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Not: Özet hazırlanırken konu birliği açısından Risale-i Nur Külliyatı’ndan özellikle 24 ve 31. Sözlerde geçen Esmâ-i Hüsna bahisleri ve Muhterem Hocamız’ın eserlerinden Kalbin Zümrüt Tepeleri’nde yer alan, “Allah ve Ulûhiyet Hakikati”, “Haberî Sıfatlar”, “Tevhid”, “Sıfât-ı Sübhaniye” ve “Esmâ-i Hüsna” gibi bazı makaleler de mütalaa edilmiş ve özet oralardan bazı bölümlerle birlikte Muhterem Hocamız’a arzedilmeye çalışılmıştır. İstifade ve duaya vesile olacağı ümidiyle…
Önsöz
Bu çalışmanın gayesi, Kur’an-ı Kerim’e göre, hak ve batıl yönleriyle ulûhiyyet konusunu incelemektir. Ancak, Kur’an’da Allah (celle celâlühû) ile ilgili hususlar çok geniş olduğundan, O’nu tanımakta birinci dereceden önem arzeden ilahi isimlerle çerçevemizi sınırlamış buluyoruz. 
Allah’ın isimlerini ele alırken, eskiden yapılmış olan şerhlerden çok farklı bir usül uyguladık. Her ismi incelerken, onun müştak olduğu maddenin Kur’an’da yayıldığı alanı özetlemeye çalışmak, isimlerin geldiği muhtevayı tespit ederek, buna göre anlamaya gayret etmek, sure ve ayetlerin muhtemel nüzul sırasını izleyerek, isimlerin Kur’an vahyi boyunca zuhurunu gözeten bir sıra takip etmek, birçok ismi ele alırken onlarla alakalı bazı meseleler üzerinde durmak bu cümledendir. 
Bu çalışmamızın birinci gayesi, Kur’an’ın, Allah’ı nasıl tanıttığı hakkında bir fikir vermektir. Yoksa, Kur’an’da tecelli eden ilahi hakikatleri kuşatmaya heves etmek, ışığı avucunda tutmaya çalışmaktan farksızdır. Kur’an’ı ve Kur’an’daki ulûhiyyeti hissetmek için yapılacak iş, onu okumak, kendisini onun nesimine kaptırmaktır. Kur’an’da, herhangi bir metafizik kitabındaki gibi, durgun bir ulûhiyyet fikri yoktur.

Çalışmamızın daha geniş olan birinci bölümünü, Allah’ın vasıflarına tahsis etmekle beraber, ikinci bölümde Kur’an’ın, şirk ve ulûhiyet konusundaki batıl anlayışa bakışını tespite gayret ettik. Zira Kur’an, sadece müspeti ve gerçeği getirmekle kalmamış, bunun yerleşmesi için, menfi ve sahte tanrılara götüren her türlü bahaneyi çürütmeye, her türlü geçidi tıkamaya da büyük bir önem vermiştir. Kur’an şirkten bahsederken, o tanrılardan, gerçekten mevcut şeyler olarak değil, müşrikin tasavvurunda yer tutan kavramlar olarak bahseder. Kur’an’ın batıl tanrıların mahiyetini hedef alması, onların esasen olmayan tanrılıklarına değil, halis tevhid inancını bozulmaktan korumak gayesine yönelmiştir. Hububat ekilirken, tarladaki ayrık otlarının temizlenmesi de lazımdır ki, ürün salim olsun.
Kitabımızda çok geçen “Tanrılık” kelimesi, bazı dostlarımız tarafından tuhaf karşılanmıştır. Biz bu kelimeyi ulûhiyyet ile eş anlamlı olarak kullanıyoruz. Kendim uydurmuş değilim. Arapçadan Türkçe’ye olan lugatlar arasında eski ve ünlü iki lugat olan Ahterî ve Kâmus Tercümesi, ulûhiyye ve ilâhe mastarlarının karşılığı olarak Tanrılık kelimesini verirler. Asım Efendi, “Ma’budluk ki Tanrılık tabir olunur” demekle, bunun kendisince uydurulmuş bir karşılık olmadığını belirtmektedir.
SÛRELERİN NÜZÛL SIRASI 
GİRİŞ 

1. Müşriklerin, Yahudilerin ve Hıristiyanların Tanrılık Anlayışları
a) Müşriklerin İnançları
Bu husustaki kaynaklar Kur’an ile güvenilir rivayetlerdir. Bunlar ise bu meselede fazla bilgi vermezler. Zira batıl inançları, düzenli ve ayrıntılı bir şekilde bildirme, onların hedefleri arasında yer almaz. Ancak yanlışlığı düzeltmek amacıyla, ârizi münasebetlerle, birtakım kısmî sarâhat ve îmalar ihtiva ederler.
Kur’an nazil olduğu sırada, Araplar genel olarak “Allah” adı ile tanıdıkları bir yüce tanrıyı kabul ediyorlardı. “Onlara, gökleri ve yeri yaratan, güneş ve ayı buyruğu altında tutan kimdir, diye sorsan, şüphesiz Allahtır derler”
 mealindeki ayet buna delildir.
Cahiliye devrinden bize ulaşan şiir metinleri de, Allah adıyla tanıdıkları bir yüce Tanrıdan haberdar olduklarını bize göstermektedir. Bu metinler, değişik bölgelerde yaşayan farklı kabilelere mensup birçok şaire aittir.
Araplar için çok tanrıcılıktan tek tanrıcılığa geçiş yerine, bunun tersine olan bir durum vardır. Onlar aslında inandıkları tek Tanrıya, sonradan birtakım ortaklar koşarak çok tanrıcılığa, daha doğrusu şirke düşmüşlerdir.

İslam öncesi Arap müşrikleri sıkıştırıldıkları sırada, varlığını teorik planda itirafa mecbur kaldıkları Allah, fiili yaşayışlarında lafz-ı bîmedlûl idi. Onların, Allah’ı yaratıcı olarak kabul ettiklerini bildiren ayetler şu ve benzeri şekillerde başlar: “Eğer sorarsan (…) Allah derler.”
 Bunlar gösteriyor ki, ancak bir sıkıştırma halinde, akıl ve fıtratlarının gereği olarak ikrara mecbur kaldıklarında veya sadece denizde boğulma gibi bir ölüm kalım durumunda onu hatırlıyorlardı. 
Cahiliye Araplarının birçok neviden müşahhas varlıkları Allah’a şirk koştukları bilinmekle beraber, onların dini hayatlarını tanımak güçtür. Zira yüzden fazla puta tapıyorlardı. Her kabilenin özel tanrısı vardı. Ayrıca Mekkeli her ev sahibinin bir putu vardı. 

Müşrikler cinlere de inanıyorlardı. Her tarafın cinlerle kaplı olduğunu düşünür ve onlardan çekinirlerdi. Hazreti İbrahim (aleyhisselam)’ın dininden bu kadar uzaklaşmalarına rağmen, onun zamanından kalan bazı dini vazifeleri yerine getirirlerdi. Kabeye saygı göstermek, tavaf etmek, hac ve umre yapmak, kurban kesmek, telbiyede bulunmak gibi.

b) Yahudi Dini

İslam’ın zuhurundan çok önce, Yahudilik, Arap yarımadasında yayılmış ve çeşitli Yahudi kolonileri oluşmuştu. Bunlar Filistinli olabileceği gibi, Yahudiliği benimseyen Araplar da olabilir. Altıncı asır başlarında, Yahudiler ve Hıristiyanlar son İlahi Elçi’nin gelmesini bekliyorlardı. Yahudiliğin Arabistan’da yayılmış olan şeklini kesin olarak bilemiyoruz. Daha ziyade ilmi olmayan, söylentilere dayanan bir Yahudilik olduğu bildiriliyor. “Onlardan bir kısmı da ümmidir. Kitabı bilmezler, sadece bir kısım kuruntuları bilir, sırf zanna uyarlar.”

Eski Ahid’e göre Tanrı yüce, aşkın bir varlıktır. O’nu kimse göremez. Tanrı her şeyin gerçek failidir. Tanrıdan bahsedilirken, görünüş itibariyle mahlûkata benzetme çokça yer alır. Teolojik bakımdan güçlük çıkaracak ifadeler de vardır. Yahudiler, meleklere, şeytanlara inanırlar. Fakat onları Tanrıya bağlı gördüklerinden, bağımsız olarak onlara bir tazim ve ibadet yöneltmezler. 
Kur’an-ı Kerim, ehl-i kitap olmaları hasebiyle onlarla en güzel şekilde mücadeleyi tavsiyenin yanında, Allah’ı kendilerine mahsus saymalarını, sabırsızlıklarını, vefasızlıklarını, bazı peygamberlere eziyet etmelerini, hatta öldürmelerini, bir peygamber bekledikleri halde Hazreti Muhammed (aleyhissalatü vesselam)’ı reddetmelerini, bu konudaki kin ve gayzlarını, Tevrat’ı tahrif etmelerini, din adamlarına gösterdikleri ifrat ölçüsündeki tazimi ve Hazreti Üzeyr (aleyhisselam)’a, -hâşâ- “Allah’ın oğlu” demelerini reddeder.
c) Hıristiyanlık
Hıristiyanlar Arap yarımadasında Vadi’l-Kura’da, bilhassa güneydeki Necran’da yaşıyorlardı. Hıristiyanlığın da o devir Arabistanındaki temsilcilerinin inançları ayrıntılarıyla bilinmemektedir. Kimisine göre İslâm’ın temas ettiği hıristiyanlar, ortodokslarca Hıristiyanlık dışında sayılan kimselerdi. Çeşitli mezheplerden hıristiyanların olduğuna dair belirtiler vardır.
Yeni Ahid’e göre tanrı yüce ve aşkın varlıktır. Tanrı’ya –haşa- babalık atfedilir. Hıristiyanlar da kendilerini Tanrının evlatları sayarlar. Hazreti İsa (aleyhisselam) hakkında da –hâşâ- “Tanrının oğlu”  tabiri çokça görülür. Daha sonra Hıristiyanlar öbür insanlar hakkında ilahî babalık mefhumunu mecazi sayacakları halde, Hazreti İsa için nedense hakiki manaya alacaklardır. 

Görünüşte teşbih ifade eden tabirler, Eski Ahid’e göre az olmakla birlikte mevcuttur. 

Kur’an’ın Hıristiyanlar hakkında takbih ettiği başlıca husus, onların Hazreti İsanın tabiatı hakkındaki yanlış inançlarıdır. Kur’an’a göre o Allah’ın kulu ve rasulüdür. Kur’an-ı Kerim, Hazreti Meryem’in ve bir ölçüde ruhbanların Tanrı derecesinde tutulmasını, Hıristiyanlar için takbih etmiştir. 

Bize göre, Hazreti İsa’nın tanrılaştırılması meselesi üç esas Synoptique İncil’de yoktur. Keza, teslis fikri de İncillerde yer almaz. Tahlis, yani Tanrının, oğlunun şahsında işkence çekerek suçlu beşeriyeti günahtan kurtarması esasının da, Hıristiyanlar arasında ifade ettiği anlamı, İncillerde bulmak zordur.
2. Müslümanlardaki Ulûhiyet Anlayışları

a) Te’vîl Yolu

Bu yolu tutanlar, nasların bir kısmını olduğu gibi kabul etmenin Ulûhiyete yakışmayacağını savunurlar. Konuyla alakalı ayetleri, ekseriya mecaza hamlederek tevil ederler. Mesela, Allah’ın Basîr, Semî gibi sıfatları Alîm manasına alınır. Hayy ismi Bâki manasınadır. Zira hayat bir kısım biyolojik özellikleri akla getirir. Allah hakkında, bu kabil tavsifleri ilk önce insanlar hakkında ifade ettikleri manalara alınca, tenzihi gerçekleştirmek için, tevil bir mecburiyet oluyor. Sonuçta, Allah’ın Zatını vasfettiği birçok isim ve sıfatın –bir bakıma- inkâr edilmiş olur. Hâlbuki Kur’an başlangıçta bir benzetmeyi nefyetmiştir: “Yaratan, hiç yaratmayan gibi olur mu?”
 “O’nun benzeri hiçbir şey yoktur.”

Kendi içinde bir kısım mantık boşlukları da olan te’vil yolunun bir başka mahzuru, kesin bir kıstastan mahrum olmasıdır. Şayet bu kıstas akılsa, bir tek kıstastan söz etmek yanılmak olur. Çünkü önümüze birçok akıllar, dolayısıyla da birçok kıstaslar çıkacaktır. En doğrusu, “Allah’ın Zatına layık, ilmi, duyması, görmesi, rahmeti, muhabbeti, gazabı vardır”, demektir.
b) Tahyîl Yolu
Bu telakkiye göre nebiler insanlara gerçekleri olduğu gibi bildirmemişlerdir. Çünkü halk, bu hakikatleri idrak etme yeteneğinden yoksundur. Bundan ötürü, peygamberler, maksud olanı mahsûs bir surette öğretmişlerdir. Bunlara göre cumhur bu öğretileni böylece kabul etmelidir. Te’vil etmeleri küfürdür. Ancak seçkin bürhan ehli bilir ki, bunlar avamın anlayışını okşayan misallerden ibarettir. Bu mülahazayı tercih eden İbn Sina’ya göre tevhid bundan dolayı tamamen teşbih suretinde gelmiştir. İbn Rüşd de, “bir takım insanlar vardır ki, ancak tahyil yoluyla tasdik ederler, yani ancak tahayyül ettikleri vecihle kabul ederler” der.
Bu yolda gidenlerle ilgili olarak tenkitlerimiz kısaca şunlar olacaktır:
İnsanların idrak alanı içinde avam-havas farkı söz konusu olabilir. Ne var ki, Allah’ın Zât ve sıfatlarının mahiyetini bilmek gibi idraki aşan bir mevzuda herkes cumhurdur. Cenab-ı Allah ilahi tenezzülat olarak Kendisini bir takım vasıflarla bize tanıtmıştır. Bunlar da tahyil değil hakikattir. 
Te’vilciler nasları kendi anlayışlarına uydururken, tahyil mensupları nasslardaki tavsifleri cumhura verip kendilerini bunlara muhatap saymazlar. Bu yüzden, tevillerini ısrarla cumhura kabul ettirmek isteyen tevil ehline düşmandırlar. Hâlbuki tevil ehli de, ilahi sıfatlar hakkındaki anlayışlarını, aslında tahyil erbabından almışlardır.
c) Teşbih Mesleği

Bu yolu tutanlar, gördüğümüz, göreceğimiz mesleklerle tam bir zıtlık içerisindedirler. Bunlar, ulûhiyeti niteleyen vasıfları ve fiilleri, tamamen beşeriyetteki gibi anlarlar. -Hâşâ- Cenab-ı Hakk’a cismaniyet izafe ederler. Te’vil ve tahyil zihniyetlerine bir tepki olarak gelişmiş olması muhtemeldir. Fırkalar hakkında eserler ortaya koyan müellifler bu zihniyeti genel olarak Müşebbihe adı altında incelemişlerdir.
Bunlar da değişik açılardan tenkit edilmiş, görüşleri reddedilmiştir. Kur’an’da ulûhiyeti tanıtma konusunda ispat cihetine, vücudi tarafa açık bir şekilde ağırlık verilir. Görünüş bakımından temsil ifade edebilecek özellikler fazla değildir ve bilhassa Müşebbihe’nin zannettiği şekilde kaba değildir.
Kur’an’ın görünüş bakımından teşbih izlenimi veren tanıtma üslubunun, gözden kaçmaması gereken bir özelliği vardır: Bu unsurlar hiçbir yerde bir arada anılmazlar. Değişik muhtevalarda, müteferrik olarak yer alırlar. Aynı muhtevada tenzihin gereğini hatırlatan, benzetmeyi önleyen ifadeler bulunur. Bu müteferrik unsurları bir araya toplayıp da onlardan bir neticeye ulaşmaya çalışmak doğru olmadığı gibi, teşbih izlenimi veren ifadelerden, kelimeler türeterek bir yere varmak da doğru değildir. Mesela, “Arş üzerine istiva etti” mealindeki ayet, “Arş üzerine müstevidir” diye ifade edilmez. Çünkü anlamları farklıdır. Öbür ümmetlerin sapmalarının sebebi, Allah’ın vasıfları konusundaki disiplinsizlikleri olmuştur. İmam Gazzali gibi âlimler, bir ihtiyat göstererek, bu tür lafızların başka dillere çevrilmesini de doğru bulmazlar. 
d) Tevakkuf

Bu anlayış aşırı derecedeki bir ihtiyattan ileri gelmiş olmalıdır. Bunlara göre, Allah’ın sıfatları hakkındaki naslardan, O’nun muradını anlamak, insanlar için mümkün değildir. Allah’ın Kendisini vasfettiği tabirler konusunda yapacağımız iş sadece onları okumaktan ibarettir. Bunlar, manalarını Allah’tan başkasının bilemeyeceği müteşabih ayetlerdendir. 

Bu telakki haklı bir soruya yol açmaktadır: Kur’an, insanları irşad etmek için gönderilmiştir. İrşad fonksiyonu olan Kitap’ta, insanların anlayamayacakları bir hususun, üstelik onları şaşırtabilecek tarafların bulunması hikmete uyar mı? Hâlbuki Allah, insanları şaşırtmaktan münezzehtir. 

Özetle, Allah’ın isim, sıfat ve fiillerine dair ayetler hakkında, “zahirleri murad değildir” ya da “biz onların manalarını bilemeyiz” gibi ifadeler doğru değildir. Allah, yarattığı mahlûku da, ona nasıl hitap edeceğini de en iyi bilendir. Hikmet ve maslahat iktiza etseydi, Kendisini başka tarzda vasfederdi.
e) Ta’tilsiz Tenzih Mesleği 
Bu yolun mensupları, vahyin, Allah Teâlâ’ya izafe ettiği vasıfları geldiği gibi kabul ederler. Fakat O’nu, herhangi bir hususta yaratıklara benzemekten tenzih ederler. Bu vasıfların hakikat olduğunu, ancak keyfiyetlerini bilemeyeceklerini söylerler. Kendi imkânları içinde olan bir çok şeyin bile mahiyetini bilemeyen insanlığın, ulûhiyetin hakikatini bilememesi kusur değildir. 
Ta’tilsiz Tenzih yolunun, ulûhiyet hakkındaki tavsifleri değerlendirişinin başı ve sonu, denilebilir ki, Allah’ın Zâhir ve Bâtın isimleridir. Bütün söylenenler bu iki vasfın açıklamasından ibarettir. Hiç tereddüt etmiyoruz ki bu anlayış, ulûhiyet konusunda söylenecek son sözdür. Kur’an ve hadisten, Sünni İslam geleneğinden aldığımız ve aklımızın da mutmain olduğu bu telakki, genel olarak insanlığın dini tecrübesiyle de doğrulanmaktadır. İmam Eş’ari ve İmam Maturidi’nin konuyla alakalı mülahazaları da bu anlayışın isabetini ortaya koyar.
1. BÖLÜM

ALLAH’IN VASIFLARINI BİLDİREN İSİMLER

Birinci Fasıl

Ulûhiyetin İsmi Hakkında Genel Konular

1. Tanrı’nın Adının Mahiyeti 
Varlıkların, kendi özlerinde taşıdığı değerlerle onların adları arasında, çok yakın bir ilgi vardır. Bu münasebet tesmiyede, yani lâfızda değil, söz konusu varlığın adının olup olmamasındadır. Bir şeyin var olması, bir isim taşımasını kendiliğinden gerektirir. Bu hüküm doğruluğu, felsefî bakımdan tartışabilirse de, genel olarak insanlık için, özellikle eski insanlar için bunu bir realite olarak kabul etmeye mecburuz. Tenkitçi zihniyet şöyle düşünebilir: İnsanlar arasında birbirlerine özel isim verme, karışıklığı önlemek, bir insanı öbür hemcinslerinden ayırt etmek için yapılır. Allah hakkında cins düşünülemeyeceğine göre, O’nun bir özel isim taşıması doğru olabilir mi? Buna karşı denilebilir ki, genel olarak insanlar, özellikle eski insanlar nazarında isim, sadece bir ferdi hemcinslerinden ayırt etmeye yarayan basit bir etiket değil, ferdin varlığını ve şahsiyetini tamamlayan bir parçadır. Adı olmayan, denilebilirse, ma’dumdur. İşte bunun içindir ki, Allah, tek de olsa, yinede özel bir ad taşır. Kaldı ki, ismin objeye tekabül ettiği, dolayısıyla onu ortaya koyduğu tasavvur edilir. Allah’ın adı, O’nun Kendisini insanlığa tanıtmasında önemli bir rol oynar. Çünkü beşerî anlayışta isim, sadece niteleyen, ayırt eden ve bundan ötürü de onu taşıyanı tanıtan değil, aynı zamanda ferdin tamamlayıcı bir rüknü kabul edilir. 
Allah, adının kutsal ve yüce olduğunu bildirir. Birçok âyette adını yüce tutmayı emreder. Sabah akşam adının anılmasını ister. Adı ile okumayı emreder. Allah’ın adı anılarak boğazlanmayan hayvanın eti yenilmez. Kurbanlıklar, O’nun adına kesilir. İbadet yerlerinde O’nun adı anılır. Hz. Nuh yanındakilere, Allah’ın adıyla gemiye binmelerini söyler. Bunlardan da anlaşılacağı üzere, mü’min, Allah’ın adını anmakla, kendisini O’nun huzurunda bulur, yardımına mazhar olur.

Öte yandan isim, beşerî idrâke sığmayan aşkın Ulûhiyyet ile duyu ve akıl dünyasında yaşayan insan arasında, visali sağlayan bir bağ durumundadır. Çünkü insan, Allah’ı olduğu gibi anamaz, O’nunla okuyamaz, O’nunla gemiye binemez, O’nu yüceltemez vs., ama işlere Allah adına başlayabilir. Kul, ulûhiyetle irtibatını, isimle sağlar.

Allah’ın zâtı hakkında insanlar bir şey bilemezler, Zâtı itibariyle insanın O’nun hakkında söyleyebileceği en fazla şey “hüve/O”dan ibarettir. Ancak O, harice Ulûhiyet sıfatıyla tecelli ettiğinden, insanların lisanlarında ulûhiyyeti ifade eden isimlerle ve kemâlini belirten vasıflarla bilinmesine izin vermiştir. Bundan ötürü, bu isimlerin ve vasıfların hakikî medlulleri bulunduğunu ve geçerli olduklarını da kabul etmek gerekir.

Allah’ın ismi konusunda, kısaca şu meseleye de temas etmemiz gerekir: Allah’ın vasıfları O’nun zatı mıdır? Yoksa onlar hâdis midir? Hemen söylemeliyiz ki, bu soruda bulunan terimlere göre, cevap farklı olacaktır. Kanaatimizce, bu noktaya gereken ihtimam ve dikkat verilmediği içindir ki, bu konuda bilinen ve uzayan münakaşa İslâm ilahiyatında ortaya çıkmıştır. İsimden zatı anlayan telâkkiye göre, “eğer isim mahlûk ve müstear olsaydı, yani Allah’ın gayrı olsaydı, Allah Kendisinin gayrı olan bir mahlûkun teşbîh (tenzîh) olunmasını emretmezdi. Allah putları isimlendirmeyi insanlara nisbet etmiştir. Bundan anlaşılıyor ki, O’nun isimleri ezelîdir. O’nun hiçbir sıfatı ve ismi hâdis değildir. Mahlûklardan önce de Hâlık, merzuklardan önce de Râzık idi.” el-Eş’ârî, “Allah’ın isimleri, O’nun zatıdır.” fikrini hadîs ehlinin ekserisine nisbet eder. Bazıları ise, “Allah’ın isim ve vasıfları O’nun gayridir.” demiş ve bunları sırf lafzî yönden ele alarak “esma’ ve sıfat birtakım sözlerden ibarettir.” fikrini ileri sürmüşlerdir. Birinci görüşü tutanlar, isimsizlik ve sıfatsızlığın, yokluk belirtisi olduğunu düşünerek, Allah’ın sıfatsız olamayacağı üzerinde ısrar etmişler, öbürleri ise isimlerdeki hudus tarafına bakarak, Allah’ı onlardan tenzîh etmeye yönelmişlerdir. Aslında önemli olan şudur: Bu isimlerin medlulleri, Allah hakkında ezelî ve ebedî olarak doğrudur. Bu böyle olunca insanların tesmiyelerinin sonradan (hâdis) olması, bir şey değiştirmez ve bu tesmiyeler, isimlerin hâdis ve mahlûk olduğu anlamına gelmez. Zira Allah’ın isimleri, O’nunla tam mutabakat halindedir.

Mâturîdî, bu konuya gereken dikkati göstererek diyor ki: “Bize göre, Allah’ın isimleri O’nun zatıdır, onlarla adlandırılır: er-Rahmân gibi. Keza O’nun mevsuf olduğu zatî sıfatları vardır: Varlıkları bilmek ve onlar hakkında kudret sahibi olmak gibi. Lâkin bizim O’nu tavsîf etmemiz veya isim vermemiz, zorunlu olarak gücümüz ve ifade kabiliyetimiz nisbetindedir. Çünkü bu hususta başvuracağımız şey, görülen âlemde bildiğimiz durumlardır. Bu ise, lafız olarak müşabeheti gerektirir. Zira görülen âlemde, bilinene göre takdîr (kıyas) edilmiştir. Hülasa, biz nihaî imkânımızı kullanarak, zaruret dolayısıyla bu isimleri kullanıyoruz. Mahlûklarla lafzî benzerlik olmasına rağmen, biz O’nu her hususta müşabehetten tenzih ettiğimizden, bunlarla Allah’ı adlandırmak mümkündür. 

Sıfat ve Zat münasebetine bir de tecelli kavramıyla yaklaşmak mümkündür. Allah’ın sıfat ve fiillerinin Kur’ân’la olan tecellisi, “beşerî anlayışa yönelen ilahî tenezzülat”tan ibarettir. Allah istediği tarzda, istediği keyfiyette ve istediği zaman Kendisini izhar edebilir. Zuhuru, bizim anlayışımıza göre Kendisini bir nevi kayıtlar gibi görünürse de, O tecellisinde de mutlak olmakta devam eder. “Hatta ıtlak kaydı bile, O’nu bağlayamaz. Kayıtlanmaktan münezzehtir, taaddütten beridir. Ümmetin Selefi ve kalb erbabı mutasavvıflar, buna zâhip olmuşlardır. Bunu böyle bilen, böylesi tekellüflere (müteşabih ayetleri te’vîl tekellüfüne) muhtaç olmaz ve bu te’vîller etrafında dolaşıp durmaz.” İmdi tecelli, tecelli edeni izhar eder. Fakat bu izhar, O’nu zatında olduğu gibi değil, bir anlamda izhar eder. Zira tecellî, tecelliye mazhar olanın takati nisbetinde olur. 

2. İsimlerin Ulûhiyete Delaletleri

Allah’ın isimleri ister ism-i fail, ister sıfat-ı müşebbehe suretinde olsun, ister mastardan menkul olsun, hepsinde vasıf anlamı gözetildiğinden bunlara “sıfat” denir. Diğer taraftan vasfın medlûlüyle muttasıf Zâta delâletleri gözetilerek “esmâ” denir. Yani Allah, bu sıfatlarla o derecede mevsuftur ki, bunlar isim derecesine çıkmış sayılırlar. Allah’ın isimlerinden her biri, Zâta ve kendisinden müştak olduğu sıfata –birlikte olarak– mutabakat suretiyle delâlet ettiği gibi, tazammun ve lüzumdan ibaret olan öbür iki delâlet çeşidi ile de, Allah’a delâlet eder. Sadece sıfata ve sıfattan mücerret olarak zata, tazammun yoluyla delâlet eder. Diğer sıfatları ise, lüzum yoluyla gösterir. Mesela Semî’ ismi, Allah’ın Zatına ve işitmesine mutabakat; sadece Zâtına veya sadece işitmeye tazammun; Hayy ismine ve hayat sıfatına ise lüzum suretiyle delâlet eder. Öbür isim ve sıfatları da böyledir.

Allah’ın isimlerinin çokluğu, O’nun fiillerinin çokluğunu anlamayı kolaylaştırır. Ulûhiyyetin muhtevasına sınırsızlık verir. O’nu; kısıtlayıcı, dar anlayışlardan kurtarır. Özellikle zıt vasıflar, ulûhiyyeti sınırlamak eğilimi taşıyan anlayışlara etkili bir engel olurlar. Kimisi O’nu, sadece Zâhir olarak görmek ister. Öyledir ama Allah, Bâtındır aynı zamanda. Kimisi sırf Hakîm, kimisi sırf Kadîr, kimisi sırf Rahîm olarak bilmek ister. Bunların hepsi doğrudur. 

İsimlerin ve delâletlerinin çokluğu, Allah’ın birliğine ve besatetine zarar verir düşüncesini taşıyanlar, meseleyi teolojik bir problem haline getirmişlerdir. Allah, Kendisini hakikate mutabık olarak, fakat insanların anlayabileceği biçimde tanıtmıştır. 

İnsan, Rabbinin hususiyetlerini belirten isimlere muhtaçtır. Rabbini çeşitli durumlarında, haline uygun bir ismiyle çağırmak ister. Bu isimler olmasaydı, O’nunla olan irtibatı çok noksan kalırdı, belki de mümkün olmazdı. Denilebilir ki, bu kavramlar, ulûhiyet karşısında, kulun dilsizliğini bir dereceye kadar gideren ifadeler, ruhunun çıkmazlarını açan anahtarlardır. Sadece Allah’ın isimlerini anmanın; imanı beslemekte, ilâhi huzuru hissettirmekte, O’na olan sevgiyi artırmakta, O’nun karşısında huşu duymakta, O’nun katında olana rağbet etmekte, dünya musibetlerini küçümsemekte, dünyanın nimetlerini kaybetmekten dolayı üzüntüsünü azaltmakta büyük faydaları vardır. Peygamberimiz Hz. Muhammed’in (sallallahu aleyhi vesellem), çeşitli durumlarda okunmasını tavsiye ettiği dua ve zikir formüllerinin, Allah’ın isimleriyle dolu olması da bu faydaları göstermektedir. Çok güç şartlar içinde bulunan, ilâhî merhamete çok muhtaç olanbir mü’min, Rabbini yardıma çağırırken, bu halini ifade edip özetleyecekbir tabir arar. “Rahîm,” “Erhamu’r-râhimîn” isimlerini hazır bulur. Ya Rahîm! Ya Erhame’r-Râhimîn! diye niyaz eder. Günâhlarının ağırlığı altında ezilirken, ulûhiyyetin çeşitli yönleriyle olan ilgisini kopardığını hissederken, bu haliyle O’na yaklaşacak bir vesile arar: “Gaffâr, Settâr” isimlerini yanında bulur. Ya Settar! Ya Gaffâr! diye yalvarır. Kâinatta veya kendi ruhunda tecelli eden ilâhî kudret ve azameti temaşa ederken kitaplarla ifade edilemeyecek duygu ve marifetini dile getirecek çok kısabir formül arar: “Allahu Ekber!” diyerek, dalgalanan ruhu sükûnet bulur. Kısaca, Allah’ın mütenevvi vasıflarının aracılığı ile ruhunun kilitlenmiş kapılarını açar ve duyduğu büyük gerilimi dindirir. 
Sıfatları zâttan, zâtı sıfatlardan ayrı düşünmek, hakikati olmayan, zihnî bir farz ve hayalden öteye geçemez. Bu, faydası olmayan itibarî bir emirdir ki, üzerine ne marifet, ne iman, ne de ilim terettüp etmez. Allah’ın birliğini, aritmetik birlik şeklinde düşünenler, realiteyi olduğu gibi kavramaktan âciz olan aklın, hakikati fakirleştiren tecrid işleminin mahkûmu olarak, neticede ulûhiyyetin sıfatlarını, inkâra gitmişlerdir. Onlar derler ki: “Siz Allah’ı bu sıfatlarla nitelerseniz, Allah ve kudreti vardır.’, Allah ve nuru vardır.’, Allah ve azameti vardır.’, derseniz Hıristiyanların fikrini kabul etmiş olursunuz. Çünkü onlar da: ‘Ezelden beri Tanrı ve nuru vardır.’, ‘Tanrı ve kudreti vardır.’ diyorlar.” Bu itiraza karşı Kur’ânî anlayışı temsîl eden Ahmed b. Hanbel şöyle cevap veriyordu: “Biz demiyoruz ki, ezelden beri Allah ve kudreti, Allah ve nuru vardır.” Diyoruz ki, “Allah, ezelden beri kudreti ve nuruyla vardır.” Ahmed b. Hanbel kök, dal, yaprak, lif vb. hususiyetleriyle hurma ağacına bir tekismin verildiğini, hepsine birden “hurma ağacı” denildiğini misal verir.“Allah ilim ve kudretini yaratmadan önce âlim değildi, kâdir değildi.”denilemeyeceğini bildirir. Görüldüğü gibi, Ahmed b. Hanbel, sadece zihinde mevcut olan farazî, aritmetik bir vahdet anlayışına karşı, vakıaya uyan organik vahdet görüşüyle mukabele etmiştir. 
3. İsimlerde “İlhad” ve Tevkîfî Olup Olmadıkları

Esmâ-i hüsnâ ile ilgili olan bir âyette: “En güzel isimler Allah’ındır, O’nu o isimlerle çağırın (adlandırın). O’nun isimleri konusunda eğriliğe sapanları bırakın. Onlar yaptıklarının cezasını göreceklerdir.” buyurulur.
 “Eğriliğe sapanlar” diye tercüme olunan “yulhidûn”, genel olarak Allah’a isim ve vasıf vermekte kayıtsız, laubali kimseleri ifade eder. “Tefsir ve mânâ ehli demişlerdir ki ilhâd: Allah’ı, Kendisini isimlendirmediği, hakkında ne Kur’ân ne de Sünnette nass gelmemiş olan bir isimle adlandırmaktır. Zira Allah’ın bütün isimleri tevkifîdir.”

Ehl-i sünnet müslümanlarının imamlarından Mâturîdî, Bâkıllânî gibi zatlara göre de Allah’ın isimleri tevkifîdir. Bâkıllânî nezdinde, Allah hakkında doğru olabilecek ‘âkil, fatin gibi isimlerle, O’nu tesmiye etmek caiz değildir. Birçok kelâm bilginine göre Allah hakkında Semî’, Basîr, Nûr gibi isimler ancak dinde vârid oldukları için kabul edilirler. Allah’ın isimleri, kıyas yoluyla sabit olmaz. Eş’arî’nin dediği gibi, Allah’ı bilmekte ve adlandırmakta, akıl ve kıyasın dahli yoktur. Bunlar ancak O’nun lütfu ile Kendi katından gelir. el-Cübbâî gibi bazı mûtezilîlere göre Allah’a isim vermekte kıstas akıldır. O’nun hakkında aklen caiz olan isimler verilebilir. Mûtezile’nin Bağdâdiyyûn kısmı ise, ona muhalefet ederek “akıl doğruluğuna delâlet etse bile, Allah’ın Kendisini adlandırmadığı isimleri veremeyiz.” derler. ‘Ârif ile ‘âlim aynı anlamda olmakla beraber, biz Allah’ın adlandırmasına mukayese ederek’Âlim deriz, ‘Arif diyemeyiz. 

Gazzâlî bu konuda daha da derinleşerek, isim ile vasfı birbirinden ayırd eder. Ona göre isim verme dinin iznine bağlıdır. Buna karşılık Allah hakkında yalan olmayan doğru vasıflar, izne bağlı değildir. İsim, müsemmaya delâlet etmek üzere konulan lâfızdır.

Gazzâlî’nin bu mütalâasında, şu hususun unutulur gibi olduğu seziliyor: Allah’ın isimleri aslında birer vasıftan ibarettir. Onlar, alem değildirler. Bütün isimleri içerisinde vasf olmayıp da, Zâtı için alem olan tek ismi vardır: “Allah”. Böyle olunca, O’na verilecek vasıf Kur’ân’daki anlamıyla isim olacaktır. O zaman da, cumhurun bahsettiği tevkîf, iptal edilmek tehlikesiyle karşı karşıya kalacaktır. Kaldı ki, Ulûhiyet hakkında îhamdan uzak olan vasıf bulmak, tatbikatta pek de kolay değildir.

Bazıları, Kur’ân veya hadîste bir aslı olması halinde, meselâ faili Allah olan bir fiilden isim getirmenin mümkün olduğunu söylerler. Kanaatimizce birçok durumda bundan sakınmak gerekir. Çünkü Allah’ın bazı şartlara raci olan, muayyen bir şe’nini veya tecellisini gösteren fiilleri, Kendisine izafe etmesi, onlardan sübut ve devam ifade eden vasıflar getirmek için sebep teşkil edemez. Allah’ın herhangi bir fiili Kendisine isnad etmesi, o fiilden Kendisine bir sıfat vermesinden başka bir şeydir. Kur’ân’da Allah’a izafe edilen fiillerin dairesi, isimler dairesine göre fazlasıyla geniştir. Bunlar ekseriya, muhatapların durumlarındaki birtakım şartlarla kayıtlıdır. Bazı ilâhî şuûnatı bildirirler. O’nun için mesela istevâ, kerihe, gadibe vb. fiiller var diye Müstevî, Kârih, Gadbân gibi vasıflar türetilemez. Bu vasıfları getirmemek, o fiilleri inkâr etmekten farklıdır. Allah bazı kayıtlarla, azametine yaraşır bir tarzda, bize bu fiillerle bildirilebilecek şuûnatı gerçekleştirir. Kur’ân’da izafet veya başka bir yolla kayıtlı olan vasıflardan da mücerret ve mutlak vasıflar yapılamaz. “Şedîdu’l-’azâb” vardır. Azabı irade etmesi halinde azabının şiddetli olduğunu ifade eder. Buradan eş-Şedîd vasfı getirilemez.

Ele aldığımız konuyla ilgili olarak, şunu da belirtmeliyiz. Allah’ın birbirine zıt sıfatlarını gösteren isimleri, tek başlarına kullanılamazlar; ancak mukabilleriyle birlikte zikrolunabilirler. O’nun Evvel olduğunu söylerken, Âhir olduğunu da aynı anda bildirmek gerekir. Zâhir, Bâtın’dan ayrılmayacaktır. Zira bunlardan yalnız biri değil, ancak ikisi bir arada mutlak kemâli ifade ederler.

İlhâdın bir başka çeşidi, Allah’a ait isimlerle putları adlandırmaktır. İbn Abbâs ve Mücâhid diyorlar ki: “Müşrikler, gâh noksan gâh ziyade ederek Allah’ın isimlerini, taşıdıkları mânalardan saptırarak, onlarla putlarını adlandırdılar. Allah’dan el-Lât’ı, el-’Aziz’den, el-’Uzzâ’yı, el-Mennân’dan Menât’ı türettiler.

Birçok âyette, Allah’ın ismini tenzîh etmek emrolunmaktadır. İsim konusunda menfî emrin ne olduğunu gördükten sonra, müsbet emrin de neyi ifade ettiğine kısaca temas edelim. İsmi tenzihten maksat: Allah’ın isimlerini, onlara yaraşmayan hususlardan tenzîh etmek yani hakkında vârid olan isimleri te’vîl etmemek; onlar konusunda insanlar arasındaki mânâ ve keyfiyetleri düşünmemek; Kendisine has olan adları başkalarına vermemek; meselâ Kendisine bir şeyler veren kimse için “bu benim Râzık’ımdır.” gibi ifadeler kullanarak o isimleri müptezel hale getirmemek; uygun olmayan yerlerde (hela gibi) onları telâffuz etmemek; huşu ve ta’zim içinde olmaksızın onları anmamak ve hatta karşı karşıya bulunduğu durum içinde O’nu işitmek istemeyen kimsenin yanında anmamaktır. İsteyen fakire bir şey vermeksizin “Allah versin” demek gibi.

4. Esma-i Hüsnayı Sıralayan Hadis Hakkında
Esma-i Hüsna hadisini rivayet eden Tirmizi, rivayetinden hemen sonra bu hadisin garip olduğunu söyler ve bu rivayet dışında, isimleri sıralayan hiçbir isnadın kendine göre sahih olmadığını ilave eder.

İsimleri müdrec olarak kabul eden veya etmeyen âlimlerin ittifakıyla isimler 99’a münhasır değildir. İbn Hazm dışındaki âlimlerin bu konuda ittifakı vardır. 
İsimlerin tertibinin Rasûlüllah’tan gelmediğine kail olan taraf ağır basınca, bazı zatlar 99 sayısı ile de kayıtlanmaksızın, Kur’an’ı inceleyerek Allah’ın isimlerini toplamaya çalışmışlardır. Kur’an’-ı Kerim’de isim sigası halinde bulunduğu halde, Tirmizi hadisinde olmayan 27 vasıf vardır. Yine o rivayette bulunduğu halde Kur’an’da görünmeyen vasıfların sayısı da 27’dir. İbn Hacer der ki: Kur’an’da olmayıp da rivayette bulunan 27 isim listeden çıkarılıp, Kur’an’da bulunduğu halde rivayette olmayan 27 isim eklenirse 99 isim elde edilmiş olur.
5. Esma-i Hüsnada Müteradiflik (Eşanlamlılık)
Allah’ın adları arasında müteradif olanların bulunup bulunmayacağı üzerinde düşünenler olmuştur. Eş anlam, aynı kökten gelen değişik sigalar arasında olduğu gibi, farklı maddelerden gelen isimler için de sözkonusudur: Kâdir, Kadîr, Muktedir veya Azîm, Kebîr gibi. Gazzâlî, kendisinden önce esmâ-i hüsnâyı açıklayanlar arasında, bu konuya temas eden kimseyi bilmediğini söylemektedir. Ona göre isim, sırf lâfız değil, anlam bakımından değer kazandığından, doksan dokuza dâhil olanlar arasında, gerçek müteradiflik düşünülemez. Her bir ismin, özel bir mânâ taşıması aranır. Gazzâlî tezini desteklemek için, aynı kökten gelen üç ismi örnek verir: el-Gâfir, el-Gafûr, el-Gaffâr. Gâfir, sadece mağrifetin aslına delâlet eder. Gafûr, günâhların çokluğu nisbetinde, mağfiretin fazlalığını gösterir. Miktarı ne kadar fazla olursa olsun, sırf bir çeşitgünâhı örtene Gafûr denilmez. Gaffâr ise, tekrar suretiyle çokça mağfiretedene denir. Başka köklerden olup da müteradif görünenlere de: el-Alîm ile el-Habîr’i örnek verir. Alîm sadece bilmeye delâlet ettiği halde, Habîr O’nun gizli işleri ve tarafları bildiğini ifade eder. Bu kadarcık bir fark, eşanlamlı olmayı uzaklaştırır. Hatta ince farkı biz anlayamasak bile, bunun var olduğuna inanmalıyız. el-Azîm ile el-Kebîr arasındaki farkı anlatamazsak bile, aslında bir nüans olduğundan şüphe etmemeliyiz. 

Ünlü lisan bilgini İbn Cinnî’nin “binadaki ziyade, mânâya ziyadelik verir” kuralına bakılırsa Mütekebbir’de Kebîr’e nazaran, dolayısıyla ince bir fark bulunabilir. Rahmân ve Rahîm isimleri aynı kökten gelmekte ve aşağı yukarı aynıanlamları ifade etmektedirler. Fakat Kur’ân’ın kullanışından, ikisi arasında bazı farklar ortaya çıkmaktadır. er-Rahmân hem mevsuflu hem mevsufsuz(daha çok) kullanıldığı halde, Rahîm her zaman mevsufla kullanılmıştır. Yani er-Rahmân ekseriya özel isim durumunda geldiği halde, Rahîm daima sıfattır. 

Peşin bir fikirle, isimler arasında eş anlamlı olanların bulunabileceği ihtimalini reddetmek için sebep yoktur. Fakat bu örneklerden anlaşılıyor ki, titiz bir inceleme, bazı ince farkları göstermekten hâli kalmamaktadır. Böyle farklar bulunuyorsa, eş anlamlı (müteradif) tabiri yerine, yakın anlamlı (mütekarib) tabirini kullanmak daha isabetli olur. Mevâkıf sahibi el-Îcî ile onun şârihi el- Cürcânî, esmâ-i hüsnâ arasında müteradif olanların bulunduğunu kabul ederler. Meselâ “el-Hâlik ve el-Bâri aynı mânâya gelir”,“el-Âlî, el-’Azîm, el-Mütekebbir aynı anlamdadır.” derler.

6. Bitişik İsimler

a) Ayrı Bir Şekil Olarak Bitişik İsimler

Kur’an’da esma-i hüsna ekseriya, yan yana getirilmiş iki isim halinde Allah’ı tavsif eder. Azîzün Hakîm, Kaviyyün Şedîdü’l-ikab gibi. Anlam bakımından bu isimler bazen birbirini destekler. Kaviyy-Azîz, Aliyy-Azîm gibi. Bazen zıt ve zıdda yakın iki ayrı kavrama delalet ederek, biri öbürünü dengeler. Afüvv-Kadîr, Zû mağfiratin ve Zû ikâb gibi. Bazen, iki ismin gerekleri arasında bir derecelenmeyi, sıralanmayı ifade ederler. Tevvâb-Rahîm, Ğafûr-Rahîm isimlerinde olduğu gibi. Bu isimler bir araya geldikleri zaman tek başlarına ifade ettikleri mananın ötesinde yeni bir mana ifade ederler.

Normal olarak âyetlerin sonunda gelen bitişik isimler hakkında, müsteşrikler arasında daha çok yaygın bir iddiaya göre, bunlar sırf seci endişesiyle getirilmiş, ekseriya delâletten yoksun kâfiye unsurları olmalıdırlar. Bu da Kur’ân’ı, küçük düşürme hevesini ortaya koyar.

b) Bitişik İsimlerin Muhteva ile İlgileri

1. Mananın kaynağını göstermeleri
“Allah bir insana ancak vahiy yoluyla veya bir perde arkasından hitap eder yahut ona Kendi izniyle dilediğini vahyedecek bir elçi gönderir.” (42/51) Ayet, ilâhî yücelik ve hikmet etrafında dönmektedir. Dikkatli ve beliğ bir muhatabın zevki de, âyetin bu muhtevasını özetleyen Alî, Hakîm vasıflarının gelmesini, en güzel bir hâtime olarak kabul eder.

2. Muhtevanın Tam Zıddını Ortaya Koymaları

“Ey İnsanlar! Bir misâl verilmektedir, şimdi onu dinleyin: Sizlerin Allah’tan başka yalvardıklarınız, bir araya da gelseler, bir sinek bile yaratamayacaklardır. Sinek onlardan bir şey kapsa onu kurtaramazlar; talib de matlub da ne kadar güçsüz! Allah’ı gereği gibi değerlendiremediler. Allah elbette Kavî’dir, Azîz’dir” (22/73-74) Bu aczin karşısında kudretin kimde olduğunu göstermek lâzımdır. “Allah’ı gereği gibi değerlendiremediler” geçişiyle, kendimizi kudretin karşısında buluyoruz: “Allah’dır, acizsiz Kavî, mutlak galib ve yenilmez Azîz.” Şuna da dikkat edelim: “Kâvî” ve “Azîz” aczin karşısına çıktığı gibi, Azîz vasfı ayrıca putperestlerin Allah’ı unutarak başka uydurma tanrılara yönelişlerinden, kendisinin değerini takdir edememelerinden dolayı izzetinden hiçbir şey kaybetmediğini de anlatmaktadır.

3. İstidrâk Mahiyetinde Gelmeleri

“Göklerde ne var, yerde ne varsa hepsi Allah’ındır. O dilediğini affeder, dilediğini cezalandırır. Allah gafurdur, rahimdir (çok affedicidir, merhamet ve ihsanı boldur).” (3/129). İlâhî isimlerden önceki kısmın muhatap üzerinde bıraktığı intiba: Değerin, işin, hikmetin, adaletin hülâsa dilemesinden başka hiçbir şeyin, yanında değeri olmayan “sert bir Hâkim Tanrı” olabilir. Evet, böyle bir intiba uyansa bile, âyetin Allah’ın Gafûr Rahîm isimleriyle bitmesi, yanlış anlaşılmayı önlüyor, ümit tarafını kuvvetlendiriyor. İlâhî isimler istidrâk maiyetinde gelerek, yanlış anlayışı önlemektedir.

4. Ayette Bildirilen Hüküm, Emir, Nehiy vb. Ta’lil Gayesiyle Esma-i Hüsnanın Gelmesi

Allah’a ibadet maksadına tahsis etmek üzere Kâbe’yi kuran Hz. İbrahim ve Hz. İsmail (aleyhimesselâm): “Rabbimiz, yaptığımızı kabul buyur. İşiten ve Bilen ancak Sensin.” (2, 127), diye dua ediyorlardı. Sonda gelen Semî’ ve Alîm (İşiten ve Bilen) isimleri, kabul olunma dileğinin sebebini gösterir. Murad: “Duamızı işiten, niyetlerimizi bilen ancak Sensin.”demektir. “Ancak” kelimesiyle ifade olunan “hasr”dan da gaye budur. İşte Senin bu vasıfların sebebiyledir ki, biz duamızın kabulünü istiyoruz.” anlamı vardır. 

5. Zıt İki İsmin Birbirini Dengelemesi
Bazan zıt veya zıdda yakın iki isim, biribirini dengelemek için gelir. Her bir vasfın gereği biribirine aykırı olduğundan, kulların bunlardan sadece birine tutunmalarını engellerler. Meleklerin, mü’minlerle birlikte savaşmak üzere gönderilmelerini bildiren âyet, “Yardım ancak Aziz Hakîm olan Allah katından olur.” (3,126) diye biter. İzzet, Allah hakkında, istediğini yapmayı, sebep-müsebbep nizamını tanımamayı, yenilmez üstünlüğü ifade eder ve gerektirir. Hikmet ise, birtakım gayeler için, sebep-müsebbep nizamını koymayı ve onun esiri olmaksızın, öz iradesiyle gözetmeyi, bir teklif ve imtihanı gerektirir. Bunlar, bu anlamda zıt (ama mütenakız değil) kavramlardır. Fakat bu iki zıt vasfı toplaması Allah için bir kemâl olduğu gibi, bunların gereğine göre hareket etmesi de kul yönünden bir kemâldir. Mü’min sebebe güvenerek Rabbini unutmayacak, sadece O’nun izzet vasfına tutunarak da koyduğu hikmet nizamını ihmal etmeyecektir. Başarı, Azîz olan Allah’ın elindedir. Ama bunu vermek hikmetine bağlıdır. Görüldüğü gibi, uzun açıklamayı gerektiren bu gerçeği, biribirini dengeleyen iki ilâhî ismin zikrolunması kısaca belirtmiştir.

6. Fezlekedeki Esma, Manayı Zihinlere Nakşetmek İçindir
Âyetlerin sonlarında gelen ilâhî isimler, ekseriya âyette bildirilen mânâları, akıllara ve kalblere iyice yerleştirmek için, çok kısa bir hülâsa mahiyetini taşırlar.“Mallarını Allah yolunda sarf edenlerin durumu, her başağında yüz tane olmak üzere, yedi başak veren tanenin durumu gibidir. Allah, dilediğine kat kat verir. Allah Vâsi’dir, Alîm’dir” (2, 261). Vâsi’ vasfı, Allah’ın lütuf ve ihsanının bol olduğunu, Alîm ise her şeyi bildiğini anlatmaktadır. Bütün âyet Allah’ın, rızası yolunda harcanan şeyleri, verenlerin niyetlerini ve verdikleri şeylerin durumunu bildiğini, karşılığında veren kimselerin, yedi yüz misliyle mükâfatlandıracaklarını bildirmektedir.

7. Dünyevi Sanılan Ayetlerin Sonuçları Uhrevidir

Bazı âyetlerde, dünyaya ait işleri düzenleyen hükümler bulunur. Bildirilen şeyler, meselâ tamamen hukukî mahiyette kurallar olabilir. Bu kurallarla muhatap dinle ilgisi olmayan bir atmosfere girdiğini sanır. Fakatâyet muhteva île ilgili ilâhî vasıflarla sonuçlanınca, muhatap kutsal plâna yükseltilir. Hem de o emirler, ilâhî bir müeyyide, yaptırım gücü bulur. Durumun açıkça görülmesi için, uzun da olsa şu âyetin mealini aynen iktibas edelim:“Karılarınızın çocukları yoksa, bıraktıklarının yarısı sizindir; çocukları varsa, bıraktıklarının –ettikleri vasiyyetten veya borçtan artakalanın- dörtte biri sizindir. Sizin çocuğunuz yoksa –ettiğiniz vasiyyet veya borç çıktıktan sonra– bıraktıklarınızın dörtte biri karılarınızındır; çocuğunuz varsa, bıraktıklarınızın sekizde biri onlarındır. Eğer erkek kardeşi veya kız kardeşi olan bir erkek veya kadın, ikinci dereceden mirasçı bırakırsa, ikisinden her birine –edilen vasiyyetten veya borçtan artakalanın- altıda bir düşer; ikiden çoksalar, üçte birine, zarara uğratılmaksızın ortak olurlar. Bunlar Allah tarafından tavsiye edilmiştir. Allah Alîm’dir, Halîm’dir.” (4, 12). Miras gibi çıkarların çekiştiği, en yakın olan insanların bile biribirine düşüp aldatmacaların, hak çiğnemelerin olabileceği bir konuda, haksızlıktan sakındıran ifadeler de yer alıyor. Bu iki ilâhî vasıftan Alîm, Allah’ın her şeyi bildiğini, kalblerin sakladığını, yapılan en küçük haksızlıkları bilip onların hesabını soracağını ifade ettiği gibi, Halîm vasfı da şunu telkin ediyor; Yaptığı haksızlıkla, –ya dünyada çevresi tarafından bilinmediği veya kendisine hak sahibinin gücü yetmediği için– bir dünya metaı eline geçiren, Allah’ın Halîm olması sebebiyle, kendisini hemen cezalandırmadığını görerek sevinmesin. O geciktirirse de, böyle bir suçu cezasız bırakmaz, Önündeki dünyevî gelecekte veya âhirette, bu haksızlığın cezasını ödetir.

8. Fezlekedeki Esma Bildirilen Hususların Teminatıdır

Bazı durumlarda, âyetlerin sonlarında gelen isimler, âyette bildirilen vaadlerin, işlerin temînâtı olarak gelirler. Mesela sebepler dünyasında imkânsız gibi görülüp, gözde büyütülen işler, Allah’ın bazı vasıflarını hatırlatmakla te’mînat altına alınmış olur. “Gökleri ve yeri yaratan, onlar gibisini yaratmaya olmaz mı kadir! Elbette Kâdir! Hallâk O’dur, alîm O’dur! (Her şeyi yaratan, her şeyi bilen O’dur).” (36/81)
9. Fezlekedeki Esma, Kuru Klişeler Değil Aksine Hüküm Kaynaklarıdır

“Rabbi de bunun üzerine tevbesini kabul etti. Şüphesiz O’dur tevbelerikabul eden, Rahîm olan.” (2, 37). et- Tabersî (ö. 548/1153): “Rahîm’i zikretmesinin sebebi, tevbeyi kabulün lütuf eseri olduğunu bildirmek ve tevbeyi kabul etmesinin, Kendisi hakkında vacip olmadığını iş’âr etmektir. (Mûtezile’nin teolojik görüşü reddolunuyor).”

7. Esmâ-i Hüsna’nın Tasnifi

Allah, bazı hikmetlere binaen Kur’ân-ı Kerim’i tenzîl halinde, 23 senelik bir zamana yayılacak şekilde vahyetmiştir. Bazı konularda, ilâhî irşadın bir tedrîc uyguladığını biliyoruz. Ulûhiyyet, Kendisini insanlara tanıtmasında da bir tedric tatbik etmiş midir? Yapılan çalışmalar, tedricin gözetilmediğini düşündürecek şekilde de neticelenebilirdi. Fakat hiç değilse hatıra gelen bir konu araştırılmış olurdu. Ne var ki, tam bir doğruluk içinde böyle bir çalışma yapmak imkânsız şeyler arasına girmiştir. Fakat biz, doğruluk derecesinin, hiçbir surette nisbîlikten öteye geçmeyeceğini bile bile böyle bir sıralamaya çalışacağız. Gelecek fasılda, ilâhî isimler ele alınırken, bu sıra takip edilecektir. Sûrelerin nüzul sırası hakkında, islâmî gelenekte en meşhur olan sıralamayı izleyeceğiz. 

8. Surelerin Kronolojik Sıralaması Hakkında Not

İslâmî gelenek, umumiyetle, Kur’ân vahyini bir bütün olarak telâkki ettiği için, başından beri, sıralama işine çok büyük bir önem vermemiştir. Sıralama gayretlerinin, belli başlı âmili, nesh meselesi olmuştur. Durum böyle olmakla beraber, sahabe devrinden beri, bütün Kur’ân sûrelerinin tam veya kısmî sıralamasını yapan şahsiyetler eksik olmamıştır. Ancak, sûrelerin mekkî veya medenî oluşları hakkında şüpheye gerek olmayacak bir bilgi olduğunu söyleyebiliriz. Biz şu sonuca varıyoruz: Kur’ân metninin günümüze kadar intikâli hakkında ciddî hiçbir şüphe ortaya konulamadığı gibi, onun iddia olunan “gelişmelerini”, “tenakuzlarını” ortaya çıkarmak için yapılan kronolojik sıralama çabaları da başarısızlıkla sonuçlanmaya mahkûm olmuştur.

Bizim nüzul sırasına göre incelemeye çalışmamızın gayesi, ilâhî irşadın, ahkâmda olduğu gibi, ulûhiyyet ve sıfatları hakkında da, keza şirki iptal etmek konusunda da bir tedrîc takip edip etmediğini anlamaktır. Yapılması bazılarınca temenni edilebilecek bir işi yapmaktır. Bir merakı gidermektir. Kesin bir fikir beyan etmeksizin, bir sonuca varılacağı veya varılamayacağı konusunda nisbî bir fikir edinmektir. Çalışmamız boyunca, kronolojik sıralamada, batıdakileri de göz önüne alırken, islâmî geleneğin sıralamasını, bize daha çok güven verici bulduğumuzdan onu kullandık. Sonuç olarak diyebiliriz ki, kronolojik sıralama ve ona dayanarak neticeler çıkarmak, bizce gaye olmadığı ve bunu çıkar yol da görmediğimiz için, bu konuda fazla titizlik göstermedik. Sıhhatli olarak tesbit imkânı olmadığından, kronolojik metod üzerine bina edilen sonuçlar itmi’nân vermekten uzaktır. Konuyu böylece değerlendirdiğimizden, tâli plânda, nüzul sırasına nazar atfetmemiz, çalışmamızın mahiyetini etkileyecek nitelik taşımamaktadır.

İkinci Fasıl
ALLAH’I TAVSİF EDEN ESMA-İ HÜSNA

A- MEKKÎ SÛRELERDEKİ İSİMLER

1. Rabb

Rabb kelimesi fail için müstear olan bir mastardır. Terbiyeden gelir. O da bir şeyi kemaline ulaştırıncaya kadar yavaş yavaş geliştirmektir. İsm-i fail yerine mastarın kullanılması mübalağa gayesiyle olur. Marife olarak yalnız Allah için kullanılır. Herhangi bir isme muzaf olarak insanlar içinde kullanılmıştır. Cevheri ve Suyuti bunu dini açıdan mahzurlu görürler. 
Rabb ismi, Allah lafz-ı celalinden sonra, ulûhiyeti belirtmek için, Kur’an’da en çok kullanılan kelimedir. İlk surelerde Allah, Kendisini lafz-ı celalinden ziyade Rabb ismini kullanarak izhar etmiştir. Sonra gittikçe Allah ismi artar. Ayrıca Kur’an-ı Kerimde batıl tanrıları ifade için Rab kelimesi kullanılmaz, daha ziyade ilah kelimesi kullanılır.
2. El-Ekrem, El-Kerîm, Zü’l-Celali ve’l-İkram 
Keremin hakikati, karşılık beklemeksizin vermektir. Allah kerem sahibi olduğu içindir ki, hak sahibi olmayan mahlûklarına ibtidaen nimet verir, bir karşılık beklemeksizin onları affeder. Kerem kökünden gelen her üç vasıf da münhasıran Mekke devresinde zikrolunmuştur. 
3. Allah

Allah, bütün ilahi sıfatları Kendisinde toplayan Zata delalet eden âlemdir. Esma-i hünsanın hepsi, istisnasız olarak, Allah lafz-ı celaline isnad edilirler, yani onu tavsif ederler. Hâlbuki bu lafız herhangi bir mevsufun sıfatı olmaz. 
Lisan bakımından, lâfz-ı celâlin birtakım özellikleri vardır. Bu ismin tesniyesi ve cem’i yoktur. Tenvin kabul etmez. Alem olduğu halde munsariftır. İlk harfi olan hemzesinin, ne vasl ve ne de kat’ hemzesi olduğu söylenemez. Zira birçok durumda vasl edildiği halde, meselâ münâdâ olduğunda hemze sâkıt olmaz, kat’ hemzesi sayılır. Meselâ “bi’llâhi” derken vasl, “yâ Allah” derken kat’ hemzesi durumundadır.

Allah lâfz-ı celâlinin müştakk olmasında bir engel görmeyenler arasında, en çok taraftar toplayan ve bize de en yakın bir ihtimal olarak görünen bir fikre göre, bu lâfzın aslı “el-ilâh” olmalıdır. Buna göre Allah adının anlamı “belirli olan gerçek tanrı” demek olur. Taberî, bundan başka hiçbir ihtimal üzerinde durmaz. Hatta zaman zaman tefsir ettiği âyetler içinde geçen Allah lâfzını, “her şeyin Kendisine kulluk etmesi gereken Ma’bûd” olarak açıklar. Cevherî, Zemahşerî, Beydâvî’nin tercihleri de bu merkezdedir. Beydâvî, lâfz-ı celâlin alem olacağı görüşünü zayıf bulur ve: “Zâhir olan, aslında vasf olduğudur. Fakat başkaları hakkında kullanılmamak suretiyle, gerçek ma’bûd hakkında galip olduğundan, O’nun için alem olmuştur” der.
4. İlah

Tanrı, ma’bûd anlamına gelen bu isim, ibâdet etmeyi ifade eden elehe ye’lehu veya tefa’ul şekli olan teellehe’den gelir. Anlam bakımından ism-i mef’ul sayılır. Bu kökten hiç fiil gelmemiştir. Marife olarak da bu kelime Kur’an’da yer almaz. Kur’an’da ekseriya gerçek ilah hakkında kullanılmış, batıl tanrılar için oldukça az varid olmuştur.

 Dikkati çeken bir durum da dua makamında, hiçbir yerde “İlâhî (Tanrım!)” yahut “İlâhenâ (Tanrımız!)” şeklinde münâdâ olarak gelmemesidir. Bu fonksiyonun münhasıran Rabb vasfıyla yapılması, anlamlıdır. Belki de Rabb vasfının taşıdığı İlâhî merhamet, muhabbet ve şefkat dolayısıyla, duaların o isimle yapılmasına bir teşvik ve irşad söz konusudur.

5. El-Vekîl

Vekîl, ism-i mef’ul mânâsını taşıyan, fa’îl vezninden bir sıfattır. Allah’ın vasfı olarak: “Her şeyi tedbîr ve idare eden, gözeten, kendisinden hiçbir şeyin bilgisi gizli kalmayan, hiçbir şeyi korumak ve idare etmek Kendisine ağır gelmeyen.” “Yarattığı her şey üzerinde gözetici ve Hafîz (Emîn ) olan, hepsinin rızıklarının ve idarelerinin Kendisine ait olduğu anlamına gelir. 

Vekillik vasfı insanlardan nefyolunmuştur. Vekil ismi her zaman tek başına gelmiş, hiçbir yerde bir başka ilahi isme bitişmemiştir. 

6. Ehlü’t-takva ve ehlü’l-mağfire

El-Müddessir sûresinin son âyetinde, Allah, Kendisini böylece vasf etmektedir. “Azabından sakınılmaya ve Kendisine îman ve itaat olunmaya lâyık olduğu gibi, Kendisine îman ve itaat edeni bağışlamaya da lâyık olan.” demektir.
7. er-Rahmân, er-Rahîm, Zû’r-rahme, Hayru’rrâhimîn, Erhamu’r-râhimîn, Zû rahme Vâsi’ah
Rahmân ve Rahîm, ism-i faile mülhak olan mübalağa binalarından f a’lân ve faîl vezninde, rahmet kökünden gelen iki sıfattır. Genel olarak kabul edildiğine göre Rahmân, rahmetin daha ileri bir derecesini ifade eder. Bazılarına göre fa’lân vezni, fiilin çok olduğuna ve tekerrür ettiğine, faîl vezni ise fiilin sabit ve yerleşik olduğuna delâlet eder. Rahmet kelimesi dilde, kısaca “rikkat(yufkalık) ve ihsan” anlamına gelir. el-Hattabî’nin (ö.388/998) tarifine göre, Allah’ın sıfatı olarak er-Rahmân: “Bütün mahlûklara rızıkları, yaşama vesileleri ve her türlü faydaları hususunda rahmeti yayılmış olan rahmet sahibi demektir.
er-Rahmân “sıfât-ı gâlibe”den olarak, ulûhiyyetin ikinci bir ismi durumunda kullanılmıştır. Geçtiği yerlerin ekserisinde böyledir. Sıfat olarak geldiği yerler oldukça azdır. er-Rahîm ise, mevsufsuz olarak hiç kullanılmamıştır; geçtiği her yerde (36, 5; 26, 217 istisna edilirse), Allah ismini tavsif etmiştir. er-Rahmân her zaman elif-lâmlı geldiği halde, Rahîm birçok defa eliflâmsız da gelmiştir. Arapçada olduğu gibi Kur’ân-ı Kerîm’de de er-Rahmân insanlar hakkında hiç kullanılmamış, münhasıran Allah’ın sıfatı olmuştur. Rahîm ise, bir âyette (9, 128) Efendimiz’i (sallallahu aleyhi ve sellem) tavsif etmiştir.

Erhamü’r-râhimîn: Merhamet edenlerin en merhametlisi demek olan bu isim, bütün Kur’an’da 4 defa geçer. 

Hayru’r-râhimîn: Merhamet edenlerin en hayırlısı manasında iki ayette geçer. 

Zü’r-rahme: Rahmet sahibi demektir. İki Mekkî ayette gelir. 

Zû rahme vâsia: Bol rahmet sahibi demektir. Bir tek ayette gelir. 

8. Mâlik-i yevmi’d-dîn, Melîk, el-Melik, Mâliku’l-mülk

“Din gününün mâliki.” Mâlik, milk masdarından ism-i fail olup sahiplik, yani malların ayınları ve getirileri üzerinde tasarrufu ifade eder. Bir başka mütevatir kıraate göre “Melîk” diye okumak gerekir. Melîk ise, hükümranlık mânâsına olan mülk masdarından sıfat-ı müşebbehe sigâsıdır. Memleketinde hükmünü yürüten, istediği şekilde çekip çeviren anlamını verir. Aynı kökten olan “mülk ve milk” masdarları, kuvvet mânâsında müşterektirler. Ancak mülk, milki de gerektirir; dolayısıyla her melîk, mâliktir. Fakat her mâlik her zaman hüküm sahibi, yani melîk değildir. Mülk: insanlar üzerinde emir ve nehiyle tasarruftur, şuurlu varlıklar üzerinde hükümet etmeye mahsustur. Bundan dolayı, “insanların meliki”, fakat “eşyanın mâliki” denir.

El-Melîk: Kısaca hükümdar demektir. Kur’ân’da en çok mülk şekli kullanılmış, kırktan fazla yerde mülk, yani hükümranlık Allah’a nisbet olunmuştur. En çok “göklerin ve yerin mülkü Allah’ındır.” ifadesiyle gelmiştir. Ayrıca, mübalağa gösteren masdar sığası ile melekût şekli de dört âyette vârid olmuştur. “Melekût, tasarruf edilen şey üzerinde, müstakil olarak tam hükümran olmaktır.”

Dikkati çeken bir durum da, –bu gerçeğe rağmen– insanların ilâhî hükümranlığı, kendilerince bilinen hükümdarlık kavramı ile karıştırmamaları için, Allah’ın mülkünü belirten tabirlerin mücerret olarak getirilmemesidir.

El-Melik: Melîk ile aynı anlama gelir.

Mâlikü’l-Mülk: “Dünya ve âhiretin mülkü, yalnız Kendisine ait olan” demektir. Yalnız bir medenî âyette (3, 26) geçer. Demek ki, Kur’ân; sıfat, masdar ve fiil şekilleriyle hükümranlığı Allah’a tahsîs etmeye büyük önem vermiştir. Başından sonuna kadar, O’nun bu vasfını hatırlatmıştır.

9. Zû’l-Arş

“Arş Sahibi” demektir. Arş, melikin tahtıdır. İbn Kesîr, “Bütün mahlûkâtın üstündeki yüce ve muazzam Arş’in Sahibi” olarak açıklıyor. Buradaki izâfeti, bir yerleşme nisbeti olarak düşünmemek için kesin sebepler vardır. Bundan dolayı mülk ve hükümranlığına, kudretine, ilmine vb. işarettir diye te’vîl olunmuştur.

10. el-A’lâ, el-Alî, el-Mute’âl

Yakın mânâlara gelen, aynı kökten bu isimlerden önce el-A’lâ, (87, 1) sonra el-’Alî (31, 30), daha sonra el-Mute’âl (13, 9) gelir. 

el-A’lâ: Kur’ân’ın tamamında, Allah’ı iki defa tavsif eder. Her iki âyet de vahyin başlangıcında yer alan sûrelerde bulunur. Her iki âyette de, zamire muzaf “Rabb” isminin sıfatı durumundadır (87, 1; 92, 20).

el-Müte’âl: “Pek yüce” mânâsına gelen bu vasıf, yalnız bir mekkî âyette bulunur:
عَالِمُ الْغَيْبِ وَالشَّهَادَةِ الْكَبِيرُ الْمُتَعَالِ
11. el-Habîr

“Hiçbir şey gizli kalmayacak tarzda Bilen”, bir başka tarife göre “Kendisinden gizli haberler saklı kalmayan, mülkünde olup biten her şeyden, hareket eden bir zerreden bile haberdar olan” demektir.“Alîm” anlamınadır, fakat saklı olan gizliliklere ait ilim “hubre” diye adlandırılır ve bu özelliğe sahip olana da Habîr denir. Bir tefsire göre de,“olmuşu ve olacağı Bilen” mânâsını belirtir.

HBR kökü, fiil olarak Kur’ân’da hiç görünmez. İsim şekliyle ise sadece birkaç âyette kullanılmıştır.

12. el-Ehad, el-Vâhid

Ehad kısaca “Tek”, vâhid ise “Bir” olarak tercüme edilebilir. Allah hakkında el-Vâhid “şeriki olmayan”, el-Ehad ise “şebih ve naziri olmayan” demektir. el-Ehad, “Tek, Biricik” anlamını taşıdığı için “hiç birşey, hiçbir vecihle O’na benzemez” diye de izah olunur. İlk anda aynı anlama geldikleri sanılan el-Ehad ve el-Vâhid isimleri arasında, çeşitli ince farklar vardır. Kullanıldıkları yerler ayrıdır.

el-Vâhid: Allah’ın birliğini ifade eden bu vasıf, sayı itibariyle birlik değil de, şeriki olmamak bakımından Bir olduğunu ifade eder.

13. es-Samed

Kur’ân-ı Kerîm’de yalnız bir defa vârid olmuştur. Bu kökten kullanılan başka hiçbir kelime de olmamıştır. Biraz bundan, biraz da Arapçada bu maddenin kullanılış alanının geniş olmamasından dolayı, bu vasıf oldukça değişik şekillerde açıklanmıştır. Üzerinde daha fazla durulan mânâya göre, Samed, kasd anlamına olan samd masdarından, ism-i mefûl mânâsını taşıyan bir kelimedir. Bunu esas alarak es-Samed: “Mahlûkların ihtiyaç ve isteklerinde Kendisini kasd ettikleri. Kendisine yöneldikleri” tarzında izah olunur. Samed’in Arapçadaki ikinci anlamı, “içinde boşluk olmayan”dır. Samed vasfı, Arapça’da insanlar hakkında da kullanılmış olduğundan haber durumunda elif-lâmlı olarak gelerek hasr ifade etmiştir.

14. el-’Âlîm, ‘Âlim, Allâmu’l-Guyûb, A’lem
Allah’ın ilmine delâlet eden ilk vasıf, zımnen mukayese değeri taşıyan ism-i tafdil şeklinde, A’lem vasfıdır. Bu vasfın, ilkin 23. sırada yer alan en-Necm, sûresinde bulunduğunu görürüz (53, 30). Daha sonra, aynı sıfatı bildiren çeşitli vasıflar gelmiştir. Bunlardan en çok kullanılanı Alîm ismidir. İlk defa 39. sıradaki el-A’râf, 200 âyetinde gelir. el-Alîm, Allah’ın vasfı olarak: “Olmuş olanı, olmakta olanı, ve gelecekte olacak şeyleri bilen, Kendisine kâinattan hiçbir şey gizli kalmayan ve ilmi küçük-büyük, zâhir-bâtınher şeyi kuşatan” tarzında tarif olunur. İlm, Kur’ân’da en çok kullanılan birkaç maddeden biridir (çekimleri vemüştaklarıyla beraber 900 kadar). Allah’ın ilim sıfatının taallukatı hakkında çok ayrıntılı bilgilere sahip olmamız da, bu keyfiyet ile açıklanabilir. Demek ki, Allah’ın ilim sıfatı, başka birçok sıfatıyla terkîb edilerek, çok yaygın bir alanı kuşatmıştır. Celâl sıfatlarıyla yalnız Mekke’de (Azîz, Kadîr, Fettâh, Hallâk); Cemal sıfatlarıyla ise münhasıran Medine’de (Halîm, Şâkir, Vâsi) terkib edilmiştir. Bilmek mefhumuna yakın olan sıfatlarla ise (Hakîm, Habîr, Semî’), her iki devirde de beraber bulunmuştur. Alîmvasfı 50 kadar yerde ise tek başına gelmiştir.

A’lem: A’lem, ilimden ism-i tafdil şekli olup, “daha iyi, en iyi, pekiyi bilen”demektir. Allah hakkında 40’tan fazla âyette vârid olmuştur.

Âlim: İlimden ism-i fail olarak “bilen, bilici” anlamına gelen bu şekil, her zaman muzaf olmak suretiyle kayıtlı bir tarzda Allah’ı tavsif etmektedir. 13 kadar âyette vârid olmuştur.

Âlimîn: Âlim anlamında olarak, fakat cemi şekliyle Allah’ı tavsif eder. Bu cemi şekli, failin azametini veya fiili hakkıyla yaptığını ifade eden, aktivitenin kuvvet ve yoğunluğunu gösteren bir üslûp nevidir.

Allâmu’l-guyûb: Allâm, ‘âlimin tekerrür ve mübalağa bildiren fa’’âl şeklidir. “Gizli denilen hiçbir şey, Kendisine gizli kalmayan”, “olmuşu ve olacağı Bilen, gökte ve yerde Kendisine hiçbir şey gizli kalmayan” tarzında tanımlanmıştır, Allâm vasfı, Kur’ân’da dört âyette ve münhasıran gayba muzaf olarak gelmiştir.

15. el-Azîz

Azîz, ‘izz masdarından sıfattır. ‘İzz bazen galebe, bazen şiddet ve kuvvet, bazen değer yüksekliği veya nadir olmak anlamlarına gelir. Bu kökün az kullanılmasına rağmen Azîz sıfatı çok görünür. 99 yerden 90’a yakını hep Allah’ı tavsif eder. İzzet masdarının başta saydığımız belli başlı üç anlamı, sıfat şeklinde de vâriddir. Azîz vasfı, büyük bir ekseriyetle Allah’ın mutlak kudret ve üstünlüğünü belirten muhtevalarda yer alır: “Tan yerini ağartan, geceyi dinlenme zamanı, güneş ve ayı vakit ölçüsü kılandır. İşte bu, Azîz, Kadîr olanın nizamıdır.” (6, 96)

16. el-Hamîd 

“Hamdolunan” demek olup, ilk defa 27. olan el-Bürûc sûresinde geçer. Hamîd, hamd masdarından, ism-i mefûl mânâsı taşıyan fa’îl vezninde birsıfattır. Hamd, “kendisindeki güzel vasıflardan ve yaptığı iyiliklerden dolayıbir kimseyi öğmek” demektir. Şükür ve medih unsurlarını, bir arada olarak ihtiva eden “hamd”i karşılayacak Türkçe asıllı bir kelime yoktur. Bizdeki “öğmek”, sadece medih ve sena karşılığıdır.

17. eş-Şehîd

Allah’ın vasfı olarak eş-Şehîd “Kendisinden hiçbir şey saklanamayan ve hiçbir şeyi unutmayan” demektir. Şâhid olmak, ilk önce “huzur” düşüncesini uyandırır. Şâhid oluşu, bilmenin öbür nevilerinden ayıran, özellikle bu hâzır olma kavramıdır. Gazzâlî’ye göre ilim, mutlak olarak düşünülürse: Allah “Alîm”, gayba ve gizli taraflara izafe edilirse “Habîr”, zâhiri durumları bilme söz konusu olursa “Şehîd”dir.
Şâhidîn: Bir âyette azamet veya fiildeki aktivitenin şiddet derecesini belirten bir üslûp nevi olarak, Allah hakkında cemi suretinde gelmiştir. 

وكنا لحكمهم شاهدين
18. el-Gafûr, el-Gaffâr, Gâfiru’z-zenb, Hayru’l-gâfirin, Zû mağfire, Vâsiu’l-mağfire

Allah, mağfiret sıfatını bildirmek üzere GFR maddesinden gelen mezkûr vasıflarla Kendisini tavsif etmiştir. Bu isimler, aslında aynı hususiyete delâlet ettikleri için, –benzeri durumlarda olduğu gibi– aynı yerde ele alacağız. Gufran, mağfire masdarları, setr, yani örtmek ifade ederler. Gafûr, Gaffâr isimleri bu kökten mübalağa binalarıdır ki, kısaca “kullarıngünâhlarını örten, suçlarından ve hatalarından geçen” anlamına gelirler. Allah Gafûrdur demek, “kullarının günâhlarını affetmekle örtendir.” demektir. Gazzâlî bu maddeden gelmiş olan belli başlı üç vasıf arasında şu ince farklara dikkati çeker. Ona göre: el-Gâfir, mağfiret fiilinin yalnız aslına; el-Gafûr, günahların çokluğu nisbetinde mağrifetinde çok olduğuna delâlet eder. Hatta günâhların sadece bir nevini bağışlayana gafûr denilemez. el-Gaffâr ise, günâhları tekrar tekrar, çokça bağışlayan demektir. Öyle ki, bütün günâhları bir tek defada mağfiret eden, ve fakat defalarca günâha dönen insanı bağışlamayan, gaffâr ismine müstahak olmaz.

Gâfiru’z-zenb: “Günâhları mağfiret edici” demek olan bu vasıf, yalnız bir mekkî âyette gelmiştir. (40, 3).

Hayru’l-gâfirîn: “Mağfiret edenlerin en hayırlısı” demektir. Zû Mağfire“Mağfiret sahibi” demektir. 2 mekkî âyette yer alır (41, 43; 13, 6).

Vâsiu’l-mağfire: “Mağfireti geniş olan” demektir. Mekkî olan en-Necm sûresinin, medenî bîr âyetinde bulunur (53, 32). 
19. el-Vedûd

 Vedûd anlamına gelen mevedde, vudd masdarlarından gelir. İsm-i fail olan vâdd’ın mübalağa sîgasıdır. “Çok sevilen, habîb” veya “kendisine yöneleni ve tövbe edeni seven” diye tarif edilmiştir. Arapçada fa’ûl vezni, hem ism-i fail hem de ism-i mefûl mânâsını ifade edebileceğinden, her iki şekilde de açıklamak mümkündür.

Vedûd ismi ilk defa 27. sıradaki el-Bürûc sûresinde görünür. Bütün Kur’ân’da iki defa geçer. Her ikisi de mekkîdir
Kur’ân’da Allah’ın kulunu, kulun Rabbini sevmesi var mıdır? Kur’ân’ı az çok tanıyan herkesin, bu soruya vereceği cevap müsbet olmalıdır. Çünkü Kur’ân, bunun doğrudan doğruya ve dolayısıyla olan delilleriyledoludur. En çarpıcı delil, üzerinde durduğumuz Vedûd ismidir. Allah muhabbetini fiilleriyle ifade etmekle yetinmemiş, onu sübût ve istimrar belirten bir isim, bir vasıf olarak kendisine vermiştir. Başka hiçbir delilolmasaydı bu vasıf yeterdi. Kaldı ki başka deliller de çoktur.

Bir âyette “De ki: ‘Eğer Allah’ı seviyorsanız, bana uyun ki Allah dasizi sevsin ve günâhlarınızı bağışlasın.” (3, 31). Demek ki, Allah’a inanannezdinde O’nu sevmek asıl fıtratı teşkil eder. Fıtratta olan bu sevgiye hitab olunarak, Allah’ın da kendilerini sevmesi için uymaları gereken yola, böylece irşâd olunuyorlar. Öte yandan bu âyette “sevmek ve bağışlamak” kavramlarının münasebete konulmasından anlaşılıyor ki, Allah’ın mağfiretide, kula olan muhabbetinden ileri gelir. Normal olarak, sevmeyen bağışlamaz. Bunun Kur’ân’da örnekleri çoktur. Sadece “Gafûr Vedûd” (85,14) ve “Rahîm Vedûd” (11, 90) terkiblerini hatırlatmakla yetinelim.

Allah ile mü’minler arasındaki karşılıklı muhabbeti dile getiren hadis-i şerifler ise oldukça fazladır. Bütün bu nassları değerlendiren Selef, AllahTeâlâ’nın sevileceği, buna müstahik olduğu konusunda müttefiktirler, hattaO’ndan fazla muhabbete lâyık hiçbir şey olmadığını bildirirler; Allah’danbaşkasının ancak O’nun muhabbetine tâbi olarak sevilebileceğini kabul ederler.

Özetleyecek olursak: Kur’ân’a göre insan Rabbini mecazen değil, hakikaten sevebilir. Bu sevgi, Allah’ın fiillerinin, isimlerinin, sıfatlarının, zâtının kemâline olan marifetten kaynaklanan halis, nezih taşkınlıktan uzak, kulluğun ve ulûhiyyetin sınırlarını tanıyan, Allah’ın iradesini gerçekleştiren, O’na itaati artıran bir sevgidir. Bu muhabbette, Allah’ın dünya hayatında kendisine ve öteki yaratıklaraolan lütuf ve ihsanının, keza âhiret hayatında beklediği ebedî mutluluğun rolü olsa da, Rabbini bunlardan ayrı olarak Zatı için de sever. Zira kemâl, zâtı için sevilir. Öbür yandan Allah da kulunu sever, bu O’nun bir vasfıdır. Ancak O’nun muhabbeti, kulların bildiği sevgiye benzemez.
20. el-Mecîd

Mecîd, mecd masdarından sıfattır. Mecd: Genişlik, kerem ve ululuk anlamınadır. İbn Abbâs, Mecîd’i “kerîm” olarak açıklamıştır.  Buna yakın olarak “lütuf ve ihsanı geniş olan, kerîm” şeklinde de tarif edilmiştir. Bir kimseye Mecîd denmesi için şu iki unsurun bir arada bulunması gerekir: Ulaşılamayacak izzet ve şevketi olacak, fakat bu şevketinin yanında güzel hasletleri ve fiilleri bulunacaktır. 

21. Fa’âl li mâ yurîd

“İrâde ettiğini yapan” demektir. Fa”âl, “yapan” anlamına gelen“fâ’ilin, tekerrür, devamlılık ve mübalağa ifâde eden sigâsıdır. “Devamlı olarak, kesintisiz ve mükemmel tarzda yapan” demek olur. el-Halîmî şöyle tanımlıyor: “Tekerrür suretiyle istedikçe yapan, kimi işlere gücü yettiği hâlde, kimisinden âciz kalan mahlûklar gibi olmayandır.”

Fâilûn: “Yapan” anlamına gelen, “fâ’il”in cemi şeklidir. Üç âyette, azamet cemi olarak Allah’ı tavsif etmektedir (21, 17. 79. 104). Bu âyetler de mekkîdirler.
22. el-Muhît

Muhît, kuşatmak anlamına gelen ihâta’dan ism-i faildir. Hasan el-Basrî’den, “Hafîz” yani “gözetleyen ve hıfzeden” şeklinde bir tarifnaklediliyor. el-Hattâbî: “Kudret ve ilimle ihata eden” diyor. Kur’ân’ın beş âyetinde bu ihata fiili, Allah’a izafe olunur; bunların üçünde “İlmen bir ihata” olduğu, âyette tasrîh edilmiştir (65, 13; 18, 91; 72,28). Öbür iki zikir ise, “kudret” muhtevasında yer alır (17, 60; 48, 21).
23. el-Hakîm, el-Hakem, Ahkemu’l-hâkimîn, Hayru’l-hâkimîn

HKM maddesinden, Allah hakkında, başta sıraladığımız dört vasf vârid olmuştur: Bunların mânâları, asıl itibariyle aynıdır. Anlaşılan Arap dili ve tefekkür tarzı: Hikmet, hüküm ve adaleti birbirlerinden ayrı kavramlar saymamakta, hatta aynı asla irca etmektedir. Arapça olarak nazil olan Kur’ân’ın da bunu gözetmesi, normaldir. Arapçada, sonraki gelişmeler sonucunda bu terimler tamamen birbirlerinden ayrı yerlerde kullanılır olmuştur. Hatta belli bir ölçüde, bu kristalleşmeye doğru gitme Kur’ân’ınkullanılışında da görülebilir. Lisan bilginlerine göre, bu maddenin aslı, “Salâh kasdıyla men’etmek”dir. Hâkim’in en bariz vasfı zulmü önlemesidir. Hakîm’in hikmetiise, saçmalığı, yanlışlığı engeller. Hakem ise, taraf tutma arzusunu men’etmiş olan kimsedir. Böylece, bunlar lafız ve anlam yönünden aynıasılda toplanırlar.
Ahkemu’l-hâkimîn: Hukm maddesinden gelen ilk vasıf olarak, 28. sıradaki et-Tîn sûresinde vârid olmuştur. “Hâkimlerin Hâkimi” demektir.

Hayru’l-hâkimîn: “Hâkimlerin en hayırlısı” demektir.

el-Hakîm: İlk defa 43. sıradaki Fâtır sûresinde zikrolunur. Gazzâlî: “En iyi tarafı, en üstün bir ilimle Bilen” diye tarif eder.
el-Hakem: “Hüküm, Kendisine ait olan, hükmü elinde tutan” demektir. Hükmün aslı, düzensizliği ve bozukluğu men’etme idi. Allah’ın bütün hükümleri, kulları ıslâh edecek mahiyettedir. 
24. el-Kâdir, el-Muktedir, el-Kadîr

KDR maddesinden; Kâdir, Muktedir ve Kadîr isimleri vârid olmuştur. Her üçü de aynı kavramı ifade ederler. Bu vasıfların hepsi de fiilin, kadere yakdiru şeklinden gelirler. Lisan bilgini Şamir, Kadere yakdiru’nun yaygın anlamları arasında belli başlılarını şöylece toparlamaktadır: hazırlamak, tanzim etmek, gücü yetmek, mâlik ve hâkim olmak, vakit tayin etmek. Yerine göre: rızkı taksim etmek, rızkı daraltmak, zenginlik ve kuvvet, hükümvermek, tazim etmek, tasvir ve tezyin eylemek, yıkmak ve yapmakmânalarını da taşıyabilir.

Kâdirûn: İlk önce 31. sırada olan el-Kıyâme sûresinde (75, 4) görünür. İsm-i fail olan Kâdir’den azamet veya aktivitenin şiddetini ifade etmek üzere bir üslûp nev’i olarak346 cemi suretinde getirilmiş tarzda Allah’ı tavsif eder.

el-Kâdir: Kadr veya kudre masdarından ism-i faildir.

el-Muktedîr: el-Hattâbî şöyle tanımlıyor: Muktedir, Kendisine hiçbir şey mümteni’ olmayan, şiddet veya kuvvet ile hiç kimsenin Kendisine karşı çıkamayacağı tam kudret sahibi olandır. Kudret’den mufte’il’dir.

Muktedirûn: Bir âyette, cemi suretinde, Allah’ın vadettiği azabı getirmeye gücünün yettiğini gösterir.

el-Kadîr: Kadîr, faîl vezninde, mübalâğa ifade eden sıfat şeklidir. “Kudreti tam olan, kudretine hiçbir surette acz bulaşamayan” veya “Hikmetin iktizasına göre –ne eksik ne fazla olmayarak-, istediğini yapan”dır. Allah Teâlâ’dan başkası, bu vasıfla nitelenemez. 
25. el-Karîb

Karîb, “yakın olan” demektir. Allah’ın kulundan uzak olmadığını, kulun hiçbir halinin Kendisine gizli olmadığını, onun duasına icabet edeceğini ifade eder. el-Hattâbî, O’nun yakınlığının, ilmen olan bir yakınlıkolduğunu söyler.

26. el-Vehhâb

Vehhâb kelimesi, bağış anlamına gelen hibe isminden, mübalağa ve tekerrür ifade eden bir bina (kalıp)tır. Hibe, “garaz ve ivazdan hâli olan bağıştır.” Allah’ın sıfatı olarak el-Vehhâb: “Kullarına çok çok ve tekrar suretiyle in’âmda bulunan”, yahut “hak sahibi olmaksızın insanlara lütuf ve ihsanda bulunan” demektir.

27. el-Kahhâr, el-Kâhir

Bu iki sıfat kahr masdarından gelirler. Kahr “galebe” demektir. Kâhir, “Gâlib gelen, hükmeden” anlamına gelir. Mübalağa sigası Kahhâr ise, aynı mânâyı, şiddet ve tekerrür suretiyle ifade eder. Kahir ve Kahhâr isimlerinin zikrolunduğu bütün âyetler mekkîdirler.

28. el-Fettâh, Hayru’l-fâtihîn

Kur’ân’da FTH maddesinden iki ilâhî vasıf vardır; Hayru’l-fâtihîn ve el-Fettâh. İlkin birinci vasıf, 39. sıradaki el-A’râf sûresinde vârid olur (7, 89). Feth “kapalı ve güç bir şeyi açmak”tır. el-Fettâh: “Âdil Hâkim” demektir. Bu vasıf, Kur’ân’da, bu anlamı ifade eder. Gazzâlî de şöyle izah ediyor: “Kapalı olan her şeyi inayetiyle açan, her müşkil hidâyetiyle giderilen, bazen çeşitli ülkeleri peygamberlerine açan ve oraları düşmanlarının ellerinden çıkaran ve şöyle buyuran: “Biz, sana apaçık bir zafer (feth) verdik.” (48, 1); bazen velîlerinin kalblerinden hicabı kaldıran ve semâsının melekûtuna ve azametinin cemaline doğru kapıları açan ve şöyle buyurandır: “Allah’ın, insanlara açtığı rahmeti, önleyebilecek yoktur (...)” (35, 2)b
29. el-Velî, el-Mevlâ, el-Vâlî

VLY maddesinden Allah’ı tavsif eden üç vasıf vârid olmuştur: el-Velî, el-Mevlâ ve el-Vâlî. Bunların hepsi, anlam bakımından da aynı asla varırlar. Bu kök esas itibariyle; yardım, yakınlık ve birinin işini üzerine almayı ifade eder.

30. es-Semî’, Semîu’d-du’â

Semî’, “işitmek” mânasına gelen sem’ masdarından, mübalağa ve sübût ifade eden sıfat şeklidir. Allah hakkında, ıtlaka delâlet eder. “Gizliyi ve fısıltıyı bile işiten demektir. O’na göre, açıkça söylenen, içte saklanan müsavidir. İşitmesi, bazen duaları kabul etme anlamına gelir”

Semîu’d-du’â’: “Duaları çok İşiten yani çok Kabul eden” anlamına gelir. Bir mekkî (14, 39), bir medenî âyette (3, 38), Hz. İbrahim ve Hz. Zekeriyya’nın dualarında vârid olmuştur. Anlaşılan, dualarımızda, bu vasıfla ulûhiyyete hitab etmemiz öğretilmektedir.

31. el-Hâlık, el-Hallâk, Ahsenu’l-hâlikîn
Hâlık, “yaratma” anlamına gelen halk masdarından ism-i faildir, “Yaratıcı”demektir. Hallâk ise, Hâlık’ın, mübalağa ve tekerrür ifade eden fa”âl şeklidir, “devamlı olarak, mükemmel bir şekilde Yaratan” anlamını İfade eder.

el-Hâlikûn: İki âyette, azamet cemiyle Allah’ı tavsif eder (56, 59; 52, 35). Her iki âyet de mekkîdir.

el-Hallâk: Bu vasıf, “Durmadan yaratan, işi gücü yaratmak olan” anlamına gelir. 

Ahsenu’l-hâlikîn: Kelimesi kelimesine “yaratanların en güzeli” demektir. Arapçada ism-i tafdîl bazen, “hükmü, zikrolunan iki şeyden birine isbat edip, öbüründen selbetmek” ifade eder. Cennetlikler ve cehennemlikler mukayese edilirken (25, 24)’de cennet ehli hakkında ahsenu makîlâ (dahaiyi istirahat yeri), hayrun mustakarrâ (daha iyi ikametgâh) tabiri kullanılır. Bundan maksad, cehennemin de bu vasıfları, daha az bir şekilde taşıdığı değildir. Gaye, bu vasıfları bilkülliye cehennemden selbedip, cennete tanımaktır.

32. el-Basîr

Basîr, “görme” anlamına gelen basar masdarından sıfat-ı müşebbehedir. Allah’ın vasfı olarak: “Gören, bilen, hiçbir şey Kendisinden saklanamayan, yapılanları tek tek zaptedip muhafaza eden” demektir. 

Bu isim, kendisini destekleyen isimlerle beraber gelerek, Allah’ın mahlûkatını murakebe ettiğini gösterir. Habîr gizli taraflara, Basîr ise basarla, görülen taraflara taallûk eder. Keza işitme ile görme de biribirini destekleyen sıfatlardır.
33. el-Hâdî

Hâdî, aynı anlama gelen hüdâ ve hidâye masdarlarından ism-i faildir. Hidâye, “lutf ile olan rehberlik” demektir. Allah’ın vasfı olarak şöyle tanımlanır: “Kendisini tanıma yollarını kullarına gösterip tanıtan, onları Rubûbiyetini ikrar edici kılan, her mahlûkun bekası ve varlığını sürdürmesi için gerekli olan cihetlere yönelten.”

HDY, Kur’ân’da en çok zikrolunan maddelerdendir (çeşitli çekim ve müştaklarıyla 350 kadar). Bu fiilin faili, nadiren peygamberler olur. (40, 38; 42, 52; 7, 181).

Kur’an’da Allah’ın insanı hidayeti, bütün mükeleflere şamil olmak üzere, akıl, anlayış ve zarurî bilgileri istidatları nisbetinde vermek, insanları peygamberlerinin lisanıyla çağırdığı hidayet, bu hidayeti kabul edene mahsus kıldığı tevfik hidayeti ve ahrette cennet hidayeti manalarını taşır. 

34. en-Nasîr, Hayru’n-nâsırîn

Nasîr, nasr masdarından sıfat olup “Yardım eden” veya “Te’yid ve takviye eden” demektir. el-Halîmî de şöyle tarif ediyor; “Velisini yüzüstü bırakmayacağından, kendisinin yardımından mahrum etmeyeceğinden emin olunan.”

Hayru’n-nâsırîn: “Yardım edenlerin en hayırlısı” demektir. Bu vasfın daha çok medenî âyetlerde gelmesi normaldir. Çünkü mü’minlerin teşvik ve takviye edilmeye en muhtaç oldukları ve cihadın meşru kılındığı devre rastlamaktadır.

35. el-Hayy

Hayat kelimesinden sıfat olan Hayy kelimesi, kısaca “hayat sahibi, diri” demektir. Allah’ın sıfatı olarak “Her zaman Var olan, hayat ile mevsuf olandır. O’nun hayatı, yokluktan sonra ortaya çıkmış değildir. Nitekim hayattan sonra da O’na ölüm, yokluk ârız olamaz. Öbür dirilere ise, hayatın iki ucunda yokluk ve ölüm arız olur.”

HYY maddesi Kur’ân’da oldukça kullanılmış sayılır. Fiil olarak en fazla “hayat vermek” anlamına gelen if’âl şekli Allah’a izafe edilmiştir.

Hayy kelimesi Allah’ın vasfı olarak 5 âyette zikrolunur. Hepsinde de elif-lâmlıdır. Kelimenin kemâl manâsıyla hayat sahibi demek olur ki, böyle ıtlak halinde hiçbir mahlûk bu sıfata lâyık olmaz. Bu ilâhî vasıf; ya “ölümsüz” sıfatıyla, ya hasr ifadesiyle veya el-Kayyûm isminin iktiran etmesiyle getirilerek, bildiğimiz diriler gibi bir dirinin değil, müteâl Zâtın karşısında olduğumuz hatırlatılmıştır.

36. Fâtıru’s-Semâvâti ve’l-Ard

“Gökleri ve yeri Yaratan” demektir. Ancak Fâtır ile Hâlık arasında ince bir fark vardır. el-Hattâbî “İlk defa yaratmaya başlayan” anlamını verir ve “De ki: Sizi ilk defa yaratan (fatara-kum) sizi tekrar diriltecektir.” (17,51) âyetini de, verdiği mânâya şahid getirir. el-Halîmî: “Göklerin ve yerin bitişikliğini ayıran” diye tanımlayarak el-Hattâbî’yi te’yid eder.

FTR maddesi Kur’ân’da fazla zikrolunmamıştır (20 defa). Fatara (yarattı) fiilinin faili, her defasında Allah’tır; mef’ûl ise gökler, yer ve insanlardır (43, 27; 21, 56; 20, 72 vb.). Fıtratallah, Allah’ın insanları, üzerine yarattığı hilkattir (30, 30).

37. el-Ganî

Ganî, “zengin olmak, ihtiyacı olmamak” anlamlarına gelen gına masdarından sıfattır. Allah hakkında: “Kendi nezdinde bulunan ve malik olduğu şeylerle kâmil olan, başkasına ihtiyacı olmayan” müstağni demektir.
38. Şekûr

Şâkir, şükr masdarından ism-i fail, şekûr ise ism-i failin mübalağa vetekerrür belirten sigasıdır, Şükr “yapılan ihsanı bilmek ve yaymaktır.” Allah’ın sıfatı olarak Şekûr: “Kulların az amellerine karşı çok mükâfatveren, ecirlerini kat kat artıran” olarak tanımlanır. “Allah’ın kullarınaşükrü: Onları bağışlaması, amellerinin karşılığını vermesi ve onları öğmesidir.”
ŞKR, Kur’ân’da nisbeten çok kullanılan maddelerdendir. Şükr fiilinin hedefi bütün Kur’ân’da istisnasız olarak Allah’tır.

39. el-Halîm

Halîm, hilm masdarından sıfattır. Hilm lügatte, “nefsi ve tab’ı, gazabın heyecanından alıkoymaktır.” Halîm, bu vasfı haiz olan kimseye denir. Allah’ın sıfatı olarak çok sabırlı”; “İsyanlarına rağmen, isyan ehlini cezalandırmakta aceleci olmayan”; “gazabın kendisini kızdırmadığı, bir sapığın düşüncesizliğinin, bir âsinin isyanının Kendisini öfkelendirmediği, af ve teenni sahibi” olarak tanımlanır. Cezalandırmaktan aciz olarak affeden kimse, halîm vasfını alamaz; halîm, güçlü olduğu halde affeden, ukubette acele etmeyen, teenni gösteren kimsedir.

40. el-Hafî

Hafâ fiili: “İ’tina ve ihtimam göstermeyi” ifade eder. el-Leys, ez-Zeccâc gibi eski dilciler Hafî vasfını; “lütuf ve ihsan eden, Latîf” diye tanımlarlar. Hafi vasfının ikinci anlamı da –ki el- Ferrâ’ buna işaret etmektedir– “Bir şeyi, son derece ayrıntılı olarak öğrenen bilgin”dir.

41. Hayr (?)

Hayr, “herkesin rağbet ettiği şeydir: Akıl, adalet, fazîlet, faydalar gibi. İslâmî gelenekte Allah “Hayr-i Mutlak” olarak vasfolunur.

Birçok âyette ise hayr, ism-î tafdîl olarak Allah’ı tavsif eder: Hayru’lhâkimîn, Hayru’l-gâfirîn, Hayru’r-râzıkîn vb. Buralarda aslında, hayr’ın muzaf olduğu mefhûm (hüküm, mağfiret, rızık), Allah’ı tavsif eder. Fakat bunların hepsi de aynı zamanda Allah’a “hayr” olma vasfını da veriyor, diye düşünülebilir. Hayr kelimesinin Allah’a bir vasıf olarak verilmiş olması, ihtimal dâhilinde gözüktüğü için bir istifham koyarak listemize almış bulunuyoruz.

42. el-Kayyûm, el-Kâim
Kayyum, kıyam masdarından gelen kâ’im’in fey’ûl vezninden mübalağa sigasıdır. Allah Teâlâ hakkında: “Zevâl bulmayan daim” demektir. 

“Zevâlsiz Kâim olan ve her şeyin kıyam ve idaresini tekeffül eden” olarak özetlenebilir. 

Şu halde kıyam maddesinde: Zevâlsizlik, devam, hıfz, sebat, kendisiyle kaim olmak, himaye, riayet, bir şeyin tam hakkını vermek, idare etmek, düzeltmek mânâları bizzat Kur’ân’da görülebilmektedir. el-Kayyûm vasfı, bütün Kur’ân’da üç âyette geçer.

43. el-Hakk

Hakk kelimesi masdardır. Bu kelimenin aslı “mutabakat ve muvafakat” demektir. Geniş bir kullanılış alanı olan hakk kelimesinin lügatte: Bâtılın zıddı, yerine getirilen hüküm, adalet, varlığı sabit olan, doğruluk, hakikat vb. anlamları vardır.

Kur’ân’da belli başlı dört vecih üzere kullanılmıştır:

a) Hikmetin gereğine göre eşyayı var eden b) Hikmetin gereğine göre varedilen eşya c) Bir şey hakkında aslına uygun bir inanç taşımak. d) Gereğine göre, gerektiği kadarıyla ve gerektiği zamanda vaki olan söz veya iş. 

44. el-Azîm

Azîm, azamet masdarından sıfattır. Allah hakkında şu anlama gelir.“Her şeyin Kendi dûnunda olduğu azamet (büyüklük, ululuk) sahibidir ki O’ndan büyük hiçbir şey olamaz.”, İbn Abbâs, “Ululuğunda kâmil olan” diye açıklar.

Bu sıfatın, Kur’ân’da vârid olduğu bağlamdan çıkan mânâ şudur: Gökler ve yer diye tabir olunan bütün kâinatın üstündeki, hüküm ve malikiyyet ile onların çok kolay bir şekilde tedbir ve idaresi ve varlıkta tutulması ile tezahür eden pek yüce ve tenzih edilmesi gereken Rabb, Allah.

Azamet ve ‘uluvv, biribirinin müteradifi gibi görünürse de, denilebilir ki, azamet, Allah’ın kudret ve izzetinin haricî tezahürüdür; ‘uluvv(Yücelik) ise daha çok O’nun zatî yönüyle ilgilidir ve yücelik, azamet kavramında, bizzarure dâhil değildir.

45. Zû’l-fadl

“Lutûf ve ihsan sahibi” anlamına gelir. Bu vasıfla Allah Teâlâ, kullarının dinlerinde ve dünyalarında nail oldukları her şeyin –onlar hak sahibi olmaksızın– Kendi katından bir lütuf eseri olduğunu bildirmektedir. Bir başka tarife göre: “Mahlûklarından sevip istediğine, ihsan eden fazl sahibi” demektir.

46. el-Vâris, Hayru’l-vârisin

Vâris kelimesi irs, virâse gibi masdarlardan ism-i fail vezninde bir sıfattır, dilimizdeki gibi “varis olan” demektir. Allah hakkında: “Ölümsüz hayat sahibi, bütün mahlûklarının yok olmasından sonra kalan Bâkî” diye açıklanır. Dünyada nimetlendirdiği mülk sahiplerinin göçüp gitmelerinden sonra O, bâki kalır; çünkü hem onların, hem malların mülklerin varlığı, O’nun varlığı iledir. Oysa Allah’ın varlığı, başkasına bağlı değildir.
47. el-Hafîz, el-Hâfız

Hafîz, hıfz masdarından sıfattır. İsm-i fail şekli olan Hâfız ile aynı anlama gelir. Görüp gözeten, bir şeye müvekkel olan kimseye denir. Allah’ın vasfı olarak: “Kendisinden hiçbir şey gizli kalmayan, hayır ve şer olarak kullarınınyaptıkları her şeyi saklayan, kudretiyle gökleri ve yeri varlıkta tutan” diye açıklanır.

48. el-Mucîb

Mucîb, “kabul etmek, cevap vermek” anlamındaki icâbe masdarından ism-i fâ’il vezninden bir sıfattır. Allah hakkında: “Duaları ve dilekleri kabul edip yerine getirmekle karşılık veren”, “İsteyene, arzu ettiği şeyi yetiştirendemektir. Buna, Allah’dan başkasının gücü yetmez.”

49. el-Kavî, Zû’l-kuvve

Kavî, kuvve masdarından sıfattır. Kuvvetli, güçlü anlamına gelir. Allah’ın vasfı olarak: “Hiçbir halde Kendisine aczin yol bulamadığı, kuvveti kâmil olan” demektir. Mahlûklar, kuvvet ile nitelenseler de, kuvvetlerinin, gerek nitelik gerek nicelik yönünden bir sınırı vardır. Halbukiel-Kavî, istediği her şeye Kâdir olandır.

50. el-Müsteân

Müste’ân, yardım istemek anlamına gelen isti’âne’den gelir. Allah’ın vasfı olarak “Yardım, Kendisinden istenilen” demektir. el-Müste’ân vasfı sadece iki defa vârid olmuştur. İkisi de, 53. Sıradaki Yûsuf sûresindedir. Bu vasıf, iki peygamberin niyazında vârid olan, bilhassa duada anılması telkin olunan bir isimdir.

51. Galib ala emrihi

Kur’ân-ı Kerim’de yalnız bir defa ve muzaf olarak görünür. “İşinde galib olan, –isteseler de istemeseler de– mahlûkları hakkında muradını gerçekleş tiren” demektir. “Engellenmeyen, suçluların kaçıp kurtulmalarımümkün olmayan, istediğini istediği şekilde yapan” diye de tanımlanmıştır. el-Cübbâ’î’ye göre el-Galib, zât sıfatlarındandır, “Kahir, Muktedir”demektir.

52. el-Latîf

Allah’ın sıfatı olarak: “Faydalı olan şeyleri kullarına ve mahlûklarına güzellik ve incelikle ulaştırmakla lütuf ve ihsan eden veya işlerin en ince ve gizli yönlerini Bilen” diye tanımlanır. Görüldüğü gibi esas olan iki mânâ vardır: İhsan ve sırları bilmek. Birinci anlam, fiilin latafa yaltufu; ikinci anlam ise latufa yaltufu şeklinden çıkar. Birinci durumda masdar lutf, ikincisinde ise letâfe (daha az olarak lutf) şeklinde gelir.
53. Hayru’l-fâsılîn

Fasl’ın lügatte aslı, “iki şeyin arasını, bir açıklık meydana gelecekkadar ayırmaktır.” Buradan, “hakla bâtıl arasında hüküm vermek” anlamında da kullanılır. 
Hayru’l-fâsılîn: “Hakla bâtılı ayırd edenlerin, hükmedenlerin en hayırlısı mânâsına gelir.”

54. Esrau’l-hâsibîn, Serîu’l-hisâb, Hâsib

“Hesap görenlerin en seri olanı” anlamına gelir.

Serîu’l-hisâb: “Hesabı çabuk olan” demektir. Allah, kullarının kaydettiği amellerini, bizce bilinen herhangi bir hesaplama şekliyle veya düşünerek hesaplamaz.

Hâsibîn: “Adaletle muhasebe eden veya sayan” anlamına gelen hâsib kelimesinin cemidir. Azamet cemi suretinde Allah’ı tavsif eder.

55. Fâliku’l-habbi ve’n-nevâ

Falk, “bir şeyi açıp, bir kısmını bir kısmından ayırmak” demektir. Fâlık bundan ism-i faildir. Kısaca, “Tohumları ve çekirdekleri açan” demektir. Allah tohum ve çekirdekleri yer altında çürümekten, bozulmaktan korur, onları canlanıp büyümeye hazırlar, sonra da inbât için onları açar. Tohumdan ekin, çekirdekten ağaç çıkarır. Ondan başkası, buna muktedir olamaz. Hasan el-Basrî, Katâde, es- Süddî’ye göre de bu vasfın mânâsı: “Kuru tohumları yaran, ondan ekinleri çıkaran; çekirdekleri de yarıp ondan ağaçları çıkaran” demektir. Müfessirlerin çoğu da aynı tarifi kabul ederler.
56. Fâliku’l-ısbâh: “Tan yerini ağartan” demektir.
57. Bediu’s-semâvâti ve’l-ard

İbda’, “daha önceki bir örneğe uymaksızın bir şey yapmak” demektir. Bedî’ sıfatı, “îcadeden” anlamına gelir. Bedî’u’s-semâvâtî ve’l-ard vasfı ise “Daha önce var olmayan gökleri ve yeri ortaya çıkaran” yahut “Önceden bir örnek olmaksızın yaratmaya başlayan” demektir. Bedî’ vasfı, ifâl şekli olan ibda’ masdarından ism-i fail olan mübdi’ yerine geçer. Arapçada bunun başka misalleri vardır.

58. Sâdık(ûn)

Sâdık, sıdk masdarından ism-i fail şeklidir. “Sözünde, işinde, vaadinde doğru olan” demektir. Sıdk, sözün işe ve kendisi hakkında haber verilen şeye, mutabık olmasıdır. Hülâsa Allah, her sözünde mutlak olarak Doğrudur (3, 95), O’ndan daha doğru sözlü hiç kimse olamaz (4, 87.122).

59. Serîu’l-ıkab

“Cezalandırması süratli olan” demektir. Allah Zâtını Gafûr, Rahîm olarak tavsif ettiği halde, azabını sür’atli olarak nitelemiştir. Allah Kendisini mutlak olarak, bir isim şekliyle Mu’azzib, Şedîd vb.olarak vasfetmemiştir. Tergîb ve terhîb babından olan bu âyetlerde, Zâtına nisbet etmediği bir ikab hususiyetine mukabil, Zatî olan iki cemal vasfının getirilmesinden de, O’nun rahmetinin genişliği anlaşılır.

60. el-Kebîr

Kebîr, “büyük” anlamında bir sıfattır. Kur’ân’da bu kökten kiber ismi insanlar hakkında kullanıldığı halde Allah hakkında bu isim yerine kibriyâ masdarı vârid olmuştur. Kibriya ululuğun son derecesi olup, yalnız O’na mahsustur. Dolayısıyla, Kebîr, Allah’ın vasfı olarak “Kibriyâ Sahibi” demektir. el-Azîm vasfı ile yakın anlamdadır. el-Kebîr vasfı, geçtiği her yerde Allah’ın yüceliğini bildirenbir vasıfla beraber gelerek, bu büyüklüğün yüce ve aşkın bir büyüklük olduğu hatırlatılmıştır. Vârid olduğu yerler, Allah’ın azametinin bildirildiğibağlamlardır.

61. er-Rezzâk, Hayru’r-râzikîn

Rızk, “kendisinden yararlanılan şey yahut canlının varlıkta kalması ve gelişmesi için, Allah’ın canlıya sevk ettiği şey” demektir. Rızk verene Râzık denilir. Rezzâk, bunun mübalağa ve tekerrür ifade eden fa”âl şeklidir. Allah’ın sıfatı olarak: “Rızkı çok ve tekrar suretiyle veren” “Rızka kefil olan ve her bir canlıyı yaşatacak zarurî gıdayı deruhde eden” diye tanımlanır. Rezzâk, rızkı yaratan, onu veren veya sebeplere bağlayandır. Herhangi bir mahlûka rızkın ulaşmasına vesile olan insana râzık denilebilirse de, Rezzâk Allah’dan başkası için kullanılamaz.

62. el-Kâfî

Kifayet eden, yeten, deruhde eden anlamına gelir. Allah’ın, ulûhiyyette şeriki olmadığından, bütün kifayetlerin, yalnız O’nun hakkında doğru olacağı ortaya çıkar. Bundan ötürü ibâdet, ümid, rağbet, tevekkül ve istiane yalnız O’ndan olur.

63. Zû’ntikam

Nikme ve intikam, ukubetle karşılık vermektir. Zû’ntikam, kısaca intikam, sahibi demektir. Cenâb-ı Allah’ın vasfı olarak “müstahak olunan miktarda cezalandıran” diye tanımlanır. Allah, kâfirlerden intikam almaya kâdirdir, hiç kimse O’nu bundan men edemez. İntikam ise, kötülük yapana, cezasını vermektir. İntikam fiilinin Allah’a izafe edildiği yerlere göz atmak suretiyle de, şimdiki yaygın manâsıyla şahsî bir öç almanın, hıncını çıkarmanın değil, zâlimleri ve kâfirleri, mü’minlere yaptıkları zulüm ve haksızlıklardan dolayı cezalandırmanın söz konusu olduğunu görürüz. 

Müntakımûn “İntikam alan, cezalandıran” demektir. Üç mekkî âyette, azamet cem’i ile Muntakimûn şeklinde Allah’ı tavsif eder. Her üçünde de Hz.Peygamber’e (sallallahu aleyhi ve sellem) ve mü’minlere her türlü işkenceyi yapan ve çirkin davranışlarda bulunan “mücrimler” söz konusudur (32, 22; 43, 41;44, 16).

64. Kâbilu’t-tevb

Tevbe edenin, tevbesini kabul eden, demektir. Yalnız bir mekkî âyette Allah’ı tavsif eder.

65. Şedîdu’l-ıkab

“Cezası şiddetli olan” demektir. Dikkati çeken husus şudur: Allah hakkında, hiçbir zaman, mutlak ve mücerret olarak şedîd vasfı gelmez. Şedîd muzaf olarak gefir ve aslında muzaf olduğu mefhumun vasfıdır. Allah: şedîdu’l-’azâb’dir, yani azabı şiddetli olan (yalnız 2, 165). Keza şedîdu’l-mihâl’dir (13, 13).

66. Zî’t-tavl

Geniş ihsan ve ginâ sahibi, demektir. İbn Abbâs, Mücâhid, Katâde gibi, en eski müfesirler, böyle açıklamışlardır. “Lütuf ve fazl sahibi” tarifi de buna yakındır. Bu vasıf Allah’ın lütuflarının çok olduğunu, kullarına yapmak istediği hayırlardan dolayı herhangi bir hususta daralmadığını ifâde eder. Hâlbuki kullarından olan tavl sahibi, birçok durumda, bir şeyler bağışlamak istediği halde, onları bulamaz.

67. Refîu’d-derecât

Kısaca, “mertebesi yüce olan” demektir. Allah hakkında: “Azamet bakımından, Kendisinin üstünde hiç kimse bulunmayan, yüceliğine hiç kimsenin iştirâk etmediği, mutlak Yüce” diye tanımlanır.

68. Muhyî’l-mevtâ 

“Ölüleri dirilten” demektir; 2 mekkî âyette Allah, Kendisini böylece vasfetmektedir.

69. Munzir(în)

Yalnız bir âyette, azamet cem’i ile Allah’ı tavsif eder. “İnsanlara, dinen fayda veya zarar verecek hususları önceden ve zaman zaman bildiren.” demektir. Böylece Allah’ın insanlar üzerindeki hücceti tamamlanır.

70. Mursil(în)

Kelime anlamı olarak, mutlak surette gönderen demektir. İki mekkî âyette, azamet cem’i ile Allah’ı tavsif eder.

71. Mûsi(ûn)

Mûsi’, takat mânâsına gelen vus’ masdarından gelir. Azamet cem’i ile Allah’ı tavsif eder. Kadir; rızkı, mülkü ve nimeti genişleten gibi anlamlarıvardır.

72. el-Metîn

Metîn, metâne masdarından sıfattır, Metîn’in dilde ilk mânâsı, sulb, yani sağlam, kuvvetli demektir. bu vasıf: Kuvvet, iktidar ve şiddet belirtir. Allah Teâlâ’ya fiillerinde meşakkat, külfet, yorgunluk ulaşmadığını gösterir.

73. er-Ra’ûf

Re’fet, rahmetin en ileri derecesidir. Ra’ûf bu kökten mübalağa bildiren bir sıfat olduğundan “merhametin ileri ve hususî bir şekliyle merhamet sahibi olan, müşfik” anlamına gelir. Ra’ûf, Rahîm’den dahahastır.

74. el-Berr

Berr, “iyiliği ve hayrı geniş olmak” anlamındaki birr masdarındansıfattır. Allah’ın vasfı olarak: “Kullarına karşı şefkatli, onlara ihsan eden, iyilikleri bütün yaratıklara yaygın olan” diye tanımlanır. Berr, ayrıca,“sözünde sadık” mânâsına gelir.

75. Zî’l-meâric

“Ma’recler Sahibi” demektir. Ma’rec; merdiven, daha doğrusu aşağıdanyukarıya çıkmayı sağlayan her vasıtaya denir. ‘Urûc ve ma’rec, masdarolarak: yükselmek, yukarı çıkmak anlamına gelir. Allah’ın vasfı olarak Zî’l-me’âric oldukça değişik şekillerde anlaşılmıştır. İbn Abbâs’a, farklı birkaç izah nisbet olunur; “Yücelik ve büyük nimetler sahibi”, veya “derecelerSahibi” (bu ikinci izahtan: “çeşitli mahlûklarına ait olan derecelerinSahibi” mânâsı anlaşılır ve yahut “göğün yükseklikleri” söz konusu olmalıdır ve “yüksek göklerin Sahibi olan Allah” anlamı çıkar.

B- MEDENÎ SÛRELERE HAS VASIFLAR

82. el-Mukît

Mukît ismi, yalnız bir âyette Allah’ı tavsif eder. Bu kökten başka kelimede pek vârid olmamıştır. Her halde bu sebeplerden olmalı ki, Mukît vasfı hakkında çok değişik açıklamalara şahid oluyoruz. Hafîz ve Şehîd( İbn Abbâs, Mücâhid); Kadîr ( İbn Zeyd, es- Süddî); her şeyin tedbir ve idaresini deruhde eden ( Abdullah b. Kesîr) tefsirleri Taberî tarafından rivayet edilmektedir.
83. el-Evvel

Evvel kelimesi lisanda, “zaman veya rütbe bakımından öne geçen”kimseyi niteler. Allah’ın sıfatı olarak: “Bütün varlıklardan önce Var olan, Kendisine hic bir şeyin sebkat etmediği Zat” diye tanımlanır. Allah herşeyden, zamandan bile öncedir; çünkü zaman da dâhil olmak üzere, her şeyi var edendir. “Allah Evvel’dir” demek: “O’nun sabıkı yoktur.” anlamınadır. Yoksa “ikincisi vardır” demek değildir. Evvel, izafî bir sıfat değil, selbî ve zatî olan bir sıfattır. Kıdem ıstılahiyle bilinen ilâhi sıfat, bu Evvel isminden alınmaktadır.

84. el-Âhir

el-Âhir, “varlıkların geçmesinden sonra bakî olan” demektir. Nitekim Hz. Peygamber (aleyhisselâm), bir zikrinde: “Allah’ım! Sen Evvelsin ki Senden önce bir şey yoktur; Âhirsin ki Senden sonra bir şey olamaz (...) diyerek, bu anlamda tefsir etmiştir. el-Âhir vasfı, Allah’ın zatî sıfatlarından olan beka’ sıfatının esasıdır. Öbür zıd vasıflar gibi, bu da ancak mukabiliyle birlikte anılmalıdır. Nitekim Kur’ânda, “Evvel-u Âhirdir” diye iki zıd vasfı, bir arada zikretmektedir.

85. ez-Zâhir

Zuhur kelimesi dilde: açık ve aşikâr olmak, yüksek olmak, gâlib olmak, bir şeye nail ve muttali olmak anlamlarına gelir. Zahir, zuhur vasfına sahip olan kimsedir. Taberî’nin tanımlamasıyla, Allah’ın sıfatı olarak ez-Zâhir: “Dûnundaki her şeye gâlib, her şeyin üstünde olan Yüce” demektir. NitekimHz. Peygamber (aleyhisselâm) da bir zikrinde: “(...) Zâhir Sensin ki Senden üstün bir şey yoktur, Bâtın Sensin ki Senden daha içerde, daha gizli bir şeyolamaz.” demiş, böylece bir anlamda tefsir etmiştir.

86. el-Bâtın

Butûn masdarından gelen bâtın, “gizil olan veya içerde olan” demektir. Allah Teâlâ’nın sıfatı olarak “Yaratıkların görüşlerinden ve ilimlerinden saklanan, hiçbir gözün idrâk edemeyeceği, hiçbir vehmin kuşatamayacağı Zat” yahut “Her şeyin içine nüfuz eden, her şeye her şeyden daha yakınolan” diye tanımlanır.

87. el-Kuddûs

Mübalağa binalarından fu”ûl vezninden bir sıfat olan Kuddûs: “Tâhir, pâk”, “Mübarek, Kutlu”, “Her türlü kusurun ötesinde, son derece münezzeh olan” diye tarif edilir. Takdis’de; Allah’ın mevsuf olduğu temizlik, izzet, büyüklük gibi sıfatların O’na verilmesi ve ilân edilmesi; tesbihde ise, Allah’ın, her türlü şirk ve sapıklığa mensup olanların, O’na isnad ettikleri yaraşmayan şeylerden tenzih edilmesi anlamı gâliptir.

88. es-Selâm

Allah’ın vasfı olarak çeşitli açıklamaları toplayıcı bir şekilde: “Kendisi, her türlü eksiklikten salim olduğu gibi, başkalarına da esenlik veren”diye tanımlayabiliriz. Allah bütün işlerinde Selâm’dır yani zulüm, bozukluk, düzensizlik O’nun fiillerinde bulunmaz. Bu ismi, “Arızalardan ve kusurlardan selâmette olan” diye açıklayan müfessirler, çirkin bir hata işlemişlerdir. es-Selâm, “Kendisinden salim olunandır.” Sâlim ise, “başkasından selâmette olandır.” Selâmet, Selâm’ın hasletlerinden yalnız birisidir.

89. el-Mü’min

Mü’min, “iman eden” demektir. İman ise hem “tasdik etmek”, hem de “emin kılmak, güven vermek” anlamına gelir. Allah’ın vasfı olarak, her ikisine göre de açıklanmıştır. “Emin kılmak” anlamını tercih edenler, bu güvenin niteliğinde ayrılırlar. Bazı selef müfessirlerine göre, “el-Mü’min, yaratıklarını zulmünden emin kılandır.” Veya “Kulunu haksız yere yakalamaktan emin kılandır”, yahut “kıyamet gününde, mü’min Kullarını azaptan emin kılandır.” Öbür yandan “tasdik” anlamı da birkaç şekilde tezahür edebilir. Allah, kullarına olan vaadini doğrular ve taahhüd ettiği şeyleri yerine getirir: Dünyada rızıklandırmak, âhirette ise işlerinden dolayı kendilerini mükâfatlandırmak gibi.

90. el-Müheymin

Bu vasıf hakkında da, oldukça değişik açıklamalar yapılmıştır. Aralarında İbn Abbâs’ın da bulunduğu bir kısım müfessirler “insanların yaptıklarını gözeten” diyerek Şehîd, Rakîb anlamını verirler. Zemahşerî, “ Koruyan(el-Hâfız)” mânâsını da ekler. Bazı bilginler ise el-Emîn anlamı üzerinde dururlar. Kur’ân’ın tamamında, bu kökten sadece müheymin sıfatı gelmekte ve iki yerde geçmektedir.

91. el-Cebbâr

Cebr’in asıl anlamı; bir nevi baskı ile herhangi bir şeyi ıslah etmek, düzeltmek ve onarmaktır. Lügat bilginlerinin çoğunun fikri budur. Sırf düzeltmek veya sırf baskı ve zorlama mânâsında da kullanılabilir. Maddesinin Kur’ân’da az kullanıldığı öbür isimler gibi, bu vasfın da tarifinde, dilin imkân verdiği çeşitli şekilleri bulmak mümkündür. el-Cebbâr: “Mahlûkatını, meşîeti istikametine zorlayan” demektir( Katâde’den). Başka tarifler de şöyledir: “İradesiyle yaratıkları üzerinde Gâlib ve Kâhir”; “Mahlûklarının işlerini ıslah eden, iyiye götüren, kendi faydalarına göre onlarda tasarruf eden”; “Kendisine erişilemeyen (ellezi layunal), yani herhangi bir şeye zorlanamayan.” “Mahlûkatını, istediği yöne icbar eden Kâhir”, “Yaratıklarının ihtiyaçlarını gideren, yaşama verızık sebeplerini sağlayan” veyahut boy atan bitki hakkında tecebbere’nnebatu deyimine bakarak, “mahlûkları üzerinde Yüce olan” demektir.

92. el-Mütekebbir

Daha önce gördüğümüz el-Kebir vasfı ile yakın anlamlıdır. Fakat büyüklüğün özel durumuna delalet eder. Bundan dolayı, şu şekillerde tanımlanmaktadır. “Büyüklüğün kemalinde, her şeyden Yüce”; “Her türlü kötülükten Yüce”; “Mahlûkların sıfatlarından Yüce veya “Kulları arasında azamette Kendisiyle yarışmaya yeltenen taşkınlıklara karşı, Büyüklüğünü koruyan ve onları helâk eden”; “Kullarına zulmetmekten Yüce olan.” Allah hakkında el-Mütekebbir, mezmum olan gurur ve kibir anlamındaki özentiyi değil de, teferrüd ve tahassusu ifade eder..Yani bu vasfın O’na has olduğunu belirtir.

93. el-Musavvir

Suret, varlıklarda bulunan ve onları biri birinden ayıran özel durumdur. Hem maddî, hem manevî olabilir. Musavvir, suret masdarının tasvir şeklinden sıfattır. Cenâb-ı Allah hakkında “mahlûklarını istediği gibi tasvir eden” demektir. Allah, herhangi bir şeyin olmasını istediği zaman, istediği sıfatta ve seçtiği surette varedendir.

94. el-Mübîn

Mübîn isminin müştakk olduğu ebâne fiili, hem lâzım, hem müteaddî olarak kullanıldığından, iki türlü mânâ vermek mümkün olmaktadır: Mübîn (aşikâr) olan veya ibâne eden (izhar eden, açıklayan). Allah’ın vasfı olarak: “Her hakkı izhar eden ve varlığındahiçbir şüphe câiz olmayan Hak Teâlâ” diye tanımlanır.

95. Nûru’s-semâvâti va’l-ard

Nûr, “ışık veya onun şuası ve intişarı”, “görmeye yardım eden yayılan ışık” veya bazı bilginlerin tercihine göre “ışık kaynağı” demektir. Bu anlamları ile bir yaratık olan nurun, sıfat olarak Allah Teâlâ’ya izafe edilmesi, başlangıçtan beri değişik yorumlara yol açmıştır. Allah’ın mahlûklara benzemediği esasından hareket olunarak, bazen lisan zorlanmış, bazen mecaza hamletme gayreti görülmüştür. İhtilâfa götüren ikinci sebep şudur: Kur’ân’da Allah Teâlâ hakkında, mutlak ve mücerret olarak en-nûr veya nûr gelmez, sadece muzaf durumunda Nûru’s-semâvâti ve’lard (göklerin ve yerin Nûr’u) vârid olur. Taberî, bu vasfı şöyle açıklıyor: “Allah, gökte ve yerde olanların Hâdî’sidir. Onlar, Kendisinin nuruyla hakka yol bulurlar ve O’nun hidayetiyle sapıklıktan korunurlar.”Açıklamaların çoğu, Allah hakkında “nûr”u mecaz olarak mütalaa etmiş ve ona göre anlam vermiştir. Gazzâlî ise, bu telakkinin tam tersine, sûfî perspektifi ile der ki: “Hatta çekinmeden diyebilirim ki Nûr ismi, “İlk Nûr”dan başkası hakkında, sırf mecazdır. Zira O’ndan gayrisinin zatında nuru yoktur, nurunu emanet almıştır, nûrâniyeti başkasıyla kâimdir. Küllî Nûr O’dur ve O’ndan başkasının nuru yoktur. 
İKİNCİ BÖLÜM

BATIL TANRILAR

ŞİRKİN MAHİYETİ

Şirk hastalığına mübtela olanlar, çeşitli durumlar gösterirler. Kimi Allah’ı tamamen unutmuştur, sadece “ortaklarına” tapar, onlara yalvarır. Bu varlık silsilesinin, Tek Yaratıcı’ya müncer olacağını düşünse bile, O’nu büsbütün ihmâl etmiştir. Bazısı, kâinatın Rabbinin ve Müdebbirinin Allah olduğunu kabul eder. Fakat O’nun bazı mahlûklara azamet ve ibadet hakkı verdiğine, birtakım özel alanlarda onlara tasarruf yetkisi tanıdığına inanır. Böylesi varlıklar, sıradan yaratıklarla bir tutulamayacağından onlara “Tanrının oğulları”, “Tanrının sevgilileri” der; kendilerini ise onların kulu sayar, “Abdulmesîh, “Abdul’uzzâ” diye isimlendirirler. Bütün toplumlarda görülen şaşkınların hastalığı budur.

İslâmiyet mazharı masdarla karıştırmayı önlemek gayesiyle, şirke yol açan işleri küfür saymıştır; timsallere secde etmek, onlar için kurban kesmek, onların adına yemin etmek vb. gibi şirk geçitlerini tıkamıştır.

Birinci Fasıl

ŞİRK AMİLLERİ

Kur’ân-ı Kerim şirki şiddetle mahkûm eder. Onun hiçbir konudaki mücadelesi, şirki yıkmak hususundaki mücadelesi kadar dikkat çekici değildir. Yoğun, güçlü, kesin ve ısrarlı olan bu savaşta, hatıra gelen her türlü delille (aklî, psikolojik, teolojik, edebî, tarihî vb.) şirkin belini kırmıştır. Kâinatın genişliği içinde, şirke tırnak kadar bir yer bırakmamıştır. Şunu hatırlatmakta fayda vardır: Kur’ân’ın delilleri şirk ve inkârın çeşitlerini istihdaf etmekle beraber, birinci plânda, Allah’ı tanıdığı halde O’na başkalarını şerik koşan müşrik tipini muhatap almaktadır. Çünkü insanlığın en büyük ve en yaygın sapıtması bu yolla olmaktadır.

Ulûhiyyetin hususiyetlerinden birini müstakil olarak, bir başkasına tanıyan herkes, Kur’ân nazarında müşriktir. Bunlar, ister Allah’a müsavî tutulsun (6, 150; 26, 98), ister birtakım yarı tanrılar sayılsın, yaratmada dahli olmayan şefaatçiler sanılsın (39, 3; 10, 18); isterse ibadete hedef olmadığı halde, Allah gibi emir ve yasakları yerine getirilsin, yani yaratıklar üzerinde tam bîr hüküm sahibi sayılsın (9, 31; 4, 117. 119; 14, 22); isterse insanlar tarafından uydurulan ve tazim olunan varlıklar olsun ve isterse tapınma ve mutlak hüküm yetkilen mülahaza olunmaksızın sadece kendisine verilen sevgi, ancak Allah’a verilmesi gereken veya daha fazla bir sevgi olsun(2, 165).
Kur’ân’ın işaret ettiği şirk âmillerini, –anlayışı kolaylaştırmak için– dört gurupta mütalaa edeceğiz. Beşerî vakıaların çoğunda olduğu gibi, bu şahsî tasnifte de tedahüllerin olacağı aşikârdır. Birine konulan bir husus, tâli plânda öbürünü de ilgilendirebilir. Dört ana gurup şunlardan ibarettir:

1. Müşriklerle ilgili sebepler

2. Dış etkenler

3. Resûl ve mü’minlerle ilgili bahaneler

4. Putlarda düşünülen özellikler

1. Müşriklerle İlgili Sebepler

a) Düşünmemek

Düşünmemek, müşriğin hâkim vasfıdır. Bu; peşin hüküm, zann ve akletmemekle tezahür eder.

a1 – Peşin hüküm. Hz. Hûd’a müşrikler şöyle derler:
قَالُوا سَوَاءٌ عَلَيْنَا أَوَعَظْتَ أَمْ لَمْ تَكُنْ مِنَ الْوَاعِظِينَ
 “İster öğüt ver, ister öğüt verenlerden olma, bizce birdir.” (26, 136). Bu reaksiyon peşin hükümden, inattan, başka bir şey değildir.

a2 – Akletmemek. Birçok durumda müşrikler, düşünmemek ve akıllarını çalıştırmamakla nitelenirler. 

صُمٌّ بُكْمٌ عُمْيٌ فَهُمْ لَا يَعْقِلُونَ
“Sağırdırlar, dilsizdirler, kördürler. Artık onlar akletmezler.” 

a3 – Zan ve tahmine uymak. Müşriklerin düşünmeyişleri ve aklî muhakemeye dayanmayışları, inanç konusunda sadece bir zann ve bir şeye istinad etmeyen tahminden öteye geçememelerini doğurur. Allah, müşriklere hitaben, 

إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَإِنْ أَنْتُمْ إِلَّا تَخْرُصُونَ
“Siz ancak zanna uyuyorsunuz ve sadece tahminde bulunuyorsunuz” der. 

b) Bilgisizlik. Müşriklere hitaben şöyle demek emrolunuyor: 

قُلْ هَلْ عِنْدَكُمْ مِنْ عِلْمٍ فَتُخْرِجُوهُ لَنَا
“De ki, nezdinizde bir ilim varsa onu bize çıkarın.” 

c) Şüphecilik. Kendilerini tevhide çağıran Hazreti Salih aleyhisselam’a müşrikler şöyle derler:

قَالُوا يَا صَالِحُ قَدْ كُنْتَ فِينَا مَرْجُوًّا قَبْلَ هَذَا أَتَنْهَانَا أَنْ نَعْبُدَ مَا يَعْبُدُ آَبَاؤُنَا وَإِنَّنَا لَفِي شَكٍّ مِمَّا تَدْعُونَا إِلَيْهِ مُرِيبٍ
Ey Salih! Sen bundan önce aramızda ümit bağlanan bir kimseydin. Şimdi babalarımızın taptıklarına bizi tapmaktan men mi ediyorsun? Doğrusu bizi çağırdığın şeyden tam bir şüphe içindeyiz. 
d) Antropomorfizm 

Uydurma tanrıların ortaya çıkış sebeplerinden biri de insanların, Allah’ı kendilerine veya öbür yaratıklara kıyas etmiş olmalarıdır. Müşrikin hayal gücü; Allah’ı, insanların vasıflarının ileri derecesini hâiz bir varlık olarak şekillendirir. Böyle bir tasavvur, Allah’ın bütün kâinata Rab ve ilâh olarak yeteceğini düşünemez. Bundan dolayı, kendilerini tevhide çağıran Resûl (Hz. Muhammed (aleyhisselâm)) hakkında bunlar şöyle diyeceklerdir:

 أَجَعَلَ الْآَلِهَةَ إِلَهًا وَاحِدًا إِنَّ هَذَا لَشَيْءٌ عُجَابٌ
“Ne o! Tanrıları bir tek tanrı mı yapmış, doğrusu bu şaşılacak bir şey!”
e) Heva ve Heves
İnsanların hevâ ve hevesleri, arzularına uygun ve akıllarına esen her şeyi yapmaları, Tek ve Mutlak Yaratıcı ve Hâkimlerinden, O’nun öğretilerinden uzaklaşıp şıpsevdi nefs ve hevalarının hoşlandığı her şeyi ve bazen kendi kendilerini bile ilâhlaştırmalarına yol açar. Sahte tanrıları ortaya çıkaranlar hakkında şu âyeti dinleyelim:

إِنْ هِيَ إِلَّا أَسْمَاءٌ سَمَّيْتُمُوهَا أَنْتُمْ وَآَبَاؤُكُمْ مَا أَنْزَلَ اللَّهُ بِهَا مِنْ سُلْطَانٍ إِنْ يَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَمَا تَهْوَى الْأَنْفُسُ
“Bunlar sizin ve geçmiş babalarınızın taptığı kuru isimlerden başka bir şey değildir. Allah, onların tanrılıklarına dair bir delil indirmemiştir. Onlar yalnız zanna ve nefislerinin hevâsına uymaktadırlar” (53, 23).

f) Kibir

Hükümranlık, saltanat, dünyaca güçlü olmak, refah içinde yaşamak da, şirk ve küfre götürebilmektedir. Halkının yalnız kendisine tapmalarını isteyen eski Mısır Firavunu (krş. 28, 38), –âdeta tanrılığının dayanaklarını bildirircesine– onlara şöyle diyordu:

وَنَادَى فِرْعَوْنُ فِي قَوْمِهِ قَالَ يَا قَوْمِ أَلَيْسَ لِي مُلْكُ مِصْرَ وَهَذِهِ الْأَنْهَارُ تَجْرِي مِنْ تَحْتِي أَفَلَا تُبْصِرُونَ
Mısır hükümranlığı ve ülkemde akan bu ırmaklar benim değil mi, görmüyor musunuz?” (43, 51). İşte bu gururdur ki, âlemlerin Rabbinin elçisi olarak geldiğini bildiren Hz. M ûsa’ ya karşı, Firavun’a:

قَالَ فِرْعَوْنُ وَمَا رَبُّ الْعَالَمِينَ
“Âlemlerin Rabbi de ne imiş!” (26, 23) dedirtecektir.

2. Dış Etkenler

Şirk saiklerinden dış etkenler: taklit, baskı, refah, şeytanın aldatması, cebr (fatalite) şekillerinde görünür.

a) Taklit. Bu da gelenek ve görenek şeklinde tezahür eder.

a1– Gelenek. Geçmişleri taklid etmek, şirkin tarihî sebebi sayılabilir. Bu kısım, Kur’ân’da en çok üzerinde durulan şirk âmillerinden birini teşkil eder.

Hazreti İbrahim, putların ulûhiyetle hiçbir ilgisi olamayacağını, akıl ve düşünce planında ispat ettiği halde kavmi, bu yönden bir itirazda bulunamayınca,

قَالُوا بَلْ وَجَدْنَا آَبَاءَنَا كَذَلِكَ يَفْعَلُونَ
“Dediklerin doğru ama biz atalarımızı bu şekilde bulduk.” diye cevap vermiştir. Böylelerine karşı Kur’an’ der ki:

أَوَلَوْ كَانَ آَبَاؤُهُمْ لَا يَعْقِلُونَ شَيْئًا وَلَا يَهْتَدُونَ
“(...) Ya babaları bir şey akledemeyen ve doğru yolda olmayan kimseler idiyseler?

a2 – Görenek. Çevreyi taklit sebebiyle şirke düşmeye ise, İsrail oğullarının, komşu müşriklere bakarak etkilenmelerini örnek verebiliriz. Hz. Mûsa (aleyhisselâm) vesilesiyle Allah onları doğru yola eriştirdiği, asırlık Mısır esaretinden kurtardığı ve nimetlerine mazhar ettiği halde (7, 137), henüz Hz. Mûsa aralarında iken, onlar putlara yönelen bir millet görünce, ona şöyle derler:

قَالُوا يَا مُوسَى اجْعَلْ لَنَا إِلَهًا كَمَا لَهُمْ آَلِهَةٌ
“Ey Mûsa! Onların tanrıları gibi, bize de bir tanrı yap.”

b) Baskı

Hüküm ve otorite sahiplerinin, fiilî baskıları, şirkin devamının sebeplerinden birini teşkil eder. Tevhîd inancının tarihi, Tek olarak Allah’a iman eden kimseleri, zorla eski sapıklıklarına döndürmek için her türlü işkenceye başvurmuş olan, birçok şirk otoritesi tanımıştır. Hz. İbrahim (aleyhisselâm), putlara karşı çıktığı için ateşe atılmıştır (21, 67-68). Firavun Hz. Mûsa’ya (aleyhisselâm):

قَالَ لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلَهًا غَيْرِي لَأَجْعَلَنَّكَ مِنَ الْمَسْجُونِينَ
“Benden başkasını tanrı edinirsen, elbette seni zindanlık ederim.” (26, 29) demiştir. Hz. Mûsa ile karşılaşmalarından sonra iman eden sihirbazlara, ellerini ve ayaklarını çaprazlama kestireceğini söylemiştir (26, 49).

c) Refah

Rahat ve lüks içinde yaşayış, bazan insanları Allah’tan uzaklaştırabilmektedir. Şükürsüz refah erbabı azarak, Allah’ın kulu olduğunu unutur; içinde bulunduğu nimetleri kendi iktidarıyla elde ettiği zannına kapılır. Onlar üzerinde gerçek mülk sahibi imiş, dünyada devamlı kalacakmış, Allah’ın hüküm hakkı yokmuş gibi kendisini mutlak mutasarrıf görür. Böylesinin tasavvurunda Allah çok uzaklarda belli belirsiz bir hatıradır. İnsanların, özellikle batı insanının günümüzdeki durumu, bu konu ile çok ilgili görülmektedir. “Fikrî materyalizm”in azaldığı, fakat buna karşılık “fiilî materyalizm”in arttığı, bir vakıa olarak kabul ve müşahede olunmaktadır.“Her şey, sanki –hâşâ- Tanrı yokmuş gibi olup bitiyor. Resmen din kabul edenlerin çoğu, fiilen inanmıyorlarmış gibi yaşamaktadırlar.” Bu tezahürün, Kur’ân’da en dikkati çeken fert tipi Kârun’dur. Elindeki serveti kendi dehâsına veren bu adam,

أَوَلَمْ يَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ قَدْ أَهْلَكَ مِنْ قَبْلِهِ مِنَ الْقُرُونِ مَنْ هُوَ أَشَدُّ مِنْهُ قُوَّةً وَأَكْثَرُ جَمْعًا
“(...) Allah’ın, önceleri, ondan daha güçlü ve topladığı şey daha fazla olan nice nesilleri yok ettiğini bilmez mi?”

d) Şeytanın Aldatması

İnsanlara her türlü kötülüğü telkin eden Şeytan ve şeytanlar, şirke de saik olurlar. Kur’ân; Şeytanın, insanları şirke götürmesinden bahseder (27, 24). Şeytanlar cinlerden olduğu gibi insanlardan da olur (6, 112). Ancak, onun insanlar üzerinde, iradelerini giderecek bir etkisi olmadığı, Kur’ân’da açıkça bildirildiğinden (14, 22), Şeytanın saptırmasını ifade eden yerleri, sapmalarına yol açacak telkin ve vesveselerde bulunması şeklinde anlamak gerekmiştir. Sebe’ kraliçesi hakkında Kur’ân, Hüdhüd’ün dilinden şunları nakleder:

وَجَدْتُهَا وَقَوْمَهَا يَسْجُدُونَ لِلشَّمْسِ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَزَيَّنَ لَهُمُ الشَّيْطَانُ أَعْمَالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِيلِ
“Onun ve kavminin, Allah’ı bırakıp da güneşe secde ettiklerini gördüm; Şeytan, yaptıklarını kendilerine güzel göstermiş ve onları yoldan saptırmıştır.”

e) Cebr (Fatalitè)

Müşrikler, şirkin doğruluğunu gösterecek bir delil bulamayınca cebrî bir izaha başvururlar. Mü’minler de, insanların mukadderatının tek Hâkimi olarak Allah’ı kabul ettikleri için, bu bahanelerine itiraz edemeyeceklerini umarak, şirklerini, Allah’ın kaderine isnad ederler. Hâlbuki İslâm’ın Cebriyeyi sapık gördüğünü düşünmezler.

سَيَقُولُ الَّذِينَ أَشْرَكُوا لَوْ شَاءَ اللَّهُ مَا أَشْرَكْنَا وَلَا آَبَاؤُنَا وَلَا حَرَّمْنَا مِنْ شَيْءٍ كَذَلِكَ كَذَّبَ الَّذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ حَتَّى ذَاقُوا بَأْسَنَا
“Müşrikler: Allah dileseydi, ne biz ne de atalarımız şirk koşmaz, hiçbir şeyi haram kılmazdık’ diyecekler; onlardan öncekiler de, bizim azabımızı tadıncaya kadar böyle demişlerdi.”

3. Resûl ve Mü’minlerle İlgili Bahaneler

Müşrikler, tevhid inancını benimseyip şirkte kalmalarına sebep olarak resuller ile onlara inanan insanlarda bazı vasıflar bulunduğunu ileri sürerler, varlığını ileri sürdükleri vasıflarla ta’lîl ederler. Bunları şöyle özetleyebiliriz:

a) Resûlün İnsan Olması

Resûlün insan olması, müşriklerin en belirgin itirazlarından birini teşkil eder. Dikkat edilirse bu, Peygamberin şahsiyetiyle değil, risaletin mahiyetiyle ilgili olan bir itirazdır.

وَمَا مَنَعَ النَّاسَ أَنْ يُؤْمِنُوا إِذْ جَاءَهُمُ الْهُدَى إِلَّا أَنْ قَالُوا أَبَعَثَ اللَّهُ بَشَرًا رَسُولًا
“İnsanlara doğruluk rehberi geldiği zaman inanmalarına engel olan, sadece: ‘Allah, resûl olarak bir insan mı gönderdi?’ demiş olmalarıdır.” (17, 94). Kur’ân’ın bu bahaneye karşı cevabı şudur:

قُلْ لَوْ كَانَ فِي الْأَرْضِ مَلَائِكَةٌ يَمْشُونَ مُطْمَئِنِّينَ لَنَزَّلْنَا عَلَيْهِمْ مِنَ السَّمَاءِ مَلَكًا رَسُولًا
“De ki: ‘Yeryüzünde yerleşip dolaşanlar melek olsalardı, Biz de onlara gökten resûl olarak melek gönderirdik.

b) Resûlün Maddî Yönden Zayıf Durumda Olması

Resûlün maddî yönden zayıf durumda olması, müşriklerin sathî ve dünyevî nazarlarında, gerçeğin gizlenmesine sebep olmuştur. Onlar, kuvvetin kendilerinde olmasıyla, hakkın da kendilerinde olması gerektiğini düşünmüşlerdir. Hz. Şuayb’a (aleyhisselâm), müşrik olan kavmi:

قَالُوا يَا شُعَيْبُ مَا نَفْقَهُ كَثِيرًا مِمَّا تَقُولُ وَإِنَّا لَنَرَاكَ فِينَا ضَعِيفًا
 “Ey Şuayb! Söylediklerinin çoğunu anlamıyoruz. Hem seni aramızda güçsüz görüyoruz.” (11, 91) demiş ve müşrik akrabalarının hatırı olmasaydı, kendisini taşlayarak öldüreceklerini söylemişlerdir.

c) Makamperestlik

Müşriklere göre Allah, resûlünü, dünya bakımından, önemli mevki sahibi olanlar arasından seçmelidir.

 وَقَالُوا لَوْلَا نُزِّلَ هَذَا الْقُرْآَنُ عَلَى رَجُلٍ مِنَ الْقَرْيَتَيْنِ عَظِيمٍ
Onlar: ‘Bu Kur’ân, iki şehr’in birinden ileri gelen bir büyük adama indirilmeli değil miydi?’ dediler. Rabbinin rahmetini onlar mı paylaştıracaklar?”

d) Dünyevî Gaye Vehmi

Peygamberin dünyevî hâkimiyet peşinde koştuğunu vehmetmeleri de, müşriklerce onu reddetmek için bahane olmaktadır. Hz. Mûsa ve Hz. Hârûn’a (aleyhimesselâm) karşı Firavun ve hükümetinin ileri gelenleri şöyle derler: 
قَالُوا أَجِئْتَنَا لِتَلْفِتَنَا عَمَّا وَجَدْنَا عَلَيْهِ آَبَاءَنَا وَتَكُونَ لَكُمَا الْكِبْرِيَاءُ فِي الْأَرْضِ وَمَا نَحْنُ لَكُمَا بِمُؤْمِنِينَ
“Siz ikiniz, bizi atalarımızı üzerinde bulduğumuz yoldan çevirmek ve yeryüzünde saltanat ve hâkimiyet elde etmek için mi geldiniz? Biz size inanmıyoruz.” (10, 78).

e) İmtihancı Zihniyet

Müşrikler resûllerden, onların haber verdikleri şeylerin doğruluğunu, -hemen o anda ve kendi inatçılıklarını tatmin edecek şekilde– ortaya koyacak hüccet ve burhan isterler.

قَالُوا يَا هُودُ مَا جِئْتَنَا بِبَيِّنَةٍ وَمَا نَحْنُ بِتَارِكِي آَلِهَتِنَا عَنْ قَوْلِكَ وَمَا نَحْنُ لَكَ بِمُؤْمِنِينَ
“Ey Hûd! Sen bize açık bir mucize (beyyine) getirmedin, senin sözünden ötürü tanrılarımızı terketmeyiz ve sana inanmayız.” (11, 53) derler.

f) Mü’minlerin Sadeliği

Resûllere iman edenlerin sade insanlar olmaları da; kibirli, zahirperest, gönülden habersiz, ruhu maddeleşmiş müşriklerin nefretine yol açar.

قَالُوا أَنُؤْمِنُ لَكَ وَاتَّبَعَكَ الْأَرْذَلُونَ
“Hep düşük kimseler sana bağlanmışken, biz mi sana inanacağız!” derler (26, 111).

4. Putlarda Düşünülen Özellikler

a) Şefaatçilik

Bazı müşrikler, Allah katında kendilerine şefaat etsinler diye putlara bağlanırlar. Kur’ân bundan bahsetmekle beraber umdukları şefaatin mevzu ve hedefini bildirmiyor. Şefaatin maksadı, muhtemelen dünyada felâketlerden esirgenmeleri ve mutlu bir hayat sürmeleridir.

وَيَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ مَا لَا يَضُرُّهُمْ وَلَا يَنْفَعُهُمْ وَيَقُولُونَ هَؤُلَاءِ شُفَعَاؤُنَا عِنْدَ اللَّهِ قُلْ أَتُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِمَا لَا يَعْلَمُ فِي السَّمَاوَاتِ وَلَا فِي الْأَرْضِ سُبْحَانَهُ وَتَعَالَى عَمَّا يُشْرِكُونَ
“Allah’tan başka kendilerine zarar da fayda da veremeyen şeylere taparlar ve ‘bunlar, Allah katında bizim şefaatçilerimizdir’ derler. De ki: ‘Göklerde ve yerde, Allah’ın bilmediği bir şeyi mi (yani olmayan bir şeyi mi) O’na haber veriyorsunuz?”

b) Zararlarından Korkmak

Müşrikler, taptıkları şeylerin kendilerine zarar verebileceğini düşünerek, onlara kulluk edebilirler. Hz. Hûd’a (aleyhisselâm) onlar şöyle diyorlardı:

إِنْ نَقُولُ إِلَّا اعْتَرَاكَ بَعْضُ آَلِهَتِنَا بِسُوءٍ
“Tanrılarımızdan biri seni çarpmıştır demekten başka bir şey söylemeyiz.”

c) Aşırı Tazim

Bir varlığı tebcilde ileri gitmek, zamanla onu tanrılaştırmaya yol açabilir. İbadet edilecek derecede yüceltilen şahsiyetler, Allah katında makbul ve aslında böyle bir tazimden kaçan kimseler bile olabilirler. Hıristiyanların Hz. İsâ ile Meryem’i (5, 116), Yahudilerin Uzeyr’i (9, 30), her iki din mensuplarının da din büyüklerini (9, 31), keza müşriklerin melekleri (34, 40) tazimde ileri gitmeleri, onlara ulûhiyyete mahsus bazı özellikleri vermekle sonuçlanmıştır. İbn Abbâs’ın bildirdiğine göre, Kur’an’da adları sıralanan Vedd, Suvâ’ vb. gibi putlar da, o adları taşıyan şahsiyetlerin, aşırı tazime hedef olmalarıyla ortaya çıkmış olmalıdır.

d) Sevgi

Herhangi birine karşı beslenen aşırı sevgi de onu putlaştırmaya götürebilir. Ankebut suresinin 25. âyetinin, bir tefsiri, sevginin de şirk sebeblerinden olduğunu belirtmektedir. Bu tefsire göre âyete şöyle meal verilebilir:
وَقَالَ إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثَانًا مَوَدَّةَ بَيْنِكُمْ فِي الْحَيَاةِ الدُّنْيَا ثُمَّ يَوْمَ الْقِيَامَةِ يَكْفُرُ بَعْضُكُمْ بِبَعْضٍ وَيَلْعَنُ بَعْضُكُمْ بَعْضًا وَمَأْوَاكُمُ النَّارُ وَمَا لَكُمْ مِنْ نَاصِرِينَ
“(...) Siz dünya hayatında, Allah’tan başka sevgili putlar edindiniz. Sonra kıyamet gününde ise birbirinizi inkâr edecek, birbirinize lanet edeceksiniz (...)”
Herhangi bir şeyi, Allah’ı sever gibi sevip, onların arzularına, emirlerine ve yasaklarına itaat etmek, Allah’a denkler tutmak demektir. İnsanlardan, sevdiklerine karşı, bunu açıkça söyleyenler olduğu gibi, tasrih etmeksizin aynı muameleyi yapanlar da vardır. Onları Allah’ı sever gibi severler, velinimet tanırlar, onların sevgisini hareket prensibi edinirler. Allah’a yapılacak şeyleri, onlara yaparlar; O’nun rızasını düşünmeden, onların rızasını elde etmeye çalışırlar.

İkinci Fasıl

KUR’ÂN’IN KRONOLOJİK YÖNDEN ŞİRKE KARŞI DAVRANIŞI

1. Başlangıç

Kur’ân, ilk tenzilinden başlayarak, Allah’ın birliğine ve şirkin bâtıllığına işaret etmiştir. Kur’ân ilk sûrelerinde, bâtıl tanrılara hücum etmek yerine, müşriklerin de tanıdığı “Allah’ın kim olduğunu bildirmeyi tercih etmiştir. İlâhî irşad ve terbiye, insanların cahilâne bir taassupla köklü bir şekilde bağlandıkları putlara hücum etmeyi, onları irşâd bakımından doğru bulmamıştır. Aksini yapmak, onları daha şiddetli bir inatla putlara sarılmaya götürürdü. Onların şeriklerinin durumunu ayrıntılı olarak münakaşa etmek yerine, Allah’a niçin ve nasıl inanılacağını ortaya koymuş, öbür yandan temel ahlâkî ve içtimaî esaslar üzerinde durmuştur.

Müşriklerin taptıkları tanrılara değinen ilk metin, 18. sıradaki el-Kâfirûn sûresidir.

Bu sûrede de putları terketmeye davet yoktur. Bundan sonra müşrikler Efendimiz’e şöyle diyeceklerdir: “Bizim taptıklarımız malum, peki sen neye tapıyorsun? Bize bildir, nesebini söyle.”31 Bunun üzerine el-İhlâs sûresi nâzil olur. 

2. Kesin ve Yoğun Hücum

39. olan el-A’râf sûresinde, Allah’tan başka Velî (Koruyucu, Tanrı) edinilmemesi emredilir (7, 3). Bu uzun sûrenin sonlarına doğru putlara hücum şiddet kazanır. 

أَيُشْرِكُونَ مَا لَا يَخْلُقُ شَيْئًا وَهُمْ يُخْلَقُونَ (191) وَلَا يَسْتَطِيعُونَ لَهُمْ نَصْرًا وَلَا أَنْفُسَهُمْ يَنْصُرُونَ (192) وَإِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَى الْهُدَى لَا يَتَّبِعُوكُمْ سَوَاءٌ عَلَيْكُمْ أَدَعَوْتُمُوهُمْ أَمْ أَنْتُمْ صَامِتُونَ (193) إِنَّ الَّذِينَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبَادٌ أَمْثَالُكُمْ فَادْعُوهُمْ فَلْيَسْتَجِيبُوا لَكُمْ إِنْ كُنْتُمْ صَادِقِينَ (194) أَلَهُمْ أَرْجُلٌ يَمْشُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ أَيْدٍ يَبْطِشُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ أَعْيُنٌ يُبْصِرُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ آَذَانٌ يَسْمَعُونَ بِهَا قُلِ ادْعُوا شُرَكَاءَكُمْ ثُمَّ كِيدُونِ فَلَا تُنْظِرُونِ (195) إِنَّ وَلِيِّيَ اللَّهُ الَّذِي نَزَّلَ الْكِتَابَ وَهُوَ يَتَوَلَّى الصَّالِحِينَ (196) وَالَّذِينَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لَا يَسْتَطِيعُونَ نَصْرَكُمْ وَلَا أَنْفُسَهُمْ يَنْصُرُونَ (197) وَإِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَى الْهُدَى لَا يَسْمَعُوا وَتَرَاهُمْ يَنْظُرُونَ إِلَيْكَ وَهُمْ لَا يُبْصِرُونَ.

“Kendileri yaratılmış olup bir şey yaratamayan şeyleri mi ortak koşuyorlar? Oysa onlar (putlar) ne onlara yardım edebilir ve ne de kendi kendilerine bir yardımları olur. Onları doğru yola çağırırsanız, size uymazlar; çağırmanız da susmanız da onlar için birdir. Allah’tan başka taptıklarınız da sizin gibi kullardır. Eğer doğru sözlü iseniz onları çağırın da size gelsinler bakalım. Onların yürüyecek ayakları mı var, yoksa tutacak elleri mi var, ya da görecek gözleri mi var veya işitecek kulakları mı var? De ki: ‘O taptıklarınızı çağırın (elinizden gelirse) haydi bana tuzak kurun, göz açtırmayın. Çünkü benim Velî’m (Koruyucum, Rabbim) Kitabı indiren Allah’tır. O, iyileri tevelli edinir. O’ndan başka taptıklarınız kendi kendilerine yardım edemezler ki size yardım etsinler. Onları doğru yola çağırırsanız duymazlar, sana baktıklarını görürsün, oysa görmezler.” (7, 191-198).

İniş sırasında 42. olan el-Furkan sûresinden itibaren, zaman zaman hatırlatılacak olan bir durum haber verilir: Allah âhiret günü müşriklerle, onların taptıkları putları haşredecek; putlaştırılanlar, müşriklerden teberi edecekler, karşılıklı lânetleşeceklerdir. Çeşitli yerlerde temas ettiğimiz gibi putların, aslında; cin, melek, insan gibi şuurlu varlıklar olduğunu hatırlamak, bu haşir, redd ve lânetleşmeleri anlamamızı kolaylaştırır.36 Bu mes’ele, birçok âyette daha gelecektir.

Bâtıl tanrılara karşı Kur’ânî mücadelenin çok önemli bir prensibi, 55. sıradaki el-En’âm sûresinde bildirilir:

وَلَا تَسُبُّوا الَّذِينَ يَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَيَسُبُّوا اللَّهَ عَدْوًا بِغَيْرِ عِلْمٍ
“Onların Allah’tan başka ibadet ettiklerine sövmeyin ki, onlar da bilmeyerek aşırı gidip Allah’a sövmesinler (...)”

3. Medenî Devir

Mekkî sûrelerde şirkin bünyesi yeteri kadar sarsılmış olduğundan, Medenî devirde bâtıl tanrılara tapınmayı konu alan âyetler bâriz derecede azalır. Mekkî devirde reddolunan bâtıl tanrılara, pek değişik bir tip ilâve edilmez. Fakat işaret ettiğimiz azalmadan, şirkin yakasının bırakıldığı anlaşılmamalıdır. Medenî devrin her safhasında da, Allah’tan başka tapılan objeler mahkûm edilir.

Genel olarak Kur’ân’da görülen şu özellik, Medine devrinde daha bârizdir: Bâtıl tanrılar, özel adlarından ziyade, “Allah’tan başka tapılanlar”, “ortaklar”, “tanrılarınız” vb. gibi genel ifadelerle mahkûm edilirler. Medenî devirdeki nidler, çocuk, tâgût, cibt vb. demin söylediğimiz şirk unsurlarının da hepsi böyle genel mefhûmlardır. Nidler (denkler, zıdlar, benzerler) umumî ifadesinin, medenî devirde şöyle bir tedrîc geçirdiği söylenebilir. Bu kelime mekkî kullanılışlarda putperestliğin daha kaba tezahürlerini reddeden bir muhtevada olduğu halde (34, 33; 41, 9 ve 39, 8), Medenî âyette 

يُحِبُّونَهُمْ كَحُبِّ اللَّهِ
 “Allah gibi sevilen nidler” (2, 165), dolayısıyla şirkin daha ince ve gizli bir şekli mahkûm edilmiş olmaktadır.
4. Ehl-i Kitap’taki Şirk Unsurları

Mekkî sûrelerde şirk kâfi derecede iptal edildiğinden, medenî sûrelerde Ehl-i Kitab’ın iddiaları ele alınır. Mekkî devrin sonuna ait 29. Sıradaki el-’Ankebût sûresinde, ilk olarak Ehl-i Kitab hakkındaki tutum bildirilir: 

وَلَا تُجَادِلُوا أَهْلَ الْكِتَابِ إِلَّا بِالَّتِي هِيَ أَحْسَنُ إِلَّا الَّذِينَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ وَقُولُوا آَمَنَّا بِالَّذِي أُنْزِلَ إِلَيْنَا وَأُنْزِلَ إِلَيْكُمْ وَإِلَهُنَا وَإِلَهُكُمْ وَاحِدٌ وَنَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ.
“Ehl-i Kitab’tan zulmedenler bir yana, onlarla en güzel şekilde mücadele edin, şöyle deyin; ‘Bize indirilene de, size indirilene de inandık; bizim Tanrımız da, sizin Tanrınız da birdir. Biz O’na teslim olmuşuzdur.” (29, 46).

Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz ki, Kur’ân önce bâtıl inançlara hücum yerine, doğru bir ulûhiyyet inancını yerleştirmeye yönelmiş, şirkin yanlışlığını zımnen ifade etmiş, 23. Sıradaki Mü’minun (belki de ve bilhassa 39. Sıradaki Zümer) sûresinden itibaren şirkle ve müşriklerle, onları yıpratan bir mücadeleye girişmiş, 85. (yani Mekke devri sonu) sûreye kadar bu devam ettirilmiştir. Şirk iyice iptal edildikten sonra Medine devrinde daha ziyade Ehl-i Kitab’ın inançları düzeltilmek istenmiş, fakat zaman zaman şirkin bâtıllığı da hatırlatılmıştır.

Üçüncü Fasıl

ŞİRK TANRILARINI RED SEBEPLERİ

1. Hakikî Varlıkları Yoktur

Bâtıl tanrılar konusunda hatıra ilk gelen suallerden biri şudur: Varlık bakımından, Kur’ân onlara gerçek bir varlık tanır mı? Onlarla mücadele ederken, onlarda gerçekten bir varlık ve kudret görerek, bizatihi onlarla mı mücadele etmektedir, yoksa onlara dair inancın beşerî şuurda yer tutmasına mı hücum eder? Cevap olarak diyeceğiz ki, Kur’ân, bâtıl tanrılara inananların varlığına inanır; fakat tanrılarına varlıkta mekân işgal etme hakkı tanımaz. Şu halde onların varlıkları süjededir, zihindedir, yoksa hariçte, hakikatte değildir. Bize göre, bu hüküm indî olmayıp, Kur’ân’ın serahatına dayanmaktadır:

أَفَمَنْ هُوَ قَائِمٌ عَلَى كُلِّ نَفْسٍ بِمَا كَسَبَتْ وَجَعَلُوا لِلَّهِ شُرَكَاءَ قُلْ سَمُّوهُمْ أَمْ تُنَبِّئُونَهُ بِمَا لَا يَعْلَمُ فِي الْأَرْضِ أَمْ بِظَاهِرٍ مِنَ الْقَوْلِ بَلْ زُيِّنَ لِلَّذِينَ كَفَرُوا مَكْرُهُمْ وَصُدُّوا عَنِ السَّبِيلِ وَمَنْ يُضْلِلِ اللَّهُ فَمَا لَهُ مِنْ هَادٍ
“(...) Onlar Allah’a ortaklar koştular. De ki: ‘Onlara bir ad bulun bakalım; yeryüzünde bilmediği bir şeyi mi Allah’a haber veriyorsunuz? Yoksa kuru sözlerle mi (aldanıyorsunuz)? Kâfirlere düzenleri güzel gösterildi ve doğru yoldan alıkonuldular. Zaten Allah’ın saptırdığına yol gösteren bulunmaz.”

2. Tam Acz İçindedirler

Bâtıl tanrılara gerçek bir varlık tanımamakla beraber, insanlığın şuurunda işgal ettikleri vehmî varlığı uzaklaştırmak gayesiyle, Kur’ân onlara farazî bir vücûd verir.

Hazreti İbrahim kavmine der ki:

قَالَ أَفَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ مَا لَا يَنْفَعُكُمْ شَيْئًا وَلَا يَضُرُّكُمْ (66) أُفٍّ لَكُمْ وَلِمَا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَفَلَا تَعْقِلُونَ
“O halde, Allah’tan başka size hiçbir fayda ve zarar veremeyecek olan şeylere ne diye taparsınız?

Yuf olsun (yazıklar olsun) size de, Allah’tan başka taptıklarınıza da! Akletmiyor musunuz?” (21, 66-67).

3. Canlıların Özelliklerinden Bile Mahrumdurlar

Tapılan varlığın, ona tapandan daha üstün niteliklere sahip olması gereklidir. Hâlbuki putlar, insandan üstün olmak bir tarafa, canlı mahlûkların özelliklerinden bile mahrumdurlar. Kur’ân, bu husus üzerinde de durmuştur.

وَإِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَى الْهُدَى لَا يَتَّبِعُوكُمْ سَوَاءٌ عَلَيْكُمْ أَدَعَوْتُمُوهُمْ أَمْ أَنْتُمْ صَامِتُونَ (193) إِنَّ الَّذِينَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبَادٌ أَمْثَالُكُمْ فَادْعُوهُمْ فَلْيَسْتَجِيبُوا لَكُمْ إِنْ كُنْتُمْ صَادِقِينَ (194) أَلَهُمْ أَرْجُلٌ يَمْشُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ أَيْدٍ يَبْطِشُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ أَعْيُنٌ يُبْصِرُونَ بِهَا أَمْ لَهُمْ آَذَانٌ يَسْمَعُونَ بِهَا قُلِ ادْعُوا شُرَكَاءَكُمْ ثُمَّ كِيدُونِ فَلَا تُنْظِرُونِ 
“(...) Onları doğru yola çağırırsanız, size uymazlar; çağırmanız da susmanız da onlar için birdir. Allah’tan başka taptıklarınız putlar da sizin gibi yaratıklardır. Eğer doğru sözlü iseniz, onları çağırın da size gelsinler bakalım. Onların yürüyecek ayakları mı var, yoksa tutacak elleri mî var, ya da görecek gözleri mi var veya işitecek kulakları mı var? (..)”

4. İnsan Eliyle Yapılmış Cansız Şeylerdir

Bazı müşrikler, kendi elleriyle şekil verdikleri birtakım cansız nesnelere taparlar. Tapan insanın istediği tarzda biçim vereceği, yontacağı bir surete tapmak, aklın haricine çıkmak, apaçık şeyleri inkâr etmektir. Putu yapan insanın, ondan daha üstün sıfatlara ve kabiliyetlere sahip olduğu ortadadır. Hazreti İbrahim bunları anlatmak için kavmine şöyle demiştir:

قَالَ أَتَعْبُدُونَ مَا تَنْحِتُونَ (95) وَاللَّهُ خَلَقَكُمْ وَمَا تَعْمَلُونَ (96)
“Yonttuğunuz şeylere mi tapıyorsunuz? Hâlbuki sizi de yonttuklarınızı da Allah yaratmıştır.” (37, 95-96).

5. Yaratıcıya Ait Fiillerden Âcizdirler

Müşriklerce tapılan tanrıların sahte olduğunu ortaya koymak için Kur’ân, Allah’ın bazı fiilleri üzerinde düşünmeye davet eder. O tanrıların, bu işleri yapamayacakları aşikâr olduğuna göre, onların Allah olamayacakları gösterilir.

a) Yaratamazlar. Bazı filozoflar Allah’ı mevcut maddeye şekil veren bir usta görmek isteseler de Kur’ân’a göre, gerçek Tanrı, Yaratıcı olan Tanrıdır. Yaratma fiilini ulûhiyyetin özelliği ve gereği saymamak, şirke açık kapı bırakır. Allah gayûrdur, Kendisinin yaratıp inayetine mazhar ettiği kullarının, başka tanrılar uydurup onlara ibadet etmelerine müsaade edemez (16, 71-73). Müşrikler, Tanrı’da yaratıcı olmak vasfını şart görmediklerinden rastgele nesneleri tanrı saymaktan çekinmemişlerdi. Kur’ân, onları sıkıştırır, yaratmadıkları halde hangi sıfatla tanrılaştırıldıklannın hesabını sorar:

قُلْ هَلْ مِنْ شُرَكَائِكُمْ مَنْ يَبْدَأُ الْخَلْقَ ثُمَّ يُعِيدُهُ قُلِ اللَّهُ يَبْدَأُ الْخَلْقَ ثُمَّ يُعِيدُهُ فَأَنَّى تُؤْفَكُونَ
“De ki: ‘Koştuğunuz ortaklardan ilkin yaratıp, sonra bunu tekrar eden var mıdır?’ De ki: Allah ilkin yaratır, sonra bunu tekrar eder. Nasıl da döndürülüyorsunuz?” (10, 34).

b) Diriltemezler. Bâtıl tanrılar, bir şeyi ilk olarak (ibtidâen) yaratamadıkları gibi, yaratılmış olanı öldürüp sonra canlandıramazlar. 
أَمِ اتَّخَذُوا آَلِهَةً مِنَ الْأَرْضِ هُمْ يُنْشِرُونَ
 “Yeryüzünde edindikleri tanrılar, onlar mı ölüleri diriltecekler?” (21, 21).

c) Rızıklandıramazlar. Rızkı yaratan, veren ve sebeplerini yaratıp bütün canlıların hizmetine mazhar kılan Allah’tır. Bâtıl tanrılar bundan da âcizdirler.

اللَّهُ الَّذِي خَلَقَكُمْ ثُمَّ رَزَقَكُمْ ثُمَّ يُمِيتُكُمْ ثُمَّ يُحْيِيكُمْ هَلْ مِنْ شُرَكَائِكُمْ مَنْ يَفْعَلُ مِنْ ذَلِكُمْ مِنْ شَيْءٍ سُبْحَانَهُ وَتَعَالَى عَمَّا يُشْرِكُونَ 
“Allah O’dur ki, sizi yaratır, sonra rızıklandırır, sonra öldürür, daha sonra da diriltir. O’na koştuğunuz ortaklarınızdan, bunlardan herhangi birini yapan var mıdır? Allah onların ortak koştukları şeylerden münezzehtir, yücedir.” (30, 40).

d) Duaya İcabet Edemezler. Allah O olabilir ki, insanın diliyle yaptığı duaları işitir. Diliyle yapmasa da haliyle ifade ettiğini bilir. Hatta kalbinin en derin köşelerinde yatan arzularına da muttali olur ve bütün bunların gereğini yerine getirebilir.

أَمْ مَنْ يُجِيبُ الْمُضْطَرَّ إِذَا دَعَاهُ وَيَكْشِفُ السُّوءَ وَيَجْعَلُكُمْ خُلَفَاءَ الْأَرْضِ أَئِلَهٌ مَعَ اللَّهِ قَلِيلًا مَا تَذَكَّرُونَ
“(Tanrılarınız mı iyidir) Yoksa çaresiz kalanın, Kendisine yakardığı zaman duasını kabul eden, başındaki sıkıntıyı gideren ve sizi yeryüzünün sahipleri yapan mı? Allah’ın yanında bir tanrı ha! Pek kıt düşünüyorsunuz.” (27, 62).

e) Hüküm Yetkileri Yoktur

وَاللَّهُ يَقْضِي بِالْحَقِّ وَالَّذِينَ يَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لَا يَقْضُونَ بِشَيْءٍ إِنَّ اللَّهَ هُوَ السَّمِيعُ الْبَصِيرُ
Allah gerçekten hükmeder. O’ndan başka taptıkları ise, hiçbir şeye hükmedemezler. Şüphesiz ki Allah, hakkıyla İşiten ve Gören’dir.” (40, 20). Sahte tanrılar bir çekirdek kabuğuna veya zarına bile malik ve mutasarrıf olmadıkları için (35, 13), tabiatıyla hiçbir şeye de hükmedemezler.

g) Hidayet Edemezler

قُلْ هَلْ مِنْ شُرَكَائِكُمْ مَنْ يَهْدِي إِلَى الْحَقِّ قُلِ اللَّهُ يَهْدِي لِلْحَقِّ أَفَمَنْ يَهْدِي إِلَى الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ يُتَّبَعَ أَمْ مَنْ لَا يَهِدِّي إِلَّا أَنْ يُهْدَى فَمَا لَكُمْ كَيْفَ تَحْكُمُونَ
“De ki: ‘Koştuğunuz ortaklardan gerçeğe eriştiren var mıdır?’ De ki: Allah’tır ki gerçeğe eriştirir. Hidayet eden mi, yoksa birisi götürmezse gidemeyen mi uyulmağa lâyıktır? Ne biçim hüküm veriyorsunuz?” (10, 35)

Kur’ân-ı Kerîm hidâyet etmeyi, yani doğru yola ve gerçeğe eriştirmeyi, Allah’a tahsis eder.

g) Gaybı Bilemezler. Sibak itibariyle bâtıl tanrıları tavsif eden bir âyetin devamında: 
أَمْوَاتٌ غَيْرُ أَحْيَاءٍ وَمَا يَشْعُرُونَ أَيَّانَ يُبْعَثُونَ
“Ölüdürler onlar, diri değildirler. Ne zaman diriltileceklerini farkedemezler.” (16, 21) buyurulmaktadır.

Buna göre, bâtıl tanrıların eksikliklerinden biri de, gaybı bilemeyişleridir. Gaybı bilmek, ulûhiyyetin özelliklerinden olduğuna göre, bilemeyenlerin ulûhiyyeti, kendiliğinden düşer.
6. Büyük Felâket Sırasında Kaybolurlar. Büyük felâket anlarında, bâtıl tanrıların işe yaramadıklarını, ortalıkta görünmez olduklarını, Kur’ân birçok yerde, müşriklerin yüzüne çarpar. 

وَإِذَا مَسَّكُمُ الضُّرُّ فِي الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَّا إِيَّاهُ فَلَمَّا نَجَّاكُمْ إِلَى الْبَرِّ أَعْرَضْتُمْ وَكَانَ الْإِنْسَانُ كَفُورًا
“Denizde dara düştüğünüz zaman, Allah’tan başka yakardıklarınız (taptıklarınız) kaybolur gider (...)”

Sahte tanrılar, dünyada olduğu gibi âhirette de müşrikleri terk edeceklerdir: 

وَلَقَدْ جِئْتُمُونَا فُرَادَى كَمَا خَلَقْنَاكُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَتَرَكْتُمْ مَا خَوَّلْنَاكُمْ وَرَاءَ ظُهُورِكُمْ وَمَا نَرَى مَعَكُمْ شُفَعَاءَكُمُ الَّذِينَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِيكُمْ شُرَكَاءُ لَقَدْ تَقَطَّعَ بَيْنَكُمْ وَضَلَّ عَنْكُمْ مَا كُنْتُمْ تَزْعُمُونَ
Varlığınızda ortakları olduğunu iddia etiğiniz şefaaçilerinizi yanınızda görmüyoruz. İşte aramızdaki bağlar koptu, iddia ettiğiniz ortaklar, sizden uzaklaştılar!” (6, 94).

7. Kendilerine Tapanları Savunamazlar. Müşrikler Allah’ın talimatlarından yüz çevirirken (21, 42), kendilerine arka çıkacak tanrılarına güveniyorlarsa, böyle bir şeyi hiç düşünmesinler:

أَمْ لَهُمْ آَلِهَةٌ تَمْنَعُهُمْ مِنْ دُونِنَا لَا يَسْتَطِيعُونَ نَصْرَ أَنْفُسِهِمْ وَلَا هُمْ مِنَّا يُصْحَبُونَ
“Yoksa kendilerini Bizden (Bizim azabımızdan veya “Bizden başka”) savunacak tanrıları mı var? O tanrılar, kendi kendilerine bile yardım edemezler ve Bizim katımızdan bir yardıma nail olamazlar.” (21, 43).

Şefaat ise, hükümranlık sahibi olanın kendisi katında şefaate müsaade etmesi ile olur: 
قُلْ لِلَّهِ الشَّفَاعَةُ جَمِيعًا 

“De ki: ‘Bütün şefaat Allah’ındır.” (39, 44). Şefaat müsaadesi, O’ndan gelmezse, hiçbir değer ifade etmez. Allah ise şefaati, iznine bağlamıştır. Razı olduğu kimseye, bu hakkı verebilir (10, 3; 2, 255). O makbul kullar ise, Allah’ın kendilerinden razı olduğu tevhîd yolundaki55 kimselerdir (21, 28; 34, 23; 19, 87). Hâlbuki Allah şefaatçi oldukları ileri sürülen şirk tanrılarına bu yetkiyi vermemiştir.

أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ شُفَعَاءَ قُلْ أَوَلَوْ كَانُوا لَا يَمْلِكُونَ شَيْئًا وَلَا يَعْقِلُونَ
“Yoksa onlar, Allah’tan başkasını şefaatçiler mi edindiler? De ki: ‘Hiçbir şeye güç yetiremezler ve akıl erdiremezlerse de mi?”

10. Putlar, Kendilerine Tapanları Reddederler

وَيَوْمَ يَحْشُرُهُمْ وَمَا يَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَيَقُولُ أَأَنْتُمْ أَضْلَلْتُمْ عِبَادِي هَؤُلَاءِ أَمْ هُمْ ضَلُّوا السَّبِيلَ (17) قَالُوا سُبْحَانَكَ مَا كَانَ يَنْبَغِي لَنَا أَنْ نَتَّخِذَ مِنْ دُونِكَ مِنْ أَوْلِيَاءَ وَلَكِنْ مَتَّعْتَهُمْ وَآَبَاءَهُمْ حَتَّى نَسُوا الذِّكْرَ وَكَانُوا قَوْمًا بُورًا (18) فَقَدْ كَذَّبُوكُمْ بِمَا تَقُولُونَ فَمَا تَسْتَطِيعُونَ صَرْفًا وَلَا نَصْرًا وَمَنْ يَظْلِمْ مِنْكُمْ نُذِقْهُ عَذَابًا كَبِيرًا
“O gün (Allah) onları ve Allah’tan başka taptıkları şeyleri toplar ve: ‘Bu kullarımı siz mi saptırdınız, yoksa kendi kendilerine mi yoldan saptılar?’ der. Onlar: ‘Hâşâ, Senin dûnunda tanrılar edinilmemiz doğru olmaz; fakat Sen, onlara ve onların babalarına nimetler verdin de sonunda Senin Zikrini (Seni anmayı, yahut Senin Kitabını, tevhidi) unuttular ve helaki hak eden bir millet oldular’ derler. (O zaman, müşriklere Allah tarafından şöyle denir:) “Söylediklerinizde sizi yalancı çıkardılar, artık kendinizden azabı çeviremez, yardıma da nail olamazsınız. İnkâr edenlere büyük bir azap tattıracağız.” (25, 17-19)

11. Aralarında Çekişmektedirler. Bâtıl tanrılar, aynı hedefe göz dikmiş mefhumlar olduğundan, aralarında rekabet ve çekişme vardır. Bunların her biri, insanların kendisine tapmalarını ister. Kur’ân nazarında, onların gerçek varlıkları olmadığından, onlardan Allah’a rakib nesneler gibi bahsetmek söz konusu değildir. Fakat maksat, –onların hepsini birden aynı anda memnun etmek isteyen müşrik insanın– benliğinin ve şuurunun onlar arasında bölünüp parçalanmasını, ruhî vahdetini koruyamadığını, ifade etmektir.

ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا رَجُلًا فِيهِ شُرَكَاءُ مُتَشَاكِسُونَ وَرَجُلًا سَلَمًا لِرَجُلٍ هَلْ يَسْتَوِيَانِ مَثَلًا الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَكْثَرُهُمْ لَا يَعْلَمُونَ
“Allah, geçimsiz ve birbirine rakip efendileri olan bir adamla, yalnız bir kişiye bağlı olan adamı misal olarak verir. Bu ikisi hiç eşit olur mu? el-Hamdulillah ki olmaz, fakat onların çoğu bilmezler.” (39, 29).

Dördüncü Fasıl

BÂTIL TANRILARI REDD USÛLÜNE ÖRNEKLER

1. Örnek

قُلِ ادْعُوا الَّذِينَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَا يَمْلِكُونَ مِثْقَالَ ذَرَّةٍ فِي السَّمَاوَاتِ وَلَا فِي الْأَرْضِ وَمَا لَهُمْ فِيهِمَا مِنْ شِرْكٍ وَمَا لَهُ مِنْهُمْ مِنْ ظَهِيرٍ. وَلَا تَنْفَعُ الشَّفَاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ حَتَّى إِذَا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قَالُوا مَاذَا قَالَ رَبُّكُمْ قَالُوا الْحَقَّ وَهُوَ الْعَلِيُّ الْكَبِيرُ.

“De ki: “Allah’tan başka tanrı olduğunu iddia ettiğiniz şeylere istediğiniz kadar yalvarın! Onlar, ne göklerde ne yerde zerre ağırlığınca bir şeye mâlik değiller ki. Oralarda bir ortaklıkları da yoktur. Onlardan, Allah’a yadımcı olan biri de bulunmaz. O’nun katında, –hakkında izin verdiğinden başka– kimse de şefaat edemez (...)” (34, 22-23).

Muhatapların ciğerlerine işleyecek, bağırlarını yakacak bir tehekküm üslûbu seçiliyor: “Allah’tan başka tanrı olduğunu iddia etiğiniz şeylere istediğiniz kadar yalvarın!” Yalvarın durun! Çağırın gelsinler! Ortaya çıkıp güçlerini belirtsinler. Yarattıkları bir şey varsa göstersinler. Malik oldukları bir şey varsa, sizi kuşatan şartlara hüküm yürütebilirlerse yapsınlar! Tabiatiyle müşriklerde ses yok, soluk yok. Desinler? Ne diyebilirler ki? Toprak çatlamış, ekin kavrulmuş. Yer demir, gök bakır ve karınlar tam takır. Nazarî bir şey istenmiyor ki, bir zekâ oyunuyla, bir büyüleyici sözle vaziyet kurtarılsın.

2. Örnek

مَا اتَّخَذَ اللَّهُ مِنْ وَلَدٍ وَمَا كَانَ مَعَهُ مِنْ إِلَهٍ إِذًا لَذَهَبَ كُلُّ إِلَهٍ بِمَا خَلَقَ وَلَعَلَا بَعْضُهُمْ عَلَى بَعْضٍ سُبْحَانَ اللَّهِ عَمَّا يَصِفُونَ
Allah, hiçbir çocuk edinmemiştir. O’nun yanında hiçbir tanrı yoktur. Olsaydı, o zaman her tanrı, kendi yarattığı ile beraber gider, birbirlerinden üstün olmaya çalışırlardı. Allah, onların nitelediklerinden münezzehtir.” (23, 91). 

Bu âyet, kısa ve açık bir lafız içinde, vazıh bir delil ihtiva eder. Hak Teâlâ’nın Yaratıcı olması, fail olması, mahlûkları üzerinde tasarruf edebilmesi gerektir. Böyle olan Allah ile beraber başka Tanrı bulunsaydı, onun da kendine göre yarattıkları, fiilleri ve tasarrufları olacaktı. Hâkimiyet, ortak veya zıd kabul etmeyeceği için, biri öbürünün hükümranlığına razı olmayacaktı.
3. Örnek

لَوْ كَانَ فِيهِمَا آَلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتَا فَسُبْحَانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا يَصِفُونَ
 “Eğer yerde, gökte, Allah’tan başka tanrılar bulunsaydı, onlar bâtıl olurlardı (yani var olsalar, yok olurlardı. Yok iken var olamazlardı). Arş’ın Rabbi olan Allah, onların nitelediklerinden münezzehtir.” (21, 22) âyeti de, deminkine yakın bir başka delili ortaya koyar. Âyetteki burhanın, kıyas nevileri içinde en kesin olarak nitelenen istisnaî kıyas çeşidinden olduğu söylenmiştir. Buna göre, şöyle bir durum ortaya çıkar: Kâinatta iki tanrı olsaydı, kâinat batıl olurdu. Hâlbuki kâinat muntazam olarak vardır. Şu halde, birden fazla tanrı yoktur. 

4. Örnek

Şu âyete ise, yaratmak kavramına başvurmakla; daha kısa, daha müşahhas, daha açık bir delille, şirk iptal edilir:

هَذَا خَلْقُ اللَّهِ فَأَرُونِي مَاذَا خَلَقَ الَّذِينَ مِنْ دُونِهِ بَلِ الظَّالِمُونَ فِي ضَلَالٍ مُبِينٍ
“İşte bu Allah’ın yaratışıdır (Bir önceki âyette, Allah’ın gökleri, yeri, bütün canlıları yarattığı bildirilmiştir). O’ndan başkasının ne yarattığını bana gösterin!” (31, 11). Tanrılarının yarattığını ileri sürüyorlarsa, yarattıkları şeylerin gösterilmesi isteniyor. Gösteremediklerine göre, acizliklerini, dolayısıyla Allah olamayacaklarını kabul ediyorlar, demektir.

5. Örnek

Allah’ın, yeryüzünde kendisine hükümdarlık vermesi sebebiyle, yaptığı bazı işlerle gururlanarak kendisini de, en azından küçük Tanrı sayan bir kral ile Hz. İbrahim’in münakaşası vesilesiyle, kâinatı tedbîr ve idare edenin yalnız Allah olduğu, herkesin anlayabileceği müşahhas ve canlı bir delil ile gösterilmiştir:

أَلَمْ تَرَ إِلَى الَّذِي حَاجَّ إِبْرَاهِيمَ فِي رَبِّهِ أَنْ آَتَاهُ اللَّهُ الْمُلْكَ إِذْ قَالَ إِبْرَاهِيمُ رَبِّيَ الَّذِي يُحْيِي وَيُمِيتُ قَالَ أَنَا أُحْيِي وَأُمِيتُ قَالَ إِبْرَاهِيمُ فَإِنَّ اللَّهَ يَأْتِي بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِهَا مِنَ الْمَغْرِبِ فَبُهِتَ الَّذِي كَفَرَ وَاللَّهُ لَا يَهْدِي الْقَوْمَ الظَّالِمِينَ
“Allah, kendisine hükümdarlık verdi diye İbrahim’le Rabbi hakkında tartışanı görmedin mi? İbrahim, ‘Rabbim, hayat veren ve öldürendir’ demişti. O: ‘Ben de diriltir ve öldürürüm’ dedi; İbrahim: ‘Allah, güneşi doğudan getiriyor, sen de batıdan getirsene!’ dedi. İnkâr eden, şaşırıp kaldı. Allah, kâfirleri emellerine eriştirmez.” (2, 258).

6. Örnek

Kur’ân şirki iptal etmek için, bazan insanların günlük hayatlarından alınmış misaller getirir. Ulûhiyyet hakkında düşünmeye lüzum görmeyen kimselerin dikkatini çekmek gayesiyle, onların bütün varlıklarıyla bağlandıkları sahadan söze girmek, bazı durumlarda netice verebilir.

ضَرَبَ لَكُمْ مَثَلًا مِنْ أَنْفُسِكُمْ هَلْ لَكُمْ مِنْ مَا مَلَكَتْ أَيْمَانُكُمْ مِنْ شُرَكَاءَ فِي مَا رَزَقْنَاكُمْ فَأَنْتُمْ فِيهِ سَوَاءٌ تَخَافُونَهُمْ كَخِيفَتِكُمْ أَنْفُسَكُمْ كَذَلِكَ نُفَصِّلُ الْآَيَاتِ لِقَوْمٍ يَعْقِلُونَ
“O, size kendinizden bir örnek verir. Size verdiğimiz rızıklarda, emriniz altında bulunan kölelerinizin de eşit olarak hak sahibi olmalarına razı olur ve biribirinizi saydığınız gibi bunları da sayar mısınız? İşte Biz, düşünen kimseler için âyetleri iyice açıklarız.” (30, 28).

Beşinci Fasıl

BÂTIL TANRI FİGÜRLERİ

Kur’ân-ı Kerîm, müşrikler tarafından tapınmaya konu olan varlıklara temas ederken, birçok durumda genel ifadeler kullanır: “Allah’tan başka taptıkları” (25, 17 vb.); “Allah’tan başka yalvardıkları” (7, 194 vb.); “Allah’a şirk koştukları” (28, 68 vb.) Yüzlerce defa kullanılan bu genel tabirler gösteriyor ki, Kur’ân şirkin her türlüsünü iptal için gelmiştir. Yoksa sadece zuhur ettiği bölgede, birtakım özel isimlerle belirtilen (Menât, Hübel, İsaf vb.) putları hedef almış değildir.

Diğer taraftan, Kur’ân’ın mahiyetlerinden bahsettiği bâtıl Ulûhiyetlerin, insanlığın çeşitli devir ve yerlerinde tanrılaştırdığı varlık tipleri durumunda olduğu söylenebilir. Bu tipler arasında, Arabistan’da rastlanmayanların da bulunması, Kur’ân’ın evrenselliği ile açıklanmalıdır. Bu tipler, şöyle sınıflandırılabilir:

A- Hayat sahibi varlıklar

1. İnsanlarca görülmeyen varlıklar

a) Hayırlılar (Melâike, kısmen cinler)

b) Şerliler (şeytanlar, kısmen cinler)

2. İnsanlar

a) Tanrı oğlu veya kızı (İsâ, Uzeyr)

b) Tanrıça (Sâhibe)

c) Hükümdar tanrı ( Firavun)

3. Hayvanlar

a) Buzağı, boğa

b) Nesr (kartal)

B– Cansızlar

1. Tabiat varlıkları

a) Güneş

b) Ay

c) Yıldızlar (Şi’râ)

d) Ba’l

e) Ağaç (el-Uzzâ)

f) Kaya (el-Lât, Menât)

2. İnsan Eliyle Yapılanlar

a) Esnam, evsân (Vedd, Yagûs vb.)

b) Ensâb

C- Mücerret Varlıklar

a) Hevâ-yı nefs

b) Şâri’
c) Dehr

d) Seneviyye

1. İnsanlarca Görülmeyen Varlıklar

a) Melekler

Kur’ân’ın birçok âyetinden anlaşılan odur ki, Cahiliye Arapları, melekleri, Tanrının evlatları –bilhassa kız çocukları– olarak tasavvur ediyor ve bundan dolayı, ibadetlerine konu ediniyorlardı. 

وَجَعَلُوا الْمَلَائِكَةَ الَّذِينَ هُمْ عِبَادُ الرَّحْمَنِ إِنَاثًا أَشَهِدُوا خَلْقَهُمْ سَتُكْتَبُ شَهَادَتُهُمْ وَيُسْأَلُونَ
“Onlar, Rahmân’ın kulları olan melekleri dişi yaptılar! Yaratılışlarını mı gördüler? Onların bu şahitlikleri yazılacak ve sorguya çekileceklerdir.” (43, 19).

b) Cinler ve Şeytanlar

Bir kısım âyetlerden, Cahiliye Araplarının cinlere ibadet ettikleri de anlaşılmaktadır (34, 40-41; 6, 100; 18, 51-52; 37, 158-164), Kehf, 51 âyetinden anlaşıldığına göre, cinleri Allah’ın yardımcıları veya müşavirleri olarak görüyorlardı.

وَجَعَلُوا لِلَّهِ شُرَكَاءَ الْجِنَّ وَخَلَقَهُمْ وَخَرَقُوا لَهُ بَنِينَ وَبَنَاتٍ بِغَيْرِ عِلْمٍ سُبْحَانَهُ وَتَعَالَى عَمَّا يَصِفُونَ
“Cinleri –O yaratmışken– müşrikler, Allah’a ortak yaptılar. Körü körüne O’na oğullar ve kızlar uydurdular. Hâşâ O, onların vasıflandırmalarından Yücedir.” (6, 100).

2. İnsanlar

a) Sâhibe (Tanrıça)

Kur’ân, sahibe adı altında, kâinatın Yaratıcısını zevce edinmekten tenzih eder:

وَأَنَّهُ تَعَالَى جَدُّ رَبِّنَا مَا اتَّخَذَ صَاحِبَةً وَلَا وَلَدًا
“Doğrusu, Rabbimizin yüceliği, her yücelikten üstündür. O ne zevce (sahibe) ne çocuk edinmemiştir” (72, 3).

بَدِيعُ السَّمَاوَاتِ وَالْأَرْضِ أَنَّى يَكُونُ لَهُ وَلَدٌ وَلَمْ تَكُنْ لَهُ صَاحِبَةٌ وَخَلَقَ كُلَّ شَيْءٍ وَهُوَ بِكُلِّ شَيْءٍ عَلِيمٌ
“O, gökleri ve yeri yoktan yaratandır. Zevcesi olmadan nasıl çocuğu olabilir? Oysa her şeyi O yaratmıştır, her şeyi Bilendir.” (6, 101).

Kur’ân’ın nazil olduğu ortamda, Allah’a zevce isnad eden bir inanç meşhur değildir. Ama “ana tanrıça” inancı, birçok toplulukta görüldüğünden Allah’ın bundan münezzeh olduğunu, öbür şirk sistemlerini göz önüne alarak, Kur’ân reddetmeye lüzum görmüştür.

b) Çocuk

Dünyanın birçok yerinde olduğu gibi, Câhiliye Arapları arasında, Tanrı’ya çocuk isnad etme inancı yaygındı. İslâm’ın zuhurunda, Hz. İsâ (aleyhisselâm) gibi bir resûlün getirdiği dine mensub olduğunu iddia eden Hıristiyanlar bile, bu sapıklığı benimsemişlerdi. Müşrikler, kendi inançlarını çok normal karşıladıkları gibi, Kur’ân’ın, ulûhiyyeti, çocuktan tenzih eden tevhid inancına karşı çıkarken, hıristiyanların telakkileri ile de istidlal ediyorlar, “Son dinde de böyle bir şey işitmedik.” diyorlardı (38, 7). Kur’ân’ın çocuk isnadı reddindeki ısrarını, biraz da bu ortam içinde değerlendirmek gerekir.

وَقَالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمَنُ وَلَدًا (88) لَقَدْ جِئْتُمْ شَيْئًا إِدًّا (89) تَكَادُ السَّمَوَاتُ يَتَفَطَّرْنَ مِنْهُ وَتَنْشَقُّ الْأَرْضُ وَتَخِرُّ الْجِبَالُ هَدًّا (90) أَنْ دَعَوْا لِلرَّحْمَنِ وَلَدًا (91) وَمَا يَنْبَغِي لِلرَّحْمَنِ أَنْ يَتَّخِذَ وَلَدًا (92) إِنْ كُلُّ مَنْ فِي السَّمَاوَاتِ وَالْأَرْضِ إِلَّا آَتِي الرَّحْمَنِ عَبْدًا
“Rahmân çocuk edindi dediler. Böyle diyen sizler, pek çirkin bir şey ortaya attınız. Rahmân’a çocuk isnad etmelerinden dolayı nerdeyse gökler parçalanacak, yer yarılacak, dağlar göçecekti. Hâlbuki Rahmân’a çocuk edinmek yaraşmaz; çünkü göklerde ve yerde olan her şey Rahmân’ın kulundan başka bir şey değildin.” (19, 88-93).

c) Hz. Meryem ve Teslis

Kur’ân, tanrılaştırılan varlıklar arasında, Hz. İsâ’nın annesi Hz. Meryem’i de sayar:

مَا الْمَسِيحُ ابْنُ مَرْيَمَ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَأُمُّهُ صِدِّيقَةٌ كَانَا يَأْكُلَانِ الطَّعَامَ انْظُرْ كَيْفَ نُبَيِّنُ لَهُمُ الْآَيَاتِ ثُمَّ انْظُرْ أَنَّى يُؤْفَكُونَ
“ Meryem oğlu Mesih, sadece resûldür, –Ondan önce de resûller geçmiştir-. Onun annesi dosdoğrudur, her ikisi de yemek yerlerdi (...)” (5, 75).

Hıristiyanlar, Meryem’i Allah’tan başka tanrı saydıklarını inkâr etmiş ve etmektedirler. Hıristiyanlık tarihine bakılacak olursa, onlar arasında Meryem’i tanrılaştıranların bulunduğu görülür. Collyridiens diye adlandırılan, dördüncü asırda Arabistan’da doğup sonra kaybolan bir Hıristiyan cemaati, tekerlekli bir taht üzerinde Meryem’i tazim ediyor, ona pastalar takdim ediyorlardı. Tamamen kadınlara mahsus, Meryem’e ait geniş bir ibadet merasimi vardı.
Meryem’i tanrılaştırmak başka, onu teslise katmak, daha başka bir şeydir. Kur’an teslisten açıkça bahseder ancak şeklini ve bu üç unsurun neler olduğunu bildirmez. 
d) Hz. İsâ (aleyhisselâm)

Hz. İsâ’nın esas sıfatı: Kendisine İncil’in verildiği Allah’ın nebisi ve kulu (19, 30), ve özellikle İsrail oğullarına gönderilmiş resûlüdür (3, 49).

لَقَدْ كَفَرَ الَّذِينَ قَالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِيحُ ابْنُ مَرْيَمَ
“Allah ancak, Meryem’in oğlu Mesih’tir” diyenler elbette kâfir olmuşlardır(...).” (5, 17).

لَقَدْ كَفَرَ الَّذِينَ قَالُوا إِنَّ اللَّهَ ثَالِثُ ثَلَاثَةٍ وَمَا مِنْ إِلَهٍ إِلَّا إِلَهٌ وَاحِدٌ
“Allah, üçten biridir” diyenler elbette kâfir olmuştur; oysa Allah ancak bir Tek Tanrıdır (...).”

Kur’ân Hıristiyanların Hz. İsâ’yı tanrılaştırdıklarını söylemekle beraber, teslis veya İsâ’nın tabiatı hakkındaki bazı Hıristiyan topluluklarının inançlarına da işaret etmektedir. Mücmel olarak işaret olunan grup inançlarını, bütün Hıristiyanlara mal etmemektedir. Bu inançlar, Hıristiyanlık tarihinde görülmüştür. Genel olarak Hıristiyanlardan bahsederken Kur’ân, İsâ’yı tanrılaştırdıkları, bu yüzden gerçek tevhidden uzaklaşıp şirke düştüklerini açıklar (9, 30-31). Daha önce naklettiğimiz Hıristiyan akideleri göstermişti ki, Hıristiyanlar, bu işi pekâlâ yapmışlardır. Bu tanrılaştırma, Kur’ân’ın inişinden cok önce kesinleşmiş olup halen yürürlüktedir. Mesele bizi, bu kadarıyla ilgilendirmektedir.

e) Uzeyr

 İslâmî gelenek, ‘Uzeyr’in Ezra (Esdras) olduğunu söyler. Ezra, –KM Ezra ve Nehemya kitaplarından anlaşıldığı gibi– İsrail oğullarının M.Ö. 4. asırda dinî ve siyasî liderliğini yapmış bir şahsiyettir. Sürgünden sonra, Yahudileri Kudüs’e getirerek Hz. Mûsa’nın (aleyhisselâm) şeriatini, devlet kanunu olarak uygulamıştır (KM, Ezra, 7, 25-26).

f) Hükümdar-Tanrı

İnsanlık içinde en yaygın tazim ve tapınmaya hedef olan bâtıl Ulûhiyyetlerden biri de hükümdarlık olmuştur. Kur’ân, hükümdar-tanrı tipini, Firavun’un şahsında gösterir. Kendisinin tanrı olduğunu ilân etmek cür’etkârlığı, Firavun’da (Hz. Mûsa’nın muhatabı olan Firavun) en ileri devreye varmıştır; 
وَقَالَ فِرْعَوْنُ يَا أَيُّهَا الْمَلَأُ مَا عَلِمْتُ لَكُمْ مِنْ إِلَهٍ غَيْرِي
“(...) sizin, benden başka bir tanrınız olduğunu bilmiyorum.’ demişti.” (28, 38).

Kur’ân ise el-Melik olarak Allah’ı tanır. Bu mütecebbir’in geçici ve zahirî hâkimiyet içindeki aczini anlatır. Kendisini tanrı kabul etmeyen mü’minlerin, yalnız Allah’a dayanarak ve O’na boyun eğerek, Firavunun yüzüne karşı hakkı açıklamalarını canlandırır. Allah’ın hikmeti icabı, geçici olarak bedenlere hükmeden (20, 72) bu âcizin, ruhlara ve kalplere hâkim olan Allah inancının karşısında, nasıl perişan olduğunu gösterir ve sonunda âhiretten önce, denizde Allah onu boğarken, ye’s halinde Allah’ın kudretini görüp, fırsatı kaçırdığı bir sırada O’na iman etmeye mecbur kaldığını vb. anlatır. Dolayısıyla, onun şahsında, tanrılık iddia etmeye kalkışan hükümdarların âkıbetlerini ortaya koymuş olur.

3. Hayvanlar

Dinler tarihi, hayvanların insanlar tarafından kutsallaştırmasının çok örneklerini vermektedir: Kur’ân, İsrail oğulları dolayısıyla hemen hemen yalnız buzağıya tapınmaktan bahsetmektedir.

a) Buzağı (veya Boğa)

Arapçada ‘icl kelimesi, buzağı veya boğa anlamına gelir. Kur’ân, İsrail oğullarının buzağı’yı (icl), daha doğrusu buzağı şeklinde temsil edilen heykele taptıkları bir zamanın olduğunu bildirir. Kur’ân, bu sapmadaki manasızlığa temas etmektedir:

وَاتَّخَذَ قَوْمُ مُوسَى مِنْ بَعْدِهِ مِنْ حُلِيِّهِمْ عِجْلًا جَسَدًا لَهُ خُوَارٌ أَلَمْ يَرَوْا أَنَّهُ لَا يُكَلِّمُهُمْ وَلَا يَهْدِيهِمْ سَبِيلًا اتَّخَذُوهُ وَكَانُوا ظَالِمِينَ
“(...) O buzağının kendilerine söz söylemediğini ve yol da göstermediğini görmediler mi? Onu tanrı olarak benimseyip kendilerine yazık ettiler.” (7, 148).

b) Nesr

Nesr, kartal veya akbaba anlamına gelir. Nuh kavminin taptığı putlar arasında, Kur’ân “Nesr” isimli bir varlığın da olduğunu bildirir:  
وَقَالُوا لَا تَذَرُنَّ آَلِهَتَكُمْ وَلَا تَذَرُنَّ وَدًّا وَلَا سُوَاعًا وَلَا يَغُوثَ وَيَعُوقَ وَنَسْرًا
“Sakın tanrılarınızdan vazgeçmeyin, Ved, Suva, Yegûs, Yeûk ve Nesr’i, bunlardan hiçbirini bırakmayın!” dediler. 
Cahiliye Araplarının putları arasında da Nesr bulunuyordu.

B – CANSIZLAR

1. Tabiat Varlıkları

a) Güneş

Tabiattaki birçok varlık arasında, belki de en geniş ölçüde tapınmaya konu olan mahlûk güneştir. Mısır’da Râ, doğan güneş tanrısıydı. Hindistan’da Vedizm’de Surya, bir güneş tanrısıdır. Hintlilere olduğu gibi İranlılara da mahsus bir güneş tanrısı olan Mitra (yahut Mithra), ışık ve hak tanrısıdır. Mani dininde, güneş ile aya dua etmek yer alıyordu. Germenlerde ve Romalılarda da güneşe tapılırdı. Arabistan’da güneşe tapıldığı da bilinmektedir. “Abduşems” gibi isimler de bunu göstermektedir.

Kur’ân-ı Kerîm, güneş ve ayın Allah tarafından hizmete amade kılınmasını, O’nun büyük nimetlerinden olarak zikreder (16, 2; 39, 5). Onların, sayma ve ölçü vesileleri (6, 96) olmak, aydınlatmak (10, 5; 71, 16) gibi faydaları vardır. Bütün özellikleriyle, Allah’ın âyetlerindendirler (41, 37).

وَمِنْ آَيَاتِهِ اللَّيْلُ وَالنَّهَارُ وَالشَّمْسُ وَالْقَمَرُ لَا تَسْجُدُوا لِلشَّمْسِ وَلَا لِلْقَمَرِ وَاسْجُدُوا لِلَّهِ الَّذِي خَلَقَهُنَّ إِنْ كُنْتُمْ إِيَّاهُ تَعْبُدُونَ
“Gece ile gündüz, güneş ile ay Allah’ın varlığının belgelerindendir (âyât). Güneşe ve aya secde etmeyin; eğer Allah’a kulluk etmek istiyorsanız, bunları yaratana secde edin.” (41, 37).

b) Ay

Aya tapınma da, yaygın şirk şekillerinden olmuştur. Mısır, İran, Babil, Hindistan, Yunanistan, Avustralya, Yeni Zelanda, Meksika, Batı Avrupa’da (Keltlerde), Afrika’da rastlanmaktadır. Bazı bölgelerde, ay tanrısı Yüce Tann’nın yerine geçer.106 Güney Arabistan’da aya tapıldığı biliniyorsa da, Hicaz’da ona ibadet edildiğini bilmiyoruz.

c) Yıldız

eş-Şı’râ isimli yıldıza bazı Araplar tarafından tapıldığı bilinmektedir. Bunların, Huzâ’a kabilesi olduğu söylenir. Allah, bir âyette: 

وَأَنَّهُ هُوَ رَبُّ الشِّعْرَى
“Doğrusu, şi’râ yıldızının da Rabbi O (Allah)’dur.” (53, 49) buyurmakla, böyle şeylere tapmanın bâtıl olduğunu bildirmiştir.

d) Ba’l

Kur’ân, Hz. İ lyas’ın “Ba’l”e tapanları irşad ettiğini bildirmektedir. 

إِذْ قَالَ لِقَوْمِهِ أَلَا تَتَّقُونَ (124) أَتَدْعُونَ بَعْلًا وَتَذَرُونَ أَحْسَنَ الْخَالِقِينَ (125) اللَّهَ رَبَّكُمْ وَرَبَّ آَبَائِكُمُ الْأَوَّلِينَ
O, “milletine: ‘Sakınmaz mısınız, en güzel Yaratanı, sizin ve geçmiş atalarınızın Rabbi olan Allah’ı bırakıp da ‘Ba’l’e mi taparsınız?’ demişti.” (37, 124-126). Bu âyette geçen Ba’l hakkında, meşhur eski tefsirler şöyledir; tanrı, rabb (İbn Abbâs, Mücâhid Katâde, İkrime); “bu ismi taşıyan bir sanem” (ed -Dahhâk); Şam tarafında bir put ( İbn Zeyd). Bunları nakleden Taberî, sonra Hz. İlyâs’ın (aleyhisselâm) kıssasını anlatır. Kur’ân nazil olduğunda, Mekke civarında Ba’l isminde bir tanrıya tapıldığını bilmiyoruz. Fakat kuzey Arabistan’da ve öbür Samî milletlerin hemen hepsinde, Ba’l’e tapılmıştır.

e) el-Lât. el-Lât, Taif’te bulunuyordu. Sakîf’in koruyucu tanrısı idi. Dört köşe bir kaya parçasından ibaretti. Üzerine bir bina yapmışlardı. Kabe gibi, bir örtüyle örtülürdü.

f) el-’Uzzâ. el-’Uzzâ, Kureyş’in en büyük putu ve koruyucu tanrısı idi.
Kureyşliler onu Kâbe’de de tazim eder, şerefine tavaf ederlerdi. Fetih yılında, Hâlid b. Velîd, Hz. Peygamberin emriyle giderek, el-’Uzzâ diye tapılan o ağaçları kesmişti.
g) Menât. Menât, büyük bir taş idi. Onun, kader tanrısı olduğu söylenir. Mekke ile Medine arasında, Kudayd denilen yerde deniz kenarında dikili idi. Fakat Kâbe’de de tazim olunurdu. Hz. Peygamberin emri üzerine, Ebû Süfyan veya Hz. Ali tarafından, bu put ve tapınağı yıkılmıştır.138

2. İnsan Eliyle Yapılan Putlar

Kur’ân’da cins isim olarak evsân (22, 30; 29, 17, 25); esnâm (7, 138; 14, 35; 6, 74; 26, 71; 21, 57) kelimeleriyle, insan eliyle yapılıp tapılan putlar ifade edilir, Evsân’ın tekili olan vesen, “tapılan taş”, asnâmın tekili olan sanem ise altun, gümüş veya ağaçtan yapılıp tapılan heykele delâlet eder.
İnsan eliyle yapılıp tapılan putlara ise aşağıda sayılacak isimler, Kur’ân’da örnek verilmiştir.

Vedd, Suvâ’, Yagûs, Ya’ûk, Nesr. Bunlar, Hz. Nuh (aleyhisselâm) kavmi tarafından tapılan putlar idi. 
Cahiliye Arapları tarafından da, bunlar tazim olunurlardı. Buhârî’nin İbn Abbâs’tan rivayetine göre: “Nuh kavminin taptığı putlar, sonradan, Araplara intikal etti. O putlar Nûh aleyhisselam’ın kavminden salih kişilerin isimleridir. Onlar ölünce, Şeytan onların kavmine, onların daha önce oturmuş oldukları yerlere anıtlar (ensâb) dikmelerini ve bunlara onların adlarını vermelerini ilka etti, böyle yaptılar. Bunu yapanlar ölünceye kadar onlara tapılmadı. Fakat onlar ölüp de (buna dair) ilim kalkınca onlara taptılar.”
C– MÜCERRET KAVRAMLAR

Bu başlık altında, müşahhas varlıkları olmayan bazı kavramlardan bahsedeceğiz. Bunlar, dar anlamda tanrı sayılmasalar bile, Kur’ân bunların da bazı durumlarda tapınmaya konu olabileceklerini bildirmektedir.

a) Hevâ

Hevâ, nefsin arzuya meyletmesidir. Şu âyetler, hevânın tanrılaştırılabileceğinden bahsetmektedir:

أَرَأَيْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلَهَهُ هَوَاهُ أَفَأَنْتَ تَكُونُ عَلَيْهِ وَكِيلًا
“Hevâsını kendine tanrı edineni gördün mü? Ona sen mi vekil olacaksın?”

أَفَرَأَيْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلَهَهُ هَوَاهُ وَأَضَلَّهُ اللَّهُ عَلَى عِلْمٍ وَخَتَمَ عَلَى سَمْعِهِ وَقَلْبِهِ وَجَعَلَ عَلَى بَصَرِهِ غِشَاوَةً فَمَنْ يَهْدِيهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ أَفَلَا تَذَكَّرُونَ
“Baksana hevâsını tanrı edinen, bilgisi olduğu halde Allah’ın şaşırttığı, kulağını ve kalbini mühürlediği, gözünü perdelediği kimseye! Onu Allah’tan başka kim doğru yola eriştirebilir? (Ey insanlar) İbret almaz mısınız?” (45, 23).

Hevâyı tanrılaştıran kimse hakkında İbn Kesîr; “Neyi güzel görse, nefsinin hevâsı neden hoşlansa, dini ve yolu o olur.” diyor. Âlûsî ise: “Âyet, hevâsı uyarınca, Allah’tan başka şeye tapana vesair isyanlarda hevâya itaat eden herkese şamildir.” der.

Yeni zamanlar, “hevâ”yı tanrılaştıran akımların birçoğuna şahid olmuştur. Fakat Allah’tan kurtulmak isteyen bu hevâ perestler, başka tanrılar aramaktan kurtulamamışlardır. “Biz Tanrıyı Öldürdük” diyen Nietzsche üst insanı (supermann) tanrılaştırıyordu. Marx da böyle yapmaktadır. Münkir olan Sartre: “İnsan, esas itibariyle tanrı olmak arzusudur.” sözüyle, hevâ tanrısının, iman dünyasındaki insanlık için ne büyük bir tehlike teşkil ettiğini dile getirmiştir.

b) ed-Dehr

Ed-Dehr, “aslında, kâinatın varlığının başlangıcından sonuna kadar olan müddete denir.” Bu kelime Kur’ân’da iki yerde kullanılmıştır. Birinden, bir kısım müşriklerin, dehrin etkin bir kudret olduğuna inandıkları anlaşılabilir.

وَقَالُوا مَا هِيَ إِلَّا حَيَاتُنَا الدُّنْيَا نَمُوتُ وَنَحْيَا وَمَا يُهْلِكُنَا إِلَّا الدَّهْرُ وَمَا لَهُمْ بِذَلِكَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا يَظُنُّونَ
“Dediler ki: ‘Hayat ancak, bu dünyada yaşadığımızdır. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak dehr helak eder.’ Bu hususta onların bir bilgisi yoktur. Onlar sadece zannederler.” (45, 24).
Hâdiseleri dehr’e nisbet eden grup için, fikrî temellere oturan mutlak bir inkâr değil, yaşayış planındaki fiilî tanrısızlık söz konusudur. Bu arada, zaman kavramına, bir anlamda bağımsız ve etkin bir güç tanımalarından dolayı da müşrik olmuşlardır.

Onların bu şirklerini yıkmak için de Hz. Peygamber: “Dehr’e kötü söylemeyin, zira Allah’tır Dehr.” demiştir. eş- Şâfiî, Ebû Ubeyde ve birçok bilgin bu hadisi şöyle açıklarlar: Cahiliye devrinde, Araplara bir felaket, bir musibet gelince yâ haybete’d-dehr (kör olası zaman) derlerdi. Bu işleri zamana nisbet edip ona kötü söylerlerdi. Hâlbuki işleri yapan Allah’tır. Dolayısıyla onlar zamana söğmekle, hâdiselerden dolayı Allah’a hakaret etmiş sayılırlar. İşte bu itibarla, dehr’e söğmek yasaklanmıştır. Demek ki, bu hadis bir taraftan dehr’e müstakil bir tesir vermek şirkinden menediyor, öbür taraftan zaman içinde cereyan eden işlerin Allah’a ait olduğunu, dolayısıyla başka isim altında da olsa O’ndan şikâyet etmemeyi öğretmiş oluyor. Bağımsız etki itikadı şirktir. Böyle inanmayıp “dehr yapıyor, dehr gösteriyor.” demek ise, şirk lafzıdır. Dehr adı altında, zımmen Allah’a kötü söylemek ise, en azından büyük bir günahtır.
c) Şâri’
Şâri’, insanlar için bazı şeyleri helâl, bazı şeyleri haram kılma yetkisini haiz olan, demektir. Kur’ân’a göre bu, Ulûhiyetin hususiyetlerinden biridir. Kur’ân Yahudiler ve Hıristiyanlar hakkında şöyle demektedir:

اتَّخَذُوا أَحْبَارَهُمْ وَرُهْبَانَهُمْ أَرْبَابًا مِنْ دُونِ اللَّهِ وَالْمَسِيحَ ابْنَ مَرْيَمَ وَمَا أُمِرُوا إِلَّا لِيَعْبُدُوا إِلَهًا وَاحِدًا لَا إِلَهَ إِلَّا هُوَ سُبْحَانَهُ عَمَّا يُشْرِكُونَ
“Onlar hahamlarını ve papazlarını ve Meryem oğlu Mesih’i Allah’tan başka rabler edindiler. Oysa tek Allah’tan başkasına kulluk etmemekle emr olunmuşlardı. O’ndan başka tanrı yoktur. Allah, koştukları ortaklardan münezzehtir.” (9, 31). 

Herhangi bir varlığa Allah, Rabb ismi verilmese, fakat din tamamen onun (veya onların) eline teslim edilse, Kur’ân nazarında o varlık (veya varlıklar) sahte tanrı, bunu böyle kabul edenler de müşrik sayılırlar.

d) Seneviyye

Kur’ân mecusîlerden ismen, bir yerde (22, 17) bahsettiği halde, onlar hakkında başka bir şey söylemez. Kur’ân’ın nazil olduğu sırada, Arabistan’da Mecusîliğin –fazla olmamakla beraber– mensupları vardı. Hatta Kureyşten bazılarının bile “zındıklığı Hîre’den aldıkları” nakledilmektedir. Kur’ân’ın, genel olarak Seneviyye inancı ile ciddî bir mücadeleye girmemesi belki de tevhid daveti için onu büyük bir engel görmemesiyle açıklanabilir. Kur’ân’ın esası olan tevhid inancının, Seneviyyeyi de mahkûm ettiği âşikâr olmakla beraber, şu âyette daha açık olarak bu itikadı reddettiği söylenebilir:

وَقَالَ اللَّهُ لَا تَتَّخِذُوا إِلَهَيْنِ اثْنَيْنِ إِنَّمَا هُوَ إِلَهٌ وَاحِدٌ فَإِيَّايَ فَارْهَبُونِ
“Allah, ‘iki tanrı edinmeyin, O ancak bir tek Allah’dır. Yalnız Benden korkun’ dedi.”

Bu âyetlerde, kâinatı nûr ve zulmet ezelî prensiplerine irca eden Seneviyyenin reddolunduğu söylenebilir. Onlara göre bu iki prensip, kıdemde, müsavi olup cevherde, tabiatta, fiilde, mekânda vs. birbirlerinden farklıdırlar. Bu görüşte olanların çeşitli kolları vardır. Kur’ân’ın, Allah’ın, hem de nuru yarattığını bildirmesinin de, Seneviyyeyi iptal ettiği söylenebilir.
SONUÇ
Çalışmamızın birinci bölümünde Kur’ân’ın, Allah’a verdiği isimleri ele aldık. Bu isimlerin –bizim anlayışımız yönünden– teolojik bakımdan az veya çok delâlet taşıyanları arasında bir ayırım gözetmeksizin, tam bir listesini vermeye gayret ettik. Ulûhiyetin özel ismi değil de, aslında O’nun vasıfları durumunda olan bu isimlerin, 100’e yakın olduğunu gördük. Ayrıca incelememizde, Kur’ân vahyi boyunca, muhtemel nüzul sırasına göre, isimlerin ilk göründüğü yerleri tesbit etmeye çalıştık ve onları bu sıraya göre gözden geçirdik. Bunu yaparken, islâmî gelenekteki en meşhur nüzul sıralamasını esas aldık.

Mekkî devir tenzillerinde, ilahî isimler büyük bir çeşitlilik gösterirler. Genel olarak medenî devirde ise, sayı ve tekerrür bakımından fazlalık vardır. Mekkî devirdeki tenevvü, değişik maddelerden olan isimlerin çokluğunda olduğu gibi, aynı maddeden gelen farklı şekillerle de ortaya çıkar. Mesela magfîre maddesinden gelen Gafûr, Gaffâr, Gâfiru’z-zenb, Hayru’l-gâfirîn, Zû magfire ve Vâsi’u’l-magfire şekillerinden, medenî devirde sadece Gafûr ile Vâsi’u’l-magfire kalır.

Birbirine mukarin olarak getirilen iki isimle Allah’ı tavsif etmenin çokça görülmesi, Kur’ân’ın, ilk bakışta dikkati çeken bir özelliğidir. Bu şekil, başlangıç devresine ait sûrelerde bulunmakla beraber, oradaki örnekleri fazla değildir. Yaklaşık bir şey söylemek gerekirse, 43. Sıradaki Fâtır sûresinden itibaren sık sık kullanılır. Bitişik isimler, daha çok medenî âyetlerde yer alır. Âyetlerin organik dokularında bu isimlerin hayatî fonksiyonları vardır. Örneklerle göstermiş olduğumuz gibi bunların, birbirini dengelemek, âyeti hülasa etmek, âyette bildirilen şeylerin kaynağını göstermek veya onların gerekçelerini bildirmek, yanlış anlayışı önleyecek tarzda istidrâk için gelmek, gerekleri arasında bir derecelenme belirtmek vb. fonksiyonları vardır. Onlar bu özellikleri gösterirken, tali plânda ayrıca üslûp ve âhenk unsuru da olurlar. Bitişik olarak getirilen isimlerin mâna yönünden ortaya koydukları şu hususiyet de çok önemlidir: Bunların birbirine mezcedilmesinde, her birinde tek başına bulunmayan, ulûhiyetin bir başka kemâli, daha açık bir biçimde tezahür eder. Bu bakımdan, bu şekillerin her biri, nerdeyse ayrı birer vasıf olurlar.

Kur’ân, ulûhiyeti büyük bir tenevvü gösteren isimlerle tanıtmaya önem vermektedir. O, Allah’ı tanıtırken, teolojik veya felsefî bir gaye gözeterek, ulûhiyet hakkında birtakım mücerret sıfatlar sıralamaz; insanların idrâk edeceği ölçüde, beşerî ifadede bulunan lafızları istiare ederek O’nu izhâr eder. Ulûhiyetin nihayetsiz taraflarını ortaya koyan bu isimler vasıtasıyla Allah’ı tanıtmak, O’nu soyut kavramlarla nitelemekten daha etkin bir usûldür. Allah’ın vasıflarına, selbî yön değil, isbat yönü hâkimdir. Bu da, insan anlayışının yapısının özelliklerinden ileri gelir. İnsanlık normal olarak, vücûdî taraftan bir marifet edinmeye mecburdur.

Bunlar, taşıdıkları sınırsız muhteva sayesinde, insanlığın dini hayatını en fazla tehdid eden “Allah’ı unutmak” tezahürüne engel olurlar; insanın Allah ile olan münasebetlerini canlı tutarlar. Birçok dinî sistemde Ulûhiyet çok uzaklarda, ötelerde olan, belli belirsiz bir mefhumdur. Şirk inançları, bu uzaklığı çeşitli aracılarla doldurmuşlardır. Kur’ân, insanlığa indirdiği esmâ-i hüsnâ bağlarıyla, şirkin ayrı ayrı tanrılara dağıttığı birçok kavramı, Allah ile münasebete koyar, insanın aradığı her şeyin, O’nun katında olduğunu gösterir. Böylece bu vasıflar, insanlığın anlayışı için, mümkün olan en yüksek seviyede, bir marifetullâhı gerçekleştirirler.

Allah’ın vasıfları arasında zıt (mütenakız değil) veya değişik oranlarda farklı taraflara delâlet edenlerinin bulunması ise, Ulûhiyetin insan anlayışına sığışamayacağını, pek güzel bir biçimde ortaya koyarlar. O hem Zâhir’dir, hem Bâtın’dır. Hem yücelerdedir (el-’Alî), hem de insana şah damarından daha yakındır (el-Karîb) vb.

Kur’ân, tevhidi getirirken, önce Allah’ın kim olduğunu ortaya koymuş, şirkle açık mücadeleye girmemiştir. Fakat kendisinin çağırdığı Ulûhiyeti tanıttıktan sonra, bu davetin kökleşmesi için, insanlıktaki şirk ayrık ve dikenlerini temizlemeye de geniş çapta önem vermiştir. Onun, hiçbir husustaki mücadelesi, şirkle olan mücadelesi kadar yoğun ve ısrarlı değildir. Zira insanlığın büyük kısmının sapıtması, şirk sapıklığı şeklinde olmuştur. Bu sebeple Kur’ân, insanlığı şirke götürebilecek her türlü bahaneyi ele alıp çürütmüş; aklî, psikolojik, vicdanî, edebî vb. her türlü delille şirkin tepesine inmiş, kâinatın genişliği içinde sahte tanrılara zerre kadar bir yer, “çekirdek zarı” kadar bir mülk bırakmamıştır. Kur’ân, bâtıl tanrıların özel isimlerine hücum etmekten ziyade, en yaygın şirk mahiyetlerini hedef almıştır. Şirkin, “örümcek yuvası” gibi yapısını yıkmak zor değilse de; müşriklerin kafalarında onun kurduğu ağları söküp atmak, pek de kolay değildir. Kur’ân’ın şirkle uğraşmaya büyük yer vermesinin sebebini de, işte burada aramak gerekir.
� وَلَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّمَاوَاتِ وَالْأَرْضَ وَسَخَّرَ الشَّمْسَ وَالْقَمَرَ لَيَقُولُنَّ اللَّهُ فَأَنَّى يُؤْفَكُونَ


� قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَمَنْ فِيهَا إِنْ كُنْتُمْ تَعْلَمُونَ. سَيَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ أَفَلَا تَذَكَّرُونَ. 


 � وَمِنْهُمْ أُمِّيُّونَ لَا يَعْلَمُونَ الْكِتَابَ إِلَّا أَمَانِيَّ وَإِنْ هُمْ إِلَّا يَظُنُّونَ.


� أَفَمَنْ يَخْلُقُ كَمَنْ لَا يَخْلُقُ أَفَلَا تَذَكَّرُونَ


� لَيْسَ كَمِثْلِهِ شَيْءٌ


� وَلِلَّهِ الْأَسْمَاءُ الْحُسْنَى فَادْعُوهُ بِهَا وَذَرُوا الَّذِينَ يُلْحِدُونَ فِي أَسْمَائِهِ سَيُجْزَوْنَ مَا كَانُوا يَعْمَلُونَ
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