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                                                               ÖNSÖZ 
Bu cilt, Yaratılış ve Tarih Kitabı'nın VII, VIII ve IX. bölümlerini içerir ve 10. yüzyılın ortalarında 
Müslüman dünyasının okullarında anlaşıldığı şekliyle kozmoloji, psikoloji ve eskatolojiye 
ayrılmıştır. Bizi orijinal el yazmasının birinci cildinin sonuna götürür ve şu sözlerle biter: 

                                  
<<Yaratılış ve Tarih Kitabı'nın birinci cildinin nüshası, 663 yılı Cemaziyelevvel ayının ilk üçte 
birinde (1265 yılı Şubat ayının sonu) tamamlandı; bunu, ikinci ciltte, peygamberlere ve 
resullere (onlara selam olsun!) ayrılmış olan X. bölüm takip ediyor. Hamd, âlemlerin Rabbi 
olan Allah'a ve salatlar, onun peygamberi Muhammed'e ve bütün ailesine olsun!>> 
 
İçerdiği materyal tamamen bilinmeyen bir şey değildi, çünkü tarihçi ve kozmograf İbnü'l-Verdî 
tarafından Kharidat el-'Acâ'ib adlı eserinin sonuna bütün pasajlar eklenmiştir. Bu pasajlar, 
Yaratılıştan önce geçen zamana, dünyanın muhtemel süresine, Adem öncesi insanlara, 
dünyaların çokluğuna, Adem'den kitabın yazıldığı zamana kadar olan kronolojiye ve son 
olarak Müslüman eskatolojisine ayrılmış paragraflardır. Ancak İbnü'l-Verdî'nin bunları 
eserinde olduğu gibi eklediği düşünülmemelidir; bunları kısaltmış ve özellikle bizim için en 
ilginç olan kısımları, yani henüz kesin kalıplarına oturtulmamış dogmalar konusunda 
Müslümanlar arasında o dönemde yaygın olan görüş ayrılıklarını ele alan kısımları 
çıkarmıştır. Bu, Ebu Zeyd Ahmed bin Sahl el-Balkhî'nin metninin, en azından Damad İbrahim 
Paşa'nın kütüphanesindeki eşsiz el yazmasının sakladığı kadarıyla, tamamıyla yayınlandığı 
ilk zamandır. Şeyh Othman cAbd-er-Râziq'in matbaası tarafından Kahire'de 1302 Hicri 



(1884) yılında yayınlanan İbn-el-Verdî'nin Harîdat'ının notlarımızda B harfiyle gösterilen 
baskısını takip ettik; bunu, Saint Petersburg İmparatorluk Halk Kütüphanesi'nin elinde 
bulunan ve bu idarenin, bu şehrin Rus Arkeoloji Enstitüsü aracılığıyla, Konstantinopolis'te 
bize çok nazik bir şekilde ilettiği aynı eserin 1143 numaralı el yazması ile karşılaştırdık. Bu 
fırsatı değerlendirerek, bu son kuruluşun müdürü Bay Uspenski'ye ve İmparatorluk 
Kütüphanesi yöneticilerine, metinleri karşılaştırma çalışmamı kolaylaştırmada gösterdikleri 
nezaket için en iyi teşekkürlerimi sunmak istiyorum. Saint Petersburg el yazmasının dersleri 
notlarda P harfiyle belirtilmiştir. 
1. Bu eserde, Freund'un De rébus die resurrectionis eaenturis, fragmentum ex libro cosmographico... Sein-ed-dini Ibn al-Vardi... quam 
scripsit... Siegfriedus Freund Posnaniensis. Vratislaviae, 1853, 62- \ f sayfa başlıklı tezine bakınız. Bu broşürde yayınlanan parça 
Abou-Zéïd el Balkhî'ye ait değildir. Bkz. Wûstenfeld, Die Geschichtschreiber der Araber, s. 175, n° 412. 
2. Dr. M . Wolff tarafından Muhummedanische Eschatologie başlığı altında Leipzig, 1872'de yayınlanan ve tercüme edilen broşür yakın 
tarihli bir çalışmadır; Ghazall'ın Ad-durra al-Fakhira adlı, M . L . Gautier tarafından Cenevre-Basel-Lyon'da 1878'de yayımlanan ve 
tercüme edilen incelemesine gelince, bu 11. yüzyılın sonuna tarihlenmektedir ve yayımladığımız eserden yaklaşık 150 yıl sonrasına aittir. 
3. Kamu Basım Kütüphanesi'ndeki Doğu El Yazmaları ve Ksilografları Kataloğu, St. Petersburg, 1852, s. 97. 

 

Kitâb el-Ghorar fi siyari 'l-Moloûk wa-akhbârihim'in M. Zotenberg tarafından yayınlanan 
metninin ve çevirisinin, Yaratılış ve Tarih Kitabı'nın Abou-Zéïd Ahmed ben Sahl el-Balkhî'ye 
atfedilmesi konusunda şüphelere yol açmıştır. Gerçekten de, bilgili editör, Kitâb el-Ghorar'ın 
Yaratılış Kitabı'nı iki farklı vesileyle alıntıladığını ve yazarlığını Bost, Sidjistan'da bulunan 
belirli bir Motahhar ben Tâhir el-Makdisî'ye atfettiğini belirtmektedir . Ebû 
Mansur es-Sâlibî'nin eserinin, Kitâb el-Bèd'in telifinden elli yıldan biraz fazla bir zaman 
sonra, hicrî . asrın başlarına tarihlendiğini ve ikincisinin Ebû Zeyd'in eserleri arasında Fihrist 
tarafından zikredilmediğini göz önüne aldığımızda, yeni isnadın belli bir ihtimal taşıdığını 
görürüz; sadece bu Mutahhar ben Tâhir tamamen bilinmezdir. Kitâb el-Bèd'i Ebû Zeyd'e 
isnat eden en eski otorite İbnü'l-Verdî'dir (Hicri 9. asır); kronolojik olarak Ebû Mansur'un5 
eseriyle rekabet edemez. 



 
Öte yandan, Oxford Üniversitesi'nde Arapça profesörü olan Bay D. S. Margoliouth, 
Bodleian'ın sahip olduğu ve bir baskısını hazırladığı Yakut cildinin, bu yazarın ölüm 
tarihinin Hicri 322 olarak sabitlendiği Ebu Zeyd el-Balkhî'nin biyografisini içerdiğini bana 
bildirme nezaketini gösterdi. Bu koşullarda, bu eserin Ebu Zeyd el-Balkhî'ye atfedilmesinin, 
el yazması sayesinde Hicri 7. yüzyıla ve İbnü'l-Verdî sayesinde Hicri 9. yüzyıla dayanmasına 
rağmen, kesinliğini büyük ölçüde kaybetmeye başlaması anlaşılabilir bir durumdur. 
Budapeşte Üniversitesi'nde profesör olan Bay Ignace Goldziher, mevcut eserin birinci cildine 
titiz ve kesinlikle kaba bir inceleme yapmıştır. Metne önerdiği düzeltmeler her zaman 
yaratıcı, bazen de makul; ancak ikinci bir el yazmasının yokluğu, bunları benimsemenin 
uygun olup olmadığına karar vermemize izin vermiyor. Mevcut ciltte, Konstantinopolis el 
yazmasının metnini İbn-ül-Vardî'den alınan alıntılarla karşılaştırarak, bazen inanmaya meyilli 
olunan kadar kötü olmadığını göreceğiz. Bay Goldziher'e ortaya çıkan bazı zorluklar 
hakkında danışma fırsatım oldu; bilgili profesörün bana nezaketle sağladığı işaretler s. 85, 
not 2 ve 4'te yer almaktadır. 
 
YARATILIŞ VE TARİH KİTABI GÖK VE YERİN YARATILIŞI VE ORADA NE VAR BÖLÜM VII 
Dünyanın yeniliği veya sonsuzluğu hakkındaki halkların farklı görüşlerini, kökenler 
hakkındaki çeşitli görüşlerini ortaya koyduk; gerçeğe karşı çıkanların kusurlarını gösterdik ve 
dünyanın kökeninin ancak vahiy ve peygamberliğin gösterdiği anlamda kabul edilebileceğini 
kanıtladık, böylece bu kitapta kendimize koyduğumuz sınırları aşmamak için: Tanrı en iyisini 
(gerçeği) bilir, O lütfun yazarıdır, yardım edendir! Bu konu ile ilgili rivayetler, İbn-i Abbas'tan, 
Mücahid'den, İbn-i İshak'tan, Dahhâk'tan, Kacb (el-Ahbar)'dan, Vehb (ben Monabbih)'den, 
İbn Sélâm'dan, Es-Sindî'den, el-Kelbi'den, Mukâlil'den ve araştırmalarını bu ilme yöneltmiş 
ve akıllarını buna vermiş olanlardan bize ulaşanlar gibi farklıdır. Biz sadece onların 
rivayetlerinden en kesin, en adil, en doğru ve en muhtemel olanını zikredeceğiz ve ehl-i 
kitabın rivayetlerine, özellikle de kitabımıza veya peygamberimizin rivayetine uygunluğu 
sebebiyle kesin olanında, inkâr etmedikleri sürece uyacağız. 



 
Ebu-rlodhaifa5, isimleri ... olan adamlara göre, Tanrı'nın göğü ve yeri yaratmak istediğinde, 
onu düzensizleştiren suya rüzgarı saldığını, böylece dalgalar, hafif yağmur ve buhar haline 
geldiğini; Tanrı'nın, dünyayı yaptığı köpüğü, dağları yarattığı dalgaları ve gökyüzünü 
oluşturan buharı katılaştırdığını bildirir. Genellikle, açıklamadaki aşırı ayrıntılar nedeniyle (bu 
hikayenin) ifadesinde değişiklikler vardır; ancak okuyucunun harfe değil, anlama dikkat 
etmesine izin verin. Muhammed bin İshaq, Tanrı'nın ilk yarattığı şeyin ışık ve karanlık 
olduğunu, bunlardan gündüz ve geceyi yarattığını; sonra su buharından oluşan yedi göğü 
üst üste koyduğunu, ta ki kendilerini yüceliklerine yerleştirene kadar; onları güçlü bir şekilde 
yoğunlaştırmadığını, bize en yakın gökyüzünde gecenin karanlığını yoğunlaştırdığını, sonra 
berraklığı ortaya çıkardığını ve gece ve gündüzün akmaya başladığını; ancak bu 
gökyüzünde ne güneş, ne ay, ne de yıldızlar vardı. Sonra yeryüzünü yaydı ve dağlar 
vasıtasıyla sabitledi ve oradaki zamanları belirledi; sadece buhar olan göğe doğru durdu. 
Yazar şunu ekler: İkisini yoğunlaştırdı, yakındaki gökyüzüne orada bulunan güneşi, ayı ve 
yıldızları yerleştirdi ve her göğe ne yapması gerektiğini gösterdi. Öncekine yakın bir gelenek, 
Tevrat'a göre Tanrı'nın sudan, dağlardan ve yeryüzünden çıkan buharı dalgalar vasıtasıyla 
yarattığını ve yeryüzünü Kabe'nin bulunduğu yerin altına serdiğini anlatan Abdullah bin 
Selâm'a göre bize bildirilen gelenektir. El-Kelbî ve el-Sindi'ye göre yeryüzünün bir gemi gibi 
sallandığı; Tanrı'nın orada bulunan dağları yükselttiği ve kazıklarla sabitlediği, böylece 
hareketsiz durduğu ve ayaklarını yere bastığı, Tanrı'nın söylediği gibi (Kur'an, bölüm XVI, 
ayet 15): "Yeryüzüne yüksek dağlar attı, böylece sizinle birlikte hareket etsinler." Kitap 
Halkının elinde bulunan Pentateuch'un <<tevrat>> başında şunu buluyoruz: "Tanrı'nın ilk 
yarattığı gökler ve yerdi; yer boştu ve işgal edilmemişti; karanlık yeryüzündeydi ve Tanrı'nın 
rüzgarı suyun yüzeyinde hafifçe esti. Tanrı dedi ki: Işık olsun! Ve ışık oldu. Tanrı bunun iyi 
olduğunu gördü ve onu karanlıktan ayırdı ve ona gündüz, karanlığa ise gece adını verdi. 
"Göklerin ortasında yüksek bir yer olsun ve su ile gökler arasında olsun" dedi. Ve aşağıdaki 
sular ile yukarıdaki sular arasında bir çatı oldu; ve ona Firmament adını verdi. Ve Tanrı dedi 
ki: "Göklerin altındaki sular bir araya toplansın ve kuru toprak görünsün; ve öyle oldu. Ve 
sulara Deniz, kuru toprağa da Toprak adını verdi. Ve Tanrı dedi ki: "Yer çiçekler, otlar ve 
meyve ağaçları üretsin; ve yer onları üretti." Ve Tanrı dedi ki, "Geceyi gündüzden ayırmak 
için gök kubbenin çatısında iki ışık olsun ve bunlar günler, aylar ve yıllar için iki işaret olsun." 



Ve iki ışık vardı, biri büyük, biri küçük, gündüzü yönetmek için daha büyük, biri küçük ve 
yıldızlar geceyi yönetmek için; ve Tanrı bunun iyi olduğunu gördü. Dedi ki, "Su her canlıyı 
harekete geçirsin ve bir kuş damın boşluğunda uçsun." Ve Tanrı büyük canavarlar yarattı ve 
su her canlıyı türüne göre ve her kuşu türüne göre harekete geçirdi: ve Tanrı bunun iyi 
olduğunu gördü. Dedi ki, "Verimli olun, çoğalın ve yeryüzünü doldurun." Ve dedi ki, 
"Kendimize benzer, kendimize benzer bir insan yaratacağız ve denizdeki balıklara, gökteki 
kuşlara ve yeryüzündeki hayvanlara egemen olacak." Ve Adem'i kendi biçiminde, kendi 
suretinde ve kendi benzerliğinde yarattı."  

 
Farslar ise, âlimlerine ve âlimlerine göre, Allah'ın yaratılışı üç yüz altmış beş günde 
tamamladığını ve onu [Farvercidîn] ayının Gâhambar'ında yarattığını; ilk yaratılan şeyin kırk 
beş günde gökyüzü olduğunu, bunun da [Dâï1] ayının Gâhambar'ı olduğunu rivayet ederler. 
Suyu altmış günde yarattığını, ki bu Ardibîhişt ayının Gâhambar'ıdır; bitkileri otuz günde 
yarattığını, ki bu Abân0 ayının Gâhambar'ıdır. Bunlar, dünyanın yeniliğine göre, onları bilen 
yeryüzü sakinlerinin sözleridir. En güvenilir olanlar, Tanrı'nın kitaplarında yazılan veya 
peygamberleri tarafından getirilen sözlerdir; çünkü hiç kimse Yaratılışı görüp bundan 
bahsetmemiştir ve akıl, bunun nasıl meydana geldiğini bilmeyi gerektirmez. O zaman hiçbir 
şey bundan daha iyi süslemelere sahip değildir, hiçbir konu geleneklerde bundan daha fazla 
karışıklığa, zihinlerde bundan daha fazla sıkıntıya ve çalkantıya maruz kalmaz. Tanrı şöyle 
dedi: "Gökleri yarattı 1" ve kitabında birden fazla bölümde, dünyadan önce bunları 
zikrederek başlar. Sonra şöyle der: "Yeryüzünü iki gün içinde yaratana inanmayacak 
mısınız? Ona benzer şeyler mi kuracaksınız?" vb., buraya kadar: 'Sonra gitti ve sadece bir 
duman yığını olan göğe yerleşti 3.' Başka bir yerde şöyle der: 'Yaratılması daha zor olan siz 
miydiniz, yoksa gökler mi? Onları inşa eden, zirvelerini yükselten ve onlara mükemmel bir 
şekil veren Tanrı'dır,' şu pasaj: 'Sonra yeryüzünü bir halı gibi serdi 5.' Böylece bize, İbn-i 
İshak'ın bildirdiğine göre, göklerin yaratılışının yeryüzünden önce olduğunu ve yeryüzünün 
genişlemesinin göklerin ve içlerindekilerin mükemmelliğinden önce olduğunu öğretiyor. 
                                              GÖKLERİN TANIMI 



 
Allah şöyle dedi: "O, yedi göğü kat kat yarattı," bu da bize bunların birbiri üzerinde olduğunu 
öğretir. El-Kelbî, göklerin, kenarları ona bağlı bir kubbe gibi yeryüzünün üzerinde olduğunu 
iddia etti; ancak samimi bir adamdan özel bir işaret veya bir açıklama olmadığı sürece, 
Allah'ın sözünü takip etmek daha iyidir. Vehb (ben Monabbih), Selmân el-Fârisî'den (Allah 
ona rahmet etsin!) şu rivayeti aktarır: "Allah en yakın göğü yeşil zümrütten yarattı, ona birqi 
adını verdi; ikinci göğü beyaz gümüşten yarattı ve ona bu şekilde isim verdi; üçüncü göğü 
yakuttan yarattı," ve yedi göğü, adlarıyla ve hangi maddelerden oluştuklarıyla birlikte saydı. 
İbn-i Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "En yakın gök beyaz mermerdendir; mavi rengi 
Kaf Dağı'nın yansımasından gelir." Gökyüzünün yoğun bir dalga olduğu da söylenir. Eskiler 
bu konu hakkında çeşitli görüşlere sahipti; biri göklerin özünün demir olduğunu söylerken, 
diğeri ateşle sertleştirilmiş, böylece gök kubbeye benzeyen sert bir madde olduğunu; bazıları 
ateşli bir madde olduğunu iddia ederken, diğerleri sıcak ve soğuktan oluşan bir madde 
olduğunu düşünür; suyun yoğunlaşmış ve sertleşmiş buharından çıkan bir duman olduğu 
veya doğal güçlerin doğasının dışında olduğu iddia edilmiştir. Hepsi göklere "küreler" der. 
Gökyüzünün herhangi bir madde olduğuna inanmak isteyen kişi, zamanında bir fikir 
oluşturacaktır; çünkü öyle olmasaydı, gece karanlığı ve gündüz mavi renk gibi varlığı 
gözlemlenen kazaları alamazdı. Eskiler arasında bulunan görüş ayrılıkları, onun hakkında 
oluşturdukları fikrin yetersizliğini kanıtlamaktadır; Müslümanların gelenekleri, genel bir 
mutabakatla, ilahi bir kitaptan alınan sahih bir metnin tanıklığıyla veya çarpıcı mucizelerle 
desteklenen gerçek bir peygamberin geleneğiyle desteklenmediği sürece, onlara inanma 
zorunluluğu taşımaz; büyük Tanrı! yalnızca isimlerde bir uyum varsa ve gerçek anlamda 
değilse, alt dünyanın bedenleri ile üst dünyanın bedenleri arasında var olan farklılık 
nedeniyle. Ümeyye [ben Ebî's-salt], gökyüzünü sadece renginden dolayı cama benzetmiştir; 
zira ne filozoflar ne de Ehl-i Kitap böyle bir görüş nakletmemişlerdir: "Sanki meleklerle çevrili 
olan Birq (birinci gök), sağlamlığına güvenilen ayaklar üzerine kurulmuş çıplak bir platform 
gibidir." İkinci gök mavidir; meleklerin başları, saç bukleleri kıvrılmamış olan yıldızlardan 
daha büyüktür." Tıpkı sodalı cam gibidir: Bu güzel yaratılışı inşa etmekle meşgul olan 
Rabbimiz'dir.  
                                     TAKIM YILDIZLARI KÜRESİNİN TANIMI 



Tanrı şöyle dedi: "Güneşin aya ulaşması, gecenin de gündüzü geçmesi mümkün değildir; 
bütün bu yıldızlar ayrı kürelerde hareket eder" (Kor, bölüm XXXVI, V. 40). Bazı tefsirciler bu 
kürelerin bir değirmen taşı gibi döndüğünü söyler; gökbilimciler, diğer yedi küreyi çevreleyen 
büyük kürenin, her bir nychthemeron <<Zamansal tanım>> uzayında kendi etrafında, Doğu'dan 
Batı'ya doğru bir dönüş tamamladığını, oyukta bulunan diğer kürelerin ise, karıncaların kendi 
yönlerinin tersine dönen bir değirmen taşı üzerinde yürümeleri gibi, Batı'dan Doğu'ya doğru 
döndüğünü iddia ederler. Diğerleri ise bu büyük kürenin, diğerlerini çevreleyen dokuzuncu 
sabit gök olduğunu söyler; ancak çoğu, sekizinci olduğunu ve sabit yıldızları içerdiğini 
düşünür.  

 
Müslüman gelenekleri, bir gökten diğerine beş yüz yıllık yürüme mesafesi olduğunu ve her 
bir göğün de beş yüz yıllık yürüme mesafesinde olduğunu söyler. Eskiler bu konu hakkında 
bir görüş belirtmişlerdir: El-Fézàri1, her bir gök arasında üç bin yıllık yürüme mesafesi 
olduğunu iddia etmiştir. Almagest, yıldızların gövdeleriyle ilgili niceliklerden, dünyanın 
merkez noktasından uzaklıklarından, üst uzaylarda birbirlerinden uzaklıklarından, üzerinde 
döndüğü her bir göğün ekseninin ölçüsünden, kürelerin büyüklüğünden ve genişliğinden, 
dünyanın konumundan ve uzunluk, genişlik ve çevre olarak ölçülerinden bahseder; bu 
nicelikleri gerçek anlamda takdir etme yetkisi yalnızca Tanrı'ya aittir! Eğer bu ölçümler 
doğruysa, bu ancak bir vahiy sayesinde olabilir, çünkü insan güçleri böyle hesaplamalar 
yapmaya güçsüzdür; ve eğer bunlar varsayım ve tahmin yoluyla elde ediliyorsa, 
Müslümanların geleneği bu durumda daha doğrudur ve daha fazla güveni hak eder; ve eğer 
doğruysa, iki şekilde yorumlanabilir: birincisi, mesafedeki uzaklıktır; ikincisi, insanın bu 
yüksekliğe yükselebilmesi için gereken acizliktir. En tuhafı ise göklerin ve gök kürelerinin 
bileşik cisimler olduğunu veya hareket ettiğini kabul etmeyen ve bunlara uzaklık ve yakınlık 
bakımından bir sınır koyan insanlardır; oysa basit cisimler sayısız ve sonsuzdur. Bir cisim 
olduğu iddia edilen gök küresi hakkında görüş ayrılığı olmuştur; bazıları bunun dört doğal 
ilkenin bileşiminden geldiğini söylerken, diğerleri onu diğer dört ilkeden ayrı beşinci bir ilke 
yaparlar; bunlar ya ateş ve hava gibi hafiftir ya da toprak ve su gibi ağırdır; küre ne hafiftir ne 
de ağırdır. Yine bazıları onun et ve kandan oluştuğunu iddia ederler; bunların en büyüğü bile 
göğün canlı ve akıl sahibi olduğunu ve yıldızların akıl sahibi bir ruha sahip olduğunu 
söylemiştir. Hatta bir müfessirin kitaplarında bu görüşe düşme eğilimi buldum; o, Kur'an'daki 



şu pasajı esas almıştır: "(Gök ve yer) cevap verdi: Biz bütün itaatle geldik." Fakat söz bazen 
ifade ve açıklama ile, bazen de bir işaretin göstergesi ve ortaya çıkan etki ile ifade edilir.  
                   TAKIM YILDIZLARI KÜRESİNİN ÜSTÜNDEKİLERİN TANIMI 
Müslümanlar şöyle derler: Gök küresinin üstünde arş vardır ve arşın üstünde yalnızca Allah 
bilir. Bazıları şöyle der: Arşın üstünde Yaratıcı (yüce ve yücedir) vardır; bu doğru bir ifadedir 
ve İslam'ın kuralları içindedir, ancak Allah'a ilişkin bir yer ve mekândan bahsetmek için 
kullanılmaması şartıyla, çünkü "yukarıda" kelimesi birçok şekilde açıklanabilir. Bugün 
cennetin var olduğuna inananlar, cennetin yedinci gökte olduğunu söyler ve argümanlarını 
Kuran'daki şu pasaj üzerine kurarlar: "Gökte sizin için yiyecek vardır: size vaat edilenleri 
içerir 5"; birçok yorumcu bu kelimelerle cennetin kastedildiğini söyler. Eskiler, sabit göğü 
zikrettikten sonra, dünyaların dağılımı hakkında, farklılıklarına göre sekizinci veya dokuzuncu 
olduğunu, tüm gök kürelerinin üstünde onları çevreleyen ruhlar dünyasının olduğunu; sonra 
bu sonuncusunun üstünde, bu dünyaların üzerine uzanan akıl dünyasının olduğunu; 
Yaratıcı'nın öncekilerin hepsinin üstünde olduğunu söylediler. Eğer mesafeden bahsetmek 
istiyorlarsa, Müslümanların kendilerinin söylediklerine yakındır; ve eğer yükseklik, ihtişam ve 
yükseklik kastediyorlarsa, gerçeğe daha yakın olacaktır. Tanrı en bilgili, en bilge, bize 
öğrettiklerinde en güvenilir olandır!  

 
 GÖK KÜRELERİNDE VE GÖKLERDE BULUNANLARIN GELENEĞE GÖRE AÇIKLAMASI 
Gelenek, en yakın gökte, Kabe'nin karşısında bulunan ve her gün yetmiş bin meleğin girip bir 
daha geri dönmediği edDorah adlı bir evin olduğunu bildirir; bunun ziyaret edilen Tapınak 1 
olduğu ve erdemli insanların ruhlarının oraya yükseldiği söylenir. Tahtın altında, iddia 
edildiğine göre, suyu yeşil, insan spermine benzeyen ve Tanrı'nın iki trompet çağrısı 
arasında ölüleri diriltmek için kullanacağı bir deniz vardır; Tanrı'nın Kur'an'ın şu bölümünde 
buna işaret ettiği şey budur: "Yani, uyarılarla dolu Kur'an'a yemin ederim." Ed-Dahhâk, 
göklerde Tanrı tarafından her yıl için belirlenen miktarda yaratılmış dolu dağları olduğunu 
bildirir. Bunlar tükendiğinde, diriliş gerçekleşecektir. İbn-Mesudd'un şöyle dediği söylenir: 
Hiçbir yıl diğerinden daha az yağmur yağmaz; Fakat Allah, rızkını öyle bir şekilde dağıtmıştır 
ki, bir topluluk günah işlediğinde, payını başka bir topluluğa ayırır. Bazı müfessirler, Kur'an'ın 
şu ayetinde bahsedilenin yağmur olduğunu söylemişlerdir: "Gökte sizin için yiyecek vardır; 
size vaat edilenler ondadır." Vehb (ben Monabbih), Allah'ın havada siyah kuşlar yarattığını 
ve Lut 8 ve filin arkadaşlarına taş atanların onlar olduğunu iddia etmiştir. İbn-i İshak, 



Peygamber'in şu sözlerini rivayet etmiştir: "Allah'ın yaratıkları arasında, mahmuzları yedinci 
katın altında, tepesi tahtın altında kıvrılmış bir horoz vardır: iki kanadı iki ufku kucaklar. 
Gecenin sadece son üçte biri kaldığında kanatlarını çırpar ve şöyle bağırır: Kutsal kral 
Rabbimize şükürler olsun! Doğu ile Batı arasında olanlar bunu duyar; şimdi horozların bunu 
duyduklarında [ötmeye başladıklarını] görürsün." Gökyüzünde yoğunlaşmış bir dalga olduğu 
rivayet edilmiştir; Diğerleri göğün altında, içinde Güneş, Ay ve beş gezgin yıldızın 
yörüngelerinin bulunduğu eşit derecede yoğunlaşmış bir deniz olduğunu söylerler; bazıları 
bunun Kur'an 5'te bahsedilen şişkin deniz olduğunu iddia etmişlerdir. Denilmiştir ki: Yedi 
gökte bir ayak mesafesi yoktur ki, orada ayakta duran, çömelmiş veya secde eden bir melek 
bulunmasın. Peygamber'in miracla ilgili hadisi, göklerde bulunanların harikulade bir tasvirini 
içerir; Allah en iyisini bilir! Aynı şekilde, miracın dışında aynı konuyla ilgili başka hadisler de 
vardır; bunların hepsi mümkün olduğunca kabul edilebilir, çünkü yeryüzünden daha yüksek 
olanın ruhsal varlıklar kategorisine girdiğini biliyoruz; Şimdi, daha yüksek olan her şey daha 
ince ve daha hafiftir.  

 
Bir ev tamamen kil ve tahtadan oluşmaz; deniz sadece bir su kütlesi değildir. Daha önce bu 
alt dünyanın dışında olanın, mezhepsel bakış açısı dışında, onunla hiçbir ilişkisi olmadığını 
söylemiştik. Muhaliflerimiz, yağmurun yağmadan önce ayrı ve ince parçacıklardan 
oluştuğunu ve bu inceliğin bir sonucu olarak gökyüzünde tutulduğunu kabul ediyorlar; şimdi, 
bu yağmur parçacıkları biçiminde gökyüzünde bir deniz olduğu inkar edilmiyor ve aynı şey 
dolu ve kar için de geçerlidir. Bu, Ed-Dahhak geleneğiyle uyumludur, ancak çoğu Müslüman 
bunun tam tersi görüştedir. Aynısı, kuşlar ve taşlar hakkındaki Vehb geleneği için de 
geçerlidir. (Bu farklı öğretilerin) birleşme noktası, gökyüzünde meleklerin varlığıdır. Bazı 
eskiler, dünyanın daha yüksek kısımlarında, vahşi hayvanlar ve vücutlarının inceliği 
nedeniyle algılanamayan hayvanlar olabileceğini kabul ettiler. Meleklerin dışsal biçimini 
tanıyanlara kızmaları için neleri var?  
              YILDIZLARIN VE YILDIZ TOPLARININ AÇIKLAMASI 
Tanrı şöyle dedi: "Dünyaya en yakın olan göğü, her isyankar şeytandan göğü koruyan 
yıldızlarla, parlak bir süsle süsledik1;" ve başka bir yerde: "Yıldızları sizin için gökte 
yerleştiren O'dur ki, yeryüzündeki ve denizlerdeki karanlıklarda yolunuzu bulasınız5." Bu 
pasajlar bize yıldızlarda aynı zamanda bir süs, bir koruma ve bir yön olduğunu öğretiyor. O 



ekledi (anılması muhteşem olsun!): "Hızla koşan ve saklanan beş geri giden gezegene 
yemin etmeyeceğim1." Çok sayıda yorumcu, bu sözcüklerin gezgin gezegenler olarak 
anlaşılması gerektiğini söylüyor. Bu yıldızların ilki, yedinci gökte soğuk bir yapıya sahip 
Satürn'dür: en yavaş hareket eden gezegendir; ikincisi, altıncı gökte dengeli bir yapıya sahip 
Jüpiter'dir; üçüncüsü, beşinci gökte sıcak bir yapıya sahip Mars'tır; dördüncüsü, dördüncü 
gökte sıcak bir yapıya sahip Güneş'tir; beşincisi, üçüncü gökte nemli bir yapıya sahip 
Venüs'tür; altıncısı, ikinci gökte karışık yapılı Merkür; yedincisi, en yakın gökte soğuk yapılı 
Ay; en hızlı hareket eden yıldızdır. Satürn ve Mars hariç tüm bu yıldızlar uğurludur; Güneş ve 
Ay bunların arasında öne çıkar, çünkü şöyle denir: İki uğurlu, iki uğursuz ve bir de karışık 
vardır; iki uğurlu Jüpiter ve Venüs'tür, iki uğursuz Satürn ve Mars'tır ve karışık yıldız 
Merkür'dür, iyiyle iyi, kötüyle kötüdür; iki aydınlatıcı Güneş ve Ay'dır. Güneş bir kral gibidir, Ay 
onun veziri gibidir, Satürn adil düşünceli yaşlı bir adam gibidir, Jüpiter adil bir yargıç gibidir, 
Mars cezalandıran bir cellat gibidir, Venüs güzel bir kadın gibidir, Merkür bir sekreter gibidir.  

 
Bu gezegenlerin her birinin, burçların on iki burcunda ikişer köşkü vardır. İki ışık hariç, her 
birinin yalnız bir köşkü vardır. Köşkten maksat, gezegenin mevsiminde oraya inmesi ve 
orada kuvvetinin ve faziletinin artmasıdır. Aslan Güneş'in köşkü, Yengeç Ay'ın köşkü, Oğlak 
ve Kova Satürn'ün köşkü, Yay ve Balık Jüpiter'in köşkü, Koç ve Akrep Mars'ın köşkü, Boğa 
ve Terazi Venüs'ün köşkü, İkizler ve Başak Merkür'ün köşküdür. Allah izin verir ve bizi 
korursa, yıldızlar ve onlar hakkında kesin olan şeyler hakkında ve doğruluk ehlinin sözlerine 
uygun ayrı bir hoş kitap yaparız; Çünkü cahillerin kendilerine ilişkin her şeyi küçümsediğini, 
bu çalışmaya kendilerini adayanların değerini azalttığını ve önemini küçümsediğini 
görüyorum, çünkü kahin1 ve astrologlar onu ele geçirdiler ve Tanrı'nın yaratıklarına 
yasakladığı1 ve bilgisini kendisine sakladığı, onları dışladığı hükümleri kavramak için 
kollarını uzatmaya kendilerini bağladılar; bu durumda kişi ona nasıl nüfuz edebilir ve onu 
kullanabilir? Elbette, dindar insanlar ve fikirlerde düzeni sevenler için kanıtı reddetmek ve 
kanıtı reddetmek büyük bir hatadır. Tanrı şöyle demiştir: "On iki burçla süslenmiş göğe yemin 
olsun" ve başka yerlerde: "Burçların burçlarını göklere yerleştiren, orada ışık veren meşaleyi 
ve ayı asılı tutan kişi mübarek olsun"; ve yine: "Gözlerini başlarının üstündeki göklere 
kaldırmayacaklar mı? Onu nasıl inşa ettiğimizi ve düzenlediğimizi, onda hiçbir çatlak 
olmadığını görmüyorlar mı? 5 Sonra başka bir yerde: "Yeryüzünün çeşitli bölgelerine ve 



kendilerine işaretlerimizi parlatacağız, ta ki bu Kitabın gerçek olduğu onlara gösterilinceye 
kadar" 6 ve son olarak: "Göklerin ve yerin yaratılışında, gecelerin ve gündüzlerin birbiri 
ardına gelmesinde, akıl sahibi insanlar için işaretler vardır;" ve daha birçok sayısız ayet ve 
açık delil. Soruları dikkatlice inceleyen gök bilimciler, tek Tanrı'nın varlığının delilleri 
açısından, oldukça önemli ve dikkate değer bir yücelikteki bir argümanı ortaya koymuşlardır. 
Bu şudur: Gök küresinin hareket ettiğini gördüğümüzde, bilimimiz bizi hareketinin hareketsiz 
bir varlıktan geldiğini kabul etmeye zorlar; çünkü onu hareket ettiren varlık kendisi hareket 
ediyor olsaydı, hareket ettirilebilmesi için başka bir hareket eden varlığa ihtiyaç duyardı ve 
bu sonsuza kadar böyle devam eder. Bu kürenin hareketi süreklidir ve Onu hareket ettiren 
varlığın kuvveti sonsuzdur; şimdi, bu varlığın bir beden olması mümkün değildir, ancak diğer 
bedenlerin hareket ettiricisi olmalıdır; ve kuvveti sonsuz olduğu gibi, yok olamaz veya 
bozulamaz. Şunu eklerler: "Yaratıcıya, harika bir eser üreten zanaatkara, varlıkların ilk 
hareket ettiricisine, duyularla erişilebilen, görünür ve iyi bilinen varlıklar aracılığıyla nasıl 
ulaştığımızı ve onun ebedi, sonsuz kuvvet ve güçle donatılmış, hareketsiz, bozulmadan 
kurtulmuş ve yaratılmamış olduğunu nasıl gösterdiğimizi görün (sapkınların söylediklerinden 
çok daha yüce ve mübarek olsun!). "Zodyak takımyıldızları on iki adettir; Yılın her ayında, 
Güneş her birine iner. Bunlar şunlardır: Koç, Boğa, İkizler, Yengeç, Aslan, Başak, Terazi, 
Akrep, Yay, Oğlak, Kova, Balık.  

 
Bu takımyıldızlar, Ay'ın her gece her birine inmesi nedeniyle Ay'ın konakları olarak 
adlandırılan yirmi sekiz bölüme ayrılır; Bunlar şunlardır: Koç'un iki boynuzu ve karnı, Ülker, 
Aldebaran, Orion'un Başı, ikinci arka iki İkizler, Aslan'ın kolu, burnu, gözü, alnı, yelesi ve 
kalbi, Başak'ın Barker'ı (sağ omzu), Başak'ın kulağı, sol ayağı, iki kıskaç, Akrep'in başı, kalbi 
ve kuyruğu, Devekuşları (Yay'ın ön kısmı), El-Belda (boş alan), Oğlak'ın boynuzu, Kova'daki 
Sacd-Bulac, Kova burcunun sol omuzu, sağ eli, kova burcunun ön ve arka kısımları ve Balık 
burcunun göbeği. Zodyak'ın her takımyıldızı, Ay'ın konaklarının üçte ikisini içerir; Güneş tüm 
bu uzayı bir yılda, Ay ise bir ayda geçer; Tanrı şöyle dedi: "Ay için, eski bir hurma dalı gibi 
olana kadar durak yerleri kurduk." Bu takımyıldızlar arasında, üçü ateş, Koç, Aslan, Yay; üçü 
hava, İkizler, Terazi, Kova; üçü su, Yengeç, Akrep, Balık; ve üçü toprak, Boğa, Başak, Oğlak 
vardır; bunun nedeni, bunların bu elementlerden yaratılmış olmalarıdır. Takımyıldızlara ve 



yıldızlara özgür irade atfetmenin çok büyük bir hata ve cehalet olduğunu bilin; çünkü onlar, 
Tanrı'nın onları yapmak istediği şeye göre yaratılmış, zorlanmış ve kurulmuştur; tıpkı ateşin 
yakıcı ve suyun nemlendirici olarak yaratılmış olması gibi. Tanrı şöyle dedi: "Güneşi ve ayı 
sizin için boyun eğdirdi; yıldızlar onun iradesiyle zorlanmıştır." Yıldızlar hakkında 3 rivayet 
anlatılmıştır; yazar bunlardan bazılarını nakledecek ve hakikat bilgisini yalnızca Allah'a (yüce 
ve yüce olsun!) saklayacaktır. 
                    GÜNEŞ, AY VE YILDIZLARIN ŞEKİLLERİNİN VE İÇERİĞİNİN TANIMI 
Ebû Huzeyfe, Atâ'dan rivayet ediyor ki: Bana ulaştığına göre, o (Peygamber?) güneş ve ayın 
uzunluk ve genişliğinin her birinin dokuz yüz fersah olduğunu söylemiştir; ed-Dahhâk ekliyor: 
Hesapladık, sonuç dokuz bin fersah2 oldu, (oysa) güneş aydan daha büyüktür. Aynısı 
ekliyor: Yıldızların büyüklüğü on iki fersah karedir. İkrime'den bize şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: Güneşin büyüklüğü dünyanın büyüklüğüne, üçte bir fazlası kadardır ve ayın 
büyüklüğü de tam olarak dünyanın büyüklüğü kadardır. Mukâtil'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: Yıldızlar gökyüzünde lambalar gibi asılıdır. Ayrıca şöyle denmiştir: Güneş, ay ve 
yıldızlar arşın ışığından yaratılmıştır. Bu, ne bir [ilahî] kitabın metnine ne de sahih bir hadise 
dayanan Müslümanların doktrinidir. Eskiler bu konuda görüş birliği içinde değillerdi. Plutarş, 
bunlardan birine göre, güneşin dünyaya eşit büyüklükte olduğuna ve yörüngesinin dünyadan 
yirmi dokuz kat daha büyük olduğuna inandığını; bir başkasına göre, güneşin dokuz insan 
adımı büyüklüğünde olduğunu; bir üçüncüsüne göre ise, kişinin onu gördüğü boyutta 
olduğunu bildiriyor.  

 
Astronomların çoğunluğu, bu yıldızın dünyadan yüz altmış altı kat ve otuz saniye daha büyük 
olduğu görüşündedir. Bu çarpıcı ayrılıkları ve bariz farklılıkları düşünün ve kendinize, 
takipçilerinin ve Üniteryenlerin görüşlerinde bu kadar farklılık bulduğunda, Müslümanları 
geleneklerinde suçlamayı göze alabilecek makul bir adam olup olmadığını sorun? Güneşin 
gövdesi hakkında ihtilaf vardır. Aristoteles'in bu gövdenin gök küresinin gövdesi olduğu gibi 
beşinci elemente ait olduğunu düşündüğü, Platon'un güneşin özünün büyük kısmının ateş 
olduğuna inandığı, Portico filozoflarının (Stoacılar) ise güneşin denizden yükselen akli bir 
cevher olduğuna hükmettiği rivayet edilmiştir. Diğerleri ise güneşin gövdesinin aydınlatılmış 
bir çalıya benzediğini; bazıları onu dünyanın üst kısmında bulunan ateşten ışık alan ve bize 
parlaklığını gönderen bir cam olarak kabul ettiklerini; böylece onların görüşüne göre güneşin 



üçten oluştuğunu ileri sürmüşlerdir: birincisi gökyüzünde, dünyanın en yüksek noktasında, 
ateşten oluşmuş; ikincisi ayna gibi olan ve üçüncüsü ışığı algıladığımız yansıma olan. Ancak 
bazıları güneşin özünün bulut gibi süngerimsi toprak olduğunu ve alevler içinde kaldığını ileri 
sürerler. Müslümanlar bu yıldızın ışıktan yaratıldığını söylerler; bazıları ateşten olduğunu 
söylerler; Şimdi, ateş ve ışık benzer bir anlama sahiptir. Ancak Tanrı en iyisini bilir! Güneş, 
ay ve yıldızların şekli hakkında da görüşler bölünmüştür. Stoacıların, bu şekillerin dünya gibi 
küresel olduğuna inandıkları söylenir; ancak, bazıları bunların ateşle dolu içbükey bir kap 
olduğunu iddia eder. Belirli bir mezhep, yıldızların kristalin maddeye ve gökyüzünü oluşturan 
mozaik küplere çakılan çiviler gibi olduğunu iddia eder. Diğerleri bunların ince levhalar 
olduğunu söylemiştir. Tanrı en iyisini bilir! Ayın gövdesi hakkında görüşler farklılaşmıştır; 
bazıları bunun yuvarlak bir bulut olduğuna inanmıştır; Platon, ayın bileşimine giren magmatik 
maddenin, üzerinde düz yüzeyler, dağlar ve vadiler bulunan sert ve ışıklı bir gövde olduğunu 
söyler; ve argümanını, aslında bu yıldızın yüzünde görülen izlerle destekler. Çoğu gökbilimci, 
bunun güneşin ışığının bir kısmını alan cilalı bir disk olduğunu ve bu nedenle karşıt 
konumdayken dolu olduğunu iddia eder. Yıldızlar da aynıdır, ışıklarını güneşten alırlar; fakat 
Allah gerçeği daha iyi bilir! Ay ve yıldızların büyüklüğü konusunda da bir görüş birliği yoktur. 
Bir yazara göre Ay, Güneş kadar büyüktür, bir başkasına göre daha küçüktür; bazıları 
Dünya'dan daha büyük, bazıları da daha küçük olduğunu ileri sürmüşlerdir; gök bilimciler 
arasında en küçük sabit yıldızın Dünya'dan on altı kat, en büyük yıldızın ise dört yüz yirmi 
kat büyük olduğunu ileri sürenler vardır; gezegenlere gelince, Güneş Dünya'dan yüz altmış 
kat daha büyüktür, dediğimiz gibi; Satürn doksan dokuz kat daha büyüktür; Jüpiter seksen 
bir üç çeyrek kat daha büyüktür; Mars bir buçuk kat daha büyüktür; Venüs kırk dört kat daha 
büyüktür; Merkür altmış iki kat; Ay Dünya'dan otuz dokuz çeyrek kat daha büyüktür; Allah 
gerçeği bilir! Yıldızların gövdeleri ve şekilleri, Güneş ve Ay gibi aynı çeşitlilikte görüşler 
sağlamıştır. Bunların küre şeklinde ışıklar olduğu ileri sürülmüştür; Aristoteles bunların canlı 
ve akıl sahibi bir ruha sahip olduklarına inanmıştır; bundan dolayı hayvanî akıl sahibi ruhla 
olan mutabakatlarının ispatlandığını söylemiştir. Kimileri yıldızların şeklinin yaratıkların 
şekline benzediğini ileri sürmüşlerdir; kimileri bunların tanrı, kimileri melek olduğunu 
söylemişlerdir; kimileri yıldızların, güneşin ve ayın doğuda büyüdüğünü, batıda söndüğünü 
söylemişlerdir. Bütün bu yıldızların ayrı ayrı kürelerde değil, tek bir kürede oldukları ileri 
sürülmüştür. 

 



Haremliler Kitabı'nda yıldızların küreler ve delikler olduğunu, yaratıkların ruhlarını çekip 
büyümeye başlayan aya teslim ettiklerini okudum; dolunay ulaştığında bu ruhları 
üstündekine gönderir ve kusar; sonra tekrar dolunay oluncaya kadar yıldızların kendisine 
gönderdiği ruhları almaya başlar. Bu harika açıklamalardan örnek alın ve Tanrı'nın Kitabını 
(yüce ve yüce olsun!) ve Peygamberinin (Allah onu ve ailesini kutsasın ve selamlasın!) sahih 
geleneklerini izleyin. Tanrı şöyle dedi: "Güneşi bir lamba ve ayı bir ışık olarak yerleştirdi1", 
çünkü lamba ışık fikrini içerir; benzer şekilde yıldızlardan bahsederken: "Alevli bir okla 
vuruldu5:" ve bu pasajda: "Ve ortasına bir ışık olarak ayı yerleştirdi3." Kısacası, bu konuda 
kadimlerden ve gökbilimcilerden bildirilen ve tek Tanrı'nın varlığının gösterilmesinde bir 
azalma, kutsal yasanın kaldırılması veya delillerin reddedilmesi içermeyen her şey caizdir ve 
mümkündür. Tanrı: "İki doğunun Rabbi, iki batının Rabbi" dedi, sonra çoğul olarak "doğuların 
ve batıların Rabbi" dedi5" ve çok kesin olmayan bir ifadeyle "doğunun ve batının Rabbi" 
dedi6; aslında, güneşin her gün doğduğu ufukta yüz seksen farklı noktası ve battığı yerde de 
bir o kadar noktası vardır; bu noktalar birbirinin karşısındadır. "İki doğu" ifadesi, güneşin 
Yengeç burcunun başına indiği yılın en uzun gününün noktasını ve en kısa gün, güneşin 
Oğlak burcunun başına indiği zamandır; "iki batı", önceki ikisine eşit miktarda bakan iki gün 
batımı noktasını belirtir. Allah: "Güneşe aya ulaşmak için izin verilmemiştir1" demiştir, bu da 
bu iki yıldızın birbirine ulaşmadan birbirlerine yaklaştığı anlamına gelir; ay güneşe her 
yaklaştığında ışığı kaybolur anına kadar azalır ve ondan her uzaklaştığında ışığı artar; karşıt 
konumda olduğunda ise tam ve mükemmeldir. Bazı yorumcular, Kuran'ın bu pasajı hakkında: 
"Gecenin işaretini sildik5", bu ifadeyle kişinin onu test eden artış ve azalışı anladığını ileri 
sürmüşlerdir. Allah gerçeği en iyi bilir! 
GÜNEŞİN VE AYIN DOĞUŞU, TUTULMALARI, KAYMAYAN YILDIZLARIN DÜŞÜŞÜ VE 
GÖKYÜZÜNDE KENDİNİ GÖSTEREN DİĞER OLAYILAR 
Rivayetlerde, güneşin batarken yoluna devam ettiği ve yeryüzünü geçene kadar orada 
durduğu, oraya vardığında Tanrı'nın tahtı önünde secdeye kapandığı, parlaklığını yitirip yeni 
bir ışıkla örtüldüğü, sonra geri dönüp yeniden doğması emrini aldığı; ancak bunu yapmayı 
reddettiği ve "Ben, Tanrı'yı ​​dışlayarak bana ibadet edenler için doğmayacağım" dediği; sonra 
üç yüz altmış altı melek onu bir iğneyle deldiği bildirilmektedir. Doğuşu sırasında, biri kırmızı, 
biri beyaz ve üçüncüsü sarı olmak üzere üç şeref elbisesi alır; yıldızın doğuşu sırasında renk 
değişimlerini böyle görürüz. Ümeyye'nin (ben Ebî's-Salt) şu beyitleri, rivayet edildiği gibi 
peygambere okunmuştur: Güneş, her gecenin sonunda sabahleyin kırmızıdır, sonra rengi 
daha sonra tutuşur; O, bizim için yumuşakça kalkmak istemez; bunu ancak terbiye 
edildiğinde, iğneyle deldiğinde yapar. 

  



"Doğrudur," dedi peygamber. Gökbilimcilere göre, güneş bir halk için doğmayı, diğerleri için 
batmayı asla bırakmaz, çünkü dünyanın küresi etrafında düzenli bir daire çizer. Birçok insan 
güneşin battığını ve doğmayı reddettiğini reddeder, çünkü o başkalarının dürtülerine tabi 
olan, ne sorumluluğu ne de özgür iradesi olan hareketsiz bir cisimdir; buna ek olarak, 
gelenek bana otantik görünmüyor; ancak otantikse, yorum ve alegori onun yerindedir, çünkü 
Tanrı'nın tahtı dünyayı çevreler; o zaman güneş tahtın altına nasıl secde edebilir? Ancak 
sıklıkla belirli yerlerin diğerlerine tercih edildiği ve yaklaşık olarak tanımlandığı olur, örneğin: 
"Falanca Tanrı'ya yardım eder, her şey ona yardım eder" dediğimizde ve "Tanrı'nın evleri" 
ifadesi gibi. Güneş, ay, yıldızlar, ağaçlar ve secde etmiş diğer varlıklardan, yeryüzünde ve 
gökyüzünde veya yaratılışın geri kalanında bulunan ve ne ayırt etme yeteneğine ne de akla 
sahip olmayanlardan bahsettiğimizde, bu, onların kendilerinden istenene boyun eğdikleri ve 
kendilerinde tesis edilen tabiat ve hareket ve Yaratıcılarına mükemmel itaatleri nedeniyle 
kendilerini alçalttıkları anlamına gelir. Ayrıca şöyle denmiştir: Bunlarda görülen yaratılış izleri 
Tanrı'nın varlığını ispat eder ve seyircileri Yaratıcılarına secde etmeye yönlendirir; sonra 
bunların secde eden bedenler olduğu, ancak bunun sadece nedeni oldukları söylenir. 
Güneşin, ayın ve yıldızların canlı ve akıllı varlıklar olduğuna inananlar, secde etmediklerini 
ve Tanrı'ya övgüler sunmadıklarını inkar etmezler; özellikle de Tanrı'nın cansız varlıklarda 
secde etmeleri ve itaat etmeleri için bir duygu yarattığını kabul ettiğimizden, bu Tanrı için 
imkansız değildir. Bütün bunları ve gerçek anlamını, derinleştirerek ve açıklayarak Kur'an'ın 
Anlamları kitabımızda daha önce zikrettik. Meleklerin güneşi deldiği söylenmesine gelince, 
bu, şairin (yani Tarafa ibn El-Abd) söylediği gibi bir alegoriye benziyor: Yüzü! Sanki güneş 
onun üzerine örtüsünü atmış gibi; rengi temiz, kırışıksız. Bu gelenek alegorik bir şekilde 
yorumlanabildiğinden, onu hata ve yalancılıkla suçlamak için acele etmenin bir nedeni 
yoktur. Vehb (ben Monabbih), güneşin üç yüz altmış kulpu olan bir çark üzerine 
yerleştirildiğini; her kulptan bir meleğin sarktığını ve onu gökyüzünde çektiğini; ayın da aynı 
olduğunu, ancak ay çarkının güneş ışığından geldiğini iddia etti. Şöyle ekledi: Denizin 
havada yoğunlaşmış bir dalgası var, sanki uzun bir dağmış gibi; eğer güneş bu denizden 
çıkıyormuş gibi görünseydi, yeryüzü sakinlerini öyle baştan çıkarırdı ki, Tanrı'yı ​​terk ederek 
ona taparlardı. Başka bir hadisçi şöyle dedi: Tanrı, batıncaya kadar güneşin kaynağına 
(melekleri) tayin etti ve şöyle ekledi: Ateşi o kadar yakıcıdır ki, Tanrı'nın melekleri onu 
engellemeselerdi, üzerindeki her şeyi yutardı.  

 



Güneşin yüzü göktekilere, arkası ise yeryüzündekilere parlar denilir. Ayrıca şöyle denir: 
Güneş gökten göğe indiğinde sabah olur ve yıldız en yakın göğe ulaştığında şafak parlar. 
Vehb dedi ki: "Allah kullarına bir gazap işareti göstermek istediğinde güneş bu gökyüzündeki 
tekerleğini terk eder; Allah mucizeyi daha da büyütmek istediğinde ise tamamen onun içine 
düşer ve ay için de aynı şey geçerlidir." Size daha önce birden fazla yerde, bir kitabın kesin 
metni veya sahih bir hadisle desteklenmediğinde bu rivayetlere inanmanın, onların 
sahihliğinden emin olduktan sonra durup onlar hakkında kesin bir karar vermemizi 
gerektirdiğini söyledim. Peygamber açısından kesin olan şey, oğlu İbrahim'in öldüğü gün bir 
güneş tutulması olduğudur; İnsanlar bu tutulmanın bu ölüm vesilesiyle gerçekleştiğini iddia 
ettiler; Fakat Peygamber bir hutbe okuyarak şöyle dedi: "Güneş ve ay, Tanrı'nın iki işaretidir; 
ne bir kimsenin ölümü ne de hayatı için tutulmazlar. Bu tür bir olay gördüğünüzde, duaya 
sığının." Eskiler, tutulmalar hakkında farklı görüşler dile getirmişlerdir. Plutarkhos'a göre, 
bazıları güneş tutulmasını altındaki ayın hareketine bağlar; diğerleri ise bir gemiye benzeyen 
güneşin ters döndüğünü, böylece içbükey kısmının yukarıda, dışbükey kısmının aşağıda 
olduğunu söyler. Diğerleri ise güneşlerin ve ayların çok sayıda olduğunu ve dünyanın her 
ikliminde, her bölümünde, her bölgesinde, her zaman diliminde bulunduğunu söyler. Ayrıca, 
ay tutulmasının, kemerli kısmındaki çukurun kapanmasıyla gerçekleştiği de iddia edilmiştir. 
Platon, Aristoteles ve onların halefleri ise, ay tutulmalarını yıldızın dünyanın gölgesine 
girmesiyle açıklarlar; Güneş dünyanın altında ve ay karşıt konumda olduğunda, iki yıldız aynı 
yörüngede olduğunda olan budur, böylece dünyanın gölgesi gövdesine yansıtılır ve onu 
aydınlatan güneşle arasına girer, çünkü parlaklığı güneşten gelir; ve güneş tutulmalarına 
gelince, bunları ayın bu yıldızın altından geçmesiyle açıklarlar. Şimdi, bir inkarcı, Tanrı'nın 
dünyanın gölgesiyle ay tutulmasını, insanları suçlamak için bir hakikat işareti yaptığını mı 
düşünür, her ne kadar tekerlekten düşüşü, bildirildiği gibi, dünyanın gölgesine girişini temsil 
eden bir alegori olsa da? Ve aynı gelenek, ay tekerleğinin güneş ışığından geldiğini 
söylediğinde, bu, ayın berraklığını güneş ışığından ödünç almasını belirten bir bilmecedir; 
güneşin üç yüz altmış kulpu olan bir tekerlek üzerinde olduğu söylendiğinde, bu gök 
küresinden ve üç yüz altmış derecesinden bahsetmenin bir yoludur; ama Tanrı gerçeği daha 
iyi bilir! Denildiğinde: Güneş gökten göğe düştüğünde şafak ortaya çıkar, bu onun farklı 
derecelerdeki ilerlemesini ve bir duraktan diğerine yükselmesini açıklar, çünkü astronomlar 
güneşin tek bir gökte olduğunu söylemekte ittifak etmişlerdir. Ayın yüzünde görülen siyah 
noktalarla ilgili olarak farklı görüşler dile getirilmiştir. Müslümanlar, onu sıçratan kişinin bir 
melek olduğu geleneğine sahiptir; ay, eskiden güneş kadar parlaktı, böylece gündüzü 
geceden ayırt etmek mümkün değildi; Tanrı, meleğe kanadını ayın önünden geçirmesini ve 
ışığını söndürmesini emretti; bu yüzden gördüğümüz noktalar.  

 



Demokritos'a göre, ayın gövdesi ödünç alınmış bir ışıkla aydınlatılmış, kompakt, ovalar, 
vadiler ve dağlarla işaretlenmiş, dolayısıyla yüzünde gördüğümüz görünümler olduğu 
söylenir. Bazı kadim insanlar, ayın yabancı bir ışıkla aydınlatılmış ve alevler içinde patlayan 
bir bulut olduğunu iddia etmişlerdir; diğerleri, karşıt konumdayken ışığını güneşten alan bir 
ayna gibi cilalanmış bir disk olduğunu; ve yüzünde gördüğümüz damarların, güneşteki şeyin 
yansıması olduğunu söylemişlerdir. Bütün bunlar anlaşılması kolaydır; çünkü eğer bazı 
insanların iddia ettiği gibi, Tanrı geleneğe göre ışığını sildiyse, bu ya içinde damarlar 
yaratarak, ya içinde dağlar belirmesini sağlayarak ya da istediği başka bir şekilde olabilir. 
Kayan yıldızlar farklı şekillerde açıklanmıştır. Müslümanlar, Tanrı'nın söylediği gibi, bunun 
şeytanların taşlanması olduğunu söylerler. 1. İnsanlar, ateist ve sapkın olmadıkları sürece, 
gökyüzündeki ruhani formların varlığını çok nadiren inkar ederler; Fakat gök küresinin, 
yıldızların ve orada bulunanların etkisini tanıdıklarından, gök cisimlerinin varlığını inkar 
edenle karşılaştırıldığında, dinleyen bu şeytanlarla ilgili olarak inkarlarının hiçbir anlamı 
yoktur; fakat varlığını inkar ettiği şey yeryüzünde yaşayan cinler ve şeytanlardır. Eğer birisi: 
Yıldız kaymaları durmadan düşer derken, siz peygambere emanet edilen görev sırasında 
gökyüzünün nöbetçilerle donatıldığını iddia ederseniz, şöyle cevap vereceksiniz: Yıldız 
kaymaları şeytanları taşlamak için kullanılmaz ve belki de taşladıkları kişiyi kimse bilmez 
veya görmez; veya yıldızlar bir sebepten dolayı düşer; veya Tanrı bu olguya şeytanlar için bir 
ceza ekledi. Ez-Zohri'ye soruldu: Paganizm sırasında gökyüzü nöbetçiler tarafından 
korunuyor muydu? "Evet, kesinlikle," diye cevapladı. "Muhammed bir göreve 
gönderildiğinde, yıldız kaymaları kalınlaştı ve güçlendi." Aslında, gökyüzünü yüzdüklerini 
iddia eden bazı astronomlar var. Diğerleri, eterden düşen ve anında sönen kıvılcımlar 
olduklarını iddia ederler; yine de diğerleri, güneşin pireleri olduklarını söylemişlerdir; hala çok 
farklı açıklamalar vardır. Samanyolu konusunda artık bir fikir birliği yoktur. Plutarkhos, eski 
bir kaynaktan, bunun bir gök küresi ve bir bulut olduğunu bildirir ve bir başka kaynaktan, 
birbirine bitişik çok sayıda küçük yıldızın parıltısı olduğunu; üçüncü bir kaynaktan, bunun 
gözün bir yanılsaması olduğunu; dördüncü bir kaynaktan, bunun güneşin eski yörüngesi 
olduğunu bildirir. Aristoteles, bunun gezegenlerin üzerinde bulunan, ateş görünümünde, çok 
bol, yoğun, kuru bir buharın yangını olduğunu söyler. Bazı Müslümanlar buna gökkubbenin 
kapısı derlerken, diğerleri buna gökyüzünün yarığı derler. 
 
RÜZGÂRLAR VE BULUTLAR, NEM, GÖK GÜRÜLTÜSÜ, ŞİMŞEK VE DİĞER 
ATMOSFERİK OLAYLAR HAKKINDA 
 
Rüzgârlar hakkında görüşler bölünmüştür. Tanrı şöyle demiştir: "Rüzgârları, lütfunun öncüleri 
olarak gönderir", yani yağmurun müjdesini getirirler; ve başka bir yerde: "Tanrı bulutları 
kaldıran rüzgârları gönderir", bu da bize bulutları getiren ve bulutları itenlerin onlar olduğunu 
söyler. Başka bir bölümde: "Biz, ağaçların tohumlarını taşıyan ve toprağı gübreleyen 
rüzgârları gönderdik", ancak ayrıca şöyle der: "(İşaretler) 'Âd kavmi arasında, -onlara karşı 
yıkım rüzgârı gönderdiğimizde", bu bize bu rüzgârın gübreleyen rüzgârın tam tersi olduğunu 
bildirir, çünkü ilki bir ceza, ikincisi ise bir rahmettir. 



 
Peygamberin sahih bir rivayetinde şöyle denmektedir: "Doğu Rüzgârı bana yardım etti, Batı 
Rüzgârı beni yok etti ve Güney Rüzgârı, Allah'ın bol yağmur yağdırdığı rüzgârdır." Başka bir 
rivayette ise şöyle denmektedir: "Rüzgârlar kötü değildir, çünkü onlar Rahman'ın nefesidir." 
Tefsirciler, aslında, bunların Allah'ın yeryüzünü gördüğünde hissettiği üzüntü ve Yaratılış'ın 
ona verdiği üzüntüler sonucu çıkardığı iç çekişler olduğunu ve bu iç çekişlerin oraya düşen 
ve havayı tazeleyen bol yağmurları ürettiğini söylerler. Aksine, diğerleri rüzgârın bir meleğin 
nefesi olduğunu söylerler; Allah gerçeği en iyi bilir! Rüzgârlar dört tanedir: Doğu Rüzgârı, 
Güney Rüzgârı, Kuzey Rüzgârı ve Batı Rüzgârı. Şunun söylendiği doğrudur: Sadece bir 
rüzgâr vardır ve onun çıkış noktası bölgelere göre değişir. Doğu Rüzgarı, ki buna Kâbil de 
denir, iki doğu arasında, yaz gündönümü ve kış gündönümü doğusu arasında, Aslan 
burcunun kolunun yükseldiği yerden Oğlak burcunun sol boynuzuna kadardır; Batı Rüzgarı 
bunun tam tersidir. Güney Rüzgarı, kış gündönümünün doğusu ile aynı gündönümünün 
batısı arasında uzanan bölgeden, Oğlak burcunun sol boynuzunun yükseldiği yerden Yengeç 
burcunun battığı yere kadar eser; Kuzey Rüzgarı bunun tam tersidir. Yıldızların yükseldiği 
yerler ve battıkları yerler yüz seksen tanedir; bu noktaların her birinin saydığımız dört 
tanesinin içine giren belirli bir rüzgarı vardır. Rüzgar havanın kendisidir: Tanrı onda bir 
hareket yarattığında, esmeye ve kendini çalkalamaya başlar. Aynı şekilde, kadimlerin çoğu 
rüzgarın havanın akışı olduğunu söylemişlerdir; ve onu estiren nedenin güneşin dünyanın 
üzerinden geçmesi olduğunu iddia etmişlerdir; ondan bir buhar yükselir; Bu nemli olduğunda 
yağmur için malzeme sağlar ve kuru olduğunda rüzgarlar için malzeme sağlar. Tanrı'nın, 
eğer isterse, bulutları yağmurun sebebi yaptığı gibi, güneşin geçişini de onların ortaya 
çıkmasına sebep kılmış olması gerçekten kabul edilebilir. Bazı rivayetler, Doğu rüzgarının 
cennetten, Güney rüzgarının ise cehennemden geldiğini bildirir. El-Hasan'ın şöyle dediği 
söylenir: "Güney rüzgarı cennetten çıkar, sonra ateşten geçer, dolayısıyla sıcaklığı; Kuzey 
rüzgarı ateşten çıkar, ama cennetten geçer, dolayısıyla serinliği." Tanrı en iyisini (gerçeği) 
bilir! Ancak bu rivayet sahihse, kullandığı ilhak ilişkisinin karşılaştırma anlamına geldiği ve 
orada görünen min bölücü edatı olmadığı anlaşılmalıdır; Bu şekilde, iyi bir adam için 
melekler arasında olduğunu ve kötü bir adam için şeytan olduğunu söyleriz; onları bu 



varlıklarla karşılaştırırız, onların türünden veya sayısından olduklarını kastetmiyoruz. Gök 
bilimciler, Güney Rüzgârı'nın sıcaklığının, bu rüzgârın güneşe daha yakın olan yakıcı 
bölgelerden bize ulaşmasından, Kuzey Rüzgârı'nın ise geldiği bölgelerden güneşe daha 
uzak olmasından kaynaklandığını iddia ediyorlar, ama Allah daha iyisini (doğrusunu) bilir! 
Gayim (bulut, kümülüs), sahâb (cirrus), nadâ (nem) ve dabâb (sis) adlarıyla anılan dört çeşit 
bulut ise, yerden yükselen bir buhardan oluşmuştur; kalın olanı sahâb, hafif olanı dabâb ve 
katâm (toz bulutu) olur. Allah Teala şöyle buyurmuştur: Allah dedi ki: "Bulutları kaldıran 
rüzgarları gönderen Allah'tır."  

 
Gök bilimciler, güneşin nemli yerler ve derin su bataklıkları üzerinden geçtiğini ve geçişinin 
ısısıyla bulutları yükselttiğini; bu buharın yoğunlaşmasıyla bulut haline geldiğini; yağmurun 
bu buharın birleşmesi ve sıkışması olduğunu ve bir tencere kapağı gibi damladığını, çünkü 
nemli olan her şeyin ısıya maruz kalmasıyla buhar bıraktığını iddia ederler. Gerçekten de, 
sıcaklık nemle karışınca molekülleri daha incelikli hale gelir ve onu havaya dönüştürür; bu 
buharda havanın soğuğu arttığında, soğuk onu tekrar yere gönderir, yoğunlaşır, sıkışır ve su 
olur, düşer; ve bu düşen şey küçük ve sayıca az ise buna nadâ (nem) denir; ve bu yüzden 
havadaki soğuğun bolluğu nedeniyle nem kış aylarında ve geceleri daha bol görülür. 
Yükselen buhar hafif ve seyrekse ve onu yukarıdan şaşırtan soğuk şiddetliyse, bu buhar 
katılaşır; buhar bol ve soğuk şiddetliyse, kar olur; ve eğer bu soğuk bulutta devam ederse, 
içinde bulunan su büzülür, sertleşir ve dolu olur. Fark sadece bulutların yerden uzaklığı veya 
yakınlığı nedeniyle onun küçüklüğünde ve büyüklüğünde mevcuttur: bu mesafe en az 
olduğunda, dolu yanlarında hiçbir şey erimeden hızla düşer, böylece büyük taneler halinde 
ve büyük bir çapla kalır; aynısı yağmur için de geçerlidir. Bütün bunlar mümkün ve kabul 
edilebilirdir; onda Kur'an'ı çürüten veya dini yok edecek nitelikte hiçbir şey görmüyoruz. İbn-i 
Abbas'tan gelen bir rivayet bize, Tanrı'nın bulutları kaldıran rüzgarları gönderdiğini, sonra 
yağmuru üzerlerine indirdiğini öğretir; rüzgar onu, hamile bir devenin doğum yapmak 
üzereyken meyveyi rahminden sallaması gibi sallar. Vehb'in (ben Monabbih) anlattığı 
hikayeye gelince, yani yeryüzü Tufan sırasında Tanrı'ya şikayette bulunmuş ve bulutları 
yağmur için bir elek yaparak onu yenilemiştir, eğer bu hikaye sahih ise, bulutların kalınlığının 
ve yoğunluğunun arttığı anlamına gelir, ki bu da tespit edilmiştir. Kur'an'ın bu pasajına 
gelince: "Gökten dolu dolu dağlar indirir", çoğu sözlük yazarı, yeryüzündeki dolu tanelerinin 
gökten indiklerinde dağlar gibi olduğu, yani bu pasajda bulut olduğu görüşündedir, sözlük 
yazarlarının üzerinde anlaştığı bir anlamdır. Bazı kişiler tüm yağmurun yeryüzünün 
buharından geldiğini söyler. Fakat bu buharın kendisi, Tanrı'nın her yıl gökyüzünden indirdiği 
ve bu sayede yeryüzünü, ağaçları ve bitkileri canlandırdığı tek bir yağmurdur, tıpkı Kur'an'ın 



bu pasajında ​​söylendiği gibi: "Gökten mübarek bir su indirdik", vb. Allah en iyisini (gerçeği) 
bilir!  
GÖK GÜRÜLTÜSÜ, ŞİMŞEK, ŞİMŞEK, KUZEY IŞIKLARI, GÖKKUŞAĞI, YERALTI 
GÜRÜLTÜSÜ VE DEPREMLER 
Bazı gelenekler, gök gürültüsünün bulutlardan sorumlu bir melek olduğunu, elinde belli 
miktarda demir tuttuğunu ve çobanların develeri sürmesi gibi onları ülkeden ülkeye ittiğini 
söyler; bir bulut direndiğinde, melek onu itmek için bağırır; sesi bulutu ileri itmek için 
kullandığı araçtır, şimşek onun kırbacıdır ve şimşek 3 kıvılcımlarıdır. Başka bir gelenek, 
bulutun en güzel sesle konuşan ve en güzel kahkahayla gülen bir melek olduğunu bildirir; 
gök gürültüsü onun sesidir ve şimşek de kahkahasıdır. Tanrı, bu geleneklerin gerçekliğini 
bizden daha iyi bilir, çünkü Muhammed ibn Cérir et-Taberî4, Kur'an tefsirinde 3, İbn-i 
Abbas'ın İbn el-Kald'a gök gürültüsü ve şimşek hakkında soru sormak için yazdığını ve onun 
şöyle cevap vereceğini bildirmiştir: "Gök gürültüsü rüzgardır ve şimşek sudur." Tanrı şöyle 
demiştir: "Gök gürültüsü onu övüyor, melekler onu dehşet içinde yüceltiyorlar. O, şimşek 
gönderir ve dilediğine çarpar;" Gök gürültüsüyle övgülerin kutlanmasından ve şimşek 
gönderme biçiminden söz eder, tıpkı bu pasajda gök ve yere konuşma atfettiğinde olduğu 
gibi: "İkisi de dediler ki: Biz bütün itaatle geldik." 

 
Eskiler bu konuda ittifak halinde değillerdir; aralarında en yaygın olan görüş, Aristoteles'tir. 
O, güneşin dünyanın üzerinden geçerken, ondan kuru ve nemli bir buhar çıkardığını ve 
bunların bulutlara dönüştüğünü; bu nemli buhar orada toplandığında, bulutun içindeki kuru 
buharı göğün içbükey duvarına sıkıştırdığını; bu buharın buluta çarptığını, onu sıyırıp 
parçaladığını; bu çarpma ve sıyrılmadan gök gürültüsü, yırtılma ve çatlamadan da şimşek 
meydana geldiğini; şimşeğe gelince, örneğin çakmak taşından çıkan kıvılcımlara benzer; 
güneşin ısısı ve kuruluğun az önce bahsettiğimiz sürtünmesi birleştiğinde şimşek meydana 
geldiğini daha önce açıklamıştık. Bazı ruhani formların ve bazı cansız cisimlerin, kendilerine 
dayatılan şeye itaat etmeleri ve mutlak teslimiyetleri nedeniyle melek adını aldıklarını; bu 
nedenle, ister bir rüzgar olsun ister bir bulutun çarpması olsun, gök gürültüsünün bu çeşitli 
durumlarda melek olarak adlandırılması şaşırtıcı değildir; ancak Tanrı daha iyisini (gerçeği) 
bilir!' Aristoteles bulutun sesini bir mangala konulmuş nemli bir oduna benzetmiştir; sonra bir 
gürültü ve çatırtı sesi duyulur. Ayrıca Allah, buluttaki rüzgarın hareketiyle gök gürültüsü adını 
verdiği bir melek yaratmış olabilir. Biz ise, kutsal kitabımızda kesin bir metin veya 
peygamberimizden sahih bir hadis bulmadığımız sürece, Müslüman inançlarını ve kadimlerin 
fikirlerini uzlaştırırız. Fakat kadimlerin görüşüne aykırı bir metin veya hadisle 
karşılaştığımızda, onu küçümseyerek reddederiz ve uzak durulması gerektiğini düşünürüz. 
Güneş, ay ve yıldızların halesi, atmosferdeki buharın birikmesi ve kalınlaşmasından 



kaynaklanır. Ay ve güneşin ışığı havada yayıldığında, bu ışık bu buhar üzerinde yönlendirilir 
ve havaya yansır, böylece halenin halkası görülür. Başkaları buna aykırı bir açıklama getirir; 
fakat Allah daha iyisini (gerçeği!) bilir. Kuzey ışıkları1 ve ateş sütunları, kuru buhar 
atmosferde yükselip ay küresine yaklaştığında ortaya çıkar, böylece orada eğrilir ve bu 
kürenin hareketiyle tutuşur. Bu buharın parçaları birbirine bitişik olduğunda alevler, sütunlar 
ve kuyrukluyıldızlar gibi görünürler. Bazıları bunun bir görme sapması olduğunu ve bu 
olgunun gerçek olmadığını söyler. Gökkuşağı, güneş ışınlarının nemli buhardan 
yansımasından kaynaklanır: ışınların su yüzeyine eğik olarak5 düşmesi ve sonra bir duvar 
yönünde yansımasına veya bazen bir lambaya bakarken bulanık bir gözden akan 
gözyaşında meydana gelen olguya benzeyen bir olgudur. Güneşin önünde durarak, suyu 
alıp güneşle deneyci arasına dökerek ve bunu sürekli yaparak bunu denemek mümkündür; 
bir yansıma meydana geldiğinde, gökkuşağı orada bulunur.  

 
Orada görülen kırmızı ve sarı renkler, nemli ve kuru olma olgusundan gelir, ateşle 
kıyaslandığında, nemli ağaçtan çıktığında bulanık kırmızı bir renk, kuru ağaçtan 
yükseldiğinde ise saf sarı bir renktir. Sarıdan sonra görülen yeşil renk, yansıtan cismin daha 
bulutlu (geri kalanından) olması gerçeğine atfedilir. Bazıları bunun da gerçek olmayan, hayali 
bir olgu olduğunu, tıpkı bir gemide bulunan birinin kendisiyle birlikte dünyanın hareket ettiğini 
hayal etmesi gibi iddia etmişlerdir. İbn Abbas'ın, bu olguyu şeytana atfettiği anlaşılan Kavus 
Kuza'nın adını anmaktan nefret ettiği rivayet edilir. Vehb (ben Monabbih), Tanrı'nın Tufan'dan 
sonra batmaya karşı bir garanti olarak gökkuşağını ortaya çıkardığını anlatır. Fakat Tanrı 
gerçeği daha iyi bilir! Hortum, zıt yön ve kökenli iki rüzgarın karşılaşmasıdır ve bundan 
havaya uzun bir kasırga yükselir. Bunun bir şeytan olduğu iddia edilmiştir; Tanrı daha iyi bilir! 
Yeraltı gürültüsü, havadaki ve yerdeki rüzgarın durmasından kaynaklanır. Depremler 
çeşitlidir. Dünya doğası gereği kurudur; yağmur aldığında nemli olur; sonra güneş ona etki 
eder ve ondan nemli ve kuru bir buhar doğar. Nemli buhar sislerin, kuru buhar ise rüzgarların 
maddesidir; şimdi buharın doğası yükselmektir. Hareket etmeye başladığında ve sert bir 
zeminle karşılaştığında, bu zemin bu buhara ihtiyaç duyar ve hafif bir toprakla karşılaşırsa, 
deprem üretmeden ortaya çıkar; eğer dünya taşlı ve sertse ve rüzgar bağırsaklarında bir 
çıkış yolu bulamadan şiddetle çalkalanırsa, çoğu zaman onu yarıp deler; ayrıca çoğu zaman 
depremden sonra, dünyanın bağırsaklarının altında sıkışmış ve çatlamadığı sürece bir çıkış 
yolu bulamayan buhar nedeniyle korkunç bir uğultu ve şiddetli bir gürültü ortaya çıkar. Bazen 
dünya ters döner; diğer zamanlarda, çatlayarak ülkenin büyük bir bölümünü sular altında 
bırakan kaynaklar ve sular ortaya çıkar. Eskiler depremin nedeni hakkında çok konuştular ve 
farklı düşüncelere ayrıldılar. Müslümanlar, Tanrı'nın kullarına onları suçladığını göstermek 



istediğinde bunun Tanrı'nın işi olduğunu söylerler; Tanrı'nın bu işareti rüzgarın yere verdiği 
çalkantı ile göstermesi garip değildir. Bir zamanlar Şam'da bir deprem olmuştu ve hutbeyi 
veren Ebu'd Derdâ1 şöyle demişti: "Elbette Tanrı seni suçluyor; şimdi onu memnun et." 
Ancak efsaneler, her bir toprağın Kaf Dağı'na bağlı bir sinire sahip olduğunu ve bu sinire bir 
melek görevlendirildiğini söyler; Tanrı bir halkı yutmak istediğinde, bu meleğe "Bu siniri 
çalkala." diyen bir işaret yapar. Eğer bu efsane doğruysa ve ben bunu sadece Kitap Ehli'nin 
rivayet etmesi sebebiyle sahih kabul ediyorsam, bu bir kıyastır, insanlara bütün bunların 
Allah'ın bir gerçeğinden kaynaklandığını ve bu varlıkların tabiatından kaynaklanmadığını 
öğretmek için yapılmış yaklaşık bir yoldur. 

 
                                             GECE VE GÜNDÜZÜN 
Eskiler için gece, güneşin yokluğudur; gündüz ise bu yıldızın ufkun üzerine yükseldiği 
zamandır. Birçok Müslüman, gece ve gündüzün, güneş ve aydan ayrı, Tanrı'nın iki yaratığı 
olduğunu söyler, çünkü, derler ki, güneşin birçok şeyden, gövdesinden, ışığından, ısısından 
oluştuğunu görüyoruz; şimdi, ışıksız ısı ve ısısız ışık görüyoruz; bu nedenle, bu fenomenlerin 
her birinin ayrı bir anlamı olduğunu biliyoruz. Tanrı şöyle dedi: "Güneşe ve onun parlaklığına, 
yakından takip ettiğinde aya, tüm parlaklığıyla görünmesini sağladığında gündüze, onu 
örttüğünde geceye." Bazı yorumcular şöyle dedi: "Gündüz, güneşi süsler ve parlaklıkla 
giydirir." Ehl-i Kitabın geleneklerinde, Tanrı'nın ilk yarattığı şey ışık ve karanlıktı; sonra onları 
ayırdı ve ikincisini gece, ışığı da gündüz yaptı; sonra yedi göğü su buharından yükseltti, 
uzayda durdular, bize en yakın gökyüzünde geceyi çok karanlık yaptı ve bu gökyüzünün 
berraklığını üretti; Gece ve gündüz, güneş, ay ve yıldızlar olmadan birbirini takip etmeye 
başladı; sonra yeryüzünü yaydı ve dağlar vasıtasıyla sabitledi; bunlar Muhammed bin 
İshak'ın El-Mobtédâ adlı eserinde naklettiği rivayetlerdir. Bütün bunlar, gece ve gündüzün 
güneşle hiçbir ilgisi olmadığını gösterir; ve eğer güneş gündüze berraklığını ve sıcaklığını 
veriyorsa, gündüzün sıcaklığını gecenin sıcaklığından ayırt etmemiz onun vasıtasıyladır. 
Bazı efsanelerde, Tanrı'nın Doğu'ya yakın bir bölgede karanlık bir örtü yarattığı ve oraya 
Şerâhîl adında bir melek atadığı söylenir. Güneş battığında, bu melek bu karanlıktan bir avuç 
alır ve Batı'ya döner; bu karanlığın parmaklarının aralıklarından dışarı çıkmasına izin verir ve 
alacakaranlığın parıltısını izlerken onu yayar; bu parıltı kaybolduğunda elini açar ve dünya 
karanlığa gömülür. Sonra, kanadını açar ve gecenin karanlığını Batı'ya doğru iter, su gibi 
akıtır ve bunu her gece, bu karanlık Doğu'dan Batı'ya taşınana kadar yapar; melek hepsini 
taşımayı bitirdiğinde, diriliş günü gelecektir. Vehb (ben Monabbih), bu efsaneyle ilgili olarak 
Selmân'dan (el-Fârisî) rivayet etmiştir ki, gecenin meleği, (gördüğümüz gibi) Şerâkîl olarak 



adlandırılır, gün batımından önce elinde küçük siyah bir kabuk tutar ve onu bir ip vasıtasıyla 
aşağı indirir; bu yıldız onu görünce, emri almış gibi batar. Gündüzün meleğine Harâmîl denir; 
elinde tuttuğu ve gün doğmadan önce astığı beyaz bir kabuktur; Şerâhil onu görünce, onu 
siyah kabuğuna birleştirir; güneş beyaz kabuğa bakar ve emri almış gibi yükselir. Bunda 
doğru bir şey varsa, buna inanırız ve bunu doğal karşılarız; Fakat eğer farklı ise (ve gerçeği 
ancak Allah bilir!), bunun alegori yoluyla yorumlanması gerekir. 
                                   DÜNYANIN TANIMI VE ÜZERİNDEKİLER 

 
Allah dedi ki: "Yeryüzü bir yatak, dağları da kazıklar yapmadık mı?" 5 Ve yine: "Size 
yeryüzünü bir yatak, gök kubbesini bir barınak olarak yükselten Allah'tır" ve başka bir yerde: 
"Size yeryüzünü bir halı olarak verdi." Bazı insanlar, yatak ve halı sözcükleri ile ilgili olarak, 
bunun birinin yeryüzünde durması, orada yaşaması ve orada faaliyetlerini sürdürmesi 
anlamına geldiğini söylüyorlar. Eskiler, dünyanın şekli hakkında çeşitli görüşler dile getirdiler. 
Bazıları, dünyanın düz ve yatay olduğunu, dört kenarıyla sınırlandığını söylüyor: doğu, batı, 
kuzey ve meridyen. Diğerleri, bir kalkan, bir masa veya tahta bir levha şeklinde olduğunu 
söylüyor; diğerleri, ondan bir yarım küre, bir kubbe gibi bahsetmiş ve gökyüzünün 
yanlarından desteklendiğini söylemişlerdir; diğerleri, orta gök küresinin bir tarafına 
yerleştirildiğini; diğerleri, bir taş silindir gibi, bir sütunun şaftı gibi uzatıldığını söylemişlerdir; 
Diğerleri sonsuza kadar uzandığını ve göğün sonsuza kadar yükseldiğini; diğerleri ise 
yıldızların dairesel hareketinin yalnızca dünyanın hareketi olduğunu ve gök küresinin 
hareketi olmadığını söyler. Ancak onların en genel inançları, dünyanın bir top gibi yuvarlak 
olduğudur; göğün onu her taraftan, bir yumurtanın içindekileri çevrelediği gibi çevrelediği, 
böylece sarısının dünyaya, albüminin beyazının havaya ve kabuğunun da göğe benzediğidir; 
ancak oval şeklinde değil, torna tezgahında döndürülen bir top gibi küreseldir; Eski 
mühendisler, eğer hayal gücüyle dünyanın yüzeyini kazarsanız, açılan deliğin tam zıt yüzeye 
çıkacağını ve örneğin Fuşenc'de kazacak olursanız deliğin Çin'de çıkacağını bile söylediler. 
İnsanların, bir yumurtanın üzerindeki karıncalar gibi dünyanın yüzeyinde durdukları 
söylenmiştir. Eskiler, görüşlerini, bazıları kesin kanıtlar, diğerleri ise yeterli kanıt niteliğinde 
olan çok sayıda argümanla desteklediler. Müslümanların inanması gereken şey, bu olguyu 
olasılığa atfetmektir, çünkü uzatılmış olan şey, bir giysi veya başka bir şey gibi bir şeyin 
açılmasını ve onun uzantısını kabul eder ve ayrıca üzerinde durulmasını da kabul eder. Eğer 
insanlar iddia edildiği gibi yeryüzünün yüzeyindeyse, yeryüzü, üzerinde olanlar için olduğu 
kadar aşağıda olanlar için de bir halıdır. Tanrıya şükürler olsun! Hakikat karşısında inatçı 
olup ona sahip olanlara düşmanlık eden biz olmayacağız, ne de dindarlık, tasavvufun 



kurulmasının yanı sıra, onların seyrini de kesintiye uğrattığını hayal etse de, bilimleri ve 
güzel edebiyatı aşağılık olarak göreceğiz. Din için, hakikate ve ona hakkı olanlara adalet 
etmekten daha büyük bir zafer yoktur. Bazı eskiler, yeryüzünün içbükey olduğunu ve 
ortasının bir kase gibi olduğunu iddia ettiler. Yeryüzü sayısı hakkında farklı bir görüş vardır. 
Tanrı şöyle dedi: "Yedi iki ve daha fazla yeryüzünü yaratan Tanrı'dır." Bu imgenin ardışık 
aşamalardaki sayı ve düzenlemeye uygulanması mümkündür. Bazı efsaneler, bu dünyaların 
üst üste olduğunu, her bir dünyanın kalınlığının beş yüz yıllık yürüyüşe eşit olduğunu ve her 
bir dünya arasındaki aralığın da beş yüz yıl olduğunu bildirir; hatta bazıları, her bir ülke için 
şaşırtıcı tasvir ve biçimde bir nüfus sıralamıştır. Her ülke, göklerin her biri gibi belirli bir isim 
almıştır. Bazıları, dördüncü ülkede lanetlileri yutan yılanların ve altıncı ülkede onlara çarpan 
taşların olduğunu iddia etmiştir. Ruhunda bu şeyler hakkında daha fazla şey öğrenmek için 
canlı bir arzu uyandıran kişi, sadece Vehb [ben Monabbih], Ka'b [el Ahbâr] ve Moqâtil 
kitaplarını okumalıdır; eğer bu bilim ona hoş gelirse, bundan tam bir zevk alacaktır; çünkü bu 
kitaplar halka açıktır ve büyük bir otoriteye sahiptir. 

 
Yukarıda alıntılanan Kur'an'dan pasajla ilgili Atâ ibn Yesâr'a ait bir gelenek: "Yedi göğü ve bir 
o kadar da yeri yaratan Allah'tır", bu yazarın şöyle dediğini bildirir: Her yerde bir Adem, sizin 
gibi bir Nuh, sizin gibi bir İbrahim vardır. Fakat Allah daha iyi ve daha kesin [gerçeği!]. Ancak 
bu, çok sayıda güneş ve ay olduğunu; her iklimin kendi güneşi, ayı ve yıldızları olduğunu 
söyleyen filozofların doktrininden daha garip değildir. Eskiler, dünyaların sayısının yedi 
olduğunu, iklimlerin ayrılmasıyla, üst üste binme ve sıkıştırma anlamında olmadığını, yakınlık 
ve bitişiklik anlamında olduğunu söylediler; spekülasyona kapılan Müslümanlar bu 
açıklamaya eğilimlidir. Aralarında dünyaların sayısının yedi olduğuna, bir merdivenin 
basamakları gibi yukarı ve aşağı gittiğine inananlar vardır. Bazıları, dünyanın beş bölgeye 
ayrıldığını iddia eder: kuzey, güney, ekinoks, ılıman ve merkez. Dünyanın genişliği 
konusunda bir fikir birliği yoktur. Bir rivayete göre Makhul1 şöyle demiştir: "Dünyanın en uzak 
noktası ile en yakın noktası arasındaki mesafe beş yüz yıldır; iki yüz yıl deniz tarafından 
işgal edilir, iki yüz yıl ıssız bir bölge tarafından işgal edilir, seksen yıl Ye'cuc ve Me'cuc 
toprakları tarafından işgal edilir ve yirmi yıl diğer yaratıkların işgal ettiği bölge tarafından işgal 
edilir." Katâde'nin şöyle dediği rivayet edilir: "Dünya 24.000 fersah; Zencilerin imparatorluğu 
12.000 fersah; Yunanlıların imparatorluğu 8.000, Perslerin imparatorluğu 3.000 ve Arapların 
imparatorluğu 1.000 fersahtır." Abdullah bin Ömer3'ün şöyle dediği rivayet edilir: "Çıplak 
Zencilerin yaşadığı bölge geri kalanından daha büyüktür." Batlamyus, Almagest'te dünyanın 



çapının ve çevresinin ölçümünü yaklaşık olarak belirlemiştir. Kendini şöyle ifade ediyor: 
"Dünyanın çevresi 180.000 stade veya 24.000 mil veya 8.000 fersah olup, içindeki denizler, 
dağlar, çöller ve bataklıklarla birlikte." Fersah üç mil, mil 3.000 kraliyet arşınıdır; sonuncusu 
otuz altı parmağa eşit bir ölçü oluşturan üç karıştır ve her biri ortada birleşmiş beş arpa 
tanesine eşittir; stade dört yüz arşındır1. Şunu da ekliyor: "Dünyanın kalınlığı, yani çapı 
7.630 mil veya 2.545 fersah 1/3!'tür. Tüm dünyanın yüzeyi 132.600.000 mil veya 200.088 
fersahtır3." Eğer bu doğruysa, bu yüce gerçeğin bir vahyi veya sezgisidir; Eğer bu sonuç 
kıyas ve akıl yürütme ile elde edilmişse, gerçeğe yakındır; eğer farklı ise, derinlemesine 
araştırma ve astronomik çalışmalardan geliyorsa, gerçeği Allah daha iyi bilir! Katâde ve 
Makhûl'ün görüşüne gelince, sırlar hakkında karar verilen kesin bir ilme sahip olmak 
gerekmez. Denizler, sular ve nehirler hakkında görüşler farklılaşmıştır. Müslümanlar, Allah'ın 
denizleri anında öldüren zehir gibi acı yarattığı ve sonra gökten tatlı su indirdiği geleneğine 
sahiptir, şöyle buyurmuştur: "Gökten belirli miktarlarda su indiririz ve onu yeryüzünde 
bırakırız."  

 
Kuyudan, nehirden veya herhangi bir kaynaktan gelen tüm tatlı sular her zaman aynı gök 
suyudur. Kıyamet zamanı yaklaştığında, Tanrı tüm bu suları toplayacak ve onları cennete 
geri getirecek bir melek gönderecektir. Kitap Ehli, cennetten dört nehrin aktığını iddia ederler: 
Fırat, Seyhan, Ceyhan ve Dicle. Çünkü cennetin dünyanın doğu bölgelerinde olduğuna 
inanırlar. Fırat'ın Muaviye zamanında hacminin azaldığı ve kıyılarına hayatının baharında bir 
deve büyüklüğünde bir nar bıraktığı rivayet edilir. Ka'b[el-Ahbâr] bunun cennetten geldiğini 
söyler. Eğer bu doğruysa, bu nar ebedi cennetten değil, yeryüzü cennetinden gelmiştir. 
Eskiler, suların dönüşümlere uğradığı görüşündeydiler; her suyun tadı, içinden geçtiği 
toprağın tadına göredir. Tanrı'nın, bir damla spermi bir yumruya, bir yumruyu bir et parçasına 
ve böylece bir halden diğerine dönüştürdüğü gibi, varlıkları kendi isteğine göre dönüştürme 
gücüne sahip olduğunu inkar etmiyoruz, ta ki yarattığı varlığı yok edene kadar. Deniz 
suyunun tuzluluğu çeşitli şekillerde açıklanmıştır. Bazıları, suyun uzun süre durgun kalıp 
güneşin yakıcı ışınlarına maruz kaldığında, içinde oluşan tuzdan dolayı acılaştığını; suyun 
en ince ve aynı zamanda en saf olan kısımlarını, yani toprağa saf olarak düşen ve sonra 
koyulaşan nemi çıkardığını söylerler. Başkaları ise denizde deniz suyunu değiştiren 
damarların olduğunu ve bu yüzden zehir gibi acılaştığını iddia etmişlerdir. Gelgit çeşitli 
açıklamalara yol açmıştır. Aristoteles, sebebin rüzgarı hareket ettiren güneşte yattığını; 
rüzgar şiddetli olduğunda gelgit meydana getirdiğini ve hafiflediğinde ise gelgit meydana 
getirdiğini iddia eder. Kimaus1, çekilmenin denize akan nehirlerin suyundan, çekilmenin ise 
bu akışın durmasından kaynaklandığına inanır; bazıları bu olgunun dünyanın dönüşümlü 
hareketlerinden ve dinlenmelerinden kaynaklandığını söylemişlerdir. Gökbilimciler arasında, 
çekilmeyi ayın seyriyle, çekilmeyi de onun çekilmesiyle açıklayanlar vardır. Bazı efsaneler, 



Tanrı'nın denizlerden sorumlu bir meleği olduğunu bildirir2; elini denize daldırdığında deniz 
şişer, geri çektiğinde söner. Eğer bu doğruysa (ve gerçeği daha iyi yalnızca Tanrı bilir!), hiçbir 
gerçeği içermeyen açıklamalara yönelmektense buna inanmak daha iyidir; ve eğer birisi, bu 
meleğin rüzgarları estirdiğini, akışı sağladığını veya nehirlerin akışını artırdığını veya ayın 
büyümesi sırasında bu olguyu meydana getirdiğini, böylece efsaneleri ve felsefi görüşleri 
uzlaştırdığını ileri sürseydi, bu iyi bir doktrin olurdu; ancak gerçeği Tanrı daha iyi bilir! 
Dağların varlığı çeşitli şekillerde açıklanmıştır. Allah şöyle buyurmuştur: "Yeryüzüne yüksek 
dağlar koydu ki, sizi yürütsünler;" ve başka bir yerde: "Yeryüzünü bir yatak, dağları da bir 
yığın yapmadık mı?>>  

 
Ve yine: "Kaf! Şanlı Kur'an'a andolsun!" Bazı müfessirler, bu Kaf kelimesinin dünyayı 
çevreleyen zümrüt bir dağı ifade ettiğini söylerler; ancak daha sonra çeşitli yorumlar 
yapılmıştır, öyle ki bazıları bu dağ ile gökyüzü arasında bir adam büyüklüğünde bir aralık 
olduğunu söylerken, diğerleri tam tersine gökyüzünün ona atfedildiğini söylemişlerdir; 
bazıları: "Bu dağın arkasında yalnızca Tanrı'nın bildiği dünyalar ve yaratıklar vardır" derken, 
diğerleri: "Bu dağın arkasında olan şey gelecekteki hayata aittir" demişlerdir. Güneşin bu 
dağın arkasında battığı ve oradan doğduğu kesindir; onu dünyadan gizleyen budur; eskiler 
ona Farsçada Kuhi Alburz adını vermişlerdir. Plutarkhos, Demokritos'tan alıntı yaparak, 
dünyanın başlangıçta küçüklüğü ve hafifliği nedeniyle çeşitli yönlerden çok uzun bir süre 
itildiğini, sonra kalınlaştığını ve sabitleştiğini anlatır. Bu, Müslümanların görüşüdür, ancak 
dağlar tarafından sabitlendiğini de eklersek. Bunlardan bazıları, dağların yeryüzünün 
kemikleri ve damarları olduğunu iddia ederler. Yeryüzünün altında ne olduğu sorulmuştur. 
Eskilerin çoğu, yeryüzünün suyla, onun havayla, havanın ateşle, bunun en yakın gökle, 
sonra ikinci gökle, ve böylece yedinci gökle çevrili olduğunu, bunun üstünde de gökleri ve az 
önce saydığımız unsurları çevreleyen sabit yıldızlar küresinin bulunduğunu iddia ederler; bu 
kürenin üstünde büyük dik küre, sonra Ruh dünyası (evrensel), Akıl dünyası (evrensel) ve en 
sonunda, hepsinden önemlisi, kendisinden sonra hiçbir şey olmayan Yaratıcı (şanı 
yüceltilsin!) vardır. Onların inancına göre, yeryüzünün altında olduğu gibi, yeryüzünün 
üstünde de bir cennet vardır. Müslüman efsanelerinin yazarlarının kitaplarında, göğsü 
sıkıştıran şeyler buluruz (çok korkutucudurlar). Tanrı'nın yeryüzünü yarattığında, yuvarlanan 
bir gemi gibi sallandığı bildirilmektedir; Tanrı, yeryüzünün altına girene kadar inen bir melek 
gönderdi ve Sakhra'yı onun omzuna koydu, sonra iki elini, birini doğuya, öbürünü batıya 
uzattı, yedi dünyayı kavradı ve onları sıkıca tuttu, böylece hareketsiz kaldılar; ama ayağının 
dayanacak bir noktası yoktu;  



 
Tanrı, cennetten kırk bin boynuzlu ve kırk bin ayaklı bir boğa gönderdi ve meleğin ayaklarını 
bu boğanın hörgücüne koymak istedi, ama ona ulaşamadılar; sonra Tanrı, kalınlığı şu kadar 
bin yıllık yürüyüşe eşit olan cennetten bir zümrüt gönderdi ve onu boğanın hörgücüne koydu, 
böylece meleğin ayakları onun üzerinde durabilsin. Boğanın boynuzları yeryüzünün farklı 
bölgelerinden çıkar, Tanrı'nın tahtının altında iç içe geçmiştir; ağzı, denizin altındaki taş 
meleğinin iki deliğine karşılık gelir; bu hayvan günde iki kez nefes alır; ilhamına denizin 
çekilmesi, nefesine de çekilme karşılık gelir. Yazar şunu ekler: "Ve boğanın ayaklarının 
dayanağı olmadığından, Tanrı yedi gök ve yedi yer kalınlığında bir kum yığını3 yarattı, 
boğanın ayakları bunun üzerinde duruyordu ve bu yığının da dayanağı olmadığından, Tanrı 
Behemoth 1 adlı bir balık yarattı ve yığını su kabuğunun (kıkırdak) üzerine, yani sırtının 
ortasında bulunan yüzgecinin üzerine yerleştirdi. Bu balık kısır rüzgara yerleştirilir; gökler ve 
yerler kalınlığında ve düğümlü bir zincirle dizginlenir. Yazar şunu ekler: "Sonra İblîs (lanet 
olsun ona!) bu balığa geldi ve ona dedi: Tanrı senden daha büyük bir yaratık yaratmadı; 
neden dünyaya son vermiyoruz? Çünkü onların (insanların) bu işte hiçbir ilgisi yok." Sonra 
Tanrı onun üzerine gözüne giren ve dikkatini dağıtan bir sivrisinek saldı. Bazıları da Allah'ın 
ona hurma dalı gibi bir balık gönderdiğini, ona baktığında da korktuğunu iddia ederler. 
Denildi ki: "Sonra Allah bu zümrütten Kaf dağını çıkardı ki o gerçekten zümrüttür, başı, yüzü 
ve dişleri vardır. Bu Kaf dağından ağaçların köklerinden çıktığı gibi yüksek dağları çıkardı." 
Vehb [ben Monabbih], boğa ve balığın yeryüzünden akan tüm suları yuttuğunu; karınları 
doyduğunda Kıyamet Günü'nün geleceğini iddia etti. Denildi ki: Yeryüzü suyun üzerinde, su 
Sakhra'nın üzerinde, bu zebu boğasının hörgücü üzerinde, bu çok ıslak kum yığını üzerinde, 
yığın balığın sırtında, balık kısır rüzgarda, bu karanlık bir örtü içinde ve bu karanlık yaratıklar 
biliminin en uç terimi olan thara'nın (dünyanın üzerinde durduğu yer) üzerindedir; Tanrı'dan 
başka hiç kimse öteyi bilmez, çünkü O şöyle demiştir: "Göklerde ve yerde, ikisi arasında ve 
yerin altında ne varsa hepsi O'na aittir." Vehb (ibn Monabbib), İsa'dan aktardığı rivayetlerle 
ilgili olarak, kendisine yerin altında ne olduğu sorulduğunda, "Havanın karanlığı" diye cevap 
verdiğini ve daha aşağıda ne olduğuyla ilgili olarak da "Alimlerin ilmi burada sona erer" diye 
cevap verdiği söylenir. Sıradan insanların hararetle aradığı ve hevesle arzuladığı efsaneler 
bunlardır; hayatım boyunca! İnsanın dininde zeki olmak, Rabbinin kudretini yüceltmek, 
Yaratılışının harikalarını tefekkür ederken şaşkınlığını belirtmek istediği şey budur! Bunları 
anlatan rivayetler gerçekse, bu eserlerin Tanrı için imkansız olmadığı kesindir; eğer bunlar 
Kitap Ehlinin uydurmaları ve efsane yazarlarının uydurmaları değilse, bunlar alegoriler ve 
benzetmelerdir; Ancak Allah en iyisini bilir. 



 
Şeyban ben Abdurrahman 3, El-İcasan ve Ebu'l-Cüreyre'den alıntı yapan Katade'ye göre 
şunları aktarır: "Bir gün Peygamber ashabının ortasında otururken bir bulut belirdi: Biliyor 
musunuz bu nedir? dedi Peygamber. Allah ve Peygamberi bunu daha iyi bilir, diye cevap 
verdiler. Bilin, dedi Muhammed, bunlar Allah'ın kendisine şükretmeyen ve kendisine 
yalvarmayan bir topluluğa doğru ittiği yeryüzünün köşeleridir. Sonra ekledi: Üstünüzde ne 
olduğunu biliyor musunuz? Allah ve Peygamberi bunu daha iyi bilir, diye cevap verdiler. 
Yüksek gökyüzü, iyi korunan çatı, yoğunlaşmış dalgadır. Sizi ondan ayıran mesafeyi biliyor 
musunuz? diye devam etti. Allah ve Peygamberi bunu daha iyi bilir, diye cevap verdiler. Beş 
yüz yıllık yürüyüş mesafesi var, dedi; ve yukarıda, biliyor musunuz orada ne var? Dediler: 
Allah ve Peygamberi bunu daha iyi bilir. Yukarıda, diye devam etti, taht var; onunla gökyüzü 
arasında İki gök arasında hüküm süren; ve sizin altınızda olanı biliyor musunuz? Allah ve 
peygamberi onu en iyi bilir, dediler. Bu yerin altında, diye devam etti, bizimkinden beş yüz 
yıllık yürüme mesafesi kadar uzakta başka bir yer var. Ve ekledi: Ve Muhammed'in ruhunu 
elinde tutan? Eğer bir kuyudaki gibi bir iple indirilseydiniz, Allah'a ulaşırdınız. Sonra 
Kuran'dan şu bölümü okudu: O, ilk ve sondur, görünen ve gizlidir, vb.1 Bu rivayet, eğer sahih 
ise (ama Allah doğrusunu daha iyi bilir), rivayet edilenlerin büyük bir kısmının doğruluğuna 
tanıklık eder; ancak, kum yığınından, kayadan, boğadan, vb. bahsedilmemiştir. 
Spekülasyona kapılan insanlara gelince, yerin altında bulunan şey hakkında zıt görüşlere 
sahiptirler. Hişam ibn el-Cekem', yerin altında ateş ve rüzgar gibi yükselme eğilimi olan bir 
cisim olduğunu ve bunun yerin batmasını engellediğini iddia eder; buna gelince, yerin 
batmasına gerek yoktur Aşağıdan desteklenir, çünkü batmak onun doğasında yoktur, aksine 
yükselmeye meyillidir. Ebu'l-Hodheil1, Tanrı'nın dünyayı bir sütun ve bir bağlantı olmadan 
sabit yarattığını iddia eder. Bir diğeri, dünyanın iki türün karışımı olduğunu, birinin hafif, 
diğerinin ağır olduğunu; hafif olanın yükselmeye, ağır olanın ise alçalmaya meyilli olduğunu; 
her birinin diğerinin kendi özel yolunu izlemesini engellediğini, çünkü itme kuvvetlerinin 
birbirini dengelediğini, ancak Tanrı gerçeği daha iyi bilir! Bu konuda fikir birliği olmayan 
eskiler arasında, bazıları dünyanın sonsuza doğru yükseldiğini iddia ederken, diğerleri 
parçalarının birbirini tuttuğunu ileri sürmüşlerdir ve diğerleri ise sonsuz bir boşlukta olduğuna 
inanmışlardır. Aralarındaki kaba olanlar, üstündeki göksel kürenin hareketinin onu her 
yönden merkezde tuttuğuna inanırlar. Aristoteles şöyle der: Dünyanın dışında, göklerin 
rahatça içine sığabileceği kadar büyük bir boşluk vardır. Burada inanılması gereken şey, 



dünya belirli bir yerde olsaydı, bu yerin başka bir yerin varlığını gerektireceğidir [ve böylece 
sonsuza kadar]. Tanrı'nın tüm yerlerin dışında bir yer yarattığı kabul edildiğine göre, tüm 
yerlerin dışında dünyayı da yaratmasında şaşırtıcı olan nedir? Eğer dünyanın olduğu bu yer, 
boşluk veya uzay, bir varlık olsaydı, Yaratıcı'nın (yüceler yücesi!) dışındaki her şeyin 
sunduğu yaratılış belirtileri nedeniyle mutlaka yaratılmış olması gerekirdi. Bunların hepsi 
daha önce belirtildi. 
KUR'AN'DA BİLDİRİLDİĞİ GİBİ GÖKLERİN VE DÜNYANIN ALTI GÜNDE YARATILIŞI 
HAKKINDA 
                                                (Bölüm XI, ayet 9 ve pasim) 

 
İbn-i Abbas'ın otoritesine bağlı bir gelenek, bu gelenekçinin altı günlük Yaratılış'ın diğer 
dünyanın günleri olduğunu ve her birinin bu alt dünyanın bin yılına bedel olduğunu 
söylediğini söyler. El-Hasan'ın şöyle dediği rivayet edilir: "Yaratılış altı günde, bizim burada, 
aşağıdaki günlerimizde gerçekleşti." Eğer Tanrı isteseydi, bunu bir saatte, hatta göz açıp 
kapayıncaya kadar bile başarabilirdi; ancak yaratıklarına kudretini ve meleklerine bilgeliğinin 
işaretlerini göstermek istedi, böylece eserlerinin tecellisini birbiri ardına görebildiler. Ayrıca 
dünyanın ömrünün altı gün olacağı ve bu yüzden altı günde yaratıldığı söylendi. Bir Yahudi 
mezhebi, dünyanın her altı bin yılda bir sona ereceğini ve yedi bininci yılda yeniden 
kurulacağını söylüyor. İbn İshak, İsrailoğullarına göre Yaratılış'ın başlangıcının Pazar günü, 
sonunun ise Cumartesi günü gerçekleştiğini, Tanrı'nın kulları için bir tatil günü yaptığını ve 
ihtişamını ve cömertliğini yücelttiğini bildirir. Hristiyanlar Yaratılışın Pazartesi günü 
başladığını ve Pazar günü sona erdiğini söylerler. Müslümanlar Yaratılışın başlangıcını 
Cumartesi'ye, sonunu ise Cuma gününe, yani cum'a gününe ertelerler çünkü insanlar bu 
günde camilerde toplanırlar. Birçok Müslüman bu geleneği reddeder ve Pazar gününü 
başlangıç ​​günü olarak kabul eder. Mazdeanlara gelince, Pazartesi'yi onurlandırırlar ve 
Tanrı'nın dünyayı 360 günde yarattığını iddia ederler. Bir alimin, bazı insanlar tarafından tatil 
olarak kabul edilmeyen haftanın hiçbir günü olmadığını iddia ettiğini duydum, ancak Tanrı en 
iyisini bilir. Tanrı şöyle dedi: "Yeryüzünü iki günde yaratana inanmıyor musunuz? Ona eşler 
mi yaratıyorsunuz?" O, evrenin efendisidir. Bu iki gün Pazar ve Pazartesi'dir. Ve dahası: 
"Üzerine dağlar kurdu, onu kutsadı, dört günde yiyeceği herkese eşit olarak dağıttı3," ta ki şu 
pasaj: "Sonra iki günde1, Perşembe ve Cuma olmak üzere göğü yedi göğe böldü. Nitekim 



İkrime'nin rivayet ettiği İbn Abbas geleneğine göre Allah, yeryüzünü pazar ve pazartesi günü 
yaratmış, nehirleri ikiye ayırmış, ağaçları dikmiş ve yiyecekleri salı ve çarşamba günü 
belirlemiş, gökleri ve orada bulunanları perşembe ve cuma günü yaratmıştır. Adî ibn Zeyd 
şöyle demiştir: Yaratılışını altı güne bölmüştür; sonuncusu insanın oluşumuna ayrılmıştır. 
Eğer şöyle denirse: Gün kelimesi güneşin doğuşundan batışına kadar uzanan alanı 
belirttiğine göre, gün var olmadığı halde Allah'ın günlerde yarattığı nasıl söylenebilir? Cevap 
vereceğiz: Müslümanların, gündüz ve gecenin güneş ve aydan önce yaratıldığını ve bu iki 
yıldızla hiçbir ilgisi olmadığını söyleyen doktrinini açıkladık; Yaratılış günleri bu dünyadaki 
günler gibi değildir, ancak Yaratılışın ortaya çıktığı niceliklerdir. Allah ayrıca orada ne güneş 
ne ​​de ay olmasına rağmen Kıyamet Günü'nü de söylemiştir; şöyle demiştir: "Onlara sabah 
ve akşam Aden'de yiyecek verilecektir." Tanrı'nın güneşi pazar günü, ayı pazartesi günü, 
Mars'ı salı günü, Merkür'ü çarşamba günü, Jüpiter'i perşembe günü, Venüs'ü cuma günü, 
Satürn'ü cumartesi günü yarattığı söylenir ve bu yüzden bu günler bu gezegenlere 
adanmıştır, öyle ki pazar gününün efendisinin güneş olduğu söylenir; pazartesi ay, salı Mars, 
çarşamba Merkür, perşembe Jüpiter, cuma Venüs ve cumartesi Satürn'dür.  

 
İnsanlar güneşin gücü ve kudreti nedeniyle pazar günü bir işe başlamayı; ayın seyrinin hızı 
nedeniyle pazartesi günü seyahat etmeyi; mars'ın konumu nedeniyle salı günü hacamat 
yaptırmayı ve kan aldırmayı; merkür'ün karışık ten rengi nedeniyle çarşamba günü çareler 
bulmayı; jüpiter'in mükemmelliği nedeniyle perşembe günü işlerini karara bağlamayı ve 
taleplerini takip etmeyi; cuma günü Venüs nedeniyle oynayıp sevinmeyi ve cumartesi günü 
avlanmayı severler. Bu konu hakkında çağdaş bir şair şöyle demiştir: Cumartesi gerçekten 
ne güzel bir gündür, eğer şüphesiz avlanmak istiyorsanız! Pazar günü, inşasına başlamalıdır, 
çünkü Tanrı gökleri yaratmaya bu günde başlamıştır. Yolculuğunuza Pazartesi günü 
başlarsanız, başarı ve zenginlikle geri döneceğinizi bilin. Hacamat yaptırmak istiyorsanız, 
Salı gününü seçin, çünkü bu günde kan dökülür. Ama bir iksir almak istiyorsanız, Çarşamba 
bir erkeğin içmek için ne güzel bir gündür! Perşembe günü, meseleler karara bağlanır; 
Tanrı'nın yargıyı verdiği gün budur. Cuma günleri evlilik ve düğünlerin yanı sıra erkeklerin 
kadınlarla yaşadığı zevk günleridir.  
 
DÜNYANIN YARATILIŞINDAN ÖNCEKİ DÖNEM HAKKINDA RAPOR EDİLENLER 
HAKKINDA 



Hammad ibn Zeid1, Tavus3'ün otoritesini aktaran 'Amr ibn Dinar'dan, 'İkrime'den, İbn 
Abbas'tan (Allah ondan razı olsun!) Musa'ya Tanrı'nın dünyayı ne kadar zaman önce 
yarattığının sorulduğunu bildirir. Musa cevap verdi: "Ey Rabbim! Kullarının ne dediğini 
duymuyor musun?" Sonra Allah ona vahyetti: "On dört bin gümüş şehir yarattım, onları 
hardal taneleriyle doldurdum; sonra günde bir hardal tanesiyle yiyeceğini belirlediğim bir kuş 
yarattım, ta ki bu stok tükeninceye kadar; sonra da dünyayı yarattım." İbn Abbas'a: "O 
zaman Allah'ın tahtı neredeydi?" diye sorulduğunda: Suyun üzerindeydi. — Peki su 
neredeydi? — Rüzgarın yüzeyinde. Aynı rivayet Ebu Talib'in (a.s.) oğlu Ali'den de rivayet 
edilmiştir. Bu anlaşılması zor ve anlaşılması zor bir konudur ve Allah'ın bilgisine 
saklanmalıdır, çünkü mevcut yaratılıştan önceki şeylerin aynı mı yoksa farklı mı olduğunu, 
dünyanın yok olduktan sonra tekrar aynı mı olacağını bilmiyoruz, çünkü Allah bize bu 
konuda ne kitabında ne de peygamberinin ağzından hiçbir şey öğretmemiştir ve akıl ve 
mantık gücü ona ulaşamaz. Gelenek açısından, herhangi bir güveni hak etmekten uzaktır, 
ancak bildirdiği şey ne gariptir, ne ilahi kudrete imkânsızdır, ne de orada belirtilenlerin katları 
kadar bir sayı söz konusu olsa bile bilgeliğe aykırıdır. Bazı kişiler, varlığın başlangıcının 
kendisine atfedildiği bizden önce bin iki yüz Adem olduğunu iddia ederler; ancak Tanrı daha 
iyisini [gerçeği] bilir. Bu Ademlerin varlığının kabul edilebilir olduğunu ve olasılık sınırına 
girdiğini söyleyebiliriz. İnanılması yalnızca izin verilen ve gerekli olan şeye gelince, Tanrı'nın 
yarattıklarından izole edilmiş olması, ondan önce olması, ortak veya birlikte ezeli bir töz 
olmadan olması ve sonra varlıkları ex nihtlo <<?>> yaratmasıdır, iki varlık arasında ölçülemez 
bir zaman aralığı olsa bile, bu kısıtlamayla, yalnızca otantik bir gelenek tarafından 
kurulduğunda kabul ederiz, çünkü bize sonsuza kadar olayların ebedi süresi öğretilmiştir; 
Şimdi, bu kadar büyük bir sürenin anılması bundan daha garip değildir, ya da seçilmişlerin 
cennette ve lanetlenmişlerin cehennemde olmasından daha garip değildir. 

 
   DÜNYANIN SÜRESİ VE BU KONUDA OLUŞTURULAN FARKLI GÖRÜŞLER HAKKINDA 
Allah dedi ki: "Gökleri ve yeri altı günde yarattı." Bazıları dünyanın ömrünün altı bin yıl 
olacağını ve her günün bin yıl olarak sayılacağını iddia ettiler. Ka'b [el-Ahbâr] ile ilgili bir 
gelenek, ona göre, Tanrı'nın dünyayı yedi gün sürecek şekilde kurmuş olacağını söylüyor. 
İbn-Cübeyr'e ​​göre, İbn-Abbas'a göre Ebu'l-Mukavvimel-Ensâri şöyle dedi: "Dünya, diğer 
dünyanınkinden sadece bir hafta sürer." Mücahid'e göre İbn-Ebi-Necihs ve İkrima'ya göre 



Abân, Kur'an'ın bu pasajı hakkında: "Süresi elli bin yıl olan bir günde"3 ikisi de şöyle diyor: 
Başlangıçtan sona kadar dünyadır. Dünyanın sonuyla ilgili başka bir gelenek, yüz elli bin yıl 
süreceğini iddia ediyor. Fars ülkesindeki Mazdeanların hirbedk'i, kitaplarından birinde 
dünyanın süresinin dört çeyreğe bölündüğünü bana bildirdi: birincisi üç yüz altmış bin yıl, 
yıldaki gün sayısı; çoktan geçti; ikincisi otuz bin yıl, aydaki gün sayısı; o da geçti; üçüncüsü 
on iki bin yıl, yıldaki ay sayısı; o da geçti; dördüncüsü yedi bin yıl, haftadaki gün sayısı: işte 
kendimizi içinde bulduğumuz çeyrek budur. Hintliler ve Çinliler bu konuda bir hesaplamaya 
sahipler, ne kadar uzun olursa olsun, bunun bahsi, Allah dilerse, onun yerine geçecektir! Bir 
kitap okurken, Vehb'in (ben Monabbih) rivayet ettiği Ebu Hureyre'den gelen bir hadisin 
bahsine rastladım; bu hadiste Peygamber'e Yaratılıştan bu yana geçen zaman sorulmuş. O 
şöyle cevap vermiş: Rabbim bana, dünyayı yedi yüz bin yıl boyunca yarattığını, beni 
insanlara peygamber olarak gönderdiği şu ana kadar öğretmiştir. Sonra aynı kitabın yazarı, 
bu geleneği destekleyen bir işaretin, İblis'in seksen beş bin yıl Tanrı'ya hizmet ettiğini ve 
göklerden ve yerden sonra Tanrı'nın istediği kadar yaratıldığını söyleyen bu diğer gelenekte 
bulunduğunu iddia etti. Bütün bunlar tamamen kabul edilebilir1, çünkü bilim bunu 
kararlaştırmaya yeterli değil. Dünyanın yakın zamanda yaratıldığını, bir sonu ve sonu 
olduğunu, var olduğundan beri ne kadar zaman geçtiğini ve daha ne kadar zamanı kaldığını 
bilmiyorsam, benim için ne önemi var? Dünyanın yıllarını, aylarını, haftalarını, günlerinin ve 
gecelerinin sayısını, saatlerini, dakikalarını ve saniyelerini hesapladığını iddia eden birinin 
fikrini ruh nasıl sakince kabul edebilir? Aklı başında bir adam böyle saçmalıklar söyler mi? 
                              DÜNYA VE NELERDEN OLUŞTUĞU HAKKINDA 

 
Bir kitapta, insanların dünya hakkındaki fikir ayrılıklarını ele alan tek bir bölüm buldum. 
Bazıları dünyanın evreni tümüyle ve tüm parçalarıyla, gökleri, dünyayı ve içlerindekileri 
içerdiğini söylüyor; diğerleri dünyanın dört mevsimin kesintisiz ardışıklığı ve büyümenin ve 
ardışık nesillerin sürekliliği olduğunu iddia ediyor; bu fenomen durduğunda dünya yok oluyor. 
Bazıları dünyanın gündüzün ışığı ve gecenin karanlığı olduğunu söylüyor; diğerleri dünyanın 
şimdiki yaratılış olduğunu, daha fazlası olmadığını ve yok olduğunda dünyanın var 
olmayacağını söylüyor; diğerleri dünyanın güç, zenginlik, onur, sakin yaşam anlamına 
geldiğini söylüyor; diğerleri bunun sadece gök ile yer arasında olduğunu iddia ediyor; yine 
diğerleri bunun zamanla aynı olduğunu savundu. Dünyanın şimdiki yaratılış olduğunu iddia 
edenler, başlangıcını büyümenin ortaya çıkışına koyarlar, göklerin, yerlerin, meleklerin, 
Adem'den önce üretilen çeşitli yaratıkların yaratılışı gibi ondan önceki olaylardan sonra değil; 
Dünyayı tüm evren olarak görenler, Adem'den önceki her şeyi onun bir parçası olarak 
sayarlar ve aynı şekilde ona bir başlangıç ​​sınırı koyanlar da onu bu sınırdan başlatırlar. Allah 
şöyle demiştir: "Bu dünya hayatı sizi kamaştırmasın; gurur sizi Allah'a karşı kör etmesin!" 1 



Ve başka bir yerde: "Keşke hayatım boyunca iyi davransaydım!" 1 Buradan dünyanın bir 
hayat, gelecek hayatın ise başka bir hayat olduğunu öğreniyoruz. Sonra Allah (Kur'an'da) bu 
alt dünyaya yok olması gerektiği için yok olabilen sıfatını, diğer dünyaya ise devam etmesi 
gerektiği için sonsuz sıfatını atfetmiştir; Dahası, dünya sadece yaratıkların yakınlığı 
nedeniyle dünya olarak adlandırılmıştır ve gelecek hayat da sadece şimdiki dünyanın yok 
olmasına kadar erteleneceği için ahiret olarak adlandırılmıştır; Yaratılıştan yok olabilen veya 
bir gün yok olacak olan her şey, her ne şekilde olursa olsun, dünyadandır ve zıt niteliğe 
sahip olan her şey gelecek hayata aittir. Genç olup gençliği sona eren biri için "Dünyası gitti", 
parasını veya rütbesini kaybeden biri için "Dünyası gitti" ve ölen biri için "Dünyası yok oldu" 
dediğimizi görmüyor musunuz? Biz sadece yok olmaya mahkûm, yok olabilen her şeye 
dünya diyoruz; dünya kelimesi, soughrâ ve koubrâ gibi bir fovflâ biçimidir. Bir şair şöyle 
demiştir: Talih, siz onu aramadan size doğru itilsin; bunların hepsi çöküşe yol açmaz mı? 
Sizin dünyanız (talihiniz) sadece sizi güneşten koruyan, ancak uzadıkça günün düşüşünü 
haber veren bir gölgedir. Bu yüzden dünyanın, ismi gibi (aynı kökten türemiştir) aşağılık 
olduğu söylenir. Dünyalar sayısızdır; her insanın kendi içinde bir dünyası vardır: zenginlikleri, 
onurları, günleri, konumu, elde ettiği ve onu neşeyle dolduran her şey, kalıcı olmayacak çok 
sayıda dünyadır. Birisi bana şu ayeti okudu: Sen ki bir dünyasın, kendin ve kendi terimin olan 
dünyayı nasıl suçlayabilirsin? Ali bin Ebu Talib'in bir rivayeti, dünyayı suçlayan birine şöyle 
dediğinde dünyanın dünyanın bir parçası olduğunu gösterir: "Ama ilahi vahiy oraya indi, 
meleklerin ibadet yeri ve evliyaların ticaret yeri orasıdır." Kuran'dan bir pasaj, gökyüzünün de 
dünyanın bir parçası olduğunu gösterir: "O gün, melek Sicill'in yazılı sayfaları 1 dürdüğü gibi 
biz de gökleri düreceğiz." Gerçekten de, eğer gökyüzü diğer dünyanın bir parçası olsaydı, 
dürülmezdi, çünkü diğer dünya yok edilemezdir. 
                                ÂDEM ÖNCESİ YARATILIŞIN TANIMI 

 
Peygamberden gelen bir gelenek bize her şeyin Adem'den önce yaratıldığını ve Adem'in tüm 
Yaratılıştan sonra var olduğunu bildirir, çünkü Yaratılışın üretildiği zamanda yaratılmıştır. 
Meleklerin yaratılışı hakkında söylenenlerden daha önce bahsettik; şimdi cinlerin 
yaratılışından bahsedeceğiz. Allah şöyle dedi: "Çömlekçininki gibi insanı çamurdan yarattı. 
Cinleri dumansız saf ateşten yarattı." Peygamberin de şöyle dediği olur: "Allah melekleri 
nurdan yarattı." Allah ayrıca şöyle demiştir: "Bütün hayvanları sudan yarattı," ve başka bir 
yerde: "Gökten faydalı su indirdik; onunla bahçelerin bitkilerini ve ekinlerin ürünlerini bitirdik 
3," ve başka bir yerde (bunun zikredilmesi örneklendirilsin!): "Yeryüzünde her şeyi bir ölçüye 
göre çiçeklendirdik," yani bazı yorumcular, tartılan maddeler diyorlar, böylece Allah 
yaratıklarının tamamını sayıyor, sudan, ateşten ve çamurdan geliyor. Bunu Muhammed bin 
Nâfî'den alan Bakîyye bin Velîd 5, Muhammed bin Abdullah bin Âmir el-Mekkî'ye göre, 
ikincisinin şöyle dediğini bildirir: "Allah yaratıklarını dört maddeden yarattı: Nur melekleri, 
ateş cinleri, su hayvanları ve çamur insanları; meleklerin ve hayvanların doğası olarak itaati 



belirledi, çünkü onlar nurdan ve sudan yaratılmışlardır ve isyanı da cinlerin ve erkekler, 
çünkü onlar kilden ve ateşten yaratılmışlardır." Şehr ben Cabab'a göre, onun şöyle dediği 
söylenir: "Tanrı yeryüzünde yaratıklar yarattı ve onlara dedi ki: Yeryüzünde bir vekil tayin 
edeceğim; şimdi siz ne yapacaksınız? - Ona itaat etmeyeceğiz, dediler, ona itaat 
etmeyeceğiz." Sonra Tanrı onlara onları yok eden bir ateş gönderdi; sonra cinleri yarattı ve 
onlara yeryüzünü doldurmalarını emretti; onlar, süre onlara çok uzun gelene kadar Tanrı'ya 
hizmet ettiler; itaatsizlik ettiler ve kendilerine gönderilen ve Yusuf adındaki bir peygamberi 
öldürdüler; kan döktüler. Sonra Tanrı, onlara karşı İblis'in komuta ettiği bir melek lejyonu 
gönderdi; İblis'in gerçek ismi 'Azâzîl'dir; bu lejyonlar onları yeryüzünden kovdu ve deniz 
adalarına sürdü; İblis ve arkadaşları yeryüzünde yaşadılar, ilahi ibadet onun için kolaydı ve 
orada kalmayı seviyorlardı. Tanrı onlara dedi ki: "Yeryüzünde bir vekil tayin edeceğim." 
Melekler cevap verdi: "Biz durmadan övgülerinizi kutlarken ve sizi kutsarken, fesat çıkaran 
ve kan döken bir varlığı mı yerleştirmek istiyorsunuz?" - "Biliyorum," diye cevap verdi Rab, 
"sizin bilmediğinizi." İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayette, Tanrı'nın çölün yakıcı rüzgarından 
ateşin dahilerini yarattığı ve aralarında kâfirleri ve müminleri yerleştirdiği söylenir. Sonra 
onlara meleklerden seçilmiş bir peygamber gönderdi; Kuran'da şöyle denir: "O, meleklerden 
ve insanlardan elçiler seçer." Peygamber melek, gerçek müminler aracılığıyla kâfir cinlerle 
savaştı, onlar da onları kaçırdılar ve El-Jârith Ebu-Morra adında genç ve zarif bir çocuk olan 
İblis'i yakaladılar 4. Melekler onu göğe yükselttiler, orada itaat ve ilahi ibadet içinde melekler 
arasında büyüdü. Sonra Tanrı, yeryüzünde ona isyan eden yaratıklar yarattı; İblis'i 
meleklerden oluşan bir ordunun başında gönderdi ve onlar da onları yeryüzünden sürdüler. 
Sonunda Tanrı Adem'i yarattı; İblis ve onun soyundan gelenler ona itaatsizlik ettiler 5. 

 
Bazıları, Adem'den önce yeryüzünde et ve kandan yaratıklar olduğunu iddia ettiler ve akıl 
yürütmelerini Kuran'daki şu pasaj üzerine kurdular: "Dediler ki: Kargaşa çıkaran ve kan 
döken bir varlığı mı kurmak istiyorsun?" 1 Şimdi, metnin bu pasajda konuşturduğu melekler, 
yalnızca görmüş oldukları varlıkları düşünebilirler. Ayrıca, kendilerine Yusuf adında bir 
peygamber gönderilen ve onları öldüren yaratıkların var olduğunu söyleyen Havbar'ın2 
doktrinine de güveniyorlar. Bu nedenle, Adem'den önce yeryüzünde yaşamış olan üç halk 
olurdu, yani İblis'in geldiği halk, peygamberlerini öldürenler ve İblis'in yeryüzünden sürdüğü 
halk; ayrıca Adem'den önce bin ve hatta iki yüz bin Adem ve bin Nuh'un, Ademoğullarının 
sonuncusunun olduğu da söylenmiştir. İddiaya göre, Hz. Âdem yaratıldığında yer ona: "Ey 
Âdem, yeniliğim ve gençliğim kaybolduktan sonra sen yanıma geldin ve şimdi daha yeni 
yaratıldın!" demiştir. Adî ben Zéïd ise: "Yaratıklarını altı günde tamamladı ve en sonunda 
insanı yarattı." demiştir. 
                                   DAHİLERİN VE ŞEYTANLARIN YARATILIŞI 
Başlangıçta Yaratılış, biri süptil, diğeri kompakt olmak üzere iki tür maddeye uygulanıyordu: 
Kompakt madde vasıtasıyla yaratılanlar kompakt kaldı, örneğin mineraller, cansız nesneler, 



ikinci türden değerli taşlar, ağaçlar; süptil madde vasıtasıyla yaratılanlar süptil kaldı, örneğin 
hava, gök, melekler, cinler; ve her iki madde vasıtasıyla yaratılanlar karışık bir yaratılışa yol 
açtı, örneğin çeşitli hayvan türleri, aralarında gerçek nefes, ayırt edici akıl ve rasyonel ruhla 
ayırt edilenler insan olarak adlandırılır ve bu niteliklerle ayrıcalıklıdır. Tanrı cinlerin dumansız 
ateş vasıtasıyla yaratıldığından bahsetti. 1 Bazıları bu pasajın, yaratılışlarının su, racc ve 
ateş vasıtasıyla gerçekleştirildiği anlamına geldiğini iddia ettiler; Şimdi, racc yoğun sis 
anlamına gelir 1, böylece yaratılışları su, yoğun sis, ışık ve ısı olan dört şey vasıtasıyla 
tamamlanacaktır; ancak çoğu yorumcu, mâric kelimesinin dumanla karışmadığında ateş 
alevi anlamına geldiği görüşündedir. <<Kuranda ki kelimelerin anlam ve manasında dahi hemfikirlik mevcut 

değil.>> Hafiflikleri, hızları, avlarını kapma biçimleri, kötülüğe olan ayartmaları, bunların hepsi 
onların ateşli doğalarından gelir; iyilikleri, niteliklerinin mükemmelliği ise tam tersine aydınlık 
doğalarından gelir. Türlerinin farklılığı 3 ve görünümlerinden ve tasvirlerinden çıkarılan 
yorum, onları oluşturan unsurların farklılığından gelir. Duyuları aşarlar çünkü bedenleri 
meleklerin onları aşması gibi süptildir ve aynı sebepten dolayı. Hava cinlerin bedeninden 
daha kaba ve yoğundur; yeterli miktarda olsa bile, içinde hareket veya çalkantı olmadığı 
sürece hissedilmez; kendisinden daha süptil ve hafif olan bir varlığı nasıl hissedebilir? 
Peygamber şöyle demiştir: "Şeytan her birinizin içinde kan gibi dolaşır." Dolayısıyla 
bedenlerimize gelen ve ruhumuza dokunan kazalar şeklindedir, örneğin sıcaklık, soğukluk, 
üzüntü, sevinç vb.; Bunların bize nasıl geldiğini bilmiyoruz, ama bunların içimizde meydana 
geldiğini kesin olarak biliyoruz. 

 
Bazı gelenekler bize cinlerin babasının adının Sum olduğunu, tıpkı insanlığın babasının 
adının Adem olması gibi öğretiyor. Sum ve karısının simum ateşinden yaratıldığı söylenir; 
önemli bir soy ürettiler ve çok sayıda nesilleri oldu. Cinler Adem'den önce yeryüzünde 
yaşarken, melekler cennette yaşadılar. Cinler hakkında farklı görüşler vardır. Müslümanların 
çoğu isyankar cinlerin cinlere dönüştüğünü söyler; bazıları Şeytan'ın özellikle İblis'ten 
geldiğini iddia eder, ancak ikincisinin cin mi yoksa melek mi olduğu konusunda anlaşmazlık 
vardır. Görünmeyen her şey bir cindir, ister melek, ister cin veya şeytan olsun; şeytan 
kelimesi hem kötülüğü hem de zihnin keskinliğini ifade eder; üstün insanlara cinler denir, 
tıpkı başkalarını aşan cinler gibi. Hızlı büyüyen bitkiye de şeitâa denir, tıpkı canlı veya hafif 
ve zeki bir zihne sahip herhangi bir insana olduğu gibi. Peygamber'in bir geleneği, tamamen 
siyah, lekesiz olan köpeğe cin der. Şair, "Yoksulların gecesi yalnızca bir iblistir" dediğinde, 
yoksulları etkileyen sıkıntılara, yani zayıflık ve talihsizliğe iblis adını verir. Mocâhid'in bir 
geleneği, onun şöyle dediğini bildirir: "Cinlerin meskeni hava, deniz, yerin derinlikleridir; 
yiyeceklerin kokularıyla beslenirler, içeceklerin kokularını içerler." Tanrı cinlerin babasını 
yarattığında, ona bir dilek dilemesini söyledi: "Ben istiyorum ki," diye cevap verdi, "ne görelim 



ne de görülelim, yer altından kaybolalım ve aramızdaki yaşlı adam tekrar gençleşsin." Bu 
ona verildi; Sonra, Tanrı Adem'i yarattığında, ona bir dilek dileme izni verdi: "Ben kurnazlık 
istiyorum," dedi Adem ve bu ona verildi. Cinler arasında, insanlarda olduğu gibi, iblisler 
olduğu söylenir. Meleklerin, tıpkı insanların koruyucu melekleri olduğu gibi, ruhlar adı verilen 
koruyucuları vardır. Birçok filozof, onunla ilişkili varlıklar konusunda fikir ayrılığına 
düşmelerine rağmen, ruhsal yaratılışı kabul eder. Diğerlerinin yanı sıra, Platon'un 
Sophisticus 1 olarak bilinen kitabının sonunda bahsettiği şeyi, yani iblislerin bedenlerimize 
bürünen ve kötü eylemleri nedeniyle iblis haline gelen ruhlar olduğunu belirtmeliyiz. 
Sihirbazların bu ruhları işlemlerinde yardımcı olarak kullandıklarını; onlara cevap verdiklerini 
ve istediklerini görmelerini sağladıklarını iddia eder. Bazı insanlar, ayrı bir dünyada, 
bedenlerinin inceliği nedeniyle duyumdan kaçan vahşi hayvanlar ve canavarlar olduğunu 
kabul eder. Diğerleri, hiçliğin formlarının kendi başlarına durduğunu iddia eder; bunlar ruhsal 
formların varlığını kabul eder ve yalnızca onlara verdikleri tanımlamada farklılık gösterirler; 
kendilerine biraz sıkıntıdan kurtulmuşlardır. 
                                 Yalnızca Tanrı'nın bildiği iddia edilen dünyaların sayısı 
Cobayir, Dahhàk'ın şöyle dediğini rivayet eder: "Allah'ın yeryüzünde bin âlemi vardır; 
bunlardan altı yüzü denizde, dört yüzü yeryüzündedir." ve Rabi' ibn Enes'in şöyle dediğini 
rivayet eder: "Allah'ın on dört bin âlemi vardır; üç bin beş yüz tanesi Doğu'da, bir o kadarı 
Batı'da; bir o kadarı da şu şekilde, bir o kadarı da şu şekilde." 

 
Ebu Talib'in oğlu Ali'nin şöyle dediği söylenir: "Tanrı'nın sekiz bin dünyası vardır; bizimki 
bunlardan sadece biridir." Peygamber'den gelen bir rivayette şöyle denmektedir: "Tanrı'nın, 
güneşin otuz gün boyunca üzerinde yürüdüğü beyaz bir toprağı vardır; bu toprak, göz 
kırpmadan Tanrı'nın yaratıklarıyla doludur." Peygamber'e: "İblis, onlara kıyasla nerededir, ey 
Allah'ın Peygamberi?" diye sorulduğunda: "Tanrı İblis'i yarattıysa ne biliyorsun?" diye cevap 
verdi. Ve şu pasajı okudu: "O, sizin bilmediğiniz şeyleri yaratır." Fakat bu rivayetin gerçek 
olup olmadığını Tanrı bizden daha iyi bilir. Nasik ve Mütenesik, Tavil ve Havil, Ye'cüc ve 
Me'cüc gibi bahsettiğimiz bu farklı halkları ve yeryüzünün Cabbulka ve Cabbulsa adı verilen 
bu iki bölgesinde yaşayan diğer halkları da eklemeliyiz. 
                                                         BÖLÜM VIII 
                                     Adem'in ortaya çıkışı ve neslinin dağılması 



İnsanlar bu konuda iki kategoriye ayrılırlar, her türlü başlangıcı inkar eden ve hem nesnenin 
hem de nedenin sonsuzluğuna inanan sapkın ve bir başlangıcı kabul eden ve rakibinin tam 
tersine inanan birlikçi. Sonra, Yaratılışın bir başlangıcı olduğunu kabul edenler, bu 
başlangıcın ortaya çıkış biçimi konusunda farklı görüşlere sahiptirler. Tanrı'nın iradesi ve 
yardımıyla, onların farklı söylemlerini hatırlayacağım ve onlarla ilgili bir noktaya dikkat 
çekeceğim! Dünyanın yakın karakterinin kanıtı, bu bölümü okuyacak olan okuyucunun 
zihninde her zaman mevcut olsun! Adem'in yakın bir yaratılıştan olduğunu kanıtlayan şey, 
onun bir başlangıcı olduğunu kabul etmemizi zorunlu kılan aynı kanıttır. 
HAYVANLARIN DOĞUMU VE VAROLUŞ BİÇİMLERİ KONUSUNDA FİLOZOFLARIN 
AYRIŞMALARI 
Dünyanın gerçek bir varoluşunun olmadığını kabul eden filozoflar, hayvanların varoluşunu 
saçma olarak değerlendirmelidir, çünkü onlar dünyanın bileşen parçalarıdır; Pisagor 
gerçekten de böyle yargılar. Anaksimandros hayvanların nemden doğduğunu ve bir kabuğun 
onları bir balığın pulları gibi örttüğünü; yıllar sonucunda kuruyup düştüğünü; hayvanların 
ömrünün daha sonra kısaldığını düşünür. 

 
Demokritos hayvanların bir doğumu olduğuna ve varoluşlarının sıcak bir maddeden 
kaynaklandığına ve bu ısının onları ilk canlandıran şey olduğuna inanır. Empedokles, çeşitli 
hayvan ve bitki türlerinin1 ilk başta aynı anda değil, birbiri ardına, sanki ilk başta birbirine 
bağlı veya bitişik olmayan üyelermiş gibi, ortaya çıktığını ve daha sonra figüratif biçimde 
ikinci bir varoluşta bitişik hale geldiklerini, üçüncü bir varoluşta birbirlerinin içine 
sokulduklarını ve dördüncüsünde, kaynaşma, yoğunlaşma, yiyecek bolluğu ile 
tamamlandıklarını düşünür. Hayvanların ortaya çıkışı hakkındaki görüşlerinin özeti şudur: 
şimdi, Adem bir hayvandır. Bazılarına göre, Adem diğer hayvanlar gibi toprağın neminden 
doğmuştur; derisi balık pulları gibiydi, zamanla kuruyup döküldü. Diğerleri ise onun 
mükemmelliğinde ortaya çıkmadığını, ancak parça parça ortaya çıktığını, bunların zamanla 
birleşip birleştiğini ve tamamlanmış bir insan haline geldiğini söylerler. Gökbilimciler de bu 
konuda farklı görüşlere sahiptirler, çünkü bazıları gök küresinin binlerce yıl döndüğünü; ve 
her doğru yönde döndüğünde bir yaratık türünün ortaya çıktığını, en doğru yönde ve en tam 
dengede döndüğü ana kadar; en mükemmel ve en üstün varlık olan insanın ortaya çıktığını 
iddia ederler. Bunların arasında, yedi gezegenin hepsi Koç burcunun birinci derecesinde 
birleştiğinde bir hayvan cinsinin ortaya çıktığını; sonra İkizler burcunun birinci derecesinde 
buluştuklarında insan ırkının, sonra Boğa burcunun birinci derecesinde toplandıklarında 
bitkilerin ortaya çıktığını iddia edenler de vardır. Başkaları ise gök küresi doğru yoluna göre 
döndüğünde hayvanların ortaya çıktığını; sonra yolunu düzelttiğini ve neredeyse insan olan 
maymunu ürettiğini, çünkü hiçbir varlık buna birincisinden daha çok benzemediğini; sonunda 



en tam dengede döndüğünde insanı ortaya çıkardığını iddia ederler. Farklı halklar da bu 
konuda farklı görüşlere sahiptir. Hintlilerin bir mezhebi, insanın ortaya çıkışıyla ilgili olarak, 
göğün erkek, yerin dişi olduğunu, göğün yağmur yağmaya başladığını ve yerin suyunu, 
dişinin rahminde erkeğin tohumunu aldığı şekilde aldığını, gök küresinin suyunu seyrinin ve 
dönüşünün hızıyla koruduğunu iddia ederler; şimdi, her şeyden önce, insana benzeyen ve 
putomorfik mandrake adı verilen bu bitki ortaya çıktı.  

 
Sonra gök küresi, onu büyüdüğü yerden koparıp konumunu değiştirmeyi öğretene kadar 
dönüşüyle ​​üzerinde etki etmeye devam etti ve gördüğünüz gibi koşan insan oldu. Perslerin 
kitabında, Tanrı'nın Gahambarlar zamanında üç yüz altmış günde Yaratılışı ürettiği söylenir. 
Göğü kırk beş günde, suyu altmış günde, yeri altmış beş günde, bitkileri otuz günde, insanı 
yetmiş günde yarattı; ona Gayomarth adını verdi; Bu adam Kûh-i-Şàh adlı dağdaydı ve iyilik 
ve bağlılığı uygulamaktan vazgeçmedi; otuz yıl yolculuk etti; sonra İblis ona saldırdı ve onu 
öldürdü; kanı yarasından aktı ve üç parçaya bölündü: üçte biri iblisler tarafından alındı, ikinci 
üçte biri Tanrı'nın emriyle Kral Rûşénèk tarafından alındı ​​ve saklandı; üçüncü üçte biri toprak 
tarafından içildi ve orada kırk yıl kaldı; sonra Tanrı orada ribâs bitkisi biçiminde bitkiler 
yetiştirdi; bu bitkilerin ortasında, bu ağaçların yapraklarına sarılı iki biçim belirdi, bunlardan 
biri erkek, diğeri dişiydi; erkeğin adı Mişa ve dişinin adı Mişâna idi; Persler tarafından Kitap 
Ehli ve diğer halklar arasında Adem ve Havva olarak kabul edilirler. Sonra Tanrı, derler ki, 
içlerine yaşam nefesini akıttıktan sonra kalplerine birlikte yaşama arzusu koydu; birlikte 
oldular, çocukları oldu ve insan ırkı onlardan geldi. Bazıları göksel kürenin hareketlerinin bir 
başlangıcı, bir ortası ve bir sonu olduğunu; hareketinin başlangıcından itibaren en az 
canlılığa sahip olan bitkilerin doğduğunu; sonra sonun ve tamamlanmanın gücünün diğer 
güçlerle birleştiğini ve insanın ortaya çıktığını söylerler. Göksel kürede insanı meydana 
getiren güçten daha mükemmel ve daha nüfuz edici bir güç olmadığını, insandan daha 
eksiksiz ve daha tamamlanmış bir form olmadığını ve bu yüzden tüm güçleri birleştirdiğini, 
büyümenin, duyum ve hareketin, akıl yürütmenin ve ayırt etmenin güçlerini birleştirdiğini 
söylerler; bundan dolayı şöyle denir: İnsan dünyanın meyvesidir ve ayrıca şöyle de denir: O 
kısaca dünyadır, çünkü dünyada insanda eşi olmayan hiçbir şey yoktur; çünkü dışsal olarak 
dünya onun bedenidir ve içsel olarak ruhudur; dört doğa onu oluşturan elementlerde bulunur; 
soğuk ve kuru olan kara safra, toprağın doğasındandır; sıcak ve kuru olan sarı safra, ateşin 
doğasındandır; Balgam, soğuk ve nemli, su tabiatındadır; kan, sıcak ve nemli, hava 
tabiatındadır. Eti yeryüzünün toprağı gibidir, kemikleri dağlar gibidir, saçları bitkiler gibidir, 
uzuvları farklı iklimler gibidir, damarları nehirler gibidir, vücudunun açıklıkları ve terinin çıkış 
yerleri pınarlar gibidir; başı gök küresi ile çevrilidir (dünyanın bu küre ile çevrili olması gibi); 



iki ışığı (parlayan gözleri) göğün yıldızları gibidir; sırtı kara gibidir, karnı deniz gibidir; bunda 
yeryüzünde bulunanlara çok benzeyen çeşitli sular ve hayvanlar vardır; ellerinde 
yeryüzündekiler gibi hayvanlar doğmuştur; kendisinde bitkiler gibi büyüme ve hayvanlar gibi 
gizli hareket vardır, vahşi hayvanlarda olduğu gibi öfke vardır; akıl ve hayat onun için kendisi 
için iyi huylar edinen ve ona bilgisini veren bir tanrısallık gibidir.  

 
Denmiştir ki: Bir araya toplandığında hiçbir çözülmüş varlık insana dünya dışında bir şey 
vermez; çözüldüğünde hiçbir tutarlı varlık insana dünya dışında bir şey vermez. 
Megakozmos, gerçekte dünya, potansiyelde insandır; çünkü mikrokozmos, gerçekte insan, 
potansiyelde dünyadır. Bitkilerde var olan elementlerin karışımı zayıftır, bu yüzden duyum 
derecesine ulaşmaz; hayvanlarda zaten daha güçlüdür ve bu yüzden hareket ederler ve 
hissederler; insanda karışım dengeli ve düzenlidir. Denmiştir ki: Bilgelerin bu özdeyişi çok 
doğrudur, eserin sonu yansımanın başlangıcıdır ve ikincisinin başlangıcı eserin sonudur; 
çünkü insan, Yaratıcının elinden çıkan son eser olduğu andan itibaren, ilk düşünce olduğu 
çok doğrudur. Bu, çoğu filozofun görüşüdür. Bunlardan bazıları, insan ve hayvanların ayrıntılı 
açıklamasıyla ilgili olarak şöyle dediler: Dünya, insanın iki elidir, ki bu onun iki kanadıdır; 
tırnakları, ki bu onun pençesidir; gözleri, ki bu güneş ve aydır; ayakları, ki bu onun desteğidir; 
başı, ki bu gökyüzüdür; mesanesi, ki bu denizlerdir; azı dişleri, ki bu değirmenlerinin 
değirmen taşlarıdır; midesi, ki bu onun deposudur ve böylece dünyanın tüm kurucu 
parçalarının ve insanın görünen ve görünmeyen üyelerinin sayımının sonuna kadar devam 
eder. Bütün bunlar anlaşılması kolay ve basittir, çünkü insanın bu dünyada, tam da bu 
dünyadan geldiğini inkar etmiyoruz. Burada gidilecek iki yol vardır: ya insan, onu 
şekillendiren bir yaratıcı olmadan kendi başına var olur, ki bu imkansızdır, ya da ondan farklı 
bir varlık onu yarattı ve bu görüş bizimle onlar arasındaki tüm tartışmayı keser; ya da yine o 
ebedidir, ama içinde taşıdığı yenilik izleri bu görüşü çürütür. Bölüm I'de sunulan argümanlar 
bu iddianın yanlışlığını kanıtlıyor. Geriye onun yaratılışından bahsetmek kalıyor. Şimdi, 
doğaüstü veya peygamberlik vahiyleri dışında benzer bir olguya dair bir rapor bulmak 
mümkün değil. Bu nedenle, Tanrı'nın kitaplarında ve peygamberlerinin geleneklerinde 
bulunanlara başvurun (Tanrı'nın bereketi onların üzerine olsun!). İbn-İshak, Yahudilerin 
Tevrat'tan Tanrı'nın Adem'i yeryüzünün ve üzerinde yaşayan varlıkların efendisi yapmak 
istediğinde kendi biçimine göre yarattığını öğrendiklerini bildiriyor. Bir hadis de peygamberin 
"Tanrı Adem'i kendi biçimine göre yarattı" dediğini bildiriyor; sonra bu pasaj farklı şekillerde 
yorumlandı. Bir el yazmasında İbn-İshak'tan eksik olan bir pasaj okudum; yazar göklerin ve 
yeryüzünün yaratılışından bahsettikten sonra şunları ekliyor: "Tanrı dedi ki: O, bizim 
biçimimize, görünüşümüze ve benzerliğimize göre bir insan yaratacak ve denizdeki balıklara, 
kuşlara ve sığırlar ve yeryüzünde yürüyen her canlının üzerinde; ve Adem'i kendi şekline ve 



benzerliğine göre yarattı ve yüzüne yaşam nefesini üfledi ve onu yeryüzünde yaşayan 
varlıklar üzerinde yönetti; bu Cuma günü gerçekleşti ve yedinci gün olan Şabat'ta dinlendi. 
Bakra'da bir Yahudi bu pasajı bana açıkladı ve Adem'in yaratılışıyla ilgili olarak Tanrı'nın onu 
yeryüzünde şekillendirdiğini ve sonra ona yaşam üflediğini iddia etti; Tanrı gerçeği en iyi 
bilendir! İbn-İshak şu sözlerle devam ediyor: "Adem dik yürürken, yeryüzünde daha önce 
hiçbir hayvanın sahip olmadığı bir yürüyüşle, akbaba denize yaklaştı ve balığa şöyle dedi: Az 
önce iki ayağı üzerinde yürüyen, iki kavrayıcı eli olan ve her elinde beş parmak bulunan bir 
yaratık gördüm. - Bana öyle geliyor ki, diye cevapladı balık, ne seni göklerin havasında ne 
de beni denizlerin derinliklerinde yalnız bırakmayacak." Bu bir alegoridir; Tanrı gerçeği en iyi 
bilendir! Hiçbir değişikliğin, hiçbir tahrifin ulaşmadığı kitap olan Kur'an şöyle der: "Biz insanı 
ince bir çamurdan yarattık; sonra onu katı bir kapta donmuş bir sperm damlası yaptık,"8 yani 
böylece onun çocuklarını yaptık. Ve başka bir yerde: "İsa, Allah'ın gözünde Adem'in 
kendisidir. Allah onu topraktan yarattı, sonra "Ol" dedi ve oldu."3 Başka bir yerde, Allah bu 
sözleri Şeytan'ın ağzına koyarak şöyle der: "Beni ateşten yarattın, Adem'i de balçıktan 
yarattın,"1 ki bu, Adem'in yaratılışının başlangıcının onun topraktan alınması olduğunu, 
sonra Allah'ın ona su katarak onu (yoğurulmuş) çamur haline getirdiğini ve sonra özünü 
çıkardığını gösterir, tıpkı bu pasajın kanıtladığı gibi: "Hatırlayın ki Allah meleklere dedi ki: 
İnsanı çamurdan yarattım, şekillendirdim1; sonra çamuru kurumaya bıraktı; ve çalçâl 
kelimesi bu pasajda kendisi açıklanmıştır: "İnsanı topraktan, çömlekçininki gibi yarattı 2." 

 
Allah, insanın yaratıldığı çamuru temizlemek ve maksadını açıkça ortaya koymak için, insan 
için bu çeşitli durumları birbiri ardınca getirmiştir; zira hayvanların ve bitkilerin doğduğu her 
çeşit toprak, aynı muameleyi görmemiştir ve Allah onu, insan için olduğu gibi, her duruma ve 
her şekle sokmamıştır; fakat isteseydi bunu yapabilirdi, fakat yarattığı her şeyde, aklını ve 
hikmetini göstermesine ve aklını göstermesine izin vermemiştir; tıpkı bir damla su, bir kan 
pıhtısı ve bir et parçası hâllerinden geçen insan için yaptığı gibi. İsteseydi, yaratılışını bir 
sperm aracılığı olmadan tamamlardı; fakat insanların onun hikmetinin ve ilminin sırlarına 
nüfuz edebilmeleri için bir yol yoktur. Bu konuda zikredemeyeceğimiz hadisler ve rivayetler 
vardır, çünkü bunlar bu kitabı uzatır ve onu yazmakla kendimize koyduğumuz amacın 
ötesine geçerdi; ve hatta bu konunun içerdiği benzetmeler ve temsiller yüzünden kısmen bile 
değil. Bir kimse, Adem'in topraktan yaratıldığı için bu ismi aldığını iddia etmiştir. Ed-Dahhâk, 
Adem'in ismini, yaratıldığı altıncı toprak olan Kàm'dan aldığını söylemiştir; ancak ilk versiyon 
en iyi bilinen ve en genel kabul gören versiyondur. Bazıları, Tanrı'nın tuzlu topraklar, 
bataklıklar, kara toprak ve kırmızımsı toprak da dahil olmak üzere dünyanın tüm yüzeyinden 
bir avuç aldığını; ve bu yüzden Adem'in soyunun beyaz, siyah, kırmızı olmak üzere bu farklı 
renkleri sunduğunu iddia etmektedir. Diğerleri ise Tanrı'nın tüm suları Adem'in vücudunda 
topladığını kabul etmişlerdir: tatlı suyu ağzına, tuzlu suyu gözüne, acı suyu kulağına ve 



bozuk suyu burun deliklerine toplamıştır. Bir gelenek, Tanrı'nın Adem'in sümüğünü 
yoğurduğunu ve hamurun parmaklarının arasından geçtiğini iddia etmektedir. Tanrı en iyisini 
bilir! 
                                                       Adem'in yaratılışı 

 
İbn-i İshak'ın söylediğine göre, Allah Adem'i kudretinin bir sonucu olarak yaratmayı, onu ve 
başkalarını onun aracılığıyla sınamayı istediğinde, ona meleklerini ve tüm Yaratılışını 
ilgilendiren şeyleri öğretti. Bu, doğaları gereği kendilerinde bulunan şeylerin, bildikleri veya 
Allah'ın ilminin kapsadığı şeylerle ilgili olarak denenmesinden ve incelenmesinden 
hoşlanmayan meleklerin tabi tutulduğu ilk sınavdı ve bunlar göklerde ve yerde bulunan 
meleklerin hepsiydi. Sonra şöyle dedi: "Yeryüzünde bir vekil tayin edeceğim, vb." Bu sözlere 
kadar: "Ben sizin bilmediğinizi biliyorum,"2 yani, üzerinize ve aranızda bir vekil tayin 
edeceğim ve o, onlara insanın varlığına eşlik eden isyanı, kötülüğü, kan dökmeyi 
göstermeyecek. Sonra Allah şöyle dedi: "Onlara söyle: Yüce melekler (insanın yaratılışı 
hakkında)3 tartışırken benim hiçbir bilgim yoktu." Tanrı Adem'i yaratmaya karar verdiğinde 
meleklere şöyle dedi: "Ben insanı çamurdan yarattım. Ona mükemmel bir şekil verip 
ruhumdan üflediğimde, onun önünde secde edeceksiniz." Onlar onun sözünü tuttular, 
sözünü hatırladılar ve ruhunda hüküm süren nefret, kıskançlık ve gurur yüzünden sessiz 
kalan Tanrı'nın düşmanı İblis hariç, hep birlikte itaat ettiler. Böylece Tanrı Adem'i toprağın dış 
kısmından, yapışkan bir çamurdan, kendi eliyle biçimlendirdiği çamurdan, bir saygı ve onur 
ifadesi olarak yarattı. Denir ki (ama gerçeği Tanrı daha iyi bilir!) onu yarattı, sonra ona kırk yıl 
baktı, sonra ruhunu ona üfledi, böylece ateş ona dokunmadan çömlekçi çamuru gibi oldu. 
Yaratılışı cuma günü, günün son saatinde gerçekleşti, bu şu pasajdan açıkça anlaşılıyor: 
"İnsan için uzun bir zaman geçti mi ki, hatırlanmayan bir şey oldu?" Yukarıdakilerin hepsi, 
El-Mübteda vel-Meğâzi adlı kitabın yazarı Muhammed b. İshak'ın görüşlerini aktarmaktadır; 
bu görüşe birçok noktada itiraz edilmiştir, fakat bunlar hakkında yorum yapmanın yeri burası 
değildir. 
                                        Adem'in yaratılışı hakkında farklı görüşler 
Birçok Müslüman, Adem'in yeryüzünde yaratıldığına, çünkü yeryüzünden geldiğine ve karısı 
Havva'nın ondan yaratıldığına inanır. Tevrat metninde, Tanrı'nın Cennet'i Aden'de kurduğu 
ve Adem'i orada ikamet ettirdiği; orada her iyi ağacı yetiştirdiği, Adem'i alıp sürekli olarak 
yetiştirmek ve ona bakmak için Cennet'e yerleştirdiği; ve ona "İyilik ve kötülük bilgisinin 
ağacından yeme, çünkü ondan yediğin gün öleceksin" dediği söylenir. Tanrı daha sonra 
"Adem'in yalnız olması iyi değildir" dedi; ona uyku verdi, kaburgalarından birini aldı ve ondan 
Havva'yı yarattı. Ancak bazı insanlar Tanrı'nın Adem'i cennette yarattığı görüşündedir. İbn-i 
Abbas'ın otoritesini kapsayan bir gelenek, Tanrı'nın Adem'i yerleştirdiği Cennet'in cennet ile 
yeryüzü arasında yer aldığını söyler. Bazı Müslümanlar da Cennet'in başlangıçta 



yaratıldığını, sonra yok edildiğini söylerken, diğerleri bunun sonsuz mutluluk cenneti ile aynı 
olduğunu söyler. Tanrı en iyisini bilir! Adem'in yaratılışı Cuma günü gerçekleşti, yerleştirilmesi 
ve kovulması da öyle; böylece orada sadece iki (ilk) namaz arasındaki zaman diliminde 
kaldı. İbn-i Caham kasidesinde bu efsaneden bahseder: Ey gerçeği arayan biri gibi 
yaratılışın başlangıcı hakkında bana soru soran sen, Bil ki güvenilir, bilgili ve saygın kişiler, 
Geçmiş zamanların anıtlarını ayrıntılı olarak araştırmış ve efsanelerin kökenlerini bilmiş, 
Tevrat'ı ve İncil'i incelemiş ve vahiy ve yorumlama konusunda sağlam bir bilgiye sahip 
olanlar, Bana egemen iradenin Tanrısı, Her Şeye Gücü Yeten, Ebedi olanın, Adem'in 
yaratılışını başlattığını ve Havva'nın kini onun bedeninden kesip çıkardığını, Başlangıçta, 
Cuma günü; ve mükemmel sanatında üstün olduktan sonra, onu ve karısını Cennete 
yerleştirdiğini ve orada birlikte yaşadıklarını söylediler. Şeytan onları aldattı ve Tanrı'nın 
kitabında gösterdiği gibi, onun tarafından kör edilmelerine izin verdiler. 

 
Şeytan onları işledikleri eylemde aldattı ve ikisi birlikte yeryüzüne atıldılar. Yaşlı Adem, 
babamız, Hindistan'da Wasim 1 denilen o dağa düştü. İnsan doğasının zayıflığı için Cennet'i 
terk etmek ne kötü bir değişim! Böylece ikisi de mutsuz oldular ve talihsizlik, sıkı çalışma ve 
endişeleri nesillerine miras bıraktılar, Adem'in hatası yüzünden sefalet içinde olmaya devam 
edecekler, ta ki Rabbin sözlerini yerine getirene kadar, Ve onun gazabından ve cezasından 
korunacaklar; çünkü Tanrı tövbe edenlere döner! Sonra çoğaldılar ve Adem neslini sevdi; 
Havva işlerinden <<?>> hamile kaldı ve Kabil adında bir oğul doğurdu; ondan iyi şeyler 
gördüler! Peygamberin bir hadisinde, Tanrı'nın Adem'i yarattığında, üzerine uyku döktüğü, 
sol tarafından bir kaburga kemiği aldığı, yaranın iki dudağını sardığı, Adem uyanmadan; 
sonra karısını yarattığı anlatılır. Adem uyandığında, onu yanında gördü; diye haykırdı: "Sen 
benim etim, kanım ve ruhumsun," ve onun yanına oturdu. İbn-i Abbas dedi ki: "Karılarınızı 
tutun, çünkü kadın erkekten yaratıldı ve karşı konulamaz bir arzu onu ona doğru sürüklüyor, 
oysa çamurdan yaratılan erkek, onu bu kişiye doğru çeken karşı konulamaz bir arzuya 
sahip." Tevrat'ta okuyoruz: "Tanrı Adem'i cennete yerleştirdi ve dedi ki: Onun yalnız olması 
iyi değil; ona bir yardımcı, yani bir kadın yaratalım - Böylece Peygamber'in hadisinde 
söylendiği gibi Havva'yı yarattı." El-Kelbî versiyonunda Tanrı'nın Adem'i çamurdan yarattığı 
ve Adem'in Mekke ile Taif arasında kırk yıl boyunca savrulup kaldığı, kimsenin ona ne 
yapacağını bilmediği söylenir; bu da Kuran'daki şu pasajı açıklar: "İnsan için uzun bir zaman 
geçti mi ki, hatırlanmayan bir şey oldu?"  
                            Adem'e hayatın nasıl üflendiğine ilişkin soru üzerine 
Hadisçiler, Tanrı'nın Adem'in suretini çamurdan yarattığını ve bir süre geçtikten sonra bu 
suretin çömlek çamuru gibi olduğunu ve kendisine Cennet levhalarından birinin üzerine 
kendisinden bir nefes gönderdiğini söylerler. Bu nefes, kendisine ayrılan girişin darlığını ve 
sunduğu görüntünün karanlığını görünce hoşuna gitmedi; ancak ona: "Zorla gir ve aynı 
şekilde çık" denildi. Bu yüzden nefes burun deliğine sokuldu ve dar bir yer olduğu için 



başında dolaştı. Böylece hayat nefesi Adem'in içinde dolaştı, gözlerini açtı; dili çözüldü, 
kulakları duydu ve hapşırmaya başladı. "Allah'a hamd olsun!" diye haykırdı. Rab ona: 
"Rabbin sana merhamet etsin!" diye cevap verdi. Böylece Adem'in söylediği ilk sözler, 
Tanrı'nın birliğine ve ilahi övgülere olan inancını ifade ediyordu. Melekler o anda Tanrı'nın 
onu yalnızca büyük bir iş için yarattığını anladılar. Adem'in ona baktığı sırada nefesin 
bedeninde dolaşmaya başladığı ve geçtiği bütün yerlerin et, kan ve saç haline geldiği de 
eklenmiştir. Selmân el-Fàrisî bunu şöyle anlatır: "Sonra Adem, ayakları yaratılmadan önce 
sıçradı, çünkü Kur'an şöyle der: İnsan doğası gereği hızlıdır1." 

 
                               MELEKLER ADEM'İN ÖNÜNDE EĞİLİRLER 
Yazar şöyle diyor: "Tanrı Adem'i yarattıktan ve ona üfledikten sonra, meleklere secde 
etmelerini emretti, onları ve İblis'i sınamak için, böylece ne düşündüğünü bilsin diye; onu 
selamlamak içindi, ona ibadet etmek için değil. Diğerleri, meleklerin, Müslümanların 
Mekke'ye doğru secde etmeleri gibi, Adem'e dönük olarak Tanrı'nın önünde secde etmeleri 
emredildiğini söylüyor. Kuran'da Tanrı'nın bize söylediği gibi, İblis hariç, tüm melekler secde 
etti; o kibirlenip inkar etti." Adem'e secde etme emri farklı şekillerde açıklanıyor. Bazıları, 
Tanrı'nın Adem'in soyunu yeryüzünde mirasçılar olarak bırakıp onu yetiştirmek, Tanrı'nın 
onlar için ayırdığı paydan yararlanmak, ona ibadet etmek ve ona itaat etmek için 
bırakacağını önceden bildiğini söylüyor; Adem'i yaratmak istediğinde meleklere şöyle demiş: 
"Yeryüzünde bir vekil tayin edeceğim." Onlar şöyle cevap verdiler: "Biz senin övgülerini 
kutlarken ve seni durmadan kutsarken, fesat çıkaran ve kan döken birini mi tayin etmek 
istiyorsun?" "Ben biliyorum," diye cevapladı Rab, "senin bilmediğini," 2 yani bu kişinin 
soyunun peygamberler ve azizler içereceğini, itaatsizlik edeceğini ve onu affedeceğini, 
böylece merhametini ve yumuşaklığını göstermek için fırsat vereceğini, kendisi için ayrılmış 
yemekten yiyeceğini, böylece mükemmelliğini, cömertliğini ve gücünü kanıtlayacağını. Ona 
nefes üflendiğinde, "Allah'a şükürler olsun!" dedi. Ve Allah şöyle cevap verdi, "Aferin! Adem, 
iyi yaptın, çünkü seni bunun için yarattım, beni övmen ve yüceltmen için." Sonra meleklere, 
Allah'ı övmek için Adem'in önünde secde etmeleri emredildi. Bazıları, İblis'in seksen beş bin 
yıl boyunca Allah'a hizmet ettiğini söyler; melekler arasında ona Cennet'in koruyucusu 
denmiştir. Tanrı, "Yeryüzünde bir vekil tayin edeceğim" dediğinde, İblis bu fikri olağanüstü 
buldu ve böylece direnç ve isyan kazandı. Tanrı, Adem'in bedensel formunu yarattığında, 
İblis onun yanından geçmeye başladı ve meleklere, "Geçmişte benzeri görülmemiş olan bu 
yaratığı gördünüz mü? Ona itaat etmeniz emredilirse ne yapacaksınız?" dedi. "İtaat edeceğiz 
ve teslim olacağız" dediler. İblis kendi kendine, "Bu yaratık benden üstün kılınırsa, ona itaat 
etmem ve ondan üstün olursam, onu yok ederim" dedi. Meleklere, insanın içinde barındırdığı 
isyan ortaya çıkana kadar secde etmeleri emredildi. El-Kelbl, Tanrı'nın meleklere, 
"Yeryüzünde bir vekil tayin edeceğim" dediğinde, onların birbirlerine, "Tanrı, bilgi ve 
cömertlikte bizden daha üstün bir yaratık yaratmayacak mı?" dediklerini iddia ediyor. İşte o 



zaman, Adem'in önünde secde etme emriyle sınandılar. Diğerleri, Tanrı Adem'i yarattığında, 
Yaratılışta ondan daha güzel, daha mükemmel, daha eksiksiz, daha mükemmel bir varlık 
olmadığını söylerler; Melekler, mükemmelliğinden dolayı onun önünde secde etmekle 
emrolunmuşlardır, tıpkı Tanrı'nın bu surenin ilk üç ayetini oluşturan dört yeminden sonra 
söylediği gibi: "Biz insanı en hayranlık verici boyutlarda yarattık." Ayrıca, onun bilgisinin 
kendilerinden daha üstün olması nedeniyle onun önünde secde etmekle emrolundukları da 
söylenir. Bazı kişiler, melekleri Adem'in önünde secde etmeye zorlayan şeyin nefes 
olduğunu, çünkü bunun Tanrı'dan geldiğini söylerler.  

 
Bütün hayvanların hayat bakımından sadece bir cins oluşturduğu, ruhların sadece bir ruh 
oluşturduğu, kişilerin, bedenlerin ve formların sadece organlar ve yaşam alanları olduğu 
iddia edilmiştir. Hayvan, biri hafif, diğeri ağır olmak üzere iki varlıktan oluşmuştur; ağır olan 
kısım çözülür ve toprağa döner; hafif olan kısım yükselir ve bozulmadan ebediyen kalır; 
insan dilidir, gözlerin bakışı, kulakların duyması, kolların kuvveti, ayakların yürümesi, nihayet 
koku, tat, yiyecek ve kokuların kokusunu algılama yeteneği, ezberleme, bilgi, anlayış, hayal, 
akıl, hafıza gibi çeşitli duyulardır; kısacası var olan ve sınırları ne kadar ve nasıl 
kategorilerinde bilinmeyen her şeydir. Kişiler ve bedenler, insanın görmediği, hissetmediği ve 
duymadığı giysilerdir; insan ise görür, duyar ve hisseder. Bu yüzden meleklere ona secde 
etmeleri emredildi; kibirlerinden dolayı reddedenler ise sadakatsizdi. Bu soru, Tanrı'nın 
varlığının kanıtlarıyla ilgilenen II. bölümdeki: O kimdir ve nedir? sorusuna ayrılmış bölümde 
ele alınmayı hak ederdi;1 ancak insanın yenilmiş bir varlık olması, bu insanların doktrininin 
yanlış olduğunu gösterir, çünkü gerçek mükemmellik yalnızca Tanrı'dadır ve mükemmellik 
azalmayı kabul etmez. Bir zamanlar, Fârs eyaletindeki Sàbûr' ülkesinden, etrafında 
halkınkine aykırı bir doktrin benimseyen insanların toplandığı bir adamdan bahsedilmişti. 
Durumunu incelemek için yanına gittim ve günlerce onun yanında titizlikle kaldım, durumuna 
karşı küçümseyici bir tavırla samimi bir arkadaş gibi davrandım ve basitlik ve cehalet 
numarası yaptım. Bu adam, benimle tanışana ve bana güvenini verene kadar sözlüksel 
açıklamalara ve kadim insanların görüşlerine ilişkin bilgiye başvurdu. Sonra bana sırrını ve 
gizli amacını açıkladı ve az önce bahsettiğim kişilerin fikrinde olduğunu gördü; buna uzun 
gece namazlarını, ayakta durmayı, vaazları ve çok tutulan oruçları da ekledi. Kendisinden 
öğrendiklerim arasında, bir gün Tanrı'nın varlığına ilişkin delilleri önümde kurmakla 
meşgulken şöyle haykırdığını hatırlayacağım: "Tanrı, benim gözümde gördüğün ve benim de 
senin gözünde gördüğüm kişidir." Sonra şu beyti okudu: Gözler onu her gözden gizler; - ve 
yine de o oradadır, her yalnız adamın sadık bir arkadaşıdır. Ayrıca, onun manevi 
öğretmenlerinden birine göre, Ebu Yezid el-Bastâmî'nin bir gün şöyle dediğini anlattım: 
"Altmış yıldır Tanrı'yı ​​aradım; ve işte, o benim," ve Aristoteles'e göre, filozofun şöyle dediği 
söylenir: "Bir yerlerde, elinde şu sözlerin yazılı olduğu bir kitap tutan yontulmuş bir heykel 
var: İçtim ama sönmedim; Yaratıcı'yı tanıdığımda, içmeden söndüm." Bazı Sufilerin buna 
benzer bir doktrini vardır, ya da daha doğrusu aynıdır, çünkü aralarında ilahiliğin bir insan 



bedenine indiğine inananlar vardır 5 ve güzel bir şekil gördüklerinde onun önünde secde 
ederler. Birçok Hintli de aynı şekilde davranır. 

 
İbn Abdullah bir gün bana, Halluc (pamuk tarayıcısı) olarak bilinen Huseyin ben Mansur 
tarafından yazılmış ve bu doktrine gönderme yapan şu beyitleri okudu: Ey gizemin sırrı, o 
kadar ince ki her canlı varlığın hayal gücünden kaçıyor! Açıkça, gizlice, her varlığa, her varlık 
aracılığıyla kendini gösteriyor. Cehaletim, büyük şüphem ve aşırı acizliğim yüzünden senden 
özür diliyorum, Çünkü, ey büyük Her şey, sen benden farklı değilsin; öyleyse kendimi 
kendimden temize çıkarmamın ne faydası var? Tanrı bize ne kadar cömert davrandı, bize 
birliğini gösterdiği ve bunu duyurma araçlarını kolaylaştırdığı için ona ne kadar teşekkür 
borçluyuz! Ayırt etme yeteneğine sahip hangi ruh bu tür doktrinleri sakince kabul edebilir, 
hangi akıl onları kabul etmeye razı olabilir? İbn Abdullah bir gün bana, Hallùc (pamuk 
tarayıcısı) adıyla bilinen Huseyin ben Mansûr tarafından bestelenen ve bu doktrine işaret 
eden şu beyitleri okudu: Ey gizemin sırrı, o kadar ince ki her canlı varlığın hayal gücünden 
kaçıyor! Açıkça, gizlice, her varlığa, her varlığın aracılığıyla kendini gösteriyor. Cehaletim, 
büyük şüphem ve acizliğimin fazlalığı yüzünden senden özür diliyorum, Cehaletim, büyük 
şüphem ve acizliğimin fazlalığı yüzünden senden özür diliyorum, Çünkü, ey büyük Her şey, 
sen benden farklı değilsin;; o zaman kendimi kendime karşı aklamanın ne faydası var? Tanrı 
bize ne kadar cömert davrandı, bize birliğini gösterdiği ve bunu bildirme araçlarını 
kolaylaştırdığı için ona ne kadar teşekkür borçluyuz! Ayırt etme yeteneğine sahip hangi ruh 
bu tür doktrinleri sakince kabul edebilir, hangi akıl onları kabul etmeye razı olabilir? 
 
KUR’AN’DAN BU BÖLÜMÜN BELİRTİLMESİ: “VE O, ÂDEM’E VARLIKLARIN İSİMLERİNİ 
ÖĞRETTİ, SONRA ONLARI MELEKLERİN ÖNÜNE GETİRDİ (BÖLÜM II, V. 29)” 
 
Denir ki: Allah, Adem'den önce bütün varlıkları yaratmıştı; melekler ağaçları, meyveleri 
gördüler; vahşi hayvanları, sığırları, bütün hayvanları düşündüler; onları yemek yemeden 
yürürken gördüler ve kendilerinin ve bu varlıkların kim için yaratıldığını, isimlerinin ve çeşitli 
avantajlarının ne olduğunu bilmiyorlardı. Allah onlara: "Yeryüzünde bir vekil kuracağım" 
dediğinde, yani sizin yerinize geçecek, orada kötülük yapacak ve kan dökecek varlıklar, 
Allah'ın sözlerini çürütmediler, fakat ondan açıklamalar istediler ve kötülüğü sevmeyen 
kendisini kötü bir varlık yaratmaya yönelten hikmetinin gizemli yollarını anlamaya çalıştılar. 
Allah onlara: "Sizin bilmediğinizi ben biliyorum" diye cevap verdi. Bu, meleklerin sordukları 
şey hakkında verilen bir cevap değildi, fakat onlara verilen cevap, Adem'in onlara 
isimlendirilen şeylerin isimlerini verdiğiydi; Şimdi, kişi ya sözlü bir cevapla ya da bir eylem ve 
hareketle cevap verebilir. Allah, Adem'e bütün isimleri vahiy yoluyla öğretti; bunun doğru bir 
öğreti olduğu da söylenir. El-Hasan'a gelince, bunun Allah'ın onda yarattığı akıl yürütme ve 
kişisel araştırma yoluyla bir öğretim olduğunu, çünkü onu sorgulayan ve akıl yürüten bir 



zihinle yarattığını; böylece bu nitelikleri adlandırılmış varlıklarla ilgili amacına ulaşmak için 
kullandığını ve onları isimleriyle adlandırdığını; meleklerin bu konuda dikkatsiz 
davrandıklarını ve bu yüzden Adem'in onlardan daha üstün bir rütbe aldığını ve kişisel 
enerjisiyle bunu hak ettiğini söyledi. Bazı müfessirler, Allah'ın isimleri meleklere değil Adem'e 
öğrettiğini ve sonra ikincisini birincisiyle karşılaştırdığını iddia ediyorlar; ve bu ayetin zahiri 
anlamına göre, Allah'ın meleklere yerine getirmeleri imkânsız bir görev yükleyebileceğini 
kabul ediyorlar. Allah gerçeği daha iyi ve daha kesin olarak bilir. Bu adlandırılmış varlıklar ve 
müfessirlerin çeşitli yorumlarına gelince, soru Kur'an'ın Anlamlar Kitabı'nda ayrıntılı olarak 
ele alınmıştır; kim oraya bakarsa kendisini tatmin edecek eksiksiz bir bilgi bulacaktır. 

 
                                        Adem'in cennete girişi ve çıkışı 
İblis, Adem'e secde etmeyi reddettiğinde, Allah şöyle buyurdu: "Ey Adem, karınla ​​birlikte 
bahçede otur; meyvelerinden, bahçenin hangi tarafında bulunurlarsa bulunsunlar bol bol ye; 
ancak bu ağaca yaklaşma, yoksa suçlu olursun." Daha önce, âlimlerin bu bahçe hakkında 
söylediklerinden, nelerden oluştuğundan ve bulunduğu yerden bahsetmiştik. Kur'an'da bahsi 
geçen ağaç hakkında görüş ayrılıkları vardır; bazıları bunun buğday, bazıları asma,5 bazıları 
da coloquinte <<Bir çeşit bal kabağı>> olduğunu söyler. İbn-i İshak, bir müfessire göre, meleklerin 
sıkışık bir şekilde bir araya geldiği ağacın ebedî cennet olduğunu ve Adem'in yeryüzü 
cennetine girdiğinde ve içindeki nimetleri ve güzellikleri gördüğünde, "Keşke ebedî olsaydı!" 
diye haykırdığını bildirir. » Şeytan bu kelimeyi yakaladı, ebedî cennetin yanında yanına geldi 
ve ona şöyle dedi: "Bu ağaca dokunmanı engelleyen şey, iki melek olman veya ebedî olman 
korkusu değilse nedir?" Şimdi, Tanrı şeytan ve onun yardımcılarına, onlar aracılığıyla 
insanlara bile ulaşıp onları uyandıran bir güç vermişti3, oysa onlar onları görmüyorlardı. 
Tanrı şöyle dedi: "De ki: İnsanların Rabbine, insanların Kralına sığınırım," ta ki "insanların 
kalplerine kötülük üfleyen" bu bölüme kadar5. Huyayyi'nin kızı Safiyye'nin, Peygamber'in 
mescidde ikametgahını kurduğu sırada akşam vakti onu bulmaya geldiği ve onunla bir süre 
sohbet ettiği; bu, kadınlara örtünme empoze edilmeden önceydi. Peygamber daha sonra onu 
evine geri götürmek için kalktı. Ensar'dan bir adam tesadüfen onun yanından geçiyordu; 
Muhammed ona seslendi: "Ey filan, bu kadın Hûyayyi'nin kızı Safiyye'dir." "Ey Allah'ın 
Peygamberi!" diye cevap verdi adam, "Biz Allah'a aitiz ve ona döneceğiz! Benim utanç verici 
bir hareketten şüphelendiğimi mi sandın?" "Şeytan," diye cevap verdi peygamber, "insanın 
damarlarında kan gibi dolaşır. Şüphelenip helak olmanızdan korktum." Bu anekdot, şeytanın 
insana sıcak, soğuk vb. gibi kazalar yoluyla girdiğini kanıtlıyor. Efsanelerin yazarları ve Ehl-i 
Kitap, Adem hakkında çok sayıda ve harikulade sohbet konusu anlatır; İblis'in yeryüzündeki 
tüm hayvanların önüne çıktığını ve bunun 2 yılanla konuşmanın bir yolunu bulana kadar 
sürdüğünü ve yılana şöyle dediğini söyler: "Seni insana karşı savunacağım ve eğer beni 
Cennet'e sokarsan, benim korumam altında olacaksın." Yılan onu ağzına veya iki dişinin 
arasına aldı; şimdi, Cennet'in girişini korumakla görevli en güzel hayvanlardan biriydi. 
Şeytan, Adem ve Havva'ya onun ağzından seslendi: ayrıca, onları baştan çıkarana kadar bir 



insanın inlemesine benzer bir inleme çıkardığı da söylenir. İbn-i Abbas şöyle dedi: "Tanrı 
düşmanının yılana verdiği korumayı gözet ve onu nerede bulursan öldür." - Tanrı daha sonra 
şöyle dedi: "Onlara dedik ki: Hepiniz Cennet'ten çıkın,5" vb. 

 
Kuran'ın anlatımı yeterince gelişmiştir, böylece başka geleneklere ihtiyacımız yoktur. Sonra 
Allah şöyle dedi: "Adem Rabbine isyan etti ve saptı; sonra Allah onu seçkin kulu yaptı, ona 
döndü ve onu doğru yola iletti." Tövbesi ve Rabbin ona hitaben söylediği sözler hakkında, 
Manalar Kitabı'nda bahsettiğim gelenekler vardır. Bu türden en güzeli, El-Hasan'dan (Allah 
ona merhamet etsin!) rivayet edilen ve şöyle dediği söylenendir: "Ey Rabbimiz, biz kendimize 
zulmettik; ve eğer bizi affetmeseydin ve bize merhamet etmeseydin, mahvolmuş olurduk!" 
                             Adem'in Tohumu Sırtından Nasıl Alındı 
Allah şöyle dedi: "Hatırlayın ki Allah bir zamanlar Adem oğullarının bellerinden bütün 
zürriyetlerini aldı ve onları kendilerine karşı şahit tuttu. Onlara dedi ki: Ben sizin Rabbiniz 
değil miyim? Onlar da dediler ki: Elbette 3." Akılcılar, Adem oğullarının bu taahhüdünün reşit 
olduklarında ve akıllarının tam dinginliğinde yapıldığını ve her yetişkin insanın önünde 
yükselen bu şahidi, insanın sıfırdan yaratıldığı ve onu yarattığı ve icat ettiği için kendisine 
ibadet edilmeye layık bir yaratıcısı olduğu fikrini içerdiğini görür. Efsanelerin yazarları bu 
konu hakkında rivayetler aktarırlar, yani Allah'ın Adem'in soyunu tek bir sırttan yarattığını ve 
ona akıl, akıl ve konuşacak bir dil verdiğini söyler. Bu soya dedi ki: Ben sizin Rabbiniz değil 
miyim? Onlar da dediler ki: Evet, şahit oluruz. Bunun üzerine onları kendilerine karşı şahit 
tuttu ve melekleri onlara şahit tuttu; sonra onları Adem'in beline soktu. Aynı yazarlar, neslin 
onun sırtından çıktığı yer ve kıyamet gününe kadar doğacak olanlar konusunda fikir 
ayrılığına düştüler. El-Kelbî, Tanrı'nın Adem'in sırtına Mekke ile Taif arasında dokunduğunu 
iddia etti. Bunlar, Anlamlar Kitabı'nda tam adaletle ele aldığım için, küçük miktarlarda 
vermekle yetineceğim konulardır.  
                        Adem ve onun soyundan gelenler hakkında farklı görüşler 
Bilin ki, dünyanın tesadüfünü inkar edenler ve sonucun sebeple ezelden beri birlikte var 
olduğuna inananlar, yaratılmış bir varlığın başlangıcından değil, sadece onun üretiminden ve 
varlığından söz ederler ki, bunlar da sonsuza kadar saçmalık üstüne saçmalıktır. Persler, dişi 
olmadan bir erkekten yavruların varlığını kabul etmekte zorluk çektiler ve başlangıçtan 
itibaren Mişa ve Mişâna adlı bir erkek ve bir dişi kurdular. Hindistan'ın bazı halklarının, 
Adem'in ülkelerinden kaçarak ayrıldığını ve yavrularının kuzey bölgesinde çoğaldığını iddia 
ettikleri söylenir. Kadimler arasında bazıları ona Zauş der. Ali ibn Abdullah el-Kasrî'nin 
Göksel Kavuşumlar Kitabı'nda, eski Babil sakini filozof Budas'a göre, astronomi ve 
kronolojide ve üç yüz altmış bin yıl olan dünyanın yıllarının hesaplanmasında bilgili olduğu, 
bu yıl sayısının ortasında Tufan'ın akışını keseceği ve bu olaya karşı uyardığı; Yaşlı 
Hermes'in, yani Enok'un veya peygamber İdris'in (Allah onu kutsasın ve korusun!) Adem'den 
çok önce yaşadığı, Sudan'a bitişik Yukarı Mısır'ın üst kesimlerinden İskenderiye'ye kadar 
yaşadığı, insan ırkını oraya taşıdığı ve böylece onları boğulmaktan kurtardığı anlatılmaktadır. 



Aynı yazar, Budas'ın Hermes'ten önce yaşadığını; şimdi Adem'den çok daha yaşlı olduğunu; 
bu görüşün birçok Adem olduğuna inananlar tarafından da kabul edildiğini ileri sürmektedir. 

 
Persler, Mîşa ve Mîşâna'nın kendilerinden daha eski olan Gayômarth zamanına ait olduğunu 
iddia ederler. Kısacası, yukarıdakiler ve Müslümanların yankıladığı gelenekler bir efsanedir; 
en doğrusu, kesin ve samimi bir otoriteden gelendir; şimdi, Kur'an'dan daha samimi ve 
peygamberinden daha kesin bir şey yoktur. Akıl, mümkün varlıkların bir başlangıcının 
olmasını gerektirir. İslamcılık perdesinin arkasına saklanan bu yenilikçilerin bir kısmı, bu 
efsaneyi sapkınlığa yol açacak bir şekilde açıklar ve zayıf fikirlileri tuzağa düşürmeye 
çalışırlar; onlara bir hayvanın yerden nasıl çıkabileceğini, cennete girdikten sonra nasıl 
çıkabileceğini, şeytanın cennette Adem'e nasıl ulaştığını, ağaca dokunmanın neden 
yasaklandığını, neden böyle ve böyle bir şeyin olduğunu ve neden olmadığını sorarlar. 
Dünyanın mümkünlüğü sorusu zihninizde belirir belirmez, size sunulan bütün bu 
saçmalıkları, kesin deliller ve çarpıcı delillerle kolayca çürüteceksiniz. Verilecek cevap şudur: 
Ağaca dokunma yasağı bir imtihandır, ebedî cennette bulunmamıştır, şeytan insana 
kazaların meydana geldiği şekilde girmiştir, hayvanların gözle görülür şekilde doğduğu 
şekilde topraktan yaratılmıştır. Efsanelerin hikayecilerinin anlattığı hikayelerle tartışmaya 
cesaret etmeyin, çünkü sapkınlara saldırı yolunu ve iğrenç yöntemleri sağlayan şey budur.  
                                   Adem'in bedensel biçimi ve ölümü hakkında 

 
Peygamberden gelen bir rivayet şöyledir: Babanız Adem, altmış arşın boyunda, ince bir 
hurma ağacı kadar uzundu; çok tüylüydü ve cinsel organları gizliydi; buğdayı tattığında, bu 
kısımlar ortaya çıktı; Cennet'ten kaçtı ve saçının ön tarafından onu yakalayan bir ağaçla 
karşılaştı. Sonra Tanrı ona seslendi: "Benden mi kaçıyorsun, ey Adem?" "Hayır, Rabbim," 
diye cevapladı Adem, "ama senden utandığı için." Bu yüzden Tanrı onu yeryüzüne indirdi ve 
ölüm zamanı yaklaştığında, ona Cennet'ten mumyalama ve kefen için baharat gönderdi. Bu 
rivayet, bunu Ubayy 1 adlı bir kulak tanığından öğrenen El-Hasan'dan alan İbn-İshak 



tarafından rivayet edilmiştir. Başının göğe değdiği ve bundan dolayı kel olduğu, meleklerin 
korktukları, onu parmaklarının arasına alıp altmış arşın yüksekliğe düşüren Cebrail'i 
göndererek Allah'a şikayet ettikleri söylenenlere gelince, bunlar güvenilir hikayeler değildir ve 
birçok Müslüman altmış arşın uzunluğunu olağanüstü olduğu için inkar eder. Aman Tanrım! 
Bu efsaneyi farklı yorumlamadığımız sürece haklılar; gerçekten de, yeryüzünden yükselen 
her şey göğe aittir; bu nedenle size değen ve sizi çevreleyen her şey göğe aittir; kelliğe 
gelince, doktorlar bunun beynin neminden kaynaklandığını söylüyorlar. Vehb [ben 
Monabbih], Adem'in yaratıkların en güzeli olduğunu ve sakalsız olduğunu iddia etti; ancak 
ondan sonra soyundan gelenlerin sakalları oldu. Vehb ayrıca, Obayy'den, Adem ölmek 
üzereyken, Cennette yetişen üzüm salkımlarından bir miktar yemek istediğini; oğulları onu 
aramaya gittiklerini, ancak meleklerin onlarla karşılaştığını ve onlara "Onlardan geri dönün, 
çünkü onlardan kurtuldunuz" dediklerini aktarır. Bunun üzerine ona geri döndüler, son 
nefesini aldılar, onu yıkadılar, baharatlarla mumyaladılar ve bir kefene sardılar. Cebrail, 
arkasında melekler ve meleklerinizin arkasında Adem oğulları ile birlikte bedeni üzerinde dua 
etti; Sonra onu gömdüler ve "Ey Adem oğulları, ölüleriniz için uygulayacağınız âdet şudur. Bu 
âdettir, ancak en iyisini Tanrı bilir" dediler. <<Peygamber MHMD nin mumyalanma rivayetinin onaylanması, 
Türkçeye çevirenin eki.>>  
                                     RUH, CAN, YAŞAM VE ÖLÜM HAKKINDA 
Bunun zor ve belirsiz bir konu olduğunu, hatalar ve çelişkilerle dolu olduğunu bilin; her 
inançtan bir şey zikredeceğim. Allah şöyle buyurmuştur: "Sana ruh hakkında soracaklar. 
Onlara de ki: Ruh, Rabbin emriyle yaratılmıştır." Bazı tefsirciler bunun, Allah'ın yarattıklarına 
onu incelemeyi yasakladığı ve kimsenin bu konuda bilgi sahibi olmasına izin vermediği 
anlamına geldiğini açıklarlar. İnsan hakkında şöyle demiştir: "Sonra onu da biçimlendirdi ve 
ona ruhundan üfledi." ve Meryem hakkında şöyle demiştir: "Biz ona kendi nefesimizle 
üfledik." ve başka bir yerde: "Böylece, irademizle sana bir ruh vahyettik." — "Sadık ruh onu 
gökten getirdi." — "Bu gece (Kadir gecesi) melekler ve ruh iner." Ruh, Kur'an'ın birden fazla 
bölümünde geçer; ancak Meryem'e üflenenin anlamı, peygambere vahyedilen ruhun 
anlamından farklıdır; aksine, her birinin tamamen farklı bir anlamı vardır. [Hayatla ilgili olarak] 
Allah şöyle demiştir: "Ölümü ve hayatı yaratan 5." — "Ağladı: Keşke hayatım boyunca iyi 
şeyler yapsaydım!" — "Ahiret yurdu gerçek hayattır." — "Bu dünya hayatı sadece bir oyun ve 
eğlencedir8." — "Allah yolunda savaşırken düşenleri ölü sanma; onlar Rablerinin yanında 
yaşıyorlar 9." Bu dünya hayatı ile ahiret hayatı arasındaki fark açıktır ve görünür; bu iki 
durumun birleşmesi sadece ifadededir. Allah ayrıca şöyle demiştir: "Ey güven içinde uyuyan 
ruh, Rabbine dön, Tanrı'yı ​​memnun etmiş ve hoşnut etmiş olarak1; » ve ruha konuşma 
yaparak: «Ve ruh bağırmadan önce: Yazıklar olsun bana, ki Tanrı'ya karşı suçlu oldum, vb. 
11» — "Ruha ve onu yaratana andolsun1." » — "Ölüm anı geldiğinde ruhları alır 13, » vb. — 
"Ruh kötülüğe karşı şehvetlidir 11."  

 



"Ve ruhunu eğilimlerinde kontrol etti," Tanrı'nın ruhun eğilimlerini kontrol edebilen diğer 
varlıkların varlığını ortaya koyduğu bir pasaj: "Ruhunuzda işaretler var; onları görmüyor 
musunuz?" — "Mucizelerimizi yeryüzünün çeşitli bölgelerinde ve onların ruhlarında 
göstereceğiz." — "Aranızda cinayetler işlediniz." — "Ya da sırrı ruhlarınızda saklıyorsunuz." 
— "Bu işi düzenleyen ruhlarınızdır." Tanrı bize ruh ve yaşam hakkında da aynı şeyi öğretir: 
"Birini yaşatan veya öldüren O'dur." » — « Ölüm zamanı geldiğinde ruhları alır 8. » — « Tanrı 
onlara: Öl dedi, sonra onları hayata geri verdi. » — « Onlara de ki: Sizinle ilgilenen ölüm 
meleği canınızı alacak10. » — « Tanrı onu öldürdü ve yüz yıl öyle kaldı. » — « Siz 
ölüydünüz, O sizi diriltti 12. » — « Allah yolunda savaşırken düşenleri ölü sanmayın: Onlar 
Rableri yanındadırlar'3. » — « Muhammed sadece bir elçidir. Ondan önce başka elçiler de 
vardı. O ölse veya öldürülse, hatalarınıza mı dönersiniz? » — Bu pasajda, Allah, 
peygamberin, iman şehitlerini ölü olarak adlandırmayı yasakladıktan sonra ölebileceğini 
söylüyor; ayrıca duyular hakkında da şöyle diyor: « Sonra ona tam gelişimini verdi ve ona 
ruhundan üfledi. Size işitme, görme, kalp verdi1.»  
                                       AYNI KONUYLA İLGİLİ GELENEKLER 
Abd-er-Rahim ben Ahmed el-Marwaz, El-Abbâses-Serrâc'a3 göre, Kotéyba'dan bilgi alan, 
Khâled ben 'Abdallah'a5 göre, El-Hacari, Abu'l-Ahwaz6 ve "Abdallah7"ın ardışık otoritelerini 
alıntılayan, ikincisinin şöyle dediğini bildirir: "Ruhlar düzenli birliklerdir; birbirlerini tanıyanlar 
birbirlerine dost gibi davranırlar; birbirlerini görmezden gelenler düşman olurlar." Sofyân 
eth-Thauri 8, Habîb ben Abi-Şàbit'e göre, Ali'ye göre, Abu't-Toféyil'in sözlerini aktaran, aynı 
geleneği verir. Heytam, Ebu Bişr'e göre, Mücahid'e göre, İbn Abbas'a göre, "Ruhlar, 
yaratıklarından biri olan Tanrı'yı ​​ilgilendiren bir konudur; onları insan biçiminde 
biçimlendirmiştir; hiçbir melek, bir ruh eşliğinde olmadan gökten inmez."  

 
Müslim'e göre, Mücahid'den alıntı yapan Eth-Thauri şöyle diyor: "Ruhlar yer ve içer; elleri, 
ayakları, başları vardır; fakat melek değillerdir." Meleklerin koruyucuları oldukları rivayet 
edilmiştir. Aynı Eth-Thauri, İsmail bin Ebu-Halid'e1, Ebu Salih'e1 göre şöyle demiştir: "Ruhlar, 
insan olmadıkları halde erkekleri arzularlar." Aynı Eth-Thauri, Eyyub'a3, Ebu Qolama'ya4 
göre, Peygamber'in şöyle dediğini rivayet eder: "Ruh gittiğinde, bakış onu takip eder; 
gözlerinin ne kadar sabit olduğunu görmüyor musun! » Safvân ibn Soléym5 tarafından 
rivayet edilen Peygamber geleneği, onun şu sözleri söyleyeceğini söyler: "Müslümanların 
ruhları cennet hücrelerinde ikamet eder, orada yemek yer, içecek içer, kendisine uygun 
giysiler giyer ve derler ki: Ey Rabbimiz! Bize vadettiğin şeyi ver ve kardeşlerimizi bize getir! 
Tam tersine, cehennem hücrelerine yerleştirilen kâfirlerin ruhları, orada bulunanları yerler, 
içerler ve giyerler ve şöyle derler: Rabbimiz, bize tehdit ettiğin şeyi verme ve kardeşlerimizi 
bize getirme! " El-Amaş, Abdullah ibn Murra'ya6 göre, Mesruk'a7 göre, Abdullah (ibn 
Mesud)'a göre, Kur'an'ın bu bölümü hakkında: "Allah yolunda şehit düşenleri, öldüklerini 
sanmayın; onlar Rablerinin yanında yaşarlar ve ondan rızıklanırlar; Allah’ın kendilerine 
bahşettiği nimetlerden dolayı sevinçle dolup taşmışlar, izlerini takip eden ve henüz 



kendilerine ulaşmamış olanların korku ve acılardan emin olacaklarını düşünerek 
seviniyorlar”1 bunu şöyle açıklıyor: Şehitlerin ruhları, cennette istedikleri gibi gelip gidebilme 
özgürlüğüne sahip kuşlardadır ve Allah’ın tahtından sarkan lambalarda yaşarlar. Allah onlara 
gelir ve şöyle der: <<Allah geliyorsa, orada daha öncesinde olmadığı manasına gelir>> Bir şey ister misiniz 
ki size daha fazlasını vereyim? “Efendimiz,” diye cevap verirler, “ne isteyebiliriz? Biz 
cennetteyiz, dilediğimiz yere özgürce gideriz.” Allah tekrar onlara gelir ve aynı şekilde onlarla 
konuşur; ve şöyle derler: “Ruhlarımızı bedenlerimize geri getirir misin ki, alt dünyaya geri 
dönelim ve orada yine senin yollarında savaşarak öldürülelim?” Cabir'in aktardığı rivayette, 
Peygamber'in El-Berâ ibn Ma'rûr'un3 evinde bulunan ve orada et ve hurma yiyen ruhlardan 
bahsettiği ve [doydukları için] bundan uzak durduğu söylenmektedir. Şöyle demiştir: 
"Müslümanların ruhları yeşil kuşlardadır" ve başka bir yerde şöyle demektedir: "Yeşil 
kuşlarda, cennet hücrelerinde, yemek, içmek ve birbirlerini cennette bu alt dünyada 
tanıdıkları gibi tanımak, cehennem hücrelerinde bulunan ruhlar varken"; ve bununla ilgili 
uzun bir hikaye anlatmaktadır. 

 
Ka'bben Mâlik4, Hz. Peygamber'in şöyle dediğini rivayet eder: Mü'minlerin ruhları, cennet 
ağaçlarından sarkıtılmış yeşil kuşların bedenlerinde bulunurlar. Màlik ibn Enes5, İbn-i 
Şihâb'a göre, Abdurrahman ibn Ka'b ibn Mâlik2, Hz. Peygamber'in şöyle dediğini rivayet 
eder: Mü'minin ruhu, Allah'ın onu tekrar dirilteceği gün bedenine döndüreceği güne kadar 
cennet ağaçlarından sarkıtılmış bir kuştur. Abdullah ibn Ömer'e3 göre, mü'minlerin ruhları, 
aralarında topluluk oluşturan ve cennet meyveleriyle beslenen zarâsîr'e sorsûr (sığırcık) 
kelimesinin çoğulu benzer kuşlardadır. Selmân el-Fârisi'ye göre, ruhlar düzenlenmiş 
sürülerdir; Allah'a ait olanlar topluluğa uyarlar, başkasına ait olanlar ise uyumsuzdur. 
Ebu'z-Zübeyr'e ​​göre, Cabir'e göre: "Bize, kıyamet gününden önce hiç kimsenin bedeniyle 
cennete veya cehenneme giremeyeceği; o zamana kadar sadece ruhların İlliyyûn ve 
Sıccân'da bulunacağı; ruhlar ayrılıp kabir sakinleri diriltilince ruhların ve bedenlerin cennete 
ve cehenneme gideceği söylendi." El-Kelbi'ye göre, Ebu'l-Salih'e göre, İbn-i Abbas'a göre, 
Kur'an'daki "Ve seni bilmediğin şeylerle yetiştireceğiz" ayeti hakkında şu şekilde yorum 
yapılmıştır: "Ateşten gelen siyah kuşlarda." » Haytame ibn Süleyman el-Kurasi 5 bana 
Trablus'ta (Suriye'de) Abdülcebbâr ibn el-Ala'dan, Sofyân et-Sevrî'den, Forât ibn el-Forât'tan, 
Ebu't-Tûfeil'den, Ali'den (Allah'ın selâmı üzerine olsun!) şöyle okuduğunu söyledi: Kıyamet iki 
vadide gerçekleşecektir, biri Ahkâf vadisi, diğeri Hadramut'ta Barahuût vadisi, ki orada 
kâfirlerin ruhları Sofyân'da ikamet edecektir, . Abân ibn Tağlib'den bir şahıs şöyle rivayet 
etmiştir: Bir gece Barahuût'ta kaldım; bana öyle geldi ki, insanların ruhları diriltilmiş ve "Ey 
Duma, ey Duma!" diyorlardı. Şimdi, Ehl-i Kitap dinine mensup bir adam bana Duma'nın 
kâfirlerin ruhlarına tayin edilen meleğin adı olduğunu söyledi. Ebu Umama6, şöyle demiştir: 
Müminlerin ruhları Kudüs'te toplanacaktır. Allah'ın Peygamberi, Bedr savaşında, kuyuya 



atılan cesetlere7 seslenmiştir. Ona şöyle cevap verilmiştir: "Ölüleri mi çağırıyorsun? Konuşan 
sen," diye cevaplamıştır Muhammed, "onlardan daha fazla dinlemiyorsun, ama onlar [en 
azından] bana cevap veremezler!" Muhammed ayrıca şöyle demiştir: Ölü bir müminin 
kemiklerini kırmak, sanki hayattaymış gibi bir şeydir.  

 
Müslümanların fetihlerinden korudukları ve birbirlerine aktardıkları geleneklerde, bir kâfir 
öldürüldüğünde, "Allah ruhunu cehenneme göndermek için acele etti" derler; bir mümin 
imanı uğruna şehit olduğunda ise, "Allah ruhunu cennete göndermek için acele etti" derler. 
Abbas'a göre, Enes'e göre Abân, peygamberin şu sözlerini aktarır: Amellerin akrabalarına 
gösterilecek; iyiyse sevinecekler, kötüyse nefret duyacaklar. Müminin ruhu diğer ruhlarla 
karşılaşacak ve onlara şöyle diyecek: Arkadaşını orada bırak ki dinlensin, çünkü acı bir 
üzüntüden çıkıyor. Sonra şöyle diyecekler: Filan ne yaptı? Evlendiler mi? Eğer: Bu benden 
önce öldü, sana gelmedi mi? diye cevap verirse, Onlar şöyle haykıracaklar: "Biz Allah'a aitiz 
ve ona döneceğiz! O, çocuksuz bir anneye (Cehennem lakabı); kötü bir anneye, kötü bir 
eğitimciye götürüldü!" İbn-Uyeyina, Amr ibn Dinar'a göre, Ubayid ibn Ömer'e göre bunu 
aktarıyor: "Mezar sakinleri haber bekliyorlar. Onlara yeni bir ölü geldiğinde şöyle derler: 
Filanca ne yaptı? Ve şöyle cevap verilir: O zaten size gelmedi mi? Onlar da şöyle cevap 
verirler: Biz Allah'a aitiz ve ona döneceğiz! O, bizimkinden farklı bir yola tabi tutuldu." 
Abdullah ibn Ömer'in yankıladığı rivayette, ruhların birbirlerini hiç görmeden bir günlük 
yürüyüş mesafesinde buluşacakları belirtiliyor. Aynı rivayette, işlerin Pazartesi ve Perşembe 
günleri Allah'a, yakın akrabalara ise Cuma günleri sunulacağı bildiriliyor; bu nedenle, 
Allah'tan korkun ve ölülerinize ihanet etmeyin diye ekliyor. Zeyd bin Aslam1, Ebu Hureyre'ye 
göre, bir gün bir arkadaşıyla birlikte bir mezarın yanından geçtiğini ve arkadaşına "Selam 
ver!" dediğini söyler. "Sen," diye cevapladı arkadaşı, "bir mezara selam verir misin?" "Oraya 
gömülen kişi," dedi Ebu Hureyre, "hayattayken seni bir gün bile görmemişse, şimdi seni 
tanıyor." İbnü'l-Mü'min bunu nakleder: Kulaklar, çamurla tıkanıncaya kadar mezarda duymayı 
bırakmaz. Peygamber bir gün Bakf'ta8 geçti ve şöyle dedi: "Ey gerçek müminler ülkesinin 
sakinleri, size selam olsun! Allah dilerse bir gün size kavuşacağız!" Medine'de ölen ilk 
Mekkeli muhacir Osman bin Mazhzun'un3 bedeni defnedildiğinde; Peygamber şöyle dedi: 
Sen [hayattan, hiçbir şekilde müdahale etmeden] çıktın. Şimdi, dikkatle bakmadığı birine 
seslenmeye kendine izin vermezdi. Kendisini götürecek olan hastalıktan muzdarip olmaya 
başladığında, geceleyin Ebu-Muveyhibe4 eşliğinde dışarı çıktı ve mezarlığa gitti, orada 5 
mezarın arasında durdu ve şöyle dedi: İçinde bulunduğun durum mutlu olsun, tüm insanlık 
için ortak bir kader! Karanlık bulut, karanlık gecenin bir parçasıymış gibi ilerledi. İbn-i 
Abbas'a göre (Kuran'ın bu bölümüyle ilgili olarak) Mücahid'in yetkisi altında olan gelenek: 
"Allah yolunda savaşırken ölenlerin öldüğüne inanmayın: Onlar onun yanında yaşarlar ve 
yiyeceklerini ondan alırlar" vb, bu şekilde düşünülmüştür: Şehitlerin ruhları cennetin Barik 
nehrindedir, meyvelerini yerler, suyunu içerler, kokularını solurlar, henüz oraya 
girmemişlerdir.  



 
Bütün bu gelenekler ve bunlara benzer olanlar, Cennet'in henüz yaratılmadığına ve ancak 
gelecekte daha sonra var olacağına inanan yazarlar arasında bulunmaktadır. Bunlardan 
bazıları, Allah'ın, kendilerine zevk verecekleri bir Cennet'in ruhlarını koruduğunu ve 
(Kur'an'da) vaat edilenden farklı olduğunu kabul etmektedir; aynı şey Cehennem için de 
geçerlidir. Şimdi, bütün bunlar [aslında] Cennet ve Cehennem'in şu anda var olduğuna 
inananlar lehine bir argümandır. 
KUR'AN, GERÇEK METİNLER VE AKIL YÜRÜTMEYE GÖRE RUHLARIN DURUMU 
HAKKINDA 
Allah şöyle dedi: "Ruh ve melekler düzene konulduğunda3;" yani El-Hasan'ın açıklamasına 
göre, ruh sahibi yaratıklar, diğerlerine göre meleklerden daha çok olan yaratıklar. "Kötüler 
her sabah ve her akşam ateşin önüne getirilecek ve saat gelince onlara: Firavun ailesi, 
işkencelerin en kötüsünü yaşayın, denilecek." Yani kötülerin ruhları, Cehennem ateşine 
girmeden önce ateşin önüne getirilecek. Ve Kur'an'ın Ya-sîn suresinde bahsedilen adam 
hakkında: "Ona: Cennete gir, ah!" denildi, "Keşke yurttaşlarım bilselerdi1!" diye cevap verdi. 
Bu pasajda, yalnızca ruhuyla ilgili bir soru olabilir, çünkü bedeni onu taşlayan yurttaşların çok 
uzağına atılmamıştı. 5 Diğer pasajlar: "Elbette, salihlerin listesi İliyyûn'dadır3." — "Elbette 
yalancıların listesi Siccîn'dedir." Bazı müfessirler, onların ruhları (yani ruhlarının listesi) 
olduğunu söylemişlerdir. Ve yine: "Elbette, ayetlerimizi yalan sayan ve onları 
küçümseyenlere gök kapıları açılmayacak ve onlar cennete giremeyeceklerdir." 5" Es-Sorri 
6, El-Berâ ben Âzib'e göre7, Müslümanların ruhlarının, melekler onları yakaladığında, onları 
göğe aldıklarını; başka meleklerin yanından geçtiklerinde ise, "İyi bir ruhtan çıkan hoş bir 
koku!" demelerinden kendilerini alamadıklarını; onu Allah'ın dilediği yere ulaştırıp orada 
secde ettiklerini; kâfirin ruhuna gelince, öldükten sonra göğe alınır, fakat kapılar ona açılmaz 
ve melekler, "Kötü bir ruhtan çıkan korkunç bir koku!" derler ve o, Siccîn'e geri gönderilir; 
Orada çok uzun bir hikaye var.  

 
Allah şöyle buyurmuştur: "Ne gökler ne de yer onlar için ağlamadı1"; tefsirci ekler: Her 
mümin için gökte iki kapı vardır, biri günlük yiyeceğinin geldiği, diğeri ise bilgisinin ve 
ruhunun yükseldiği; öldüğünde bu hareket durur ve gökler ve yer onun için ağlar. Başka bir 



pasaj: "Ölüm zamanı geldiğinde ruhları alan Allah'tır. Henüz ölmeye mahkûm olmayanları 
uykuyla yakalar. Ölümüne karar verdiği ruhu karşılıksız yakalar ve diğerlerini belirlenen 
zamana kadar geri gönderir8." El-Kelbî, Ebu Salih'e3 göre, İbn Abbas'a göre, insan 
öldüğünde, Allah'ın ruhunu yakaladığını ve ona ruhunu bıraktığını bildirir, çünkü ruh ruha 
birleşmiştir; Allah, onu öldürmek için ruhunu almak istediğinde, aynı zamanda ruhunu da alır, 
böylece ölür; ve Allah onu diriltmek isterse, ona ruhunu verir. Hz. Peygamber yatağına 
uzandığında şöyle dedi: "Aman Tanrım! Senin adınla yatıyorum, senin sayende tekrar 
kalkıyorum; eğer ruhumu benden alırsan onu bağışla, eğer onu bana geri gönderirsen onu 
dindar insanların tutulduğu gibi tut." Uykusundan uyandığında şöyle dedi: "Beni öldürdükten 
sonra bana hayat veren Allah'a hamdolsun; çünkü kişi ona döner." İbn-i Cüreyc, İbn-i 
Abbas'a göre, ikincisinin şöyle dediğini rivayet eder: "İnsanda bir ruh ve bir can vardır; ikisi 
arasında güneş ışınlarına benzer bir parlaklık vardır; ruh, akıl ve basireti içinde barındırandır, 
ruh ise yakin ve hareketi içinde barındırandır. İnsan uykuya daldığında, Allah onun ruhunu ve 
nefsini yakalar." Mücahid1 şöyle demiştir: "Ruh, insana uykusu sırasında geri döner; kaderi 
henüz hazır değilse uyanır ve hazır olduğunda, iki ruh (yani ruh ve can) ayrılır." Haçîf, 
İkrime'ye göre, İbn-i Abbas'a göre, ikincisinin şöyle dediğini rivayet eder: "Her nefsin içinde 
işleyen bir sebebi vardır; onun için ölüm hükmü verildiğinde dirilir, böylece sebep kesilir; 
ölmeyecek olana ise sebep ona geri döndürülür." Yüce Allah'tan (s.a.v.) şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Bir kimse uyuduğu zaman, Ruhu bir iplik gibi uzar, böylece bazı kısımları uyuyan 
kişide kalır ve nefes alması bu sayede olur, diğerleri ise gidip ölülerin ruhlarına karışır ve 
uyanma anına kadar aralarında kalır, sonra ona geri verilirler." İbn-i Aclan 3, babasından 
öğrendiğine göre Salim'in rivayetine göre, Ömer, Ali'ye şöyle demiştir: "Ey Hasan'ın babası, 
sen çok kez uykusuzluk ve rahatsızlık yaşadın; sana üç soru soracağım. - Bunlar nelerdir? 
dedi Ali. - İnsan, ondan iyilik görmese bile diğer insanı sever ve ondan kötülük görmese bile 
ondan nefret eder. - Doğrudur, dedi Ali; Allah'ın Resulü, ruhların birbirleriyle cesaretle 
karşılaşan ve saldıran düzenli birlikler olduğunu; birbirlerini tanıyanların dostluk kurduğunu, 
birbirlerini tanımayanların ise hasım olduklarını söylemiştir. 

 
İnsan, dedi Ömer, hikayeler anlatır ve onları unutur; şimdi, onları unuturken, aniden onları 
hatırlar. “Duydum,” dedi Ali, peygamber şöyle diyordu: “Ay'ı gizleyen bulut gibi bir bulutu 
olmayan hiçbir kalp yoktur. Ay parlarken, bulut onu gizler, insan unutur, sonra tekrar belirir, 
insan hatırlar.” “İnsan,” dedi Ömer, “vizyonlar görür, doğru ve yanlış olanlar vardır.” 
“Duydum,” dedi Ali, Tanrı'nın peygamberi şöyle diyordu: “Uyuyan ve uykuya yenik düşen 
hiçbir köle yoktur ki, ruhu Tanrı'nın tahtına yükselmesin; tahtına ulaşmadan önce uyanmayan 
gerçek rüyalar görür; tahtına ulaşmadan önce uyanan sahte rüyalar görür.”  
        SÖZLÜKÇÜLERİN RUH, CAN VE YAŞAM HAKKINDAKİ GÖRÜŞLERİ 
Ruh, bir varlığın kişiliğine ve özüne, beden, kaza, madde veya başka bir şey ne olursa olsun, 
deriz; bu nedenle bu tahta parçasının ruhu, yeryüzünün ruhu, gökyüzünün bıçağı, 
konuşmanın ruhu, hareketin ruhu deriz. Tanrı dedi ki: "Seni kendim için yarattım" (kelimenin 



tam anlamıyla ruhum için); ve başka bir yerde: "Ruhumda ne olduğunu biliyorsun, ama senin 
ruhunda ne olduğunu bilmiyorum." Düşünceye de ruh denmiştir; deriz ki: falanın ruhu vardır, 
falanın yoktur; onun ruhu şu noktaya yükselmiştir, tıpkı bizim dediğimiz gibi: düşüncesi 
yükselmiştir. Aynı adla açgözlülük, kıskançlık, arzu da deriz; bir şair dedi ki: Sen onunla 
konuştuğunda ruhu yalan söyledi. Ve yine: Ruh, onu açgözlü yaptığında açgözlüdür; eğer 
onu birkaç arzuya indirgersek, onlarla yetinir. Ve başka bir yerde: İki ruha danıştı, biri arzu, 
diğeri korku ruhu; biri ona hayır, diğeri evet dedi. Şehvetli hale getirilen açgözlü ruh onu 
cesarete teşvik ederken, diğer ruh onu helak olmaktan korur. Şair bu nedenle ruha hem 
korkaklık hem de cesaret der. Kan da ruh olarak adlandırılır ve sürüngenlerin akan bir ruha 
sahip olduğu söylenir; ve buradan, doğumdan sonra akan kanı belirtmek için kullanılan nifâs 
ifadesi gelir. Nazarı olan kişilere nefs denir. Ayrıca ruhun nefes aldığı için nefs olarak 
adlandırıldığı da söylenir. Bu kelime aynı zamanda kalbi belirtmek için de kullanılır, tıpkı 
Kur'an'ın şu iki ayetinde olduğu gibi: "Yusuf onu ruhunda sakladı" ve "ya da siz sırrı 
ruhlarınızda tutuyorsunuz." » Bütün bu açıklamalar ruha özgüdür, hiçbir durumda ruha 
uygulanmazlar, yüce Tanrım! Ancak tek bir durumda, onun ruhu çıktı veya ruhu çıktı 
dediğimiz zaman, onun öldüğünü söylemek için. Şair dedi ki: Sana gürültücü denildi ve yine 
de düşmana karşı bağırmıyorsun, ama hor gördüğün dosttur. Merhametli Tanrı, ruhunuz 
hayattayken korumasın ve (cennete) girdiklerinde ruhlar arasında olmasın! Ebu Zeyd 
el-Ensari3 şu ayeti okudu: Adamlar bir araya toplandılar ve dediler ki: Bu bir düğün; ama göz 
oyuldu ve ruh (kan) aktı. Ruh hakkında çeşitli görüşler ileri sürülmüştür. 

 
İbn-i Doreyid, Ebu Hatim'e2 göre, El-Esma'nın yetkisini aktararak, hadisin şöyle dediğini 
aktarır: "Her insanın bir ruhu ve bir canı vardır; birincisi ölür, ikincisi ise şöyle şöyle bir şeye 
dönüşür." Araplar, rüzgâra, zefir'e ve ağız nefesine ruuh adını vermişlerdir. Zür-Romme şöyle 
demiştir: Ona dedim ki: Onu kendine doğru kaldır ve nefesinle canlandır; ve onu, lehine, bir 
deneme yoluyla test et. Bu isim ayrıca hava, melek, vahiy ve yükselme eğilimi olan herhangi 
bir ince, hafif varlık için de kullanılır. Hayvanların ruhları olduğu söylenir; böyle biri, 
(başkalarının) kalpleri için hafif veya ağır olduğunda, ruhen hafif veya ağırdır. Melekler ve 
cinler gibi büyüyen ve görülmeyen varlıklara ruhsal varlıklar denir. Ruh ebedidir ve ruhlar, 
süresiz olarak ölürler. Hayat, ölümün zıttıdır; İkincisinin indiği yerde, birincisi yükselir. Genel 
olarak, ruhları olanlar ve diğerleri arasında, her mükemmel, duyarlı ve hareketli varlıkta 
mevcuttur. Kur'an'ın şu pasajında ​​görmüyor musunuz: "Bu bulutla ölü olan yeryüzünü 
dirilttik"5, Tanrı'nın yağmur suyunu aldığında yeryüzünü canlı kıldığını kastettiğini; ve başka 
bir yerde: "Sizi yaşatan O'dur"1, yani bizi bunun için kullandığı araçlarla canlı kıldığını; ve şu 
ayette: "O, ölüden diriyi çıkarır!" Bazıları bunun, çocuğu sperm damlasından, kuşu 
yumurtadan, hurma ağacını hurma çekirdeğinden çıkarmak anlamına geldiğini söyler; ve bu 
ağaçta bulunan yaşamsal güç nedeniyle hurma ağacına canlı bir varlık derdi. Sonra kendini 
canlı olarak tanımlar: "O, Diridir" der Kur'an3, ancak kendisi hakkında ruh veya hanım sahibi 
olduğunu söyleyemezdi, çünkü yaşam ifadesi daha genel ve üstündür; biri der ki: Canlı bir 
ruh; ruhuma böyle bir şeyle hayat verdin. Sürekliliği ve sürekliliği olan her şeye canlı denir; 



bu nedenle şiir için yaşayan bir söylem olduğu söylenir, çünkü ölümsüzdür ve ağızdan ağıza 
aktarılır. Ruhun, canın ve yaşamın insan bedenindeki yeri nedir? Bu yeteneklerin her birinin 
ayrı bir yeri var mıdır, yoksa iç içe mi geçerler ve birbirlerine bitişik midirler? Hangisi emreder 
ve hangisine itaat eder? Farklı açıklamalar yapılmıştır. Bu konu üzerinde düşündüğümde, 
ihtiyaç duyulan her şeyi Ruh ve Ruh Kitabı1 adlı ayrı bir kitapta toplamaktan başka bir çıkış 
yolu bulamıyorum; çünkü ne kısaltmanın ne de özlü ifadenin uygun olmadığı bu konu 
üzerinde durursam, bu çalışmanın başında ortaya konan koşullara sadık kalmamış olurum. 
Bu, ne kadar uzun olursa olsun, söylemin kesin olamayacağı bir konudur.  

 
Ölüm, hayatın kesintiye uğraması ve ruhun ayrılmasıyla gelen sürekli bir dinlenme ve 
rahatlamadır. Tanrı, minerallere ölü şeyler adını vermiştir, çünkü büyüme ve hareketten 
yoksundurlar. Denmiştir ki: Uyku ölümün kardeşidir. Belirsiz ve unutulmuş bir varlığın ölü 
olduğu söylenir. Bir Arap bana şu ayetleri okudu: Akıllı adamın, senin ayarladığın miktardaki 
uykusu, sadece bir şekerlemedir. Uyku kısa süreli bir ölümdür; ölüm çok uzun bir uykudur. 
Tevrat'ta ölüm en büyük sefalet olarak adlandırılır; Kuran tefsirinde, kâfirler ve cahiller ölü 
kabul edilir. 
                           RUHLA İLGİLİ VE KİTAP EHLİNDEN GELENEKLER 
Bazı Yahudiler yaratıkların ruhlarının havada, ateş veya batan ve doğan güneşin ışınları gibi 
birbirine bitişik olduğunu ve ölüm meleğinin yakalamak istediklerinin ruhlarını kestiği bir kılıç 
tuttuğunu iddia ederler; bize Tanrı'nın İsrailoğullarına ölüm gönderdiğini ve çok sayıda 
insanın öldüğünü anlatan Samuel Kitabına güvenirler; Davut ve İsrail ileri gelenleri dışarı 
çıktılar ve Davut ölüm meleğini Kudüs civarında kılıcına yaslanmış halde gördü. Peygamber 
Rabbinden kılıcı onlardan kaldırmasını istedi ve meleğin kılıcı tekrar kınına koyduğunu ve 
ölümün durduğunu gördü. Aynı grubun belirli bir mezhebi, dindar ve samimi insanların 
ruhlarının bedenden ayrıldıklarında hayat ağacının altındaki cennete gittiğini, günahkarların 
ve yalancıların ise yeryüzünün karanlığına taşındığını ve ne biri ne de diğeri olmayanların 
ruhlarının havaya gönderildiğini söyler. Başka bir mezhep ise Tanrı'nın ölülerin ruhlarını 
almak için kimseyi görevlendirmediğini, ancak bir adamın bedeni buruşup uzuvları 
zayıfladığında ruhun onu terk ettiğini; doğruların ruhlarının geldikleri yere geri döndüğünü ve 
kötülerin ruhlarının yeryüzünün karanlığına taşındığını söyler. Şunu eklerler: Ruhlar 
kendilerini kimse tanıtmadan bedene taşıdıkları andan itibaren, aynı şekilde bedenler ruhun 
gücünü taşıyamayacak duruma geldiğinde, ruh kendiliğinden ayrılır, kimse onu bırakmaya 
zorlamaz. Birçoğu, samimi ve doğru insanların ruhlarının bedenlerini terk ettiklerinde bir 
keseye konduğunu ve diriliş gününe kadar orada kaldıklarını, aynı durumda isyankarların ve 
kötülerin ruhlarının ise o güne kadar yeryüzünün karanlığında kaldığını söyler. Akıl 
yürütmelerini, kitabında "Sakla! ​​Bedenler yeryüzüne, ruhlar da bunları onlara veren Rabbe 
dönsün!" diyen Davut oğlu Süleyman'ın sözleriyle desteklerler. Aynı kitapta tekrar şöyle 
diyor: "Sizden bilgili olan herkes, Adem oğullarının ruhlarının havaya ve atmosferin üst 
kısımlarına yükseldiğini ve hayvan gibi olanların ruhlarının yeryüzünün derinliklerine indiğini 
bilir." Ayrıca, Samuel kitabında kayıtlı olan peygamber Abigail'in Davut'a söylediği şu sözleri 



de kanıt olarak sunarlar: "Efendim Davut'un ruhu, hayat kesesinde başkalarıyla birlikte 
toplanacak ve düşmanlarının ruhları sapanlarla atılacakmış gibi dışarı atılacak." 

 
Bazıları ruhun Yaratılışın başlangıcında yaratıldığını iddia etmişlerdir. Gerçekten de, 
[Müslüman] milletin birçok bilginine göre, ilk yaratılanın ruh olduğu ve ruhların bedenlerden 
dört bin yıl önce yaratıldığı söylenmektedir; ancak gerçeği en iyi Tanrı bilir! İkrime'nin İbn-i 
Abbas'ın otoritesine dayanarak Peygamber'den aktardığı rivayette, Muhammed'in şöyle 
dediği söylenir: "Kıyamet Günü'nde, ruh bedenle kavga etmeye başlayana kadar 
anlaşmazlıklar sona ermeyecektir; diyecektir ki: Rabbim, beden olmasaydı, rüzgar gibi 
olurdum; ve beden cevap verecektir: Rabbim, ruh olmasaydı, terk edilmiş bir hurma gövdesi 
gibi olurdum. Ve bir atasözü haline getirilecektir: Kör, felçliyi taşıdı."  
                DİĞER İNSANLARIN ZİHİN VE BEDEN HAKKINDAKİ SÖYLEMLERİ 
Araplar (putperestler) ölünün ruhunun mezarından çıkıp inleyen ve "İç! İç!" diye bağıran bir 
baykuşa dönüştüğünü iddia ettiler. İşte bu bağlamda Dhu' 1-Asba el-'Adwâni! şöyle demiştir: 
Ey Amr, eğer bana hakaret etmeyi ve beni küçültmeye çalışmayı bırakmazsan, baykuş "İç!" 
(ölene kadar) diyene kadar seni döverim. Ve başka bir yerde: Tanrı bu halkın üzerine ölüm 
ve kaderler saldı; mezarlıkları dolduranlar arasında baykuş oldular. Ebu'l-Ghamuç dedi: Ey 
Peygamber, bize diriltileceğimizi mi haber veriyorsun? Ve baykuşların ve baykuşların hayatı 
nedir? Peygamber dedi ki: Ne bulaşıcı hastalık, ne baykuş, ne de kaburgaları kemiren kurt. 
— Bu nedenle putperest Araplar ölülere içecek getirdiler. Hintliler açıkça ölülerin ruhlarının 
göğüslerine geri döndüğüne inanıyorlar; Onlarla konuştuklarını ve onlardan haber aldıklarını 
iddia ederler. Farslar için, Farvardacan3 günleri ruhların geri döndüğü zamandır; çeşitli 
yiyecekler hazırlarlar, günlük kıyafetlerini aromatik maddelerle kokulandırırlar, yere güzel 
kokulu bitkiler saçarlar ve şöyle derler: Ölüler sadece yemek kokularını algılar. Müslümanlar, 
ölünün ailesinin sözlerini ve kendisi için döktükleri gözyaşlarını duyduğunu; mezarında 
sorular sorduğunu ve ayakkabılarının tabanlarının yerde çıtırdadığını duyduğunu bildirirler. 
Huzeyfe'nin şöyle dediği bildirilir: Ceset yıkansın; bu sırada ruh bir meleğin ellerindedir; ceset 
mezara yerleştirildiğinde ruh da tanıtılır. Ayrıca, ölünün kendisi için hazırlanan mezara 
götürüldüğünde, eğer erdemli davranmışsa: Acele et ve beni oraya götür! Acele et! dediği ve 
eğer gitmemişse: Beni götürmek için acele etme, çünkü beni götürdüğün yeri bilmiyorsun 
dediği de bildirilir. Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s.), oğlu İbrahim vefat 
ettiğinde: "Cennetin serçesi oldu!" diye feryat etmiştir.  



 
Bütün bunlar ruhun yaşamını ve onun süresinin ruhunkinden daha öte olduğunu kanıtlar. 
Bütün insanlar ölülerinin yasını tutar, onları çağırır ve onlarla konuşur; eğer bu inancın köklü 
ilkesi olmasaydı, bunu oybirliğiyle kabul etmezlerdi. Onların aynı zamanda meskenlerini ve 
bunların izlerini de çağırdıkları gözlemlendiğinde, bu hiçbir şekilde açıklamamızı azaltmaz; 
çünkü bu Araplara özgü bir gelenektir, oysa ilki tüm halklar için geneldir. 
MÜSLÜMAN DÜŞÜNÜRLERİN RUH VE MANEVİ KONUSUNDAKİ GÖRÜŞ 
FARKLILIKLARI 
Bazıları dediler ki: Ruh, insan bedeninin yüzeyini uzunluk, genişlik ve derinlikte tutan ince bir 
bedendir; parçaları birbirine, bütünü de eşit olarak nüfuz eder. Ruhun bütün parçalarının 
bedenin bütün parçalarına nüfuz ettiğini göstermek için akıl yürütürler; çünkü bedenin bir 
parçası kesildiğinde, bu parça acı hisseder, oysa ruh olmadan acı çekmez. Ma'mer1 dedi ki, 
ruh sadece var olan bir şeydir, yüzeyi yoktur, bir beden değildir, ne uzunluğu, ne genişliği, ne 
de derinliği yoktur, uzayda bir bedenin yerini tutmaz ve bir yerle çevrili değildir. Dile geçen bir 
mecazla, bedendeki ruhun, fiillere ilişkin düzenleme ve üretim gibi olduğu söylenir; 
hareketsiz veya hareket halinde olan beden olduğu söylenmez; çünkü hareketsizlik ve 
hareketsizlik, ancak bir yüzeye sahip olan ve bir yerde bulunan ve bir yerden bir yere 
taşınabilen herhangi bir bedene uygulanabilir. Şimdi, bu taşıma, bir varlık için, ancak iki şey 
vasıtasıyla, veya birincisini bir yerden bir yere taşıyan bir cisim vasıtasıyla kabul edilebilir; 
çünkü eğer bir cisim değilse, kaldırma ve sürükleme gücüne sahip değildir. İbrahim 
en-Nazzam dedi ki: Ruh, bedene dolanmış hayattır. Hişam bin el-Hakem, ruhun bir nur, 
bedenin ise hareketsiz bir varlık olduğuna inanıyordu. İbn el-Rawendi dedi ki: Ruh bir arazdır 
ve insan bir arazlar kompleksidir. Diğerleri ise ruhun bölünmez bir atom olduğuna ve hiçbir 
yeri olmadığına inanıyorlar. Aynı filozoflar, insanın ahlaki yükümlülükleri, mükafatı veya 
cezası, kişiliği ve bireyselliği hakkında farklı fikirlere sahiptiler. Bişr bin Mu'temir, Hişam bin 
el-Hakem, Ebu Hudail el-Allaf ve Ebu Hüseyin el-Hayyats dediler ki: İnsan, gördüğümüz bu 
kişiye katılmış ruhtur. İbrahim en-Nazzâm dedi ki: İnsan, bu bedene yerleştirilmiş hayat olan 
ruhtur ve bunun nedeni, onun dışında hiçbir şeyin olmamasıdır. Ahmed bin Yahya [İbn 
er-Rawendi] dedi ki: İnsan, kalbinde bulunan ruh miktarıdır. Başka biri şöyle dedi: İnsan iki 
madde arasındaki maddedir. Görüşleri iki doktrinde özetlenebilir, biri insanın yalnızca ruh 
olduğunu, diğeri ise bedenle karışmış ruh olduğunu öğretir. İlk açıklamanın taraftarları, 
Kur'an'ın şu iki bölümüne güvenirler: "Ruh, "Vay başıma gelene, Allah'a karşı günah 
işleyenlere" 6 ve "Ey ruh, sen kim güven içinde uyuyorsun;" diye haykırmadan önce; 
"Gerçekten, bir soru sorulduğunda, ruha hitap edilir ve bu ruhtur, başka hiçbir şey değildir; 
onların muhalifleri de Kur'an'daki bir bölüme güvenirler: "Biz insanı ince bir çamurdan 



yarattık1"; böylece Allah bize insanın bu görünür ve özel olarak belirlenmiş yaratık olduğunu 
öğretir. 

 
Ölülerin ruhları ayrıldıktan sonra hala bir şey hissedip hissetmedikleri sorulmuş ve çeşitli 
açıklamalar yapılmıştır. İnsanın ya ruhunu, ya bedenini ya da hem ruhunu hem de bedenini 
birlikte hissettiği söylenmiştir. Bazıları ölülerin Kıyamet Günü'ne kadar herhangi bir şey 
bildiklerini inkar etmiş ve argümanlarını ölülerin o gün söyleyecekleri şeye dayandırmışlardır: 
"Yazıklar olsun bize! Bizi bu dinlenme yerlerinden kim aldı?" Ve Kur'an'daki şu pasaj üzerine: 
"Keşke Allah için toprak olsaydım!"3 diye haykıracakları gün. Diğerleri ise hissedenin ölülerin 
ruhu olduğunu ileri sürmüş ve argümanlarını Kur'an'daki şu pasaj üzerine dayandırmışlardır: 
"Kötüler her sabah ve her akşam ateşin önüne getirilirler,"1 ve şehitler hakkında 
okuduğumuz diğer ayetlere ve bize bildirilen geleneklere. İbn er-Rawendia şöyle demiştir: 
"Hayır, hisseden bedendir, çünkü ruh kaybolmuş bir kazadır;" ve ekler: "Ölü kişi iki tür bilgiye 
ve yalnızca bir tür duyuma sahiptir; ve eğer öyle olmasaydı, hissettiği anda öldüğünü 
bilmezdi." Açıklamasını, ölen kişinin tabutunda ailesinin ağıtlarını duyduğunu bildiren 
geleneğe dayandırır. Bu bağlamda, En Nazzâm ile Hişam ibn Hakem arasında gerçekleşen 
bir tartışma vardır. Birincisi Hişam'a sordu: "Ruhun beden için kullanılmayı bıraktığında ona 
geri döndüğünü ve kendisinde ruhsal güçle bireylerin ve formların algısını ürettiğini neden 
iddia ettin?" Hişam şöyle cevap verdi: "Çünkü ruh bir beden değildir, böylece algının 
durmasına neden olan çelişkili terimlerden biri, yani dinlenme, ona uygulanabilir." 
En-Nazzâm devam etti: "Size göre ruh bir beden olmadığından ve çelişkili biçimler ona 
girmediğinden, onu kendi varlığında olmayanı algılamaya zorlayan şey nedir? - Bu, 
genişleme kuvvetidir, dedi Hişam ve onların perdelerin üzerine yükselmeleridir; çünkü ruh 
nesneleri hayal gücü ve varsayımla, izolasyon halinde algılamaz, sadece temas ve duyumla, 
birleşme halinde algılar." En-Nazzâm devam etti: "Bu hayal gücü ve varsayım, nesnenin ve 
onun varlığının üretilmesini gerektirir mi? - Evet, dedi Hişam, eğer algı ifadenizle bir varlığın 
görüntüsünü neyin motive ettiğini anlıyorsanız. - O zaman, dedi En-Nazzâm, eğer varlığı 
motive eden ve algı adını verdiğim şey varsa, ölülerin algılamak için duyuma ne ihtiyacı 
vardır? "Öyledir," diye cevapladı Hişam, "öyleyse "Kişinin quid ve niteliğinin algısı, hem hayal 
gücünde ve takdirinde hem de görüşte birleşebilsin." "Ama," dedi En-Nazzam, "buna ne 
gerek var? Kişinin sadece duyumsama olmadan daha önce bulduğu algıyı göz önünde 
bulundurması gerekir." "Öyledir," diye cevapladı Hişam, "böylece, düşüncede, hayal gücünde 
ve varsayımda bildiği gibi, nitelik ve biçimde bildirimde biçiminin ne olduğunu bilebilir." "Bu 
quid hakkında edindiği bilgi," diye sordu En-Nazzam, "düşüncede sahip olduğu şeyi artırır 
mı?" "Evet," dedi Hişam, "artırır, çünkü duyularla algılama önce gelir, hayal gücüyle algılama 
ise sadece ikinci sırada gelir." "Gerçekten de, uzunluğu hiç görmemiş olan kişi, onu 
düşüncede temsil edene kadar kavrayamaz; onu gördüğünde ve sonra kaybettiğinde, yine 
de düşüncesinde temsil edilmiş olarak kalır, çünkü zihin duyu organlarının kullanımından 
vazgeçtiğinde bile algılar. 



 
Bu, ruhun bedenin ortasında, eylemlere uygulanan iyi eğilimi ve üretimi temsil ettiğini ve 
orada kalma ve enkarne olma gerçeğini temsil etmediğini iddia edenler arasında ortaya 
çıkan ikinci bir tartışmanın konusudur. Onlara şöyle denildi: "Bize bedenden bahsedin, bir 
kişi ondan bir uzvu ayırdığında; ruhun bir parçasını da keser mi?" - Hayır, diye cevap 
verdiler, ancak kesilen elde kalan ruh parçası kola aktarılır; bu, bir tavan penceresinden içeri 
giren güneş gibidir: Eğer tavan penceresini kapatırsanız, içeri giren ışın orijinal türüne ve 
şekline geri döner. - Bu nedenle, size göre, eğer kişi tüm organları ve tüm uzuvları keserse, 
onlardan geriye kalanların gücünün, kendisini bu kalıntıda toplayan ruhun geri çekilmesiyle 
artırılması gerekir. Ruhun bedende uzunluk, genişlik ve derinlik boyutları olduğunu ve kendisi 
bir beden olduğunu kabul edersek, bu zorunlu olarak tek bir yerde iki beden oluşturacaktır. 
— Karşılıklı ve içten bir nüfuza inanıyoruz, diye cevap verdiler. Şimdi, bu, En-Nazzâm ile 
muhalifleri arasında tartışılan üçüncü bir tartışmanın konusudur. Ona şöyle dediler: “Bize 
insandan bahset; o görüyor mu? Evet, aklın nesnesini görüyor. Görme yoluyla algılıyor mu? 
Evet, görme yoluyla bir eylemin nesnesini algılıyor; birisi şunu söylediğinde yine aynı şeydir: 
Duvarı gördüm, ama sadece görene en yakın olan dış yüzeyi gördüm; ya da birisi şunu 
söylediğinde: Kılıcını taşıyan birini gördüm, ama sadece kını gördüm; ya da biz dediğimizde: 
Ölü bir adam gördüm, ama sadece bedenini gördük. - Bize insanın ne olduğunu söyle, diye 
cevap verdiler. - Senin sorunun, diye cevap verdi, sadece iki açıklaması var: Ya bana isminin 
ne olduğunu soruyorsun ya da onu tanınır kılan ve onu diğer tüm varlıklardan ayıran özel 
niteliklerin ne olduğunu soruyorsun. Eğer aradığın isimse, insandır; ve eğer nitelikleriyse, 
bunlara hayat, ölüm, dil, kahkaha denir;" ve ekledi: "Bu konuşmayla, insanın her zaman ölü, 
her zaman gülen, her zaman konuşan, her zaman canlı olduğunu kastetmiyoruz; ama onun, 
gülmese bile, ölenler, yaşayanlar veya gülenler arasında olma olasılığına ve yeteneğine 
sahip olduğunu kastediyoruz. - Öyleyse bize, hayat sahibi olarak tanımladığınız bu yaşayan 
adamdan bahsedin; o, bununla aynı şey midir, yoksa başka bir şey midir? Onu, kendisinden 
başka bir şey olan bir hayata sahip olarak tanımladım; benzer şekilde, eğer ölürse, onu 
kendisinden farklı bir ölümle tanımlıyorum; hayat ve ölüm onun için iki çelişkili kazadır; 
bunlardan biriyle canlı, diğeriyle ölüdür. O halde, dediler, hayat ve ölüm nedir? Hayat, dedi, 
hareket ettirdiği şeye hareket verdiği ve istediği şeyin iradesine, aslında yapmaya yetkili 
olduğu eylemlerin iradesine sahip olduğu şey olabilir. İtiraz edildi: "Yapmaya yetkili olduğu 
eylemler nelerdir?" O şöyle cevap verdi: “Yapma kapasitesiyle ilgili olan şey, nesneleri, bilimi, 
fikri ve onlara benzeyen şeyleri ve beklenmedik bir şekilde ve irade veya önceden 
tasarlanmış bir imge olmadan gerçekleştirilen her türlü olguyu üretme iradesidir; ki bu 
yalnızca özel bir yetenekten kaynaklanabilir.” Şunu ekledi: “Ölüm bunun tam tersidir; canlı 
varlığa nüfuz ettiğinde tamamen ortadan kalkmasıdır, çünkü bu nüfuz etmeyle daha önce 
yaptığı her şeyi yapma gücü ortadan kalkar. Bu nedenle, Tanrı ona hayat verirse, doğası 
gereği canlıdır; ve Tanrı onu öldürürse, doğası gereği kendisi ve eylemi ölür. Ancak, diye 
ekledi, ölüm onun için bir yok oluş değildir; eğer bir yok oluş olsaydı, ölüm onda kalamazdı, 



çünkü o bir homo’dur; ancak ölüm, onun üzerine düşen ve kendisi ile yapabileceği eğilimler 
arasına giren basit bir felakettir.” 

 
Burada zihnin bir beden olduğunu iddia edenler ile bunu inkar edenler arasında dördüncü bir 
tartışma yaşanmıştır. "Zihnin bir beden olmadığının kanıtı nedir?" diyen ilk kişi, "Bu," diye 
cevapladı ikinci kişi, "bedenlerin ya hareket ettirilmesi ya da ortaya çıkması gerektiğidir, bu 
fenomen ancak farklı bir varlıktan gelen hareket veya dinlenmeye teşvik üzerine gerçekleşir; 
eğer insan bir beden ise, ya hareket halinde ya da dinlenecek; eğer onu hareket etmeye 
veya dinlenmeye teşvik eden varlık kendi durumuna benzer bir durumdaysa, aynı 
zorunluluğa indirgenecektir; ve söylemin devamı zorunlu olarak onu hareket etmeye ve 
dinlenmeye teşvik eden ve beden olmayan bir varlığa götürür." "Ona kazalar mı 
uygulanıyor?" dedi diğerleri, "? İrade, öfke, bilgi, tutku, acı ve benzeri fenomenler gibi 
kazalara gelince, evet; ancak renkler, tatlar, kokular gibi kazalara gelince, hayır, çünkü eğer 
mümkün olsaydı, insan tat alma organıyla algılar ve görme organıyla görürdü ve farklı yerler 
onu ele geçirirdi. Cevap verdiler: "Eğer insanın yerle çevrili olmadığını, bir beden olmadığını, 
ne uzunluğu, ne genişliği ne de derinliği olmadığını söylerseniz, onu Tanrı'ya benzetmiş 
olursunuz. - Tanrı'ya benzetme, kazaları ve nitelikleri inkar etmekten ibaret değildir; sadece 
özler arasında, bileşim halindeki kazalar vasıtasıyla vardır; bu nedenle, ayakta olduklarını 
söylediğimiz iki ayakta duran adam için, kendilerinden bağımsız bir fenomendir; her biri, 
ayakta duran bir varlık olarak arkadaşına benzetilmiştir. Biri oturmuş ve diğeri ayaktaysa, 
bileşimlerine giren kazalar aracılığıyla, olumlamaya değil, olumlamaya uygulanan bir 
benzerlikle ayırt edilirler. Benzerlik olumsuzlamaya uygulansaydı, insan tikelleşmeye 
benzetilirdi1, oysa ikincisi genellemenin olumsuzudur ve bu insandan reddedilen şeydir. 
PLUTARCH'A GÖRE FİLOZOFLARIN RUH VE MANEVİ ÜZERİNE GÖRÜŞLERİ, RUHUN 
TANIMI KONUSUNDA 
Platon, ruhun kendiliğinden hareket eden rasyonel bir madde olduğunu iddia etti; Aristoteles 
onu doğal bedenin mükemmelliği yaptı, canlı varlığa doğru güçle yöneldi; Pisagor onu 
kendiliğinden hareket eden bir sayı olarak gördü (ve sayı derken aklı kastediyor); Thales 
onun sürekli hareketle canlanan ve kendini hareket ettiren bir doğa olduğuna inanıyordu. 
Plutarch ekler: Bazı filozoflar ruhun dört elementin uyumunun sonucu olduğunu düşünürler. 
Hekim Asklepios'a gelince, o ruhun duyuların egzersizini ve eğitimini üreten bir varlık 
olduğunu düşünüyordu. Ruhun doğası hakkında büyük bir anlaşmazlık içindedirler, ruhun bir 
beden mi yoksa bir madde mi olduğunu, kaç parçadan oluştuğunu, bedenin hangi 
bölümünde yaşadığını, baskın kısmının ne olduğunu, bedeni terk ettikten sonra devam edip 
etmediğini veya sonra hiçliğe mi dönüştüğünü sorarlar. Bu ayrılıklar, onların bilgilerinin 
yetersizliğini ve ruhun doğasını anlayamadıklarını kanıtlar. 



 
                         RUHUN EN İYİ ŞEKİLDE DÜŞÜNÜLMESİ ÜZERİNE 
 
Ruh ve ruhun eylemlerde ve kazalarda farklı anlamlara sahip olduğu kanıtlanmıştır. Bu 
nedenle, ruhu olan her varlık hem ruha hem de hayata sahiptir; ruhu olan her varlık hayata 
sahiptir; ancak hayatla donatılmış her varlık hem ruha hem de ruha sahip olmak zorunda 
değildir; aslında, dünya bitkileriyle yaşar, ancak ruhu yoktur; hayvanlar ruhları olan ancak 
ruhları olmayan hayvanlardır. İnsan ise tam tersine bir ruha, bir ruha, bir hayata sahiptir; ayırt 
etme yeteneği, aklı, zekası, anlayışı ruhundan gelir; varoluşu, süresi, büyümesi ruhundan 
gelir; duyuları, duyarlı varlıkları algılaması hayatından gelir. Öldüğünde kaybolan şey 
hayatıdır; ruhu ve ruhu onu yalnızca Tanrı'nın dirilişi ve Son Yargı'yı izin verdiği güne kadar 
terk eder. Bu konu hakkında yeterli ve tatmin edici sayıda gelenek verilmiştir. Platon, kendisi 
hakkında söylenenlere göre (çünkü bu filozofa ait rivayetler çeşitlidir), hayvanların 
bedenlerinden ayrılan ruhların ölmediğini veya bozulmadığını, ancak haz ve acı duydukları 
bir durumda olduklarını iddia etmiştir. Dilbilgisi uzmanı Yahya, Platon'un şöyle dediğini 
nakleder: Ruh, kendiliğinden var olan bir cevherdir; akıl ve hayat özüne döner. Bağlı olduğu 
bedeni terk edip iyi olduğunda mutlu ve neşeli kalır; ancak kötü ise, yeryüzünde kaybolmuş 
bir gezgin olarak kalır, yeniden doğuşa kadar efendisinin mezarı etrafında döner. Bu, 
peygamberlik nurundan ve vahiyden kaynaklandığı söylenebilecek kesin bir görüş ve adil bir 
hükümdür, çünkü din bilginlerinin görüşüne yakındır; ancak gerçeği en iyi Tanrı bilir! 
 
                         FİLOZOFLARIN DUYULAR HAKKINDAKİ GÖRÜŞLERİ 
 
Platon, duyuların, ruh ve bedenin, kendilerine dışsal bir şeyin algılanması için birleşmesi 
olduğunu; gücün ruha, organın da bedene ait olduğunu söyler. Filozoflar, görmenin işleyişini 
çeşitli şekillerde açıklamışlardır. Bazıları, ışınların gözden çıktığını ve elin bedenin dışındaki 
nesnelere dokunması gibi, görmeye tabi nesnelere yayıldığını iddia etmişlerdir; bu örnek, 
görme gücünün ne olduğu konusunda bir fikir verir. Platon, görmenin berraklığın birleşimi 
olduğunu ve görmenin, görme ışığı ile havanın ışığının birleşimi ve bu iki ışık arasındaki tür 
benzerliği vasıtasıyla birbirlerine akmasıyla gerçekleştiğini; cisimlerden yansıyan berraklığın, 
akışkan olduğu ve hızla dönüştüğü için havaya yayıldığını, böylece ateşten gelen ışığın 
görme ışığıyla buluştuğunu söyler. İşitme konusunda da görüş ayrılığı olmuştur; bazıları, 
işitmenin kulağın içindeki boşlukta bulunduğunu iddia etmişlerdir; Diğerleri havanın kulağa 
konik bir şekilde girdiğini ve ona çarptığını söyler. Platon, kafanın içindeki havanın dışarıdaki 
hava tarafından çarpıldığını ve yönetici üyeye yönlendirildiğini ve bundan da işitme 
duyusunun ortaya çıktığını düşünür. Sesin üretilme biçimi çeşitli şekillerde açıklanmıştır. 
Bazıları sesin bir cisim olduğunu iddia etmiş ve bunu her etkenin ve her hastanın cisim 
olduğu; sesin bir etken olduğu, çünkü onu duyduğumuz ve hissettiğimiz ve müzik 
melodilerinin bizi hareket ettirdiği; müziksel olmayan seslerin bize acı verdiği akıl 



yürütmesiyle kanıtlamıştır. Ses hareket halindedir ve yumuşak yerlere çarpar ve onlar 
tarafından bir duvara atılan (ve geri atılan) bir top gibi geri döndürülür. 

 
Platon ise, aksine, sesin bir cisim olmadığına, çünkü havada meydana geldiğine ve orada 
düz bir yüzey gibi uzandığına inanır; fakat hiçbir düz yüzey bir cisim değildir. 1 Koku alma 
duyusunun nasıl ortaya çıktığı sorulmuştur. Bazıları, yönlendirici üyenin beyinde 
bulunduğunu ve solunum yoluyla kokuları çektiğini söylemişlerdir; diğerleri, koku alma 
duyusunun, solunum havasının, koklanan nesneden çıkan buharla karışmasıyla oluştuğunu 
iddia etmişlerdir. Tat alma duyusu çeşitli şekillerde açıklanmıştır. Bazıları, tadın dili oluşturan 
nemli maddeyle, tadılan nesnede bulunan maddenin karışmasıyla oluştuğunu söylerken, 
diğerleri, tat alma duyusunun, ağızdan ona gönderilen damarlar vasıtasıyla dilde bulunan 
süngerimsilik ve yumuşaklıktan kaynaklandığını iddia etmişlerdir; Böylece Tanrı şöyle 
demiştir: "Bize işitme, görme ve iç organlar verdi." Bu pasajda, bizi bu duyuların varlığı 
konusunda uyarıyor, onlar için kendisine teşekkür etmemizi istiyor, ancak onları algılamamızı 
sağlayan nedenleri veya nasıl oluştuklarını göstermiyor. Akıl, bunu düşündüğünde şaşkınlığa 
uğruyor ve duyuların önemi ve onları ilgilendiren zorluk nedeniyle kayıpla tiksiniyor; çünkü 
yaratıkların anlamaktan aciz olduğu ruh ve tinin yerini alıyorlar. Söylenen her şeyde doğru bir 
şey varsa, bu doğru doktrindir; ancak aksi takdirde, Tanrı gerçeği daha iyi bilir! 
                                                          BÖLÜM IX 
SON SAATİN YÜKSELİŞİNİ, DÜNYANIN SONUNU VE EVRENİN YOK OLMASINI VE 
DİRİLİŞİN ZORUNLULUĞUNU BELİRTEN SORUNLAR VE OLAYLAR HAKKINDA 
 
İnsanlar bu bölümde Yaratılış ve dünyanın başlangıcı konusunda olduğu kadar fikir ayrılığına 
düşmektedir. Bir başlangıcı olduğunu inkar edenler, bir sonu olması gerektiğini de inkar 
etmektedir. Bir başlangıcı kabul etmenin nedeni, bu başlangıcın rastlantısal bir karaktere 
sahip olmasıdır; rastlantısal olayların mutlaka bir başlangıcı olması gerektiğini belirledik; 
ancak, bunların bir sonu olması gerekli değildir, yalnızca kabul edilebilirdir. Fakat bu son, 
bize bunu bildiren gerçek geleneklerin bir sonucu olarak zorunlu hale gelir; buna ek olarak, 
dünyanın mümkünlüğünü ispat eden her şey, aynı zamanda onun özünün ve kapsamının 
sınırlılığını da ispat eder, çünkü onun mümkünlüğünün ispatı, bugüne kadar içinde meydana 
gelen her şeyin kesintiye uğradığını ve üretimi kesintiye uğrayan şeyin parçaları bakımından 
sınırlı olduğunu ortaya koyar, çünkü eğer ona bir parça olarak yeni bir şey eklenseydi, bu, 
onu oluşturan parçaların sayısını aşacaktı; bu fazlalığın varlığıyla, bu yeni varlığın 
üretiminden önce olduğundan daha çok sayıda olacaktı. 



 
Eğer dünya sonsuz bir özden oluşsaydı ve bizden biri dünyanın ortasından başlayarak bin 
fersah kadar yürüseydi, arkasında bırakacağı dünya parçası, önünde kalandan daha büyük 
olmazdı; ve eğer böyle olsaydı ve Tanrı bin fersah büyüklüğünde cisimler yaratmış olsaydı, 
bu miktar ona eklendiğinde dünya, bu eklemeden öncekinden daha büyük olmazdı; ve eğer 
bu kabul edilebilir olsaydı, aynı zamanda insan, hayvan ve ağaç sayısı için de kabul 
edilebilirdi, öyle ki Tanrı o anda yüz bin insan, hayvan ve ağaç yaratsa bile, bu insan, hayvan 
ve ağaç sayısını bir birim artırmazdı; bitki ve ağaç olmayan kurak dağlara ve çıplak ovalara 
bakanlar, sonra da ilkbaharda, parlak otlarla ve çiçeklerle kaplı olduklarında onlara bakanlar, 
bu dağlara ve ovalara eklenen şeyin hiçbir şey olmadığına karar verebilirlerdi. Aynı şekilde, 
bir çekirdekten doğan bir hurma ağacını ve bir sperm damlasından doğan bir insanı 
düşünürlerse, çekirdek ve sperme hiçbir şey eklenmediğine hükmetmelerine izin verilir ki bu 
apaçık bir saçmalık ve yanlışlıktır. Dolayısıyla artışın varlığı azalmanın varlığını, başlangıcın 
varlığı ise sonun varlığını ispat eder; mümkün varlıkların birbiri ardına yok olması, olayların 
gelecekte yok olmasını ispat eder. Tanrı'nın dünyanın nedeni ve dünyanın da sonucu 
olduğunu iddia edenler, nedenin sonuç olmadan var olmasının mümkün olmadığını; Yaratıcı 
olmadan dünyanın var olmayacağını; ancak şunu söyleyemeyeceğini söylerler: Dünya 
olmadan Tanrı var olmazdı. Şu itiraz edilecektir: Sizi, dünyanın neden ve Tanrı'nın sonuç 
olduğunu ve dünya olmadan Yaratıcı'nın var olmayacağını ve şunu söylemenin mümkün 
olmadığını iddia edenlerden ayıran nedir: Yaratıcı olmadan dünya var olmazdı? Çünkü 
onların argümanlarının düşünürler arasında kötü bir alaşımdan ve değersiz olduğunu 
biliyoruz; ve dünyanın sonu ve Tanrı'nın bir nedeni olacağı konusundaki doktrinleri çelişkilidir, 
çünkü neden sonucundan ayrılamaz; sanki şöyle demişler gibidir: Bunlar iki ezeli birlikteliktir, 
bunlardan biri yenidir; zorunlu olarak ulaşabilecekleri en az şey, nedenin yeniliği doktrinidir, 
tıpkı sonucun doktrinini doğruladıkları gibi. Eğer bir varlığın ex nihilo üretiminin 
anlaşılamayacağını iddia ederlerse, çünkü yüzük gümüşten yapılmıştır, taht tahtadan 
yapılmıştır ve diğer benzer örnekler, [şöyle cevaplanacaktır] yeni olgu, kendi başlarına 
gümüşten veya tahtadan gelmeyen bir biçim ve bir sanat ürünüdür, çünkü gümüş ve tahta 
zaten vardı, tek başına biçim eksikti ve işçi tarafından üretildi, gerçekte, var olmadığında onu 
icat edip yoktan yarattı anlamında. Eğer bir kazanın ex nihilo üretimini kabul ediyorsak, 
neden bir cismin ex nihilo üretimini kabul etmeyelim, özellikle de birçok insan cismin bir 
araya gelmiş bir kazalar kompleksinden başka bir şey olmadığını söylediği için? İnce nokta, 
sadece şeyin görünüşündedir, yeni olup olmadığında; eğer yeni değilse, görünüşü 
imkânsızdır, çünkü görünüş yeni bir şeydir; ve eğer yeniyse, ispatı açıklığa kavuşturulmuştur. 
Eğer bir cisim sadece bir cisimden, bir kaza da bir kazadan gelebilseydi, zorunlu olarak ne 
cisim ne de kaza olmayacağı; taze hurmanın yeşil hurmadan farklı bir renk ve tadı, yeşil 
hurmanın onu çiçek sapından ayıran bir şeyi, ikincisinin hurma ağacından farklı bir şeyi, 
hurma ağacının da taştan farklı bir şeyi bulunamayacağı sonucu çıkar. Bahsettiğimiz çeşitli 
haller arasında bir farkın varlığı, bu renklerin, bu tatların, taşta bulunmayan bütün bu 
fazlalıkların üretildiğini ve bunların taşın kendisinden gelmediğini ispat eder. 



 
Eğer onlar ârazları inkâr ediyorlarsa, o zaman yaz ile kış, gece ile gündüz arasındaki farkı da 
inkâr etmeleri gerekir ve onlar için gece, gündüz, kış ve yaz eşit derecede ezeli ve ebedidir 
[ki bu apaçık yanlıştır]. Eğer onlar, gündüzün sadece güneşin zuhuru, gecenin yokluğu, kışın 
güneşin Zodyak'ın bazı takımyıldızlarında inişi ve yazın da aynı şey olduğu için bunu kabul 
etmek zorunda olmadıklarını söylerlerse, şu cevap verilecektir: Eğer güneşin zuhuru ve 
yokluğu, yaklaşması ve uzaklaşması hakkında söylediklerimizi kabul etmiyorsanız, bir insana 
emir veren veya ondan isteyen kişinin, bu emri ona kendi ruhu veya bir cismin ruhu 
aracılığıyla verdiğini zorunlu olarak kabul etmelisiniz; aynı şekilde onu bir şey için övdüğünde 
veya yerdiğinde, bunun belirleyici bir sebep olmaksızın kendi ruhu olması gerekir; öyle ki onu 
her zaman övmekten veya herhangi bir cisimle ilgili olarak onu övmekten ve yermekten 
vazgeçmezdi; bütün bunlar ârazların meydana geldiğini ve bunların, onlardan yoksun 
olamayacak cisimlerden farklı olduğunu ispat eder. Şimdi, her yeni varlığın zorunlu olarak bir 
başlangıcı ve bir sonu vardır. Bu soru, bu çalışmanın başında sağlam ve güçlü bir şekilde ele 
alınmıştır. Sonsuza dek formlar, görünümler, hareket, dinginlik vb. olan kazalardan yoksun 
olan ebedi bir tözün varlığına ilişkin doktrinlerine gelince, bu yanlış bir söylemdir, çünkü eğer 
bunu geçmişteki cisimler için kabul edersek, gelecekte de onlardan yoksun olacağını ve 
varlığımızda uzunluk, genişlik, derinlik, düzen, bileşim, renk, koku, tat, hareket veya dinginlik 
olmayan cisimler olacağını kabul etmek zorunda kalırdık: böylece kazalar olmadan inşa 
edilmiş, var olan ve sabit olacaklardı. Bu kabul edilebilir olsaydı, aramızda hareketten, 
dinginlikten, dik ve oturma pozisyonundan, yürümekten, eylemden, iradeden, renklerden, 
sapmalardan, ölümden vb. yoksun olması yasaklanmamış tamamen özgür bir insanın var 
olduğunu kabul etmek gerekirdi ki bu açıkça yanlıştır. Eğer birisi bütün bunların onda gizli, 
potansiyel olarak bulunduğunu iddia ederse, o zaman şöyle cevap verecektir: Ve bu 
niteliklerin zuhuru, bu adam açısından ezeli midir? Eğer birisi bunun böyle olduğunu iddia 
ederse, bu niteliklerin onda ezeli olarak apaçık olduğunu kabul etmek zorunda kalacaklardır; 
ve eğer onda gizli olan niteliklerin, saydıklarımız gibi, zuhurunun onda bulunan güç 
vasıtasıyla gerçekleştiği iddia edilirse, bu gücün ne olduğu, nasıl olduğu, nerede yattığı ve 
nereden geldiği, onda olup olmadığı sorulacaktır: eğer onda olduğu söylenirse, saydığımız 
bütün kazaların onda ezeli olarak zuhur ettiğini kabul etmek gerekecektir, çünkü güç ve 
zuhur onların sebebidir ve bu kazalar sebebi onda olan bir sonuç gibidir. Sperm, yumurta, 
çekirdeğin birbiri ardına bir varlık ürettiği açık değil midir? Rakibimiz, bunların kendisinde 
olmadığını, kendisinden sonra meydana getirildiğini ve onları meydana getirenin bir yaratıcı 
olduğunu iddia ederse, bunun tesadüfünü [zımnen] kabul etmiş olur ve maddelerin 
arazlardan mahrum edilemeyeceğini kabul eder; şimdi, yeni varlıkların varlığını kabul eden, 
onları yaratan bir varlığın varlığını kabul eder; bunun üzerine, elveda! Dünyanın Yaratıcının 
bilgeliğinin, cömertliğinin ve cömertliğinin sonucu olduğunu iddia eden, bilgeliğinin sonucunu 
çözecek ve cömertliğini ve cömertliğini yok edecek bir eylemin ona atfedilmesinin mümkün 
olmadığını iddia eden, Yaratıcıya bir varlığın zıddının, hayattan sonra ölümün, sağlıktan 
sonra hastalığın, gündüzden sonra gecenin, kuvvetten sonra zayıflığın, güzellikten sonra 



çirkinliğin meydana getirilmesini atfetmemeye dikkat etmelidir, çünkü bunların hepsi, onlara 
göre, Tanrı'nın bilge olmadığını gösterir. Aynı muhalif şunu eklerse: Bunların hiçbiri bilgeliğin 
sonucu değildir, ancak var olduğu anda ve zıddı henüz var olmadığında, kişi şu cevabı 
verecektir: 

 
Aynı şekilde, dünyanın şimdiki haliyle var olduğunu inkar etmek gerekirdi, çünkü onun 
değeri, yok olacağı ve bir durumdan diğerine taşınacağı anı dışlayarak, varoluş anında 
vardır; veya insan bir kumaş dokuyup sonra onu istediği bir fayda için parçalara ayırmaz; 
veya bir masa hazırlamaz, üzerine çeşitli yiyecekleri düzgün bir şekilde yığmaz, sonra onları 
kırıp yiyerek bozmaz ve yok etmez. Şimdi, bu çirkin bir şey değil, bilgeliğe aykırı değil, 
aksine bilgeliğe en yakın olan güzel bir eylemdir. Yaratıcının bu dünyayı, bilgeliği tarafından 
en iyi seçilmesi ve güzel düzenlemesini en iyi şekilde göstermesi gereken bir anda yok 
ettiğini ve insanları, kutsallarına göre orada ödüllendirmek için bu alt dünyadan farklı bir 
meskende canlandırdığını neden inkar ediyorsunuz? Eğer cisimlerin dayanıklı olduğu ve 
dayanıklı olanın ancak kendisini eriten zıddı tarafından yok edilebileceği, bu zıddın mutlaka 
ya bir cisim ya da bir araz olması gerektiği itirazı yapılırsa: Eğer bir cisim ise, onun sınırı o 
diğer cismin sınırından farklı olacaktır; nasıl onun zıddı olabilir? Ve eğer bir araz ise, onun 
içinde bulunması gerekir ve cismin yok olacağı ve yok olacağı konumlarda nasıl onda 
bulunabilir? Onlara şu cevap verilecektir: Cisimlerin yok olmasıyla kuvvetin bastırıldığına 
inanmanıza nasıl izin veriyorsunuz, özellikle bazı Müslümanlar cismin yok olmasının bir araz 
olduğu ve dolayısıyla bir yere ihtiyaç duymadığı doktrinine sahipken ve bu arazın var olduğu 
durumda cismin dönüştüğü ve yok olduğu; ve diğer Müslümanların da cismin sürenin 
yokluğuyla yok olduğunu ve Tanrı'nın ebedi süre yaratmadığını; diğerlerinin de cismin 
yokluğunun zaten cisimde mevcut olduğunu, böylece sadece ikinci haline geçmesi 
gerektiğini söylediği halde? Öyleyse, bedenlerin kaybolmasını inkar etmeniz ne anlama 
geliyor? Fakat onlar sadece ölülerin hayatını ve durumlarını, ayrıca cennet ve cehennemle 
ilgili gelenekleri inkar ediyorlar; varlığı bedenlerin süresiyle, dış biçimlerinin değişmesiyle ve 
cennet ve cehennemin bir parçası olduğu başka bir yapı ve mevcut konuttan farklı bir konut 
lehine mevcut yapılarının çözülmesiyle bağdaşmayan bir şey; bu, birçok ayrıntıda 
sizinkinden farklı görüşlere sahip olmamıza rağmen. Şimdi, bazen elementlerde çözülme ve 
bozulmaya tanık oluyoruz, öyle ki bozulmanın onların bütününe ve parçalarına yayıldığına 
inanıyorsunuz, tıpkı moleküllerinde ve ayrılmaz parçalarında iddia ettiğiniz gibi ve dünyanın 
doğasının belirli bir süreden sonra çözülmesini motive ettiği ve formdan forma değiştiği, 
örneğin insan, büyümesinin en uç noktasına ulaştığında, doğa tarafından sağlandığı gibi, 
onu oluşturan elementlerin ayrılması, vücudundaki her türlü maddenin ilkel formuna1 
dönmesi, sonra ayrılmaz parçalarının daha sonra başka bir türe göre yeniden oluşması; Aynı 
şey dünya için de geçerlidir, en uzun süresine ulaştığında parçalanır ve cennet ve 
cehennemin bir parçası olduğu başka bir biçim alır; ama çok daha fazlası, bundan daha 
güçlüsünü kabul etmek zorundasınız: dünyanın tamamen yok olması ve özünün yok olması, 
sonra geri dönmesi, yeniden kurulması ve kendi kendini oluşturmasıdır; bunu gerektiren 



doğasının üretilmesidir, çünkü süresini belirleyen sebep, doğası gereği yok olmasını 
gerektiren sebep değildir.  

 
Eğer bu son yorumun felsefi doktrinimiz nedeniyle tarafımızdan geçerli bir şekilde 
önerilemeyeceği, çünkü cisimlerin ilkelerden oluştuğuna ve bunlara çözüldüğüne ve aynı 
şekilde bu ilkelerin maddeden türetilen basit unsurlardan oluştuğuna inandığımız iddia 
edilirse, şöyle cevap vereceğiz: Daha da iyisi, sizi kendi doktrininizden çıkarılan 
argümanlarla çürütmüş olmamızdır; aslında, madde hakkında yanıldığınızı gösterdik; şimdi, 
yanılıyor olduğunuz için, cisimlerin rastlantısallığını doğrulayan görüş doğrudur; Her mümkün 
varlığın dağılıp yok olduğu, yokluk ve yok oluş haline geri döndüğü inkâr edilmiyor; şimdi 
eğer yok olup yok oluyorsa, yeni bir yaratılış onu başlangıcındaki gibi, hatta daha da 
kolaylıkla yeniden meydana getirir. 
                                    DÜNYANIN SONUNA İNANAN ESKİ İNSANLAR 
Plutarkhos'a göre, Miletli Anaksimandros varlıkların ilkesinin sonsuzluk olduğunu ve her 
şeyin onda son bulduğunu, bozulduğunu ve geldiği kişiye geri döndüğünü iddia etti. 
Anaksimenes bu ilkenin her şeyin geldiği, içinde çözülen hava olduğuna inanıyordu; şöyle 
dedi: Ruh ve hava dünyayı tutar; şimdi, ruh ve hava sözcükleri geleneksel dilde yalnızca bir 
anlamda alınır. Miletli Thais suda her şeyin ilkesini ve çözümünü gördü. Bu filozoflar 
dünyanın bozulduğunu kabul ettiler, ancak ona geri döndüğü bir iyi atfettiler. Anaksagoras'ın 
dünyanın yaratıcı olduğuna ve Tanrı'nın kendi özünü oluşturduğuna; dünyanın ya kendi 
doğası gereği var olduğuna, ki bu yanlıştır, çünkü dünya duyusaldır, enkarne bir bedendir; ya 
da Tanrı'nın düzeni ve bakımıyla var olduğuna, ki bu yanlış değildir, inandığı bildirilmektedir. 
Bu filozoflar dünyanın doğası gereği bozulabilir olduğuna hükmettiler ve Tanrı'nın 
bozulmasını önleyebileceğini kabul ettiler; Müslümanların da izin verdiği şey budur, ancak 
farklı konuşan gelenek onları engeller. Aristoteles, bozulmayı ayın küresi altındaki edilgen 
ısıda gördü. Bu filozofların bir kısmının üretime ve bozulmaya inandıkları söylenir. Bütün 
bunlar, doktrinlerinin olası varlıkların başlangıcını ve bunların yok olma olasılığını kabul 
ettiğini kanıtlar. Dünyanın yok oluşunu kanıtlamak için argümanlar kullananlar, dünyanın dört 
elementten oluştuğu ve bunların zorunlu olarak birbirinden ayırt edilmesi ve çözülmesi 
gerektiği, tıpkı insanın dört elementin birleşmesinden kaynaklanan bir bileşik olduğu ve bu 
ayrılığın onun ölümünün ve yok oluşunun nedeni olduğu şeklindeki bu mantığa dayanırlar. 
Düalistler, iki varlığın (aydınlık ve karanlık) karışmasından kaynaklanan yok oluşa ve 
karıştırıldıktan sonra ayrılma ve ayrılma olasılığına inanırlar, böylece yeni bir karışım 
meydana gelmeden tekrar eskisi gibi olurlar. Harranlılar ödül ve cezayı kabul ederler; ancak 
dünyanın yok oluşu hakkında ne düşündüklerini bilmiyorum; Sadece kökenlerinin 
Agathodaemon, Hermes ve Platon'un anne tarafından büyükbabası Solon'a dayandığını 
biliyorum. Bazıları dünyanın yıkımına ve dirilişe inanıyordu. Birçok Mazdean Son Yargı ve 
Dirilişi itiraf ediyor. Fars'tan bir Mazdean bana Ahriman'ın krallığı sona erdiğinde ve iktidar 
Hürmüzd'e ait olduğunda, acı, yorgunluk, karanlık, ölüm, hastalık ve iğrenmenin ortadan 
kalkacağını ve tüm yaratıkların sonsuz süreli ruhsal varlıklar haline geleceğini, kalıcı ışık ve 



dinlenme içinde yaşayacaklarını söyledi. Ayrıldıkları çeşitli mezheplerin doktrinlerini veya 
görüş ve sözlerindeki farklılıkları bilmiyorum. 

 
Bunlardan birinin şöyle dediğini duydum: Dünya üzerinden dokuz bin yıl geçince yıldızlar 
düşecek, dağlar parçalanacak, sular çekilecek, korkunç şeyler olacak. 
                 KİTAP EFENDİSİNİN BU KONU HAKKINDAKİ GÖRÜŞLERİ 
Bilin ki, dünyanın sonu, harap olması, diriliş ve hesap gününün varlığı, mükâfat ve cezanın 
gerekliliği hususunda onların görüşleri, yorumdan kaynaklanan hiçbir açıklamada farklılık 
olmaksızın, Müslümanların görüşüyle ​​aynıdır. Yahudiler, Mesih'in henüz gelmediği, mutlaka 
Ye'cuc ve Me'cuc zamanında geleceği hususunda ittifak ettiler; sonra farklı görüşlere sahip 
oldular; içlerinden bir fırka, Mesih'in saltanatının bin yıl süreceğini, ardından Sur'un 
okunacağını iddia etti; diğerleri ise saltanatının bin iki yüz doksan beş yıl süreceğini 
söylediler. Arap yarımadasındaki müşriklerin büyük bir kısmı, yeniden dirilmeye ve Ahiret 
Gününe inanıyorlardı ve binekleri kabirlerinde kurban edilenlerin kendileriyle birlikte 
kalkacaklarını iddia ediyorlardı <<İskit geleneği>>. İşte bu konuda Coreyiba ibn El Aşyam 
el-Faqkasî1 şöyle demiştir: Ey Sa'd, eğer ben helak olursam, sana son bir tavsiyede 
bulunacağım; şüphesiz, vasiyet bağlarıyla birleşmiş bir kardeş çok daha yakındır! Babanın 
yorgunluktan arkandan sendelemesine izin verme; elleri üzerinde sürüklenip bir kenara atılır! 
Kardeşinin cesedini, onu her türlü günahtan koruyan sağlıklı bir deveye yükle, çünkü o daha 
yakındır. Ve eğer bir binek bıraktıysan, Kıyamet Günü'nde ona bineceğim, o zaman: 
Eyerlenin! diye bağıracaklar. Ümeyye ibn Ebî's Salt kitapları okumuş ve Kitap Ehlinin 
doktrinlerini izlemişti; diyen odur ki: Son saat insanlar için gecikti ve hepsi kıyamet hakkında: 
Ne zaman gelecek? diyorlar. O günlerde, içlerinden Hıristiyan olanlar Mesih'i ve onun için 
olanların her türlü sevgi ve fedakarlığı (azizleri) bulacaklardır. Onlar, dedikleri gibi, Tanrıları 
olan ona yardım ederler; Onu gizemli dünyanın çeşitli bölgelerine bir elçi olarak gönderirler. 
Aynı şair şöyle der: Ve kendilerine vaat edilen günde, çok sayıda birlik halinde ayağa 
kalkacakları gün, karşılıklı hayal kırıklığı günü, tedbirlerin işe yaramayacağı gün, kendilerini 
çağıranın etrafında toplanacaklar, rüzgarın büyülediği ve dağıttığı çekirge bacakları gibi 
olacaklar. Düzgün, ölçülü bir yoldan yola çıkacaklar ve taht, teraziler ve kitaplar indirilecek. 
Hesapları, onlardan hiçbirinin sayamayacağı O'na görülecek; o, böyle bir günde saygı 
duyulan bir varlıktır. Kimisi sevinçli olacak, dirilişlerinden hoşnut olacak; isyan edenlerin 
barınağı cehennem ateşi olacak. Onların koruyucuları onlara: "Ne yaptınız? Rabbinizden 
size bir uyarı gelmedi mi?" diyecekler. Onlar: "Evet, gerçekten; (sadece) sevinçli önderlere 
itaat ettik ve hayatın uzunluğu ve zevkleri bizi baştan çıkardı." diyecekler. Onlara: "Allah'ın 
azabından uzak durun. Sizin için zincirler, demir halkalar ve çılgın ateş vardır." denilir. 



 
Bu onların hayatı olacak ve uzun kalışları boyunca, ister sağlıklı ister sıkıntıda olsunlar, 
orada kalmayı bırakmayacaklar. 
 
DÜNYANIN SÜRESİ, GEÇEN ZAMAN VE GEÇMEK İÇİN KALAN ZAMAN HAKKINDA 
SÖYLENENLER HAKKINDA. 
 
Dünyanın bir başlangıcı ve sonu olduğunu inkar edenler, geçen zamanın sayılabileceğini ve 
gelecek zamanın bir sınırı olduğunu da inkar ediyorlar. İkinci hareketin sadece birincisinin 
tekrarı olduğunu iddia ediyorlar. Bu doktrinin geçersizliğini yeterince gösterdik. Gelenekler, 
Tanrı'nın dünyayı yedi günde kurduğunu bildiriyor, bunlar diğer dünyanın günleridir ve her biri 
bin yıl içerir; diğerleri sekiz gün, altı gün, elli gün ve hatta yüz elli bin yıl derler. Bunlar 
Müslümanlar tarafından kabul edilen geleneklerdir. Dünya sakinlerinin dünya yıllarının büyük 
veya küçük sayısı, neomeniaların1 miktarı ve Satürn ve Jüpiter'in2 kavuşumları hakkında 
ifade ettikleri çeşitli görüşlere gelince, bunların hepsinden bahsetmek çok uzun sürer. İbn 
Abdullah El-Kasrî, Kavuşumlar Kitabı'nda beş ayrı mezhebin doktrinlerinden bahsetmiştir. 
Birincisi, Sind ve Hindistan sakinlerinin3 doktrinleridir; bunlar, döngünün bir milyon yedi yüz 
otuz [elli üç] bin sekiz yüz otuz üç yıl ve dört ay olduğunu iddia ederler. Beşincisi, Persler, 
Babilliler ve onları takip eden birçok Hintli ve Çinlininkidir; onlar için dünya yılları, gök 
küresinin derece sayısına tekabül eden bir yıl sayısı olan üç yüz altmış bin yıldır; Bu sayıyı 
ona böldüğünüzde bölüm otuz altı bin yıl eder. Bu sayı, sabit yıldızların bu kürenin tüm 
uzunluğunu katetmesi için gereken yıl sayısıdır, çünkü yıldızların Zodyak'ın her 
takımyıldızından geçmesi üç bin yıl sürer. 

 
Aynı yazar şunu ekler: Tufan, dünyanın [ilk] yılının ortasında, Koç takımyıldızının [birinci 
derecenin] ilk dakikasında meydana geldi. Bilginler bunun farkına vardılar ve bu yılı 
gözlemledikleri hesaplamalarının başlangıç ​​noktası yaptılar ve buna "bin yıllık yıllar" adını 
verdiler. Bunlar, Platon ve Aristoteles'e ve onların Yunan öncüllerine göre, zamanı, yüzyılları, 
dinleri, halkları, dünyadaki yıkım, refah, imparatorlukların çöküşü gibi büyük olayları 
değiştirir. Bu olayların yarattığı izlenimin, Tanrı'nın dünyanın günlerini yarattığı andan 
günümüze kadar, ab antik olarak sona ermediği söylenir. Ayrıca Adem'den önce birçok halk, 



yaratılış, anıt, mesken, medeniyet, din, imparatorluk, mülk, kısacası, doğa, gelenek, edinme 
ve yaşama biçimleri, ilişkiler olarak gördüğümüzden tamamen farklı yaratıkların var olduğu 
da söylenir; Bazı yerlerde, inşa edilen parçalar binlerce fersah boyunca kesintisiz olarak 
birbirine bitişikti; yiyecekler harikaydı, diller tuhaftı; insanların boyutları olağanüstü 
büyüklükteydi veya abartılı bir küçüklükteydi ve bilinmeyen birçok şey vardı; seller, 
depremler, yeraltı çalkantıları, volkanlar ve şiddetli rüzgarlar onları yok etti. Sonra Tanrı, 
içinde bulunduğumuz ve bir parçası olduğumuz bu dünyanın sakinlerinin, sayısı bilinmeyen 
ve yalnızca Tanrı'nın sayabileceği bu halklardan ve nesillerden sonra geldiği Adem'i yarattı; 
ona, üst ve alt dünyalarda bulunan nesnelerle ilgili bilimleri öğretti, Kuran'da şöyle dendiği 
gibi: "Ve Adem'e bütün isimleri öğretti", yani, Tanrı'nın onlara verdiği bileşime göre dünyada 
iz bırakan gezegenlerin isimlerini; ona, soyundan gelenlere saldıracak olan talihsizlikleri ve 
felaketleri öğretti; Onları uyardı, onlara tehlikeden [korunan] yerleri gösterdi, burada geri 
çekilip elementlerden, ateşten, sudan ve diğer yıkım nedenlerinden gelen felaketlerden 
kaçabilirlerdi. Aynı yazar ekliyor: Enoş veya peygamber İdrîs olan Hermes Trismegistus, 
Adem'den çok uzun bir süre önce yaşadı; Yukarı Mısır'a ve ülkenin geri kalanına, yaratıkların 
boğulma tehlikesine karşı orada sığınabilmeleri için İskenderiye'ye kadar indi; ancak sel ve 
volkanlar onları ve bitkileri ve hayvanları birden fazla kez yok etti. Bu yazarın kitabında 
bulduğum şey bu, ancak Tanrı tarafından vahyedilen kitaplar ve peygamberlerin gelenekleri, 
anlatılan her şeyden daha doğru ve daha güvenilirdir; ve eğer Müslümanların ve Kitap 
Ehlinin gelenekleri bunları doğruluyorsa, onları kabul ederiz; ancak değilse, kabul etmeyiz, 
çünkü o zaman kabul edilebilir ve mümkün olanın sınırına girer. Aynı yazar ekliyor: 
Genellikle gezegenlerin kavuşumları medeniyeti yok etmek ve yıkımları onarmak için hareket 
etmiştir; denizleri, çölleri ve tersini yapmışlar; çoğu zaman yeraltı kanalları, kuyular, 
kaynaklar, nehirler düzleşmiş ve topraklar bomboş bir çöl haline gelmiş; bazen de çölde 
kaynaklar ve sular belirmiş ve aynı topraklar yerleşim ve nüfusla dolu hale gelmiştir. 

 
Bir insan ömrü, iki veya üç ömür boyunca görülmeyen şeyin boş olduğu yargılanmamalıdır; 
bunun gibi, Suriye'yi Yunan topraklarından ayıran çöllerde, Ad kavminin bıraktığı abideler ve 
bitki, hayvan ve suyun tamamen yok olduğu harap binalar görülür. Ayrıca, Sicistan çölüne 
gelmeden önce, kendi ülkemizde gördüğümüz şeyleri ve pazarların kurulduğu bina, kasaba, 
köy, dükkân ve köylerin harabelerini zikretmek gerekir. Ayrıca şöyle diyor: Bir Mazdean, bu 
çöllerin eskiden bereketli olduğunu ve Sicistan'dan suların oraya aktığını; Türk Afrâsiyâb'ın 
bu kaynakları doldurttuğunu ve içlerine toprak attırdığını, böylece bu kaynaklardan akan 
suyun kesildiğini ve Zerreh'e aktığını, Zerreh'in bir göl haline geldiğini ve çölün de 
kuraklaştığını okudu. İbn-i Mukaffa bu gerçeği şöyle anlatır: Hicaz çölü, eski zamanlarda, 
köyler, kasabalar, yerleşim yerleri, akarsu kaynakları ve kesintisiz olarak birbirini izleyen 
derelerle kaplıydı; sonra gemileri taşıyan taşkın bir deniz oldu; en sonunda da kurak bir çöl 
oldu; bu farklı olayların nasıl meydana geldiğini ve kaç tane olduğunu bilmiyoruz; ancak 
Allah bilir!  



EFSANE YAZARLARININ KİTAPLARINDA BULUNAN BİLGİLERE GÖRE, ADEM'DEN 
GÜNÜMÜZE KADAR GEÇEN ZAMAN 
Bize Vehb ibn Monabbih'in şöyle dediği söylenir: "Tanrı gökleri altı günde yarattı, her birinin 
ömrünü bin yıl olarak belirledi; (o zamandan beri) altı bin altı yüz yıl geçti; her çağda bulunan 
kralları ve peygamberleri biliyorum. Abdullah ibn Müslim ibn Kuteybe, Bilgi Kitabı'nda, 
Adem'in bin yıl yaşadığını; onun ölümü ile Tufan arasında bin iki yüz kırk iki yıl geçtiğini; 
Tufan ile Nuh'un ölümü arasında üç yüz elli yıl geçtiğini; Nuh ile İbrahim arasında iki bin iki 
yüz kırk yıl geçtiğini; İbrahim ile Musa arasında dokuz yüz yıl geçtiğini; Musa ile Davud 
arasında beş yüz yıl geçtiğini; Davud ile İsa arasında bin iki yüz yıl geçtiğini; İsa ile 
Muhammed arasında altı yüz yirmi yıl geçtiğini; böylece Adem'den Muhammed'e kadar yedi 
bin sekiz yüz yıl geçtiğini söyler. İbn-i Hordâdhbèh Tarihi'nde2 yazar, Adem'in düşüşünden 
Tufana kadar iki bin iki yüz elli altı yıl geçtiğini; Tufandan doğuma kadar İbrahim'in, ( . . . . . . . 
. . daha fazlası)3 İsrailoğullarının Mısır'dan çıkışı sırasında Musa'nın hayatında otuz iki yıl 
geçti, beş yüz elli yıl; Mısır'dan çıkıştan Süleyman'ın krallığının 4. yılına, bu kralın Kudüs 
Tapınağı'nın inşasına başlamasına kadar altı yüz otuz altı yıl; Tapınağın inşasından 
İskender'in saltanatına kadar yedi yüz on yedi yıl; İskender'in saltanatından Mesih'in 
doğumuna kadar üç yüz altmış yedi yıl; bu doğumdan Peygamber'in uçuşuna kadar beş yüz 
altmış dört yıl; ve Hicret'ten bugüne kadar üç yüz elli beş yıl; toplam: yedi bin dört yüz on beş 
yıl. 

 
Zarenc Efsaneleri Kitabı'nda şu bölümü buldum: Âdem ile Tufan arasında iki bin elli altı yıl 
geçti; Nuh ile İbrahim arasında dokuz yüz kırk üç yıl; İbrahim ile Musa arasında beş yüz 
yetmiş altı yıl; Musa ile Süleyman arasında altı yüz seksen bir yıl; Süleyman ile Châ..., Fàris 
ile Sind arasında iki yüz altmış yıl; Sînd ile İsa ve Muhammed arasında beş yüz doksan 
sekiz yıl; ve Peygamber'in doğumundan bugüne kadar dört yüz altmış beş yıl; Âdem'in 
hayatı bin yıl sürdüğünden toplam yedi bin dokuz yüz doksan yıl geçti. Yunus ibn Bekîr'in1 
rivayet ettiği Muhammed ibn İshak geleneğinde, Âdem ile Nuh arasında bin iki yüz yıl geçtiği; 
Nuh ile İbrahim arasında bin yüz kırk iki yıl; İbrahim ile Musa arasında beş yüz altmış beş yıl 
geçtiği söylenmektedir; Musa ile Davut arasında beş yüz altmış dokuz yıl; Davut ile İsa 
arasında bin üç yüz elli yıl; İsa ile Muhammed arasında altı yüz yıl; toplam beş bin dört yüz 
yirmi altı yıl, Adem'in yaşam süresi ve Peygamberin tarihi dönemi hariç. Bazı astronomların 
kitaplarında Hicri 350 yılının başına kadar peygamberlere atfedilen tarihleri ​​gördüm: 

                                                                                                      
 



Yazar, büyümenin başlangıcının bu ilk yılda ortaya çıktığını1 ve yıldızların çıktığını ekler; Koç 
takımyıldızının ilk dakikasından bu yılın ilk gününe kadar, iki milyar üç yüz kırk dokuz milyon 
yirmi bir bin dokuz yüz elli yıl ve üç yüz elli dokuz gün ve on bir dakika geçti, artı belirsiz 
sayıda saniye. Fakat Allah gerçeği daha iyi ve daha kesin olarak bilir; aslında onu bilen tek 
kişi odur. Katâde'ye göre, İbn-i Abbas'ın yetkisini aktaran İkrime'yi izleyen Hammam', 
ikincisinin şöyle dediğini bildirir: "Adem ile Nuh arasında on asır geçti, bu süre zarfında 
insanlar hakikat kanununu izlediler," ve Kur'an'dan şu pasajı okudu: "İnsanlar sadece bir 
ümmet oluşturdular3," vb. El-Vâkidi 4, Adem ile Nuh arasında on asır olduğunu, her asrın 
yüz yıl olduğunu; Nuh ile İbrahim arasında on asır ve İbrahim ile Musa arasında yirmi asır 
olduğunu bildirir. Vehb (ben Monabbih), Adem ile Nuh arasında on nesil, İbrahim ile 
Muhammed arasında ise otuz nesil olduğunu söyledi. Müslümanların ve Ehl-i Kitabın 
gelenekleri böyledir; Persler ve Mazdeanların ise aktardıkları gelenekler farklıdır. Bunlardan 
birinin kitaplarında, Sasani İmparatorluğunun sonundan geriye doğru dört bin kırk dört yıl, on 
ay ve beş gün saydığımızı görüyoruz. 

 
Diğerleri bu hesabı Tufan'dan sonra Hosheng'den başlayarak kurarken, diğerleri 
Gayomarth'tan başlayarak onun kanından fışkıran Adem'den önce var olduğunu iddia 
ederler; bazıları onu Adem'in oğlu yapar. Bazı bilginlerine göre, Zerdüşt'ün bir vaazında, 
Hosheng'den önce yeryüzüne sahip olan kralların, hem insanların hem de mallarının 
yönetimine sahip olan Ratti, Ratti ve Afrahan'ın anıldığını okuduğu söylenir. Tanrı gerçeği 
daha iyi ve daha kesin olarak bilir! Ne elimizdeki Tanrı'nın Kitabında ne de Peygamberimizin 
otantik geleneklerinde, bizi öncesinde gelen ve bizi bu konuda kesinliğe indirgeyen şeyi 
kesin olarak kabul etmeye zorlayan hiçbir şey yoktur. Bunlar sadece geleneklerdir, bize 
kadar geldikleri gibi kabul ediyoruz ve onlardan mümkün görüneni alarak, hepsi bu. 
DÜNYANIN HÂLÂ VAR OLMASI GEREKEN ZAMANIN VE EFSANELERE GÖRE 
MUHAMMED'İN HALKININ 
Abd-el-Mu'min ben İdris2, Ibu-'Abbâs'tan, Peygamber'in şöyle dediğini bildirir: "Bu kavmin 
ömrü İsrailoğullarının ömründen daha uzun olmayacaktır, üç yüz yıl," yani, ihtilaf ve felaketler 
onlara ulaşmadan önce 'Abd-el-Mu'min ekler. Fakat 'Abd-el-Mu'min güvenilir bir yazar 
değildir; ve kendisinin aktardığı rivayetlere uygulanan şüphelerin yanı sıra, İbn-'Abbâs'ın 
çağdaşı değildi; ve eğer rivayet gerçekten İbn-'Abbâs'tan geliyorsa, üç yüz yıl ifadesinin 
buna eklendiği ve rivayetin özüne ait olmadığı anlaşılıyor, çünkü bilim, İsrailoğullarının 
ömrünün üç yüz yıl rakamının birkaç katını aştığını ortaya koymuştur. Peygamber'in ayrıca 
şöyle dediği bildirilir: "Halkım beş yüz yıl süren yarım gün yaşayacaktır." Bu gelenek, sahtelik 
ve şüphelilik açısından birincisinden aşağı değildir. Ebu Cafer er-Razi1, babasından, er-Rabf 
ibn Enes'ten rivayet ediyor ki, Enes, Kur'an'ın bazı surelerinin başında bulunan ALM 3, 
ALMR, ALMS 5 ve diğerleri harfleri hakkında şöyle demiştir: "Bunların arasında bir kavmin 
süresini göstermeyen bir harf yoktur." El-Kelbî'nin rivayet ettiği bir rivayette, Hz. Peygamber 
kendisine ALM harflerini okuduğunda, Huyayy ibn Ahtab6'nın şöyle dediğini söylüyor: "Eğer 



doğruyu söylüyorsan, kavmin için ayrılan payın ne olduğunu ve bunun kaç yıl süreceğini 
şimdi biliyorum; harflerinin sayısal değerlerinin toplamına göre yetmiş bir yıldır." Hz. 
Peygamber daha sonra ona ALMR, ALMS, ALR ve diğer harfleri okudu. Sonra birisi şöyle 
dedi: "Sana, belki de sayılması gereken bu harflerin toplam sayısı değil midir?" İşte o zaman 
şu ayet nazil oldu: "Açıklamayı yalnızca Allah bilir", yani bu insanlara verilen uç terim olan 
El-Kelbi ekliyor. Eğer gelenek sahihse, bu terime bir sınır koymak istemek boşunadır. 

 
Yukarı Mısır'daki bir köy olan Farcut'ta eski zamanların kitaplarını okuyan Ebu Nasr 
el-Harasî, bana Daniel kitabında şöyle yazdığını bildirdi: "Muhammed'in halkının ömrü bin yıl 
olacak; kılıçla son bulacaklardır." Bunlardan biri (Müslümanlar) bana şöyle dedi: 
"Muhammed'in halkı doğru kişilerse bin yıl, kötü kişilerse sadece beş yüz yıl yaşayacaklarını 
bir kitapta buldum." Bu halkın hepsinin sonuncusu olacağı ve kendisinden öncekilerin bir 
sonu olduğu gibi bunun da bir sonu olması gerektiği konusunda hemfikirdir. Peygamber'in 
sahih bir hadisi bunu şöyle bildirir: "Ben insanlara gönderildim, son saat şu iki nokta 
arasındaki mesafe kadar yakındı." ve işaret ve orta parmaklarını işaret etti. Tanrı şöyle dedi: 
"Sana kim bildiriyor?" Belki de son saat yakındır' ve başka bir yerde: 'Sizi beklenmedik bir 
şekilde şaşırtacaktır' ve yine: 'Yalnızca O (sırların anahtarlarını) bilir', böylece onu gizler ve 
yakınlaştırır ve onun bilgisini yalnızca kendisi için, insan biliminin dışında tutar. Peygamber 
Cebrail'e soru sorduğunda, Cebrail şöyle cevap verdi: 'Sorulan, sorandan daha bilgili 
değildir.' 'Doğru' dedi Peygamber; böylece bize ne birinin ne de diğerinin bu konuda bir şey 
bilmediğini bildiriyor ve Cebrail de bu konuda onunla aynı fikirde. Bu insanlar için ne kadar 
zaman geçtiğini ve daha ne kadar zaman kaldığını bildiklerini iddia edenler, Tanrı'nın 
insanların bilmesini yasakladığı şeyi açıkça bildiklerini ilan ediyorlar, ancak, büyük Tanrım! 
Adem'in düşüşüyle ​​başlayan ve sonu yedi bin yıllık başka bir dönemin başlangıcı olan yedi 
bin yıllık bir süreyi doktrin olarak benimsemezler, sonra ne olacağını yalnızca Tanrı bilir. Bu 
doktrin mümkündür, çünkü Adem'den önce neyin var olduğunu veya bu dünyanın yok 
olmasından sonra neyin var olacağını Tanrı'dan başka kimse bilmez (O kutsanmış ve yüce 
olsun!). Abdullah ibn Ömer'den rivayet edilen bir hadiste şöyle denmektedir: "Müslüman halk 
üç yüz otuz yıl, otuz ay ve otuz gün yaşayacak; sonra yok olacaklar." 
SON SAATİN TANINMASINI SAĞLAYAN ŞARTLAR VE İŞARETLERLE İLGİLİ 
GELENEKLER 
Muhammed bin Hüseyin, Ömer bin Musa el-Arrar'a göre, Hammad bin Zeyd'e göre1, 'Ali bin 
Zeyd'e göre, Ebu Nazr'a göre, Ebu Said el-Hudri'ye göre3 şunu aktarıyor: Allah'ın Resulü bir 
gün ikindi namazında bizden önce başkanlık etti, sonra vaaz etmek için ayağa kalktı ve bize 
Kıyamet Günü'ne kadar olacak her şeyden hiçbir şeyi atlamadan bahsetti; bazıları sözlerini 
hatırladı, bazıları unuttu; uzun bir hadistir, sonunda şöyle denmektedir: "Sonra güneşe doğru 
döndük, batmak üzere olup olmadığını görmek için. Peygamber bize şöyle dedi: Dünya, bu 
günden (ki neredeyse bitti) geriye kalandan daha uzun sürmeyecektir." El-Hasan'a göre, 
Peygamber'in şöyle dediği söylenir: Siz ve ben, düşmandan korkan ve gurubundan bir yıldız 



gönderen bu topluluktan başka bir şey değiliz; yıldız içlerinden ayrılır ayrılmaz düşmanın 
atlarının perçemlerine düştü; (Geri çekilirse) ikincisinin kendisinden önce arkadaşlarına 
gideceğinden korktu; bunun üzerine bu adam elbisesini salladı ve bağırdı: Ey sabah! Beni 
sana göndermek üzere olan kıyamet saatiydi! 

 
Bu kitabın planının, geleneklerin dayandığı otoriteleri kurmak veya otantik efsaneleri aramak 
olmadığını bilin, çünkü sıradan insanların metinlere ihtiyacı yoktur, çünkü metinler apaçık 
ortadadır. Tanrı şöyle dedi: "Rab'den korkun; her can yarın ne yapacağını düşünsün." 1. Bu 
bölüme, Ebu Soreyima'ya göre, Hudayfa ibn Oseyid'e göre, Ebu l-Tofayil'in rivayet ettiği 
hadis de dahildir. O şöyle demiştir: "Peygamber, kıyamet saatini birbirimize hatırlatırken bir 
gün yukarıdan bize baktı; bize şöyle dedi: Sadece şunu bilin ki, on işaret ortaya çıkmadan 
gelmeyecek; ve şunları sıraladı: duman, Deccal, Ye'cüc, Me'cüc, İsa'nın inişi, güneşin batıda 
doğması, aynı anda üç ayaklanma2, biri doğuda, biri batıda, üçüncüsü Arap Yarımadası'nda; 
ve son olarak Aden'in derinliklerinden çıkan ve insanları buluşma yerine sürükleyen ateş. 
Denilecek ki: Sabah ateş gelirse, sabah geleceksin; akşam gelirse, aynısını yapacaksın; 
akşam ve sabah gideceksin ve ateş düşen her şeyi alacak. Aynı kategoride Sa'ld ibn 
el-Müseyyib'in3 hadisi de vardır, Ali b. Ebî Tâlib'in şu sözlerini rivayet eder: "Peygamber 
şöyle buyurdu: Ümmetim on beş hasleti elde ettiği zaman, başlarına bir musibet gelir; 
ganimetleri açıkça aldıkları, emanetleri ganimet olarak aldıkları, zekâtları borç olarak 
verdikleri, din dışındaki konularda eğitim aldıkları, erkek karısına itaat edip annesine isyan 
ettiği, arkadaşını kendisine yaklaştırıp babasını kendisinden uzak tuttuğu, insanlar camilerde 
yüksek sesle konuştukları, kabile reisinin aralarında en az itibar gören kişi olduğu, adamın 
zarar verebileceğinden korktuğu için onurlandırıldığı, şarkıcılar ve çalgılar ortaya çıktığı, 
insanlar şarap içtiği, ipek giydiği zaman, bu ümmetin sonuncusu ilkine lanet edecektir. Sonra 
kızıl renkli bir rüzgar, bir ayaklanma, başkalaşımlar, taş atmalar bekleyin." İbn-i Ömer'in 
hadisinde, babası [halife] Ömer'in rivayetine göre, Cebrail, Peygamber'i bulmaya geldiğinde, 
Peygamber'e dinin geleceği hakkında soru sorduğunda, ona şöyle dediği rivayet edilir: 
"Kıyamet saati ne zaman gelecek?" - Sorulan kişi, diye cevapladı baş melek, bu soru 
hakkında soru soran kişiden daha fazla şey bilmiyor. - Fakat, diye cevapladı Peygamber, 
işaretler ne olacak? - Kölenin metresini doğurduğu zaman, yalınayak, elbisesiz, fakir ve çok 
büyük binaların inşa edildiğini gördüğün zamandır. - Doğrudur, dedi Peygamber. " Ömer'den 
edindiği Ebu Şacara el-Hadramî'nin hadisinde, Peygamber'in şöyle dediği rivayet edilir: 
"Allah önüme dünyayı yarattı ve ben orada olanlara ve Kıyamet Günü'ne kadar olacaklara 
bakmaya başladım, tıpkı "Avucumun içine bak." Bu, Allah'ın peygamberine, kendisinden 
önceki peygamberlere bahşettiği bir lütuftur. 



 
Aynı türden olanlar, Haşimilerin, Sofyanlar'ın, Kahtaniler'in, Habeş Türkleri'nin, Deccal'in, 
Ye'cüc ve Me'cüc'ün isyanı, Canavar'ın çıkışı, duman ve boru sesleriyle ilgili rivayetlerdir. 
Öteki dünya ile ilgili olarak anlatılanlara gelince, insanın kalbi, kendisine sunulan veya 
kendisine iletilen bu tür rivayetler hakkında baskı altında olmamalıdır, çünkü bütün bunlar 
ancak mümkün ve kabul edilebilirdir. İnsanın bir şey düşündüğü ve düşüncesinin 
doğrulandığı, ikna olduğu ve kanaatinin doğru olduğu, bir şeyden bahsettiği ve bunun 
sözüne uygun bulunduğu, bir hesaba göre hükmettiği ve hükmünün doğru olduğu veya bir 
kanaat oluşturduğu ve bu kanaatinin doğru bulunduğu andan itibaren; Bir şeyi hayal etmesi 
veya bir rüyada görmesi veya ruhun kuvvetiyle yardım görmesi ve duyduğu hikayelerde 
bunun teyidini bulması; dediğim andan itibaren, kendisine doğal bir vahiyden ve 
peygamberlikten gelen rivayetlerde, peygamberliğin bizim ona verdiğimiz üstün dereceyi 
kaybetmesine neden olan herhangi bir durumla karşılaşması kabul edilemez; çünkü 
zikrettiğimiz her şeyde, sadece peygamberlik hariç, sınırları aşan, apaçık bir hata bulunabilir; 
ondan önce ve arkasında boş olan şey beliremez; büyük Allah! İslamcılık örtüsü altında 
saklananlar, hadislerde öğretilen ve Kur'an'da bulunan delillerle düzeltilen, sapkın ve utanç 
verici fikirleri geleneklerin altında gizlemedikçe. Allah yardımcımız olsun! Ruhun bu 
rivayetlere inanması ve kalbin arzularını bunlara hapsetmesi için en çok gerekli olan şey, 
peygamberliğin gerekliliğini, peygamberlerin samimiyetini, akla erişilmez görünen şeylerin 
var olma imkânını bilmektir; bunlar, dünyanın ve yaratılışının önceden bir prototip olmaksızın 
mümkün olduğunu gösteren delillerle gösterilmiştir; saydığımız şeylere kesin olarak inanan 
kimse, artık kalbinin kendisine sunulan şeyler hakkında varsayımlarda bulunmasına gerek 
kalmaz. 
                               Zamanın sonunu getirecek sıkıntılar ve olaylar 
Ez-Zohrî'nin Ebû İdrîs el-Kliaulànî'den, Hodhayifa ibn el-Yémàn'dan rivayet ettiği bir hadiste, 
onun şöyle dediği bildirilmektedir: "Ben, bütün insanlar arasında, Kıyamet Günü'ne kadar 
vuku bulacak her musibeti en iyi bilenim; Peygamber'in bana bu konuda başka hiç kimseye 
söylemeyeceği bir sırrı ifşa ettiği söylenemez; aksine, benim de içinde bulunduğum bir 
topluluğun tamamına, kimisi küçük, kimisi büyük bu musibetlerden bahsetti. Fakat hepsi 
öldü, benden başka." İbn-Uyayina'nın3, Ez-Zohrî'den, Orwa'dan, Korz ibn Alqame'den5 
rivayet ettiği hadiste, Peygamber'in birçok musibetten bahsettiği söylenmektedir. Bir adam: 
"Hayır, hayır. Elbette Allah dilerse (olmazlar)" diye haykırdı. Peygamber: "Muhammed'in canı 
elinde olan Cebrail aleyhisselam'a yemin ederim ki, orada canlı kara yılanlar eksik 
olmayacak; orada birbirinizin boynunu vuracaksınız." diye cevap verdi. Zührî ekledi: Kara 
yılan soktuğu zaman tıkırtı sesi çıkarır, sonra başını kaldırır ve sonunda dikilir. 



 
Hudhayifa dedi ki: İnsanlar Allah'ın Peygamberine iyilik hakkında sorarlardı ve ben de bana 
ulaşmasından korktuğum için kötülük hakkında sorardım. Ona dedim ki: "Ey Allah'ın 
Peygamberi, biz cehalet ve kötülük içindeydik ve şimdi Allah bize bu iyiliği (yeni dini) verdi. 
Bu kötülüğün ardından kötülükler mi gelecek?" "Evet," diye cevapladı Muhammed; 
"derimizden duman çıkacak; bizim dillerimizi konuşacaklar; çağrısı cehennemin kapılarında 
olacak; itaat edilen kişi yüceltilecektir." Bu, No'ayim tarafından 1, Walîd ibn Moslim'e2, 
Abu-Cabir'e3, Bishr ibn 'Abdallah'a2, Abu-Idris el-Khaulânî'ye3, Lodhayifa'ya göre bildirilen 
bir gelenektir. İbn-i Uyayina'dan bize ulaşana gelince, EzZohrî'ye göre, Orve'ye göre, 
Usame'ye göre, sonuncusu şöyle demiştir: "Peygamber (s.a.s.) dörtgen bir burç üzerinde 
durup şöyle dedi: Evlerinizin ortasında yağmur damlalarının izleri gibi nifak yerlerini 
görüyorum; siz de benim gördüğümü görüyor musunuz?" Nuaym ibn Hammâd, Muhammed 
ibn Yezîd'e göre, Ebu'l-Âliyâ'ya göre5 bize şunları aktardı: "Tuster (Şuster) alındığında, 
Hürmüzân hazinesinde, tahtta oturan bir ölünün başının yanında bulunan ve Daniyel 
olduğuna inanılan bir kitap bulduk. Bu kitabı halife Ömer'e götürdük ve ben bunu okuyan ilk 
Araplardandım. Halife onu Ka'b'a (el-Ahbâr) gönderdi ve bunun Arapça bir el yazması 
olduğu ve ne olacağının, yani Kıyamet Günü'ne kadar meydana gelecek sıkıntıların yazılı 
olduğu ortaya çıktı." Nuaym, Abd-el-Kaddus'tan, Artat ibn el-Mundhir'den1, Hamza ibn 
Habib'den, Salima ibn Nofail'den, Peygamber'in şöyle dediğini aktarıyor: "Kıyamet saatinden 
önce, Korkunç salgın hastalıklar patlak verecek ve bunu yıllarca sürecek depremler 
izleyecek." Aynı No'aim, Bakıyya'dan, Safvan'dan, Abdurrahman ibn Cobayir'dan, Avf ibn 
Mâlik el-Aşca'dan, ikincisinin şöyle dediğini bildiriyor: "Peygamber dedi ki: Kıyametten önce 
altı olay say; İlki ölümümdür." Bunun üzerine ağlamaya başladım, ta ki Peygamber beni 
susturmayı başarana kadar; sonra devam etti: "Bir; ikincisi Kudüs'ün ele geçirilmesidir ve iki; 
üçüncüsü halkım arasında koyun yününün kıvrılması gibi gerçekleşecek bir salgın hastalık; 
ve üç; dördüncüsü halkım arasında gerçekleşecek büyük bir karışıklıktır: hiçbir Arap kızı 
bundan kaçamayacaktır; beşincisi Araplar ve Yunanlılar arasında bir ateşkes; sonra size 
karşı kötü olacaklar ve size karşı çıkacaklar ve beş; altıncısı, aranızda para o kadar bol 
olacak ki, sizden biri diğerine yüz altın verirse, diğeri bu hediyeyi ortalama bulacak." 

 



Aynı No'aim, Ebu Uyayin'e göre, Mucalid'e göre, Amin'e göre, Sallah'a göre, Hudayfa'ya 
göre şöyle dediğini bildirir: İslam'da dört felaket olacak; dördüncüsü onları dünyaya, 
sapkınlığa, karanlığa götürecek. No'aim, ayrıca, Yahya ibn Said el-Kattan'a göre, 
Abdurrahman ibn el-Hasan'a göre, Şa'bi'ye göre, Abdullah'a göre şöyle dediğini bildirir: 
"Allah'ın Peygamberi, halkı arasında dört felaket olacağını, sonuncusunun tamamen yok 
olacağını duyurdu;" başka bir ders taşır: insanların aklının rahatlayacağı bir felaket. No'aim, 
Domra'ya göre, İbrahim ibn Ebu-Abla'ya göre şöyle demiştir: "Bana ulaştı ki, serçelerin 
alışkanlıklarına sahip olacak bir halk için saat kendini gösterecek." Nuaym, Muhammed ibn 
el-Hâris'e göre, İbnü's-Süleymanî'ye göre, babasına göre, İbn-i Ömer'e göre şöyle rivayet 
ediyor: Allah'ın Resulü şöyle buyurdu: "Bir adam arkadaşının kabrinin yanından geçerken: 
Keşke ben de onun yerinde olsaydım, çünkü başımıza gelen belalardan dolayı demedikçe 
saat doğmaz." Nuaym, Ebû İdrîs'e göre, babasına göre, Ebû Hüreyre'ye göre şöyle rivayet 
ediyor: "Peygamber şöyle buyurdu: İnsanların ilk helâk olacakları Fars halkıdır, sonra da 
Araplar. » Mu'âviye bin Salih'in, Ebû Tâlib'in oğlundan, İbn-i Abbas'tan rivayet ettiği bir hadis, 
Peygamber'in şu sözünü rivayet ediyor: Yıldızlar gök ehli için birer güvencedir; onlar 
kaybolunca, başlarına gelecek tehlikeleri tadacaklar; bana gelince, ben ashabım için bir 
güvenceyim; ben gidince, onlar da başlarına gelen tehlikeleri görecekler; Arkadaşlarım 
kavmim için bir teminattır; gittiklerinde, tehdit edilen şey onlara gelecektir; dağlar yeryüzü için 
bir güvencedir; yukarıdan aşağıya yıkıldıklarında, tehditler yeryüzü sakinleri için gerçek 
olacaktır." Bu, Atâ'nın İbn-i Abbas'a ve Salima ben el-Akwacau Peygamber'e atfettiği bir 
rivayettir. Abdullah bin el-Mübarek 1, Muhammed bin Suka'dan, Ali bin Ebi Talha'ya göre, 
Peygamber'e göre şöyle dediğini rivayet eder: o Son saat, sadece yollarda hayvanlar gibi 
çiftleşen kötü yaratıklar için gelecektir; ve şöyle dedi: Onları yoldan kaldırırsanız siz de onlar 
gibi mi olacaksınız?" Ebu'l-Aliye bize şu şekilde bildirir: "Son saat, İblis yollarda ve 
pazarlarda kendini göstermeden ve Peygamber'den şu ve şu kişinin yetkisiyle şu ve şu şeye 
sahip olduğunu ilan etmedikçe gelmeyecektir." Bazı Kur'an müfessirleri, HM'SQ (XLII, 1. 
bölüm) harfleri hakkında, ilk harfin savaşı, ikinci harfin Emevilerin gücünü, üçüncü harfin 
Abbasilerin gücünü, dördüncü harfin ise Sofyan ailesinin gücünü ifade ettiğini söylerler. Bu 
felaketler arasında, gerçekleşmiş ve geçmiş olanlar da vardır, bekleyenler de. 

 
                                                TÜRK İSYANI 
Ebu'l-Abbâs es-Serrâc'ın yetkisini aktaran Yakub ibn Yusuf1, Qotéyiba ibn Yakub ibn 
Abder-Rahmn el-İskendéri'ye göre, Sohéyil'e göre 2, Ebu-Sâlih'e göre, babasına göre, 
Ebu-Horéyira'ya göre, Allah'ın Peygamberinin şöyle dediğini rivayet eder: "Müslümanlar 
Türklerle savaşmadan kıyamet kopmaz. Türkler, deriyle kaplı bir kalkan gibi yüze sahip, 
küçük gözlü ve basık burunlu, hayvan kılından giyinen ve geceyi kıl çadırlarda geçiren bir 
kavimdir." İbn-i Abbas'a göre, Peygamber şöyle demiştir: "(İmparatorluk) benim 
çocuklarımda kalacak, ta ki güçleri kırmızı yüzlü ve deriyle kaplı kalkan gibi insanlar 
tarafından alt edilinceye kadar." Bu rivayet çeşitli şekillerde yorumlanmıştır; bazıları 



Haşimilerin 3 gücünün ortadan kalkmasının Müslüman Türkler, bazıları ise bunun Müslüman 
Türklerden alınacak olan kâfir Türklerin elinde gerçekleşeceğine inanıyor; bazıları ise tam 
tersine bu bölgeleri ele geçirecek olanın Çinliler olduğunu söylüyor. Allah gerçeği en iyi bilir! 
Birinin bu olayın, El-Makani'nin Bağdat'ta iktidara geldiği ve Haşimilerin iktidarının zayıfladığı 
zaman gerçekleştiğini söylediğini duydum. 
    RAMAZAN'DA SON SAATİN DURUMLARINDAN BİRİ OLAN YERALTI GÜRÜLTÜSÜ 
El-Beyirûtî, El-Auzâ'î'ye göre, Abdullah bin Lobâne'ye göre, Fîrûz el-Deyilemî'ye göre 1 Hz. 
Peygamber'in şöyle buyurduğunu rivayet eder: "Ramazan ayında yeraltından, uyuyanı 
uyandıracak, uyanık olanı korkutacak bir gürültü olacaktır." Bu, Katâde'nin rivayet ettiği 
rivayettir; El-Evzai'ninki ise şöyledir: "Ramazan ayında, ayın ortasında bir ses duyulacak, 
yetmiş bin kişi bayılacak, yetmiş bin kişi kör olacak, yetmiş bin kişi sağır olacak, yetmiş bin 
kişi dilsiz olacak, yetmiş bin kişi bakireliğini kaybedecek, sonra onu başka bir ses izleyecek; 
birincisi Cebrail'in [a.s.] sesi, ikincisi İblis'in [lanet olsun!] sesidir. Şunu da ekledi: Ramazan 
ayında ses duyulacak, Şevval'de kargaşa, Zilkade'de kabilelerin dağılması, Zilhicce'de 
hacıların yağmalanması; Muharrem ayına gelince, başlangıcı felaket, sonu sevinç olacak." 
Sonra denildi ki: "Ey Allah'ın Peygamberi! Bundan kim kurtulacak?" Muhammed cevap verdi: 
"Evde kalıp namaza sığınanlar." 

 
Katâde'nin rivayet ettiği hadis şöyle ifade edilmektedir: "Ramazan ayında yeraltı gürültüsü 
olacak; sonra Şevval'de kızıl bir ateş bulutu çıkacak; sonra Zilkade'de kargaşalık olacak, 
Zilhicce'de hacı soyunacak, Muharrem'de kadınlar açılacak; Sefer'de ses duyulacak; 
Rebi'evvel'de kabileler kavga edecek, Cuma ile Receb arasında hayret, aman ne hayret! 
Sonunda ey saraydan daha iyi, yüz bini aşan kadir birlik!" 
                 SİYAH BAYRAKLARLA HORASAN'DA YÜKSELECEK HAŞİMİ'NİN 
Ya'kub ibn Yusuf es-Siczi bize, Ebu Musa el-Bağavî'ye1 göre, el-Hasan ibn İbrahim 
el-Bayaçlî'ye göre, Mekke'de, Hammad es-Sakafî'ye göre, 'Abd-el-Vahhâb ibn Atâ 
el-Haffâ!:2'ye göre, Halid el-Haddhâ'ya3 göre, Ebu Kılâbe'ye4 göre, Ebu Esmâ er-Rahbî'ye 
göre, Sevbân'a5 göre, Allah'ın Resulü'nün şöyle dediğini anlattı: "Horasan tarafında siyah 
bayrakları gördüğünüzde, onları yaya olarak karşılamaya gidin. Çünkü aralarında Allah'ın 
vekili Mehdî bulunacaktır." Bu konuda birçok rivayet vardır; eğer rivayet doğru ise, bunlardan 
en iyisi ve en tercih edilenidir. Bu konuda İbn-i Abbas bin Abdülmuttalib'den Peygamber'in 
şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Batı'dan siyah bayraklar yükseldiğinde Mehdi'nin iktidara 
gelmesini kolaylaştıracaklar." <<Günümüz Kabesinin batısı Brezilya yönündedir ve Horasanla bir alakası 

yoktur>> Bu rivayet farklı yorumlanmıştır. Bazıları şöyle demişlerdir: Bu olay zaten 
gerçekleşmiştir; direklere siyah bayraklar asan, siyah giysiler giyen, Horasan'ı terk eden ve 
Haşim oğullarının (Abbasiler) iktidara gelmesini kolaylaştıran Ebu Müslim'in isyanıdır; ve 
eklerler: "Ömer Sevad'ı fethetti ve şehzade eşkıyayı parçaladı; şehzade Ömer'e, kendileri 
tarafından değil, onların emriyle yapılan bir iş atfedilmiştir." denildiği zamanki gibidir. Fakat 
diğerleri şöyle derler: Hayır, bu olay henüz gerçekleşmedi, çünkü başlangıç ​​noktası Çin 
tarafında, Hotan adlı bir kantonda olacak; burada Ali'nin oğlu El-Hüseyin'den gelen 



Fatıma'nın belli sayıda soyundan gelenler var; öncü kuvvete, Témim kabilesinden, Şo'ayib 
ibn Salih adında, Tâlaqân doğumlu, seyrek sakallı bir adam komuta edecek; ve buna 
hikayeler ve harika öyküler, cinayet ve esaret hikayeleri ekleyecekler. Allah en iyisini bilir! 

 
                                       SOFYANİLER İSYANI 
Hişam ibn el-Gar'ın, Mahul'dan, Ebû Ubeyde ibn el-Cerrah'tan3 rivayet ettiği hadiste Hz. 
Peygamber'in şu sözleri söylediği rivayet edilmiştir: "Bu iş, Beni Ümeyye'den bir adam onu 
​​bozuncaya kadar adaletle devam edecektir." Ebû Kılabe'nin, Ebû Esma'nın, Sevban'ın 
rivayetinde Hz. Peygamber, el-Abbas'ın soyundan gelenleri zikrederek: "Onlar, bu kadının 
evinden olan bir adamın eliyle helâk olacaklar." demiş ve gözüyle Ebû Sofyan'ın kızı Ümmü 
Habibe'yi işaret etmiştir. Ebu Talib'in oğlu Ali'den (Allah'ın bereketi onun üzerine olsun!) bize 
ulaşan rivayetlerde, Suriye'de meydana gelecek fitnelerle ilgili olarak şöyle buyurulmaktadır: 
"Bu olunca, gönül yiyenin oğlu onun peşinden çıkıp Şam Camii'nin minberini ele geçirecektir; 
ondan sonra Mehdi'nin çıkmasını bekleyin." Bazıları, bu olayların daha önce, Halep'te Ziyâd 
ibn Abdullah ibn Hâlid ibn Yezid ibn Mu'âviye ibn Ebî-Sofyanın isyanı sırasında yaşandığını, 
taraftarlarının beyaz giysiler giyip, aynı şekilde beyaz bayraklar altında yürüdüklerini 
söylerler; hilafet iddia ettiler, fakat Ebû Abbâs Abdullah [ben Muhammed] ben Ali ben 
Abdullah ben Abbas2 onların üzerine Ebû Cafer'i3 gönderdi ve burunlarını ve kulaklarını 
sonuncusuna kadar kestiler." Bazıları da bu kehanet edilen olayın, Ziyâd ibn Abdullah'ın 
tasvirine uymayan bir genç adama işaret ettiğini ileri sürerler; sonra bu gencin, Yezîd ibn 
Mocâ'viya'nın (ikisi de lanetli olsun!) soyundan gelenlerle birlikte yüzünde çiçek hastalığı ve 
gözünde beyaz bir leke bulunan bir halde Şam bölgesine sefere çıkacağını; yeryüzünü ve 
denizi atlıları ve askerleriyle dolduracağını, bunların gebe kadınların karınlarını yarıp, 
erkekleri testereyle ikiye böleceklerini ve etlerini kazanlarda kaynatacaklarını; kendi 
askerlerini Medine'ye göndereceklerini, onların öldürüp, esir alıp yakacaklarını; sonra 
Peygamber'in ve Fatıma'nın türbelerini arayacaklarını, bu iki ismi taşıyan herkesi öldürüp, 
mescidin kapısında çarmıha gereceklerini söylerler. Sonra Allah'ın gazabı şiddetlenecek ve 
Kuran'da söylendiği gibi yerin onları yutmasına neden olacaktır: "Ah! Onların nasıl titreyip 
sığınak bulamayacaklarını ve nasıl yakın bir yerden, yani ayaklarının altından saldırıya 
uğrayacaklarını görseydin." Başka bir rivayette Medine'yi öyle bir harap edecekleri söylenir 
ki, kesinlikle hiçbir şey kalmayacaktır. Peygamber'in şöyle dediği rivayet edilir: "Kesinlikle 
Medine'yi olduğundan daha güzel bir şekilde bırakacaktır, ta ki köpekler gelip bacaklarını 
mescidin tabanına doğru kaldırıncaya kadar." Etrafını saran Araplar ona sordular: "O gün 
meyveler kime ait olacak?" O şöyle cevap verdi: "Yabani hayvanlara ve yiyecek arayan 
kuşlara." 



 
Gelenek şöyle devam ediyor: "Sonra Sofyanilerin atlıları Mekke'ye doğru yola çıkacak ve 
Beyida denilen bir yere varacaklar. Sonra gökten bir ses duyulacak: Ey Beyida, onları yok 
et." Yer onları yutacak ve Kelb kabilesinden sadece iki adam kurtulacak, yüzleri enselerine 
dönük olacak ve Sofyanileri bulup ona bu kargaşayı bildirene kadar topuklarının üzerinde 
geriye doğru yürüyecekler. Diğer tarafta, iyi haberi getiren kişi, hepsi soylu ve ileri 
gelenlerden oluşan on iki bin adamın başında çıkacak olan Mehdi'yi bulmak için Mekke'ye 
gidecek ve El-Mabâ'ya3 varana kadar yürüyecek, orada Sofyanileri esir alacak ve Kelb 
kabilesine bir akın düzenleyecek, çünkü onlar onun takipçileri; kadınlarını kaçıracak. Şunu 
da ekliyor: O gün kaybeden, Kelb'den alınan ganimetten mahrum kalacak olan kişidir! 
Gelenek böyledir, buna bir sürü dolgu ve reddedilmesi imkansızlıklar eklenmiştir. 
Geleneklerin hakikatini en iyi Allah bilir! 
                                         Mehdi'ye Katılanlar 
Bu konu hakkında Hz. Peygamber, Ali, İbn Abbas ve diğerlerinden çeşitli rivayetler 
nakledilmiştir, ancak bunların incelenmesine izin verilmiştir; dünyaya ulaşacak olaylar 
hakkında bildirilen her şey için de aynı şey geçerlidir; onları olduğu gibi aktarmamız yeterlidir. 
Bu konuda bize iletilen en iyi rivayet Ebu Bekir ibn Ayyaş'tan, Asım ibn Zer'den, Abdullah ibn 
Mesud'dandır; Hz. Peygamber'in şöyle dediğini rivayet eder: "Dünya, benim ailemden, ismi 
benim ismime uyan bir adam tarafından yönetilinceye kadar yok olmayacaktır." Başka bir 
rivayet de şu şekilde verilmiştir: "Dünyanın yaşayacak sadece bir yüzyılı kalsaydı, Allah 
ailemden, yeryüzünü adaletle dolduracak, çünkü yeryüzünde onun hiçbir payı olmayan 
adaletsizlikle dolmuş olan yeryüzünü adaletle dolduracak bir adam gönderirdi; ismi benimle 
rekabet ederdi. <<İbnül Esir Aksungurun oğlu Atabek Nurettim Zengiye, bu Mahmud kimdir diye sorulduğunu, 
Atabek Nurettinde, Kuranda ki Mahmudun kendisi olduğunu söylediğini yazar>> 

 
Şii'ler bu konuda çok sayıda şiir ve garip dizeler yazmışlardır. 2. Es-Siczi olarak bilinen 
Ahmed ibn Muhammed ibn el-Haccac, 325 H <<M.937>> yılında Şircan'da bana şunları söyledi: 
"Yunus ibn Abdullah el-A'lâ eş-Şâfé'i, Muhammed ibn Halid el-Cundi, Abân ibn Salih'in 
ardışık otoritelerine atıfta bulunan Muhammed ibn Ahmed ibn Raşid el-İsfahani'den, 
El-Hasan'ın Enes'e söylediğini duyduğuna göre, ikincisinin şöyle dediğini duydum: "İşler 
sadece zorlaşacak, dünya yıkıma doğru gidecek, insanlar giderek daha açgözlü olacak ve 
birbirlerine zarar verecek ve Meryem oğlu İsa'dan başka Mehdi olmayacak." Sonra bu 



geleneklerin ilkini kabul edenler görüş ayrılığına düştüler; bazıları Mehdi'nin Ali bin Ebu Talib 
olduğunu söylüyor ve onun söylediği şu vecizeyi onun anlamında yorumluyor: "Onu iyi bir 
yönetici ve iyi yönlendirilmiş (malidik) bulacaksın." Diğerleri Mehdi'nin Muhammed olduğunu 
iddia ediyor, soyadı el Mehdi ve ilk adı Muhammed2 olan ve gerçekten peygamber 
ailesinden olan ve adaleti ortaya çıkarmak ve zulmü püskürtmek için elinden geleni 
yapmaktan geri kalmayan Ebu Cafer'in oğlu. Taous'a: "Bu, hakkında duyduğumuz Mehdi'dir" 
denildi, yani Ömer bin Abd-el-'Azîz3. Taous şöyle cevap verdi: Hayır, çünkü bu kişi tam 
adaleti sağlamazken, şu kişi sağlayacaktır. Şiiler, Mehdi'nin Ebu Talib'in oğlu Ali'nin 
soyundan gelenler dışında çıkabileceğini inkar ettiler; ancak karakter konusunda farklı 
görüşlere sahip oldular ve onun ölmeyen ve Arapları tek sopasıyla itmek için tekrar dirilecek 
olan Muhammed bin Hanefiyye olduğunu söylediler; ve delil olarak da Ali'nin Deve Savaşı 
günü sancağını ona vermesini gösterdiler. Diğerleri, onun Fatıma'nın [annesi] soyundan 
gelen Ali'nin oğlu Hüseyin'in (Allah ikisinden de razı olsun) soyundan olduğunu, çünkü 
adaleti yerine getirmek için elinden gelen her şeyi yapmış, hatta şehit olmuş olduğunu 
söylediler. Yine diğerleri onun El-Hasan'ın soyundan geleceğini söylediler. Onun vasfında ve 
dış görünüşünde de bir ittifak yoktur; bazıları şöyle dediler: O bir kölenin oğludur, kahverengi 
gözleri, göz kamaştırıcı beyazlıkta keskin dişleri ve yanağında bir beni olacaktır; Diğerleri 
şöyle der: Medine'de doğacak, Mekke'de yükselecek ve Safa ile Merwa arasında halife 
olarak tanınacaktır. Diğerleri ise Alamut kalesinden geleceğini söylemişlerdir. Bundan 
dolayıdır ki İdrisçiler2, kendilerinden birinin Mehdi olacağı iddiasıyla Kayravan şehrine 
El-Mehdiyye3 adını vermişlerdir.  

 
Denildi ki: Mehdi yeryüzü sakinleri arasından zulmü kaldıracak, aralarında adaleti yayacak, 
zayıfla güçlü arasında eşitliği sağlayacak, İslam'ı yeryüzünün doğusuna ve batısına yayacak, 
Konstantiniyye'yi fethedecek, yeryüzünde Müslüman olmayan ve fidye ödemeyen kimse 
kalmayacak; o zaman Allah'ın vaadi yerine gelecek ve onu dinin tam hakimi kılacaktır. Hayatı 
hakkında farklı görüşler vardır; kimisi yedi yıl, kimisi dokuz, yirmi, kırk veya yetmiş yıl 
yaşayacağını söyler. 
                                                KAHTANİLER SEFER 
Abd er-Rezzâk'ın, Ma'mer'den, Ebu-Kuraib'den, Ebu-Sacîd el-Makbari'den, Ebu-Hûreira'dan 
(Allah ondan razı olsun!) rivayet ettiği hadiste şöyle buyurmuştur: "Kıyamet, yolcu Roma'dan 
dönmedikçe ve Kahtanlı bir adam insan ırkını önünde itmedikçe kopmaz." Bu adamın kim 
olduğu sorulmuş ve cevaplar çeşitli olmuştur. İbn-i Sîrin 3'ten rivayet edilmiştir ki: "Kahtanlı 
faziletli bir adamdır, İsa'nın namazda takip edeceği kişi odur; Mehdi de odur." ve Ka'b'dan 
[el-Al-İbâr] rivayet edilmiştir ki: o Mehdi ölecek ve sonra Kahtanlı'ya yemin edilecektir; » ve 
Abdullah ibn Ömer'den rivayet edilmiştir ki: "O, Abbas'ın çocuklarından sonra dirilecek bir 
adamdır." Qahtânid lakabıyla anılan Abdurrahman ibn el-Aşkath4, El-Haccâc'a isyan 
ettiğinde ve valilere "Müminlerin emirinin yardımcısı Abdurrahman'dan" başlıklı mektuplar 



gönderdiğinde, kendisine "Qahtânid'in adı üç harften oluşmalıdır" denildi. O da şöyle cevap 
verdi: "Benim adım 'Abd (köle); Er-Rahman adı benim adımın bir parçası değildir." Bu 
anekdot, Qahtânid ile ilgili rivayetlerin o zamanlar Müslümanlar arasında çok yaygın 
olduğunu kanıtlıyor. Kacb [el-Ahbàr] şöyle dedi: "O, Mehdî'den adalette aşağı 
kalmayacaktır." 
                             KONSTANTİNOPOL'UN ELE GEÇİRİLMESİ 
Es-Sorri'ye göre, Asbât'a göre, Kur'an'ın bu pasajı hakkında bize söylenir: "Bu dünyada 
onların payı rezillik olacak ve ahirette onlar için acımasız bir azap hazırlanacaktır", bunun 
Konstantinopolis'in alınmasına atıfta bulunularak açıklandığı söylenir; birkaç yorumcu bu 
pasajı: "A.L.M. Yunanlılar yenildi" şeklinde yorumlar, kehanetin gelecekteki bir olaya 
uygulandığını söyleyerek. Bir kısrağın bir drahmi karşılığında satılacağı, onun payının..., ve 
altın paraların bir top oyununda paylaştırılacağı söylenir. Ayrıca Konstantinopolis'in alınması 
ile Deccal'in ortaya çıkması arasında yedi yıl geçeceği söylenir; ve insanlar bu durumdayken 
biri bağırır: Deccal sizin evinizde! Adamlar, yazar ekler, ellerindekileri yere atacaklar ve ona 
kaçacaklar. 

 
                                              ANTEŞRIS'İN GÖRÜNÜMÜ 
Şüphesiz ki, sözlü olarak nakledilen sahih rivayetler onun dış görünüşünü tespit etmektedir; 
görüş ayrılıkları sadece onun tasviri ve dış şekli hakkındadır. Bazıları şöyle dediler: "O, 
Peygamber zamanında doğmuş olan Yahudi Sa'if ibn Said'den (lanet olsun ona!) başkası 
değildir; zaman zaman beşiğinde büyür ve evinde doluncaya kadar şişerdi. Peygamber'e bu 
haber verildi ve az sayıda arkadaşıyla yanına geldi; ona baktığında onu tanıdı, Tanrı'ya (yüce 
ve yüce olsun!) yalvardı ve Tanrı onu, ortaya çıkması için belirlenen zamana kadar [orada 
kalmak üzere] denizin adalarından birine sürgün etti. Başka bir gelenek, aldatıcı Mesih'in 
yiyecek aldığını ve pazarlarda yürüdüğünü söyler. Adının Abdullah olduğu ve küçük 
çocuklarla oynadığı rivayet edilir. İbn Sayyad [lakabı buydu] [Muhammed'e] dedi: "Benim 
Tanrı'nın Peygamberi olduğuma şahitlik ediyor musun?" Peygamber cevap verdi: "Ben, 
Muhammed'in, Tanrı'nın gerçek Peygamberi olduğuma şahitlik ediyorum." "Şahitlik ediyor 
musun," diye cevap verdi İbn Sayyad, "Ben Tanrı'nın Peygamberi miyim?" "Senden bir şey 
sakladım," dedi Muhammed. "Nedir o?" diye sordu İbn Sayyad. "Bu dakhkh," yani duman. 
Peygamber ekledi: "Seni dışarı çıkaralım, kaderinden kaçamayacaksın." Ömer daha sonra 
şöyle dedi: "Başını kesmeme izin ver." "Hayır, bırak onu," diye cevapladı Muhammed; "çünkü 
amacına ulaşırsa, onun üzerinde hiçbir gücün olmayacak; ve eğer ona ulaşamazsa, 
öldürülmesinden beklenecek hiçbir hayır yoktur." Sonra Peygamber Allah'a yalvardı ve İbn 
Sayyad havaya kaldırıldı. Hadis bize bu varlığın alnına ve başının arkasına düşen bol 
miktarda saçının olduğunu, saçlarının aktığını, iki gözünün arasında KFR (kâfir) harflerinin 
yazılı olduğunu ve yazmayı bilip bilmemesine bakılmaksızın herkesin bunları okuyabileceğini 
bildirir. Onun çıkacağı yer hakkında farklı görüşler vardır; bazıları onun Kûfe yakınlarındaki 
Kûthà bölgesinde çıkacağını2 söylemiştir. Takipçilerinden hangi kategorinin toplanacağı da 
farklı şekilde açıklanmıştır; bazıları onun Yahudiler, kadınlar, çöl Arapları ve işaretli 



kadınların çocukları tarafından takip edileceğini3 söylemiştir. Onun ellerinden çıkacak 
harikalar hakkında da farklı görüşler vardır; bazıları onun bir cennet ve bir cehennem 
eşliğinde yürüyeceğini, ancak cennetinin aslında cehennem olacağını ve tam tersi olduğunu 
söylemiştir.  

 
Kendisinin yaratıkların efendisi olduğunu iddia edecek, göğe yağmur yağdırmasını, 
yeryüzüne bitki yetiştirmesini emredecek; ölü kılığında cinleri gönderecek, bir adamı 
öldürecek ve sonra onu diriltecek. İnsanlar kandırılıp ona inanacaklar ve ona yemin 
edecekler. Şunu da ekleyelim: Yük hayvanları arasında ona sadece eşekler itaat edecektir; 
bu hususta eşeği çeşitli şekillerde tarif edilmiştir; kimisi bu hayvanın iki kulağı arasındaki 
mesafenin on iki karış olduğunu söylemiş, kimisi de aynı mesafeyi kırk arşın olarak tahmin 
etmiş ve kulaklarından birinin yetmiş bin arşın kadar yer kapladığını; her adımının üç günlük 
yürüyüş mesafesini kat ettiğini söylemiştir. Dört mescid hariç bütün konaklama yerlerine 
ulaşacaktır: Mekke, Peygamber (Modin'deki) <<Çeltik>> mescidi, Kudüs'teki Mescid-i Aksa ve 
Sina Dağı mescidi. Kudüs'e ulaşması kırk sabah sürecektir. İnsanlar onlarla (kendisiyle ve 
taraftarlarıyla) savaşmak üzere toplanacaklar; bulutlardan oluşan yoğun bir sis üzerlerini 
tamamen kaplayacak, sonra sabahleyin dağılacak ve Meryem oğlu İsa'nın Kudüs'teki küçük 
sivri tepelerden birine inip Deccal'i öldüreceğini görecekler. 
                                   Hz. İsa'nın inişi (kurtuluş O'nun üzerine olsun!) 
Müslümanlar, İsa'nın zamanın sonunda ineceği konusunda hemfikirdir. Kuran'ın bu bölümü 
hakkında: "O, saatin yaklaşmasının işareti olacaktır; bundan şüphe etmeyin," denmiştir ki bu, 
onun inişi anlamına geliyordu. Peygamberin şu sözleri söylediği söylenir: "İsa aranıza 
inecek, sizi yönetmek için vekilim olacak. Onu görmeye yetecek kadar yaşayan varsa ona 
selamlarımı getirsin. Domuzları kesecek, haçı kıracak, aralarında hac ibadetini yerine 
getirecek Yedi Uyuyanlar'ın da bulunduğu yetmiş bin hacı ile Mekke'ye hac yapacak; 
Yezd'den bir kadınla evlenecek. Yeryüzünden nefret, düşmanlık ve karşılıklı kıskançlık 
kaybolacak, yeryüzü Adem zamanındaki haline dönecek, öyle ki yazın semirmiş deve 
serbest kalacak ve kimse ona dokunmayacak; koyunlar kurtlarla görülecek, küçük çocuklar 
kendilerine zarar vermeyen yılanlarla oynayacak; Tanrı, kendi zamanında yeryüzüne öyle 
çok adalet1 yayacak ki fare artık deri keseyi kemirmeyecek; bir adam ona para vermeye 
çağrılacak ve o parayı kabul etmeyecek; tek bir nar, ada sakinlerini doyurmaya yetecek bir 
ev. Yazar ekler: İsa elinde Deccal'i öldürmek için kullanacağı geniş bir ok ucuyla inecektir. 
Deccal ona baktığında kurşun gibi eriyeceği söylenir. Müslümanlar arkadaşlarını katletmek 
için peşine düşecekler; taşlar ve ağaçlar şöyle diyecekler: Ey Müslüman! İşte arkamda 
saklanan bir Yahudi!" Sadece gharqad (bir tür dikenli ağaç) olacak, hiçbir şey söylemeyecek, 
çünkü Yahudilerin bir ağacı. Yazar ekler: İsa kırk yıl kalacak (ancak diğerleri otuz üç diyor) ve 
Mehdi'nin arkasında namaz kılacak, sonra Ye'cüc ve Me'cüc gelecek. 
                                            DECCAL HİKÂYESİNİN DEVAMI 



 
Sofyan'ın Mocalid'den, onun da Eş-Şakbî'den, Qais'in kızı Fatima'dan aktardığı rivayete 
göre, o şöyle demiştir: "Allah'ın Peygamberi bir gün öğle vakti bize geldi; şu ifadelerle bir 
vaaz verdi: Gerçek şu ki, sizi ne istediğinizi öğretmek veya korktuğunuz şeyi size duyurmak 
için toplamadım, ancak Temim ed-Dari ile yaptığım bir konuşmayı size iletmek için topladım 
ve hissettiğim sevinç beni uykudan alıkoydu; bana kabilesinden bazılarının denize doğru 
ilerlediğini ve onları bir adaya sığınmaya zorlayan sıcak ve şiddetli bir rüzgarla 
karşılaştıklarını ve orada bir canavarla karşılaştıklarını ve ona şöyle dediklerini söyledi: Sen 
casus değil misin? Biz ona dedik, raviler devam etti: Bize haber ver. O şöyle cevap verdi: 
Eğer bir haber istiyorsan, şu manastıra git; orada seni görmek için yanıp tutuşan bir adam 
bulacaksın. Bunun üzerine ona gittik ve bizi karşılayarak şöyle dedi: Ben boyalı tahtadan bir 
putum. Biz de ona haber verdik Ona sorduğumuz şeyden bahsetti. Devam etti: Tiberya 
Denizi ne yaptı? Dedik ki: Kenardan tamamen boşaldı. - Rabbat-Ammon ve Beysaiv'in 
hurma ağaçları ne yaptı? Cevap verdik: Halk meyvelerini topluyor. Devam etti: Zoğar pınarı 
ne yapıyor? - Çevredeki halk suyunu içiyor. Dedi ki: Eğer bu pınar kurursa, verdiğim sözden 
kaçar, Medine ve Mekke hariç bütün su kaynaklarını ayaklarımın altında çiğnerim. » 
Peygamberin bir hutbesinde şöyle dediği de rivayet edilmiştir: "Adem'in yaratılışından beri ve 
kıyamet saatine kadar, Deccal'in çıkmasından daha büyük bir felaket olmamıştır ve 
olmayacaktır." Ayrıca şöyle demiştir: "Hiçbir peygamber yoktur ki kavmini Deccal'in geleceği 
konusunda uyarmamış ve onu onlara anlatmamış olsun. Şimdi, bana daha önce kimseye 
göstermediği şeyi gösterdi, yani şu veya bu şekilde tek gözlü olduğunu. Eğer ben hala 
aranızdayken sefere çıkarsa, sizin argümanınız ben olurum; ama eğer bunu ancak benim 
ölümümden sonra yaparsa, Tanrı beni sizinle değiştirir. Herhangi bir şüpheniz varsa, 
Tanrınızın tek gözlü olmadığını unutmayın. » Yahudiler Deccal'e Moşiah Go'eb derler ve 
onun Davut soyundan geleceğini, topraklara sahip olacağını, imparatorluğu İsrail oğullarına 
geri vereceğini ve tüm yeryüzü sakinlerini Yahudiliğe döndüreceğini iddia ederler. 
Mazdeanların kendi dinlerinden birinin ortaya çıkıp imparatorluğu onlara geri vereceğinden 
bahsettiklerini duydum. 2 Bu gelenekler bu nedenle birçok dinde yaygın hale gelmiş ve 
tartışma konusu olmuştur. Geriye sadece en güvenilir ve gerçek geleneğe, Tanrı'nın kitapları 
ve peygamberleri tarafından temsil edilene, bozulmadan veya değişmeden inanmak kalır. 
Mümkün ve kabul edilebilir olan, İslam'ın düşmanı olan ve onu yıkmaya çalışacak bir adamın 
ortaya çıkmasıdır; ve bu efsanelerin geri kalanı için, Tanrı'nın bilimine güvenmek zorundayız, 
çünkü bize peygamberin, Son Yargı'dan önce otuz Deccal olacağını söylediği ulaşmıştır; 
şimdi, bahsettiğimiz kişinin başına gelebilecek en az şey, bu otuz kişiden biri gibi olmasıdır. 
                                              İSA'NIN HİKÂYESİNİN DEVAMI 



 
Bazı Kur'an tefsircileri, bu pasajla ilgili olarak: "Onun ölümünden önce ona inanmayacak 
hiçbir Kitap Ehli olmayacaktır"3, bunun gökten indiği an anlamına geldiğini söylerler. Tanrı 
ayrıca şöyle dedi: "Hayır, Tanrı onu kendine yükseltti, onu öldürmediler veya çarmıha 
germediler, yerine ona benzeyen birini koydular."1 Kitap Ehli'nin hepsi onun geldiği 
konusunda hemfikirdir; on iki peygamberin kitaplarında yazılanlara güvenirler: "Rabbin 
gelmesinden önce sana peygamber göndereceğim" ve İşaya kitabında: "Ey Beytlehem, 
senden doğru sözlü, samimi olan çıkacak; kemerine samimiyet, kayışına doğruluk yazılacak; 
kurt kuzuyla birlikte oturacak ve çocuk büyülere sağır engereklerle oynayacak."1 İsa sizin 
için hem Mesih hem de Deccal olacak; onlar iki Mesih olacak; onun zamanından Ye'cüc ve 
Me'cüc gelecek. " Denildi ki: O, Efrahim oğlu İşaya'nın soyundan gelecektir. Sonra 
yorumcular görüş ayrılığına düştüler; çoğu, bu alt dünyaya inecek olanın İsa'nın kendisi 
olacağını söylediler; ancak bir mezhep, İsa'nın inişinin, kendisine benzeyen ve üstün 
niteliklere sahip bir adamın ortaya çıkmasını ifade ettiğini, tıpkı iyi bir adam için onun bir 
melek, kötü bir adam için de onun bir iblis olduğunu söylediğimiz gibi; bu ifadeyle kişilerin 
mutlak özdeşliğinin değil, bir benzetmenin kastedildiğini iddia etti. Ancak diğerleri şöyle 
dediler: Onun ruhu, İsa adında bir adamın bedenine inecektir. Ancak gerçeği en iyi Tanrı bilir! 
                                      BATI'DA GÜNEŞİN DOĞUŞU 
Bazı müfessirler, Kur'an'ın bu ayeti hakkında: "Rabbinden olanlardan bir ayet onlara geldiği 
gün, daha önce inanmamış olan nefse iman artık fayda vermez" derler, bu ayetin güneşin 
batıdan doğması olduğunu söylerler. Ebu Hureyre'den bize aktarılan bir hadis bize şu sözleri 
aktarmıştır: "Üç ayet vardır ki, bunlar ortaya çıktıktan sonra iman artık nefse fayda vermez, 
bunlar güneşin batıdan doğması, Dâbbet ve Deccal'dir." Bu olayı anlatırken, sabahleyin 
güneşin batıdan doğması ile güneş hapsedilmiş olarak kalacak ve bu gece üç gece kadar 
sürecek; insan Kur'an'ın okuması gereken bölümünü okuyacak, uyuyacak, uyanacak, 
yıldızlar şiddetli ve parlak kalacak ve gece olduğu gibi kalacak; ve birbirlerine: Siz hiç böyle 
bir gece gördünüz mü? diyeceklerdir. Sonra güneş Batı'da siyah bir bayrak gibi doğacak ve 
meridyene ulaşana kadar ufka tırmanacak, sonra her zamanki gibi geri dönecek. O andan 
itibaren, Kıyamet Günü'nden önce tövbe etmek için çok geç olacak. Ali'nin şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: Sonra güneş Doğu'da 120 yıl doğacak, ama kısa yıllar, bir ayın uzunluğu, 
bir haftanın ayı, bir günün haftası ve bir saatin günü. Peygamber'in ashabından birçoğu 
güneşi dikkatle [Batı'da doğup doğmadığını görmek için] izlediler ve aralarında Huzeyfe bin 
el-Yeman, Bilal ve Aişe vardı. 
                                         TOPRAK CANAVARININ ORTAYA ÇIKIŞI 
Tanrı şöyle dedi: "Onlara karşı verilen hüküm infaz edilmeye hazır olduğunda, yeryüzünden 
bir canavar çıkarıp onlarla konuşacağız." Birçok efsane bu canavarın her renkte tüylü, tüylü 
ve yumuşak tüylü olacağını; dört ayağı, boğa başı, fil kulakları, dağ keçisi boynuzları, 
devekuşu boynu, aslan göğsü, deve ayakları olacağını; Musa'nın asasını ve Süleyman'ın 
mührünü tutacağını; göğe yükseleceğini söyler. 



 
Hiç kimse onun ismini bilmeyecek; asasını onun üzerinden geçirerek gerçek müminin 
yüzünü parlatacak ve beyaz olacak; mührünü kafirin burnuna koyacak, o da siyahlıkla 
kaplanacak ve [yanılma korkusu olmadan] şöyle denilecek: Ey gerçek mümin! Ey kafir! 
Abdullah ibn Ömer'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: Bu, At-Temîm cârî'nin 
bahsettiği büyük ve güçlü boyunlu hayvandır; ve El-Hasan'dan şu sözler: "Musa (a.s.) 
Rabbinden kendisine canavarı göstermesini istedi: üç gün boyunca hiç kimse ucunun nerede 
olduğunu bilmeden göründü; sonra Allah'tan onu geri getirmesini istedi." Hacıların peşinden 
askerlerinin başında yola çıkacağı (ama gerçeği en iyi Allah bilir!), gündüz yürüyüp gece 
konaklayacağı, oturan veya ayakta duran herkesin onu göreceği ve mescide girmeyeceği 
söylenmiştir. Münafıklar ona iltifat edecekler ve o da onlara diyecek ki: Mescidin sizi benden 
kurtaracağına mı inanıyorsunuz? Dün de öyle değil miydi? Zahiri manadan kaynaklanan 
doktrin budur. Elbette, böyle bir canavarın görünmesi, güneşin batıda veya göğün herhangi 
bir yerinde doğması, Allah için imkânsız değildir; güneşin kendi kendini yarattığına ve gittiği 
yola kendisini yerleştirdiğine inanmaktan daha zor veya acı verici de değildir. Bu yıldızın 
batıda doğması, yapısının bozulacağına, şeklinin solacağına, ışığından yoksun kalacağına, 
yörüngesinin bozulacağına inanmaktan daha şaşırtıcı değildir. Bunun bu felaketler 
zamanında mümkün olduğunun kanıtı, dünyanın tamamen yok olması ve var olduktan sonra 
özünün yok olmasıyla birlikte zaten gösterilmiştir. Dünyanın yeniliğini ve yıkımını inkar 
edenlerin bir kısmı, güneşin batıdan doğmasının, bütün dünyayı ele geçirecek ve diğer bütün 
hükümdarları yenecek bir hükümdarın ortaya çıkışı anlamına geldiğine inanırlar. Bu, aklın 
kabul etmediği savunulamaz bir açıklamadır; çünkü hiçbir şekilde ve hiçbir sebeple, 
dünyanın tek bir adamın, ne ömründe ne de görev süresinde, egemenliği altına girmesi veya 
dünyanın doğusuna ve batısına ulaşması ve bütün sakinlerinin ona itaat edip tabi olması, 
emirlerini ve kararlarını yerine getirmesi mümkün değildir. Tek bir adam, ömrü ve günleri ne 
kadar uzun olursa olsun, bütün dünyayı, yarısını veya bir kısmını bile dolaşamaz. Bütün 
dünyayı kendi mülkleri haline getiren krallar hakkında söylenenler bir nevi efsanedir; 
Süleyman'a gelince (kurtuluş onun üzerine olsun!), bu ona mahsus bir mucizedir ve bizimle 
tartışan hasım buna benzer bir mucize gösteremez. Eğer söylediklerimiz boşuna olsaydı, 
güneşin batıda doğmasının, doğuda doğması gibi olması gerekirdi; ta ki kişi bunu tamamen 
inkar edip kendi doktrininden ve yolundan çıkardığı delillerle ispat etmekten bahsetmediği 
sürece. Bu da peygamberlerin samimiyeti meselesine girerdi. Eğer hasmımız bu olayın ve 
ona benzeyen şeyin olağanüstü bir şey olduğu açıklamasına başvursaydı, aynı türden 
olmasa da yaratılışının ve ona benzeyen şeyin de aynı derecede olağanüstü olduğunu kabul 
etmek zorunda kalırdı; ta ki gerçek inancı ateizm ve sapkınlık konusunda ortaya çıkana ve 
tartışma basitçe Tanrı'nın varlığının ve dünyanın yaratılışının delillerine inene kadar. İşte bu 
yüzden, bu kitapta birden fazla yerde, bu soruya dikkat etmek ve onun tarafından 
sertleştirilmek şartı olarak ortaya konmuştur, çünkü bu, her şeyin dayandığı sağlam temel ve 
köşe taşıdır. 



 
Dâbba kelimesine gelince, bu, çeşitli hayvan türleri arasında sürünen ve sürünen her şeye 
uygulanan bir isimdir; insan, vahşi hayvan, vahşi hayvan, kuş, sürüngen. Tanrı şöyle dedi: 
"Tanrı yürüyen her hayvanı sudan yarattı1" ve bunların arasında karnı üzerinde sürünen, iki 
veya dört ayak üzerinde yürüyenler vardır. Tanrı ayrıca şöyle dedi: "Yeryüzünde Tanrı'nın 
yiyecek vermediği hiçbir hayvan yoktur1" ve başka bir yerde: "Tanrı'nın gözünde hiçbir şey 
duymayan sağır ve dilsizlerden daha kötü hiçbir hayvan yoktur2"; burada hayvan kelimesi 
özellikle insanları ifade eder. Birisi bu kelimenin bir insanı veya bir meleği belirten mecazi bir 
ifade olduğunu söylerse, yukarıda belirtilen hayvanın tanımı ve nitelikleriyle ilgili efsaneleri 
sahih olarak kabul etmemek koşuluyla bu kabul edilebilir bir açıklama olurdu; ancak 
rivayetler sahihse, kişi sadece onları takip etmelidir. Birinin şöyle dediğini duydum: Dâbba 
kelimesinin anlamı, Allah'ın dilediği zaman sözünü ortaya çıkardığı ve onun vasıtasıyla 
insanları susturduğu büyük bir âlimdir. Ali'nin (Allah'ın salatı ve selameti onun üzerine olsun!) 
şöyle dediği de rivayet edilmiştir: Ben yeryüzünün hayvanıyım, ben buyum, ben şuyum (ama 
Allah gerçeği daha iyi bilir!). Abdullah ibn Zübeyr'in3 bu hayvan olduğu da söylenmiştir. 
                                                             DUMAN 
Allah şöyle buyurmuştur: "Fakat göğün herkese görünür bir duman çıkaracağı günü 
bekleyin." 1. El-İcasan'ın şu sözleri söylediği söylenir: "Gök ile yer arasındaki boşluğu 
dolduracak bir duman çıkacak; doğu batıdan ayırt edilemeyecek; kafirleri yakalayacak ve 
kulaklarından çıkacak; gerçek müminler için baş nezlesine yol açacak; sonra Allah onları üç 
gün sonra bundan kurtaracak; bu olaylar kıyamete çok yakın bir zamanda gerçekleşecek." 
Çoğu müfessir dumanı, Peygamber zamanında Müslümanları vuran kıtlıkla açıklamaktadır. 
                                  YE'CUC VE ME'CUC'UN ORTAYA ÇIKIŞI 
Tanrı şöyle dedi: "Rabbin vaadi yerine gelince, onu parçalara ayıracaktır; Tanrı'nın vaatleri 
yanılmazdır2." Bu halkların tanımı ve sayısıyla ilgili olarak bize ulaşan rivayetler vardır, 
bunların niceliği yalnızca Tanrı tarafından bilinmektedir. Dünyanın doğusunda yaşadıkları 
kabul edilmektedir. Makhûl'a dayanan bir rivayet, yeryüzünün meskun kısmının yüz yıllık bir 
mesafeye yayıldığını, bunun seksen yılının Ye'cüc ve Me'cüc'e ait olduğunu, her biri dört yüz 
bin halka bölünmüş iki halkın birbirinden tamamen farklı olduğunu iddia eder. Ez-Zohrî'nin 
otoritesine bağlı olan bir diğeri ise bunların Mansik3, Tàwîl ve Tadris olmak üzere üç halk 
olduğunu söyler; bir tür sedirler ve uzun ağaçlar gibidir; bir diğerinin gövdesi yüksekliğiyle 
aynı genişliktedir; üçüncü tür ise kulaklarından birini yere yayar ve diğeriyle yatak örtüsü gibi 
örtünür. Vücutlarının uzunluğunun ise bir karış veya biraz daha fazla olduğu söylenir. 



 
Söylendiğine göre, onlar Hz. İsa'nın Deccal'i öldürmesinden sonra ortaya çıkacaklardır; 
zamanı gelince Allah, Zülkarneyn setini yukarıda belirttiği gibi bir toz yığını haline getirecek, 
böylece ülkelerinden ayrılabileceklerdir. Söylendiğine göre, öncüleri Suriye'de, artçıları ise 
Belh'te olacaktır. İlk gelenler göle varacak ve suyundan içecek; sonra ortadakiler gelip 
kalanını yalayacak; en son gelenler gelip: Burada bir zamanlar su vardı, diyecek. 
Yeryüzünde yedi yıl kalacaklar; sonra kendi kendilerine: Yeryüzündeki insanları yendik; 
göktekilerle savaşsak nasıl olur? diyecekler. Oklarını ona atacaklar ve Allah onları kana 
bulanmış bir şekilde geri gönderecek; göktekilerle işlerini bitirdiklerini sanacaklar. Allah, 
onların boyunlarından aşağı beyaz kurtlar gönderecek ve sabahleyin kendilerini ölü 
bulacaklardır. Hayvanlar, ayakları şişmiş bir halde, sarhoş olmadıkları halde onlara karşı 
öfkeleneceklerdir. 1 Sonra Allah, onların üzerine göğü gönderecek ve onları denize doğru 
yöneltecektir. Ka'b (el Ahbàr) otoritesine bağlı gelenekte şöyle denmektedir: "Her gün 
kazmalarıyla set kazacaklar, sonra evlerine dönecekler; fakat set, belirlenen süre gelene 
kadar kendi orijinal haline dönecek; sonra içlerinden biri: "Allah dilerse!" diye haykıracak ve o 
anda ortaya çıkacaklar. Onu yalayacakları rivayet edilmiştir. 2 Onları tasvir ederken, 
bazılarının uzanmak için bir kulağını yere uzattığı, bazılarının eni kadar uzun olduğu, 
bazılarının uzun sedirler gibi olduğu, bazılarının dört gözü olduğu, ikisinin başında, ikisinin 
göğsünde olduğu, bazılarının sadece bir ayağı olduğu ve ceylan gibi sıçradığı, bazılarının 
hayvanlar gibi tamamen kıllarla kaplı olduğu, bazılarının yamyam olduğu, bazılarının sadece 
kan içtiği; hiçbiri bellerine bakarken bin göz kırpmadan ölmediği söylenmiştir. İncil'de Ye'cüc 
ve Me'cüc'ün Mesih zamanında ortaya çıkacakları, İsrailoğullarının zenginliklere ve çok 
sayıda kaplara sahip olduğunu söyleyecekleri, Kudüs'e doğru yola çıkıp şehrin yarısını 
yağmalayacakları, diğer yarısına zarar verilmeyeceği, Tanrı'nın onlara gökten bir ceza 
göndereceği ve sonuncusuna kadar ölecekleri yazılıdır. İsrailoğulları ordularının kaplarını 
ganimet olarak elde edecekler, öyle ki yedi yıl boyunca oduna ihtiyaç kalmayacak. Bu, 
Zekeriya kitabında anlatılanların bir parçasıdır. Bize rivayet edilenlere gelince (ki Tanrı bunun 
doğru mu yanlış mı olduğunu en iyi bilir), insanların Ye'cüc ve Me'cüc'ün dünyanın 
doğusundaki kavimler olduğunu yaygın olarak kabul ettikleri kesindir; başka kavimlerin 
topraklarını miras almaları ve kendi zararlarına ele geçirmeleri mümkündür. Er-Rebî', 
Ebu'l-Aliye'ye göre şöyle der: Ye'cüc ve Me'cüc iki adamdır; Ayrıca bunların Türkler ve 
Deyilemitler olduğu da söylenmektedir. Bu, zekanın kabul edebileceği bir açıklamadır; diğer 
açıklamalara gelince, bunlar olduğu gibi bırakılmalıdır. 3 Ye'cüc ve Me'cüc'ün istilasından 
sonra insanların yirmi yıl daha yaşayacakları ve bu süre zarfında hac ibadetlerini ve 
Mekke'ye olağan ziyaretlerini her zamanki gibi yerine getirecekleri söylenmiştir. 



 
                                  HABEŞLİLERİN ORTAYA ÇIKIŞI 
 
Bu konulardaki bilginler bize, Ye'cüc ve Me'cüc'ün yok edilmesinden sonra, insanlığın, 
Allah'ın dilediği sürece, bolluk ve sükunet içinde kalacağını öğretiyorlar. Sonra, İki Sıra Taş'ın 
Sahibi önderliğinde Habeşliler ortaya çıkacak. Mekke'yi harap edecekler ve bir daha asla 
yeniden inşa edilmeyecek olan Kabe'yi yıkacaklar. Firavun ve Karun'un hazinelerini 
yeryüzünden çıkaracak olanlar onlar olacak. Yazar ekliyor: Müslümanlar onlarla savaşmak 
için toplanacaklar, onları öldürecekler ve kadınlarını kaçıracaklar; bir Habeşli, bir deve 
kılından pelerin karşılığında satılacak. Sonra Allah (yüce ve yüce olsun!) her Müslümanın 
ruhunu saptıracak bir rüzgar gönderecek.  
                                   MEKKE'NİN KAYBINDAN BAHSETMEK 
 
Ali'ye (Allah'ın bereketi ve selamı onun üzerine olsun!) atfedilen bir rivayette şu ifadeler yer 
almaktadır: "Artık onu yapamayacak duruma gelmeden önce haccı yapın; zira, tahılı yaratan 
ve canlıyı şekillendiren Allah'a yemin ederim ki, bu evi aranızdan kaldıracak ve hiçbiriniz dün 
nerede olduğunu bilemeyeceksiniz." Şöyle demiştir: "Bana öyle geliyor ki, zayıf bacaklı siyah 
bir adam onu ​​kaldırıyor ve tuğla tuğla parçalara ayırıyor." 
                      MÜMİNLERİN RUHLARINI ELE GEÇİRECEK RÜZGÂR HAKKINDA 
 
Tanrı'nın güneyden ipekten daha yumuşak, miskten daha hoş kokulu bir rüzgâr göndereceği 
ve bu rüzgârın kalbinde bir zerre kadar iman bırakmadan onu çıkarmayacağı söylenir; sonra 
insanlar yüz yıl boyunca dini veya dindarlığı bilmeden kalacaklardır; Tanrı'nın yaratıklarının 
en kötüsü olacaklardır; pazarlarında ticaretle meşgulken kıyamet saatini göreceklerdir. 
Abdullah ibn Yezid'in1 babasından, Peygamber'den aktardığı rivayete göre, Peygamber 
şöyle demiştir: "Kıyamet, yeryüzünde Allah'a yüz yıl ibadet edilmedikçe kopmayacaktır." 
Abdullah ibn Ömer'e göre, Peygamber şöyle demiştir: "Sur'u çalan meleğe üfürmesi 
emredilecek; o sırada bir adamın, 'Allah'tan başka ilah yoktur!' dediğini duyacaktır. Ve 
kıyamet yüz yıl ertelenecektir." 
                                       KUR'AN'IN KALDIRILMASI HAKKINDA 
Abdullah ibn Mes'ud'un şöyle dediği rivayet edilir: "Kur'an, bir deve sürüsünün zincirlerine 
olan düşmanlığından daha çok, insanın kalbine düşmandır." Kendisine şöyle cevap verildi: 
"Ey Abdurrahman'ın babası! Bu nasıl mümkün olabilir ki, metnini hafızamıza ve kayıtlarımıza 
kazıdık?" "Kaldırılacak," diye cevap verdi; "Artık ondan söz edilmeyecek ve okunmayacak." 
ADEN DERİNLİKLERİNDEN ÇIKACAK VE İNSANLARI TOPLANTI YERİNE SÜRECEK 
ATEŞ HAKKINDA 
Hudaifah bin Useyyid, Peygamber'in şu sözlerini rivayet etmiştir: "Kıyametten önce on 
alamet olacak ve bu ateş bu alametlerden biri olacak." Başka bir versiyonda şöyle 
denmektedir: "Kıyamet, Hicaz topraklarından çıkan ve Bostra'daki develerin boyunlarını 
aydınlatacak bir ateş çıkana kadar kopmayacaktır." Üçüncü bir versiyonda ise şöyle 



denmektedir: "Hadramut'tan çıkan bir ateş çıkmadan önce." Bu efsaneyle ilgili rivayetlerde 
çok fazla farklılık vardır. 

 
                                                 BORAZAN ÇAĞRILARI 
Bu çağrılar üç tanedir; ikisi şimdiki dünyada, üçüncüsü ise gelecek hayatta gerçekleşecektir. 
Allah şöyle dedi: "Ne bekliyorlar? Kavgalarının ortasında gökten gelen tek bir çığlık onları 
şaşırtacak mı? Ne iradelerini elden çıkarabilecekler ne de ailelerine geri dönebilecekler." 
El-Hasan, Şeyban'a göre,5 Katade'ye göre, İkrime'ye göre, İbn Abbas'a göre, ikincisinin 
şöyle dediğini bildirir: Son saat hareket etmeye başlayacak, iki adam iş yaparken elbiselerini 
sermiş olacak; katlamaya vakitleri olmayacak; bir diğeri evinin havuzundaki delikleri tıkamak 
ile meşgul olacak ve ondan su içmeye vakti olmayacak; bir diğeri devesinin sütünü 
götürecek ama onu tatmaya vakti olmayacak; bir diğeri dudaklarının hizasına kadar bir 
lokma kaldıracak ama onu yutmaya vakti olmayacak; ve Kuran'dan şu ayeti okudu: "...onları 
kavgalarının ortasında yakalayacak olan." Ve ekledi: "Onlara ansızın gelecek." 
                                                 İLK BORAZAN ÇAĞRISI 
Söylendiğine göre, boruyu tutan melek, Yüce Tanrı'ya en yakın yaratık olan İsrafil'dir; bir 
kanadı Doğu'da, bir kanadı Batı'dadır; tahtı omzunda taşınır ve ayakları yerden bir yandan 
diğer yana geçer ve Vehb'in (ben Monabbih) anlattığına göre, yüz yıllık yürüyüş mesafesi 
kadar aşar. Bunlar ve benzeri şeyler, sıradan insanın zihninde kesinliği artırmak ve ilahi 
eserin ihtişamını daha iyi anlamasına ve derinleştirmesine yardımcı olmak için söylenir. 
Meleklerden bahsederken, ruhlarının basit bir beden olan ruhsal varlıklar olduğunu açıkladık; 
onları bileşik bedenler gibi tarif etmek gereksizdir. Ayrıca bu meleğin Azrail olduğu da 
söylenir. Peygamber'in şöyle dediği rivayet edilir: "Suratın meleği ağzını çalgısına 
koymuşken ve ne zaman çalması emredileceğini görmek için alnını eğmişken, nasıl sevinç 
içinde yaşayabilirim?" 

 
                                             BORAZANLA İLGİLİ GELENEKLER 
Bu trompetin, nefes alan her varlığın belirlenmiş bir ikametgahının olduğu bir boynuza 
benzediği söylenir; üç dalı vardır: biri yerin altında; bu daldan bedenlerine dönen ruhlar çıkar; 
ikincisi Tanrı'nın tahtının altında; Tanrı bu daldan ruhları ölülere gönderir; ve üçüncüsü 
meleğin ağzına yerleştirilir; bu daldan üfler. İddia edildiğine göre, az önce bahsettiğimiz son 
günlerin gelişini bildiren işaretler ve belirtiler geçtiğinde, trompeti yöneten meleğe dehşet 
çağrısını çalması, bunu uzatması ve sürdürmesi emredilecektir, ancak birkaç yıl sürmemesi 



için. Tanrı'nın bu patlama hakkında şöyle dediği: "Ne bekliyorlar? Onları gecikmeden 
yakalayacak korkunç bir çığlık mı?" ve başka bir yerde: "Sûr'a üfürüldüğü gün, göklerde ve 
yerde bulunanların hepsi, Allah'ın diledikleri hariç, korkuya kapılır." Bu haykırış duyulmaya 
başlayınca, yaratıklar korkacak, şaşıracak ve hayrete düşecekler; bu haykırış her geçen gün 
daha da korkutucu, daha da korkunç olacak. Çöl sakinleri ve göçebe kabileler, şaşkın bir 
şekilde kasabalara ve şehirlere gidecekler; ancak haykırış daha da yükselecek ve büyük 
metropollere sığınacaklar; çoban kızlarını ve sığırları otlakta işsiz bırakacaklar. Bu 
gürültüden korktukları için, vahşi hayvanlar insanlarla kaynaşmak ve onlarla kaynaşmak için 
gelecekler; Kur'an'da bildirilen budur: "Dişi develer terk edildiğinde ve vahşi hayvanlar bir 
araya toplandığında." O zaman haykırış daha da artacak; dağlar yeryüzünden ayrılıp hareket 
eden bir serap haline gelecekler, Kuran'da bildirilen bir olgu: "Dağlar harekete geçtiğinde8" 
ve bu diğer bölümde: "Dağlar boyalı yün parçaları gibi uçuşacak3;" yeryüzü titreyecek ve 
parçalanacak, tıpkı Tanrı'nın söylediği gibi: "Yeryüzü titremesiyle sarsıldığında4.," ve başka 
bir yerde: "Son saatin depremi korkunç olacak5." Sonra güneş eğilecek, yıldızlar dağılacak, 
denizler kabaracak ve hala hayatta olan insanlar bu olguların seyircileri olacak; o anda 
sütanne çocuğunu unutacak, hamile kadınlar yüklerini bırakacak, çocukların saçları beyaz 
olacak, erkekler korkacak, sarhoş olmasalar bile sarhoşlar gibi sendeleyecekler; ama 
Tanrı'nın cezası çok korkunç! Ebu Cafer Razî'den, babasından rivayetle, Rebiç'ten, 
Ebu'l-Aliye'den, Übeyy'den, Ka'b'dan rivayet edildiğine göre, o şöyle demiştir: "İnsanlar 
çarşıda iken, güneşin ışığı kaybolacak, yıldızlar dağılacak, sonra dağlar yeryüzüne düşecek; 
sonra yeryüzü hareket edecek ve sarsılacak, çünkü Allah dağları, onu sarsılmaktan koruyan 
kazıklar olarak koymuştur; cinler insanlara, insanlar cinlere sığınacak; dört ayaklılar, kuşlar, 
çeşitli türlerdeki vahşi hayvanlar birbirine karışacak; cinler: Size haber getireceğiz, öyleyse 
gidin diyecekler. Şimdi bir ateş tutuşturulacak, sonra bir rüzgar gelip onları yok edecektir." 
Yukarıdakilerin hepsi Kur'an'ın resmî metnindendir; hiçbir müminin onu reddedip yalan 
söylemesi caiz değildir. Bu haykırış sırasında gökyüzü katran gibi, dağlar kar taneleri gibi 
olacaktır. yünden; ebeveynler akrabalarını sormayacaklar; sonra gökyüzü yarılacak ve birkaç 
kapıya açılacak; alevlerden bir köşk yeryüzünün kenarlarını saracak, cinler korkuyla uçup 
gidecekler ve göklerin bölgelerine ulaşacaklar, yüzlerine vuracaklar ve yere geri düşecekler; 
Tanrı'nın şöyle demesi gibi: "Cinlerin ve insanların toplanması, eğer gökyüzünün ve 
yeryüzünün sınırlarını aşabilirseniz kaçın," vb. Ölülerin tüm bu olaylardan hiçbir şey 
bilmeyecekleri de eklenmiştir. Sonra ikinci çağrı gerçekleşecektir. 

 
                                               İKİNCİ BORAZAN ÇAĞRISI 
Bu, Kur'an'da şu ifadelerle bildirilen şeydir: "Göklerdeki ve yerdeki tüm yaratıklar, Allah'ın 
başka türlü diledikleri dışında, yok olacaklardır."8 Tefsirciler şöyle demişlerdir: Öyleyse, şâ'a 
"dilediği" ifadesinin kapsamına girenler hariç, bu çağrıda hepsi ölecektir; ancak bunların kim 
olduğu sorusunda bir fikir birliği yoktur. Bazı Ehl-i Kitap, ruhları yakalama eyleminin... 
olduğunu iddia eder; ancak Allah gerçeği daha iyi bilir! Ehl-i Kitap, ölüm meleğinin tanımı 



konusunda da fikir ayrılığına düşmektedir. Bazıları, Allah'ın ruhları yakalama görevini ölüm 
meleği denen Fani'ye emanet ettiğini söyler; diğerleri, bu meleğin bir kılıç tuttuğunu; onu 
kınından çektiğinde, onu gören herkesin anında öldüğünü söyler; bazıları da bu kılıçla ruhları 
gökten ayırdığını söyler; Fakat birçoğu zıt görüştedir ve Tanrı'nın ruhları ele geçirmek için 
kimseyi görevlendirmediğini, fakat canlı varlığın bedeni solup aktif üyeleri zayıfladığında, 
nefesimin onu terk ettiğini söylerler. Müslümanlara gelince, bazıları aşağıdaki dünyanın ölüm 
meleğinin önünde bir masa örtüsü, bir tepsi veya vazo gibi olduğunu ve bunlardan dilediği 
gibi içtiğini söyler; diğerleri ruhları bedenden koparan yardımcıları olduğunu; bunlar yüksek 
derecelere ulaştığında, bunların sorumluluğunu kendisinin aldığını söylerler. Diğerleri ise 
sonunda tam tersine, doğasının hayatın zıddı olarak kurulduğunu; nerede belirirse belirsin, 
hayatın onun önünde sona erdiğini söylerler. Tanrı gerçeği en iyi bilendir! 
                                İKİ BORAZAN ÇAĞRISI ARASINDAKİ ARALIK HAKKINDA 
Kırk yıl geçeceği ve bu süre zarfında dünyanın, onu sınayan korkunç olaylar ve 
depremlerden sonraki haliyle kalacağı; gökyüzünün yağmur yağacağı, sularının akacağı, 
ağaçlarının olgun meyveler vereceği, ancak yüzeyinde veya bağırsaklarında hiçbir canlının 
olmayacağı; sonra Tanrı'nın ölüleri yargılamak için dirilteceği söylenir. 
Müslümanların Kuran'daki "O, hem ilk hem de sondur" ifadesi hakkındaki farklı görüşleri1 
Tanrı şöyle dedi: "Biz yarattığımız gibi, onu geri getireceğiz." Yeryüzündeki her şey yok 
olacak; yalnızca Tanrı'nın yüzü, ihtişam ve görkemle çevrili kalacaktır.3 Onun yüzü dışında 
her şey yok olacaktır. Her canlı ölümü tadacaktır.5 Bu ayetlerin anlamı, Kuran'daki şu diğer 
pasaj nedeniyle dönüştürülmüş ve Tanrı dışındaki tüm varlıkların yok olmasına 
uygulanmıştır: "Sur üfürülecek ve göklerdeki ve yerdeki tüm yaratıklar yok olacak, ancak 
Tanrı'nın başka türlü yok edecekleri hariç."6 Bu pasaj, yıkımın tüm yaratıklara 
yayılmayacağını göstermektedir. İstisnayı içeren ayetin diğerlerini yorumlamak için 
tasarlanmış olması mümkün olduğu için bu ayetleri uzlaştırmaya çalıştık; Biz diyoruz ki: 
İstisna, hadisin bildirdiği gibi, iki nida arasında genelleşen, helâk olmayı ilan eden sûr anında 
meydana gelir ve bunu, Kur'ân'ın kendi kendisiyle çeliştiği sanılmasın diye yapıyoruz. 
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El-Kelbî, Ebu Salih'e göre, İbn Abbas'a göre, Kur'an'ın şu bölümü hakkında diyor: "Yüzü 
hariç her şey yok olacaktır," bu, cennet, cehennem, taht, korsî, siyah gözlü huriler ve iyi işler 
hariç her şeyin mutlaka yok olacağı anlamına gelir. Aynı kitabın "Allah'ın başka türlü tasarruf 
edeceği hariç" istisnasını içeren bölümünde, bunun tahtın etrafında kılıçları çaprazlı olarak 
duracak şehitleri belirttiği söylenmiştir; diğerleri bu istisnanın siyah gözlü huriler için geçerli 
olduğunu söyler, diğerleri hiç ölmemiş olan Musa veya Cebrail, Mikâil, ölüm meleği İsrafil ve 
taht taşıyıcıları için geçerli olduğunu söyler1. Tanrı'nın ölüm meleğine ölümlülerin ruhlarını 
almasını emredeceği, sonra ona ölmesini emredeceği ve bunun gerçekleşeceği ve o anda 
"Bugün kimin imparatorluğu?" diyecek olan Yüce Tanrı'dan başka canlı kalmayacağı 
söylenir. Ve ona kimse cevap vermeyecektir. 5 O zaman şöyle diyecektir: "Allah birdir, 
galiptir." 3 Bunlar rivayet edilen rivayetlerdir; fakat Müslümanlar bazı ayrıntılarda kendi 
aralarında görüş birliği içinde değillerdir. 
                      ÖLÜLERİN BEDENLERİNİ YÜKSELTECEK YAĞMUR HAKKINDA 
İki trompet sesi arasında kırk yıl geçtiğinde, Tanrı'nın tahtın altından katran ve insan spermi 
kıvamında, Hayat Suyu adı verilen koyu bir su yağdıracağı söylenir; ölenlerin bedenleri yeşil 
sebzeler gibi filizlenmeye başlayacaktır. Kab ekler: Tanrı yeryüzüne ve denizlere emir 
verecek ve kuşlara ve vahşi hayvanlara insan vücudundan yuttukları şeyleri, son saçlarına 
ve vücudun her büyük parçasına kadar geri vermeleri emredilecek, böylece bedenleri 
tamamlanacak. Toprağın tüm insan vücudunu, çekirgenin gözü gibi varlığını sürdüren kuyruk 
sokumu hariç, yuttuğu söylenir; ve Tanrı bu kemiği kullanarak insan vücudunu yeniden inşa 
eder; ve çeşitli parçaları, güneş ışığında çırpınan toz atomları gibi, kendilerini onun üzerinde 
yeniden oluştururlar. Beden bütünüyle yeniden bir araya gelince, Allah ona ruhunu üfler, 
üstündeki mezar açılır ve o ayakları üzerinde durur. 

 
                                            ÜÇÜNCÜ SUR'UN ÇAĞRISI 
Bu çağrı Kur'an'da şu pasajla duyurulur: "Sur bir kez daha üflenecek ve tüm varlıklar ayağa 
kalkıp bakacaklar" ve şu pasajla: "Gökten yalnızca bir haykırış duyulacak ve toplananların 
hepsi önümüze çıkacak." Tanrı yaratıkların ruhlarını sur borusunda toplayacak ve onu tutan 
meleğe onları bedenlerine üflemesini ve şöyle demesini emredecektir: "Ey yıpranmış 
kemikler, kopmuş eklemler, kopmuş saçlar! Allah size yargılanmak üzere bir araya gelmenizi 
emrediyor." Vücudun bu kısımları toplanacak; sonra melek şöyle haykıracak: Yüce Allah 
tarafından incelenmek üzere ayağa kalkın; ve onlar da ayağa kalkacaklar; Kur'an'ın şu 
sözleriyle duyurduğu şey budur: "Onlar, sancaklarını oluşturmak için koşan askerler gibi 
mezarlarından fırlayacakları gün" ve şu sözlerle: "O gün, yer üzerlerine aniden açılacak; 
toplanma günü olacak; bu iş bizim için kolay olacak." Müminler kabirlerinden çıktıklarında, 
Kuran'da verilen vaad gereği, Allah'ın rahmetiyle kendisine gönderilmiş hazır bir dağ 
bulacaklar: "O gün, takva sahiplerini, bütün güzellikleriyle Rahman'ın huzurunda 
toplayacağız." Şerefsizler ise yürüyerek yürüyecekler: "O gün, suçluları cehenneme 
atacağız." Nitekim Kuran'da, dirilişin tasvirinde ve dirilişin delillerinde, diğer ilahi kitaplarda 
bulunmayan şeyler buluyoruz. Çünkü bu kitabın indirildiği kimseler, dirilişe inanmıyorlardı. 
                         YARATIKLARIN TOPLANMASI HAKKINDA 



El-Hasan (Allah ona rahmet etsin!) şöyle dedi: "Bunlar Peygamberin sözleridir: Kıyamet 
Günü, erkekler ayakkabısız, çıplak, dilsiz ve yalnız bir şekilde toplanacaklar." Bunun üzerine 
eşlerinden biri haykırdı: "Böyle olmaktan utanmayacaklar mı?" "O ​​gün," diye cevapladı 
Peygamber, "her insanın her şeyin yerini alacak bir mesleği olacak." Said bin Cobayir, 
Kur'an'daki bu bölüm hakkında şöyle dedi: "Sen, ilk defa yarattığımız gibi, her şeyden 
sıyrılmış olarak bize geri dönüyorsun." Her biri, kesilen tırnak ve dökülen saçlara kadar, 
bedenlerinden ayrılan şeye geri döndürülecek. Muaz İbnu Cebel' el-Mikdam İbnu 
Ma'dî-Kerib'in5 rivayet ettiği hadiste, Hz. Peygamber'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 
Kıyamet günü, ilkten sonuncuya kadar, erken doğumdan yaşlılığa kadar insanlar, İsa'nın yaşı 
olan otuz üç yaşındaki adamlar şeklinde diriltileceklerdir. Allah'ın dirilişi inkar edenleri ikna 
etmek için kullandığı deliller arasında Kur'an'dan şu pasaj vardır: "Ey insanlar! Eğer dirilişten 
şüphe ediyorsanız, sizi topraktan, sonra bir damla sudan yarattığımızı düşünün. Bu su bir 
kan pıhtısı, sonra bir et parçası olmuştur1, vb." ifadesine kadar, "Yerin kuruduğunu gördün. 
Fakat biz ona su indirdiğimizde sarsıldı, kabardı ve her türlü yemyeşil bitkiyi bitirdi." ifadesine 
kadar. Allah, yaratığın ölümünden ve kabirden diriltilmesinden sonraki hayatını, kuruduktan 
sonraki yeryüzünün hayatına ve otlarının ve ağaçlarının yeşermesine benzetmiştir. Ve başka 
bir yerde: "İnsan, kendisini bir damla sudan yarattığımızı görmedi mi?"2 ayetine kadar: "De 
ki: Onu dirilten, ilk defa yaratanla aynıdır."3 Yüce Allah ayrıca şöyle buyurmuştur: "Derler ki: 
Kemikler ve kül olduğumuz zaman mı, kesinlikle yeni bir surette dirilteceğiz?" De ki: Evet, taş 
da olsanız, demir de olsanız, sizi diriltirim." Ve yine: "Sizi O yarattı ve sizi tek bir can olarak 
diriltecektir."5 Ve son olarak: "Bu O'na kolaydır."  

 
MÜSLÜMANLARIN TOPLANMANIN NASIL GERÇEKLEŞECEĞİ KONUSUNDAKİ FARKLI 
GÖRÜŞLERİ 
Diriliş ve toplanma ilkesi konusunda çeşitli dinlerin takipçileri arasında kesinlikle hiçbir fark 
yoktur ve dünyada hiç kimse, tek istisnası ateist sapkın olan ve bu görüşün bir fark 
oluşturduğu kabul edilemeyen kişi hariç, bunu inkar etmez. Görüşlerin çeşitliliği, yalnızca 
onlar hakkında verilen farklı açıklamalarla ilgilidir; bunları Allah'ın izniyle sıralayacağız! Ruh, 
ikinci üretimi nasıl alacağını sorar; onu çamur toplamaktan, ona canlılık ısısı eklemekten, 
onu nefes meselesiyle hareket ettirmekten ve ayırt edici ruh aracılığıyla makul hale 
getirmekten oluşan ilk yaratılışla karşılaştırsın, böylece kendini işe adamış bir adam oldu. Bir 
gelenek şu sözü bildirir: "Kim baharı düşünürse, dirilişin ve ölülerin dirilişinin anılmasını 
çoğaltsın!" Ayrıca şöyle de denir: "Bahar dirilişe benzesin!" Müslümanların çoğu, farklı 
yaratık türlerinin, cinlerin, insanların, hayvanların, kısas ve adalet yasasına göre 
ödüllendirilmek üzere toplanacağına inanır. El-Hasan ve İkrimâ'dan bu iki kişinin "Hayvanlar 
için toplanma, onların ölümüdür" dedikleri öğrenildi; bu, hayvanların diriltilmesine 
inanmadıkları anlamına gelir. Kitap Ehli'nden bazıları, Kıyamet Günü'nde Tanrı'nın İsrafil'e, 
ödül veya cezayı hak edenlerin ruhlarını bir tükürükle toplamasını ve sonra üzerlerine 
üflemesini emredeceğini iddia eder. Hayvanların, küçük çocukların, delilerin, güzel söz 
duymamış olanların diriltilmesini inkar ederler. Diğerleri trompetin, Cirat köprüsünün ve 
terazinin 1 varlığını inkar eder ve derler ki: İnsanlar öldüğünde, Mesih onları diriltmek için 



gönderilir; seçilmiş olanlar cennete, lanetliler ise cehenneme gider. Birçok âlimleri, dirilişin 
bedenler için değil, sadece ruhlar için geçerli olduğunu ve gördüğümüz bedenlerin 
biçiminden farklı bir biçimde gerçekleştiğini, yani sonsuz yaşam ve sonsuz süre olduğunu 
söylerler; insan sadece beden ve ruh değildir, aynı zamanda ruh, nefes, can, biçim, hiçlik, 
kuvvet, dil, hayat, dokuz niteliktir; bunlardan onuncusu bildiğimiz bu karanlık dünyevi 
biçimdir. Bazen topraktan çıkarılan, eritilen, sıvılaştırılan, arıtılan ve böylece daha ince, daha 
güzel, daha asil bir maddeye dönüştürülen minerallerin geçirdiği dönüşümlere tanık oluruz; 
Aynı şekilde, insan için, onun yok oluşunun, o zaman yaşadığı talihsizliğin ve sonra 
dirilişinin, onun incelikte, kurnazlıkta artmadığı, kısacası bugün sahip olduğundan tamamen 
farklı bir durum elde etmediği anlamına gelmediği ve bunun nedeninin de onun sonsuzluk 
için yaratılmış olması olduğu inkâr edilmez. Fakat gerçeği daha iyi Tanrı bilir! 
                                             Bekleme 
Müslümanlar arasında, insanların Kudüs'te toplanacağı geleneği vardır. Peygamber'in, 
"Burası toplanma ve diriliş yeridir." dediği bildirilmektedir. Birçok Yahudi de aynı şeyi söyler. 
Ka'b'ın, şu geleneğin yazarı olduğu söylenir. Tanrı dünyaya baktı ve "Yüzeyinizin bir kısmına 
basacağım." dedi. Sonra dağlar birbirini geçmeye çalıştı ve kayalar çöktü. Tanrı dünyaya 
teşekkür etti ve "Burası benim koltuğum ve halkımın toplanma yeri olacak; burası benim 
cennetim ve burası benim cehennemim olacak; bu diğer yer, Kıyamet Günü'nde 
yargılayacağım zaman, benim dengem olacak." dedi.  

 
Bazıları dediler ki: Tanrı, Sahra'yı mercan tanesinin toprağa uygulanmasıyla oluşturdu; 
insanları orada yargılayacaktır. Fakat bir başkasının bunun Suriye sakinlerinin uydurma bir 
geleneği olduğunu ve Tanrı'nın insanları istediği yerde dirilteceğini söylediğini duydum. 
                                DÜNYANIN DEĞİŞİMİ HAKKINDA 
Tanrı şöyle dedi: "Yer ve göklerin değişeceği gün gelecek; insanlar, Tek ve Fatih olan 
Tanrı'nın önünde görünecekler." Yani insanlar zaten ortaya çıktı. Bazıları şöyle diyor: 
Değişim şundan ibarettir: Tanrı, üzerinde bulunduğumuz bu toprağı kaldıracak ve başka bir 
toprak açacak, gelenek şöyle diyor: "Uqaz toprağı gibi beyaz bir toprak açılacak, üzerinde 
kan dökülmeyecek ve kimse suç işlemeyecek." Diğerleri şöyle diyor: "Kızgın küller üzerinde 
pişirilen ekmek gibi beyaz bir gümüş toprak açılacak, onu ayaklarının altından çekip 
yiyecekler." Rivayet olunduğuna göre, Aişe (r.a.) Peygamber'e bu ayet hakkında soru 
sormuş ve ona: "İnsanlar nerede olacaklar?" demiş. O da: "Cehennemi geçen köprüde 
olacaklar." demiş. Yine rivayet olunduğuna göre, "Onlar Allah'ın misafirleri olacaklar ve O'nu 
işinde daha aşağı görmeyecekler." demiş. İkrime'nin: "Bu yeryüzü katlanacak ve yanında 
insanların toplanacağı başka bir yer olacak." dediği rivayet olunmuştur. Başkaları da: 
Yeryüzünün değişmesi, onun şimdiki dış görünüşünün değişmesi demektir; dağları hareket 
edecek, suları çekilecek, ağaçları yok olacaktır. El-Kelbi, Ebu Salih'ten, İbn Abbas'tan, şöyle 
dediğini rivayet etmiştir: "Bu, bir adamın kendisine: Sen kendini değiştirdin, demesine 
benzer; o ise sadece elbisesini değiştirmiştir." demiş. "Ve delil olarak El-Abbas ibn 
Abdülmuttalib'in şu ayetlerini gösteriyor: Ensar'ın toplantısı ailesi tarafından kuşatıldığında ve 
Gıfâr ile Eşlem onlardan ayrıldığında, adamlar artık benim antlaşma yaptığım kişiler değildi, 
mesken artık bildiğim mesken değildi. Başkaları da şöyle dediler: Değişecek, sonra yok 



olacak, çünkü Tanrı onun için tamamen kayıp ilan etti. Bütün bunlar kabul edilebilir, çünkü 
Tanrı'nın dünyayı önceden var olan bir prototip olmadan yoktan yarattığını kabul ettik; bu 
nedenle Tanrı'nın onu yarattığı gibi yeniden inşa edebileceğini kabul etmek zorundayız. Ama 
gerçeği en iyi Tanrı bilir! 

 
                                  GÖKLERİN KATLANMASI HAKKINDA 
Bazıları bu ifadenin, varlığını sürdürürken güneşinin, ayının, yıldızlarının, dış biçiminin 
değişimini ve aynı şeyin dünya için de geçerli olduğunu söylerler; ve cennet ve cehennemin 
süresi hakkında Tanrı'nın söylediğine güvenirler: "Cennet ve dünya var olduğu sürece." Şunu 
eklerler: Sürelerini kabul etmekte, Son Yargı fikriyle bir çelişki yoktur; çünkü tahtın, korsi'nin, 
masanın, kalemin, cennetin, cehennemin, ruhların ve iyi işlerin süresini kabul ettik. 
Rakiplerimize gelince, ruhların yok edilip sonra restore edildiklerinde, daha önce 
olduklarından çok farklı olduklarını kabul etmek zorunda kalacaklar; çünkü ruhlar, aynı 
olmaya devam etselerdi, yok olmazlardı; ve eğer yok edilip sonra restore edildikten sonra, 
ilkinden farklı ruhlarsa, ödül ve ceza, onların herhangi bir liyakat veya kusurundan bağımsız 
olarak onlara uygulanacaktır. Aynı şey, yaratıldıkları aynı çamurdan yeniden yaratılan, sonra 
cennet ve cehennemde ebediyen yaşayan bedenler için de geçerlidir. Bazıları cennetin bir 
beden olmadığını ve katlanma duygusunun ancak az önce söylediğimiz gibi 
açıklanabileceğini iddia etmiş, diğerleri ise tam tersine onun bir beden olduğunu ve kitapların 
katlandığı şekilde katlanacağını ileri sürmüşlerdir, bunu Kur'an'ın şu pasajının dışsal 
anlamından öğreniyoruz: "(Biz gökleri) düreceğiz, tıpkı Sicill meleğinin yazılı yaprakları 
dürdüğü gibi; yaratılışı nasıl ortaya çıkardıysak, onu öyle geri getireceğiz; bu bizi bağlayan 
bir vaattir"; ve bir başkasında: "Kıyamet günü yeryüzü onun elinde bir avuç topraktan ibaret 
olacak ve gökler de sağ elinde bir tomar gibi dürülecektir." Hatta bazıları bu hadisi, yani 
[Peygamber'in bu sözleri okurken] kapattığı eliyle yeryüzünün yüzeyinden şu kadar parçanın 
kalacağını gösterdiğini nakletmişlerdir. Sonra semanın hali değişecek, katran gibi olacak ve 
bir gül gibi [bin yapraklı, açılan], yarılacak ve birçok kapılara açılacak; sonra katlanacaktır. 
Bu, [ilahî] sözden açıkça anlaşılmaktadır ve mümkündür de; daha önce zikredildiği gibi, 
sema, yer ve onların hal değişimleri hususunda ilk görüşün taraftarlarından bazıları, bu 
değişimin sadece sema ve yer sakinleri için geçerli olduğunu, bu iki yerin aynı halde 
kaldığını söylemektedirler. Fakat Allah en iyisini bilir! 
                                               DİRİLİŞ GÜNÜNE DAİR 
Bu günün uzunluğunun, şimdiki dünyanın gün sayısına göre bin yıl olacağı söylenir, çünkü 
Tanrı şöyle demiştir: "Bu, Rabbinin katında sizin saydıklarınızdan bin yıla bedel olacak bir 
gündür." Bu nedenle bu günü, şimdiki dünyanın günlerinden biri olarak tanımlar. Bu gün, 
trompetin ilk üflenmesinden itibaren Tanrı'nın yaratıklarını yargılamasına, seçilmişlerin 
Cennete ve lanetlilerin Cehenneme girmesine kadar uzanır; bundan sonra gelen her şey 
Ahiret'e aittir. Bir alimin bu Kuran pasajını bu şekilde açıkladığını duydum. Bir mezhep, "Elli 
bin yıla bedel olacak bir günde" ifadeleriyle ilgili olarak, orada belirtilenin Kıyamet Günü 
olduğunu iddia ediyor; Ancak çoğu yorumcu, bu ifadenin, bu günü elli bin yıl uzunluğunda 



olarak tahmin eden bazı kişilerin başına gelecek acıları ve tatsız kazaları temsil eden bir 
alegori olduğu görüşündedir.  

 
Denir ki: Bu gün, her insanın sorguya çekileceği elli duraktan oluşacaktır; [Son] toplanma 
yeri hepsini bir araya topladığında, güneş onlara geri döndürülecek, sıcaklığı iki katına 
çıkacak ve başlarının üzerinde eriyip onları karıklara kadar örtecek. Sonra melekler 
tarafından taşınan taht inecek; sonra teraziler asılacak, cennet ve cehennem getirilecek, 
Sırat köprüsü dikilecek ve Allah, Kuran'ın şu bölümüne göre dilediği gibi gelecektir: 
"Gökyüzünün bulutlarla yarılacağı ve meleklerin bölükler halinde ineceği gün 3" ve şu diğer: 
"Kâfirler, Allah'ın, kalın bulutların karanlığında, melekleriyle birlikte kendilerine gelmesini mi 
bekliyorlar? Sonra her şey tamamlanacak, her şey Allah'a dönecektir 1." Müslümanlar şöyle 
derler: O zaman seçilmiş olanlar Cennette, lanetlenmiş olanlar ise Cehennemde sonsuza 
dek, sonsuza dek, gelecek yüzyıllarda sonsuza dek kalacaklardır. Tanrı'nın yeni bir Yaratılış 
mı, yoksa başka bir dünya, yeni bir yeryüzü, yeni bir sema mı yaratacağı, insanlara yeni 
peygamberler mi göndereceği, onlara seleflerine yüklediği yükümlülüklerin aynısını yükleyip 
yüklemeyeceği bilinmemektedir. Bir yazara göre, lanetlenmiş olanların birkaç yüzyıl geçtikten 
sonra tamamen bastırıldığını kabul ettiği bildirilmektedir. Kitap Ehli arasında, Cennet ve 
Cehennem üzerinden bin yıl geçtiğinde helak olacaklarını ve yok olacaklarını; seçilmiş 
olanların melek, lanetlenmiş olanların ise çürümüş kemikler olacağını iddia edenler vardır. 5 
Bir Yahudi bilgini bana, dindaşlarının, dünyaların ne kadar sürdüğünü ve ne zamana kadar 
süreceğini bilmediğimizi iddia eden bir mezhebi olduğunu; her dünyanın süresinin altı bin yıl 
olduğunu; sonra yaratıkların bir araya toplandığını, hesaplarının incelendiğini, bunun yedinci 
günde, yani bana söylediğine göre Cumartesi günü gerçekleştiğini söyledi; Sonra cennete ve 
cehenneme girerler; sonra, seçilmişler melek olur ve lanetliler çürümüş kemikler olur; başka 
bir Yaratılış, başka bir düzen meydana gelir ve bu durmaz. Onlar arasında, her cumartesi bu 
türden bir diriliştir. Eskiler arasında, Yaratılışın faydaların, cömertliğin ve cömertliğin bir kanıtı 
olduğunu ve Yüce Dağıtıcının her an cömertliğini göstermesinin uygun olmadığını, ancak 
şimdiki dünyayı yok ettiğinde, onun yerine yeni bir dünya icat edeceğini iddia edenler vardır; 
zaten kaç dünya icat etti ve yok etti! Aralarından bazıları, Yaratılışın gelecekteki hayata 
taşındığını, böylece her gün bir dirilişin ve yeni bir dünyanın başlangıcının ortaya çıktığını 
söylüyorlar. Bazı Müslümanların argümanlarını El-Muğîre ben Soba'dan1 rivayet edilen 
hadise dayandırdıklarını duydum: "Kim öldüyse, diriliş onun için çoktan başlamıştır."  
 
ESKİLERE ATFEDİLEN DÜNYANIN YOK OLMASI HAKKINDAKİ GÖRÜŞLERİN BAHSİ 
 
Cabir bin Hayyan, yıldızların belirli bir sona doğru yürüyüşü tamamlandığında ve şu anda 
oluşturdukları takımyıldızlarından ayrıldıklarında ve gök küresinin hareketleri, Koç 
takımyıldızının ilk dakikasında [1. derecenin] yıldızların toplanmasından önce olduğu gibi 
bozulup çalkalandığında, dünyanın durumunun değişeceğini, yılın dört mevsiminin birbirine 
tecavüz edeceğini, artık sabit bir kış veya yaz olmayacağını; şiddetli rüzgarlar eseceğini; 



yağmurların normal mevsimlerin dışında yağacağı ve depremlerin şiddetli olacağı için 
rüzgarların sıklaşacağını; elementlerin birbirleriyle savaşacağını; suyun kuraklığı, kuraklığın 
da suyu yeneceğini; ateşin bitkilere ve hayvanlara saldıracağını; bileşimlerin karışımı 
bozulacak, yeryüzü ıssız ve boş kalacak, ta ki yıldızlar ayrılmalarının gerçekleştiği noktada 
tekrar bir araya gelinceye kadar; o anda, ikinci kez yaratılış ve büyüme gerçekleşecektir. 

 
Platon, Sofistlik kitabında, ruhlar ve bedenden ayrıldıktan sonraki durumları hakkında 
konuşurken bunu anlatır: Kötü ruh, bedenden izole edildiğinde, son büyüme anına kadar 
dünyada kaybolmuş ve kaybolmuş olarak kalır. O zaman, yıldızlar yörüngelerinden düşecek 
ve birbirlerine katılacaklardır; dünyanın etrafında bir ateş halkası gibi bir şey oluşturacaklar 
ve bu ruhların işgal etmeleri gereken yere yükselmelerini engelleyecektir; dünya onlar için bir 
hapishane gibi olacaktır. Platon'un yorumcusu bu olguyu diriliş, ölülerin geri çağrılması ve 
son büyüme ile açıklar. Aristoteles, ay küresinin üstünde olan ve dönüşüm geçirmeyen, yani 
şu ana kadar olan şeyin süresi hakkında da aynı şeyi düşünür; Zira kafirlerin, felsefi fikirlerle 
dolu olarak, kadimlerin görüşlerine verdikleri yoruma meyletmekten sakınmalısınız. Deliller, 
bizim söylediklerimizin doğruluğuna tanıklık ederken, bu deliller Allah'ın kitapları ve 
peygamberlerinin gelenekleri tarafından daha da doğrulanmaktadır. Bilin ki (Allah sizi 
korusun!) akılla donatılmış her varlık, kendi aklı tarafından ikna edilir ve Yaratılışın bir 
başlangıcı olduğunu ve icat edildiğini kabul etmeye ve bir sonu olacağını ve yok olacağını 
kabul etmeye zorlanır; bu, insanın sahip olmaktan kaçınamayacağı bir kanaattir. Bunun nasıl 
gerçekleşeceği, doğal güçlerden birinin diğerleri üzerindeki zaferiyle mi, zararlı bir kuzey 
rüzgarının etkisiyle mi, kıtlık ve salgın hastalıkla mı, katliamlarla mı, Müslümanların ve Ehl-i 
Kitabın anlattığı gibi mi, yoksa başkalarının söylediği gibi, gelenek ve efsanenin serbestçe 
dizginlenebileceği, farklı ve ayrı olabileceği bir konudur; bu farklılıklar aklın gerektirdiği 
şeyden bir şey eksiltmez. Bize nakledilen hadisler ise dinin alamet-i farikası, takvanın özü ve 
apaçık hakikattir; Onlara, aleni veya gizlice, oldukları gibi inanmayan, onlara sıkıca 
sarılmayan ve bunların içerdiği gerçeğe iki eliyle tutunup kurtuluşunu onlarda aramayı iyi 
görmeyen kişi, mükemmel akla, kesin anlayışa, adil yargıya, sağlam karaktere, cömert 
kişisel değere, seçkin bir aileye, üstün bir onura, nüfuz eden bir şevke, yakıcı bir şevke, 
övgüye değer bir davranışa, olağanüstü bir alçakgönüllülüğe, hassas bir kalbe, cömert bir 
ruha sahip olsa bile, iyilik yapmaya ve en çok sayıda kişiye faydalı olmaya en çok arzu 
duyan, nefrete en az meyilli, haksızlığa en iyi dayanan, azla yetinen, kötülük yapmaktan 
kaçınan, sınırsız cömertliğe sahip, meziyetlere en çok yönelen ve bunların çoğuna sahip 
olan, en açık ele sahip olan ve en övgüye değer nitelikleri ve parlak asil eylemleri birleştiren, 
meziyetler elde etme, güzel bir hatıra bırakma, biriktirme konusunda aşırı bir arzuya 
birleşmiş kişidir. şanlı övgüler, bununla beraber, yetersizliğe, aptallığa, iman zayıflığına, 
görüneni gizli olanla karşılaştırmaya, tutkularına uymaya, ikiyüzlülüğü tercih etmeye, utanç 
verici işler yapmaya, kendilerine aykırı görüşlere sahip olanları hor görmeye veya onları hoş 



bulmaya, saydığımız nitelikleri tersine çevirip kusurlu hale getirmeye, onları zıtlarına 
dönüştürmeye daha yakındır; buna daha yakındır, daha da layıktır ve buna daha uygundur.  

 
Zira düşündüğümüz kişi, kendisini iten kendinden çıkan bir güdüye, kusurundan dolayı onu 
suçlayacak bir varlığa sahip değildir; seçtiği ve arzuladığı şeye sevinçle gitmez; samimi bir 
arzuya sahip değildir, istekli değildir ve değerli niteliklerle donatılmış değildir; böyle olanın 
ilmi parlak değildir, dini ihtişamlı değildir; hayırseverler arasında kabul edilmez ve dürüst bir 
üne sahip değildir; Dindar ve dine inanan bir adam sana yeter; ameli az ve elleri güçsüz olsa 
bile. Zira onun suretinin güzelliği, şevkinin sönmüş olması, uzuvlarının sakin olması, 
hayâsının güzel olması, iyi huylu olması, din düşmanlarına ve niyetlerini tevil etmeye 
çalışanlara karşı tutkularının şiddetli olması, bahtındaki israfı ve başkalarına olan ilgisi 
sebebiyle. Ey Allah'ın kulları! Tutkularınızdan, arzularınızdan ve Müslümanların çeşitli 
fırkalarıyla ilgili olarak anlatacağım bazı sınıf insanlarınızdan sakının! Allah'ın yaratıklarına 
farz kıldığı, onları kendisine sımsıkı bağlanmaya davet ettiği, korunmaları için onlardan 
ahitler ve taahhütler aldığı, bunun için kitaplar indirdiği ve peygamberler gönderdiği, davetine 
icabet edenlere vaatlerde bulunduğu, yüz çevirenlere ise tehditlerde bulunduğu dine sımsıkı 
sarılın. Onun delilleri apaçık ortada, hikmetinin abideleri kesindir. Cahillerin, sefahat 
düşkünlerinin, kötü karakterlilerin ve her türlü sorumluluğu üstlenenlerin cazibesine 
kapılmamanız gerekir. Çünkü bunlar arasında hayvanlık ve vahşet payı ağır basmaktadır. 
Hatta onlardan birinin düşüncesinin en uç noktası karnını doyurmak, sırtını giydirmek, 
şehvetine ulaşmak, gazabına ulaşmak ve düşmanına zarar vermektir. Şimdi - ödünç alınmış 
parlaklıkla parlayan önemsizlikleri ve dış yüzü çivi ve riyadan oluşan, içi ise küfür ve 
sapkınlıkla dolu uydurma masalları baştan çıkarıcı renklerle giydirdiler; bu masallar 
aracılığıyla kendilerini yeni ergenliğe ulaşmış cahil gençlerin avına veriyorlar ve bilgi ve 
anlayış üstünlüğü olmayan sıradan insanları şaşkınlığa düşürüyorlar. Onlardan bir şey sana 
şüpheli geldiğinde, Tanrı'nın dünya var olduğundan beri onlar için her zaman sakladığı şeyi 
hatırlamayı ihmal etme; onlardan hiçbiri, putperestlik döneminde olsun, İslam döneminde 
olsun, itaatsizlik göstermediyse, Tanrı onu bir felaketle kırmamış; hiçbiri bir bayrak 
kaldırmadıysa, Tanrı onu ters çevirip karanlıklar içinde bırakarak onu korkutmuştur; Hiçbiri, 
yaratıklarının en zayıfını üzerine salmadan ortaya çıkmamıştır ve hiçbir din, Yüce Olan'ın 
vaadini yerine getirmek, tüm dinlere karşı galip kılmak için, müşrikler bunu hoş görmese bile, 
Tanrı'nın onları boğazına kadar zorlamadan dine karşı pusu kurmamıştır. Şimdi, 
yeryüzündeki her dindar adamın dininin temeli, Tanrı'nın onu yarattığına ve onu yok ettiğine, 
onu yaşattığına ve onu öldürdüğüne; ona adil olmasını ve iyilik yapmasını emrettiğine, 
iğrençliklerden ve çirkin davranışlardan ve kötülükten yasakladığına; onu öldükten sonra 
dirilteceğine ve ona iyi işlerine karşılık bir mükafat ve kötü işlerine karşılık bir ceza ile karşılık 
vereceğine inanmaktır. Herkes bu konuda hemfikirdir, sadece küçük bir birlik olan materyalist 
ateistlerden başka karşı çıkan yoktur.  



 
Vahyedilmiş bir kitabı olan dinlerin takipçileri ise, zikrettiğimiz şeylere inanmalıdırlar, yani 
Tanrı'nın Yaratılışından önce var olduğuna, kendisinin dışındaki her şeyi yarattığına, 
benzersiz olduğuna, kendisiyle birlikte ne bir ortağının ne de ebedi bir varlığın 
bulunmadığına; iyi haberler ve uyarılar getirmek için peygamberler ve vahyedilmiş kitaplar 
gönderdiğine; Yaratılışını yok edeceğine ve yok edeceğine, sonra dilerse yarattığı gibi 
yeniden yaratacağına. İnancı böyle olanın, hiçbir şeyden korkmayan, "korkmayan ve 
üzülmeyen" seçilmişlerden olması umulur. 
                                                                                      İkinci Cildin Sonu. 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 

 



 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 


