
 

MUQADDEMÂT   

(Ulûm el-Hikme Okul’u) 
 

(Ders Notlar’ı) 

 

  

 

QURÂN   İLİMLER’İ 
 

Qur’ân 
ve 

Tefsir  Târih’i 
 

(Ulûm’ul-Qur’ân) 
 

(Ders Notlar’ı) 
 

 
 

Ulûm  el-Hikme  Okul’u   2010-2012 

 

 

İnternet : http://www.ulumelhikme.net 

 

 
 

1. Muqaddime: Dilbilim ve Dil Felsefe’si 
2. Muqaddime: Qur’ân İlimler’i 
3. Muqaddime: Riwâyet İlimler’i I 
4. Muqaddime: Riwâyet İlimler’i II 
5. Muqaddime: Müslüman Düşünce Târih’i 
6. Muqaddime: Genel Düşünce Târih’i 
7. Muqaddime: Bilim Târih’i ve Bilim Felsefe’si 
 

 

http://www.ulumelhikme.net/


Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 2 

 
 

İÇİNDEKİLER 
 
 
  Önsözler 
  
 

 I- Qur’ân  ve  Tefsir   Târih’i 
 
 A-Qur'ân/Mushaf Târih’i 
1-Wahy/Âyât'ul-Qur'ân 
2-Qur'ân'ın Mushaflaşma’sı 

3-Muasır Mushaflar 
4-Farqlı Harfler 
5-Mushaf'ın Okunma’sı (Yedi Qıraat)  
6-Çeviriler 
6a-Farqlı Diller’de Qıraat: Çeviriler 
6b-Türkî Mealler 
 
 
  B-Tefsir Târih’i ve Wasatlar 
1-Nuzul Wasat’ı 
2-Mekkî Wahy 
3-Medenî Wahy 

4-Qıssalar’ın Wasat’ı 
4a-Mısrî Çevrim 
4b-Rûmî Çevrim 
5-Târihsel Qıraat Wasatlar’ı  
5a-Târihsel Qıraat Wasat’ı/Fecr Waqt’i  
5a-Târihsel Qıraat Wasat’ı/DuhaWaqt’i  
5a-Târihsel Qıraat Wasat’ı/Zuhr Waqt’i  
5a-Târihsel Qıraat Wasat’ı/Asr Waqt’i  
6-Muasır Qıraat Wasat’ı  
a) Makro Wasat: Toplumsal-Siyasal Hayat  
b1) Mikro Wasat: Toplumsal-Siyasal Hayat  
b2) Qıraat Wasatımız: Dewri Fetret  

b3) Qıraat Wasatımız: Konulu Tefsirler 
b4) Tefsir’den Tertil’e Qıraat Wasat’ı 
b5) Hira Bilinc’i/Risalet Risale’si 
b6) (Alem-i İslam) Qıraat: Cum’a Tilâwet’i 
 
 
  C-Qur'ân ve Riwâyetler 
1-Nuzul Sebebler’i  
2-Rasul'un Te'wil’i (Nuzul Wasatı’nda Tefsir)  
3-Merdud Riwâyetler 
 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 3 

 
  D-Qur'ân'ın Eşşizliği  
 
1-Âyetler’in Yapıtaşlar’ı 
2-İ'câz 
3-Qur'ân'ın Münkir Okurlar’ı 
4-Kewnî Âyetler 
 
 
  E-Qur'ân'ın Dil’i 
1-Lugât'ul-Qur'ân 
2-Kelimet'ul-Qur'ân 
3-Mu’cem’ul-Qur’ân 
 

 
F-Mânewî Mebhaslar 

1.Mewhum Deliller 
2.Maqâsıt’ul-Qurân 
 
 

G-Ahkâmu’l-Qurân 
1.Muhkem Âyetler 
2.Müteşâbih Âyetler 
 
 
 

 II- Qur'ân  ve  Dilbilim 
 
Â-Emir Cümleler’i 

1-Emr-Nehy  
2-İlga-Nesh  

 
 
B-Literal Analiz  

1-Mübhemât (Lafızlar’ın Açıklık Kapalılık Dereceler’i)  
2-Tahsis/Taqyid  
3-Mecâz/Kinâye  

4-Anlam’a Delâlet Biçimler’i  
 
 

 
 III- Qur’ân ve Gelecek 

 
1-Zikr’in Korunması’nın Anlam’ı  
 
 
 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 4 

 
ULÛM  el-HİKME  DERS  SERİLER’İ 

 
 

7 Seminerlik Serinin Kısa bir Tanıtım’ı yapılırsa..  

İlim ve Hikmet Terimleri’nden oluşan Ulumu’l-Hikme Ders Seriler’i, en başta 

Adı’ndan başlayarak, Kaynağı’nı Qur’ân’dan alır. İlim ve Hikmet, Qur’ân’ın en Temel 

Kavramları’ndan. Esas itibariyle Qur’ân’ın Mü’min bir Okur’u olma Gayret’i, Ulum el-Hikme 

Serisi’ne ihtiyaç doğurmuştur. Bu Okuma Esnası’nda Nebewî Hikmet’le doğrudan Alakalı 

Konular, bizim için Hayatî öneme haiz’ken; Beşerî Hikmet’in diğer Dallar’ı, Esas Metinler’in 

(Nebewî Hikmet’in) anlaşılmasında dolaylı bir öneme Sâhip’tir. Bu yüzden, mesela, Genel 

Düşünce Tarih’i’ne (GDT), Bilim Adamı’nın Laboratuar’a girdiği gibi, Ellerimiz’e Eldiven 

takarak girebiliriz. Wahiy’den Uzak bir Aql’ın Ürünler’i, ancak Steril bir Ortam’da 

değerlendirilebilir. Bilim Adamı’nın Laboratuar’da Mikrop’tan kendini koruması gibi, 

korunaklı bir ortam Önemli’dir, belki İstiaze.. Yararlı Mikroplar’ın Varlığı, Hikmet’in 

Mü’min’in Yitik Mal’ı Oluş’u gibi Qabullerimiz’i sarsmaz bu Paradoksdal Mantık 

Yürütüşümüz. 

Nebewî (Münzel) ve Beşerî (Kesbî) Hikmet, Haqiqat’in Birliği İlkesi’ne göre bir üst 

Başlık’ta toplanmalıdır. Elmalılı, Hikmet’in 20den fazla Tanımı’nı veriyor. Bu Kök’ten 

Kelimeler Qur’ânda 210 Yer’de geçiyor. İsrâ Sûresi’nde, 12 Hüküm ile Büyükler’e, 

Luqman’da Küçükler’e verilen Hikmet ve Öğütler bulunuyor. er-Risâle’de eş-Şâfi, Hikmet’i 

Sünnet olarak Târif eder. Bu Yaklaşım içinde Hikmet’in Dalları’nı şöyle çıkarabiliriz: 

Hikmet’in İlâhî (Münzel) Boyutu’nda, Qur’ân İlimler’i bulunuyor. Aslında diğer tüm 

Seri buradan çıkmaktadır. Hikmet’in Beşerî Boyut’u ise daha dallı budaklı.. En başta Beşer 

olduğunu bildiğimiz Peygamber’in, Kesb’i ile oluşan Nebewî Hikmet vardır. Bunu Riwâyet 

İlimleri  I Seri’si içinde ele alacağız. Riwâyet, Söylence değildir. Re we ye Kökü’nden (River) 

gelen Kelime, Irmağın Kaynağı’nı İşâret eder. Irmağın Gözü’ne ulaşmak için kesintisiz bir 

Akıntı’yı Tâkib etme Zorunluluğu vardır. Nebî’den (Hz. Muhammed) bize ulaşan Sünnet, 

İmam eş-Şâfi’nin de dediği gibi, tabi ki Hikmet’tir. Nebewî Hikmet’in Riwâyet Yolu’yla değil 

de, Korunmuş İnzal Boyutu’yla gelenine Münzel Wahiy dediğimiz için, bu aynı zamanda 

Qur’ân İlimler’i Anlamı’na gelmektedir. Yani, Nebewî Hikmet’in Münzel Yön’ü İlâhî iken, 

An’ane Şekli’nde Riwâyet’le gelen Yön’ü Formel Anlam’da Beşerî’dir. 

Hadis ve Sünnet’te ortaya çıkan Nebewî Hikmet’in Kesbî Yönü’nü de önemsiyoruz. 

Elbette buna vereceğimiz değer, Aristo’nun Sözleri’ne vereceğimiz Değer’le Muqâyese 

kaldırmaz. İkisini de Beşerî Hikmet altında toplasak da, biri çoğu zaman Şeytân’la Dost 

olabilirken, diğerinin Zaaf’ı ancak Riwâyet Yönü’ndeki bir Aksaklık’tan Neşet edebilir. Bize 

gelirken oluşan bir Eksiklik asla Nebewî Hikmet’i bağlamaz.  O yüzden Wahy’e uzak bir 

Aql’ın ortaya koyduğu “İlm’”, Bilim Adamı’nın Laboratuar’a girerkenki Titizliği içinde ele 

alınmalı. 

Beşerî Hikmet’teki esas Beşerî olan Ürünler; Nebî’nin aramızdan çekildiği, yahut 

henüz gelmediği Dönemler’deki –Müslim, Gayr-i Müslim- Beşeriyet’in Kesb’i, İctihad’ı, 

Cehd’i ile oluşmuştur. Elbette ki Müslümanlar’ın ortaya koyduğu Cehd’i önceliyoruz. 

Medenî Düşünce Târih’i1 (MDT), Hikmet ve Haqiqat adına İnsanlığa Örnek’tir.  

                                                 
1
  Müslüman Düşünce Târih’i, 

http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/dilbilim-ve-dil-felsefesi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/genel-duesuence-tarihi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/genel-duesuence-tarihi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/riwayet-ilimleri-1
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/riwayet-ilimleri-1
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi
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4. olarak Genel Düşünce Târih’i, Beşerî (Kesbî) Hikmet’in en Sorunlu Tarafı’nı 

Teşkil eder. Genel Düşünce Târih’i, bir Yönü’yle Mısır’ın ve Roma’nın Peygamberlik 

Târihi’yle İlişkili’dir. Bu Süreç 

içinde bazı İsimler kendilerinin 

Mûsâ, İsâ gibi Peygamberler’e 

Nisbetli olduklarını İddia etmiş-

lerdir. Onların Ürünler’i ile diğer-

lerininkini Ayırt etmek gerekir. 

Ehl-i Kitab Kaynaklı bu Çalışmalar, 

Riwâyet İlimler’i II içinde ele 

alınmıştır. Peygamber’e Nisbetli 

olarak vazettikleri Kaynaklar’ı, 

Riwâyet Kabili’ndendir. Kendi 

Riwâyet Kaynaklarımız’a Tatbik 

ettiğimiz Kriterleri Kutsal Kitab-

ları’na uyguladığımızda, ortada 

Siyer Materyalleri’nden daha Zayıf 

Metinler kalmaktadır. Bu Seri bir 

Yönü’yle Riwâyet İlimleri I’i 

çağrıştırırken, diğer Yönü’yle ise, 

MDT ya da GDT’nin Uzantı’sı 

gibidir.  

Qur’ân’da 500 Âyet, 

Kewnî Konular’ı içine alır. 

Qur’ân’ın nerdeyse % 10’unu 

oluşturan Kewnî Âyetler’i, Bilim 

Târih’i ve Bilim Felsefe’si ile 

ilişkilendirerek okuyabiliriz. Son 

olarak Dil Bilimler’i ve Dil 

Felsefe’si Konular’ı gelir ki, bu da 

esasen Seri’nin başına yerleş-

tirilmesi gereken bir Ders’tir. Dil 

ve Mantıq Bilimler’i, Alet İlimleri’ndendir ve diğer İlimler’in en başında gelmesi gerekir. 

 

 

Birkaç Değini 1997 

 

 1993-1997 Yıllar’ı arasında Berlin ve NRW Bölgeleri’nde de ilk 3 Seri’yi (Qur’ân 

İlimler’i, Riwâyet İlimleri I, Müslüman Düşünce Târih’i ) 60 ya yakın Kursiyer ile 

sürdürdük. Bu Çalışmalar İsimleri’ni Teşekkür’le anmak istediğim Arkadaşlar’ın 

Katkılar’ı olmasa gerçekleşemezdi. Rasûl-i Ekrem’e kaldırılan bir Söz’de denildiği gibi 

‘İnsanlar’a Teşekkür etmeyen Allâh’a teşekkür edemez.’ Öncelikle Berlin’i Yurt edindiğim 

Sıkıntılı Günlerim’de el uzatıp Çağdaş bir Muahedat Örneği sergileyen  İlhami Büyükbaş 

başta  olmak üzere, Rehberlik Dersler’i ve 93 deki Qur’ân ve Riwâyet İlimler’i için 

Bürosu’nu kullanımıza Tahsis eden R. Ekici’ye, Dersler’in daha Geniş bir yer’de 

yapılması ve benzeri sair Çalışmaları’nda kullanabileceği bir Buluşma Yeri Tesis etmek 

üzere gayret gösteren Treffpunkt Komite’si Üyeler’i Şevki Karasu, Celaleddin Aktürk, 

Yılmaz Gün, Talib Gökdemir, İlhan Doğruöz’e, bu Güzel Tasarı gerçekleşmeyince 93 

http://www.ulumelhikme.de/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/genel-duesuence-tarihi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/riwayet-ilimleri-2
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/riwayet-ilimleri-1
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/genel-duesuence-tarihi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/bilim-tarihi-ve-felsefesi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/bilim-tarihi-ve-felsefesi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/dilbilim-ve-dil-felsefesi
http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/dilbilim-ve-dil-felsefesi
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de kuruluşunu başlattığım Berlin 93 Kütüphanesi’ni devralarak yeni bir Mekan’a taşıyan 

ve Okul Etkinlikler’i için kullanımına İzin veren Kütüphane Sorumlu’su Bedreddin 

Çiftçi, İlhan Doğruöz, İlhami Büyükbaş, Tarık Ercan’a, Okul’un Finans Kasası’nı 93 

Yılı’nda Tesis eden Celaleddin Aktürk’e, 94 de Dersler’in Ücretsiz verilmesini sağlamak 

için Okul Giderleri’ni üstlenen Berlin Kütüphane’si Aktif Üyeleri’ne  teşekkür ederim. 

 Dersler’de benim Katkımın Görünmez Desdekci’si olan Proje Sorumluları’nı2 

anmamak Wefasızlık olurdu. Kursiyerler’in birbirleri ile daha yakından ve Mü’mince 

tanışmalarını arzuladım. Kimdiler, nereden, hangi Yıl’da geldiler, ne tür Donanımlar’a 

Sâhiptiler? Tanışarak Sorumluluklar’ı paylaşsınlar, ya bir Çığır’ın Başlatıcısı ya da 

Desdekcisi olsunlar. Dersler’i Amaç değil bu tür Etkinlikler için Araç bilsinler. Dersler’e 

de Katkı’da bulunmak üzere çalışanlarımız olacaktı, oldu da. Köln Kitap Kulubü 

Çalışanlar’ı - ki Teşekkür’de onları unutmak olmaz- Eylül 96 dan beri her Ay’ın İlk Pazar 

Gün’ü bir araya gelerek Dersler’i Seminer Şekli’nde birbirlerine sunuyorlar. Berlin’de de 

Muhtelif Arkadaşlar Ders Serileri’ne Katkı’da bulundular.3 Bedreddin Çifçi Fihrist 

Üzerine çalışmasını kitaplaştırdı, Çiftçi İnternet üzerine Çalışmaları’nı sürdürüyor.4 

Recep Aykan’ın Fihrist’i Mürşit 1 Komputer Programı’nda kullanıldı. 97 de Kitap halinde 

basıldı. Gönül ister ki güzel Etkinlikler kapanmasın, yenilerinin İlave’si ile sürsün. Köln 

Kitap Kulub’ü, Değişim Dergi’si, Berlin 93 Kütüphane’si vd. 1994 ,11 Ocak’ında Gündem’e 

gelen Çeviri Kurul’u Proje’si.. Çalışmalar yeniden Aktif bir şekilde Hayat’ın içine dönsün. 

Ezan okuyan Münâdi nerede? İnsan’a küsülür ya Tanrı’ya! 

 Bir kaç Değini de Qur’ân İlimler’i üzerinde olsun. 

 97 de ilk kez Ders Materyali’ni Dersler’in başlaması ile birlikte sunmuş olacağız. 

Bu Özet Notlar’ı, isteyenler Disket üzerinden Temin edebilirler. Ayrıca her Ders’in 

Kapsamlı Notları’nı da Ders Sonu’nda Disket ya da çoğaltmak üzere Teksir şeklinde 

alabilirler. Kopi Makinası’na Sâhip değiliz. Önceki Sömestirler’de zaman zaman 

yaptığımız Testler’i Kursiyerler dilerlerse kendi aralarında tertipleyebilirler. Kütüphane 

Proje’si yeniden Realize edile-

bilirse Okulumuz’ca hazırlanan 

Okuma Parçaları’nı içeren Kopi 

Dosyaları’ndan Kursiyerler’in 

İstifâde İmkan’ı doğar. 

 1996 Yılı’nda  bir 

Akademisyen Türkiye’deki 

Qur’ân Eğitimi’min gelişmesi 

üzerine şunları yazıyor:  

‘Ülkemiz’de Cumhuriyet 

Sonrası Yıllar’da Qur’ân İlimler’i Çalışmaları’nı Motive edecek Faktörler yok denecek 

kadar az’dı. Çünkü, Yüksek Dini Tahsil’i veren Kurumlar bundan sonraki Yıllar’da yavaş 

yavaş kurulmaya ve gittikçe de güçlenmeye başladı. Mesela 1949-1981 Yılları’nda 

Türkiye’de Yüksek Tahsil veren Kurumlar’dan sadece bir İlâhiyat Fakulte’si, İslâmi 

İlimler Fakulte’si ve 8 tane Yüksek İslâm Enstitü’sü vardı. 1986’lı Yıllar’a kadar 

Türkiye’de Tefsir Alanı’nda sadece bir Prof. vardı. Buna muqabil Bugün Türkiye’de 

Yüksek Öğretim yapan 5 i 2 Yıllık İlâhiyat Meslek Yüksek Okulu, 23 ü de Fakulte olmak 

                                                 
2
  Qur’ân İlimler’i Proje Sorumlular’ı: İlhami Büyükbaş 1993, B. Çiftçi/ Ramazan Gezer 1994, 

Taceddin Şimşek/Fatih Çakmak 1995, Mehmet Doğan 1995, Bedreddin Çiftçi 1997 
3
  Bedreddin Çiftçi, Ramazan Gezer, İlhami Büyükbaş, Tahsin Görgün, M.Kemal Ö.,Oğuz 

Çelik 
4
  96/el-Alaq Sûre’si Tefsiri’nde kullandığım Grafik’le anlatım O’na ait . 

http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/quran-ilimleri
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üzere toplam 28 Kurum Faaliyet göstermektedir. Bu Kurumlar’da onbinlere varan 

Öğrenci Lisans, binlere varan Öğrenci de Yüksek Lisans ve Doktora Düzeyi’nde Öğretim 

görmektedir. Bu Kurumlar’da Tefsir Alanı’nda 20 ye yakın Profesör vardır. Bu 

Kurumlar’da 500 e yakın İmam Hatip de eklense İslâmî İlimler’e olan Teweccüh’ün ne 

kadar fazla olduğu daha iyi anlaşılır.’5 

 Bu Sızlanma ve arkasından gelen ham’dı, Türkçe’nin Literatürü’nden 

yararlanacak Avrupa’daki Çalışmalar’a da Teşmil edebiliriz. 35 Yılı’nı geride bırakan bir 

Göçmen Kuşağın 20 Sene’dir  camileşmeye başladığını, son 10 Sene’dir Siyâsi Bilinc’e 

erdiğini düşünürsek normal bir Sürec’in Dewam ettiği görülür. 5 Yıl önce Değişim Dergisi 

ve Okur Yazarlar’ı arasında süregelen Tanışma Toplantılar’ı sırasında Qur’ânî Eğitim’e 

Vurgu yapanlar içinde yer aldım. 1994 Essen Eğitim Tebliği’nde Geçmiş ve Gelecek 

Beklentilerim üzerinde durdum. Gönül, Sesi’nin Solo’dan kurtulmasını ve Heba olan 

Yıllar’ın Telâfi’sinde Heba olacak Yıllar’ın yaratılmamasını arzuluyor. Üniversite’ye gitme 

Oranı’nın Düşüklüğü, gidenler içinde bitirenlerin Azlığı, bitirenler içinde Kurumlar’a 

yerleşen ya da Alternatif şekilde Eğitimi’nin kazandırdığı İmkanlar’dan yararlananların 

Azlığı İnsan’ı üzüyor. Daha 95 de Kelim Sıddıki, Abdulcewad Falaturi yaşıyordu. 

Onları Avrupa’da yaşayan Müslüman Düşünce içinde anlatmıştım. Selefler’in yerine 

dolduracak bir Halef olmaya Gayret edenlerimiz niçin bu kadar az? Umalım bu tür bir 

Teşviki amaçlayan ‘Sosyal Bilimciler Derneği’ yeniden Realize edilsin. 1994-95 deki M. 

Kemal Özdemir’in Tesis etmeye çalıştığı okulumuzun Arapça Kurslar’ı canlanabilsin. 5 

Sene önce Berlin’e geldiğimde Oda’da yer kaplamayan Çocuklar’ın birçoğu Bugün 

bizlerin Boyları’na ulaşan Delikanlılar olmuşlar. Geleceğimiz onlar. Onlara ‘Qur’ân oku’, 

deme yerine Qur’ân okuduğumuzu göstermeli, ‘Gıybet etme’ deme yerine 

Arkadaşlarımız’ı Gıybet ederken bizi hiç görmemiş olmalarını sağlamalı değil miyiz? 

Eğitim’in Taqlid Boyut’u çok Önemli. Gelecek için nasıl Para getiren Meslekler olduğunu 

konuşmak yerine, onları okumaya Motife etmeliyiz. Küçük Yaşlarımda Kitap okumam 

için İmkanları’nı bana açan Babam’ı Şükran’la anıyorum. Küçük Yaşlar’da Çocuklar’ın Dil 

öğrenme Yetenekleri’nin Büyük olduğu malum. Ana Diller’i, Yerliler’in Dil’i ve Arapça 

olan Ümmet Dili’ni Küçük Hafızalar kazansın. Kazansın ki bizden sonrakiler bu Dersler’i 

okullaştırıp toplumsallaştırabilsinler, ehliyetlice yürütebilsinler. 

 97 Yılı Ders Seriler’i için Mekanları’nı kullanmaya izin veren ‘Çocuk Eğitim 

Kurumu’na6 Teşekkür ederken, Doğrular’ın Allâh’a, Yanlışlar’ın biz Câhil Kulları’na ait 

olduğu Bilgisi’nin bir kere daha altını çizerim. 

         Mart 1997   

 

 

1998’e Not 

 

 Berlin Okulu’nun 6.Yılı’na girdiğimiz şu Günler’de Qur’ân İlimleri’ni 7.kez 

sunmaya Niyetli’yiz. Allâh’a hamdolsun. Proje Sorumluları ile yaptığımız İstişareler 

Sonuc’u her Yıl bir kez bu Seri’nin sunulmasını uygun bulduk.  Yeni Dönem Proje 

Sorumluluğu’nu üstlenen Çelik Ailesi’ne, 1 Mart 1998 Koordinasyon Toplantısı’nda 

Binaları’nı Ders Mekan’ı olarak kullanmamıza izin veren M.İ.B. Sorumluları’na Teşekkür 

ederim. Önceki Dönemler’de Dewamsız olan Kursiyerlerimiz umarım Eksiklikleri’ni 

İkmal etme Fırsat’ı bulurlar. Bu Dönem Dersler’in 1/3 ünün Arkadaşlarımız’ca 

verileceğini umuyorum. 

                                                 
5
  M. Halil Çiçek/ 20.Asır’da Qur’ân İlimler’i Çalışmalar’ı, 1996, İstanbul, s.26 

6
  Muslimische Informations- und Bildungsgemaende Berlin.  (Erziehung und Bildung für Kinder.) 
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 Geçen Sömestir Teksir olarak Ders başı’nda verdiğimiz ‘Qur’ân İlimleri’ne Giriş’ 

Ders Notları’nı yine Disketler hali’nde Proje Sorumluları’ndan Temin edebilirsiniz. Her 

Ders’te ilgili Geniş Notlar’ı da Kopi ile edinebilirsiniz. 

 TBS Sertifikalı Arkadaşlarımız’ın Berlin’in Tenwir’i için Aktif Katkıları’nı 

görmekten Kıvanç duyacağım. Sene içinde MIB Kantin Panosu’nda Asılı duran ‘Mezunlar 

Derneği’ Çağrımız’ı bu Giriş Yazımız’da da alıntılayarak hatırlatmış olalım: 

 

 

ÇAĞRI 

 

 11 Ocak 1993 den beri 9 Sömestir Dönemi’nde Berlin, Köln, Duisburg 

Kentleri’nde Qıraat Halkaları’nında 8 Proje Sorumlusu’nun ‘Vorstand’lığ altında 255 

Kursiyer’in Taleb’i üzerine 6 Ana Konu’da hazırladığım Ders Serileri’nden 3 ünü sundum. 

Bu Süre Zarfı’nda 61 Kursiyer, en az bir Ders Serisi’nde %80 Oranı’nda Dewamlılık 

gösterdi. Bunlar içinde 25 Arkadaşımız her 3 Ders Serisi’nde de bulundu. Bunlar içinden 

6 Arkadaşımız da Proje Sorumluluklar’ı üstlendi.7  

 24 Ekim 1992 de Aachen’de verdiğim Tebliğ, Mart 1992 Değişim Dergisi’nde 

yazdığım Makale, 3 Ekim 1993 de yaptığım Treffpunkt Komite’si çağrısı8, 16 Aralık 1994 

de Essen Eğitim Tebliği’ndeki9 İlkeler’in Işığı’nda 5. Yıldönümümüz’e yetişmek Koşul’u 

ile 10 Berlin Okulu’nun Proje Sorumluları’nın Vorstand’lığında Mezun Kursiyerler’i bir 

araya toplayacak Legal bir Tüzüğe kavuşturulmasını umuyorum. Böylece Okul 

Şemamız’ın Eğitim, Finans Birimler’i yanında 3 Ayağı’nı kurmuş olacağız. Bu Konu’da 62 

Arkadaşımız’ın Öneriler’i, Örnek Tüzük Taslakları’nı 1 Aralık 1997 Târihi’ne kadar direk 

ya da Proje Sorumlular’ı üzerinden Yazılı olarak birbirlerine ulaştırmalarını bekliyorum.’ 

          

          Mart 1998   

 
 
 
 
 

                                                 
7
  İlhamı Büyükbaş, Bedreddin Çifçi, Oğuz Çelik, Taceddin Şimşek, Ramazan Gezer, S.Ahmet 

Yalçın (10 sömestir’den Ersin Kocakaya) 
8
   Çağrı: Arz’ın bir Parça’sı olan  Berlin’de, Fesadı Zayıflatıcı Islah Çalışmaları’na (Amelu's-

Salihât) bir Plartform olacak belki İstikbal’de Almanya hatta Batı Avrupa'nın Kuşatıcı Geniş Çaplı 

Meclisi’ne yöresinden bir Rükün olarak Desdek verebilecek bir Küçük Adım için Müslüman Çalışma 

Gurupları’nı bir Treffpunkt Komitesi  oluşturmaya Dawet ediyorum. (24 Ekim 1994’de Komite’nin 

fiilen çoktan Son bulan Halinin İlan’ı: ‘1992 Yılı’nda önerilen 5 Kişilik Kurucu Komite kendini 

feshetti. Yıl içindeki Çalışmalar’ı için Teşekkür ederiz. Çalışma Gurupları’ndan Yeni Komite için birer 

Temsilci belirlemesini istiyoruz...’) 
9
  Son Bölüm’ü Gelecek Projesi’ne ayırdım: Gelecek Projemiz :5 Temel Bilim’in üzerinde 

uzmanlaşmak isteyenlere Sahih Bilgi’ye açılan Referanslar verilmeye çalışılması, bunlar Proje. Bunlar 

üzerinde 50 ye yakın Arkadaş’la Tedrisat yaptık. İmkan bulur, Finansal Destek görürse, Konu’nun 

Uzmanlar’ı çağrılabilir. Berlin'in İmkanlar’ı buralara taşınabilir. Kaliteli Konferanslar Seri’si 

doğabilir.. Gelecek için bir Çağrı bu. Akademiker Arkadaşlar’ın Desteği, İmkanlar olursa. Avrupa'nın 

Geleceği için ciddi bir Üniversite oluşturulursa bu Çalışmalar’dan beklenen Verim alınmış olur. 

Beklentim Teknik, Sosyal Okullar’da okuyan Arkadaşlar’ın Eğitim’e Katkı’sı, Finansal İmkanlar’ı 

olanların Katkılar’da bulunması ben Taleb ediyorum.  Bilim Adamları’nın Dawet’i için Dawetiyeler 

çıkarırız. Böylece dünd’en beri anlatılan Projeler’i gerçekleştirecek Eğitici İnsanlar’ı (Yarın’ın 

Kurucuları’nı) yetiştirmiş oluruz. Bunun Hayâtî bir Zaruret olduğuna inanan Arkadaşlar’la konuşalım 

derim. 
10

  11 Ocak 1998 
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2000’ler de  Qur’ân İlimler’i 

 
 Sekizinci defadır Qur’ân İlimler’i Dersleri için ‘Bismillâh...’ diyorum. Her 
Besmele’nin öncesi’nde bir niyet, her Besmele’nin Öncesi’nde bir Arayış, bir 
Araştırış.. Her bir yeni Seri, bir önceki Yorgunluğun ardından gelen ‘yeniden 
yorulma’ Buyruğu’na bir İcâbet... Çatırdayan Sırtımız’ı doğrultalım diye Elimiz’e 
Baston verenlere Teşekkür Borçlu’yuz.. Asıl Teşekkür’se, çatırdamaya Konu olan 
bir ‘Sırt’ı bize İhsan eden, bize ‘Wus’at’ımız’ın üstünde bir Yük Teklif etmeyen 
Rabbimiz’e..  
 7 Sene’dir Qur’ân 
diyerek başlıyoruz oku-
maya.. Tüm Ders Disip-
linleri’ni O’nunla önce-

liyor, O’nun için Taqdim 
ediyoruz.. Sonra tekrar 
O’na (Qur’ân’a) dönüyo-
ruz.. ‘Berlin’de Wucut 
bulacak bir Okul’un, 
Berlin’i içine alan 
Kıta’ya, Dünya’ya, onun 
Geleceği’ne düştüğü 
Not’u; Zamansal Yakınlığın doğurduğu Hipermetropluğun bu-ğulandırdığı 
kuşkusuz.. ‘Buğu’ , Karanlık değilse de, Karanlık’ta avlanmayı sevenler, ‘birşeyleri 
buharlaştırdıklarına’ erken sevini-yorlar... 
 Îsâ Mesih’in Müjde’si olan ‘Qur’ân Peygamberi’ Ahmed’in Müntesipler’i 

olarak içine girdiğimiz 2000 li Yıllar’a müjdemiz ne? ‘Kelime-i Tayyibe’nin 
‘Geleceğin Wasatı’nda açacağı yemiş ve Yetiştiricileri’nin Koordinat’ı üzerinde  
söylenecek çok Söz var.. Söz uçar, Yazı kalırmış.. Yazı, yaşanan bir Yazgı olabilirse, 
‘Sünne/Tradition’ Galip gelecek demektir.. ‘Galip gelecek’ olan elbette Medenî 
Okul’lardır, bunda kuşku yok ama, bizler kendimizi değiştirmezsek, Allâh’ın 
yerimize getireceği başka Qawimler’in olduğunu bir hatırlayabilsek, bir ‘ileriye 
saran’ Kayıt Aracı’nın Tutanakları’nda, Zürriyetimiz’in kaçının ve nasıl ‘belâ’ 
dediklerini seyretmeyi bir denesek... 
 İkibinler’den Üçbinler’e yaşanacaklarda bizleri Yanlış’a bir Zincir yapma 
Allâhım!  Gerilere dönüp de bir bakanlardan bize bir Selâm lutfettir!  
 

         30 Mayıs 2000   
 
 
Birkaç Değini  
 
Qur`ân İlimleri’ni iki Temel Bölüm'e Ayırma Geleneği Hakim'dir: 
a)Târihsel olarak Qur'ân-ı Kerîm’i bize tanıtan İlimler. Qur'ân'ın 

toplanması, dağıtılması, Yazı’ya geçirilmesi, bu Konu’daki Târihî Bilgiler’i içeren bir 
Seri İlim. 

b)Qur'ân-ı Kerim'in Sıhhatli anlaşılması üzerine Müslüman Geleneği'nin 
Öğretim Usul’ü... (Tefsir Usûl’ü Başlığı altında işlenen Disiplinler). Qur'ân'ın bir 
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yerinde verilen Emir başka bir yerde geri alınır mı?  Muhkem Âyetler, Müteşâbih 
Âyetler ne demektir, Qur'ân' daki Genel Hükümler bir başka yerde nasıl özelleştirilir. 

Mutlaq Hükümler'le Muqayyed 
Hükümler'in İlişkiler’i nelerdir, gibi. 
Bunlar Klasik Tefsir-, Fıqıh Usûlü'nde 
Lafzî Mebhaslar Başlığı altında işle-
nen Konular. Bu Bahisler Klasik 
Eğitim'de, Qur'ân İlimler’i içerisinde  
Arabça üzerinde işlenen Konular'dır. 
Türkçe gibi A'cemi bir Dil'de 
Qur’ân’ı  okuyanlar, Özensiz Çevi-
riler Sebebi’yle Düşünce Serüven-
leri'nde Çıkmaz Sokaklar'a dalabi-
liyorlar.. Çeviri'den kaynaklanan 

Köklü Sorunlar'a Qur'an İlimler’i 
içinde Yer açmak Gerekli. Gramatik 
Tahlil'de öğrenilen Bilgiler ancak 
(Doğru şekil’de)  Arabî Text üzerinde 
uygulanabilir. Bunu Tebliğ’e yan-
sıyan Şekil’de kullanmak çok zor’dur. 
Çeviriler genelde Mânâ olarak yapı-
lır.  Bu da  birçok Dilbilimsel Tahlil'i 
imkansızlaştırır..  Çeviri'ye dayalı 
Düşünce üretmede ortaya çıkacak 
Sapmalar nelerdir? Yakınçağ Müslü-
man Târihi’nde verilen Örnekler'in 

sergilenmesi. Eserler üzerindeki 
Yanılgılar, bunlara dayalı Düşünce 
Üretme'de ortaya çıkan Yanılgılar..  
(Broşür’den 2006) 
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Müntesipler’i olarak 

içine girdiğimiz 2000 
li Yıllar’a müjdemiz 

ne? ‘Kelime-i 
Tayyibe’nin 

‘Geleceğin 
Wasatı’nda açacağı 

yemiş ve 
Yetiştiricileri’nin 

Koordinat’ı üzerinde  
söylenecek çok Söz 
var.. Söz uçar, Yazı 

kalırmış.. Yazı, 
yaşanan bir Yazgı 

olabilirse, 
‘Sünne/Tradition’ 

Galip gelecek 
demektir.. ‘Galip 

gelecek’ olan elbette 
Medenî Okul’lardır, 

bunda kuşku yok 
ama, bizler kendimizi 

değiştirmezsek, 
Allâh’ın yerimize 
getireceği başka 

Qawimler’in 
olduğunu bir 

hatırlayabilsek, bir 
‘ileriye saran’ Kayıt 

Aracı’nın 
Tutanakları’nda, 

Zürriyetimiz’in 
kaçının ve nasıl ‘belâ’ 

dediklerini 
seyretmeyi bir 

denesek... 
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A/I 
QUR’ÂN/  MUSHÂF TÂRİH’İ 

 
1-Wahiy/Âyâtu’l-Qur’ân:  
 
Wahy İletişim Anlamı’ndadır ve Özel İşaretler’le Meram’ı-Maqsad’ı İfâde 

etmektir. Allâh’ın İnsan’a wahyetmesi Rahmânî’dir. Şeytân’ın da wahyetmesinden 
bahsedilir. Şeytân, İzinli Süresi’nce Yandaşları’na wahyeder. Tabi ki bu Sözlük 
Anlamı’yla “Wahiy”dir, ve İlham Anlamı’nda kullanılır.  

Wahiy ve İlham Kelimeleri’nin Sözlük Anlam’ı birbirine yakın. Ama Kelâm 
Istılahı’nda Wahiy, ancak Peygamberler’de Wâqi olur. Kelâm ile kendini 

sınırlamayan bazı Ekoller’de Wahiy, İlham Anlamı’nda Kullanım İmkan’ı bulmuştur. 
Özellikle Sufiler bu Eğilim’i taşıdılar. Ancak Sünnî Sufilik, hem Kelâm’ın Zor’u hem 
de Şartlar’ın Zarureti’yle, Wahiy yerine İlham’da Qarar kılacaktır. Bu meyan’da 
“Nefs-i Mülhime” Olumlu Anlam’da “Aql’ın Nefs’e İlham’da bulunduğu” Mertebe’ye 
Karşılık gelir.  

İğwa ve Wesvese ise Şeytân’ın işi’dir. Ama Şeytân Taraftarlar’ı “İğwa” 
Kelimesi’ni Allâh için kullanır:  

قْعُدَ 
َ
غْوَيتْنَِِ لََ

َ
اطَكَ نَّ لهَُمْ قاَلَ فبَِمَا أ ﴾٦١: ﴿الَعرافالمُْسْتَقِيمَ  صَِِ

‘Dedi ki: "Madem öyle, beni azdırdığından (İğwa) dolayı onlar(ı İnsanlar’ı 
saptırmak) için mutlaka Senin Dosdoğru Yolu’nda (pusu kurup) oturacağım." 11 

 

زَيِِّنَََّ لهَُمْ 
ُ
غْوَيْتنَِِ لََ

َ
جَْْعِيَ قاَلَ ربَِِّ بمَِا أ

َ
غْوِيَنَّهُمْ أ

ُ
رضِْ وَلََ

َ
﴾٩٣: ﴿الحجرفِِ الَْ  

 ‘Dedi ki: "Rabbim, beni kışkırttığın (İğwa) şey’e karşılık, andolsun, ben de 
Yeryüzü’nde onlara, (sana başkaldırmayı ve Dünya Tutkuları’nı) süsleyip-çekici 
göstereceğim ve onların tümünü mutlaka kışkırtıp-saptıracağım." 12 

Peygamber’de ortaya çıkan Wahiy ne tür bir Bilgi Kaynağı’dır. Allâh’ın 
İnsan’la olan İletişimi’nde (Wahyi’nde) Nübüwwet Tarz’ı yegâne Örnek midir? 
42/el-Şûra 51 bize bu Konu’da İpucu veriyor: 

ن يكَُلِِّمَهُ اللَّ 
َ
وْ يرُسِْلَ وَمَا كََنَ لِبشٍَََ أ

َ
وْ مِن وَرَاءِ حِجَابٍ أ

َ
ـهُ إِلََّّ وحَْياً أ

ٌّ حَكِيمٌ  ﴾١٦: ﴿الشورىرسَُولًَّ فَيوُحَِِ بإِِذْنهِِ مَا يشََاءُ إِنَّهُ عََلِ  
 

‘Kendisiyle Allâh'ın konuşması, bir Beşer için olacak (şey) değildir; 
ancak bir Wahy ile ya da Hicap arkasından veya bir Elçi gönderip kendi 
İzni’yle dilediğine wahyetmesi (durumu) başka. Gerçekten O, Yüce olan’dır, 
Hikmet Sâhibi’dir. ‘ 

Allâh’ın Beşer’le konuşması 3 Tarz dışında olmamaktadır. Elçi göndermek, 
Qalbi’ne Wahy’i İlqa etmek veya bir Hicab ardından konuşmak. Bunlar Wahy’in 3 
Türü’dür. Dünyâ’nın Doğu’su Batı’sı ve Ortası ile bu Konuşmalar’ı ilişkilendirebiliriz. 

 

                                                 
11

  07/el-A’raf 16 
12

  15/el-Hicr 39 
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1-Melek Cebrâil getirir:  
a)Cibril Hadisi’nde olduğu gibi, bir Beşer (Dihyetü’l-Kelbî) Sureti’nde  

b)İlk Wahiy’de olduğu gibi, Melek Asli Görünüm’ü ile gelebilir. Bu Asli 
Görünüm ise, yine, bir Fiziki Görünüm’e Dönüşme ile İzah edilmelidir.  

 
2-Peygamber’in Qalbi’ne Wahy’in İlqa edilmesi:  
(Hem Lafız hem de Mânâ olarak korunmuş bir Wahiy’dir bu. Peygamber’de 

ortaya çıktığında “Serbest bir İlham” değil, Allâh’tan geldiğine Şüphe olmayan 
“Wahiy”dir. Müslümanlar’ın Ağırlıklı Kanad’ı, bu tür Wahiy’de Beşerî Tasarruf’u 
reddeder. Ama, Gayr-i Metluw Wahiy’de (Sünnet’te) “Lafzî Korunma” Şart’ı 
aranmamıştır. Gayr-i Metluw Wahy’in Dil’e-Lafz’a dökülmesinde Peygamber’in 
Beşerî Tasarruf’u Qabul edilir.  

 
3-Hicâb ardından:  

Meselâ Hz. Mûsâ’nın Çalılıklar ardından bir Ses duyması böyledir. O Ses 
Melek Ses’i değildir. Çünkü konuşan “Ben, bir olan Allâh, Ben olanım. Firawun’a 
git…” diyor.  

 
el-Buhârî Bed’ul-Wahiy’de Hz. Aişe’den 9 kadar Wahiy geliş şekl’i naqleder 

ki, dikkatle bakınca bunların yukardaki 3 Grub’dan birine dâhil oldukları 
görülecektir. Mesela Rüya şekli’ndeki Wahiy, Rüya’nın kendisini değil, Rüya 
haqqındaki Te’wil’in wahyedilmesini belirtir.  

Wahy’in Qur’ân’daki değişik Kullanımları’nda Kainat’a, Gökler’e, Yer’e, 
Balarısı’na, Melekler’e, İnsanlar’a olan Wahiyler’den sözedilir. Mesela Peygamber 
olmayan İnsanlar’dan, Hawâriler’den, Wahy’e Muhatab kılınmış kimseler için ne 
diyeceğiz? 5/el-Maide 111 deki, Hawâriler’e wahyedilmesi, “İlham” Mânâsı’na 

olmalıdır.  
Hıristiyanlar’ın İncil, Wahiy, Kitab Telakkiler’i, Keskin Ayırımlar’ı 

gözetmeyen, Farqlı bir Anlayış’ı yansıtır. Bu yüzden 5/el-Mâide 111’i kendi 
Hewaları’na Uygun bir Polemik için kullanmak isterler. Onlara göre, Tanrı Oğlu İsa, 
Baba’dan gelen Tabiat’ı ile bizzat Wahiy’dir. Dolayısıyla Wahy’e Tanıklık etmiş 
kişiler Hawâriler oluyor. İnciller ise, bu Wahy’e Tanıklığın Hikâye’si demek oluyor. 
“İncil Yazarlar’ı” Tabiri’ni kullandıklarında, Wahy’in açınlanmasını kendi 
Lafızları’yla yapan, ama Mânâ olarak Wahy’in ta kendisi olan Sözler’in Yazarlar’ı 
demiş olurlar. Dolayısıyla Îsâ’yı anlatan bu Önermeler, sadece bir Riwâyet değil, 
Kutsal Esinlenme ile dil’e gelmiş Wahiyler’dir. Bu durumda Hawâriler, bir nevi 
Peygamber gibi, Wahy’i anlatmakta, Sözler’i her türlü Eleştiri-Kritik üstü 

görülmektedir. Çünkü bunlar Kutsal Rûh’un Esini’yle (İlham’la) yazdırılmıştır’ 
derler. Kutsallık’la halelenilen, Aziz, Papa vb. Ruhânî Kişilikler’e Sorgusuz Sualsiz 
Teslimiyet’i doğuran bu Anlayış’tır. Günümüzde de aynı Teslimiyetçiliği Papa ya da 
herhangi bir Kilise Önder’i olan Peder Örneğinde sürdürürler. Kutsal Ruh’un İç’e 
doğması ile artık konuşan kişi bizzat İsâ olmakta, ya da Îsâ onun içine doğmaktadır. 
İlk Örneği’ni Pavlus’un Söz’de İhtidası’nda gördüğümüz bu Anlayış’ın “Wahy’i” ne 
kadar Hewâi Sulandırmalar’a Maruz bırakacağı Âşikar’dır.  

 5/el-Mâide 111 de Hawâriler’e wahyedilmesi’ni İlham Anlamı’nda alırız. 
Gayr-i Metluw Wahiy olarak gördüğümüz Sünnet’i, Râwi ve Metin Yönü’nden kılı 
kırk yarar şekilde Kritik ettiğimiz bilindiğine göre, Hawâriler’in Riwâyet’i, diye 
naqlettikleri İncil Metinleri’ni aynı Usuller’e tabi tutmaya Haqqımız var. Dolayısıyla 
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“Hawâriler’e wahyedildiğini Qabul ediyorsanız, buyurun İnciller’i Qabul edin” diyen 
Polemikçi’nin Sözler’i Tutarsız’dır.    

Wahy’e mülâqi olma Doğum’la mı başlar, yoksa Hayât’ın ilerleyen 
Bölümleri’nde mi? Wahy’in Korunmuşluğu, Niteliği, Hatemü’n-Nebî, Son Wahiy, 
Sureler neye göre Mekkî Medenî diye ayrılmıştır?  Âyet Sayısı’nın Çokluğu’na göre 
mi, yoksa İlk inen Bölümleri’ne göre mi vb. Konular konuşulabilir.  

5/el-Mâide 3. Âyet, Sünnîler’e göre Son inen Âyet’tir, daha doğrusu, 5/el-
Mâide 3’ün Tamam’ı da değil, Küçük bir kısmı. Şia ise 5/el-Mâide 67’yi Qabul eder. 
Son inen Sûre ise, Âyet değil, 114/en-Nasr Sûresidir (Küçük Fetih Sûresi de denir). 
114 Sure 6200 küsur Âyet.  

Wahiy ile Beytü’l-Hikme İlgisi’ne gelince. Bilgi’nin Kaynaklar’ı içinde Wahy’i 
nereye yerleştireceğimiz Soru’su ve arayışı Beytü’l-Hikme’de tartışıldı. Böylece 
Nübüwwet Bahs’i, ilk el-Farabî’de açılır. Ona göre Peygamberler’de bir “Nübüwwet 
Meleke’si” vardır. Bu Meleke diğer İnsanlar’da da var ama, açılması Allâh’ın İzni’yle 

olur. Çok Üstmertebe’de olarak bu Meleke’nin açılması ile Hayât’ın her Sahası’nda 
bu Meleke’nin İşleyiş’i fevkalade Tesir edici olur. Bununla ilgili Sorunlar’ı MDTde 
tartışırız.  

 
Son Wahiy Qur’ân’ın İsimler’i:  
 
Basiret, Beyyine, Burhan, Sultan, İlm, Emr, Enbâü’l-Gayb, Kelime, Kelâm, Kitâb, 

Mew’iza, Rahmet, Nûr, Risâlet, Zikr….vb. onlarca İsim sayılabilir.    
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A/II 
Qur'ân’ın Mushaflaşma’sı 

                

كْرَ وَإِنَّا لََُ لَحاَفظُِونَ  لْْاَ الِِّ ﴾٣: ﴿الحجرإِنَّا نََنُْ نزََّ  
Hiç şüphesiz, Zikr’i (Qur'ân'ı) Biz indirdik Biz; onun koruyucuları da gerçekten Biziz. 

(15/el-Hicr 9) 
 
 

Qur’ân’ın Mushaflaşma Târihi’nde Sahabe, Asr-ı Saadet’in her Dönemi’nde 
onun Sıhhati’nden, Orijinalliği’nden zerre kadar Endişe duymuyor. Onun 
Korunmuşluğu Hz. Peygamber’in Peygamberliğinin Kanıt’ı olarak Önemli’dir. Eğer 
o bir Yalancı Peygamber olsaydı, uydurduğu Şeyler’i toplamaya, kaydetmeye, kendi 

Zamanı’nda Mushaf hâlinde biriktirmeye Gayret ederdi. Kurmuş olduğu Medine’nin 
başına kim geçecek, Zikr’in Geleceği ne olacak… hiçbir Telaş ve Endişe’yi onda 
gözlemiyoruz. Bütün söylediklerinin Sâhibi’nin Allâh olduğunu biliyordu.  

 
Mekke Dönemi’nde Qur’ân:  
 
Mekke Dönemi’nde, ilk inen Âyetler’i Sahabe’nin kayda geçirmeleri olduğu 

gibi, daha sonra da bunların yazıldığı olmuştur. Tam olarak ilk defa hangi Metinler 
Yazı’ya geçirildi bilmiyoruz. İlk Müslümanlar’ın Gizli Tebliğ’in 3 Yılı’nda ve sonraki 
Yıllar’da Yazı’ya geçirilenler vardır. 5. Yıl’da Hz. Ömer’in Müslüman olmasındaki 
Riwâyetler’e Konu olan, TâHâ Sûresi’nin İlk Âyetleri’nin Yazılı bir şekilde bulunduğu 
bilinmektedir. Habbab ibnu Eret, Ömer’in Kızkardeşi Fatıma’ya ve Koca’sı Said 

ibnu Zeyd’e TâHâ Sûresi’ni, yazılı olduğu Sahifeler’den  öğretiyordu. Bunnun gibi ilk 
Âyetler’in Yazılı olduğu Metinler vardı. Nitekim ilk Âyetler’den, “Nûn, we’l-Qalemi ve 
ma yesturûn” Âyeti’nin söylediklerinin Aristo Kelâm’ı olmadığı açık’tı.  

 
Medine Dönemi’nde Qur’ân:  

 
Medine Yılları’nda bu Tutanaklar daha da çoğaldı. Bir Nüsha’sı da 

Peygamber’e veriliyordu. Wahiy Kâtibleri’nin Hâricinde, Hucurat içinde de böyle 
parça parça Metinler olduğunu biliyoruz. Hz. Peygamber’in Wefatı’ndan sonraki 6 
Ay’da Hz. Ali’nin, Ehl-i Beyt’te- Hucurat’ta bulunan bu Metinler’i toplamakla Meşgul 
olduğu Wâqi’dir.  

Ümmehât-ı Mü’minin’den Yazı bilenler, mesela Hafsa, Aişe’nin yazdıkları 

ve Eksik kısımlarını toplamaya çalıştıkları gibi, ya da Hz. Ali’nin de topladığı 
Fatıma’dakiler gibi, Hucurat’ın her Köşesi’nde böyle Metinler vardı. Bu Materyaller 
Qırtas ile (Müşrikler Âyetler’in Kağıt’ta Yazılı bir şekilde gelmesini istediklerinde bu 
Kelime’yi (Qırtas) kullanırlar) tek düze bir Materyal’e dayanmıyordu. O Dönem’de 
Kağıt’ın Çin’den İthal Pahalı bir Madde olduğu bilinmektedir. Daha Ucuz ve Kolay 
Materyaller üzerine, Deve’nin Kürek Kemikler’i, Ceylan Deriler’i, tabbağlanmış 
Deriler, Yassı Taşlar, Tahta Parçaları gibi farqlı Matreyaller üzerine yazılmıştı. 
Bunları tek bir Yapı içinde sıralamak ve dizmek Mümkün değildir.  

On civarında Önemli Wahiy Kâtibi’nden bahsedilmektedir. Kâtiblik etmek, 
sadece Wahiy’le Alaqalı olmayıp, Dawet, Vergi, Tebliğat gibi Konular’da da 
gerçekleşiyordu. Peygamberimiz’in Kâtib’i denildiğinde mutlaka onun Wahiy Kâtib’i 
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olduğu anlaşılmamalıdır. Dolayısıyla her Kâtib’in Wâhiy Kâtib’i olduğu söylenerek 
Qur’an’ın mahfuziyetine Gölge düşürülebileceği zannedilmemelidir. Yazı 

Mahfuziyet’in yegane Şart’ı da değildir. Bu Metinler en başta Hz. Peygamber 
tarafından ezberlenmiştir. Medine’deki 10 Mescid’te ve bir çok Hutbe, Waaz’da 
birbirlerini denetleyerek Sahabe’nin ezberleri İnkar edilemez. Bu ezberlenmiş 
Metinler son Sene 2 kere Rasûlullâh’ca bugünkü sırasıyla arzedilmiştir.  

 
Peygamber Sonra’sı:  
 
Kaç kişi ezberledi, her ezberleyen ne kadarını ezberlemişti, Ezber’in 

bütünü’ne Sâhip olanlar ne kadardı? Peygamber’in Wefatı’nda Sayıları’nı 
bilemiyoruz. Ama Erken Dönemler’de 632-634 (Ebu Bekir Dönemi’nde) Ezber’in 
Tamamı’na Sâhip olan Qurralar olduğu ve hatta Yemame Savaş’ı (İrtidat Savaşı’dır) 
sırasında 70 kadar Qurra’nın Şehit olduğu biliniyor. Sadece Şehit olanlar bu kadar 

ise, Qurra’nın Sayı’sı hakkında bir Tahmin’de bulunmak Mümkün’dür. Hz. Ömer bu 
Hâdise’yi Gündem’e getirerek Qur’ân’ın Cem’ini savunmuştu. Peygamberimiz 
Zamanı’nda Ezber’in Bütünü’ne Sâhip olan 
Ubey ibnu Kab, ibnu Mes’ud, Zeyd ibnu 
Sabit gibi Sahabeler’i biliyorsak da o 
Dönem’in tam Sayı’sı da bilinmemektedir. Bir 
çok önemli Sahabe, mesela Hz. Ömer’de 
olduğu gibi, (o Baqara Sûresi’ni Rasûl’un 
İrtihali’nden sonra ezberlemişti) Ezber’in 
Bütünü’ne Sâhip değildi.  

Hz. Ömer’in Qur’ân’ın Cem’ini 
savunmasında, Hz. Ebu Bekir gibi pek çok 

Kişi “Peygamber’in yapmadığı bir İş’i 
yapmanın” ne kadar Doğru olacağı haqqın-
daki Tereddütleri’ni Dil’e getirmişlerdi. Fakat 
“Ömer’in Qalbi’ni bu işe yatıran Allâh, benim 
de Qalbim’i yatırdı” demek Zorunda 
kalacaklardır Halife-i Râsûl.  

Qur’ân’ın Cemi, çoğaltılması, İmlâ İşaret ve Harekeler konulması, Tercüme’si, 
CD de çoğaltılması, Tv, Radyo, Teyb’de dinlenmesi, görsel Materyaller’le 
videolaştırılması vb her Yenilik aynı Tartışmalar’ı doğurmuştur. Önce şiddetle karşı 
çıkılmış, Qur’ân üzerine titrenmiş, Hassasiyetler son kerte’de tutulmuştur. Ancak 
Qabul görüp benimsendikten sonra Eski Hal Muhal görülmüş ve aynı Titizlik bu 

sefer Yeni Hal’de gösterilmiştir. Müslümanlar’ın Qur’ân üzerindeki bu 
hassasiyetleri’nin anlaşılır bir Taraf’ı vardır ve Taqdirler’i fazlasıyla Haq 
etmektedir..  

Ensar’dan Zeyd ibnu Sabit İbranice vb. Bilgi’si ile Entelektüel bir Zât’tı. 
Onun Başkanlığı’ndaki Komisyon, Rasulullah’ın zamanı’ndaki Hâfızlar’ı da 
toplayarak, bu Cem’ İşi’yle görevlendirildi. Mescid-i Nebi’nin bir Bölümü’nde 
Mümkün Mertebe, Taş-Deri vb. Eski Materyaller toplanmış. Şu unutulmamalı ki; 
Qur’ân bu Yazılı Şeyler sayesinde var değil. Orda da olması, Müslümanlar’ın 
Zihinleri’nde Mewcut, Hafızaları’nda Kayıtlı, Ezberleri’nde tekrarlanan, varolan 
Kelâm’ın, Kayıtlı olarak da doğrulanmasından İbaret’tir sadece. Nitekim bütün 
Ezber’de varolanlar, bir çok Şâhitler’le Yazılı Kayıtlar’ı da bulmuştur. Sadece Tewbe 
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Sûresi’nin Son Âyetler’i, -Ezber’de ar olan- Yazılı Kaydı bir tek Huzeyfe’de bulundu. 
2 Şahid’e ulaşılamamıştı. Huzeyfe ibni Yemani ki, Rasûlullâh bir Dava’da onun 

Şâhitliği’ni 2 Kişilik Şâhitlik olarak değerlendirmişti. Münafıqlar’ın Liste’sini onunla 
paylaşmıştı. Bu Tewâfuqlar da, onun tek Şâhitliği’ndeki görünmez Hikmetler’den 
Qabul edilir.  

Ebû Bekir Zamanı’nda Qırtas hâline getirilmiş bu Tertib’e, tek tip’te 
toplanmış (Farqlı Materyaller yerine iki Kapak arasındaki Sahifeler’de toplanmış) 
bu Mushaf’a, “İmam Mushafı” denecektir. En Erken Dönem’den Halife-İmam 
Dönemi’ndeki Mushaf’tır bu. Bir Peygamber’e nisbetle bu kadar Yakın bir Çağ’da bir 
Qırtas hâlinde toplanmış başka bir Kitab’ı Tewsik etmek Mümkün değil. Hiçbir 
İtiraz, Şüphe, Tartışma olmaksızın en Yakınlar’ın-Sâhabe’nin Tewâtürü’yle 
yürütülmüş bir Cem’dir bu. İlk İncil 4. 5. Asır’dan İbranice ilk Tewrat 9. 10. Asır’dan 
gelerek, bir sürü Apokrifi’yle, Asılları’ndan Uzak farqlı Diller’deki Tercümeler’i Esas 
alınmış, İsrâiloğulları Peygamberleri’ne Nisbet edilen  Kitablar’ın Hayal dâhi 
edemiyecekleri bir Mewsukiyet’tir bu.  

Sahâbe temelli olarak bir 
sürü Farqlı Kaynak’la, aynı 
Metin üzerinde İttifak edilmiş 
olması, onun korunmuşluğunun 
Yazı’ya dayalı bir şekil’de 
Rasûlullâh Zamanı’nda kayda 
geçirilmesine bağlı olmadığını 
en Güzel şekilde gösteriyor. 
Peygamber onu tek tipte yazmış 
olsa, bunun değiştirilemez bir 
Nüsha olacağı ve Arapça’daki 
ve Kültür’deki Gelişmeler’den 
Olumsuz etkileneceği açık’tır. 
Kaldı ki Kitâb Kelime’si, şimdi 
anlaşıldığı gibi, iki Kapak 
arasındaki Sahifeler’i değil, Ke 
te be Fiili’nden gelerek, bir 
Ümmet’e “yazılmış, Farz kılın-
mış olan; onları bağlayan 
Yasa’yı, İlkeler’i, Ayırt edici 
Nitelikler’i” ifade eder. 
Peygamber ve Ashâb’ı ilkönce Yaşayan Mushaf olmuştu. Mushaflar Sâhip olmayı 
değil, olmayı, Mushaf olmayı doğurmalı. Rasûl-i Ekrem bu Gelişim ve Sürekliliğin 
Dewam’ı için onu Yazılı hale getirmedi, bize de Sorumluluk düştüğünü gösterdi 
denebilir..  

Sahâbe ve Sonrası Dönem’de Mushaf haqqında İttifak açık olmakla birlikte, 
sonraları Mezhep Taassubu’yla ele geçen her Materyal’i ötekinin İnhirafı’na Delil 
olarak kullanmak isteyen Mugalatacılar da çıktı. İnsaf Ölçüleri’ni aşan İthamlar, 
Çeşitli Riwâyetler’in Amaç dışı Kullanımlar’ı oldu. Hz. Ebubekir’e Gâsıb Gözü’yle 
bakan Şiiler, onu yıpratmak için Kötü Niyetli Yorumlar’ı kırk dereden bulup 
getirmeye çalıştılar. Şu halde Ebû Bekir’in “İmam Mushafı’na” Toz kondurmaları 
onlardan beklenir ?   Amma velakin, ne Câferi Şia’sı ne de Zeydî Şia’sı Ebu  Bekr’in 
Mushafı’na İtiraz etmez. Kıyıda köşe’de kalmış Kötü Örnekler’e rağmen 
Mezhepler’in Qabul ettiği budur.  

Selefî Taassub’u da, Şia’da Farqlı bir Mushaf olduğunu iddia edebilmiştir. 
Fatıma Mushaf’ı haqqında varolan kimi Riwâyetler’i olmadık şekilde yorumlayarak, 
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“Şia Qur’ân’a itibar etmez, onların Farqlı bir Qur’ân’ı var, 12. İmam Mehdi’nin 
yanındadır ve o gelince Asıl Qur’ân ortaya çıkacaktır’ derler ” türünden, Wâqıa’ya 
uymayan saçma sapan bir İtham’ı yaparlar. Evet Fatıma Mushaf’ı diye bir Atıf Şia’da 
var. Halq arasında, bir takım Dedeler, bir takım Alewiler bunu uzatmış ve Gulat 
Görüşler üretmişlerdir. Şii Usûlî Ulemâsı bunu eleştirir.  

Fatıma Mushaf’ı Sünni Liretarür’de de bir şekilde vardır. Hz. Ali Halife’ye 
Bey’at etmediği 6 Aylık süre içinde Qur’ân’ın Cemi ile uğraştığı söylemiştir. Onun 
üzerinde çalıştığı bu Materyal Fatıma Mushaf’ıdır. Ebu Bekr’in çalışmasından da 
önceye dayanarak, Cem işini daha erkene bile çeker bu Riwayet..  

Hz. Ali, Zeyd’in Komisyonu’nda bulunmuyor. O kendi başına çalışmıştı ve 
Ehl-i Beyt’in-Hucurât’ın Malzemeleri’ni bir araya getirmişti. Fatıma ya da Ali 
Nüsha’sı diye Sünnî Kaynaklar’da geçen bu terkib’in tek Farq’ı, Nüzul Sırası’na göre 
dizilmiş olmasındadır. Nüzul Sırası’na göre bu Tertib’i dolayısıyladır ki, “Hangi Âyet 
ne zaman, ne surette inmiştir, Hz Ali’nin onu bilmemiş olması Mümkün değil” 
Özdeyiş’i bunun için söylenmiştir.  

Aynı Söz, ibnu Mes’ud’a da söylenir. 5 Yıllık Welâyet (Emirü’l-Mü’minin-
Halife) Dönem’i yaşamış Ali, bir Âyet haqqında Farqlı bir Mülahaza’da bulunacak ve 
bunu ortaya koymaktan onu engelleyecek bir Güç bulunacak!… bunu wehmetmek 
Abes’le İştigal’dir.  

 
Mushaf’ın Çoğaltılması:  
 
Arap Yazısı’nın Hüwiyet’i, Aksan ve İmla İşâretleri’nin bulunmadığı, Sesli 

Harfler’e yer vermeyen bir Özellik’teydi. Müslüman Fetihler’i ile birlikte Arap 
olmayan Unsurlar’ın Okuma Sorunlar’ı baş gösterdi. Arapça, İmla’sı olmayan, 
Kütüphane’si olmayan bir Dil idi. Bu bakımdan Yunan, İran Dil’i ile karşılaştırmak 
doğru değil. Arapça, Qur’ân ile Yazı Dil’i ortaya çıkan bir Dil’dir. Ayrıca, her Dil’deki 
gibi, Lehçe Farqlılar’ı da vardı. Bırakın Arap olmayanları, Araplar arasında bile 
Lehçe Farqlılığı’ndan dolayı Değişik Okuyuşlar Mümkün’dü.  Bir Lehçe’de Sin, 
diğerinde Sad olabiliyordu. Her Farqlı Lehçe’den Arap Sahâbe, Ezberi’ni Yazı’ya 
geçirirken, kendi Lehçesi’nin Grameri’ni benimseyebiliyordu.  

Hz.Peygamber’in Qureyş’den olduğu bilindiğine göre, Qur’ân’ın Qureyş 
Lehçesi’nde indiği açıktır. Hz. Osman Zamanı’nda Qur’ân’ın çoğaltılması Gündem’e 
geldiğinde, artık İstinsah edenin, Ezber’den kendi Lehçesi’nde değil, İmam Mushaf’ı 
denilen Hz. Hafsa’nın yanındaki Mushaf’ta olduğu gibi, Qureyş Lehçesi’nde İstinsah 
edilerek çoğaltılması Qarar’ı alındı. Böylece 7 Şehir’e (Mekke, Medine, Kufe, Basra, 
Şam, Yemen, Bahreyn) bu Mushaflar gönderildi. Osman Mushaf’ı denilen bu 7 
Nüsha’dan günümüzde, Topkapı, Kahire, Taşkent vb. Kütüphaneler’de 
sergilenenler vardır.      
 
 

A/III 
Muasır Mushaflar 

 
  Qur’ân’ın Mushaflaşması Konusu’nu görmüştük. Qur’ân 1100 Yıl El Yazma’sı 
Nüshalar hazırlanmak Sûreti’yle çoğaltıldı. Son 3 Yüzyıl’dır ise Baskı Dönemi ile 
Matbu Nüshalar basılıyor. Baskı Sâyesinde Mahfuziyet kolaylaşmış olmakla birlikte, 
Hatalı Örnekler’in çoğalması da bir o kadar kolaylaşmış oldu. Bir Baskı’daki bir Hata 
binlerce kez tekrarlanmış oluyordu. İstanbul’da ilk Mushaf’ın Baskı’sı, Mısır’ı Tâkib 
etmiştir. Modernleşme Süreci’nin pek çok Aşaması’nda olduğu gibi Hidivler İlk 
Mushaf Baskısı’nı, İstanbul’dan 10-15 Yıl önce, 1800’lerde yapıyor.  
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  Müslüman olmayanların Baskı’sı 1694’te Almanya’da yapılmış. İstanbul’da 
onbinlerce Sanatkar, Hattat, Dünyâ’nın en Büyük Arşiv Koleksiyonu’na Sâhip Yazı 
Dünyâsı’nın Meslek Erbâb’ı idi. Matbaa aynı Yüzyıl’da Almanya’dan pekala 
getirilebilirdi. Ancak bu, Hat Sanatı’nın da Son’u olurdu. Sanat Erbâbı’nın Boykot’u, 
Resm’in Mübah görülmediği bir Ortam’da, Resim Sanatı’nın gördüğü İşlev’i yerine 
getiren Hat ve Estetik üzerindeki Hassasiyet vb. Sebebler bu gecikmeyi İzâh ediyor.  
  1727’de İstanbul’da Damat İbrâhîm Paşa’nın Desteği’yle İlk Matbaa’yı 
çalışır Waziyet’e getiren Macar Asıllı Mühtedî, İbrâhim Müteferrika, Dinî 
Mâhiyet’te olmayan Kitablar’ın Basım’ı için İşletme İzn’i almıştı. Bununla beraber 
Dînî Amaçlı Kitablar da basılmıştır. Burada Asıl Mesele’nin, Hat Sanatı’nda Resm’in 
İşlevi’ni gören Estetik Zevk’in Kaybolma Endişe’si ve Meslek Dayanışma’sı olduğunu 
biliyoruz. Qur’ân’ın 
Yazımı’nda Güzellik, 
Estetik, Sanat daha 
Tercih’e Şâyan gö-
rülmüş ve Standart 
Matbaa Harfler’i ile 
Baskı Mushaf hoş 
görülmemiştir.  
  Mushaf Târi-
hi’ndeki her Yeni-
liğin-Evre’nin bir 
Tepki’yi doğurduğu-
nu söylemiştik. En 
başta Mushaf’ın 
Cem’i bile tartışıldı. 
Bu Tartışmalar Müslümanlar’ın Hassasiyetleri’ni ve Mahfuziyeti’ne dâir Güven’i 
göstermektedir. Bu Tartışma Evresi’nin ardından Yeni Durum Qabul edildiği andan 
itibaren ise, âdeta Eski Hal Muhal görülmekte, aynen Eski Hal’de olduğu gibi yine bir 
İcma oluşturmaktadır.  
  1800’lü Yıllar’da, birkaç Merkez’de Baskı Mushaflar çoğalmıştır.  
Darüssaâde, Qahire, Kalküta, Tebriz, Tahran, Kazan, Fas gibi Merkezler’de, 
kendi Bölgeleri’nin en Meşhur Hattı ile basılmış Matbu Mushaflar’a artık rastlanılan 
bir Dönem’e girilmiştir. Baskı Mushaflar’ın Tezyinât’la süslenmesi; Fatiha Sûre’si ile 
Baqara’nın ilk 5 Âyeti’nin, ilk 2 Sayfa’yı Teşkil etmesi; Sûre bitince Boşluk 
bırakılmadan Yeni Sûre’ye Dewam edilmesi; sadece Besmele için Manşet Şekli’nde 
Fâsıla’nın tasarlanması; Aşirler için “Ayn” İşâret’i ile Konu Bitişi’ni gösterir Üst Bilgi 
konması; İmlâ İşaretleri’ne benzer Sembol Harfler kullanılması vb. Uygulamalar 
Mushaflar’da var.   
  Âyetler’e Numara verme Geleneği ise Yüz Yıllık bir Konu. Raqam’la Numara 
verme Geleneği önceden yoktu. Herhangi bir Âyet, Konusu’na göre “Oruç Âyet’i; 
‘Abdest Âyet’i’ vb. bir İmle İşâret ediliyordu. Aslında bu Uygulama’nın daha Aqıl’da 
Kalıcı olduğu şüphesiz. Direk Konu’yu İşâret ederek, Zihin’de Mewzu’yu 
canlandırmak ve Bağlantılar kurmak Mümkün idi. Raqam vermek ise Kolaylığı ve 
Kullanılışlığı bakımından Tercih edilmiştir. ‘Nûr Âyet’i’, Oruç, Abdest, Zikir vb. Âyet’i 
yerine Numara verildiğinde, Âyet Sayıları’ndaki Tartışma da Maddî bir Görünüm 
kazanmıştır. Qufe Sayımı’nda Uzun bir Âyet, Basra Sayımı’nda 2 Âyet sayılabilir 
veya tersi olabilirdi. Sûre Başları’nda Besmele’nin Sure’den bir Âyet sayılıp 
sayılmaması vb. Konular Âyet Sayısı’nı değiştirebilmektedir. Genelde Qufe Sayım’ı 
Meşhur’du, Bugün de bu Yaygın’dır, ama Âyetler’i numaralandırarak konu 
maddileştirilmiş oluyor.  
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  İnternet üzerinde ise, Kasıtlı olarak Eksik ve Yanlış Örnekler’e rastlı-yoruz. 
Şeytânî bir şekilde Zihinler’i karıştırmak ve ilerde, “Mahfuziyet değil, Orijinal 
Nüsha’sı olmayan, Tahrif edilmiş bir Kitâb” diyebilmek için bunların tezgahlandığını 
söyleyebiliriz.  
 
  ÇAĞDAŞ MUSHAFLAR  

A)Matbu Dönem  
Yazmalar’ın Tıpkı Basım’ı  
Tıpkı Hat Basım’ı  
Bilgisayar Dizgi  
 
B)Teyp ve Video Kayıtlar’ı  
C)Kompüter Dönem’i  

  Tertil Dersleri’nde, Mushaflar’a Sâhib olmayı değil, Tilâwet, Qıraat ve Tertil 
ile Okuma’yı ve Olma’yı Önplan’a çıkarıyoruz. Peygamberimiz de, Yaşayan Qur’ân 
olmuş, Qur’ân onun Qalbi’ne yansımış, onun Eller’i Ayaklar’ı olarak tümüyle ona 
Nüfuz etmiş ve onda Et’e Kemiğe bürünmüştü. Mushaflar “Sâhib olmayı” değil, 
“olmayı” doğurmalı, Mushaf, bizâtihi biz olmalıyız. Peygamberimiz’in “Yaşayan 

Qur’ân” olma Uswesi’ni almalıyız.  
  Sana verebileceğim bir Meal-
Mushaf yok. Ama beraber oku-
yabiliriz. Beraber yürüyebiliriz. Asıl 
bunlar Ben’i, Biz’i İnşa etmelidir. 
Mushaflar’ın Çağdaş Gelişimler’i, eğer 
Yaşayan Örnekleri’yle İnşa Edilmiş 
Biz’i doğurmuyorsa, ne kadar 
heyecanlanabiliriz ki?  
  Mealler’in kendisinden daha 
önemlisi Qıraat’tır, Tertil ile Oku-
ma’dır. Hayât’ın içinde Müslüman 
olarak kendini ortaya koymadır.  
    Müslüman Târihi’nde Qur’ân’ı 
Tercüme edip, yabancı milletlere 
ulaştırmak bilinmiyor muydu? Böy-
lesi hazırlanmış Mealler Gayr-i 
Müslimler’e Hediye edilemez miydi? 
Müslüman Geleneği’nde böyle bir 
Örnek niçin yok? Çünkü, Müslü-
manlar Sosyal Hayatları’nda bizzat 
yaşayarak ve göstererek gerçek 
Hidâyet’in kurulabileceğinin Farqı’n-
daydılar. “Dünyâ’nın Yarısı’nı Fethet-
miş olan ilk Müslümanlar, İskende-
riye’nin, Qurtuba’nın, veya Fez’in 
Meydanları’nda Hıristiyanlar oralara 
koşup gelsin de, Mesajları’nı duysun 
Ümidi’yle Geçici Waaz Kürsüleri 

kurmuş değillerdi. Onlar Hıristiyanlar’la İş yaptılar ve Asaletler’i ve 
Davranışları’ndaki dürüstlük, Hıristiyanlar’ın Gönlü’nü fethetti”. 13 

                                                 
13

   T.J. Winter/Postmodern Dünyada Kıbleyi Bulmak, s. 203 
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  Bu tür Misyonerliğin Siyâsî, Sosyal vb. bir çok Yan Ürünler’i vardır ki, Gerçek 
Hidâyet Öyküleri’nden çok, Gayri Ahlâqî Uzantılar’ı Deşifre eder. Müslümanlar bu 
sebeb’le Qur’ân’ı Gayr-i Müslimler’in Eli’ne vermekten çekinmişlerdi. Onlara bilerek 
ve isteyerek vermemişlerdi ki, bu Halleri’yle Qur’ân’a Hürmetsizlik edecekleri 
Âşikar’dı.      
 
 

A/IV 
QUR’ÂN’IN RASÛL ZAMANI’NDA OKUNMA’SI 

(FARQLI HARFLER)       
 

Bu Konu’daki Literatür’de bazı Karışıklıklar vardır. Qıraat-ı Seb’a ile Yedi 
Harf Mesele’si birbirine karıştırılmamalıdır. Bu dersimiz 7 Harf ile Nüzul ’üzerine.  

Qur’ân’ın indiği Dil ve Lehçe’nin Qureyş Lehçe’si olduğuna Şüphe yok. Hz. 
Peygamber Qureyş’ten idi ve bu Lehçe ile konuşuyordu. Ancak Hadis’te geçen 
“7Harf”, “7”, “Harf” gibi tamlamaların ne Mânâ’ya geldiği üzerinde Ortak bir Görüş 
yoktur.  

Türkçe üzerinden Örnek verilirse, “Ne yapıyorsun”, “napıyon”, “nörüyon” gibi 
aynı Anlam’a gelen İfâdeler Farqlı Ağız ve Lehçeler’de değişebilmektedir. “Sahur”, 
“Seher”, ya da “İllik” aynı anlama gelir. Her Dil’de olduğu gibi, Arapça’nın da bu 
türden Geniş bir Lehçe Koleksiyonu’na Sâhip olduğu unutulmamalı.  

Öyle olunca, bu Hadis üzerine yapılan Yorumlar da, o Dönem’den 7 Lehçe 
bulma arayışı Gündem’e gelmiş. Her Müfessir kendine göre bir Lehçe Liste’si 
hazırlamış. Ancak Ceziretü’l-Arab’ın Lehçeler’i 7’den çok idi. Qur’ân, Qureyş 
Lehçe’si dışında diğer Lehçeler’i Merkezî Dil’de kullanmış mıdır? Bu Soru’nun 
Cewab’ı, Merkezî Dil’de kullanmamakla beraber, ancak Parantez içi denilebilecek 
Uygulamalar’da yer bulabilir şeklinde olmalıdır. Nasıl ki “One Minute” Söz’ü, Türkçe 
de olmadığı halde, Aktüel Kullanım’da Gazete ve Kitablar’a girebilmiş ise, Qur’ân’da 
da Farqlı Lehçeler’den Kelimeler bu türden Giriş yapabilir. Bu onun Merkezî Dil ve 
Lehçe’si hakkındaki Yargı’yı değiştirmez. Mesela, Hz.Ömer 80/Abese Sûresi’ni 
okurken “ebb” Kelimesi’ne gelince bu ne demek diye sorar. Bir Sahâbi bu bizim 
Lehçe’de Üzüm Anlamı’na gelir deyince Konu Açıklığa kavuştu. 

Yedi Harf’e Lehçe’yi aşan Mânalar verenler de var. Tamamıyla Yabancı 
Dil’den Kelimeler’in alınıp kullanıldığı 7 Dil Arayışı’na girmiş bazı Müfessirler. 
İbrânice, Habeşçe, Farsça vb. Diller’den bu tür Alıntılar, yine Qur’ân’ın Merkezî 
Dil’i hakkında Görüşümüz’ü değiştirmeyi gerektirmez. ‘Farqlı Harfler’den kasıt 
Farqlı Diller’dir’ diyen Görüş de Qabul edebilir fakat Merkezî Dil’in Qureyş Lehçe’si 
olduğu Haqiqatine halel getirmeden bu Görüş’ü de hoş karşılayabiliriz. Nitekim 
Mekke’de, Fârisî, Habeşî, Rûm, Türk gibi Farqlı Etnisite’den yaşayan İnsanlar’ın 
varolduğu da bir Haqiqat’tir. 

İbranice Yer ve Şahıs İsimler’i pek çok yerde Qur’ân’da geçer. İncil 
(Evangelium), Grekçe, Gehennem (Ge-hanna) İbrânice pekala olabilir. Mûsâ 
“Su’dan gelen” Anlamı’nda Qıbtice’den İbrânice’ye ve oradan da Arabça’ya geçmiş 
olsa, Arab Dil’i ve Qureyş Lehçe’si kendi Özelliğini kaybetmiş olmaz. 

Bununla beraber İbrânice’den geldiği söylenen Kelimeler’in Sayısı’nı, Özel 
İsimler dışında, Mümkün olduğunca azaltmalıyız. Arabça ve İbrânice Ortak Kök 
Dil’e Sâhip olduğuna göre, bu tür Kullanımlar’ın Sarf ve Nahwi’ni Arapça’da 
aramalıyız. Rabb, Amel, Qıraat, Qalem… Arabça’dır. 

Bu tür Açıklamalar’a kök’ten karşı olanlar da var. ‘Qur’ân’da Arabça’dan 
başka Kelime, Qıraat’ı Arabça olmayan Kelime olamaz’ diyorlar. Zâhirî ibnu Hazm 
böyledir. Hatta o Mecaz’ı da Qabul etmez ve “Mecaz, Yalan’ın Kardeşi’dir” der.  
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Ayrıca Hadis’te geçen “Yedi Harf üzere Nâzil oldu” İfâdesi’ni, 5 Harf, 3 Harf 
diye Riwâyet edenler de var. 25 ayrı Sahâbe, Sayı’da Ortaklık olmasa da, bu 
Riwâyet’i naqletmiş. es-Suyûtî’nin 200 Mütewâtir Hadis içinde saydığı bu Naql, 
görmezden gelinemez. Ancak, Hadis’te Mütewâtir deyince, “Lafzî Tewâtür’ü” değil, 
“Mânewi Tewâtür’ü” esas alırsak, bu Mütewâtir Hadis’in bize gelen “Ortak 
Noktası’nı, Ortak Mülahâzası’nı”, Tesbit etmek gerekir. 

Öncelikle Yedi Harf ile, 7 Qıraat aynı Şey değil. Mesela 7 Qıraat’ta, her 
Harf’in-Kelime’nin 7 Farqlı şekilde okunması Şart değildir. Kimisinde 2, kimisinde 3 
Farqlı Okuma-Müzikalite vardır, çoğunda hiç Farqlı Okuma yoktur. Qıraat-ı Seb’a, 
Rasûlullah’tan duyulmuşluğu, Sahâbe’den işitilmişliği olan 14 Okuma-Qıraat 
içinden Mütewâtir 7 Tanesi’dir. Âsım Qıraat’i, Hafs Qıraat’i vb.leri, Okuyuş’ta ve 
Müzikalite’de Farq’ı İfâde eder, Lehçe Farqı’nı değil. O yüzden Qur’ân’da Qureyş 
Lehçesi’nden bir Kelime’yi, başka bir Lehçe’de kullanılan Farqlı bir Kelime’yle yer 
değiştirdiğimiz zaman, o Qur’ân olmaktan çıkar. “Meliki Yewmi’d-Din” ile “Mâliki 
Yewmi’d-Din” şekli’ndeki Farqlı Qıraat sadece bir Müzikalite Farqı’nı ortaya 
koyarken, Melik Kelimesi’nin öteki Lehçe’deki Karşılığını koymakla Qur’ân, 
tamamıyla değiştirilmiş olur, ve ona artık Qur’ân denemez.  

Mâliki Yewmi’d-Din ile, Meliki Yewmi’d-Din Qıraatı’nı Rasûl’ün iki şekilde de 
okuduğu naqledilir. Bu sebeble Qıraat Âlimler’i, bu iki Okuyuş’tan hangisi Doğru’dur 
diye bir Sorgulama yapmazlar. Bununla beraber 80/Abese’deki “ebb” Kelime’si 
yerine “İneb” Kelimesi’ni koyar isek, o Qur’ân olmaktan çıkar. Böyle bir Okuma 
yoktur.  

Yedi Harf’le Nüzul, Rasûlu’llâh’ın diğer Lehçeler’de o Mânâ’yı bilmeyenler 
için, (Meal tarzı’nda) Qur’ân’ın okunmasında değil ise de, anlaşılmasında İzin verme 
olarak anlaşılır. ‘Sizin Lehçe’de böyle söylenir’ demiş oluyor. Mealler Qıraat’a dâhil 
edilmediği gibi, bu İzin verişler de Qıraat’a Dâhil edilmezler. Qur’ân Tercemesi’nin 
Câiziyyet’i ayrı, onun Qur’ân sayılması ayrı bir Konu’dur. Yedi Harf ve 7 Qıraat’ın 
ardından Mealler Konusu’nu işleyeceğiz ki, bunların birbirleriyle Alaqası daha iyi 
anlaşılsın. 

7 Farqlı Okuma Konu’su Sıkıntılı, Zor bir Konu. Qur’ân’ın Mahfuziyyeti’ni 
ilgilendirdiği için ve bu Konu’yu saldırgan Ateist-Misyoner Çevreler’in Demogoglar’ı 
ard Niyetli okudukları için dikkatli olunması gereken bir Konu. Haqiqat’in öyle 
olduğunu bildikleri halde bu tür Materyaller’i kullanarak, Farqlı Qur’anlar olduğunu, 
dolayısıyla Qur’ân’ın Gerçeği’nin Bugün elimizde olmadığını söylerler. Bu İddialar’ın 
fos Şeyler olduğunu kendi İlim Adamlar’ı dahi –
Batılılar- söyler. Birinin söylediğini öteki 
düzeltmiş, Haqsızlık etmeyelim demiş, 
Mahfuziyet’i desteklemiştir. Bu Konu hakkında en 
Küçük bir Açık bulmuş olsalardı, Müslümanlar’a 
karşı en Acımasız Taarruzlar’ı yapmaya hazır 
Ateist-Misyoner Saldırgan Çevreler Eller’i boş 
durmazdı. Bizim Riwâyet Kültürümüz’de zaten 
verdiğimiz, İlim Namusu’na Uygun olarak 
dipnotlandırdığımız Ayrıntılar’ı, olmadık tarz’da 
Te’willer’le, Psikolojik Harb Teknikleri’yle 
sulandırmaz, bunlarla uğraşmazlardı. 

Ama, mesela İncil öyle mi? Onun dili 
Aramice, Süryanice hangi Lehçe ise artık, o belli 
mi? 4 İncil ve 23 Mektub, Süryan- Aramice 
Tercüme olduğu Wâqî mi? Bilakis, Hz. İsâ’nın Ana 
Dili’ne dâhi Grekçe’den Tercüme edilmiştir. 
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(Tewrat ta aynı şekilde M.Ö. 100ler’de Yetmişler’in yazdığı Grekçe Asıl’dan 
İbrânice’ye Tercüme ile Hayat’ta kalabilmiştir). Mesela Ermeniler, Süryânî Qadim 
Kilise’si kendi İncilleri’nin Grekçe’den Tercüme olmaması ile övünürler. Ama 
onların da Asıl olma iddiaları, ancak Grekçe kadardır.  

İbrânî Dili’ndeki Tewrat, Sebtuaqintalar’ın (Yetmişlerin) İcmaı ile M.Ö II. 
Yüzyıl’da Mısır’da Grekçe’ye çevriliyor. Konsey’in İcmaı ile, Kutsal Metin 
oluşturulmuş. Tekrar İbrânice’ye çevrilmesi ise, 900ler’de, Müslüman Medeniyet’in 
Zımmiler’e tanıdığı ve verdiği İmkanlar’la Mümkün olabilmiştir.  

II. Dünya Savaşı’nda Münih’te Alman Oryantalistler’in topladığı 40.000 
Civarı’nda Mushaf, Rus Bombardımanı’nda yok oldu. Ama o toplanan Metinler 
hakkında Çalışmalar vardır. Alman Oryantalistler tam bir Teslimiyet’le Haqq’ı itiraf 
Mecburiyeti’nde kalmıştır. Qur’ân Muarızlar’ı bile İ’tiraf etmişler. Gazeteci Ağzı’yla 
bunların Provakatif bir şekilde kullanılmasına elbette İlim Adamları’nın İtiraz’ı 
olacaktır.  

Mushaf, lafzen Yazma şeklinde birebir Kopyalar’ın yanında Sahâbe 
tarafı’ndan Tabiin’e, okutuldu, öğretildi. ibnu Mes’ud, Huzeyl Qabilesi’nden. Okuma 
ve Ağız’dan İntikal ile, Sahâbe’den Öğrencileri’ne yapılan Ta’lim sırası’nda, Şiveler, 
Okuma Tarzlar’ı, Uzatma-Kısaltmalar böylece aktarıldı. ibnu Mes’ud’un öğrettiği 
Tarz, Kûfe’de biliniyordu, ama başka yerde başka bir Sahâbi, Rasûl’den duyduğu 
kendi Şivesi’ni öğretti. 7 Şehir üzerinden, 7 Faqih olduğu gibi, 7 Qıraat böylece 
ortaya çıktı.  

Harfler Mesele’si asla Qıraat’a dâhil edilmemeli. Ama Açıklama Mâhiyeti’nde 
Hikâye edilmiş,  ikinci Okuması’nda bir Terceme-Meal cinsinden Rasûl başka 
Lehçeler için de Qur’ân’ı anlaşılır 
kılmıştır. Bu, İzin verilmiş bir Tefsir-
Terceme-Meal-Tafsilat ve İzah’tır, 
Qur’ân değildir. ibnu Mes’ud’un 
“Salâtu’l-Wusta”yı “Salâtu’l-Asr” diye 
notlandırması, bunun Qıraat’a dâhil 
edilmiş bir Okuma’yı değil, bir 
Açıklama’yı İfâde ettiği Açık’tır.  

Qur’ân, Arabça’nın ilk 
Kitâbı’dır. Arabça, Qur’ân ile Yazı 
Târihi’ne ve  Yazı Gelişimi’ne başla-
mış. İmlâ-Yazı-Nesir-Şiir’i ondan 
önce Derleme’ye tabi tutan bir 
Kaynak yok. Harfler’in İmlası’nda 
kimi Sahâbe’nin Farqlı Yazmalar’ı 
olabilmiş. 07/el-A’raf 69’da 
“Bestaten” Kelime’si Sâd ile yazılır 
ama Sîn ile okunur. Aslı Sin olan bu 
Harf’in (Beseta) burada Sâd ile yazılmasında Israr edilmesi, Müslümanlar’ın ne 
kadar titizlikle Rasûl’ün yaptığı ilk Okuma’ya Riayet edildiğini gösterir.  

Yedi Harf’i Yedi Wecih olarak açıklamak isteyenler, Qur’ân Metni’ni 7 
Anlam’da bir Esneklik ve Genişlik olarak İzah etmişlerdir. Dirâyet Tefsiri’nde bunun 
Örnekler’i verilmiş ve sonra Sünnî İrfan Geleneği’nde bu Farqlı Anlamlar derece 
derece incelikli Anlamlar’la genişletilmiş. Ancak bu Görüş, ilk Dönem 
Tartışmaları’ndaki Konu ile Farqlılık taşır. Mütewâtiren gelmiş 7 Harf Konusu’na 
tam uymuyor. 7 Wecih Yorum’u çok İncelikli ve Güzel bir İzah Tarzı’dır ama, Yedi 
Harf’le Alaqalı görünmüyor. Bu Mütewâtir Haber’in uygulamadaki Örnekler’i ise 
Ahad’tır. Bir kısmı şöyle muhtemel bir Gelişme içinde Cereyan etmiş olabilir. 
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Sahâbe, Peygamber’in verdiği İcaz’la, kendisi de Açıklama-Terceme-İzah Sadedi’nde 
Meallen-dirme yapmış olabilir. Bunu Peygamberimiz’den duymamış, kendisi 
Tasarruf’ta bulunmuş olabilir. İlle de Peygamberimiz’den Duyma Zorunlulu’ğu yok. 
Bu Açıklama yapılmamışsa, Sahâbe’nin “Meali’ni” Hz. Rasûl’e götürme-yebiliriz. 
Peygamberimiz’den duyulan Okuma Şekli ise, Mütewâtir şekil’de naqledilerek, 
Yedi Okuma’yı (Qıraat-ı Seb’a’yı) doğurmuştur ki, bunlar Tercüme-Meal Cinsi’nden 
olmayıp hepsi de Qur’ân’ın Orijinal’i olan ve Müzikalite’ye Tekâbül eden Küçük 
Farqlılıklar’dan İbaret’tir. Dolayısıyla bir Konu’dan (Qıraat-ı Seb’a’dan) ötekine 
atlayıp (Yedi Harf’e), bunu da Qur’ân’ın Mahfuziyet’i Konusu’nda Saçma Yorumlar’a 
götürmek, İlim Adamı’na değil, Provakatif Saldırgan’a yakışır. Bize düşen ise, bu 
Ayırımlar’ın Farqı’nda olup, Haqqaniyet’e Riayet etmektir.    
 
 

A/V 
QURÂN’IN OKUNMA’SI  

(Qıraat-ı Seb’a) 
 

Qur’ân’ın Tecwid’i İle, Müzikalite’si İle İlgili bir Konu olan “Yedi Qıraat-
Qıraat-ı Seb’a”, Qur’ân’ın Yedi Harf ile Nüzûl’ü Konusu’ndan Farqlı’dır. Qıraat-ı Seb’a, 
Sahâbe Qârîler’in Hz.Peygamber’den öğrendikleri, duydukları ve mütewâtiren 
Sâbit olmuş olan Okumalar’dır. Aslında Mütewâtir olmayanları da sayar isek, bu Sayı 
daha da çıkar.  

Tecwidli Okuma, Güzelleştirme, Vurgular’ın Haqqı’nı verme, Tını’yı ve 
Fonetiği seslendirme Anlamı’nda 7 Mütewâtir Okuyuş vardır.  

Hitâbet Tarz’ı, Qadim Dewirler’de Sanatsal bir Eda ile bir Nev’i Teganni’ye 
tabi tutuluyordu. İbrâni, Hint, Yunân, İrân Qadim Yazılar’ı, Düz bir Şekil’de 
okunmazdı. Tewrat İncil Metinler’i de Tecwid’e dönüştürülerek okunuyor, 
seslendiriliyordu.  

Okuyuş’un kendisi Teganni ile Müzikalite’ye kavuşturulduğunda, hem Ezber’i 
kolaylaştırıyor, hem de Etki’si daha Büyük oluyordu. Ama bu Seslendirme’de 
Aşırı’ya da kaçılmıyor ve tamamen Müzik Formu’na büründürülmüyordu. Qur’ân’ı 
Sesiniz’le güzelleştirin diyen Rasûl’un bu Emr’i, onu Güfte’ye, Beste’ye İrca etmek 
Anlamı’na gelmez. Ama öteki Qadim Kültürler’de bu İş bazen abartılmış, Epik 
Destanlar’a dönüştürülebilmiştir.  

Dil’in içinde kimi Kelimeler’de belli bir Standard’ı göremezsiniz. İki, üç ya da 
daha çok Sayı’da Farqlı seslendirmeler Waqîi olabilir ve hepsi de aynı Ölçü’de Doğru 
olabilir. “Yine, gine, gene” hepsi de olabilir. Bugün “Aşk” diyoruz ama, 3 Asır önce 
“Işq” diyorduk.  

Qıraat-ı Seb’a’daki 7, Çokluk’tan Kinâye değil, Sayı olarak 7 Mânâsı’nadır. 
Yani gerçekten de 7 Qıraat vardır. Esasında bilinen 14 Lehçe olduğundan bu Sayı’yı 
14 olarak da görebiliriz. Ne var ki, Peygamber’den tewâtüren duyulmuş olanlar 7 
ile Sınırlı olduğu için, bu Okuyuşlar da 7 Çeşit’tir. Diğer 7 Okuyuş ise Ahad Yol’lu 
Riwâyet’le gelmiştir.  

Qıraat-ı Seb’a İfâde’si Hadis’te geçmiş değildir. Bu, bir Waqıa olarak Hz. 
Peygamber’den gelen 7 Qıraat Okulu’nun Nesil’den Nesil’e Aktarım’ı ile ortaya 
çıkmıştır. Mütewâtirin dışında Şaz Qıraatlar ile bu Sayı Qıraat-ı Aşere’ye 
çıkarılmıştır. Diğer 4 Qıraat ise, Qabul edilmeyen Okumalar’dır.  
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Mütewâtir Kriteri’ni taşıyan 7 Qıraat, her bir Sahâbi’den, çok Sayı’da 
Tanıklıklar ile okullaşmıştır. Hem Qur’ân’ın İmlâsı’na Uygun, hem Arab Dili’ne, 
Qıraatı’na, Grameri’ne Uygun, hem de Senetler’i Tewâtür Yolu’yla gelen 7 ayrı 
Tecwid’le Okuyuş vardır. 3 Tane’si ise İmla ve Gramer’e Uygun ama, Tewâtür değil. 
4 Tane’si ise Zayıf Hadis Kabili’ndendir.  

Qabul edilmeyen 4 Tecvid ise, ibnu Mes’ud’un Salat’ul-Wusta’yı, “Salat’ul- 
Asr” diye Tefsir edici Sözleri’ni Mushaf’a dercetmiş olması gibi Durumlar’da ortaya 
çıkıyor. Şaz Qıraatlar’ın en Olumsuz Yan’ı ise, 7 Harf Mesele’si ile karıştırılarak 
Qur’ân’a Farqlı Kelimeler sokuşturulmuş olma Durumu’nda ortaya çıkar. Halbuki 
bunların Tefsir ve Meal olduğu açıktır.  

Mescid’in bitişiği’ne Hucurât yapılınca Rasûlu’llâh oradan çıkınca dışarı’ya 
değil, Mescid’e çıkmış oluyordu. Dışarı’ya çıkış Mescid’ten Çıkış idi. Gün’de 3 Waqit 
Namaz’da (Sesli Okuyuş), Genel Halq Nazarı’nda Qıraat Eğitim’i vermiş oluyordu. 
Mescid’de kalan Kişiler’in Hıfza Yatkınlığı, onun Öğrenme Derecesi’ni de 
belirliyordu. En fazla öğrenenler, “Ev Halqı” olarak Hucurat’ta kalanlardı. 
Hz.Hafsa’nın, Âişe’nin Hadis’te, Tefsir’de Öğretmen olmaları bundandır. Bu Âile ile 
Aqraba olanlar da Şanslı’dır. ibnu Abbas hem Amcaoğlu hem de Müminler’in 
Anne’si Meymune’nin Aqrabası’dır. Bu sebeble çok gelip gidebiliyor. Ashâb-ı Suffa 

da Şanslı. Namaz dışında 
Mescid’e bitişik Hucurât’tan 
birinde kalıyorlar ve Qur’ân 
öğrenmeye Dewâm ediyorlar.  

Ayrı Mahalleler’de, Rasû-
lullâh’ın zaman zaman uğradığı 
Mahalle Mescidleri var. Buralar-
da da Onay almış Qıraat 
İmamlar’ı vardı. Onca ayrı yer’de 
Qur’ân Eğitim’i (Mescid-i Nebi ile 
birlikte) bizzat Rasûl’un İşti-
raki’yle Medine’de Dewam edi-
yor. Cuma’da ise hepsi Mescid-i 

Nebi’de. Ubey ibnu Qab bu Mahalle Mescitleri’nden birindedir. ibnu Mes’ud 
hakeza. Hz.Rasûl’un Savaş vb. Sebebler’le yerine bıraktığı İmâmlar var. Ümmü 
Mektum (Âma) onlardan biri. Peygamber bazen başka Mescidler’e giderek onları 
dinliyor. “Qur’ân’ı başkasından dinlemeyi seviyorum” Deyiş’i bundandır. Demek ki 
oralarda Tetkikler’de de bulunuyor.  

En temelde Kurucu Sahabeler’in Mewsukiyeti’ni ortaya koymalıyız ki, onların 
Mütewâtir Naqilleri’nin Qıymet’i anlaşılsın. Mütewâtir Qıraatlar’da İlk Nesil Sahâbe 
arasında bir Sorun yaşandığına dâir bir İz yoktur. Böyle bir Tartışma’nın Koku’su 
olsa bunun Riwâyetler’e düşmemesi Sözkonusu olamaz.  

Hz. Ömer Zamanı’nda Fetihler büyüdü. Ubey ibnu Qab, Abdullah ibnu 
Mes’ud gibi, Peygamber Zamanı’nda Mahalle Mescitleri’nde de İmam olanlar, Fetih 
Ülkeleri’ne Wâli/Qadı olarak Tayin ediliyor. Ayrıca bir İmam Tayin edilmiş değildir. 
Ehl-i Hal ve’l-Aqd olan ibnu Mes’ud gibi bir Sahabi Yıldız, mesela, Qufe’ye Tayin 
edildi. Hz. Ömer, “Dininiz’i ondan öğrenin, Qıymeti’ni bilin” diyerek Qufeliler’e çok 
Değerli Öğütler vermişti. Cenazesi’nde, “Qufe’yi İlim’le doldurdu” diye Hayır’la 
yâdedilmişti.  
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Mekke, Medine, Qufe, Basra, Şam gibi 7 Önemli Merkez’de daha Hz. Ömer 
Dönemi’nde Kurmay Sahabe’nin İlim’le donattığı Şehirler bulunuyor. Elbette 
bunların Öğrenciler’i de ortaya çıktı. Sadece Qıraat Konusu’nda değil, kimisi Fıqıh’ta, 
kimisi Riwâyetler’de her biri İlim ve Hikmet’in Farqlı Dalları’nda bir çok Öğrenciler, 
İmamlar yetişti. Mütewâtir Qıraat Riwâyetler’i işte böylece bu Şehirler’e gelmiş her 
bir Sahâbi’den Tabiin’e naqledildi. Sahâbe Öğrencileri, Fıqıh’ta, Qıraat’ta… İmamlar 
oldular ve öğrendiklerini “Sahabe bize böyle okudu” diyerek Mütewâtir (yanılması 
Mümkün olmayacak kadar Kalabalık bir Topluluk Yolu’yla) bir şekilde aktardılar.  

Yaygın bir şekilde Yazılı Dönem’e geçiş, Tâbiin ve Etbeu’t-Tâbiin 
Dönemi’nden sonra’dır. Tewâtür’ün ve Korunmuşluğun Garanti’si demek ki sadece 
Yazılı olmak değildir. Qur’ân’ın okunması ve öğretilmesinde Sahabe’den başlayarak 
her bir Dönem için Tewâtür Derecesi’nde Mewsukiyet’i Qabul ediyoruz. Bu Zincir 
içinde tabi ki ilk Halka, Sahabe Okuması, en Önemli Nokta’yı Teşkil ediyor. Orada bir 
Bozulma olsa, sonrasında en Meşhur bir şekilde Milyonlar’a Bâliğ olmuş bir 
Şöhret’in dahi kıymet-i harbiye’si olmaz. Nitekim İncil Haqqında Pavlus ve Grekçe’si 
Mükemmel Luka’nın yazdıkları belki ilk Yüzyıl’a kadar geri gider ama, Onları Hz. 
İsâ ve Hawarileri’nin Müjdesi’nde bulmadıktan sonra, isterse Hz. İsa Zamanı’nda 
yazılsın ne Farq eder?  

7 Şehir, Hz. Osman’ın gönderdiği 7 Mushaf’ın da Şehri’dir. Fakat buralarda 
Yazılışlar aynı olsa bile Okuyuşlar 7 Qıraat üzerinden Dewâm edecektir. Qıraat 
İmamlar’ı, Sahâbe İsmi’yle değil de son İsim üzerinden anılır. 7 Qıraat’ten de Bugün 
Meşhur olan 3 Qıraat’tir. En Meşhur’u Asım Qıraat’i  ve ondan Hafs’ın Riwâyeti’ne 
Uygun olanıdır. Bu ise Qufe’den ibnu Mes’ud’a ulaşır. Medineli Nafi Qıraat’i Werş 
Riwâyet’i Meşhur’dur ve Kuzey Afrika’da Yaygın’dır.  Sudan’ın bir kısmında ise 
Ebû Amr Qıraat’ı kullanılır.  

Mushaf’ta 77.934 Kelime var. 10 Qıraat İmamı’nın Farqlı seslendirdiği 
Okumalar 1974’tür.   Demek ki, bu Farqlı Okumalar Qur’ân’ın Bütünlüğü icinde cok 
az yerde kendini gösterir ve hepsi Muhafaza edilmis olup Tefsir de kullanılmıştır. 
Kısacası Sınırları ve Kapsam’ı bilinmektedir. Bizim Senedi’yle Kaydı’yla, İlim Ahlaq’ı 
adı’na Muhafaza ettiğimiz bu Farqlı Seslendirmeler’i, tutup 7 Harf ile ilişkilendirip, 
onu da Farqlı Kelimeler, Cümleler, Anlamlar olarak değerlendirmek, ancak 
Bilgisizlik, ya da Kasıt’la olabilir.  

Medrese Öncesi Darü’l-Qur’ân ve Darü’l-Qurralar vardı. Darü’l-Erkam’a 
benzetilerek oluşturulmuş olan bu Dirâsetler yanında, Darü’l-Hadisler vb. 
Medrese’nin kurulmasıyla beraber onun birer alt Bölümü’ne dönüştü. Darü’l-Ulum, 
Endülüs’te Medrese için kullanılan İsim’dir. Osmanlı Darü’l-Ulûm/Fünun’u son 
demleri’nde kullanır.  

Geleneğimizde Fıtrat-Ezan-Qur’ân Bütünlüğü Hassasiyet’le korunmuş. 
Beynin Hücreleri’ne ilk Ezan ve Qur’ân ile seslenilmiş. Rahmân Sûresi’nde, Qur’ân’ın 
öğretilmesi, İnsân’ın yaratılmasından dahi önceye çekildiği için, Müslüman 
Bilinci’nde Qur’ân’ın Eğitim Anlayış’ı aynen sürdürülmüş. Sıbyan Mektebi’nde, 
Anlamı’nı bilmese bile Qur’ân ezberlenilmeli denmiş. Elbette bu Eğitim Rüşdiye’de, 
Âliye’de (Yüksek Eğitim) hep dewam etmiş.  

Doğuşundan itibaren Fıtratı’nda olarak, Sıbyan Mektebi’nde ilk, Beşeri Söz’le 
değil, İlâhî Wahiy’le Kulaklar’ı doldurulmuş bir Nesil ve Eğitim Anlayış’ı 
sürdürülmüştür. Hem de Ezan Sesi’nde, Teganni ile Çocuğa duyurulan bu Hikmetli 
Sözler’e Müslümanlar’ın verdiği Önem’in Büyüklüğü, Medeniyetimiz’in Özelliği’dir. 
Bu Önem verme, Hassasiyet’le Muhafaza etme Geleneği, katlanarak, tewâtüren ilk 
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Nesle kadar gider. Yıldızlarımız olan Sahabe Nesli, Rasulullah’ın Gözetimi’nden 
geçmiş Kurmay Sahabesi’yle Âl-i Muhammed, bu Dikkati-Rikkati Tâbiin’e aşıladı. 
Onlar da Takipçileri’ne. Hepsine selam olsun.    

 
 

A/VI 
FARQLI DİLLER’DE QIRAAT  

(Çeviriler)     
 

Çeviri, Tercüme ya da Meal olarak isimlendirdiğimiz Qur’ân’ın Farqlı 
Diller’de okunmasına Hz. Peygamber’den beri İzin verildiği biliniyor. Ancak bunun 
Cewâz’ı, İctihad’a verilen İzin Kâbili’nden bir Cewaz’dır ve her İctihad gibi hata 
İhtimali’ni barındırır.  

İki tür Çeviri’den bahsedebiliriz. Harfî Çeviri, Kelimesi Kelimesi’ne Çeviri’dir. 
Manewî Çeviri ise, her Dil’in kendi Anlam Bütünlüğü Göz önüne alınarak, 
Okuyucu’nun daha iyi anlamasını sağlayacak “Mealen” Çeviri’dir.  

Tercüme-Çeviri demeye genellikle Hassasiyet’le yaklaşılır. Çeviri Terim’i, 
İddialı bir İfâde olarak görülmüş ve Qur’ân’ın Anlam Genişliği’ni aynıyla 
Aktarma’nın Mümkün olmadığı düşünülerek pek Qabul edilmemiştir. Bu Hassasiyet 
anlaşılabilir Gerekçeler’e Sâhip ancak, bunun yerine önerilen “Meâl” Terimi’nin 
daha Mahzurlu olduğunu düşünüyoruz. Halbuki Tercüme (Çeviri), daha Mütewâzi 
Kullanımlar’a da Sâhip idi. Meselâ “Terceme-i Hâl” Ad’ı altında Biyografi Çalışmalar’ı 
yapılırken bu Kelime kullanılır. Ebû Hanife’nin Terceme-i Hâl’i dediğimizde onun 
Hayâtı’nın Kelimeler’e aktarıldığı söylenmiş oluyor. Elbette Hayât’ın Gerçeklik Dil’i, 
aynı tür’den bir Dil’e değil, Kelimeler şeklinde indirgenmiş (Paranteze alınmış) bir 
Dil’e çevrilmiş oluyor.  

Meal Kelimesi’ne yüklenilen Anlam, tam da budur. Yani, aynıyla Aktarım 
değil, bir başka “Dil’de” Yaklaşık, Çağrıştırıcı bir şekilde yansıtılma Sözkonusu’dur. 
Meal dediğimizde bu Mânâ’yı kastediyoruz,  ancak Kelime’nin Esas geldiği Yer, 
Te’wil ile aynı Kök’ten gelerek, “bir Şey’i Aslı’na döndürmek” demektir. Te’wil 
ettiğimizde, onu yorumlamıyor, Metn’e en Sâdıq kalan Anlam’ı Esas alarak Aslı’na 
döndürüyoruz. Yorum, Son Tüketici’nin anlaması için ben’de uyandırdığı Anlamlar’ı 
söylemekten ibâret’tir. Yorum’da Esas Metnin ne söylediği Önemli değil, ben’de 
uyandırdıkları bu” demiş olursunuz. Yorumlama’da Metn’e Sâdıq kalma diye bir 
Dert yoktur. Halbuki  Meal bunun tam tersine, Asla döndürmeyi, İlk Metn’e, İlk 
Konuşan’a Sâdıq kalmayı İddia etmiş olur. Bu Anlamı’yla Tercüme’den de İddialı bir 
Mânâsı vardır. Meal, Te’wil, Ewwele-İlke döndürerek Cenâb-ı Haqq’ın Kasdı’nı 
yansıtma İddiası’nda bulunmuş olur.  

Tercüme Kelimesi’nin içinde ise zaten, yukarda Meal’e yüklenen Anlam var. 
Tercüme eden, Kasd-ı İlâhiye Anlam’ı döndürme İddiası’nda bulunmaksızın, kendi 
Dili’nde yaklaşık bir Anlam’ı verdiğini, bunu İctihaden yaptığını söylemiş olur. Eğer 
Tercüme, Mümkün, Câiz bir Çeviri ise bunun kullanılmasında bir Beis yok. Ayrıca 
Meal Kelimesi’nin Arabça’daki İddialı ve başka Güzel Anlamlar’ı da korunmuş olur 
ve yerli yerince kullanılabilir. Gösterilen Hassasiyet  ve verilen Anlam doğrudur, 
ancak Meal Kelimesi’nin başka Anlamlar’ı kayboluyor.  

Qur’ân’ın Arab Dili’nde, Qureyş Lehçesi’nde Nâzil olduğunu söylemiştik 
(Qur’ânen Arabiyyen). Bu iki Anlam’a gelebilir. Birincisi, sizin konuştuğunuz 
Diller’den birinde, Arabça olarak bir Qur’an’dan bahsediyoruz demektir. İkincisi ise, 
bu bir Arabça Okuma’dır. İbrânice, Aramca değil, daha önce Farqlı Diller’de 
gönderdiğimiz “Okuma”nın bu sefer Arabça’da İnzâl edilmiş-indirgenmiş 
(“Okuma’nın” sizin anlayacağınız hâline getirilmiş) şekli’dir demiş oluyoruz. Daha 
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önce İbrânice’de anlatılan Qıssalar’ın, Âyetler’in, bu sefer sizin Diliniz’de okunması 
gerçekleşiyor.  

İlâhî Dil’in İnzâl edilerek, sizin Diliniz’e çevrilmesi, indirgenmesi, Tercüme’si 
Qur’ân’dadır. Fakat bu Tercüme’yi, bizzat Allâh yapıyor. Daha önceki İnzâller’in de 

Sâhib’i olarak, hiçbir Beşerî Güc’ün 
erişemeyeceği Mutlaq ve Mükemmel 
Tercüme’dir bu.  

Mekke’de Arab dışında 
Fârisî, Rûm, Habeş, Türkî vb. 
Unsurlar da yaşıyordu. Zaman’ın iki 
Emperyal Gücü’nün Mensublar’ı 
Mekke’de vardı. Onlar ister istemez, 
Zihinleri’nde Anadilleri’nin Çağrışım-
ları’nı Qur’ân’la beraber düşünü-
yordu. Kendi Irkdaşları’yla karşılaş-
tıklarında elbette Qur’ân’dan Âyetler’i 
Tercüme ediyorlardı.  

Dâwet Mektubları’nı, o Dil’i 
bilen Kişiler Qur’ân’dan Tercümeler’le 
sunmuşlardı. “Lâ İlâhe illa’llâh” 
Farsça’ya, Rumca’ya çevrilmişti. Bu 
Çeviriler’i Sahâbe’den biri yapmışsa, o 
Geçerli Mümkün, bizden bir Çeviri’dir. 
Saray’a Elçi olarak gelen Sahâbe değil 
de Saray’dan bir kişi bu Tercüme’yi 
yapmışsa, Yabancı biri, herhalde 
Eksik olarak yapmış demektir. 
Habeşçe’ye çevrilmesi ta Mekke 
Yılları’na dayanır. Habeş Hicreti’nde, 
Necâşi’nin Huzuru’nda Meryem 
Sûre’si okunmuş ve Tercüme 
edilmişti. Tercüme’nin en Uzun en ve 
İlk Örneği Habeşçe’de gerçekleşti. 
Buna İzin veren kişi en başta 
Peygamberimiz’dir. 7 Harf Konu-
su’nu işlerken, Lehçe’ye Tercüme 
Konusu’nda da gördüğümüz gibi bu 
İzni de veren Hz.Rasûl’dür.  

Muhaddisler’in Kitablar’ı-
Kolleksiyonlar’ı dışında, Faqihler’in 
Özel Kaynakları’nda geçen Hadisler 
de ötekiler kadar Muteber’dir. Bu 
Konu’da Ehl-i Hadis’in Propagan-
dası’nı Doğru bulmuyoruz. Mesela es-
Serâhsî’de geçen bir Hadis-i Şerif’te 
Rasûlu’llâh’ın Farsça’ya Tercüme 
yaptırdığı bilinir. Hanefiler’de Tercü-
me, Qıyasen değil, Sünneten Sâbit’tir.  

Zeyd ibnu Sabit’e Peygam-
berimiz Farqlı Diller’i öğrenmesini 
emretmişti. İbrânice, Süryânice vb. 

Te’wil ettiğimizde, 
onu yorumlamıyor, 
Metn’e en Sâdıq kalan 
Anlam’ı Esas alarak 
Aslı’na döndürüyoruz. 
Yorum, Son 
Tüketici’nin anlaması 
için ben’de 
uyandırdığı 
Anlamlar’ı 
söylemekten 
ibâret’tir. Yorum’da 
Esas Metnin ne 
söylediği Önemli 
değil, ben’de 
uyandırdıkları bu” 
demiş olursunuz. 
Yorumlama’da Metn’e 
Sâdıq kalma diye bir 
Dert yoktur. Halbuki  
Meal bunun tam 
tersine, Asla 
döndürmeyi, İlk 
Metn’e, İlk Konuşan’a 
Sâdıq kalmayı İddia 
etmiş olur. Bu 
Anlamı’yla 
Tercüme’den de 
İddialı bir Mânâsı 
vardır. Meal, Te’wil, 
Ewwele-İlke 
döndürerek Cenâb-ı 
Haqq’ın Kasdı’nı 
yansıtma İddiası’nda 
bulunmuş olur.  
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öğrenen Zeyd ibnu Sâbit’in bu Diller’e Qur’ân’dan Âyetler çevirme-mesi 
düşünülemez. Diplomatlık Maqsadlı öğrendi ama, Rasûlu’llâh’ın Herşey’den önce 
Nebi olduğu Gerçeği düşünülürse, Zeyd de Diplomasi kadar Tebliği de önemsemiş 
olmalı.  

Önceki Dönemler’de, Tedwin, Çoğaltma, İmlâ ve İşâretler Ekleme vb. pek çok 
Uygulama yanında niçin bir Tercüme Faaliyeti’nden bahsedemiyoruz diye 
sorulabilir. Qur’ân, Arab olmayanlara da ulaştırılması gereken bir Wucûbiyyet’e 
Kaynaklık etmiyor muydu? Niçin 3. 4. Yüzyıl’da dâhi bu ortaya çıkmadı, Tercüme 

Bürolar’ı kurulmadı. Tercüme’nin 
Teknik Boyutu’nu söyleyince bu 
Soru’ya Cevap vermiş oluyoruz. Hele 
hele Qur’ân’ın motomot Çeviri’si 
Teknik olarak Mümkün görünme-
mektedir.  

Literal-Harfî, birebir Gra-
meri’yle birlikte Çeviri, tam Anlamı’yla 
istenilen Mânâ’yı vermekten uzak. 
Mânewî Çeviri’si ise, çok fazla Esas 
Metin’den uzaklaşmayı beraberinde 
getirebiliyor. Tercüme, Kötü bir Çeviri 
ise, hiç yapılmaması daha İyi’dir. İyi 
bir Çeviri olduğunu düşünsek bile, 
bunun Lâyık olmayan Eller’de Heba 
edilmesi, Saygısızlık ve Tahkir’e 
uğratılması İhtimal’i, El Yazma’sı 
Kitablar Dönemi’nde pek Yüksek’ti.  

Huquq Dil’i, Lafzî bir Çeviri 
ister; Edebiyât Dil’i ise Mânâ Çeviri’si. 
Qur’ân’da ise her ikisi de var. Edebî 
Yön’den erişilmez bir Nokta’yı İşâret 
eden İddia’yı Temsil ederken, Huquq 
da var. Hem Lafzî hem Mânewî 
Çeviri’nin ikisinin de bir arada olması 
ise Muhal’dir. Ya Lafzî çevirip, 
Mânâsı’nı Dipnot’ta göstererek 
Tefsir’i-Te’wil’i yapılabilir; ya da tersi. 
Mânewî Tercüme’yi Gelenek’te Tefsir 
Kitablar’ı yapmıştır.  

Çeviriler’de en tartışmalı 
Zaman’ı ve Zemin’i Türkiye’de 
Tecrübe ettik. Konjektürel bir Durum 
olarak 20. yy başları’ndaki Türkçe 
Qur’ân Tartışmalar’ı, Protestan bir 
Tahrif doğsun diye güdülen Amaçlar 
farqedilince, tabi ki Farqlı Yönler’e 

kaydı. Ne Türkiye dışında ne de Târih’in herhangi bir Dönemi’nde görülmeyen bu 
Tartışma’dan yol’a çıkarak, Qur’ân Tercümeleri’ne karşı olmak Doğru görünmüyor.  

Önceki Dönem’in Wasatı’nı Bugün daha iyi görüyoruz. Wasat’ın Meal veren 
Kişi’yi etkilemesi ile verilen Mânâ, yaşanılan Ortam’ın Orijinalliği’nde doğuyor. 
Dolayısıyla Çeviri, Asli Metni-Text’i asla vermeyecektir. Tercüme, Aslî Metn’e 
yönlendirme Konusu’nda bir Arac’ı Konumu’ndadır. Lafzî ve Mânewî Çeviri’yi aşan 

Önceki Dönem’in 
Wasatı’nı Bugün 

daha iyi görüyoruz. 
Wasat’ın Meal veren 
Kişi’yi etkilemesi ile 

verilen Mânâ, 
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vermeyecektir. 
Tercüme, Aslî 
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Konusu’nda bir 
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Lafzî ve Mânewî 
Çeviri’yi aşan bir 
şekilde, Wasat’ın 

Dil’i bir Medeniyet 
Dil’i hâli’nde Zuhur 

ettiğinde ise Durum 
daha da 

Karmaşık’tır. 
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bir şekilde, Wasat’ın Dil’i bir Medeniyet Dil’i hâli’nde Zuhur ettiğinde ise Durum 
daha da Karmaşık’tır. Hint, Fars, Rûm Medeniyeti’ne çevirirken aşmamız gereken 
Şeyler çoğalıyor.  

Mütercim’in Donanım’ı yetersizse, Düşük ve Eksik Ürünler ortaya çıkıyor. 
Mesela Müşrik Kelimesi’ni 20 yy.da Putperest diye çevirince, Waqıa’yı ne kadar 
yansıtmış olabiliriz. Qur’ân’ın anlattığı uzunca bir Bölüm, Müşriklik, Târih’in 
Derinlikleri’nde kalmış bir Put’a tapma, İlkel Paganlık diye üstüne alınmadan 
okunabilmekte. Hakeza Meali’nde Demokrasi Kelime’si geçen bir Müfessir, güya onu 

Şurâ yerine kullanırken, Devasa bir 
Rönesans, Humanizm, Aydınlanma vb. 
Batı Tecrübesi’nin Kötü Anıları’nı 
Yedeğine almış olarak Wasat’ın 
Kirliliği üzerine sinmiş bir şekilde 
Anlam veriyor. O halde “Wasat Tercü-
me’si”, Harfî ve Mânâ Tercüme’nin 
dışında üçüncü bir Yol olarak bizim 
önerimiz’dir. Mütercim bunu açıkça 
İfade etmeli ve bu Çeviri’yi şu Wasat’a 
veya şu Wasat’ta Tercüme ediyorum 
diye belirtmelidir.  

Ezher’in 1936 Fetwa’sı, 
Arabça dışında tüm Diller’e Çeviri’nin 
Cewazı’na yönelikti. 1923-38 Döne-
mi’nde Türkiye’deki Gelişmeler’in 
Etkisi’yle önceki verilen Fetwa, hiçbir 
Dil’e Çeviri’ye İzin vermiyordu. 
Çeviriler’in Caiziyyeti’ne 7 Harf ile 
(Qureyş dışındaki diğer Lehçeler’e 
İzin veren Rasûlu’llâh’ın uygulaması 
ile) başladık, ama Sonu’nda yine 
Arabça olan Suriye-Iraq vb. Arab 
Dili’nde Çeviri olamayacağı Fetwa-
sı’yla noktaladık. Bunun da anlaşılır 
Gerekçeler’i vardır.  

Her Çeviri Çeviren’in İctiha-
dı’dır. Çocuklar için yazılan bir Meal, 
zaten İndirgenmiş bir Dil’in yeniden 
Çocuk Dili’ne indirgenmesi ile ortaya 
çıkacaktır. Tabi bu Konu’da Çocuk 
Dünyası’nı ve Rûh Hâli’ni en iyi 
yansıtabilecek bir Çeviri, Mütercim’in 
İctihadları’yla Haqiqat’e şu veya bu 
ölçü’de yaklaşacaktır. Ancak Yetişkin 
bir Kişi okuduğu Tercüme’nin bir 
“Çocuklar için hazırlanmış Meal” 
olduğunu bilirse, ondaki Eksiklik ya da 
Üstünlüğü daha iyi Taqdir edebi-
lecektir.  

Dindar bir Okuyucu’yu Muhâ-
tab almış Çeviri ile, Ateist bir Muhit’i 
Muhâtab Qabul etmiş bir Çeviri, Farqlı 
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Wasatlar için yapılmış Farqlı Çeviriler olacaktır. Dolayısıyla onların Başarı’sı ya da 
Başarısızlığı bu Wasat çözümlemesi yapılmadan anlaşılamaz. Misyoner Telkini’ne ya 
da Kilise’ye gönderilecek bir Meal’in Ağırlık vereceği Konu, Anlatım Tarz’ı, 
Hassasiyetler’i Farqlı olacaktır. Yine Kadınlar için yapılacak Meal’in dikkat etmesi 
gereken Hususlar, kendi Wasat’ı içinde Anlamlı yahut Anlamsız bir Boyut’ta 
seyredecektir.  
 
 

A/VI 
İlk Mealler: 

 
Qur’ân’ın Hicri 25’te Berberice’ye çevrildiği naqledilir. Ancak ilk Çeviriler’in 

Farsça’ya olması daha Maqul görünüyor. Fârisî Şirk’i Senewiye’dir. Halbuki Arab 
Şirk’i, Mutlaq Tanrı’nın altında Kızlar’ı, Oğullar’ı şekli’nde Şefaatçi Tanrılar 
kurguluyordu. O halde buradaki Wasat Tercüme’si Senewiyye’yi Hedef almalıdır, ki 
nitekim öyle de olmuştur.  

Peygamberlik Konusu’na gelince, Doğu Dinler’i Peygamberlik’le ilgili bir 
Hâfıza’ya Sâhip değildir. Fârisîler ise, Doğu Dinleri’nden Farqlı olarak Peygamberlik 
Mefhumu’na Âşinâ’dır. Ancak Îsâ gibi, Hulul etmiş Peygamberiği tanırlar. Messianic 
bir şekil’de düşündükleri “Mesih” Zerdüşt 3000 Yıl’da bir gelerek Ahura 
Mazda’nın (Hayr Tanrı’sı) Gâlibiyeti’ni İlân etmektedir. Bu ise, İslâm’ın aynı 
Peygamberlik Anlayışı’nı yansıtmıyor. Bu Wâsat’ın da Gereği olarak Peygamber 
Mefhum’u, Zerdüşt Anlayışı’ndan sıyırılmak Suret’i ile, Nebî-Haber veren 
Anlamı’nda bir İçeriğe büründürülmüştür.  

Samanoğulları Hâmiliği’nde Farsça hatta Türkçe Çeviriler (et-Tâberi 
Tefsiri’nin Farsça’dan Türkçe’ye Çeviri’si) 3.Yüzyıl’dan itibaren yapılmıştır. 2. 
Büyük Çeviri Alan’ı Rumca olmalı değil miydi’ diye sorabiliriz. İstanbul’un düşmesi 
800 Yıl daha gecikti. Bu Dönem’de Yunan-Rûm Dili’ne ve Halqları’na bir Tercüme 
olmadı. Bunun Sebeb’i ise bu İhtiyac’ı Türkler’in ve Türkçe Çeviriler’in almasında 
bulabiliriz. 1000li Yıllar’dan itibaren islamlaşan Türkler Fars ve Rûm arasında 
Türk Unsuru’nu yerleştirdi. Bu Bölge’de Türkçe, Rumca’nın yerini aldı ve 
Tercümeler Türkçe’ye oldu. Farsça’dan sonra en Yaygın Tercüme Türkçe’ye 
yapıldı. 

Demek ki, Rûm Pâyitahtı’na oturan Türkler, bu Bölge’deki Çeviri İhtiyacı’nı 
karşılamıştır. Çeviri ve Müslümanlık atbaşı giderek, İhtiyaç olmadıkça Çeviri 
yapılmamıştır. Çünkü İslâm’ın yayılmasında, öteki Kimlikler’i İnkar ederek, Evrensel 
bir Metropoliten Kültür yaratmayı hedefleyen Evrensel bir Din şeklinde kendini 
konumlayan Hıristiyanlığın tek Tipleştirici Yorum’u enjekte edilmez. ‘Neredeyse 
Dünya’nın Yarısı’nı fetheden ilk Müslümanlar İskenderiye’nin, Qurtuba’nın ya da 
Fez’in Meydanları’nda İnsanlar oralara koşsun da gelsin diye Geçici Waaz Kürsüler’i 
kurmuş değillerdi. Onlar Asaletler’i ve Davranışları’ndaki Dürüstlük ile başkalarını 
etkilediler ve ondan sonra kendi Kimlikleri’ni-Dilleri’ni koruyarak İslâm’ın 
Gönüller’i tedricen kazandığı Bölgeler’deki Mahalli Hususiyetler’i yansıtarak ve 
aslında Tebrik ederek Tebliğ ve İrşad’ı sürdürdüler. ‘14 

1500’lerde Latince asıllı İncil Avrupa Dilleri’ne çevrilebildi ve Matbu bir 
şekilde yayıldı. Ondan önce Yerel bir İncil Hayal dâhi edilmemişti. Zaten Milli 
Diller’in Edebî bir Geçmiş’i de yoktu. Aynı şekilde Latince’den son derece Kasıtlı ve 
Bozuk bir Qur’ân Tercüme’si de Milli Diller’de basıldı. Bu Latince asıllı Çeviri’de 
Peygamber, Tanrı’yı Put olarak wazetmekte diye anlatılır. Avrupa Halqları’nın 

                                                 
14

  T.T.Winder/Post-Modern İslam, Timaş Yayınları. 
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İncil’i daha yeni tanımışken, Qur’ân’ı bu kadarcık Yetkinlik’te öğrenmesine 
şaşmamak gerek. 

 
 

A/VI 
TÜRKÇE MEALLER 
İlk Türkçe Çeviri: 

 
Türkler’in Toplu İslamlaşma Târih’i, Fârisîler’den II Yüzyıl sonra’dır. 

Münferit olarak Erken Dönemler’den itibaren Müslüman Türkler tabi ki var. 
Kitle’ye Hitab eden, Waazlar’a Konu olan Qur’ân Tercemeleri’ne ise Toplu 
İhtidalar’dan sonra İhtiyaç duyulacaktır. Kitlesel İltihaklar 300ler’de 
tamamlanacaktır. Müslüman olmalarıyla aynı Çağ’da böyle Tercümeler’in İzleri’ni 
de görüyoruz. Muhammed Hamidullah’ın takibiyle bu Örnekler 1000 Yıl öncesine 
gidiyor. Ancak Elimiz’de varolan Örnekler 1300’lere aittir. 

Türkçe’de Merkezî bir Dil yoktu. Bu yüzden birkaç Önemli Lehçe’de 
Meallendirme yapılmış. Bugün’ün Batı Türkçe’si ile değil, Kazan, Çağatay, Azerî, 
Batı- Anadolu Türkçesi’nde Çeviriler 650-700 Yıl öncesinden Günümüz’e gelmiş. 
Hamidullah’ın İddia’sı bunu 1000 Yıl önceye götürerek, et-Tâberî’nin Farsça’ya 
Tercüme edilen Tefsiri’nin Türkçe Örneği’nin var olduğunu gösteriyor. Nitekim 
Farsça’ya Tercüme İşi’nde Görev alanlar arasında Horasan ve Maveraünnehir’den 
Türk Asıllı bir Heyet de vardı. Mütercim’i belli olmayan bu Çeviri’den İstinsahlar ise 
Günümüz’e kadar gelmiştir. 

Yazma Nüshalar, Matbu’ olmadığı için, her İstinsah’ta farqlılaşmalar 
gösterecektir. Farqlı Kelimeler, Yer değiştirmeler, Hatalar, Artma- Eksilmeler 
görülebiliyor. Bu yüzden Bütün Nüshalar’ı bir araya getirip Farqlılıklar’ı bulmanız 
gerekir. Hangi Çoğaltmalar’ın ne tür Yer değiştirmelerin varolduğu Tesbit 
edilmelidir. Buradan Türkçe’nin Dil Gelişim’i de Tâkib edilebilir. 

Türkçe Mealler ilk olarak Uygur Alfabesi’nde yazıldı. Türkler İslâmiyet’le 
şereflendikleri Dönemler’de Uygur Alfabesi’ni kullanıyorlardı. Bunlardan bir Örnek 
Günümüz’e ulaşmamakla beraber, Edib Ahmed Yüknekî’nin Atebetü'l-Haqâyık Adlı 
Eseri’nde aşağıdaki Âyetler’in Tercüme’si bu Alfabe’yle yer almıştır: Âl-i İmrân 
3/134,146,185; en-Nahl 16/96; el-Hac 22/61; ez-Zuhrûf 43/32; el-İnşirâh 94/5-6. 
(Uygarlık Kelime’si, Uygur Türkleri’ne atfen uydurulmuştur. Cumhuriyet’in 
Medeniyet yerine seçtiği bu Kelime Masum değil. Uygurlar’ın Horasan’a Yakın 
Bölgeler’de Maniheist Budist Etkiler altında bazı İran-Hint Tesirler’i ile 
Medeniyet’e intibak belirtileri gösterdikleri Doğru’dur. İslâm öncesi bu Dönem’e 
Öykünme ile Uygarlık Kelime’si türetilmiş. Uygur Uygarlığı, Roma-Civitas 
Civilizasyonu ve Medine Medeniyet’i arasında kullanılan Kelimeler’in çok Önemli 
İmâlar’ı olduğunu unutmamalıyız.)   

Türkler İslamlaşma ile Uygur Alfabesi’nden Arab Alfabesi’ne geçiş yaptılar. 
Kaynaklar’da belirtildiğine göre aslında ilk Qur’ân Tercüme’si, Farsça’ya çok yakın 
olan Huzistan Dili’yle Mu’tezilî Cubbâî’nin (ö.916) Arab Alfabesi’ndeki 
Tercümesi’dir. 950 de Karahanlılar’ın Müslümanlaşmasından 100 Yıl sonra et-
Tâberî’nin Farsça’ya çevrilmiş Tefsiri’nin Türkçe’ye de yapıldığı Yolu’ndaki 
Deliller Mewcut’tur. Bu Nüsha’dan İstinsâh edilen Oğuzca Örnek, İstanbul İslâm 
Eserler’i Müzesi’nde Kayıtlı’dır. Şirazlı Hacı Devlet Şahoğlu Mehmed 734 
(1333) tarafından yapılan bu Nüshâ’dan yapılan bir Tercüme Osmanlılar’ın Eli’nde 
vardı. Bu Nüsha’ya benzer şekilde 1363’te bir Çeviri var, ama Aynı’sı değil. 809 Hicri 
Yıl’da yapılan Anonim bir Tercüme var. 1400’lerden 1800’lere kadar pek çok 
Türkçe Meal Nüsha’sı Elimiz’de bulunuyor. 
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1701’de Berlin’de Arabça, Farsça, Türkçe ve Latince bir bir Tercüme 
karşılaştırmalı olarak verilmiş.  

Protestanlık’la beraber Milli Diller’e Çeviriler’e yüklenen Anlam Batı’da hayli 
değişiktir. 16-17. yy’a kadar Latince dışında bir İncil’i görmek Mümkün değildi. Bu 
Konu’da Konsil Yasağı vardır. Batılılar İncil Çeviriler’i ile birlikte, Milli 
Hususiyetleri’ni yeni bir Konsil Karar’ı Havası’nda Amentü’ye dâhil ettiler. Önceki 
Latince İncil de aslında İlâhî bir Weche taşımaktan çok, Roma Civitası’nın Dar-
inhisarcı Hegemonyası’ndan alınmış bir Öz’e dayanıyordu. 

Mamafih, İslâm Tercümeler’i böyle midir? Ta Rasûl Zamanı’ndan başlayarak, 
sonra da her İhtidâ ile, Milletler, herhangi bir Dar Civitas benzeri Uygulama’ya 
Mâruz bırakılmadan, pek çok Kültürel ve Medeni İnkişafları’yla birbirlerini Tebşir 
ve Tebrik ettiler. Bizim Qur’ân Tercümelerimiz, Günümüz’e gelen Örnekleri’yle bile 
İncil Çevirileri’nden asırlarca önce’ye dayanır. Batı Târihi Açısı’ndan Protestan 
Tercümeler ile, bizdeki Klasik Tercümeler’in ne bir Alaqası ne de Muqâyese Qabul 
edebilir bir Değeri var. 

Cumhuriyet Dönemi’ndeki Hedef ise, İbâdet Dili’nin de Türkçeleştirilmesidir. 
Bu sayede İlâhî Yön’ün tamamen İptal edilerek, her türlü Beşerî Manipülasyon’aa 
İmkan tanınacaktı. Bu Entrika’dan yola çıkarak Qur’ân Mealleri’ne karşı çıkmamız 
düşünülemez. Kaldı ki Tarihimiz’in Yüksek Örnekler’i, Mealler Konusu’nda 
Tawrımız’ın nasıl olduğunun ve olması Gerektiği’nin en açık Delilleri’ni serdediyor.  

1701’de ilk Latin Harfli Meal’in Arapça-Farsça-Türkçe-Latince birlikte 
Berlin’de basıldığını söylemiştik. 1928’den itibaren Latin Harfli Mealler’e 
Türkiye’de rastlayacağız. 1845’te Mısır, Matbaa’da önde olduğu gibi Tıbyân 
Tefsiri’ni Matbu basarak bu Konu’da da öne geçti. Tıbyân Tefsir’i bir Ekol’dür. 
Mehmed Ayntâbî’nin Türkçe’ye Çevirisi’nden sonra (1216) sadeleştirilirek 
1956’ya kadar pek çok kez basılıyor.  

1246’da Ferruh İsmâil Efendi’nin Mewâqıb Tercüme’si de bir başka 
Ekol’dür. Bu Tercüme’de Mushâf-ı Şerif’in Kenârı’nda berkenar ve derkenar olarak 
Basılma Yöntem’i kullanılır.  Sonraki Dönem Tefsir- Mealler bu iki Ekol’den 
etkilenmiştir. 

1905’te Tefsiru’l-Beyân, 1926 Süleyman Tewfik’in Türkçe Qur’ân-ı Kerîm’i 
Matbu’ Çeviriler’dir.  

1911 Kazan Molla Numan ibni Emir ibni Osman Tefsir-i 
Numânî Kazanca’da; 1958 Helsinki Mir Muhammed Kerîm ibn el-Hacc Mir 
Ca’fer el-Alawie'l el-Bakuwî  Kril Alfabesi’nde Tercümeler’e Sâhip. 1914-15 
Azerîce Meal Tefsiri Qur’ân-ı Şerif basıldı.   

1920 Sonrası M.V. Efendi Hulâsâtü’l-Beyân fi Tefsiri’l-Qur’ân, 1921’de İlmî bir 
Heyet’in Nûru’l-Beyân  Tercümeler’i var. 1924 Kazimirski’den Cemil Sait Qur’ân-ı 
Kerîm Tercüme’si diye Fransızca’dan Çeviri yapar. Bu Dönem’de bazen İlmî bir 
Heyet, bazen hiç İsim vermeden, bazen de İsimleri’nin Baş Harfleri’yle Çeviriler 
görüyoruz. Meselâ Cemil Said’in Çevirisi’nde Mütercim’in adı, C. S. Olarak verilmiş. 
Bu tür Kasıtlı Çeviriler ardı ardına geliyor. Ya tutarsa denen bu Çeviriler’den biri de 
1927’de bir Heyet Ad’ı altında çevirilir. Bunun da İsm’i Türkçe Qur’ân-ı Kerîm. Böyle 
İddialı (tabi Kasıtlı) İsimler’e Süleyman Tewfik’in Türkçe Mushaf-ı Şerifinde de 
rastlamıştık. Nitekim o da Adı’nı vermekten çekindiği için S. T. diye Çeviren’i 
kodlamış. 20li Yıllar’dan itibaren Cumhuriyet Dönemi’nde bu şekilde Ismarlama 
olan 6 kadar Tercüme var. Tabi hepsi Kötü Niyetli olmayan öteki Tercümeler ayrı 
bir Mewzu. 

1928-1932 arası Meal yok. Harf İnqılabı’nın vurduğu Sekte. 1932 İzmirli 
İsmail Haqqı Latin Harfli Tercüme ile çıkıyor.  
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‘1934, Ömer Rıza Doğrul’un Tanrı Buyruğu. İsmi’ndeki Farqlılık yanında 
Dipnotlar’ın da ele verdiği gibi bu bir Tercüme’dir. Hindistan’da Ahmedîler’in bir 
Tercüme’si olduğu anlaşılıyor. O da Kaynağı’nı vermiyor. Bununla beraber bu 
Ahmedî Tercüme’nin Muhammed Esed’e de Büyük Ölçü’de Yardımcı olduğunu 
söylemeliyiz. Bazı Ahmedî-Qadıyânî Aşırılıklar dışında Önemli bir Tercüme’dir. 
70lerde Doğrul’un bu Tercüme’si, Âile tarafından yeniden basılırken sünnîleşti. 
Demek ki İstinsah Dönemleri’nde Değişiklikler olurdu ama, Baskı Dönemleri’nde de 
Değişiklikler de olabiliyor. 

Elmalılı’nın Tefsir’i içindeki Meallendirmesi,  Yeni Meal Okulları’ndan birini 
doğuruyor.  

1952, Hasan Basri Çantay 2. Ekol’ü oluşturur. 1955 
Abdülbaki Gölpınarlı ise Şia Çevreleri’nde İlk ve Tek Kaynak. 

1957 yine, Cemil Said, Sülyman Tewfik Tarzı’nda, 
İsmâil Haqqı Baltacıoğlu’nun  Türk’ün Meal’i var. 60’larda 
Gazete Mealler’i çıkıyor, Promosyon olarak. Anonim, Ticârî 
Amaçlı, Özensiz Mealler.  

1961, Hüseyin Atay, Yaşar Kutluay’ın Diyânet Meal’i 
çıkar. 1962, Sadi Irmak, Kazımirski Tercümesi’ni bu sefer 
Almanca’dan çevirir. Devrim Sonrası Dönem’de yine “ya 
tutarsa Tarzı” Maya çalmalar var demek ki. 

Diyânet’in Resmî Meal’i III. Meal Ekolü’nü oluşturur. 
T.V., Radyo vb. Kulaklar’ın Âşina olduğu, en çok duyduğu Meal yukardaki Diyânet 
Meal’i. Bozuk bir Âidiyet görmesek de Başarılı bir Meal değildi. Çantay’ın 
Eleştiriler’i oldu ve bir Dönem üzerinde Tartışmalar sürdü. 

1960’lardaki Çeviriler içinde Mealler var. Mısır’dan, Hint’ten bir Çeviri 
yapılırken içinde Âyetler geçiyor ve Çevirmen, önceki bir Meal’e dayanmadan 
kendisi buna Karşılık buluyordu.  

1962, Ömer Nasuhi Bilmen’in 8. Ciltlik Tefsir’i var.  
1967,  A. Fikri Yavuz, Diyânet’ten sonra en çok basılan, en Yaygın Meal oldu. 

Bu Meal 30 Yıl boyunca, ilk Baskısı’ndaki Hatalar’ı düzeltmeden, hep aynı Klişe’de 
basıldı. 

1974, 4. Tefsir Meal okulu olarak, Süleyman Ateş’in Meali’dir. Bundan  30 Yıl 
sonra Çağdaş Qur’ân Tefsiri’ni yazdı ki onun Fikri Evrim’i de buradan gözlenebilir. 
Hüseyin Atay’ın da bir 2. Meal’i var, “çağdaşlaşmış”. 

5.Meal Okulu’nu Ali Bulaç ile sınıflayabiliriz. 1983, Nüzul Sırası’na göre 
yapılan Çeviri. Meselâ bir Kavram’ın 2-3 Büyük Önemli Mâna’sı varsa bunları 
belirtir, Fiil Kökenli Kelimeler’de araya Çizgi koyar. Türkçe Açısı’ndan ise epeyce 
Bozuk. 

6.tür’de Cemaatler’in, Sektler’in kendilerine ait Mealler’i geliyor.  
7.Grub Yaşar Nuri Öztürk Tarzı’nda Mealler. Yani o kadar İddialı ki, Cenâb-ı 

Haqq’ın Maqsadı’nı, Murâdı’nı neyse aynen yansıttığını İddia eden Mealler. İddia’ya 
göre Parantez kullanmadan, kendi Görüşü’nü yazmadan, Kasd-ı İlâhi’yi aynen 
yansıtan(!) Mealler. Halbuki kendisi bile 1993’teki Görüşü’nü 2009’da değiştirmiş, 
Yeni Baskı’da başka Anlamlar vermiş 
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B 
TEFSİR  TÂRİH’İ  ve  WASATLAR 

 

B/I 
NUZUL WASAT’I 

 
Nuzul Wasat’ı haqqındaki Kaynaklar, Riwâyet Koleksiyonlar’ı, Arablar’ın 

Sözlü Edebiyât’ı, Târihî Wesiqalar, İslâm Târihçiliğindeki, el-Kelbî’nin “Kitâbu’l-
Esnâm”ı gibi Müstakil Çalışmalar, Arkeolojik Araştırmalar ve en Önemlisi ise, bizzat 
Kitâb’ın kendisidir.  

 
  Târihî Wesiqalar:  
  
 O Dönem’in Waqanüvistler’i tarafından Söylenti şekli’nde naqledilen, bazısı 
Resmî Târih Yazımı’na Örnek Kaynaklar’dır. Nüzul Çağı’nın Paralel Coğrafyaları’nda, 
mesela, Süryânî-Arami Waqanüvist veya Resmî Târih Söylentileri’nde, bu tür 
Wesiqalar bulunabilir. Karşı taraf nasıl anlatmış, bunu Tesbit etmek, kısmen 
Objektif bir Kriter de sağlayabilir.  
 
 
  Kazılar:  
 
  Qur’ân’ın indiği Dönem’le ilgili Arkeolojik Bulgular’la, Nuzul Wasat’ı daha 
Serahat’le İzah edilebilir. Kazılar’ın Târih’i 200 Yıl’ı geçmemekte, hele hele İslâm 
Coğrafyası’nda henüz çok Erken Dönemi’ni yaşamaktadır. Qur’ân’ın indiği Dönem’le 
ilgili Arab Yazı’sı haqqındaki Bilgilerimiz son derece Sınırlı, hatta Yanıltıcı 
olabilmekte. Bu Konu’daki Arkeoloji’nin Sürprizleri’yle, Arab Yazı’sı haqqında daha 
Doğru Bilgiler’i edineceğimiz şüphesiz.  
  2008 Kasım’ında, 
Suudi Arabistan’da bulunan 
1300 Yıllık bir Duvar Yazı’sı, 
Kur'ân haqqında Yüzyıllardır 
Aqıllar’da olan bir Soru’yu 
cevaplandırabilir İddiası’yla 
Gündem’e geldi.  
  “Qur’ân’a sonradan ek-
lenen ve bazen Anlam Konu-
su’nda da Tartışmalar’a 
Neden olan Aksan İşâretler’i, 
İslâm’ın İlk Çağları’nda da 
kullanılıyor muydu? 
  Suudî Arabistan 
Turizm Yüksek Komisyonu’nda yer alan Arap Araştırmacılar’dan Ali ibnu İbrâhim 
Gabban, Ülke’nin Kuzeybatısı’nda Eşi’yle birlikte yaptığı Gezi’de, Târihî bir Keşf’e 
İmza attı. Gabban şu İfade’nin Kazılı olduğu bir Kaya’yla karşılaştı: 
  "Allâh’ın Adı’yla; ben, Zuheyr, bunu Ömer’in öldüğü Zaman’da, 4. Yıl’ın 
20’sinde yazdım." 
  Kızıl Kumtaşı üstünde Yer alan ve Silik bir halde bulunan Yazı’nın, 1300 Yıllık 
olduğu yapılan İnceleme Sonuc’u ortaya çıktı. Yazı’da geçen Târih, Milâdî olarak 644 
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e rastlıyor. 644 yılında şehit edildi Hz. Ömer. Yazı’yı yazan Züheyr adlı Şahsın ise, 
muhtemelen Suriye-Mekke arasında Yol alırken Mola veren bir Hacı Aday’ı olabilir.  
 
 
  Qur’ân’ın Yazılı hale getirilmesinden önceki Dönem’e rastlayan ve 
Arapça’nın eldeki en eski 2. Yazılı Metni olan Duvar Yazısı’nın "son derece Önemli 
bir Buluş" olduğunu belirten Ali ibnu İbrahim Gabban, Târihi Bulgular’ı, "Arap 
Arkeolojisi ve Epigrafisi" Adlı Dergi’de yayınladı. 
  Discovery Channel’ın Haber Site’si de, "İslâm’ın en Eski Yazıt’ı, Qur’ân ile ilgili 
bir Sırrı çözebilir" İfâdesi’ni kullandı. 

 
 
   İlk Sahâbeler kaldırdı 
 
  Târihçiler, yüzyıllar’dır, Qur’ân’ın İlk Örnekleri’nin neden İmlâ İşâretleri’ni 
içermediğini tartışıyordu. Kelimeler’in Vurgusu’nu, hatta bazen Anlamı’nı bile 
değiştiren İnceltme ve Kesme İşâretler’i gibi Ayırt edici İmler, Hz.Peygamber’in 
Wefâtı’ndan çok sonra Qur’ân’a eklenmişti. 
  Ali ibnu İbrâhim Gabban, Keşfi’nin, 1300 Yıl önce de İslâm’ın Kuruluş 
Coğrafyası’nda "Tam Teşekkülü bir İmlâ Sistem’i" olduğunu kanıtladığını öne 
sürüyor. Keşfedilen Duvar Yazısı’nda Noktalama İşâretler’i ve Harekeler yer almasa 
da, Şekiller’i birbirine benzeyen Sessiz Harfler’i Ayırt edecek Aksan İşâretler’i var. 
 
  Qur'ân, Günümüz’de Okunuş’u Harekeler ve İmlâ İşâretleri’yle Standardize 
edilmiş durumda 
  Gabban, "İlk Sahâbeler’in Qur’ân’ı Aksan İşâretleri’nden arındırdığını" 
belirterek, "Böylece Müslümanlar’ın, Peygamber’e indirilen Qur’ân’ı, Farqlı Arap 
Lehçeleri’nde de okuyabilmesine Cewaz verilmiş ve ayrıca, Kelimeler’in 
İskeletleri’nin, içerdikleri tüm Anlamlar’ı taşımasına İmkan sağlamıştı" diyor. 
 
 
  Batılılar’ın Mâzeret’i kalmadı 
 
  Discovery News’a konuşan İskoçya’daki St. Andrews Üniversitesi Arapça ve 
Ortadoğu Araştırmalar’ı Profesör’ü Robert Hoyland da, Keşf’in Önemi’ni 
doğruluyor. En Eski Qur’ân Mushafları’nın 652-680 Yılları’ndan kaldığını belirten 
Hoyland, Batılı Akademisyenler, Qur’ân Wahyi’nin Aksan İşâretleri’ni de içerecek 
biçimde Kağıt’a aktarıldığını Qabul etmediğini, "madem ilâhî değil, o halde İmlâ 
İşâretleri’ni değiştirebiliriz" diye düşündüklerini hatırlatıyor. Âyetler’in Anlamı’nı 
da değiştirebilen bu Yaklaşım’ın İslâm Âlimleri’nin hoşuna gitmediğini İfâde eden 
Hoyland, "Artık Elimiz’de olan Qur'ân Metni’ni değiştirmek isteyen Batılı 
Bilimadamları’nın daha az Mâzeret’i var" diye konuşuyor. 
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  Hz.Ömer Suikast’ı 
 
  1300 Yıllık Duvar Yazı’sı, Hz.Ömer’in ne zaman öldürüldüğü Konusu’ndaki 
Soru İşaretleri’ni ortadan kaldırıyor. Hz.Ömer’i, 7 Kasım 644’de, İranlı bir Asker’in 
Cami’de bıçakladığı ve İslâm’ın 2.Halifesi’nin 2 Gün sonra Şehit olduğu Qabul 
ediliyordu. Yazı’nın altına 644 Yılı’nı İşaret eden Hicri Târihi Not düşen Züheyr’in, 
muhtemelen bu Cinayet’e bizzat Şâhit olduğu belirtiliyor.” 
 
 
  Arablar’ın Sözlü Edebiyât’ı:  
 
  Cahiliye Şiir’i, Arab Muhayyile’si haqqında bir Fikir verebilir ama, Şifâhi bir 
şekil’de geldiği için, İslâm Sonra’sı Dönem’in ne kadar İzi’ni taşıdığı da tartışılır. Bu 
yüzden Otantikliği haqqında Haqlı şüpheler vardır. Taha Hüseyin’in dediği gibi, 
“Cahiliye Dönemi’yle ilgili Bilgi almak için  en temel Kaynak, Câhiliye Dönemi’ne 
atfedilen Şiirler değil, bizzat Qur’ân’ı Kerim’in kendisidir”. Yani Arab Sözlü 
Edebiyât’ı tek başına Kesinlik doğuramamakta, Qur’ân’ın İşâreti’ne İhtiyaç 
duyulmaktadır.  
  Mesela bu Konu’daki Kaynaklar’dan biri olan el-Kelbî (Etbeu’t-Tabiin’den), 
Hadis Kritikleri’nde “Kezzâb” olarak anılmış bir Kişi olarak Arab Putlar’ı haqqında 
çok da Güvenilir olmayan Bilgiler ihtiwâ eden bir Kitab yazmıştır (Kitâbu’l-Esnâm).  
  Nuzul Wasat’ı haqqında en Temel Bilgi Kaynağı olarak bizzat Qur’ân’ın 
Tanıklığı, eğer dikkatli bir göz’le okunursa, olağanüstü Genişlikte bir Malumât’ı 
Bünyesi’nde barındırır.  
  A-Bölge ve Yerleşimler haqqında, İklim Şartlar’ı ve Tarımsal Faaliyetler 
haqqında, Deniz ve Denizcilik haqqında, Hicaz Şehirler’i haqqında, Mekke’nin Yer’i 
ve Önemi haqqında ilgili Âyet ve Sûre Numaralar’ı Ders Notları’nda Taqdim edildi.  
  B-Hicaz’ın Sosyo-Ekonomik Yapısı (Ölçü-Tartı ve Matematiksel İşlemler 
Bilgi’si, Hicaz’da Zırâî Faaliyet, Sınâî Faaliyet; Arablar’ın Yaşam Tarz’ı; Hayvancılık, 
Arıcılık, Yeme-İçme, Eğlenme, Giyinme, İçkiler, Kumar, Musiki, Sohbet Meclisler’i, 
Evler, Ev Eşyâsı ve Sergiler, Giyim, Süslenme, Teşhir, Harb Silahları ve Savaş 
Teknikler’i Konusu’nda ilgili Âyet Numaralar’ı verildi.  
  C-Hicaz’daki Yabancı Azınlıklar; Mekke’deki Yabancılar, Ehl-i Kitab’ın 
Mekke’deki Durum’u, İsrâiloğulları’nın Mekke’de, Medine’de Durum’u, 
İsrâiloğulları’nın Hicaz Halq’ı üzerindeki Tesirler’i, Hıristiyanlığın Hicaz’daki 
Roller’i ile İlgili Âyetler verildi.  
 
  II.Bölüm’de Sosyal Hayat;  
  A-Âile Hayat’ı: Erkek ve Kadın’ın Rol’ü, Çeşitli Âdet ve Gelenekler ele alındı.  
  B-Qabilecilik Asabiyet’i: Kanbağı İlşkiler’i, Mewla, Welâyet Asabiyet’i, Himâye 
Asabiyet’i, Gelenekçilik, Hanifler üzerinde duruldu.  
  C-Hac ve Haram Aylar:  
 
  III.Bölüm:  
  Düşünce Hayât’ı  
  Qur’ân’ın Dil’i ve Arablar’ın Aqlî Güc’ü  
  Ezber Gücü vb. üzerinde duruldu.  
  Binlerce Değişik Şiir ezberleyebilme, bir çok Nüanslar’ı İfâde edebilen 
Düşünceler ve Kavramlar’a Sâhib olma gibi Özellikler’i ile, Arablar’ın Kültür ve 
Medeniyet Târihi’ndeki Yerleri’ni Nuzul Wasatı’nda görmek mümkün’dür.  
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  Burada Şiir’in Gelişmişliği, Edebî Muhayyile vb. Motifler, her Peygamber’de 
görülen Mucize’nin Hz.Peygamber’te alacağı Şekil haqqında bir Fikir veriyor. Her 
Peygamber kendi Zamanı’nın ve Qawmi’nin en Üstün Niteliği ile, daha Üstünü’nü 
ortaya koyarak, Muhatabları’nı Âciz bırakacak şekilde konuşuyordu. Qur’ân bu 
Meydan okumayı yapıyor. Qur’ân, Meseller’i Örnek olarak verdiğinde, karşısı’nda 
bunu anlayacak bir Seviye’yi de İma etmekte, Nuzul Wasat’ı haqqında bir Fikir 
vermektedir.  
  Eğitim Seviye’si, İlim, Kültür, Pratik Bilgiler, Yabancı Kelimeler’i alıp onları 
fethederek Dil’i zenginleştirmeler… tam da kendine güvenen bir Yüksek Seviye’yi 
İşâret ediyor. (Mesela bugün İngilizce de hiç Kompleks duymadan Yabancı 
Kelimeler’le zenginleşebilmeyi başarmış, ama Öztürkçe Baskısı’nın Türkçe’yi ne 
kadar kısırlaştırdığı biliniyor. Yepyeni bir Türk Ulus’u yaratma Heves’i, Şerif 
Mardin’in dediği gibi, “Cumhuriyet’in Okul’u İyi’ye, Güzel’e, Doğru’ya dâir bir 
Tefekkür oluşturamadı. “Mahalle’nin” ve İmâm’ın karşısı’na koyduğu “Muallim”, bu 
Konu’da Eski’yi İptal etti ama yerine Tatmin edici bir Fikir üretemedi”.  
  Bu yüzden Öztürkçeci Proje’nin kısırlaştırıcı Muhtewa’sı ile, Cahiliye 
Arabı’nın karşılaştırılması bile bir Zul’dür.)  
  …Târih Bilgi’si, Peygamber Qıssalar’ı, Esâtir, Efsaneler, Coğrafya ve 
Astronomi Bilgiler’i vb. haqqında Arab Tefekkürü’nü yine en iyi Qur’ân’dan 
öğreniyoruz.  
  Arab İnancı’nda “Allâh’ın Çocuk edinmesi” Konusu’na verilen Tepki’yi, İlyas 
Peygamber’in Qıssası’nda “Yabancılar’ın Put’u” olan Baal Putu’nun Cahiliye Arab’ı 
için söylediği hususları yine Qur’ân naqlediyor.  
  Buna göre, Nuzul Wasat’ı haqqında Temel Kaynak Qur’ân’dır. Tâlî Kaynaklar 
ötekilerdir. Gerekli Alanlar’da Qur’ân kendi kendine Yeterli Bilgi’yi verir. Bunun da 
Qur’ân’ın bir başka İcâz Yön’ü olduğunu söyleyebiliriz. Bu denli Geniş Bilgi’yi 
Mucizewî olarak Qur’ân’dan derleyebiliyoruz.     
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B/II 
MEKKÎ WAHY 

 
  Qur’ân Sûreler’i Merhaleler’i: 
  
  1-Mekke’nin İlk 5 Yılı’nda, 59 Sûre; 

2-Mekke’nin 2. 5 Yılı’nda, 17 Sûre; 
3-Mekke’nin Son 3 Yılı’nda, 15 Sûre var. 

 
  İlk İnen Wahiyler:  
 
  610–622 Arası’nda 92 Sûre Mekke’de Nâzil oldu. Araştırmacılar’ın 
Kriterleri’ne göre bu Sayı farqlılaşabilir. Geriye kalan 22 Sûre ise, Medine’de inen 
daha Uzun Âyetler’den oluşur. Araştırmacı’nın İnisiyatifi’ne göre, bu Sayı 86’da 28 
de olabilmektedir. 92 Sûre, Tertil Düzeni’nde 13 Seri’de okunmaktadır.  
  İlk gelen Wahiyler Konusu’nda Quwwetli Görüş, Alaq Sûresi’nin ilk 5 Âyeti’ni 
gösterir. Dirayet Tefsir-
cileri’nden ise İlk 8 Âyet 
Görüş’ü de vardır. Qalem 
Sûresi’nin ilk 4 Âyeti’ne 
yansıyan şekilde Hz.Pey-
gamber’in Ahlaq-ı Azîm’ini 
duyuran Meleğin Sesi’ni de 
İlk Ayetler olarak görenler 
vardır. Müzzemmil, Müd-
dessir İlk Âyetleri’ni de 
söyleyen olmuş. 
  Ensar’dan Câbir ibnu 
Abdillah ise, Besmele’yle 
beraber Fâtiha’nın Tama-
mı’nı İlk Âyetler diye aktarır. 
Medine’li Câbir’in Şâhit olmadığı bir Dönem’e dâir bu Riwâyet’i, İlk tamamlanan 
Sûre olmak bakımından Doğru Qabul edilebilir. Fâtiha ilk inen Âyetler değilse de ilk 
inen Sûre’dir.  
  Qur’ân’ın Kök Kelime Kaynağı, Alaq’ın da Başı’dır; Iqra’. Qalem Sûre’si 4. 
Âyet’i “Sen Yüce bir Ahlaq üzeresin” diyordu. Mekkeliler’in de Güven duyduğu bir 
şekilde, 40 Yaşı’na Emîn Wasf’ı ile gelmişti. Qur’ân’ın Hz.Peygamber haqqındaki bu 
Şehâdet’i Geçerli midir? Evet. Çünkü Qur’ân Tartışma’yla gelişen Olaylar’ı, bir 
Müqâleme Çerçevesi’nde zikreder. Qur’ân’ın Rasûlu’llâh haqqındaki bu Şehâdeti’ne 
eğer bir Taarruz olsa idi, aksi iddia edilse idi, Qur’ân bunu elbet naqlederdi. Böylece 
Mekkeliler’in ona “Emîn” Deyiş’i Qur’ân ile de doğrulanıyor. Qalem Sûre’si böylece 
Mekke’deki Nuzul Wasatı’na bir Katkı yapıyor.  
  Qalem Sûresi’nin ileriki Bölümleri’nde, Qalem Kitab vb. haqqında İpuçlar’ı 
veriliyor. Müzzemmil ve Müddessir’in de yine Siyer’e Katkı’sı vardır. Hanif 
Topluluk’tan, Hira’ya çıkmaktan, İnziva Eğilimleri’nden, Hira’da kalırken üzerlerine 
bir Örtü almalarından, Özel Giysiler’i ile Rahatsız edilmek istenmemelerinden vb. 
Çeşitli Bilgiler’le Müzzemmil- Müddessir Wasat’ı birbirini destekliyor.    
  Fâtiha Sûresi’nde, “Mağdûb ve Dâllin’e değil, En’am verilenler’in Yolu’na 
iletilme” Vurgu’su Mekke’de Makes buluyor. Bunlar İlk inen Âyetler’dendir ve eğer 
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Mekke’de bunu anlayacak 
bir Wasat yok ise, Sözler 
Hava’da kalırdı. Mekke-
liler de bu kavramsallaş-
tırmaların bir Karşılığı 
mutlaka bulunmalı. Eğer 
İtiraz edilmiş ve Tartışma 
çıkmışsa, bunun da Qur’ 
ân’a yansıdığını gözlem-
leyebilmeliyiz .   
  Baqara Sûre’si Me-
dine’de Arab, Hıris-tiyan, 
Yahudi Tartışması’nı anla-
tır. Necran-Gassani Hıris-
tiyanlar’ı, Yahudiler’e “La-
netlenmiş, Gazab’a uğra-
mışlar” diye bakarlardı. 
Qur’ân’ın kullandığı Kelime 
ve Kavramlar’da, en azından bu Yahudi-Hıristiyan Tartışmaları’ndaki 
kavramsallaştırmaların biliniyor olmasını, bu Kavramlar’a Âşina bir Muhâtab’ın 
Varlığı’nı Gerekli kılar.  
  Aynı şekil’de Yahudiler de Necran Hıristiyanları na, “Yahudilik’ten kopmuş, 
sapmış, Dâll bir Topluluk diye bakıyorlardı.  
  Bizzat Fâtiha’nın başı, Besmele, Mekkeliler’le çok ciddi bir Tartışma’yı 
körüklemişti. “Bismihi Teâla, Bismike Allâhümme” şeklindeki Arab Besmele’si, 
“Rahmân ve Rahîm Allâh’ın Adı’yla” şeklinde Fâtiha’dan bir Ayet olunca, bu İlâwe 
Kelimeler’in Hıristiyan benzeri bir durum’u İhtiwâ ettiği şeklinde, Arablar’ın Hucum 
ve İstihzaları’na Kaynaklık etmişti.  
  111/Mesed Sûre’si, inmiş olduğu Ortam’da, İnkarcı Karşıtlar’dan birini, 
Künye olarak yansıtır.  
  Tekwir Sûre’si, Kızları’nı diri diri gömme Câhiliyye Âdeti’ni bize öğretiyor. 
Ancak, bu Âdet’in sayıca çok olmadığını da söylemek Lâzım. Siyer’de biraz abartarak 
anlatılmış. Mekke’nin Kebâiri’nden biri seçilmiş, bunun Tahtı’nda öteki Kebâirler’i 
de kastedilmiş diye düşünülmeli.  
  Musâllin’den bahsedince, “Salât da ne?” demiyorlar. Onlara ayrıca, “Namaz 
şöyledir, böyledir” diye Kelime’nin Anlam’ı açıklanmaya İhtiyaç duyulmamış. 
Medine’de Enfâl Sûresi’nde bile Mekkeliler’in Salâtı’ndan bahsediliyor. Demek ki, 
bildikleri halde doğru dürüst yapmadıkları bir Şeyler’den bahsediliyor. Kabe’de 
Çıplak Tawaf etmelerinden, Çıplaklığı Ahlâqî bir Kılıf’ta sunmalarından bahisle, 
Siyer’de doğrulanan Hususlar eleştiriliyor.  
   Salât’ı “Salât” eden, asıl Nitelikler yok. Tabi, Secdesiz vb. şekil’de Uygun 
olmayan bir Salât Durumu’nu da eleştiriyor, ama Salât’ın Özü’ndekine 
yanaşmadıkları vurgulanıyor. Müşrikler’in Musallin olma İddialar’ı boşa çıkarılıyor.  
  87/el-Âlâ Sûresi’nde “Suhûf-i İbrâhim ve Mûsâ” Terkib’i geçer. Mûsâ a.ın 
Sahifeler’i olduğunu Yahudiler de biliyordu. Ancak, İbrâhim’in de Sahifeler’i 
olduğunu söylenir. “Sahifeli” oluş, Wahiy gelen bir Peygamber Wurgusu’nu taşır.  
  93/ed-Duha Sûresi’nde Yetim oluşu bildirilirken, Siyer’de Tesbit edilen 
Hususlar’la, Yoksulluğu’ndan, evlendikten sonraki Korunmuşluğu’ndan sözeden 
Bahisler örtüşüyor. ‘Sen terk edilmedin, Mekke’nin Cahiliyye’si içinde duyduğun 
Sıkıntı, Yalnızlık, Üzüntü içinde iken, Arayışlar’ın boşa çıkmadı. Etrâfı’ndaki Yahudi 
ve Hıristiyanlar da Şirk içinde idi. Bu Sıkıntılı Dönemleri’ndeki Arayışı’nın, bir 
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Peygamberlik Beklenti’si ile Alakadar olmadığı da Qur’ân-ı Kerîm’in Vurgu’su 
Dâhili’ndedir. O yüzden Wahy geldiğinde Büyük Şok yaşıyor.  
  94/el-İnşirâh Sûre’si de, yine Qabul edilmeyişin ve Büyük Yükler’e Mâruz 
kalışın Ortamı’nı yansıtıyor. Bununla beraber “Wizr”ini hafifletecek Naqîbler’in, 
Sahabe Kurmayları’nın Varlığı hatırlatılarak, Gaybî Haberler’le “Zorluğun 
Sonu’ndaki Fetih ve Kolaylık” İşaret ediliyor.  
 
  Orta Dönem Sûreler: 
  
  Habeş Sonrası Sürec’i, yani, 5.Yıl’dan 10.Yıl’a kadarki Olaylar’ın Wasatı’nı 
yansıtır.  
 
  Geç Dönem Mekkî Sureler: 
 

Hüzün ve İsra Yılı’ndan sonra, Hicret’e kadarki Dönem’i içine alır.  
 
Orta Dönem Sureleri’nden 80/Abese Sûre’si, Nüzul Ortamı’ndaki nâhoş 

Sahneler’i, Gerilimler’i, Efendi-Köle İlişkisi’ndeki Elitist Yapılar’ı Açık ediyor.  
  75/el-Qıyâme Sûresi’nde, “Çürümüş Kemikler’i kim yaratacak” şeklinde, ilk 
defa Qıyâmet’e dâir Müşrik Eleştirisi aktarılır. Buna Cewab olarak, “ilk kez 
Yaratan’ın” tekrar yaratmaya Qâdir olduğu söylenir. Eğer Mekkeliler’in, Tanrı’nın 
ilk kez Yaratması Fikri’ne Âşina olmadıkları Qabul edilseydi, Qur’ân’ın Cewâb’ı 
Anlamsız olurdu. Bu İnanış onlarda vardı. İlk kez Yaratan bir Tanrı İnancı’na Sâhib 
olmalarına rağmen, burada eleştirilen Şey, onların Tesbih, Tahmid, İbâdet, Şefaat 
gibi Konular’daki İnançları’dır. Allâh İnancı’nı bildikleri anlaşılmakla beraber, Âhiret 
inanc’ı ya yok, ya da Şefaatçı, vesile tanrılar icad ederek, Ahiretin içini boşaltan bir 
inanış var.  
  Müşrik Arabların Davet’e karşı Konumu, Alaq, Qalem Sûreleri’nden itibaren 
izlenebilir. Burada Şiddet’e, Şiddetle Karşılık vermeye İzin yok. “Selâm de geç” 
deniyor. Medine Dönem’i ise, böyle bir Karşılık Dili’ni taşır. Siyer’in  Garanik 
Hikâye’si, bu Şiddet’e dönük Müşrik Önderliği’ne ters bir Durum gösterir. Aslında 
Necm Sûre’si bizzat bu Garanik Safsatası’nı yalanlamaktadır.  
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  Rasûl karşısında Mekke Liderleri’nin Etnisite Kökü’nde Sınıf Ayırımları’nın 
Tahlil’i, bazen Öfke’den Damarları’nın Kıpkırmızı Oluşları’ndaki Psikolojik Tahlil, 
bazen ölçüp biçmelerindeki İkilem, tekraren ölçüp biçmeleri ve “ne Kötü ölçüp biçti” 
denilerek, içinde bulundukları Durumlar Tahlil edilir.  
  “Mükezzib’e itaat etme çünkü o…” denilerek yapılan Tahlil ve Taswirler, 
Siyer’de isimlendirmelere tabi tutulur. Siyer’de Welid ibnu Muğîre için verilen bu 
Tahlil, pekala değişik Dişiler’e ve Kanaat Önderleri’ne de uygulanabilir. Sâlih 
Peygamber Qıssası’nda 9’lu bir Çete vardırt. Buradaki 9’lu Tanım ve Teşhis’i, 

Mekke’nin Ortamı’na yansıtabiliriz. 
Mükezzib’in 9 Karakter’i, 9 Çete’nin 
Karakter’i olur.  
  Qur’ân’ın Mekke Liderleri’yle 
Mücadelesi’nde, Mantıq, Retorik, 
Polemik, Tartışma, Cedel, Mugalata 
cinsi’nden pek çok Ayrıntıyı yaka-
lamak Mümkün. Risâlet’e İtirazları’na 
verilen Cewâblar, İtiraz’ı ve Soru’yu 
yönelten Kişi’yi Paradoks’a, (Dilem-
ma’ya) düşürücü bir Nitelik taşır. 
Mesela, “nerden biliyorsun, Peygam-
ber göndermeyeceğini, yanınızda bir 
Kitâb mı var” diye sorulduğunda, 
İtirazcı Kişi Dilemma’ya düşer. Evet de 
dese, Hayır da dese, İtiraz’ın altını 
oyan, Pes ettiren bir Cewâb’dır bu.  
  Qıssalar’ın Dili’nde Teatral bir 
Aktarım vardır. İbrâhim’in Putlar’ı 
kırıp, Balta’yı Büyük Put’a asması vb. 
Anlatımlar, Aktüel Okuma’da da 
kullanılabilecek bir Dil’dir.  
  Müşrik Liderler’in Katılığı, 
Öfke’si, Dilleri’ne ve yapıp etmelerine 
yansıyor. Öfke, elbette, Zayıflık’tan 
gelir. Hz. Rasûl öfkelenmiyor, bilakis 

bir Öfke varsa, bu kendi dışına değil, yine kendisine.  Acaba Görevimi tam 
yapamadım mı diye kendisini yiyip durabiliyor. Müşrikler karşısı’nda bu Öfkesizlik 
Hâli ve Sukunet’i, onun Gücü’nü de gösteriyor. Müşrik Liderler’den “İyi Polis, kötü 
Polis’i” oynayanlar da var. Bazısı “bekle gör’cü”, bazısı Ebû Tâlib’e gidip Teklifler 
sunarak Farqlı Yollar deniyor ama, hepsinde Ortak olan Öfke’dir.  
  Qur’ân’ın Müşrik Arab Kültürü’nü Eleştiri’si, “Babalar, Atalar Kültü’ne” 
yöneliktir. Câhilî Değerler’i savunurken, Millî, Mânewî Değerler denilerek Cephe 
alınıyor. “Ya Atalar yanıldıysa?” Soru’su ne zaman ki, Ömer’in de Aqıl Süzgeci’nden 
geçince, onun İhtida’sı gerçekleşiyor. Bu Soru’yu sordurarak, Aqlı yücelten 
Değerler’i Câhilî Değerler’in karşısına koyduran, Qur’ân’dır.   
  
  Müslüman, Müşrik İlişki’si:  
 
  Sadece Din Dil’i ile Müşrikler Muhâtab alınmıyor. Ticâret, İş, Evlilik vb. Farqlı 
bir çok İlişki içinde bulunuyorlar. Boykot böyle başladı. Bu Boykot’u Müslümanlar 
yapmıyor. Başlatıcısı değiller. Müslümanlar tüm Şiddet’e, Öfke’ye Mâruz 
kalmışlıklarına rağmen, Sert-Katı bir Ayrılış’ı Empoze etmiyorlar. “Hecren Cemilâ” 

Qıssalar’ın 
Dili’nde Teatral 

bir Aktarım 
vardır. 

İbrâhim’in 
Putlar’ı kırıp, 

Balta’yı Büyük 
Put’a asması vb. 

Anlatımlar, 
Aktüel 

Okuma’da da 
kullanılabilecek 

bir Dil’dir. 
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denilerek Güzel bir Ayrılış’la ayrılmaları emredilmiş. O yüzden Boykot Kâfir’e 
düşüyor  
  Hz. Rasûl’ün Kızları’nın Evliliğini bozan Ebû Leheb’tir. Utbe ve Uteybe’ye 
bu Evlilikler’i bozduran Babalar’ı Müşrik Ebû Leheb idi. Peygamber Kızları’nı 
onlardan ayırmamış ve Evlilikleri’nin sürmesini istemişti. 
 
  Rasûl’e Karşı Çıkış ve Mucize İstekler’i:  
 
  Peygamberler’in, Risâlet Görevi’ni İsbatlama Yükümlülükler’i tabi ki var. 
Muhatabları’nın, onlardan Delil istemeleri Yanlış değil. Peygamberler de bunu 
isbatlayacak Güçlü Beyyineler’e, Güven Verici Deliller’e dayanmalılar. Ancak, 
Beyyine ve Sultân ile bunlar ortaya konduğu halde, yine de Qabul etmeyenler 
olacaktır.  
  Müşrikler, kendi düşündükleri türden Mucize istiyorlar. Daha önce 
İsrâiloğulları’nda görülmüş Mucizeler gibi Şeyler istiyorlar. Peygamber ise, “bana 
gelen Wahy’in bizzat kendisi Mu’cize’dir” diyerek onları “Âyetler” üzerinde 
düşünmeye çağırıyor. Qur’ân bir çok kez tekrar ederek Wahy’in, Âyetler’in Mu’cize 
olduğu bildiriyor. Bu Âyetler o kadar Büyük Mucizeler’dir ki, bir benzeri Meydana 
getirilemez. Bu yüzden bir çok kez Meydan okuyarak, tüm Güçleri’yle “bir benzerini” 
getirmeleri isteniyor. Bu Meydan okumaya ve Âciz bırakmaya (Mu’cize) karşı 
Müşrikler’in bir Cewâb’ı ya da İtiraz’ı 
Wâqî olmuş mudur? Hayır. Olsa idi, 
Qur’ân bunu naqlederdi. Nuzul Orta-
mı’nda buna Cewab veremediler. Açıktır 
ki, İ’caz gerçekleşmiştir.  
  Sukutlar’ı Mu’cize’nin İkrarı’na 
Delil’dir. 40 Yıl’dır Rasûlu’llâh’ı bir Şâir 
olarak görmemişlerdi. Onun Şâir olma-
dığı biliniyor, ama bu Meydan okumaya 
Karşılık verememişlerdir. Edebî Hassa-
siyetler’i ile tanınan, Mualllaqa-i 
Seb’a’nın 7 Askı Şâir’i ile her Yıl övünen, 
Edebî Yarışmalar düzenleyen Arab Şiir Gurular’ı nerededirler?  
  Siyer’de bahsedilen Farqlı Mucizeler de var, ama Qur’ân bunları naqletmiyor. 
Baqara 106’da “Bir Âyet’in Hükmü’nü değiştirir, yahut geri bırakırsak ya ondan 
Hayırlısı’nı getiririz, yahut onun Eşiti’ni. Bilmez misin ki Allâh'ın Herşey’e Güc’ü 
yeter” deniyor. Hiçbir Peygamber’e Qıyâmet’e kadar korunacak bir Kitâb 
waadedilmemiştir. Qur’ân Mu’cizesi’nin başlıca Yön’ü, onun Günümüz’e uzanan Aciz 
bırakıcı Âyetleri’nin Qıyâmet’e kadar Dewam edecek olmasıdır. Qur’ân’ın etkilediği, 
Nüfuz ettiği ve ortaya çıkardığı Medeniyet Birikimler’i ile, hiçbir Kitab bu kadar, 
Târih’e Yön verici bir İddia’yı taşıyamamıştır. Harfi Harfi’ne Orijinal bir Metin olarak 
tanınıp, 1400 Yıl’dır İnsanlığı bu kadar kuşatmış bir Söz yok. Ne Buda’nın ne 
Zerdüşt’ün, ne de Kitâb-ı Muqaddes’in Sözler’i, tek başına bu denli Büyük bir 
Medeniyet İnşası’na İmza atabilmiş değildir. Orijinal olmadıkları için Müntesibler’i 
tarafından, diledikleri gibi eğilip bükülebilen, hiçbir Bağlılık gösterisi içinde 
olmalarını İlzam etmeyen sıradan Kitablar ile, “bir Harfi’ni bile İnkar’ın İslâm 
Dâire’si içinde olmaya İzin vermeyeceği” Büyük bir Etki ve Câzibe Gücü’nü Temsil 
eden bir Kitâb’ı Muqâyese etmek imkansız’dır.  
  Târih içinde yapılan ve yapılacak olan tüm İtirazlar’ın Cewâbı’nı onda bulmak 
Mümkün’dür. Yeni gibi görünen İtirazlar aslında, Qur’ân’da zikredilmiş ve 
Cewablanmış görünüyor. Bu bakımdan İcâz’a yönelik Eleştiriler ve Cewâblar’ı da 
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Târih’in bir tekrarı’ndan ibaret. Dikkatli bakıldığında bu Sorular’ın orada 
sorulduğunu ve Karşılığının verildiğini görebiliyoruz.          
 
 

B/III 
MEDENÎ WAHY 

 
  Medenî Sûreler’de Merhaleler: 
 
  1-Hicret’in ilk 2 Yılı’nda, 6 Sûre; 

2-Hicret’in 3. ve 4.Yılı’nda, 3 Sûre; 
3-Hicret’in 5–8 Yıllar’ı arasında, 10 Sûre; 
4-Son 2 Yıl’da, 4 Sûre var. 
 

  Medine, Tarım’la uğraşan Topluluklar’ın olduğu, Ews ve Hazrec 
Qabileleri’nin yanında diğer pek çok Arab Qabilesi’nin bulunduğu, ve Yahudi 
Qabileleri’nin de çok uzun Zaman’dan beri İskan ettiği Kozmopolit bir Yer. Üstüne 
üstlük bir de Qureyş’den Hicretler’le Farqlılıkları’na bir yeni’si ekleniyor. 
  Medine Dönemi’nde, Hz. Mûsâ’ #ya Çıkış’tan (Exodus) sonraki Zamanlar’da 
Yahudiler’in çektir-dikleri Eziyet ve Nankörlükler anlatılır. Mekke Sûreleri’nde ise, 
Fir’awun Ana Konu’yu Teşkil ederdi. Böylece Medine’de denmek isteniyor ki ‘Beni 
İsrâil, bırakın Muhammed’i, Mûsâ’ya dahi, neler çektirmiştiniz.’ Medine’de sık sık 
Hitâblar “Yâ Benî İsrâîl” diye başlar. Halbuki Mekke’de, Mûsâ ve sâir Qıssalar böyle 
bir Hitâb ile başlamazdı. 
  
İlk 2 Yıl, Bedir Savaş’ı Öncesi’ne Tekâbül eder. Rama-zan’dan 15 Gün önce, Şaban 
Ayı’nda Oruç Farz kılınır. Ramazan ve Oruc’un Farziyet’i Mekke’de yok. Savaş İzn’i 
ile, Ramazan’ın 17’sinde Bedir’de Müşrikler’le karşı karşıya gelindi. Yine, Hicret’ten 
1,5 yıl sonra Qıble’nin Tahwil’i gerçekleşir. 
  3.ve 4.Yıllar Yeni bir Kategori olabilir. Bu Dönem’e, Bedir, Uhud, Hendek 
Savaş’ı sığdı. Bu 3 Karşılaşma’nın da Tabiat’ı Farqlı’dır. Bu Savaşlar 1 Gün’ün birkaç 
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Saati’nde olan Küçük Muhabereler’dir. Topu topu 1000 Gün içinde Bir kaç Gün’ün 
birkaç Saati’nde savaşılmış. Bu Muhârebeler’den sonra Kölelik, Özgürlük Huquq’u, 
Barış Anlaşmalar’ı vb. Hususlar’da, pek çok Mâlumat’ı Qur’ân’dan Tâqib edebiliriz. 
  5 ve 8.Yıllar arasında, Hendek’ten sonra, Büyük bir Çarpışma yok. Gazweler, 
Seriyyeler şekli’nde Küçük Akınlar ve Bilgi Toplamalar var. Arada 6.Yıl’da 
Hudeybiye Musâlaha’sı yaşanmış. Umre Yolculuğu için Silahsız 1.400 Kişi Hz. 
Rasûl’le beraber Medine’den çıkmıştı. 10 Yıllık bir Anlaşma yapılmış, fakat 2 Yıl 
sonra, Müşrikler’in bir Gece Baskın’ı ile Anlaşma’yı bozmaları, yeni bir Dönemec’i 
doğurmuştu. 
  9. ve 10.Yıllar’da, artık Medine’nin Mekke’sinden bahsedeceğiz. Hacc 
şekillendi, Wedâ Hutbe’si gerçekleşti. Hudeybiye’den sonra Barış Yıllar’ı, Tebliğ ve 
Da’wet Yıllar’ı oldu. Bu Durum, Mekke’nin Fethi’nden sonra Fewc Fewc İslâm’a 
Gelişler’i daha da artırdı. 10binler’i 100binler’i temsilen İnsanlar gelip “Biz size 
Dâhil olduk” dediler. Medine’ye bağlananlardan bazıları Pazarlık yapmak istedi. Bu 
tür Teslim oluşlar’ın (Müslüman) Durum’u da Qur’ân’dan Tâqib edilebilir. Burada 
Münâfıq’tan Farqlı bir tip çizilir. İmânı’nı İsbat için Taklalar atan Münâfığın aksine, 
bu tür Teslim olanlar, açık açık Pazarlık yapıyor ve Ayrıcalık istiyorlardı. 
  Bu Dönem’de Savaş’ın Mâhiyet’i değişti. Ceziretü’l-Arab Müslüman olmuştu. 
Artık Savaş, Büyük bir İmparatorluğa, Gassanî Vassalları’na, Bizans’a yöneldi. 
Tebük Savaş’ı, Hıristiyan Gassaniler’le dolayısıyla Bizans ile yapılmış oluyor (9. 
Yıl). Yahudiler ise Medine’de İslâm Dünyâsı’nın Doğal bir Parça’sı olarak Zımmî 
Statüsü’nde idiler. Târih Boyunca da Yahudiler, Savaş’ın bir Taraf’ı olmadı. 
Mamafih Hıristiyanlar öyle değil. Savaş Tebük ile başladı ve hala Dewam ediyor. 
  Tebük Savaş’ı, Tewbe Sûresi’ndeki Zorluklar’ı, bazı Müslümanlar’ın Savaş’a 
katılma İsteksizlikler’i, Mâzeretler’i ile “Günâhkar Müslüman” Kategorisi’ni ortaya 
çıkardı. 
  Mü’min-Kâfir; 
  Mü’min-Münâfıq; 
  Mü’min-Teslim olmuş Müslim Bedewî; 
  Mümin-Tewbekar Mü’min (Fâsıq). 
  Bu 4 Kategori, Fısq içindeki Günahkar Mü’min’i İşâret ediyor. Özür ve 
Affedilme ile ilgili, Mescid’te Sutun’a kendisini bağlamış 3 Kişi’’den bahsedilir. Âyet 
inene kadar, affedilene kadar böyle kalacağız demişlerdi. Tewbe Sûre’si bu Tewbe’yi 
anlatır. 
  9. - 10. Yıllar’da, artık, Medenîyet ile (Hadariyet ile) birlikte görülen 
Bozulmalar’ın, Gevşemeler’in İzler’i aktarılır ve Uyarılar gelir. ibnu Haldun’un 
bahsettiği Medeniyet Problemi’nin Yankılar’ı bu Dönem Âyetleri’nde görülebilir.  
 
  Erken Dönem: 
 
  Baqara, Enfâl, Âl-i İmrân, Ahzâb, Mümtahine, Hadîd Sûreler’i ilk 2 Yıl’da 
iniyor.  
 
  Baqara Sûre’si:  
 
  Tamamlanması 10.Yıl’dadır. Ribâ ile ilgili Âyet (275) mesela böyledir.  Yine 
Mekke Fethi Sonrası’nın Hacc Âyetler’i böyledir. Erken, Orta ve Son Dönem de bile 
içinde Nâzil olmuş Âyetler’i barındırıyor. Baqara’nın son 2 Âyet’i ise, Mekke 
Süreci’nde, Mirac’ta wahyedilmişti. Başlangıç Qısımlar’ı ilk 2 Yıl’da Nâzil olduğu için 
Baqara’yı bu Süreç’te sayıyoruz. 
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  Savaş Âyetler’i, Qıble’nin Tahwil’i, Oruç, Boşanma Huquq’u (Nisâ Sûre’si ile 
beraber) Baqara’da izlenebilir. Alegorik, 
Mecâz Anlatımlar, Darb-ı Meseller, 
Teşbihler ile Sûre iç içe geçmiş Kompozis-
yonlar taşır. Bizzat Sûre’ye Âdı’nı veren 
“Baqara”, İsrâiloğulları’nın Direnişi’ni, 
neredeyse kesmeyecek oluşlarını remzeden 
bir Kelime’yi öne çıkarır. Peygamber’e 
İttiba etmemek için “bin Dere’den Su 
getirme” Hikâyeleri’ni Misal verir. Bir türlü 
Putları’yle İlişkileri’ni (İçleri’ndeki Icl-
Buzağı Sevgisi’ni) kesemedikleri anlaşılır. 
Mısır Tarım Uygarlığı’nın Buzağı Tanrı’sı, 
bir türlü kolay kolay Terk edilmez. 
İsrâiloğulları, Etrafları’nda gördükleri 
Toplumlar’ın Putları’nı, Maymunca bir 
Taqlid ile devşirmek isterler. 
  Medine’de, Beni İsrâil’in “Buzağısı-
Icl’i” Irk Üstünlüğü Fikri’nden Hareket’le 
“biz Yahudi olmayan bir Peygamber’e 
inanmayacağız” Israrı’yla Mâkes buldu. 
Halbuki, onu “Oğulları’nı tanıdıkları gibi 
tanımışlardı”. 
  Târih’in Karanlığı’nda kalmış bir 
“Buzağı Kesme” Hikâyesi’ni Qur’ân niçin 
alıntılasın ki? Burada Beni İsrâil’e Hitâb’ın, 
verilen Misâl’in Anlamı’nı okumak için bu 
Wasat’ı iyi değerlendirmek lazım. 
  “Mâ kefere Süleymân…” diye 
başlayan Âyet15, Kabala Kültürü’nü ve 
Süleymân Peygamber’e yapılan İtham’ı silmek içindir. Onun Büyüklüğü’nü, İlâhî 
İnâyet ve Wahiy Nûru’yla görmek yerine, Sihir gibi, Meşru olmayan bir Küfür 
Durumu’na bağlayan Tahrif düzeltilmiştir. Sihir’le Süleymân Peygamber arasında 
kurulan İlişki, Târih’i bir Yanlış’ı da taşır. Bâbil Sürgün’ü, Süleymân Peygamber’den 
5 Yüzyıl sonra gerçekleşmişti. Ve oradaki Mecusiler’den “Magic” öğrenen 
Yahudiler Sihr’e bulaştı, Süleyman değil’ deniyor. 
  Dâwûd’un Süleymân’ın Tezkiyesi’yle, ‘onlara daha Yakın olan biziz, Onların 
Wârisler’i Biziz’ denmiş oluyor. Dâwûd’un Yıldız’ı, Medine’de parlamıştır. 
Peygamberlik Mirâs’ı, Dâwûd’u ve Süleymân’ı Tezkiye ederek, onlara asıl Bağlı ve 
Yakın olanları belirleyen Wahiy’de, Qur’ân’da, ortaya çıkmıştır. “Kardeşleri’nin 
Soyu’ndan bekledikleri ‘O Peygamber’ ile, bu Miras Medine’de artık” deniliyor. 
 
  Enfâl:  
 
  Ganimetler, Hususu’nda 5’te 1 Oranı’ndaki Pay, Beytü’l-Mâl’in Kaynakları’nı 
İnşâ ediyor. Enfâl Sûresi’nde, Humus’un Allâh ve Rasûlü’ne ait olduğu bildirilir. 
Nasıl ki Medine İqtidar’ı, Dâwûd’un, Süleymân’ın Benzeri, onların Wâris’i ise, 
orada olduğu gibi Rüzgarlar, Yardımlar, İlâhî, Gaybî Quwwetler’le destekleniyor. 
Yoksa, Sihir ile, Şeytân ile değil. Bedir’de tam da böyle oldu. “Rîh’ı- Rüzgar’ı 
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dağıtmayın” Âyet’i, Ews ve Hazrec’le ilgilidir. ‘Gurur’a kapılmayın, bu Gâlibiyet 
İmânınız’daki Samimiyet’ten verildi, bu Ruhâniyet’e Zarar vermeyin’ deniyor. 
  13 Yıllık Sabır ve Sebat’la Mücâdeleler Karşılığı’nda, bir Ferâhlık duyma 
İmkân’ı Medine’de doğmuştu. Bununla beraber Medine’nin ilk Şehitler’i de, yeni 
Gündemler’i doğurdu. Şehitler, Yetimler Konular’ı Âyetler’de yer buldu. 
 
 
  Âl-i İmrân Sûre’si: 
 
  Hıristiyan Necran Topluluğu ile Medine’de 3-4 Gün süren İslâm, Tewhid, 
Teslis’in Gündem’de olduğu Münâzaralar’ın Aktarımı’nı buluruz. İsâ konuşulmuş, 
İsâ’yı Ref eden, onun haqqındaki İftiralar’ı bertaraf eden bir Dil görüyoruz. ‘İsâ’nın 
en Yakınlar’ı biziz’ demiş oluyor Medine Ashâb’ı.  
  Necranlılar Davet ediliyor. Peygamberimiz Ev Halq’ı ile geldi, Necranlı 
Temsilciler de gelmişler ve Mülahane (lanetleşme) yapılması Teklif edilmişken, 
onlar Qalbleri’ndeki Şüphe ve Korku’yu İzhar ederek bundan çekiniyorlar. 
Mülahane, sonraki Dönemler için Örnek olamaz, çünkü aramızda Peygamber 
bulunmamaktadır. 
 
  Ahzâb Sûre’si: 
 
  Medine’deki Hizibler, Zımmiler Bahse Konu olur. Medeniyet’in Kurucu 
Unsur’u, Millet-i İbrâhim ile, Zimmiler Huquq’u ele alınır. 
 
  Mümtehine Sûre’si: 
 
   İmtihan edilen Kadınlar anlatılır. Mekke’de bazı Kadınlar Müslüman 
olduklarını söyleyip, Medine’ye Göç etmişlerdi. Hudeybiye Anlaşması’na göre 
Mekke’den Müslümanlar’a katılanların İâde’si gerekiyordu. Ancak Anlaşma 
Madde’si Erkekler’le Alaqalı olduğu için, İade edilmemişlerdir. 
 
  Orta Dönem : 
 
  Qıtal, Fetih, Ahzâb ve Âl-i İmrân’da Rasûl’un Ad’ı 4 kere geçer. Ahzâb ve 
Nûr’da, Tesettür Âyetler’i var. Ev örtünmesini, evlenilemeyecek Kişiler yanındaki 
örtünmeyi, dışarıdaki Örtünme’den ayırmış. Ev Elbiseler’i ile Dışarı çıkanlar, o 
zamanlar Muhsanat arasından olmazdı. Tanınmaları, Hür ve Hürmetli oluşları’nı 
belli etmek için dışarı Elbisesi’nden bahsedilmiştir. Nuzul Wasatı’nda, tamamen 
Açık bir Toplum’a değil, zaten örtünen bir Toplum’a bu Âyetler geliyor. Mekke’de 
bildirilmiş olan Taqva Elbise’si de unutulmamalı ve Gözleri’ni sakınmaları isteniyor. 
  Talaq, Mücâdele, Hucurat, Nezâket, Nezâfet ve Ahlâq’a dair İncelikli Öğütler 
barındırıyor. İsrâ Sûresi’ndeki 10 Emir, Umum’a yönelik, Zâhir Haqiqatler’di. 
Hucurât ise, bunu tamamlayan daha İncelikli, Ahlâqî Hükümler’i İhtiwa ediyor. 
 
  Geç Dönem: 
 
  Cum’a Sûre’si, Sebt Günü’nün Karşılığı’nı vererek, Ticâret için Hutbe’yi 
bırakanları Konu ediniyor. Bu Wesile’yle, Sebt’in tüm Gün’ü değil, Gün’ün belli bir 
Waqti’ni İbadete hasretmekle ilgili olduğunu anlıyoruz. 
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  Mâide Sûre’si: 
 
   Son inen 3.Âyet. Maide Sûresi’nde Hıristiyanlar’a karşı Sert bir Dil var. 
Burada Tebük Savaş’ı Wasatı’nı görüyoruz.  
 
  Tewbe Sûre’si: 
 

Sûre’nin Başı’ndaki Ultimatom, Hz.Ali’nin Mekke’ye duyurmak için Hac 
Kafilesi’nin ardından götürdüğü İhtar’ı açıklıyor.  

Bu Sûreler’in Wasatı’nda Medine Dönem’i Wahyi’ni, Efendimiz’le beraber 
gelişen Süreçler’i okuruz. 
 
 

B/IV 
QISSALAR’IN WASAT’I  

 
Qıssalar’ın Wasatı’nı işlerken şu 3 Dönem’i Dikkat’e almalıyız:  
a-)Qıssalar’da anlatılan Olaylar’ın Wuqu bulduğu Dönem’e dair dikkate 

alınması gereken Wasat, 
b-)Qur’ân’da Zikr’e değer bulunarak, Nuzul Wasatı’nın Tercihi’ne Uygun 

Seçimler’in yapıldığı bu Hikaye edişlerin Aktarım’ı, Sunum’u ve öne çıkarılan 
Hususlar’ı ile Nuzul Wasat’ı,  

c-)Qıssalar Wasatı’nın içine Rasûlu’llâh’ın Hayât’ı, Mücadeleler’i, Siyeri’ni de 
İlâwe etmemiz gerekir. Riwayetler’in Tedwini’nden sonraki Dönemler’de, bu 
Kuruluş Dönem’i bizim için de bir Qıssa Wasat’ı Hüwiyeti’ndedir.  

Qıssa, Târih, Menqıbe vb. Kavramlar’ı Nüanslar içinde kullanıyoruz. 
Türkçe’de Qıssa için Öykü, Hikâye, Mit, Efsâne, İbret verici Menqibe, Masal gibi 
Karşılıklar verilir. Târih ise, Yaşanmış Şeyler’i, Wâqi olmuş Gerçekler’i anlatır. Ne 
var ki bu da Tartışmalı’dır. Çünkü Târih Yazım’ı, daha sonraki bir Kurgu ile belli bir 
Bakış Açısı’nı yansıtır. Sadece Yalan söylemekle değil, Gerçeğin Bütünü’nü 
söylememekle de Kurgu olmuş oluyor. Bununla beraber Târih, Qıssa’ya göre 
Târihsel bir Waqıa’yı Dil’e getirme durumundadır.  

Qur’ân sözedilmeden “Qıssa” deyince, Hisse çıkarılacak bir Anlatı’yı, Ahlâq 
Ders’i veren masalımsı bir Öykü’yü kastederiz. Ancak Qur’ân’da Qıssa dediğimizde, 
bunu Târih Anlamı’nda kullanırız. Yani Yaşanmış Gerçekler olarak Târihi bir 
Mewsuqiyet’ten bahsederiz. Genel Dil’deki Kıssa yerine ise Qur’ân, Darb-ı Mesel 
Tâbiri’ni kullanır. Mesela “Bahçe Sâhibler’i” Mesel’i böyledir. Onun Târih’i bir 
Haqiqâti’ni aramak yerine, her yer’de Wuquu Mümkün İbretlik bir Hikâye olarak 
El’e alırsak yanılmış olmayız.  

Masal, Gerçek-üstü Anlatım’ı, Olağanüstülü’ğü, Çocuksu ya da Çocuklar’a 
Anlatım’ı İhtiwa eder. Qur’ân’da böyle bir Anlatım var mıdır? Gerçek-üstü’nden kasıt 
Olağanüstülük ise evet, Mucizeler böyledir. Gündelik Dil’deki Qıssalar’da Masal’a yer 
verilmez, ama Masallar’da Olağanüstülük sıradandır. Süleymân’ın Kuşlar’ı gibi 
Mucizeler’e Roman’da da rastlanmaz. Tabi ki Qur’ân’da anlatılan Mucizeler 
gerçektir.  

Bu Karşılaştırmalar’dan şu Sonuc’u çıkarıyoruz ki, en iyisi Qur’ân ne demişse 
onu aynen Muhâfaza etmek. Qıssa deyince bunu Gündelik Dil’in, “İbretlik 
Hikâyesi’ne” indirgeyemeyiz. Cenâb-ı Haq ne adla adlandırmışsa onu öyle 
anlamalıyız. Allâh “Qıssa” anlatıyor, “Darb-ı Mesel” veriyor ve Peygamberler’de 
görülen Olağanüstülükler’e “Âyet” diyor. Qur’ân’ın Dil’i özellikli bir Konum’da, 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 48 

Dikkat ve Yoğunlaşma gerektiren “Din Dili’dir”. Onu öylece Qabul etmeli ve Masal, 
Târih, Qıssa Dili’ne İrca etmemeliyiz.  

1926’da Tâhâ Hüseyin “Cahiliyye Şiir’i” üzerine yazdığı Kitâb’ta, Qur’ân 
Qıssaları’nın bütün olarak Darb-ı Mesel olduğu Tezi’ni savundu. Qıssa, Darb-ı Mesel 
Ayırımı’nı gereksiz buldu. İbrâhim, Mûsâ vs. İsim verilse dâhi onlar yaşamadılar ve 
her biri Darb-ı Mesel kabili’nden Hikayeler’dir dedi. Taha Hüseyin Müslüman 
Kimliği’ni bırakmıyor. “Mü’min olarak inanıyorum ama, İbrâhim Mûsâ yaşadı mı 
bilmiyorum, Bilimsel olarak Belge yok” diyor. ‘Mühim olan Qıssa’dan Hisse’yi 

çıkarmaktır, gerisi Teferruat’tır’ diyor.  
Tâhâ Hüseyin’in Öğrenci-

leri’nden Muhammed Halefu’llâh 50 
Yıl önce bu Tez’i savunmuştu. 
“Esâtiru’l-Ewwelin” şeklinde Müş-
rikler’in Qıssalar’ı nitelendirmesine 
Qur’ân İtiraz etti ama, bu tamlamayı 
Esas itibariyle Qur’ân da Qabul eder’ 
diyor.  

Bu Görüşler İsâbetli değil. 
1800’lerde Batı’da gelişmiş Kutsal 
Kitab Kritikleri’nin bir uyarlaması 
olarak, bunlar savunulmuştur. Ehl-i 
Kitab, Bilim ile Kitabları’nı bağdaş-
tıramamış. Aynı Durum’un bizde de 
olması gerekir mi? Tewrat, baştan 
sona Târih Kitab’ı gibi, Soyağacı’yla, 
Târihi sıralamasıyla Âdem’den itiba-
ren tüm Sürec’i aktarma İddia-
sı’ndadır. Bu Târihsel Bildirimler 
5.770 Sene Öncesi’nden Yaradılış’ı 
başlatıyor ve Dünyâ Târihi’ni bununla 
sınırlıyor. Bu ise Târihsel Belgeler’e, 
Bilimsel Anlayış’a uymamaktadır. 
Qur’ân öyle mi? Çok Sınırlı Târihsel 
Referanslar kullanmış, hep Muhâke- 
me, Cedel, Mantıq, Aqıl yürütme 
Durumları’na Atıflar yapmıştır.  

Qıssalar’da geçen İsimler 30’un 
altındadır. 3 Farqlı İsim olarak 

Muhammed ve Zeyd kendisiyle Alaqalı; üçüncüsü Ebû Leheb ise, bir Künye olarak, 
Yabancı bir İsim’dir. Zü’l-Qarneyn, Üzeyr ve Luqmân hâriç 25 Peygamber İsmi’nde 
şüphe yok. Bu 3ü ise, Peygamber olmalarına dair İşaretler olsa da Qur’ân’dan Qat’i 
Delil olmadığı için Peygamberlikler’i Belirsiz’dir.  

Tewrat’a göre, Âdem, İlk İnsan, Başarısız bir Örnek. Onun yüzünden İlk 
Günah işlenmiş ve Ceza’sı Ölümlü, Hastalıklı Dünya Hayât’ı olmuş. Allâh’a Uzak, 
cehennemlik bir Kötü Örnek’le başlamışız. Mazimiz tam bir Kabus Senaryo’su. İsâ’ya 
kadar Aslî Günah ile Tüm Nesiller’e İntikal etmiş bir Kabus, Günah ve Şeytânî 
Alçalma Durum’u yaşanmış. Bu Genetik Dewamlılığı aşma Kâbiliyet’i, Doğuş’tan 
Günah’a düçar İnsan’ın başarabileceği bir Yetkinlik olmayınca, Tanrı, İnsan 
Sûretinde İnkarne (Tecessüm etmiş) olarak, tüm İnsanlığa keffareten Haç’ta 
İşkenceler altında, “Günâh’ın” Borcu’nu ödemiş. Tewrat, İncil Okumaları’nın 
Temeli’nde bu Anlatım düzeneği sarsılmaz bir yer teşkil ediyor. Tewrat İncil 
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Okumaları’nın Temeli’ndeki bu Paradigma’ya Qur’ân, bütünüyle Farqlı bir Tez’in 
Sâhibi’dir.  

 
Farqlar:  
1-Tewrat’ta Günahsızlığı başarabilen  Peygamber Örneği’ne rastlanmaz.  
2-Qur’ân Qıssaları’nda Peygamber olarak övülen ve Örnek verilen kimi 

İsimler, Tewrat’ta, işledikleri Kötü Fiiller bir tarafa, Peygamber olarak da görülmez. 
(Âdem, Dâwûd, Süleymân vb.) oysa Qur’ân her kimi Qıssa etmişse, o Ewwâb, 
Münîb, Günahsız Örnekler’dir. Taban tabana Farqlı Anlatımlar var. Âdem’i 
İbrâhim’i Tewrat’ta görüp te, aynı Kişiler’den bahsedildiği zannedilmemeli dense 
yeridir zaman zaman. Qur’ân’da anlatılan Farqlı Özellik’teki Kişiler’dir.  

3-Tewrat’ta anılmayan kimi Peygamberler Qur’ân’da geçer. Âd ve Semud 
Qawimleri’nin Peygamberler’i ve Qıssalar’ı Tewrat’ta geçmez. Arablar’la ilgili bu 
Sâlih Peygamberler’i unutulmaya bıraktıkları gibi, yine Arablar’la ilgili İsmâil 
Peygamber’i de Terk’e bırakmışlardır. Aslında Tewrat Metinleri’nin bizzat 
kendisinde O’nun Peygamberliği İtiraf edilmiş gözükse de (Peygamberlik’le ilgili 
kullanılan “Bereket” Kavram’ı İsmâil a. için de geçer), yine de Onun Qıssa’sı 
anlatılmaz. İstenmeyen Çocuk, Kovulmuş, Atılmış, uzaklaştırılmış ve Nisyan’a 
Mahkum edilmiş bir Nesil olarak Hikâye edilir.  

Âdem’in bir Hikmet’e binaen Arz’a gelişini, Şeytânî bir Düşüş, Alçalış, Atılma, 
ve recmedilme olarak Taswir etmeleri gibi, İsmâil’in Durumu’nu da bir Günah ve 
Ceza olarak görürler. Tafdil edilen İshâqîler’dir. Onlar Kerem, Üstünlük ve 
Seçilmişliği Haq etmiş; İsmâiloğulları ise, Hacer’in (Taş’ın Toprağın) Çocuklar’ı 
olarak kovulmuştur. Şeytân’ın, (Taş’tan) Toprak’tan olan Âdem’e karşı 
kibirlenerek, “ben ondan hayırlıyım”, “şu benden daha fazla İkram’a Mazhar 
kıldığına bir bak” Deyişi’ndeki gibi, Kerem ve Fazl’ın sâdece kendilerinin olduğunu 
İddia etmişler ve Hacerîler’le ilgili İlâhî Taqdir’i Şeytânî bir şekilde 
yorumlamışlardır. Aslında Tewrat Anlatısı’nda Âdem Qıssa’sı da Âdem’in Tarafı’nı 
tutan değil, Şeytân’ı tutan bir Bakış Açısı’yla yansıtılmıştı.  

İlkin, Düşüş’ü Şeytân’a değil, Âdem’e layık görerek Şeytân’ın Tarafı’nı 
tutarlar. İkincisi, Şeytân’ı İnsan’a “Bilgi Ağacı’nı” sunmuş Varlık olarak lanse ederler 
ve Tanrı’nın İnsan’dan Bilgi’yi kıskanmasına karşın, O’nun İnsan’a Gerçek Dost 
olduğu; ve adeta İnsan’ın gerçekten İyiliği’ni isteyen Asıl Varlık olduğu İmâsı’nda 
bulunmak sureti’yle, Şeytân’ın Tarafı’nı tutarlar. Tewrat’a bu Hikâye Grek 
Prometeus Efsanesi’nden sızmış olmalı. Burada oynanan Şeytânîliği, İshâq ve 
İsmâil’in Soyu’nda da oynamak istemişlerdir. Kitabı’nda Âdem’e bunu yapan, 
fiiliyat’a gelince Hacerîler’e ötekini çoktan yapar.  

4-Tewrat’ta anlatılıp ta Qur’ân’da anlatılmayan çok sayıda Peygamber var. 
Müslümanlar onların da Peygamber olabileceğini kabul ederler, hatta Kültür’de, 
Danyal, Yûşâ gibi İsimler Peygamber olarak Qabul de görmüştür. Qur’ân’da sadece 
“Nebi” denilip İsm’i verilmeyen bazı Peygamberler’in Tewrat’taki Karşılığı’nın kim 
olabileceği tartışılmıştır. İsm’i verilmeyen bu Nebi’nin Samuel ya da Yûşâ 
olabileceği üzerine Fikirler öne sürülmüştür. Hezekiyel’ın Zülkifl olduğu 
söylenmiştir.  

Bazı Peygamberler’de ise, İsim uyuşmaması vardır. Moşe diye geçen 
Peygamber’e Mûsâ deriz. Yine, Hanok dediklerinin karşılığı, İdris’e a. benziyor. 
İdris Kelime’si, De-re-se Kökü’nden, Ders vermeyi de İhtiwa ettiği için birçok 
Anlamlı Bağlantı’yı kurmamıza Zemin hazırlıyor. İdris-Hanok benzeri bir 
Biyografi’yi, Hermes İsmi’nde görürürüz. Mısır, Bâbil, Yunan Kültürü’nde 
karşılaşılan bu İsim Hermes Trismegustus (üç kere Büyük Hermes) diye de anılır.  
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Mısır Hermes’i, 7 Gök’ten bahseder. Gizli Tarikat, Sır Din’i şeklinde Bâtınî 
Ögeler’le bezenmiştir. Nefs’in Basamakları’na benzer şekilde 1.Basamak Nefs-i 
Emmâre’yi, 7. Basamak ise İnsân-ı Kâmil’i çağrıştırır. Böylece Yer’den Sema’ya Rucu 
(Ref’) anlatılmış oluyor.  

Tewrat’ta Nûh’un Oğlu Sam’dan bahsedilir. Sâmîler olarak anılan, Bâbil, 
Âsur, Fenike gibi Semitik Ortak Ata, Orta Dünya’ya yerleşmiştir. Sâmî Ortak 
Atalar’dan birisi de İbrâhim’in Ata’sı Eber (Hebrew)dir. Eber’den gelen İbrâniler 
içinde Hz.İbrâhim ortaya çıkıyor. İbrâhim’in İshâq’dan gelen Soy’u, Ya’qûb ile 
sürer. Ya’qûb, “İsrâil” adıyla; Âl-i Ya’qûb ise “İsrâiloğulları” Adı’yla 
özdeşleşmiştir.  

İsrâiloğulları Hz.Yûsuf Zamanı’nda Mısır’a gidiyor. Bu Dönem’in Mısır’ı 
Qur’ân’da, Mûsâ Zamanı’ndaki Kavramlar’la anlatılmaz. Mısır’da Fir’awun değil, 
Melik vardır. Belki Tek-
Tanrıcı Hiksoslar Döne-
mi’ne Tekâbül etmekte-
dir. Tewrat’ta ise, bu 
Dönem’in Taswiri’nde 
Fir’awun İsm’i geçer.  

Qur’ân’da Mûsâ 
Ad’ı 142 kez kullanılır. 
Wahiy aldığı Dağ Sina 
Dağı. Önce Mısır’da 
yaşadıktan sonra Med-
yen’de bulunmuşluğu da 
var. Medyen’de Şuayb 
Peygamber Qur’ân’da 
geçer ancak, Hz.Mûsâ 
Zamanı’nda mı belli 
değil. Tewrat’ta ise 
Şuayb İsm’i hiç geçmez. 
Şuayb a. ile ilgili bir Yer 
de Eyke’dir. Buranın 
Medyen’den ayrı bir Yer 
mi olduğu, yoksa Med-
yen’de Şuayb Zama-
nı’ndaki Halq’a verilen 
bir İsim mi olduğu 
Tartışmalı’lır.  

Hz.Hârûn,  
Hz.Mûsâ’nın Kardeşi’dir. 
Öz Kardeş.. Din Kardeş’i aynı Zaman’da. Amca için “Baba” denilebildiği gibi (Azer, 
İsmâil vb.), Kardeş denildiğinde de, Zâhiri Anlam kastedil-memiş olabilir. Tewrat’ta 
Miryam diye Kızkardeşi de var. Qur’ân’da ise, İsim verilmeden “Uhti Mûsâ” 
denilmiştir. Miryam, Meryem’e Benzerliği’nden dolayı, bir Polemiğe de Kaynaklık 
eder. Meryem Sûresi’nde Hz.Meryem için “Hârûn’un Kızkardeşi” İbâre’si 
kullanılmış. Protestan Misyonerler derler ki, “Qur’ân, Miryam ile Meryem’i 
karıştıran, Kronoloji’den Habersiz bir Kitab’tır. Tewrat’ta geçen Hârûn’un 
Kızkardeşi Miryam’ı, tutup, Meryem ile alaqalandırmıştır…”  

Halbuki, bunun Polemiğe alet edildiği ve bilerek saptırıldığı açık’tır. Qur’ân 
“Hârûn’un Kızkardeş’i” İfâdesi’ni kullanarak, Hz.Meryem’in Hârûnsoylu olduğunu 
Hıristiyanlar’ın Yüzü’ne vurur. Böylece Hz. İsâ’nın Yahuda’dan gelen Dâwûdsoylu 
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olmadığı; aksine, Hârûn’dan gelen Kohenler, Mabed Görevlileri Soyu’ndan olduğu 
Gerçeği hatırlatılmış oluyor. Hz. İsâ’yı hiç Alaqası yok iken, Üvey Baba’sı Yûsuf 
üzerinden Dâwud’a bağlayan İncil Yazarlar’ı, bu Silsile’yi ısrarla vurgularlar. 
Böylece O’nun beklenen “O Peygamber” olduğu, Kral Peygamber olduğunu Söz 
boyamasıyla Kanıtlama İddiası’ndadırlar. Qur’ân’da geçen bu Ayrıntı, onların tüm 
Çabaları’nın Beyhudeliği’ni İfşa ediyor. Hz. İsâ ile ilgili kurguladıkları tüm 
Senaryo’yu Berhava ediyor.  

“Arz’da Dâwûd’u Halife yaptık” şeklindeki Qur’ân İbâre’si, Âdem’de 
kullanılan Halife’yi çağrıştırır. Hz.Dâwûd Halife olmuştur, onun Zamanı’ndaki Melik 
ise Talut’tur. Dâwûd’a Melik değil, Halifetu’llâh Vurgusu’nu yapan Qur’ân’ın 
aksine, Tewrat Hz. Dâwûd için Kral demeyi Uygun görür. Kral denilerek 
Peygamberliğinin altı oyulan Tewrat Vurgusu’na İtiraz edilmiş ve Halife’nin altı 
çizilmiş oluyor. Tabi ki O’nun “Zü’l-Eyd- İqtidar Sâhibi” Oluş’u bir başka şekilde 
İfâde edilir. Ama Ayrıntılar Önemli’dir.  

Mesih (Meşiyah), İsâ Peygamber için 
kullanılır. Zeytun Dağı’nda, Zeytun’dan Yağı’nı, 
Işığı’nı almış, İsrâiloğulları’nın Son Peygamberi’ne 
atfen Mesih kullanılır. Kurtarıcı (Messiyanik) 
Anlamlar Hz. İsâ için hiç te Uygun düşmüyor. 
Bilakis, ondan kısa bir süre sonra Beytü’l-
Muqaddes Tahrib edilmiş, Yahudi ve Hıristiyanlar 
Sürgünler’e, İşkenceler’e Maruz kalmıştır.  

Hz. İsâ’ya “Kelime, Kelâm” denmesi, 
İnkarnasyon’a/Tecessüm’e Delâlet etmez. Tanrı’nın 
İnsan Sureti’nde Tecessüm etmesi Fikr’i ile, 
Qur’ân’da geçen “İsâ’nın Kelâmu’llâh” olması 
arasında bir Alaqa yok. İsâ’nın da konuşması 
Wahiy’dir. Kendinden değil, Allâh’ın Kelâmı’nı, Wahyi’ni konuştu’ diyoruz.  

Bir de Qur’ân’ın Nuzul Wasat’ı var. Siyer’in hangi Evresi’nde, İsâ’nın, 
Mûsâ’nın vb. Qıssalar’ı, niçin tam da orda anlatılmıştır? Habeş Hicret’i, Hıristiyan 
bir Ülke’ye (hem de ilk Hıristiyan olmakla, Hıristiyanlar’a ilk Destek verenler 
olmakla övünen bir Belde’ye) Hicret, Esnası’nda Meryem Sûre’si iniyor. 
Müslümanlar’a da ilk Destek veren Yer Habeş olmuş oluyor.  

Medine Yılları’nda Necran Hıristiyanlar’ı ile Tartışmalar’da ortaya çıkan 
Nuzul Wasat’ı, Farqlı Gerekçeler’i barındırıyor. İsâ’nın Müjde’si, İncil’i “Ahmed”tir. 
Peygamberimiz hakkındaki Haber’dir Bilgi’si, bu Ortam’da iniyor.  

Peygamberimiz de bizim için artık bir Qıssa’dır. Nuzul Dönemi’nde henüz 
Târih’ten, Qıssa’dan bahsedemeyiz. Bu Dönem’de yaşananlar, Hayât’ın kendisi idi. 
Bu gün için ise, Hz. Muhammed’te, Qur’ân da Qıssa’dır. İbrâhim’de Uswe olduğu 
gibi, Muhammed’te de Uswe vardır.             

Rasûlu’llâh’ın Wahiy öncesi Hayât’ı, Beşer oluşu, Sosyal Durum’u ve Dinî 
Hayât’ı, Risâlet’in Evrenselliği, Namaz’ı, Oruc’u, Ahlaq’ı, Ümmî Oluş’u, Cesaret’i, 
Wazife’ye Bağlılığı, İftiralar’a Muqawemet’i, Sabırlılığı… Bu Wasat ta bizim için 
Qur’ân’da anlatılan Qıssa olmuştur. Tertil Dersleri’nde bu Siyer’i okuyoruz. 

 

 

 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 52 

 

B/V 
TÂRİHSEL QIRAAT WASATLAR’I 

 
  Rasûlu’llâh’tan sonra, Bugün’ü saymadan, Günümüz’e kadar 12 Yüzyıllık bir 
Dönem’de Târihsel Qıraat Wasatları’nı inceleyeceğiz. İlk Dersimiz’de, Târihî 
Dönemler’i değil, bu Dönemler’de ortaya çıkan Ekoller’i ele alıyoruz. Sonraki 4 Ders, 

Fecr, Duha, Zuhr ve Asr 
Waqitleri’nin Qıraat Bağlamı’nı içer-
mektedir.  
  Tefsir; Qur’ân Âyetler’i, Sûre-
ler’i üzerinde Uzun İzâhatlar yapan 
Kişiler’in Çalışmalar’ı ile oluştu. ‘Âyet 
nerde, ne zaman Nâzil oldu, ne tür 
Hükümler içerir, Mutlaq ya da 
Muqayyed mi, Hz. Rasûl’ün İlâwe 
Açıklama’sı var mı, üzerinde tartışıl-
mış mı, tartışılmışsa Taraflar’ın 
reddettiği veya Qabul ettiği Hususlar 
üzerine Gerekçeler’i nelerdir’ gibi pek 
çok Konu Tafsilatı’yla incelenir. Tefsirî 
Açıklama bazen 3-4 Cümle bazen bir 
Âyet’i 30-40 Sayfa’yı bulan İzâhlar..  
  Tefsir Târih’i, Peygamber’in 
Wefatı’ndan başlayarak, Çeşitli Okuma 
Wasatları’ndan geçti. Müfessir’in Bağlı 
olduğu Genel Tradisyon (Şiî-Sünnî) ve 
Metodik Eğilimler (Riwâî-Dirâî) bu 
Târihsel Çekirdeği anlamamıza Yar-
dım edecektir. Ayrıca İş’ârî Tefsirler 
de var. Sözel Anlam’ın dışında Bâtınî 
Anlamlar’ın toplandığı bir Külliyât’la 
da karşılaşırız.  
  Mektepler içinde Mülâhaza 
edilse bile, kimi Önemli Müfessirleri’n 
Mümeyyiz Yönler’i vardır. Müfessir’in 
Orijinalitesi’ni, Ekol’ü aşan Yönleri’ni 
de görürsünüz. Sınıflandırılması zor, 
Zümresi’ni aşan, Müstakil, kendi 
başına bir mektep olan Cins Beyin-
ler’dir bunlar. 1300 Yıl’a yakın 

Süre’de, belli başlı 400 Tefsir’den bahsediyoruz. Her Yüzyıl’a onlarca düşmektedir. 
Her birinin 15-20 Adet Şerhler’i, Haşiyeler’i, Zeyller’i ile zenginleştirildiğini düşünür 
isek, Muazzam bir Birikim ile karşı karşıya olduğumuz anlaşılacaktır.  
  Hadisler’de Tefsir Sadedi’ndeki İzahlar’a “Şerh” denir ve Hadisler’in 
Müfessirler’i değil, Şârihler’i vardır. Yapılan işlem benzer ama Farqlı’dır da.. Riwâyet 
Tefsirler’i Yönü’nden düşündüğümüzde bu “Şerh” ile “Tefsir” çakışıyor. Şârih’in 
Tefsir’i, ya da Tefsir’in Şerh’i. Hadis Şârihler’i, Riwâyetleri’nde Qur’ân’a gönderme 
yapınca, Hadis ve Tefsir iç içe geçiyor. Böylece her Müfessir biraz Şârih; her Şârih 
biraz Müfessir oluyor.  

Tefsirler’de Ekol 
Bazı’nda 
Sınıflandırma,başt
a Riwâyet ve 
Dirâyet Tefsirler’i 
olmak üzere İki 
Öbeğe İnhisar 
edilmiştir. Diğer 
Gruplandırmalar 
bu ikisine 
indirgenebilir. 
Mesela Kelime, 
Kavram ve 
Cümleler’i Dil 
Açısı’ndan Tahlil 
eden Lugâwî 
Tefsir, Dirâyet 
Ekolü içinde 
değerlendirilebilir
. 
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  Riwâyetler sadece Rasûl’ul-
lâh’ın Sözler’i değil. Dönem’in Anlayış, 
Yaşayış, Bilgi, Kültür gibi Unsurlar’ı da 
Riwâyet’te yerini bulabiliyor. Ehl-i 
Kitâb’ın Sözlü-Yazılı Kültür’ü de bir 
şekilde naqledilebiliyor. Bu Aktarım’ı 
Sahâbe’nin yapması onun Ehl-i Kitâb-
İsrâiliyyât Özelliği’ni kaldırmıyor. Bu 
Meyan’daki bir Riwâyet, Ehl-i 
Kitâb’tan gelmişse, Dirâyetçiler bunu 
Qabul etmezler. Ancak, Ehl-i Kitâb’ın 
herhangi bir Dönemi’ne Mütealliq bir 
Riwâyet’i Hz. Rasûl yapmışsa o 
Muteber Qabul edilir. Bu Konu’daki 
Sınır oldukça Geniş tutulmuş ve 
İsrâiliyyât üzerine Naqiller Büyük bir 
Yekun Teşkil etmiştir.  
  Tefsirler’de Ekol Bazı’nda 
Sınıflandırma,başta Riwâyet ve 
Dirâyet Tefsirler’i olmak üzere İki 
Öbeğe İnhisar edilmiştir. Diğer 
Gruplandırmalar bu ikisine indirge-
nebilir. Mesela Kelime, Kavram ve 
Cümleler’i Dil Açısı’ndan Tahlil eden 
Lugâwî Tefsir, Dirâyet Ekolü içinde 
değerlendirilebilir. Şiî Tefsirler de 
yine, bu 3 Ekol’den birine girecektir. 
Bâtınî Şiî Tefsirler’i, Ca’ferî, Zeydî 
Tefsirler vs. bunlar da Alt Bölümler’de 
incelenebilir.  
  Hâricî Tefsir olarak, Bütün 
hali’nde Klasik bir Örnek pek yok ama, 
bazı Âyetler’in Yorumlar’ı biliniyor. 
Dolayısıyla Sınırlı olarak Hâricî 
Tefsir’den de sözedilebilir. Yakın 

Dönem’de, Kuzey Afrika’da basılan İbâdi bir Tefsir bu Anlayış için Önemli bir 
Malzeme sağlamaktadır.  
  400 Tefsir, bir Bütün olarak baştan sona Qur’ân’ın Tefsiri’ni İhtiwâ eder. 
Bunun yanında, Amme Cüz’ü, YâSîn Sûre’si Tefsir’i gibi Müstakil Tefsirler ise, 
sayılamayacak kadar çok. Tabi ki her Âyet Eşit Oran’da Tefsir edilmemiş.  
  Hadis, Tefsir, Tasawwuf, Aqaid Kitabları’nda, tek tek Âyetler’le ilgili, üzerinde 
çok söz söylenmiş Tekil Örnekler’e gelince bunun Hadd’i Hesab’ı yok. Bu tür 
Örnekler bir Bütün olarak Qur’ân Tefsiri’ni hedeflememişse de, belli bir Bakış 
Açısı’nı ve Tefsiri’ni yansıtmaktadır.  
  Konulu Tefsir Örnekler’i ise 20. yy Tefsiri’nde Yeni bir Çığır’dır. Qur’ân’da 
Namaz, Cihâd, Cinler vb. belli bir Konu’daki Âyetler toplanarak Tefsir’e Konu 
edilmiştir. Geriye doğru bir Çalışma ile, Önceki Çalışmalar da toplanabilir ve 
Konuları’na göre Tedwin edilebilir.  
  Yeni bir Ekol de, İcâzu’l-Qur’ân Bahsi’nde göreceğimiz, “Qur’ân’ın Münkir 
Okurlar’ı” Tarafı’ndan Kritik etmek için yapılmış “Tefsir”leri içine alır. Ateist ya da 
başka bir Din’den olarak, Tarafsız veya Kötü Niyetli Araştırmacılar, seçilmiş bazı 

Tefsir Târih’i, 
Peygamber’in 

Wefatı’ndan 
başlayarak, Çeşitli 

Okuma 
Wasatları’ndan 

geçti. Müfessir’in 
Bağlı olduğu Genel 

Tradisyon (Şiî-
Sünnî) ve Metodik 

Eğilimler (Riwâî-
Dirâî) bu Târihsel 

Çekirdeği 
anlamamıza Yardım 

edecektir. Ayrıca 
İş’ârî Tefsirler de 

var. Sözel Anlam’ın 
dışında Bâtınî 

Anlamlar’ın 
toplandığı bir 
Külliyât’la da 

karşılaşırız.  
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Âyetler üzerinde konuşabilmektedirler. İllâ eleştirmek için de olmayabilir, içine 
girdiği Akademik Alan’ın Konu’su olarak, Qur’ân Etrafı’nda konuşuyor olabilir. 
Oryantalist Çalışmalar’da böyle Araştırmalar’la gelişen Yeni bir Okuma Biçimi’ne de 
rastlıyoruz.  
 
    EKOLLER  
 
  1-Riwâyet Tefsirler’i:  
  Bizzat Allah Rasûl’ü tarafı’ndan Nuzul Ortamı’nda Âyet-ler’in açıklanması 
yapıldığında Sahâbe, buna “Riwâyet” demezdi. Ne zaman ki Sahâbe, duyduklarını 
sonraki Nesil-ler’e aktardı, bize Senet’le gelen bir Zincir ortaya çıktı, o vakit 
“Riwâyet” dediğimiz gürül gürül akan Nehir’den bahsedilir oldu.  
  Riwâyet Tefsirleri’ne Naqil ile geldikleri için Naqlî Tefsir, Eser, Me’sur Tefsir’i 
de denilir. Bu İbâreler onun Riwâyet Yönü’nü İfâde eder. Ağırlıklı olarak Hz. Rasûl 
Dönemi’ni ama, Sahâbe, Tabiûn, Etbei’t-Tabiin Döne-mi’ni de içine alan Erken 
Dönem İlk Üç Asrını bu Riwâyetler’de bulabiliriz. Mesela 7.Yüzyıl’da ibnu Kesir, 
Erken Dönem’den 4 Yüsyıl sonra Riwâyet Tefsiri’ni yazdığında, ilk 3 Asr’ın 
Riwâyetleri’nin derlemesinden yararlanmıştır.  
  Qur’ân’ın önce Qur’ân’la Tefsir’i, Riwâî Eğilim’in de İlk İlkesi’dir. Ondan sonra 
Skala’da Hadisler gelir. Nihâyet Selef-i Sâlihin’in Görüşler’i Tefsir’e dercedilir.  
  Riwâyet Tefsir’i Okuyucu’da sanıl bir İntiba bırakır?  
  İlkin her bir Âyet ya da Âyet Küme’si, arkasından gelen Eserler’le-
Riwâyetler’le Anlam kazanır. Qur’ân’daki Bütünlük, Kompozisyon Riwâyet 
Tefsiri’nde dağılmış gözükür.  
  İkincisi, Âyet’in hemen altında, Peygamber’den gelen bir Bilgi Beklenti’si 
oluşur. Eğer Riwâyet yok ise, herhangi bir Açıklama Zâid Qabul edilir, Sukut ile 
geçilir. Bu yüzden bazı Völümler çok genişken bazılarından geçilip gidilmiştir.  
  Rasûlu’llâh’ın bir Meclis’te Âyet’in bir Yönü’nü açıklamış olması, 
açıklanmayan diğer Yönler’i Açısı’ndan Riwâyetçi’ye herhangi bir şey söylemez. 
Konuşulmayan Yönler Gözardı edilmiş olur.  
  Sahâbe ile birlikte gelen 3 Nesl’in Açıklamalar’ı, 
onlar Rey ile Beyan etmeyecekleri farzedildiği için, 
Hadis-Eser olarak görüleceğinden, aralarındaki 
Tartışmalar, Anlayışlar da Riwâyet Tefsiri’ne Konu 
edilecektir. Bu Şartlanma bazen Tefsir’i orada 
dondurur. Sahâbe, Tabiin ve Etbei Tâbiin Tartışma ya 
da Anlayışlar’ı üzerinde Şübhe ile yaklaşıldığında Hz. 
Rasûl’den  değil, Selef’in Yorumlar’ı, Görüşler’i, 
(İctihad ya da Reyler’i) hakkında bir Şübhe Izhar 
edilmiş olacaktır ki, aynı şekilde İctihad’ta bulunma 
hakkını Müctehidler de kendilerinde görürler.  
  Riwâî, Dirâî/Usulî Tartışma’da Rey’le Görüş 
Beyân etme Bab’ı, Ana Mesele’dir. “Kim kendi Rey’i ile 
Tefsir ederse Cehennem’deki yerini hazırlasın” 
Haberi’ne binâen Riwâyetçiler, Rey’e karşı çıkar. 
Ancak Sahâbe’de bir Anlayış Bütünlüğü yok. Riwâyetçiler gibi, ille de Riwâyet 
arayan Sahâbi de var, Hz. Ömer gibi, “bu benim Reyim” şekli’ndeki Yorumları’yla 
Reyci Yönü’nü ortaya koyan Sahâbeler de var. Yine aynı şekilde Rey’i öven Muaz 
Hadis’i de var. Demek ki Dirâyet Tefsirci’si Allâh’ın Âyeti’ni, Sünnet’i reddetmiş 
olmuyor, aksine Rey’i Skala’nın 3.Basamağı’na yerleştirerek Temel İlkeler’e 
Bağlılığı’nı göstermektedir.  



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 55 

  Sünnî Dirâyet Tefsirler’i daha Geç Dönem’e târihlenir. Önceleri Asıl Tartışma, 
Hâricîler’e ve Mu’tezile’ye karşı yapılan Tartışma’dır. Hâricîler Sahâbe’nin Büyük 
Bölümü’nü Tekfir ettiği için, Riwâyet’in önemli bir kısmı’nı Zâyi etmişlerdi.  Erken 
Dönem’de, “Rey ile konuşuyorlar” İthamı’nın Adres’i Hâricîler idi. Ashâbu’n-
Nucum’dan dışarı çıkmış Hâriciler için bu Tespit  yerindedir.  
  Daha sonraları, Nazar’a, Aqlî Öncüller’e Aykırılığı dolayısıyla Aqliyyûn’dan 
Mu’tezile’nin Redd’i gelir. Hicri I ve II. Yüzyıl Rey Tefsiri’ne Eleştiriler bu şekilde 
gelişti. Tıpkı Sünnî Kelâm’ın Öncüler’i Mu’tezile olduğu gibi, Dirâyet Tefsiri’nin de 
Öncüler’i de Mu’tezile oldu. Dirâyet Usulü’nü Eş’arîler ve Maturîdiler, 
Mutezile’den aldılar. Riwâyetçiler ise, Sünnî Kalıb’a giren bu Yeni Durum’u yine de 
Qabul etmediler. (Nassâ karşı) Rey ile Tefsir İtham’ı yapmayı sürdürdüler.   
  Sünnî Dirâyet Tefsiri’nin Mu’tezileninkinden ayrılan Yön’ü şudur. Sünnî 
Dirâyetçi, eğer Aqıl ile çelişiyorsa Peygamberimiz’e de ait olsa bir Açıklama’yı-
Hadis’i- Qabul etmiyoruz Beyânı’nda bulunmaz.. Bunun yerine, “Âyet’in onlarca 
Mânâ’sı, Yön’ü var. İnsanlar’ın Algı, İdrak, İhtiyaçları’na göre konuşulur. O Âyet’le 
ilgili Hadis’i İbtal etmeden, Âyet’in 
Değişik Wecheleri’ne nazaran artı bir 
Şeyler İlâwe ediyoruz” demeyi tercih 
ederler.   
  Sünnî Dirâyet Tefsir’i, Riwâyet 
Ahkam, Aqâid ile ilgili ise, Sened-
dekiler’in Siqa olmasında daha 
Hassas’tır. Fıqıh’ta Ahad Haber de 
genelde Qabul edilir. Aqaid’te 
Mütewatir olmayanın İnkarı’nı 
Tolere edilebilir bulurlar.  
    İlk Büyük Riwâyet Tefsir’i, 
Muhammed ibnu Cerir et-
Taberî’ye (922) ait. et-Taberî 
Faqîh’tir. Mezhebi bize kadar 
gelmemiş. Sünnî Qabul edilir, “Çıplak 
Ayağa Mesh” gibi bazı konularda 
Caferiler’e yaklaşır.  
  İkinci Büyük Riwâyet Tefsir’i 
4 Yüzyıl sonra ibnu Kesir’ce yazıldı. 
(1372). et-Taberî 3. Yüzyıl’da yaşadı 
ve Eş’arî, Maturidî Eleştiriler’i ile 
ibnu Kesir’den Farqlı idi. Onun 
Tefsir’i ise, et-Taberî’ye nazaran 
İsrailî Riwâyetler’den daha Arı’dır.  
  Dirâyet Tefsiri’nin İlk Üstat-
lar’ı Mu’tezile’den. Bize gelenleri itibariyle, Qadı Abdu’l-Cebbar ve ez-Zemahşerî 
önde gelir. Bize gelmeyenler ise daha çok.  
  Fahre’d-Din er-Râzî bol miktarda Mu’tezilî Tefsirler’den Kaynak vererek 
Alıntılar naqletmiştir. Böylece dolaylı yol’dan kimi Mu’tezilî Tefsir Örnekleri’ni 
bugüne taşımıştır..  
  Lugâwî Tefsir Örnekleri’ne II.Yüzyıl’ın Sonları’ndan itibaren rastlıyoruz. Ebû 
Zekeriya Yahya ibnu Ziyâd el-Ferra (207/822) Meâniu’l-Qur’ân Adlı 4 Ciltlik 
Tefsiri’nde Kelime Mânâları’nı Dilbilimsel Nahiw-Gramer Çalışmaları’nı 
göstermiştir.  
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  İş’ârî Tefsir   
 
  Erken Dönem’de bütün bir İş’ârî Tefsir yok. Hicri 4.Tüzyıl’a kadar Sufi 
Öncüleri olan Abid ve Zâhidler Çağı’nda belli Âyetler Etrafı’nda söylenmiş Sözler 
vardır. Bunun da İlk Nüweler’i Sünnî Çevreler’de değil, Fâtımîler Zamanı’nda 
Bâtınîler arasından çıkmıştır. Sünnî Sufiler ise Zâhir’e Bağlı’dır.  
  Bâtınî İş’ârî Tefsir’de İlhad Sözkonusu’dur. Ka’be’yi Tawaf, Hacc, Namaz, 
Oruç… Zâhiri’nden bütünüyle Farqlı bir şekilde Taswir edilir. Haramlar İbtal edilir. 
Sünnî Sufiler ise, ‘Zâhir Anlamlar’ı biz Medrese’de öğreniriz, ama bununla İktifa 
etmeden Nâfileler’le daha ilerisini gösteren İlawe Anlamlar’ı da Qabul ederiz’ derler. 
Son Örnekleri’nden birini İsmâil Haqqı Bursewî yazmıştır.  
 
  Fıqhî Ahkam Tefsirler’i  
 
  Bir bakıma Konulu Tefsirler’e benzer. Tek bir Konu değil de Hükme Yönelik 
Âyetler seçilir.  
 
  Felsefî Tefsirler  
 
  Beytü’l-Hikme sonrası, bu tür Parça Tefsir’e Örnekler var. ibnu Sina’nın 
Tefsiri Sureti’l-Felaq, Nâs, İhlâs’ı buna örnek’tir. 
Hükemâ nihâyeti’nde birkaç Yüzyıl Hüküm Ferma 
oldu. Bu yüzden onların Tefsiri’nde Kapsamlı Büyük 
Örnekler yoktur. Felsefî Tefsirler’e bakarak kendilerini 
Mutedil gösterme İmkan’ı bulan Kelâm Görüş’ü, 
Riwâyetçiler’e karşı bu Koz’u kullanmıştır.  
  Geç dönemlerde Felsefi Tefsir adında değil ama, 
Sosyoloji, Batı Bilim Görüşü Nazariyeler’i ister istemez 
Tefsire yansıyor. Bediu’z-Zaman, Seyyid Qutub vb. 
Felsefî Tartışma Konuları’na Tefsirleri’nde 
girmişlerdir.  
  20.yy Tefsirler’i Riwâyet-Dirâyet diye değil 
artık, çok Yönlü bir şekilde, Ahkam, Felsefe, Sosyoloji, 
Psikoloji, Bilim Mantığı vb. Konuları’yla Eski Ekoller’e 
sığmayan bir Çeşitliliği barındırıyor. Günümüz Qıraat 
Wasat’ı, kendi Özel Çağı’nın Tefsirleri’dir. Bu, Tertil ile Qıraat Zamanı’dır.  
 
 
 

B/Va 
TÂRİHSEL QIRAAT WASATLAR’I 

FECR WASAT’I  
 

  I.ve II. Hicri Yüzyıl:  
  
 Târihsel Qıraat Wasatları’ndaki “Fecr, Duha, Zuhr, Asr” Waqitleri’nden 
bahsederken, bu 12 Saat’ten oluşan Gündüz Zaman Dilimi’nin hangi Çevrim’e 
dayanılarak Taqsim edildiğini açıklamalıyız. Önce Mısrî Çevrim ve Rûmî Çevrim’in 
Yüzyıllar içindeki Görünümü’ne bakalım: MÖ.3.000li Yıllar’dan, MÖ.500’lere kadar 
yaklaşık 2.500 Yıl süren Mısır Uygarlığı’nın her Yer’e yayılmış Etkileri’ni görüyoruz. 
Bu Dönem’de Lidya, Asur, Pers vb. de var ama, hiçbiri Mısır Küreselleği’ne 
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ulaşamamış. Mısır’ın bu Büyük İddiası’na, (Tanrısallık İddiası’na) Muqâbele olarak 
İbrâhim’in, Mûsâ’nın vesâir İsrâiloğulları Peygamberleri’nin Cewablar’ı Mısır’da 
Yankısı’nı bulur. Zekeriyâ, Yahyâ, Îsâ ve Muhammed Peygamberler Hâriç hepsinin 
Mısır’la bir hesaplaşması, kesişen bir Nokta’sı vardır.  
  Muhtemelen Nûh Peygam-ber’i de Dâhil ederek, Suhûf-i Ûlâ’nın 
Peygamberleri’nin Mısır’ da görünmelerinin Gerisi’nde bu Büyük Târihsel Derinliğe, 
Tanrı-sallık İddiası’na, bir Muqâbele olduğunu ve bu Dönem’in yaklaşık 2.500 Yıl’a 
yayıldığını görüyoruz. Zekeriyâ, Yahya, Îsâ ve Hz. Peygamber, bu Elçiler  ise Mısır 
sonrası Dönem’e Teqâbül eder. Bu Dönem de 2.500 Yıllık bir Tanrısallık İddiası’na 
(Kibri’ne, İstikbârı’na) Cewâblar’la Dolu’dur.  
  MÖ.500ler’de başlayan Yunan Büyükleri’nin Târih’i, daha sonra Roma’ya 
İntikal etmiş ve Hz.Îsa Çağı’nda Roma, Kayserilerini Filistin’den Anadolu’ya kadar 
yaymıştı.16  
  Mısır Sonra’sı Rûmî Gün de   (Çevrim de), 24 Saatlik/Dilimlik Bir Gün’e 
Nâzire yaparcasına, yaklaşık 2.500 Yıl’a Bâliğ olan 24 Dilimlik/Çevrimlik bir 
Dönem’e Denk geliyor. Rûmî Gün’ün Nübüwwet Dönem’i ve İmâmet Dönem’i 
olarak ikiye bölündüğünü. 12 Asırlık Târihsel Qıraat Wasatları’nı, Peygamberler’in 
Wârisler’i olan Âlimler’in, İmâmet Dönemi’yle karşılıyoruz. ‘İmamlar 
Qureyş’tendir’ ve 12 İmamet Dönem’i olacaktır.  

  Her Müfessir’in Çaba’sı, 
Peygamberler Çağı’nın Çağrısı’na 
bir Katkı Wasatı’nı oluşturur. Bu 
yüzden Ümmet’in Âlimler’i Beni 
İsrâil Peygamberler’i gibidir. 
Dolayısıyla Târihsel Qıraat 
Wasatları’nda Fecr’den başlaya-
rak 12 İmâmet Yüzyılı’na Teqâbül 
eden Dönemler’i el’e alacağız.  
   Rûmî Çevrim’in Nübüwet 
Dönem’i, MÖ. 500ler ve MS.632 
arasıdır. Muharref Tewrat’ın Son 
Kitâb’ı Malaki, M.Ö 500ler’de 
yazılmış. Demek ki Babil 

Sürgünü’nü bir Dönemeç olarak görünüyor. Gün Akşam’dan başladığına göre, 
Hz.İsa’ya kadar geçen 5 Asırlık Dönem’in her birine 1 Saat denirse, Hz.îsâ’nın 
geldiğinde Waqit, Gece Yarısı’nı, Zifiri Karanlığı simgeler. Yine 5-6 Asır sonra ise, 
Hz.Peygamber’le beraber “Qur’ânel Fecr” başladı ve Gece Âyet’i (Beni İsrâil 
Peygamberleri’nin Dönem’i) silindi.17 Bu Rûmî Çevrim’de Hz.Peygamber, Fecr 
Aydınlığı’nı ve Gündüz’ü işaretlemektedir. Böylece, Gece’si bile Aydınlık olan bir 
Gündüz’e bırakıldık.  
  Kewnî olarak Günler 7 Gün’dür ve biz 6.Gün’de yaşıyoruz. Teşriî olarak ise 2 
Nûh’dan sonra (Ba’de’n-Nûh) 2 Gün görüyoruz, biri Mısır diğeri Rûmî Gün. 
“Bugün size Dininiz’i tamamladım… “18 ile aynı Gün’de yaşıyoruz ve Hz.Peygamber 
ile Çağdaş’ız. Hepimiz Roma Dönemi’nin Çocukları’yız. Saat tamamlandığında, 
Qıyâmet (Ayakta oluş) biter ve Yıkılış başlar. Son Gün’ün, Son 24 Saat’in, 
24.Saati’nin dolduğu Waqitler’de yaşıyoruz. Peygambersiz Dönem’in İmâmet 
Yüzyıllar’ı, her biri yaklaşık 3 Yüzyıl olmak üzere, Fecr, Duha, Zuhr ve Asr olarak 
tamamlandı.  

                                                 
16

   Filistin’de de Kayseri adında bir Şehir var. 
17

  17/el-İsrâ 12 
18

  05/el-Mâide 3, 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 58 

  Fecr Wasatı’nı 2 Yüzyıl halinde  görüyoruz. Birisi Hz. Peygamber’in içinde 
olduğu Yüzyıl, diğeri ondan sonraki Sahabe, Tâbiin, Tebei 
Tâbiin Yüzyıl’ı.  
  a)Asru’n-Nebi (571-670) ve  
  b)I.Qureyşî Yüzyıl (671-770).  
  Bu Dönemler’i ele alırken, Müfessir’in Tefsiri’ndeki 
Arkaplan’ı göreceğiz ki bu MDT Konuları’na girer. Aynı 
Dönem’de Doğu’dan Batı’dan Önemli İsimler’i de hatırlamalıyız. 
Böylece, Genel Düşünce Târihi’nden Örnekler’le, Orta 
Dünya’daki Zenginliğin karşılaştırmasını yapılabilir. Orta 
Dünyâ’nın Doğusu’nda Batısı’nda Hikmet nerede idi, ne 
okuyorlardı, neyin peşindeydiler ve Biz nerede idik,bunlar 
incelenmeli.  
  570 (Fil Yıl’ı) ile 671 arası (Asru’n Nebi) Hz.Peygamber Yüzyılı’dır. Bu 
Yıllar’da Sahabe’nin Büyükler’i hala Hayattaydılar. 671’den sonra yaşayan 
Sahâbeler olsa da, onların bazı Öğrenciler’i de (Tâbiin) Yanları’nda görülebilir. ve 
771’e kadar ki süreçte Tabiîn’in Öğrenciler’i de Eserler vermiştir.  
  Fecr; Doğuş’u, bir bakıma Masumiyet’i, Aydınlığı, Heyecân’ı yansıtır. Ancak 
bu Doğuş’un 61 Yılı’nda Hz. Peygamber Yer alır. Ondan sonraki Peygambersiz 
Dönem’e İntibak Kolay olmadı. İftihar Sayfalar’ı olduğu gibi, Genetik Bozukluk’la 
açan Çiçekler de var. Geçen Ders Tefsir’de Ekoller üzerinde durmuştuk, bu Ders, 
Kişiler’e, Dönemler’e giriyoruz.  
 
  SAHÂBE DÖNEM’i:  
 
  Hz. Rasûl’le Müşterek bir Meclis’te bulunmuş, bir Sohbet dinlemişliği olan 
Müslümanlar böyle anılırlar.  Sahâbeler,  
  1-Sebeb-i Nüzul, Ortam hakkında Kaynak Kişiler’dir.  
  2-Peygamberimiz’in Tefsiri’ni yansıtan Kişiler’dir.  
  Burada Ad’ı anılan Müfessir (Büyük) Sahâbe dediğimizde, Âyet-i Kerime 
hakkında kendisi bir Yorum getirmiş, Dirâyet’i ile Açıklama yapmış Özellikli olanları 
anlıyoruz. Yoksa Sahâbe’nin çoğunun Tefsir’de bir Pâye’si vardır.  
 
  Tefsir Örnekler’i:  
 
  “Peygamber ölür ya da öldürülürse..”19 Âyeti’ni Hz.Ömer’e Delil getirerek, 
Peygamber Sonra’sı İlk Tefsiri’ni Hz.Ebû Bekir yapıyor. 04/en-Nisa 176’da, Kelale 
hakkındaki Tefsir Hz.Ebû Bekir’e Refere edilir.  
  Hz.Ömer, kendisine Fetwa soran bir Kişi’den, “ama Ali başka türlü 
cewablamıştı” Karşılığı’nı duyunca, “bu Konu’da Muhayyer’sin, dilersen O’nun 
Açıklama ve Tefsiri’yle, dilersen benim Cewabım’la Hareket et” diyerek kendi 
Dirâyeti’ni ortaya koymuştu.  
  Evliliği kolaylaştırma ile ilgili bir Yorumu’na bir Kadın’ın getirdiği Delil 
Karşısı’nda20 yanıldığını İtiraf etmiş ve “Kadın Ömer’i doğrulttu” demişti. Kadın’ın 
Sınıfsal Bakış’la gördüğü Âyet’in Ayrıntısı’nı Devlet Başkan’ı Ömer görememişti.  
  Iraq Arazi’si Konusu’nda “Mülk aranızda dolaşan bir Dewlet olmasın” 21 
Âyeti’nin üzerinde Israr’la durarak Haqlılığını ileri sürüyordu.  

                                                 
19

  3/Âl-i İmrân 144 
20

   5/en-Nisa 20 
21

   59/el- Haşr 7 

http://www.ulumelhikme.de/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi
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  ibnu Abbas, Hz. Peygamber Zamanı’nda Genç’ti ama, Rasûl-i Ekrem ona o 
Çocuk’ken Dua etmişti.22 Tefsir Meleke’si, Metin Çözümleme’deki Başarı’sı, daha 
Rasûlu’llâh Zamanı’nda Farq edilmiş ya da bu Yön’de Mahâret kazanması için 
sonuna kadar ona Krediler açılmıştı.23 Bu Dikkat ve Rikkat içinde büyüyen ibnu 
Abbas, Ömer vb. Büyükler’in Meclisi’ne Da’wet edilmiş, Meclisler’de 
yüreklendirilmiştir. ibnu Mesud ona “Tercümânu’l-Qur’ân” derdi. O ibnu 
Mes’ud’dur ki Qufe Tefsir Ekolü’nün Başı’dır ve o da ibnu Abbas’ı Taqdir etmiştir. 
Böylece ibnu Abbas Qur’ân’ın Tefsiri’nde Sahabe’nin Önemli Âlimleri’nden oldu ve 
o da Mekke Tefsir Okulu’nun Kurucu’su olarak anıldı. Hz.Rasûl’e çocuk’ken 
yetişmesine rağmen, Büyük Sahabeler’le Arkadaş etti.  
  ‘Baqara 266 kimin hakkında indi?’ diye Ömer soruyor. ibnu Abbas, Bahçesi 
olan bir adam ile ilgili bu Âyet’i bir Qıssa olarak değil, Allâh’a Taat ve İbâdet’le Amel 
ederken, Şeytân’ın İşleri’yle Günah işlemeye ve Amelleri’ni batırmaya Misal (Darb-ı 
Mesel) olarak Tefsir ediyordu. Halbuki Ömer bunu bir Qıssa olarak düşünmüştü 
fakat ibnu Abbas’ın Açıklama’sı ile o da bu Anlayış’a katılır.  
  Ömer, Meşweret çıksın diye Meclisler’de Herşey’i soruyor. “Ömer daha iyi 
bilir” denirse kızıyor. Görüşler’in belirtilmesi Zorunluluğu’nu hatırlatıyor. Meşweret 
Meclisleri’nde Ehil bulunmaması, oralarda Nötr kalınması Erdemsizlik’tir. Sessiz 
Kitle’nin Ses’i olabilecek Kişiler, bu Görevleri’ni yerine getirmezse, Hata’ya düşülür. 
Öyleyse Görüşler belirtilmelidir. İşte ibnu Abbas Sahâbe’nin Büyükler’i ile beraber 
bu Meclisler’e İştirak eden Ehil Kişiler’den olmuştur.  
  ibnu Abbas (Mekke Tefsir Okulu’nda), Câhiliyye Şiir’i, Lugâwî Tefsir, Kök 
Kelimeler’e ulaşma Çaba’sı Önplan’dadır. ibnu Abbas’ın Okulu’nu Dewam ettiren, 
onun Oğlu değil, Mewlâ’sı İkrime oldu. Demek ki ibnu Abbas, kendisi Pozitif 
Ayrımcılığa uğradığı gibi, aynı Yöntem’i Etrafı’na da uyguladı. O da İkrime’nin 
Kabiliyeti’ni keşfedip, onu yetiştirmiş, yüceltmiş, onu Köle iken “Wezir” etmişti.  
  Medine Tefsir Ekol’ü, Abâdile  (Yedisi de Abdullah İsmi’ni taşıyan 
Medine’nin 7 Fâqih’i)  ile Meşhur’dur. Medine Tabiin İsimleri’yle Meşhur olmuş. 
Said ibnu’l-Müseyyeb Medine Okulu’nun Başı’dır. Tabi çok Sayı’da Sahâbe 
Medine’de bulunuyordu.  
  Hz. Âişe, Hucurât’ta kalışı Wesilesi’yle başlı başına bir Ekol’dür. Bu Güven’le 
bir Konu’da bir Tez’i oldu mu onu sonu’na kadar savunurdu. Mirac’ta “Rü’yet” 
Konusu’nda, “Kim Peygamber Rabb’imi gördü derse Yalan söyler” demişti. O, 
Ümmühâtü’l-Mü’minin’den (Müminlerin Anneleri’nden) olduğu için, Mü’minler’in 
onlarla Nikahlar’ı Haram’dır. Ayrıca Anne Hüviyeti’nden Mahremiyet’i de yumuşatır. 

Böylece Hz. Âişe’nin Sahabe ve Tabiin’den 4.000 civarında 
Öğrencisi olmuş.  
  Hz. Aişe Qur’ân’ı Qur’ân’la Tefsir’de Örnek’tir. Böylece 
O’nun Ekol’ü, Di,râi Tefsir’in nasıl yapılacağını da göstermiştir. 
Tefsir etme Yöntemi’nin Öğretmeni’dir Hz.Âişe..  
 
  ORTA BÖLGE’NİN DIŞI’NDAKİ WASAT  
 
  Orta Bölge’nin Doğu’su ve Batı’sı da var. Buradaki, ya da 
Dış Dünyâ’daki Wasat nedir?  
  Doğu, Fetihler’le gitikçe yaklaşıyordu. İran artık Doğu 

değil ve Orta Dünya’nın, İslam Coğrafyası’nın, Dârû’l-İslâm’ın bir Parçası’dır. Sonra 
Hint te Doğu olmaktan çıkacaktır. Zerdüşt Coğrafya’ya Hz.Ömer Zamanı’nda Sad 

                                                 
22

  ‘Allâh’ım onu Din’de Faqih kıl ve ona Tefsir’i öğret.’ 
23

  ‘Kendisini gerçekleştiren Kehânet’ denir böylesi Durumlar’a. ‘Doğru’su Qabul olmuş bir 
Dua’dır ibnu Abbas. 
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ibnu Ebi Waqqas Komutası’nda girmişiz. Rûm 
Sûresi’nde İran’ın birkaç Yıl içinde yenileceği 
Haber verilmişti ve Sahâbeler bunu gördüler. 
Bu Yenilgi, İrân’ın Dâru’l-İslâm’a Erken 
koşmasına da Wesile olmuş olabilir. Ancak 
Rûm (İstanbul) 800 Sene sonra bu Şeref’e Nâil 
olacaktır. Sahâbe Ticâret ya da Fütuhât ile 
Doğu üzerinde, Uzak Doğu’ya kadar yayılmıştır. 
Orada Kabirler’i, Türbeler’i oluyor ve 
yaşayışlarıyla Tebliğ’e Örneklik ediyorlardı.  

  Bu Dönem’de, Doğu’dan Batı’dan sayabileceğimiz İsimler zorlansada 5’i 
geçmez. Hatta Dönem’i uzatıp, 4-5 Yüzyıllık bir Periyod’u da Dâhil etsek, Doğu ve 
Batı’nın Fecr-(hatta Duha) Wasatı’na Tekâbül eden Dönem’i Karanlıklar’a 
gömülmüştür. Orta Dünyâ’da ise Fecr Aydınlığı o kadar Bâriz ki, herhangi bir 
Tabâkat Kitâbı’na göz atınca, binlerce İlim, İrfan, Hikmet Sâhib’i İsm’i peşpeşe 
görüyoruz.  
 
  İLKLER 
  
  Tefsir’de İlk Tedwin edilen Kitâb Konusu’nda, Muqatil ibnu Süleymân’ın 
(ö.150 h.) Tefsir’i bize kadar gelmiştir. Tabaqat Kitablar’ı daha Erken Târihli Tedwin 
edilmiş Tefsirler’den de bahseder. Eğer bu Tefsirler bulunursa daha Erken’e de 
târihleyebiliriz. Tabi buradaki Tefsir’den kastımız baştan sona Qur’ân’ın Tefsir’i ile 
alakalı.  
  İlk Siyer Kitâbı’nın Tedwin’i, ibnu İshaq’ca (ö.150 h.) başarıldı. 
  Tedwin edilen İlk Hadis Kitabları’ndan biri İmâm Mâlik’in (ö.150 h.) 
Muwatta’ıdır. Tabi ki daha önce yazılmış (Kitâbet) Hadis Sahifeler’i buna Dâhil değil. 
Tedwin ile Kitâbet arasında Farq vardır. Kitâbetler de Yazılı bir Kaynağı İşâret eder, 
fakat Tedwin edilmiş Kitablarlar’dan bahsettiğimizde Usul ve Metodlar geliştirilerek 
bir Ekol’ün Bakış Açısı’yla yazılmış İlmî bir Disiplin’den bahsediyoruz demektir.  
  Bu Tedwin Ameliyeleri’nin Fecr Wasat’ı içerisinde gerçekleşmiş olması 
Mutluluk Verici’dir. Bu kadar Erken bir Târih’te böylesine Sayısız İsimler Etrafı’nda 
ortaya konmuş İlim Mecmuaları’yla karşılaşıyoruz. Aynı Dönem’in Doğu ve Batı’sı 
ise, İlim Nâmı’na yok Hükmü’ndedir 
 
 

B/V 
TÂRİHSEL QIRAAT WASATLAR’I 

DUHA WASAT’I 
 
  200’lü Yıllar: 815-912 
  300’lü Yıllar: 912-1009 
  400’lü Yıllar: 1009-1106 
 

I.Qureyşî yy. : 771-870 (14.Saat/ İmâmet) 
II.Qureyşî yy. : 871-970 (15.Saat/ İmâmet) 
III.Qureyşî yy. : 971-1070 (16.Saat/İmâmet) 
IV.Qureyşî yy. : 1071-1170 (17.Saat/İmâmet) 

   
  Abbâsîler Dönem’i, Çeviriler’i ile, Beytü’l-Hikme’si ile, Nihâi Sınırları’na 
ulaşılmış Fetihler’i ile her bakımdan Büyük Atılımlar’a Sahne oldu. Entelektüel, Dînî, 
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Sosyal ve Siyâsî Gelişmeler, kısa Zaman Dilimler’i içerisinde birbirine böylesine sıkı 
sıkıya bağlı Canlılık ve Etkileşim’i Târih’in hiçbir Evresi’nde daha önce görmemişti.24 
Qur’ân Tefsiri’ni besleyen bu gibi Katkılar (Olumlu yahut Olumsuz) Wasat’ın 
Ruhu’na Sirâyet etmeyecek, yeni bir Sentez’le Bilgi’ye eklemlenmeyecek( !) diye 
beklemek Beyhude olurdu. Mesela Beytü’l-Hikme Çeviriler’i kimisi için bir Çöküş 
Alâmet’i olarak görülür iken, bazısı da bunu Kazanç olarak niteleyecektir. 
  Yine bu Dönem’de Fetihler, Nil’den Amuderya’ya kadar olan Ökümenik 
Alan’da tam bir Barış ve Birliği sağlamıştı. Afrika İçler’i, Endonezya gibi Uzak 
Doğu Bölgeler’i, Balkanlar vb. Yerler’de ise Fetihler 16.,17.yy.ları beklemek 
Surumu’ndaydı. 
 
  Siyâset: 
 
  Abbâsî-Emewî çekişmesi bir Nevi Kan Dâwası’na dönünce, Abbasîler kendi 
Zâwiyeleri’nden Emewî Dönemi’ni Abartılı bir şekilde kötülediler. Gâlib Taraf’ın 
Waqanüvistler’i, kendi Dönemleri’ne Güzellemeler Qalem’e aldı ve Abbâsî 
Halifeleri’nin Dindarlığına vs. Lafı’nı esirgemeden Methiyeler düzdüler. Siyâsî 
Gelenek, bir önceki Siyâsî Gelenek’le Muarazası’nda değiştirilmesi İmkansız Nasslar 
doğuruyor. Bu bakımdan önceki Dönem’i “Enkaz” olarak görüp kendisini yücelttiği 
gibi, Haqlı İtirazlar’ı engelleyecek Müdâfaa Metodlar’ı da İcat ediyor. 
  Bu bakımdan İlginç bir Örnek, el-Mâwerdi’nin “Ahkâmü’s-Sultaniyye”sidir. 
İmâmet için “Sultan” Kelimesi’ni kullanması tabi ki Târihsel’dir. İmâmet’in ise 
Qur’ânî Referans’ı var. Hanefi el-Cessas, Ebû Hanife’ye İsnad’la, İbrâhim’in Zâlim 
Ewlâtları’nın İmâmet’e Lâyık olmayacakları Âyeti’ni Delil göstererek “Zâlim 
İmâm’dan İmâmet düşer” der. 
  Bu Görüş Abbâsiler’e uymaz. el-Cessâs’ın Görüşü’ne Muhâlefet eden el-
Mâwerdî Baş Tac’ı 
edilir. Yönetim’in 
Fâsıqlar tarafından 
İcrası’nı İmâmlar 
qabullenmeli 
denilmiştir. Tabi ki 
o bunu olması gere-
ken olarak değil, 
Ehwen-i Şerr, Fitne, 
Kan vb. Gerekçe-
ler’le savunmuştu. 
el-Cessâs’ın Tefsir 
Tarz’ı ise, Hanefi 
Muhitler de bile 
Ağırlık kazanmaz. 
el-Mâwerdî’nin 
Yorum’u Nass gibi Qabul görür. 
  Bir sonraki Dönem’in Adam’ı ibnu Teymiyye “es-Siyâsetü’ş-Şer’iyye” de, 
tekrar el-Cessas’ın Görüşü’ne dönmüş oldu. Yönetici Wâli Namaz da kılsa, Bağlı 
olduğu Welâyet-i Âmm (Moğollar) olunca, bu İmâmet’i Câiz görmemiştir. 

                                                 
24

  (M.G.S. Hodgson/ İslâm’ın Serüven’i, C.I, İkinci Kitab’a Önsöz S. 187) 
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  el-Cessas ile aynı Dönem’de Hükemâ’nın Görüş’ü ise Ütopik’tir. el-Farâbî, el-
Kindî’ye Şerh yazmış, Eflatun Aristo’yu yorumlamış, kendisi de pek çok Şey 
katmıştı. el-Medinetül Fâdıla’da aslında Eflatun ve Aristo’nun Politikası’na bir 
Nazire yazmış denebilir. Buna göre, Biz yazsak böyle yazarız demiş oluyor. el-
Cessas’ta Qur’ân Kökenli “İmâmet”, el-Mâwerdî’de Târihsel bir Görüş’le “Saltanat” 
Rol oynarken; Hükema Wâqıa’ya bakmadan, temel Kaziye ve Öncülleri’yle, 
Eflatun’un Muhâkeme ve Mülâhazaları’ndan yürüyerek İdeal olana dair Önemli 
Şeyler söylemiştir. 

  Hükema’ya göre İdârî Biçimler, 
Fazilet ve Rezîlet Rejimler’i olmak 
üzere ikiye ayrılır. Fazilet Rejimi’nde, 
ne Aristokrasi ne de Awam Yönetim’i 
Sözkonusu olmazken, İlm’in-
Hâkimler’in Egemenliği Geçerli’dir. Bu 
Yönetim altında Saadet Mümkün 
olacaktır. Fazilet Yönetimleri’nin 
Temeli’ni Nübüwwet Teşkil eder. 
Nübüwwet Sonrası’nda ise İmâmet 
(Reis) Hüküm ve Hikmet’i Geçerli 
olacaktır. 
  Rezilet Yönetimleri’nin ise en 
Kötüsü’nü İstibdat (Mutlaqiyet) 
Rejim’i Temsil eder iken, Demokrasi 
de yine Rezilet Yönetimler’i içindedir. 
O ancak İstibdad’a göre Ehwen-i Şerr 
olabilir, daha iyisi değil. 
 
  Huquq: 
 
  Hadler, Hudutları, Sınırları 
belirleyen Hükümlerdir. Eğer 100 
Celde denmiş ise bu 101 yapılamaz. 5 
Maddede 5 Hadd çok sınırlı bir 
Hududu çizer. Gazali bu 5 Maddeyi 5 
Emniyet ile sıralar. Suçlar sonsuz, 
Hadler ise sınırlı olunca, geriye 
kalanları kim belirleyecektir. Bu 
noktada Ulu’l-Emr’e Tâzir (azarlama) 
cezası verme yetkisi tanınmış. Böylece 
Hükümdarın yetkisine ayrılmış alan 
olarak Örfî Huquq,  Hadd Cezalarını 
tamamlayıcı mahiyette vazedilmiştir. 
  Ulema’nın Qıyas Metoduyla 
çıkardığı Şer’î Yasalar ile, 

Hükümadarların Örfî Kanunları zaman zaman çatışmıştır. Bu durumda Sultan 
bastırır ise, Örfi Huquq galib gelmiş; Ulema Dirayet göstermiş ise Şerî Huquq galebe 
etmiş. Ebu Hanife ve Öğrencisi İmam Muhammed Zalim Sultan’ı tanımaya 
yanaşmazken, Ebu Yusuf Qadı’l-Qûdat’lığı kabul etmişti. Dolayısıyla Muamelat ve 
Siyasette Hanefilik, İmameyn (İmam Muhammed ve Ebu Yusuf) üzerinden 
tanındıkça, İmparatorlukları n tercihi Hanefilik olmuştur. 
 

Hükema’ya göre 
İdârî Biçimler, 
Fazilet ve Rezîlet 
Rejimler’i olmak 
üzere ikiye ayrılır. 
Fazilet Rejimi’nde, 
ne Aristokrasi ne 
de Awam Yönetim’i 
Sözkonusu 
olmazken, İlm’in-
Hâkimler’in 
Egemenliği 
Geçerli’dir. Bu 
Yönetim altında 
Saadet Mümkün 
olacaktır. Fazilet 
Yönetimleri’nin 
Temeli’ni 
Nübüwwet Teşkil 
eder. Nübüwwet 
Sonrası’nda ise 
İmâmet (Reis) 
Hüküm ve Hikmet’i 
Geçerli olacaktır. 
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  Abid ve Zahidler: 
 
  Dünyevi İlişkiler, Ticaret ve Siyaset bunların gündemini oluşturmuyor. 
Devlet Yönetimine olabildiğince uzaktırlar. Ziyadesiyle İbadî alanlarda yoğunlaşma 
odaklı oldukları için, Tefsirleri de bu yöndedir. Erken Dönem Sufi Yorumları bu 
yönde gelişerek değişik bir Müslümanlığın altını çizer. Fadl b. Iyaz, Bişr Hafi, 
Behlül Dâna vb. ilk Dönem Abidlerinden sonra, yani Geylâni sonrası, Tarikat 
Hiyerarşisi de ortaya çıkar. Diğer bir farklılık ise Sufi eğilimlerin Hikemi 
eğilimlerden başka kaynaklara yönelmesiyle tanımlanabilir. Ancak bu daha sonraki 
Dönemlerin konusudur. 
   Tabi ki her bir Dönem, bıçak sırtı gibi birbirinden ayrışmaz. Birçok noktada iç 
içe geçmiş devamlılıklar vardır. Dolayısıyla önceki dönemde sonrasını 
müjdeleyenlere rastlayabiliriz. Mesela Hallac erken döneme ait olmakla beraber, 
Karmati Hareketle de irtibatlandırılabilmektedir. 
  Duha Asrı’nın Tefsir tarzında, Harici, Mürci vb. başkasını Tekfir etme 
alışkanlığında olanlar da var. Aşırıların göremediği şu idi ki, binlerce farklı tonda 
görüşler, renkler hepsi bir kefeye konmakta idi. Tefsirin içinde Harici, Mürci, 
Mutezili görüşler de yer bulacak ve tarihin içinde bütün bu Okumalar, her yöne tüm 
kılcal damarlarıyla yönelecektir. 
  800-900’lü Yıllar, Muhaddisleri, Tefsircileri, Fıqıhçıları, Sufileri, Hakîmleri, 
Doğal Bilimler Hareketi, Sanatı, Edebiyatı vs. ile, Orta Dünya’nın Duhâ Aydınlığını 
gözler önüne serer. Aynı Dönemin Genel Düşünce Tarihinden isimlerini Doğu’dan ya 
da Batı’dan saymaya kalktığımızda bir elin parmaklarını geçmeyecek örnekleri zar 
zor buluruz. Patristik Felsefenin Amentüsünü tekrarlayan Skolastisizmin Ortaçağı 
bu Dönemde gerçekten karanlıklar içindedir. O halde Ortaçağla ilgili “Karanlık” 
vurgusu, belli bir dönemi değil, ancak belli bir Coğrafyayı işaret edebilir. Halbuki bu 
Dönem Orta Dünya için, Fecr Aydınlığından sonraki Duha Parlaklığının göz 
kamaştırdığı çağlardır. Gecesi bile Gündüz aydınlığında olan, Işığın yükseldiği 
Çağdır. 
  Akdeniz kıyılarındaki Roma’nın ve Batı’nın Kuzeyi ise, Karanlık ve 
Barbarlıkta daha da kötü durumda idi. Frankların Merovenj Hanedanlığı 5. yy.dan 
sonra Hıristiyanlaşarak Roma’nın Hamisi olmuştu. Böylece kısmen Medenileşmiş 
ama, eski barbar geleneklerini de bırakmamışlardır. Bu Hanedan’ın Mecdeli 
Meryem’in Soyundan İsa ile bağlantılı olduğuna inanılmasının yanında Krala 
yüklenen Mitik görüşler de bir başka Barbarlık tezahürleridir. Mecdeli Meryem ile 
ilgili efsaneyi daha sonra, Tapınak Şövalyeleri sürdürür. Frankların Kuzeyindeki 
Germenler ve İskandinavlar ise, 10-11 yy da Hıristiyanlaşan yağmacı barbarlar 
idi. Hıristiyanlaşmaları ile Haçlı Ordularına katılmaları denk düşmektedir. 
  Harun Reşit, Charle Magna’ya Saat göndermişti. Saati 12+12 şeklinde 
tasarlayan, Saat/Vaqit Disiplinine riayeti ortaya koyan, Müslümanlar idi. Roma 
Rakamları ile Matematik mümkün değildir. Arab Rakamlarının iktibası, Batı için 
büyük bir devrim olmuştu. Elbette bu malumat GDT için verilmelidir. Ancak, 
Qur’an’ın Saat’e verdiği önem, Müslümanlar arasında Matematik, Astronomi vb. 
İlimlerin gelişmesini nasıl tetiklediğini vurgulamak için burada da zikrediyoruz. Bu 
olmasa böyle gelişmeler vücud bulamazdı. Qur’an’da 1den 12 ye kadar sayılar 
kullanılmış. 10’dan 1000’e ondalık, yüzdelik, bindelik sayılar da var. 1/3 gibi kesirli 
sayılar hep Hesab ile ilgili konuları ve Yüksek Matematiği zorunlu kılmıştı. 
  Bu dönemde Batı’da Kutsal Roma Germen İmparatorluğu (800) 
kurulmuştur. 1054’te ise, Roma ile İstanbul tam olarak ayrıştı. Roma Papalığı 
İncile dayanarak İki Kılıç Öğretisini benimsemişti. Dünyevi Kılıç Frank Krallığında 
idi. Dini Erk ise, Kilise Yetkisinde idi. Frank Kralları Bizans’taki Dini Erki değil, 

http://www.ulumelhikme.net/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/genel-duesuence-tarihi
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Roma’nın Dini Erkini tanıdığını söylemiş oluyor. Bizans’ta Kilise Kralın Hizmetinde 
görünürken, Batı’da güçler dengelenmiş ve Kral ile Papa eş değerde görülmüş. 
Kutsal Roma Germen İmp. İse Dinen Papalığa bağlı ama, Siyaseten kavgalıdır. Papa 
Merovenjleri destekliyor. Böylece Papalık müfrezeleri, orduları teşekkül etmiş. 
Böylece dünyevi Erki Papalık ta üstlenmiş. 
  İncilin Öğretisi Papalık Tarihinde defaatle delinmiş görünüyor. Dünyevi Erki 
Sezara bırakmayı öğütleyen İncilin aksine Roma Ordularından sözediyoruz. Yine 
Papalığın Faizi benimsemesi, Bankalar kurması vb. aynı çelişkilerin Katolik 
Dünyadaki başka formlarıdır. Protestanların ise Dünyevi erki üstlen-mede aldıkları 
mesafe, Katoliklere bile parmak ısırtır. 
  Aziz Bruno (1030-1101) Köln’de Kartäuser Tarikatını (Ordo Cartusiensis) 
kuruyor. 529’da Aziz Benedikt’in Nizamnamesi 8. yya kadar Manastırları belirliyor. 
Bizi ilgilendiren dönem içinde ise, Tarikatlarla ilgili sayabileceğimiz isim olarak 
Brunoyu görüyoruz. 
  Batı’da Manastırların Şehrin dışında, İnziva ve Tecridi önemseyen, Kilise ile 
barışık olmayan bir tutum benimsediğini görüyoruz. Hangah, Tekke ve Dergahlar 
bir bakıma Manastırlara benzetilebilir, ama, bunlar aynı zamanda Şehrin içindedir. 
Toplumu “kötü” görerek, Tecridi seçen Manastır hayatının aksine, Tekkeler 
eğilimlerine göre özel toplanma mekânlarında Şehrin farklı kesimlerini kucaklayan 
bir yapıdadır. 
  Camiler, toplumun her kesimine açık genel bir yapıdır. Genel olması 
bakımından Camiye benzeyen Kilisede ise, 5 Patriklik üzerinden bu Kiliselere bağlı 
olan bir Papazın yönetiminde Ayin yapılabilir. Bir Patrikliğe bağlı olan Kilisede 
başka bir Patrikliğin ya da bir Manastır Keşişinin Ayin yapması, yaptırması mümkün 
değildir. 
İslam Tarikat Tarihini ve Batı Tarikat Tarihini aynı yüzyılda eşzamanlı olarak 
görsek de, bu Batı için 1000 yıllık bir gecikmeyi ima ediyor. 
 
  Tefsirler: 
 
  Mefatihul Gayb gibi Dirayet Tefsirleri,  et-Tusteri ve Sülemi’nin Sufi 
Tefsirleri, Kadı Abdul Cebbar ve Zemahşeri gibi Mutezile Tefsirleri,  Şia’nın 
Tefsirleri bu Dönemde hayli yekun tutar. Mutezile Tefsirlerinden Zemahşerinin 
Keşşafı Sünni dünyada da etkili olmuştur. Mutezili olmasına rağmen Kabir Azabını 
kabul etmekle, Sünni Kelama yaklaşan yönlere de 
sahiptir. Mutezile’nin Tefsirdeki ağırlığı kaybol-
makla birlikte Sünni Kelam içinde bir kısım Tefsir 
materyalleri ikinci elden nakille günümüze 
gelmiş. Halbuki Yusuf el-Kazvini gibi 300 Cildi 
bulan Tefsirler ve buna mümasil çok sayıdaki 
Mutezili Tefsir maalesef bugün elimizde mevcut 
değil. 
  Şia’da ise 12 İmam’ın tüm yaşamı Tefsir 
sayılmış. İcraatlarının İctihad ile olmadığına 
inanılır. 11. İmam Hasan el-Askari’nin yazmış 
olduğu Tefsir ise Babalarından gelen bilginin 
Naqli olarak görülür. İmamların arkasından Şii 
Müfessirler ancak onların farklı Rivayetlerini 
ayrıştırmakla meşgul olacaklardır. Böylece gelişen 
Ahbari Tefsirin dışında Dirayet Tefsirinin 
gelişmesi daha geç dönemlere kalmıştır. 
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  Bu Dönemin Alameti Fariqası, Taberi’nin Tefsiridir. Muazzam bir Rivayet 
Koleksiyonu ile, Dönemin Ansiklopedik ihatasını en güzel yansıtmak bakımından 
Taberi’yi seçtik. Çok yönlü bir Kültüre sahip olarak, zamanında, tefsir, hadis, fıkıh, 
kıraat ve tarih ilimlerinde şöhretine erişecek kimse bulunmayan Taberî’nin Tefsiri 
Hicri 1321 yılında bulunarak neşredildi. Batı Dünyası onu Tarihçiliği ile anar. İlk 
Dünya Tarihi yazarı olarak ilgisi sadece Qısas-ı Enbiya ile sınırlı olmamış ve Eski 
İran Tarihi, Batı Tarihi ile de ilgilenmiştir. Mezheb sahibi de olan Taberi’nin 
Mezhebi günümüze kadar gelmemiştir. Tefsirinde temelde Dirayet Tefsiri tercih 
edilmemiş gözükse de, Rivayetleri tercih ederek göstermiş olduğu Dirayet 
Fewqaladenin de üstündedir.   
 
 
 

B/V 
TARİHSEL QIRAAT WASATLARI 

ZUHR WAQTİ 

 
  Hicri 500’lü Yıllar    1106-1203 
  Hicri 600’lü Yıllar    1203-1300 
  Hicri 700’lü Yıllar    1300-1397 
 
  VI.Qureyşî yy.   1171-1270 18.Saat        İmâmet 
  VII.Qureyşî yy.  1271-1370 19.Saat        İmâmet 
  VIII.Qureyşi yy.    1371-1470 20. Saat       İmâmet 
 
  Hicri 500’lü Yıllarda Batı’nın Karanlık Çağı sürerken, henüz Duha Aydınlığı 
ile parlamış Medeniyetimizde bir kırılma dönemi yaşanıyordu. Medeniyetin Kitablar 
ve Sahifeler arasında kaybolmuş Barışçıl İnsanları arasında, Batı’nın Barbar 
Qavimleri iğrenç yüzlerini göstermişti. 1095–1270 arasında süren sayısız Haçlı 
Seferleri, Anadolu’yu bir uçtan öbür uca, İstanbul’dan Şam ve Qudüs’e kadar Kan 
Gölüne çevirmişti. Bundan sadece Müslümanlar değil, Doğu- Ortodoks 
Hıristiyanlar ve Yahudiler de nasibini almıştı.  
  Zuhr Vaqti, Güneşin en tepede olduğu, Sırtı çatlatırcasına yakıcılığını ve 
bunaltıcılığını en ziyade hissettirdiği zamana tekabül eder. Türklerin Hızır gibi 
yetiştiği bu Dönemde Selçuklu Türkleri ve onlar gibi örgütlenmiş (Sultanlık) 
Eyyubî, Zengî vb. Hükümdarlıklar Batı’ya karşı Askeri mukavemetlerde 
bulundular. Ancak bunun bedeli çok ağır oldu. Haçlı katliamlarının yaraları, acıları 
elbette ki bu Wasatın Qur’an Okumalarına da yansıdı. 
  Mekke’nin Rewaqları arasında Keşşaf Tefsiri Yazılıyor bu Dönemde 
(Zemahşeri ö. 1143). Yine, 60 yıl kadar sonra Futuhât-ı Mekkiyye de Mekke’de 
yazılmış. Belki bu Kitablar Qudüs’te de yazılabilirdi, ama ne onlar ne de başkaları 
1099-1187 arasında Qudüs’ten bir iz taşıyamadı. Papa Urban’ın başlattığı ve 
1270’e kadar 12 defa tekrar eden Haçlı Seferleri Antakya, Urfa gibi pek çok 
Kontluğun yanında, belki de en zor ve kayıp yılları Qudüs Latin Krallığı ile 
yaşatmıştı. 100 yıla yakın Hıristiyan İşgali Qudüs’te Saf Katolik Latin Devletini 
ortaya çıkardı. Bölgede tam bir Etnik Temizlikle Ortodoks, Yahudi ve Müslümanlar 
kıyıma uğratıldı. Latin Qudüs Tarihinde 1229-1246 arasında Qudüs’ün yeniden 
işgali de var. Katolik Latinler 1291’e kadar, Qudüs’te olmasa da, Akka gibi Kıyı 
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Şeridinde varlıklarını sürdürdüler. Qudüs ve çevresini yaklaşık 200 yıllık bir 
parantezle Medeniyet Tarihinin Zor bir Dönemine, Zuhr Waqtine endeksliyoruz. 
  Bağdat, Zuhr Vaqtine girildiğinde 500 yıllık bir Medeniyet Tarihini peşine 
almış olarak geliyordu. Gerçi bu süreçte Abbasi, Büveyhî, Fatımî İşgaller de 
sözkonusudur. Me’mun gibi Mutezile taraftarı Abbasi Halifeleri, Şii Büveyhiler ve 
Fatımilerin Bağdat’ta, Medeniyeti Paranteze almayı gerektirmeyen, küçük çaplı 
işgallerinden bahsedilebilir. 
  1000’li Yıllarda Selçukluların yoğun Türk Siyasi Egemenliği zuhur etmiş ve 
Şii Büveyhilerin baskısından Bağdattaki Halife kurtarılmıştı. Halifeliğin Hamiliği 
şeklinde başlayan Türk Siyasi Hayatı, Halife’nin Tuğrul Beye verdiği “Doğu’nun ve 
Batı’nın Sultanı” Tac ve Unvanının gerçekleşmesi ve yayılması ile devam etti. Bu 
dönemde “Ulu’l-Emr” Deyiminden ne anlaşılması gerektiği tartışılır. Ulema, Halife, 
Sultan, hangisi Ulu’l-Emr dir acaba? 
  Şeyh, Qutub, Qutbu’l-Aqtab kavramlaştırmaları ile Tasavvuf-Tarikat, bu Ulul 
Emr tartışmalarında Manevi Yetkiyi, Velayeti, Gönüllerde Taht kurmayı iddia ederek 
konuyu başka bir boyuta taşır. Sultan’ın Bölgelerindeki Valiler, Valilerin Qadı’ları 
gibi, Şeyh’in Halifeleri vardır. Qutbu’l-Aqtab ile Müridler arasında bir sürü ara 
formlar vardır. Mürid, iradesiz halde kendi Şeyhini en büyük gören kimsedir. 
Görüldüğü gibi bir başka Hiyerarşi ve Ulul Emr anlayışı böylece ortaya çıkmış. Hangi 
Wasat içinde bunlar oluyor der isek, Haçlıların, Moğolların İslam Aleminde “sırtı 
çatırdatan” yakıcı ve bunaltıcı havasını sezmemek mümkün değil. Bu Wasatı 
anlamadan onların Tefsir İklimini, Anlayışını kavramamız zordur. 
  1250’lere gelindiğinde Kahire Hilafetine geçmiş oluruz. Bağdattaki 
gücünden eser kalmamış güçsüz bir Halifeliktir Kahire Halifeliği. Bu yüzden aynı 
devirde birkaç Halife dahi çıkabilmiş. Orta Dünya’nın 
Doğusundan, Batısından bunaltıcı saldırılar devam 
etmiş. 1100’lerden sonra Endülüs de Zuhr 
Wasatından payını alır. Son Hükümdarlık Gırnata 
Emirliğinin yıkılışı 1391’dir. 1250’lere gelindiğinde ise, 
Büyük Endülüs çatırdamaya başlamıştı. Darala darala, 
küçük Gırnata Emirliği ile merkeze uzak dağlara 
çekilmiş bir Endülüs kalmıştı. 
  Tefsir’in önemli ayağı, Qurtuba’da, Zuhr 
Dönemi öncesinde F. Razi’nin (1210)  Mefatihul 
Gayb’ını çıkarmış Endülüs. Yine Kurtuba’da Kurtubi 
de (1273) Tefsirini, bu Zuhr Waqitlerinde kaleme 
almış. Afganistan sınırlarında Mevlana’nın ailesinin 
şehrinde doğmuş Razi. Çıkmış, İran’ı, Anadolu’yu, 
Akdeniz’i, Bağdat’ı, Qudüs’ü, Mısır’ı, Tunus’u, Fas’ı, 
Mağrib’i geçmiş, Endülüs’e geçmiş, Murabıtların Endülüsünde Tefsirini orada 
yazmış. Dirayet Tefsirlerinin zirvesi Razi’nin Tefsiri. Eş’ari Kelamında Baqıllani, 
Gazali’den sonra en önemli  ismi. Bölgesinde sufilerle, Mevlana’nın babasıyla 
tartışmalar yaşıyor, Razi Belh’i terk etmek zorunda kalıyor. 
  Razi’nin Tefsirinde İki Temel Savunma var. Biri Sufizme karşı, İslam’ı Kelam 
üzerinden kurma iddiasıyla Sünni Kelamın savunması; diğeri ise Mutezile’ye karşı 
Sünni Kelamın savunması. Mutezili Zemahşeriye kritik yapar, onun yöntemini 
kullanarak. Demek ki Keşşaf’ı çıkarır isek Razi yöntemsiz kalır. 
  13.yyda bir başka Tefsir daha vardır ki o da üçüncü bir yolu, sentezi temsil 
eder. Razi’nin Sufileri dışlayan ve Zemahşeriyi önemseyen yönlerini çıkardığımızda 
geriye Qadı Beydavî kalır. Asr Wasatında Beyzavi Tefsiri, Sünni-Hanefi gelenekte 
aşılmaz bir Tefsir olarak görülmüş. Demek ki Zuhr wasatında ortaya çıkan kimi 
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eğilimler, özellikle Sufilik, Asr Wasatında, bilhassa Osmanlı’da, Kelamın ve hatta 
Fıqh’ın içine mezcedilmiş, Tefsirlerde kendine bir yer bulmuştur. 
  Beydavi der ki: Bir adamın yaptığı Tefsir İbni Abbas’ın Tefsirinin aynısı 
olsa, fakat bunu hevasından çıkararak, kaynaklara dayanmadan yapsa, bu Rey ile 
Tefsire yine örnektir. Bu onun Rivayetlere, kaynaklara dayalı Tefsirini açıklar. 
Dirayet yönüne pek ağırlık vermemiş gibi gözükse de Selefi için Beydavi de, Razi ve 
Zemahşeri ile aynıdır. 
  Ehl-i Zimmet, Müslüman Topraklarını savunmak üzere Savaş’a katılmadığı 

için Bedel Cizye verirdi. Bir nevi Paralı 
Askerlik yapmış oluyordu. Müslüman-
lar içinden ise Alimler savaştan ayrı 
tutulmuşlardır. Ne var  ki İbni Tey-
miyye (1327), bu durumun Dar’ül-
İslam’da geçerli olduğunu, fakat kendi 
zamanındaki gibi Moğol İşgalinde, 
Darül Harb durumunda Alimlerin de 
savaşması gerektiğine hükmetti. Bunu 
bizzat pratiğe de dökerek Atına bindi 
ve Moğollarla savaştı. 
  Yıllar sonra İbni Teymiyyenin 
bu Fetvası, Sömürge Döneminin Hint 
Alt Kıtası, Afrika vb. yerlerde İşgal 
sürerken güya Şer’î Mahkemelerin 
gölgesinde, işbirlikçi yöneticilerin 
Namaz kılmalarını gerekçe göstererek 
İsyanı hoş görmeyen Gelenekçi 
Fetvaya karşı Direniş Hareketlerinin 
ilham kaynağı olmuştur. Her Müslü-
man’a Cihad farzı Ayn’dır deyip, 
Gelenekçi Cihad Kırıcılığı ile mücadele 
edilmiştir. 
  İbni Arabi Geleneğinden Tefsir 
örnekleri de var. Mesela Firavunun 
İmanı, Cehennem tartışması vb. 
üzerinden Moğollarla ilgili imalar 
bulabilir miyiz? Aynı minvalde 
Mevlana’nın Moğollarla arasının iyi 
olması, bu tür Tefsirlerle bağlantılı 
olabilir mi? Bu gün de Fethullah 
Gülen için, bir Niyet okuması ile 
Mevlana’ya yapılan benzer eleştiriler 

ifade ediliyor. 
  Bu tartışmada kim neyi, nerde söylemiş bunları iyi tesbit etmeliyiz. Arabi’nin 
Welayet ve Nübüwwet makamları hakkında söyledikleri, Moğol ajanlığı için değildi. 
Onun söylediklerinden ne tür konjonktürel yorumlar çıkarılmış ama o ne için 
söylemişti, bunları bilmeliyiz. Bu gün de Qurban Bayramlarında “Balık Qurban olur 
mu” türünden yaptırılan tartışmalarda eğri ile doğru birbirine karıştırılıyor. Benzer 
tartışmalarla cımbızla seçilen örnekler gündeme getirilerek Mevlana’yı ajanlıkla 
suçlamak hakkaniyetli değildir. 
  11, 12, 13. Yüzyıllar Sıkışma, İşgal yılları. 500 yıllık Abbasi Hilafet Geleneği 
bitmiş. Endülüs küçücük bir Gırnata’ya düşmüş. Mamafih, en büyük Tefsirler, 

... Bunun için bize 
düşen sadece 
Rasul’ün Siyerine 
bir zeyl düşerek 
kendi siyerimizi 
alaqalandır-
maktan ibarettir. 
Keşke Fülanı Halil 
edinmeseydim 
diye ellerini 
ısıranlar gibi 
olmamak ve 
Resul ile (O 
hayatta olmadığı 
için onun 
Siyerinin yaşayan 
formu Qur’an ile) 
Allah’a bir Yol 
bulmaktır. 
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Tefsir Tarihinin F. Razi, Zemahşeri, Kurtubi, Beydavi gibi zirve isimleri de bu 
dönemdedir. Zorluklar aynı zamanda Sabır, gayret, mücadele, başarı ve çıkış yolları 
keşfetmenin de tetikleyicileri oluyor. Latin Kontluk ve Krallıklarının Anadolu’ya ve 
hepsinden önemlisi Qudüs’e getirdiği İsa, Antichrist/Deccal idi, Gerçek İsa değil. 
Tanrı olduğunu, Tanrı Gücünde olduğunu, ölüleri dirilttiğini söyleyen Deccal ile 
Tanrı İsa’yı vazeden Pavlus’un Sahte Mesihi aynıdır. Sahte Mesihiler, Haçlılar 
saldırınca, Zuhr Waqtinde Mesih’in Deccali öldürmesi sembolizmi yaşanmalıydı, 
yaşandı. Qudüs’te Eyyubiler, Haçı kırdı, Domuzu öldürdü. 
  Sömürgecilik Döneminde de, Mesih, Mehdi, İsa konuları yine gündemde. 
Ahir zamanda Deccal’in tam bir öldürülüş ile öleceğini, bunun için Allah’ın 
Sadırlarda İslam ile İnşirahlar kılacağını, Hz. Muhammed’in davasına omuz vererek 
onun yükünü paylaşacak Salavatlar getirileceğini; Zahrı çatlatan Zuhr bunalmasının 
sonunda İkinci bir İkindinin geleceğini; Kevser Havzından içenlerin Ebter 
olmayarak Muhammed’in İsmiyle yüceleceklerini;  her bir zorluğa karşı iki 
kolaylıkla Allah’ın Yar ve Yardımcı olacağını; işlerin birini bitirip derhal öbürüne 
intisab ile Allah’a yürüyerek Rağbet edene, O’nun koşarak karşılık vereceğini 
biliyoruz. Bunun için bize düşen sadece Rasul’ün Siyerine bir zeyl düşerek kendi 
siyerimizi alaqalandırmaktan ibarettir. Keşke Fülanı Halil edinmeseydim diye 
ellerini ısıranlar gibi olmamak ve Resul ile (O hayatta olmadığı için onun Siyerinin 
yaşayan formu Qur’an ile) Allah’a bir Yol bulmaktır. 
  12 İmamet Dönemi bitti ve Fetret devirlerini yaşıyoruz. Güneş Batı’dan battı 
ve akşam oldu, yani Gün, 6. Gün bitti. Güneşin tekrar batmak için Battığı yerden 
doğacağını ve İkinci bir İkindinin yaşanacağını hem Gaybi İhbarlardan hem de 
Hikmetin İcabından olarak biliyoruz.  “Ümmetimin başımı hayırlı olur sonu mu 
bilinmez” diyen Elçinin haberleri elbette doğrulanacak. Tıpkı Zuhr Waqtinde Qudüs 
tarihi paranteze alınıp sonra yeniden bir başlangıç yapılmış ise, bu Fetret Dönemi 
Parantezi de bir gün kapanacak. Şeytan’ın mağlubiyeti son kez tescillendikten 
sonra, Kıyamet Kafirler üzerine kopacak. O gün gelmeden İbrahim’in Sofrasından 
Nimetlenenlere ve O’nu Halil edinenlere ne mutlu. 
 
 

ASR WAQT’İ 
B/V 

 
TARİHİ QIRAAT WASATLARI 
800’Lü Yıllar               1397-1493 

900’lü Yıllar                1494-1591 
1000’li Yıllar               1592-1688 
1100’lü Yıllar              1688-1785 
1100’lü Yıllar              1785-1882 
 
  IX. Qureyşi Yüzyıl   1471-1570    21. Saat      İmamet 
   X. Qureyşi Yüzyıl     1571-1670    22.Saat      İmamet 
  XI. Qureyşi Yüzyıl   1671-1770     23. Saat     İmamet 
  XII. Qureyşi Yüzyıl  1771-1870    (Son Saat/ Saat 24) Son Qureyşî İmamet 
 
  Asr Vaqti, Asr Suresinde geçtiği üzere, “Hüsran, Ziyan, kaybediş ve fırsatı 
kaçırış içindeki İnsan’ın” Vaqtidir. Bu Vaqitte İstisna olarak, “İman edip Salih Amel 
işleyen ve Haqqı-Sabrı tavsiye eden” kimseler vardır. Asrî periyotta kaybetmeyen 
İstisnai İnsanlar, Human değil, müstesna İnsanlardır. 
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  Tanrı ve Tanrı’nın temsil ettiği şeyleri yıkma iddiasındaki Hümaniter İnsan, 
aslında İnsan’ın erimesi, kaybolması ve kaybetmesinin son örneğidir. “Ancak İman 
edenler istisna…”, derken bu İnsanlar neye İman edenlerdir? Qur’an’dan başka 
Vahiy olarak İman edilecek bir şey kalmadığına göre, bu İman Qur’an’a İman’dır. 
  Asr Waqti, Sırtı çatlatan Zuhr’un iş gördürmez, yakıcı bunaltısından sonra, 
Akşam karanlığı çökmeden işleri yetiştirmenin, Vaqti kuşanmanın son fırsatıdır. 
İkindi Vaqti, genellikle, kaçırılan, telaş içinde gözden kaçan, değerlendirilemeyen bir 
Vaqittir. O yüzden efendimiz “İkindi Namazını kaçıran sanki ehlini ve malını 

kaçırmış gibidir” buyurmuştur. 
  Hz. Ali Hayber’de Efendimizle 
birlikte O’na Hizmet etmekte iken 
İkindi Namazını kaçırmıştı. Mucizeye 
şahit olanlardan Esma Binti Umeys 
(r.a.) olayı şöyle anlatmaktadır. 
“Hayber’in Es-Sahba semtinde idik. 
Resulullah’ın (a.s.m.) mübarek başı 
Hz. Ali’nin kucağındayken kendisine 
vahiy geldi. İmam Ali ikindi namazını 
Güneş batıncaya kadar kılamamıştı. 
Resulullah’tan (a.s.m.) o vahiy hali 
geçtikten sonra şöyle buyurdu: "Ya 
Ali, ikindi namazını kıldın mı?" İmam 
Ali; “Hayır, kılmadım ya Resulullah” 
dedi. Bunun üzerine Resulullah (a.s.): 
“Allahım, O şüphesiz Senin ve 
Resulünün hizmetindeydi. Güneş’i ona 
geri çevir.” Esma Binti Umeys, 
gördükleriyle ilgili şunları söylemiştir: 
“Güneş’in o halini gördüm. Battıktan 
sonra tekrar doğdu. Dağların ve yerin 
üzerinde durdu.” 
  Güneşin Batıdan tekrar doğa-
rak İkindiyi eda etmeye son bir fırsat 
vermesi Mucizesi, Hz.  Ali için bir defa 
böyle gerçekleşmişti. İnsanın Dünyaya 
en çok daldığı, görevlerini ve İnsan-
lığını en çok unuttuğu Vaqit, İkindidir. 
  Comte’un 3 Hal Yasasında 
İlkel, Metafizik ve Pozitivist Evreler 
vardı. Bu son evre negativiteleri, 
Vehimleri, Hayalleri yıkarak İnsanın 
olgunluk çağına delalet ediyor diye 
düşünülüyordu. Ancak Pozitivist olan 
İnsan, Human olur denmişti. Halbuki 
bu, İnsanın büyümesi olgunlaşması 
değil, bilakis yoksunlaşması, eksilmesi 
ve erimesidir. Asr Suresinin konu 
edindiği gibi, İnsanlar Humaniter 
İnsan Anlayışı ile, İnsanlığı ters-yüz 

etmiş, Humaniter İnsana İman Esasları ihdas etmişlerdi.  

Bu Dönemde Tefsir 
yazmak demek, 

İnancın arkasında 
durmak demektir. 

İnancı bu manada işin 
içine sokan Tefsir 

başarılıdır. Sadece 
İman da yetmez Salih 
Amel ve Haqqı-Sabrı 

Tawsiyeleşme de 
lazım. Islahat 

çalışmalarımız, 
İmanın Sonuçlarını ne 

kadar ete kemiğe 
büründürmüş ne 

kadar pratize 
edebilmiş isek, o 

kadar “Fiili Tefsir”i, 
hayatın içinde 

gerçekleştirebilmişiz 
demektir. Haqiqati, 

Sabrı tavsiyeleşmeyi 
Asr Waqtinin içinde, 

Hemen Şimdi’nin 
sürekli cari olduğu 

Modern 
Zamanlarında ne 

kadar yapabildi isek, 
Tefsirimiz o kadar 

başarılıdır. 
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  Bu Dönemde Tefsir yazmak demek, İnancın arkasında durmak demektir. 
İnancı bu manada işin içine sokan Tefsir başarılıdır. Sadece İman da yetmez Salih 
Amel ve Haqqı-Sabrı Tawsiyeleşme de lazım. Islahat çalışmalarımız, İmanın 
Sonuçlarını ne kadar ete kemiğe büründürmüş ne kadar pratize edebilmiş isek, o 
kadar “ Fiili Tefsir”i, hayatın içinde gerçekleştirebilmişiz demektir. Haqiqati, Sabrı 
tavsiyeleşmeyi Asr Waqtinin içinde, Hemen Şimdi’nin sürekli cari olduğu Modern 
Zamanlarında ne kadar yapabildi isek, Tefsirimiz o kadar başarılıdır. 
  Modern’in “Hemen Şimdi”si, her daim Şimdi’nin Zamanına tekabül ettiği için, 
Postmodern de Modern’dir. Onunla bir hesaplaşma iddiası olsa da Modern’in içinde 
doğmuştur ve onun evladıdır. Bu yüzden Postmodern’e “Mostmodern” (En Modern) 
de denmiş. Modernist, güya uygarlaştırıcı, Kızıl Elmacı İddialarla Hakikat üzerinde 
Hegemonyasını ilan eder. Mamafih bu iddia İnsan (Human) Merkezci olduğu gibi, 
Postmodernite de, güya Modernitenin hegemonyasına karşı çıkarken yine İnsan 
Merkezci, hatta, Modern’den daha da Süflî bir şekilde İnsan Merkezcidir. Böylece 
Hakikatin çok yanlı olabileceği sonuca ulaşmıştır. 
  Ancak, İslam “Haqiqat bendedir” Düsturu ile, Modern Hegemonyaya karşı 
durur. Modern Hegemonyadan taviz koparır gibi, “Ben de Haqiqatlerden bir 
Haqiqatim” şeklinde, Haqiqatler enflasyonunda kendine bir yer edinme arayışının 
İslamî Haqiqat anlayışı ile bir alakası olamaz. Şeytan Haqiqati, Aydınlanmayı, Islahı 
nasıl kendine devşirmiş ise, ve bu onun Haqqı olarak değil, bir aldatmaca ve Zulm 
olarak değerlendirilmeyi hak ediyorsa, Modernitenin de yüzüne bu vurulmalıdır. 
İslam’ın Modern Hegemonyayla benzersiz yönlerinden biri de, Zulüm, Baskı ve 
Zorlama ile kendi Haqiqat iddiasını Vaz etme durumunda olmayışındadır.                  
  O halde Tefsir’de bu Haqiqat İddiasının izini aramalıyız. Zuhr Waqtinde 
olduğu gibi, Asr Waqtinde de Sabrı tavsiyeleşme, Modern Hegemonik gücün kendini 
Süslü göstermesine karşılık Sabretme, Hümaniter İnsana karşı Müstesna İnsanın 
Sabrını taşıma durumundayız. Zuhr Waqtinden de kötü bir şekilde Kolonyal 
Sömürge Dönemlerinde Sabrı Tavsiyeleşme ayrı bir önem kazanıyor. 
 
  MODERN (YENİ) ÇAĞ 
 
  Rönesans (Yeniden Doğuş) 1500’lü yıllarda Kitabı Muqaddes’ten azade 
olarak Skolastik dönemin öncesine, yani, Roma’ya dönüşü ifade ediyor. 1453’te 
Siyasi Roma bitmiş sayılabilirdi ama, aynı dönemde Batı’da, Siyasi Düzeyde 
olmamakla beraber, bir “Yeniden Doğuş” süreci yaşanmaya başlanacaktı. İlk önce 
Resim’de Perspektif’in kullanımı ile 1500’lerde Sanat alanında Rönesans kendini 
belli etti. İtalya’da Bologna Üniversitesi İbni Rüşd Felsefesinin okutulduğu, 
Skolastisizme muhalif görüşlere kaynaklık etmişti. Kuzey Rönesansı ise 17.yy da 
Hollanda Leiden, Almanya Dresden gibi yerlerde daha geç dönemlerde yaşandı. 
Sanayi Devrimi 1700’lerde Modern Çağın Yeni Ekonomisini de oluşturuyordu. 
  Erken Rönesans dönemlerinde, Roma-Yunan Sanatlarına öykünmecilik 
başrol oynuyordu. Artık Öğrenme ve Öykünme dönemi bitip, Roma’yı aşma imkan 
ve ihtimali ufukta göründüğünde 17.yy’da Descartes Modern Mantık İlkelerini 
sayarken, Aristo Mantığına “dur” demiş oluyordu. 
  Kozmogoni’de, Dünyayı merkeze alan Batlamyus Modelinin terk edilip, 
Kopernik’in Güneş Merkezli Modelinin devralınması bir devrim niteliğinde idi. 
Dünya Evrende bir Merkez değil, kıyıda köşede tali bir konumda görülürken, “Tanrı 
Katında değerli İnsan” anlayışı yerine “Ne yaptığının kimsenin umurunda olmadığı 
la yüs’el” bir İnsan anlayışı doğuyordu. 
  Hipokrat, Galen, İbni Sina Tıbbı yerine, Modern Tıbb; Simya-Kimya yerine 
Modern Kimya; Felsefe-Din muaraza denkliği yerine Bilim-Din nihai çatışması fikri 
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galebe çalmıştı. Modern eğitim ise, bu Yeni İnsan’ın (Human) Yeni Neslini yetiştirme 
görevini ifa ediyordu. Bu eğitimi Tevrat İncil üzerinden yapmaları mümkündü, 
çünkü Muharref Metinler Grek ve Roma’ya tâbiiyeti en baştan düzmüştü. Sömürge 
dönemlerinde Afrika’ya,  Asya’ya da bu Humaniter Eğitim Sömürge Valileri eliyle 
taşındı. 
  1600’lerin sonlarında Dış Ticarette ani bir atak yapan İngiltere 
Hollanda’dan sonra ikinci geliyordu. Önceki yüzyılların büyük güçleri olan İtalya ve 
İspanya ise düşüşte idi. Nihayet 1800’lerin İngiltere’si, Kuzey Amerika’yı da içine 

alır oldu. Buranın zenginliği İngil-
tere’de muazzam bir servet yığılma-
sına, o da Kapitalizm’e yol açtı. Uzak 
Okyanusu aşma hırsı ile Buharlı Maki-
nelerin keşfi, Endüstri Devriminin 
habercisiydi. 1800’lerin sonunda 
Güneş batmayan İmparatorluk 
böyle doğdu. Endonezya’dan Ame-
rika’ya; Anktartika’dan Güney Afri-
ka’ya Avusturalya’ya Sömürge İmpa-
ratorluğu. Hindistan 1700’lerde 
İngiliz Şirketi eliyle sömürgeleşti. 
1917 ise Qudüs,  Irak İngilizlerdeydi. 
  1776 Amerika’nın İngilte-
re’den bağımsızlığı gerçekleşti. Bağım-
sızlık Bildirgesi ise yeniden bir Human 
Bildirgesi’dir. Humaniter değerler, 
başkaldırı, isyan ahlakı vurgulanır. 
Avrupa’da Devlet hala Kral ile temsil 
olurken, Krallıklar çağının bitişi, 
Amerikan Rüyasında görüldü. Kili-
se’nin tekin olmayan statüsüne artık 
Krallar da ortak olmuştu. Kral yerine 
“Demos” (Human’ın Kitlesel Boyutu) 

ideali, Avrupa-Fransız Devrimlerini tetikliyor. Fransızlar’ın Amerika’ya Hediye 
ettiği Özgürlük Anıtı, bu minnet borcunu ifade eder. 
  1700’lere kadar Yahudiler Avrupa’da itilip kakılmış, aşağılanmıştı. Ama 
Yeni bir Yahudi Tipi, İngiltere’ye yoğun bir göç ile orada Sanayiye egemen olmuş. 
İngiliz Yahudiliği, Krallıktan azade olarak Amerika’da daha da serpilme imkanı 
buldu. Burada İnsan Hakları Bildirgesi, özel bir İnsana atıf yapar. Kızılderili avları, 
Zenci Düşmanlığı, Ayırımcılık en şiddetli olarak Amerika’da görüldü. Demek ki 
İnsan Haklarında adı geçen İnsan Anglo-Sakson, Beyaz İnsandır. Newyork’taki 
Yahudi Kolonisinin İnsanıdır. 
  Amerika Cumhuriyeti, Yeni bir Rönesans ve Yeniden Roma Cumhuriyeti 
demekti. Adeta Aristo-Platon Cumhuriyeti, onun Özgür İnsanlarının Demokrasisi 
kendini tekrar ediyordu. Orada da Köleler, Kadınlar İnsan sayılmamıştı. Köleler, 
Kadınlar örgütlenip Human sayılan İnsanı tatmıştır. Haq verilmez alınır kuralı her 
yerde işlemiş. Öyleyse nerede Ahlaq? 
  Müstesna İnsan, Haq denen şeyi tawsiyeleşir. Haq “benim olsun”, ya da 
“benim olan” değildir, başkasının da olabilir. Onun Haqqı da tavsiyeleşilir. 
  Eski Roma ve Amerikan Cumhuriyetinin kuruluş ilkeleri böyle iken, 
Hz.Osman’ın seçimi, bizde nasıl olmuştu, karşılaştırılabilir. Medine’de yaşayan 
herkese sorulmuştu. Bizde Yönetişme Haqqı nereden başlamıştı, Yunan, Roma, 

Müstesna 
İnsan, Haq 
denen şeyi 

tawsiyeleşir. 
Haq “benim 

olsun”, ya da 
“benim olan” 

değildir, 
başkasının da 
olabilir. Onun 

Haqqı da 
tawsiyeleşilir. 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 72 

Amerika, Fransız Cumhuriyetlerinde nereden başladı! Tabi ki böyle yüksek bir 
Ahlaq idealinden başlayan ilk Uygulamalarımı zın gidebileceği yerler ile, daha 
başlangıcında Haq, Huquq ve Ahlaq’ta sınıfta kalan Süfli Human anlayışının 
gidebileceği yerler bambaşkadır. Nitekim Batı’da ötekileştirilen Müslümanların 
Haqları, bizim Zımmilere tanıdığımız Haqlara yaklaşamamakta bile. 
  Hicri 800’lü Yıllar ve IX. Qureyşî Yüzyıl, Osmanlı’nın Gayri Müslimlerle Savaş 
yıllarıdır. Teslis’in İsa’sının kotarıldığı İznik, İstanbul 1453’ten sonra Tevhid’in 
sesine uyanmıştır. Bu rövanşı onlar düşünmese bile, Tefsir’de bunun izlerini 

aramalıyız. Buradaki Taqdiri İlahi’ye, 
325’te İznik Konsilinin Teslisini, 
Orhan Gazi’nin kurduğu İznik 
Medresesinde 1000 yıl sonra dönüş-
türen rövanşa tanık olmalıyız. Bu 
Tefsir tarzının Mimarı olarak Davud 
el Qayseri’yi, Arius’a ses verirken 
duymalıyız. 
  İznik’te “Tanrı Oğlu İsa” Konsil 
kararına karşı, Davud el Qayserî’nin 
“Muhammedî Haqîqat” davasını 
Muştuyla karşılamalıyız. Bursa’da 
Yahudi Kolonilerinin ve Hıristiyan 
Teba’nın şaşalı Ayin ve Törenlerine 
karşılık Süleyman Çelebi’nin Mew-
lid’inde, “Allah âdın zikridelim 
Ewwelâ” diyerek, Besmele’yle başla-
yan İhlas ve Tewhid’in terennü-
münden sonra, İdeal İnsan 
Muhammed’in siyerinin anlatılma-
sıyla devam eden Şiirinde, nasıl bir 
mücadele içindeki Tefsirin örneğini 
verdiğini görmeliyiz. 
  Asr Waqtinde Osmanlı’nın 
Gayri Müslimlerle ve Hıristiyan 
Roma’yla mücadelesini Tefsir’de 
aramalıyız. Bu mücadele sürecinde, 
Müjdelenen İstanbul, fethedilmiş ve 
Hıristiyan Doğu Roma, “Müslüman 
Roma” olmuştur. Aynı şekilde 
Tefsir’de de Tanrı-Oğlu İsa formülas-
yonuna karşı, Tewhid zaviyesinden 
cevablar verildiğinin izleri görülebilir. 
Ayasofya (Kutsal Bilgi/Hikmet) asli 
hüviyetine döndürülerek, İlahî Hik-
met’in (Wahiy) gerçek sesi olabilme 
mutluluğuna erdi. Orada asla Hz. 
İsa’ya tan edilmedi, ve her daim O 
Kutlu Elçi övüldü. Bunda Hıristi-

yanların da gocunacak bir tepki duymalarına yer yoktu. 
  Ayasofya Mimari olarak da aşıldı. İsa’nın Tebliğini Muhammed’in geliştirip 
aşması burada da ortaya çıktı. Roma’yı ve Onun Teslisini aşma her alanda takib 
edilebilir. Der Saadet (Mutluluk Kapısı) İstanbul Siyaseti’nin Aristo-Eflatun’u aşan 
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İdeal Yönetiminin adı idi. İstanbul, İslambol olmuştu. İslambol’a dönüşüm ve onu 
aşma Bab-ı Âlî ile de görülür. Büyük Kapı, Babil, Tanrı’nın Başkenti. 
  Hıristiyanlar kurdukları her Şehri “Babil” görmüşler. Qudüs’ü ihmal edip, 
Roma’ya, sonra İstanbul’a “Yeni Qudüs” demişlerdi. Şimdi de Nevyork için Yeni 
Kudüs derler. Biz ise, Medine’yi geçmeden, O’nun Kapı’sı olmayı daha Hürmete 
layık bulduk. Öyleyse İstanbul “Medine’nin Bab-ı Ali”sidir. Asla “Yeni Kapı”lar, 
Kutsal yerlerin yerine geçen, “Yeni Kıbleler” olarak görülemezler. Hıristiyanlar ise, 
İsa’ya hürmetsizlikleri gibi, Qudüs’e de hürmetsizlikte sınır tanımıyorlardı. Onlar 
Yeni Kıbleler inşa ederek, Yeni İtikadlar edinmişlerdi. 
  Tefsirlerdeki içkin yapı bu idi. Hz.İsa’nın gerçek mesajının ve Muhammedi 
Haqiqat’in ifşası. Uç Beyliği olarak Osmanlı, Hıristiyanlık’la mücadele, gayri 
Müslimlere karşı Fütuhât nazarıyla Tefsir’ine baktı. Nizamiye Medresesi gibi 
Mutezile’ye ya da Batıniyye’ye muhalefet için bir anti-tez/ reaksiyon olarak değil, 
Sufi, Kelam, Fıqıh bileşik alanını kapsayan bir Tez olarak, Aksiyon’da Fütuhat yapan, 
kendi içinde mutlu, mesud bir Tedris ile İznik Medresesi arzı endam etti. 
  Molla Sadra, Dawud el-Qayseri’den 300 sene sonra böyle bir Aksiyonu 
Şia’da gösterebilmiştir. Sadra, D. Qayseri’nin “Hikmet-i Âliye” tezini alıp kullandı. 
Hadisçiliği ile Meşhur Şah Weliyullah Dihlewî 1700’lerde aynı çabayı, “Bileşik 
Alanı”, “Bilgi’nin Birliği Tasavvurunu”, yayan 
bir başka isimdir. Ne var ki bu son İsim, 
parlayıp söndü ve güçlü öğrencilerle devam 
etmedi. Dihlewî’den sonra parça parça her 
grup onda kendini buldu ve ayrışmalarında 
birleşen nokta oldu. Halbuki hepsi birer 
Dihlevi olmalıydı. Osmanlı ve Şia’da 
görülen Okullaşma, Hint alt Kıtası’nda 
görülemedi. 
  Celaleddin Dewwani ve Celalleddin 
Suyuti’nin (1459) Tefsiri Celaleyn’i, Ebus 
Suud’un Tefsiri, Qadı Beyzavi Osmanlı’da 
otorite Tefsirlerdir. Felsefe’ye Tefahüt 
Kürsüsü alınmamış. 1300’lerde Şeytan’ın 
iddialarını çürüten (İznik Medresesi), 
gelenek, Onu Tefsire almadı. Osmanlı kendi 
kendine yeterli bir zenginliğe sahipti. Felsefe 
kritiklerinin izlerini ise biz üst bir bakışla 
karşılaştırma yapmak suretiyle çıkarabiliriz. 
Asr Waqti’nin bu saydığımız olumlu yönleri, 
Sırtı Çatlatan zorluk-larından bahsettiğimiz 
yönleriyle çelişiyor değildir.  
  Aynı Dönem’de yaşanan Batı’daki 
"Roma’nın Yeniden Doğuşu”, Yılan’ın Başının 
tam olarak ezilmediğini gösteri-yordu. 
Müslümanlar’da Uhud’taki gibi görülen 
Rehavet, aslında yaşanılanın bir “İkindi 
Güneşi” olduğuna yorulabilir. İkindi Güneşi 
herşeyi Güzel göstermişti. Ne var ki, Güneşin 
batarak, Qureyşî İmamet’in Akşamına 
erilmesiyle gerçek ortaya çıktı. Müslümanlar 
Ezansız ve İmam’sız kaldılar.  
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(B/VI) 
MUASIR QIRAAT WASAT’I  

FETRET DEWRİ 
 
  Târihî Qıraat Wasatlarında, Fecr’den Asr’a kadar 12 Qureyşî Yüzyılı 1871’de 
bitirmiştik. Asr Waqti’nden söz ederken kullandığımız Kelime, Asr, Muasır 
Teriminde de var. Çağdaş, Dönemdaş, Çağcıl, Modern karşılığında kullanılan bu 
Kelime, değer ifade etmeden Nötr bir şekilde kullanılıyor. Muasır yerine kullanılan 
Çağdaş, Çağcıl gibi kelimeler ise dilimizde değer yüklü bir muhteva kazanmıştır. 
  Asr (İkindi) Waqti’nin (1471-1871) içinde Batı’da başlayan bir Süreç, 
kendini “Yeni Çağ” ve “Modern” diye tanımlamıştı. Modern kelimesinin ima ettiği 
“Şimdiki Zaman ve Çağ”, her kullanıldığında doğru bir şekilde o anı tasvir ettiği için, 
adeta bundan sonraki tüm Dönemler için uyarlanabilir bir elastikiyeti içinde 
barındırıyor. “Asr” ve “Muasır” kelimeleri arasında görülen yakınlık ve devamlılık, 
bitmeyen bir İkindi’yi ve bu Yeni Çağ içinde deveran eden sürekli bir “Modern” 
durumu da hatırlatıyor. Batı’da ortaya çıkan bu Yeni Durum/Yeni Çağ sadece 
zamanda değil, Mekan’da da her yanı kaplayarak halihazırda Küresel 
Roma iddiasını pekiştirmekle meşgul. 
  Her Dönemi ele alırken, daha önce olmayan tartışmaları, o dönemin bariz 
vasıflarını bulmaya çalıştık. Burada da aynı arayışı sürdüreceğiz. 1871’den 
günümüze yaklaşık 140 Yıllık Dönemi Muasır Qıraat Wasat’ı olarak tanımlarken, 
hangi tartışmalar, arayışlar vb. bu Dönemi belirlemiştir diye sormalıyız. 
  1882, Hicri 12.Asrın bittiği ve 1300’lere girilen Yıl olmuştu. Demek ki 
13.Qureyşî Yüzyıla yeni girilmişti ve bu Yüzyılı Müslümanlar Egemenlik Yüzyılı 
(İmamet Çağı) olarak tamamlayamadılar. İttihad Terakki Selanik’ten İstanbul’a 
gelirken, Halife Abdülhamid Selanik’e sürgün edilmişti. Selanik İstanbul’dan 
İntikamını almıştı. Müslümanların Siyasi bütünlüklerini Medine’ye Refere eden 
Medeniyet Kodları terk edilerek Bir Dönem (12 Asırlık İmamet Dönemi) böylece 
kapatılmış oldu. Qudüs Latin Krallığı, Haçlı İstilaları, Moğollar vs. zamanlarında 
bile, Dünyanın bir başka yerinde Egemenlik/Medeniyet bütün bütün kesintiye 
uğramamıştı. Fiili İşgallerle, ya da Kendi Kendini Teslim edişlerle elde kalan bir 
Darü’l İslam’ın bulunmadığı Muasır bir Wasat’tayız artık. 
  Bu Dönemin Tefsir dilinde “Davet Fıqhı”, “20. YY. Cahiliyyesi” vb. tanımlarla 
karşılaşırız. Yerleşik olan, Darül İslam Müfessirlerini değil, İşgali yaşayanların 
Tefsirlerini okuduğumuzu, arka planda unutmamalıyız.  
  Muasır Qıraat Wasatı’nı 4 Seminer halinde özetleyeceğiz. 
  1-Makro Wasat: Darü’l-İslam dışındaki Dünya. Batı’sıyla Doğu’suyla 
Dünya’nın Yeni Hali’nin tasviri..  
  2-Mikro Wasat: Klasik İslam Coğrafyası diye bildiğimiz, Orta Dünya’nın 
Fetret Dewri’ndeki Qıraat Wasatı…  
  3-Qur’an İlimleri ile ilgili Konulu Çalışmalar… 
  4-Tefsir-Tertil ayırımı örneğinde Siyer’e Paralel Okumalarla, (Tertil’den 
Tefsir’e gidecek şekilde 13 Yıllık Mekke Siyeri’ni) Peygamber’in şahsında kendi 
Otobiyografimize bağlama çalışmaları..  
 
  1-MAKRO WASAT    
 
  1870’lere gelindiğinde Fransız Devrimi ile başlayan Avrupa Devrimleri epey 
yol kat etmişti. Demokrasi, Cumhuriyet Modeli Devlet bazında denenmiş ve 
yayılmıştı. Keşifler, Sömürgeler, yağmalanan zenginlikler ile Batı güçlenmiş ve 
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kendi dışındaki İnsanları da Mal-Emtia gibi kullanmıştı. Mesela Afrika-Rodezya’da 
Cecil Rhodes"un (ki kendisi "beyaz adam") adını taşıyan bu topraklarda, Çiftlik 
kurar gibi Rodezya’yı kurmuş ve Afrikalı, Köle edilmişti 19.yy’da. Kara 
Afrika’sından Doğu Afrika’ya, Orta, Doğu, Güney Asya’ya vb. kadar fiilen 
Köleleştirilmiş, Köle İşçiler konumundaki Batı Dışı Dünya. 
  Human, kendi dışındakini “İnsan” yerine koymazken, Batı’da ise Köleliği 
başka adlarla sürdürdü. Kölelikten özgürleştirme için değil, ama maliyeti azaltmak 
için, sınırları gevşetilmiş bir kölelik devam etti. Farbrika’da, Çiftlik’te şşçileştirilerek 

güya kölelik’ten özgürlüğe geçilmişti 
ama, aslında köleden daha kötü 
durumda idiler. Sosyolog S. Simon 
Vahşi Kapitalizm’in Kentleşme ile, 
Şehre gelen Köylülerin Ortak-İşçi 
Sınıfını doğurduğu hakkındaki Sosyo-
loji’yi kuruyordu. Sendikalar, İşçiler, 
Üretim Biçimleri vb. Sosyal Sınıflar 
hakkında bir dizi literatür oluşmuştur. 
  Asya, Afrika vs. Sömürge-
lerden Vahşi Kapitalizm’in Sosyal 
Sınıfları arasında “En Alttakiler” olarak 
Müslümanlar’dan da Sanayi Şehir-
lerinde istihdamlar kaçınılmazdı. 
Avrupa-Amerika’da Kapitalist Sömü-
rünün baskılarını yaşamış nesiller 
oluştu. Bunların Sosyalist Hareket’in 
kışkırtıcı çağrılarına kulak kapamaları 
düşünülemezdi. Babası Fransa’da İşçi 
olan bir Tunuslu Müfessirin öfkesi 
nasıl kendisini ifade kanalları 
bulacaktır, tahmin etmek zor değil. 
Elbette kendini rahatlatan Ayetleri 
öne çıkaracaktır. Tefsirler, Gazeteler, 
Müstakil Eserler verilerek bu tür 
mahrumiyetlerin, mağduriyetlerin ve 
öfkelerin boşaltıldığı kanallar oluş-
turuldu. 
  Yine bu Dönem’de Humanizm 

Kilise’den Özgürleşme, Burjuva’nın Soylu Aristokrasi’den özgürleşmesi, anlamına 
geliyordu. Humanizm’in bir alt kolu olarak Feminizm ise, Erkek’ten özgürleşme 
demekti. Beyaz Kadın, Aile’ye de karşı idi. Feminizm kendi “Özgür Human”ı ile 
ilgilenmekle kalmadı, Fabrika’daki İşçi Aileleri’nin son dayanaklarını da (Aile) tehdit 
etti. 
  Fabrika koşullarının mağduriyetlerini gidereceğini vaad eden Sosyalist’ten 
etkilenen Garbzedeler’de Sol-Müslüman Kimlik ortaya çıkarken, Feminist iki kere 
mağduriyetten kurtarma iddiasında idi. İlki Fabrika koşulları, ikincisi ise 
Fabrika’dan eve-aileye dönüldüğünde Kadın’ın üzerinde ortaya çıkan erkek-egemen 
koşullar. 
  Yukardaki Makro Wasat’ın etkisiyle bu köleleştirilmiş İşçiler ya inancını 
yitirecekti ya da, bir şekilde ondan etkilenecekti. Tefsir’de yeni yorumlar ortaya 
çıktı. Nisâ Suresi’nde bir dizi Âyet, (Teaddüd-ü Zewcat, Darb-ı Nisa, Miras’la ilgili 
Ayet, Kadın’ın Şahitliği vb. Apolojetik (Mazeretçi) Tefsir tarzlarına konu edildi. 

Şimdi de Siyâsî Wasat’ı 
görelim. Hegel Tarih’in 
Sonu’nu ilan etmişti. 
1992’de Bush Yeni 
Dünya Düzeni’ni 
oluşturduğunda 
Fukuyama bunun 
Amentüsü’nü 
yazıyordu. Bu 
Huntigton’da  
“Medeniyetler  
Savaşı”na döndü. Bazı 
İlahiyatçılar’dan “Evet 
kazandılar”, “zaten 
İslam’da Liberal 
Ekonomi, Liberal 
Siyaset esasdır” 
diyenler oldu. Ortak 
Aql’ın emrettiği şeyi 
Avrupa bulmuştu ve 
zaten İslam da bunu 
hedeflemişti! 
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Halbuki bu Ayetler’in her biri kendi Anlam dünyası’nda ele alınmalıdır. Mesela 
Miras konusunda, Qur’ân’ın önerdiği Aile Modeli- Geniş Aile- dikkate alınmayınca, 
Kapitalist Aile Modeli’nin Dar Ailesi ve İstif Ekonomisi bağlamında Görüşler 
sınırlandırılınca, Kadın’a ayrılan payda bir Rasyonalite görememişlerdi. 
   Humanizm’in Siyasal Boyu-tu’nda Demokrasi, bir başka özgürleştirme 
(Siyasal Özgürlük) iddiasını taşıyor. Hükm’ün Kaynağı Halk mıdır, yoksa Allah 
mıdır? Bu tartışmada, yine Qur’an hedef haline getirildi. İncil’de Yasa yoktu, ama 
Qur’an öyle değildi. Saldırgan bir Dil’e sahip olanların buradan çıkardığı sonuç, 
Müslümanlar’ın asla Demokrasi ile barışık olamayacağı tezi oldu. Savunmacı, 
Mazeretçi yaklaşım ise, Hz. Muhammed’in çağının Saltanat Çağı olduğu, böylece 
Tanrı düşünülürken Kral gibi düşünüldüğü, Tanrı’nın Tebliğinin Kral Tebliği gibi 
görüldüğü ve buradan Halk’ı Kul-Teba olarak gören Saltanat’a, Kutsal Yasa 
muamelesi yapıldığı gibi tezleri benimsedi. 
  Bu ortam’da bir Afrikalı çocuk okuyor, diplomasını alıyor ve dünya 
görüşünü oluşturuyor. Öyleyse O, bu saldırılarla nasıl mücadele edeceğini 
bilemeden ya teslim olacak ya da gözünü kapatıp nefret duyacaktır. 
  Sömürgeciliği meşrulaştıran Tefsir Hareketleri de oldu. Cihad’la ilgili 
Tefsirlerde, artık Cihad’ın Kalem’le olacağı, onun sadece Qıtal anlamına gelmediği 
tarzında Apologetik Yorumlar ortaya çıktı. Bağımsızlık Savaşlarına Ket vuruldu. 
  Buraya kadar İctimâî Wasat’ı ele aldık.  
  Şimdi de Siyâsî Wasat’ı görelim. Hegel Tarih’in Sonu’nu ilan etmişti. 1992’de 
Bush Yeni Dünya Düzeni’ni oluşturduğunda Fukuyama bunun Amentüsü’nü 
yazıyordu. Bu Huntigton’da  “Medeniyetler  Savaşı”na döndü. Bazı 
İlahiyatçılar’dan “Evet kazandılar”, “zaten İslam’da Liberal Ekonomi, Liberal Siyaset 
esasdır” diyenler oldu. Ortak Aql’ın emrettiği şeyi Avrupa bulmuştu ve zaten İslam 
da bunu hedeflemişti! 
  Hegel’in Sol Öğrencisi Marks, “evet Tarihin sonu geliyor ama bu son, 
Komünyal Toplum’un Altın Çağa dönüşü şeklindeki bir sondur” dedi. Tarih’in 
“Mutlu bir Son”la biteceğini haber veren Civilizasyon’un bu Kehanetler’i, Pozitivist 
Dönem öncesi Arkaik Uygarlıklar’ın temsilcilerine “Bizimle değil, o Arkaik 
Geleneklerinizle çatışın” mesajı veriyordu.  Her halükarda (Sol ya da Sağ Siyaset) 
Civilizasyon kazanıyordu ve Cerh edilmesi gereken “Gelenek” idi. 
  1909 Meşrutî Devrim’in Mantıqî Sonuçları, Onun Ekseni’inin AB olmasını 
gerektirir. Roma Yazıları, Kılık Kıyafet, Medeni Kanun, Roma Toplumunun Örfü, 
Adeti temellük edilmişti. Bu minvalde AB’ye girmenin taraftarı olmanın, Kurucu 
İradey’le Çatışan hiçbir yönü yoktur. Kurucu İrade’nin Kurucu Partisi AB’ye “Evet” 
demeye daha layıktı ama, Menderes’in, Özal’ın, Erdoğan’ın Statüko’ya Muhalif gibi 
görünen Partileri AB’ye daha müzahir durmakla aslında Teslimiyet bayrağını 
diktiler. 1969’da Milli Görüş, AB Hıristiyan Kulübü’ne karşı kuruldu. Aynı yıl İKÖ de 
kurulmuştu ve bu Kuruluş’u da tetikleyen, Yahudiler’in gerçekleştirdikleri Mes-
cid-i Aqsa Yangını idi. Hoca, İslam Ortak Pazarı dedi. Bu siyasi bilinçle Müslümanlar 
uzun yıllar AB’ye karşı çıktı. 
  Oliver Roy, 90’lı yılların ortalarında“Siyasal İslam bitti” dediğinde, 28 Şubat 
1000 yıl süreceğini ilan etmişti. Bu süreçte Milli Görüş’ten evrilen Yenilikçi Kanat, 
AB’ye açılımı savunabilmekte. Huntigton’un anti-tezi “Medeniyetler Diyalogu”, 
Hatemi’de İki Çatı Devlet arasındaki Diyalog anlamına gelirken; Erdoğan’da aynı 
çatı altında İki Medeniyet tezine, yani ittifaka varıyordu.  
  Bu “İttifak” projesinin nasıl bir şekil alacağını, 1991-2001 Almanya-Berlin 
Periyodunda yaşarken bazı örnekleriyle müşahede ettik. Bassam Tıbî’ninki gibi 
Euro-İslam, Laik İslam uyarlamalarında, Avrupa Anayasasına sadık, Anti-Siyonist 
olmayan projeler geliştirildi. 
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  Fransa ve İngiltere örneğinde 1800’lerin başlarına varan bir Geçmiş 
Sömürge Generasyonu var. Fransa, İngiltere hala onları “öteki” görüyor ama, yeni 
Generasyonlar kalıcı bir şekilde Fransız-İngiliz olduğunu düşünüyor. Almanya ise 
sömürgeciliğe geç intibak ettiği için böyle bir Müslüman sınıf barındırmaz. 
1960’lardan sonra gelen Türkler, İşçi Göçü şeklinde olmuş. Konuk İşçi Statüsü ile 
başlayan bu süreç, dönüşün ileriye doğru geciktirile geciktirile kalıcılığa doğru 
evrildiği bir noktaya geldi. Gidenlerin yarısı Alman Vatandaşlığına geçti. 
Civilizasyon’a Entegrayon’un hız kazandığı bu Wasat’ta, Tefsirlerin Soru, Sorun ve 
Aqıbetleri bu yönde gelişecektir.  
   
 
  2-MİKRO WASAT    
 
  Klasik İslam Coğrafyası diye bildiğimiz, Orta Dünya’nın Fetret Dewri’ndeki 
Qıraat Wasatı… Önümüzdeki Ders geçmişin Darü’l-İslam Coğrafyası’nın 140 yılını 
görelim. 
  QIRAAT WASATIMIZ 
  DEWR-İ FETRET 
 
  Klasik olarak Darü’l-İslam Coğrafyası içinde mütala edilen Orta 
Dünya’nın Muasır Qıraat Wasatı’ı (1882 sonrası) inceleyeceğiz. 500 yıl öncesine 
kadar Endülüs de Klasik Darü’l İslam Coğrafyasına dahil idi. Kosova, Bosna, hakeza 
Orta Dünya’nın Coğrafyasında sayılıyordu. Demek ki bu Coğrafya’da itibari olarak 
bir zaman Darül İslam’a dahil 
olanlar bir başka zaman dışa-
rıda sayılabiliyor. Bunun için 
bazı qıstaslar koyacak olur isek, 
yoğun Müslüman Nüfusa sahip 
olma, uzun zaman Siyasî İktidar 
olma vb. şartları arayabiliriz. 

K. Afrika, Hindistan ve 
Ötesi Sömürge oldu. Suriye, 
Irak, Lübnan, Anadolu (kıs-
men) İşgali gördü. Orta Ana-
dolu ise hiç İşgal görmemiştir. 
Afganistan’da bir bölge ve 
Kayseri civarı hariç, Sömürge 
görmeyen yer yok. İmpara-
torluk Başkenti, Bab-ı Âlî 
İstanbul olduğu için, Harîm-i 
İsmet’ine, İstanbul’a bile İşgalin gelmesi dolayısıyla, Anadolu’yu da İşgalden 
nasibini almış olarak görebiliriz. 

İstanbul’da I. Meşrutiyet sonrası İslamiyyûn (İslamcılar) var. İmparatorluk 
çocuklarının “Ben” bilinci taşıdıklarını görüyoruz. Ancak ömürlerinin sonunda, 
işgalden kurtulmuş gibi görünürken, kendi kendini sömürgeleştiren bir vasata 
şaşkınlık içinde düşmüşlerdi. Belki o zaman yaptıkları kimi ittifakları, Meşruti, 
Liberal, Batı vb. ittifakları sorgulamışlardır. 

130 yıllık dönemde Türkçe Tefsirler Telif edildi. Şeyhülislam Musa Kazım 
(ö.1920),Safvetü’l-Beyan; Mehmed Vehbi Efendi (ö.1949), Hülasatü’l-Beyan, 
Elmalılı Hamdi Yazır (ö.1942), Hakdini Qur’an Dili bu dönem içinde yazıldı. Bu son 
örnek, Harf Devrimi sonrası (1928) Latin Harfli yazıyı okuyabilenler için hem Hadis 
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hem de İlmihal Kitabı olarak başvuru kaynağı oldu. Siparişle yazılmıştı. Tarihte 
böyle bir örnek yok. Önceden Müellif Hükümdara çalışmasını arzederdi, eğer kabul 
görürse Sultan’a ithaf edilmiş olarak destek görürdü. Bu ise yegane sipariş Tefsiri. 
Önce Mehmed Akif’e yapılmış olan Cumhuriyet siparişi. Bu siparişi yapan Devlet 
nasıl bir Devlettir ve nasıl bir İradedir? 1924 Saltanat’ın ve Halife’nin ilgası 
sonrasında Halife’nin yetkileri güya Meclise devrediliyor (aslında tam bir İlgadır). 
Kendisini “Manevi Halife” sayan Meclis, Tefsir yazdırıyor. 

Bunun da öncesinde “Türkçe Resmî Mushaf” diye Arabça Qur’anı hedef alan 
kötü niyetli bir projeden, önceki derslerimizde bahsetmiştik. Halife Osman’ın 
“Resmî Mushafı” bir tarafta; Manevi Halifeliğin “Resmî Mushafı” diğer tarafta. Tam 
bir kırılma ve Yeni Dönemin Sembolik Başlangıcı olarak böyle bir uygulamayı 
görüyoruz. 

Mamafih Elmalılı, sapkın projeye tam hizmet etmemekle kısmen mazur 
görülebilir bir konumdadır ve neticede hayırlı bir iş yaptığı söylenmelidir. Kendisi 
Fransızca’yı Felsefe Kitabı çevirecek kadar biliyordu. Çağının farkında idi. Siyasi 
açıdan Abdülhamid’in Hal’ Fetvasını yazmıştı. Ona bu Tefsir görevinin verilme 
nedeni de işte bu Saltanat karşısında Cumhuriyet yanlısı tavrı idi. Bu konuda Akif de 
aynı konumu paylaşır. 

Vasat ile ilgili olarak Elmalı’nın, Fıqhi İctihadlarda bulunduğunu ve Tefsir’e 
Kelam’ı soktuğunu söyleyerek bahsi kapatalım. 

Ömer Nasuhi Bilmen (ö.1971), Qur’an- Kerim’in 
Türkçe Meali’ni yazmış. ilmihali de var olduğu için 
Tefsir’ine İlmihal bahsini sokmamış. Onun İlmihali A. H. 
Akseki’ninkinden çok önemli bir noktada ayrılıyor. 
Akseki İlmihalini Hulasa olarak Halk’a özetleme 
kabilinden yazmış. Fıqıh Kitablarının temel ayırımı olan 
Muamelat ve Uqubat’ı ise konu dışı bırakmıştı. Bilmen 
ise, İtikad, İbadat ve Ahlaq ile birlikte 5 Kitabı birlikte 
İlmihaline almış. 

Akseki’nin İslam Kitabı, Yeni Nesillerin İslam 
Algısında büyük bir facia doğurmuştur. 1926 Medeni 
Yasaların kabulü ile, Muamelat ve Uqubat konuları 
Laisize edilmiş bir anlayışa kurban gitti. Resmi Eğitim 
görenlerce artık bunlardan bahseden bir Hoca “Aşırı” olarak nitelendi. 

50 yıllık süre içinde Elmalılı, Mehmed Vehbi Efendi ve Ömer Nasuhi 
Bilmen, 3 Tefsir’den bahsediyoruz. 70’lerden sonra İlahiyat Eğitimi almışların 
Tefsirleri çıkar. Ayrıca 60’ların özgürlüğünde Arabça tercüme Tefsirler var. 

Fı Zılal Tefsir’i Osmanlı ve Türk geçmişi olmayan, Ulemadan gelmeyen 
Seyyid Qutub’a ait. 70’lerin hemen öncesinde anlaşılır bir Dil taşıyor. Bu bakımdan 
popüler olması ve o zamanki Sağ Sol Mücadelesinde, yine Mücadeleci birinin 
kaleminden çıkmış olması ilgi topluyor. Onun Mücalece Dili, “biz de bu toprakların 
evladıyız. Sizden daha iyi bu Ülkeye vaziyet edebiliriz” diyen Milli Görüş vb. Siyasi 
Çatılar içinde cezb edici bir etki oluşturmuştu. 

Mewdudi, Tefhimu’l-Qur’an, Qutub’tan daha geç geldi. Halbuki daha önce 
yazılmıştı. Fi Zılal dahi ondan referaslar verirdi. Mew-dudi’nin Kitabları, 
Tefsirinden önce gelmiştir. Siyasi Hareket açısından Mewdudi, Türkiye 
Tecrübesine daha yakındır. Onun kurduğu Cemaat-ı İslami Partisi ve Gazeteci 
kökeni ile, Türkiye Milli Görüş Çatısı altındaki Siyasal örnekler çakışır. 
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Qutub, Mekke Dönemini ve Mücadeleyi öne alan bir Tefsir’e sahip iken; 
Mewdudi Medine’yi de içine alan, Fetwalar barındıran bir bakış açısını geliştirir. 

İlahiyatçıların Tefsirlerine 70’lerden sonra rastlıyoruz demiştik. Bunlardan 
Süleyman Ateş, Melekler hakkındaki iddialarında “Melekler yok, veya onlar Tabi 
Kuvvetlerdir” şeklinde söylüyor olarak algılandı. Diyanet İşleri Başkanlığına getiril-
diğinde, birkaç yıl önce Reformist diye görülen birinin bu göreve taşın-masının 
kamuoyu nezdinde Hoca’ya yüklenme fırsatı doğurduğu görülür. Yeni Tefsir’inde 
Melekler konusunu geri aldı ama bu sefer, Hıristiyanlarla ilgili görüşleri tartışma 

yarattı. Cumhuriyet Dönemi İlahiyat 
Eğitimi almış bir Hoca’nın Tefsiri, bu 
konuda İlk Tefsir örneği olduğu gibi, 
Medya Hocalarının da ilki oldu. 

Hicri 1300’lü Yıllara 1882’de 
girdik. Qureyşî Yüzyıllarda ise 571-
671 arasını Nübüvvetin de içinde 
olduğu Asru’n-Nebi olarak saydık ve 
ondan sonraki asırları Qureyşî 
İmamet Asırları olarak 12 asırda 
1871’de tamamlamıştık. 1871’den ve 
ya 1882’den sonra İmamet asırlarının 
bir 13. Yüzyılı olmadığı gibi, 1971’den 
sonra da 14. Yüzyılı olacak değildir. 
Uzayan Günlerin bu Fetret Dewrinde 
Wasatı anlamamıza yardım edecek 
İctihad örneklerine geçelim: 

Seferde Meşaqqat Namazın 
Cem’ini mümkün kılar görüşünden 
kalkarak, Meşaqqat illetine binaen, 
Yağmur vb. durumlarda da Malikiler 
Cem’i Salat yapılır demişler. Maliki bir 
bölgede olmayan Yusuf el Kardawi 
(1927 Mısır Doğumlu), Uluslararası 
Konferansta bu konuda Namazların 
Cem’i uygundur görüşünü deklere etti. 
Sıdık Hasan Han, Mefatihul Beyan fi 
Maqasıdul Qur’an adlı Kitabında böyle 
Mesalih-meqasıd örneklerini Hindis-
tan bölgesinde sergiledi. 

Abduh’un Amme Cüz’ünü 
devam ettiren Reşid Rıza, Menar 
Tefsirinde Kelam konularını Tefsire 
dahil etti. Ancak Abduh Mutezili 
eğilimli iken, Rıza Selefi karakteri 
savunmuştur. Abduh’un Kitabu’t-
Tewhid’i Kelam Kitablarının geleneğini 
aşar. Eskiden muhalif konumda olan 
Mutezile iken, Abduh’un Yeni 
Kelam’da karşısına aldığı eğilim 
Pozitivist Görüş’tür. Burada Evrim, 

Mucizeler vb. yeni konular ve farklı izahlar vardır. Abduh bu izahlarını Sünnilere 
karşı yazdı diye algılanır ama gerçekte o, bunları Pozitivizme karşı yazmıştı. 

Abduh’un Kitabu’t-
Tewhid’i Kelam 
Kitablarının geleneğini 
aşar. Eskiden muhalif 
konumda olan Mutezile 
iken, Abduh’un Yeni 
Kelam’da karşısına 
aldığı eğilim Pozitivist 
Görüş’tür. Burada 
Evrim, Mucizeler vb. 
yeni konular ve farklı 
izahlar vardır. Abduh 
bu izahlarını Sünnilere 
karşı yazdı diye 
algılanır ama gerçekte 
o, bunları Pozitivizme 
karşı yazmıştı. 
Benzer bir Cevab, 
Risale-i Nur Dilinde de 
var. Eş’ari, Gazzali vs. 
şu dedi, şöyle dedi diye 
alıntı yapmak yerine, 
direkt Qur’an’dan 
delillerle, Ayetlerle 
konular açıklanmıştır. 
Tewhid’i, Nübüvveti 
açıklarken karşıda 
oturan ne bir Sünni, ne 
de Şiidir. Bilakis o 
Pozitivist etki ile İmanı 
tehlikeye girmiş bir 
Fetret Dewri insanıdır. 
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Benzer bir Cevab, Risale-i Nur Dilinde de var. Eş’ari, 
Gazali vs. şu dedi, şöyle dedi diye alıntı yapmak yerine, direkt 
Qur’an’dan delillerle, Ayetlerle konular açıklanmıştır. 
Tewhid’i, Nübüvveti açıklarken karşıda oturan ne bir Sünni, 
ne de Şiidir. Bilakis o Pozitivist etki ile İmanı tehlikeye girmiş 
bir Fetret Dewri insanıdır. Dolayısıyla Yeni Kelam’ın Tefsiri bu 
Wasatı gözetmek durumundadır. 

Seyyid Ahmed, Aligarh Ekolünün kurucusu, 
Mucizeleri tabi olaylar olarak yorumlarken, Afgani 
onun Tabiatçılığına Reddiye yazmıştı. Abduh ise Seyyid 
Ahmed gibi, Mucizeler konusunda Afganiye muhaliftir. Akif, 
Abduh ile Afgani arasında Abduh’u tercih ederken, daha az mücadeleci ve daha çok 
eğitime önem veren bir anlayışı tercih etmiş oluyor. 

Tantavi Cevheri(1862-1940) 30’larda 40 Ciltlik İlmi (Bilimsel) Tefsir 
tarzının bir örneğini veriyor. Ali Şeriati, Rum Suresinde aydınlara Dersler, adlı 
kitabı var. Bir Sosyolog olarak Avrupa eğitimli Ulemanın dışından Seyyid Qutub 
benzerliği kurulabilir. Biri Standart Sünni değilken diğeri de standart Şii değil. 

Muhammed Hüseyin Tabatabai, İranın  çağdaş en büyük Müfessiri, el 
Mizan’ı yazmış. Medrese’nin Tıbbı, Felsefeyi içine alan geniş müfredatı, bir Tewhidi 
Tedrisat içinde İran’da geliştirilebilmiş ve onun bir örneği olarak Mizan Tefsiri 
ortaya çıkmış. Ancak Osmanlı bu Tewhidi tewlid edemediği için, “Üniversite” 
nin Tewhidi Tedrisatı hükümferma olmuştur. Tabatabai, Sünni düşmanlığı 
üzerinde inşa edilmemiş bir Tefsir yazıyor. Sünni Hadislere de yer vermiştir. Felsefe 
yaklaşımı vb. önemli bir Tefsirdir. 

60 öncesi kuşaktan (Selefler) Garaudy, Abdulvahhab el Efendi, Ammara, 
Turabi, Seyyid Hüseyin Nasr, Fadlallah, Cabiri, Hatemi, Süruş vb. daha bir çok 
Tefsir örnekleri ile bu Wasatın dili okunmalıdır.  

 
 
3-(KONULU TEFSİRLER) 
MUASIR QIRAT WASATI 
 
Bu Ders’te Tefsir olarak Kaleme alınmamış (Fatiha’dan başlayıp Nas ile biten 

bir Tefsir değil) ama, bir Konu/Mewzu üzerinde ilgili Ayetler’i alıp yorumlayan Yeni 
Yaklaşımlara değineceğiz.  

Konulu Tefsir çalışmalarını iki grupta inceleyebiliriz: 
1-Bu Kitab’ın İlahiliğine inanan, Müslüman hassasiyetleri olduğu bilinen 

kişilerin yaptığı Tefsirler, 
2-Akademik Alan olarak Qur’an Tefsirini seçmiş olan İslam Wissenschaft’lar, 

Oryantalist Çalışmalar bağlamında yapılan Konulu araştırmalar. 
Daha önce Qur’an üzerine yapılan İlmi çalışmalarda ve Tefsirlerde böyle bir 

ayırım yoktu. Bu çalışmalar hassasiyetle Müslümanlar tarafından yapılırdı. Fetret 
Dewri Wasatı’nın bariz farklarından birisi burada ortaya çıkıyor. Bunun olumlu 
olabilecek bir yanı üzerinde beklenti geliştirecek olur isek, bir Üniversite 
bünyesinde Bilimsel çaba içinde Konunun neliğine dair doğru, başarılı bir sonuca 
varılma imkanı takdir edilmelidir.  

Böylesi Bilimsel çabanın olumsuz katkısı ise, kullanılan Nötr Dilin diğer 
Müslüman çalışmalara da kayması ihti-malidir. Açıktır ki bu Tarihi tecrübemizden 
kopan bir durumdur. Qur’an, asla bir “Nesne” konumunda Tarih’te ele alın-mamıştı. 
“Müfessir”in durumu kendisini nesneleştiren ve Qur’an’ı Özne olarak alan bir bakış 
açısını yansıtırdı. 
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Yine, bizzat “Bilimsellik” kelime-
sinden kaynaklanan bir handikap vardır. 
Göreceli/izafi bakışların bizzat kendisi 
Wasat diye altını çizdiğimiz dönemsellikten 
azade olamaz. Bu yüzden önceki Wasatları 
(Fecr, Duha, Zuhr, Asr ve Muasır Qıraat 
Wasatlarını) kendi İzafiyetleri içinde değer-
lendiren Dersleri henüz yaptık ve 
yapıyoruz. Bilimsellik adına tüm görece-
likleri bertaraf etmek mümkün mü? Wasat 
Dışı olan, Bireyin ve Toplumun Tarihini 
dışarda tutan bir Nesnellik esasen mümkün 
değildir. Haddi zatında “bilimsellik” te belli 
bir Wasatın ürünüdür. 

Demek ki, bu İkinci Tür çalışmalar 
“Bilimsellik Mantığının” illetleriyle malül-
dür. Araştırmacı çalışmasına “Bilimsel” 
diyorsa, baştan bu illetleri kabul ediyor 
demektir. Önceki çalışmalar (Müfessirlerin 
çalışmaları) tarafgir mi idi, Gayr-i İlahi 
(Muradı İlahiye muarız) mi idi? Bilimsellik 
anlamına olumlu hangi manaları katıyor-
larsa, hepsinde de “Müfessir” bihakkın 
görevini yerine getirmiştir. O halde Fetret 
Dewri’ndeki “Bilimsel Çalışma” titri, ötekile-
rine kuşbakışı bakan, kendisini efendi, 
ağabey konumunda gören bir Tenkitçiliğe 
hakkının olduğunu iddia etmektedir.  

Comt’un wehmettiği “Asr-ı Saadet”, 
bilimselliğin handikapıdır. Bilimsel olmayan 
nedir Hurufi olan ne? Medreseninki Hurufi, 
Üniversiteninki Bilimsel denirken, şapkadan 
çıkarılan tavşan nedir? Medrese’nin İlmi 
Geleneği, kendi nazarından bilimselliği 
tenkid ederse ne olur? Böyle bir Kürsü’nün 
ihdas edilmesi gerekir. Medrese’nin 
Tenkidiyle “Bilimselliğin” otorite koltu-
ğundan behemehal indirilmesi elzemdir.  

Bugünkü Teoloji Fakülteleri 
Üniversite’nin içinde barınıyor. Dolayısıyla Kilise Öğretilerini savunmakla kendini 
vazifeli gören Skolastik Eğitim’den farqlı bir yapıda Teoloji gelişiyor. 1800’lü 
Yıllarda Üniversite, İncil’i Hermenötiğe tabi tuttu. Böylece İncil’e dair İnançlar 
Nesnel bir Forma büründü. Bunda Haqiqat payları da vardır. Neticede “İsa yaşadı mı 
bilmiyorum” ya da “inanmıyorum” diyen Papazlar ortaya çıktı. Kitab-ı Muqaddes 
Hermenötiği, Tewrat ve İncil Dokümanlarıyla ilgili Tarihsel Şüpheleri izhar ederek 
ondaki “Mitolojik” unsuru deşifre etti. 

Bu Disiplinler içinde eğitim gören Müslümanlar’ın durumu ne olacaktır? 
Birçok Gerçek Kanıta rağmen, bazı Müslüman İlâhiyatçılar da “onlarda var da biz de 
niye yok” der gibi, Hz. Muhammed’den, Qur’an’ın Târihsel gerçekliğinden şüphe 
duymayı bir Maharet addedecektir. Çünkü sözünü ettiğimiz Bilimsel Üniversite 
Disiplini, Medrese’nin aksine, kanıtlar ne derse desin, Qur’ân’ın ve Müslümanlar’ın 
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“Özne” yaptığı herşeyi “Nesnel bir Şüphe” içinde ele almayı kendine bir hak olarak 
görmektedir. Daha önce Oryantalist Disiplinler’in iddiaları arasında olan kimi 
“uçuk” görüşleri, Sven Kalisch, Abdülkerim Suruş gibi içerden bazı isimlerin 
destekleyebilmiş olmaları, Üniversite’deki Teoloji’nin gideceği yer hakkında bize bir 
fikir verebilir.  

Suruş örneğinde, “Qur’an’ı, (Wahiy Meleğini kendine çekerek) Muhammed 
yazdı. Onun için Qur’ân Muhammed’in Beşeri, Târihsel varlığından izler taşır. 
Dolayısıyla onun beşeri sınırlılıkları ora-nında, Qur’ân Târihsel ve İnsani şeylerle 
sınırlıdır” dediğini görüyoruz. Kendisini Sufî, Felsefî okuyuşun bir devamı gibi lanse 
eden bu yaklaşımın, Klasik İzahlarla alakası yok. Aksine, tamamen İncil 
Hermenötiğinin gelmiş olduğu Bilimsel Metod, Qur’ân’a uyarlanmaya çalışılmış 
fakat, bu görüşü kabul ettirebilmek için kimi Sufi Metinler’e referanslar yapılmıştır.  

Nitekim, hiçbir Sufi, İnsan-ı Kâmil’i (Hz.  Muhammed’i), Cebrail’in üzerinde 
Wahy’e liyakat kesbetmiş bir Muhammedî Nur ya da Nefs-i İlâhî olarak Tasawwur 
ederken, asla Wahy’e en ufak bir Hata, 
Kekre düşürecek; Wahy’in İsmet’ine Halel 
getirecek bir Yorum’u İmâ dâhi etmiş 
değildi. Hatta onlar bunu söylerken Hz. 
Muhammed ve Wahy’in Mahfuziyyetini 
güçlendirdiklerini, Onun İsmetini layıkı 
Wechiyle İfâde etmek arzusunu Doruk 
noktasına taşıdıklarını düşünmüşlerdi. 
Suruş ise aynı şeyleri söylüyormuş gibi 
gözükürken, neticede bazı Oryantalistler’le 
benzer bir noktaya düşmüş ve Wahiy 
hakkında Târihsellik İddiası’nda bulun-
muştur. 

Bu uç örneklerden sonra daha 
“Masum” Facialar’a geçebiliriz. Klasik Bilgi, 
“Bilginin Birliği” üzerinde hassasiyetle 
durur. Modern Bilim ise, Bölümlere ayırma, 
alt dallar ihdas etme üzerinde “Mahir’dir”. 
Bir Bölümün Alt bir Dalının Yan Alanında 
uzmanlaşmış, Titr sahibi bir Bilimci, 
Tümdengelim’in Geniş Bilgisi konusunda 
tümüyle Câhil’dir. Uzmanlık Alan’ı dışına 
çıkınca, en küçük bir Uzaklığı dahi görme 
konusunda Miyop’tur. 

Kürsüler bölünüyor. Uzmanlaşma, 
branşlaşma içinde 10-15 Âyet’le kendi 
Alanının sınırlarına gelen araştırmacılar, 
ondan sonra Modern Bilim’in Hurafeleri 
içinde yüzlerce Psikoloji, ya da her neyse o 
Kürsü’nün, Kitablarının içinde Zihni iğfal 
ediliyor. Bütün bunlarla Zihni şekillen-
mişken Qur’ân okuduğunda, ortaya 
tabiatıyla Facialar çıkıyor. İşte Wasat 
(Muasır) dediğimizde bunu kastediyoruz. 
Artık onun Qur’ân’dan anladığı ne kadardır, 
Literatür’e ne kadar Wâqıf’tır ve 
Orjinalitesi, Sıhhati ne kadardır, şüpheli’dir. 
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Mesela “en-Nefs” dendiğinde, bunun indiği Dönem’deki Anlam’ı, Sufiler’in, 
Felâsife’nin yükledikleri Anlamlar hakkında Tasawwuf Kürsü’sü, Felsefe ya da Tefsir 
Târihi vb. her biri kendi Alanı’yla ilgilenirken, Din Psikolojisi’nin “Nefs” deyince ilgi 
Alanı’na girenler tümüyle farqlılaşabiliyor. Her biri birbirinden Habersiz, Küllî bir 
Bakış’tan uzak görünüyor.  

 
Psikoloji Kürsü’sü: 
 
Bilimsel Bakış, Kilise’de Rûh’un ele alınışına karşı bir Cewab Telaş’ı içinde, 

güya Hurafe olmayan, Nesnel bir Bakış’ı arıyor. Bilimsel Cevab’a geçmeden önce 
İncil’inkini görelim.  

İncil’in Aşkın ve İçkin Yön’e Sâhip İki Yönlü Tanrı Anlayış’ı, Tanrı’nın İnsan’la 
ilgili yönü’nde “Baba Tanrı’yı”, Yaratan-Aşkın Tanrı olarak Yehova-Eski Ahid’in 
Tanrı’sı diye uzaklaştırırken;  İçkin Tanrı’yı Rûhu’l-Quds olarak, İnsan’a daha yakın 
bir şekilde waz’ etmişti. (Bazı Gnostik İnciller Yehova’yı Şeytân olarak Lanse eder). 
Bu İki Tanrı arasındaki İrtibat’ı, Nünâsebeti ortaya çıkaranlar ise, Peygamberler’dir. 
Son olarak İsa gelmiştir ve o sadece bir İnsan değil, Baba Tanrı’nın Enkarne olmuş 
bir “Oğlu”dur ve Kutsal Rûh’u saçarak gelmiş, Teslis’in Üçüncü Uqnumu’dur.  

Haç’a, Haç’taki Kefâret’e İnananlar ancak, Kutsal Rûh’u içinde taşırlar, İsa’nın 
saçtığı Kutsal Rûh’u. Artık o Kişi’nin içine Kutsal Rûh doğmuş, o Kutsal Rûh’la 
dolmuş bir vaziyette “Ölümsüzlüğe, ve Günah’tan Kurtuluş’a” kavuşmuştur. Tanrı’yı 
içinde taşıyanlar sadece Hıristiyanlar’dır. Kilise’den, O’nun Vaftizi’nden kopanın 
içine ise Kötü Rûh/Cin girer, girmiş demektir. 

 İşte Kilise’deki Rûh’un tanımı bu şekilde, İyi Rûh ve Kötü Rûh diye ayrılmış 
bir Düalizm’i içinde taşıyor. Luka’ya göre Kutsal Rûh 120’lere25 dağılmış. Ondan 
sonra da bu “El Verme”, “Ocak olma” ile elden ele dolaşmıştır. Hiç kimse düşünerek, 
oturduğu yerden Hıristiyan olamaz. Kutsal Rûh’u ona verecek, Vaftiz, Ayin vb. 
Seromoniler’e mutlak İhtiyaç vardır. 

“Günah Çıkarma”, kendi Ruhânî Yücelmesini asla kendi başına yapamayacak 
olan İnsan’ın bir İhtiyacı’dır. İsa’nın Keffareti’nin ya da Cin Çıkarmaları’nın Küçük 
Ölçekli bir benzeri demek olan Papaz’ın Günah’ı Çıkarması, içe giren Şeytân’ın 
uzaklaştırılıp yerine Kutsal Rûh’un dolması için Mutlaq bir Zaruret’tir26. Modern 
Psikolojiler’in Uzman Terapiler’i, Günâh’ın Papaz 
önündeki İtirafı’nı ve Psikoloğun “Günah çıkaran 
Papaz” Rolü’nü pekiştirmiştir.  

Psikoloji Yahudiliğe de çok şey Borçlu’dur. 
Freud’un Bilinçaltı, Libido Kompleksi vb. 
Kavramlar’ı Tewrat’tan Bağımsız anlaşılamaz. 
Bilinçaltı’nda Aslî Günah’ı icad eden Psikoloji, 
İnsan’ın aslında Kötü olduğu Tezi’ni, aynen 
Tewrat’ın Âdem Qıssası’nı alıntılayarak, devralır. 
İlk Günah’ı “Cinsel” olarak Niteleme Konusu’nda 
bile aynı Mantığı sürdürür.  

Demek ki Modern Psikoloji’nin Bible ile 
girdiği bu Diyalog farqedilmeden, onun “Bilimsel” 
Yön’ü anlaşılamaz. Psikoloji’nin İncil ile olan 
“Düşman-Kardeşliği” görüldüğünde, oradaki Temel’i Bilimsel Kılıf’a sokmaktan 
başka bir Şey yapmadığı da anlaşılacaktır. 

                                                 
25

   Hawâriler’le “Yahuda hariç” birlikte Çarmıh’tan sonra Diriliş’te İsa’yı görenler 
26

   Protestanlar bu tür Papazlıklar’a Haqlı olarak karşı çıkarken; asıl arkasında durmaları 
gereken Eleştiri’yi es geçerler: İsa’nın Cin/Şeytân Çıkarmaları ve Haç Keffaret’i 
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Peki, Qur’ân’da İnsan’ın Yapı’sı, Aslî Günah, İç Rûh, Kötü Rûh, Cin Çıkarma vb. 
böyle Münâsebetler bulmamız müm-kün müdür? Haşa! Böyle bir Papazlık,  Günah 
Çıkarma nerede görülmüştür? Qur’ân Okuru’nun böyle bir “Rûh Doktorluğu” İcâd 
edebilmesi Mümkün mü idi? Beden-Rûh İlişkisi’nde Batı’da görülen bu Düalist 
Literatür Göz önüne alındığında niçin oradaki Sonuçlar’ı aynen burada ortaya 
çıkarsın ki?  

Elbette Qur’ân’da ve Târihî Literatür’de “en-Nefs” var. Nefsü’l-Emmâre, 
reddedilmesi gereken kimi İnsanlık Halleri’dir. Nefsü’l-Lewwame, özeleştiri yapar. O 

Nefis’tir ki, “İyilik İlham’ı alabilir, 
Kötülük İlham’ı alabilir”. Bu Anlamsal 
Örgü’yü kopar-tarak, Psikoloji’nin 
dayandığı Süreç-ler’i Nesnel Qabul 
ederseniz, İslâmî Kavramlar’ı 
kullansanız bile, asla Qur’ân’daki 
Nefs’i anlamış ve anlatmış olmazsınız. 

 
Sosyoloji Kürsü’sü : 
 
Sosyoloji Bilim’i, İnsan Toplu-

lukları’nı, Topluluk Rûh’u Çerçe-
vesi’nde ele alıyor. Her Sosyal Grub’un 
bir Sosyal Rûh’u vardır. Sosyal Rûh’un 
Yapısal çözümle-melerini yaparak, 
onun Hiyerarşi’si, Sınıflar’ı, Taba-
kalar’ı, İlişki Tarzlar’ı üzerinde 
duruyor. İnsan Teki’yle ilgili olarak 
Nefs/Rûh Konusu’nda yaptığı Soyut-
lamalar’ı bu sefer Sosyal Varlık 
üzerinde gerçekleştiriyor. Böyle bir 
Soyutlama’dan kalkarak, Âile gibi 
Küçük Gruplar’ın Sosyal Entitesi’nden 
Dewlet gibi daha Büyük Entiteler’e-
Varlık/Rûh- varıyor. 

Sosyoloji de 1800’lü Yıllar’ın 
Ürün’ü. Elbette daha önce de Cemiyet-
ler üzerinde çok şey söylenmiştir ama 
150-200 Yıllık geçmişte, bir Paradig-
ma Değişim’i olduğu anlaşılıyor. 
Târih’in Tanrısız Kurgusu’na dayanan, 
Antropologlar’ın İlkel İnsan Tasaw-
wur’u ile gelişen, Yaratılma’nın 

olmadığı, İnsanoğlu’nun Evrim’le ortaya çıktığı, Farqlı Türler’in, Farqlı İlk Atalar’ın 
Tesadüfler’le geliştiği ve en Nihayet 1800’lerde Batı’daki Yeni Paradigmalar’la 
Evrim’in Nihâyet’e erdiği bir Süreç. 

Linguistik’le de desteklenen bu Süreç, İnsanoğlu’nu Üç Öbeğe ayırmıştı. 
Avrupaid, Mongoloid ve Afrika Halqlar’ı. Bunları ayrı Evrimsel Süreçler’e tabi gören 
Bilimsel Yaklaşım, Evrim’in Batı’da ortaya çıkan Şekli’ni, diğer İnsan Türler’i için bir 
Model olarak Waz ediyordu. Asıl İnsan’ı, en gelişmiş olan Temsil edebilir. Avrupa’da 
İnsan, Liberal Demokrasi Değerleri’ne kavuşmuştur ve diğer Uluslar da buna 
eriştirilmelidir.  
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Sosyoloji yukardaki hedef için iki tür Çözümleme Model’i geliştirdi. Sosyalist 
Çözümler ve Kapitalist Çözümler. Buradan da Sosyalist Sosyoloji ile Liberal Sosyoloji 
çıkmıştır. Marks ulaşılması gereken değerlere sadece batı Tipi Modernleşme 
Modeller’i ile değil, Asya Tipi Üretim Tarzı (ATÜT) Bağlamı’nda Farqlı Sosyoloji 
Modeller’i ile de ulaşı-labileceği Tezi’ni ileri sürmüştü. Mao bu Durum’u daha da 
geliştirdi ve Köy Sosyalizm’i denilen bir Açılım yaptı. Ulaşılacak Yer ise İlk Toplum, 
Komünyal Toplum’dur. Bulunduğu Yer’e tekrar dönen bir İlerleme.  

Bu Wasat’ta İslam Sosyoloji Kitablar’ı yazılırsa ne olur? Ya Liberal ya da 
Sosyalist Formasyon’dan geçip Qur’ân 
hakkında konuşacaksınız. Psikoloji’de 
olduğu gibi, Sosyal Rûh’u İncil 
Anlatımları’yla Diyaloğundan çıkaran 
Bilim, ne kadar İnsan Topluluk-
ları’ndan bahsetse de bu, Qur’ân’ın 
Benî Âdem hakkında söylediklerine 
uymamaktadır.  

 
Huquq Kürsü’sü: 
             
Haq, “Right” değildir. Haq, 

Cenâb-ı Haqq’ın Esmâsı’ndan. Huqu-
qu’llâh, Huququ’l-İbâd hepsi de 
Huquq’un içindedir. İslâm Huquq’u 
deyince, İslam zaten Haq/Huquq 
demektir. Ancak Huquq’un aslını 
Roma Huququ’nda görüp, oradan bir 
de “İslâm Huquq’u” var deyince, asıl 
olarak öbürünü görmüş oluyorsunuz. 

Aynı şekilde Felsefe Târih’i deyince kendini anlatıp, bir de “İslam Felsefe’si var” 
demek gibi. 

Bizde Huquq, Fıqıh Kavramı’yla ifade edilmiş. İbâdet’te var, Muamelât ta. 
Aqide ise, Fıqhu’l-Ekber’dir. Üst Başlık Fıqıh’tır. Namaz’daki Bilinç ile Muamelat’taki 
Bilinç aynı’dır. İslâm Huquq’u Dersi’nin içinden Amel’i, İbâdet’i çıkarırsanız bu 
gerçekte Fıqıh anlamında Huquq olmaz.  

İnsan Haqlar’ı şeklindeki nitelemede İnsan, Hümaniz’in İnsanı’dır. 
Humanizm’in Huquq’u, Huququ’l-İbâd olabilir mi? Hümanizm’in İnsan Haqlar’ı 
yanında, “Tanrı Haqlar’ı” diye de bir Bölüm’ü var mı? Human ile Abd aynı mı? 

Sorular çoğaltılabilir. “Qur’ân’da İnsan Haqları” adında Konulu bir Tefsir 
çalışması, elbette bu Sorular’ın üstesinden gelemeyecektir. Hanefîlik İbâdet ile 
Taabbüd arasını ayırır. Vatandaşlık Haqlar’ı ve Görevler’i Ayırım’ı gibi. İbâhat, 
Muamelât Konular’ı da Taabbüd’e girer ama, İbâdet deyince Namaz, Oruç gibi 
İbâdetler kastedilir. İslam Huquq’u şeklindeki Tamlama ise, Seküler bir Ayırım 
yapmakta ve bundan ‘Şeriat’ı anlamakta. Böylece “Din’in aslından değil, 
Müslümanlığına Halel getirmez. Bunlar Terk edilebilir Yükümlülük’lerdir” Sonuc’u 
çıkarılacaktır. 

Dünyewî Âidiyet’i Roma’ya, Medenî Huquq’a, Human’a dayanan bu Fetret 
Dönemi’ninWasatı’nı bilerek konuşmalıyız. Waqıa bu ama, İdeal’i yitirmemeli ve 
yukardaki Olumsuzluklar’ı içselleştirmemeliyiz. 

Sosyoloji, Psikoloji, Huquq Kürsüleri’nden örnekler verdik. 1900’lerin 
Ulûmu’l- Qur’ân ve Usûli’t-Tefsir Kitablar’ı bu Bilimsel Wasat’ın içinde yazılıyor. 
Freud bize Câzib gelmemiş ama Öğrencisi Jung Qabul görebilmiş. Bunun gibi 
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Tercihler’le yürüyen bir Süreç. Olumlu 
bir örnek, Seyyid Qutub, Sosyoloji 
okumasına rağmen Tefsiri’nde bunu 
kullanmadı. İctimâî İzâhlar var tabi. 
Ancak o, “Tehcir” Düşüncesi ile 
Zihinsel Kopuş ve İç’e kapanmayı 
Tawsiye etti. Câhiliyye’nin Gölge-
si’nden, Qur’ân’ın Gölgesi’ne geçti. 
Ümmî kalarak Çağdaş Literatür’den 
kopmayı gerçekleştirdi. (Ali Şeriati 
ise Cahiliyye’yi(Modern Bilim) reddet-
me Konusu’nda o kadar Başarılı değil.) 

İkinci olarak, Düşünen Adam-
lar’ın Fikir ve Âmel Bütünlüğü içinde, 
inandıklarını Hayat’a geçirmesi gerek-
tiğini söylemişti. Nitekim Tefsiri’ni 
Zindan’da yazdı.  Fi Zılâl’i çıkaran işte 
böyle bir Zindan Ortamı’dır. 

Kardeş’i Muhammed Qutub 
da, Qur’ân’da İnsan Psikolojisi üzerine 
Tahliller Qalem’e aldı. Ebu’l-Hasen 
en-Nedwî’nin geliştirdiği 20.Âsır 
Cahiliyyesi Kavramı’nı o da kullandı. 
20.Âsır Cahiliyyesi’nin Pisliğinden 
kendini koruma Konusu’nda bu da 
Başarılı bir Örnek’tir. Bu Sâha’da 
yazılan ama Psikoloji’nin Çamu-
ru’ndan Uzak, Başarılı bir Dil’i 
sürdürebilmiştir.  

  Sedat’a Suikast’ta Qutubcular’ın Ad’ı geçmiştir. Gençler’e Nasihatçi Âlimler 
arasında Muhammed Qutub ve Qaradawî gibi İsimler’i görüyoruz. M. Qutub, 
Âile’nin Kürsü Sâhibi bir Bürokrat’ı, hali waqti yerinde bir Üye’si olarak, Bugün 
gelinen noktada Zindan’da Şehid edilen Kardeşi’nden Farqlı bir Wasat’a kaymış 
görünüyor.  
   Son olarak Meseller konusuna değinelim. Qıssalar’ı da Meseller diye anlayalım 
diyen bir Eğilim’i Taha Hüseyin vb. de görüyoruz. Bible Hermenötiğinin, Haqlı 
olarak  Tewrat Qıssaları’nda ve İncil’de bulduğu Mitolojik Unsur’un peşine niye 
düşelim. 
  Peygamberler’in Canlı Örneği Hz. Muhammed’in Hâyat’ı tüm Qur’ân 
Qıssalar’ı ile iç içe iken, O’nun Doğru Şâhitliği ortada iken, diğer Qıssalar’ı da aynı 
şekilde Haqlı ve Büyük Bir İddia olarak niye Qabul etmeyelim? 
  Görüldüğü gibi Muasır Qıraat Wasatı’nın doğurduğu Sorunlar hayli 
Büyük’tür. Bunun altından kalkılamadığı sürece de Fetret Dewr’i içinde kalacağız 
demektir. Ta ki Üniversite’nin handikapları’ndan kurtulup kendi Medresemiz’i 
tekrar kurana kadar.  
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TEFSİR’DEN TERTİL’E 
QIRAAT WASATI 

Dewr-i Fetret Okumalar’ı 
 
  Çağdaş Qıraat Wasatı’nın 4.Son Bölüm’ü, Dewr-i Fetret Okumaları’nda bizim 
de önerdiğimiz Tarz Üzerine…  Önce Mushaf’ın Tertibi’ndeki Sıralama ve Nüzul 
Sıralaması üzerine birkaç Söz..  
  Nüzul Sıralı Okuma, Newzuhur mu, yoksa bir Aslı ve Târihî bir Dinamiği var 
mı? Mushaflar şeklinde Wahiy, Kitâb’a gelmeden önce, İki Kapak arasında henüz 
toplanıp kitablaşsa da litablaşmasa da, Âhir Zaman Ümmeti’ne Ke Te Be/ Yazılmış-
Farz kılınmıştır. Mushaf Şekli’nde kitablaşmasının nasıl Wücud’a getirileceği 
Konu’su belli Çalışmalar’ı gerektiriyordu. İki Önemli Çalışma, Resmi Mushaf ve 
İmâm Ali’nin Mushaf’ı konularını hatırla-
yalım. Târihsel Sıralama Açısı’ndan Ali’nin 
Mushaf’ı daha öncedir. Listeleme’de ise 
Resmî Mushaf Öncelikli’dir. Burada Târihî 
Sıralama’yı ele alalım. 
  Hz. Peygamber’in Wefâtı’nı tâkiben 
Hz. Ali, Mushaf’ı derlemek üzere 6 Ay adeta 
Evi’nden dışarı çıkmamıştı. Bu Derleme 
Sırası’nda Ehl-i Beyt’te bulunan Yazmalar bir 
araya getirildi. Resmi Mushaf ve diğer 
Mushafların izlemediği Şekilde Sûreler Nuzul 
Sırası’na göre bir araya getirildi. Diğer 
Mushaflar ise Son Ramazan’da iki kez tekrar 
edilen Arz-ı Âhar’a göre derlendiler. Resmî 
Tedwin biçim’i de böyledir.. Hz. Ali de, Hz. 
Osman’dan sonra bu Son Muqabele 
Sıralaması’nı, aynı Tertib üzere çoğalttı ve 
Hilafeti’ne Bağlı Wilayetler’de Resmî Osman 
Mushaf’ı Örnekliği sürdürüldü. İttifaq’ladır, 
Mushaf’ın Tedwini’nde Şii-Sünni Fırqalar’ın 
İhtilaf’ı yoktur. 
  Ali Mushaf’ı ise, kendi evinden, 
dolayısıyla Fâtıma’nın Evi’nden, Hucurât’tan 
(yani Ehl-i Beyt’ten) derlenmiştir. Hz. 
Rasûl’ün, Wahiy Katibleri’ne yazdırdığı ve 
Hucurât’ın Değişik Bölümleri’nde Muhâfaza 
edilen Yazmalar’ın bir Örneği de Hz. Ali’nin 
Evi’nde bulunuyordu. Hz. Aişe, Hafsa, 
Meymune vs. Evleri de bu Örnekler’le dolu. 
Hz. Ali, 6 Aylık Dönem’de sadece Cuma’lar’a 
katılarak Ev’e kapandı ve Peygamber’in 
Hucurâtı’nda olan bu Yazmalar’ı Tertib etti. İçeriği tamamıyla aynı olan, hiçbir 
İtiraz’a Mahal olmamış bu Mushaf’ın Farqlı olabileceğini düşünmek, her şeyden 
önce Hz. Ali’ye Bühtan’dır. Zaman zaman Şiî ya da Sünnî Çevreler’de Mesnetsiz bir 
şekilde abartılarak ‘Şiiler “Fâtıma Mushaf’ı” diye Mewcut Qur’ân’dan Farqlı 
Wahiyler’e inanır’ İthamı’na Meze yapılan Mushaf’ın Aslı budur. Hz. Ali, Eksik ya da 
Fazla bir Âyet olduğuna inanacak ve bunu gizleyecek diye düşünmek Aqla Ziyan’dır. 
  Nuzul Sıralaması’nda Sûreler’in Yer’i Konusu’nda birkaç Görüş var ama en 
Önemlisi Ali’ninkidir. Nitekim o “Bir Âyet ne zaman nerede inmiş olsun ki bende 
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onun bilgisi olmasın” demiştir. Bu cihetle o, Mushaf’ı Tertib etti. Resmî Mushaf 
Sıralaması aynı zamanda, Tefsir’in de Sûre sırası olmuştur. Medine’deki Son Arz, 
Resmi Medrese’deki Ders’in de Sıralaması’dır. 
  Tefsir’den Tertil’e Geçiş’in Anlam’ı, İslâm’ın “Garib” olduğu Mekke Wasatı’nı 
daha iyi anlamamız için Siyâsî Güç’ten yoksun olunan Başlangıç Dönemleri’nin 
Yoksunluk ve Yoksulluklar’ı nda aranmalıdır. Medine’nin Dâru’l-İslam 
Mutluluğu’nda Kitab tamamlanmış, İmâmet Kemâle ermiş iken Tefsir Sıralı 
okumanın Anlam’ı Büyük’tü. Dolayısıyla Nuzul Sıralı Okuma’nın bir Fâzilet’i ya da 
olmazsa olmaz Derin bir Anlam’ı yoktu. Aksine Fetret Dewr’i Fitneleri’yle boğuşulan 
şu Dönem’de Esas Hedef, Tefsir Sıralı Okuma’ya duyulan Özlem’le kendini İfâde 
etmelidir. Bunun dışında Nuzul Sırası’na Göre Okuma’da bir Kerâmet wehmetmek 
ve öteki Okuyuş’u yanlışmış gibi düşünmek veya Qur’ân’ın Doğru anlaşılmasına 
Engel’dir’ diye Israr etmek, Qabul edilebilir değildir. 
  Hz. Peygamber “İslam Garib olarak başladı tekrar Garib olmaya Awdet 
edecektir” demişti. Bunun Anlam’ı ‘Dâru’l-İslam bir Fetret Dewri’ne girecek ve 
tekrar Medine’sine kavuşacaktır.’ Yaşadığımız bu Günler’i Qıyâmet Öncesi bir Son 
olarak değil, Fetret Dönemi’nin Geçici bir Fasıla’sı, Ashâb-ı Kehf’in bir Uyuyuşu 
olarak görebiliriz. Nitekim Fiten Hadisler’i içinde bu günler böyle Yer alır. Ebû 
Bekir’den sonraki Hilâfet Dönemleri bitecek denilmiş oluyor. Fil Yıl’ı içinde Vaqıa 
da budur.  
  Asr-ı Saadet Yüzyıl’ını (571-670) saymazsak, 12 Qureyşî Yüzyıl, 12 Qureyşi 
İmâmet tamamlandı (1870). Buradaki Qureyş, Qabile Qureyş demek değildir. 
Roma’nın Zıdd’ı olan, Roma İqtidarı’na karşı Mûsâ’nın Mısr’a ve Fir’awn’a dediğini 
demek için, İmâmet’e Roma’nın değil, Qureyş’in lâyık olduğunu bildirmek için bu 
İfâde’yi kullanıyoruz. Bu anlam’da tüm Müslümanlar Qureyş’tendir. Qureyş 
İmâmet’i, Müslümanlar’ın İmâmet’i demektir. 
  “12 İmâm, Qureyş” Hadisi’ni Târih Sahihlemiştir. Waqıa nasıl Cereyan etmiş 
diye baktığımızda ardı ardına gelen bir 12 İmâmet yok. Emewî Melik Muawiye 
öncesi Râşid Halifelik bitti Qabul edilir. Bu Hadis’i diğer Hadisler’le 
tamamlayabiliriz: “Şüphe yok ki Allâh, her Yüzyıl Başı’nda bu Ümmet’e Dinî 
Durumu’nu yenileyen birisini gönderecektir.” Her Yüzyıl’da bir, Dini’ni Tecdid eden 
bir İmâmet gönderilecek diye bu iki Hadis’in birleşen noktasından Waqıaca 
desdeklenen Anlam çıkmaktadır. Şiiler de Sünniler de Tecdid ve İmâmet’i 
Hz.Peygamber’den başlatmazlar. Öyleyse O’ndan sonraki 12 Yüzyıl’da, 12 İmâmet, 
Yüzyıllar içinde tamamlandı. 
  Siyasi Önderliğin, İmâmet’in olmadığı Dönem, Mekke’nin Başlangıc’ı, “Garib” 
olunan Dönem’dir. 
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           Oysa Mekke’de Okullar yok. Okunan Âyetler Dönüştürücü, Harekete Geçirici, 
Uyarıcı ve Uyandırıcı bir Mâhiyet’te okunuyordu. Dura dura “Ala Muksin”27 bir Tertil 
ile Okuma.. Bir “Cümlede” indirilmediği gibi öyle de okunmaz. Değiştirici, 
Dönüştürücü Dinamizmi içinde okunur. İnen 3.Sûre’de (Müzzemmil ) Qur’ân, bunun 
Adı’nı “Tertil” kor. Mekke’nin Garabet’i nasıl Medine’yi doğurdu ve oradan 
küreselleşti ise, bugün ki Garib Okuma da Küresel Medine’yi doğuracak Süreçler 
için Evi’nin Önü’nü süpürmeye başlamalıdır.  
  Evet farqı’ndayız ki Ali-Fatıma Mushaf’ı İstismar’a Açık bir Konu..  Şiiler 

Sünniler’e “Sünniler Ahzâb Sûre’si 200 
Âyet’tir derler”; “Keçi’nin yediği bir 
Âyet vardı, şimdi o yok diye inanırlar” 
diye İthamlar’da bulunur. Aynı şekilde 
Sünniler Şiiler’e “Siz Fatıma Mushaf’ı 
diye Qur’ân’da olmayan Âyetler’e 
inanırsınız. Onda bir sürü Fazlalığın 
kaybolduğunu söyleyerek Qur’ân’ın 
Mahfuziyeti’ne inanmazsınız…” diye 
yüklenirler. Hiçbir Sünnî Qur’ân’ın 
Mahfuziyeti’nden Şübhe etmez. 
Mutedil bir Şii de Farqlı bir Qur’ân’dan 
bahsetmez. Gerçek Ulema’dan olma-
yan, muteber Usuller’le desteklen-
meyen Ümmî İthamlar’dır bunlar. 
Yetkin Sünni ve Şii Alimler, Qur’ân’ın 
Mahfuziyet’i Konusu’nda birbirinden 
Farqlı bir Şey söylüyor değildir. 
  Bu meyanda “Ali (Fâtıma) 
Mushaf’ı, Qıyâmet’e yakın zaman’da 
tekrar gelecek” Türü’nden Şii 
Riwâyetler’in Anlam’ı ne olmalıdır. Bu 
yeni bir Mushaf Mânâsı’na gelmez. 
Ondaki tek Farq’ın Tertil Düzeni’ne 
göre Terkip olduğu bilindiğine göre, 
Mekke Garibliğine benzer Günler’e 
gelindiğinde, tekrar Tertil Düzeni’ne 
göre okumalar artacaktır diye 
anlaşılabilir. Şii-Sünni izahları böyle 

bir Çizgi’de uzlaşabilirler.   
  Yeni Küresel Çatı (Roma) Evler’e dek İşgali’ni şumullendirebilmiştir. 
Değerlerimiz birer birer çalınmış, Elimiz’den alınmış. Yangın da Ev’den başlamıştır. 
Qur’ân bu Kurtarıcı Çağrı’yla okunmalı. Nüzul Sıralı Okuma’nın Gerekliliğini bizim 
söylediğimiz Çerçeve’de İfâde eden Şii ve Sünni Dünyâ’dan iki örnek, Mehdi 
Bazergan ve İzzet Derweze verilebilir. 28 
  Tek bir Nüzul Sıralaması yok. Bazı Sırlamalar Riwâyetler’e Konu’dur. Tabi ki 
Tenkidler yapılabilir. Bazısı YaSin İlk Bölüm’dür, İlk Metinler bunlar olmalı demiş. 
Bir başkası Necm Sûresi’ni düşünmüş.  ‘Çünkü orada Vahyin İlk gelişin nasıl olduğu 
anlatılıyor’ diyor. Riwâyetler’e Aşırı Kuşku Duyanlar’ın uçuk görüşler’i de var. 

                                                 
27

  17/el-İsra 106 
28

   1800’lerde Nöldeke kendisine göre bir Nüzul Sıralaması iddiasını saymıyorum. 
 

Yeni Küresel Çatı 
(Roma) Evler’e dek 

İşgali’ni 
şumullendirebilmiştir

. Değerlerimiz birer 
birer çalınmış, 

Elimiz’den alınmış. 
Yangın da Ev’den 

başlamıştır. Qur’ân bu 
Kurtarıcı Çağrı’yla 

okunmalı. Nüzul Sıralı 
Okuma’nın 

Gerekliliğini bizim 
söylediğimiz 

Çerçeve’de İfâde eden 
Şii ve Sünni 

Dünyâ’dan iki örnek, 
Mehdi Bazergan ve 

İzzet Derweze 
verilebilir. 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 90 

  Tertil temelde bir Siyer Çalışması’dır. Siyeri’in özellikle Qur’ân’la beraber 
yönüne odaklanıldığı için, Tertil diyoruz. Tertil, Düzgün, Muntazam, Sıralı olmayı; 
Tuğla üzerine Tuğla koyarak, dura dura okunmayı İfâde ediyor. Mekke’nin Garabet’i 
gibi bir Garib’lik Dönemi’nde böyle bir Okuma, Medine’yi doğuracak Hayat 
Modeli’ne bizi götürmelidir. Şimdi bu Qıraat Wasatı’nda kendi önerimiz’e 
geçebiliriz:  
 

Risâlet Risâle’si/ Tenwir İçin Qıraat Aksiyon’u 
(Bir Değişim Proje’si) 

 
  Teori ya da Pratik, Değişim’in iki ayrı Wechesi’ne Ağırlık veren iki ayrı 
Yaklaşım’dır. Mesela Marks, Komün Toplumu’na Geçiş’in İngiltere’de kendiliğinden 
olacağının Teorisi’ni kurgulamıştı. Lenin ise Pratiği, Eylem’i öne çıkardı ve 
Proletarya Devrimi’nin İşçi Parti’si Eli’yle, onun da Başı’ndaki Aydınlar Mârifeti’yle 
olacağına hükmetti.  

  İster Müslüman olsun isterse 
başkası, Değişim Proje’si olarak 
temelde iki Yol görünüyor. 
  Ali Şeriati “Ne Yapmalı” 
Sorusu’nu sorarak, Aydın Önder-
liği’nde Eylem’i Önplan’a çıkarmıştı. 
Fetret Dönemi’ne İntikal Yılları’nda, 
Afgani, Abduh, Kewâkibi vb. bir çok 
Düşünür ne yapmalı sorusuna ya 
Teorik Taqwiye ve Okuma’yı ya da 
Eylem’i önermişti. Afgani, Şeyh Sait 
Eylem’i önerirken, Abduh, Said-i 
Kürdî Teori’yi kurmayı ve Okuma’yı 
önerdiler. 
  Peygamberler’in Tebliği’nde, 
Peygamberî Yöntem’de önce Okuma 
vardır. Devrimci değil, Süreç’te 
Evrimci Tekâmül’ü öne çıkarmış-

lardır. Sıfır’dan başlayan Peygamberlikler’de (Şirk Toplumları’nda), Merhale’den 
Merhale’ye, Menzil’den Menzil’e İnzal ile Tedricîlik vardır. 
  Bununla beraber Dâwûd (a.s.) gibi Peygamberler’de Hikaye Kılıç’la başlar. 
Wasatlar Peygamberler için de var. Wasat Farqı’ndan dolayı, Hindistan, Cezayir vb. 
Örnekler’de, Silah’la geleni Silah’la kovmanın Meşruiyet’i açık. İlk Dönemler’de 
Afgani’nin İngilizler’e Muhalefet’i ve Eylemciliği bir taraf’ta, Cihad’ı Yarma Hareket’i 
mi yoksa Safça bir Yanlış Okuma mı denecek olan Aligarh Okulu diğer Taraf’tadır. 
Fetret Dewr-i bu tartışmalarla başladı. 
  Bugün Durum nedir? Evlerimiz’e kadar girmiş bir Roma Civitası’nın 
Egemenliği altında İmkanlar nedir?  Bunun Arayış’ı içerisinde, Elazığ’da 12 Eylül 
Sonrası’nda, ANAP’ın Kuruluş Aşaması’nda bir Tecrübe içindeydik. 
  70’li yıllar’ın Dewr-i Siyâseti’nde, Parti ile uğraşmak yerine Qur’ân okumayı, 
Qur’ân bizi nereye götürürse oraya gitmeyi seçmiştik. Okuma Halkalar’ı, bir Ses 
bulursa ne ala diyerek Tenwir için bir Qıraat Aksiyon’u önerdik. ’87 de Bir Yıl 
İzmir’de Qıraat Halkaları içinde oldum. Sonra tekrar Kayseri ve ardından 
Almanya’da Siyer Ağırlıklı, Siyer’de Nazil Oluş Sırası ile Âyetler’i okumayı 
sürdürdük. 

Siyer’le birlikte Mekke 
Nuzul Wasatı’nı 
Okuma’nın, Mekkî 
Okuma’nın Hedef’i 
Medine’yi 
doğurmaktır. Bu yoksa 
Tertil salt Tefsir’e 
dönüşür. “Medine” 
hedefi yoksa, Fatiha 
yerine Alaq ile 
başlamanın hiçbir 
Anlam’ı yoktur. 
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  Siyer’le birlikte Mekke Nuzul Wasatı’nı Okuma’nın, Mekkî Okuma’nın 
Hedef’i Medine’yi doğurmaktır. Bu yoksa Tertil salt Tefsir’e dönüşür. “Medine” 
hedefi yoksa, Fatiha yerine Alaq ile başlamanın hiçbir Anlam’ı yoktur. “Iqra” diye 
başlayan Okuma, Medine’yi İnşa edecek Tuğlalar’ı teker teker dizmeye, Tertil ile 
Okuma’ya Çağrı’dır. 
  Nuzul Sıralı Okuma’da 92 Sure’yi Mekkî Sûre olarak Tercih ettik. Mekke’nin 
13 Yıl’ı, 13 Sınıf’a dönüştürülerek, her Gün’e 1 Âyet düşecek şekilde Tasnif edildi. 
Böylece Tedrisat’a Konu edilecek şekilde 4000 üzerinde Âyet dura dura, Tertil ile, 
her Okuyuş’ta yeni bir İnşa ve Biz’e bir ilave ile okunmak isteniyor. Her Koşul ve 
Durum’da  bu Okuyuş’un gerçekleştirilebileceği gösterilmiştir. 
  Sor Yayıncılığın “Fıqıh Soruşturması” Adlı Neşriyatı’nda yöneltilen Sorular’a 
50 Sayfa Civarında verilen Cewablar “Risâlet Risâlesi” adı altında maddeleştirilerek 
Proje Sorumluları’na sunuldu. Bu Değişim Projesi’nin (İnşâ) Ana Başlıklar’ı şöyle: 
  Rasûller tamamlandı ama, Risâletler’i sürüyor. Emr-i bil Ma’ruf, Nehy-i ani’l- 
Münker her Müslüman’ın üzerine Kifâyeler sunmakta. Peygamber’den sonra bu 
Risâlet Sorumluluğu, Kaynağı’nı Qur’ân’dan alır. Peygamber Hayât’ta iken, İmân 
Sorumluluğu’nun Anahtar’ı Peygamber’e İmân ile başlıyordu ancak; o Hayat’ta 
değilken Kitab’a İmân diğer İmân İlkeleri’nin Anahtarı Konumu’nu aldı. Hz. 
Peygamber’in Siyer’i Dewâm ediyor. Qur’ân’ın okunması ile O’nun Büyük Siyeri’ne 
bir Dipnot düşerek 
kendi Siyerimiz’i ona 
ekleriz. O’nun Büyük 
Siyer’ine yapışmak için 
Qur’ân okundukça, Dâ-
wâsı’nı (Risâlet’in İşâ-
ret ettiği Dâwa’yı) sür-
dürmüş oluruz. O’nun 
Dâwa’sı için Mektub-
ları’nın ulaştırıldığı 
hala bir Roma vardır. 
Öyleyse bu Mektub 
hala ona ulaştırılma-
lıdır. Salawât’ın An-
lam’ı, İçeriği de Hz. 
Peygamber’in   Dâwa-
sı’na Omuz verme, Destek olmadır. Müslümanlar O’nun Dâwası’na Omuz verdikçe, 
Hz.Peygamber’in Âli’ne, Arkadaşları’na da Destek vermiş olurlar ve haddi zâtında 
O’nun Siyeri’ne Paralel bir şekilde kendi Siyerimiz’i oluşturarak kendimize Destek 
vermiş oluruz. Peygamberler’in Sorgu’ya çekildiği Şey’den biz de Sorgu’ya 
çekileceğiz. 
  Bu bir “Hirâ Bilinc’i”dir. Bir İç Aydınlanma ile Büyük Sorumluluğun taşınması 
Peygamber’de Hirâ’nın Cibril Münewwirliği’nde gerçekleşti. Peygamber’den 
sonra Bu Aydınlanma’nın Münewwir’i ise artık Qur’ân’dır, Siyer’dir. 500 yıllık 
Hümaniter Karanlık Dünyanın Entelijansiya’sı kendine “Aydın” derken, 
Münewwer’in Aydınlığı Qur’ân’dan gelir. Yapmakta olduğumuz Aksiyon bir 
Aydınlanma ve Tenwir’dir. O halde Zulumât Karşı-Devrimi’ne Muhalefet ederek 
Fetret Halq’ı Tenwir’e El vermelidir. 
  Siyer’de Ebû Bekir, Ali, Bilal… Hepsi ayrı bir Yer’e, Rol’e Sâhib, Kurmay-
Kurucu Sahâbiler’dir. “Benim Sahabelerim’e sebbetmeyin” derken Rasûl, bunu O’nu 
gören, duyan öteki Sahâbiler’e söylüyordu. Demek ki O’nun Sahâbe’si arasında hepsi 
de birer “Yıldız” olan, Aydınlık Önderler’in Konum’u Farqlı’dır. Onlar’ın Menqıbeler’i 
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anlatılmalıdır ve onlara sebbetmemelidir. Qur’ân, Cahiliyye Karanlığı’nda Fecr 
Aydınlığı’nı doğurmuştu. Güneş’in Parlaklığı Biricik’tir ama Ay da Aydınlığı’nı ondan 
alır; Hz. Peygamber Gök’teki Dolunay (Bedr) gibi doğmuştu; Yıldızlar ise Ay’ın 
adeta parça parça Bölünmüş Aydınlığı’nı Temsil eden onun birer Küçük 
Örneklikleri’dir. 
  Mekke’nin ilk Yılı’nda gelen Wahiyler’den İnşirah Sûre’si, “Biz senin Yükü’nü 
almadık mı” diyerek O’nun Wizri’ni paylaştırarak azalttığını bildirir. Siyer’de bunun 
Sebeb-i Nüzul’ü olarak Hz. Ali’nin verdiği Destek gösterilir. Hz. Peygamber’in 

Dawet Yemeği’nde kimse O’na 
inanmamıştı ama Hz. Ali “ben varım” 
dedi. Daha sonra pek çok “Yıldızlar” 
O’nun Vizri’ni paylaştı ama en ilki Ali 
idi. 
  Habeş’te Tenwir var. Peygam-
bersiz bir Bölge’de, aynı zamanda ama 
Mekansal Uzaklık’ta Habeş’te Yıldız, 
Ali’nin Kardeş’i Ca’fer’dir. Adeta 
orada O, bir “Ay-Dolunay” oluyor. 
Bölgesi’ni Terk eden ne yapmalı 
Sorusu’nun Cewabı’nı buluyoruz 
buradan. Bölgesi’ni Terk eden Yıldız, 
Ca’fer gibi, “Ay” olmaya çalışmalı. 
  Namaz-Oruç gibi, Okuma da 
terk edilemez. Gittiğiniz Yer’de Tecrü-
beniz’le bir Okuma Halka’sı oluş-
turmalısınız. Tertil I’de İnşirah’a 

gelince bu Sorumluluğu hatırlattık. Duyduktan sonrası için artık bu Amelî bir 
Okuma’yı, Yük’ü paylaşmayı doğurmalı. Herkes birkaç Âyet’e Sorumluluk duysun, 
araştırsın, Katkı’da bulunsun istedik. Herkes kendi Yeteneği ile bir Yer doldursun. 
Tertil ile Okuma Disiplini böyle devam edebilir. 
  Mus’ab ve Muaz üzerinden, Sor Yayıncılığa verilen Cewab’ta, bir başka 
Yıldızlaştırma Örneği’ne dikkat çekildi. Mus’abî Misyon, Muhâcir idi; Muazî Misyon 
ise Ensâr. Mus’ab Tebliğci, Muaz ise Medine Wasatı’nın bir Fâqih’i, Wâli’si, 
Bürokratında, Mübelliğ’i Pozisyonu’ndadır.  
  Mekke ve Habeş Tecrübe’si dışında, Mus’ab’ın Medine’ye Öğretmen olarak 
gittiği bir başka Wasat var. Medine’nin İslamlaştırılması, Medine’de Tenwir. 12 tane 
Medine’li Aqabe Biatı’nda 12 Naqib olarak, başlarında Öğretmen Mus’ab 
görevlendirildiler. Böylece Sahabe Yıldızlar olarak Wizr’i paylaşan, O’nun Dâwası’na 
Destek verenlerden oldular. ‘Sizlerin Konum’u Hawâriler’in Îsâ’ya olan Konum’u 
gibi’ demişti Rasûl, bu 12 Naqib’e ve dolayısıyla Ensâr’a. Onların başlarındaki Önder 
ise Öğretmenler’i Mus’ab’dır. 
  Medine’nin 12 Naqib’i, bir Değişim Projesi’nin 12 Sorumlusu’dur ve 
kendilerine bir Dawet yaparak, Mus’ab’ın Etrafı’nda Hawâriler oluyorlar. İşte 
Rasûl’un ve daha nice Rasûl’ün Sünnet’i. Sünnet deyince sadece Ekmek-Zeytin 
anlayıp, Naqibler’le Wizrler’i Paylaşma Sünneti’ni bir Kenar’a bırakıp; Civitas’ın 
Dernekleri’ni STK’larını Örnek almak Yakışık alıyor mu?29 
  Farqlı Kenetler’deki, Farqlı Ülkeler’deki Qıraat Halkalar’ı birbirini 
denetlemeli, kendi Tenwirleri’ni, ulaştıkları Sonuçlar’ı paylaşmalıdır. ‘Kimse 
Qur’ân’ı yalnız biz anladık, bitirdik’ diyemez. Okumalarımız Mesianik değil, 

                                                 
29

  Tenwir ister STKların mekanları’nı kullansın, ister kendi bir Tüzük’le bedenlensin 
farketmez. Beden’de olanın ötesindeki Ruh, Naqibler Meclisi’nde somutlaşan Nur’dur onun aslı.. 

Hz. Peygamber’in  
Siyer’i Dwâm ediyor. 

Qur’ân’ın okunması ile 
O’nun Büyük Siyeri’ne 

bir Dipnot düşerek 
kendi Siyerimiz’i ona 
ekleriz. O’nun Büyük 

Siyer’ine yapışmak için 
Qur’ân okundukça, 

Dâwâsı’nı (Risâlet’in 
İşâret ettiği Dâwa’yı) 

sürdürmüş oluruz. 
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Eleştiri’ye Açık’tır. Qıraat Halkaları’nın birbirini denetlemesi ile Tilâwet ortaya çıkar. 
Böylece “Tilâwet Cuma’sı” dediğimiz herhangi bir Gün’de, 2 Hafta’da bir cem’olarak 
(Sene’de 23) 13 Yıl’a yayılmış Okumalar’ı (2001-2014) Tilâwet ediyoruz. “Cum’a 
Tilâwet’i” ise Cuma Gün’ü Allâh’ın Zikri için toplanmanın Farz olduğu, Hafta’nın 
Anlam ve Önemi’ni içine alan Okumalar’dır. 
  Üçüncü olarak, Ramazan Ayı içinde her gün bir Cüz okunarak Tefsir Pratiği 
burada hatırlanıyor. Tertil Okumalar’ı 11 Ay’a yayılırken, 1 Ay, (Ramazan Ayı) 
Medine Sünneti’ni Özlem’le hatırladık.Bu hem Gemmiş’i hatırlama hem Gelecek’e 
Vurgu’ydu. Bir gün Medine’ye kavuşunca Qur’ân’ın Okunması gereken Mushaf 
Düzeni’ne Özlemimiz’i böylece İfâde etmiş olduk. Qur’ân Ayı’nda herkesin aynı 
Cüz’ü okuduğu, Hatim’le kılınan Terâwihler’de herkesin Aynı Okuduğu Cüz’ü, biz de 
Aynı Gün okuyarak Ümmet Denizi’ne Duhul ettik. Böylece Ramazan Okumaları 
doğdu.30 
  ‘Bir İş’ten Fâriğ olunca hemen başkasına yoğunlaş’31 buyuran Kitab’ın 
Tawsiyesi’ne uyarak Ramazan’da da boş durmadık. Ramazan 9.Ay’dır ve takibeden 
Şewwal Günler’i de (6 Gün Oruc’u) ondan sayılmış. Böylece 9 ay 10 günlük Rahim’de 
Yaşayış’ın Aqabi’nden nasıl ki Doğum geliyorsa, Yeni bir Doğuş ve Heyecan’la Tertil 
I’den “Iqra” diyerek, Yeni bir Hira Doğuşu’na koşmak istedik. 
  Bu Okumalar’ın Hayât’ın Bütünü’ne yansıması için Âileler’in de Katılım’ı 
Gerekli idi. Bunun için Âileler’in birlikte okuyacağı bir Sınıf’ı, Âile’ye yayılan bir 

Okuma’yı hedefledik. Tertil’in 4.Ayağı 
olarak da 18 Yaşaltı’nı, bu Aile Konsept’i 
içinde değerlendirdik. yani, 18 Yaşüstü 
Aile Fertler’i Tertil Okumaları’nı yaparken, 
aynı Âyetler’i, Necm’leri 18 Yaşaltı’na 
uyarlanmış şekil’de Paralel Dersler’de 
okumak hedeflenmeliydi. İki Okuma 
arasında geçen 14 Gün, Âile içinde 
konuşulacak, Qıssa edilecek, Aktüel bir 
şekilde kendi Siyerimiz’e Paralel Dipnotlar 
getirilecek ve Ortak bir Bereket 
aranacaktı. 12 Yaşaltı için dahi bir Sâbî 

Sınıf oluşturulup, belki daha Küçükleri’ne bir Kreş Hizmeti verilebilir ve aynı 
Hava’yı Soluma’nın getirdiği Sinerji’den İstifâde edilebilir diye düşündük. 
  Kısaca Tertil Düzeni’nde Okuma ile ilgili oluşturulan bu Proje Nevzuhur bir 
Uygulama değil, Kaynağı’nı Qur’ân’dan, Rasûlu’llâh’ın Sünneti’nden ve Yıldız 
Sahabîler’den alan bir Okuma Biçimi’ne dayanmaktadır. Fetret Dewri Okumaları’nda 
Qur’ân’ı bu Ciddiyetle Okuma’nın Önemi’ni tam Anlamı’yla Kavrar isek, Qur’ân’ı 
gerçekten Tertil üzere okumuş oluruz. Qur’ân Okuma’nın diğer her İş’ten daha 
Önemli olduğunu bilerek okumak. Qıraatlarımız’ı Tilâwet’e dönüştürmeli ve 
Katkılarımız’ın neler olabileceğini planlamalıyız. Bize düşen Tohum’u atmaktır. Sen 
Tohum at, yeşermez’se Toprak utansın. 
 Zaman Zaman Cemiyet’tin Yıldıran Aymazlıklar’ı dışında ‘İçerden Tıkanmalar 
‘ da ortaya çıkabilir. Tertil, Tefsir’e Dönüşme Riski altında kalabilir. Müdâwimler, 
Naqipler, Menqıbe yazma yerine Zikr okurken Ayak’ta yüzüstü bırabilir Dâiler’i..  
Mûsâ’ya Eli’nden Lewhalar’ı bıraktırma, tekrar tâ Başı’ndan başlatmaya götüren 
Kör Nokta’lar.. Tecdid-i Aqd’le Yol’a Dewam edilir, Qıssayı Yunus bir de bu İç-

                                                 
30

  ‘Bütün Müslümanlar’ın Ramazan’ın 15’inde yoğunlaştığı 15.Cüz’ü bizim de okuyarak 
yoğunlaşmamızın Büyük Bereketler doğuracağını hep beraber ummaya herhalde Hakkımız 
vardır.’ M.Ersözlü 
31

  94/el-İnşirah 7 
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Tıkanma Nazar’ı ile okunur. Tecdid-i Aqd kimbilir bir Aqabe Gölgesi’dir, belki 
Hudeybiye Ağacı’nın ta buralara düşen Gölge’si.. Dâru’d-Dâwûd Dar gelmişse, 
belki de bir Doğum Sancısı’dır duyulan Tekme Sesler’i.. Tenwir, Çatılar’dan ışımak 
için Yol arıyordur, Kandil, Masa altında gizlenmeye İsyan etmektedir kimbilir. 
 
 

C- 
QUR’ÂN VE RİWÂYETLER 

 
Nuzul Sebebleri’ni içeren Riwâyetler… Daha sonra Tefsir Riwâyetleri  ve 

ardından da Merdud (Mewzu) Riwayetler Konusu geliyor.  
Ulûmu’l-Hikme Ders Serileri’nin hepsinin, en baştaki Qur’ân İlimleri’nden  

çıktığını söylemiştik. Bunlardan Riwâyet İlimler’i Dersi  de, yine Qur’ân İlimler’i 
dahilinde karşılaşılan Esbâb-ı Nüzul ve 
diğer Siyer materyallerini içeren Haber 
ve Naqillerin Tahqiqi ile doğmuştur. 
Bugünkü işleyeceğimiz Ders’in gelişmiş 
Hâli Riwayet İlimleri-I olarak ele 
alındı.  

Riwâyet  Türkçe’de “Söylence” 
diye geçer. Hatta Riwâyet’in en 
Quwwetli’si Mesâbesi’ndeki  Tewâtür  
Kelime’si bile, Dilimiz’de “Söylence, 
Söylenti halinde yayılmış Yanlış Duyum” 
olarak anlaşılır. Türkçe’deki bu Kulla-
nım “Galat-ı Meşhur” olarak Günlük 
Dil’de bir Tatbik Alan’ı buluyor. Ancak, 
Riwâyet Kelimesi’nin Aslı, Arabça’da 
böyle değil. RWY (ر و ى) Kök’ü, Su’yun 
kendi Yatağı’nda Akış’ı, Kaynağı’ndan 
çıkıp Deniz’e kadar Kesintisiz akan 
gidişi ve Hedef’e Varışı’nı İfâde eder. Bir 
Akıntı’nın Irmak (Nehir, River) ola-
bilmesi için Kesintisiz bir Sağlamlık’ta 
Hedefi’ne ulaşmış olması gerekir. Su’yun 
Kaynağı’na gitmeye benzetilerek, Söz’ün 
Kayna-ğı’ndan sağlamlaştırılarak doğru-
lanması ve aktarılmasına da Riwâyet 
denmiş. 

Hadis Literatürü’nde, Riwâyet 
denildiğinde Kaynak, Hz. Peygam-
ber’tir. Söz’ün Akışı’nda ise Sahabe, 
Tabiin ve Tebei Tabiin, Üç Nesil bu 
Riwâyet’i aktaranlardır. Daha sonra 
Muwatta, Sahihler, Müsnedler şekli’nde 
Tasnif ve Tedwin edilme Dönem’i gelir 
ki, artık Riwâyet’e Konu olan Metinler 
kitablaşarak “Nehir” Hedefi’ne ulaşmış 
olur. 

Hadis’in İlk Bölümü’nde Riwâyet 
eden Üç Nesil’den İsnad Zinciri bulunur.  

Esbâb-ı Nüzul 
Konusu’ndaki sakınca, 
Özel bir Neden’le 
inmiş olan Âyet’in 
Hükmü’nün 
Umumiliğine Engel 
olacağını 
düşündüğümüzde 
ortaya çıkar. Ancak bu 
Konu’da Ebû 
Zerr’den gelen bir 
Riwâyet, Sebeb’in Özel 
oluşu, Hükm’ün Genel 
oluşuna Engel 
değildir, şeklinde bu 
Sakınca’yı bertaraf 
etmiştir. Kenz Âyet’i 
diye bilinen Tewbe 
34. Âyet, ‘Medine’de 
Yahudiler hakkında 
inmiş’ dendiğinde Ebû 
Zerr, “O haklarında ve 
hakkımızda Nâzil 
olmuştur” diyerek 
Hükm’ün Genel 
olmasına bir Engel 
görmemişti. 

 

http://www.ulumelhikme.de/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/quran-ilimleri
http://www.ulumelhikme.de/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/riwayet-ilimleri-1
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İkinci Bölüm’de Hadis’in Aslı denen Metin Qısm’ı yer alır.  
Üçüncü Bölüm’de ise, Yazı’ya geçiren Kişi’nin veya Otoriteler’in Usulü’ne göre 

Hadis’in Cerh ve Ta’dili’ni İfâde eden Sahih, Hasen, Zayıf gibi Değerlendirme Notlar’ı 
verilir. 

Hadis’in İsnad-Sened Bölümü’nde, kitablaşana kadar Râwî Zincir’i Eksiksiz 
tamamlanabilmişse bu Hadis Sahih olur. İsnad Zinciri’nde Kesiklik olursa “Münqatı’” 
olur. Sahihlik Derecesi’nden düşme ya Râwi’de Kopukluk ya da Râwi’nin Adalet ve 
Zabt Yönü’nden Güvenilirliği (Siqa oluşu) Cerh edilmek Sureti’yle olur.      

Burada Sözkonusu edeceğimiz “Nüzul Sebebler’i”, Tefsir Riwâyetleri’nden 
Farqlı’dır. Tefsir Riwâyetler’i’ bizzat Âyetler’in açıklaması Mâhiyetindeki Hadisler 
iken, Nüzul Sebebleri’ni bildiren Haberler, Âyetler’i İzâh’a değil, bazı Olaylar’ın 
Wuquu’nun ardından inmiş olan Âyetler’in bu İniş-Nüzul Sebebleri’ne dair 
Riwâyetler’i Konu alır. 

Nüzul Sebebler’i hakkındaki Bilgiler, Sahih Kitablar’ın Cami’si, Mecmu’unu 
içeren Sahih-i Buhâri’nin Camiu’s-Sahih Türü’nden Kitablar’da ya da, bizzat Esbâb-ü 
Nüzul Kitabları’nda bulunur. İlk Esbâb-ı Nüzul Kitab’ı Ali ibnu el-Medini (234/848) 
tarafından yazılmış. el-Wâhidî (468/1075) de bu Saha’da Önemli bir Eser vermiştir. 

Nüzul Wasatı’nda, Ortam’ı tanıma Amaçlı Âyetler’i dikkate sunmuştuk. 
Esbâb-ı Nüzul ise daha Ayrıntı’ya inerek, bu Wasat’ı örneklendirmede Yardımcı 
olmaktadır. Esbâb-ı Nüzul’de Sebeb’in bildirildiği Riwâyetler’de Fiziki bir Olay değil, 
genel Muhtewa verilmiş olur. Her Âyet’in bir Nüzul Sebebi’ni bulmak Mümkün 
değildir. Münqatılar’ı bile alıp en geniş şekilde Esbâb-ı Nüzul’ü sıralasak bile, tüm 
Âyetler’i içeren bir Sebebler Grub’u çıkarılamaz. Hatta bazen önce Âyet gelmiş ve bir 
takım Olaylar Zinciri’ni husul’e getirmiştir. 

Esbâb-ı Nüzul Konusu’ndaki sakınca, Özel bir Neden’le inmiş olan Âyet’in 
Hükmü’nün Umumiliğine Engel olacağını düşündüğümüzde ortaya çıkar. Ancak bu 
Konu’da Ebû Zerr’den gelen bir Riwâyet, Sebeb’in Özel oluşu, Hükm’ün Genel oluşuna 
Engel değildir, şeklinde bu Sakınca’yı bertaraf etmiştir. Kenz Âyet’i diye bilinen 
Tewbe 34. Âyet, ‘Medine’de Yahudiler hakkında inmiş’ dendiğinde Ebû Zerr, “O 
haklarında ve hakkımızda Nâzil olmuştur” diyerek Hükm’ün Genel olmasına bir 
Engel görmemişti. 

Bununla beraber genellendirme, Sulandırma olmamalıdır. “Oku” Âyeti’ni her 
Sene İlköğretim Haftası’nda Hutbe’de söylemenin Konu’yla ne Alaqa’sı kurulabilir 
ki? Tewbe 5’te “Müşrikler’i bulduğunuz Yer’de öldürün” Âyeti’nde ise, Sebeb-i Nüzul 
bilinmeden Hükm’ün Genelleştirilmesi, yine Mümkün değil. Nüzul Sebeb’i Genel 
Hükm’ü engellemez deyip, Zımmî olma, Kitâb Ehli olma, Sulh ve Aqidleşme 
yapılması, Ticâret, hatta Evlilik gibi Örnekler’in aksine bir Genelleştirme yapılamaz. 

Olmadığı halde bazı Âyetler’e Nüzul Sebeb’i Uydurma da Mümkün. Qassaslar 
ve bu türden Wâizler Halq Tabakası’na yönelik Uzun Hikâyeler’le Esbâb-ı Nüzul İcat 
etmeleri, 3. 4. Yüzyıllar’da, bir nevi Halk Dalkavukluğu şeklinde Hoş Hikayeler 
Uydurmalar’ı gözlenmiş. Kezzâb denen Profesyonel Hadis Uydurucuları’nın Sebeb-i 
Nüzul Konusu’na da El attıkları biliniyor. 

 
Esbâb-ı Nüzul ile İlgili Örnekler: 
 
Çok Sayı’da İsnad ile Wahy’in İlk Geliş’i hakkındaki Hz. Âişe Hadisi’nde 

çıkacak Ortak Nokta, el-Alaq 1-5 Âyetleri’nin İlk Wahiy olduğunu İsbat’a yeter. el-
Baqara Sûresi’nde geçen (126-129) İbrâhim’in Duası’na istinâden Hz. Peygamber 
“Ben İbrâhim’in Duâsı’yım” demişti. Wasat Açısı’ndan bir Peygamber’e Gebe olan 
Mekke Ortam’ı ve Hz.Peygamber’in İlk Wahy’in Geliş’i ile Qalb’i İnşirah etmiş 
olarak, İbrâhim’in Duâsı’ndaki gibi bir Peygamberliği İdrak etmesi birlikte olmalı. 
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Örtü’ye bürünmesini takiben Nüzul Sebebi’nde anlatılan Olaylar, Hükm’ün 
Genelliğini İbtal etmemeli. Örtünen İnsan haqqındaki Genel Hüküm Hz. Âdem ile 
başlar. Bu ise Libâsü’t-Taqwa’dır ve Hz. Peygamber’in Örtü’ye bürünmesi de bu 
Taqwa Elbisesi’yle ziynetlenmiş olmasını İfâde eder. Dall iken Şaşkınlık’tan 
kurtulmuş ve Hidâyet bulmuştur. Bu Bağlantı’yı kavramadan, Hira’dan dönünce 
Örtüsü’ne Bürünme Anlatım’ı, Qur’ân’ın Qur’ân ile Tefsiri’nde kazanılan Derin 
Anlamlar’ı İbtal etmemeli. 

Hz. Âişe Hadis’i, Olay’ın birinci Tanığı Hz. Hatice üzerinden gelmekle 
beraber, Rasûl’ullâh’a ve diğer Sahabiler’e sorarak gelişmiş olmalı. Buradan çıkan 
Ortak Nokta İlk Wahiyler’in el-Alaq (1-5), el-Qalem (1-4), el-Müzzemmil, el-
Müddessir Âyetleri’nin Nüzul Ortamı’nı İzâh’a yaramaktadır. el-Fâtiha’nın İlk oluşu, 
Bütün bir Sûre olarak tamamlanmış İlk Wahiy olması babındadır. İlk Wahy’in Alaq 
(1-5) Oluşu’ndan Şübhe ettirecek güçte bir Riwâyet bulunmuyor. 

 
el-Alaq 17-29: 
 
ibnu Abbas Hadis’i:  
“Riwâyet’e göre, Hz.Peygamber s. İbrâhim'in a. Maqamı’nda Namaz 

kılarken, yanına Ebû Cehil geldi ve şöyle dedi: Ey 
Muhammed, Ben sana Namaz kılma demedim mi? Bunu 
duyan Hz. Peygamber s. ona Sert konuştu. Bunun üzerine 
Ebû Cehil: "Ey Muhammed, Beni ne ile Tehdit ediyorsun? 
W’allâhi, ben bu Wâdi’de en çok Taraftar’ı olan kimseyim" 
dedi. Bu Olay’dan sonra Yüce Âllah, Âyetleri’ni indirdi. ibnu 
Abbâs şöyle der: Eğer Taraftarları’nı çağırsaydı, Azap 
Melekler’i o anda onu hemen yakalayacaktı .” 

Eğer bu Nüzul Sebebi’ni bilmesek Âyetler Muğlak mı 
kalacaktı? Namaz’dan men’edenin Ebû Cehil olduğunu bilmek, bir şey Farq 
ettirmiyor. Başkası da olsa Sonuç aynı. Namaz’ı men’edenin Durum’u Ebû Cehil gibi 
değilse, bu Âyet’i Güncelleştirme, (Aktüelleştirme, Genelleştirme) İbtal edilmiş olur. 
Sebeb-i Nüzul Bilgisi’ni “Tahsis edici” diye kullananlar, İsimler’e takılıp Genellik 
Vurgusu’nu İbtal etmiş olurlar. Allâh dileseydi Ebû Cehil Âdı’nı da verirdi. 

 
el-Qalem 4,  
 
“Muhakkak sen Yüce bir Ahlaq üzeresin” Âyeti’nin Nüzul Sebeb’i olarak Hz. 

Âişe: “Sahâbe’den, Ehl-i Beyt’ten kim O’nu çağırsa, ‘buyurun’ derdi” İnceliği’ni Örnek 
getirmişti. Hz. Peygamber’in tüm Güzel Huylar’ı için bunu örnekleyebiliriz. Sadece 
biri değil, tüm Mekârim-i Ahlaq’ı, bu Âyet’in Kapsam’ı Dâhili’ne girmektedir. 

 
el-Müddessir 18-25:  
 
Welid ibnu’l-Mugire’nin Ebû Cehil ile Konuşması’nda “O bir Sihirbaz’dır” 

demesi üzerine indi denir. Bu bilinmese de Âyet’in anlaşılmasında bir Eksiklik 
olmaz.  

 
el-Fatiha’nın  
 
“kendilerine Gadablanılanlar ve Dallîn” Qısm’ı Yahudi ve Hıristiyanlar 

hakkında Nâzil oldu Riwâyet’i Qur’ân’a Uygun olmakla beraber onla hasretmek 
Zorunluluğumuz yoktur. Müslüman olanlar da da o Gruplar’a Dâhil olabilir.  
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Mesed/Leheb Sûresi:  
 
İki Meşhur Sebeb-i Nüzul Riwâyet’i vardır.  
Birincisi,  Rasûl’ullâh Safa Tepesi’ne çıkıp, “ben çıkıp Sabah Akşam Düşman 

gelecek desem inanır mısınız?” diye sormuştu. “Evet İnanırız dediler, Sen Güvenilir 
birisin.” “Öyleyse sizi, Önünüz’deki Şiddetli Azab’la uyarıyorum” diyerek Risâlet 
Duyuru’su yapılmıştı. Ebû Leheb “seni helak olasıca…” diyerek Karşılık verdi. 

Leheb Sûre’si bunun üzerine indi. 
İkinci Sebebi Nüzul Riwâyet’i 

ise, Peygamber’in Dâwet için topla-
dığı ve aralarında Hz. Ali’nin de 
olduğu Yemek’te, yine başlıca karşı 
çıkan Figür olarak Ebû Leheb 
görülmesi hakkındadır. Bunun üzerine 
Leheb Sûre’si inmiştir diye Riwâyet 
edilmiş.  

Bu Bilgiler Teatral bir Mizan-
sen’de işe yarar. Burada Cehennem 
Ateş’i ve O’nun Ehli’nden bir kişi 
Taswir ediliyor. Ebû Leheb’in bu 
Mizanseni’ni bilmesek, buradaki Mânâ 
kaybolmuş olmaz. Demek ki bunu 
Genel olarak anlaşılır ve sadece Ebû 
Leheb’e hasredilmez. Kaldı ki “Ebû 
Leheb” bir Künye-Sıfat-Niteleme’dir 
ve sadece bir Kişi “Ateş’in Baba’sı” 
olamaz. Mesed Sûresi’nde kendisinin 
anlatıldığını düşünmeyen İnsan, “ne 
var benim yaptıklarımda” diyerek 
kendini dışarıda tutamaz. Ebû 
Leheb’in yaptığına benzer nice 
Fecaatları bir çok Kimseler de 
yapmıştır ve onlar da “Ebû Leheb” tir. 

 
TâHâ Sûresinde  
 
Mûsâ’nın Qalbi’nin Şerh’i ve 

Hârûn’un O’na Wezir olması, böylece 
Wizri’nin-Yükü’nün kaldırılması anla-
tılırken, çok benzer Kelimeler’le 
İnşirah Sûre’si aynı Tema’yı işler. Hz. 
Peygamber’in Wizri’nin kaldırıl-ması 
ile ilgili, Hz. Ali’nin vermiş olduğu 
destek, Sebeb-i Nüzul Babı’ndan 
zikredilmiş. Bunu destekler Mâhiyet’te 
Rasûl’ullâh Hz. Ali’ye   “Hârûn’un 
Mûsâ’ya karşı Durum’u ne ise Senin 
de bana karşı olan Durum’un o” 

demişti. 
 

Ebû Leheb’in bu 
Mizanseni’ni 
bilmesek, buradaki 
Mânâ kaybolmuş 
olmaz. Demek ki bunu 
Genel olarak anlaşılır 
ve sadece Ebû 
Leheb’e hasredilmez. 
Kaldı ki “Ebû Leheb” 
bir Künye-Sıfat-
Niteleme’dir ve 
sadece bir Kişi 
“Ateş’in Baba’sı” 
olamaz. Mesed 
Sûresi’nde kendisinin 
anlatıldığını 
düşünmeyen İnsan, 
“ne var benim 
yaptıklarımda” 
diyerek kendini 
dışarıda tutamaz. Ebû 
Leheb’in yaptığına 
benzer nice Fecaatları 
bir çok Kimseler de 
yapmıştır ve onlar da 
“Ebû Leheb” tir. 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 98 

 
 
Kewser Sûre’si  
 
As ibnu Wâil hakkında indi denildi. “Şu Ebter…” diyerek Hz.Peygamber’i 

kasteden As ibnu Wâil’i ve bu Riwâyet’i bilmesek, Kewser Sûresi’nin Anlam’ı 
kaybolacak değildir. 

 
Tekâsür Sûre’si,  
 
Abdi Menaf ve Sehm Oğulları “”ölülerimizi sayalım…” dediklerinde indi 

denildi. Qatade ise, ‘bu Sûre Yahûdiler hakkında indi’ der. Burada Özel bir Kabile 
Adı’nı anmadan da konu anlaşılabiliyor. Qabile Asabiyeti’nin olduğunu bildiğimiz 
Nüzul Wasat’ı Herşey’i açıklıyor zaten. Bilinen Durum’u Teatral Boyut’ta 
tamamlamış oluyoruz sadece. Ama biz Hayal kurarak, Faraziye üzerinden de bunu 
düşünebilirdik. Ancak, başka Alanlar’daki Tekâsür’ü kısıtlamak Ciheti’ne gider isek, 
Anlam’ı daraltmış oluruz ki, bu Kusurlu’dur. 

Nüzul’ün Özel olması, Hükm’ün Genel olmasını engellemez İlkesi’ni 
unutmamalıyız. O Ayrıntılar’ın Tefsir Açısı’ndan Değer’i yok ama, Siyer’de çok 
Önemli bir Yer tutuğu da Âşikar. Tabii’nden veya bir sonraki Nesil’den birisi 
Siyer’deki o Malumat’ı alıp, gördüğü Kötü uygulamayı Taqbih etmek için “işte 
‘Tekâsür’ bunun için inmişti” der gibi bunu Târih’e düşmüştür. 

Tekâsür Sûresi’nde Katade’nin Yahudilik’le kurduğu Bağlantı da 
Anlamlı’dır. Çünkü Yahudiler, kendilerini İshâqî Soy’dan görerek, buradan bir 
Üstünlük ve Seçilmişlik Duygu’su içinde Müslümanlar’ı Küçük görmüşlerdi. Haddi 
zatında Allâh’ın Dini’ni sadece kendilerine Hasretme Özelliği onlarda Hz.İsâ 
Zamanı’nda da, hatta Yetmişlerin Tewrat’ı Grekçe yazdığı Babil Sürgün’ü 
sonralarında da vardı. Tekâsür’ün bu Genel Anlamı’na tabi ki Yahudiler de 
girmektedirler 
 
 

C/II 
RASÛLU’LLÂH’IN TE’WİLLERİ/ RİWÂYET TEFSİRLER’İ 

(Qur’ân’ın Riwâyetler’le Okunma’sı) 
 
  Önceki Ders’te Nüzul Sebebleri olarak Riwâyetler’i görmüştük. Bu Ders’te ise, 
Rasûl’ullâh’ın Tefsirler’i görülecek. Riwâyetler’le ilgili son Ders, Merdud Riwayetler 
olacaktır.  
  Riwâyet Tefsirler’i olarak adlandırdığımız Tefsir Türü, en yoğun olarak 
Hadisler tarafından şekillendirilir. Burada niçin Te’wil Kelimesi’ni kullanarak 
“Rasûl’ullâh’ın Te’wili” dedik? I., II., III. Yüzyıl bir çok Tefsirler, Te’wil kelimesini 
kullanmış. Qur’ân’da da Te’wil ve Müştaklar’ı Tefsir’den daha çok geçer (Tefsir bir 
kez geçer). Qur’ân İlimleri’nde Te’wil Kelime’si Tefsir’den daha Şümullü ve Tercih’e 
Şâyan olmalı. Te’wil Qur’ân’ın Anlam’ı üzerinde odaklanmayı İfâde ederken, Tefsir 
Nüzul Sebeb’i, ek Bilgiler, Yan Anlamlar, Aktüel Çağrışımlar vs. daha Geniş bir 
Yorum’u içine alıyor.  
  Tewil, bizzat Cenâb-ı Haqq’ın Maqsadı’nı ortaya çıkarmaya gayret ediyor, 
Murâd-ı İlâhi’yi Tesbit’e yöneliyor. Te’wil’in en Yetkili Temsilcisi, Allâh’ın kastettiği 
Mâna’ya döndürebilme Anlamı’nda en Yetkili Kişi, Rasûl’ullâh olmalı. Kaynağı 
Rasûl’ullâh’a yükseltilmişse, bu en güzel Te’wil, en Güzel Sonuçlandırma Tarzı’dır.  
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  Rasûl’ullâh meallendirdi (Te’wil ile aynı kökten ‘Meal’) dediğimizde, onu 
yaşayarak anlamlandırdı demiş oluruz. 4/en-Nisa 59, Anlaşmazlık konusunu Rasûl’e 
İrca etmenin en güzel Te’wil olduğunu bildirir. "Eğer bir hususta Anlaşmazlığa 
düşerseniz... onu Allâh'a ve Rasûl'e götürün." Allâh’a götürmenin ya da 
döndürmenin Yol’u Qur’ân’ın Qur’ân ile Tefsiri’dir ki bu Dirâyet Tefsirleri’nin 
Yolu’dur. Rasûl’e dönmenin Yol’u ise, O’nun Sözleri’ni, Siyeri’ni anlatan Kitablar’a 
yani Hadisler’e dönmekle olur. Ama önce O Söz’ün Hadis İlimleri’ndeki Yeri ve O’na 
Âidiyyeti Kritik edilecek ve sonra Bahiskonusu edilebilecektir.  
  Hadis’in İstinbat’ı, Qur’ân Tefsiri’nde kullanılması çok İtina isteyen, İhtisas 
gerektiren bir İş’tir. Awâmî bir bakışla bir Hadis gördüm, bunu Tefsir’de 
kullanıyorum demek olmaz. Dirâyet Tefsirler’i de Riwâyetleri kullanmış ve Riwâyet 
Tefsirleri gibi Hadisler’e yer vermiştir. Aksi düşünülemez.  
 
 
  Rasûl’ullâh’ın Tewil Görev’i var mıdır? 
  
  4/en-Nisa 59 O’na bu Görev’i veriyor. Gelen Kitab’ın aynı zamanda 
Öğretmeni’dir o. Onları Tilâwet etsin, sonra 
onunla İnananlar’ı Tezkiye etsin diye, 
Öğretme Görev’i üzerinde duruluyor. 
Medine Sûreleri’nde pek çok örnekle 
Rasûl’ullâh’ın Otoritesi’nin altı çizilir. 
Ama, İslâm’ın Erken Târihi’nde bu Konu 
tartışılmış göründü. “Göründü”yü italik 
yazdık çünkü Ağırlıklı bir Kanaat değil. 
Taşra’nın bir Görüş’ü olarak, tartışıldı değil, 
tartışılmış gibi göründü.  
  Kimdi bu Taşra’daki Konu’yu 
tartışmaya açma İddiası’nda bulunanlar? 
“Allâh’ın Kitab’ı Yeter” diyen Haricîler, 
Bâdiye’den gelenler. Ciddi İslam Eğiti-
mi’nden geçmemiş, Sahâbe-i Kirâm’ın 
Tedrisatı’nda bulunmamış, İltihaklar 
Dönemi’nde Müslüman olmuş Bedewî 
Qabilleler’dir bunlar. Metinler’i kendi 
Arzuları’na göre yorumladılar. Hatta Hz. 
Ali’yi bile Kâfir İlân edecek kadar kendi 
Nefsânî Yorumları’na Esir olmuşlardı. Bu 
Fitne Dönemi’nde Mücâdeleler’in içine 
girmek Zorunda kalmış Ali ve yanındaki 
Sahâbiler’le, onların Karşısı’nda kalmış 
Sahâbiler’in hepsine Kâfir demiş oluyorlar. 
Dolayısıyla onlardan Hadis almaları İlkesel 
olarak imkansızlaştı.  
  Mekan olarak onlar “Hariçte” 
kaldıkları gibi, Tefsir’de de Hâricî’dirler. 
Eğer bu Rartışma Sahâbe arasında olsa idi, 
o zaman, Rasûl’ullâh’ın Te’wil Görev’i 
üzerinde Tartışma vardır diyebilirdik. 
Sahâbe arasında böyle bir Tartışma yok 
ama, Sıhhati’ni araştırma, İş’i sıkı tutma 

Rasûlu’llâh meallendirdi 
(Te’wil ile aynı kökten 

‘Meal’) dediğimizde, onu 
yaşayarak anlamlandırdı 
demiş oluruz. 4/en-Nisa 

59, Anlaşmazlık 
konusunu Rasûl’e İrca 

etmenin en güzel Te’wil 
olduğunu bildirir. "Eğer 

bir hususta Anlaşmazlığa 
düşerseniz... onu Allâh'a 

ve Rasûl'e götürün." 
Allâh’a götürmenin ya da 

döndürmenin Yol’u 
Qur’ân’ın Qur’ân ile 

Tefsiri’dir ki bu Dirâyet 
Tefsirleri’nin Yolu’dur. 

Rasûl’e dönmenin Yol’u 
ise, O’nun Sözleri’ni, 

Siyeri’ni anlatan 
Kitablar’a yani Hadisler’e 
dönmekle olur. Ama önce 

O Söz’ün Hadis 
İlimleri’ndeki Yeri ve 
O’na Âidiyyeti Kritik 

edilecek ve sonra 
Bahiskonusu 

edilebilecektir. 
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Konusu’nda tabi ki Tartışmalar olmuştur.  
  II,III. Asır içinde Mu’tezile arasında da bu Konu “tartışılır göründü”. Ancak bu 
Mu’tezile’nin Genel Karakter’i değildir ve Haricîler’e benzeyen Gulat Mutezilî 
Cereyanlar’ı için geçerlidir.  
  Bu Mesele 1800’lere kadar yatıştı, ta ki, Mısır, Hindistan ve Türkiye (‘90lar) 
Tartışmalar yeniden alevlendi. Daha çok Modernizm, Batı Civitası’nın öğretilmesi ile 
Alaqalı’dır Tartışmalar’ın Doğuş’u.  Gelenek’le gelen bir Kök’ü olduğu söylenemez.  
 
  Rasûl’ullâh’ın Te’wil’i her Âyet’i içine almak Zorunda mıdır?  
 
  Tabi ki hayır. Ancak Peygamber’den sonra da O’nun Te’wili’ni arayan 
Çalışmalar hız kesmemiş ve bir çok Âyet’te Rasûl’ullâh’ın Açıklamaları’na yol 
bulunmuştur. Demek ki, Te’wil’i gerektiren Âyetler, Rasûl’ullâh’tan sonra Âlimler’in 
Açıklamaları’nı O’na döndürme Emri’ni yerine getirmeleri İhtiyacı’nı engellememiş 
ve Te’wil edilen Âyetler’in Sayı’sı artırılabilmiştir. Muhkem Âyetler’in, Ahkam’ın 
neliği Konusu’nda Fıqh’a Konu olan her Âyet’in Te’wili’nde Rasûl’ullâh’a 
döndürülme Emri Âşikar idi. Dolayısıyla Fıqıh Tarihâi, böylesi Rasûl’ullâh’ın 
Tewilleri’ne Konu olan Hadisleri’nin Dawet’i ile dolu’dur.  
  Muhkem ve Müteşabih’ten bahseden Âl-i İmrân 7.Âyet’te de “Te’wil” 
Kelime’si geçer. Hüküm Âyetler’i (Ahkam/ Muhkem) Kitâb’ın Anası’nı, Ümmül-
Qur’ân’ı Teşkil eder. Müteşabihât ise iki Yön’de olabilir: ya Gelecek Waad ve Waîd 
Konuları’ndaki Gayb’lerdir (Diriliş, Âhiret, Gayb Alem’i); ya da Hâzır (Şimdiki) 
Durum’da olup da bilemediğimiz Melekler, Rûh gibi Müteşâbih Konular’dır.  
  Bilinmezler Dünyâ’sı (Gayb), bildiğimiz Dünyâ’ya Teşbih ile benzetilerek 
anlatılır. Böyle bir Anlatım, “anlayasınız, kavrayasınız” diye gerekçelendirilir. Âl-i 

İmrân 7’de “Qalbleri’nde Eğrilik (Zeyğ) 
olanların Müteşâbih’in Te’wil’i peşine 
düştükleri” haber veriliyor. Onlar Hedef’e 
(Ümmü’l Qur’ân’a/Muhkem Âyetler’e) yönel-
meyip de Müteşâbih’e takılanlardır. İlim’de 
Derinleşenler, “İlmimizin Sınırı’nı ‘Sidre-i 
Münteha’yı’ biliyoruz; İlim budur, gerisi 
Faraziye, Gayb’ı taşlamadır” diyerek 
Müteşâbih’in Te’wili’nin bize düşmediğini 
İzhar ederler. Muhkem, Bilgi’nin Konu’su; 
Müteşâbih ise Bilinç’in Konusu’dur.  

  Muhkem ve Müteşâbih Âyetler’in, Wahiy Yolu’yla Rasûl’ullâh’a iletildiğini 
biliyoruz. 3 çeşit Wahiy; ya Doğrudan, ya Perde ardından ya da Elçi Wasıtası’yla 
gerçekleşti. İletişim’de, Değişik Boyutlar’da Mesaj’ın ulaştırılması Mümkün’dür. 
Mesela Mektub, sadece Yazı’yı iletirken, Telefon Sesli Mesaj’ı iletir. Faks’da bir başka 
Boyut Gündem’e gelebilmekte ve nihâyet Ses, Yazı, Görüntü hepsi beraber iletilmesi 
dahi Mümkün olabilmektedir. İnsanoğlu’nun İletişim’de kullanabildiği bu 
Boyutlar’ın, Wahiy için haydi haydi Kolay olabileceği Âşikâr’dır.  
  Rasûl’ullâh aldığı Âyetler’i Görüntülü olarak belki onu kendisine çeken bir 
Tarz’da Müşâhede ediyordu. Mesela Müteşâbih’e Dâhil olan Gayb Haberleri’ni, bu 
meyanda Cennet Taswirleri’ni vb. Örnekler’i önce (Vizyonel olarak) Görsel bir 
şekilde Müşâhede etti ve yaşadı. Belki O, bu Görüntü’yü Bütünlük içinde aldı ve 
Wahiy’le gelen Kelimeler dışında (Metluv Wahiy dışında), zaman zaman bu 
gördüklerini de Ashabı’yla kendi Dili’yle paylaştı. Asıl Bilgi, Tilâwet edilen Bilgi 
olduğu için, Vizyon’la gelen bu Görüntü bir Bilgi’ye Konu olmaz ve bir Bilinç 
doğurma şeklinde Tezâhür eder. Müteşâbihat’ın Peygamber’de gösterilen bu 
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Vizyon’u ve Bilinc’i, Hadisler’le (dile gelebildiği kadar) dile gelebilmiştir. Bu Durum 
bir Bilinç Hâli olduğu için de Qur’ân’da geçmesi gerekmez. Dolayısıyla Hadisler’de 
geçen bu tür Te’willer’i, Kitab’ın Ana’sı olan Muhkem Âyetler’le birlikte ele alıp, 
Qur’ân’a arzetmek gerekmektedir.  
 
 
 Sahâbe’den gelen Tefsir edici Haber-Eserler:  
 
  Rasûl’ullâh’a kaldırılmasa dahi “Hükmen Merfu” Qabul edilmiş. Sahâbe’nin, 
mutlaka Peygamber’den duymuş, görmüşlüğü vardır denilerek, yaptığı Tefsir’in Aslı 
Peygamber’de olmalı diye düşünülmüş ve O Tefsir, Peygamber’in Tefsir’i olarak 
görülmüş. Dirâî Müfessirler ise daha Titiz davranırlar. Ya o Söz’ün Sahâbe’ye 
İsnâdı’nda bir Sorun görürler ya da, “bu aktarılan Bilgi’nin, Esası’nda bir Bilgi’ye 
değil, bir Canlandırma Bilgisi’ne, yani, Bilinc’e Tekâbül ettiğini” söyleyerek, bu 
Müteşâbih Anlatım’ı Te’wil’e yanaşmazlar. Hükmen Merfu daha çok Riwâyet 
Tefsiri’nde kullanılır.  
  Wahiy Mesajı’nın Görsel bir Boyut’la da aktarılmış olabileceğine Örnek 
olarak, mesela Hayvanlar’ın konuşturulması (İntaq) Türü’nden Haberler’e, Hikâye 
Dili’nde de rastlarız. Yine Sahâbe’nin işittiği Sahih Hadisler’den, “Allâh Kulu’na, ben 
rahatsızlandım, niye beni Ziyâret’e gelmedin?” vb. şeklinde sorması, Allâh için 
yapılan Ziyâret’i, Yoksul’a Yardım’ı vs. içine almaktadır. Qur’ân’da da buna benzer 
bir Anlatım’la “Qarz-ı Hasen” Konu’su işlenmiş ve bu Allâh’a verilen bir Borç diye 
Taqdim edilmiş. Demek ki, 
Qur’ân’da Temel’i olan bu 
Anlatım’ın, Fabl-İntaq, Teşbih, 
Kinâye vb. Sanatlar’la Riwâî 
Kültür’de olmasında bir Sakınca 
yoktur.  
 
  Riwâyetler’in Qur’ân’la 
Kritiği (Arz-ı Qur’ân):  
 
  “Qur’ân’a uyuyorsa ben-
den, yoksa benden değil” Hadis’i, 
Ehl-i Hadis Usûlü’nce ve Riwâî 
Müfessirler nazarında Kritik edil-
miş ve Reyciler’in uydurması 
denilerek Qabul edilmemiştir. 
Sünnî Kanat’ta bu Hadis quw-
wetsiz iken, Şia’da Quwwetli’dir. 
Anlam açısından ise bu Konu’da 
bir Muwâfakat vardır denebilir. 
Çünkü, Ehl-i Hadis’in de buna 
benzer Mânâ’da Qabul ettiği 
Hadisler Mewcut. Nitekim Hanefi 
Tahawî, “Bu Hadis’in İsnad’ı 
Zayıf olsa da, Mânâ olarak 
Quwwetli’dir” demiş.  
  Arz Riwâyeti’nin Nisa 59 
ile birlikte düşünüldüğünde de 
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Anlam’ı Büyük’tür. Çünkü Otorite Kaynağı olarak önce Allâh gösterilmiştir. Allâh’a 
döndürme, Qur’ân’ı Qur’ân’ la Tefsir etme olarak da anlaşılabilir.  
 
  Riwâyet Tefsirleri’ne Örnekler:  
 
  el-Baqara 25, “Onlar için orada Temiz Eşler de vardır” Âyeti’ndeki “Temiz” 
oluşun Tefsiri’ne dair örnek;  
  el-Baqara 48 ve 123’de: “Ve hiç kimsenin, hiç kimse adına bir Şey 
ödemeyeceği, hiç kimsenin Şefaati’nin Qabul edilmeyeceği, hiç kimseden bir Fidye 
alınmayacağı ve Yardım görül-meyeceği bir Gün’den sakının” Âye-ti’nde “Adl” 
Kelimesi’ni Rasûl’ullâh “Fidye” olarak Tefsir etmiş;  
  el-Baqara 128, Tilâwet, İtaat anlamındadır;  
  el-Baqara 124, “Zâlimler’e Ah-dim erişmez…” Âyet’i, İmamlar, Ön-derler 
olarak, İbrâhim’in Salih Ewlatlar’ı üzerinden İtaat’in konuşulabileceği, Zalim 
Ewlatları’nın ise İmam olma Durumu olmadığı ve dolayısıyla İtaat Zorunluluğu 
bulunmadığı anlaşılıyor.  
  Yukarıdaki Örnekler’de Dirâyetçiler de aynı Şeyi anlamışlardır. O Hadisler 
olmasa da, Dil’in Mantığı ve Muhakeme ile bunlar anlaşılabiliyor.  
  Son örnek, “Ümmeten Wasat” (el-Baqara 143) Âyet’i, “Adil” diye Tercüme 
edilmiş. Bu da yine Dil’in Mantığı içinde Dirâyet Tefsiri’nde aynı şekilde 
anlaşılabilmektedir.    
 
 

C /III 
MERDUD RİWÂYETLER 

(İSRAİLİYYÂT) 
 
  Konu’ya Başlık olarak, Medine’de Ehl-i Kitâb Kültürü’ne Yaklaşım da 
diyebiliriz, Tefsir’de İsrâiliyyât ya da başka bir Ad da verebiliriz. Niçin Merdud 
Riwâyetler seçildi, bunun da Yetersizliği Sözkonusu.  
  İsraîliyyât, Kaynağı İsrailî olan, Ehl-i Kitab’tan gelen Naqiller’e denir. Sadece 
İsrailî olan değil, Nasrânî olan da İsrailiyyât Konusu’na dahil. Ancak, İlk I. ve II. 
Yüzyıllar’dan sonra, sadece Ehl-i Kitab, (Ağırlıklı olarak Yahudi Kaynaklı Haberler) 
değil, Zerdüşt, İran, Hind, Beytü’l-Hikme, Yunan Kaynaklı Riwâyetler de buna 
girer. 
  İsrailiyyat Nitelemesi, içinde Eleştiri’yi de barındırdığı için daha bir 
tutulmuştur. Ama bu Riwâyetler’in Bütün’ü eleştirilmez. Âyet’in Anlamı’nda bir 
Karartma olursa, tabi ki Olumsuz değerlendirilir ancak, Qur’ân’la Çelişki 
arzetmiyorsa, Doğru ya da Yanlışlığı Eşit Konum’da görülebilir.  
  İsrailî Kökenli olduğunu belirtmeksizin, ayrıca Peygamber ya da Sahâbe 
Kaynağı Şüpheli bir şekilde bırakılarak bildirilen bu tür Naqiller, Ehl-i Kitab’ın 
Yazılı Kültürü’ne, Tewrat’a bile Aykırı olabilen Riwâyetler’dir. İlk İki Yüzyıl’da 
Ekseri İsrailiyyât, Tewrat’ta değil, Ehl-i Kitab’ın Sözlü Kültürü’nde bulunan 
Haberler’dir. Dünya Bilgi Tarihi Açısı’ndan fewkalade Önemli Katkılar sunarak, O 
Dönem’in, Arab-Yahudi/Hıristiyan Kültürü’nde dolaşan bir Muhayyileyi Bugün’e 
taşımış oldular. Böylece belki de tüm Ortadoğu Mitolojisi Târihi, Hadis Külliyatı 
içerisinde “İsrailiyyât” olarak bir Yer buldu.  
  Rasûl-i Ekrem’in bunlardan Yararlanma Konusu’nda Kanaati neydi? Bazı 
Naqiller Ehl-i Kitab’tan bir Şey sormamayı, onlardan öğrenilecek bir Husus 
bulunmadığını söyler. Tıpkı Hadis Yazımı’ndaki Tartışma gibi, bu Tedbir ve 
Engelleme’nin Genel mi, yoksa Özel bir Durum mu olduğu tartışılmıştır.  
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  Ya Genel bir Beyân’ı olmadı, bazılarına Özel İzinler verdi ama, bu Konular’la 
Umum’un ilgilenmesini yasakladı diyebiliriz. Ya da Hadis Yazımı’nda olduğu gibi bu 
Geçici bir Yasaklama’ydı diyebiliriz. Mesela Hz. Ömer Eli’nde Tewrat Sahifesi 
olduğu halde Hz. Peygamber onu görünce, buna Gerek olmadığı, Mûsâ dönse 
kendisine Tabi olacağını söylemişti. Hz. Ömer’in Eli’ndeki Yazı, o zaman Arabça 
Tewrat olmadığına göre, Medine Yahudileri’nin kendi Cemaatleri’nin, 
Tedrisatları’nın, Havraları’nın Faaliyeti’ni içeriyor olmalı.  
  Rasûl’ullâh Zamanı’nda 10 Yahudi bile Müslüman olmadı. Önde gelen bir 

Haham olan Abdullah ibnu Selam 
Hidâyet’e erdiğinde, “10 Tanesi 
Müslüman olsa, gerisi sökün edip 
gelirdi” demiştir. Buna Muqâbil 
Mühtedi olan Yahudi Sayı’sı, (Hıris-
tiyan Mühtedi daha çok olsa da) 
Sahâbe ve Tabiin Dönemi’nde arttı. 
Mamafih Yahudi İhtidâsı, Güven 
Telkin edememiştir.  
  Merdud Riwâyetler’in Aktarıcı-
lar’ı olarak saydıklarımız, bu tür İhtida 
eden Yahudi Örnekler’e dayanır.  
  Qa’bu’l-Ahbâr bunların Tipik 
Örnekleri’nden. “Ahbâr”, Qur’ân’da 
geçer. Tewbe 31’de “Onlar Ahbar-
ları’nı ve Ruhbanları’nı Rabbler 
edindiler…” Âyeti’nden anlaşılacağı 
gibi, “Ahbâr” Din Adamaları’nı İfâde 
eder. Ahbar Sınıf’ı, “Haberciler, 
Rabbîler, Din Adamları, Kohenler” 
Grubu’ndan bir Bölüm’dür.  
  Qâ’bu’l-Ahbâr, Hz. Ömer 
Zamanı’nda Müslüman olmuş. İçinden 
geldiği Sınıf İtibâriyle de Rabbi’ler 
arasından Entelektüel bir İsim. Qur’ân 

okunduğunda, Eski Kültür ve Bilgileri’yle çok danışılan bir Adam oldu. Birçok 
Önemli Büyük Sahâbe de ona Sorular sormuş, Öğrenci’si olmuş. Bu Özelliğiyle, 
Qıssalar ve İsrailoğulları’nın Târihi haqqında Otorite Qabul edilmiş. Erken 
Dönem’de en Önemli Kaynak, Bilirkişi Qâbu’l-Ahbâr’dır.  
  Tewrat’ın Bilgisi’ne Sâhip ama onun Karizma’sı burada sonlanmamış ve 
Müslümanlığı dolayısıyla diğer Sahalar’da da konuşmaya başlamış. Fetwa verme, 
Açıklama yapma Durumu’nda olmuş ve Hz. Ebû Bekir’le de tartışmış. Tewbe 
Sûresi’nde (34-35) Altın ve Gümüş’ü biriktirenleri Elîm bir Azab ile müjdele…” 
Âyet’i “Bizim (Yahudiler) hakkımızda indi, Muhammed Ümmeti Sorumlu değil” 
diyerek “Kenz Âyet’i” hakkında Yorum yapmış.  
  “Cuma Günü’nde öyle bir Saat var ki…” Hadis’i Genel bir Beyan. Buna benzer 
bir şekilde Qadir Gece’si hakkında Ramazan ile ilgili yine Genel bir Beyân’ı İfâde 
eden Hadisler vardır. Qa’b’a soruluyor. Mübârek Saat’i O bilir diye düşünülüyor. 
Ka’b Tewrat’ı bilir ama, Cuma Günü’nün Mübârek Saati’ni nerden bilecek? Böyle 
Aktarımlar’ı da Kaynağa geçmiş. Ancak o bu gibi Konular’da da konuşmuşsa, bunlar 
yine İsrailiyyât Alanı’ndan Konuşmalar olur.  
 
  İkinci isim, Abdullah İbni Selam.  

İsraîliyyât, Kaynağı 
İsrailî olan, Ehl-i 
Kitab’tan gelen 
Naqiller’e denir. Sadece 
İsrailî olan değil, 
Nasrânî olan da 
İsrailiyyât Konusu’na 
dahil. Ancak, İlk I. ve II. 
Yüzyıllar’dan sonra, 
sadece Ehl-i Kitab, 
(Ağırlıklı olarak 
Yahudi Kaynaklı 
Haberler) değil, 
Zerdüşt, İran, Hind, 
Beyt’ül-Hikme, Yunan 
Kaynaklı Riwâyetler de 
buna girer. 
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  Sahâbe’den bir Mühtedi olarak Tewrat hakkında Tamamlayıcı Bilgiler 
vermiştir.  
 
  Temim ed-Dar’i  
 
  Hıristiyan Mühtediler’den, O da Sahabi. Deccal Hadisi’nin Kaynağı’dır. 
Hadis’in içinde kendi Kaynağı’nı da ekleyerek anlatmış.  
 
  Ehl-i Kitab Kökenli olmayan bazı Sahâbeler de İsrailiyyât Kaynağı olabilmiş. 
Mesela ibnu Abbas, Hz. Hasan ve Hüseyin’le Yaşıt, Zihni Açık, Rasûl’ullâh’ın 
Duası’na Mazhar olmuş, Tefsir’e Teşwik edilmiş. Dua’nın gerçekleşmesi için Sahâbe, 
ona bir Yer açmış, Genç Yaş’ta ona Sorular sorulur olmuş, Sahâbe Büyükleri’nin 
Meclisi’nde bulunmuş, Hz. Ömer’in yanında olmuş vs… Tefsir’de birçok denediği 
Yönler, Açılımlar’ı var. Arab Şiiri’ne dayanarak, Qur’ân Kelimeleri’ni araştırarak, 
Târihî Açıklamalar yaparak Tefsir’in ilk Kaynakları’ndan olmuş. Qıssalar 
Konusu’nda da Araştırmalar derlemiş, Kâ’bu’l-Ahbâr gibi kimi Kaynaklar’dan Bilgi 
almaktan kendini alamamış yararlanmış. 
  Ancak ibnu Abbas gibi, yaşça Büyük değil ama yine de Büyük Sahâbeler, her 
Naqilleri’ni inanarak bildirmiş değillerdi. Bazen, Ka’b ve benzeri Kaynaklar’la 
tartıştıkları da olurdu. Bunların Farqı’na varmadan, onların her İsrailiyyat 
Türü’nden Alıntılıları’nı sanki inanarak aktarmışlar gibi farzetmek Yanlış’tır. Ne var 
ki, yeni Müslüman olmuş yüz binlerce İsim Peygamberimiz’e yetişerek Sahâbe de 
oldu veya hemen akabinden Sahâbe’yle Yaşıt olarak onlara Mülâqi oldu. Onlar 
duyduklarını Kritik etmeden alabilmişler. Onların Naqiller’i Peygamberimiz’den 
duymayarak, “Rasûl’ullâh dedi ki…” demeden, aktardıkları pek çok İsrailiyyât, 
Kaynaklar’a girmiş. Bu tür Sahâbeler’den duyduğumuzda Kaynak nedir? Merfu 
Hadis olarak Rasûl’ullâh mı, yoksa İsrailiyyât mı?  
 
  Abd’ullâh ibnu Amr : 
 
  İsrailiyyât Kaynakları’ndan. Amr ibn’ul-As’ın Oğlu’dur ancak, Babası’ndan 
Yıllar önce Müslüman olarak Ailesi’ni terketmiş ve Amr onu Ewlatlık’tan çıkarmıştı. 
Amr’ın Müslüman olması çok Geç Dönem’de, Mekke’nin Fethi’nin hemen 
öncesi’ndedir. Abd’ullâh ibnu Amr ise, Dindar, Zâhid Sahâbeler’den olmuş. Yazı-
Hesab bilen İlim Adamları’ndan. Hadis Yazımı’nda kendisine İzin verilmiş 
Sahâbiler’dendir. 
  Abd’ullâh ibnu Amr İsrailiyyât’ı sormuş Hz. Peygamber’e, o da ‘ne Tasdiq 
ne de Tekzib edin’ demiş. Peygamberimiz’den İzin aldığını söylemiş ve Tewrat’ı 
defaatle okumuştur. Kâ’b ve benzerlerine Sorular sormuş, İbranice öğrenmiş. Öyle 
olunca adeta Ka’b, ibnu Selam, Temim ed-Darî gibi Kaynak Qabul edilmiştir. 
Yermük Savaşı’nda İki Deve Yükü Ehl-i Kitab’a ait Eser getirmiş ve Medine’de 
onları okumuştu. Ne kadar Uzman olursa olsun yine de Hatalar’ı da olabilmiştir.  
 
  Wehb İbn’ul-Münebbih:  
 
  Tabiin Dönemi’nden bir İsim. İlm-i Ricâl Konusu’nda32 Quvvetli Qabul edilir. 
Kardeş’i Hemmam ibnu Münebbih ise Râwî Kaynaklar’ı arasındadır. Hemmam 
ibnu Münebbih Sahife’si, en Erken Hadis Koleksiyonları’ndan birisidir ve Tahkikli 

                                                 
32

   Hadis İlminde İsnad Zincirindeki adamları tanıma konusunda bir Dal 
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Yayın’ı Muhammed Hamidullah tarafından yapılmıştır. Wehb ibnu Münebbih 
645 de Sana Yakınları’nda bir Riwâyet’e göre Yahudi Aile’de ya da Müslüman 
olarak doğdu. İsrailiyyat Konusu’nda Mnemli Kaynaklar’dandır.  
 
  Tabii’nden sonraki Nesiller’den el-Kelbî, 
ibnu İshaq, Abd’ul-Azîz ibnu Cüreyc vb. 
İsrailiyyât Konusu’nda Kaynaklar’dır. En itimatsızı 
Kelbî’dir ki, Hadis İmamlar’ı ona “Kezzâb” diyerek 
güvenmez. Hadis Naqli’nde Güvenilmez birisinin, 
İsrailiyyât Konusu’nda haydı haydi Yalancı 
olabileceği ise açık’tır. Kitâbu’l-Esnâm Adlı, 
Cahiliyye Dönemi Putları’nı anlattığı Eseri’yle 
Meşhur’dur.  
 

Örnekler: 
 
  Qalem Sûre’si:  
  
  Bu Sûre açıklanırken Dünyâ’nın Neyin 
Üzerinde durduğu Sorusu’na atlanmış ve buradan 
bazı İsrailiyyât Sözlü Kültürü’ne yaslanılmış. ibnu 
Abbas’dan Merwi, “Başlangıçta Allâh’ın Arz’ı Su üstünde duruyordu… Yeri Balık 
Üzerinde yarattı. Bu Balık Nûn’dur” denmiş.  
  Dünyâ’nın Öküz’ün ve Balığın üzerinde durması Telakkisi, Sümer’e kadar 
gider. Hadis Kaynağı da var. ibnu Abbas Tipik bir İsrailiyyât Riwâyeti’ni almış. 
Bunun yerleşeceği Yer, İsrailiyyât Sözlü Kültürü’dür.  
 
  Fatiha Sûre’si: 
 
  “Âlemler’in Rabbi” Konusu’ndan Âlemler’in Sayısı’na geçilmiş. 6.000’i 
Deniz’de, 4.000’i Kara’da 10.000 Ümmet var denmiş. 18.000 Âlem, ya da 14.000 
veya 40.000, 80.000 Âlem hakkında konuşulmuş. Rasûlu’llâh dedi, denmiyor. Ka’b 
dedi derseniz bunun Günah’ı da yok. Nötr veya Zararsız Riwayetler görülmüş.  
 
  Qadr Sûre’si: 
 
  Bu Sure’de Emewîler’in Süre’si Tewrat’ta geçiyor denmiş. Bu tür 
Riwâyetler’de İslam ile ilgili ya da Hz.Peygamber ile ilgili somutlaştırarak İsrâilî 
Kaynaklar’dan Deliller İcat eder gibi Aktarımlar’ın Yarar’ı yok, ama Zarar’ı var. 
Esasen, varolan Deliller Kâfi’dir. Bugün Tewrat’ta Yeterli Delil zaten var.  
 
  Âd, Hûd, Sâlih, Şuayb Qıssalar’ı ise Tewrat’ta geçmediği ve Ehl-i Kitab 
Nazarı’nda bilinmediği için, bu Konu’daki Kaynak Cahiliyye Arab Muhayyilesi’dir. 
Mitoloji, Kültür ya da Târih Bilgi’si olarak Arab Telakkisi’nde bunlar bir Yer İşgal 
ediyor. Cahiliyye Bilgisi’ne dayanan, Arab Kültürü’nden Merdud Riwâyetler olarak 
bunlar, Ehl-i Kitab Kaynaklı gösterilmesi hoş değil.  
  Bu tür Cahiliyye Kültürü’nden Örnekler’e şu Anekdot’ta rastlıyoruz. Nadir 
ibnu Haris geliyor ve ‘ben Qur’ân’dan daha iyi Hikâyeler anlatırım’ diyerek (daha 
Luqman Sûre’si inmeden) anlatıyor. Halq için Ayrıntılı ve daha Câzip gelecek bir 
Efsaneleştirme içinde bu tür Anlatımlar Cahiliyye Mitolojisi’nde var idi.  
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  Sonuç olarak hem Cahiliyye’den, hem Ehl-i Kitab’tan, hem de sonraki 
Dewirler’de İran, Hind, Yunan gibi Mitolojiler’den bazı Riwâyetler, İsrailiyyât 
Kapsam’ı dahilinde “Merdud Riwâyetler” Bünyesi’nden, Tefsir’e Dâhil olabilmiştir. 
Rasûlu’llâh dedi demeden bunların Kaynağı Teşhis edilir ve Qur’ân’a uyma Kriter’i 
Göz önüne alınırsa Sakıncası olmayabilir. Ancak Tewrat’a bile uymayan, Sümer 
Tabletleri’ndeki Dil’e benzer bir Anlatım’ı yansıtan, Orta Doğu Mitolojisi’nin Sözlü 
Kültürü’nün Hicaz Bölgesi’ndeki Telakkiler’in Qur’ân’a uyması Mümkün değildir ve 
bunlar “İsrailiyyât” denilerek reddedilmiştir. 
 
 

D/ 
BİR ÂYET OLARAK QUR’ÂN 

 
  D Bölümü 1. Ders, “Âyetler’in Yapıtaşlar’ı” Konusu’nda Harfler, Harfler’in 
Raqamsal Değerler’i, Huruf-u Muqatta için Açıklayıcı Kuramlar vb. Konular’ı 
içeriyor.  
  Wahiy Dersi’nde, Qur’ân’da Âyet Kelimesi’nin “Âyât” Şekli’nde Âyetler 
Anlamı’nda kullanıldığı gibi başka Anlamlar’da da kullanıldığını söylemiştik. Teknik 
olarak Qur’ân İlimleri’nde, Tekil Form’da Âyet dediğimizde bu Kelime, “Mu’cize” 
Anlamı’ndadır. O halde “Bir Âyet Olarak Qur’ân” dediğimizde, “Mu’cize Olarak 
Qur’ân” demiş oluyoruz. Nitekim D Seri’si “İcâzu’l-Qur’ân” Bahisleri’ne ayrılmıştır ki 
bu Konu’yu da başlı başına işleyeceğiz. 
  Âyet ile Mu’cize karışmasın diye genelde Âyet, Sûre içindeki Bölümler’e 
denmiş. Bir Mu’cize (Âyet) Olarak Qur’ân’ın en Küçük Yapıtaşları Harfler’den oluşur. 
Sûre içindeki Âyetler Anlamı’nda dâhi alsak, yine bu Yapıtaşlar’ı Harfler’e 
dayanmaktadır. Tek Harf’ten oluşan bir Âyet olduğu gibi, Birkaç Harf’ten ya da 
Kelime’den, Kelimeler’den, Cümle, Cümlecik veya Cümleler’den oluşan Sûre 
Bölümler’i (Âyetler) de vardır.  
  Harfler’den oluşan Âyetler, Huruf-u Muqatta’lardır. Mesela “Elîf Lâm Mîm” 
dendiğinde, bunlar Arabça Kelime Sarfı’na göre E li me, ya da, E le me diye okunmaz 
ve Kesik Kesik, her biri bir Harf olarak bırakılır. Böyle kesilerek bırakıldığı için 
Huruf-u Muqatta’ denmiş. Biz bu Huruf-u Muqatta’ Konusu’nu, İcâzu’l-Qur’ân’ın 
1.Konu’su yaptık. Halbuki Qur’ân İlimler’i içinde genelde Müteşâbihât Konusu’nda 
ele alınırdı. Bunu İ’câz içinde Konu etmek İlk defa bizim Dersimiz’de mevzubahis 
oluyor.  
  Demek ki Huruf-u Muqatta’, sadece Sûre Bölümler’i demek olan Âyetler için 
Yapıtaşı olma Görev’i görmüyor, aynı zamanda “Mu’cize” Anlamı’ndaki Âyet’in de 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 107 

Yapıtaşı oluyor. İşte bu Sebeble Huruf-u Muqatta’yı, Müteşâbihler içinde değil, 
İ’câzu’l-Qur’ân içinde ilk sıra’ya koyuyoruz. Qur’ân’ın İ’câz Yönü’nden “Âyet” oluşu, 
Mu’cize oluşu olmuş bitmiş bir bir Konu mudur? Buradaki İ’caz, indiği Dönem’le 
Sınırlı mıdır, yoksa Bugün’e bakan bir Yönü de var mıdır? İndiği Dönem’de İ’cazı’na 
Kinâye yapanlar olabilmiş mi, Bugün var mı? Varsa kim karar verecek, Hakem 
olacaktır?  Bu Sorular İ’caz’ın Yapıtaşı olan Harfler’e dolayısıyla Huruf-u Muqatta’ya 
bakmamızı doğuruyor ve biz bu Konu’yu İ’câzu’l-Qur’ân’ın başına yerleştirdik. 
  İ’câzu’l-Qur’an’ı, Mümin Okurlar okuyunca anlamakta ve haz duymaktadırlar. 
Ama bir de “Münkir Okurlar” var. D Serisi’nin 3.Konu’su “Münkir Okurlar”dır ve 
İ’câzu’l- Qur’ân içinde ilk defa bizim Gündem’e getirdiğimiz bir Konu’dur. Tabi ki 
bazıları Qur’ân’ın İ’câz’ından etkilenmiyor. Tıpkı Mûsâ’nın getirdiği Mu’cize’den 
etkilenmeyen Fir’awn ve Avâne’si olduğu gibi, Qur’ân’ın da İ’câzı’ndan 
etkilenmeyenlerin çıkması tabidir. Bu Konu işlenirken, Yeni gibi görünen İtiraz 
Biçimleri’nin nasıl birbirini Tekrar ettikleri ve hepsine Qur’ân’ın nasıl Cewab 
verdiğini göreceğiz.  
  Seri’nin son Ders’i “Kewnî Ayetler”. 500 kadar Âyet, Allâh’ın İrâdesi’yle 
Wucud’a gelen Tekwin’e dâir’dir. Bu Kewnî Âyetler’e de Qur’ân, Teknik Anlamı’yla 
Âyet (Mu’cize) demiş. Âyet’in 3.Anlam’ı Kewnî İ’caz’a Delâlet ediyor. Gaybî 
İhbarlar’la Gelecek’teki Kewniyât’a dâir Âyetler de Bu İ’caz Kabili’ndendir. Şimdi 
Huruf-u Muqatta’ya geçelim. 
 
 

D/1-  
ÂYETLER’İN YAPITAŞLAR’I 

 (Huruf-u Muqatta’): 
 
Mushaf’ın Sûre’si, Fatiha’da bu harfler’den biri Yer almaz..  
2. Sûre Baqara’dan itibaren bçyle harfler yer almaya başlar. Baqara’nın 

Başı’nda “Elîf Lâm Mîm” Şeklinde, en Meşhur Kullanımı’yla geçer. Bu Form’da 
Qur’an’da 6 kez kullanılır.. Bir kez “Elîf Lâm Mîm Sâd”, bir kez de “Elîf Lâm Mîm Râ”  
Şeklinde olanları da sayarsak, E-Le-Me Harfli olanlar 8’e çıkar. 5 kez “Elîf Lâm Râ” 
geçer. 7 Kez de “Hâ Mîm” li olanlar var, 1 
tanesi “Hâ Mîm Ayn Sîn Qâf” dır. 2 Tane’si 
“Tâ Sîn Mîm”dir. Geriye kalan 7 Tane’si ise 
tek Harfli’dir.  

29 Sûre Başı’nda, Yoğunlukla Mekkî 
Sûreler’de, sadece 2 Tane’si Medine’de, 
onlar da Medine’nin İlk 2 Sûre’si olarak 
Baqara ve Âl-i İmrân’da Huruf-u Muqatta’ 
Yer alır. 27 Sûre Mekke’de böyle inmiş, yâni 
92 Mekke Sûresi’nin nerdeyse 1/3’ünde bu 
Kesik Harfler var. İlk Nuzul’de, yani, 
Mekke’nin İlk 2 Yılı’nda 37 Sûre boyunca 
(ki bunlar Kısa Sûreler’dir), Huruf_u 
Muqatta’ bulunmaz. Bunu da 92’den 
çıkarırsak, geriye kalan 11 Yıl’da her 2 
Sûre’den birisi Huruf-u Muqatta’ ile başlıyor 
demektir.  

29 Sûre’de geçen Huruf-u 
Muqattalar’da 14 Ayrı Harf kullanılmıştır. 
Lamelif hariç Alfabe’nin 28 Harfi’nin Yarı’sı 
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demektir bu 14 Harf. Seçilen Harfler, Boğaz’dan, Dil Ucu’ndan vb. belli bir Simetri 
içinde yerleştirilmiş, bir Denge gözetilmiş. Bazen İlk Âyet’i, bazen de İlk Âyet’in en 
Başı’ndan bir Parça’yı oluştururlar, ama her Zaman Sûre’nin Başı’ndadırlar. Şûra 
Sûresi’ndeki düzenlenmesi ise, 1.Âyet “Hâ Mîm”; 2. Âyet “Ayn Sîn Qâf” Şekli’ndedir.  

Arabça’da Tek Harfli Kullanım’da “Harf-i Cerr”ler var. Bunu da 
karşılarcasına, Tekli, 2li, 3lü, 4lü ve 5li Harfler için Örnekler verilmiş. Arabça 
Kelimeler çoğunlukla “Sülasi” 3lü olduğu için, Huruf-u Muqatta’daki Kullanım da 
çoğunlukla 3lüdür.  

 
AÇIKLAYICI KURAMLAR: 
 
Sünnî Görüş, Erken Dönem ile Geç Dönem Âlimler’i (Müteqaddimin-

Müteahhirin) arasında Görüş Farqı’nı ortaya çıkarmış. Gazalî Sonrası Müteahhirin 
Ulemâ’sı, ister Eş’ârî, ister Matûridî Yorumcular bazı Açıklama Modeller’i, 
Kuramlar geliştirmişlerdir. Ancak Müteqaddimin- Ewwelkiler’in Görüş’ü, Selef’in 
Sukut Mezhebi’ne uyardı. Ağırlıklı olarak Selef bu Konu’da konuşmamış. 
Müteşâbih’in yorumlanmayacağı İlkesi’ne uyarak, Esrâr içinde bırakarak Kanaat 
belirtmemişler.  

Müteahhirin Sonrası İddia edilen Kuramlar’a mı dâhil’dir yoksa Selef’in 
uygulaması mıdır, Ebced Kuramı’nın Waqtî hakkında Tartışma var. Ancak şu 
Haqiqat ki, Arab-Samî Kaynaklı Ebced Şekli’nde, Harfler’in Raqamlar’a da İşâret 
etmesi, Qur’ân’ın İndiği Ortam’da ve Öncesi’nde bilinen bir Uygulama idi. 
Raqamlar’la Paralel şekil’de Harfler’e de “Elif Be Ce- A Be Ce…” Şekli’nde başlanmış. 
Qur’ân’ın Nuzûlü’ünden 2-3 Yüzyıl sonra Hind Raqamları’nın gelmesi ile, Harfler ve 
Raqamlar arsındaki Farq belirginleştirilmiştir. Ama Qadim Kültürler’in pek çoğunda 
olduğu gibi, Arablar’da, İbraniler’de, Fenikeliler’de, Romalılar’da vs. hep 
Raqamlar, Harfler’e de Delâlet ediyordu.  

Harfler’in Raqamsal Değer’i, Ebced Tablosu’nda görülebilir. Roma 
Raqamları’nda olduğu gibi, burada da “Sıfır” yok çünkü buna İşâret eden bir Harf 
olamaz. Arab Harfler’i Kuzey’den Nebâtî Kaynaklı’dır. Arabistan’a Gelişi’nin ise Hz. 
Peygamber’den 100 Yıl kadar önce’ye gittiği hakkında Araştırmalar var, ancak 
Tedkik’e Muhtaç. Belki de daha önce de Arab Harfleri’nin Köken’i olabilir.  

İbranice’de 22 Harf olduğu için, Raqamsal Değerler Arabça’daki Ebced’de 
Artı harfler için Fazla’dan Değerler vardır. Arabça 28 Harf olunca 6 tane daha ilave 
edilmiş oluyor. Örf’de Harfler’in böyle Raqamlar’a İşâret etmesi, Ticâret’te, Hesab-
Kitab’ta kullanılıyordu. Nüzul Ortamı’nda Harfler üzerinde düşünen bir kimse, 
bunlara Sayı olarak da bakıyordu. Mesela Medine’de Yahudiler, Baqara Suresi’ne 
Waqıf olmuşlar ve Başı’ndaki “Elâf Lam Mîm” Harfleri’nden, Hz.Peygamber’in 
Dawa ve İddiası’nın 71 Yıl sonra biteceğini düşünmüşler, “Senin Ümmeti’nin Ömr’ü 
71 Yıl’dır” demişlerdi. Ancak bu İddia karşısında Rasûl-i Ekrem, diğer Huruf-u 
Muqattalar’ı da kendilerine sununca hepsini toplayarak, “Kafamız karıştı” deyip 
gitmişlerdi. 

el-Buhârî’de geçen Bu Hadis hakkında Hadisçiler 2 Farqlı Yorum yapmış. 
Bazısı buradaki Ümmet’in Ömr’ü hakkındaki Hesab’ın Geçerli bir Toplama olduğu 
Yönü’nde Sonuç çıkarırken, bazısı da Peygamber onlara “dediğinizin Aslı yok” 
demek için böyle söyledi Sonucu’nu çıkarıyorlar. 1.Görüş’e benzer Yorumlar Erken 
Dönem’de Azınlık’ta, ama Sonrası’nda Cifr vb. çok Yaygın bir Kullanım kazanmış.  

Huruf-u Muqatta’ dışında, Başka Âyetler için de Ebced’in Kullanım’ı Waqi’dir. 
Mesela Sâd Sûresi’nde Sebe Melike’si ve Süleyman ile ilgili bir Bölüm’de geçen 
“Beldetün Tayyibetün” Kelimesi’nin Ebced Hesab’ı 857’dir ki, Molla Cami, bunu 
İstanbul’un Fethi’ne yormuş. Huruf-u Muqatta dışında Qur’ân’ın başka Kelime ve 
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Harfleri’ne bunun uygulamasının bir benzerini, daha önce Yahudiler Tewrat için 
yapagelirlerdi.  

Sadece Qur’ân’da değil, Şiir’de de kullanılmış. Meşhur Müfessirler’den 
Alusî'nin Tefsiri’nde kaydettiği şu Olay da bir başka örnek’tir: 

ibnî Hallikan Târihi’nde zikrediyor ki, Selahâ’d-Din-i Eyyûbî Haleb'i 
fethettiğinde, Qâdı Muhyi’d-Din Güzel bir Şiiri’ni okudu. Cümleler’i arasında, 
"Şehba Kal'a’yı Safer Ayı’nda fethettin, Receb’te de Qudüs'ü Fetih’le Mübeşşer’sin" 
İfâde’si vardı. Dediği gibi çıkınca kendisine "Bunu nerden bildin?" diye soruldu. 
"ibnu Berrecan'ın Rûm Sûresi'nin baş Kısmı’nı Tefsiri’nden aldım" diye Cewap 
verdi.  

Daha Mesianik, Mehdiliğe Dönük Örnekler de var. İşâretü’l-İ’câz’da Saidi 
Nursi, Kişisel Yorumlar, İzahlar’la “bu Âyet’teki Ebced bizim şu Hareketimiz’e uyar” 
tarzında Açıklamalar yapar. 

 
Ebced Dışındaki Açıklayıcı Kuramlar:  
 
Mütekellimûn bu Harfler’i anlamamız lazım derler. Bunların Mefhum’u yoksa 

nasıl Tedebbür edilecektir? İçinde bilinmeyen Şeyler’le nasıl Hidâyet Rehber’i 
olacaktır? Eğer onda bir İfham yoksa, Abes olmuş olur. Bu ise Hikmet’e yakışmaz. 
Öyleyse İlim’de Rusuhlar bunu 
çözebilir deyip 20 kadar görüş 
Beyân etmişlerdir. 

 
Sûre Adlar’ı Kuram’ı: 
 
Bazısı bunların “Sûre 

Adları’na İşâret” olduğunu düşün-
müş. Qalem Sûresi’ne “Nûn” 
Sûre’si de denir. Qâf, TâHâ, YâSîn 
vb. birer Sûre Adı’dır. Bu Görüş 
Bazı Huruf-u Muqatta’yı İzah 
ediyorsa da Tümü’ne uymadığı 
için Eksik görünüyor. 

 
Sufî Kuram:  
 
Elîf Şeriat’tır Başlangıç; Lâm Tariqât’tır, Mücâdele ile Hasıl olur; Mîm 

Haqiqât’tır, Başlangıç ve Son’un birleştiği Dâire’de Fenâ Maqamı’dır.  
 
ibnu Arabi Kuram’ı:  
 
Ona göre Bu Harfler’in Haqiqat’ini Mânâ Ehl’i bilir, diyerek kendi Zewk ve 

Wecdi’ne dayanan Şatahât’ını aktarır.  
 
Ahfeş’in Kuram’ı:  
 
Çeşitli Diller’de inen Kitablar’ın Anayapısı, Esmâü’l-Hüsna’nın Binâ’sı, 

Diller’in Temel’i bu Harfler’in Şerefi’ni belirtmek için bunlara Yemin edilmiştir. 
Harfler’in hepsi geçmese de Asıl Amac’ı hepsidir. Nitekim el-Hamdü’yü okudum 
denince, Fâtiha’nın hepsi kastedilir. 
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Mücâhid’in Fewâtih Kuram’ı:  
 
Bu da “Sûre Adlar’ı” gibi, Bütün’ü İhâta edici görünmüyor. Dikkat Çekmeye 

İşâret ederek, Arab Şiiri’nde bunlara “Fewâtih-Açıcılar” dendiğini belirtir. Ancak 
önceden varolan bir Uygulama’nın dikkat çekici Özelliği yeterince İqna edici 
değildir.  

 
 Kısaltmalar Kuram’ı:  
 
Allâh’ın İsimleri’nin Kısaltmaları diye kimileri okudular (Ali, ibnu Abbas). 

ibnu Abbas “Kâf Hâ Yâ Ayn Sâd”ı “Kerîm, Hâdi, Hakîm, Alîm, Sâdıq olarak okudu. 
Rasûlu’llâh da Dua ederken “Yâ Kaf Ha Ya Ayn Sad” gibi Bu İsimler’in Baş Harfleri’ni 
böyle söylerdi. Veya Bunlarla Cümle kurarak açıklandı: Elîf Lâm Mîm= Ene Allâhe 
Era (Ben Allah’ı görürüm-şahidim); Elîf Lâm Mîm Sâd= Ene Allâhu Efassalü (Ben 
Allâh’ım, açıklarım) gibi.  

 
Kelime Üretme:  
 
ibnu Abbas, Hâ Mîm, Elîf Lâm Râ, ve Nûn gibi Kelimeler’i birleştirerek “er 

Rahmân” Kelimesi’ni türetir.  
 
Âyetler’i Taqibeden Mesaj:  
 
ez-Zerkeşî “Bilesin ki, Qur’ân’ın Geleneği, bu Harfler’den sonra Qur’ân’dan 

bahsetmesidir” der. Wahiy ve Peygamberliğin İsbatı’na Dikkat çekilmiştir. el-Ferrâ, 
el- Qurtubî, el-Müberred’e göre, Amaç Müşrikler’in Dikkati’ni çekmek ve “Buyurun 
Benzerini yapın” denmek istenmiştir. ibnu Teymiyye, Hafız el-Mezzî de buna 
katılır. 

Biz de bu Kuram’ı seçtik ve Qur’ân bu Harfler’den oluşuyor, “O’nun 
Yapıtaşları’dır Harfler” Görüşü’nü Üst Başlık olarak geçtik. “Buyurun İkili, Üçlü, 
Dört- Beşli Harfler’den oluşan Kelimeler, bu Qur’ân’dır. Haydi, aynı Materyal’le siz 
de getirin getirebiliyorsanız. Aciz kaldınız değil mi?” denmek isteniyor. Böylece 
O’nun İ’caz’ı İsbat edilmiş oluyor. 

Qur’ân’da Anlam’ı olmayan Söz olabilir mi, O’na anlaşılmaz, Anlamsız bir 
Kitab denebilir mi? Bir Bütün Halinde düşünülünce, Huruf-u Muqatta’nın Anlam’ı 
Açık’tır. Mesela “Ene Rabbükümü’l ‘Alâ” (Ben Sizin En Büyük Rabbinizim) Sözü’nü 
tek başına okuyup söyleyen kişi Anlamsız bir İddia’da bulunmuş olur, ama bu 
Cümlecik, Bütün Cümle içinde Anlamlı’dır.  

Mânâsı’nı bildiğimiz bir Dil’in Sesi’ni-Tınısı’nı duymaz-farqetmeyiz, çünkü 
onun Anlamı’na odaklanmışızdır. Ama bilmediğimiz bir Dil’de bir takım Sesler 
duyunca, onların Anlamı’na değil, Ses’in kendisine yöneliriz. İlâhî Wahiy, Esas 
İtibari’yle İnsan’ın Konuşması’na, Beyânı’na İndirgenmiş bir Dil ile geliyor. O 
Okunduğunda bize anlaşılmaz gibi gelecek bir Boyut’ta iken, Qur’ânen Arabiyyen” 
olarak İnsanoğlu’nun konuştuğu-bildiği bir Dil’e Tercüme edilerek anlaşılır 
kılınmıştır. Qur’ân, Önceki bir Dil’de Wahiy-Zikir olarak gelmişken, bu Sefer anlaşılır 
bir şekilde yeniden indiriliyor, indirgeniyor. 

“Hâ Mîm. Ayn Sîn Qâf. Aziz ve Hakim olan Allâh, Sana ve Senden Öncekilere 
işte böyle wahyeder” (Şûra 1–3). HâMîm, Hz.Peygamber’e gelen Wahiy; AynSîn Qâf, 
Öncekilerin Wahy’i, İşte böyledir: Sana ve Senden Öncekilere (Tewrat’ta gelen) 
böyle wahyettik…. 
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“Elîf Lâm Râ” diye başlayan Yûsuf Sûresi’ndeki Qıssa’yı Önceki Wahiyler’de 
de (Tewrat) duyuyordun. Onların Sesi-Tını’sı sana bildiğin bir Dil’e Yakın(Sami 
Diller’den İbranice) bir Şekil’de “Elîf Lâm Mîm” gibi geliyordu; Seninle aynı 
Harfler’i, benzer Sesler’i kullanan fakat Mânâsı’nı anlamadığın bir Dil ile bu Qıssa’yı 
daha önceden duyabilirdin. İşte şimdi O Qıssa’nın Aslı’nı anlatıyoruz.  

“Kef Hâ Yâ Ayn Sâd” Meryem Sûresi’nde, Önceden Wahiyler’e Konu olmuş 
Qıssalar’dan şöyle Tınılar duyabilirdin: Zekeriyâ, Yahyâ, Simon, İsâ… Meryem’in 
etrafı’nda Aramice bunları duyardınız. Ama Aslı İşte buradadır. Onların Qıssa’sı ve 
Onlara indirilen Wahiy, İlâhi bir İnzal-İndirgeme içinde bildiğiniz bir Dil’de size 
geldi. Aciz kaldınız değil mi, getirin getirebiliyorsanız bir benzerini. Biliyorsanız 
aktarın bu Qıssa’nın Doğrusu’nu. Ama bunlar “Enbâü’l-Gayb”dandır ve sizin 
yapabileceğiniz hiçbir Şey yok. Nitekim bu Mu’cize karşısında Aciz kaldınız işte. 

Neml Sûre’si, 27.Sûre’de TâSîn, Tûr-i Sina’dan, Süleymân ve Mûsâ’dan 
bahsediyor. 28.Sûre, Qasas, TâSînMîm diye başlarken, Yûsuf Sûre’si gibi, bütünüyle 
Mâsâ Qıssası’na hasredilmiş. 29 ve 30.Sûreler “Elîf Lâm Mîm” diye başlıyor. 29 
Ankebut’un 14.Âyet’i, 29 Sûre’de geçen Huruf-u Muqatta’nın 14 Harfi’ni hatırlatıyor 
ve burada Nûh Peygamber’in, Qawm’i arasında 1000’den 50 Eksik kaldığı İfâde 
ediliyor. 1000’den 50 Eksik, yani bir “Nûn=50” Eksik kalmıştır. Bir başka deyişle 19 
kere 50, yani, 19 kere Nûn, 950 Yıl Nûh’un Şeriat’ının Ömrü’dür.  Bununla ilgili 
Bağlantı’yı Qalem Sûresi’nde buluyoruz:  

Hurûf-u Muqatta’lı Sûreler’in hepsinde, Sûre Başı’ndaki Muqatta’ Harfleri’nin 
Sûre içindeki Sayısı’nın 19 ve Katı olduğu biliniyor. Mesela Qâf Sûresi’nin Başı’ndaki 
Muqatta’ Harfi olan “Qâf” Harfi 19’un Kat’ı ile bu Sûre’de geçmiş. Bunun bir tek 
İstisna’sı var. O da Qalem Sûresi’dir. Bu Sûre, “Nûn” diye başlıyor iken İçinde geçen 
Nûn Harfler’i, 19’un Katı’ndan Bir Tane Eksik’tir. Burada, “Bir Nûn Eksik” olduğu 
görülüyor. Bazıları bu Nûn’u tamamlamak için O’nu Yazılışı’yla, yani, Nûn Wâw Nûn 
şeklinde açarak 19’un Katı’na ulaşmış. Fakat bu Çözüm, Huruf-u Muqatta’yı Harf 
olarak değil de Açılımı’yla ele aldığı için diğer Örnek-ler’den ayrılmış olu-yor. 

Fakat Qalem Sûresi’ndeki “Bir Nûn Eksik” oluşu, “Bir 50 Eksik” olarak aldığı-
mızda, bunun Delâlet ve İşâreti’ni 29. Sûre’ nin 14. Âyeti’ne atıfla pekala açıklayabili-

yoruz. 29 ve 14 Sayı-
ları’nın Hurûf-u Mu-
qatta’da oynadığı Ro-
lü bildiğimize göre, 
İlâhî Wahiy buradaki 
“Bir Nûn Eksik Oluşu” 
aynen, 29/el-Anke-
but, 14’te İfâde etmiş 
ve buradaki Müteşâ-
bih’in Açılımı’nı bize 
vermiş olabilir. Şu 
halde Qalem Sûre-
si’nde “Bir Nûn Eksik” 
olması, herhangi bir 
Yanlışlık, Unutma ya 
da Tahrif ile değil, 
bilakis Bizzat Allâh 
tarafından bilinerek, 
öylece Wahyedilmiş 
ve bunun Bâhusus 
böyle yapıldığı, Qur’ 
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ân’ın Değişik Yerleri’nde, Dikkatli Okuyucu’nun Firâseti’ne sunulmuş olabilir.  
Şûra Sûre’si Ulu’l-Azm Peygamberler’den, Nûh, İbrâhim, Mûsâ, îsâ ve Sen 

(Muhammed)den bahsediyor. Nûh’un 19’un Katı) 950 Yıllık Şeriat Ömrü, Son Ulu’l- 
Azm Peygamberler arasındaki Ömrü de İfâde ediyor. İsâ ve Muhammed 
Peygamberler arasındaki Süre yaklaşık 570 Yıl’dır ki bu da 19’un katıdır.  

Hâ Mîm’li Sûreler 40. Sûre’den başlar ve 7 Sûre boyunca bu Başlangıç dewam 
eder. HâMîm Harfleri’ndeki Muhammed Alaqası’nı ve O’nun 40 Yaşı’ndaki 
Nübüwweti’ni görüyoruz. 46.Sûre’de HâMîm ler bitince, Medine Sûreler’i başlar, 
önce Qıtal (47/Muhammed Sûre’si), sonra Fetih ve Hucurât yine doğrudan doğruya 
Hz. Muhammed’i anlatır. HâMîmler’den sonra başlayan 47/Muhammed Sûre’si İlk 
Âyet’te Muhammed diye başlıyor ve 48/Fetih Sûresi’nin Son Âyet’i de Muhammed 
Kelimesi’ni içeriyor.   

50.Sûre Qaf ve 68.Sûre Qalem (Nûn), Qur’ân Kelimesi’nin Baş ve Son Harfi’ni 
(Qâf ve Nûn) içerir. Qur’ân Kelimesi’nde bulunan aradaki “Râ”, Elîf Harf’i de, Huruf-u 
Muqatta’da Yer almıştır.  

Bunlar gözlenebilir,  Maddî, Sayısal Veriler’dir, ancak bu Maddî Veriler’den 
çıkarak bir Adım ileri gidip yaptığımız Yorumlar ise, ister istemez Qalbimiz’e gelen 
Görüşler Kabili’nden söylenecek Şeyler’dir. Bu söylenenlerde Maddî bir Hata var ise, 
elbette Yanlış üzerinde durulmaz ama, Yorumlar’a gelince bunlarla Allâh’ın ne 
kasdettiğini en iyi O bilir deyip susmak gerekir. “Huruf-u Muqatta ile ilgili En 
Doğrusunu Allah bilir” deyip Aşırı gitmeyerek Sukut eden Selef Yolu en Güzel 
Yol’dur. Bununla beraber, Yorum Kabili’nden olduğunu bilerek, Israr etmeden, 
Tartışma’dan, Polemik Konu’su yapmadan, bunun üzerine bir Bilgi İnşa etmeden, 
Gözlenebilir Şeyler paylaşılabilir, paylaşılmalıdır.    
 

 
D/II   

(İcâzu’l-Qur’ân) 
QUR’AN’IN BENZERSİZLİĞİ/ QUR’ÂN’IN ÂYET OLUŞ’U 

 
  Tefsir Usulü Kitabları’nda Müteşâbihler içerisinde işlenen “Hurûf-u Muqatta” 
Konusu’nu, ilk defa İcâzü’l-Qur’ân Bahsi’ne dâhil ederek, hem de onu İ’câz’ın Baş 
Konu’su olarak Birinci sırada işledik. Âyet’in (İ’caz-Mu’cize) Yapıtaşı olarak Harfler’i 
gördükten sonra, bizzat kendisine, Âyet’e- İ’caz’a geçiyoruz. 
  “İ’caz ne demektir, ne bakımdan benzeri olmaz, bu konuda Söz Sâhibi kimdir, 
İ’caz’ın Meydan okumasına Karşılık veren olmuş mudur, Nüzul Ortamı’nda Durum 
nedir, Bugün için böyle bir Karşılık var mıdır, olursa ne olacak” vb. böyle sorular 
etrafında dolaşacağız.  
  52/et-Tûr 34’te “O’nun gibi bir Söz getirin” denerek Qur’ân’ın Bütünü’ne dâir 
bir benzerini getirmeleri üzerinden Meydan okunır. Bunu yapamayacakları 
anlaşıldığından ‘Qur’ân’dan benzer 10 Sûre getirmeleri’ Şekli’nde Dewam edilir.33 
Sonra Bu da hafifletilerek Meydan okuma 1 Sure’ye kadar indirilmiştir.34 
  Buradaki 1 Sûre, ne Anlam’a gelir? İhlâs Sûre’si 1 Sûre’dir, ama Qur’ân Sûre 
derken bizim dediğimizi mi kasteder? Tabi bu İslâm içi tartışma, Mu’tezile’nin, ibnu 
Hazm’ın vs. kendi İç Tartışma ve İzahları bu gibi Konular’da yürür. 
  İşin Akademik Yönü’nü aşan şekilde, Tertil’i de ilgilendiren, inmiş olduğu 
Ortam’ı, İlk Muhatablar’ı ve ilk Tepkileri, o Gün için Bağlayıcı Son Cümleler’i tekrar 
etmeliyiz. İlk Beyânlar, Samimi İtiraflar, Hz. Ömer, Ebû Zerr gibi İlk Tesirler 

                                                 
33

   11/Hûd 13 
34

   10/Yunus 
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hatırlanmalıdır. Bir kısmı hiç Müslümanlaşmamış ama, samimi Beyanlar üzerinden 
Hatıralar aktarılmalı. 
  Mesela Ebû Zerr, 4., 5. Müslüman. Hanif olduğu, Çölde Gıfar Ailesi’nden bir 
Şaqî olarak yaşarken bir Wicdan Muhâsebesi’yle, çalmayı değil dağıtmayı Esas alan 
bir Hayat’ı önceleyen Ebû Zerr’in Dönüşümü’ndeki Beyanlar, Hatıralar nedir? 
İslâm’ın geldiği Dönem, Ebû Zerr’in Şaqîlik Dönemi’ne değil, bu Muhâsebe 
Dönemi’ne Denk gelir. Mekke’de Peygamber olduğunu söyleyen Abdimenaf 
Oğulları’ndan Muhammed İsimli bir Kişi’nin Varlığı kendisine Rapor edilir. 
Ka’be’ye gelir, Örtü altında saklanır, dinler. Dâru’l-Erqâm’da Rasûlu’llâh ile 
karşılaşmasında dinlediği Wahy’in Tesiri’ni İtiraf eder.  
  Mesela Hz. Ömer. Habeş Hicreti’nden bir süre önce, Bi’set’in 5.Yılı’nda 
Silahı’nı kuşanmış yolda giderken, Gizli Müslüman Nuaym ibnu Abdillah onu 
Yolu’ndan çevirir, Kızkardeşi’nin Evi’ne doğru. Habbab ibnu Eret Qur’ân 
Öğretmen’i, Kızkardeşi Fatıma ve Kocası’na TâHâ Sûresi’nden İlk Bölümleri’ni 
okumaktadır. Ömer Kapı’da bu Bölümler’i dinler. Kapı’yı vurur, kırar, 
“okuduklarınızı getirin” der. Ve o Okuma Esnası’nda ne olduysa oldu diye İtiraf ve 
Beyan’da bulunur. 
  Qur’ân’ın Yüksek Ses’le okunmasını engellemiştir Mekke, yasak koyar. Hz. 

Ebûbekir, Mekke Dönemi’nin Sıkıntılı 
Zamanları’nda, Evi’nin Avlusu’nda Sesli 
olarak Qur’ân okuyor, Etrafı’na toplanan 
Müşrik Kadınlar ve Gençler Hayret’le/ 
Beğeni’yle onu izliyorlardı. Qur’ân,  dinle-
yenleri etkilediği için Qureyş’in ileri 
gelenleri, Kadınları’nı ve Gençleri’ni baştan 
çıkaracağı Endişesi’yle ona karşı da Tedbir 
aldılar. 
  Ebû Sufyan ibnu’l-Harb, Ebû Cehil 
bin Hişam,  Ahnes ibnu Şurayk bir Gece 
gizlice Rasûlu’llâh'ın Qur'ân okumasını 
dinlemeğe giderler. Birinin diğerinden 
Haber’i yoktur. Her biri bir yer’de gizlenir. 
Hz. Peygamber'e Kulak verir,  Şafak atıncaya 
kadar Qur'ân dinlerler. Evleri’ne dönerken 

Yol’da karşılaşırlar. Birbirlerini  dolayısıyla kendilerini ayıplarlar. "Böyle bir Âdet 
çıkarmayalım  sonra Aqılsızlar (Halq) duyarsa başlarına bir İş getirmiş oluruz’’ der ve 
dönerler. Ama Qur'ân'ın Qalpleri’ndeki İz’i onları 2.Gece aynı yer’e iter. Herkes bir 
Yer’e oturmuş  Qur'ân dinlemiştir. Sabah’a yakın Tekrar yakalarlar birnielerini. Yine 
birbirlerini ayıplar  ilk Sözleri’ni tekrarlarlar. 3.Gece yine.. İlahî Taqdir bu; Onları 
yine karşılaştırır. Birbirlerine:  - Artık bir daha buraya gelmemeğe and içelim’ 
Derler. 
  Bunlar Âhad Haberlerdir denilirse, daha Yaygın örnekler de var. Muallaqa-yı 
Seb’a denilen Şiirler, Ukaz Panayırı’nda düzenlenen Şiir Yarışmaları’nda 
beğenilerek Mısır Keteni’ne yazılır ve Kâ’be'nin Duvarı’na asılırdı. İslam’dan 70 Yıl 
Öncesi’ndeki bu Şiir Dönemi’ne, “Yedi Askı Dönem’i” denir. Yedi Askı Dönemi’nde 
Arap Halq’ı Tarafı’ndan beğenilen en iyi Şiirler Kâ’be Duvarı’na asılarak 
sergilenirdi. Bu Şiirler’e de es-Samut (İnci Gerdanlığı) denilirdi. 
  Ukaz, Zu'l-Mecaz, Mecannatu's-Sarh, Duwmetu'l-Cendel, Hacar, Suhar 
gibi Panayırlar’da yapılan diğer Yarışmalar’da Zaman’ın en Büyük Şâir’i Hakemlik 
eder, Şâirler en Güzel Elbiseleri’ni giyerek donatılmış Binek Hayvanlar’ı üzerinde 
Çevreleri’ni saran Halq’a Şiirler’ini okurlar, Yarışma Sonu’nda 1. gelen Şâir 
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ödüllendirilirdi. Özellikle Muallaqa-yı Seb’a 
Şiirler’i, derece’ye girmiş 7 Şiir olarak 
Hacc’da herkese duyuruluyor, ezberlenerek 
tüm Yarımada’ya yayılırdı. 
  Qur’ân’ın Meydan okumasının 
ardından bunlar Askı’dan indirilmiştir. Bir 
daha buna Cür’et edecek bir Şâir ortaya 
çıkamamıştır. Edebiyat Zewkleri’nin en 
Güzel Örnekler’i diye Askı’ya aldıkları bu 
Şiirler’i Qur’ân’la Muqayese edilince, Orada, 
Askı’da kalamıyorlar. Şâirler bunda Hakaret 
görüyor, İstihza ile küçüleceklerini algılı-
yorlar. Böylece “Yedi Askı Geleneği” 
kendiliğinden kaldırılıyor. Küçük Dene-
meler var ama, Büyük Şâirler bile bu 
Farq’tan ve Algı’dan Bütün Benlikleri’yle 
etkileniyor ve Yedi Askı’da Şiir asamıyorlar. 
  Burada, Sihirbazlar’ın (Firawun ve 
Mûsâ Karşılaşması’nda) İmânı’na benzer bir 
İtiraf ve Qabulleniş var. Sihirbazlar yap-
tıklarının Sihir olduğunu en iyi bilenler 
olarak, Hz.Mûsâ’nın Mu’cizesi’nin Haqîqat 
olduğunu herkesten önce İdrak edecek 
Kapasite’ye Sâhip idiler. Burada da Şâirler, 
Edebî Zewki en iyi ölçebilecek Kişiler olarak 
Külli bir İ’tiraf içinde olmuşlardır. 
‘Mûsâ’nınki Bizimkine benzemiyor’ diyen 
Sihirbazlar gibi, Şâirler de Qur’ân ile kendi 
Sözleri’nin böyle bir Muqâyese’yi kaldır-
mayacağını kabulleniyorlar. 
  İnanmasalar da, geri çekilmeleri, 
Firawn’ın Sihirbazları’na benziyor. 
İ’caz’dan Bahis, Qur’ân’ın Edebî Güzelliği’nden Bahis olmak itibariyle Durum böyle. 
Bu en Önemli Bölüm ama, Tamam’ı değil. Hangi bakımdan “Edebî Güzellik” diyoruz? 
Mesela Hicrî 2.,3. Yüzyıl’da Mu’tezile Sarfe Kuram’ı ile, Qur’ân’ın İ’caz Oluşu’nu 
Benzeri’nin getirilemeyişinden değil, buna yeltenenler için Allâh’ın onlardan bu 
Teşebbüs Gücü’nü kaldırıyor oluşuyla açıklamıştı. 
  Tehaddi’nin (Meydan Okuma’nın) bir Süre’si var mı idi, yoksa Qur’ân’ın 
İndiği 23 Yıllık Süre ile mi Sınırlı idi? Bu Konu’da “Tüm Zamanlar için olmaz, Süresiz 
bir İddia olur mu” diyen Düşünürler var. Rasûl’ullâh’tan sonra Bu İddia’yı Test 
edecek bir Kriteryum, bir Konsey de yok. Fakat Tehaddi’yi sadece Nazm (Edebî 
Zewk) Yönü’nden değil, Cezbedici Etki’si, Lafız, Mânâ Yön’ü, Gaybî İhbarlar’ı, Sayısal 
Değerler’i, İçeriği ve Hayat hakkındaki Yönelim’i vs. bir çok Açı’dan ‘caz Yönleri’yle 
ele alabilriz.  
  İnsan’ın bildiği, bilmediği Bütün Güçleri’ni toplayarak bir Benzeri’ni 
getirmesi istenilen Meydan Okuma (Tehaddi), ister Bir Âyet’i ile, ister Bir Sûre veya 
daha fazlası’yla Qur’ân Âyetleri’ni ilgilendirmektedir ve bu Âyetler her iki 
Anlamı’yla (Hem Qur’ân’dan Âyetler, hem de Mu’cize olarak Âyet Anlamı’yla) 
Mu’cize’dir. 
  Edebî Mu’cize dışında (Ağırlıklı Konu bu olmakla birlikte), Gayb’dan Haber 
verme de İ’caz’dır. Doğru bir şekil’de Haber gerçekleşince fiilen Mu’cize’ye Şâhit 

Tehaddi’nin (Meydan 
Okuma’nın) bir Süre’si 

var mı idi, yoksa 
Qur’ân’ın İndiği 23 

Yıllık Süre ile mi Sınırlı 
idi? Bu Konu’da “Tüm 
Zamanlar için olmaz, 
Süresiz bir İddia olur 

mu” diyen Düşünürler 
var. Rasûl’ullâh’tan 

sonra Bu İddia’yı Test 
edecek bir Kriteryum, 

bir Konsey de yok. 
Fakat Tehaddi’yi 

sadece Nazm (Edebî 
Zewk) Yönü’nden değil, 
Cezbedici Etki’si, Lafız, 

Mânâ Yön’ü, Gaybî 
İhbarlar’ı, Sayısal 

Değerler’i, İçeriği ve 
Hayat hakkındaki 

Yönelim’i vs. bir çok 
Açı’dan ‘caz Yönleri’yle 

ele alabilriz. 
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olunmuş olur. Ancak Mu’cize’nin bu açıklaması, Qur’ân’ın Bütünü’nü değil, bu tür 
Haberler’i dikkate almaktadır. İnşiqaq-ı Qamer, Dabbetü’l-Arz gibi Haberler’i 
Müslümanlar da görürler ve bu Mu’cizeler’in Değer’i hakkında Tartışma ya da 
Muqâyese yapma İmkanlar’ı vardır. Ancak Qıyâmet Dehşet’i ve buradaki “Helak 
Edici Mu’cize”, sadece Kâfirler’e olduğu için, bu tür Gaybî Haberler’de Muqâyese 
edecek, bu Mu’cize hakkında konuşacak bir Müslüman yoktur. 
  Rûmlar’ın yenildikten sonra 9 Yıl içinde tekrar Gâlib gelecekleri hakkında 
çok bilinen Örnekler de var. İnşiqaq-ı Qamer gibi Örnekler de Zaman’da ortaya 
çıkacak Kewnî Âyetler’e (Mucize- Gaybi İhbar) Örnek gösterilebilir. Qur’ân Kâinat’ı 
okumaya çağırmıştı İnsanlar’ı. Kimi Müslüman Okuyucular, Kitab’ı Kâinat yerine de 
okumayı düşündüler. Böylece Bilimsel Tefsir, Kewnî Âyetler’deki Mu’cize’yi 
görmeye yöneldi. Mesela Ay’ın Yarılması, İnsanoğlu’nun Ay’a Ayak basması olarak 
yorumlandı. Gök’ten gelen Su’yun Toprağı yarması gibi, Dünyâ’dan çıkan bir Araç, 
Ay’a inince de aynı Şey oluyordu. 
  Dabbe ise henüz gerçekleşmedi. Qur’ân’da bir de Süleymân Qıssası’nda 
Dabbe geçer. Tahtı’nda oturan Süleymân’ın Âsâ’sının yenilmesi, Şeytanlar’ın içten 
içe onun İqtidarı’nı yemesidir. Şeytânlar Aydınlık’tan Karanlığa çıkaracak İşler’i 
yaparlar. Mescid-i Nebi’nin karşısına Mescid-i Dırar’ı kuran Şeytânlar da Yıkma 
Amaçlı idiler. Arz-ı Qudüs’teki, Yeruşalim’deki Dabbet’ül-Ard, Süleyman’ın 
İktidarı’nı yemişti içten içe. 
  Qıyâmet’ten önceki Dabbetü’l-Arz’ın ise, İnsan gibi, Tekellüm etme Özelliği 
vardır. Hayvanlar Ses çıkarır, Konuşmak İnsan’a Özgü. Dabbet’ül-Ard, İnsanlar’a 
inanmadıkları Şeyler’i söyler. Demek ki Kötülük Odağı’dır. Buradaki Kötülük Odağı, 
Şeytân değil, Dabbe. Olağanüstü, benzersiz şekilde Konuşma vardır onda. Arz’ın 
çıkardığı bu Dabbe, belki Genetik Oynamalar’la ortaya çıkacaktır. 
  Müziğin Matematik’le, Matematiğin Kewniyat’la Alaqası düşünüldüğünde, 
Nazm-ı Celil’in bu Konular’da İ’cazı’nı görenler de olmuş. Bugün Bilgisayar 
Ortamı’nda, Kelimeler, Harfler kolaylık’la Dijital Araştırmalar’a Konu olabiliyor. 
İndiği Dönem’de böyle bir Sayma ya da Sayı’ya indirgeme görülmemiş, bu Konu’da 
bir Hassasiyet kaydedilmemiş. Qur’ân’ın Mushaf’la kaydedilmesi dâhi İlâhî Koruma 
ile oldu. Fakat sonraki Araştırmacılar böyle bir Sayısal Ahengi Qur’ân’da görmekle, 
bir başka Mu’cize Wechesi’ne Şâhit olduklarını Qabul etmişlerdir. Bu da bir bakıma 
Gaybî İhbar veya Kewni Âyet Konusu’na girmektedir. 
  Dijital Ortam, Herşeyi “0 ve 1“ den İbaret görerek, Bütün Bilgiler’i Sanal 
Ortam’a aktarabiliyor ve bir kaç Saniye içinde Milyonlarca Bilgi’yi Süzgeci’nden 
geçirebiliyor. Bu sâyede Qur’ân’da pek çok Kelime Tekrarlar’ı ve birbirlerine 
Orantılar’ı Tesbit edilebilmiştir. Mesela Dünyâ ve Âhiret Kelimeler’i Eşit Sayı’da 
geçiyor. İman, Küfür; Rahmet, Hidayet; Melek, Şeytan; Bitki, Ağaç; Zekat, Bereket; 
Şarab, Sarhoşluk; Yaz, Kış; Sıcak, Soğuk vb. pek çok İkili Kelime ve Kavramlar Eşit 
Sayı’da geçiyor. 7 Kat Gök 7 kere, Gökler’in Yaradılış’ı 7 kere; İnsan 65, İnsan’ın 
Yaradılış Safhalar’ı Toplam’ı 65 kez geçiyor. Gün 365, Ay 12, Günler 30 kez geçiyor. 
Bazı Kelimeler arasında ise birbirinin Katı olma durumu var. Mesela Ceza Kelime’si 
117 kez geçerken, Affetmek O’nun 2 Katı 234 kez geçmiş. Fakirlik ve Zenginlik de 
öyle. 
  7/el-A’raf 69.Âyet’te “Bestaten” kelimesi Sad ile yazılıp Sin ile okunur. Aynı 
Kelime Baqara Suresi’nde de geçmiş ve Sin ile yazılmıştı. İlk Mushaf’ta böyle 
yazıldığı için böyle kopyalanmış, 1400 Yıl’dır her Hattat A’raf 69’a gelince Kelime’yi 
Sad ile yazmış. Bunun Wahiy’le Tesbit edilmiş Hikmeti’ni ve Qur’ân’ın 
Mahfuziyeti’yle ilgili Müslümanlar’ın gösterdiği Hassasiyet’i Bugün daha iyi 
anlayabiliriz. Huruf-u Muqatta’lı Sûreler’de Muqatta Harfleri’nin Tekrarı’nın 19’un 
Katı olduğu şekli’ndeki Sayısal Doküman, Hesab’a Dayalı bir Tenâsüb’ü ortaya 
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çıkarmıştır. “Elîf Lâm Mîm Sâd” diye başlayan A’raf Sûresi’nde “Bestaten” Kelime’si 
Far1lı bir Adnanî Lehçe ile bilerek böyle Sâd ile yazılmasa idi, burada Sözü’nü 
ettiğimiz Tenâsüb görülmeyebilirdi. Demek ki bu bir İmla Hatası’na değil, 
Rasûl’ullâh’ın Emri’yle oraya konmuş, Wahiy’le Tesbit edilmiş olarak O’nun 
Haqiqati’ne; ve Qur’ân’ın her Harfi’ne, Noktası’na A’zami Hassasiyet gösteren 
Müslümanlar’ın aynen koruyup aktardığı şekli’ndeki Onların Rikkat ve Dikkati’ne 
İşâret eder ki, bunun İlâhî bir Müdâhale ile Qur’ân’ın Mahfuziyeti’ne Delil olduğu 
aşikar. 
  Başka Sayısal Tenâsübler de var. Mesela Yûsuf Sûre’si, 12 Kardeş’in 
anlatıldığı Ya’qub’un Sıbtı’ndan bahsederken 12.Sûre’dir. Rad, 13.Sûre’dir ve 
Sûre’ye Adı’nı veren Rad Kelime’si 13.Âyet’tedir. Bu Bazen Son’dan da olabilir, 
mesela Ankebut Sûre’si 29.Sûre’dir ve Ankebut Kelime’si sondan 29.Âyet’te geçmiş. 
İsra 17.Sûre’dir ve Farz Namazlar 17 Rek’at’tır. Neml 30’da Besmele’nin gelmesi, 
Müddessir 30 ile Bağlantısı bir başka Tenâsüb’ü gösterir. Rahmân ve Hadîd Sûreler’i 
hakkında da türlü Tenâsübler’den bahsedilebilir. En çok Rahmân Kelimesi’nin 
geçtiği Meryem Sûresi’nin 19.Sûre olması boşuna değildir, ilh… 
  Güneş, Ay, Gökler, Yer hepsi birer Âyet’tir bir Hüsban ile yaratılmış. Yine 
Qur’ân’da okuduğumuz Âyetler de birer Âyet’tir. İkisi de Aynı Kaynak’tan geldiğine 
göre, hepsinin Bir Hesab Üzere olmasında şaşılacak bir Şey yok. Bunlarda gereksiz 
Abartma yapmadan, Bilim’i Qur’ân’ın önüne almadan, İş’i Büyütmeden, Kıytırık 
Örnekler’le İnandırıcılığını kaybetmeden, Sulandırma’dan, bu tür Örnekler’i “Âyet-
Mu’cize” olarak düşünebiliriz. 
 
  İçerik ve Mânâ Açısı’ndan İ’caz:  
 
  Belki de İ’caz’ın Esas Mânâ’sı budur. Qur’ân, Hayat Hakkında ne söylemişse 
O’nun üstünde bir Söz yok. O’nun Çözümlemesi dışında her Çözümleme Âciz 
kalacaktır. Hayât’ın Yön’ü, Anlam’ı, İnsan Haq ve Değerler’i vs. bu Konular’da 
İzâfîlik, Tartışma var denebilir, ama biz biliyoruz ki Qur’ân Çözümlemeleri’nin 
Mu’cize oluşu, üzerinde bir Söz’le O’na Meydan Okunamayacağı bellidir. Qur’ân, 
Mu’cize oluşunu böylece İnsanlar’ın Aqlı’na, Wicdanı’na bırakmış oluyor. Öyleyse bu 
Mu’cize’ye Meydan Okuyan ya da O’nu İnkâr eden, Tarafgirlik’le Hareket etmiştir. 
Batılı ya da bir başka Dünyâ Görüş’ü kendisini daha Haq görse de biz bu İ’caz 
Yönü’nü biliyor ve söylüyoruz. 
  Qur’ân’ın Bu İddia ve 
İ’caz’ından Tâwiz vererek, 
“Ortak Değerler’de Buluşalım, 
Ortak Aqıl, Wicdan” vb. 
Söylemler’le Qur’ân’ın Etki-
si’ne türlü Meydan Okuma-
lar’ın Mümkün olduğunu Qa-
bul eden Modernist-Savun-
macı-Mazeretçi Yaklaşım bir 
Gün utanacak. O’nun Huquqî 
İ’cazı’ndan da wazgeçilemez. 
Bunun için İcad edilmiş 
“Tarihsellik” Yorum’u da her 
Gün Yara alıyor ve Qur’ân’ın Huquqî İ’caz’ı hakkında Tâwiz verenler her Gün daha 
utanılacak bir Durum’da olduklarını anlıyor ve anlayacaklar. 
  1400 Sene öncesinden bir Kitab, Qur’ân gibi, Başkaca böyle Etkili olarak bir 
Uygarlık çıkarmış, Öncesi’nde ve Sonrası’nda, bir Kitab Örneği yok. Böyle Muqâyese 
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edecek, işte şu Kitab’ta Qur’ân kadar, hatta, O’nun Etkisi’nin bir Kısmı Ölçeği’nde 
İnsanlar’ı, Târihi etkilemiş, cezbetmiş, Hareket’e geçirmiş, Hayât’ın Merkezi’ne 
yerleşmiş, Yön vermiş bir Kitab Örneği yok. Tıpkı, Cahiliyye Şiiri’nin Mullaqa-yı 
Seb’a Şâirler’i gibi, bu Konu’da susmanın dışında Dünyâ’da Cewâb vermiş, Meydan 
okumuş, Aciz kaldığını İnkar etmiş bir Örnek yok. 
  İncil Etrafı’nda böyle bir Nüfuz Kriter’i resmedilemez. Bir kere Hz. İsâ’dan 
100-150 Yıl Sonra yayılmış ve Baskın çıkmış Meseller, Mektublar, Rasuller’in İşler’i 
vb. Bölümler’iyle Orijinalite’si yok. Daha da önemlisi, İncil ve Etrafı’ndaki Etki, 
İncil’in (dolayısıyla Pavlus’un) Roma’yı etkilemesinden çok, Roma’nın İncil’i 
etkilemesi üzerinden okunabilir ancak. Cahil Halq Kitleler’i üzerinde Ortaçağ’ın 
Sonları’na kadar İncil’in Etki’si, bir Uygarlığa Yön vermek şurda dursun, Halq’ı 
Roma’nın önünde uyutmaktan başka bir İşlev görmemiş. İncil’in Etki’si, Biblotek’in 
İçine Tewrat’ı da yerleştirmek Sureti’yle, kendi Pasifliği’ne Tewrat’ı da Ortak edecek 
kadar, Çözümsüz, Çaresiz, Teslimiyetçi bir Etki’dir, buna Etki denebilirse.              
 
  Nazım Konusu’na, Merkezi İ’caz Konusu’na tekrar dönecek olur isek,  
  Ehl-i Sünnet’in Görüş’ü Baqara 23-24 teki Tehaddi’nin Qıyâmet’e kadar 
benzeri bir Sûre dâhi Nazm edilemeyeceğine İşâret ettiği şeklindedir. Risâlet’in 
Erken Yılları’nda Qur’ân’ın Meydan Okumasına Komik Cewâblar da olmuş. Sahte 
Mütenebbîler, Müseylimet’ül-Kezzâb örneği’nde olduğu gibi, Değersiz Laflar 
etmişler, Komik Nazireler getirmişler. Müseylime Fil Sûresi’ne Nazire yazmış, ama 
Edebi bir Nazım olsun diye değil, Arabistan’ın şu kısmı benim olsun, diğeri senin, 
paylaşalım İddiası’ndan, Hırsı’ndan dolayı. Ciddiyet’le değil, kendi Yalancılığının 
Farqı’nda olarak, numara yaptığını düşünerek bunları söylemiş. 
  Edebî Nazım bakımından MDT’nin “İlhâdî Okurlar’ı” Bölümü’nden Ebû’l-Ala 
el-Maarrî hakkında bir Dedikodu var ki, o da Qur’ân’ın Nazim İcazı’na bir Meydan 
Okuma olarak nakqedilmiş. Ancak, kendisinin böyle bir İddia’sı yok. Bu Dedikodu’ya 
göre “hele benim yazdığım Şiirler de Mabedler’de, şurda burada 400–500 Sene 
okunsun, ondan sonra Kendi Şiirimin fewkaladeliği daha iyi anlaşılır” demiş. O 
söylese de söylemese de bu dillendirilmiştir. Ancak bu Meydan Okuma’nın da boş 
olduğu anlaşılmıştır. 
 
 

D/III 
QUR’ÂN ve ÎCÂZ  

QUR’ÂN’IN MÜNKİR OKURLAR’I 
İlhâdî Yöneliş/ Modern İlhad 

 
  Ulûmu’l-Qur’ân, 1700ler’den sonra Yeni Disiplinler içinde Yeni Konular, Yeni 
Bakış Açılar’ı, Yeni Meydan Okumalar (aslında Eski) ile karşılaştı. Burada Yeni bir 
İlhad ve Meydan Okuma olduğuna göre, bunun en Uygun Yer’i “İ’caz Konusu”dur 
İ’caz, karşısındakini pes ettiren, Teslim ve İ’tiraf ettiren bir Aciz bırakma ise, nasıl 
oluyor da bazıları hala İnad edebiliyor ve “Havlu atmıyor”. Böylesi İlhâdî İtirazları 
görünce “demek ki İnsanlar bu Âyetler karşısında böyle şeyler düşünebilmekte” 
dedilewek. 
  Benzer Durum’da olanlara İlâç olsun diye Cewâb Mâhiyeti’nde Karşılıklar 
verilir. Eğer böylesi Olumsuz Düşünceler’i çağrıştırarak İmânları’nın önünde bir 
Engel gibi konan bir Âyet ile şaşırmış görünen Kimseler olursa onlara, İlaç 
Mâhiyeti’nde Cewâblar verilir. Ayrıca Nüzul Wasatı’nda, Münkir Okurları’na 
Qur’ân’ın verdiği Cewâblar da vardır ki, bunları ilgili Yerler’de, gelmiş geçmiş tüm 
benzer Sorular’a Cewâb olarak, Kompoze edeceğiz. 

http://www.ulumelhikme.de/index.php/a-nazariyat/i-akademik-dersler/medeni-dusunce-tarihi
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  İsimlendirmede “Münkir Okurlar” Başlığının altında, Mülhid Okurlar, ya da 
İlhâdî Yöneliş ve Modern İlhad Altbaşlıklar’ı var. Nüzul Wasatı’nda İlhâdî 
Yöneliş’den Söz edilir ve o Şeytânî Yöneliş olarak wasfedilir. Orta Yol’un Samimi 
Okurlar’ı bu tür Sapmış Yorumlar’ı “İlhad” diye nitelendirmiş. Ancak “İlhâd”ı 
savunanlar, bunu İlhad olarak Qabul etmezler (bkz: el-Maarrî, Ebû Bekir er-Râzî 
vb.) 
  Burada topladıklarımız ise, direk Qur’ân’a, Allâh’a, Muhammed’e 
inanmıyorum diyenlerdir. Klasik İlhad ile, bu bakımdan aynı değil. O yüzden, 
“Münkir Okurlar” diyoruz.  İnkâr, Sözlük’te Nehy etmek, Hoş görmemek, reddetmek, 
bilmemek Mânâları’na gelir. İnkar’ın Anlamı’nda Dışlama, Qabul etmeme, Reddetme 
var, bu yüzden “Küfür” Anlamı’nda kullanılır. Küfür’de ise Örtme var. Yani Kâfir, 
Gerçeği gördüğü halde örtmektedir, Münkir ise Gerçeği görmemiş de olabilir. 
Böylelerini de içine aldığı için Münkir, Kâfir’den daha Geniş’tir. 
  Qur’ân’ın Münkirler’i demedik, “Münkir Okurlar’ı” dedik. Çünkü bu Kişiler de 
Qur’ân üzerinde Emek harcamış, okumuşlar, ancak Sonuç’ta onunla Kavga Dili’ni 
üretmişler. Uzun Okuma, uğraşmadan sonra İnkarcı bir Profil çizmişler.  
  Yeni bir İtiraz ve İnkar Mümkün mü, o Soru’ya Cewab arıyoruz. 
  İnmiş olduğu Ortam’da Qur’ân’a yapılan İtirazlar’a bizzat Wahiy Cewâb 
vermişti. Tâlî Konular bir yana, Ana Konular’da İndiği Dönem’de Cewâb verilmeyen 
Yeni bir İtiraz’ın Wuqûu Mümkün mü? Teorik olarak böyle bir şey Mümkün mü? 
Hayır. Ana Konular’da sorulabilecek her Soru’nun Cewâbı’nı onda bulmak Müm-
kün’dür. Fıqıh’ta, nasıl ki Yeni Durumlar, Asıl 
Durumlar’a Qıyas’la illetlendirilerek, Fer’e 
götürülüyor, ve “Yaş Kuru her Şey” onda 
cewablandırılabiliyor sa, aynı şekil’de İlhâdî 
Yönelişler’in de Cewâbı’nı Wahiy’de gördü-
ğümüz bir Aslı vardır. 
  Münkir Okurlar, Ana Teması’nı 
Qur’ân’da bulmayan bir İtiraz ortaya 
koyamadılar. Ancak Âyet’in dışında, Târihî 
bir Riwâyet’le Âyet’i bulanıklaştıran bir 
Terceme’ye veya Mânâ’ya dayanan Yeni bir 
İtiraz varsa, onun Cewâb’ı elbette Qur’ân’da 
olmaz. Bunun Cewâbı’nı “gerçekten Târih’te 
bu Konu böyle mi ortaya konmuş, o gerçekte 
nasıl anlaşılmış” diye Târih’te dolaşarak, 
Cewâbı’nı orada aramak lâzım. Âyet ayrı’dır, 
Riwâyetler’le bezenmiş hâli ayrı’dır. 
 
  Nüzul Ortamı’nda Ana İtirazlar ve Qur’ân’ın Cewâblar’ı: 
 
  İnmiş olduğu Mekke Orta-mı’nda En Temel İtiraz Konu’su, Risâlete’dir. 
Mekkeli Müşrikler, Beşer’den bir Rasûl gönderilmesine İtiraz ediyorlar ve, eğer illa 
Risâlet olacaksa bunun Melekler tarafından yapılması gerektiğini söylüyorlar. 
Bunun hemen ardından “Allâh’ın Peygamberlik diye bir Kurum’u yok” İddiası’nı 
dillendiriyorlar. 
  Medine’de ise Ehl-i Kitab’ın İ’tirazlar’ı temelde Risâlet üzerinden değildir. 
Ehl-i Kitab’a göre de bir Risâlet vardır ama, Hz. Peygamber’e “Sen Rasûl değilsin” 
demişler. Bir yerde Arablar’la da Ehl-i Kitab birleşiyor: (Sen Ey Muhammed, Rasûl 
değilsin). “Arablar’ın Peygamber’i yok” Sözü’nde Ehl-i Kitab ve Müşrik Arablar 

Qur’ân’ın Münkirler’i 
demedik, “Münkir 
Okurlar’ı” dedik. Çünkü 
bu Kişiler de Qur’ân 
üzerinde Emek 
harcamış, okumuşlar, 
ancak Sonuç’ta onunla 
Kavga Dili’ni 
üretmişler. Uzun 
Okuma, uğraşmadan 
sonra İnkarcı bir Profil 
çizmişler 
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birleşiyorlar. Ehl-i Kitab’a göre, “Ümmî Peygamber yoktur. Peygamber Kitâbî 
olmalıdır. 
 
  Hıristiyanlar ise, İsâ’nın Gelişi’yle beraber Peygamberlik denen Waqıa’yı 
bitmiş görüyorlar. “Yeni bir Misaq yapılmış ve Ahd-i Cedid ile birlikte önceki 
İsrailoğulları Peygamberlikler’i ve onların Tanrı ile yaptıkları Sözleşme (Ahd-i 
Atîq) bitmiştir. Artık Kurtuluş, Şeriat ile değil, Şefaat ile olacaktır. Dolayısıyla 
Muhammed bir Peygamber olsa bile, İsrailoğulları’nın Peygamberlikler’i 
Tarzı’nda, Geç kalmış bir Peygamberlik olabilir ancak. İsa’dan sonra Peygamberlik, 
Hawâriler, Pavlus ve Benzeri Rasûller, Azizler tarafından yapılan 
Peygamberlikler’den İbâret’tir. Bunlar ise, Baba Tanrı’nın değil, Oğul Tanrı’nın 
Peygamberlikleri’dir. Muhammed, İsa’nın bu gibi Peygamberleri’nden olmadığına 
göre, Mesih’in Müjdesi’ni yaymakla Görevli Peygamberlikler’den olmadığına göre 
Onunkisi, Beni İsrail Peygamberlikler’i gibi konumlanmış oluyor” diyorlar. “Eğer 
Sen bir Pavlus ve onun Tarzı’nda anlatılan Hawariler gibi olursan Seni de Azizimiz 
Qabul ederiz” derler. 
  Putperestler’in Pazarlıklar’ı da Ehl-i Kitab’a benzer. “Senin Peygamberliğin 
Yahudiler’deki gibi olsa, Dawûdî Mesîhiyyet’i kendilerinden bekleyen Yahudiler 
gibi, biz de Seni Prensimiz, Kralımız olarak kendimizden biliriz. Kusay’ın 
İdealleri’ne Hizmet etsen, o taqdirde Mesihimiz olmak istiyorsan ol, seni Qabul 
ederiz. Yeter ki Hübel’e, Lat’e, Menat’e Söz söyleme, istediğin Krallıksa gel Kralımız 
ol” demişler. Kâfirûn Sûre’si, bu İddialar’a Cewâb’tır. 
 
  Âhiret:  
 
  Müşrikler, eğer kendileriyle ilgili Olumlu bir Yanı var ise, Âhiret’in çok da 
Kötü bir şey olmadığını söylemekle birlikte, “Sen Meçhul bir şey için, Hâzır olana 
yüz çevirmemizi istiyorsun. Oysaki yaşadığımız Gerçek, bizim Zenginliğimizin, 
İqtidarımız’ın Garanti edildiği Elimiz’deki hazır Gerçek’tir. Bizden niçin 
Elimizdeki’ni almaya ve Meçhul bir Gelecek ile Hazır Gerçeğimizi Terk’e Da’wet 
ediyorsun? Sana evet dersek bu Dünyâ’yı, Elimiz’deki Gerçeği kaybedeceğiz” demiş 
oluyorlar. Onlara göre Âhiret Çağrı’sı, “Midyat’a Pirinc’e giderken Ev’deki 
Bulgur’dan olmaya” benziyordu. Etrafları’na baktıklarında, Gençler’i, Köleler’i, 
Ayaktakımı’nı inanmışlar olarak görüyorlar, onların kaybedecek bir şeyler’i zaten 
yok, diyorlardı. Ama Kendileri Yaşlı’ydılar, Tecrübeli, Aqıllı, Zengin, Haqq etmiş… 
idiler. “Âhiret var olsa bile, o zaman da, oranın da Şkram görenleri, Önderler’i biz 
olurduk” diyecek kadar kendilerini “Haq etmiş” görüyorlardı. Şu halde, Âhiret eğer 
İyi bir şey’se ona da biz Layıkı’z diyerek, Ehl-i Kitab’ın Şartlı Qabuller’i gibi, bir 
Qabul ediş içindedirler. Ancak bunun gerçekten ‘Ahiret’e İmân olmadığını Wahiy 
bildirir. 
 
  Ebû Cehil’in İnkar’ı:  
 
  Ebû Cehil, Abdi Menaf ile her Konu’da yarıştıklarını, onların her yaptıklarını 
Qabul edip kendilerinin de benzer Uygulamalar’la atbaşı beraber gittiklerini; ama 
şimdi onlardan bir Peygamber geldiğini, bunun benzeri’ni İcad edemeyecekleri için 
asla Qabul etmeyeceğini söylüyordu. Arkadaş’ı Mugire îbnu Şube’ye, 
Rasûl’ullâh’ın arkasından şöyle demişti: “W’allahi, ben iyi biliyorum ki; onun 
söyledikleri Haq ve gerçektir… Abdimenafoğulları’nın her şeyine evet dedik 
ama,  Hayır! W’allahi, işte buna ´Evet´ diyemeyeceğim”. Putperestler’in Genel 
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Eğilimi’nden Farqlı olarak Ebû Cehil, Hz. Peygamber “Arab Mesihi” de olsa O’nu 
Qabul etmeyeceğini söylemişti. Burada İblis’in Kibr’i gibi bir Büyüklenme görülür.  
  Welid ibnu Mugire’nin Ağzı’ndan “ Qur’ân inecek idiyse ne diye İki Şehr’in 
(Mekke ve Taif’in) Büyükleri’nden birine inmemişti” Sözler’i Qur’ân’da da geçer. 
Taif’in büyüklerinden olarak ise Ümeyye ibn’ul-Halef’in Adı’nı vermişti. Ümeyye 
ibn’ul-Halef ise Hanif idi, yani Tek Tanrı’ya inanırdı. Allâh’ın Birliği, Âhiret 
Konusu’nda bir Ayrılığı yok ama, “Seni niye seçti” deyip, oradan İtiraz ediyor. Bir 
Waraqa, bir Hatice olabilecek iken, Qur’ân’ın İcazı’na Cewâb yetiştirme peşinde 
olmuştu. 
  Nüzul Wasatı’nda, İmân’la buluşmayan ama, Münkir de denilemeyecek bir 
Grup daha var. İlgisiz ya da Kararsız olanlar, “dur bakalım, kim kazanacak” deyip 
Durum’a göre Pozisyon almayı planlayan “Uyanıklar”. Böylesi “Tedbirliler’in” 
Durum’u da Qur’ân’da zikredilmeye değer bulunmuş. İslâm’la Geç Dönemler’de 
buluşan, Savaşlar’a pek girmeyen, kaçak güreşen bir Grup. 
  Diğer bir Sınıf, yine Ebû Cehil’in Haqiqat Sözleri’ni tanıması gibi, Acziyeti’ni 

itiraf eden ama İnanmayan Şâirler Grubu’dur. 
Firawun’un Sihirbazlar’ı, Âyetler’in Haqiqati’ni 
ve İcazı’nı en önce Farq edenler olarak hemen 
inanmıştı, ama Cahiliyye Şairler’i onlar kadar 
Cesur davranamazlar. Firawun’un İşkence ve 
Öldürme Tehdidi’ne rağmen, Sihirbazlar kendi 
yaptıklarının uydurmalığı karşısında Mûsâ’nın 
Aciz bırakan Mucizeleri’nin Haqiqat olduğunu 
hemen anlamış ve İnanmışlardı. Müşrik Şairler 
ise, İ’tiraf ediyor ama, inanmıyorlar. İnanmış 
Şairler daha çok Mekke’de değil, Medine’de 
oldu. 

  Ancak bu Şâirler, Fiiliyat’ta Qur’ân’ın İ’cazı’nı Qabul etmişlerdir. Açık bir 
İ’tiraf içinde artık Şiir yazmaz oldular. Şiir Yarışmaları’nı iptal edip, Yedi Askı 
Şiirleri’ni Askılar’dan indirdiler. Fiilî Durum bu ama, “ne derler Korkusu’ndan, 
Mahalle Baskısı’ndan, Onur, Gurur, Kibirleri’nden” İmân’ı kendilerine yediremediler. 
  Yukarda saydığımız tüm Ana Temalar, hem İtiraz Ciheti’yle hem de Cewâb 
olmak bakımından Qur’ân’da Eksiksiz alıntılanmış ve Karşılıklar’ı verilmiştir. Bu 
demektir ki Qur’ân, Kendi İ’cazı’na karşı yapılan tüm Eleştiriler’i, İtirazlar’ı 
Gündem’e getirmiş, nerede Wahy’in Âyet oluşuna karşı bir Ses yükseltilmişse, Cılız 
da olsa onu Dikkat’e almış ve cewablamıştır. Eğer Qur’ân, Âyet olarak İcâzı’nı bir 
Tehaddi olarak (Meydan Okuma) ortaya koyduktan sonra; ne kadar Gücünüz varsa 
hepsini toplayın yine de onun Bir Âyeti’ni bile Meydana getirmezsiniz’ Şekli’ndeki 
Meydan Okumasını yaptıktan sonra, O’nun Bu Âciz bırakan İcazı’na karşı en Ufak bir 
Tereddüt, en Cılız bir Ses dâhi çıkartılmış, bir İtiraz bir Soru sorulmuş olsa idi, 
mutlaka Qur’ân bunu nakqeder, bu Soru’yu alıntılar ve ona Cewâb verirdi. Ama 
Mûsâ’nın Sihirbazlar’ı gibi, Mekke’de Sözleri’yle Şuur etme ve ettirme Konumu’nda 
olan herkes, Başta Şâirler, Fiiliyat’ta bu İ’caz karşısında susakalmışlardır. 
 
  Yahudi Tezi’ne Qur’ân’ın Cewâb’ı:  
 
  “Onlar Muhammed’i kendi Öz Oğullarını tanır gibi tanırlar…”.35 Sonra da yüz 
çevirirler. Burada açık ki bir Örtme, Küfür Durum’u var. O’nu biliyorlar fakat 
reddediyorlar. Qur’ân, Onların Kitabları’nı, Wicdanları’nı, Aqılları’nı Şâhid tutarak 

                                                 
35

   2/el-Baqara 146 
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Cewâb verdi. Bu Cewâb hala geçerli midir? O Gün Medine’de en Yakın Çevre’deki 
Ehl-i Kitab’ın Eli’nde neler vardı tam bilemiyoruz. Bugün Eski Ahit Metinler’i olarak 
el’de Mewcut olanlar ile İqtifa etmek durumundayız. Ama belki de o Gün için Arab 
Yahudi ve Hıristiyanları’nın elinde, Hz. Muhammed’i anlatan çok daha ileri 
Metinler var olabilir. 
  Buna rağmen Bugünkü Eski Ahit Metinleri’nden de İz sürmek Mümkün. 
Tewrat’ın Tensiye 18.Bölüm’ü, 15-18 arasında “Kardeşlerinin Oğulları arasından 
Mûsâ gibi bir Peygamber çıkarılacağı” söylenmiş. Buradaki Kardeşi Levi’nin 
Kardeş’i, Yahuda Soyu olarak, Dâwûd’un da içinden geldiği Soy olarak, yorumlamak 
istemişler. Hâlbuki Kardeşleri’nin Soy’u, İshaq’ın Kardeş’i olarak anlaşılmalıdır. 
Nitekim İsmâil’in Bereketlendirileceği Husus’u, Yine Tewrat’ın Vurgusu’dur. Ayrıca 
Amca (Ya’qub’un Sıbt’ı için Amca, İsmail’dir), Baba gibidir ve O’nun Çocuklar’ı da 
“Kardeşler” hükmü’ndedir. Hem Tewrat’ta hem de Qur’ân da bu tür Baba-Amca 
karşılaştırmalarına dair pek çok Örnek bilinir. Böylece İsmâil’in Çocukları’nı 
bilmek, “Kendi Öz Oğulları’nı” bilmek demektir. Qur’ân, işte bu Tesniye’de İzler’i 
bulunabilecek, çok daha ileri Örnekleri’ni Tahrib etmiş olmalarına rağmen, bu 
Tewrat Bölümü’nü adeta yüzlerine vururcasına söylemiştir: “Öz Oğullarınızı 
bildiğiniz gibi biliyorsunuz!”. 
  Yahudi ve Hıristiyanlar’ın Tesniye 18: 15-18 ile ilgili Bölüm hakkındaki 
Yorumları’nın Dâwûd Soyu’na çıkar. Yahudiler Bugün Hala “O Peygamber’i” 
beklemektedir. O geldiğinde, Mabed İnşa edilecek ve Dâwûdî Krallık içinde 
Yahudiler Büyük bir Kurtuluş yaşayacaklardır. Tewrat’ın Tensiye 18.Bölümü’ne 
göre (Hz.Mûsâ Zamanı’ndan kalmış ise) 3.300 veya 3.700 yıl’dır Yahudiler böyle bir 
Beklenti içinde. Yahudiler’e Göre Mesih, İlya ve O Peygamber 3’ü aynı Kişi’de 
olacak şekilde bir arada bekliyorlar. 
  Hıristiyan ve Müslümanlar’a göre Mesih gelmiştir. İsa’ya “Sen İlya mısın” 
diye sormuşlardı, “O peygamber misin? (Mûsâ’nın kastettiği) yoksa Mesih misin?”. 
Hz. İsa diğer ikisine Hayır demiş ve Mesih olduğunu Qabul etmişti. 
  İsa’nın “Mesih” olduğunda Hıristiyanlar’la birleşiyoruz. Mûsâ’nın kastettiği 
“O Peygamber” olmadığında ise, Yahudiler’le birleşiyoruz. Fakat Yahudiler’in 
Cewâb’ı nedir: O Peygamber Konusu’nda 2000 Yıl’dır, İsa, Mani, Muhammed 
dışında buna Namzet gösterilebilecek kimse yok. Yahudiler’in bu Konu’da hala 
Sessiz kalmaları ise Düşündürücü’dür. Mabed’in yıkılması ve Sürgün’den itibaren 
geçen 2.500 Yıllık Süre’ye rağmen, bu kadar Önemli bir Waad’in gerçekleşmemesini 
İzah etmeleri Mümkün değil. Hz. Peygamber’in hem Mûsâ ile hem de Dâwûd ile 
ilgili Beklentiler’e tam bir Cewâb olduğu İnkar edilemez. Hz.İsa’nın ise Kurtarıcı, 
Dâwûd gibi bir Messsianik “Mesihlik” Konumu’nda olmadığı, O’nun Mesihliğin’in, 
Işığı’nı ve Yağı’nı, Etraf’ı Bereketlendirilmiş Qudüs Peygamberleri’nin ve 
İsrailoğulları’nın Son Peygamber’i olması Anlamı’nda olduğu açık’tır. Şu halde Hz. 
Peygamber Konusu’nda “Öz Oğullarını bildikleri gibi” bir tanışıklığı İtiraf etmek ve 
Cewâbsız bıraktıkları Sorular’ı cewablamak Zorunda’dırlar. 
 
  Ateizm:  
  Bireyler’in Durum’u ne olursa olsun Toplumlar İnanç içinde Varlık bulmuş. 
Mesela, Beni İsrail’de Seküler Yahudiler, Samiriler gibi Âhiretsiz Yahudiler 
olabilmiş. Bugün de Siyonizm Tewrat’ı Kültür’den ibaret görerek, O’nu Milli bir 
Birlik Arac’ı olarak Qabul ediyor. Asıl Hedef’i Dünyâ’ya Odaklı bir Tewrat Kültür’ü 
hem Târih’te hem Bugün görebiliyoruz. 
  Eski Âhit Metinleri’nde Âhiret Konu’su epeyce kırpılmış. Tahrib edilen 
Kitâb’ın kendisi, bu tür bir Sekülarizm’e Zemin hazırladı. Qur’ân’da Kısa Sûreler’de 
bile, Âhiret Konu’su her An vardır. Ancak Eski Ahit Yazarlar’ı, Babil Sürgün’ü ve 
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İran karşılaşması öncesindeki Âhiret, 
Melek, Şeytan Konuları’nı tümden 
Tahrif ve Tahrib etmişlerdi. 
  1800’lü Yıllar’da Pozitivizm, 
sadece Din Dışı Akımlar’da değil, 
Yahudi Siyonistler’de, Protestan-
lık’taki  1000 Yıllık Dünyewî Qudüs 
Cenneti’nde, hatta Âhiret İnancı’nı 
reddeden Protestan Papazlar’da da 
var oldu. 
  Daha önce Humanizm, Katolik 
Ahlaqî Kurallar’ı Hedef aldı. İnsan 
Kendi Aqlı’na Güven ile, Kulluk’tan 
özgürleşmeli’ dendi. Batı Civili-
zasyon’u Humanizm’in İnsan’ı tanrı-
laştıran bu Değerleri’ni kutsadı. 
Muhalif olanı kötüledi. Qur’ân’ın 
Âhiret Vurgu’su kadar hiçbir Kitab, 
bunun üzerinde durmamıştı. Âhiret 
İyiliği’ni İdealize etmek ve Âhiret-
Karşıtı bir Dünyewiliği kötülemek 
Qur’ân’ın Ana Teması’dır. Dünyâ 
Hayâtı’nı istemek, “Ölümsüzlük Ağa-
cı’na-Şecere-i Huld’a” bağlanmak, 
Şeytân’a uymak demekti. Civilizas-
yon’un en çok ürktüğü, saldırdığı 
Konular bunlardır. 
  Civilizasyon kendi Karşıt’ı-
ötekisi olarak, Müslümanlar’ı gör-
mekte ve saldırmaktadır. Bunun için 
Geniş Kitle’yi değil, Okumuşlar’ı hedef-
ledi. Bu Kitab’ın Tanrı Katı’ndan 
olmadığı, içindeki Şeriat’ın Bugün’e 
uymadığı söylendi. “Bu nasıl Tanrı ki, 
İnsanlığın Bu Çağı’nı göremedi, Çağ-
dışı kaldı” denilerek, Çağ’ın ken-disine 
Büyük bir Kutsallık atfedildi. “Qur’ân 
İnsan’ı, Kadın’ı aşağılar, Ceza Yasa’sı 
İşkence’dir” vb. saldırılar. Kitab’ın 
birinci Muhatab’ı ve İlk Öğreticisi, 
Peygamber’in Şâhsiyet’i de en Temel 
Saldırı Konu’su yapıldı. Onun Konum’u 
Beşerî Durumlar’la İzah edilip, İsa 
idealleştirildi; İsa Sevgi, Ruhbanlık, 

Fedakarlık Örneği iken, Muhammed Kılıç, Kadınlara’ Dünyevi bir Bağlılık ve 
Cezalandırma ile ilişkilendirildi. 
  Okumuş Kitle, Gençlik Dönemleri’nde O’nun Karikatürü’nün Taqdim’i ile 
karşılaştı, Biyografisi’nde “Tipik Arab Erkeği” Motif’i çizildi ve “böyle bir Ortam’da 
en çok bu kadar olur” dendi. Özellikle Kadınlar, Okumuş Kitle’nin Yarısı’nı Teşkil 
eden Önemli bir Grup, en temelde ayartılacak olanlar olarak seçilmişlerdi. 
Âdem’lerin Yolu’ndan çıkartılması için önce, Havvalar’ın ayartılması 

Daha önce 
Humanizm, Katolik 
Ahlaqî Kurallar’ı 
Hedef aldı. İnsan 
Kendi Aqlı’na Güven 
ile, Kulluk’tan 
özgürleşmeli’ dendi. 
Batı Civilizasyon’u 
Humanizm’in İnsan’ı 
tanrılaştıran bu 
Değerleri’ni kutsadı. 
Muhalif olanı 
kötüledi. Qur’ân’ın 
Âhiret Vurgu’su kadar 
hiçbir Kitab, bunun 
üzerinde durmamıştı. 
Âhiret İyiliği’ni 
İdealize etmek ve 
Âhiret-Karşıtı bir 
Dünyewiliği 
kötülemek Qur’ân’ın 
Ana Teması’dır. 
Dünyâ Hayâtı’nı 
istemek, “Ölümsüzlük 
Ağacı’na-Şecere-i 
Huld’a” bağlanmak, 
Şeytân’a uymak 
demekti. 
Civilizasyon’un en çok 
ürktüğü, saldırdığı 
Konular bunlardır. 
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projelendirildi. Kadın üzerinden Feminizm Hareket’i, Saldırı Okuması ile, Batı 
Feminizmi’nden çok Farqlı bir Saldırı Repertuarı’na Sâhip’ti. Ateist, Feminist, 
Misyoner ve daha bir çok Humanist Akım, Büyük bir Saldırı Kampanyası’nın 
Ortakları’ydılar. 
  Bu Saldırı Manşet’i “Hz.Zeyneb ile Evlilik”te Tipik’tir. Hz.Âişe ile Evliliği 
diğer bir Konu oldu. Baqara 282 “Borçlanma Âyet’i” Mâlî Alanlar’daki Şehadet 
Konusu’nda Kadın’ın Şahitliği’ni Yarım görmesi bir diğer Manşet oldu. Miras 
Âyeti’nde de Kadın’ın Yarım görüldüğü söylendi. “Çok Evliliği, buna İzin vermişliği, 
Ewlatlığı’yla Evliliği gibi Konular’a Cewâb veremezsiniz. Bu yakalandığınız yer’dir. 
Bu Konular’da eveleyip gevelemeyin Teslim olun” denildi. 
  İslam Modernizm’i, “Bunlar Târihsel Âyetler’dir. Ebedi Şeriat kılınmamış, 
Dönemsel Konular. O’nun Evrenselliği Âhiret, Ahlaq gibi Konular’dır. İnmiş olduğu 
Dönem’in Qabuller’i bizi bağlamaz” şeklinde Cewâb verir. Târihsel Okuma, belli bir 
İyileştirme’nin O Zaman için yapıldığını ve gidilmesi gereken Yön’ün çizildiğini ama, 
sonraki Dönemler’de bu “İyi’ye Gidişin” durarak, Hedef’ten uzaklaşıldığı şeklinde 
Mazeretçi bir Savunma’ya yöneldiği görülür. O’na göre Güya Qur’ân’ın Hedef’i, Batı 
Civilizasyon’u, Humanizmi’nin geldiği yer’dir. Bugünkü “Çağdaş Şeriat’ın” 
Değerleri’yle Barışık, O’nu kazanması gereken bir Yer’dedir. O’nu “olduğu gibi” 
alırsak, Hikmet’i almış oluruz. 
  Bu Cewâblar Sorunlu’dur. Marazî, Çarpık bir Zihniyet’i yansıtır. Qur’ân’ın 
Hedefi’yle, “Şeytân’ın Kılavuzluğu’nda Târih’in vardığı yeri” son Nokta olarak Qabul 
etmek, Çelişki’dir. Bunun varacağı Yer, bir Süre sonra “İslam Gömleğini” de 
çıkarma’dır. İklim’in Tesiri’yle Qur’ân’ı savunan, eğip- büken bir Cewâb, tabi ki 
Sorunlu’dur. Qur’ân Savunulacak bir Kitab değil. Qur’ân Tez’dir, Anti-tez değil. 
Qur’ân sorgulanan değil, sorgulayandır, Hesab’a çeken’dir, konuştuğu Söz Hakim 
Kitab’tandır, Söylenmesi gereken’dir. 
  Qur’ân’ın Maqâsıd’ı, yine O’nun içinden çıkar. Çağ’ın vardığı Sonuçlar’ı O’na 
Hedef biçmek Marazî’dir. İnmiş olduğu Dönem’de Âile Yapı’sı, Sosyal İlişkiler, 
Cahiliyye Ahlaq’ı, belli Kabuller’i olan bir Dönem’i taşırken, Qur’ân bunların bir 
çoğuna İtiraz etti, Gayr-i İslâmî Aile ve Sosyal Yapı’yı reddetti, ama Dewâm 
ettirdikleri de var. Mesela “Büyük Âile” Yapı’sı, Qadim Hikmet!’te de olduğu gibi, 
Dewâm etmiştir. Aslında yukarda sorunmuş gibi öne sürülen Saldırılar’ın Büyük 
Bölüm’ü, bu Aile Yapı’sı ile Alaqalı’dır. Çekirdek Aile, Büyük Aile arasındaki Çatışma, 
İkisinin ortaya koyacağı Hedefler, Değerler arasındaki İhtilaf Haqsız Eleştiriler’i 
getirmiştir. Qur’ân Âile’den bahsederken Dedeler’i, Torunları’yla “Büyük Âile’yi” 
Sözkonusu etmiştir. 
  Çekirdek Âile’nin Büyükler’i Huzurevleri’ndedir. Torunlar’ı Kreşler’de. Bu 
Asıl Âile değil, Bölüne Bölüne, Atomize edilmiş, çekirdekleşmiş Âile’dir. Fizik 
Farqlılıklar Göz ardı edilmiş, Kadın’ı ve Erkeği çalışan bir Âile’dir. Fıtrî Erkek-Kadın 
İşbölümü, Qadim Âile Yapı’sı berhava edilmiştir. Geniş Âile’de ise Çocuklar Âile’nin, 
Anne-Baba’nın Denetimi’nde olarak “Çocuklukları’nı” yaşayabiliyorlar. İslâm 
Bireyciliği değil, Welâyet’i, Hiyerarşi’yi öngörüyor. Daha Küçük bir Çocuk iken, 
Komşu’daki, Yakını’ndaki bir Ablası’nı, Ağabeyi’ni bir Weli’si, Büyüğü olarak görmek 
dururken, O’nu Cinsel bir Varlık olarak görmesi ve Çocuk Masumiyeti’ni 
yaşayamamasının Webal’i Çekirdek Âile’nin üzerinedir. Halbuki Fıtrî Haqlar 
engellenmemelidir. 
  1800’lerin, Çağ’ın Değerler’i “Bireysel- Liberal Değerler”dir. Her İnsan kendi 
kendine Yeterli olmalıdır. İnsan’ı sınırlandıran tek Şey, Öteki’nin Sınırı’dır. Allâh’ın 
Fıtrî olanı belirlediği Sınır yerine, İblis’in Bağımsızlık, Özgürlük İlan’ı gibi İstiğna 
ederek Görev ve Sorumluluklar Terk edilmelidir. İblis de Fıtratı’nda bir Mertebe 
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Sâhib’i idi. Toprak’tan İnsan yaradılınca, İblis’e Görevler, Ödevler verildi. Ama O 
Kendi İstiğna’sı ile böbürlenerek, Âdem’in Emri’ne girmeyi kendine layık bulmadı. 
  Anne-Baba, Tecrübesi’yle, Emek vermişliği ile buradan kaynaklanan bir 
Yetki’ye Sâhip. Ewlâd’a düşen ise İtaat içinde Tabi bir Hiyerarşi’dir. Kazanan 
Durumu’nda olan, Ana-Babası’na bakmalıdır. Evlilik içinde 9 Ay Çocuğa Hamile 
kalan Kadın, 2 Sene de Emzirmekle Görevli ve Ev’e bağlı. Ev’de Zaman kaybı değil, 
Geleceğin Çocuğu’nu, İnsanlığını yetiştirecek. Evi’nin üzerinde sadece Çocuğun değil, 
Kadın’ın da Bakım’ı Erkeğe yüklenmiş. Bu 
sebeb’le Miras’da Erkeğe yüklenen 
Qawwam olma Yükümlülüğü O’na 
Fazla’dan Allâh’ın Fadlı’ndan Harcama 
Yükümlülüğü doğurur ve Fazla’dan Miras 
Haqq’ı verilir. Aksi halde Âile parçalanır, 
Huzurevi doğar. 
  Sorgulanan değil, Sorgulayan Dil ile 
soruyoruz: Neden Âile’yi Tahrib ettiniz? 
Neden Kadın’a zulmediyorsunuz? Çocuğu, 
Yaşlı’yı ne Hal’e getirdiniz? Hz. Rasûl’un 
“Hulqu’l-Azîm’i Sözkonusu edilemez. O’nun 
savunulacak değil, Allâh’ın Övdüğü Ahlaq’ı 
var. O’nun Savunulacağı yerdeki bir 
Toplantı’ya gidilmez, böyle bir Zemin Qabul 
edilemez. 
  Hz. Âişe’nin Yaş’ı 9 değil doğru 19 
idi ama Mesele bu değil. O’nun 19 Yaşı’nda 
olması Marazî bir Bilinç için Mesele’yi 
halletmiyor. O Dönem’de daha Erken 
Evlilikler’i Hz. Muhammed değilse bile, şu 
veya bu Sahabe’nin Yapmışlıklar’ı var. 
Bırakın Asr-ı Saadet’i, 1900’lerin Başla-
rı’nda evlenen Dedelerimiz için 11-12 Yaş 
normal’di. Bunu da sadece Dönem ve 
Târihsellik’le açıklamıyoruz ve, karşı Sorularımız’ı soruyoruz: Geciktirilmiş Evlilik 
İnsan’ın Doğası’na Zulüm, Baskı değil mi? Serbest Cinsellik, Çocuk doğurmadan, 
Sorumluluk almadan, Sorumluluğu geciktirerek, bir yanda “Çocukluluğunu 
yaşayamama, diğer yanda Hayat Boyu Çocuk kalarak sorumsuzlaşan Nesiller 
yetiştirme” Kötülüğü’nün her ikisini birden İfa eden Çağ’ın Değerleri’nde “Ahlaqîlik” 
nerede? 
  Geniş Âile’de 20 Yaşı’na gelmiş Erkek ve Kadınlar için Evlilik Hayat’ı başlamış 
olurdu. İlk Çocuklar’ı Dedeler’in büyütebilmesi, Gelenekler’in, Tecrübeler’in 
aktarılması, Test Aşamaları’ndan geçilerek Bilgi, Görgüler’in artırılması Mümkün 
olurdu. İşsizlik Sorunu’na Çözümler, Sosyal Kaynaşma, Yardımlaşma Formülleri, 
Kredi yerine Doğal Âile Yapısı’nın İqâme edilmişliği vb. artıların savunulmaya 
İhtiyac’ı hiç bulunmamaktadır. 
  Savunma yok. İnmiş olduğu Ortam, aşılması gereken bir Târihî Süreç değildir. 
Aşılması gereken yer’i O Zaten aşmıştır. O’nun Qabul ettiği, Qadim Değerler’dir. Asıl 
Savunma Konumu’nda olan Çağdaş Değerler’in Savunucuları’nın, Qur’ân’ın İ’caz’ı 
karşısında yaptıkları İtiraz’ın bir Geçerliliği yoktur. 
 
 
 

Sorgulanan değil, 
Sorgulayan Dil ile 
soruyoruz: Neden 

Âile’yi Tahrib ettiniz? 
Neden Kadın’a 

zulmediyorsunuz? 
Çocuğu, Yaşlı’yı ne 

Hal’e getirdiniz? 
Hz.Rasûl’un “Hulqu’l-

Azîm’i Sözkonusu 
edilemez. O’nun 

savunulacak değil, 
Allâh’ın Övdüğü Ahlaq’ı 

var. O’nun 
Savunulacağı yerdeki 

bir Toplantı’ya 
gidilmez, böyle bir 

Zemin Qabul edilemez. 
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D/ IV 
KEWNÎ ÂYETLER 

 
  D Serisi (İcâz’ul-Qur’an) Son Dersi, Kewni Âyetler’dir. Âyet Kelimesi’nin 3. 
Anlam’ı, Varlık’ta Allâh’ı gösteren İşâretler Anlamı’ndaki “Âyet”tir. Okunan Kitâb’ın 
Âyetler’i dışında, Qur’ân Gökler’de ve Yer’de Varolan Herşey’in Âyet olduğunu 
bildirir. 
  Kelâm’da “Yaratılan’dan Yaratıcı’ya gitme”, “Şâhid’i Gâib’e  Qıyas”, “İnâyet, 
İhtira gibi Kozmolojik Deliller” Çerçevesi’nde, Kewnî Âyetler Sözkonusu edilmiştir. 
Felsefe’de ise Ontolojik Delil Kapsamı’nda yine bu Konu’dan bahsedilmiştir. Klasik 
Dönem’den gelen bir çok Yeni Wecheler’le Konu zenginleşmiştir. 
  Qur’ân bizzat, Oluşlar’ı (Kewnleri), Âyet diye niteler. Sünnetu’llâh, yine 
Allâh’ın “Oluşlar’daki” Değişmez Qanunlar’ı diye anlaşılmış. O’nun Âyetleri’nde, 
Sünnetu’llâh’ta, Yaratması’nda bir Değişme olmaz. Değişme varsa da bunu bizzat 
yapan Allâh’tır (Mu’cize). Mu’cize, “Âyet’i bozan Âyet”tir. Çünkü Varlık, Oluş da birer 
Âyet’tir. 
  “Varlık” Konu’su Sufî, Kelâm, Felsefe Okulları’nda Farqlı Şekiller’de ele 
alınmış. Varlık Anlamı’nda “Wucud” Kelâm ve Felsefe‘de kullanılır. Beytü’l-Hikme 
Çeviriler’i mi “Ontos” Karşılığı’nda Varlık’ı önermiş, yoksa daha önceden mi “Wucud” 
Kelime’si kullanılmış tartışılır. 
  Varlık Mânâsı’nda Qur’ân, “Halq” Kelimesi’ni kullanır. Dil’de 
ise Halq yerine Mahluq daha Yaygın’dır. Ancak, “Allâh vardır” Cümle’si buna göre 
İfâde bulmayacağından, Halq Kelime’si, Varlık’ı tam karşılamıyor. 
  “Şey” Kelime’si de önerilmiş. Qur’ân’da bu da kullanılmış: “O’nun Misli gibi 
bir Şey yoktur”. Allâh için “Şey” denilebilir mi, bu da tartışılmıştır. 
  Sufîler, “Allâh, Allâh olandır” demişler. Âyet Kelime’si, Sözlük Anlamı’yla 
“Varlık”a uymuyor. Âyet, Alâmet, İşâret vb. demektir. Eşyâ’ya Âyet demekle 
gösterdiği Varlık’a, Allâh’a İşâret etmesi kastediliyor. Allâh için “Var” Kelime’si 
Kifayetsiz kalıyor. Diğer Herşey’in Varoluş’u, O’nun bir Fiil’i olarak ortaya çıkıyor. 
  Qur’ân, Orijinal bir Varlıkbilim (Ontoloji) kurmuştur. Konuşan Özne, 
kendisinden Varlık diye sözetmez. Qur’ân, Kelâmu’llâh ‘Konuşan Özne’dir. Ayrıca 
kendi Varlığı’nı söylemeye İhtiyaç yok. 
  el-Gazzâlî İhya’da “Tefekkür” Babı’nda, Varlık üzerinde Tefekkür etmeyi ve 
Kewnî Âyetler’i Sözkonusu etmiştir. Kewnî Âyetler üzerinde Tefekkür, Kulluğun 
Tanımı’nı yapmak için Elzem görülmüştür. Klasik Dönem’de Kewnî Âyetler bu 
Bab’ta ele alınmış. Moden Dönem’de ise, Kewnî Âyetler Qur’ân’ın Mu’cize oluşunu 
gösteren Âyetler olarak da düşünülmüş. 
  Mesela “Alaq’tan yarattı” Âyeti’nin Modern Dönem’de Bilimsel Tefsir 
Yorum’u ortaya çıktı. Böylece Tewrat ve İncil’in Bilimsel Yanlışları’na rağmen, 
Qur’ân’ın Bilim’le yanlışlanamazlığı gösterildiği gibi, hem de Mu’cizewî olarak 
Qur’ân’ın Bildirileri’nin gerçekleşmiş olduğu savunuldu. 
  İlm-i Tefsir’in en Meşhur Örneği, Mısırlı Şeyh Tantawî Cewherî’nin (1870-
1940) Cewâhir’ul-Qur’ân adlı 26 Cilt’ten oluşan Eseri’dir. Ahkam Âyetler’i ile Qıssa 
Âyetleri’ni kısaca geçer, 750 kadar olduğunu söylediği Kozmik, Fizik, Fen, Tabiat ile 
ilgili Kewnî Âyetler’e gelince uzun uzun İzâhlar’a girer. 
  Bu Tefsir Tarzı’na Olumlu bakanlar olduğu gibi Olumsuz Bakanlar da vardır. 
el-Şâtıbî, el-Muwâfaqât’ta Qur’ân’ın Ümmî bir Dil ile indiği Tezi’ni söylemişti. 
Târih’ten İlm-i Tefsir Tarzı’na en ciddi Eleştiri bu Kanat’tan gelmiş. Arablar’ın 
bilmediği bir Şey’i Qur’ân’ın getirmediği, Ümmî olan Arablar’la aynı Dil’i taşıdığı 
İddia edilmiş. el-Gazzalî’nin Cewâhirul-Qur’ân Adlı Eseri’ndeki İlm-i Tefsir Tarzı’na 
karşı, el-Şâtıbî’nin aksi Yön’deki Görüş’ü dayanak olmuştur. 
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  el-Şâtıbî’nin dediği gibi, 
Qur’ân’ın Ümmî bir Dil ile geldiği 
doğru’dur. Ancak O, herhangi bir 
Yazar’ın Kitâb’ı değil, Geçmiş, Gelecek 
tüm Zamanlar’ı İhâta eden Alîm ve 
Hakîm olanın Kitâbı’dır. Kelimeler’in 
Târih içinde kazandığı Yeni Anlamlar’ı, 
Başlangıcı’ndaki Anlam’ın yerine kul-
lanmak Anakronik kaçar, doğru, ama 
bu Qur’ân için de denebilir mi? Kutsal 
Kitab Geleceği de bildiğine göre, hangi 
Çağ’da hangi Anlam’ın Geçerli 
olacağını bilen bir Zat O’nu indirmiş 
olduğuna göre, bütün bunlar Öngö-
rülmüş olabilir. Mümkün’dür ama, 
olmuş mudur, tartışılabilir. Bir 
Müslüman Qur’ân’ın Bugün’kü Or-
tam’da Olan-Olmuş Olan Gerçeği Gaybî 
İhbar’la öngördüğünü söyle-yebilir. Bu 
Teorik olarak Mümkün’dür, ama 
Waqıa, Doğru bir Yorum olup olmadığı 
Tartışma’yla ortaya çıkacaktır. 
 
  Alaq: 
 
  İlk Âyet’ten başlarsak, Alaq 
geçen her Yer’de, İnmiş olduğu 
Ortam’daki Anlam’ı neydi diye 
sorabiliriz. Ümmî Okuma Açısı’ndan 

2.3.4. Yüzyıllar’da çıkan Sözlükler’e bakarsak, “Pıhtılaşan Kan”dan yarattı Anlam’ı 
verildiğini görürüz. Bugün Bilimsel olarak “Kan Pıhtısı” karşılığı doğru 
bulunmuyor. Maurice Bucaille, Tewrat, İnciller, Qur'ân-ı Kerim ve Bilim Adlı Kitab’ı 
1976’da yayınlandığında Müslüman olmuştu. O’nun yapmış olduğu Yorum, 30-40 
Yıl’dır Tefsirler’e yansıyor. Kelime’nin Etimolojik Arkeolojisi’ne girdiğimizde Alaq, 
İlişki, Tutma, Tutuşma gibi Anlamlar görülüyordu. Embriyoloji ise, Anne Rahmi’nde 
Döllenmiş Hücre’nin Sülük gibi yapışarak tutunduğu ve oradan emdiği görülmüştü. 
Bu Görüntü Şekil olarak Pıhtılaşan Kan’a benzer. 
  Alaq ile ilgili Tetil’de gördüğümüz Okuma ise, 7 Askı Şiirleri’ndeki “Muallaqa-
i Seb’a”ya Meydan Okuyan bir Askı (Alaq) getirildiği Şekli’ndedir. İnsan’ı İnşâ eden 
Alaqalar, Wahiyler’dir. Alaq’tan yaratılan İnsan, Salih-Mü’min İnsan’dır. Wahiy’le 
Alaqası’ndan Hulq-ı Azîm’e uğratılmış, bu Yüce Yaradılış’la boyanmış, Wahy’in 
çıkardığı Güzel Ahlaq İnsanı’dır. 
 
  Gökler’in ve Yer’in Yaratılma’sı:  
 
  Qur’ân’da Gökler ve Yer birlikte geçerse, Sayı belirtilmez, ancak Gök tek 
başına geçerse bazen  “7 Gök” olarak bildirilir. Mısır Astronomisi’nde, Yunan 
Bilgeliği’nde de “Gökler” Şekli’nde Tabakalı bir Anlayış vardır. 
  Batlamyus Astronomisi’nin Merkezi’nde Yeryüzü yer alır. Yer Taban’dır, 
Taban üzerinde Gökler’den, Kubbe’den bahsedilir. Bu Kubbe’de 1. Sema, Ay-Altı 
Dünyâ var. Gezegenler arası Katmanlar, Fizikî Semâlar/Felekler bu şekilde 

İnsan’ı İnşâ eden 
Alaqalar, 

Wahiyler’dir. 
Alaq’tan 

yaratılan İnsan, 
Salih-Mü’min 

İnsan’dır. 
Wahiy’le 

Alaqası’ndan 
Hulq-ı Azîm’e 
uğratılmış, bu 

Yüce Yaradılış’la 
boyanmış, 

Wahy’in çıkardığı 
Güzel Ahlaq 

İnsanı’dır. 
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kurgulanmış. Bu Felekler, Aqıllı Şuurlu Varlıklar diye görülüyor. İlk Aqıl’dan Diğer 
Aqıllar-Felekler yaratıldı. Her biri birbirine Çarklar gibi Merbut görülmüş ve İlk 
Hareket’i veren olarak da Tanrı Qabul edilmişti. 
  Yunan Bilgeliği’nde Durum böyledir. Qur’ân’da Semâlar’dan bahsediyor. 
Buradaki 7 Çokluk’tan Kinâye olabilir. Semâ, İsim’den türer. İsim, Bir şey’in yerine 
İqâme olan, onun üzerine geçen olduğu gibi, Semâ da Arz’ın üstünü kaplayan, onu 
İhâta eden, üzerine geçendir. Böylece Semâlar kendi altları üzerinde bir Üstünlüğe 
Sâhip olmuş oluyor. Üstün de üstünde olan Semâlar, Onların İsimler’i, Kendi Öz-Zat-
Mahiyetleri’nden Farqlı, bir “Yerine geçmeyi, İqâmeyi” İfâde ediyor. Nitekim Allâh, 
İsmi’yle beraber okunur, “Allâh ile Oku” denmez. “Azîm İsmi’yle Oku”, “Allâh 
İsmi’yle oku” denir (Bismi Rabbike/ Bismillâh vb.). 
  Allâh’ı İdrak edemeyiz. Zâtı’nı İdrak edemediğimiz gibi, Eşyâ’nın künhüne de 
varamayız. Onun üstünde bir Üst, onun üstünde bir Sema vardır. O yüzden “Allâh ile 
okuma”, O’nu İdrak Mümkün değildir. 
  Cennet’in 7 Kat oluşu da böyle. Cennet, Bahçe’dir ama, Hadiqa, Rawda, 
Firdews… daha onlarca İsm’i (Katı) var. Fiil olarak Cenne, gizlenmişlik, görünmezlik, 
ulaşılamayan Anlamları’na Sâhip. Gizlenmiş Olanın Yaklaştırılması (Üzlifeti’l-Cenne), 
Ayne’l-Yaqîn yaşanarak, Gözler’in keskinleşmesi Durum’u, Cennet’teki kat kat Sırr’ı 
bildiriyor. Mir’ac’ta anlatılan Semâlar, Perde Perde Gizemler’in birer birer açılması, 
Muazzam bir Bilinç Yolculuğu’nu anlatıyor. Nihâyet Sırlar’ın giderilmesi, İsm’in 
Yeri’ne Zât’ın Görünmesi, Cennet’i Görme, Semâlar’ı, Örtüler’i, Hicablar’ı aşma bu 
Mânâ’da anlaşılıyor. 
  Bilimsel Görüş-Kuram-Teori değişirse ne olacak? Mesela Big Bang Teori’si 
Evren’in Oluşumu’yla ilgili Değişik Teoriler’den birisidir. 22/el-Enbiyâ 30 “Gökler ve 
Yer bitişik iken biz onu ayırdık…” Âyeti’ni, Big Bang Teorisi’yle ilişkilendirdiğimizde, 
bu Konu’daki diğer Teoriler ilerde daha Baskın çıkarsa ne olur? 
 
 Semâ Yolculuğu: 
 
  Bir İnsan Ömrüne sığan Yanlışlamalar da var. 55/er-Rahmân 33’te: “Ey Cin 
ve İns Topluluklar’ı, eğer Gökler’in ve Yer’in Bucakları’ndan aşıp geçmeye güç 
yetirebilirseniz, hemen aşın; ancak 'üstün bir güç (Sultan)' olmaksızın 
aşamazsınız” buyrulmuştu. 50’lerden itibaren Ay’a Seyahat Yarışları’nda Uzay’a 
Kozmonotlar gönderilmiş ve nihayet 1969’da Ay’a çıkıldığı duyurulmuştu. Bu süre 
Zarfı’nda bu Âyet, Ay’a çıkılamayacağına Delil olarak alınırken, “İlla bi Sultân” 
İfâde’si bu Sefer “Uzay Araçları’ndaki Üstün Güç ile alakalandırılıp, Gökler’e 
çıkılacağının Delil’i olarak alınmak istenmiştir. Halbuki burada Mewzu, biraz önce 
anlattığımız “Semâwât” Konu’su ile Alaqalı’dır. Bunun Ay’la, Güneş’le, Fiziki Semâ ile 
pek Alaqası yok. İns’den ya da Cinn’den birisi Wahy’i Rasûl’e öğretmiş değildir. 
Rasûl’ün Mi’rac’ta aştığı o Semâlar, Allâh dışında hiçbir Güc’ün aştırabileceği, 
ulaşabileceği Yerler değildir. Yani, ancak Allâh, İnsan’ı Peygamber kılarsa o taqdirde 
Wahy’e Muttali olunabilir. Mutahhar Melekler’in İlqa edebileceği Kelimeler, o zaman 
Peygamber’in Qalbi’nde yer bulabilir. 
 
 Qıssalar: 
 
  Kewnî Âyetler Bağlamı’nda Qıssalar da Konu edilmiş. Târihsel Dönemler’le 
ilgili Qur’ân’ın söylediği Şeyler’in bir Mu’cize olarak ortaya çıkması da Bilimsel İ’caz 
içinde ele alınmış. Nûh Tufan’ı Cudi Dağı’nda deyince, Ararat’a göre çok daha 
Mütewâzi, Bölgesel bir Tufan’ı anlamak, Bilimsel Bakış’a daha Uygun gelmiştir. 
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  Tewrat’ta Mûsâ Peygamber Zamanı’nda İki Firawun yaşadığı bildirilir (I. 
Ramses ve Oğlu II. Ramses). Hâlbuki Mumyalar üzerindeki Araştırmalar’dan çıkan 

Sonuc’a göre, Qur’ân 
’ın bahsettiği gibi tek 
bir Firawun olduğu 
Tezi’nin Mu’cizewî bir 
şekilde doğrulandığı-
nı Maurice Bucaille  
ortaya çıkardı. 
  Said Nursi, 
Mu’cizeler’in bir Nite-
liğini de ileride İnsan-
lar’ın yapabileceği 
Şeyler’i göstermiş ol-
masında bulur. İlerde 
Tabi bir şekilde yapı-
labilecek olanın, Pey-
gamber Zamanı’nda 
Mu’cize’yle gerçekleş-
mesi, İnsanoğlu’na bir 
yol gösterir. Bugün 
yanmayan Giysiler ya-
pılabiliyor, Uzak’taki 
Görüntüler, Televiz-
yon’la getirilebiliyor 
vb. Ya’qub Yûsuf’un 
Kokusu’nu almıştı ki, 
ilerde Görüntü ve Ses 
Naqli gibi, Koku Naq-
li’nin de yapıla-

bileceği buradan çıkarılabilir. Süleymân’ın Eşya Naqli gibi, Işınlanmalar Nedensellik 
içinde tabi bir şekil’de gerçekleştirilebilir. Peygamber’de ise Durum, Nedensellik’le 
bağlı olmadan Mu’cizewî bir şekilde olmuştu. Buna göre Işınlanma’nın da bir Gün 
Qanunlar’ı, Sebebler’i bulunacaktır. 
  Qur’ân Âyetler’i ile Kewnî Âyetler arasında, ikisi de aynı Kaynak’tan geldiği 
için, bir Müteqâbiliyet kurmak Yanlış değildir. Ancak Gereksiz Abartmalar’la, 
sonradan yanlışlanabilecek Kıytırık Örnekler’le, Konu dışı Karşılaştırmalar’la, Bilim’i 
öne çıkaran Yanlışlar’la Malul olmamak kaydıyla. 
 
 

E/I-II 
 

KİTÂB’IN DİLİ’NDEN QUR’ÂN’IN DİL’İ 
(Lugâtü’l-Qur’ân,  Mu’cemu’l-Qur’ân) 

 
  E Serisi’nde Qur’ân’ın Dil’i Başlığı altında 3 Konu’yu işleyeceğiz. Lugâtu’l-
Qur’ân,           Mu’cemu’l-Qur’ân ve Kelimâtü’l-Qur’ân.  
 Mu’cem, Kâmus-Sözlük Mânâsı’nda Hicri IV.Yüzyıl’dan itibaren kullanılıyor. 
Ünlü Müslüman Coğrafyacı Ahmed ibmu Faris ibnu Zekeriyya el-Qazwinî (ö. 
329)  Mu'cemu Maqâyisi'l-Luga  İsimli Eseri’nde bu Kelime’yi kullanmış. Yaqût el-
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Hamewî, Mu’cemü’l-Buldan (Ülkeler Ansiklopedi’si) Adlı  621/1224 de yazdığı 
Eser’de, bu Kelime’yi Ansiklopedi Anlamı’nda kullanmış. 
  Arap Dili’nde ('Acem Kelime’si), el-Ucum ve el-A’cem Kelimeler’i el-Urub ve el-
Ar’ab’ın Zıddı’dır. el-Ucum veya el-A’cemi Kelimeler’i-Arap Asıllı da olsa- Fâsih 
konuşmayan veya konuşması Açık olmayana denir. Her hangi bir Eser Kelimeler’in 
Zor anlaşılan ve Açık olmayanlarını kolaylaştırırsa (Zorluğunu giderirse) ona el- 
Mu’cem denir. 
  Kâmus Kelime’si ise, Deniz veya Büyük Deniz (Okyanus) Anlamları’na gelir. 
Bazı Eski Dil Âlimler’i Dil Müfredatları’nı toplamaya çalışmışlar, Te’lif ettikleri 
Eserleri’ne “Deniz” İsimler’i veya Deniz’i niteleyen İsimler’den birini Ad olarak 
kullanmışlardır. Örneğin, Sâhib ibnu Abbad (ö.385) Mu'cemi’ne el-Muhit; ibnu Side 
(ö;517) el-Muhkem ve 'l-Muhit el-A'zam, el-Firuzabâdî de (ö.818) el-Kamus el-
Muhit İsimleri’ni verdiler.  
  Hicri 200ler’den itibaren bazı Hadis Kitabları’na da “Mu’cem”, Adı verilmiş. 
İmâm et-Taberânî  (H.260-360) Mu’cem-ül-Kebir, Mu’cem-ül-Ewsât ve Mu’cem-üs-
Sagir Adlı Hadis Kitabları’nı Te’lif etmişti. Mu’cem türü Hadis Kitablar’ı, Şeyhler’in 
İsimleri’ni Alfabetik Sıra’ya göre yazmakla oluşturuldu. 
  Râgıb el-Isfahânî (ö.425 h.), el-Müfredât fî Garîb'il-Qur'ân Adlı Qur’ân 
Sözlüğü Çalışması’nda, Alfabetik Sıra içinde Kelimeler’in 
Anlamları’nı vermiş. Biz daha çok Lugât Kelimesi’ni kullanırız. 
Türkçe’nin İlk Sözlüğü, Kaşgarlı Mahmud’un (1008–1105) 
100ler’de yazdığı, Diwân-ı Lugati’t-Türk Adlı Eseri’dir. 
  Müşterek Seminerler olduğu için, Dil Bilimleri’yle de 
Bağlantı kurmalıyız. D.B. Tanıtım Semineri’nde Baqara 30–38 
Âyetleri’nin Sürekli Atıf yapacağımız Temel Dayanağımız 
olduğunu söylemiştik. O halde orada zikredilen, İnsan’a 
“Eşyâ’nın İsimleri’ni öğretti” İfâdesi’nden, Eşyâ’nın Dili’ni, 
Kelimeleri’ni, Mu’cemi’ni verdi Sonucu’nu çıkarabiliriz. 
Qur’ân’ın Kelimeler’i hem Mânâ hem de Lafız olarak İlâhî bir 
Müdâhale’nin Zabtü Rabtı’nda seçilmiş, daha Doğrusu verilmiş Kelimeler’dir. 
  Âdem’in Arâzi’den alınan Maddesi’ne, Çamur Yapısı’na Cenâb-ı Haqq’ın 
Nefha’sı üflenince, Melekler’in Secde edeceği Yükselme gerçekleşmiş, Keremiyyet 
ortaya çıkmıştı.  Kitab’ın Dil’inden Qur’ân’ın Dil’i de Rûhu’l-Emîn’den gelmiş Aynı 
Esmâ Kelimeleri’ni İhtiwa etmektedir. Qur’ân, Kelimeler’in Sesleri’ni Gündelik 
Dil’den, Sokak’tan almış; fakat o Kelimeler’e Semantik bir Müdahale ile, onu Üst bir 
Dil’e ulaştırmıştır. Âdem’i Yücelten Nefha’nın bir Benzeri’ni, yine Âdem’e İlqa 
edilen Suhuf ta, Suhuf-i İbrâhim ve Mûsâ’da, Tewrat ve İncil’de gördüğümüz gibi, 
nihayet  Qur’ânen Arabiyyen’de de görüyoruz. Böylece Sokağın Gündelik Dili, Din 
Dil’i haline geliyor.  
  Mesela Taqwa Kelimesi’ni Arablar, Qur’ân öncesinde de kullanır. Wiqaye 
“Kalkan” demektir. Fiil hâlinde kullanımında, yaklaşan Wahşi Hayvanlar’a karşı 
korkma ve sakınmayı “İttiqa” ile karşılamışlar. Ama Qur’ân’da Kelime bunlarla 
alakasız başka bir Semantik Alan’a yükselmiştir. Onun Kök Anlamı’nı almış, 
Çamuru’nu Arabî kılmış, ancak Ona üflediği Anlam ile Wahy’in Dil’i Tebarüz 
ettirilmiştir. Böylece Taqwa; “Allâh’a Seni yarattığı şekilde kalarak, Keremiyyeti’ne 
Halel getirmeden Sana layık şekilde davranarak, O’nun Güveni’ni boşa çıkarmaktan 
sakınmak” Anlam’ı kazanmıştır. 
  Lugatu’l-Qur’ân Bahsi’nde, Klasik Disiplinler’de Îrab Konu’su işlenir. Nuzul 
Arabça’sı Beşerî’dir ama, her Dil’in olduğu gibi, Arabça’nın da, özellik gösteren 
Farqlılıklar’ı, Mümeyyiz Wasıflar’ı vardır. İşte Îrab ile Arabça’nın Farqlı Özelliği 
Tebarüz ettirilmiş oluyor. Îrab’a giren bir Kelime, ‘A’cemî değil, ‘Arabî olduğunu 
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göstermiş oluyor. Buna Muqâbil, İrab’ı yapılamayan da, Gâribu’l-Qur’ân’ın, 
Mu’cemu’l-Qur’ân’ın Alanı’na girmiş oluyor. 
  Arabça’nın Özel Durumu’nda, Son Ses Önemli’dir. Yazım’da Son Ses’in, 
Mansub, Merfu ya da Mecrur olması Onun İrabı’nı belirliyor. Munsarif (Kurallı) 
İsimler’in 3 Durum’u (Üstün, Esre, Ötre) İrab’a girer ve Arab’ın anladığı, Aşina 
olduğu bir Lisan ortaya çıkar. Arabça Asıllı olmayan Kelimeler ise, Gayr-i Munsarif 
(Kural dışı) dır. 
  Îrab, Metn’in öncelikle, nasıl okunması gerektiğine dâir Uzun bir Literatür’ün 

araştırılmasına Kapı aralamaktadır. 
Farqlı İrablar, Farqlı Anlamlar’ı doğu-
rur. İrablı olmayan Konuşma, Arab’ın 
anlamakta zorlandığı Konuşma demek 
oluyor. 16/en-Nahl 103’te “Lisânün 
A’cemiyyün” ve “Lisânün Arabiyyün” 
şeklinde ikisi de kullanılmış:    
  “Biz onların, Peygamber hak-
kında: “Mutlaka ona öğreten bir İnsan 
vardır!” dediklerini pek iyi biliyoruz. 
Hakikatten uzaklaşarak Tahmin’le 
kendisine yöneldikleri Şahs’ın Dil’i, 
yabancı (A’cemî) bir Dil’dir, halbuki bu 
Qur’ân, açık bir Arapça(Arabî) 
İfâde’dir.’36  
  A’cemi bir Lisan, Arab için 
anlaşılmaz, Oysaki Qur’ân Arabî’dir ve 
bu yüzden de “Qur’ânen Arabiyyen” 
demek, “Anlaşılır bir Kitab” demektir. 
Daha önceki Milletler’e gelen, Anla-
mı’nı bilmediğiniz, Aşina olma-dığınız, 
Aramice, İbranice vs. Diller’deki el 
Kitab’ı ve Ondaki Anlam’ı, şimdi size 
Anlamı’nı anladığınız bir Dil ile oku-
yoruz. 
  Arab Yazısı’nın gelişmesi, 
Mushaflaşması Bölümü’nden hatır-
layacağımız gibi, ta Hz.Osman Zama-
nı’nda bazı müşkiller, Niza’lar çıkmıştı. 
Metni Öğretmen’den okumayan 
(Yazı’nın Sınırlılığı dolayısıyla), Acem, 
Türk, Kürt, Qıbti vs. Yeni 

Müslümanlar, Qur’ân’ın Fonetiği’nde Yanlışlıklar yapabiliyorlardı . Bunu çözmekle 
ilgili Çalışmalar da o Dewirler’den itibaren başladı.  
  Mesela, ‘ilk Harekeli Yazı Deneme’si Hz. Ali Zamanı’nda’ diyen Dipnotlar var. 
Hz. Ali’nin İrab’la ilgili Çalışmalar yapmış olması pekala Mümkün. Onun 
Hassasiyeti’ni, “Sırf Qur’ân yeter” diyen Haricîler’in, Sahâbe Öğretmen olmadan 
Yalan yanlış okumaları tetiklemiş olabilir. 
  İrab, bazen Tefsir’e, bazen Ahkam’a yansıyor. 5/el-Maide 6’da Abdest Âyet’i 
veya 4/en-Nisa 43’te yine Abdest’le ilgili Âyetler Şiî-Sünnî (Ayaklar’ın Mesh’i); 
Hanefi Şafi (Lemese’nin Anlam’ı hakkındaki Görüş) Okumalar’da Farqlı İrablar’a 

                                                 
36
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Wiqaye “Kalkan” 

demektir. Fiil hâlinde 
kullanımında, yaklaşan 

Wahşi Hayvanlar’a karşı 
korkma ve sakınmayı 
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Konu olmuş. Bu Farqlılığın Hadis’ten kaynaklanan Boyut’u da 
var, ama İrab’a yansıyan yanı da var. İrab’daki Okuma’nın 
nasıllığına bir yol aranırken, Rasûlu’llâh’ın uygulamasından, 
Gelenek’ten da bir Yol bulmaya çalışırız. 
  Erken Dönem’de el-Ferra’nın (144-207) Tefsir’i, İrab 
Konuları’na girdi. ez-Zemahşerî (1144) İrab’a önem veren 
Müfessirler’dendi. 
 Sadece Anlam’la ilgili değil, İcâzu’l-Qur’ân Konuları’yla da 
İrab ilişkilendirilmiştir. 109/el-Kâfirun Sûresi’nde “…ve liyedîn” 
(…benim Dinim de bana) Âyeti’nin Sonu’nda İyelik Takı’sı 
(Yâ)nın düşmesi (ve liye-dînî değil ve liye-dîn diye bitiyor) tartışılmış. Bunu 
Gramer’e Aykırı bulanlara karşı, İrab’dan Cewablar verilmesi, İcâz’ul-Qur’ân’ın 
İhtişamı’nı gösteren bir Örnek olarak kullanılmasını doğurmuş. 
  Bazen bir Zamir’in Dişil geçmesi gereken Yer’de Eril olarak gelmesini Gramer 
(İrab) Yanlış’ı olarak sunanlar da yanılır. Mesela Hz. Meryem için böyle bir 
Kullanım Örneği’nde Yanlış İrab’dan bahsedilemez, burada İcaz görülür. 
  Lugât’ul-Qur’ân’ın bir diğer Konu’su, Garib’ul-Qur’ân’dır. Qur’ân’da az 
kullanılmış Kelimeler’in Anlamlar’ı araştırılmış. 400 kadar Kelime 1 kez kullanılarak 
Nadirat’ı oluşturur. Bu şekildeki Nadir Kelimeler’de, Qur’ân’ın Qur’ân’la Tefsir’i 
Metodu’nu uygulamak zorlaşmaktadır. Bir defa kullanıldığı için diğer Kullanımlar’da 
geçen Bağlam’ı ve karşılaştırmaları bulmak Mümkün değildir. Dolaysıyla Qur’ân’ı 
bizzat kendisiyle Tefsir edecek Doğru İpuçları’nı Qur’ân’dan bulamıyoruz. 
  Dolayısıyla Garibul-Qur’ân içinde sayılan Kelimeler’de, Eşanlamlı, Müteradif, 
benzer Kelimeler Sözlük’ten getirilerek, Doğru Anlam bulunmaya çalışılır. “Yani, 
yani” denilerek, Dipnotlar’da, Parantez içinde bu Kelimeler açıklanır. H. B. Çantay 
bu şekilde Dipnotlar’la, Kelime açıklamasına bolca yer vermiş idi, yine Celâleyn 
Tefsir’i de fazla Tefsir’e girmeden böyle Benzer, Müteradif Kelimeler’i Parantez 
içinde açıklayarak sunar. Bazı Hayvan İsimler’i, Yer, Şahıs isimler’i gibi Nadir 
kullanılan İsimler de buna Örnek’tir. Garibu’l-Qur’ân’ın bir Örneği’ni Hz. Ömer’in 
“Ebben” Kelimesi’ni anlamamasında buluruz. 80/Abese Sûresi’nde geçen bu 
Kelime’yi Arab da olsa, bir kimsenin, mesela Hz. Ömer’in, bilmemesi Normal’dir. 
Çünkü Ebben Kelime’si Qureyş Lehçe’si dışından, başka bir Lehçe’de kullanılan 
“Üzüm” Karşılığı’ndaki Kelime’dir. Elbette Qur’ân’ın Merkezi Lehçesi Qureyş 
Lehçesi’dir, ama Garâbet (Yalnızlık-Tekil kullanım) Örnekleri’ni de onda buluruz. 
  Bazen de, Farqlı Lehçeler’den değil de, Yabancı Diller’den gelen Kullanımlar 
da Garibu’l-Qur’an’a girmiş. Mesela “Mûsâ” Kelimesi’ni Arablar da bilir ama, Arabi 
bir Kök’den gelmez. Qıbtice “Oğlan Çocuğu”, “Su’dan gelen Çocuk”  gibi Mânâlar’a 
geliyor. Tora’ya göre Moşe Kelime’si “O’nu sudan çıkarttım” (“meşitihu”) 37 
Tabiri’nden türemiştir. Ancak bu, Eski Efsanewî bir Türetme olarak görülür ve bu 

Konu’da başka Açıklamalar da bulunur. Buna göre, Qıbtice 
olması daha Muhtemel. (Bazı Firawun İsimleri’nde Mûsâ-
Moses eki bulunuyor; That-Moses-Tatmos, Ra-Moses-
Ramses, gibi). Kelime’nin Garabet’i, bu Kök Dil’e aşina olunca 
çözülüyor. Ama bunu bilmesek de Mûsâ Qıssa’sı yine 
anlaşılacaktır. 
  Kâtib Çelebi bizzat Garibu’l-Qur’ân Konusu’nda 
Müstakil 85 Eser Adı verir. Diğer Qur’ân Çalışmaları’nda 
Bablar içinde Konu’yu ele alan Araştırmalar’ı da dâhil eder 
isek, Muazzam bir Gayret’i görürüz. 1400 Yıl’dır ne Büyük bir 

                                                 
37

   Çıkış, 2:10 
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Uğraş’dır ki, Qur’ân’da bir tek kez geçmiş bile olsa, onu etraflıca 
anlama Çabası’nda Müslümanlar titremişler. Tabi ki bu 
Muazzam Çalışma içinde Farqlı Görüşler de olacaktır. 
  Mesela bir Akım’a göre, Qur’ân’da Arabça olmayan bir 
Kelime yoktur. Yabancı Kelimeler ona girse bile, İrab’a dahil 
olarak Arabçalaşmış sayılır. Genellikle Mu’tedil Görüş, Yabancı 
Kelimeler’in Varlığı’nı Qabul eder. Ancak İfrat ve Tefrit’in diğer 
Ucu’ndaki Görüş ise, ipin ucunu kaçırmış ve Qur’ân’da Yabancı 
Diller’den Kelimeler bulacağız diye 30-40 Dil’den Kökler İddia 
etmiş, İşi abartmışlar. Halbuki çoğuna bakınca, Kökü’nün 

Arabça olduğu görülür. 
  İncil (Evangelium) Kelime’si de Yabancı (Garib) Kelimeler’dendir. Necran 
Hıristiyanlar’ı bu Kelime’yi böyle kullanıyorlardı . Aslı Grekçe’den, Kök Harfler’i 
Arabça değil. 61/es-Saf Sûresi’nde Îsâ a.ın İsm’i Ahmed olan bir Peygamber’i 
müjdelediği-Tebşir ettiği  bildirilir. İncil’in Grekçe’de “Müjde, Muştu, Sevinçli Haber” 
Anlamı’na geldiği bilindiğine göre, demek ki İsâ’nın Müjde’si; (İncil’i) Ahmed’i 
muştulamak demektir. 
  Bu Müjde’yi Tahrif ederek Pavluscular, İncil’in Anlamı’nı “Şeriat’le 
temizlenmeği kaldırıp yerine İsâ’nın Kefaret’i ile temizlenmenin gelmesi” Şekli’nde 
yorumlamışlar. Pavlus’a göre “Şeriat’le Kurtuluş’un Mümkün olmadığı anlaşılmıştır. 
O Halde Şerait’ten kurtulmak, işte Müjde budur”. Dolayısıyla, İsâ’nın Kefareti’ne 
inandıktan sonra, İsâ’da yeniden doğuş gerçekleşir ve Ölümsüz Hayat kazanılmış 
olur. İster Hitler, ister Stalin olun, İsâ Kefareti’ne inanınca Müjde’ye kavuşulmuş 
olur. Böyle olunca Şeriat’ın ve Amel’in Önemi berhava olmuş ve Pavlus’tan itibaren 
Hıristiyanlık İbâhiyeci bir Yol tutmuştur. 
  
  QUR’ÂN SEMANTİĞİ 
 
  Wucuh (Aynı Kelime’nin Farqlı Yerler’de Siyak Sibak’a göre Farqlı Anlamlar 
kazanması) ve Nezâir (Aynı Anlam’a gelen Farqlı Kelimeler),  Lugawî Tefsirler, 
Maani’il-Qur’ân, Kelimât’ül-Qur’ân vb. Çalışmalar Qur’ân’ın Lugâtı’na girmeye ve 
Qur’ân Semantiğini anlamaya Yardımcı olmuştur. Kelimeler Zaman içinde Anlam 
kaymalarına, Yeni Anlam Öbekleri’nde Farqlı Kullanımlar’a Sahne olabilmekte. 
Târihi Semantik içinde aynı Dil’de ya da geçtiği Yeni Dil’de Farqlı Anlamlar 
kazanmaktadır. Mesela Türkçe’de birçok Arabça Kelime, çok Farqlı Anlamlar’da 
kullanılabilmiştir. Mekteb 1800ler’de Osmanlıca’da Okul Mânâsı’nda iken, 
Arabça’da Yazı Masa’sı demekti. Mekteb’in Çamur’u Arabça’dan, ona giydirilen 
Semantik Anlam ise Türkçe’den.  
  Qur’ân içinde geçen Kelimeler’in de böyle iç içe geçmiş Merbut, Mazbut bir 
Semantiği vardır. O’nun Anlam Bütünlüğü’ne Halel getirecek Semantik Müdâhaleler 
yapılamaz. Öyleyse, Qur’an Semantiği, O’nun Arabça’ya giydirdiği Rûh kendi başına 
bir Bütünlük içinde ele alınmalıdır. 
  Mesela Abd Kelimesi’nin Semantiğini Takib edecek 
olursak, O’nun İbranice’de “Amele” olarak kaldığını görüyoruz. 
Abede/Avoda Tanrı’nın Hizmetkarlar’ı , Çalışanlar’ı, İşçiler’i 
olarak görülmüş. Özellikle de Yabancı Tanrılar olarak Putlar’a 
Kulluk’ta kullanılmış; Avoda Zarim= Putperestlik. (İsrail’de İşçi 
Partisi Av(b)oda Partisi’dir). Tewrat buradaki Rabb ve Kul (Abd) 
kavramsallaştırmasının dışında Müteşâbihat’tan olarak Baba ve 
Oğul’u kullanmıştır. Tekil şekilde değil ama Çoğul olarak “Biz 
Allâh’ın Oğullarıyız” diyorlar. Yani Abd Kelimesi, Qur’ân 
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Semantiğinde kazandığı Yüksek Anlamlar’ı İbranice’de taşımıyor. 
  Bu Kelime’yi Pavlus, “Tanrının biricik Oğlu İsa” Şeklinde Tewil’e yeltenmiş. 
Artık İbranice’deki Anlamı’nın dışında, Qalbleri’nde Eğrilik olanların Fitne 
çıkarmak için Müteşabihler’i Tewil’e yönelmelerindeki Durum’a tam Uygun gelecek 
şekilde, “Baba-Oğul” Kelimeler’i Rayı’ndan çıkmış oldu. Qur’ân böylesi Tahrif 
edilmiş Kelimeler yerine, kendi Semantiği üzerinde Israr etmekte sonuna kadar 
Haqlı’dır. 
  Böylece Rabb ve Abd Kelime’si bu 2.Anlam’ı da kuşatacak şekilde Qur’ân 
Semantiği’ne Dâhil edilmiştir. Qur’ân’ın Rabb ve Abd Kelimeleri’nde, Elehe Kökü’nde 
bulduğumuz kendisine Isınılan, Yakınlık ve Sevgisi’nde Güven ve Huzur bulunan 
Allâh Kökü’nü bulduğumuz gibi; böyle bir Sevgi, Isınma ve Yakınlık duymanın 
Işığı’nda kendisinde yok olduğumuz, Fena bulduğumuz, taptığımız bir Ubudiyet’in 
Kökü’nü de buluyoruz. 
  Hiçbir Dil birebir Çeviri olamaz. Anlam Boyut’u, Dil’e henüz Rûh 
giydirilmemiş Çamur, taşınabilir ama Semantik taşınamaz. Tercüme, “İsm’in İsm’i 
olarak” iki kez Yabancılaşma doğurur. Allâh’a Tanrı dediğimizde, Tan yeri’nden 
türeyen bu Kelime, “Rabb’ul-Fecr” olarak aynı Anlam’ı veremez. İngilizce’den 

Almanca’ya, aynı Uygarlık Hale’si içinde bir Dil’den 
ötekine biraz Çeviri olabilir ama, Uygarlıklar arası Çeviri, 
Hintçe’den İngilizce’ye Çeviri bu Boyutu ile zordur. Allâh, 
Ehrimen’in Zıdd’ı değil ki, Ahura Mazda ile karşılansın. 
  Qur’ân Bütün Semantik Anlam Dâire’si tamam-
lanmış şekilde indirildi. Tarihi Semantiğe baktığımızda 
Hicri  5.-6. yy Yazarı’nın kendi Semantik Kurgu’su bunu 
içselleştirmekte ne kadar başarılıdır tartışabiliriz. 
Şatıbi’nin dediği gibi Qur’an Ümmi bir Kitab’dır ama, O 
Beşeri bir Ürün olmadığı için Müslümanlar’ın Târih 
içinde okumaları Qur’ân’ın Aslî Semantiği’ne mutlaka 
Aykırılık Teşkil edeceğini söylemek Doğru değil. 
Zaman’ın Bütünü’ne Waqıf olmayan birinin Metni, tabiî 
ki, elbette yazıldığı Wasat’ı yansıtır ve Yazar’ın Niyet’i, 

kendi Zaman ve Zemini’yle, kendi Konteksi içinde anlaşılır. Fakat Qur’ân öyle değil. 
Târih’in Bütünü’nü gören bir Kelâm, ilerde ortaya çıkacak Anlamlar’ı da 
kastedebilir. Bunun Dengeli, İstifade edilebilir Yanlar’ı var ama, Batınîler’de olduğu 
gibi, bunun Aşırı Yorumlar’ı Qur’ân Semantiği zedelenmiştir.  
 
  Mucem’ul-Qur’ân:  
 
  Erken Dönemler’den itibaren, çok kapsamlı olmasa da Sözlükler var. 
Mu’cemler’de Fiil Kökler’i ve Müştakları’nı verdiği için, o Fiil’in bütün Semantiği’ni, 
Aqrabaları’nı görme Fırsat’ı veriyor.  
  1950’lerde Muhammed Fuad Abd’ul-Baqi’nin Mucemu’l-Müfehres li Elfâzı’l-
Qur’ani’l-Kerim Adlı Kitab’ı 1700 Kök Giil’i ve Kavram’ı Türevleri’yle beraber 6000 
Kelime’yi önümüze sermiştir. Bunun dışında Konulu Mu’cemler de yapılmaktadır. 
 
 

E/III 
KELİMÂT’ÜL-QUR’ÂN 

 
  Qur’ân’daki 1700 kadar Kök Kelime’yi seçtiklerimiz üzerinden konuşacağız. 
Bunlar Qur’ân’ı oluşturan (?), daha doğrusu, Qur’ân’ın oluşturduğu Kelimeler.  
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Ke-Li-Me: “Kelime” ile Aynı Kök’ten Kelâm, Kelâmu’llâh Bahsi’nde Halq’ul-
Qur’ân Boyut’u ile tartışılır. Kelâmu’llâh olan Qur’ân, 610–632 Periyodu’ndan çok 
önce de, Varlık Var olmadan önce de vardı. Qur’ân’ın Âyetler’i gibi; Kewnî Âyetler 
de, Olmuş-Olan-Olacak tüm Varlık da, Küllî olarak O’nda, O’nun Bilgisi’nde vardı. 
Yaratılmadan (Halq’dan) Önce de Var olan bir Şey’in Târih içinde Varlığa gelmesi, 
onun Yaratılmamış Öz’üne (Gayri Mahluq) bir Halel getirmez. Allâh’ın Kelimeler’i 
(Kelâm’ullâh) nasıl ki Yaratılmamış, Ezelî Nitelikler olarak Allâh ile beraber 
bulunuyorsa, Qur’ân da Kelâm’ullâh olarak 
Gayr-i Mahluq’tur.  

Îsâ, Allâh’ın Kelime’si, dendiğinde 
onun Yaradılışı’ndaki Âdem’e benzeyen Yön 
vurgulanır. “Kün” Emri’nde görülen Âyet’in 
İsâ’daki Tecelli’si, Mucizewî bir şekilde 
olmuştur. Ancak bir Yönü’yle, Her Yaratılan 
Şey’in Qader’i Allâh’ın Kelime’si ile olmakta, 
(Kün Emri’nin) Yer’i ve Zaman’ı gelince Her 
Varlık’ın Qaza’sı gerçekleşmektedir. Bitmek 
tükenmek bilmeyen Allâh’ın Kelimeler’i, 
Zerre’den Kürre’ye tüm Varlık’ta “Kün 
Emri’nin” Gereği’ni İcra ediyor. O halde Her 
Varlık, “Allâh’ın Kelime’sinden Kewnî bir 
Âyet’i” Bünyesi’nde taşır ve varlığının 
Özü’nü-Kaynağı’nı oradan alır.  

Birinci Anlamı’yla Her Varlık Allâh’ın 
Kelimesi’dir. İkinci Anlamı’yla ise, Hz. İsâ’da 
olduğu gibi, bizzat Allâh’ın “Kün” Kelime’si 
Âyet olarak görünmekte ve buradaki “Kün”ün 
Açık-Seçikliği’nin Allâh tarafından bildirilmiş 
olması Durum’u “Allâh’ın Kelime’si” 
İfâdesi’nin Sözel Karşılığı olmaktadır. 
Gösterilenler ve Gösterenler (Semâwat ve 
Arz), Allâh’ın Kelimeleri’nin İki Weche’si, 
Âdem’in Esmâ Bilgisi’nde birleşiyor. Eşyâ’nın 
İsimleri’ni Bütün Wecheleri’yle, hem 
Esmâu’llâh bakımından; hem de Eşyâ’ya 
bakan Yönleri’yle Doğru Tesbit edebilme, onlar hakkındaki Hikmet’i, Nebeeler’i 
yansıtabilme Âdem’e öğretilen Esmâ Bilgi’si ile Mümkün olmaktadır. İnsan ile 
“Bilinmezlikler Açığa çıkarılmakta” Hazineler görünür kılınmakta, Eşyâ’nın 
Haqiqat’i belirmektedir.  

Kelimât’ül-Qur’ân, aldığı her Kelime Lisân’ul-Arab’dan, Arabça’dan. Aldığı 
Kelimeler Beşer Kelâm’ı ama, Ona giydirilen Anlam ile Semantik Müdahale Allâh’tan. 
“İnsanca ama Rabbce’dir.” 1700 Kök Kelime, türetilenlerle beraber 6500–7000 
Kelime olarak Qur’ân’a dercedilmiş. Sülâsi Kök Kelimeler Mu’cem’den yararlanarak 
bulunmalıdır ancak, İncil gibi, Acemi Kelimeler’de Sülasi Kök aranmaz.  

 
E-Le-He [ا ل ه]: 
Fiil Kökü’nden, Qur’ân’da en fazla İsm’in olduğu, Allâh Lafza-i Celâli’ni 

buluruz. Isınma, Yönelme, Erime Anlamları’yla el-İlâh, kendisine karşı Dayanılmaz 
bir Yakınlık, Perestiş, Tapınma, Sevgi ve Sevinç hisleri’yle Doluluk İmâsı’nın 
yanında, O’nda Yok olma, Erime Arzu’su uyandıran bir Mânâ’yı Taswir ediyor. Zorla 
bir Şey İlâh edilemez, edinilemez. Rabblik İddiası’nda bulunmanın Zor’a dayanan bir 

Böylece Rabb ve Abd 
Kelime’si bu 2.Anlam’ı 
da kuşatacak şekilde 
Qur’ân Semantiği’ne 
Dâhil edilmiştir. 
Qur’ân’ın Rabb ve Abd 
Kelimeleri’nde, Elehe 
Kökü’nde bulduğumuz 
kendisine Isınılan, 
Yakınlık ve Sevgisi’nde 
Güven ve Huzur 
bulunan Allâh Kökü’nü 
bulduğumuz gibi; böyle 
bir Sevgi, Isınma ve 
Yakınlık duymanın 
Işığı’nda kendisinde 
yok olduğumuz, Fena 
bulduğumuz, taptığımız 
bir Ubudiyet’in 
Kökü’nü de buluyoruz. 
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Boyut’u olabilir. Nitekim Firawun vb. böyle bir Rablik İddiası’nda idi. Ama İlâh, 
Rabblik’ten Farqlı’dır.  

Allâh Kelime’si, Yazım 
Biçimi’nde içinden çıkılamayan bir 
Özelliğe Sâhib. Allâh Lafzı’nın Gramer 
çözümlemesi yapılamıyor. Allâh ve 
Masiva nasıl birbirine İrca edilemezse, 
O’nun İsm’i ve diğer İsimler arasında 
da bir Nitelik Farq’ı gözleniyor. O 
yüzden Lafza-i Celal, kendine Mahsus 
bir Gramatik Yapı’yla İfâde edilmiş. 
Elif çıkarılınca, lillâh, Lâm çıkarılınca 
lehü, ikinci Lâm çıkarılınca hü kalıyor 
ki, her halükarda Allâh İsm’i Baqî’dir.  

İsim-Müsemma Ayırımı’nda, 
Gösteren olan İsim ile, Gösterilen olan 
Şey (Müsemma) arasındaki Tekâ-
büliyet’in Gerçek mi yoksa, sadece 
Uzlaşımsal olarak verilen bir Ad’dan 
mı İbâret olduğu 12. yy Avrupa’sında 
tartışılmış. Nominalistler (Adçılar), 
Adlar’ın sadece bir “Numen” olduğu, 
bu bakımdan Tanrı Adı’nın da, bir 
Gerçekliğe Tekâbül etmeyip, İnsan-
lar’ın Uzlaşımsal olarak verdiği bir 
İsimlendirme’den İbâret olduğunu 
savunmuşlardı. Aynı Çağlar’da Dâwûd 

el-Qayserî ise, tam aksi Yön’de, Esas Varlık demeye lâyık olanın Allâh olduğu, diğer 
tüm Varlıklar’ın itibarî olduğunu söyleyen Sufi-Felsefi Görüş’ün Tarafı’ndaydı. 
Tanrı’yı Tümel bir İsim olarak Görenler’e Realistler (Gerçekçiler); Tikel bir Kavram 
olarak görenlere ise Nominalistler (Adçılar) denmiş. ibnu Arabî, el-Qayserewî vb. 
Wucudiyyeciler ise “Olma’nın” Asıl Gerçekliğe Tekâbül ettiğini, olma Esnası’ndaki 
Nesne’nin Gerçekliği’nin ise, itibârî olduğunu söylemişlerdir. Allâh’ın Kelimeleri’ni 
Kün Emr’i içindeki “Oluş’ta” görebilen bu Görüş, Varlık’ta Wahdet’i yani, Tewhid’i 
görmektedir. Bu bakımdan Var demeye lâyık biricik Varlık Allâh’tır.  

 
E-Me-Ra [ا م ر]:  
Emr Kökü’yle pek çok Kullanım Örnekleri’ni Qur’ân’dan a, b, c,… diye 

şıklandırabiliyoruz. Böylece Emr Kökü’nün Farqlı Semantik Alanlar’ı ve Boyutlar’ı 
Göz önüne getirilmiştir. Emr, hem Fiil’dir, hem İş’tir. Hem Ma’ruf’u emreder, hem İş’i 
odur, yapar. Emirler (Umur) Allâh’a döner. Qadir Sûresi’nde İş’lerle görevli Me-
lekler her İş için iner ve O’na döner. Öyleyse bir de Gayb Âlemi’nin Emrler’i, Ulu’l-
Emr’leri vardır. Hâlbuki Emr Kelimesi’ni, sadece buyurmak diye çevirirseniz Bütün 
bu Anlamalar kayboluyor.  

 
E-Me-Me [ا م م]:  
İmâm olmak, Önderlik etmek anlamı’nda İbrâhim’in Duâsı’nda geçer. 

Eimmetü’l-Hüdâ olduğu gibi, Eimmetü’l-Küffâr da vardır. Hidâyet’e eriştirecek, 
Rehberlik edecek Önderler olduğu gibi; Küfr’ün Önderler’i, örten, Yol’u kaybettiren, 
İşâret Levhası’nı görse bile çeviren Karanlığın Önder-ler’i de vardır. Türkçe’de 
İmâm tek taraflı olarak kullnılmış. Küfr’ün Önderler’i Terkibi’ne Yabancı..  

Qa-ra-e Kökü’nden 
“Okuma” 
Bağlantısı 

kurulabildiği gibi, 
Qariyn Kökü’nden 

Yakınlık, Huzur 
bulma Mefhumu’na 

Delâlet’i de 
bulunabilir. Qur’ân 
Okunan ve Yakınlık 

duyulan bir 
Kitab’tır. 

Uyarıları’na Isınma 
duymuyorsanız o 

Kitab sizin 
Kitabınız değildir. 
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Haşir’de İnsanlar Önderleri’yle beraber çağrılacak. Sadece Namaz’da İmâm’a 
uymak’la Sınırlı değil Anlamlar. Her alanda İmâmlar, Önderler tarafından 
kılavuzlandığımızı bilmeliyiz. Türkçe seslendirildiğinde, İmam, her Alan’daki 
Kılavuzluğun her Çeşidi’nden Rehberliğini bize kavratmakta Aciz kalıyor. O halde bu 
Nüanslar Çeviri’de verilmeli ve Asli,-Kök kelimeler aslına Sadakat’le kullanılmalıdır.  

Emm Kelimesinin Alt-Semantiği’nde de Anahtar Kavramlar’a ve Anlam 
Haritaları’na rastlıyoruz. Ümm, Anne demek. Ümmet olmak ise belli bir İmâmet’e, 
Önderliğe dayanıyor. Ümm Kelimesi’ndeki Anaçlık, Doğurma, Türetme ve Türetilme 
Bağlantılar’ı Ümmet ve İmam-Önder Kelimeleri’nin Kök Bağlantısı’nı kopmaz bir 
şekilde kuruyor. İbrâhim, Mü’minler’in Önder’i olduğunda İmam-Önderler’in İlki 
olarak, Tek Başına bir Ümmet olarak, sonraki İmametler’le Bağlantı’lı Ümmet’i 
ortaya çıkarıyor, doğuruyor. Türkçe’de Ümmet ayrı, İmam ayrı Kelimeler’le 
çevrilince aralarındaki Bağlantı’yı görmek de zorlaşıyor.  

 
E-Me-Ne [ا م ن]:  
Emin, Mü’min, İman vb. çok sayıda Bağlantılı Kelime’yi yine tek bir Kök’ten 

çıkarıyoruz. Muhammedü’l-Emin dediğimizde, O hem İnanan Adam, hem de 
İnanılan-Güvenilen Adam denilmiştir. O Emin Kişi olarak Allâh’a İmânı’ndan 
Emin’dir ve yine O’nun Emniyetli Kişiliği Tanıkları’nca İtiraf edilmiştir.  

İnsanlar’ın Konuşmaları’nda Kavramlar Savruk bir şekilde Arz-ı Endam eder. 
Türlü Etkiler, Tesadüfler, Hârici Bağlamlar pek çoktur. Ama, Qur’ân’da bir Kavram 
kullanılmışsa, el-Alîm olan, Yalnızca ve Tekil Mutlak Bilgi’nin Sâhibi’nden gelen 
Kelimeler, Murad edilen Mânâlar’ın tümü’nü İhâta etmeye Muqtedir’dir. Qur’ân-ı 
Kerim, Kerim bir Rasûl tarafından Rasûl-i Ekrem’e, Mekke-i Mükerreme’de, 
İnananlar’ı Mükremin edecek İkrâm ve Ziyafet’in toplandığı Kitab’dır. Bu 
İkramlar’a Mazhar olarak Mü’minler’den oluşan bu Topluluk, Qureyş’te Emniyetli 
bir Alan’a çekilmiştir. Qureyş’in Arabî Dili’ndeki Çamuru’nda bulunan Emn 
Kelime’si, Mü’min Qureyş olduktan sonra, “İmâmlık Qureyş’tendir” Hikmeti’ndeki 
Kerâmet’e Tebeddül etmiş, Semantik Müdâhale onu kendi Anlam Haritası’na 
çekmiştir.  

Dâru’l-İslam, Dâru’l-Emn’dir. 5 Emniyyet’in Tesis edildiği, Emniyet ve 
Emân’ın Egemen olduğu yerdir. 
Halbuki Krallar’ın Âdet’i, bir 
yere gittiklerinde oranın Nesil-
leri’ni ve Ekinleri’ni Harab 
etmek üzerine Kurulu’ydu. 
Mü’minler ise Egemen olunca, 
Emniyet’e kavuşulmuş olur. 
Mü’min İnanan’dır ama aynı 
zamanda İnanılan Güvenilen’dir 
de. İnsanlar’ın Mü’minler’e Em-
niyet’i tam’dır.  

Allâh’ın İsimleri’nden 
biri de el-Mü’min’dir. İnsanlar 
için Mü’min, daha çok İnanan 
demek iken, Allâh İnanılan’dır. 
Allâh için de “İnanan, Güvenen” 

denebilir mi? Evet, Allâh İnsan’a güvendi. Şeytân’ın yenileceğine, Âdem’in 
kazanacağına, Sâlih Kullar karşısında Şeytân’ın Gücü’nün tükeneceğine İnandı, 
güvendi. Dolayısıyla Allâh, bu Mânâ’da da Mü’min’dir.  
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Hz. Ali, “Qur’ân’ı okumak Fatiha’yı okumakla, Fatiha Besmele ile, 
Besmele’nin Mânâ’sı Başı’ndaki Be ile, Be ise altındaki Nokta ile tüm İlm’i içinde 
toplamıştır” demişti. Hz. Ali’nin bu Nükte’si, Qur’ân’ın Herşeyi kuşatan Bilgi 
Zemini’ni çok Güzel özetlemektedir. O halde Çeviriler bu iç içe Geçmiş Mânâlar’ı 
kavratacak şekilde, dolayısıyla Orijinali’ni koruyarak verilmelidir.  

 
E-Ne-Se [ا ن س]:  
İnsan Kelimesi’nin Kök’ü hakkında iki ayrı İddia var. Kelimâtü’l-Qur’ân için 

her iki Kelime’nin Kullanım’ı Sözkonusu olmuş. Qur’ân için de İki Ayrı Semantik 
Alan ve bu Alanlar’dan kaynaklanan bir Anlam’a Yolu’na, bir Mefhum’a kavuşmadan 
bahsedebiliyoruz. Qa-ra-e Kökü’nden “Okuma” Bağlantısı kurulabildiği gibi, Qariyn 
Kökü’nden Yakınlık, Huzur bulma Mefhumu’na Delâlet’i de bulunabilir. Qur’ân 
Okunan ve Yakınlık duyulan bir Kitab’tır. Uyarıları’na Isınma duymuyorsanız o Kitab 
sizin Kitabınız değildir.  

İnsan için de böyle iki Semantik Alan var. İnsan hem “Ünsiyet’e” Dâhil 
edilebilir, hem de “Nisyân”a. Ünsiyet, Yaban olmayan, Uzlet’e değil, Toplumsallığa 
Dâhil olan demektir. Toplumsal Yükümlülükleri’ni üstlenmeyen, Şeriat’ten kendini 
neyle Mükellef tutacaktır ki? Muhammed’in getirdiğinin İsewilik’ten Üstünlüğü 
burada ortaya çıkar. Uzlet içinde iken, Ünsiyet Peydah etmiş Gerçek İnsan ortaya 
çıkmayacaktır. “Halq içinde Haqq ile beraber olmak”, işte Tasawwuf’un dahi Uzlet’i 
değil, Ünsiyet’i seçmiş Mistisizm’inde İslâm’ın Toplumsallaştırıcı Etkisi’nin Güc’ü 
görülebilir.  

İkinci Semantik Alan, Nisyân 
(Unutma) Kelimesi’nde görülür. İnsan’ın 
Kelime Kök’ü buradan da gelebilir. İnsan 
sıklıkla unutandır. Qur’ân’ın Yaradılış 
Qıssası’nda bu Nisyân Kelime’si de bizzat 
Âdem’in Ağzı’ndan dökülmüştü: “Unuttum”. 
Nisyân’ın zıdd’ı Zikir’dir. Ve Bu Zikir-
Hatırlatma Sürec’i, Âdem Peygamber’de tüm 
İnsanlar’a Örnek olacak şekilde Başarılı bir 
Uygulamasını bulur.  

İnsan üzerinde her iki Mânâ üze-
rinden Bağlantı’yı kurabiliriz. Allâh Salat’ı 
emretmiş, Zikir-Hatırlatma olan Salat’ı. 
Namaz Zikir’dir. Hz. Mûsâ da Sinâ Dağı 
Ciheti’nde bir Ateş gördüğünde Ehli’ne 
“durun” demişti, “Ben bir Ateş gördüm…” 
İnni ânestü Nâran…” diye ENeSe Kökü’nden 
Ânese Kelimesi’ni kullanmıştır. Mûsâ belki 
Farqlı Harfler’le bu çok Eski Târih’teki Ortak 
Kelime’yi kullanmıştı. O Halde bu Semantik 
Alan, Nisyân’dan Kurtuluş, bir Hatırlatma ve 
Rehberliğe kavuşma ya da Sâlih bir Top-
luluk’tan Doğru Haberler’e ulaşmak için 
onlara Ünsiyet Peydah etme Çağrışımlar’ı 
görmezden gelinemez.  

İnsân Kelimesi’ni “Adam-Man” diye 
Çeviri’nce bu Anlam Dünyâ’sı kavranmış 
oluyor mu? Adam Çeviri’si Yanlış değil ama, 
Qur’ân’ın verdiği Anlam Zenginliği ne kadar 

İnsan hem 
“Ünsiyet’e” Dâhil 
edilebilir, hem de 
“Nisyân”a. Ünsiyet, 

Yaban olmayan, 
Uzlet’e değil, 

Toplumsallığa Dâhil 
olan demektir. 

Toplumsal 
Yükümlülükleri’ni 

üstlenmeyen, 
Şeriat’ten kendini 

neyle Mükellef 
tutacaktır ki? 

Muhammed’in 
getirdiğinin 
İsewilik’ten 

Üstünlüğü burada 
ortaya çıkar. 
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da yoksullaşmış oluyor,  görmek lazım.  
 
İbrâhim:  
E b r h y m [ا ب ر ه ي م] Harfleri’nden oluşuyor. Tewrat’ta Abraham diye 

geçer. Babası’nın ona verdiği isim Avram’dı der’ Tewrat. 
Melek ona “Abraham denilecek sana” der. Ebû-Rahim diye 
birebir arabçalaştırabiliriz. Sıla-i Rahim (Aqraba Ziyâret’i) 
Terkibi’nde olduğu gibi, Rahim Kelime’si Aynı Anne ya da 
Baba’dan doğacak Çocuklar’ı ve Yakın Aqraba’yı İfâde 
ediyor. İsmâil ve İshaq’tan doğacak Çocuklar’ın Ortak 
Ata’sı anlamında o Abraham-Ebû Rahim-İbrâhim (ken-
disinden doğacak Çocuklar’ın Ortak Ata’sı) diye isim-
lendirilmiş.  

İbrâni ve Arab Ayrışma’sı bir Üst-ata’da birleşir. 
Oynayacağı Rol’le ilgili İsim verilmesi bir de Zekeriya 
Qıssası’nda Yahya için İfâde edilmişti. Yahya (Yuhanna-Hans-Jons) Kullanım’ı 
Arabça birebir, “Yaşayan, Hayatta olan” Anlamı’nı veriyor. Zekeriya Peygamber 
Beni İsrâil’den olduğuna göre, Arabça “Yahya” demiş olamaz. Ayrıca Qur’ân “onun 
bir Adaş’ı yok” der. Halbuki İncil, o Çağ’a ait Yuhanna İsimleri’yle doludur. Demek 
ki “Yahya” onun oynayacağı benzersiz Rol ile İlgili bir Niteleme İsm’i vermekte ve 
bizi düşündürtmektedir.  

Oynayacağı Rol’e dair bir Niteleme İsm’i (Sıfat) olarak üçüncü bir İsm’i de Hz. 
Muhammed’te görüyoruz. Saf Sûresi’nde (6) Hz. İsâ “benden sonra Ahmed adında 
bir Peygamber’i Tebşir edici olarak geldim” demişti. İsm’i Ahmed olan bu Zat’la 
ilgili Haber, O’nu oynayacağı Rol’ü, Özellikleri’ni, Wasıfları’nı İfâde etmektedir. 
Dolayısıyla bunu İsim’den ziyâde Sıfat olarak anlamalıyız. Nitekim İsim-Sıfat 
Ayırım’ı Gramatik olarak Yeni bir Ayırım’dır ve İsim’den çoğu zaman Sıfat da 
kastedilir. İsm’i Ahmed olan kişi “Övülmüş, Müjdelenmiş, Beni İsrâil 
Peygamberleri’nin çokça Haber verdiği Kişi” demek oluyor.  

Hz. Yahya da onun Özel Adı’nı değil, Misyonu’nu belirtiyor. Ölmüş olan 
Yahudilik’te Hz. İsâ’nın Diriltici Nefesi’ni ilk Haber veren, Ölüler’den Diriler 
çıkacağını ilk gören, İsrailoğulları arasında İlk Hayy olan Yahya’dır.  

 
İsrâil:  
Esrayl Harfleri’nden oluşan İsrael Kelime’si, İbrânî Dili’nde bir Terkib’tir. 

İsmael, Samuel, Gebrael vb. bir çok Örnek var. El, Elohim’in Genetif Takı’da aldığı 
Şekil’dir ve birleştiği İsm’i tamlar. İsmael, “Allâh’ın İşittiği” anlamındadır. 
Abd’ullâh, Sad’ullâh vb. pek çok Kullanım’la Benzerliği var. Ayrıca Allâh’ın Diğer 
İsimler’i de böyle Takılar’da kullanılabilmiş: Abd’ur-Rahmân, Abd’ur-Rahîm vb.  

Yahudi Efsanesi’nde İsrael, Çirkin bir Zâhir Yorum’a Tabi tutulmuş. Cüsseli, 
Babayiğit olan Ya’qub’un (a.) Sırtı’nı kimse yere getiremez. Tanrı onu bir Dağ’da 
Güreş’e Da’wet eder. Epey Güreş’ten sonra Tanrı Mağlub olur. Tanrı’yla güreşen, 
yıkan Anlamı’nda “İsrael” denmesi bu Efsane’ye dayandırılır. Tabi bu hâliyle 
Yahudiler bile Yorumsuz bunu Qabul edebilecek Durum’da değil. Bu Müteşâbih bir 
Anlatım diyerek yorumluyorlar. Allâh defaatle Peygamber gönderdi. Halkımız 
direndi, hep Allâh ile Mücâdele ettiler. Çokça Sorular sorup, kaçamak Yollar 
araştırdılar. İşittik ve İsyan ettik diyerek güya İnsanlığın Avukatlığı’na soyundular, 
Tanrı karşısında Prometeus Rol’ü oynadılar. Böylece bu Terkib, Peygamberler’in 
Dil’i üzerinden Lanet’i İfade için kullanılmış diye de yorumlanabilir.  

“Dininiz’de Aşırılık (Gulüvv) etmetin” Âyet’i, “Herşeyi sormayın” gibi 
Hadisler, Baqara Sûresi’nde “neredeyse kesmeyeceklerdi” Şekli’ndeki Anlatım, 
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bunlar da yukardaki “Güreş-Mücâdele” Vurgusu’nu ve bu Amel’in Takbihi’ni 
yapıyor. Te’wil götüren Taraf’ı var ama, yine de Çirkin bir Yakıştırma.  

Ancak, İsra Kelimesi’nin Arabça Kökenli bir Yakınlığı’nı kuracak olur isek, 
buradaki Bağlantı çok daha Güzel bir Sonuc’a ulaşıyor. İsrâ Suresi’nde, Konu hep 
İsrailoğulları Bağlantılar’ı ile Dolu. İlk Âyet’te, Hz. Muhammed’in İsrâ 
Mucizesi’nde, Beytü’l-Muqaddes’e doğru bir Gece Yürüyüşü’nden bahsedilirken, 
aynen bu Kelime kullanılıyor. Peygamberler’le Dolu bir Topluluk, Beni İsrail 
Peygamberleri’nin toplandığı Beyt’ül-Muqaddes Arzı’na Yolculuk. Bu Gece 
Yolculuğu’ndaki Âyet’i, Gece Âyeti’ni İptal edip, Gündüz Âyeti’ni İsbat edecek bir 
Yolculuk. Beni İsrail Peygamberleri’nde “Gece Âyet’i” olduğuna göre, Onların 
Dili’nden dillenme, Onların Hâli’nden bir hallenme içerisinde, Onlar gibi bir İsra 
ediş.  

O halde İsrail, “Tanrı ile beraber yürüyenler, Gece Âyeti’nde yürüyenler” 
demektir. Allâh’ın bir Topluluğu bir yer’den alıp bir yer’e götürmesindeki Yolculuk 
demektir. Bu Mânâ’da tüm Müslümanlar “İsrail” olur ki, bunun “Abd’ullâh” gibi bir 
Anlam’ı olduğu açıktır.  

Kelime Akrabalıklar’ı, Semantik Alanlar, Farqlı Anlamlar’ın Kombinezyon’u, 
Arabça Köken’den Yeni Anlamlar (Yahya, İsrail vb.) üzerinden Kelimât’ül-Qur’ân’ın 
Fihristesi’ni örnekleyerek Taqdim ettik. Qur’ân Kelimeleri’ni oldukları gibi bilmek, 
Medeniyet’in Dili’ni bilmektir. Çeviriler bu Konu’ya ne kadar Dikkat etse az’dır.        
 
 

F/ 
MANEWÎ MEBHASLAR 

 
F/I- 

MEWHUM DELİLLER  (Istıshab ve Mewhum Deliller) 

 

  Manewî Mebhaslar, Mânâ olarak görülen, herkesin İttifaq etmediği ve 
bazısının bazısını Wehim içinde bulunmakla İtham ettiği Deliller’dir. Maddî olanın 
zıddı’na Lafzı’n Aslı’nda Somut bir şekilde gösterilemeyen, ancak Asıl’dan Ferr’e 
Geçiş’le bir Aqıl yürütmeye dayanan  Deliller’dir.  

  Bahs, Mübâhase, Âdem’in İki Oğlu’nun Qıssası’nda geçiyor. Karga’nın Yer’i 
eşelemesi, deşmesi için “bahese” denmiş. Mesele edilen bir Konu’yu eşmek, deşmek 
de aynı Kelime’yle İfâde ediliyor. Şer’î Hükümler’in oluşmasında Mesele olan pek 
çok Konu’yu Lafzî Deliller’den Somut bir Şekil’de gösteremiyoruz. Önümüze gelen 
Şey’in Haram mı, Helal mi olduğuna dâir Açık bir Nass bulunmayınca, ancak kılı kırk 
yararak, Konu’yu ciddiyetle Mübâhase ederek, deşerek Qarar vermek gerekir. Keyfi 
Hükümler üzerine değil, Cenab-ı Haqq’ın Uhdesi’nde olan “Haram-Helal” Sınırları’na 
Riâyet’le Hikmet Binâ edilebilir.  

  Eşyâ ve İsimler arasındaki Doğru Bağlantı’ya, İlim denir. Âdem’in Esmâ 
Bilgi’si, O’nun Semâwat (Gösteren İsimler) ve Arz (Gösterilen Eşyâ) arasındaki Bağı 
Doğru kurabilmesi ve Hikmet’i seçebilmesi sebebiyledir. Melekler’i aşan bir 
Keremiyyet’e Nâil olmak, Arz’ın Gay’ı hakkında Doğru Nebee’leri seçebilme 
sayesinde Mümkün olmuştur.  

  Dil Bilimleri’nin her Dersi’nde Konu’yu, Eşyâ’nın İsimleri’nin her Wechesi’yle 
Âdem’e öğretilmiş olmasına bağlıyoruz. Âdem’e Arz edilen Eşyâ gibi, İnsanoğlu 
Arz’a Halife olarak Hayat’ı boyunca böyle İmtihanlar’a tabi tululur ve Semâwât ile 
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Arz arasında kuracağı Doğru Bağlantılar’ın Arayışı’na, Mübâhasesi’ne koyularak 
Tayyibat ve Habâis arasında kendine layık olanı bulmaya çalışır.  

  Tayyib olan Şeyler, Helaller’dir, Habisler ise Haramlar. Peygamber’in Şârî 
oluşu, Tayyib olanların Helal, Habâis’in ise Haram olduğunu bildirmesi iledir. Ama 
bu sadece Tefsir, Beyan, Açıklama ciheti’yle böyledir. Haram ve Helal’in asıl Teşrii 
yine Allâh’tır. Sünnet’in Delil oluşunun 1.elden Kaynağı budur. Sünnet’in yetiştirdiği 
kimseler için de İctihad, Muaz b. Cebel’in Yemen’e giderken söylediği gibi, bu 
İstiqamet’teki Rey ile, sair İnsanlar için açılan Kapı’yı göstermektedir. Tayyib olana 

Helal, Habis olana Haram deme 
durumunda olmak, belli bir Mübâhase 
içinde Hikmet’i aramaktır.  

 

  İSTİSHAB  
 
  İstishâb, lügatte beraberce 
bulunma (Musâhabet) veya beraber 
olmanın Dewam etmesi (Sohbet) 
Anlamı’na gelir. Istılah’ta ise şöyle 
tarif edilmiştir: "Mâzi’de Sâbit olup 
sonradan değiştiği bilinmeyen bir 
şey’in, hali hazırda da aynen kalma-
sına hükmetmektir. Bir Şey hakkında 
Hüküm gelmeden önce, Hüküm gel-
memişse, o Hal üzere Dewam etmesi, 
olduğu Hal üzere bırakılması böyledir.  
  Buradan birçok Qâide, Külli 
İlkeler çıkıyor. Mesela, “Eşyâ’da 
aslolan İbaha’dır” Qaide’si, Istıshab’a 
dayanır. Yaradılış Qıssası’nda Cennet’e 
yerleştirildiğinde Âdem ve Eş’i için 
Pınarlar’ı, Ağaçlar’ı, Meyveler’i ile 
hepsi Helal kılınmış “yiyiniz, içiniz” 
denmişti. Emir Kipi’nde gelse bile 
hepsi İbaha kapsamındaydı. “Yalnız şu 
Ağaç dışında” denildiğinde ise, bu 
Hüküm üzerine, artık o Hal üzere 
İstishaben İbaha olmaz. Âdem bunu 
işiterek, Sem’iyyât’tan olarak aldı. 
“İşitme” vurgusu Tewrat’ın da üze-
rinde çokça durduğu bir Konu’dur. 
 Tewrat “Dinle ey İsrâil” diye Sürekli 
İşitme üzerine Vurgu yapar. İşittik 
dedikten sonra İtaat gerekir.  

  Peygamber Sonrası Dönem’de, 
Din Naqil’le İntiqal etmiş, Naqlî İlimler 
ortaya çıkmıştır. Aqlî olarak İbaha 
(Mübahlık) içeren Şeyler’e Naqil’le bir 
Müdâhale, İşitilme’yle (Sem’iyyât) bir 
İstisna getirilmemişse, İstisahaben, o 

Eşyâ ve İsimler 
arasındaki Doğru 
Bağlantı’ya, İlim 
denir. Âdem’in 
Esmâ Bilgi’si, 

O’nun Semâwat 
(Gösteren 

İsimler) ve Arz 
(Gösterilen Eşyâ) 
arasındaki Bağı 

Doğru 
kurabilmesi ve 

Hikmet’i 
seçebilmesi 

sebebiyledir. 
Melekler’i aşan 

bir Keremiyyet’e 
Nâil olmak, 
Arz’ın Gay’ı 

hakkında Doğru 
Nebee’leri 
seçebilme 
sayesinde 
Mümkün 
olmuştur. 
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Hüküm olduğu Hal üzere bırakılacaktır. Bu İstidlali daha çok Hanbelîler kullanmış, 
Qıyas ve Rey ile yapılan pek çok İstinbat’ı (delil getirmeyi), istishab üzere onlar da 
varmışlardır.  

  

  İSTİHSAN  
 
  Hasen/Güzel görme demektir. Gizli Qıyas da denir. Mucitler’i Qufeliler, Ebû 
Hanife ve Hocaları’dır. Açık (Celî) Qıyâs’da Maddî-Lafzi bir Asıl gösterilir, Gizli 
(Hafî) Qıyâs’da ise, Maddî Delil’den ziyâde, görünmeyen bir Asıl’a, Sünnet, İcmâ, 
Zaruret ve Qıyâs-ı Hafî'ye dayanılmaktadır. İşte bunlardan herhangi birisi, Celî Qıyâs 
ile Teâruz ederse, o Tercih edilir yani Celî Qıyâs Terk edilerek İstihsân’la Âmel edilir.  
  Hanefîler Qıyâs’a Muhalif Hükümler vermelerinde, hep İstihsan’a 
dayanmışlar. Çünkü “bu Konu’da Qıyâs ile Amel’de Çirkinlik ortaya çıkıyor” 
demişler. Böylece Qıyâs Küllî bir Qaide ortaya koysa da, Onun Cüzî bir Meselesi’nde 

herhangi bir İstisna’yı ortaya atmışlar ve 
bunu da Hafî Qıyâs’ın Muqtezası’na göre 
yaptıklarını söylemişlerdir. 

  Şeriat’a bakınca Maddî-Lafzî 
Delilleri’nde İnsan’ın kaldıramayacağı bir 
Hüküm yok. Hükm’ün aslında, böyle bir 
Zorluk yok iken, Qıyâs ile bu Hükm’ün 
genişletilmesinde nasıl Zorluk ortaya 
çıkıyor diye sorabiliriz. 4/en-Nisa 43 ve 
5/el-Maide 6 da Teyemmüm’ün Hük-
mü’nün bildirildiği Âyetler’de, Namaz 
Abdesti ve Gusül’den de bahsedilmiştir. 
“f’ettahherû” Lafz’ı Bütün Wücud’un 
Mübalağa/Aşırı İtina göstererek yıkan-
masını emreder. Yıkanmasında bir Zor-
luk bulunmayan Bütün Organlar bu 
Kapsam içerisindedir.  

  Mübalağa ile, Gücünüz yettiğince 
denilince, Wucud’un dışına Saç dibi, Ağız 
içi, Burun hatta Göz kapağı’nın altı da 

girer mi? Ağz’ın içine su verilebildiğine göre, Qıyâsen Göz’ün İç’i de yıkanmalı 
diyenler olmuş. ibnu Ömer bu Qanaat’tedir fakat Hayatı’nın sonlarında Kör olduğu 
bilinir. Qıyasen Gözaltı da Wucud’un dışından sayılabilir, ama İstihsanen, burada 
Qıyâs’ı terk etmek gerekir.  

  İmâm Şafi, Usul’de İstihsan’ın en Şiddetli Muhâlifleri’nden. ‘İstihsan Zannî 
Delil’dir, der. İstismar’a açık, ortaya Delil koymadan Zann’a dayanmaktadır. 
İstihsan’la Hüküm; Rey’le, Zann’la Hüküm’dür, Qıyâs’da ise Zann’ı bırakıp bir Asla 
dayanıyoruz diyor. İmâm Şâfî İstihsan hakkında yine Âdem Peygamber’in ilk 
Qıssası’na gider. Cennet’te hiçbir Ağaç yasaklanmamıştı, ama Sem’iyyât geldi ve “Şu 
Ağaç” hakkındaki yasaklama işitildi. Burada Şeytân Faktör’ü işin içine girerek, o 
Ağacı Faydalı göstermeye çalıştı, süsledi, Tezyin etti. O kadar süsledi ki Sözleri’ni, O 
Ağaç hakkındaki Uyarı’yı unutturdu. Âdem “bu bana Güzel gösterildi” diyor. İmâm 
Şafî’ye göre işte İstihsan, böyle bir Hata’yı barındırır.  



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 142 

  Böyle bir Yorum Tarz’ı, bu Mesele’ye Tetabuk 
etmez. Qıyâsen başka bir Ağac’ı da, bu Asıl Yasak 
Ağaç’la Ortak bir İllet bularak, Yasak görseydi ve ondan 
sonra da bu ikinci Ağac’ın Yasak olduğu Qıyâsı’nı 
İstihsanen Terk edip, Qabul etmeseydi, bu Örnek 
“İstihsan”e uyardı. Halbuki Nass olan yer’de İctihad’a 
Mesağ yoktur. Yasak Ağaç Konu’su İctihad’a yer 
bırakmayacak kadar Açık, Sem’iyyât’ın Varlığı ise 
tartışılmıyor.  

  “İlk Qıyâs’ı yapan Şeytân’dır” diyerek Şia da 
Âdem Qıssası’na gönderme yapar. Şeytân kendi Maddesi’nin Ateş olduğunu 
söyleyerek, Ateş’in Toprak’tan Üstün olduğu Qıyâsı’nı yapmıştı.  

  Bu Benzetme de yerli yerinde değil. Aslında Şeytân Qıyas yapmıyor, haşa, 
“Allâh’ı Muaheze” ediyor. Nass’ın Açık Hükmü’nde bulunan bir İllet’i, Nass ile 
belirtilmeyen başka bir Mesele’de, aradaki Ortak İllet’e dayanarak Asıl’daki Hükm’ü 
Ferr’e geçirmeye Qıyâs dendiğine göre, Şeytân’ın yaptığı bu değildir. İmtihan gereği 
böyle İnsan’a bırakılmış alanlarda İctihad etmek, Qıyas ile olacaktır ki Alim’in yaptığı 
budur. Aslında Sözel Farqlılıklar’ı bir kenara bırakacak olursak Şia da Qıyas yerine 
Aqıl diyerek, aynı İşlem’i bir başka şekil’de yapmaktadır.  

 

  MASLAHAT (Istıslah)  
 
  Yaradılış Qıssası’ndan buna da Yanlış bir Benzetme yapılabilir. Melekler ‘Kan 
dökecek, Fesad çıkaracak biri mi var edilecek’ diye sormuşlardı. Melekler’in Soru’su, 
Maslahat’ın Zıdd’ı olan Mefsedet ile Alakalı’dır. Mefsedet’i önlemek için İş Melekler’e 
kalsaydı Def-i Mefsedet ve Celb-i Maslahat için onların çıkaracağı “Istıslah” Çözüm’ü 
Yanlış olurdu.  
  Buradaki Benzetme de Uygun değildir. Ne Âdem’in Yaradılış’ı ne de Yasak 
Ağaç ile ilgili Kelimleler, İnsan Fesad’a düşsün, Şeytân kazansın diye Taqdir edilmiş 
değildir. İnsan’ın Eşyâ İsimler’i Bilgi’si haşa ne Fesâd’tır ne de Fesâd’ı Mucib’tir 
(Bilgi Ağacı Efsâne’si). İmtihan’ın bir Boyut’u olarak bunların Taqdir edilmiş olması, 
Allâh indinde pek çok Hikmetler’e Mebni’dir.  

  Salah-Fesâd hakkında Maddî-Lafzî Delil var ise, o taqdirde Maslahat’a Mahal 
yoktur. Nass’ın olduğu yerde Sem’iyyât ortaya çıkar ki o zaman “İşittik ve İtaat ettik” 
demek düşer.  

  Maslahatlar 3 Grub’da incelenmiş:  

  1-Muteber Maslahatlar : 

2-Mülga Maslahatlar:  

Şeriat bu Maslahatı görenlerin bakmadığı yerden bakmış, onun Fesadını 
görmüş, İlga etmiştir. Önce zarar vermeme ilkesi, Mefsedetin def’i önceliklidir. 
Mesela İçki Konusunda Şeriat gelmeden önce Aqla hitab edilmiş ve “Onun yararı da 
var zararı da, ama zararı daha fazla” denmiştir.  

3-Mürsel Maslahatlar:  

Mewhum Deliller’den kasıt budur. Mesâlih-i Mürsele, İslâm'ın Amaçları’na 
Uygun olan ve hakkında Muteber veya İlga edilmiş Özel bir Delil bulunmayan 
Maslahatlar’dır.  Eğer Maslahatlar’ı gösteren bir Delil bulunursa, bu gibi Maslahatlar 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 143 

Qıyâs'ın Şümulu’na girer, İlga edildiklerine dâir bir Delil bulunursa, onlar da Bâtıl 
olup Qabul edilmeleri İslâm'ın Amaçları’na Aykırı düşer.  

Mesâlih-i Mürsele ile İstidlal işine İstislâh denir. İstislâh'ın Sözlük Anlam’ı da 
iyi hale getirilmesini istemektir. Ayrıca İstislâh, Mesâlih-i Mürsele Anlamı’nda 
kullanılmaktadır. Netice-i kelâm, Mesâlih-i Mürsele, hakkında Nass, İcmâ ve Qıyâs 
gibi Emir ve Yasak Edici bir Delil bulunmayan ve İslâm'ın Rîhu’na Uygun olan 
Maslahatlar’a (Kamu yararlarına) göre Hüküm vermek veya davranmaktır.  

Maslahatlar hakkında bir de Salah’ın Quwwetlilik Derecesi’ne göre Değer 
Taqsim’i vardır.  

Zarurât:  

Zarurî Maslahatlar’dır. Beş Emniyet’in korunması Temel Zaruret’tir ve 
Cenab-ı Haq Şer’î Hükümler’i koyarken Zarurî Maslahatları gözetmiştir.  

Hâciyât:   

Hâciyyât (İhtiyaç) Zaruret Derecesi’nde olmayıp, onun altında olarak Meşru 
kılınan Maslahat’tır. Bu sebeple Hacî Maslahatlar olmadan da İnsanlar yaşayabi-
lirler. Ancak bunların yokluğundan dolayı Cemiyet’te Düzensizlik olmasa da, Dün-
yewî İşler’de İnsanlar Darlık ve Sıkıntı’ya düşerler. Bu sebeple Haci Maslahatlar, 
İnsanlar’dan Güçlük, Meşakkat, Sıkıntı ve Darlıklar’ı kaldırmayı amaçlarlar.  

Tahsinât:  

Tahsînî Maslahatlar, bir Zaruret, bir İhtiyaç’tan dolayı olmayıp, Muamele ve 
Adetler’de En Güzeli’ni, en Uygunu’nu seçmek kabilinden olan Maslahatlar’dır. 
Tahsinât’ın da altında, Tezyinât gibi daha İncelikli Maslahatlar Qabul görür.  

 

BİZDEN ÖNCEKİLER’İN ŞERİAT’I  

 

Önceki Peygamberler’e gelmiş olan Hükümler (Şer’u men Qablena) Dewam 
eder mi? Mûsâ Şeriatı’nda şöyle dense, bunu duyduktan sonra Sem’iyyât olarak onu 
Mütalaa edebilir miyiz? Her bir Peygamber’in Şeriat’ı Farqlı, kendi Zamanı’yla 
Muqayyed mi? Yoksa Yeni Gelen Şeriat Ewwelki’ni Dewam ettirmek durumunda mı? 

Son Şeriat, bizden Öncekilerin Şeriatı’nı İlga etmedikçe Câri’dir. İstishaben 
önceki Hal üzere bırakılmalıdır.  

Şerü men Qablena 2 türlü bize İntikal edebilir. Ya Sem’iyyât Bağlılar’ı (Ehl-i 
Kitab) tarafından bildirilir ki Aidiyet’i, Sıhhat’i Şüpheli’dir. Ya da bizzat Qur’ân 
bildirir. Qur’ân bildirdiğinde ise, bize yönelik bir Taleb var mı diye bu sefer ikinci bir 
Soru sorulacaktır.  

Mesela Sebt Günü Yasağı Qur’ân’da da geçer. Ancak, Hz.Peygamber’de böyle 
bir Uygulama yok. 10 Emir’in, Cumartesi Yasağı hariç hepsi Qur’ân’ın bizden de 
Taleb’i olarak ard arda geçiyor. Cumartesi’yi, Cuma’ya İntiqal etmiş ve Cuma 
Waqti’yle sınırlanmış şekilde bizde de görmek Mümkün’dür. Cumartesi Çalışma 
Yasağı, Cuma Waqti’yle sınırlanmış.  

Yine Qıble Konusu’nda böyle bir Farqlılık, Değişiklik var.  

Bununla beraber Qısas Konusu’nda, “İsrâiloğulları’na Kitab’ta yazdık” 
denilmiş ve “Qısas’da Hayat var” şeklinde bizden de Taleb edilmiş. Böylece bize de 
Ke te be (yazılmış) olduğu anlaşılıyor.  
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Peygamberler’in Şeriatlar’ı tek’tir, değişmez. 42/eş-Şura Sûresi’nde “Din’den 
Nûh’a neyi Şeriat kılmış isek, size de onu kıldık” denmiş. İbrâhim ve onunla beraber 
bulunanlarda Uswe var” denilmiş. Mekke’de İbrâhim’den 10 Sünnet Peygamber ve 
Sahabe için söylenmiş. Bunlar da Şeriat’ın Dewamlılığı’nı gösteriyor.  

 

QAWL-i SAHABÎ 

 

Malikîler’in en çok kullandığı Mewhum deliller 20 Civarı’nda sayılmış. 
Sahabe Qawli’ni en çok Selef-i Salihin ve Hanbeliler kullanmış. Sahabe, Wahy’in 
1.elden Kaynağı ve Sünnet’in Tanıtıcısı olarak, Naqil’le değil, Ayne’l-Yaqin Müşâhade 
ile Peygamber’e Tanıklık ettiler. Sahabe’nin Tefaqquh edişi çok daha İsabetli 
olacaktır tabi ki. “Sahâbe Qawli’nin” ilk Qıssa’yla İlgilş Yön’ü şöyle kurulabilir.  

Muharref Tewrat’ta, Şeytân Faktör’ü çıkarılmış ve İlk Aldanan ve Aldatan 
olarak Peygamber’in yanındaki Tek Arkadaş’ı, Sahabe’si Konumu’ndaki Havva 
Annemiz İtham edilmiştir. Qur’ân 7 kez bu Qıssa’yı tekrar etmesine rağmen, 
Tewrât’ın bu Hikayesi’ni İma dâhi etmez ve Şeytân’ın 
Tuzağı’na dikkat çeker. Tewrat’ta Şeytân Faktör’ü 
çıkarılınca suç Havva’ya kalmış. İlk Qıssa’nın Bozuk 
Yorumu’nda Sahabe dışlanmış, Haric’e atılmıştır.  

Ebû Hanife, ‘Sahabe ittifak etmişse söyleyecek Söz 
yok’ der ama, ‘İhtilaf etmişse, Tercih’te bulunma hakkımız 
var’ Sahabeden sonrakiler için ise, “onlar adamsa biz de 
Adamız” diyerek kendi Zamanı’nı değerlendirir.  

Sahabe çok Çeşitli’dir. “Qawl-i Sahabe’nin” Mewhum 
Delil oluşu, Muaz’ın “Re’yimle hükmederim” Sözü’ndeki gibi 
Durumlar için Geçerli’dir. Qur’ân ve Sünnet’le Alaqalı bir 
Naqil değil, Sahabe’nin kendi İctihadi Çıkarımları’yla İlgili 
Riwâyetler, buna girer. Allâh, Rasûl ve Ul’ul-Emr bağlantısı’nda Muaz, Ul’ul-Emr 
olarak Yemen’e gidiyor. Eğer Ulu’l-Emrler arasında İhtilaf olursa, konu Allâh ve 
Rasûlû’ne döndürülmelidir.  

 

SEDD-i ZERÂÎ 

 

Mesâlih-i Mürsele’ye benzer şekilde Sedd-i Zerâî (Kötülüğe giden Yollar’ı 
kapamak gerekir) ile beraber Malikîler’in çoğunlukla kullandığı Mewhum 
Deliller’in 20 yakın Örneği olduğundan bahsetmiştik. Bu Tartışmalı, Zannî görülen 
Mewhum Deliller Konusu’nda Tartışmalar’ın aslında Söz’de kaldığını görüyoruz. 
Mesela Şafiler, İstihsan Konusu’nda Eleştiri getirirken, başka Yollar’la aynı Hükmü 
kendileri vermişlerdir. Şia’nın Qıyâs’a karşı çıkarken, kendilerinin 4. Delil’i Aqıl 
İlke’si aynı Görev’i görüyor.  

1400 yıl’dır Kafa yorulmuş, Çözümler aranmış ve “Eşyâ’nın İsimler’i 
hakkında Doğru Tesbitler’i yapacak Ölçüler geliştirilmeye çalışılmış”. Aradaki 
İhtılaflar Yıkıcı olmamış, Yapıcı Eleştiriler getirilerek, en İsabetli Nitelendirmeler 
yapılmaya çalışılmış. Tartışmalar da nihâyete ermemiştir. Delaleti ve Subuti Qat’i 
olan Konular’da İcma vardır. Ancak Müslümanlar Maddî ve Manewî Deliller’de 
İhtilaf edebilirler. Bu İhtilaflı Alanlar’da İnsanlar (Müctehidler) Hesabları’nı Allâh’a 
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verecekler. Bir İctihad diğerini naqzetmez, bozmaz demişler. İlmi bir Ağırlığı olan 
İctihad, Farqlı düşünsek bile, kaldırılamaz ve Allâh’a Hawale edilmelidir. İlmi 
Derinliği yok ise, buna Olumsuz Mânâ’da “Rey” demişlerdir.  

Sonuç olarak, hükmetmek ve isimlendirmek birbiriyle alakalı’dır. Hükmeden 
yaftalıyor ve yargılıyor, Tarif ediyor, isimlendiriyor. Kâinat’a Kitâb denmesi, Allâh’ın 
isimlendirmeleri “ol” demeleri ile onun İrade ve Tekwin edilmesi dolayısıyladır. 
Oruç size yazıldı/ ke te be edildi denilince, bunun bizim üzerimizdeki Tayin ve 
Tesbit’i yapılmış oluyor.  

İnsan Aqlı’nı/Wicdanı’nı yerli yerince kullanmayınca, Gaflet, Nisyan veya 
İğva ile okuyunca, Hüküm ve isimlendirmeleri Batıl oluyor. Qur’ân, Okunan bir Kitâb 
olmuyor, Eşyâ’da Hikmet kayboluyor, İnsan İnsan olamıyor. “Okumaktan mana ne, 
Kişi Haqqı bilmektir…”Yunus’un Hikmetli Sözleri İlim bilmeyi ve Kendini bilmeyi 
öğretiyor.  Mümin’in Etkinliği Okurluk’tur. Yazan, Belirleyen Ke te Be kılan Hüküm 

Sahib’i ise Allâh’tır.  

Okuma, Dili Kullanma Etkinliği, 
Yazmaya (Keteb’al-lahü” değil Keteb’el-
İnsanü demeye) dönerse, İnsan Tanrılık 
İddiası’nda bulunmuş olur ki bu ne 
kendini bilmezliktir! Hümanizm’in 
Aydınlanma’nın Literatileri (Yazar-
Çizerleri) Yeni Tanrıcıklar İcad ediyor. 
Bunlar Masum Kitablar değil, yaz-
dıklarıyla Ümmetler’in Qaderleri’ni be-
lirleme İddiası’nda Hümanizm’in Şâir-
ler’i olmuşlardır.  

Allâh’ın Ekber olması, O’nun 
Kitabı’nın diğer Kitablar’dan biri olma-
dığını söylemekle İfadesi’ni bulur. 
1700ler’den sonra İlimler’i Tasnif eden 
Hümanizm’in Kitablar’ı, oluşturdukları 
birkaç yüz Kavram etrafında, Zihin-
ler’de Tartışılmaz Nasslar İcat ettiler. 
Neopaganzim diye itiraf edilen bu 
Dönem’de tekrar sormalıyız: İlim İlim 
bilmektir, İlim Kendin Bilmektir, sen 
Kendin bilmezsin, bu Nice okumaktır?... 

 

İnsan 
Aqlı’nı/Wicdanı’

nı yerli yerince 
kullanmayınca, 
Gaflet, Nisyan 
veya İğva ile 
okuyunca, 
Hüküm ve 

isimlendirmeleri 
Batıl oluyor. 

Qur’ân, Okunan 
bir Kitâb 

olmuyor, Eşyâ’da 
Hikmet 

kayboluyor, 
İnsan İnsan 
olamıyor. 

“Okumaktan 
mana ne, Kişi 

Haqqı 
bilmektir…” 
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F/II 
KİTÂB’UL-MAQÂSID 

 
Malikîler Şeriat’ın 2/3 Bölümü buna dayanır derler. 20. yy Müslüman 

Huquq’u Kodifiye edilirken bundan yararlanılabilir denmiş. Mecelle’nin Encümen 
Tartışmaları’nda Osmanlı-Hanefî Faqihler’i buradan Küllî Qaideler çıkarmışlar.  

Beş Emniyet Konu’su, Maqâsıd’ın Genel İlkeleri’nin gözetileceği Temel 
Nokta’yı belirliyor. 50 Sene kadar önce Pakistan’da General Eyüb Han Zamanı’nda 
(1958) İslam İdeolojisi Enstitüsü kuruldu. el-Mew’dûdî gibi kimi Eleştirmenler 
Pakistan’ın Küfür Dewlet’i olduğunu söylemelerine karşılık, Yönetim’in kendi 
İslâmiliğini Savunma Adı’na bu Enstitü’yü kurup başına da Fazlurrahman’ı 
getirdiğini biliyoruz. Burada Fazlurrahman, Qur’ân’ın İnsanlar’ı çıkartmak istediği 
Yollar’a, Onunla ulaştırılmak istenen Hedefler’e, O’nun Maqâsıdı’na erildiğini, 
dolayısıyla Çağdaş Dünyâ’da ayrı bir Huquq’un Waz edilmesine Gerek olmadığını 
Çağdaş Değerler’in kabullenilmesinin Maqâsıdu’l-Qur’ân’la Paralellik arzettiğini 
söyledi. Evrensel Tabi Huquq’a uymalıyız, böylece Qur’ân’a da uymuş oluruz 
Görüşü’ydü bu bir bakıma..  

Bu Bakış açısıyla Haddler Bölgesel, Târihsel görülmüş, Evrensel Hedefler için 
Haddler’in Mutlak Zorunluluk olmadığı vurgulanmıştır. Pekala Evrensel Huquq’un 
zaman’a göre yeni Cezalar’ı da aynı Maqsadlar’ı devşirmeye Yardımcı olabilir 
denmiştir.  

Qur’ân Wa’zı’nın ortaya çıkışında Peygamber’in Zihni’nden etkilenme ve 
O’nun  İzi’ni taşıma İddiası’nda bulunulmuştur. Hatta Cenâb-ı Haqq’ın Maqsadları’na 
uymayan Cümleler dâhi Qur’ân’da bulunabilir şeklinde Haddi aşan Sözler 
sarfedilmiştir. Açıktır ki Maqâsıd’ul-Qur’ân bahsi’yle sadece İsim Benzerliği taşıyan 
bu Görüşler’in ne Klasik Maqâsıd Anlayışı’yla ne de Mecelle’de İfadesi’ni bulan 
Yaklaşım’la Uzak’tan yakından Alaqa’sı yoktur. 
 

 

G/ 

AHKÂMÜ’L-QUR’ÂN 

 

3/Âl-i İmrân 7: “O, sana Kitab'ı indirendir. Onun 
(Qur'ân'ın) bazı Âyetler’i Muhkem’dir, onlar Kitâb’ın 
Anası’dır. Diğerleri de Müteşâbih’dir. Qalpleri’nde bir 
Eğrilik olanlar, Fitne çıkarmak ve onun olmadık 
Yorumları’nı yapmak için Müteşâbih Âyetleri’nin 
ardına düşerler. Oysa onun (Gerçek) Mânâsı’nı ancak 
Allâh bilir. İlim’de Derinleşmiş olanlar, "Ona İmân ettik, 
hepsi Rabbimiz katındandır" derler. (Bu inceliği) ancak 
Ulu’l-Elbâb anlar. ‘ 

  Âl-i İmrân 7’de Âyetler’in bazısı Muhkem, bazısı 
Müteşâbih olarak sınıflandırılmış. Ancak, Qur’ân’ın 
Tamamı’nın Muhkem olduğunu ya da Tamamı’nın 
Müteşâbih olduğunu söylediğimizde bunun da Qur’ân’a 
Aykırı olmaz. Hepsi de kullanıldığı yere göre Doğru, 
Hikmetli bir Mânâ’yı Tazammun eder.  
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  Allâh, Melekler, Âhiret, Gayb Âlem’i, Cennet Cehennem vb. Konular, bizim 
Dünyâmız’a, Şehâdet Âlemi’ne benzer İfadeler’le anlatılmıştır. Bu Benzetme 
dolayısıyla, Adı üstünde benzeyen-Müteşâbih Âyetler olarak bunlar wasfedilmiş. 
Dolayısıyla bunları kavramak, enine boyuna Nüfuz edici bir Bilinc’e ulaşmakla 
Sorumlu değiliz. Mesela, Dünyâ’daki Nehir’le “O Nehir” arasında bir Benzerlik var. 
Bu bakımdan düşününce, Cennet Nehri, bizim için Qawî bir şekilde Muhkemleşmiş 
bir Tanıma/Arif olma durum’u doğurur. Ancak bu O’nun Müteşâbihliğini kaldırmaz 
ve bizim için dört dörtlük bilgiye kavuşmamız Anlamı’na gelmez.  

  Müteşâbih Âyetler’de, Heveslendirme, Uyarma, Uyandırma, Korku doğurma, 
Müjdeleme vb. Motive Edici bir Uslub’un İhsas ettirilmesi Yeterli’dir. Bu Âyetler’in 
Nihâ’i Qasdı’nı bilme, Fotoğrafı’nı çekme İmkan ve İddia’sı yanlış. Bu Mânâ’da 
Te’wil’i Mümkün değil. Müteşâbih Âyetler’de Qasd-ı İlâhi’yi bilme iddiasına “Te’wil” 
denmiş ki, Âl-i İmrân 7 bunun peşine düşmenin Yanlışlığı’nı bildiriyor.  

  Hükme Konu olan Muhkem Âyetler’de ise durum, Müteşabih’de olmayan dört 
dörtlük bilme, Neliğini ortaya çıkarma Talebi’ni, bir İhtiyaç olarak sunma şeklinde 
farqlılaşacaktır. Bununla beraber Muhkem Âyetler’de dâhi bazen bir İttifak bazen de 
İhtilaf ile Hükmün Mâhiyeti Konusu’nda Tartışma çıkabilir. Bütün Müctehid Âlimler, 
Müslümanlar İttifak ettiğinde, Muhkem Âyet’in Delâlet’i Konusu’nda bir Qat’ilik ve 
İcmâ ortaya çıkmış olur. Ancak bazı Muhkem Âyetler’de, Delâlet’in ne olduğu 
tartışılabilir. Bunun da Gerekçeleri, ya başka Âyetler’in Yardımı’yla ya da 
Rasûl’ullâh’ın Tefsiri’ndeki Farqlı Tutumları’yla Açıklamasını bulur. Bu durumda 
Âyet’in Delâlet’i hakkındaki Beşerî Çabamız Zannî bir Qarar’la sonuçlanmış sayılır.  

  Her iki halde de (Muhkem Âyet’in Delâleti’nin Qat’i ya da Zannî olması) 
Müslüman Huquq’u, Allâh’ın Huququ’na Riâyet Anlamı’nı taşımış olur. Çünkü 
Uygulama’da kişi/ler, Hükm’ün Te’wili’nde Qat’i bir Sonuc’u Gönül Rahatlığı’yla 
benimseme ve Hayatı’nı buna göre Tanzim etme Konumu’ndadır. Hükm’ün Delâlet’i 
Konusu’nda İhtilaflı olan Kişi Nazarı’nda Diğer Görüş’e Delâlet Zannî olsa da, 
Uygulama’da herkes Muhkem Âyet’in Delâleti’ni Qat’i bir şekilde tanımladığını 
düşünecektir.  

  Beni Âdem’in Zihni Donanım’ı, Melekeler’i hakkında İlk Qıssa’ya şöyle 
Gönderme yapabiliriz. Âdem’e Esmâ Bilgisi’nin öğretilmesinin ardından, bir İmtihan 
Senaryosu olarak Tecrübe ve Teste tabi tutulduğu “Ağaca yaklaşma” 
Talebi/Buyruğu’nu işittiğinde ne şekilde Karşılık vermişti? Yaklaşmama 
Konusu’nun Neliği hakkında bir Karanlık Durum, Şübhe çıkabilir miydi? Mesela 
“Ben Ağac’a yaklaşmadım, İp atıp ondan alacağımı 
aldım, İp’le çektim, yedim” denebilir mi? 
“Yaklaşmamayı” Te’wil Durum’u, böyle bir Taleb’in 
Te’wil götürür Taraf’ı var mı? Elbetteki hayır. Burada 
Hükm’ün Neliği hakkında İşitilen Kelâm, Sem’iyyât 
olarak Arzedilen’in (Gösteren ve Gösterilen’in Neliği 
Konusu’ndaki Bilgi’nin) İnsan’ın Zihn’i Melekeleri’yle 
kavrayabileceği bir Mânâ’yı taşıdığı Açık’tır. Benzer 
bir şekilde, “Zinâ’ya yaklaşmayın” Emir Kipi de aynı 
Muhkemliği ve Qatiliği taşır.  

  Emir Kipi bazen Tawsiye Mâhiyeti’nde 
gelebilir. Mesela “Cuma günü Namaz’a çağrıldığınızda 
Allâh’ı anmaya koşun, Alış-verişi bırakın. Cuma’dan 
sonra dağılın ve Allâh’ın Fazlı’ndan isteyin (Ticaret 
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yapın)” Hükmü Emir Kipi’nde Namaz’dan sonra Ticâret yapmayı hükmediyor. 
Buradan Cuma’dan sonra Alış-veriş Farz’dır Hükm’ü çıkmaz. Demek ki Muhkem 
Âyetler’de İlâhi Kelâm’ın İşitilmesi Hükm’ün anlaşılması için Yeterli olmakta, 
Mânâ’ya Delâlet’in ne olduğunu anlamada İnsan’ın Zihnî Melekeleri’ni aşan bir 
Taleb’i ve Anlaşılmazlık Durumu’nu barındırmamaktadır.  

  Âl-i İmrân 7, Hıristiyanlar’ın Teslis İnancı’nın Eleştiri’si ve Ehl-i Kitâb’ın 
Cenâb-ı Haqq’ın Sıfatlar’ı Konusu’ndaki Müteşâbihler’e Bozuk bir Niyet ve Qalb ile 
yaklaşmalarının Eleştirisi hakkındadır.  

  Muhkem Âyetler’de de Sapma olabilir. Kötü Niyet ve Qalbler’deki Eğriliğin 
devreye girmesiyle Ehl-i Kitab, Âyetler’in Hurufâtı’nı Tahrif etti. Harfleri’ni de 
Mânâları’nı da Tahrif ettiler. Harf, Uçurum’un Kenar’ı, Uç Taraf demek. Üç Harfli Asli 
Yapısı’yla Arabça Kelimeler, İki Uç ve bir Orta’dan oluşuyor. Âyetler’de Tahrifat, 
O’nu Ucundan ve Yorumu’ndan tutmak, Mu’tedil olmamak demektir ki bunlar, 
Muhkem Âyetler’de de Sözkonusu olabilir.  

 

  AHKÂM’ÜL-QUR’ÂN BÖLÜMLER’İ  

 

  1-İbadât:  

  Sözlük Anlamı’yla Herşey İbadet’in Kapsam’ı içine girer. Ancak Ritüel 
Boyutu’yla ele alındığında İbadet, belli Söz, Fiil vb. Davranışlar’ı İfâde ediyor. 
Cumhuriyet Dönemi Katı Laiklik Anlayış’ı ile İbadet Kavramsallaştırması Kötü’ye 
kullanılıyor. İbadet ayrı, Muamelat ayrı şekli’ndeki itibari olarak yapılmış olan 
Klasik Ayırım Kötü’ye kullanılmış ve sanki Muamelât, Uqubat, Ahlaq, İtiqad vb. 
Hayat’ın diğer alanları İbadet değilmiş gibi algılatılmış.   

 

  2-Muamelât:  

  Fâsid değil, Sâlih Ameller istendiğine göre, Sâlih Muamelat kastedilmektedir. 
Ritüel İbadetler dışında, Din Dışı’nda ya da Din Öncesi’nde de İnsanlar Karşılıklı 
Muameleler’le bir Teâmül geliştirebilirler. Usul-i Fıqh’ın tüm Kurallar’ı burada Câri 
olmakta, Maslahat, Qıyas vb. İstinbat Yollar’ı Muamelât’ı çepeçevre sarmaktadır. 
Halbuki İbadetler’de Maslahat, Qıyas, İstishab vb. Aqıl Yürütmeler’e Mahal yok idi. 
Bu sebeble Muemalat Fıqh’ı Sürekli genişleyebilir ancak, mesela Namaz vb. İbâdet 
Fıqhı’nda genişlemeden Söz edilemez.  

 

  3-Kefâretler:  

  Örtücü, Günah’ı örten, İbadetler Konusu’ndaki Aff’ı sağlayan hususları 
içerdiği için, İbadetler’e yakındır. Küfr’ün örtme Anlam’ı burada olumlu Mânâ’dadır 
ve Allah İyilikler’le, Kötülükler’i örter.  

 

  4-Âile Huquq’u:  

  Qur’ân’ın en Tafsilatlı Hükümler’i buradadır. Âile ve Miras Huququ’nda 70 
kadar Âyet sayılır. Hayat Yönelimli Dinler’in Önemle üzerinde durduğu 
hususlardandır Âile Huquq’u. Katolik Huquq, Tek Eşliliği, Nikah’ı, Boşanma’yı, 
Zinâ’yı, Papazlar’ın Evlenme Yasağı’nı, Râhibeler’in kendilerini “Meryem” görerek, 
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Manastır’da yaşamaları ve İsâ’ya adanmalarını vesaire Âile Huquq’u Kapsamı’nda 
belirlemiş. Protestanlık ise bu Nikah Hususu’nda, Ruhbanlık Konusu’nda İhtilaf etti. 
İngiltere Kralı Henri’nin Katolik Nikahı’na göre Evli olduğu Kadın’dan Boşanma ve 
bir başkasıyla Evlenme Teşebbüs’ü, İngiltere’yi Roma Papalığı’ndan ayırıp 
Anglikan Kilisesi’ni kurmaya götürmüştü.  

  Katolik, Anglikan, Yahudi adeta Dewlet olmuş, Nikah’ı bunlar kıymışlar. 
İslâm’da Papazlık, Ruhbanlık, Kutsal Bakire olan-olmayan Ayırım’ı yok. Dolayısıyla 
Nikah Aqd’i, İmâm’a İhtiyaç duymaz. Müslümanların Şehâdet’i Yeterli’dir.  

  1926’da Medeni-Resmi Nikah Gündem’e gelince, bizde Ruhbanlık yok, 
Dewlet’in size Nikah’ı kıyması ile Aqid gerçekleşmiş sayılır denmiştir. Ancak Süt 
Kardeş Evliliği vs. Fâsid olan Nikah Aqidler’i Medeni (Roma Civitası) Kanunlar’da 
Maqbul’dür. Dolayısıyla “İslam’da İmâm’ın, Ruhban’ın, Din Adamı’nın Nikah’da 
bulunma Şart’ı yok” diyerek Medeni Nikah’ı, İslam Âile Huququ’yla eşitlemek 
Yanlış’tır. Burada İlâhî Qanunlar’a bir Meydan Okuma denenmiştir.  

 

  5-Cezâî Hükümler:  

  İqab, Aqibet, Sonuçlandırma Anlamı’nda Uqubat’ı Teşkil etmiş. Cezaî 
alanlarda Hükmetme, Qada’dır. Qada işinde Qadı 
Mahkemesi olan yer, Tam Adalet’in ve Emniyetler’in 
Güvence’si Konumu’ndadır. Maslahât, Zarurât ve 
Hududu’llâh Konular’ı Cezâî Hükümler’in Oluşumu’nda 
Temeli’ni İlâhî Wahy’in belirlediği Sınırlar’dır. Bunlar azami 
Sınır’ı/Hudud’u belirtir ve bundan sonra yapılacak 
Genişletmeler “Ta’zir” Cezası’na girer.  

  Beş Önmeli Emniyet’e karşı İfsad’ın Son Sınır’ı, 
Haddler’de belirtilmiştir ve bundan daha Üst bir Ceza 
(Ta’zir’de) getirilemez. Had Cezaları’nda Seçenekli 
Yaptırımlar da olabilir. Misli’yle Karşılık, Qısas olmaktadır. 
Mânewi Qısas diyebileceğimiz “Diyet” ise aynı Tür’den 

Karşılığın Mümkün olmadığı durumlarda olur. Ayrıca Qatil’i Affetme Yetki’si, sadece 
Maqtul’ün Yakınları’na verilmiş.  

  Dünyewî Alan’daki bir Sonuçlandırma olarak Uqubat, Kamu Huququ’na giren 
Huququ’llâh Alanı’nda ise sadece Dünyewî Boyut’ta kalmaz, Âhiret Hesab’ı da 
ayrıdır.  

 

  6-Yöneten ve Yönetilen arasındaki Huquq:  

  Fransız Devrimi’ne kadar Dünyâ’da Mutlakiyet, Saltanat Yönetimler’i 
Hükümferma oldu. Müslümanlar da Bugünler’e Aynı Yönetimler’le geldi. I.Dünyâ 
Savaşı sonrası şekillenen Dünyâ ise Bağımsız Ulus Dewletleri’ni ya Krallığa ya da 
Demokratik Cumhuriyet’e dayandırdı.  

  Qur’ân’da Yöneten-Yönetilen İlişkisi’nin doğduğu Yerler, Kaynaklar’ı, 
Referanslar’ı Farqlı’dır. Ahkam Alanı’nda Doğru Okuma, Eşyâ’yı İsimlendirme’de 
Doğru Nitelendirme, bize Özgü olarak yerli yerinde olmalıdır.  

  42/eş-Şura 38, “onların İşler’i aralarında Meşweret iledir” der. 30 Küsür 
yerde Namaz ve Zekât birlikte zikredilmişken, burada Namaz ve Zekat’ın arasında 
“Meşweret Ayet’i” gelmiş. Meşweret’in bu arada Gelişi’nin Hikmet’i üzerine 
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düşünülmeli. Ayrıca Âl-i İmran 159, Rasûl’ullâh’a Emir şeklinde “İş Hakkında 
onlara Danış” denilir. “Azmettiğin zaman da Allâh’a dayanıp güven” denilerek, 
Wahiy Durumu’nda Emrolunana tabi ol, dosdoğru davranıştan ayrılma Emr’i geliyor. 
Demek ki eğer Peygamber varsa, İlahi Emir Durum’u Meşweret’i İlga eder.  

  Meşweret bir Taqyid altındadır. Dolayısıyla Demokrasi’ye ( Şûra Tarzı’nda da 
olsa) Mutlak bir Mânâ vermek Mümkün değildir. Nass olan yerde İctihad’a 
(Meşweret’e) Mesağ yoktur. Halq ne derse o olur, Halq İradesi üstünde bir İrade yok 
denemez. Te’wil götürür bir Yorumlama ile Qasıt iyi de olsa, bu Söz Umde Cümle’si 
olamaz.  

  Yukardaki “Azmi” Wahiy olarak değil de, sonraki İqtidar Sâhibleri’nin 
Peygamber’in Konumu’na azmetmesi olarak gördüğümüzde ise, Saltanat ortaya 
çıkar. Saltanat, Meşweret yapsa da kendi bildiğinden şaşmaz. Bu ise Rasulu’llâh’ın 
uygulamasından Farqlı, hatta Büyük bir İddia’yı taşır. İlâhî bir Emir yoksa O 
Meşweret’e uyardı. O halde Saltanat’ın İddiası da Geçersiz’dir.  

 

  7-Müslüman-Gayri Müslim İlişki’si:  

  Buradaki İlişki “Welâyet İlişkisi’dir”. Müslüman’ın Welâyet (Yöneten 
Dost/Wali/Weli) Haqq’ı devredilemez. İzzet (Azizlik) Müslümanlar’ladır. Gayr-i 
Müslim’le İlâhî Nazar’da Müsawat Sözkonusu değildir. 

  Müslüman Hükümet, Gayri Müslim Kişi’nin var olma, kendi Varlığını belli 
etme, İfâde etme Haqqı’nı tanıdığı gibi, bunu Zorunluluk olarak ortaya kor. Yani 
Farqlı olan’ın Farqlılığı’nı belli etmesi, İlişkiler’de Doğruluğun, Samimiyetin, 
Kandırmama’nın, Taqiyye yapmamanın da Garantisi olarak Zorunlu’dur. Bunun için 
de bir Zimmet Anlaşması gerekir. Genel Adab’a uymak Koşulu’yla, Gayri Müslim Kişi, 
Zimmet Ehli olduğunda kendi Varlığı’nı İfâde etmede her türlü Haqq’a Sâhip’tir.  

  Allâh, “Dini’ni diğer Dinler üzerinde İzhar etmek” istediğine göre, Müslüman 
Hükümet Nötr, Laik, Seküler olamaz. Asli bir İdeoloji’si vardır. Herkesin bir diğerine 
karşı saklanması, Özü’nü ortaya koymaması en Kötü olandır. Kimliğini gizlemek, 
Nifaq ortaya çıkartır. Târih’te kendileri gizlenip Müslüman gözükebilmişler, ancak 
biz onları tek tipe İcbar etmemişiz.  

  Zımmîler, Müslümanlar’ın Vatanı’nda Asker olmak Zorunda değillerdir. 
Savaş’a girmez, Cizye verirler. Bu ise Vergi’den çok Farqlı değil. Müslümanlar’ın 
Asker’de olduğu Yıllar süren bir Savaş Ortamı’nda, Gayr-i Müslim Âile Zenaatı’nı, 
Esnaflığı’nı, Ticâreti’ni yapabilmekte, zenginleşebilmektedir.  

  İsmi’ni, Cismi’ni, Nesebi’ni, saklamamak gibi Haqlar’ı biz kendimiz için de 
isteriz. Keşke bize böyle davranılsa, kendi Topraklarımız dışında. Kendimiz için 
istediğimiz Şey’i onlardan Taleb etmeliyiz. Aksi takdirde, Liberal-Demokrat Dil ile 
konuşulunca, yarın Müslümanlar’ın Welâyet’i (farazi olarak dahi olsa) Sözkonusu 
olunca, bu Sözler Bağlayıcı olacak, önümüze gelecek.  

  Ticâret vb. Yollar’la Geçici olarak Müslüman Diyârı’ndan geçen Gayr-i Müslim 
ise Müstemen’dir. Zimmî Kişi Memur olabilirken ve Zimmet Aqdi’nin sağladığı 
Haqlar’ı kullanabilirken, Müstemen’in Durum’u Farqlı’dır. Aynı şekilde bir 
Müslüman da Yabancı bir Dewlet’te Mütekabiliyet Şartları’yla aynı Durum’dadır. 
1200 Yıl önce oluşmuş Müstemen Huququmuz’a göre dâhi Bugün Müslümanlar’a, 
Yabancı Diyarlard’a Muamele etseler buna da Râzı’yız. Ancak Demokratik 
Sınıflandırmalar’da bu Kadarlık Haqq’ı bile alamıyoruz.  
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  Ahkâm Âyetleri’nde Borçlar Huquq’u, Usul Huquq’u, İqtisâdî Huquq gibi 
Sınıflamalar da yapılır. Ancak Âile Huququ’na Özel Önem verilmesi onun Ayrıcalığını 
gösterir. Çünkü Devlet olsa da olmasa da Âile olacaktır. Bunun inceden inceye 

işlenmesini ise, Geniş Âile Kapsam’ı 
içinde görerek değerlendirmeliyiz. 
Qur’ân Geniş Âile’yi gözeterek, Miras’ı 
ve Diğer Âile Huququ’nun en Güzel 
Örnekleri’ni vermiştir. O halde 
Hüküm, Bütün içinde 
değerlendirilmeli. Mesela,  Miras 
kendi içinde, Geniş Âile içinde 
düşünülerek Mükemmel örneklemeyi 
verir. Parça Bölük, Ferdiyetçi Âile 
Anlayış’ı ile Muqayese edince, Yanlış 
Sonuçlar çıkacaktır.  

 

QUR’ÂN’IN HÜKÜM KOYMA 
USÛL’Ü  

 

  1-İcmâlî Hükümler koydu, 
Rasûlu’llâh bunları açıkladı.  

  2-Tafsilî Hükümler koydu.  

  3-Mecelle’de gördüğümüz gibi 
Genel Hükümler koydu. Suç’un ve 
Cezâ’nın Şahsiliği, Emânet’i Ehliyetli 
olanlara verme, Tedricilik, Kolaylaş-
tırma vb.  

  Hüküm ile İnanç (Allâh İnanc’ı) 
arasında bağ kurmak Sureti ile, Qur’ân Ahkam’ı Uhrewî Boyut’u Gündem’e 
getirmiştir. Laik Ahlaq değil, Uhrewî Ahlaq İnsan’a yakışır. Bir Müslüman Huquq 
Metni’nde ilgili Âyetler orada olmalı, o Metnin Kaynağı’nı ve İlha-mı’nı vermeli. 
Uhrewî bir Dil’i taşımak, Fransız Huquqçusu’na karşı Ayıp olacak diye Terk 
edilemez. 

 

G/I 

MUHKEM ÂYETLER  

(AHKÂM’UL-QUR’ÂN – II) 

 

  Muhkem Âyetler’in Sayısı Konusu’nda Farqlı Görüşler var. 500 civarında 
Âyet-i Kerime bu Nazar’la incelenmiş. Neyin Hüküm bildiren Âyet olduğu biraz da 
İzâfî bir Tercih’tir. Mesela bir Qıssa Âyet’i içinden Müfessir, Ahkâm Âyet’i 
çıkarabiliyor. Bu şekilde Genişletme Yolu’na gidilirse, Qur’ân’ın Geniş bir 
Bölümü’nden Muhkem Âyetler çıkarılabiliğr.  

  20.yy, Medeniyetimiz’in Çözülüş Yıllar’ı olunca, Bugün daha çok Dâvet 
Sûreler’i, Mekkî Âyetler Gündem’e gelmiş ve buradan Ahkam Âyetler bulma Çaba’sı 

42/eş-Şura 38, 
“onların İşler’i 

aralarında 
Meşweret iledir” 

der. 30 Küsür 
yerde Namaz ve 

Zekât birlikte 
zikredilmişken, 

burada Namaz ve 
Zekat’ın arasında 

“Meşweret Ayet’i” 
gelmiş. 

Meşweret’in bu 
arada Gelişi’nin 

Hikmet’i üzerine 
düşünülmeli. 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 152 

doğmuş. Daha önce niye böyle bir Girişim olmamış denirse, Müslümanlar’ın İmâmet 
Asırları’nda Medeniyet içinde bulunmalarından dolayı, daha çok Medine 
Sûreleri’ndeki Hükümler’e odaklanılmasında aranmalıdır. İçinde bulunulan 
Koşullar, Âyetler’e Farqlı bakma ve oradan da Hüküm çıkarma Arayışı’nı doğurdu.  

  Ahkâm Tefsir’i, ilgili Bütün Âyetler’i Gündem’e getirir. Bazen de tek bir yer’de 
işlenmiş bir Konu, mesela Oruç Âyet’i, başka yer’de geçmediği için tek bir atıf’la 
Ahkâm Tefsiri’ne Konu olur. Abdest Âyet’i ise iki yerde geçmiş. 4/en-Nisâ 43 ve 
5/el-Mâide 6, aşağı yukarı aynı şekilde hem Abdest, hem Gusül hem de Teyemmüm 
hakkındaki tek Ahkâm Âyeti’dir. Daha sonra Müfessir, Uygulamalı olarak 
Rasûlu’llâh’ın nasıl yaşadığı ve Sahâbe Örnekleri’ni getirerek Âyet’teki Hükmün 
İzâhı’nı yapar. 56/el-Wâqıa 79’daki “Ona Mutahhar olandan başkası dokunamaz” 
Âyeti’nin Abdestle ilgisi tartışmalı’dır.  

  Ahkam Tefsirler’i Hüküm Âyetler’i ile ilgili her bir Görüş’ün savunmasını, 
gerekçelendirmesini yapmış. Yedi Ana Bölüm’deki Konular (İbâdat, Muamelât, 
Uqubât, Kefâretler, Âile Huququ vs.) Fıqıh Kitabları’ndaki sıralamaya Uygun bir 
şekilde sınıflanmıştır. Fıqıh Kitablar’ı İbâdat kKnusu’yla başlayıp, bunun da 
Muqaddimesi’ni Tahâret ve Sular Babı’nda açtığı için, Ahkam Tefsirler’i de aynı 
Sıra’yı izler.  

  Hüküm Âyetleri’nde Tedricilik var mı yok mu bunlar araştırılmalı. Mekke ve 
Medine’de, Nüzul Sıralaması birbirinden çok Farqlı Âyetler arasındaki İrtibatlar’ın 
kurulması, alaqalandırmaların yapılması, Wasat hakkında Uygulama Bilgisi’ni de 
gerektirir. Mesela Abdest Ayetler’i Medine’de inmiştir ama, Uygulama hakkındaki 
Nüzul Wasatı’na Wâqıf olduğumuzda, bu Âyet inmeden önce de Abdest’in bilindiği 
ve uygulandığı Gerçeği görürüz. Yine, ‘Cuma Namazı’na koşmayı’ emreden Âyet 
Cum’a Sûresi’nde geçer. ‘Bu Âyet’in İniş’i Medine Göçü’nden 6 Yıl sonra olduğuna 
göre Cuma Namaz’ı ancak o Zaman Farz olmuştur’ demek Yanlış olur. Cum’a Âyet’i, 
Farziyet’i bildirmekle Alaqalı değil, bilakis, Hutbe’den kalkıp Şam Kerwanı’nın 
karşılanmasına koşanlarla AlaQalı’dır.  

  ‘Cum’a Âyet’i gelmeden önce, Cuma’nın farziyet’i bilinmiyordu’ demek 
Sözkonusu değil. Yine ‘en-Nisâ ve el-Mâide Sûreleri’nde Abdest’le ilgili Âyetler 
Medine’de gelmeden önce Abdestsiz Namaz kılınıyordu’ demek de Mümkün değil. 
Ezan’la ilgili tek Atıf’ın geçtiği yer olan Cuma Âyeti’ni Ezan’ın Başlangıcı olarak 
düşünmenin Yanlışlığı da ortadadır.  

  Ahkam Âyetler’i denilince, ‘bu Âyet geldikten sonra Müslümanlar’da şu 
Husus Farz oldu’ gibisinden bir Çıkarım, Siyak Sibak’ı bilmemekten kaynaklanıyor. 
Demek ki Ahkâm Âyetler’i her zaman Kurucu Âyetler değildir. Uygulama’nın 
önceden de varolduğunu bildiğimiz pek çok Hüküm Âyet’i, Kurucu bir Bidâyet’i 
değil, Taswir edici ve Yönlendirici bir İyileştirmeyi Tazammun etmektedir. Fakat 
İçki’nin Haram oluşu, Ribâ’nın Kesin olarak yasaklanması gibi Hüküm Âyetleri’nde 
ise Kurucu bir İrâde’yi görmek Mümkün’dür.  

  Ahkâm Âyetleri’nde, Nüzul Gerekçesi’ni bildiren bir Ana Konu dışında, pek 
çok Tâli Hükümler’i, Ayrıntı Kâbilinden Bağlantılar’ı, Yeni Başlıklar açan başka 
başka Ana Hükümler’i çıkarmak da Mümkün’dür. Mesela, 33/el-Ahzâb Sûresi’nde, 
Zeyneb ibn’ul-Cahş’la Evlenme Konusu’nda bir Câhiliyye Âdeti’ni değiştirme 
Amaçlı inen Âyetler, başka Ana Hükümler’i de İhtiwâ edebiliyor. 33/el-Ahzâb 37-39 
bu Konu’yu açıklarken 40.Âyet, Ana Tema’yı genişleterek, “O içinizden kimsenin 
Baba’sı değil, fakat O Allâh’ın Rasûl’ü ve Nebiler’in Hâtemi’dir” şeklinde yepyeni 
Elfâz ile Yepyeni Hükümler İhtiwa etmiştir.  
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  Bu bakımdan Hükümlerin Üst Başlıklar’ı, O Âyetler’den çıkacak Konular’ı 
tanımada Yanıltıcı olabilir. Görüldüğü gibi, iç içe pek çok Konu, Âyetler içerisine 
sıkıştırılmış olabilir. Ahkâm Âyetleri’nin Tefsiri’nde Müfessir/Faqih, “Ey 
Peygamber” diye başlayan Âyet’ten Hüküm İstinbat ederken, Tüm Müslümanlar’a 
yönelik Sonuçlar çıkarabilir. Bazen Peygamber’e İnhisar edilmiş, bazen de Teşmil 
edilmiş şekilde Hükm’ü Tefsir eder. Bunun da Gerekçeler’i üzerinde bir Usul 
geliştirmek, Faqih’in Görevler’i arasındadır.  

  “Ey Peygamber Hanımlar’ı” diye 
başlayan 33/el-Ahzab 30 ve Dewamı’ndaki 
Âyetler, “sizden kim açık bir Hayâsızlık 
yaparsa onun Azâb’ı iki katına çıkarılır”, 
“Allâh sizden Rıcs’ı gidermek ister” şeklinde 
Ehl-i Beyt’e Has Durumlar’ı İfâde ettiği gibi, 
Tesettür vb. Konular’da tüm Müslümanlar’ı 
ilgilendiren Hükümler’i de İhtiwa eder. İşte 
Faqih, Ahkâm’ın Şumul’ü Konusu’nda, tüm 
Müslümanlar’ı bağlayıp bağlamadığını dü-
şünmek, Qarar vermek zorundadır.  

  Müfessir’in Umum Husus, Mutlaq 
Muqayyed gibi Konular’da da Qarar vermesi 
gerekir. Âyet’in Umum İfâde içinde gelmesi, 
mesela, “Zânî ve Zâniye’den her birine yüzer 
Celde vurun” şekli’ndeki Umumî Hüküm, 
Evli-Bekar, Köle-Hür gibi Hususi Durum-
lar’daki Farqlı sonuçlanan Hükümler’i engel-
lemez.  

  ‘Faqih’in Ahkam Âyetleri’ni bilmesi 
İstinbat için Yeterli’dir’ diyemeyiz. 500 
Civarındaki Ahkâm Âyetleri’nin Hüküm 
İsinbatı’nda kullanılabilmesi için Umum-
Husus, Mutlaq-Muqayyed, Emir-Nehiy, Muh-
kem-Müteşabih vb. Yönleri’yle Qur’ân’ın 
tamam’ı, bütün Âyetler’i ile bilinmelidir. 
Ahkâm Tefsiri’nde bu Âyetler’in ne tür bir 
şekilde ele alındığı hakkında bir Bilgi 
gerekli’dir.  

  Mesela İbâdetler hakkında bir Hüküm İnşa edilirken Müzzemmil Sûresi’ne 
bakan bir Muhaqqiq Âlim’in, bizim Tertil I’de okuduğumuz aynı Âyetler’i Farqlı bir 
bakışla ele aldığı görülecektir. Burada “Gece Namazı” hakkında Müfessir lalettayin 
Farz’dır, Mendub’tur vs. dememekte, İsimler’i Okuma Cehdi’nde, kendisine 
Arzolunan Eşyâ’nın Esmâ Bilgisi’ni doğru bir şekilde Tâyin etme Gayreti’yle Hareket 
etmektedir. Buradaki Literal Analiz Sonucu’nda Rasûl’ullâh’a Gece Namazı’nın Farz 
oluşu haqiqat’i beliriyor. Halbuki Âyet’te “Nafileten Lek/Sana bir Nafile olarak” 
gelmişti. Müfessir buradaki “Nafile”nin, Nafile İbâdet Anlamı’nda Nedb olarak değil, 
Rasûl’ullâh için Farz oluşu Sonucu’na varıyor.  

  Müzzemmil Sûresi’nden çıkarılan İkinci Hüküm, Qur’ân okurken Ses’in 
güzelleştirilmesinin Caiziyyet’i hakkındadır. Hindler’de Vedalar, Yahudiler’de 
Tewrat’ı Teganni ile okunurdu. Rasûl’ullâh nasıl okudu? “Ve rettili’l-Qur’âne 
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Tertîlâ” Hükmünde yapılacak Literal Analiz’in Sonuc’u nedir? Düzen içinde Okuma, 
daha sonra Tecwid İlmi’nin Gelişim’i ile bağlı olarak okuma, bir Harf’i diğerine 
ekleyerek, hakkını vererek, Uzun’u-Kısa’yı vurgulamayı yaparak, onu koruyarak 
Okuma nasıldır ‘ Konular’ı Gündem’e gelmiştir.  

  Şarkı Formu’na dönüştürüldüğünde Doğallığı bozulmuş olur. Mâlikî-Hanbelî 
Görüş, Doğallığı aşan, Tecwid’i aşan şekilde Ses’i güzelleştirmeyi Mekruh görmüştür. 
Hanefî-Şâfî Görüş’te ise, Teganni ile Okuma, Sesi güzelleştirme Anlamı’nda Câiz 
görülmüş.  

  Eşyâ’nın bütün Wecheleri’yle Esmâsı’nı görmek, Cenâb-ı Haqq’ın qasteddiği 
Mânâlar’ı keşfetmek için algılamaya , niçinini kavramaya dönük Çabalar Muhaqqiq 
Âlimler tarafından Muazzam bir Tefekkür, Teaqqul Çabalar’ı ile her Dönem birbirini 
katlayarak zenginleşen Hayranlık Verici bir İnsânî Başarı’yı doğurmuştur. İlm’in 
Anahtar’ı Soru. İlm’in Kapısı’nı açan soru sorma ile ilgili 13 Âyet’te “sana 
soruyorlar…” şeklinde Zihinler buna alıştırılmış. Qur’ân kendi kendine konuşmaz 
ama, O’na Soru sormanın Cehd sarfetmenin, eğer Nüfuz edecek Gücünüz, İmkanınız, 
Mesâiniz varsa Anlamları’nı bulabileceğiniz bir Konuşturma’nın Kapı’sı her Zaman 
için açık’tır.  

  Soru soran herkesin Kalite Farq’ı, Dönem Farq’ı, değişik Şartlar vb. Etkili 
olacaktır. Aynı Soru’yu değişik Kuşaklar Farqlı Şekiller’de ele almış, Soru sorma 
Tarzı’nı değiştirmiş ve böylece Yeni Hükümler’in doğması, Wasat Okumalar’ı Bahs’e 
Konu olmuştur. II. Asır, VII. Asır Sömürge Fetret Dewirler’i Okumaları vb. 
Ayrıştırmalar, kendi Wasatları’nın Allâh’a Hesab verecek şekilde Tanzim 
Edilişleri’ni, kendi Soruları’nın ve buradan doğacak Esmâ Bilgisi’nin Çerçevesi’ni 
belirliyor diyebiliriz.  

 

  BESMELE QUR’ÂN’DAN ÂYET MİDİR?  

  27/en-Neml 30’daki Besmele’nin, Âyet olduğunda İttifaq vardır. Ancak 
bunun dışında Sûre Başları’ndaki Besmele hakkında Görüşler Farqlı. İmâm Şâfi’in 
Hattı’ndan çıkarılan Nüsha’da Tewbe dışında bulunan Her Sûre Başı’ndaki Besmele 
bir Âyet olarak görülür. Buna göre her Sûre’de ilk Âyet, Besmele’dir.  

  İkinci Görüş, İmâm Mâlik’in hiçbir Sûre başındaki Besmele’yi Âyet olarak 
görmeyen Görüşü’dür. Ebû Hanife’ye ait bir diğer Görüş ise, Sûre Fasılaları’nı 
göstermek için konmuştur, Sûre Başları’nda değil ama Müstakil birer Âyet’tirler. Bu 
Görüşler’e göre Besmele’nin Namaz’da okunması da Cehren ya da Sesli olması vb. 
Farqlı Durumlar ortaya çıkaracaktır.  

 

  FATİHA  

  Fatiha’nın Namaz’da Okunmasının Hükmü, İnce Tartışmalar’a Konu olmuş. 
“Qur’ân’dan Kolayı’na  geleni oku” Âyeti’nin Zâhiri’nden İstinbat ile Hanefiler, 
Fatihasız da olsa Qıraat’ın Kâfi geleceğine Qâni’dirler. “Fatihasız Namaz olmaz” 
Hadis’i, Namaz Bâtıl’dır Mânâsı’na değil, Namaz’ın Kemâl’i tam olmamıştır 
Mânâsı’na gelir. Uygulama’da mutlaka okunmalıdır ama, Istılah’ta herşey ince’den 
ince’ye elenmeli, Fatiha okunmasa da Namaz’ın Sahih olup olmayacağına Qarar 
verilmek istenmiş. Eşyâ’yı isimlendirmede Farz, Wâcib, Mendub, Herşey Istılahi 
Wuzuhiyyet’e kavuşturulmalı, Teorik olarak Sınırlar’ı belirlenmeli, Haram’a Helal 
dememek veya tersi için tam bir Titizlik gösterilmelidir.  
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  İmâm’a Tabi olanın Fâtiha’yı 
okuyup okumamasının Hükm’ü de 
böyle. 7/el-A’râf Sûresi’nde “Qur’ân 
okunduğunda susun ve dinleyin” 
şeklinde gelen Hüküm’den Faqihler ne 
gibi İstinbatlar yapacaklar, ne gibi 
Sorular’la bu Âyet’e yaklaşacaklar, 
nasıl bir Hassasiyet ve İncelik göste-
recekler Takib ettikçe bunların Hay-
ranlık Verici Taaqqul ve Tefekkür 
Zirweleri’nden Örnekleri’ni görürüz. 
Tabi bunlar Tertil Okumaları’nda 
Gündem’e gelmeyen, Faqih Okuma-
sı’nın Bakış Açıları’nı yansıtan Yakla-
şımlar’dır.  

  31/Luqmân Suresi’nde 12-19 
Âyetler arası Luqman’ın Oğlu’na 
Nasihatleri’ni anlatıyor. Bunlara Faqih 
Nazarı’yla bakınca, Anne-Baba Haqqı-
nı anlatmak bakımından buradan 
Hükümler çıkabiliyor. Şu kadar taşıdı, 
şu kadar emzirdi vb. Ana-Baba’nın 
Haq İddiası’ndaki Gerekçeler’i, Süt 
Kardeşliği’nden kaynaklanan Hürmet-
ler, Emzirme Süre’si, Süt Anne oluşun 
Sınır’ı, Gebeliğin Şer’i Süre’si, Oğlu’nu 
öldüren Baba’nın Qısas edilip edil-
meyeceği vb. pek çok Konu’nun Hük-
me bağlanacağı geniş bir Bab’a Kapı 
açılmış oluyor.  

  Faqih’in Bakış Açısı’yla sorulan 
Sorular ve verilen Cewablar son 
derece Önemli’dir. Allâh 3-4 Zıt şeyi 
Teklif etmeyeceğine göre, Faqihler’in 
İhtilaf ettiği Konular’da Delilsiz Mes-
nedsiz İstinbatlar elbette Bâtıl Qabul 
edilecektir. Esasen Şeriat dediğimizde, 
İcmâen bize gelmiş İhtılafsız Hüküm-
ler’i anlıyoruz. Ancak İctihâdî Farqlı-
lıklar’dan dolayı İhtilaf’a Mahal olmuş 
Konular’da Faqihler’in Taaqqul ve 

Tefekkür Gayretler’i birer İbâdet Hükmü’nde Tebrik’i haq’etmiştir. Metn’i okurken, 
Doğru Okuma, Arzedilen Esmâ’yı Muwâfıq ve Mutabık bir şekilde Tanıma Gayret’i 
her halükarda Mebrur, Meşkur ve Me’cur’dur. Faqih yanlış İctihad etse bile bir 
Sewab alır.  

  Bu durumda Şer’i Hüküm ile Fıqhî Hüküm arasında bir Farq vardır. Çağdaş 
Huquq’la İslâm Huququ’nu karşılaştırdığımızda, temel olarak onun Merkezi’nde 
Teşriî-İlâhî Hükümler’in yer aldığını fakat, onun Çatısı’nı oluşturan Yapı’yı, 
İskeleti’ni, İnşâsı’nı oluşturan Çaba’nın Beşerî bir Taaqqul ve Tefekkür Cehdi’ni 

Soru soran herkesin 
Kalite Farq’ı, Dönem 
Farq’ı, değişik 
Şartlar  vb. Etkili 
olacaktır. Aynı 
Soru’yu değişik 
Kuşaklar Farqlı 
Şekiller’de ele almış, 
Soru sorma Tarzı’nı 
değiştirmiş ve 
böylece Yeni 
Hükümler’in 
doğması, Wasat 
Okumalar’ı Bahs’e 
Konu olmuştur. II. 
Asır, VII. Asır 
Sömürge Fetret 
Dewirler’i 
Okumaları vb. 
Ayrıştırmalar, kendi 
Wasatları’nın Allâh’a 
Hesab verecek 
şekilde Tanzim 
Edilişleri’ni, kendi 
Soruları’nın ve 
buradan doğacak 
Esmâ Bilgisi’nin 
Çerçevesi’ni 
belirliyor diyebiliriz. 
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barındırdığı Qabul edilmelidir. Dolayısıyla bu Karşılaştırma, Beşerî bir Huquq’la 
Müslüman (Hanefi, Şâfî vb.) Beşerî bir Huquq’un karşı karşıya gelmesi şeklinde 
olacaktır. Haricî Okuma, İnsanlar’ın Hükmetmesini Küfür olarak gören bir 
Okuma’yla Medine’nin Kapıları’ndan Uzak’da, Taşra’da, Hariç’te kalmıştı.  

  Günümüz’ün Fetret Dewr’i Bunalımı’nda Beşerî Huquq karşısında İlâhî 
Huquq konumlamasını, Radikal-Haricî Anlayış’ı tekrar düşünmeliyiz. Tartıştığımız 
Şey’in bir kısmı İlâhî-Beşerî Çatışma’yı barındırır iken, diğer yönden Beşeri Huquq 
ile Beşeri Huquq’un çatıştığını görmeliyiz. 

 

GII/ 

MÜTEŞÂBİH ÂYETLER 

 

  Muhkem ve Müteşabih Konusu’nun 
Genel Girişi’nde, bu İki Kavram birbirinin 
Zıdd’ı olarak tanımlanmıştı. Muhkem Âyetler’i 
işlerken, “Qur’ân’ın tümü Muhkem’dir” 
şekli’ndeki Yorum’un üzerinde durmuştuk. 
Şimdi de Müteşâbih’ten kalkarak, “Qur’ân’ın 
tümü Müteşâbih’tir” Yorumu’nu Temel 
alacağız.  

ez-Zümer 23’e göre Qur’ân’ın 
Tümü’nün Müteşâbih diye nitelendiğini, 
bunun da birbirini Tefsir etme, Qur’ân’ın yine 
Qur’ân’la Tefsiri’ni yapma Anlamı’nda oldu-
ğunu söylemiştik. 2. Anlamı’yla Muhkem/ 
Müteşâbih’in Âl-i İmrân 7’de geçtiği, bunun da 
Kitâb’ın Ana’sı olan Muhkem Âyetler’in 
yanında Müteşâbih Âyetler’in de onda var-
olduğu bilgisini verdiğini söylemiştik. Usul 
Kitablar’ı Muhkem/Müteşâbih Ayırımı’nda bu 
2.Anlam’ı dikkate almıştır.  

39/ez-Zümer Sûresi’ndeki Müteşâbih, 
Usulcüler’in tanımladığı Muhkem Karşıt’ı 
Müteşâbih değildir. Buradaki Müteşabihlik 
Âyetler’in gerek İ’câz’da gerekse de Doğru-
luk’ta birbirleriyle benzeşmesini, birbirini 
tamlamasını anlatmaktadır. Bu İ’câz’ın içine 
Mecâz, İstiâre, Kinâye vb. Dil İncelikleri’nin 
Kullanım’ı da girer. Dilbilimi Bağlamı’nda 
Müteşâbih, Sözlük Anlamı’nda Mecâz’ı da 
içerir. Dolayısıyla Müteşâbih’in nerede, ne 
Anlam’da kullanıldığı bilinmezse Karışıklık 
çıkacağı için bu Ayırım’ın Farqı’nda 
olunmalıdır.  

3/Âl-i İmrân 7’deki Anlamı’nda Müte-
şâbihat Konu’su Sünnî Kelâm’da Dönemler’e 
göre Farqlı Şekiller’de ele alınmış. İlk 3 
Yüzyıl’da Müteşâbihler’in bilinemeyeceği 

Usulcüler’in 
Tasnifi’nde Müteşabih 

Âyetler’in Konu’su 
Gayb Alanı’na 

Tekâbül etmekteydi. 
Nisbî (İzâfî) Gayb ile 

Mutlaq Gayb Ayırım’ı 
yapılarak Cenâb-ı 
Haqq’ın dışındaki 
Gaib olanlar Nisbî 

Gayb’a Dâhil 
edilmiştir. Cenâb-ı 

Haqq’ın Zât’ı ise 
Mutlaq Gayb’dır. 

Diğer Gaybî Konular 
bir Gün hissedilip 

Müşâhade Alanı’na 
girecektir, Cennet, 

Âhiret gibi. Allâh 
haqqındaki Mutlaq 

Gayb ise, bu Mânâ’da 
bir Müşâhade’ye 
Konu olmasa da, 

Âhiret’te 
Müslümanlar’ın 
katında belli bir 

Algılama’yı, Nazar’ı, 
Rü’yet’i taşıyacağı 

bildirilmiştir. 
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Görüş’ü ağırlık’ta iken, el-Gazzâlî Sonra’sı Müteahhır Ulema aksi Qanaat’tedir. el-
Eş’arî Muahhar Alimler’i ve Maturidiler, Müteşabih bilinebilir, Te’wil’i yapılabilir 
demişler. Eski Görüş ise, Selef-i Sâlihîn’in ve Ehl-i Sünnet-i Hassa denilen 
Hanbeliler’in Nazarı’nda sürerken Ehl-i Sünnet-i Amme, İlim’de kökleşen Kelam 
Âlimler’in Müteşâbih’in Te’wili’ni bilebileceği Noktası’na gelmişti.  

Hiçbir şekil’de Anlam’ı çözülemeyecek Müteşâbihler içinde Huruf-u Muqatta 
görülmüş. Biz ise Huruf-u Muqatta’yı Müteşabihler’e değil, İ’câz Bahsi’ne Hawale 
etmiş ve orada açıklamıştık.  

Usulcüler’in Tasnifi’nde Müteşabih Âyetler’in Konu’su Gayb Alanı’na Tekâbül 
etmekteydi. Nisbî (İzâfî) Gayb ile Mutlaq Gayb Ayırım’ı yapılarak Cenâb-ı Haqq’ın 
dışındaki Gaib olanlar Nisbî Gayb’a Dâhil edilmiştir. Cenâb-ı Haqq’ın Zât’ı ise Mutlaq 
Gayb’dır. Diğer Gaybî Konular bir Gün hissedilip Müşâhade Alanı’na girecektir, 
Cennet, Âhiret gibi. Allâh haqqındaki Mutlaq Gayb ise, bu Mânâ’da bir Müşâhade’ye 
Konu olmasa da, Âhiret’te Müslümanlar’ın katında belli bir Algılama’yı, Nazar’ı, 
Rü’yet’i taşıyacağı bildirilmiştir.  

Zamanla Gaybet’ten çıkıp bilinebilecek Şeyler arasında Yakın Gayb vardır ki, 
Dünyâ Fenâ bulmadan gerçekleşecektir. Uzak Gayb olan Hususlar ise Qıyâmet 
Sonrası’na bırakılanlardır. Qıyâmet Taswirler’i, Müteşâbihler içinde Yakın Gayb’a ait 
Konular’ı İhtiwa eder. Bunlar daha Dünyâ’da iken Gayb olmaktan çıkacak, bu 
Konu’da Müteşâbih Âyetler olarak verilen Gaybî Haberler bu Dünyâ’da 
gerçekleşecektir. Âhiret’e nisbet’le Yakın ama, Dünyâ’nın Sonu’nda olması itibariyle 
pek çok yaşamış İnsan’a Uzak bir Gayb olarak değerlendirilebilir.  

Bunun yanında Peygamberler’in “Enbâül Gayb” Haberler’i vardır ki, bunların 
bir kısmı Yakın bir Geleceği (Rûm Sûre’si) İşâret edebilir. Mesela Yenilgileri’nden 
Kısa Süre sonra Rûmlar’ın Gâlib geleceğini bildiren Gaybî Haber, 627’de Müteşâbih 
olmaktan çıkmış, bu Nebe’ Wuzuh’a kavuşmuştu. Fakat 7–8 Sene önce bu Haber’i 
duyanlar böyle bir şey’e İhtimal dâhi vermiyorlardı. İndiği Dönem’de Müteşâbih 
iken, Neliği hakkında Bilgi gerçekleşince Müteşâbihlik’ten çıktı.  

Paygamberler’in Haberleri’nden, Âyetler’de Qıssa edilmiş Qawimler’in 
Helaklar’ı ise Geçmiş’e dönük’tür. Bunların bir kısmı Qıssalar’a geçince, Enbâü’l-
Gayb olarak geçmiş Müteşâbihât’ı barındırıyor. Qıssalar’a geçmeden önce bunlar 
bilinmiyordu, Doğru Haberleri’nden Uzak ya Yanlış biliniyordu ya da tamamen 
Karanlık’ta idi. Mesela Hz. Îsâ’nın Sonu ile ilgili 5/en-Nisâ 157’de Îsâ’yı öldürdük 
diye İddia edip durarak, O’nun öldürüldüğü, asıldığı yolundaki Haberler’in Asl’ı 

olmadığı bildirilir. Böyle bir İddia’yı ortaya atanlar 
için bir Bilgi’ye dayan-madıkları ve onlara öyleymiş 
gibi geldiğinden (şübbihe lehüm) dolayı böyle bir 
Teşâbüh’ün peşinde Te’wil’e takıldıkları söylenir. 
Burada tam da “Müteşâbih” ile aynı Kök’ten gelen 
Kelime kullanılıyor. Böyle bir benzetme, Müteşâbihlik 
Durum’u haq-qındaki Gaybî Haber, İş’in Aslı’nı açık 
etmektedir. Bu Teşâbehet’tten ortaya çıkarak 
Hıristiyan Mezhebler’i, Îsâ öldükten sonra ne oldu vb. 
bir çok Soru ile, onun Wefat’ı ve akabindeki Olaylar 
Etrafı’nda uydurulmuş, Gökler’i çatırdatacak Korkunç 
İddialar’ın peşine takılmışlardı.  

5/en-Nisâ 157 ise, Îsâ a ile ilgili Soru 
hakkındaki Gayb’ı kaldırmıyor yine de. Yâni O ne şekilde bir Hamle’de bulundu, 
öldürülme Girişimleri’nden sonra ne yaptı, Hindistan’a mı gitti yoksa bir Köşe’de 
Wefat ettirilerek derhal Ref mi edildi vb. bilmiyoruz. Bildiğimiz tek Şey O 
öldürülmemiştir. Ref’ edilmek ne demek? Allâh burada neyi Murad etmişse Mânâ 
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odur deniliyor. Buradaki Gayb’ın Müteşabihliği’ni çözmek, ittiqaken bir Sonuç almak 
Mümkün görünmüyor.  

Bu Âyet’in varomasına rağmen bizde de Îsâ’nın Son’u haqqında Farqlı 
Görüşler, Mülahazalar, Yorumlar ortaya çıkmıştır. O’na benzeyen biri mi öldürüldü, 
öldürülen Yahuda İskaryot muydu, Benzetme’nin Yön’ü Îsâ’ya mı Râci’dir yoksa 
Halq’a mı vb. birçok Tewiller vardır.  

Kehf Sûresi’nde Ashâb-ı Kehf haqqındaki Yanlış, Karartıcı İddialar üzerine 
“onlar Gayb’ı taşlıyorlar (Recmen bi’l-Gayb) denilmiş ve Esas’a ait Bilgiler verilmiş 
olmasına rağmen, yine de Te’wil’e açık Noktalar bırakılmış. 300 Yıl kalarak 
Mağara’da uyutuldukları buna ilâweten 9 Yıl artırdıkları söylendikten sonra, yine de 
aynı Bilinmezlikler ortada kalmaktadır.  

Âdem Qıssa’sı, Yaradılış, Cennet’e yerleştirilme, Test’i, İblis’le karşılaşma ve 
sonra asıl Yeryüzü İmtihan’ı vs. haqqındaki Âyetler’in Varlığı, tüm Gaybubet’i ve 
Teşâbehet’in tümünü ortadan kaldırmamakta. Cennet, Bahçe Anlamı’na gelir ama 
buradaki Cennet Diriliş’ten sonra yaradılacağımız Cennet mi yoksa Dünyâ’daki bir 
Cennet mi bilinmiyor. Esas Konu bildirildikten sonra, bu da böylesine Müteşâbih 
olarak bırakılmış.  

Müteşâbih’in Gaybî Mahluqlar’la da Alaqa’sı var. Melekler, Qudret Sâhib’i 
Masum Varlıklar olarak Seçim Ehliyet’i olmayan, İnsan’la ilgili bir Hizmet 
Boyutu’nda Allâh’ın Secde 
Emri’ne Boyun eğmiş, İn-
san’a Hizmet’i Oranı’nda 
Büyüklüğü artan Gaybî 
Varlıklar’dır. Melekler 
haqqında “Bilgimiz” bu-
lunmuyor. Bilgi, Muhkem 
Âyet’te Sözkonusu olur. 
Melek hakkındaki Gayb’ı 
netleştirmek, kesinleştir-
mek Yükümlülüğü (Bilgi 
Boyutu) üzerimizde bu-
lunmuyor. Hatta böyle bir 
“Bilgi” İddia’sı Bilgiçlik 
taslamak, Haddi aşmak olur. Gayb’ı taşlamak, Âl-i İmrân 7’deki gibi Qalbleri’nde 
Eğrilik bulunanların peşine düştüğü Tahrif edici bir Heves’e düşmek olur.  

Böylesine Kesinliğe ulaştırılamayacak Gayb haqqında Bilgi/İlim değil, İrfân 
Tabir’i kullanılır. Mesela Allâh’a inanma, İlmi/Bilme’yi değil, İrfân’ı/Marifet’i İşâret 
eder. Bilgi Sâhibi olmak demek Tanımlama, Kuşatma ve Hâkim olma Haqq’ı 
tanırken; İrfân Sâhibi olunduğunda, Tanıma, Yakınlık kesbetme, Tanışma İmkan’ı 
doğurmaktadır. Bilgi Boyutu’nda İhata edilemeyecek olan mesela, Melekler’in 
kendisi bizzat Müteşâbih iken, bir de bunlar hakkında Mecâz İfâdeler kullanılmışsa 
2 Kez Müteşâbihlik olur ki bu, durum’u daha da güçleştirir. Melekler’in ikişer, 
üçer,dörder Kanatlar’ı olduğu bildirildiğinde burada “Kanat”, Mecâz Mânâsı’nda 
kullanıldı ise Müteşâbihlik iki kat artar. Haqiqat Mânâsı’nda kullanılsa bile Kanat, 
yine de Müteşâbih bir Boyut’ta anlaşılması gerektiği için hala, Bilgi’nin Konu’su 
değildir.  

Müteşâbih Âyetler’den hiç mi bir şey anlamayız? Hayır, onların Çağrışımlar’ı, 
bizde doğması istenen Anlamlar’ın uyandırılması Yeterli’dir. Buradan bir Anlam 
doğmakta ve bu bizim için Yeterli olmaktadır. Cennet’in iyi bir yer olduğu vb. Müte-
şâbih Âyetler’in Muhkem Anlamlar’ı olarak bizim için Maqul ve Mantıqlı bir 
anlamayı doğurmaya Kâfi’dir.  
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Muhkem Müteşâbih Konusu’nu, Ulum’ul-Hikme’nin Girişi’nde de Ele aldığımız 
gibi, Bilgi’nin Birliği İlke’si Açısı’ndan değerlendiriyoruz. İster Muhkem Boyutu’yla, 
ister Müteşâbih Boyutu’yla olsun, aynı Bilgi’nin Farqlı Anlama Düzeyleri’nde, Farqlı 
Diller’de indirgenmiş Boyutlar’ı içerisinde iç içe geçmiş Anlam Dâireleri’nin 
Bütünlüğü’nü taşıdığını söylemeliyiz. En açık görünen, Somut Fizik Âlem’in 
Bilgisi’ne dönük Bilim Târihi’nde bile Muhkemler vardır, Müteşâbihler vardır. 
Varsayımlar, Teoremler vb. pek çok Nokta Bilim Felsefecileri’nce âdeta Müteşâbih 
Boyutu’nda ele alınmış. Işık Parçacık mı, Dalga mı dendiğinde ikisi de bazı 
Alanlar’da kendini haqlılaştıran Deneme Örnekleri’ni gösterebiliyor. Bilim’i sırf 
“Muhkemât” diye görünce bu Pozitivizm oluyor ve Bilim ile Bilim Felsefe’si Kritiği 
buradan doğuyor. Demek ki Kewnî Âyetler’in okunmasında da Muhkem ve 
Müteşâbihler Konu’su ortaya çıkmaktadır.  

Dilbilimleri’nin başı’nda Eşyâ’nın İsimleri’nin Âdem’e öğretilişinden 
bahsetmiştik. Yaratılmış Mahluqat, Şeyler olarak Eşyâ’ya Tekâbül ediyor ve bunların 
yerine İqâme edilmiş, onların “Semâ”sına Kuşatıcı bir Şnhisar’la Nüfuz etmiş İsimler, 
o Eşyâ’ya Uygun bir Tekâbüliyet’in Karşılığı oluyordu. Bu durumda Varlık’ın bizatihi 
kendisi Muhkem, O’nun yerine geçen İsm’i ise Müteşâbih olmaktadır.  

Eşyâ bile İsmi’yle anılmaya, bilinmeye Mahkum iken, Allâh’ı İsimsiz, 
Esmâ’ullâh’tan bîhaber an-
mak, tanımak, inanmak 
Nâmümkün’dür. Alaq Sûre’si 
hemen başta bir Besmele 
Formu’nda O’nu İsmiyle 
zikretmeyi emreder. Rah-
mân denince İsmi’yle anı-
yoruz O’nu. Allâh’ın Fiiller’i, 
her Varlık’ta O’nun Kelime-
ler’i olarak Tecelli ediyor. 
Varlık o zaman Müteşâbih’e 
dönüşür. Esas Varlık ise 
Allâh, Var demeye layık 
yegâne Varlık olarak kalır. 
Perdeler vardır, İsimler’i 
okuyabildikçe, Allâh’ın Fiil-
leri’ndeki İsimleri’ni okuya-
bildikçe, Mâwerâ’ya geçebil-
me, Mârifetu’llâh Mümkün 
olur.  

Şu halde kat kat 
Perdeler’le gizlenmiş bir 
Müteşâbihat Düzeyi’nden 
bahsediyoruz. Allâh, Varlık, 
İsim vb. yol aldıkça Müteşâ-
bihlik’te İç içe geçmiş Pence-
reler’i “Bilgi’nin Birliği” 
Muhkemliği’nde görüyoruz. 
Bu durumda Muhkem dedi-
ğimiz Düzey’de sadece bir 

Varlık, Allâh kalıyor ama Mahluqât ve onların İsimler’i Müteşâbih bir Bulanıklık’ta 
kayboluyor. Allâh’ın Egemenliği’nden, Arşı’ndan, Kürsüsü’nden, Orduları’ndan, 
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Büyüklüğü’nden başka Herşey Fenâ buluyor, yalnızca O’nun Zât’ı-Wech’i Bâqî 
kalarak bu Egemenliği kuruyor.  

Melek için dâhi “Kanat” İfâde’si Haqiqat mi, Mecaz mı çözüle-memişken, 
Allâh ile ilgili Kullanımlar Büsbütün Müteşâbihât’ı, Bilinmez-lerin Bilinmezi’ni, çok 
Bilinmezli Denklem’i doğuruyor. Bu noktada Kelâmî Tartışmalar’da Müşebbihe, 
Tecsim’i İddia ediyor. Mâlikî, Hanbelî Selefilik “Haqiqât” diyerek Tecsim’e 
yaklaşıyor ama “bila Keyf wela Teşbih” diyerek de, Benzerlik Yönü’nde kurulan 
Haqiqat’i reddediyor ve Yorumsuz bırakıyor. Eş’ârî, Mâturidî Kelâm’ı ise Teşbih 
edilen husus’a Haqiqat değil Mecaz diye bakıyor ama, bunun da Son Tahlil olmadığı, 
Haqiqati’nin bilinemeyeceğini söylüyor. Mu’tezile ise hem Mecaz’dır diyor, hem de 
Haqiqî Anlam’ı Mecaz’da verilen Anlamı’nda Son Tahlili’ni bulur diyerek nokta’yı 
koyuyor. Bu şekilde “Nokta Koymada” Müşebbihe ve Mutezile Ortak bir Tawır 
sergilemiş. Daha Mütewâzi Yorumlar ise Ehl-i Sünnet’in Orta Yolu olmuştur.  

Tüm Esmâ Perdeler’le Allâh’ın İsmi’nde toplanıyor. Ancak Allâh İsm’i de bir 
İsim, yine Perde’dir. Allâh’ın Esmâsı’ndaki Perdeler kalkıp sırf Allâh kalınca, 
Zikreden Ben de ortadan kalkıyor ve sadece Zikredilen O, Allâh kalıyor. Tek bir Varlık 
olduğuna ve Perdeler’i kaldırmış “Ben” de O olduğuna göre, “Ene’l-Haq” şeklinde 
Fenâ fi’llâh gerçekleşiyor.   
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A- 
EMİR CÜMLELER’İ 
(TEŞRİÎ TEKLİF) 

Te’wil Usulü’ne Giriş 
 
  Emir ve Nehiy (Olumsuz Emir) Cümleler’i, Şeriat doğuran Yükümlülükler 
(Teklîf) Babı’ndandır. Metn’i doğru anlamak için Dilbilimsel bir Çözümleme, Emir ve 
Nehiy Cümleler’i için de Gerekli’dir. Bu Konu’ya girerken Âl-i İmrân 7’deki Te’wil 
Usulü’ne Me’haz Reşkil eden Âyetler’i Temel alabiliriz. Daha önceki Dersler’de 
yaptığımız yine, Âdem a.’dan İlk Örnek üzerinde Konu’yu açabiliriz. Orada hem Emir 
hem de Nehiy Cümleler’i vardı.  
  “Eşyâ’nın İsimleri’ni enbi’ (Nebe’e et, Haber ver, bildir)” diye önce Melekler’e 
sonra Âdem’e Teklif edilerek gelen Emir Sîga’sında şöyle bir İfade var. “Şu Ağac’a 
yaklaşmayın İkiniz (lâ taqrabâ)” denilir. Nehyedildikleri bir Alan vardır. Yerli 
yerinde Muqâbele ederek Teklifler’in altından kalkabilen, Külfet’i Nimet’e 
dönüştürebilen biri olma yolunda bu Emir ve Nehiy İfadeler’i ile, İmtihan Sırrı Açığa 
çıkmış oluyor.  
  Âdem’in altından kalkabileceği bir Tâqat’i onda bulmalıyız ki bu Teklif 
Karşılığı’nı bulsun. Nitekim Eşyâ’nın İsimler’i üzerinde Kök Bilgi Âdem’e önceden 
öğretilmiş olduğundan, O bu İsimler’i serimleyebiliyor. İnsan Esfel-i Sâfilin’e 
düşmesin diye, Korunaklı Alanlar’a, (Haddler ile) Belirlenmiş Sınırlar’a İhtiyaç 
duyuyor. “lâ taqrabâ” daki, Nehiy İfâde’si, Âdem’in Tefaqquhu’nu İma ve İhtar ettiği 
gibi, her Âdem Oğlu’nun da “düşmemesini” Garanti edecek Anahtar’ı bize veriyor.  
  Bu Nehyedişler, “düşmesinler” diye. Ama İnsan’ın içindeki “O İnsânı” çıkarma, 
Tekamül için de Emirler var. “Beytim’i İmkan buluyorsan haccet” yine böyle bir 
Emir ve Teklif Cümlesi’dir. Oruç Âyet’i, hakeza Yükümlülükler’in altını çiziyor. 
Bunları bihaqqın Doğru anlamak ve yerine getirmek için, Fıqıh Disiplini’nin 
gerektirdiği Cehd’ler ile donanmaya ve o Zâwiye’den bakmaya çalışacağız.  
  Âdem Qıssası’nı, Dilbilimler’in her Konusu’nda Giriş Bâbı’ndan Gündem’e 
getiriyoruz. Ancak Emir ve Nehiy Konusu’na Fıqıh Disiplin’i açısından bakmak için 
Âl-i İmrân 7 üzerinden ikinci bir giriş yapmalıyız. Daha önce Âl-i İmrân 7, Muhkem 
ve Müteşabih üzerinden bir Bakış açısı vermişti. Bu kez Emir ve Nehiy Açısı’ndan 
yaklaşacağız. Bu Âyet, Müteşâbihler’in Te’wili’ne çalışan Ehl-i Kitab’ın Qalbleri’ndeki 
Eğriliği açığa çıkarırken, Mefhum-u Muhâlifi’nden, Muhkem Âyetler’in Te’wili’ne 
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dâir bir yol da göstermektedir. Sırf bu Âyet’ten bile çıkarabileceğimiz, “Muhkem 
Âyetler’in Te’wili” bir Gereklilik olarak anlaşılıyor.  
  ‘İş (Emir) Konusu’nda onlara danış’38 denildiği gibi, en-Nisa 59 da ‘bir şeyde--
ki bu da İş/Emir’dir-- Niza’ ettiklerinde Allâh’a ve Rasûlü’ne döndürmeleri’ 
emredilmiştir.       
  ‘Ey İmân edenler! Allâh'a İtaat edin. Peygamber'e ve sizden olan Ul’ul-Emr’e  
de İtaat edin. Eğer bir hususta anlaşmazlığa düşerseniz Allâh'a ve Âhiret’e gerçekten 
inanıyorsanız onu Allâh'a ve Rasûl'e götürün (onların Talimatı’na göre halledin); bu 

hem Hayırlı, hem de sonuçlanma 
bakımından daha Güzel’dir (Ahsenü 
Te’wîlâ). 39 
  Allâh’a İtaat, Elçisi’ne İtaat ve 
3.olarak da ‘içinizden Ul’ul-Emr’e 
İtaat’ zikrediliyor. Allâh’a İtaat’ten 
sonra, Rasûl ve Ul’ul-Emr’e İtaat Yan 
Cümlecik’te gelmiş, daha sonra Tartış-
malar’ın Allâh ve Rasûlüne döndü-
rülmeleri emredilerek Ul’ul-Emr de 
ayrı bir Bağlam’a yerleştirilmiştir. 
Ul’ul-Emr için şöyle denebilir:  Emir 
Sahibler’i, Âmirler, Emri uygulayanlar, 
İş görenler. Ne var ki Ul’ul-Emr’in 
kimler olduğu tartışılmıştır. Buradaki, 
Te’willer’in ne kadarı Allâh’ın Tale-
bi’ne Uygun’dur diye sorulabilir. Ul’ul 
Emr’ler de Dâhil olarak aramızda 
Tartışma çıkabilir, bu durum’da İş’i 
Allâh ve Rasûlü’ne İrca etmek gerekir. 
Böyle yaparsanız “Ahsenü Te’wil’dir” 
der Âyet.  
  Müteşabih’te Te’wil’den nehye-
dilmişken, demek ki Muhkem Konu-
su’nda Ahsen-i Te’wil emredilmiştir. 
Peki bu nasıl yapılacaktır: Umum, 
Husus; Mutlaq, Muqayyed; Haqiqî, 
Mecâz… bir çok Sorular’la bu Te’wil 
açılmalıdır.  
  Emir Cümleleri Dilbilimsel 
Açı’dan bellidir. Bir de Emir şeklinde 
olmasa  da Emir içeren Cümleler 
vardır. Bunun yanında Haqiqî Emir 

Cümleler’i ve Mecâzî Emir Cümleleri’nden bahsedilebilir. Bizi asıl ilgilendiren konu 
Haqiqî Emir Cümleleri’dir. Bunlar “yap-if’al” şekli’nde gelebildiği gibi, “yapsınlar- 
liyef’al” şekli’nde de gelebilir. Birincisinde Söz size yönelir ve sanki Allâh’ın Hitabı’nı 
duyarsınız. İkincide ise onun Peygamber’e Nâzil olmuş Şekli Tezâhür eder ve 
“yapsınlar” Hitâbı’nı önce Rasûl duymuş ve bize ulaştırmıştır.  
  “Yap” şeklindeki Haber’de Anlam belli, ancak Haber’i getiren biri varsa O’na 
Soru sorma ve O’nun da açıklama yapma İhtiyac’ı ortaya çıkacaktır. Qur’ân’ı Allâh 
Peygamber’e Nâzil ettiği gibi, Beyân’ı da O’na yüklemiş. Konuşmalar ya da Fiili 

                                                 
38

   3/Âl-i İmrân 159 
39
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Örneklemeler’le “yapsınlar” şeklindeki Emr’e Konu Haberler onun tarafından Teybin 
edilmiştir.  
  Kimi zaman “yazıldı- Farz kılındı” Beyânlar’ı ile gelen Emirler vardır. Geçmiş 
Zaman Kipi Emir bildirir. Haber bilidiren Şu Âyet te bir çok Usulcü’ye göre Emir 
İfâde eder: “…İki Tam Yıl emzirirler” 40 
  Zâhir’deki Emir Cümleleri’ni Asli olarak Wücub İfade ediyor, yapılması 
gerekeni, Wucubiyyet’i İlzam ediyor diye anlamak gerekir. Âdem’e Secde etme 
emredilmişti, Şeytân hariç diğer Muhatablar Âdem’e Secde Emri’ni yerine 
getirdiler. Şeytân ise bundan kaçındı. Dolayısıyla böyle bir Emr’in Gereği’ni-
Wucubiyyeti’ni yerine getirmemek Sorumluluk ve Ceza’yı doğurur.  
  Kimi Usulcüler, Emir Cümleleri’ni mutlaka Wâcib olarak anlamak gerekmez, 
İbâhat, Wucub ya da Nüdub İfâde etmesi Mümkün’dür derler. Kimi Usulcü de 
Wucub’un Asıl olduğunu, İbâhat ya da Nüdb’e ise bir Qârine gösterilmesi gerektiğini 
söylerler. Mâlikiler ise aslolan İbahat’tır, Wucub ya da Nüdüb diyen Delil 
getirmelidir derler. İmâm Şâfî de buna yakın bir Görüş’ü savunmuş, ‘aslolan 
Mendubluktur’ demiş. Hanefiler’in Görüş’ü ise ‘aslolanın Wucub olduğu’ 
yönü’ndedir ki, bu daha doğru görünüyor.  
  Kemâl’ed-Din ibnu Hümâm ve bazı Hambeliler ise Yasaklama Önce’si ne 
ise Yasaklama Sonrası da o hale döner: Wucub’sa Wucub, Nüdüb’sa Nüdub. Mesela 
“İhram’dan çıkınca avlanın” Emr’i, İhram Öncesi Eski Hal’e yani İbaha’ya Dönüş’ü 
İfâde etmiş olur.  
 
  Emr’in Tekrar’ı:  
  Emir hemen mi yapılacaktır? Wâcib’i tamamlanmasını sağlayan Şey de Wâcib 
midir? Soruları da sorulmuştur. Mesela Namaz’da tekrar vardır ama Hac’da 
Tekrar’ın Wucubiyyet’i Sözkonusu değil. Bunlar Emir’le ilgili birer Qayd olup 
Delilsiz Sâbit olmaz.  
   
  Mecâzî Emir Cümleler’i:  
 
  Tehdit: “hadi darbedin darbedebiliyorsanız” (Dövemezsiniz Allah hesâbı’nı 
sorar); ya da “hadi istediğinizi yapın” türünden Tehdit bildiren Âyetler.  
  İrşad, Te’dib, Taciz (Meydan okuma-Mucize), Dua, İmtihan, İkram, 
Küçümseme vb.  
 
   NEHİY (Yasak Emir):  
 
  Kimi Usulcüler, Nehiy esas olarak Kerâhat Anlamı’ndadır, Delil Yardım’ı ile 
Haram’a çevrilir demişler. Kimileri Kerahat’la Tahrim arasında Müşterek görmüş. 
Cumhur ise, bir Delil yok ise her zaman Haram’a hamledilmesi gerektiğini 
söylemişler. Hanefî Usulcüler Fesâd ve Butlân arasında Ayırım yaparak, Nehyedilen 
Şeyler’in yapılması Fesâd’ı gerektirir ama İşlem’in İbtali’ni-Butlanı’nı gerektirmez 
demişler. Nehyedilen şey’in yapılması Muamele’nin Haram olması Ciheti’yle Butlan’ı 
da gerektirir diyen Aksi Görüş yanında ikisini Te’lif eden Görüş de vardır. Hanefiler, 
İbâdetler’de Fesad ile Butlan arasında Ayırım yapmazken, Muamelat’ta bu Ayırım’ı 
yapmışlardır.  
  Çağdaş Dönem’de Hanefiler’in Fesad ve Butlan Ayırım’ı Kötü’ye kullanılmak 
istenmiştir. Seküler Yorumlar’a Meze yapılarak kendi Sâhih Bağlamı’ndan 
uzaklaştırılmıştır. Maalesef buna Teşne “Faqihler” ortaya çıkmıştır.   

                                                 
40

   2/el-Baqara 233 
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A/II 
İLGA/NESH 

Yürürlükten Kaldırma/Hükümsüzlük 
 

İlga Edilmiş Diye Düşünülen Âyetler/Konular 
Mülgalığı İddia Edilen Ayetler’in En Güzel Te’wil’i: Âmm/Hâss, 

Mutlaq/Muqayyed ya da Zamansal Tahsis. 
 
  İlga/Nesh Konusu’nda 20 kadar Âyet’ten bahsedilir. Muhkem-Müteşâbih 
Konu’su nasıl Qur’ân’a dayanıyorsa, Nesih Konu’su da öyledir. Yani Muhkem ve 
Müteşâbih’i içinde geçtiği Bağlama göre, Qur’ân’ın önerdiği Temel Anlamlar’ı 
dikkate alarak yorumlamak gerektiği gibi, Nesh Konusu’nu da el-Baqara 106 da 
geçtiği üzere yorumlanacaktır. el-Baqara 106’da geçen Nesh’in, İlga Anlamı’nda 
Yürürlük’ten kaldırmayı ve Hükümsüzlüğü İma ve İşâret etmediği görülür. Bu Tez’e 
Ağırlık verilmeli. Bununla beraber “Nesh-
İlga” Konu’su yine de Mes’ele olma Özelliğini 
sürdürecektir.  
  “Herhangi bir Âyet’in Hükmü’nü 
yürürlükten kaldırır veya unutturursak, 
onun yerine daha Hayırlısı’nı veya onun 
Benzeri’ni getiririz. Allâh'ın Herşey’e Qadir 
olduğunu bilmez misin? (Yine) bilmez misin, 
Gökler’in ve Yer’in Mülkiyet ve Hükümranlığı 
yalnızca Allâh'ındır? Sizin için Allâh'tan 
başka ne bir Dost ne de bir Yardımcı vardır.’ 
41 
  Burada yer alan “Âyet” Kelime’si, 
Qur’ân’dan bir Âyet, Hüküm Mânâsı’na anla-
şılmıştır. Konunun “Unutturulma” Bölüm’ü 
daha da Çetrefilli’dir. Unutturulan Âyetler mi 
var, Wahy’in Bütün’ü Qur’ân’da yok mu vb. 
Sorular Hücum eder. Önce Nesih Konusu’na 
Dewam edelim, sonra Unutturulma’ya… Âyet 
Kelime’si Qur’ân’da:  
  1-Wahiy Mânâsı’na, 
  2-Mucize Mânâsı’na, 
  3-Kewnî Ayetler Mânâsı’na kullanılır.  
  Tekil olarak “Âyet” diye geçerse ya 
Ef’alullâh’a ya da Mucize’ye İşâret edilir. “Âyetler” şeklinde Çoğul olarak geçtiğinde 
ise, Wahiy Anlam’ı Sözkonusu’dur genellikle.. Baqara 106 da gerek Tekil olarak 
geçme-sinden gerekse de Siyak-Sibaq’tan anlaşılan Husus şudur ki, buradaki Âyet 
Kelime’si Mucize ile Alaqalı’dır. Bağlam ise Hz. Mûsâ’ya gönderilen Mucizeler’le, 
Qur’ân Mucize’si karşılaştırıldığında Qur’ân’ın ya onun Misli ya da daha Hayırlısı 
olarak görülmesi gerektiği üzerinedir. Böylece Mekkeliler’e “Qur’ân’ın O’ndan daha 
Aşağı olduğunu mu düşünüyorsunuz?” diye Telmih’te bulunuluyor.  
  Âyet’in Son’u “Qadir” Esma’sı ile bitiyor. Konu Mucize’ye değil de wahyedilen 
Âyetler’e dair olsaydı, mesela “Alim” diye bitmesi beklenirdi. Qudret Vurgu’su 
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Mucize ile Alakalı gözüküyor. Öyleyse Wahy’in Teşriî Âyetler’i değil de, Kewnî 
Âyet’in ya da Mucize’nin Sözkonu’su edildiği açıktır. Bu Kewni Âyetler ve Mucizeler 
Babı’ndan Qur’ân’ın bahsetmediği nice Peygamberler, Onların Qıssalar’ı ve 
Mucizeler’i ise bildirilmemiş, unutturulmuştur.  Buradaki Âyet’i Wahiy Mânâsı’na 
alanlar ise iki ayrı Kesit için Konu’yu örneklendirmişler. 1.Kesit’te, Neshedilenleri 
Önceki Kitablar’ın Hükm’ü Şekli’nde görmüşlerdir. Böylece Geçerli Hükm’ün Qur’ân 
olduğu anlaşılıyor. Qur’ân’ın kendi Bünyesi’nde bir Nesh değil, önceki Şeriatlar’ın 
Nesh’i Anlamı’nda almışlar. Nesh’i yine Teşriî Anlam’da görmekle beraber, bunu 
Önceki Kitablar’la sınırlandırmışlar. 
 Nesh’in Kewnî değil de Teşriî olduğunu söyleyen Görüş’ün Alt Grupları’nda, 
Qur’ân’daki bir Âyet’in Qur’ân’daki başka bir Âyet’le Neshi’ni öngörenler olduğu 
gibi, Gayr-i Metluw Wahiy ile Qur’ân’daki bir Âyet’in Neshedilebileceğini düşünenler 
de olmuş. Tabi bu Görüş hayli tartışılmıştır. 3. bir Taksim de ise, Hadis’e Âyet 
denmiş olarak, Hadisler’in bir Bölümü’yle Qur’ân’daki bir Âyet’in kaldırılabileceği 
sorulmuş. Bu da Sünnet’in Qur’ân’ı Nesh’i Konu’su demek oluyor.  
  Nesh’i Teşriî Âyetler için düşündüğümüzde, “unutturulma” Mewzuu daha da 
Karmaşık’tır. Hükm’ü kaldırılan Âyet Qur’ân’da var ama, Hükm’ü Nesheden Âyet 
unutturulmuş denebiliyor ki İş çok Çetrefilli bir Durum’a dönüşmektedir. 
  Nesih Konusu’nun çoğunlukla Mucize’den çok Teşriî Âyet’e hamledelmesinin 
Sebeb’i nedir? Mesela Haricîler Konusu’nda Hz. Ali, “onlarla Qur’ân’la tartışmayın, 
Sünnet’le Cewab verin, çünkü onlar Nâsih’i Mensuh’u… bilmezler” Şekli’ndeki 
Sözler’i de bu Meyan’da yorumlanmış. Genellikle böyle algılanmış ve, Mezheb 
İmamlar’ı da aynı Yön’de Görüş Beyan etmişler.  
  Dilbilimsel Tahliller Işığı’nda Nesh’in Tekwinî Âyetler için Sözkonusu 
edildiğini savunmak daha Maqul görünmesine rağmen bu Karmaşa’nın Sebeb’i nedir 
dediğimizde, bunun Erken Dönemler’deki Istılah Ayrışması’nın henüz yeterince 
oturmadığı bir Zaman’ın Kavramları’nı kullanmaktan kaynaklandığını görüyoruz. 
Erken Dönemler’de de Nesih, Teşriî bir Hükm’ün İbtali/İlgâ Anlamı’nda 
anlaşılmadığı açık’tır. Henüz, Umum-Husus, Mutlaq- Muqayyed, Zahir- Nass, Muhkem-
Müfesser, Hafî, Müşkil, İbare-Iktıza, Müşterek, Mefhum-Mantuq vb. Istılah 
Farqlılıklar’ı ayrışmadan bir çok Konu Nesh” Başlığı altında toplanabilmişti. Tahsis’e 
ya da Taqyid’e dâir pek çok Konu Nesh’e hamledilmiş.  
  Eğer Âyet’in bizzat kendisi, Önceki Hükmü İbtal-İlga edip Yeni Hükm’ü Tesis 
ettiğini söylüyorsa, burada Teorik-Kategorik olarak hiçbir Problem görünmüyor. 
Ancak İki Âyet’in Hükmü’nün aynı an’da uygulanması Mümkün olmadığını düşünen 
bir Müctehid, bu durumda İctihad ederek Nass’da var olan (önceki) Hükm’ü 
neshetmiş oluyor. İctihad ile Nass Neshedilmiş oluyor. Bu Durum “Nass olan yerde 
İctihad’a Mesağ yoktur” İlkesi’ne Ters düşer.  
  İlga edildiği, Hükmü’nün neshedildiği iddia edilen Âyetler’in Sayı’sı 
Konusu’nda İttifak yok. 5 diyen de var, 200 diyen de. En çok Hanefi İctihadları’nda 
Büyük Oran’ın çıkması, yukarda söylediğimiz Kavramsallaştırma İnceliğine 
bağlamı’nda düşünülmeli. Onlar Amm-Hass vb. tüm kavramsallaştırmalar’a “Nesh” 
Adı’nı vermişlerdi.  
  Neshedildiği İddia edilen Âyetler’e geçmeden önce, İnsa-Unutturma ile ilgili, 
ya da Sünnet’in Nesh’i ile İlgili Örnekler verelim. Qur’ân’ın Sünnet’i Neshi’ne örnek, 
Qıble’nin Tahwili’dir. el-Baqara 144 Âyet’i gelince, Hicret’in 2.Yılı’nda Qıble, Mescid-
i Haram olmuştu. Daha önce Qıble’nin Qudüs’e olacağına dair bir Emir-Hüküm-Âyet 
yoktu. Öncekiler’in Şeriatı’na (Şer’ü men Qablena) uyulmuş ve bu Yönelme Wahiy’le 
de desteklendiği için düzeltilmemiş, Wahiy bu Qıble’yi 15 Yıl boyunca korumuştu. 
Qur’ân bizzat “Tahwil” Kavramı’nı kullanır.  
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  Bu durumda Neshedilen, “şer’ü men qablana” olmuş oluyor. Sebt Gün’ü 
yerine Cuma’nın getirilmesinde olduğu gibi, Qur’ân’ın bir Hükm’ü Önceki 
Şeriatlar’ın yerine başka bir Hükm’ü getirebilir.  
  İnsa’ Boyutu’yla Örnek ise, “Recm Âyeti” olabilir. Peygamberimiz’in 
Wefatı’ndan sonra Hz. Aişe’nin Odası’nda Yazılı bulunan Waraqlar arasından “Recm 
Âyeti” olduğu iddia edilen Sayfa’yı bir Keçi’nin yediği, dolayısıyla böyle bir Âyet’in 
Varlığı tartışılmış. Celde Âyeti’ni Neshettiği söylenen Bu Sahife, Keçi sayesi’nde İnsa 
ettirilmiş oluyor. Celde ile ilgili Hüküm ise Kısmî olarak, Bekarlar için Uygulama 

Saha’sı bulduğu için, tam bir Nesh 
değildir. Recm’in Varlığı’nı bu Örnek 
üzerinden kurmanın Tuhaflığı bir 
yana, bunun Nesh’e değil, olsa olsa 
Tahsis’e (Bekarlar’da yine Celde var) 
Örnek olacağı Açık’tır.  
  87/el-A’lâ Sûresi’nde “Sana 
okutacağız, sen de unutmayacaksın. 
Ancak Allâh'ın dilediği başka. Çünkü 
O, açıkta olanı da bilir, saklı duranı 
da.42 geçtiği gibi, Hz. Rasûl’un Qur’ân’ı 
Sukunet’le dinlemesi, Dili’ni zorla-
maması, O’nu Cem etmenin, topla-
ma’nın Allâh’a ait olduğu şekli’ndeki 
Âyetler’i hatırlatan Bölümü’nde “İnsa” 
Kelime’si (La Tensâ-unutmayacaksın) 
kullanılır. Bazı Âyetler Zâyi edilecek 
değildir, bilakis Allâh’ın dilemesi 
Dâhili’nde unutturulanlar olabilir. 
Müsteşrikler’in çekmek istedikleri “İlk 
4-5 Yıl’da Wahy’in bir kısmı Zâyi 
edilmiş, unutulmuş olabilir” Şekli’nde 
bu Âyet’e Referans’la Kötü Niyetleri’ni 
Açığa vurmaları Qabul edilemez. 
  17/el-İsra Sûresi’nde “Senin 
için bir Nafile olarak Geceleyin kalk” 
Âyeti’ne geçmeden önce, el-
Müzzemmil Sûresi’nin 20.Âyeti’ne 
bakalım. Uzun bir Âyet olarak gelen bu 

-İlk Yıl Sûresi’nin- Son Âyet’i, Başlangıç Bölümleri’nden 10 Yıl sonra veya Medine 
Dönemi’nde inmişti. ‘Allâh senin ve seninle beraber bir Tâife’nin Geceleyin 
kalktığını görmekte, aranızdan Hasta olan, Cihad’a çıkacak, Ticâret için Allâh’ın 
Fazlı’ndan arayacak olan Kimseler bulunduğunu bilmekte. Dolayısıyla Allâh sizden 
bunu afvetmiştir’ deniliyor. El-Müzzemmil 2-4 arasında Leyl-i Qıyâm emredilmişken 
10 Yıl veya daha fazla bir Süre sonra gelen 20.Âyet’le bu Emir Neshedilmiş mi 
oluyor? Buradaki Teknik Kelime Nesh değil, “Afw”dır. el-İsra da da geçtiği gibi Leyl-i 
Qıyam, Nafile olarak açıklanmış. Dolayısıyla Nesh Kelime’si Meram’ı tam İfade 
etmiyor.  
  el-Baqara 180-181 “Birinize ölüm geldiğinde… Ana Baba’ya, Yakınlar’a Uygun 
bir Tarz’da Wasiyet etmesi… Farz kılındı…” deniliyor. Wasiyet Yazma Zorunluluğu 
getiren Âyet’e göre her Müslüman Wasiyet yazmanın Wucubiyyet’i ortaya 

                                                 
42

  87/el-A’lâ 6-7, 

Dilbilimsel Tahliller 
Işığı’nda Nesh’in 
Tekwinî Âyetler için 
Sözkonusu edildiğini 
savunmak daha 
Maqul görünmesine 
rağmen bu 
Karmaşa’nın Sebeb’i 
nedir dediğimizde, 
bunun Erken 
Dönemler’deki 
Istılah Ayrışması’nın 
henüz yeterince 
oturmadığı bir 
Zaman’ın 
Kavramları’nı 
kullanmaktan 
kaynaklandığını 
görüyoruz. 
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çıkmaktadır. Bunun Nâsih-Mensuh Boyutu’nda Hz. Peygamber’e giden bir Yön’ü de 
var. Weda Hutbesi’nde “Wâris’e Wasiyet yok…” denir.  
  en-Nisâ Sûresi’nde de Miras’ta herkese ne öngörülmüşse orada Yazılı. 
Wasiyet eden istediği gibi Wasiyet edebilecekse bu Taqsimat ne oluyor? Bu Âyetler’i 
Nâsih-Mensuh Babı’ndan gören Faqihler derhal bu Soru’yu sorarak Konu’yu Nesh’e 
getirirler. Burada, tıpkı el-Müzzemmil’deki Mendubiyyet-Wucubiyyet Bağlantı’sı 
gibi bir Durum görülemez mi? Bir kimsenin Miras’ı üzerinde 1/3 Oranı’nda Haqq’ı 
olduğunu da bildiren Peygamber’dir. O halde böyle bir Yazılı Wasiyet varsa, buna 
uyulmasın denilebilir mi?  
  Şimdi de Bir Âyet’in Bir’den fazla- pek çok Âyet’i Neshettiğine dair 
Örneklerin geçilebilir: Mesela et-Tewbe 5 “Kılıç Âyeti’”, Tebliğ Âyetleri’ni Neshetmiş 
denilir. Aslında Âyet, bir Dewlet Nota’sı gibi, adeta aranan Suçlular için bir 
Ültimatom’dur, Nesih’le Alaqa’sı yok. Belli bir Zaman ve Mekan’la Alaqalı bu Âyet’in, 
Şartlar oluştuğunda her Dewlet’in Suçlular için öngördüğü Tehdid’i yayabileceği bir 
Atmosfer’i Bünyesi’nde taşır.  
  İçki ile ilgili Nehyeden Âyetler’de, önceki Süreçler’i dâir gelen pek çok Âyet’in 
Neshi’ni görmek doğru değil. ‘Üzüm’den de İçecek çıkarırsınız’ denince, buradan 
Şıra, Şerbet de anlaşılır, ama illa Şarab anlaşılmaz. “Fayda da var, Zarar da” 
denilince, önceki Âyet’te sırf Nimet Boyutu’na değinilirken, burada hem menfaat 
hem Zarar var denmiş oluyor. Burada peşpeşe, Nâsih bir Âyet’i bir Diğeri 
Neshederek Mensuh hâle getiriyor diye yorumlamak yerine, Tedriciliği belirten 
daha ince Istılahlar kullanmak daha Uygun görünüyor. Âyetler Tedricî bir şekilde 
İçki’nin Zarar ve dolayısıyla Haram Yönü’nü Izhar ediyor. Ancak hiçbir Âyet İbtal 
edilmemiştir ve her biri, kendi içinde Hükmü’nün Geçerliliği’ni Muhafaza etmiştir. 
Istılahlar’daki Gelişim ile daha önce “Nesh” Ad’ı verilen pek çok Tanımlama, daha 
Uygun yerini bulmuştur.  
  Burada İlga Anlamı’nda bir “Nesh” Qabul edilmiş olsa, Râfiziler’in Beda’ 
dedikleri Allâh’ın bir önceki dediğinden cayması, Fikir değiştirmesi Şeklindeki 
Asılsız İddia’ya dönülmüş olur ki, bunun Qabul edilmesi Mümkün değildir.  
  Kavram ve Istılah Zenginliği ile Âyetler’in okunması Aşamaları’nda 
Müslümanlar, Eşya’yı İsimlendirmede Dilbilimin İmkanları’ndan İstifade ile Doğru 
İstinbatlar’da bulunmuşlardır. Ancak bu Kavram Zenginliği’nin Farqı’na varmadan, 
Eşyâ’nın İsimleri’ne kıt Kanaat yeten bir Tefekkür’le yaklaşıldığında, onu Doğru 
isimlendirmede Hatalar’a düşülebilmektedir. Kötü Niyetli Yorumlar ise, İlk 
Dewirler’in henüz gelişmekte olan Kavramları’nı, sonraki Geniş Istılahlar Sahası’nda 
gelişigüzel kullanarak, Zihinler’i bulandırma Konusu’nda Görevleri’ni pek güzel ifa 
ediyorlar. Bize düşen bu Kavramlar’ı Temyiz edebilme Kabiliyeti’ni kazanmak ve 
Eşya’yı Doğru İsimlendirme İmkan ve Yeteneğimiz’i yerli yerince kullanmaktır.  
 
  NESH/İLGA ÖRNEKLER  
 
  Önceki Şeraitler’in Nesh’i şŞkli’ndeki Faqih Görüşü Qur’ân’da zaten açıkça 
“Tebdil” diye geçiyor. İlga ile Alakalı Nesh’e Örnekler bulmaya çalışınca Sayı gittikçe 
azalmıştır. 4 Asır önce es-Suyûtî Sayı’yı 20’ye kadar indirmiş ve 200 önce de ed-
Dihlewî bunu 5 Örnek’te gördüğünü söylemiş.  
  Tedricî olarak gelen Âyetler’de Allâh, önce indirdiğini de sonra indireceğini 
de elbette biliyordu. O halde burada bir İ’caz’ı ve kullanılan Kelimeler’deki Nüans’ı 
görebilmeyiz.   
  58/el-Mücâdele 12, 13 Âyetler’i Rasûlu’llâh’la konuşmak isteyenlerin 
Sadaqa vermeleriyle ilgili. ‘13.Âyet bir öncesini nesh’etmiştir’ denilir. 1 Saat sonra 
ya da 10 Gün sonra vb. Târihlendirmeler ile ‘12.Âyet nesh’edilmiştir’ deniliyor. 
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Arada Uzun bir Zaman olmadan, ‘önceki Âyet’in bir Gerekçe’si vardı, o halloldu ve 
diğer Âyet onu nesh’etti’ diye de İzah edilmiş. Ancak aynı Ortam’da inen bu 2 Âyet 
bu durum’da, birbirini gerekçesizleştiren bir Konum’a sokulmuş oluyor.  
  Halbuki 49/el-Hucurât Sûre’si ile beraber bu Konu ele alınıp, İrşad 
Saatleri’nde, Toplum’a Açık Saatler’de Özel bir Mesele’yi, bir Qadı Hükmü’nü, bir 
Mahkeme’yi Taleb eden bu “Konuşma”, Beyt’ül-Mal’e Sadaqa vererek 
gerçekleşecektir’ diye bildirilmiş dense, bunun da bir Zorunluluk değil, İsteğe Bağlı 
olduğu, veremeyecek olanların öyle de bu Özel Konuşma’yı Taleb edebilecekleri 
anlaşılsa Durum daha Açık Hal’e gelecektir. 
  9/et-Tewbe 5.Âyet, ‘114 kadar Ayet’i nesh’etmiştir’ denir. Ancak Âyet’in 
Metn’i bunun Özel bir Durum’u ilgilendirdiğini gösterir. Mekke Fethi’nden sonra 
Ölüm Ferman’ı çıkarılmış Sayılı birkaç İsim’le Alaqalı görünüyor. Suçlar’ı dolayısıyla 
verilmiş, Sınırlı, Özel bir Emir olarak, onların bulundukları Yer’de yargılanmalarına 
dâir bir Nevi “Vur Emri”dir. Bu Söz’ü edilen Sınırlı Şahıslar da, birkaç Sene sonra 
bağışlanmışlar. Onlar için dâhi uygulanmamış. Bir Tâne’si de Kaside-i Bürde’nin 
Şâir’i olarak Meşhur olan Qab ibnu Züheyr’dir.  
  9/et-Tewbe 5 Seyf Ayet’i (Kılıç Ayet’i) ile ilgili olarak Sınırlı Sayı’daki Suçlu 
Şâhıslar hakkında eğer Wârisler Qısas’tan waz’geçmişlerse, ya da Şâir Örneği’nde 
olduğu gibi, Müslüman olmuşlarsa aff’edilebilirler.    
  2/el-Baqara 256 “artık Rüşd nedir Gayy nedir apaçık belli olmuştur” der. 
Âyet’in Baş’ı ise “Din’de Zorlama yoktur” Şekli’ndedir. Rasûlu’llâh Mekke’de iken, 
Müslümanlar’ın Talebler’i her ne ise, yani “Sizin Dininiz size, Benim Dinim bana” 
Muhtariyet’i haqqında kendileri için istedikleri Taleb ne ise, Aynısı’nı Medine’de 
başkalarına uygulayacaklarının bir İfade’si olarak bu Âyet Müslümanlar’ın İkrah 
etmeden, dayatmadan Davranacakları’nın altını çiziyor. Uygulama da böyle olmuş, 
Mabed Muhtariyetler’i olarak Medine’de Mescidleri’ne-Mabedleri’ne dokunul-
mamış, hatta Mahkemeler’i de Muhtar olmuştur. 
  ‘Sizin Dininiz size, benim Dinim bana’ Hükm’ü, yine farqlılaşmıyor. Tedricî 
olarak aynı Minval’de gelişen bir Hükm’ü gösteriyor. ‘Bize dayatamazsınız, sizin 
Dininiz size’ diye Mekke’de varolan Talebler, ‘Din’de Zorlama yoktur’ Hükmü’yle 
“işte Uygulama böyle olmalı” diyerek, 109/el-Kâfirûn Sûresi’nin Medine’deki 
Pratiği’ni ve Açılımı’nı getiriyor. 
  ‘Din yalnız Allâh’ın oluncaya kadar onlarla savaşın’ Âyet’i (2/el- Baqara 193) 
o halde bunları nesh’eden bir Âyet midir? Bu Âyet, Müslümanlar’ın Yönetimi’ne, 
İqtidar Haqları’na, Hükümeti’ne İzin vermeyenleri, yani, Dış Politika’yı 
ilgilendiriyor. Medine’yi yok etmek isteyenlere karşı Güvenlik Ortam’ı 
sağlanmalıdır. Böyle bir Fitne Qatil’den Beter’dir. Nitekim Uygulama da böyle olmuş, 
yukarda geçtiği gibi, tüm Huquqî Haqlar Zımmîler’e sağlanmıştır. 
  Din Kelimesi’nin geçtiği 4. Örneğimiz, 5/el-Mâide 3’te (Qur’ân’ın son inen 
Âyeti’nde) bulunuyor. ‘Bugün size Dininiz’i tamamladım...’ Âyeti’ne baktığımızda, 
tamamlanan Din’in Mâhiyeti’nde ne var? Dünyâ’ya ne diyoruz? “Bize de Sınırlar açın, 
biz burada kendi Hâlimiz’de yaşayalım, siz ne Zulümler işlemeye Dewam ederseniz 
edin, biz karışmayız…” diyerek Dünyâ’dan Sığıntı Kabili’nden bir Taleb Sözkonu’su 
değildir. Din’i Müzâhir kılmak, Ötekileri Zâlimler’i bağlamak, Medine İqtidarı’nın bir 
Gereği olarak Müslümanlar’ın Haqları’dır.  
  Fütuhât’la El’de edilen Topraklar, Sömürge değil (onlar size öyle yaparlar), 
Huquq’la Muamele görürler. Allâh’ın Haq Dini’nin İzhar’ı Sûreti’yle, Müslümanlar’a 
Cizye vermeleri, Ötekiler için bir Zulüm değil, hatta Avantaj’dır. Onların Eşit 
olmaları Mümkün değil. Onlar Şirk’i Propogan’da yapamazlar, aksine, bizim Tebliğ 
Haqqımız vardır. Münazar’a Serbest’tir 
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B/ 

LİTERAL  ANALİZ 

LAFZİ  MEBHASLAR 

MUHKEM  ÂYETLER’İN  TE’WİL’İ/ÇELİŞKİSİZ  QUR’AN 
 
 

B/I 
AÇIKLIK  KAPALILIK  DERECELER’İ (Muhkem Lafızlar’da) 
 
 
1-Mübîn:  
2-Müfesser 
3-Zahir 

a)Birincil Anlam (Nass) 
b)İkincil Anlam (Zahir) 

4-Hafî 
5-Müşkil 
6-Mücmel 
Hurufu Muqatta’da da burada sayılır ama biz onu başka yerde görmüştük.  
 
Buradaki Ayrıntılı İsimlen-

dirme Örnekler’i, Eşyâ’yı İsimlen-
dirme ile Alaqalı, Özel Istılahlar ve 
Terminoloji’yi doğuran bir Literatür 
Zenginliği’ni gösteriyor. Şimdi 
sırasıyla görelim: 

 
1-Mübin:  
Mânâ’sı Açık olduğu gibi, 

Nesih’le de Hükm’ü sınırlanmamış, 
Nesh’i Qabul etmeyen bir Açıklık’ta 
demiş oluyoruz. Mübin Lafız’da 
Mânâ çok Açık’tır. Hükm’ün Tahsis 
edilmediği belli’dir. İstisna varsa 
bile, aynı Bağlam’da İstisna edilir. 24/en-Nûr 4, İffetli Kadınlar’a Kazf İsnad edip te 4 
Şâhit getireme-yenlerin Ebediyen Şâhidlikleri’nin Qabul edilmeyeceği, onların 
Fâsıq-lar oldukları bildirilir. 5. Âyet ise “ancak bundan sonra Tewbe edip Islah 
olanlar başka” denilerek İstisna eder.   

 
2-Müfesser:   
Mübin İfâdeler kendinden bir Açıklığa Sâhib iken, Müfesser Konusu’nda ‘o 

Âyet’in bir başka Âyet’te Tefsir Edicisi vardır’ demiş oluyoruz. Tefsir Edici’si 
Müfessir, Tefsir edilen ise Müfesser diye isimlendirilir. Mesela 5/el-Mâide 38 “es-
Sâriq ve’s-Sâriqa” Konusu’nda El Kesme Konusu’nda bir Hüküm ifade ederken, 
4/en-Nisâ 92 Diyet’le Alakalı bir Hüküm veriyor. Bunların Uygulamalı Açıklaması’nı 
ise Nebewî Hikmet Miqdar, Hudud ve Çeşitler’i açısından Müfessir İfâdeler’le Beyan 
etmiştir. 

 



Ulûm el-Hikme Okulu  Qur’ân  İlimler’i http://www.ulumelhikme.net 

 170 

3-Zâhir:  
Nass ve Zâhir olmak üzere 2 ye ayrılır. Âyet’in sewk’edildiği Mânâ 1.Mânâ’dır 

ve Nass olur. Sewk’edilen bu Mânâ dışında bir başka Anlam’ı daha çıkardığımızda 
ise bu da Zâhir Mânâ’dır.  

Buraya kadar ki Açıklık Dereceleri bâriz olan Lafızlar’la ilgili Istılah’ı görmüş 
olduk. Bundan sonrakiler ise Kapalılık Dereceler’i Açısı’ndan Tasnif’e tabi tutulan 
Mânâlar’ı ve Delâlet Yönleri’ni tanımlamaktadır. 

 
4-Hafî:  
Nass’ın Delâlet ettiği Anlam’da bir Kapalılık görüldüğünde uygulanan 

Istılah’tır. Ama bu Kapalılık Nass’ın Sîgası’ndan kaynaklanmaz. Onun Müfesser hâle 
gelmesini sağlayan Tefsir edici Hz. Peygamber değil, İctihad olduğu için burada 
Hâfîlik’ten Söz edilmelidir. 

 
5-Müşkil:  
Hâfî’deki Kapalılık Lafız’da değil, Tatbik Sahası’nda çıkıyordu. Nass’ın 

Zâhiri’nde bir Kapalılık yoktu. Nass’da da bir Kapalılık var ise, bu durumda Müşkil 
diye İfâde edilen bir derecede Zorluk ortaya çıkmış olur. Tüm Müşterek Lafızlar’da 
Müşkil vardır. 

 
6-Mücmel:  
Buradaki Kapalılık ise Mücerred İctihad’la giderilemez. Bir Açıklayıcı’nın 

Açıklaması’na İhtiyaç vardır. Mesela Salât Kelime’si Duâ Anlamı’ndadır ama Cenab-ı 
Haqq’ın Qur’ân’da İnzal etmesi hâlinde bu Kelime Özel bir İbâdet Şekli’ni İfâde etmiş 
olur. “Ben Namaz’ı nasıl kılıyorsam siz de öyle kılın”, “Hacc’ın Menâsıqı’nı benden 
alınız”  Türü’nden Açıklamalar’la bu Mücmel Anlamlar Açıklık kazanmalıdır.     

     
 

     

B/II 
1-Umum-Husus ve Müşterek Lafızlar 

2-Mutlaq/Muqayyed 
 

  1-Amm ve Hâs Lafızlar, ister Lafız isterse Mânâ bakımından olsun Çokluk-
Genellik İfâde eden ve belli İstisnalar’la Tahsis edilen Lafızlar’dır. Umum’un Tahsis’i 
şu Başlıklar altında yapılabilir:   

a) Kapsam Tahsis’i 
b) Ümmet Tahsis’i 
c) Nebewî Hikmet’le Tahsis 
d) Nüzul Sebeb’i ile Tahsis 
e) Kasr ve İstisna 
f) Beşerî Hikmet’le Tahsis (Tartışmalı’dır). 
Genel-Özel (Amm-Has) dışında, ikisine de girebilecek durumda, Müşterek 

Lafızlar vardır. Bu Müştereklik Problem’i, Mânâ’yı Tesbit ve Ayrıştırma yapmadan 
önce vardır, ancak ayrıştırılınca hallolur. Muhkem Âyetler’in Te’wil’i, içinde Çelişki 
bulunmayacak şekilde yapılmalı ve Mânâ netleştirilmelidir. 

Bu konu Hanefîler’le Hadisçiler arasındaki önemli Ayrışma Noktaları’ndan 
biridir. Hanefî Algı, Qur’ânî Hükümler’in Genellik (Umum) İfâde ettiğini, ‘Aslolanın 
Amm’ olduğunu Qabul etmiştir. Ancak Özel Deliller varsa, Hükm’ün Kapsamı’ndan o 
Özellik çıkarılır. Cumhur ise, ‘aslolan Husus’tur’ der ve Hükm’ün Umum’a Teşmil 
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edilmesi için Delil lazım geldiğini söyler. Bunun Uç Örneği’nde “Allâh Herşey’i bilir” 
Âyet’i dışında her Âyet’in Tahsis ifâde ettiğini söyleyen Görüş gelir.  

Hanefîler Amm’ın Delâleti’ni Qat’i Qabul ederler. Bu, Tahsis edilemez demek 
değildir. Eğer Tahsis edilirse, geri kalan Fertler’i için Delâlet-i Zannî olur. Selefi, 
Malikî, Hanbeliler ise, Amm’ın Delâleti’ni başından beri Zannî Qabul ederler.  

 
Örnekler:  
a) Kapsam Tahsis’i:  
24/en-Nûr, 2’de Zânî ve Zânîye’ye 100er Celde vurun Âyeti’nde “Zânî” ve 

“Zânîye” Genel Mânâ’dadır. 4/en-Nisâ 25 ise Câriyeler için bu durumda, Hür 
Kadınlar’ın Yarı’sı bir Ceza bildiril-miştir. Bu ise, 24/en-Nûr Sûresi’ndeki Amm 

İfâde’yi Tahsis eder. Bir kez bu Tahsis 
gerçekleştikten sonra geri kalan 
Fertler’i için de Hükm’ün Delâlet’i 
Zannî olmuş olur (Hanefiler’de). 

b) Ümmet Tahsis’i:  
‘Can’a Can Qısas’ Tewrat’ta 

Yazılı’dır. Hanefîler, ‘Qısas Ayet’i 
olmasa bile, biz bu Teşrii Umum Qabul 
ederiz’ diyorlar. Cumhur ise, ‘hayır 
bu Hususi’dir ve bize de Delâlet 
etmesi için Delil ararız ve nitekim o 
Delil de vardır’ diyorlar. 

c) Nebewî Hikmet’le Tahsis:  
Hanefiler’e göre, ‘Mütewatir 

bir Hadis ancak Amm Lafızlı bir Âyet’i 
Tahsis edebilir’ denilirken; Cumhur 
Amm Lafızlar’ı Zannî Qabul ettiği için 
Haber-i Âhad ile de O’nun Tahsisi’ni 
Mümkün görmüşlerdir. Mesela 
Abdest’e Niyet ve Tertib Farz mı 
Tartışması’nda, Hanefîler Âyet’te 
geçen 4 Uzw’un Umum olarak 

Qat’iliği’ne ve dolayısıyla Farziyyeti’ne Qânî olurken, Şafii ve Hanbeliler Haber-i 
Wâhid’le, Tertib’in de Farz olduğunu söylemişlerdir.  

Nuzul Sebebi’yle Tahsis, Kasr ve İstisna Tahsis’i, Beşerî Hikmet’le 
Tahsis (Tartışmalı)  Konular’ı da vardır.  

 
2-Mutlaq-Muqayyed:  
 
Mutlaq, ‘Teklik, Çokluk veya Wasıf gibi Şeyler’e bakılmaksızın, Waz’edildiği 

Mânâ’ya Delâlet eden Lafız’dır.’ Bu bakımdan yalnızca, Mâhiyyet’e Delâlet eder. 
Mesela “Köle Azad etmek” (90/el-Beled13) Âyeti’ndeki “Raqabe-Köle” Söz’ü 
böyledir.  

Mutlaq ile Amm arasında şöyle bir Farq vardır: Amm’da Teklik, Çokluk, Wasıf 
gibi Nicelikler’e dâir bir Genellik vardır. Mutlaq’ta ise, Esas itibariyle Lafz’ın 
Mâhiyet’i dikkat’e alınmış olur. Mesela “Köle Azad etmek” Sözü’nde Köle’nin Miqtar’ı, 
Wasf’ı vb. değil, “Köle” İsm’i verilebilecek Nitelik’te-Mâhiyet’te olan bir Şahıs 
qastedilmiş olur. Amm ise Sayı İtibari’yle bir Nicelik’teki Genelliği İfâde eden 
Lafız’dır.  

Ehl-i Rey, Mutlaq 
Lafz’ın 

Mutlaqlığı’nın Kalıcı 
olduğunu söylerler. 
Hanefiler’de Meşhur 

Sünnet’le Mutlaq 
Lafz’ın Muqayyed’e 

hamledilmesini 
ancak Muteber 

görürken, Cumhur 
Ahad Haber’le de 

Qayıdlama’yı 
Mümkün 

görmüşlerdir. 
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Muqayyed’e gelince, bu bir Wasıf, Hâl, Gâye veya Şart’a Bağlı olarak Mâhiyet’e 
Delâlet eder. Burada da Sayı’daki Genellik İtibar’a alınmaksızın, herhangi bir Qayd’a 
Bağlı olan Lafız’a Muqayyed denir. Mesela 4/en-Nisâ 92’de “Mü’min bir Köle Azad 
etmek…” Âyeti’ndeki Köle, Mü’minlik Wasfı’yla Muqayyed’dir. 

Şart’la Muqayyed’e Misal ise, 5/el-Mâide 89’da “…bulamazsa 3 Gün Oruç 
tutsun…” Âyeti’ndeki “3 Gün Oruç tutsun” Söz’ü, “Köle Azad etme, 10 Kişi’yi 
giydirme veya yedirme İmkan’ı bulamama Şart’ı ile Qayd’a alınmıştır. 

Ehl-i Rey, Mutlaq Lafz’ın Mutlaqlığı’nın Kalıcı olduğunu söylerler. 
Hanefiler’de Meşhur Sünnet’le Mutlaq Lafz’ın Muqayyed’e hamledilmesini ancak 
Muteber görürken, Cumhur Ahad Haber’le de Qayıdlama’yı Mümkün görmüşlerdir.  

Konu ve Hüküm aynı Mevzu’da ise, Âlimler ittifaqen Mutlaq’ın Muqayyed’e 
Hamli’ni Doğru bulmuşlardır. 5/el-Mâide 3’te Haram olan Yiyecekler sayılırken 
“Kan” Mutlaq olarak geçmiş ama, 6/el-En’âm 145’te “Dökülmüş Kan” diye Taqyid 
edilmiş. Konu ve Hüküm Aynı olduğu için buradan Haram olan Kan, Et üzerinde 
kalan Kan değil, Dökülmüş Kan’ diye sınırlanmış olmaktadır. 

Hüküm veya Sebeb bakımından bir Değişiklik varsa, Hanefîler Mutlaq’ı 
Taqyid etmezler. Onların Delilleri’nin Esas’ı şudur: Şer’î Nass’lar kendi başlarına 
birer Hüccet’tir. Bunları Âyet veya Hadis olmaksızın Taqyid etmek, Şârî’nin Emr’i 
olmadan Konu’yu daraltmaktır.  

Cumhur ise Hüküm aynı Sebeb değişik ise, Mutlaq’ı Muqayyed üzerine 
hamleder. Bunların Deliller’i de şudur: ‘Qur’ân’ın Wahdet’i, İ’caz ve Weizliği, O’nu 
İndiren’in Birliği böyle Îcab eder.’  

Mesela Köle Azadı’nda Yemin Kefâret’i, Zıhar Kefaret’i ya da Qatl Kefaret’i 
olarak Farqlı Sebebler için aynı Hüküm verilmiş. Köle Azadı’nı her yerde Mü’min 
Köle olarak Muqayyed’e hamletmek bu Sebeb’le Tartışmalı’dır.     

 
 

B/III 
HAQİQAT-MECÂZ-KİNÂYE 

 
Haqiqat; Dil’de kendisi için ilk olarak konulan Husus haqqında kullanılan 

Lafız’dır. Belirli bir Yırtıcı Hayvan haqqında kullanılan الأسد –“Aslan” Lafz’ı gibi.  
Mecaz ise, aralarında bir Alaqa’dan dolayı Dil’de kendisi için ilk olarak 

konulan Husus’tan başkası haqqında kullanılan Lafız’dır. “Cesur Adam” haqqında 
لأسدا  – “Aslan” Lafzı’nın kullanılması gibi.  

Qur’ân’da bütün olarak Mecaz’dan bahsedilemez. Ancak onun Qur’ân’da hiç 
yer almadığını söyleyen Zâhirî Görüş, “Mecaz yalan’ın Kardeşi’dir” Hükmü’nü Qabul 
etmiş. Mecaz’ı Qabul etmeyenlerin ve Zâhirîler’in Argüman’ı nedir, Bunun Aslı nasıl 
gösterilir vb. denebilir. ‘Mecaz Yalan’ın Kardeşi’dir’ deyince, Qur’ân’da Yalan 
olmayacağına göre, Mecaz da yoktur denmiş oluyor. Oysa “Qur’ânen Arabiyyen” olan 
Kitab, Dil’in Kullanım İmkanları’nı kendi içinde barındırması gerekir. Mecaz’ın 
Yalan’la karışık İstismar’la Kullanım’ı tabiî ki olabilir. Bununla beraber Mecaz’ın 
Tedaî, Çağrışım vb. İmkanlar’ı niçin kullanılmasın?  

Aslında Zahiriler de “Mecaz” demeden aynı kapıya çıkacak yorumları 
yapmışlardır. Lafzın Haqiqi kullanımını esas alarak, Mecaz’da ulaşılan benzer 
sonuçlara onlar da varmış. Ayrıca, bir ifadenin Lafzında Haqiqi Manayı dikkate 
almanın asıl olduğu, onun Mecaz ile Alaqa’sının kurulmasında Delil’e ihtiyaç 
duyulduğu Tez’i yanında; ister Haqiqi olsun isterse de Mecazi, lafzın hangi manada 
olduğunu belirlemenin bir Delil ile olması gerektiğini söyleyen görüş de vardır.  

Haqiqi kullanım ile Mecaz kullanım arasında bir ilişki bulunur. Buna Alaqa 
Türleri deniyor. Bu Alaqa Türleri ile ilgili olarak 31’e kadar farklı Mecaz İlişkisi 
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sayılmıştır. Bunların en önemlileri, Benzerlik, Sebebiyye, Zıt Oluş, Küllî Oluş, Cüz’î 
Oluş, Önceki Hal ile adlandırma, Sonraki Hal ile adlandırma, Hazır oluş, 
 Komşuluk/yakınlık,  Fazlalık, Bir şeyin üzerinde bulunduğu hususu dikkate 
alınarak isimlendirilmesi, Potansiyel Güç vb. Alaqa Türleri var.  

Haqiqat ya Sözlük Anlamıyla ya Şer’î Anlamıyla ya da Örfî Anlamıyla 
kullanılmış olur. “Salât” Sözlük anlamıyla “destekleme” manasında kullanılabilir. 
Dini Anlamıyla “Allah ve Melekler Salat eder” dendiğinde, “Namaz kılarlar” manası 
değil, Din Dili’ndeki Mecazî anlamda 
kullanılmıştır. Haqiqî Manası da yine 
Desteklemek şeklinde idi, dolayısıyla Sözlük 
Anlamıyla da Haqiqidir. Bunun yanında 
Qur’an’daki Şer’î Salât olarak, Salat’ın 
İqamesi şeklindeki anlamı ise Şerî Haqiqat’e 
delalet eder.  

“Şems, Qamer” Sözlük Anlamıyla, 
Namaz, Zekat, Hacc Şer’î Anlamıyla kendi 
Istılahında Gerçek (Haqiqî) boyutunda 
kullanılmıştır.    

 
Mecaz:  
“Mü’minler için Rahmet kanatlarını 

indir” Ayeti, Rasül’ün kanatlı olduğu 
anlamına gelmez. Himaye çağrışımıyla Kanat, 
Mecaz olarak kullanılmıştır. Melekler için 
“Kanat” kullanılınca ise, bunun Mecaz 
olduğunu söylemeye, Qarine aranması 
gerekir. Ama, Rasül’de Mecaz olduğu açık.  

 
  1-Benzerlik Alaqa’sı:  
  Belirli Vasıflarda Haqiqat ile Mecaz 
bir benzerlikte ortaktır. Arslan, Tilki böyle. 
“Esedullah” dendiğinde Hz. Ali, bir Görevden 
dolayı bu benzerliğin Mecaz olarak kurul-
duğu anlaşılıyor.  

Baqara Suresinde Qudüs’e yerleşme 
öncesi ve sonrasında İsrailoğullarına yapılan 
Lanetin bir ifadesi olarak onlara “Maymun-
lara dönün” denilmişti (Baqara 66). Başka 
yerde ise “Abede’t-Tağut” denilerek bunun 
Tağut’a Kulluk etmekle izahı yapılmıştır:  
 De ki: 'Allah katında, 'kesinleşmiş bir ceza 
olarak' bundan daha kötüsünü haber 
vereyim mi? Allah'ın kendisine lanet ettiği, 
ona karşı gazablandığı ve onlardan May-
munlar ve domuzlar kıldığı ile tağuta 
tapanlar; işte bunlar, yerleri daha kötü ve dümdüz yoldan daha çok sapmışlardır.' 
(Maide 60).  

Aslan, Tilki vb. Mecaz kullanımlarda olduğu gibi, Maymun ve Domuz 
kullanımında da benzer bir noktayı görebiliriz. Ancak Kategorik olarak “bu Mecaz 
olamaz”, ya da “bu Mutlaqa Mecaz’dır” şeklindeki aşırı uç yorumlar yerine, Haqiqi 
anlamını da dışlamadan, Dilin kullanım imkanlarının zenginliğini vurgulamalıyız. 

Haqiqi 
kullanım ile Mecaz 
kullanım arasında 
bir ilişki bulunur. 

Buna Alaqa Türleri 
deniyor. Bu Alaqa 

Türleri ile ilgili 
olarak 31’e kadar 

farklı Mecaz İlişkisi 
sayılmıştır. Bunların 

en önemlileri, 
Benzerlik, 

Sebebiyye, Zıt Oluş, 
Küllî Oluş, Cüz’î 

Oluş, Önceki Hal ile 
adlandırma, Sonraki 

Hal ile adlandırma, 
Hazır oluş, 

 Komşuluk/Yakınlık, 
 Fazlalık, Bir şeyin 

üzerinde bulunduğu 
hususu dikkate 

alınarak 
isimlendirilmesi, 

Potansiyel Güç vb. 
Alaqa Türleri var.  
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Allah, burada Ceza’dan bahsediyor. O halde Cezanın somut, fiziki bir karşılığının 
olması gerekir. Yerin dibine geçirir, Tufan olur vs. bunların Mecazi bir Ceza olarak 
görülmesi mümkün değil. Aynı şekilde yukarıdaki örnekte de Haqiqi anlamın ibtal 
edilmesi yersiz görünüyor.  

“Maymun olma”nın İsrailoğullarıyla ilgili Mecazi  Alaqasıda, Ötekilerin, 
Komşu Milletlerin Putlarına, mesela Ba’al Putuna tapma gibi, örneklerini Tewratta 
da bulduğumuz taklitçiliği, şuursuz bir şekilde öykünmeyi görüyoruz. Hatta 
Tewrat’ın Hz. Süleyman için, tabi ki iftira olarak, Mabedi Putlarla doldurduğu, 
Hanımının Putlarına taptığı şeklinde, Haşa, Küfür isnadıyla yaptığı ithamları Qur’an 
düzeltmiştir (Baqara 102). Bu tür “Maymunlaşmalar” Hz. Süleyman zamanında 
olmasa da, ondan sonra çeşitli dönemlerde, Komşu Milletlerin dinlerini taklide 
yeltendikleri hakikatini ima etmektedir. Bu sebeble Laneti hak etme ve Cezalar 
konusunda da örnekler, tahrifata rağmen, Tewrat ve İncil Haberlerinde en şiddetli 
şekillerde yer almıştır.  

Hz. Mûsâ zamanında “Samiri Örneği” yine böyle bir taklidçiliği gösteriyor. 
İsrailoğullarının iki kez yıkıma sürüklenmiş olmaları hem böyle bir taklidçiliğin 
sebebi hem de sonucu olarak bariz bir “ceza” ve “düşüş” örnekleri olarak Haber 
verilmiştir. Böylece “Milletleri Taklid” sonucunda “Düşün Mısra” hitabı tecelli 
etmiştir.  

Bu örneğimizde her iki görüşün de (Haqiqat diyenin de Mecaz diyenin de) 
güçlü savunucuları var. Ama Modern zamanlarda illa deterministik düşünce ile “bu 
Mecazdır, başkası olamaz” diyenlere bir tepkinin doğduğunu söylemeliyiz.  

 
2-Önceki Döneme Uyarlama/ Kewni Sabıq: (Yetimlere Mallarını verin)  
Yetimler için Yetişkinlik-Reşit hallerinde de bu ifade kullanılır. Hz. 

Peygamber de Yetim olarak doğmuştu. 40 yaşında Peygamber oldu. Ama önceki hale 
Mecazen bu ifade kullanılmıştır.    

 
 3-Sonraki Döneme Uyarlama/ Kewni Lahıq:  
“Üzümü sıktım” yerine “Şarabı sıktım” denmesi onun ilerde olacağı hale 

Mecazen kullanılmıştır.  
 
4-Potansiyel Güç/ Müsebbibiye-Sebeb Olma:  
“Zehir öldürücüdür” dendiğinde, içildiği takdirde öldürücü olacağı 

kastedilmiştir.  
 
5-Hulul:  
Yusuf (a.s.) iftiradan temize çıkmak için “istersen Şehre sor” derken, 

Şehir’den “Şehir ahalisini” kastetmişti. Burada Mecazen bir Hulul-Geçme var. “İslam 
Ahalisi”, “İslamlar” dendiğinde de Müslüman Ahali denmiş oluyor. Aynı şekilde 
İslam Devleti, İslam Dünyası, İslam Düşüncesi vs. dendiğinde aslında Müslümanlar 
ile bir alaqa kurulmuştur.  

 
6-Parça ile Bütünün, Bütün ile Parçanın kastedilmesi:  
“Raqabe-Boyun” kelimesinde “Fekkü Raqabe- Kölenin Hürriyete 

kavuşturulması” emredildiğinde Kölenin Boynu değil, Kendisi kastedilmiş olur. 
Allah’ın Wechi yine, O’nun Zatı ile alaqalıdır. Ebu Leheb’in İki Elinden kasıt da onun 
bütünüdür. “Parmaklarını kulaklarına tıkadılar” dendiğinde, Parmağın bütünü değil, 
parmağın ucu kastedilmiştir. Bu gibi konularda Zahiriler de böyle anlar, böyle 
yorumlarlar. Ama onlar bu yorumlarına “Mecaz” demeyi kabul etmemektedirler.  
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Qarine Türleri:  
 
Hissî Qarine:  
“Bu Ağaçtan yedim” sözü, Ağacın Meyvesini yedim diye anlaşılır. Bunun gibi, 

Adet/Durum Qarineleri de geçerlidir. “Namazı kıldın mı?” dan çıkarılacak durumla, 
mesela “İkindi Namazı” anlaşılmış olur.  

 
Şer’î Qarine:  
“Ey İman Edenler” şeklindeki Hitab, ‘Ey İman eden erkekler’ diye Müzekker 

olarak kurulur. Ancak Kadınların da bu Hitabın içinde olduğu, Şer’î Qarineyle 
sabittir.  

‘Gait’ten gelen Abdest alsın” Hükmü nezaketle söylenerek Çukur/Gait diye 
vasıflandırılmış. Maide 6’da Abdest alınmasını gerektiren haller zikredilirken, 
‘Lâmestümü’n-Nisâ’(Kadınlarla mülamese-dokunma) da beyan edilmektedir. 
‘Lems’in Haqiqi manası ‘el ile dokunma’dır, ancak Cinsi Münasebetten Kinâye olarak 
da kullanılır. Maliki, Şafi ve Hanbeliler Haqiqi manasında alırken, Hanefiler bunu, 
Kinaye Manasında kabul etmişler.  

İster Haqiqat ister Mecaz anlamında olsun hangi anlamda olduğu belli ise, 
buna “Sarih” denir. Söylendiği anlamdan başka bir manaya alınmış ise, buna da 
“Kinaye” denir. Kinaye’nin Mecaz’dan farkı, Haqiqat anlamını da ihtiva edebiliyor 
oluşundadır.  

     
 

B/IV 
MUHKEM ÂYETLER’İN TE’WİL’İ/ ÇELİŞKİSİZ QUR’AN 

 
  Delâlet Biçimler’i: 
 
  Âyetler’in Te’wili’nden Maqsad, Dilbilimsel Açı’dan Mantıqlı olan ve 
birbiriyle çelişmeyen Anlam’ı bulma Çabası’na İşâret eder. Âyetler’in Mânâ’ya 
Delâletleri’ni bulmak bir Mantıq çalışması’dır. Mantûq’un Delâlet’i dendiğinde, 
buradaki Mantıq, Beytü’l-Hikme’den çok önceye târihlenen Uzun ve Girift bir 
Çaba’nın Ürün’ü olarak ortaya çıkmıştı. Qur’ân’ı Anlama Çabası’nın bir Ürün’ü olarak 
ortaya çıkan buradaki Mantûq Kavram’ı, tamamıyla Usûl-i Fıqıh Mewzuları’yla 
Alaqalı’dır. 800ler’de Bağdad’da başlayan Merkezî Beyt’ül-Hikme Çalışmaları’nın 
1000’lere doğru Transaksonya ve Mağrib Periferileri’nde sürdürülen Örnekler’i, 
Fıqh’ın Mantûqu’ndan başka, Dış Çalışmalar’la ortaya konan “Mantıq” İlmi’ni 
doğurdu. 
  Ne zaman ki el-Gazzalî Mantıq’ı, ‘İlimler’in Başı’na koydu, bundan sonra 
Antik Grek Bahisleri’yle Muqayeseler ortaya çıktı. Geç Dönem Kavramsallaştırması 
ile, Mantûq Konuları’nda yeni bir Sentez ve Harmanlama da Sözkonusu oldu. Şu 
halde, Mantûq’un Delâlet’i denince, bunun el-Gazzalî sonrası Mantıq Kavramı’yla 
Alaqa’sı olmadığını söylemeliyiz. Bu İfâde’yle, Söz’ün, Lafz’ın Delâlet’i denmiş oluyor.  
  Dersimiz, Mantuq ve Mefhum Kavramlar’ı Çatı’sı altında sürecek.  
 
  A-Mantûq’un Delâlet’i: Sözel Delâlet- Lafız’daki Delâlet 
 
   1-Nass’ın İbâre’si: (Harfî Anlam) 

2-İltizâmî Anlam: (İşâret’in Delâlet’i) 
  3-İqtiza’nın Delâlet’i: (Söz’ün Gereği’ndeki Delâlet) 
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  Anlam’ın Açıklık-Kapalılık Yönler’i üzerine geliştirilen Literatür gibi, 
Anlam’ın hangi Delâlet Yönü’nde daha Baskın olduğunu Tesbit etme Konusu’nda da 
Usulcüler Muazzam bir Başarı kaydetmişlerdir. Yukarıdaki Sıralama, Anlam’ın 
Quwwetlilik Derecesi’nin de Sıralaması’dır.  

 Mantûq’un Delalet’i.. Söz’ün 
Anlam’a Delâlet’i, bazen ya Nassen 
(Nass olarak), ya Taqdir’le ya da 
İhtimalen söylenmiş; Kelâm’ın Mantu-
qu’ndan alınmış olur. Nass dediğimiz-
de, Lafz’ın Açıklık- Kapalılık Derece-
leri’ni sayarken en Açık Derece’de 
başta sayılanı söylüyoruz. Zâhir ve 
Müfesser (Müewwel) Lafızlar’da da 
Mantuq anlaşılmış olur.  
  Buna göre Nass’dan Maqsad, 
başka Te’wil ve İhtimal Yönler’i 
bulunmaksızın, Cümle’nin Birincil An-
lam’ı şekli’nde bir Açıklık ve Kesinlik 
İfâdesi’dir. Zâhir ise, Tercih edilen 
başka bir Anlam’ın olması duru-
mu’nda, Mâna’nın Zâhir’e hamledil-
mesiyle ortaya çıkar. Tercih edilerek 
öne çıkarılan Mânâ’ya Racih, başkası 
kendisine Tercih edilmiş Mânâ’ya ise 
Mercuh denir. Müewwel’de ise Râcih 
değil, Mercuh Mânâ üzerine hamle-
dilmesi Sözkonusu olur.  
 
  1-Nass’ın İbâre’si (Harfî 
Anlam):  
  Muhkem Âyetler’in Kelime ve 
Cümleleri’nden derhal anlaşılan 
Anlam’dır.  
  2-İşâret’in Delâlet’i  (İş’ârî 
Anlam): Bu Metn’in Harfî (Harfi 
Harfine derhal anlaşılan Birincil 
Anlam) değil, Taqdirî bir Düzey’de 
anlaşılması Hâli’dir. Açık ya da Gizli 
bir İşaret’le bu Mânâ Metin’de 
Saklı’dır. Harfî Anlam’ın Doğal Sonuc’u 
bir gerektirme ile ortaya çıkar ama 
bizzat İbâre’de yoktur. 2/el-Baqara 

282, “… borçlandığınız zaman onu yazın…” Âyeti’nin İşâret ettiği bir Mânâ daha 
vardır ki, o da bu yazılan şey’in bir Delil olacağı ve Muhtewâsı’nın İnkar 
edilemeyeceği Neticesi’ni doğuran bir Mânâ’ya Delâleti’ni Taqdir etmemiz gerek-
tiğidir.  
 
  3-Nass’ın İqtiza’sı (Sözün Gereği):  
  Söz’ün Düzgün olarak anlaşılması için ona eklenmesi gereken bir Mânâ’ya 
Delâlet Yönü’nü gösterir. Bu gereken Anlam olmadan Âyet’le Amel Mümkün 

Bu İnce Farqlar’ı 
Tefrik 
edemediğimizde, 
kimin neyi 
savunduğu neye 
karşı geldiğini 
Anlama’da Zorluk 
çekeriz. Mesela 
Qıyas’a Alerji duyan 
Ca’feriler’in, bunun 
yerine kullandığı 
Aqıl 
kavramlaştırmasını 
bildiğimizde, burada 
da ayrı bir İnceliği 
görebiliriz. Böylece 
Usulcüler’in 
Literatür haqqındaki 
Tartışmalar’ı, kimin 
neyi hangi Istılah’ta 
kullandığı 
bilindiğinde Öz’de 
değil, Istılahi bir 
Tartışma olarak 
kalır. 
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değildir. 5/el-Mâide 3’te Haram kılınan Hayvanlar sıralanırken, tabi ki qastedilen 
onların yenilmesinin Haramlığı’dır.  
  Qur’ân-ı Kerîm Edebî bir Kitab’tır. Edebiyât’ın ise Dil’i, Kullanım İmkanlar’ı 
Geniş’tir. Huquq’un Dili’nden Farqlı olarak Edebiyât, Anlam İncelikleri’ni kullanır. 
Kötü Niyetli Okumalar’da, Bektaşi Fıkrası’ndaki gibi, Karışık İfadeler yüklenebilir. 
Aqlî Ehliyeti’nde Ârıza olanlar ancak böyle Yorumlar çıkarabilirler. 
 
 
  B-Mefhum’un Delâlet’i:  
  
 1-Mefhum-u Muwâfaqat:  
  Nass’ın Delâlet’i, Celî Qıyas, Delâlet-i Ewlâ da denir. 
 
  2-Mefhum-u Muhâlefet:  
  Bazıları bunu Usûlî olarak Yanlış buluyor. Ama ‘başka Deliller’le Taqwiye 
edilmişse ancak o zaman Delil olur’ diyorlar. 
 

Lafz’ın İbâre’si, Taqdirî ya da İktiza’sı dışında, Konuşma Sırası’nda Delâlet 
edilen Mânâ’dır. Qıyas, mesela 
böyledir. Qıyas’ın Paralel Anla-
m’ı, Mefhûm’a Muwâfıq Paralel 
Anlam’ı çıkarma’dır. Istılah’taki 
Çeşitlenme, Mantıq ve Muhâke-
me İstidadı’ndaki Zenginliği de 
gösterir. Mânâ ve Mefhum 
Arası’ndaki Farq deşildikçe ne 
kadar artıyorsa, Celî Qıyas, 
Delâlet-i Ewla, Nass’ın Delâlet’i 
gibi Yakın Anlamlı Kavramlaş-
tırmalar’ın da aralarındaki Farq 
kılı kırk yarar şekil’de gösteri-
lebilir.  

Bu İnce Farqlar’ı Tefrik 
edemediğimizde, kimin neyi savunduğu neye karşı geldiğini Anla-ma’da Zorluk 
çekeriz. Mesela Qıyas’a Alerji duyan Ca’feriler’in, bunun yerine kullandığı Aqıl 
kavramlaştırmasını bildiğimizde, burada da ayrı bir İnceliği görebiliriz. Böylece 
Usulcüler’in Literatür haqqındaki Tartışmalar’ı, kimin neyi hangi Istılah’ta 
kullandığı bilindiğinde Öz’de değil, Istılahi bir Tartışma olarak kalır.    

Ca’ferî ile Hanefî böylece benzer Sonuçlar’a varıyor. Birinin Delâlet-i Ewlâ 
ile vardığı Sonuc’a diğeri Celî Qıyas’la varıyor. Yine aynı Sonuc’a bir Zâhirî de 
Mefhum-u Muwâfaqat’la ya da Musahabe ile varıyor. Burada her birinin Çalışma’sı 
taqdire şayan, büyük bir Mantıq ve Muhakeme Çaba’sı olarak Eşya’yı 
İsimlendirme’de bir Istılah Zenginliği’ni gösteriyor. Qur’ân’dan yol’a çıkarak, O’nun 
şekillendirdiği bir Zihin ile Eşyâ’yı İsimlendirme’de ulaşılan Muwaffaqiyetler, 
Mantıq’taki Zirwe’yi Temsil ediyor. 

 
1-Mefhum-u Muwâfaqat: (Nass’ın Delâlet’i, Celî Qıyas, Delâlet-i Ewlâ) 
Qıyâs’a ve İctihad’a gerek kalmadan Harfî Anlam’a Muwafıq bir başka Açık 

Anlam’ın ortada olması Durumu’dur. Hatta bazen Harfî Anlam’dan daha Quwwetli 
olarak bu Muwafıq Anlam’ın Hükm’ü Geçerli’dir. Buna da Fehwe’l-Hitâb denir. 
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a)Fehwe’l-Hitab:  
Anne Baba’ya “öf” dememe haqqındaki Muhkem Âyet’in Mefhum’u içerisinde 

Fehwe’l-Hitab olarak Onları İncitmeme, El kaldırmama Anlam’ı haydi haydi vardır.  
 
  b)Lahnu’l-Hitâb: Mefhûm Anlam ile Mantûq Anlam Eşit’tir. 4/en-Nisâ 10’da 
‘Yetim Malları’nı yemenin Haramlığı’ Lafzın Mantuqu’nda vardır ve aynı şekilde 
onları Zâyi etmek, yakmak da Haram’dır. Yeme’nin Mantuqu’nda Yakma yok ama, 
Mefhumu’nda her türlü Zâyi etme, Heba etme vardır.  
 
  2-Mefhum-u Muhâlefet: (Zıt Anlam) 
  Hüküm, Mantuq olan Lafz’a Paralel, Muhalif Mefhum’dur. Bunun Uygun Güzel 
Örnekler’i de var, tersi de. Bu konu Dil Tartışmaları’nda ve Modern Huquq 
Tartışmaları’nda da aynı Minval’de sürüyor. Mefhum-u Muhâlif’i Ebû Hanife ve 
Ashab’ı Qabul etmezken, Cumhur bunu Delil sayar. Cumhur’a göre Asli Durum’da 
bu Delil’dir. Delil olmadığını gösterir bir Qarine yoksa, Mefhum-u Muhâlif 
Geçerli’dir. Ebû Hanife’ye göre ise, aslolan onun Delil olmamasıdır. Delil olarak 
kullanılabilmesi için, bu Çıkarım’a Muwafıq bir Delil’e İhtiyaç vardır. 
  Geçerli Zıt Anlamlar’da Niteliğin, Gayenin, Sayının, Şartın, Hasr’ın, örnekleri 
verilmiştir. Zıt Anlam’la Amel’i Qabul edenlerin Deliller’i, Kul’un lehi’ne olunca 
Rasûlu’llâh’ın bunu kullandığı Yönü’ndeki Haberler’e dayanıyor. 9/et-Tewbe 80’de 
“70 defa bağışlanma dilesen de Allâh onları bağışlamayacak” Âyet’i Konusu’nda 
Rasûlu’llâh’ın “Rabbim beni Muhayyer bıraktı: 70’den fazla bağışlanma 
dileyeceğim” demesi buna Delil gösterilmiştir.  
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QURÂN   İLİMLER’İ 
Qur’ân  ve  Gelecek 

(Ulûm’ul-Qur’ân) 
(Ders Notlar’ı) 

 
 

 

1- 
Zikr’in Korunması’nın Anlam’ı : 

 
QUR’AN İLİMLER’İ/ GELECEK PERSPEKTİF’İ 

Zaman’ın Rûh’u (İki-Üç Yüzyıllık Geçmiş ve Geleceği’yle Şimdiki Zaman)  
 
Muqâyeseli Din Çalışmalar’ı, Diyaloglar vs. Batı’nın 150 Yıllık Dil ve Anlam 

üzerine geliştirdiği Sistematikler önce Batı’da başlamak üzere Qur’ân İlimleri’ne de 
taşınmaya başladı. Doğal Yapı’sı içinde yer almamakla beraber, Qur’ân İlimleri’nin 
bir Parça’sı olacak şekilde yeniden bir Dizayn Çaba’sı gözleniyor. İster Red için 
olsun, isterse de Qabul Ciheti’yle bu Yöntemler Çecresei’nde yaşanacak Tartışmalar 
Geleceği’n Konular’ı olacak.  

150 Yıllık Geçmişi’yle kurulan bir Sistematik içinde Kitâb-ı Muqaddes 
Kritikler’i, Tewrat İncil üzerinden uzun bir geçmişe Sâhip. Adeta Genetik bir 
Müdâhale ile, Batı Yorumbilim-Hermenötik Yöntemler’i Qur’ân’a da tatbik edildi. 
70-80 Sene Önce’si Oryantalist Çalışmalar’da Qur’ân Hermenötiği başlatıldı. Son 20-
30 Yıl’dır Qur’ân İlimlerinin Sentetik bir Parça’sı Hâli’ne geldi.. Batı’nın 150 Yıllık 
Kitâb-ı Muqaddes Kritiği Tecrübesi’ni de arkasına alarak, Nesnel (!) Qur’an 
Çalışmalar’ı sürdürülüyor.   

Bu Nevzuhur Yöntemler, Klasik Qur’ân İlimler’i Geleneği’ne Uygun değil. Bu 
Tatbiqat Qabul’ü hâlinde , Bütün Seminerler’in hepsini baştan sona değiştirecek 
yeni bir Algı ve Kırılma Noktası’nı doğurur. Denilebilir ki “hiçbir Şey Sıfır’dan İcad 
edilemez, söylenmemiş hiçbir Şey yoktur… Târih’in bize öğrettiği bu Haqiqat 
üzerinden, Qur’ân İlimleri’ne yapılan bu Genetik Müdâhale’nin de Târihimiz’de izleri 
bulunabilir. vs. vs…” Waqıa, Tâlimiyye diye anılan Mezheb’in Yorum Tarz’ı ile bu 
yeni Durum arasında bazı Düz ve Ters paralellikler kurabilir. Buna dahi 
“Hermenötik” desek, yine de, Mecâzen demiş sayılırız.  

Ehl-i Bâtın we’t-Tâlimiyye, “Qur’ân Hz. Muhammed’e indi, evet inanırız, 
fakat bunun Bâtın Mânâlar’ı Bizim İmamlarımız tarafından bilinir ve Ta’lim 
edilir/Öğretilir” derlerdi “İmamlar’ın, Dâîler’in Tefsir ve Te’wil ettiği Anlamlar ile 
Ta’lim edilen Boyutu’nda, Qur’ân’ın Bâtınî Mânâlar’ı ve Haqiqat’i İhtiwa 
edilmektedir…”. Bu Okuma, İsmailiyye Bâtınîlik Yorumu’nu, Zâhir’le Alaqasız bir 
yer’e götürdü. Qur’ân’ın bütün Zâhir/İcmâî Anlamları’nı bir başka Mânâ’ya Te’wil ve 
Tahwil edildi. Zâhir üzerine İş’arî Ekleme değil, Zâhir yerine İqame. 

Hermenötik’te “Gizil Bilgi, İç Anlam, Derin Anlam, Bâtınî Anlam vs.” demekle 
tam buna benziyor. Bu benzer Yön’ü. Benzemezlik Yönü’nde, Hermenötikçi kendi 
bulduğu “Derin Anlam’ı” Bâtıni’nin “İmam Ta’lim’i” gibi algılamaz. Çünkü o 
Postmodern’dir, ve Herşey gider. Gidiş İstiqamet’inin Müstaqîm olamayacağını 
söylemeye Hacet yok. 
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Qur’ân’a Yönelik bu Dış İlgi, iyi gibi görünse de, aslında Kötü Niyet, Büyük 
Proje Emek ve Sermayesi’ni arkasına aldığı Bâriz. Doğrudan Qur’ân’a Cebhe 
aldığında alışılmış İslâmî Reflex, Gelenek değiştirilemez, ancak, bu tür Çalışmalar 
içerden de desteklenirse çok daha Büyük Zararlı sonuçlar Tahsil edilebilir.  

Örnekleme sadetinde Rudi Paret, Qur’ân’daki Mescid-i Aqsa’nın Qudüs’teki 
Mescid’i değil, bir başkasını İşâret ettiğini söylediğinde güttüğü Hınzırlığı gibi.. İsra 

Sûresi’ndeki apaçıklık ters yüz edilir, 
Hurafeler’e boğulur! Müslümanlar’ın 
Qudüs üzerindeki Haqları’nı İptal için 
yapılan Saçmalıklar’ın Hermenötiğini 
yapılabilir. Perde arkasındaki Niyet-
leri’ni İfşa etsek yeridir. Ne var ki bu 
Laf’ı eğip bükerek olmadık Hurafe-
ler’e yormanın bazı Müslüman alıcı-
lar’ı da çıkabiliyor.  

Yine, ‘Maqam-ı İbrâhim, 
Ka’be’deki Mahal’lin, Hz. İbrâhim ile 
Alaka’sı yok’ demiş Paret. Hz. 
İbrâhim’in Arablar’la bir alakası yok 
demiş. Aslı astarı olmayan, ilgisiz, 
saçma sapan bir iddia daha. Bunu 
Müslüman Proflar. da sahible-
nebiliyor, Vah bize. Aynı şekilde “Qur-
banlığın” Hz. İshâq Oluş’u İddia’sı, 
Masum Çalışmalar’ın Ürün’ü asla 
değil. Kürs’ü Sahibler’i olanlar, 
İlâhiyat Eğitimi’nde Söz Sâhibi olanlar 
bunu söyleyince, eğittiklerinden ne 
beklenebilir artık?  

Hermenötiğin Ta’limiyyesi’nde 
kullanılan İmamlar, bütün saçmalığı 
ile ortada dururken, Batıniyye’nin 
Talimiyye’si bile bunların yanında bir 
Anlam’a Sâhip’ti. Ama bugün Orya-
talistler’e Muazzam bir “İmamlık” 
atfetmişler için her bir Hermenötik 
Yorumda bir “Talimiyye” görmek 
mümkün. Geleceği Bu tür Sorunlar 
bekliyor. Akademik Tez olarak 
çürütülmeleri zor olmasa da, Yetkili 
Kürsüler bunların Eli’nde olunca, Titr 
Sâhib’i kimseler bunları söyleyince bu 
Saçma sapan Kof Görüşler Haqmış 
gibi cilalanıyor. Bu da Hermenötiğin 
bir başka “İmaj Çağ’ı” Algı’sı oluş-
turma Gayret’i ile ilgili.  

Başka bir Masum Görünüşlü 
Temayül de, Qur’an Istılahları’nda 
Çağdaş Terimler’le Karşılık verme 
Arzusu’nda ortaya çıkıyor. Ya Saflık 
ile ya da Temel’e Hermenötik 

Başka bir Masum 
Görünüşlü Temayül 

de, Qur’an 
Istılahları’nda 

Çağdaş Terimler’le 
Karşılık verme 

Arzusu’nda ortaya 
çıkıyor. Ya Saflık ile 

ya da Temel’e 
Hermenötik 

Müdâhale ile olsun, 
işte bunlardan biri 

“Yorum” Terimi’nde 
görülebilir. 

“Yorum”u, Tefsir ya 
da Te’wil 

Mânâsı’nda 
kullanıyorsanız bu 
hiç Uygun Karşılık 

değildir. Qur’ân 
İlimleri’nin Orijinal 

Istılahları kendi 
doğduğu Sâhih 

Yatağı’nda 
kullanılmalı. Hatta 
bunlar taşınmalı ve 

Dilbilim’in diğer 
Alanları’na da Tatbik 
edilmeli, ona kendi 

Istılahatı’yla bir Rûh 
üflemeli. 
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Müdâhale ile olsun, işte bunlardan biri “Yorum” Terimi’nde görülebilir. “Yorum”u, 
Tefsir ya da Te’wil Mânâsı’nda kullanıyorsanız bu hiç Uygun Karşılık değildir. 
Qur’ân İlimleri’nin Orijinal Istılahları kendi doğduğu Sâhih Yatağı’nda kullanılmalı. 
Hatta bunlar taşınmalı ve Dilbilim’in diğer Alanları’na da Tatbik edilmeli, ona kendi 
Istılahatı’yla bir Rûh üflemeli.  

Gelecek, Korkular’dan İbâret değil elbet, Fırsatlar da Önemli. Olumlu 
İmkanlar, Araştırmalar’ı Kolaylaştırıcı Dijital Ortam’a aktarılmış Veriler sayesinde 
Bütün’ü görmeye Yardımcı Fırsatlar da sunuyor. Özellikle Hadis İlimleri’nde, 
İsimler, İsnad Zincir’i, Biyografi vb. üzerinden Taramalar ile Büyük Fırsatlar 
doğabilecektir. Dirâyet Sâhib’i Araştırmacılar Zamanı’nın çoğunu, Entelektüel 
Birikimi’ni bu Yön’de kullanırsa, Gelecek büyük İmkanlar’a da Kapı açıyor. Aynı 
şekilde Qur’ân İlimleri’nde de bu Kolay Ulaşım İmkanları’yla oluşturulacak alt 
Yapılar sâyesi’nde, aynı anda pek çok karşılaştırmayı yapmak ve Bütün’ü görmek, 
Muazzam Fırsatlar doğuracaktır.  

Araştırmacı eğer Hafız’sa benzer Ayetler’i bir an’da Zihni’nden geçirebilir. 
Ancak bu Sınırlı Örneklemeler’le, el Yordamı’yla diğer Müfessirler’in yorumlarında 
sınırlı sayıda ilgili Ayetleri konu edecektir. Halbuki bir başka Müfessir, Konu’yla 
Alakalı kurduğu Bağlantılar ve Âyetler üzerinden başka Açılımlar getirmiş olabilir. 
İlgili Kelime, benzer Versiyonları’yla nerelerde, ne kadar geçmiş, bütün bunları 
Elektronik Ortam’da görmek Mümkün.  

Qur’ân İlimler’i eğer Üniversal Eğitim içinde okunursa, ‘Bilimler’den bir Bilim’ 
olarak böyle bir Pâye ile biçimlenecektir. Oysa O’nun yeri Kitâbu’llâh olmak, 
okunmak, bizzat İbâdet. Qur’ân İlimleri’yle ilgilenmek İstiâze ile başlanılan, bu İlgi’yi 
Diri tutmayı gerektiren bir Eğitim olarak Başköşe’yi İşgal ediyor.  

Bir kere Müslüman Hassasiyet ve Niyetler’i taşınmalı. Görüş-Yorum 
Konuları’nda İctihad Prensipleri’nden Yol’a çıkılmalı. İctihad Prensipler’i içinde bir 
Re’y olarak ortaya konan Görüşler, ‘Ebû Hanife şöyle dedi, el-Gazzalî şöyle dedi, 
20. Yy.da da Gazeteci bir Müslüman şöyle der’ görüşler alt alta sıralanamaz, 
Anokronik ve Niteliksel Ayrılıklarını sıfırlayıcı bir Taqzr’da sıralanmamalı. Bağlam, 
Konum, Usul, Istılah Herşey bambaşka iken bunlar aynı Bağlam içinde yer alamaz.  

Qıraat Wasatları’nın Sonuncu’su, Çağdaş Qıraat Wasat’ı (Bugün’dü) idi. Ne 
zaman “BuGün”ün Dışı’na çıkacağız? Bu İmâmet’le ilgili bir Sorun. Müslümanlar’ı 
birbirine bağlayan Ümmet Bilinci’nin, İmâmet’in ortaya çıkması, Medeniyet’in 
Zuhur’u demektir. O zaman “Okul”un yerini, “Medrese” alacaktır. Qureyşîler 
Küresel Roma’nın İşgali’ndeki Kurumları’nı geri almaya, İhya’ya başlayacak.  Dârül-
İslam Fıqh-ı Cedid’i ile buluşacak. Mekkî Sureler, Medine Sûreleri’nin Hinterland’ı 
Konumu’yla Otantik Konumu’yla Mushaf’taki yerini alacakl, Cümle-i Wahid bir Tefsir 
başlayacaktır.   

Dewri Fetret Dönem’i, Parantez’e alınacak.. Bugün Gelecek Perspektifimiz bu. 
Qur’ân ve Gelecek dediğimizde, bu Umutlar’ı, Beklentiler’i, Hassasiyetler’i gündeme 
getiriyoruz.  
 

Dârül-İslam Fıqh-ı Cedid’i ile buluşacak. Mekkî Sureler, 
Medine Sûreleri’nin Hinterland’ı Konumu’yla Otantik 

Konumu’yla Mushaf’taki yerini alacak, Cümle-i Wahid bir 
Tefsir başlayacaktır. 


