hakkında iki farklı görüĢ bulunmaktadır.
318

  

Bunlardan birincisine göre “ehed” kelimesinin “vahid” anlamında olduğu fakat 

hafiflik olsun diye vav‟ın hemzeye kalbolduğu görüĢüdür. Ġkinci görüĢe göre ise 
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“ehed” ve “vahid” kelimelerinin eĢ anlamlı olmadıkları yönündedir. Ezheri‟ye göre 

“ehed” Yüce Allah‟ın kendi zatı için seçtiği bir sıfattır. O‟nun dıĢında baĢka birine 

kullanılamaz, fakat “vahid” kelimesi baĢkaları için de kullanılır. Ehed kelimesi vahid 

kelimesini içinde barındırır; ama “vahid” kelimesi “ehed” kelimesini içinde 

barındırmaz.
319

 

Er-Razi‟ye göre Allah lafzı bütün izafi sıfatlara delalet ettiği gibi “ehed” lafzı 

da bütün selbi sıfatlara delalet eder. Çünkü Yüce Allah ibadete layık olandır. Ġbadete 

layık olmak da yaratmada tek olan için söz konusu olur. ĠĢte bunlar izafi sıfatların 

toplamıdır. Selbi sıfatların “ehed”te oluĢu ise bu hakikatin birleĢimden uzak ve tek 

olmasındandır. Çünkü mürekkeb olan bir Ģey kendisini meydana getiren parçalardan 

her birine muhtaçtır. Bu parçaların her biri de o Ģey demek değildir. Mürekkeb varlık 

baĢkasına muhtaçtır. BaĢkasına muhtaç olan da mümkindir. Mümkin demek var 

olabilir veya olmayabilir demektir ki bu durumda vacibu‟l vücud olan Yüce Allah‟ın 

mümkin olması muhaldir. Dolayısıyla O zatında ferttir, tektir, birdir. Ehediyyeti ispat 

olan Yüce Allah‟ın mekân tutan bir varlık olması da düĢünülemez. Çünkü bir yerde 

mekân tutan varlığın yönü olur ki bu da onun kısımlara ayrılabilir olmasını gerektirir. 

O halde tek olan zatın mekân edinmesi mümkün değildir.
320

  

Elmalılı, bu konuyla ilgili Ģu izahatlarda bulunur: “Vahid sayısal bir anlam 

ifade eder. Ehad ise zatın ne bölünme ve izafiyet ne de baĢka birisi Ģeklinde hiçbir 

sayıyı kabul etmeyen, hiçbir Ģekilde iki olması veya ikinci birinin bulunması ihtimali 

olmayan gerçek birdir, hep bir ve daima bir demektir. Hanefî alimlerinden bazıları da 

farkı Ģöyle nakil ve tarif etmiĢlerdir: Ehadiyyet hiçbir Ģekilde bölünmeyi ve sayıyı 

kabul etmez. Vâhidiyet ise ikisini de kabul eder. Yani Ehediyyet bölünmez tek 

parçayken Vahidiyyet hem tek parça hem de bölünebilir olabilir. Bundan dolayı 

Yüce Allah ile ilgili olarak vahidiyyet ve ehadiyyet aynı anlamda kullanılmıĢtır. 

Çünkü O zatında ve sıfatlarında tektir.”
321

  

Vahidiyyet ile Ehediyyet arasındaki ince çizgi, ehediyyetin teklikten baĢka bir 

ihtimal taĢımaması, vahidiyyetin ise teklikle beraber çokluk ihtimali de taĢımasıdır. 
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Fakat bu vahidiyyet Yüce Allah için kullanıldığında teklik ifade eder. Bu açıdan 

Yüce Allah için kullanıldığında ehadiyyet ile vahidiyyet aynı anlama gelir. 

Ġbn Sina‟ya göre “ehad”, Yüce Allah‟ın bütün cihetlerden vahid olduğuna ve 

onda asla kesret bulunmadığına delâlet eder. Bu da O'nun zatına lâyık gerçek 

yüceliğe ve kâmil birliğe noksanlık getirecek cins, tür, fasıl, madde, sûret, âraz, 

boyut, uzuv, eĢkal (Ģekiller), elvan (renkler) ve sair hallerden münezzeh olmasını 

gerektirir. O ehaddir, vahiddir, benzeri ve dengi yoktur demek aslında tavsif olduğu 

yönüyle bundan maksat yaratıp eserler vücuda getiren ve hükümler koyan Yüce 

Allah'ın sıfatlarını inkâr değil, sıfatlarının çokluğu zatının çokluğunu 

gerektirmediğini, çünkü Yüce Allah'ın zatının, onun sıfatlarının terkibinden ve 

kıvamından teĢekkül eden bir mahiyyet, bir sentez zat olmadığını belirlemektir. 

Allah‟u Teala birdir, tektir derken aslında O‟nun zati sıfatlardan meydana gelmiĢ 

mahiyet olmadığını ve zatının sıfatlarının gereği ve sonucu olmadığını bilakis 

sıfatlarının O‟nun zatının gereği ve sonucu olduğunu söylüyoruz. Aslında bizler 

Yüce Allah‟ın sıfatlarını düĢünmekle O‟nun hüviyetini teĢkil eden bir kavram 

edinmiĢ olmuyoruz; ancak O‟na olan ilgi ve ihtiyacımızı duymuĢ ve O‟nun 

tecellilerine ipuçları bulmuĢ, isimlerini ve hükümlerini öğrenmiĢ oluyoruz.
 322

 

Allah birdir dendiğinde zatı, sıfatları ve isimleriyle birdir. Bunların bir araya 

gelmesiyle oluĢmuĢ bir Ģey değildir. Dolayısıyla bir olan zat aynı zamanda ilahtır 

da… O‟nun eĢi ve benzeri de yoktur. Çünkü O‟nun haricindeki her Ģey parçaların bir 

araya gelmesinden oluĢmuĢ bir bütündür. Her ne kadar bütün bir tek parça görünse 

de aslında parçaların bir araya gelmesinden oluĢmuĢtur. Parçalanabilen bir Ģey de 

ilah olamaz. Bu Yüce Allah‟a Ģirk koĢulan Ģeylerin ilah olamayacaklarını, onların 

birer mahlûk olduklarını ortaya koymaktadır.  

Tek olan zat aynı zamanda “Vacibu‟l Vücud” vasfını da taĢımaktadır. Vacibu‟l 

Vücud varlığı kendinden olan yani “lizatihi” olan demektir. Varlığında kimseye ve 

bir Ģeye ihtiyaç hissetmeyen anlamına gelir. O‟nun dıĢındaki her Ģey “ligayrihi”dir. 

Yani varlığını baĢkasından alan demektir. Varlığını baĢkasına borçlu olan bir Ģey 

mümkin demektir. Bu da sonradan var olmuĢ anlamına gelir. Sonradan var olmuĢ bir 

Ģeyin ise muhakkak ki sonu vardır. BaĢlangıcı ve sonu olan bir Ģeyin de ilah olması 

muhaldir. Ġlah‟ın baĢlangıcı ve sonu olmamalıdır ki bir Ģeyleri baĢlatabilsin ve sona 
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erdirebilsin. Varlığını hiçbir Ģeye borçlu olmamalıdır ki varlığı meydana getirebilsin, 

bir Ģeyleri yoktan yaratabilsin.  

Vacibu‟l Vücud aynı zamanda zatında Hayy ve Kayyumdur. Tevhîdin 

anlaĢılması konusunda önemli bir yere sahip olan bu iki sıfat önemle üzerinde 

durulması gereken sıfatlardandırlar. Hayy, baki olan
323

, hayatını kimseden 

almayan ve kendinden var olan demektir ki bu hayatın ana kaynağı demektir. 

O‟nu ortadan kaldırırsan hayat diye bir Ģey kalmaz. Hay sıfatı, ilim, izzet, kudret, 

irade, azamet, Kibriya gibi diğer tüm sıfatları içinde barındırır.
 324

 Kayyum ise her 

Ģeyin varlığının devamlılığını kendisine muhtaç olduğu; ama kendisinin varlığının 

devamlılığı için kimseye muhtaç olmadığı zat demektir.
325

 O‟nun dıĢındaki her 

Ģey sonradan olmuĢtur. Sonradan olan her Ģeyin de bir sonu vardır. O‟nun bir 

mekâna ihtiyacı yoktur. O‟nun dıĢındaki her Ģeyin bir mekâna ihtiyacı vardır. O 

her Ģeyi ayakta tuttuğu için her Ģeyi bilen ve her Ģeye kadir olandır. O‟nun 

dıĢındakilerin bilgisi ve gücü sınırlı olmakla beraber aciz ve zayıftırlar.  

ġimdiye kadar anlatılanlar tevhîdi anlama çabalarıydı. Yüce Allah birdir, 

tektir, O‟ndan baĢka ilah yoktur demekle aslında ne anlaĢılması gerekiyor, 

sorusuna verilecek cevabın bir mukaddimesiydi. Ġmanın temelini teĢkil eden 

tevhîd ilkesi bütün peygamberlerin davetinin aslını oluĢturur.  

Ġslam literatüründe “La ilahe illallah” kelimesinde ifadesini bulan tevhîd, 

Yüce Allah‟ın dıĢındaki tüm ilahları, rableri, mabudları, kültleri reddetmektir. 

Bunun kalben hiçbir Ģüphe olmadan tasdik edilmesi gerekir.  

Ġmam Gazali bu konuda Ģöyle der: “Fazilet aleminde bulunanlar kelime-i 

tevhîdin hem manasını hem de lafzını alarak içlerini ve dıĢlarını süslediler. Kalben 

Ģüphesiz iman ettiler, dilleriyle de bu kelimeyi hep söylediler ta ki Kur'ân-ı 

Kerim‟de Ģu övgüye mazhar oldular.
326

 “Allah, melekler ve adaleti yerine getiren 
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ilim sahipleri O‟ndan baĢka ilah olmadığına Ģahitlik etmiĢlerdir. O‟ndan baĢka 

ilah yoktur.”
327

 

Kendi aciz yapılarına bakıp hüküm veren insanlar, bütün kâinatın tek bir 

ilah tarafından sevk ve idare edildiğini kavrayamadıklarından ötürü tek ilahı 

reddedip Ģöyle diyorlar: “(Muhammed) ilahları tek bir ilah mı yaptı? Doğrusu bu 

acayip bir Ģey...”
328

 Buna karĢılık Yüce Allah: “Sizin ilahınız tek bir ilahtır. 

O‟ndan baĢka ilah yoktur. O, Rahman ve Rahimdir”
329

 buyurarak inanmak 

istemedikleri hakikati gözlerine sokmaktadır. 

 Tevhîd inancı Ģirki reddetmekle insanları birçok tanrıyı razı etmenin, 

onlara tapınmanın zorluklarından ve karmaĢasından kurtarmıĢ zihinlerini ve 

yaĢamlarını huzura ve düzene kavuĢturmuĢtur. Tek bir ilahı memnun etmek birçok 

ilahı memnun etmekten daha kolaydır. Bu anlamda tevhîd insanları birçok 

ilahın(!) boyunduruğundan kurtarıp tek ilahın boyunduruğuna koyarak onları 

özgürleĢtirmiĢtir. Kaldı ki bu tanrıların farklı özellikleri vardır. Farklı özelliklere 

sahip birilerini memnun etmek imkânsız gibi bir Ģeydir. Oysa tek bir ilahı 

memnun etmek o kadar da zor bir Ģey değildir. “Tevhîd, her Ģeyden önce, mutlak 

kudret sahibi bir varlığa teslimiyette kendini gösteren zihinsel bir olgunluk 

demektir.”
330

  

Ġnsanlar yaĢadıkları yerde düzen ve intizam isterler. Bu saikle de bir 

yönetici seçerler. Çünkü birden fazla yönetici olursa kaos ve kargaĢanın çıkağını 

bilirler. Hatta ikinci biri ortaya çıktığında onu ortadan kaldırmak için özel bir çaba 

gösterirler. Ne gariptir ki düzen ve nizamın olması ve sağlıklı yürümesi için 

yöneticinin bir kiĢi olması gerektiğine inanan insan, bunu sosyal hayatta bu 

Ģekilde uygulamaya koyarken kâinatın yaratılmasında ve idare edilmesinde birden 

çok tanrının olduğunu iddia eder ve bu Ģekilde kendisiyle çeliĢir. Halbuki birden 

fazla yöneticinin kaosa, kargaĢaya ve düzensizliğe yol açacağını bilmesi onu 

Allah‟a ortak koĢmaya değil, tek ilahın varlığını kabul etmeye yönlendirmeliydi. 

Kur'ân-ı Kerim, çokluğun kaosa ve kargaĢaya neden olacağını herkesin 
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anlayabileceği bir dille Ģöyle izah eder. “Yer ve gökte Yüce Allah‟tan baĢka 

ilahlar olsaydı, düzenleri bozulurdu.”
331

 

Kur'ân-ı Kerim, tevhîde ters düĢen bütün inanç ve düĢünceleri Ģiddetle 

reddeder. Putperestlik Ģeklinde ortaya çıkan çok tanrılı inancı reddettiği gibi teslis 

ve benzeri Ģekillerde ortaya çıkan inanç ve düĢünceleri de reddeder. Hıristiyan ve 

Yahudilerin bu yöndeki inançlarına çeĢitli yerlerde cevaplar verir, kendilerini 

tevhîd inancına davet eder.
 332

 

Ehl-i Kitab‟ın tevhîde davet edilmeleri, tevhîd inancının dıĢına çıktıklarını; 

baĢkalarına kulluktan vazgeçip sadece Yüce Allah‟a kulluk etmeye davet 

edilmeleri, O‟ndan baĢkasına kulluk ettiklerini; birbirlerini rab edinmeden men 

edilmeleri de O‟ndan baĢka birilerine mutlak surette boyun eğip itaat ettiklerini, 

ortaya koymaktadır. Ayetin son bölümü yapılan davete icabet etmemeleri halinde 

Müslüman olmadıklarını “ġahid olun biz (sizin yaptıklarınızdan uzağız bundan 

dolayı da) gerçek Müslümanlarız” ifadesinden anlamaktayız.  

“Ey Kitap Ehli, dininiz konusunda taĢkınlık etmeyin, Allah'a karĢı gerçek 

olandan baĢkasını söylemeyin. Meryem oğlu Mesih Ġsa, ancak Allah'ın elçisi ve 

kelimesidir. Onu Meryem'e yöneltmiĢtir ve O'ndan bir ruhtur. Öyleyse Allah'a ve 

elçisine inanınız; “(Allah) üçtür” demeyiniz. (Bundan) kaçının bu, sizin için daha 

hayırlıdır. Allah, ancak bir tek Ġlah'tır. O, çocuk sahibi olmaktan Yücedir. 

Göklerde ve yerde her ne varsa O'nundur. Vekil olarak Allah yeter.”
333

 

Bu ayette, hiçbir yoruma mahal bırakmayacak kadar açık ve net ifadeler 

vardır. Hıristiyanların inanç sisteminin modelini somut bir Ģekilde ortaya 

koymakta ve onları bundan emir sigalarıyla menetmektedir. Kur'ân-ı Kerim‟in Hz. 

Ġsa (as) ile ilgili ısrarla vurguladığı bir ifadesi vardır. Genellikle Ģöyle der: 

“Meryem oğlu Ġsa.” Bu ifade, Hz. Ġsa‟nın (as) Meryem‟den olma olduğunu, onun 

Yüce Allah‟ın oğlu olmadığını adeta beyinlere kazır.  
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Kur'ân-ı Kerim, Hz. Ġsa‟nın (as) diliyle Ehl-i Kitabı tevhîde davet eder ve 

kendisinin ilah olmadığını ve kendisini ilah edinmelerini emretmediğini aktarır.
334

 

Yine onun dilinden aktarılan ayetlerden Ehl-i Kitab‟ın tevhîd inancına sahip 

olmadığı açık ve net bir Ģekilde anlaĢılmaktadır. Evet putperest değiller; ama 

içinde bulundukları inanç sistemi Ģirkin bir baĢka Ģeklidir. Kur'ân-ı Kerim‟in 

onları kitap ehli olarak isimlendirmesi onlarla putperestlerin arasını ayırmak ve 

tahrif etmiĢ olsalar bile ilahi bir kitaba sahip olmalarından kaynaklanmaktadır.  

Kâinatın mükemmel bir tasarım olması, bu tasarımın vücuda 

getirildiğinden beri kusursuz ve ince hesaplarla iĢlemesi, bu iĢleyiĢin hiç 

aksamaması, bütün canlı cansız varlıklar arasındaki bağlantı, iletiĢim, denge vs. 

gibi etkileĢimlerin kusursuzluğu tevhîdi bağırır. Adına dünya denilen gezegenin 

içindeki ekolojik düzen o kadar mükemmel bir Ģekilde tasarlanmıĢ ki bunun bir 

tek kaynaktan yönetildiğini anlamamak için aklı ziyan etmek gerekir. Milyonlarca 

belki milyarlarca çeĢit canlının bir tek mekânda bir araya gelmeleri ve yaĢam 

koĢulları farklı olmasına rağmen hepsinin yaĢam koĢullarının sağlanması ve 

bunun milyarlarca yıldır devam etmesi bir tek ilahın varlığından baĢka ne anlama 

gelebilir ki!   

Ġnsanın mükemmel tasarımı ve bu tasarımın milyarlarca insanda hiç 

değiĢmeden vücuda gelmesi bile kendi baĢına tevhîdin habercisi değil midir? 

Bilim ilerledikçe insanın ne kadar karmaĢık olduğu hatta hiçbir insanın diğer 

birine ne maddi ne de manevi açıdan benzemediği ortaya çıkmakta bu 

karmaĢıklığa rağmen muhteĢem bir Ģekilde uyum içinde iĢlediği de 

anlaĢılmaktadır. Dolayısıyla insan, afakı ve enfüsü
335

 düĢünüp zihnini 

berraklaĢtırdığı zaman tek ilahın varlığını görecek ve O‟na iman edecektir.  

                                                 
334

“Andolsun, “ġüphesiz Yüce Allah, Meryem oğlu Mesih'tir” diyenler küfre düĢmüĢtür. Oysa Mesih 

onlara Ģöyle dedi: “Ey Ġsrailoğulları, benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Yüce Allah'a ibadet 

edin. Çünkü O, Kendisi'ne ortak koĢana Ģüphesiz cenneti haram kılmıĢtır, onun barınma yeri ateĢtir. 

Zulmedenlere yardımcı yoktur.” el Maide 5/72. “Allah: “Ey Meryem oğlu Ġsa, insanlara, beni ve 

annemi Yüce Allah'ı bırakarak iki Ġlah edinin, diye sen mi söyledin?” dediğinde: “Seni tenzih ederim, 

hakkım olmayan bir sözü söylemek bana yakıĢmaz. Eğer bunu söyledimse mutlaka Sen onu bilirsin. 

Sen bende olanı bilirsin, ama ben Sende olanı bilmem. Gerçekten, görünmeyenleri (gaybleri) bilen 

Sensin Sen. Ben onlara bana emrettiklerinin dıĢında hiçbir Ģeyi söylemedim. (O da Ģuydu:) 'Benim de 

Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Yüce Allah'a kulluk edin.' Onların içinde kaldığım sürece, ben onların 

üzerinde bir Ģahidim. Benim (dünya) hayatıma son verdiğinde, üzerlerindeki gözetleyici Sendin. Sen 

her Ģeyin üzerine Ģahid olansın.” el Maide 5/116-117. 
335

 el Fussilet 41/53. 



78 

 

Tevhîd inancının dıĢında iddia edilen Ģeyler insanların kendi uydurmalarıdır. 

Putperestlikte olduğu gibi teslis ve benzeri inanıĢlarda da durum aynıdır. Ġlahi 

buyruklarla gelen peygamberlerin getirdiği “Ġslam” inancının onlardan sonra gelenler 

tarafından tahrif edilmeleri neticesinde ortaya çıkmıĢ inançların ismi artık “Ġslam” 

olmaktan çıkmıĢtır. Hıristiyanlık, Yahudilik… gibi isimlendirmeler, bu dinlere 

mensup kiĢilerin “Ġslam” inancını tahrif etmeleri ve kendi hevâ ve heveslerine göre 

yeni hükümler koymaları neticesindedir.  

Ġnsan, Yüce Allah tarafından ve tam kıvamında
336

 yaratılmıĢtır. Yüce Allah 

insanı Kur'ân-ı Kerim‟de “fıtratullah”
337

 olarak tabir edilen tevhîd dini üzerine 

yaratmıĢtır ki bu da Ġslam‟dır.
338

 Fıtratında bir yaratıcıya inanma temayülü
339

 olan 

insan bunu çeĢitli Ģekillerde dıĢa vurmaktadır. Peygamberlerin gönderiliĢ amaçları da 

bu arayıĢ içinde olan insanı doğru olana yönlendirmektir. Zira insan doğru olana 

yönlendirilmezse kendi kendine bir Ģeyler uydurur ve uydurduklarına inanmaya 

baĢlar. Nitekim putperestliğin temelinde de bu vardır. Hak dinden uzaklaĢanlar 

zamanla kendi uydurdukları Ģeylere kudsiyet atfedip tapınmaya baĢlamıĢ, Yüce 

Allah‟ın aĢkınlığını, ulaĢılmazlık olarak algılayarak O‟na ulaĢmak için aracılar 

edinmiĢlerdir. Böylece taptıkları putları Yüce yaratıcının seçkin kulları kabul edip 

onları yüce yaratıcıya ulaĢmak için Ģefaatçi olarak görmüĢlerdir. Hâlbuki Yüce Allah 

aĢkın olmakla beraber kullarına en yakın olandır da.
340

 Onların her türlü ihtiyaç ve 

isteklerini duyar, görür ve icabet eder. Onlarla münasebetini hiçbir zaman 

koparmamıĢ araya da herhangi bir aracı koymamıĢtır.
341

  

Allah hiçbir zaman kullarıyla münasebetini kesmemiĢ, onları yaratıp dünyaya 

gönderdikten sonra “ne haliniz varsa” görün dememiĢtir.
342

 Aksine insanı 

yeryüzünün halifesi
343

 yaparak onunla sıkı bir münasebet içine girmiĢ, çeĢitli 
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zamanlarda ve mekânlarda peygamberler aracılığıyla yol gösterici kitaplar 

göndermiĢ, dünya hayatlarında kemale ulaĢmaları için yol göstermiĢtir.  

Ġnsanlık medeniyeti, peygamberlere çok Ģey borçludur. Yüce Allah‟ın 

öğretisiyle hareket eden peygamberler insanlığın ilerlemesi yolunda çok büyük 

katkılarda bulunmuĢlardır. Onlar insanlığı sadece uhrevi kurtuluĢa ulaĢtırmamıĢ aynı 

zamanda dünya hayatlarında da büyük baĢarılar elde etme yollarını öğretmiĢlerdir.  

Dinlerin özellikle de ilahi dinlerin toplumsal yaĢamdaki etkileri 

azımsanmayacak kadar çoktur. Hem bireysel hem de toplumsal olarak hayatı belli 

kurallar çerçevesinde disiplin altına alan din, yaĢamın her alanında etkin bir 

durumdadır. Hayatın maddi ve manevi olarak Ģekillenmesinde etkin olduğu kadar 

düĢünsel açıdan da yönlendiricidir.  

Bilindiği gibi Allah inancı insana güç, kuvvet ve güven verir. Her Ģeye gücü 

yeten, her Ģeyi bilen, iĢiten, gören, istediğini istediği zaman ve yerde yapabilen bir 

güce inanmak insanı rahatlatır. Kendini güven içinde hissetmesini sağlar. Zor 

zamanlarında kendisine yardım edeceğini bildiği birinin olmasını bilmesi huzur verir. 

BaĢkalarına bağımlı olmaktan çıkar. Kula kul olmaz. Bu da tam bir hürriyettir. Yani 

hür iradenin kendini her yönüyle göstermesi demektir.  

Allah inancı kiĢide merhamet, Ģefkat, sevgi gibi insani duyguların ortaya 

çıkmasını sağlar. Ġnanan insan etrafına bu gözle bakar. Kimseye zulmetmez, 

kimsenin hakkını yemez, kimseyi hor görmez. Ġmkânlarını baĢkalarının faydasına 

kullanır. Çünkü o hiç kimseye muhtaç olmayan her Ģeye gücü yeten bir yaratıcının 

kulu olduğunun bilincindedir. Kula kul değildir, tamamıyla hür bir iradeye sahiptir.  

Dinin öğretilerinden olan yardımlaĢma ilkesi, toplumsal hayatın sevgi, saygı ve 

güven içinde Ģekillenmesini sağlar. Doğruluk, sadakat, sözünde durma, yalan 

söylememe, kötülüklerden uzak durma, iyilik yapmak gibi erdemli davranıĢlar 

bireysel yaĢamı güzelleĢtirdiği gibi toplumsal yaĢamı da güzelleĢtirir ve huzur verir. 

Ġlahi dinlerin öğretilerinin tümü insanlığın daha güzel ve huzurlu bir yaĢam 

sürdürmeleri için vardır.  

Dinin getirdiği ahlaki değerler, dünyayı kaostan, anarĢiden ve baĢıboĢluktan 

kurtarır. Ahlaki değerleri olmayan bireylerin toplumsal yaĢamda ne kadar tehlikeli 

oldukları apaçık ortadadır. Allah korkusu olmayan insanların ne kadar canavarlaĢtığı 
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birçok kez müĢahede edilmiĢtir. Ġnsanı vahĢilikten kurtaran dini değerlerdir. Dinin 

içinde barındırdığı manevi değerler insanın ruhunu beslemekte onu manen güçlü hale 

getirmektedir.  

Ġnsan sadece maddi bedenden oluĢmaz. Onun bir de manevi yönü vardır. Din 

insanın bu manevi yönünü de besler, terbiye eder, doyurur. Hayatlarında insanlar 

birçok bela ve musibetlerle karĢılaĢırlar. KarĢılaĢılan bela ve musibetlerin bir kısmı 

manevi olmaktadır. Örneğin, çocuğunu kaybeden bir ebeveynin kaybı sadece maddi 

değildir. Manevi yıkımı maddi yıkımdan kat be kat daha fazladır. Böyle bir musibet 

karĢısında din devreye girer. Dinin öğretileri onları teselli eder. Allah ve ahiret inancı 

kalbe huzur verir. Hayatın bir imtihan olduğu ve böyle bir musibetin de bu 

imtihanlardan biri olduğu, buna karĢı sabır gösterilmesi, Yüce Allah‟a dayanıp 

güvenmek gerektiği, ölümden sonraki hayatta tekrar kavuĢulacağı gibi inançlar 

elbette ki o ağır musibetle karĢılaĢan insanları teselli eder.  

Din insanları bireysel ve toplumsal olarak bozulmaktan, hayvani bir yaĢam 

yaĢamaktan kurtarır. Dinin getirdiği ahlaki değerler, insanın vahĢi yapısını 

evcilleĢtirir onu medeni bir canlı seviyesine çıkarır ve ideal insanı inĢa eder. Bencil, 

sadece kendi çıkarlarını düĢünen ve bunun için her Ģeyi mubah gören, saldırgan, 

kindar insan profilini değiĢtirir. Onun yerine baĢkalarını düĢünen onlar için iyi ve 

faydalı Ģeyler yapan, diğerkam, fedakâr, affedici insanı koyar.  

SONUÇ 

 

Kâfirûn Suresi, bazı müĢriklerin Hz. Muhammed‟e (s.a.s) birbirlerinin taptığına 

tapma teklifi getirmeleri üzerine indirilmiĢtir. Getirdikleri teklif Ġslam‟ın temelini 

oluĢturan tevhîd inancını hedef aldığı için sure o güne kadar kullanılmayan bir 

üslupla baĢlar. Muhataplarına “Ey Kâfirler” Ģeklinde seslenir.  

Sure müminlerin Ģeklen bile olsa tevhîde ters gelebilecek her türlü davranıĢtan 

uzak durmaları, tevhîd inancını taĢımayanların tümünün de kâfir oldukları mesajını 

verir. MüĢriklerin kafirler Ģeklinde tavsif edilmeleri Ģirkin de küfrün bir baĢka Ģekli 

olduğunu dolayısıyla Ģirk fiilini iĢleyen herkesin de kafir olduğunu net bir Ģekilde 

ortaya koyar.  

Bu sure tevhîd ehli ile küfür ehlinin arasını çok net bir Ģekilde ayırır. Tevhîdin 

ayrı küfrün de ayrı olduğunu ortaya koyar. Bir müminin hiçbir zaman ve mekânda 
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inancından taviz vermemesi gerektiğini, Ģirk fiilinin zahiren Ġslam‟ın faydasına bile 

olsa caiz olmadığını belirtir.  

Sureden Ģu da açık bir Ģekilde anlaĢılıyor ki iman ve küfür, tevhîd ve Ģirk 

birbirlerinin zıddıdırlar. Biri gelince diğeri gider. Ġkisinin bir arada olmaları mümkün 

değildir. Ġman ve tevhîd ehlinin küfür ve Ģirkten arınmıĢ olduklarını ve bunu 

hayatlarının sonuna kadar muhafaza etmeleri gerektiğini salık verir.  

Surenin son ayetinden anlaĢılan küfre tolerans veya hoĢgörü değil, tam aksine 

kendi dinine sahip çıkma, onların dinlerine asla ve kat‟a uymama tavrı ve 

kararlılığını ortaya koymaktır. “Sizin dininiz size benim dinim bana” ifadesi azmin 

ve tavizsizliğin dıĢa vurumudur. Ġslam hiçbir zaman küfre hoĢgörüyle bakmaz.  

Kur'ân-ı Kerim küfürle mücadele edilmesiyle alakalı ayetlerle doludur.
344

 Tüm 

peygamberlerin geliĢ sebebi tevhîd inancını insanların hayatlarına hakim kılmaktır. 

Bu da küfürle mücadele etmek anlamına gelir. Tevhîd ve küfür mücadelesi insanlık 

tarihinin kadim mücadelelerinden biridir ve kıyamete kadar da devam edecektir. 

                                                 
344

 el Bakara 2/190, el Al-i Ġmran 3/200, el Nisa 4/75-84, el Enfal 8/39, el Tevbe 9/14. 
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