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OZET

KUR'AN'DA KELIME, KADER ve ECEL KAVRAMLARININ TAHLIL1
Abdullah ESEN

Yiiksek Lisans Tezi; Temel idam Bilimleri Anabilim Dal
Damsman: Dog. Dr. Mustafa OZTURK
Aralik 2009, 98 sayfa

Kendine has bir kavram dinyasi olan Kur'an, miladi yedinci yUzyildaki
Arapcanin dil yapisina gore nazil olmustur. Bu agidan ntizul déneminde kullamlan
Arapcanin bilinmesi Kur’an't anlamada son derece dneme sahiptir. Ayrica ayetlerin
siyak ve sibaki ile kelimelerin asli anlamlar1 mutlak surette dikkate alinmalidir. Bu
calismamizda, Ku'an'daki “kelime”, “kader” ve “ecel” kavramlarim yukaridaki hususlar
cercevesinde etraflica inceledik. Arastirmamizin  konusunu teskil eden mezkar
kavramlar: tercih etmemizin sebebi, stz konusu kavramlara Kur’an'daki kullanminin

disinda anlamlar yuklendigi yonundeki tespitimizdir.

Mesela kader kelimesi, insamin degistirilemez alin yazisi seklinde anlasilmistir.
CGalismamizda kader kavraminin Kur’an'da “bir seyi 6lgmek, bigmek, belli bir plan
dahilinde yapmak” anlamlarinda kullanildigint goérdik. Bunun yaninda “ Allah’in ezelde
takdir ettigi hikom” seklindeki anlamin “kelime” kavramu tarafindan karsilandigin
tespit ettik. inceledigimiz diger kavram olan ecel, belirli bir siirenin sonunu ifade eder.
Bu siire, dnceden takdir edildigi icin kader ve kelime kavramlariyla dolayli da olsa
iliskilidir. Butin bunlarin neticesinde su sonuca vardik ki, Kur’an'daki herhangi bir
kelime ayetlerin sebeb-i nizuline, Mekki veya Medeni olusuna gore cok farkli
anlamlara gelebilmektedir. Bu itibarla bir kavram Kur’an'da gegtigi her yerde ayn
anlama gel memektedir.

Anahtar Sozciikler: Kader, Ecel, Kelime, Olgui, Oliim, Siire.




ABSTRACT

IN THE QUR’AN WORD (KALIMAH), FATE (QADAR) AND TERM (AJAL)
OF THE CONCEPTSANALYSIS

Abdullah ESEN

Master Thess, Department of Basic | lamic Sciences
Supervisor: Dog. Dr. Mustafa OZTURK
December 2009, 98 pages

The Qur’an, which has a unique concept world, has revealed according to the
structure of Arabic language in the seventh century. From this point, knowing the
Arabic used at time of revelation is extremely important to understand the Qur’an. In
addition, original meaning of the words must be taken into consideration with the help
of context. In this study, we have examined extensively the concepts of Word
(Kalimah), Fate (Qadar) and Term (Ajal) in the framework of the above considerations.
While we were studying this review, we looked up the Qur'an dictionary and classical
sources. That’s why we prefer these concepts of our study is our identification that
meanings of these word are used different from the definition of Qur’an. For example,
the word fate, is understood as unchangeable destiny.

In our study, we found that the concept of fate “a thing to measure, cut out, a
specific plan to do” used in the Qur'an. Besides this, we detected that the other meaning
is “pre-given divine provisions.” And the other concept, “term” which we examined,
means end of a certain time. As this period was previously appreciated, it is related
with, concepts of “fate” and “word” albeit indirectly. This study we have concluded
that, during commenting of the Qur’an, it is inevitable to take into consideration the
reasons/occasions of versesrevelation and where and when verses revealed.

K eywords. Word (kalimah), fate (qadar), term (ajal), measure, death.



ONSOz

Muslumanlarin en temel ve en saglam dini kaynag: olan Kur’an’in anlasilmasi
ve yorumlanmasiyla ilgili calismalar neredeyse vahyin nazil oldugu dénemden bu yana
kesintisiz bir sekilde stirmektedir. Kur'an'i daha iyi anlamaya matuf ¢alismalar bugiin
de devam etmekte ve bu ¢alismalardan 6nemli bir kismunin Kur’an’in kavram ve anlam
dunyasiyla ilgili oldugu dikkat gekmektedir. Esasen, Kur’an'1 saglikli bigimde anlayip
yorumlamanin en temel kosullarindan biri, onun kendine 6zgu kelime ve kavram
dunyasindaki semantik alanlar1 dogru tespit etmektir. Bilindigi gibi Kur’an Arapca
olarak nazil olmustur; ancak bu Arapca bugtine degil on bes asir dncesine aittir. Bu
husus son derece Onemlidir; cunkd dil/lisan canli organizma gibidir; canl
organizmadaki hticreler mesabesindeki kelimeler zaman icinde 6lUr, onlarin yerine
baska kelimeler gecer veya kimi kelimeler anlamsal dizeyde degisim ve donisim
gegirir.

Genelde dil olgusuyla ilgili bitin bu siregler stiphesiz Kur’an dili icin de
gegerlidir. Zira Kur’ an'daki dil on bes asir 6nceki Arap toplumunun konusup anlastigi
dildir; ancak Kur’an bu dildeki birgok kelimeye dini ve ahlaki icerikler yiiklemistir. Ote
yandan Kur’an’da belli bir anlamda kullanilan birgok kelime ve kavram islam dustince
tarihi icerisinde yeni ve daha yerinde bir ifadeyle teknik anlamlar kazanmustir. iste bu
nedenle, Kur’an'1 anlama ve yorumlama konusunda ilk ve otantik (sahih) anlam tespit
son derece dnemlidir. Diger bir deyisle, ilahi beyamn mana ve mesajin1 dogru anlayip
dogru aktarma hususunda Kur’an’ daki kelime ve kavramlarin ntizul doneminde tasichgi
anlam iceriklerini belirlemek 6zellikle tefsirde kargasay: dnlemek agisindan hayati bir

Oneme sahiptir.

Temelde Kur’'an semantigiyle ilgili bu ¢alismamiz dort bélimden olusmaktadir.
Giris kisminda ilkin dil ve kuiltir olgusundan bahsedilecek, ardindan bir dilbilim
kavram olan semantik hakkinda bilgi verilecektir. Daha sonra Arap dili ile Kur’an dili
arasindaki yapisal benzerlikler ve farkliliklar Gizerinde durulacak, sonrasinda ise Islam
Ooncesi donemde kullamlan bazi kavramlarin Kur’an’in mudahalesiyle ne gibi yeni
anlamlar kazandig1 ornekler verilerek agiklanmaya calisilacaktir.

CGalismanin ikinci bolimu “Kelime” kavramiylailgilidir. Bu kavram Kur’an’da

bircok kez gecmekte ve farkli anlamlar icermektedir. Ne var ki “Kelime” kavrami



mitedavil Kur’an meallerinin pek cogunda édingleme yoluyla “kelime” diye cevrilmis

ve dolayisiyla hangi baglamda hangi anlamda kullamldig: tespit edilmemistir.

Calismanin Gglinct bolimu “Kader” kavramuyla ilgilidir. Bu bolumde de yine
semantik agindan “Kader” kavramimin Kur’an’daki anlam ve kullammi incelenmis,
ayrica bu kavramin Kur’an'daki anlamiyla Kelam terminolojisindeki yaygin anlam ve
kullanumi arasindaki ilgi ya da ilgisizlik meselesine deginilmistir. Yine bu bdlimde
konunun Kelam ilmiyle ilgisinin kuruldugu noktada farkl: itikadi mezheplerin kader
anlayislarindan da stz edilmistir.

Dordinct bolumde ise “Ecel” kavraminin Kur’an'daki anlam ve kullamm
Uzerinde durulmus ve bu gergevede, “Ecel kavramsal olarak insanin 6teleyemeyecegi ve
degistiremeyecegi bir 6lum anim m ifade eder? Bu anlamdaki eceli degistirmek
mumkin midur?” gibi sorulara cevap mahiyetinde agiklamalarda bulunulmustur.

Bu calismamda, konunun belirlenmesinden tezin nihayete erdirilmesine kadar
her asamada yol gésteren darmsman hocam Sayin Dog. Dr. Mustafa OZTURK ' e, ayrica
calismam esnasinda bana her konuda destek olan muhterem babam Ali ESEN’e
tesekkdrti borg biliyorum.

Abdullah ESEN

Adana 2009
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BiRiNCi BOLUM

GIRIS
1.1. Arastirmanin Konusu ve Sinirlandirilmas

Bu calismanin tematik alam Kur’an’da gecen “kelime’, “kader” ve “ecel”
kavramlarinin anlamsal acidan incelenmesiyle simirlichir. Bu konuda calisma yapmay1
tercih etmemizin sebebi, soz konusu U¢ kavramin Kur’an'daki anlam ve kullanim ile
Islam diistince gelenegindeki ve hatta glinimiizdeki yaygin anlam ve kullamm: arasinda
birtakim farkliliklar bulundugu yonundeki tespitimizdir. Bilindigi gibi kaza ve kader
konusu Islam dustince tarihinde Gteden beri tartisilmis ve her ne kadar gergek mahiyeti
hakkinda son sdz sdylenememisse de Mislimanlarin blyik cogunlugu tarafindan kader
genelde “degismez ilahi takdir”, 6zelde ise “insamin degismez alin yazisi” seklinde
anlasilmigtir. Halbuki bu kelime Kur’an’da “bir seyi 6lgcmek, belli bir diizene koymak
veya belli bir plan dahilinde yapmak” gibi manalarda kullamlmistir. Kur'an'a
bakildiginda “6nceden verilmis ilahi hikim” seklindeki anlam “kader”den ziyade
“kelime” kavramimin karsihigidir. Zira birgok ayette kelime kavram “simdiye tekaddiim
eden ilahi sdz, hikim” anlamlarinda kullamimustir. Ecel kavrami ise belirli bir stirenin
dolmasini ifade eder. Dolayisiyla ecel de bir 6lgide kelime ve kader kavramlariyla
iligkilidir.

Calismamizda bu anlam agint ortaya koyarken Kur'an'daki kelime ve
kavramlara asil anlamlarindan farkli manalar verilmemesi gerektigini vurgulamaya
calistik. Bu calismaya konu olan kavramlar: etimolojik ve semantik acidan incelerken
bu kavramlarla anlam iliskisi bulunan diger bazi kelime ve kavramlara da atifta
bulunduk. Boylece ayni veya yakin manalar tasiyan farkli kelimelerin Kur’an’ daki
kullamim keyfiyetleri hakkinda bir fikir edinilmesini amagladik.

1.2. Arastirmanin Amac ve Hedefi

Bu calismanin amaci Kur’ an’ da gegen “kelime”, “kader” ve “ecel” kavramlarim
semantik acidan ela aimak, dolayisiyla ilgili kavramlarin anlam icerikleri hakkinda
saglikli bir bilgi ve izah sunmaktir. Bu amag¢ gercekten cok onemlidir; cunk

A~

gunimizde bircok Kur'ani kavramin yanhs veya en azindan isabetsiz sekilde



anlamlandirildigina tamik olunmakta ve bu durum Kur’an’in mana ve mesaji hakkinda
birtakim yanlis anlayislarin dogmasina yol agmaktadir. Bunun igindir ki ¢alismamizda
s0z konusu kavramlar: tahlil ederken bunlarin temel anlamlarinin disinda baska
anlamlar1 ihtiva eden farkli kullanimlarimin da bulundugunu vurguladik. Bdylece
Kur'an okumalarinda metnin sadece bir boyutuna yonelmenin saglikli anlam ve
yorumlara engel olacagina isaret etmeye calistik. Kisacast bu calismada Kuran
kavramlarinin tarihi seyir igerisinde ugradigi anlam degismelerini bilmenin tefsir

faaliyetinde ne kadar 6nemli oldugunu ortaya koymay: amacladik.

1.3. Arastirmada Takip Edilen Ydntem ve Temel Kaynaklar

Kur an'1t anlama ve yorumlamada ¢esitli metotlar uygulanmaktadir. Bunlardan
biri konulu tefsir metodudur. Esasinda bu yontem primitif sekliyle Hz. Peygamber
zamaninda da mevcuttu. Zira murad-1 iléhinin herhangi bir konuda ne oldugunun tam
olarak anlasilamadigi durumlarda Hz. Peygamber’e basvuruluyor ve onun verdigi
cevaplar da konulu tefsir diye tabir edilen metodun ilk ntvelerini teskil ediyordu. Bir
kavramin ya da bir konunun derinlemesine incelenerek tavzih edilmesi demek olan
konulu tefsir, kelimelerin anlam degismelerini inceleyen ve ilmi bir disiplin olarak

sistemlesmesi yeni sayilabilecek “ semantik” le yakindan iliskilidir.

Biz de bu calismada Kur'an'da “kelime”, “kader” ve “ecel” kavramlarin
anlamsal agidan tahlil ederken konulu tefsir metodundan faydalanmaya calistik. Ayrica
s0z konusu her Ug¢ kavramin yamnda bunlarla ilgili baska birtakim kavramlara da
atiflarda bulunduk. Ancak bunlar1 esas konumuzu anlamaya yardimci olacak dizeyde
ele aldik. Ozetlemek gerekirse, iic ayr1 bolimde inceledigimiz “kelime”, “kader” ve
“ecel” kavramlarint hem semantik hem de tematik agidan tahlil etmeye calistik. Bu
baglamda sO0z konusu kavramlarin Kur’an'daki farkli anlam ve kullammlarina

gecmeden dnce sozlik anlamlarint aktardik.

Semantik tahlil asamasinda, Kur'an'in kavramlarina yonelik oldugu icin
oncelikle Ragib el-isfahani’nin (6. 502/1108[7) el-Mufredat’s, Ebi’l-Ferec Tbni’'l-
Cevzi'nin (6. 597/1201) Nuzhetl’ |-A'yuni’n-Nevaz:r’'y, Semin el-Halebi'nin (0.
756/1355) ‘Umdetd’I-Huffaz 1, Mecduddin el-Fir0z&badi’ nin (6. 817/1415) Besairu
Zevi't-TemyiZi gibi klasik Kur’an sozliklerine basvurduk. Bunun yamnda Ebl Ca' fer
Muhammed b. Cerir et-Taber'nin (6. 310/923) Camiu'l-Beyan'i, Eb( ishdk es-
Sa‘lebi’nin (6. 427/1036) el-Kesf ve'l-Beyan'i, EbU'|-Hasen el-Maverdi'nin (0.



450/1058) en-Nuket ve'l- Uyan'u, EbU’'l-Kasim ez-Zemahseri’nin (6. 538/1144) -
Kessaf ‘an Hakaiki't-TenZl'i, Begavi'nin (6. 516/1122) Me‘alimi’'t-Tenzl’i, Eby’l-
Ferec Ibni’'l-Cevzi'nin (6. 597/1201) Zadi'l-Mesir'i, Fahreddin er-Razi'nin (0.
606/1210) Mefatihu’l-Gayb'1, Ebll Abdillah el-Kurtubi’ nin (6. 671/1273) e-Cami* li
Ahkami’[-Kur’an'1 gibi klasik tefsir kaynaklarindan da 6nemli olglde yararlandik.
Bunlarin disinda 6zellikle Muhammed Tahir b. Aslr’un et-Tahrir ve't-Tenvir, Elmalili
Muhammed Hamdi Yazir'in Hak Dini Kur’an Dili ve Hayreddin Karaman, Mustafa
Cagrici, ibrahim Kafi Donmez ve Sadrettin Gumus’ten olusan bir komisyonun telif
ettigi Kur’an Yolu adl1 tefsirleri de kaynak olarak kullandik. Ayrica konuylailgili hadis,
kelam gibi diger alanlara ait klasik kaynaklarin yaminda arastirma konumuzla ilgili tez
ve makale dizeyindeki ilmi calismalardan da faydalandik.

1.4. Dil ve Anlambilim Baglaminda Kur’an’in Kavram Diinyasyla ilgili Genel
M tlahazalar

Kur'an metafiziksel kaynag: itibariyle ilahi, fiziki ve somut haliyle Arabi bir
kelamdir. Daha agik bir ifadeyle, Kur’an Allah'in insanliga sdylemek istediklerini belli
bir dilin kelime ve kavram kaliplar1 i¢cinde formile ettigi bir hitaptir. Bu itibarla Kur’an
lisani/dilsel bir metindir. Bu noktada dil denilen seyin ne oldugunu sorgulamak
durumundayiz. Bilindigi Gzere dil bir iletisim dizgesidir. Insanlar arasinda konusmay1
ve iletisimi  saglamasi nedeniyle ilk planda salt bir iletisim araci olarak
degerlendirilebilir. Ancak boyle bir degerlendirme dilin toplumsal yasamdaki hayati
Onemini yadsimay: gerektirmez. Cunku dilin tarihe kiltire ve medeniyete ¢cok onemli
katkilar: vardir.

En genel gergevede dil, dustince, duygu ve isteklerin bir toplumda ses ve anlam
yonunden ortak kurallardan yararlamlarak bagkalarina aktarilmasim saglayan gok yonla,
cok gelismis bir dizge olarak ifade edilebilir.? Bu acidan dili olusturan esas unsur sosyal
hayattir, denebilir.® Dile bir diisiince eylemi olarak bakildiginda ise onun benligi
bicimlendiren, bilincaltinin  derinliklerine uzanan baslica insani islev oldugu
sdylenebilir.* Esasen bireyin bu insani islevi bir sosyal hayat icerisinde ifadesini bulur.
Iste bu sosyal hayatin icerisinde insanlar gerek ihtiyaclarim ifade ederken, gerekse bir
baskasi ile diyaloga gegerken kullandiklar1 yegane ara¢ dildir. Konusma yeteneginden

! Mehmet Kaplan, Kiltiir ve Dil, istanbul 1999, s. 135.

2 Dogan Aksan, Her Yonilyle Dil, Ankara 1995, s. 55.

% Kaplan, Killtir ve Dil, s. 139.

“ Berke Vardar, Dil Biliminin Temel Kavram ve fikeleri, istanbul 1992, s. 2.



yoksun olan sagir ve dilsiz insanlar da konusma dilinden farkl1 isaretler ve hareketler
yapmak suretiyle kendi aralarinda iletisim kurarlar. Bu da onlarin kendi diinyalarina ait
bir dil kullandiklar1 anlamina gelir.

Her dilin kendi Ozelliklerine ait cimle yapisi, kelimeleri ve alfabesi vardir.
Butun diller, ister seshilim ister sozdizim ya da anlambilim (semantik) alan: olsun,
kendi dillerine ait yapilarim korurlar. Ornegin Tirkgenin seshilim diizlemine
baktigimizda hicbir sbzcigiun basinda iki Unsiizin art arda geldigine tamik olmayiz.
Bununla birlikte farklt milletlerin ve wrklarin savaglar, gocler vb. ¢esitli sebeplerle
birbirlerine yakinlasmas: sonucu dil, kilttr, medeniyet gibi birgok alanda etkilesim
meydana gelmistir. Yapilan calismalarla diller arasindaki akrabalik kesfedilince dilciler
kékenbilim (etimoloji) calismalarina agirlik vermislerdir.”

Dil calismalarinda bir sdzcigin hangi koke dayandigini, yerli mi yabanci mi
oldugunu, baslangicta hangi kavrami yansittigi, ne gibi gelismeler gosterdigi gibi
konular1 aydinlatmaya yonelen etimoloji ile ilgili arastirmalarda kesinlige varilmasi gug,
hatta olanaksizdir.® Cuinkii dil, bir anda diisiinemeyecegimiz kadar cok yonli, degisik
acilardan bakinca farkli nitelikleri ortaya c¢ikan, bugin bile bazi sirlarim
anlayamadigimiz biyuli bir varliktir.”

Dilin konusma ve yazi olmak Uzere iki farkli hususiyeti vardir. Bu iki 0zellik
arasinda ayn seyi ifade etmelerine ragmen bir uyumsuziuk s6z konusudur. insanlarin
konustugu dil durmaksizin degisirken, kayit atina alinan yazi oldugu gibi korunur.
Sesler yazili gostergelerden siyrildigi zaman ise ortada her an degisebilen birtakim
kavramlar kalir.®

Degisim her seyde oldugu gibi dilde de kagimilmaz bir durumdur. Sunu
rahatlikla sdyleyebiliriz ki her dil her an bir degisim icerisindedir.’ Dilin strekli bir
degisim icinde olmasi kelimelerin anlamlarint da dogrudan etkilemektedir. Mesela,
Arapca “ganimet” kelimesi “koyun” anlamina gelen ganem kelimesiyle koktestir. Bu
kelime onceleri “disman kabilelerinin koyun sirdlerini zorla almak” anlaminda

kullanilirken zaman icerisinde “savaslarda dismandan alinan her turli mal” anlami

® Fatma Erkman Akerson, Dile Genel Bir Bak:g, Istanbul 2000, s. 42.

® Aksan, Her Yoniyle Dil, s. 375-376.

" Aksan, Her Yoniyle Dil, s. 11.

8 Ferdinand de Saussure, Genel Dilbilim Dersleri, cev. Berke Vardar, istanbul 1998, s. 60-67.
® Andre Martinet, /slevsel Genel Dilbilim, cev. Berke Vardar, istanbul 1998, s. 197.



kazanmistir. Bununla birlikte kelimelerin sahip oldugu manalar ne kadar ¢ok ve izafi
olursa olsun, bunlardan birisi dildeki ilk ve aslf manaya tekabiil eder.'

Dilbilimde kelimelerin  anlam alanlarimt  incelemeye “semantik”  adh
verilmektedir. Diger bir ifadeyle, semantik, dilde anlam konusuna yonelen, dili anlam
bakimindan ele alan, gosterge ya da isaretlerle gosterilen arasindaki iliskiyi inceleyen
bilim dalina denir.** Semantik “anlambilimi” olduguna gére, dildeki anlamli en kiigiik
yapr olan kelimelerle ilgilenecektir. Kelimeler dilin temelini olusturur. Iste semantik de
dilin temelini olusturan kelimeleri ayrintili bir sekilde tahlil ederek, ifade ettikleri
anlami dogru olarak tespit etmeye calisir. Semantik biliminde esas olan kelimenin
bozulmarms, asil manasini ortaya koymaktir.*? Giinkii bir dildeki kelimeler tarihsel
sirecte yeni anlamlar kazanirlar ve eski anlamlarindan bir kismimi veya cogunu
kaybederler. Bu nedenle, tefsir arastirmalar1 agisindan bakildiginda Kur’an’da gegen
kelimelerin asli ve izafi (Iigavi ve 1stilahi) manalar: arasindaki farklar ile bu iki farkl:
mana boyutunun ortaya ciktigi donem(ler)in tespit edilmesi, ayrica kelimelerin anlam
hayatlarinin dikkate alinmasi ve ilgili ayetlerin bu gergevede anlasilmas: son derece

onemlidir.*®

Bir dilin anahtar terimleri Uzerine yapilan tahlili calismaya da semantik
denebilir. Bu tur bir ¢alisma sadece konusma vasitas: olarak degil o toplumun diinya
hakkindaki dustincelerinin de aleti olarak, o dili kullanan halkin goris ve distncelerini
O0grenmek icin yapilir. Bu anlamda semantik, bir toplumun, belli bir zaman dilimindeki
hayat anlayisinin ne oldugu ile ilgili bir calismadir. Bu calisma da o milletin kullandig:
dilin anahtar kavramlarinda bulunan kuilttrel distincelerin metodolojik analizi yapilarak

yuratdlar.

Kulturel dustincelerle dini distinceler arasinda siki bir bag vardir. Clinkd din de
kiltir de sosyal hayatin vazgecilmez unsurlarindan biridir. Bu agidan, toplumun
kabullenmis oldugu din dilinin de o toplum tarafindan anlasilir olmasi gerekir. Kald: ki

1% Necip Ugok, Genel Dilbilim, Ankara 1947, s. 69-75

1 Ahmet Cevizci, Felsefe sozUigil, istanbul 2002, s. 927.

2 Ali Galip Gezgin, Tefsirde Semantik Metod ve Kur’an'da ‘Kavm' Kelimesinin Semantik Analiz,
Istanbul 2002, s. 107-108.

B3 Yusuf Isicik, “Kur'an’da Teme iki Kavram: Te'vil ve Miitesabih”, Selcuk Universitesi /lahiyat
Fakiltes Dergid, Cilt: XVI1I1, Konya 2002, s. 18-19.

4 Toshihiko izutsu, Kur’an’da Allah ve /nsan, gev. Sileyman Ates, istanbul trs,, s. 16-17.



dini ifadelerin cogu anlamakta zorluk cekmeyecegimiz ifadelerdir. Hatta denebilir ki bu
ifadeler giinliik konusma dilimizle bilyik oranda értstirler.™

Insanlar icin acik bir beyan olan Kur’an'in anlasiimasinda herhangi bir giclik
bulunmamasi gerekir. Sayet bu konuda bir guclik varsa, bunun baslica sebeplerinden
biri, ayetleri adeta tablet ¢cozimler gibi parcalayip kendi i¢c butUnlGginden ve aym
zamanda Kur'an'daki genel anlam ve kavram bitonliginden kopuk sekilde
yorumlamaya kalkigsmaktir. Mesela, “ Allah dileseydi sizi tek bir tmmet yapardi. Ama O
istedigini saptirir istedigini dogru yola iletir. Andolsun ki islediklerinizden hesaba

» 16

cekileceksiniz.” ™ mealindeki ayeti anlayip yorumlarken, insamn sorumluluguna iliskin
ifadeyi goz ardh edip salt Allah'in dilemesinin (mesiet) 6n plana ¢ikarilmast, kulun
fillerinde zorunlu oldugu ve/veya iléhi icbar altinda bulundugu disiincesini hakli
kilacaktir.'” O halde, bilhassa ayet ve siyak-sibak bitinltgiini dikkate almak, ayrica
tarihsel arka plan bilgisine vakif olmak ve dolayisiyla Kur'an kavramlarin niizul

dénemindeki anlamlarint arastirmak tefsir faaliyetinin olmazsa olmaz sartlaridir.

Bu baglamda Kur’an'in asli sekliyle yazili bir metin ya da bildik anlamda bir
kitap degil, sifahi bir hitap oldugu da hatirlatiimalidir. Bu husus ¢ok 6nemlidir; ¢linki
yazilt metin ile sozIli metin, dolayisiyla yazi dili ile konusma dili arasinda ¢ok ciddi
farklar vardir. Her seyden dnce yazi dilinin canli muhataplar1 yoktur; dolayli ve hayali
muhataplar1 vardir. Oysa konusma dilinin canli muhataplar1 mevcuttur. Y azi diline yon
veren hususlar normatif dilbilgisi kurallart iken konusma diline yon veren saik
muhataplarin durumlar: ve idrak diizeyleridir.'®

Kur an asli sekliyle sifahi bir hitap oldugu icin, Mushaf’taki tertip alisilmisin
disinda bir yap1 arz eder. Gerek dil ve Uslup gerekse tertip bakimindan masa basinda
telif edilmis eserlerden tamamen farkli olan Kur'an metni tematik bir bitinltk
arzetmez. Cunkd Kur'an yaklasik yirmi G¢ yil boyunca diyalektik bigimde canli bir
diyalog ortamina, yani pratik hayatin tam ortasina peyderpey nazil olmustur. Bu
nitelikte nazil olan bir metinde tematik ve sistematik bir biitinlik bulunmamas: gayet

> Turan Kog, Din Dili, Kayseri 1995, s. 214, 255-256.

16 Nahl, 16/93.

" Ramazan Altintas, Kur’ an’ da Hidayet ve Dalalet, Konya 1997, s. 24-25.

8 Mehmet Goérmez, Sinnet ve Hadisin Anlasiimas: ve Yorumlanmasinda Metodoloji Sorunu, Ankara
1997, s. 164.



dogaldir. Bununla birlikte, Kur’an temel ilkeler ve mesgjlar agisindan kendi iginde bir
bittinl ik arz etmektedir.™

Ik ve aslT sekliyle bir kelam (sbz) ya da sifahi bir hitap olan Kur’an metninin
yazi ile tespit edilmesi bu metnin evrensel cercevede anlamaya konu edilmesi demektir.
Bu sekilde yazarindan ayrismis bir sbz ya da bir metin artik yorumun, yani baskalarinin
yapacag: slbjektif degerlendirmelerin konusudur. Degerlendirmenin 6znel olmasi
elbette nesnel anlamanin imkansizligim ifade etmez. Bu baglamda semantik tahlil,
Ozellikle baslangic itibariyle sifahi olan beyanlar icin, metinde gbze carpmayan
anlamlar1 ortaya ¢ikarmada mutlaka dikkate alinmal1 ve kelimelerin filolojik tahlilleri
yapilirken esas ve izafi manalar1 da ortaya konulmalidir.?® Ote yandan Kur’an dilinin
edebi bir konusma dili oldugu ve bu 6zelliginden dolayr mecaz, kinaye, istiare, tesbih
gibi sbz sanatlarint ihtiva ettigi, dolayisiyla Kur’ an’ daki lafizlarin anlasiimasinda bu stz
sanatlarim konu edinen belégat ilmine vukufiyetin tefsirde son derece 6nemli bir husus
oldugu bilinmelidir.?*

Kur’an, daha once de belirtildigi gibi Arap diliyle nazil olmustur. Dolayisiyla
Kur’an metni Arap toplumunun dil diunyasina, Arap dilinin miladi yedinci ylzyildaki
yapisina uygun bicimde ifade edilmistir. Bu nedenle Kur’an’'1 anlama ve yorumlamada
Arap dilinin niizul dénemindeki kullammin: dikkate almak gerekir.?? Diger bir deyisle,
Kuran': dil ve kavram dizeyinde saglikli sekilde anlamak igin, miladi yedinci
yuzyildaki  Araplarin  dilbilime iliskin sembollere verdikleri anlamlar1  dogru
anlayabilmek sarttir.?® Kald: ki zaman, anlamin en kuvvetli bagidir.** Burada sunu da
ifade etmek gerekir ki, vahyin toplumsal distince tarzini degistirme, yani yeni inan¢ ve
degerlere yonlendirme amaci, dilin semantigine midahale etmeyi, anlam sinirlarin
daraltma ve genisletmeyi gerektirmistir. Clnkl zihniyet degisimi ancak dilde yeni bir
anlam evreni kurmakla mimkiindiir.>

Diger taraftan, Hz. Peygamber ve ilk Musliman nesillerin Kur’an'a iliskin

yorumlar: ve goruUslerini iceren mervi tefsir Kur’an'in 6zellikle ne dedigini, dolayisiyla

ne denmek istedigini anlayip kavrama hususunda vazgecilemez bir basvuru kaynagidir.

9 Halis Albayrak, Kur’an’:n Biitiinliigii Uzerine, istanbul 1996, s. 20, 23.

2 Ahmet Keles, Hadislerin Kur’ ana Arz, istanbul 1998, s. 134.

2! Nugrettin Bolelli, Belagat (Arap Edebiyat: Bilgi ve Teorileri), istanbul 1993, s. 7.

% Dijcane Ciindioglu, Kur’an Cevirilerinin Diinyas, istanbul 2005, s. 30.

% Muhammed Esed, Kur’an Mesaj:: Meal-Tefsir, gev. Cahit Koytak-Ahmet Ertiirk, istanbul 1996, I. 23.
% Diicane Ciindioglu, Kur’an’; Anlaman:n Anlami, Ankaratrs,, s. 106-110.

% Nadim Macit, Kelamin Islevselligi ve Giiniimiiz Kelam Problemleri, izmir 2000 s. 61.



Dolayisiyla ilk elden kaynaklara basvurmadan yapilan tefsir ve te'vil calismalari,
Kur an'1 bidayetinden bu yana devam eden anlama geleneginden kopuk bir sekilde ele
amay1 kaginilmaz kilacacak bu da yorumlarin objektiflikten uzaklasmasi gibi menfi bir

sonug doguracaktir.

Kur’an yorumlarinda 6znelligi mumkuin olan en dustik seviyeye gekebilmek igin,
metnin i¢ dizeni de dikkate alinmalidir. Zira daha 6nce de belirtildigi gibi Kur’an'da
konular bolimler ve bagliklar halinde islenmez. Belli konular mistakil olarak ele
alinmig izlenimi verseler de, siyak ve sibak cercevesi igerisinde Kur'an'in diger
konular1 ile dogrudan ya da dolayl: olarak iliskilidir. Bundan dolay: Kur’an’in bir birimi
sadece bir konuya miinhasir degildir. Bazen ¢ok kisa bir sekilde bahsettigi bir meseleyi,
baska bir yerde tafsilatli olarak verebilmektedir. Kelimelerin Kur’an'in kendi dil ve
kavram sistemi igerisinde kazandiklar: yeni manalari ortaya koymak i¢in metin bittncul
bir yaklagimla ele alinmalidir.?®

Gelinen bu noktada bir kez daha vurgulayalim ki Kur’an'in kelime ve kavram
dinyasinin semantik tahlili son derece dnemlidir. Semantik tahlil bize Kur’an’ daki
anahtar kavramlarin anlam katmanlarint kesfetme ve bu kavramlarin tarihsel stiregte ne
tur izafi (istilahi) anlamlar kazandigini bilme imkém verir. Ayrica Kur'an ayetleri
arasinda bir anlam ag1 olusturmay: da kolaylastiran semantik tahlil sayesinde bir ayete
verilen anlam ile diger ayetlerin anlami uzlastirilabilmektedir.?’

Kuran'daki kelime ve kavramlarin anlamim incelerken dil ve toplum
baglaminda vahyin nézil oldugu tarihsel vasattaki kultiri de dikkate almak gerekir.
Gunka dili var eden toplumun kultaradur. Bu nedenle Kur’an’in nazil oldugu ortam ¢ok
iyi bilinmelidir. Dilin kiltirel dokusunu anlamadan ne Arapca yazilmis bir edebi eseri
ne de Kur'an'1 anlamak miimkiindiir.?® Arapcanin ézelliklerinin ve Kur’ an’da kullamilan
kelimelerin nizul doneminde hangi anlamda kullamldiklarinin bilinmesi daha dnce de
isaret ettigimiz gibi Kur’an’'1 anlamada olmazsa olmaz sartlardandir. Bu acidan, Arap
dilini bilmek, tefsirin 6n sart: olarak distintilmelidir.?® Ancak burada, genel anlamda
Arapca bilmekten ziyade Kur’an'in nazil oldugu miladi yedinci yuzyilda kullamlan

% Albayrak, Kur’an':n Biitiinltigti Uzerine, s. 155-157.

" Gezgin, Tefsirde Semantik Metod, s. 320-321.

% Soner Giindiizoz, “Arapcada Kiltir Dil iliskisi: Arapcamin Yapilanmas: ve Algilanmasinda Etkin
Oseler”, Din Bilimieri, V/2 (2005), s. 219-220

2 Albayrak, Kur’an':n Biitinltigti Uzerine, s. 136.



Arapcay1 bilmek gerektigi 6zellikle belirtilmelidir.* Zira Kur'an'in niizOliyle birlikte
Arapcada dnemli 6lglide semantik degisimler olmus, kelimeler anlam itibariyle ‘cahiliye
donemi’ ve ‘cahiliye sonras’’ olarak kategorize edilmeye baslanmistir. Kur’an ntizul

déneminde herkesin bildigi bircok kelimeyi yeni manalar yikleyerek kullanmustur.

Kuran'in farkli kavramsal icerik kazandirdigi kelimelerle ilgili bir Ornek
vermek gerekirse, bu konuda akla gelen kelimelerden biri “kefera” ve mistaklaridir. Bu
kelimenin Arap dilindeki karsiligi, “tesekkir etti” anlamindaki “sekera’ mn ziddidir.
Yani, bir kisinin yaptig1 iyilige kars1 tesekkir yerine nankorlik etmektir. Kur’an'da
“kefera” kelimesi ile Allah kelimesi arasinda ¢ok siki bir iligski kurulmus ve bu kelime,
“herhangi bir kisiye nankdrlik etme” anlamindan siyrilarak “Allah’a karsi nankorlik”
anlamina dondsmustir. Kelime, semantik olarak bir anlam degisikligine daha
ugramistir. Soyle ki Allah’in verdigi nimetleri insanlara hatirlatan Kur’an, bunun
karsiliginda Allah’a minnettarlik yani sukir talep etmistir. Bu durum, Allah’in varligin
kabul anlaminda imanmin baslangicini ifade eder. iste bu kullammda “kefera’ kelimesi
ile “kufr” ve “kafir” gibi turevleri dildeki eski ve asli manasini yavas yavas kaybederek
teknik bir anlam kazanmis ve Medine doneminin son boltimlerinde nazil olan ayetlerde
“kafir’ kelimesi “mimin”in ziddi, yani “inanmayan”, “inkér eden” anlamini ifade
etmeye baslamstir.®

Arap dili ve Kur'an baglaminda semantik degisime dair baska bir 6rnek de
“takvd” kelimesidir. Cahiliye doneminde dini bir icermesi bulunmayan “takva’
kelimesi, “tehlikeli seylerden korunma’ anlami tasiyordu. Mekke doneminde 6zellikle
islam’ in yayilmaya basladigi zamanlarda ‘takva ahiretin varligina inanma suurunu®
ifade ederken, daha sonralari1 “Allah’a yakin olma’, “Allah’a saygida kusur etmeme”
gibi anlamlar kazand:.*® Bunun yaninda bazi kavramlar eski anlamlarini muhafaza etti,
bazilar: da diger kavramlarlailiskilendirilerek yeni anlamlar kazandi. S6zgelimi, Islam
oncesi donemde, “asilzade bir insan”1 ifade eden “kerim” kelimesi, Islam’ dan sonra da
“asillik” anlamim korudu. Araplarda kerim olmamin o6lgist, “misriflik dizeyinde

comert olmak” demekti. Kur’an ise, “Allah’a gbre sizin en kerim olaniniz, kuskusuz en

% Ciindioglu, Kur’an Cevirilerinin Diinyas, s. 52.
31 {zutsu, Kur’an’ da Allah ve /nsan, s. 29-30.

¥ Maide, 5/2.

% jzutsu, Kur’an’da Allah ve /nsan, s. 298-299.
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cok takva sahibi olammzdir.”® diyerek, -Araplarin hic diisiinemeyecegi sekilde-
“kerim” (asil) olmayi takvéli olmaya bagladh.

Son olarak, Kur'an'in dil ve kavram dinyasiyla 6nemli bir konuya daha isaret
etmek gerekir. Daha 6nce de belirtildigi gibi, Kur’ an’daki dil Hz. Peygamber devrindeki
Arap toplumunun kullandig: dildir. Bu gergek Kur'an't anlama ve yorumlamanin
oncelikle niizul donemindeki Arap dilinin imkan ve sinirlar1 dahilinde gerceklesen bir
faaliyet olmasini gerektirir. Ancak su da var ki dil, bir iletisim araci olmaktan ¢ok daha
fazla bir seydir. Bunun icindir ki UnlU filozof Heidegger, “Dil dustincenin meskenidir”
demistir. Bu agidan bakildiginda, Kur’an’'daki dil Arapca olmanmin gok 6tesine uzanr.
Dolayisiyla Kur’an'in salt bir metin olarak linguistik ve analitik agiliminin yapilmasi,
asil mana ve mesgjin kavranmasi sonucunu vermez. Kur’an dilinin anlam ve kavram
dunyasina niifuz edebilmek icin, bu dilin Arapga olus keyfiyetinin disindaki mahiyetini
de kavramak gerekir. Tam bu noktada Kur’an’in dini bir metin oldugu hatirlanmal1 ve

“din dili” nin mantig1 iyi kavranmalidir.*®

Din dili, en kisa tarifiyle, yasayan imamn dilidir. Bu tarif gergevesinde denebilir
ki din dili maminlerin duygu, dislince ve yasam tarzlarina yon veren temel bakis agisin
formile eden bir dildir. Bu bakimdan din dilini tecribi dinyaya isaret eden ve/lveya
tanmmlar arasinda bagint: kuran analitik bir dil olarak degil nihai mukadderatimiza
iliskin kanaatlerimizin ifade edildigi bir dil olarak gérmek gerekir. Bir telakkiye goére
din dili, olgu ve olaylar dinyasimin kat1 nesnel gercekliginin 6tesindeki derunilige
iliskin bir kesif tecribes yaratma 6zelligine sahip olan ve ayn1 zamanda insanda husu
duygusu yaratan bir dildir.%® Bu yiizdendir ki din diliyle ifade edilen 6nermeler mantiki
Onermeler gibi zihinsel islemlerle dogrulanmaya acik degildir. Ama bu keyfiyet,
mantik¢t pozitivistlerin iddia ettikleri gibi, dini 6nermelerin bos ve anlamdan yoksun

oldugu anlamina gelmez.*’

3 Hucurat, 49/13.

35 Mustafa Oztiirk, Meal Kiltiriimiiz, Ankara 2008, s. 16.
% Kog, Din Dili, s. 7-9.

37 Oztirk, Meal Klturimiiz, s. 17.
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IKiNCi BOLUM

KELIME KAVRAMI

2.1. “Keime’” Kavraminin Etimolojik ve Semantik Cer ceves

Kelime, sozlikte “yaralamak, tesir etmek” anlamina gelen kelm kokinden
turetilmis bir isimdir. “Kelm iki duyu organindan biriyle algilanan etki anlamina gelir”
diyen Rag1b el-isfahant nin (6. 502/1108[7]) bu baglamdaki ayirimina gore “kelm”in
etkisi gozle, “kelam”in etkis ise kulak vasitasiyla algilanir.®® Nahiv ilminde “Bir
manaya delalet den lafiz’ diye tanimlanan kelime, herhangi bir zaman kipinden
bagimsiz sekilde bir manaya delalet ettiginde “isim”, manaya delaletinde bir zaman
kipine bagli oldugunda “fiil”, tek basina bir anlam tasimaciginda ise “harf” adim alir.
Bunun yaninda, alfabenin harflerinden her birine ve harflerden olusan anlaml1 bir lafza
“kelime” dendigi gibi, bitin bir kaside veya hutbe de mecazi olarak “kelime” diye
isimlendirilir.®

Ilk bakista esanlaml1 gibi gozikmekle birlikte birbirine yakin anlamlar tasiyan
kelam, kelim, kelime ve kavl sdzcukleri arasinda birtakim niianslar mevcuttur. Soyle ki
“kelam” hem bir nazma sahip olan lafizlar hem de manalar igin kullarilir. Nahivcilere
gore isim, fiil, harf tirinden her bir lafiz kelam vasfi tasir. Birgok Kelam alimine gore
ise “kelam” ancak muhtelif unsurlardan olusan ve anlam tasiyan ctmleler icin kullanlir.
Bu ylzden kelam “kavl” den daha 6zel olma vasfi tasir. Kavl, kelamcilara gore lafizlar
ifade etmek icin kullamlir. Kelime ise biitin bu farkli sbz cesitlerini, hem cimlenin
Ogelerini olusturan isim, fiil ve edatlari hem de bunlarin dizilisinden olusan cimleleri
ifade etmek icin kullarlir.*

Ebir'|I-Ferec Ibnir'|-Cevzi’nin (6. 597/1201) aktardigi bilgiye gore dilcilerin
1istilahinda kelam, bir mana igeren (mifid) veya icermeyen (gayr-i mifid) sobzler igin
kullanlir. Nahivciler ise “kelam”1 sadece anlamli sz icin kullanirlar; anlam tasimayan
sozler igin kullandiklarinda ise, “mihmel”, “metruk”, “gayr-i mifid” ve “gayr-i

musta' mel” gibi bir sifatla takyit ederler. Kelimeye gelince, dilciler bu lafz1 az veya gok

% Ebii'|-Kasm Hiiseyin b. Muhammed Ragib d-isfahani, el-Miifredat fi Garibi’l-Kur’ &n, istanbul 1986,
s. 660.

% Cemaliiddin Muhammed b. Milkerrem ibn Manz(r, Lisanir' |- Arab, Kahire 2003, V1. 720.

“0 Ahmed b. Y (suf Semin el-Halebi, ‘Umdetii’ |-Huffaz fi Tefsiri Esrefi’|-Elfaz, Beyrut 1993, I11. 494.
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sayida sozl ifade etmek icin kullanirlar. Mesela, kale falanun fi kelimetih (filan Kisi
kelimesinde dedi ki) ibaresinde gegen “kelime”den maksat, siz konusu kisinin kasidesi,
mektubu veya hutbesidir.**

Bahaeddin ibn AKil (6. 769/1367), kelimenin “anlaml1 bir tek lafiz” seklindeki
tammmiyla herhangi bir manaya delaleti olmayan lafizlardan ve tekil olmasiyla da
kelamdan ayrildigini, kelamin tekil olmayan manalara da delaleti bulundugunu ifade
etmistir. islam felsefecileri de bir manaya ve bu mananin iginde gerceklestigi zamana
vurgu yaparak kelimeyi, “bir zaman dilimi i¢inde belirli olmayan bir konuya ait manaya
delalet eden lafiz’ seklinde tammlamuglar, “YUradd” kelimesinin gecmis zamanda
herhangi bir kimsenin yudradugine delalet etmesini buna 6rnek gdstermislerdir.
Mantikcilar ise “kelime”yi “belli bir zamanda belli olmayan bir seyin manasina delalet

eden isim veya fiil tirtinden lafiz” diye tammlamuslardir.?

Kelime lafz1 Kur’an’da tekil ve ¢ogul olarak, bazen de isim ve sifat tamlamasi
seklinde kirk alt1 yerde gecer. Ayrica birgok ayette ayni kokten isim ve fiiller yer alir.
Hadis kaynaklarinda da kelime, tekil ve cogul olarak aym kokten tretilmis fiil ve isim
kaliplariyla sikga geger. Hadislerde kelime “siz, kelam” seklindeki sozlik anlamiyla
Allah’in, Hz. Peygamber’in ve sahabenin sozleri yamnda ké&firlerin  kafring,
miinafiklarin nifakini beyan eden ifadeleri icin de kullamlmstir. Ote yandan, kimsenin
degistirmeye guc yetiremeyecegi ilahi kanunlar ve hikiimler de bazi hadislerde kelime
diye ifade edilmistir.*

2.2.“Kdime’'nin Kur’'an’daki Anlam ve Kullanimlari

Ibni’1-Cevzi “kelime’nin Kur'an'da yedi farkli anlamda kullanldigim
belirtmistir. Bu belirlemeye gore kelime Kur’ an’ da su anlamlarda kullanilmistir:

(1) Bakara 2/124. ayette isaret edildigi Uzere Allan'in Hz. fbrahim'i imtihan ettigi
seyler. ibn Abbas ve Téavis tan nakledildigine gore Hz. ibrahim besi bas (kafa), besi de
bedenle ilgili olmak Uzere on hususta imtihan edilmistir. Basla ilgili olanlar mazmaza,
istingak, disleri fircalamak vb., bedenleilgili olanlar ise stinnet olmak, tirnaklar: kesmek

vb. hususlardir.

“L Ebii’ I-Ferec Cemaleddin Abdurrahman ibnir1-Cevzi, Niizhetir' I-A 'yiini’ n-Nevazr, Beyrut 1985, s. 523.
42 Mustafa Sinanoglu, “Kelime’, DIA, Ankara 2002, XXV. 212.

43 Bkz. Buharf, “Iman” 12, “Tevhid’ 28, “ilim” 30, 45; “Rikak” 23, 41; Mudlim, “Zihd” 49, “Fezdll's-
Sahabe” 71; Nesal, “Cihad” 42.
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(2) Hz. Adem’in Allah'tan aldig/grendigi dua-niyaz sozleri. Bu sozler A‘raf 7/23.
ayette, “Rabbimiz! Biz kendimize gercekten yazik ettik. Eger sen bizi affetmez, bize
aclyip merhamet etmezsen hisrana ugramamiz  kagimilmazdir!”  seklinde ifade
edilmistir.

(3) Kur'an. Aréf 7/158. ayette gegen “ve-kelimétih® (O'nun kelimeleri/sozleri) lafzi

Kur’an anlaminda kullanilmigtir.

(4) Allah’ in sinirsiz ilmi. Kehf 18/109. ve Lokméan 31/27. ayetlerde gecen “kelimat”
lafzi Allah’in sonsuz ve sinirsiz ilmi yahut daha lafzi-literal anlamda Allah’in sonsuz

kelami anlamindadir.
(5) Din. En*am 6/115. ayette gecen “kelimétih” lafz1 din anlanunda kullanilmstir.

(6) Kelime-i tevhid. Tevbe 9/40. ayetteki “kelimetullah” terkibi “ Allah’tan baska hicbir
gercek ilah yoktur” (kelime-i tevhid) manasinda kullanilmstir.

(7) i18hi-tekvini emir. Nisa 4/171. ayette Hz. isa’ min bir vasfi olarak gecen “kelimetuh”
lafz1 Allah'in “OlI!” emri veya Hz. isa'min bu ilaht emirle varlik kazanmasi anlaminda

kullarl mistir.*

Kur'an bitunltgu igerisinde 6n plana ¢ikan anlamlarint ayri1 basliklar altinda
incelemeye gecmeden once “kelime’ nin kimi ayetlerde Allah’in stz ve mesajlari (&yét)
yaninda insanlarin sozleri, hatta onlarin inkérci ifadeleri icin de kullamldigim
belirtmemiz gerekir. Ote yandan ibrahim 14/24. ayette gegen “kelimetiin tayyibetiin”
terkibiyle tevhid inancimin esasini teskil eden kelime-i tevhid veya daha genel olarak
Allah'in insanliga génderdigi son din ifade edilmis, “kelimetiin habisetiin’* terkibiyle

de tevhide ters disen inang turlerine isaret edilmistir.

Butun bunlarin yaminda insanlarin iman ve kifurle imtihan edilmesi, bazen
hemen cezalandirilmayip kendilerine sire verilmesi gibi hususlar ile ahirette
karsilasacaklar: ceza ve mikafatlara dair ilaht ilkeler “kelimetir |-fasl”* ve “kelimeti’ |-
azab’*" gibi terkiplerle de teyit olunarak “kelime” diye ifade edilmis,*® kimi ayetlerde
ise hi¢ kimsenin degistirmeye guc yetiremeyecegi ilahi kanunlar ve hikimlere de

kelime denilmistir.*® Diger taraftan Allah’in peygamberlere, miiminlere ve Musa' ya tabi

“ {bnir1-Cevzi, Nuizhetir 1-A 'yini’ n-Nevazr, s. 524-525.

** forahim, 14/24.

6 S0ra, 42/21.

47 Ziimer, 39/19.

“8 Bkz. Y Onus, 10/19, 33; HOd, 11/110, 119; Ziimer, 39/71.
“9 Bkz. En‘am, 6/34, 115; Y (nus, 10/64; Kehf, 18/27.
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olan Israiogullar’ na yardim vaadi,”® O’ nun sinirsiz ilim ve hikmetiyle Hz. Peygamber'e
vahyettigi hususlar yahut onun araciligiyla tecelli ettirdigi mucizeler de kelime veya
bununla olusturulan terkiplerle ifade edilmistir.>

2.2.1. Hz isa

“Kelime’nin Kur'an'daki en dikkat cekici anlam ve kullammi Hz. Isa ile
ilgilidir. Zira Al-i Imran 3/39, 45 ve Nisa 4/171. ayetlerde Hz. isa’mn “Allah’tan bir
kelime” (kelimetin minellah-kelimetin minhu) ve “Allah’'in kelimes” (kelimetuh)
oldugu bildirilmektedir. “Kelime’ lafz1 Hz. Isaile ilgili olarak Al-i imran 3/39. ayette
sOyle gegmektedir:

Derken, mabette ibadet ettigi sirada melekler Zekeriyya'ya sdyle sesendiler:
“Allah sana Yahya adinda bir oglun olacagin mijdeliyor. O, yetiskinlik caginda
kelimeyi (isa'min Allah tarafindan gonderilmis bir elci oldugu gercegini) tasdik
edecek; ayrica gayet agirbashi ve nefsine hékim bir kisi olacak, [hepsinden
Onemlisi diger bitlin peygamberler gibi] son derece fazilet sahibi bir peygamber
olacak.”

Yine Al-i imran 3/45. ayette Hz. Isaileilgili su ifadeler yer almaktadr:

Vaktiyle melekler Meryem’ e sOyle demislerdi: Ey Meryem! Haberin olsun, Allah
seni kendisinden bir kelime ile mujdeliyor. O kelime Meryem oglu isa Mesih
diye anilacak, hem bu diinyada hem ahirette itibar sahibi olacak ve Allah’a en
yakin kullar arasinda yer alacak.

Nisa 4/171. ayette Hiristiyanlara hitaben sdyle buyurulmaktadir:

Ey Kitap ehli! [isa’ya tanrlik yakistirmak suretiyle] inang sisteminizde haddi
asmayin. Allah'in es ve ortagi bulunmayan yegéne tanri oldugu gercegine ters
dusen iddialarda bulunmayin. Sunu iyi bilin ki Meryem oglu isa Mesih [tanr ya
da onun oglu degil] sadece Allah'in bir dgisidir; O'nun Meryem'e ilka ettigi
kdimesidir (ve-kelimetuhl elkdha ild meryem). Su hélde Allah'a ve
peygamberlerine iman edin; “Tanr [baba, ogul ve kutsal ruhtan olusan] bir
Ucludar!” demeyin. Kendi iyiliginiz igin bu asilsiz iddia ve inangtan vazgegin!
Allah tek gergek tanridir. O evlat edinmekten miinezzehtir. Goklerde ve yerde ne
varsa hepsi Allah' indir ve hicbir varlik Allah kadar giivene layik degildir!

0 Bkz. Saffat, 37/171; Enfal, 8/7; A‘réf, 7/137.
*L Sinanoglu, “Kdime’, DIA, XXV. 212-213.
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Bu (¢ ayette gegen “kelime’ lafz1 Hz. Isayaisaret etmektedir. Ancak Fahreddin
er-Razi (6. 606/1210) Al-i imran 3/39. ayette gegen “kelime” lafzinin Eb( Ubeyde (6.
209/824) tarafindan “Allah tarafindan gonderilen bir kitap” manasinda yorumlandigini
belirtmistir. Ebl Ubeyde bu yorumunu “Araplar, ‘filan kisi uzun bir kaside sbyledi’
anlaminda engede fulanin kelimeten ifadesini kullanirlar” seklinde bir arglimanla
temellendirmistir.>* Ancak cogunluk miifessirlerin tercih ettigi yoruma gore bu ayette
gecen “kelime” den maksat Hz. Isa'dir. Kelimeyi tasdik edecek olan kisiden maksat ise
Hz. Yahya dir. Nitekim Isa’ yailk iman eden de Y ahya' dir.*

Esasen, Hz. Isa kadar olmasa da Hz. Y ahya nin diinyaya gelisi de sira dis1 bir
hadisedir. Nitekim ahir émriinde Hz. Zekeriyya ya kisir karisinin, ilahi hiikkim uyarinca
Y ahya adinda bir cocuk doguracag: mujdelenmistir. Yasi bir hayli ilerlemis olan ihtiyar
bir adamin yine kendisi gibi ¢ok yasli olan karisindan gocuk sahibi olmasi, her zaman
gorulebilecek bir olay olmadigindan, Yahya'nin dogumu da isa’ min dogumuna benzer.
Iste ihtiyar anne ve babadan meydana gelecek olan Y ahya “kelime” olarak nitelendirilen
Isayr tasdik edecektir. Bu “kelime’” de melekler tarafindan Zekeriyyaya

mujdelenmistir.

Hz. Issmn “Allah'tan bir kelime’ veya “Allah’in kelimes” seklinde
nitelendirilmesinin ne anlama geldigi hususunda ¢ok farkli izahlarda bulunulmustur.
Mifessirlerce tercih edilen yoruma gore Isa, Allah’in “Ol!” (Kin) seklindeki tekvint
emriyle babasiz olarak dinyaya geldigi icin, Arap dilindeki yaygin kullamm geregi,
mahlUk olan (yaratilmis) seyin halk (yaratma), makdur olan (gug yetirilen) seyin kudret
(gic), mercuv olan (Umit edilen) seyin reca (Umit), misteha olan (arzu edilen) seyin
sehvet (arzu) diye adlandinimas: gibi isa da ilahi kelimeden mikevven
(yaratilmis/viicut bulmus) anlaminda “kelime” diye adlandirilmstir.> Nitekim Araplar,
bir seyi kendisinden sadir oldugu zaman o seyle isimlendirirler. Bu itibarla, Hz. Isa
Allah’in “Kun” (OlI!) sdztinden sadir olup varlik kazandig: igin “Allah’in kelimesi” diye
isimlendirilmistir.*

Baz1 mifessirlere gore ise Hz. Isa, besikte iken konusmaya baslamasi, ilahi
hakikatleri dile getirmesi, insanlart dogruya yonlendirmesi ve onlarin hidayetlerine

52 Eb( Abdillah Muhammed b. Omer Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, Beyrut 2004, VII1. 31.

%3 Eb{1 ishak Ahmed b. Muhammed es-Sa’lebi, el-Kesf ve'|-Beyan fi Tefsiri’l-Kur’ &n, Beyrut 2004, 1. 55.
> Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, VII1. 32.

%> Ebl Abdillah Muhammed b. Ahmed el-Kurtubi, el-Cami* i Ahkami’l-Kur’&n, Beyrut 1988, VI. 16;
Sa'lehi, el-Kesf ve'l-Beyan, I1. 55.
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vesile olmasi, kendisinden 6nceki peygamberlere vahyedilen kitaplarda niblvvet ve
risaletinin mujdelenmis olmas: sebebiyle “Allah’in kelimesi” olarak tavsif edilmis yahut
kimi insanlarin “fazlullah” ve “litfullah” gibi isimlerle adlandiriimast gibi Hz. isa da
“kelimetullah” ve “rahullah” diye anilmigtar.®

Hz. Isa Nisa 4/171. ayette, “Allah’in Meryem’e ilka ettigi kelimes” (ve
kelimetiihi elkdha ila meryem ve rdhun minhu) olarak tavsif edilmistir. Isa’nin
Hrristiyan gelenekte Allah'tan bir clz/parca olarak telakki edilmesiyle de
irtibatlandirilan bu ifade,”” miifessirler tarafindan genellikle Hz. isa’ nin, ilahi-tekvini bir
emir olan “OI” (kun) buyruguyla vasitasiz, yani babasiz olarak diinyaya gelisiyle izah
edilmistir. Buna benzer bir yoruma gore ise her ¢ocuk ilahi “Ol!” emriyle meydana
geldigi icin, Hz. isada Allah’tan bir kelime olarak nitelendirilmistir.>®

Fahreddin er-Raz1" nin (6. 606/1210) naklettigi baska bir yoruma gore &adil bir
hikimdarin, adaletin tesisine vesile olmasi hasebiyle “zillullah” (Allah’in goélgesi)
olarak vasiflandiriimas: gibi, Hz. isa da Allah’in kelamimin bitin agikligiyla ortaya
cikmasina vesile oldugu icin “kelimetullah” diye anilmistir.>® Bu baglamda Elmalili M.
Hamdi Yazir, telaffuz olunan anlamli sesler ve yazilarin yaninda dleme bakildiginda
gorme duyusu ile zihinde etki olusturarak ciz’'i ve kulli bir manaya delalet eden
birtakim varliklara da kelime denebilecegini, isa’ nin kelime olusunu da boyle anlamak
gerektigini belirtmistir.*

Ne var ki Isa’'mn Allah'tan bir kelime veya O’'nun kelimesi olmasi Hiristiyan
gelenekte “Logos’ doktrinine donusturdlmis ve bu cergcevede onun Ozellikle Katolik
Hrristiyanlikta bizzat Allah oglu Allah olduguna, dolayisiyla Allah'in ve Allah
kelamimin Isa’ da ete kemige biriindugine inanmlmistir. Bu inang Y uhanna Incilinin ilk

pasajinda sOyle ifade edilmistir:

%6 Mustafa Oztirk, Kissalar:n Dili, Ankara 2006, s. 226.

" Bkz. Kurtubi, el-Cami‘, V1. 17; Ebii's-Sena Sihabeddin Mahm(d e-Al(si, Rohu’|-Meani fi Tefsiri’l-
Kur’'ani'l- ‘AZmve' s Seb'i’ [-Mesani, Beyrut 2005, 200-210.

%8 Fahreddin er-Réazi, Mefatihu’[-Gayb, VIII. 33.

% Fahreddin er-Rézi, Mefatihu’ [-Gayb, VIII. 32.

8 Elmalili Muhammed Hamdi Y azir, Hak Dini Kur’an Dili, istanbul 1979, 11. 1100-1101.
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Kelam baglangicta var idi ve Kelam Allah idi. O, baslangicta Allah nezdinde idi.
Her sey onun ile oldu ve olmus olanlardan hichir sey onsuz olmad:i. Hayat onda

idi ve hayat insanlarin nuru idi.®*

Nisa 4/171. ayetteki kelimetuh lafzi, “Allah’in vaadinin tahakkuku” anlaminda
da yorumlanmustir. Hz. Isa'min “kelime’ olarak nitelendirilmesi ise, daha Gnce de
belirtildigi gibi, Allah’in “Kin” (OI') emriyle ilgilidir. Clnki Hz. isa’min viicut bulup
diinyaya gelmesi salt bu ilahi-tekvini emir sayesinde gerceklesmistir.®? Taber?’ye (6.
310/923) gore ayette gegen kelimetuh lafzi, Allah’in melekler vasitasiyla Hz. Meryem'e
iletilmesini istedigi risaletle ilgili haber, mijde anlamina gelir.®® Bu noktada, “kelime”
lafzinin Kur’an’daki diger kullanimlar: dikkate alindiginda sbz konusu tabiri, “Allah’in
vaadi/mijdesi” ve dolayisiyla “bu ilahi vaadin/mijdenin gerceklesmesi” seklinde

anlamak mimkundr.®

Hz. isa icin kullanilan “kelime” lafzimin nekre olarak gelmesi bu “kelime’nin
tamnmadik, garip bir kelime oldugunu gosterir. Ve ayni zamanda isa nin huviyetini
teskil eder. Al-i imran 3/45. ayetteki minhu (O’ ndar/Allah'tan) kayd: da vasitasiz bir
yaratmay ifade eder. Dolayisiyla Hz. isa bilinenin disinda bir yaratma ile yaratil mistar.
Bu da stz konusu “kelime’nin batil degil “hak bir kelime” oldugunu gosterir. Surast
aciktir ki bu bir “kelime”dir. Fakat “kelime” bundan da ibaret degildir. Cunkt nekreler
yaygin fertlere delalet ederler. Su halde, Allah'in baska kelimeleri de vardir. Hz. Isa'ya
Allah’'tan bir kelime denmesi, “kelimelerin hepsi” anlamina gelmez. Burada “tek bir
kelime’den bahsedilmektedir. Yani cogul degil tekildir. “Allah’tan bir kelime’ye
“Allah’in bir kelimesi” denebilir; ancak “Allah” denemez. isa bir “kelime”’ olmak lizere

Allah’abaglidir, bir cocuk ve bir ogul olarak ise Hz. Meryem’ e baglidir.*®

Sonug olarak denebilir ki Hz. isa Allah’in kelimesidir; ancak kelam ve kelime,
irade ve kudret gibi Allah’in bir sifatidir. Nitekim olagantisti bir olusa sahit oldugumuz
zaman da “Allah’in kudreti” deriz. Burada kudret mecazen “Allah’in kudretinin eseri”
anlamina gelir. Aslinda yalmzca Hz. isa degil, kéinattaki bittin varliklar ve oluslar
Allah'in birer kelimesidir. Cunki tim varhiklar O'nun “OI'” emriyle meydana

8 Yuhanna: 1/1-4. Hiristiyan gelenekteki “Logos’ doktrini hakkinda daha genis bir degerlendirme igin
bkz. Ebu’'l-A’1a Mevd(di, Tefhimu'I-Kur’ an, cev. Komisyon, istanbul 1986, |. 387-388.

62 Epiy’ |-Kasim Mahmiid b. Omer ez-Zemahserf, -Kesgaf ‘an Hakaiki’t-TenZl, Beyrut 1977, . 428.

% Eb( Ca'fer Muhammed b. Cerir et-Taberi, Camiu'l-Beyan ‘an Te'vili Ayi’l-Kur’an, Beyrut 1999, IV.
373.

% Oztirk, Kissalar:n Dili, s. 227.

% Y azir, Hak Dini, I1. 1102.
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gelmislerdir (Y asin 36/82). Ancak isa mn dinyaya gelmesi ile diger insanlarin diinyaya
gelmes farklidir. Diger insanlar, Allah'in iradesi ve yasasi geregi baska sebepler,
vasttalar ve kanunlarin devreye girmesiyle var olurken, Hz. isa nin yaratilmasinda boyle
bir durum sdz konusu olmamis, annesi Meryem kocasiz bir sekilde hamile kalmis ve

isa y1 diinyaya getirmistir.®

Yeri gelmisken, Hz. isanin Nisa 4/171. ayette “Allah’tan bir ruh” olarak
nitelendirilmesinin muhtemel anlamlar1 hakkinda da kisa bir izahta bulunmak gerekir.
Ruh kelimesi sozlikte, “gece yurtyUsi yapmak, koku duymak, huzurlu ve mutlu
olmak” gibi anlamlar igeren r-v-h kdkiinden tiretilmis bir isim olup “gug, kuvvet, koku,
ruzgar, hava, soluk, nefes’ gibi manalara gelir. Kur’an’da ise vahiy, Cebrail, niblvvet,
Kur'an, Allah’in hikmii ve emri gibi manalarda kullarldig: goriliir.®’

Ubey b. Ka'b’ aisnat edilen tuhaf bir yoruma gore -ki ibn Kesir (6. 774/1373) bu
yorumu Isréiliyyattan addetmistir- Allah Ademoglu’ nun ruhlarini yaratip onlardan
misak almis, ardindan bu ruhlar1 Adem’in sulbiine iade etmistir. Sadece Hz. isa'nin
ruhunu yaminda mahfuz tutmus ve dinyaya gelisini takdir ettigi zaman Meryem'e
gondermistir. Boylece Hz. isa Allah’tan bir ruh olmustur. Bir baska telakkiye gore
ruhun burada Allah’a izafe edilmesi, tipki Ka'be'nin Hac 22/26. ayette Allah'a izafesi
gibi, isa'ya seref payesi vermek (tesrif-tafdil) icindir.®®

Hz. Isamn ilahi bir kelime olmasim, Cebrail’in Hz. Meryem'e flemesiyle
aciklayanlar da olmustur. Diger taraftan, Isa orneginde oldugu gibi, kendisinden cok
ilging seyler zuhur eden kimselerin ruh diye anildigi ve Allah'a izafe edildigi de
sOylenmistir. Buna gore “Allah’'tan bir ruh” tabiri, tipki “Bu nimet Allah’tandir”
sozundeki gibi, “Bu, Allah’in yaratmasidir” anlamina gelir. Battin bunlarin disinda Hz.
Isonin Allah'tan bir ruh olmasi, ilahi rahmet ve hiiccet gibi manalara da
hamledilmistir.®°

Butun bu farkli gorus ve yorumlar arasinda bir tercih yapmak gerekirse, soz
konusu tabirin “Isa, Allah tarafindan yaratilan bir candir” seklinde bir anlam tasicigina
iliskin goris daha dogru kabul edilebilir. Ger¢i bitin insanlar Allah tarafindan
yaratilmistir; bu agidan bakildiginda Hz. isa'min Allah’tan bir ruh olarak anilmasinin

% Komisyon (Hayreddin Karaman, Mustafa Cagrici, ibrahim K&fi Dénmez, Sadrettin Giimiis), Kur’an
Yolu: Turkce Meél ve Tefsir, Ankara 2003, I1. 147.

67 Mecdiiddin Muhammed b. Y a kiib el-Fir(izabadi, Besiru Zevi’ t-Temyiz, Beyrut trs., 111. 103-109.

%8 Ehiy’ I-Fida imadiiddin ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ ani’|-* AZim, Beyrut 1983, I. 590.

% Kurtubi, el-cami*, VI. 17.
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0zel bir sebebi olmalidir. Bu sebep muhtemelen, diger pek cok ayetteki gibi Allah’in
ona ¢ok 6zel bir deger atfetmesidir (tafdil). Yoksa HulGliyye nin iddia ettigi gibi, Hz.
Isa’nin Allah’tan bir ruh olmasi, zat-1 ilahiyyeden bir parca oldugu anlamina gelmez.
Kaldi ki Allah Casiye suresi 45/13. ayette, “Goklerde ve yerde bulunan tiim varliklar
kendisinden bir lGtuf olarak hizmetinize amade kildi” buyurmus ve mevcut varliklarin
timinQ, tipki Hz. Isa orneginde oldugu gibi, kendi zatina izafe etmistir (ve-sehhara
lekim ma fi’sssemavati ve-ma fi'l-arz cemian minhil). Buradaki izafet, goklerde ve
yerdeki tim varliklarin Allah’'tan bir ciiz oldugunu degil, O’ nun mutlak kudreti ve izni
dahilinde viicut buldugunu gosterir.”

BUtln bu izahlara ragmen, “Hz. Isa, diger peygamberler gibi bir beser, bir kul,
bir peygamber ise -baska insanlarda da aym 6zellikler bulundugu icin- onun Allah’in
kelimesi ve ruhu olmasinin beser Ustl bir yamt manasi yoksa bu nitelikler nigin
kullamlmstir?” seklinde bir soru akla gelebilir. Bu hakli sorunun cevabr sudur:
Incillerde Hz. Isa bu nitelikleriyle tammlanmustir, ilk zamanlardaki miminler bu
sozlerin manasint dogru anlamislar, beser olan isa'mn Ustiin nitelikleri olarak
yorumlamiglardir. Fakat zaman iginde, Hiristiyanligin yayildig: tlkelerde hékim olan
putperestligin, tanrimin U¢ unsurdan olustugu inang ve anlayisim iceren dinlerin,
felsefelerin ve mistik yaklasimlarin etkisiyle bu niteliklerin manalar: degistirilmis, ilahi
maksada aykirt yorumlar yapilmistir. Kur'an bu vasiflari yeniden zikrederek
nitelemenin dogru, vahye dayal1 ve ilahi olduguna, sonraki yorumlarin ise sahih mana
ve inanctan saptigina isaret etmektedir.”

2.2.2. Allah’in Gegmisteki Hikmu Ya Da Ezeli Prensibi

Kelime lafz1 baz1 ayetlerde Allah’in gegmisteki hikmi ve/veya ezeldeki prensibi
gibi anlamlarda kullaniimistir. Bu anlam kimi ayetlerde kéfirlerin hak ettikleri azab:
ertelemeye yonelik ilahi karar ve hikumle iligkilendirilmistir. Mesela, Y Gnus 10/19.

ayette mealen sOyle buyurulmustur:

Insanlar [vakti zamaninda ihtiyaglarini ancak birlikte karsilayabildikleri icin aym
amag ve inan¢ etrafinda birlesmis] bir topluluk halinde yasiyordu. Fakat zaman
icerisinde farkli gikarlar gozetip farkli iddia ve inanglart savunmalar: sebebiyle

aralarinda gekisme ve catismalar bas gosterdi. Eger rabbinden gegmiste bir soz

7 Oztiirk, Kissalar:n Dili, s. 229.
" Komisyon, Kur’an Yolu, I1. 148.
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sadir olmasayd: (ve-levia kelimetiin sebekat min rabbike), insanlar arasindaki
farkli inan¢ ve iddialar daha en basindan bitmis ve haklarindaki hikim verilip
defterleri goktan durulmus olurdu. [Fakat bu dinya imtihan diinyas: oldugu igin

kiyamete kadar kimi insanlar mimin kimileri de kéfir olmaya devam edecektir].

Ayette gegen ve-levia kelimetiin sebekat min rabbike ibaresi, Allah'in 6zelde
kafirlerin hak ettikleri cezayi, genelde mimin, kafir tim insanlara verilecek nihai
karsiligin ahirete ertelemesiyle ilgili takdirine ve/veya hikmine bir isaret olarak
yorumlanabilir. Bunun yaninda sbz konusu ibare insanlarin diinyadaki dmir sureleri
dolmadikca heldk edilmeyeceklerine iliskin bir ilahi kanuna (takdir) isaret olarak da
anlagilabilir.” Nitekim Kurtubi (6. 671/1273) de bu ayetin bildik anlamda kaza ve
kadere isaret ettigini soylemistir.”® Buna mukabil Fahreddin er-Razi ayette gegen
“kelime” lafzinin neye delalet ettiginin belli olmadigim ancak bu konuda birkag
muhtemel manadan soz edilebilecegini belirtmistir.

Birinci muhtemel mana 6zetle sudur: Her ne kadar kullar1 kafir olsa bile Allah
teklifi (mikellefiyet) baki kilma hiikmini ertelememis olsaydi, kafirliklerinden dolayi
kullarin derhal hesaba cekilip azap edilmeleri gerekirdi. Ne var ki Allah teklif ya da
mukellefiyetin ortadan kalkmasina yol agtigi i¢in boyle bir takdirde bulunmadi. Ciinki
bu diinyada teklifin baki kalmasi hem isabetli hem de maslahata daha uygundur. Bu
ylzden Allah azab: (ikab) ahirete ertelemistir. Ikinci muhtemel mana da sudur:
Gunahkér kullarina bir l0tuf olarak Allah onlar1 cezalandirmada acele etmemistir.
Uctlincii muhtemel manaise, Allah’ in rahmetinin gazabini 6ncelemis olmasidir.”

Butun bunlarin yaninda ve-levia kelimetiin sebekat min rabbike ibaresine kismen
daha farkli manalar da takdir edilmistir. Mesela Muhammed b. Saib el-Kelbi’ye (6.
146/763) gore buradaki “kelime”den maksat, Allah’in bu tmmete kiyamet kopuncaya
degin herhangi bir toptan helak hikmi uygulamayacagina isaret eder. Eger Allah boyle
takdir etmeseydi, Hz. Peygamber’in tebligine muhatap olan ve ona inanmayan
insanlarin bu dinyada azapla veya kiyametin gelip catmasiyla topyekdn heldk
edilmeleri kaginilmaz olurdu. Bir diger yoruma gore ayetteki “kelime’den maksat,
Allah’in higbir insam yok yere hesaba gekmeyecegini, bilakis hesaba ¢gekmenin bir
hiiccete dayandirilacagini ifade eder. Burada stz konusu olan hiiccetten maksat, isra

2 Taberi, Camiu’'l-Beyan, VI. 543.
3 Kurtubi, el-Cami*, VII1. 206.
™ Fahreddin er-Rézi, Mefatihu’ I-Gayb, XV11. 51-52.
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17/15. ayetteki “Biz elgi/peygamber gondermedikge hi¢ kimseye azap etmeyiz”
ifadesinden de anlasilacag: gibi, peygamberler géndermektir (irsali r-rusil).”

Elmalilt M. Hamdi Yazir, Y lnus 10/19. ayetteki ve-levia kelimetiin sebekat min
rabbike ibaresiyle ilgili yorumlarin hemen tamamim su ifadeleriyle Ozetlemistir:
“Rabbindan sebk eden bir kelime olmasa idi, -ketebe rabbikim ‘ala nefsihi’r’-rahme
[En’@m 6/12], li-kulli Gmmetin ecel [A‘raf 7/34], le-yecme' annekim ila yevmi’l-kiyame
[Nisa 4/87] buyuruldugu vechile evvelemirde rahmeti iltizam ve mistahikk-1 azab olan
her immete bir ecel takdir edip fasli kat'T yapacak hikm-U kazasint yevm-i kiyamete
te'hir etmis olmasa idi velhasil biraz evvel gecen ve-lev yu‘accillllahu li’ n-nas’ s-serra
isti‘calentm bi’ [-hayri le-kudiye ileyhim ecelGhiim [Y Gnus 10/11] mazmunu olmasa idi,
-le kudiye beynehim fima fthi yahtalifGn- ihtilaf etmekte olduklari davada derhal
aralarinda kaza-i hak icra edilir, igleri bitiriliverirdi- hakliyr haksizi ayiracak olan hikm-
i kat’i derhal verilmis, tamamen icra edilmis olurdu. Yani vahdet-i hakka kars1 kufr-i
sirk ile ihtilaf cikarip esasen bir olan insanligi teseddit ve tefrikaya diuslrenlerin
baglarina kiyamet koparilip cezay: sezalar1 verilmis, hepsinin cam cehenneme tikilmis
olurdu. Fakat kelime-i ilahiyye oyle sebketmistir ki Allah teldla insanlara kendilerinin
isti’calleri gibi serri tacil etmez, hemen tazib ve ihlak edivermez de likaullah
istemeyen kéfirleri ecellerinin hulGline kadar bir middet tugyanlarinda birakir ve onlar
ise bunu ihmal zannederek kalb korliglyle tugyandan tugyana atilir, mitemadiyen
esbabi-1 ta ziblerini tezyid ederler.”

Mufessirler, [Ey Peygamber!] Biz, vaktiyle Musa'ya da bir vahiyler manzumesi
vermistik. Ama bugin Kur’an hakkinda oldugu gibi Musa' ya goénderilen vahiyler de
hem imana hem inkéra konu oldu. Eger rabbinden gegmiste bir sdz sadir olmasayd: (ve-
levia kelimetin sebekat min rabbike) senin bu kafir/misrik halkinin isi  goktan
bitirilmisti bile. Bu gercege ragmen onlar hdla Kur’an’in Allah kelam olup olmadig:
konusunda ¢ok derin bir kusku icindedir.” mealindeki ayette gegen ve-levia kelimetiin
sebekat min rabbike ibaresini de benzer sekilde yorumlamiglardir. Buna gore soz

konusu ibarenin muhtemel anlamlar: sdyle siralanabilir:

(1) Eger Allah gegmiste/ezelde bu Gmmetin azabim kiyamet gintine ertelemeyi
takdir buyurmasaydi, kafirler bu biyuk inkarcilik suglarindan dolay: dinyada

S Kurtubt, el-Cami‘, V111. 206.
8 Y azir, Hak Dini, IV. 2694-2695.
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blsbitin heldk edilirlerdi. Ancak Allah ezeldeki erteleme hikmi uyarinca
onlarin helakini bu diinyada gergeklestirmedi.

(2) Eger Allah'in sahih din ve inancin ne oldugu hususunda ihtilafa dusenler
arasinda kiyamet guni hilkmedecegine dair ezeli takdiri (hikm) bulunmasaydi,
bu dunyada kimin hakli (muhiq) kimin haksiz (mubtil) oldugunu temyiz etmek
mutlak vacip olurdu.

(3) Eger Allah’in rahmeti gazabini 6ncelemeseydi, dolayisiyla O’ nun lUtufkarlig:
kahir olusuna baskin cikmasaydi, kafirlerin isi derhal bitirilirdi.””

Sonug olarak denebilir ki Allah’in gegmisteki sozi/hikmi daha ziyade azabin
ertelenmesiyle ilgilidir. Nitekim bu husus, Ta&ha 20/129. ayetteki ve-levia kelimetlin
sebekat min rabbike le-kane lizdmen ve ecelin misemma ibaresinden de agikca
anlasilmaktadir. Eblr' [-Hasen el-Vahidi’ nin (6. 468/1076) izahina gore Allah bu ayette
sunu sOylemektedir: “Eger Allah'tan bu kéafirlere yonelik azabi kiyamet guniine
erteleme hususunda bir soz/hiikiim sadir olmasaydi, azap derhal baslarina biniverirdi.”

Buna gore ayette gecen ecelin misemma (belirli bir sire) tabiri azabin tehir
edildigi kiyamet giiniine isaret etmektedir.”® Ayni sekilde, SOra 42/14. ayette gegen ve-
levia kelimetiin sebebat min rabbike ila ecelin miisemma le-kudiye beynehim ibaresi de
kéfirlerin hak ettikleri azabin kiyamet gintne ertelendigi hususunda Allah’in
gecmisteki hukmtne/prensibine isaret etmektedir. Eger Allah ezelde bdyle bir takdirde
bulunmasaydi, le-kudiye beynehim ibaresinden de anlasilacag: gibi, kafirlerin isi bu
diinyada bitirilmis olurdu.”

Allah’in azal erteleme hilkmi/prensibi bazi ayetler de “kitab” kelimesiyle ifade
edilmistir. Mesela, “Bir peygamberin [ilahi mesajlar: teblig miicadelesi verdigi] muhitte
guclenip kéfirler karsisinda ezici bir Ustiinlik saglamadikca savas esirleri alma ve onlari
fidye karsilig1 serbest birakma likst yoktur! Ey Muminler! Siz, fidye ve ganimet gibi
gelip gecici dinya menfaatlerine tamah ediyorsunuz. Oysa Allah, ahiretteki kalici
nimetlere sahip olmamzi diliyor. Unutmayin ki Allah Ustin kudret sahibidir; her
buyrugu ve her fiili mutlak isabetlidir!” mealindeki Enfél 8/67. ayetin hemen ardindan
Allah Hz. Peygamber’ e ve miminlere sGyle hitap etmistir:

" Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, XV111. 55.
"8 Ebii’ I-Hasen Ali b. Ahmed el-Vahidi, el-Vasit fi Tefsiri’l-Kur’ ani’|-Mecid, Beyrut 1994, 111. 226.
" Kurtubt, el-Cami‘, XVI. 8.
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Eger Allah'tan gegmiste bir hikim sadir olmasaydi (levia kitdbin minellahi
sebeka) [Bedir'de] esirleri serbest birakma karsiliginda almis oldugunuz fidye
sebebiyle sizi mithis bir azap carpard.

Azabin ertelenme siiresi bazi ayetlerde ecelin miisemma (belirlenmis siire) diye
belirtilmistir. Mesela Ankeblt 29/53. ayette Hz. Peygamber’e soyle hitap edilmistir:
“[Ey Peygamber!] Musrikler, ‘Bizi tehdit edip durdugun su azap bir an 6nce gelsin de
gorelim!” diyerek sana meydan okuyorlar. Eger Allah’in belirledigi bir siire olmasayd:
(ve-levia eceliin misemma) azap onlarin tepesine ¢coktan binmisti bile! Ama [gercekte
imana gelme firsat1 olarak taninan o siire doldugunda] azap hi¢ beklemedikleri bir anda

onlar1 apansiz sekilde garpacaktir!

Ibn Abbas bu ayetteki ve-levia ecellin misemma ibaresini Allah’'in Hz.
Peygamber’e, “Senin halkimi diinyada cezalandirip ortadan kaldirmayacagim, bilakis
onlarin azabint 6ltm sonrasina (ahiret) erteleyecegim” seklinde sbz vermesi olarak izah

etmistir.®

Bu baglamda azab: ertelemeye iliskin ilahi hikim ya da prensibi Allah'in tarih
ve toplum yasasini ifade eden slinnetullah kavramyla iliskinlendirmek mumktinddr.
Soyle ki Kur'an'in beyanina gore tarihte basibos birakilmamis olan insanin® her
davramst bir degisime gebedir. Insan iradi eylemleri ile bunlarin sebep olacag: degisim
arasindaki determinasyon ise Allah’in belirledigi tarih yasalarina (stinnetullah) baglidir.
Buna gore Allah sadece tarihi disarindan izleyen bir hakem degil, aym zamanda tarih
icinde bir taraf yahut bir midahil durumundadir. Allah tarih icerisinde nasil
davranacagin ezelde belirlemis ve “siinnetullah” diye issmlendirdigi bu davrans tarzin
degistirmeyecegine dair kendisine ve insanogluna sdz vermistir. Mesela Mekkeli
mUsriklerin inkarcilik, kibir ve kistahlikta israr edislerinin doguracagi sonuca atfen
Fétir 35/43-44. ayetlerde sdyle denilmistir:

[Ey Peygamber!] Belli ki bunlar, dncekilere uygulanan yasamn kendilerine de
uygulanmasini bekliyorlar. Allah'in yasasinda herhangi bir degisme (tebdil)
bulamazsin. Allah'in yasasinda herhangi bir baskalasmaya (tahvil) tamk
olamazsin. Bunlar su topraklarda dolasip da kendilerinden Once gelip gegen
toplumlarin akibetinin nasil olduguna ibret nazariyla bakmazlar mi?! Kaldi ki o

toplumlar bunlardan daha guclGyduler!

8 Ep(l Muhammed el-Hiiseyn b. Mes (id €-Begavi, Me‘alimii't-Tenzl, Beyrut 1995, |11. 471-472.
8 Kiyame, 75/36.
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Bu ve benzeri 6rneklerin delaletine gore Allah’in tarih icindeki davrams tarzi
bellidir. Dahast Allah hangi durumlarda nasil davranacagim ezelde belirlemistir. Yine
Allah tarihin  kendilerine ayricalik tammasini  bekleyenlere yonelik olarak
“kelimetullah’ta da bir degisme olmayacagini bildirmistir.® Aym olgu Kur'an'da
“kavl” (azap ve helak hikmi) kelimesiyle de ifade edilmistir.?® Biitin bunlar
cercevesinde denebilir ki tarihin baslangicindan beri Allah degismez bir tavir
sergilemektedir ve bu tavir ileride de degismeyecektir.®*

Bitin bu izahlarin ardindan “Allah azabi nigin erteliyor?’ seklinde bir soru
sorulabilir. Bu soruya Allah'in halim ismi cercevesinde cevap verilebilir. Zira halim
“sabirl1 ve temkinli, akill1 ve agirbasl olmak” manasindaki hilm masdarindan tiretilmis
bir isim-sifat olup, “sabirli ve toleransli olan, acele ve kizginlikla muamele etmeyen”
gibi anlamlar igerir. Kelimenin kdk anlamlar: arasinda 6nemli gorulen “kudreti yettigi
halde cezalandirmama’ ve “tamamen affetmeyip erteleme” noktalarint 0Ozellikle
vurgulayan aimler halim isminin su manalar1 tizerinde de durmuslardir: Allah bu ismin
tecellisi olarak tovbeleri kabul eder ve gunahlarin bir kismuni bagislayabilir. Allah’a
kars1 nasil hirmet gosterilecegini bilmeyenlerin kaba davranislari ve asilerin azginliklar:
O'nu ofkelendirip harekete gecirmez ve aceleye sevk etmez. Halim isminin bu tecellisi
Allah’in toplumsal hayat1 yonetmede ve toplumlarin varliklarini strdirmedeki nizamim
da aciklar mahiyettedir. Buna gore Allah zalimi hemen cezalandirmaz, mazlumun
duasini kabul etmekte de acelecilik gbstermez. Sosyal hayatta hakim olan bu il&hi nizam
irade hirriyetinin ve sorumlulugun temelini olusturur. Kur’an'da, isledikleri zulim ve
kotultkler ylzinden insanlar hemen ilahi cezaya carptirilmis olsaydi yerylzinde higbir
canlimin kalmayacagi, yani sosyal dizenle birlikte ekolojik ve fizik dizenin de
bozulacag: ifade edilmekte ve bu tir davranislarin cezalarimin belli bir sireye kadar
ertelendigi haber verilmektedir (Nahl 16/61; Fatr 35/45). Suphe yok ki bu ilaht
bildirimler, insanoglunun irade hirriyetini ve insanlik serefini korumak sorumlulugunun
bilincine varmasim saglamak, fert ve toplumun gelismesini temin etmek amacina
yoneliktir. Ancak Kur’an'in israrla tizerinde durdugu gibi hak ve adalet eninde sonunda
gerceklesecektir. Adaletin gerceklesmesi sosyal dizenin kanunlarina bagli olarak
dinyada olabilecegi gibi dini agidan aradaki simirin fazla 6nem tasimadigi ahiret

8 En'am, 6/115; Y dnus, 10/64.
% i, 17/16; Neml, 27/85; Kasas, 28/63,
8 Omer Ozsoy, Sinnetullah: Bir Kur’an /fadesinin Kavramlasmas:, Ankara 1994, s. 132-133.
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hayatina da ertelenebilir.®> Nitekim Allah Ra'd 13/40. ayette Hz. Peygamber’e soyle
hitap etmektedir:

O musrikleri/kafirleri uyardigimiz azabin bir kismini bu diinyada sana gésterme
firsat1 taminiz yahut baglarina gelen azabi gérmek nasip olmadan seni kendi
katimiza aliriz. Simdi sana disen gorev Kur'an'1 teblig etmektir. Onlarin hesabim

gbrmek ise bize aittir.

2.2.3. Allah’in Vaadi

Kelime lafz1 baz1 ayetlerde “ Allah’ in peygamberlere ve/veya mi’ minlere yardim
ve zafer sozi” anlaminda kullanilmistir. Mesela, Saffat 37/171-173. ayetlerde Allah
sOyle buyurmustur: “Yeminle soyliyorum, bugine degin risaletle goreviendirilen
kullarimizla ilgili olarak gegmiste bizden sadir olan sdz/hikim sudur: Sizlere mutlaka

yardim edilecektir. Zafere de mutlaka bizden yana olanlar [miminler] ulasacaktir.”

Surenin 171. ayetinde gegen sebekat kelimetiind ibaresinde kastedilen anlam,
sonraki iki ayette agcik¢a ilaht yardim ve muzafferiyet olarak agciklanmistir. Bir yoruma
gbre sebekat kelimetina ibaresindeki “kelime”den (s6z) maksat, Allah'in, “Allah
[ezelde], ‘Ben ve elcilerim elbette galip gelecegiz’” (Micédile, 58/21) mealindeki
soziidiir. % Kelime lafz1 cogul olarak, “[Ey Peygamber!] Kuskusuz senden 6nce de nice
peygamberler yalancilikla suglandi. Ama onlar yalancilikla su¢lanmalarina ve onca
eziyete ugratilmalarina sabirla gogus gerdiler. Derken, yardimimiz onlarin imdadina
yetisti. Allah’in peygamberlere, zorluklara gogus geren muminlere yonelik kelimelerini
(yardim s6zUnin yerini bulmasini) higbir glic degistiremez!” mealindeki En'am 6/34.
ayette de aymt manada kullamilmistir. Nitekim Zemahser? (6. 538/1144) bu ayetteki
kelimétillah ibaresini Saffat 37/171-173. ayetlerle agiklamistir.®” Fahreddin er-Rézi ise
ayn ibarenin tefsirinde Safféat 37/171-173. ayetlerin yanm sira Micadile 68/21. ayetteki
“Allah [ezelde], ‘Ben ve elcilerim elbette galip gelecegiz’” ifadesine atifta bulunmus,
ayrica bahis konusu ayetteki (En‘am 6/34) gecen ve-la mibeddila li-kelimatillah
ibaresinin, “Kullarin fiilleri Allah tarafindan yaratilir” seklindeki Es’ari anlayisina delil

teskil ettigini ileri sirmustir.®

& Bekir Topaloglu, “Halim”, DIA, istanbul 1997, XV. 334-335.

8 Fahreddin er-Razi, Mefatthu’ [-Gayb, XX VI. 150; Kurtubi, el-Cami‘, XV. 91.
8 Zemahsert, d-Keyséaf, 1. 15.

8 Fahreddin er-Rézi, Mefatihu’ I-Gayb, XI1. 170.
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Ne var ki bize gore s9z konusu ibareden boyle bir istidlalde bulunmak
isabetsizdir. Bu ayetteki kelimatillah ibaresinde kastedilen anlam, TaberT nin de agikca
belirttigi gibi, Allah’in ké&firler karsisinda elgisine yardim edecegi ve onu muzaffer
kilacag1 hususunda stz vermesi ve/veya Hz. Peygamber’ e bu stzli/vaadi iceren vahiyler
gondermis olmasidir.*® Diger bir ifadeyle, ayetin “Allah’in kelimelerini degistirebilecek
hi¢ kimse yoktur” mealindeki kisminda gegen “kelimeler”den maksat, inkércilarin
menfi ve haksiz tutumlarina ragmen gorevlerini sabir ve metanetle yerine getirmeye
calisan peygamberlere, sonunda Allah'in zafer verecegi yonindeki vaadidir. Ayette
bunun degismeyen bir ilahi kanun oldugunaisaret edilmistir.*°

Bununla birlikte Ebir'I-Hasen el-Maverdi (6. 450/1058) kelimétillah ibaresine
dair dort muhtemel anlamdan sbz etmis ve bunlart soyle siralamistir: (1) Allah'in
hiiccetini gegersiz kilacak, O'nun burhanimi bertaraf edecek hicbir guc yoktur; (2)
Allah’in kendi dostlarina (mi’'minler) yardim edip destek olacagi, dismanlarim da
mutlaka helak edecegi hususundaki emrini/hikmint gegersiz kilacak higbir gii¢ yoktur;
(3 Allah'in gecmiste kendilerine yardim edilenler ile helak edilenler hakkinda
anlattiklarim tekzip etme imkant yoktur; (4) Peygamberlerin Allah’tan alip insanlara
teblig ettikleri gergekler ile yalancilarin (ké&firler) uydurduklar: fikir ve dustnceler
birbirine benzemez.**

Kelime lafz1 diger baz: ayetlerde ise Allah’in Israilogullary’ na verdigi soz ve bu
il&hi sbzln yerini bulmasi manasinda kullanimigtir. Mesela, A'réf 7/137. ayette mealen
soyle buyurulmustur: “Firavun’'un zulmi altinda ezilip horlanan israilogullary’ m
bereketli kildigimiz tlkenin dogu ve bati taraflarina véaris yaptik. Iste boylece Rabbinin
Israilogullary’ na vermis oldugu o glizel sz, zor zamanda gosterdikleri sabra karsilik bir
miikafat olarak gerceklesmis oldu. Ote yandan, Firavun ve adamlarina ait saraylari,
binalari, baglar1 ve bahgeleri harap ettik.”

Taber?, Kurtubi, Ibn Kesir ve daha birgok miifessir, “Iste bdylece rabbinin
Israilogullarr’ na vermis oldugu o glizel stz yerini bulmus oldu” (ve-temmet kelimeti
rabbike’ |-hiisna ala beni israil) ifadesini, “Ancak biz o Ulkede ezilen israilogullart’ na
sahip ¢ikmayi, onlari kolelikten kurtarip 6zgur ve oncl bir toplum yapmay: ve

8 Tabert, Camiu’'l-Beyan, V. 182.
% K omisyon, Kur’an Yolu, I1. 317.
1 Ebiy |-Hasen Ali b. Muhammed el-Maverdi, en-Nilket ve'l- ‘Uy0n, Beyrut 2007, I11. 108.



27

[Firavun’un sahip oldugu guc ve iktidara) varis kilmay: istiyorduk.” mealindeki Kasas
28/5. ayetle tefsir etmistir.%

Su halde Allah A‘raf 7/137. ayette, Isréilogullar’mt Hz. Musa vastasiyla
Firavun’un zulmiinden kurtardiktan sonra onlar: “bereketli kilinan tlkenin dogu ve bati
taraflarina varis kilchgint bildirmekte ve bu durum israilogullart’ na verilen giizel soziin -
ki bu sbze Kasas 28/5. ayette isaret edilmistir- yerini bulmasi olarak ifade edilmektedir.

Allah'in Isréilogullar’ i varis kildigi bereketli topraklarin neresi oldugu
konusunda mifessirler farkli gorUsler ileri sirmUslerdir. Bir yoruma gore stz konusu
topraklardan maksat, Sam diyaridir (Filistin-Suriye). Ikinci bir yoruma gore bereketli
topraklarin dogu tarafi Filistin-Suriye, bati tarafi ise Misir’ dir. Diger bir yoruma gore bu
topraklar, Israil soyundan gelen Hz. Davud ve Hz. Suleyman’in hakim oldugu
ulkelerdir.® Ancak Israilogullar’min varis kilindigi bereketli topraklarin sadece
Filistin'e isaret etmesi daha gucli bir ihtimal gibi g6zikmektedir. Cunki
Isréilogullar’ min  hakimiyetine verilen yer, Maide 5/21. ayette “kutsal” olarak
nitelendirilmekte; Isra suresinin basinda da Mescid-i Aksa dan bahsedilirken, gevresinin
miibarek (bereketli/verimli) kilindigindan s6z edilmektedir.**

2.2.4. ilahi Kelam

Baz1 ayetlerde “kelime” lafzi genel anlamda “Allah’in kelam” manasinda
kullamlmstir. Mesela En’am 6/115. ayette mealen sOyle buyurulmustur: “Rabbinin
sozi/buyrugu hem dogruluk hem de yerli yerindelik bakimindan mikemmeldir (ve-
temmet kelimetl rabbike ssdkan ve adlen). O’ nun sozinl degistirebilecek kimse yoktur.
O her seyi isitir, her seyi bilir.”

Bu ayette gecen kelimetti rabbik terkibindeki “kelime” lafzi kiraat imamlarindan
fbn Kesir (6. 120/738), Eb0 Amr (6. 154/771), ibn Amir (6. 118/736) ve Né&fi* (.
169/785) tarafindan “kelimat” seklinde gogul okunmustur. Buna karsihk Asim (6.
127/745), Hamza b. Habib (6. 156/773), Kisai (6. 189/805) ve Ya kab el-Hadrami (6.
205/821) tekil kalibinda “kelime” diye okumuslardir. Kelime tekil okunmakla birlikte

%2 Taber, Camiu’'l-Beyan, VI. 44; Kurtubi, el-Cami‘, VII. 173; ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ ani’l-'AZm, II.
242.

% Bkz. Eb( Muhammed Abdiilhak b, Galib ibn Atiyye, el-Muharrer(i'[-Veciz fi Tefrsiri’|-Kitabi' |- ‘AZiz,
Beyrut 2001, |1. 446; Ebii’ |-Ferec Abdurréhman b. Ali ibnir’ [-Cevzi, Zadii |-Mesir fi ‘/imi’ t-Tefsir, Beyrut
1987, I11. 253; Muhammed Ali b. Muhammed es-Sevkani, Feth(l'|-Kadir, Beyrut trs., I1. 241.

% Komisyon, Kur’an Yolu, 11. 455; MevdQdi, Tefhimu’l-Kur’an, 11. 81.
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manast coguldur. Ciink(i Araplar “kelime” lafzini cogul anlamda kullanirlar.®

Kelime lafz1 bu ayette genel manada Allah’in keldamina isaret etmekle birlikte
bazi1 mufessirler daha 6zel manatakdirlerinde bulunmuslardir. TabiT mifessir Katade' ye
gore bu ayette gegen “kelime’den maksat Kur’an' dir. ikinci bir yoruma gore Allah'in
kullarina yonelik vaad ve vaidi, sevap ve ikabidir.*® Maverdi’ nin naklettigi diger bazi
yorumlara gore ise “kelime’den maksat, Allah’in emirleri ve hikimleri veya O’ nun
hiiccetleri ve delilleridir.®’

Ayette Allah’in sbziine/lkelamina mikemmellik, dogruluk ve gerceklik, adillik
ya da yerli yerindelik ve degistirilemezlik olmak Uzere dort temel nitelik atfedilmistir.
Fahredddin er-Razi" nin yorumuna gére Allah’ in kelaminin tam ve mikemmel olmasi su
manalara gelir: (1) ilahi kelam ya da Kur’an Hz. Peygamber’in gercek bir peygamber
olusunu tam anlamyla gosteren bir mucizedir; (2) 11ahi kelam, mikelleflerin kiyamete
kadar ihtiya¢ duyacaklar: bitiin bilgi ve davranis pratikleri hakkinda yeterli aciklamay1
icerir; (3) Allah'in hikmi ezelde hasil olmustur, sonradan yeni bir hikim ortaya
¢cikmaz. Hikmin ezeli olusu tam ve mikemmel olus keyfiyetini ifade eder.

Allah’in kelami dogru ve gergektir. Bunun delili, yalamn eksiklikle esdeger
olmast ve Allah’a eksiklik atfetmenin imkan déahilinde bulunmamasidir. Allah’in
kelamimin gergek ve adaletli olusuna gelince, bunun iki anlam boyutu vardr. ilki sudur:
Kur an'daki ifadeler ya ihbéari (haber bildiren) ya da insal (yukumlulik bildiren)
turdendir. Eger ilahi kelam ihbéari ise sidk (gerceklik) bakimindan, inséi ise adalet
bakimindan eksiksiz ve mikemmeldir. Sidk ve adalet vasfinin ikinci anlam boyutuna
gelince, Allah'in vaad-vaid, sevap-ikab gibi hususlarda haber verdigi her sey mutlak
gercektir; cunku bitun bu ilahi bildirimler mutlaka gerceklesecektir. ilahi kelamda
haber verilen seylerin gergeklesme keyfiyeti ise adaletlidir. Clnki Allah haksiz (zultim)

fiillerde bulunmaktan miinezzehtir.%®

Elmalilt Hamdi Yazir da muhtemelen Fahreddin er-Razi’ den milhem olarak bu
dort nitelik hakkinda sunlart sdylemistir: “Ve senin rabbinin kelami sidikga da tam,
adaletce de tam son derece tamdir. Yani Kur’an ihbéari ingéi iki ciheti cami‘ bir
kelamullahtir ki birinde matlup olan sidk, birinde matlup olan da adalettir. Kur’an

% {bni' [-Cevzi, Zadi' I-Mesir, 111, 111.

% b [-Cevzi, Zadir [-Mesir, 111, 111.

9 Maverdi, en-Niiket ve' |- 'Uydn, I1. 160.

% Fahreddin er-Razi, Mefatihu’I-Gayb, XI11. 131-132.
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haberleri ve mevaidi cihetiyle tamamen sidktir, ayn-i hakikattir; yalandan, stpheden
muiberradir. Tesriat ve ahkami cihetiyle de tamamen adalettir, ayn-i hakkaniyettir,

zuliimden, i‘ vicacdan miinezzehtir.” %

2.2.5. Allah’in Sinirsiz ilmi ve Hikmetleri

Kur’an'da Allah’'in kelimelerinin sonsuz ve sinirsiz oldugu bildirilir. Bu konuyla
ilgili olarak Kehf 18/109. ayette, “[Ey Peygamber!] De ki: Rabbimin kelimelerini
yazmak icin bittn denizler mirekkep olsa ve bir o kadar daha deniz ilave etsek, bitin
bu denizler tikenir ama rabbinin sdzleri yine de bitmezdi.” buyurulmus, benzer sekilde
Lokman 31/27. ayette de mealen sOyle denilmistir: “Eger Allah’in kelamini/sozlerini
yazmak Uzere yerylzindeki tim agaclar kalem, denizler de mirekkep olsayd: ve
mevcut denizlere sayisiz deniz daha eklenseydi, sonunda bitin bunlar tikenir ama
O’ nun sozleri yine tikenmezdi. Stphesiz Allah Ustiin kudret sahibidir; her sozi ve her
fiili mutlak isabetlidir!”

Ibn Abbas'tan gelen bir rivayete gére Hz. Peygamber, Y ahudilere, “Size pek az
bir bilgi verilmistir.” mealindeki ayeti (Isra 17/85) okumus, bunun Uzerine onlar da
sOyle karsilik vermistir: “Bize Tevrat verilmisken bu nasil olabilir? Zira kendilerine
Tevrat verilmis olanlara pek biytk bir hayir verilmis demektir. Bu soz Uzerine Kehf
18/109. ayet nazil olmustur.’®

Bu ayette gegen Allah’ in kelimelerinden maksat, O’ nun ilim ve hikmetidir. Y tice
Allah'in  ilim ve hikmeti sonsuz ve sinirsizdir. Denizler ise onca
genisligine/blyuklugine ragmen sonlu ve sinirlidir. Su halde Allah'in ilmini ve
hikmetini yazmak icin denizlerin tamami mirekkep olarak kullanilsa ve buna bir o
kadar da ilave yapilsa yine de Allah'in ilmini yazmaya kafi gelmez.*®* Buna gére gerek
Kehf 18/109 gerekse Lokman 31/27. ayette gecen “Allah’in kelimeleri” nden maksat,
O'nun sinirsiz ilmi ve hikmetidir, denebilir. Nitekim Begavi (6. 516/1122) de Kehf
18/109. ayetin tefsirinde bu manay: tercih etmis:;*® Mukatil b. Stleyman (6. 150/767)

% Y azir, Hak Dini, 111. 2034-2035.

100 fhn Kesir, Tefsiru’l-Kur'ani’l-'’AZm, 111, 451; Sarlebi, el-Kesf ve'l-Beyan, V. 606-61. Bu rivayet
kismen farkli bir sekilde Kehf suresi 18/109. ayetin sebeb-i nlizulli olarak da nakledilmistir. Bkz. Sa‘lebi,
el-Kesf ve'l-Beyan, IV. 162; Begavi, Me‘@imi’'t-TenZl, 111. 186; Kurtubi, el-Cami‘, XI. 46.

101 K omisyon, Kur’an Yolu, 111. 585.

192 Besavi, Me alimi’ t-TenZl, 111. 187.
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ise “kelimat”1 Allah'in ilmi manasina hamletmistir.*®

Kurtubi’ nin Ibn Abbas'tan naklettigi bir yoruma gore Kehf 18/109. ayette gegen
“kelimét”tan maksat, Allah’in 6gitleridir. Bununla birlikte sz konusu lafzin, Allah’in
sonsuz, sinirsiz kadim kelamina isaret ettigi de ileri strdlmustir. Gergi Allah’in kédim
kelami tektir; ancak bu kelamin tek tek kelimeler ihtiva ettiginden 6tirt cogul olarak
ifade edilmesi mimkindur. Dolayisiyla O'nun tek olan kelamimi anlamak igin, sanmn
yiiceltmek kastiyla cogul kipiyle ifade edildigi sdylenebilir.X%*

Ebl Cafer en-Nehhds'a (6. 338/950) gore Lokman 31/27. ayette gecen
“kelimat”tan maksat, ilim ve esyanin hakikatidir.*® Tabersi’ nin (6. 548/1153) Mu'tezil
mifessir Eb( Muslim el-Isfahani’ den (6. 322/934) naklettigi bir yoruma gore ise Kehf
18/109. ayette gegen “kelimét”tan maksat, Allah’in ehl-i sevaba vaadi, ikéb ehline de

vaididir.%®

103 Ehiy’|-Hasen Mukatil b. Silleyman, Tefsiru Mukatil, Beyrut 2002, 11. 605.

10% K urtubt, el-Cami‘, X|. 46-47.

105 K urtubt, el-Cami‘, XIV. 52.

106 Ehi) Ali el-Fadl b. Hasen et-Tabersi, Mecrmau' |-Beyan fi Tefsiri’|-Kur’an, Beyrut 1997, VI. 312.
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UCUNCU BOLUM

KADER KAVRAMI

3.1. Kader Kavraminin Etimolojik ve Semantik Cerceves

Kader kelimesi k-d-r kokunden turetilmis olup sozltkte fiil olarak, “guct
yetmek, planlamak, bir seyin seklini ve niteligini belirlemek, kiymetini bilmek, rizkim
daraltmak” gibi manalara gelir. isim olarak ise “ol¢li, miktar, limit ” gibi anlamlar
icerir.’®” Fahreddin er-Razi" nin verdigi bilgiye gore “kader” ile “kadr” kelimeleri ayn
anlamdadir. Bununla birlikte, kelimenin sikdnlu sekli (kadr) mastar, fethali sekli
(kader) ise isimdir.® ibn Asdr, kader kelimesinin bir seyin 6lciitti (mikyas) manasina
geldigini ve aymi zamanda mecazi olarak bir isin kinhini bilmek manasinda

kullamldigim da belirtir.*®

Fiil formunda daha ¢ok “guct yetmek, bir 6lgl ile yapmak, bir seyin seklini ve
niteligini belirlemek” gibi manalarda kullamlan kader kelimesi, “bir seyin kendisi igin
belirlenmis yer ve zamani” (vaktll' s-gey'i’l-mukadderu lehu ve'l-mekanu’ |-mukadderu
leh) manasi da tasir."'° Fahreddin er-Razi, “Kuskusuz biz her seyi belli bir dlctiye (bi-
kaderin) gore yarattik” mealindeki Kamer 54/49. ayetin tefsirinde kader kelimesini
Ozetle sOyle izah etmistir:

“Kader” ne manaya gelir? Bu konuda birkag manadan soz edebiliriz. Bunlardan
biri, “O’ nun katinda her sey bdli bir olglye/miktara baglidir.” [Ra'd 13/8]
mealindeki ayette de ifade edildigi gibi, “kader”in miktar/6l¢l/limit anlamina
gelmesidir. Buna gore her sey hem zéti hem sifatlar agisindan bdli bir dlclye
sahiptir. Belli bir limit ve Olgli dahilinde bulunmamn z&tiyetle ilgili olmasina
gelince, butlin cisimlerin bir 6lcl ve limite sahip oldugu acik¢a goérdlir. Bu
ozellik, cisimlere ait olan ve duyularla agilanan beyazlik-siyahlik gibi vasiflar
icin de gecerlidir... Kader kelimesi takdir etme, 6lgme anlamina da gelir. Nitekim
“fe-kadernd fe-ni*me'l-kéadirin” [Murselét 77/23] ayetinde kader kelimesi bu
anlamda kullanilmistir. Bu ayete gore denebilir ki Allah, bir okgunun oku
gelisiglzel bir sekilde firlatip 6nceden belirlemedigi bir hedefe isabet ettirmesi

197 jbn Manz(r, Lisani'|-* Arab, VII. 262-264.

198 Fahreddin er-Razi, Mefatthu’|-Gayb, XXXI1. 28.

109 Muhammed Tahir b. As(r, et-Tahrir ve't-Tenvir, Tunustrs., VI1. 362.

119 semin e -Halebi, Umdetir' |-Huffaz, 111. 330; Firiizabadi, Besairu Zevi’t-Temyiz, V. 245.
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gibi, hicbir seyi 6lctp bicmeden gelisiglizel sekilde yaratmaz. Aksine Allah 6lclp
bictigi sekilde yaratir... Kader kelimesi, kaza kelimesiyle birlikte de kullanilir ve

bu cercevede mesela, “Allah’in kazasi ve kaderiyle...” denir. Kaza Allah'in

ilminde olan sey, kader iseiradesinde bulunan seydir.**

Kader kelimesinin kaza ile birlikte kullaniimasi, teknik bir anlam ve kullanimi
ifade eder. Bu da kaderin klasik akaid-kelam terminolojisindeki tammina tekabiil eder.
Zira akaid ve kelam literatirinde kader, “Allah’in bitiin nesne ve olaylari ezeli ilmiyle
bilip belirlemesi” diye tarif edilir. Sozlukte, “hikmetmek, muhkem ve saglam yapmak,
emretmek, yerine getirmek” gibi anlamlar tasiyan kaza ise kader kavramiyla ok
yakindan ilintili olarak, “Allah’in nesne ve olaylara iligkin ezeli plammn
gerceklestirmesi” seklinde tamimlanir. Ancak Seyyid Serif el-Circani’ nin (6. 816/1413)
farklt bir tammina gore kader, imkan dahilinde olan seylerin kazaya uygun olarak varlik
sahasina ¢cikmasidir. Buna gére kaza ezelle, kader devam eden siregle (I1a yezal)
ilgilidir. Kaza ve kader arasindaki fark sudur: Kaza, bitin mevcudatin toplu halde levh-
i mahfuzda bulunmasi, kader ise meydana gelme sartlar1 olustuktan sonra bitin bu
mevcudatin tikel olarak varlik diizlemine gikmasidir.**2

Kader “bir seyin mahiyet ve niteliklerinin yan: sira var olus zaman ve mekanini
belirlemek” anlamindaki “takdir’le de es anlamli olup bu iki kelime bazen birbirinin

13 Ragib el-isfahani Allah'in varliklara iliskin takdirinin iki anlama

yerine kullanilir.
geldigini belirtir. Bunlardan biri yarattigi nesnelere guic vermek, digeri de ilahi hikmetin
gerektirdigi tarzda mahlUkat1 nihai 6zellik ve sekillerine kavusturmaktir. Allah gok
aleminde oldugu gibi, bazi nesneleri ilk merhalede yaratip son seklini vermistir.
Bazilarinin da baslangicta temel maddesini fiilen yaratmis, gelismesini ise belli 6lgller
gercevesinde zamana birakmustir. Mesela, hurma gekirdegi ve insan menisi gibi Ki
zaman igerisinde bunlarin birinden hurma agaci, digerinden insan meydana gelir.
Tabiatiyla, hurma cekirdegi ile insan menisinin anmilan iki seyden baska seylerin
olusumuna kaynak teskil etmesi miimkiin degildir.***

Bu izahtan hareketle denebilir ki ilahi fiiller iki sekilde tecelli eder. Birincisi

Allah’in tek icatla yarattigi nesnelerle ilgili olup bunlarda artma veya eksilme yoluyla
kemiyet degisikligi olmaz. Bu tir nesneler ancak O’ nun iradesi dahilinde degisir veya

11 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, X XIX. 65.

112 Ehiy|-Hasen Ali b. Muhammed Seyyid Serif el-Ciircani, Kitabu't-Ta rifat, Beyrut 1995, s. 174.
113 yusuf Sevki Yavuz, “Kader”, DIA, istanbul 2001, XX1V. 58.

114 Rag1b d-isfahant, d-Miifredat, s. 596.
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yok olur. T1ahi fiillerin ikinci tecelli sekli ise Allah’in, var olus prensiplerini bi’l-fiil,
kendilerinden tireyecek nesneleri de bi’'l-kuvve kildigi seylerle ilgilidir. Hurma
cekirdeginden elma veya zeytin degil, hurmanin olusmast buna misal verilebilir.*®

Takdirin insana nisbetle kullanimina gelince, @imler bunun iki sekilde oldugunu
belirtmiglerdir. Birincisi, akil uyarinca insamin bir konuda tefekkir etmesidir. Bu
anlamda takdir ovguye degerdir. ikincisi ise insamn arzu ve istekleri uyarinca

diisinmesidir. Bu tiir diistinme (tefekkiir) ise mezmumdur.**®

Kader ile anlam ortakligina sahip olan veya daha dogru bir ifadeyle kaderle
anlamdas bulunan bir diger kelime de kudrettir. Sozlikte, “guct yetmek, bir isi 6lcult
ve planli bir sekilde yapmak” gibi manalar tasiyan kudret kelimesi Allah’a nisbet
edildiginde, “diledigi seyi eksigi ve fazlasi olmaksizin hikmet gergevesinde yapmak”
anlamina gelir. Ragib el-Isfahani, kudretin Allah’a nisbet edilmesi halinde biitiin
cesitleriyle aczin O’ ndan nefyedilmesi, kula izafe edildiginde ise belli hususlarda gticl
yetme, digerlerinde aciz olma manas tasidigint belirtmistir.™’

Kudret kavrami Kur'an'in 103 ayetinde Allah’a nisbet edilmistir. Bunlarin
yetmisten fazlasi isim, digerleri de fiil seklindedir ve genellikle “guc yetirmek, olcilu
ve planli bir sekilde yaratip diizenlemek” gibi manalara gelir. Kur’an’da gecen kuvvet,
vis' (vis at) ve tékat gibi kelimeler de semantik agidan kader ve kudret kavramlariyla
ilintilidir. Ote yandan Kur’an’da Allah’in isim ve sifatlar arasinda zikredilen kadir,
kadir ve muktedir kelimeleri de kaderle koktestir. Bir telakkiye gore naslarda Allah’a
nisbet edilen sifat kalibindaki kadir, kadir ve muktedir isimleri kadirden baslamak Uizere
daha zengin manal1 bir ilahi kudreti ifade eder. Alimler kadir ismine genellikle “aciz
olmayan, aklen imkéan dahilinde bulunup muhal statiisiine girmeyen her seye kayitsiz
sartsiz guct yeten” seklinde anlam vermis ve irade sifatiyla iliskili oldugunu
belirtmislerdir. Ayrica kadir isminin kadire gore daha vurgulu bir manaya sahip oldugu
kabul edilmistir. Nitekim k&dir isminin gectigi ayetlerde ilahi kudret ayet indirmek,
azap gondermek, oOluleri diriltmek, tabiatin ve sosyal hayatin isleyisini ilgilendiren
kanunlar1 yuritmek gibi alanlara yonelikken kadir ismi, gectigi kirk bes ayetin otuz
besinde birgok konuyu icerdikten sonra “her seye muktedir olan” manasiyla cok zengin
bir muhtevaya sahiptir. Bunun icindir ki Kur’an’da ké&dir insanlara da izafe edildigi

115 Bekir Topaloglu, “Kudret”, DA, Ankara 2002, X V1. 316.
116 Semin el -Halebi, Umdetir' |-Huffaz, 111. 330; Firiizabadi, Besairu Zevi’'t-Temmyiz, V. 245.
17 Ragib el-isfahant, d-Mifredat, s. 595. Ayrica bkz. Semin d-Halebi, Umdetii’ I-Huffaz, 111. 327.
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halde kadir sadece Allah'1 niteler bicimde kullanilmistir.**® Kimi alimler bu vurgulu ve
genis  kapsamli  anlamindan  oOtari Allah’tan  baskasimin “kadir”  diye
nitelendirilemeyecegini belirtmiglerdir. Mesela FirlGzabadi (6. 817/1415) bu konuyla
ilgili olarak sunlar1 sdylemistir:

Kadir, diledigi seyi hikmetin gerektirdigi sekilde eksiksiz ve fazlasiz bigimde

gerceklestiren fail demektir. Bu ylzdendir ki Allah’'tan baska hicbir varlik kadir

diye nitelendirilemez. Muktedir de kadir kelimesiyle benzer bir anlam tagsir; ancak

k&dir sadece Allah't nitelerken muktedir sifati insanlar icin de kullanlir.

Allah'tan baska hi¢c kimseye mutlak kudret atfedilemez. Zira kudret sahibi olan

mahlOkatin tumd bir sekilde acz sifatiyla muttasiftir. Oysa Allah aczin her
119

gesidinden uzaktir.

3.2.“Kader” veTurevlerinin Kur’'an’daki Anlam ve Kullamimlari

Kur'an'da farkl1 tirevleriyle birlikte yliizden fazla yerde gegen kader ve kadr
kelimeleri FirGzabadi'ye gore muhtelif ayetlerde alti farkli manada kullanilmstir.

Bunlar1 su sekilde siralamak mumkindur:

(1) Seref, deger ve yicelik. Kadr suresi 97/1. ayette gecen leyletd’ |-kadr terkibi
degerli, kiymetli gece anlamindadir.

(2) Rizk1 ya da yasam imkanlarin daraltmak. Ra'd 13/26. ayette gecen yakdir
kelimesi rizki daraltmak manasindadir. Benzer sekilde, Talék 65/7. ayetteki men
kudira ‘aleyhi rizkuh ibaresi de “rizki ya da gegim imkanlar: kisith olan”

anlamindadhr.

(3) Guzel bicimde tasarlayip sekillendirmek. Mirselat 77/23. ayette gegen fe-

kaderna ibaresi bu anlamdadir.

(4) Belirlemek, tayin etmek. Y asin 36/39. ayette gegen ve-kadderah( menazle

ibaresinde bu anlam kastedilmistir.

(5) Ilim ve hikmet. Muizzemmil 73/20. ayette gecen yukaddiru’ I-leyle ve’ n-nehar
ibaresindeki yukaddiru fiili, “bilir" manasindadir.

118 Bekir Topaloglu, “Kadir”, DIA, istanbul 2001, XXIV. 124.
119 Fir(izabadi, Besairu Zevi’'t-Temyiz, V. 246.
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(6) Kudret ve kuvvet. Bircok ayette Allah’a izafe edilen kadir ve kadir isimleri,

gliclii ve kuvvetli anlamindadir.*?

Kader ve turevlerinin Kur’an’daki farkli anlam ve kullanimlarinailiskin bu altili
tasnif -tabir caizse- biraz gevsektir. Daha agikgasi, Fir(iz&badr nin alti farkli manayi
orneklendirmek maksadiyla verdigi ayetlerde kader ve tirevlerinin anlam ve
kullamimlar1 hakkinda daha baska manalardan da soz etmek pekaa mimkundir. Bu
yuzden, bahse konu kelimenin Kur’an’daki anlam ve kullammlarim daha kapsayici
bagliklar altinda ele almak isabetli olacaktir.

3.2.1. Olgii, Miktar, Limit

Kader kelimesi bircok ayette 6lct, miktar, limit gibi anlamlarda kullanilnustir.
Mesela Hicr 15/21. ayette, “[Y arattigimiz varliklara rizik teskil eden] her seyin kaynagi

bizdedir. Biz rizik ve nimeti ancak belirli bir 6l¢tye gore indiririz.”

Bu ayette gegen hazain (hazineler ya da rizik kaynaklari) genellikle yagmur ve
onun bereketi manasinda yorumlanmis, dolayisiyla ve-ma niinezzilihG bi-kaderin
ma’'l0m ibaresi de yagmurun gelisigizel bir sekilde degil, ilahi mesiete ve kullarin
ihtiyacina gore yagdirildig: seklinde anlasiimistir. Ayrica bu ayet, “Eger Allah kullarin
nimet bollugu iginde ylzdirseydi kesinlikle yerytzinde azarlardi. Bunun icindir Ki
Allah nimetleri diledigi (uygun gordugli) bir 6lgliye gore indirmektedir (yinezzli bi-
kaderin ma yesau).” mealindeki Sara 42/27. ayetle de irtibatlandirilmistir. Bu ayetlerin
tefsirinde ibn Mes (id’ dan gelen bir rivayette belirtildigine gore herhangi bir yilda yagan
yagmur diger bir yilda yagandan fazla miktarda degildir. Ancak Allah yagmuru kendi
mesietine gore dagitir. Bu dagitimda bir toplum yagmurdan nasiplenirken diger bir
toplum ise bundan mahrum kalir.*?* Zemahser?’ nin (6. 538/1144) izahina gére Hicr
15/21. ayette gegen “hazain” (hazineler) kelimesi bir temsili anlatimaisaret eder. Ayette
kastedilen anlam sudur: Biz, kullarin kendisinden faydalandigi her seyi, her nimeti
yaratmaya (icad ve tekvin) ve o nimeti bilgimiz dahilinde olan bir maslahat geregi belli

bir 6lclye gore bahsetmeye muktediriz.” 1

Sonug olarak, “kader” kelimesi her iki ayette de “Olct, miktar” anlaminda
kullanilmgtir. Hicr 15/21. ayette “kader”in sifati olarak gelen “ma’lam” (bilinen)

120 Fir(izabadf, Besairu Zevi't-Temyiz, V. 246.
121 Sa'lebi, el-Kesf ve'|-Beyan, 111. 483; Kurtubi, &-Cami*, X. 11.
122 7emahsert, d-Keysaf, 11. 389.
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kelimesi ise 6lgt ve miktarin belirli oldugunu ifade eder. Ancak bu belirlilik, kullarin
degil, Allah'in bilgisi ve mesieti dahilindedir. Ote yandan, sz konusu ayetlerde gegen
tenzil (nUnezzlt) kavram, bildik anlamda bir seyi yukaridan asagiya indirmekten 6te,

yaratma (insa ve icad) ve litfetme manasina gelir.?®

Bu ayetlerdeki mesaja gelince, ister goklerde ister yerde olsun, var olan her
seyin hazineleri, kaynagi Allah’in katindadir ve O, nimetlerini insanlara, canlilara belirli
bir dlclye, diizene, kurala ve yasaya gore lutfeder. Bu ytzden, O nun lUtuf ve ikramlar:
yerli yerincedir, her turlt asiriliktan, eksiklik ve fazlaliktan uzaktir; O'nun verdikleri
Oztinde hep yararlidir, hayirlidir; onlarin zararli hale donismesine sebep olan kullarin
kendileridir. O'ndan gelen ve birer musibet seklinde gorilen hadiseler bile O'nun
hikmetini kavrayip geregince davrananlar igin son tahlilde birer nimettir. O “malikid’ |-
mulk”tdr. Her sey yok iken O istedigi icin, O’ nun istedigi vakitte O’ nun istedigi olgi ve
miktarda, O’ nun istedigi sekil ve diizende var olmustur.***

Kader kelimesi, “Biz, gokten bir olcllye gore yagmur yagdirir ve onu
yeryuzinde tutariz. Ama dilersek bu buylk nimeti geri almaya da pekéa kadiriz”
mealindeki MU' min0n 23/18. ayette de yine “06l¢t ve miktar” anlaminda kullamlmstir.
Bu ayette Allah kainati ilim ve hikmeti uyarinca bir diizen iginde yarattigina atfen
yagmur hadisesinden siz etmistir. Kainattaki iléhi dizenin gostergelerinden biri de
yagmurun uygun Olgide yagdirilmasidir. Kimi zaman -belirli sebeplere ve hikmetlere
bagli olarak- bolgelere ve tabiat sartlarina gore yagmurun ihtiyactan az veya ¢ok
yagmast yuzinden birtakim skintilar, afetler yasanmakla birlikte dinyanin geneli
dikkate alindiginda bu durumlar istisnai olup yagmur olayimn canlilar icin yarar: esas

alan yasalara gore cereyan ettigi, bu hususta bir diizenin hakim oldugu gorilmektedir.**

Fahreddin er-Rézi’ye gore ayetteki “kader” (6lcl) kelimesi yagmur suyunun
insan, hayvan ve bitkilerin yararlanmasina en uygun kivamda olmasina ve ayni
zamanda Allah’in bilgisi dahilinde olan mahllkatin ihtiyaglarimn ve maslahatlarinin
gerektirdigi miktarda yagdiriimasina delalet etmektedir.**® Bu baglamda Elmalili’ nin
ayetle ilgili su izahat1 da kayda deger niteliktedir: “Insanlarin ta camurundan itibaren
levazimi hayatiyyelerinin en mihimmini teskil eden suyun kendisi bir nimet oldugu gibi

123 K urtubf, el-Cami‘, X. 11.

124 K omisyon, Kur’an Yolu, 111. 312.

125 K omissyon, Kur’an Yolu, I11. 55.

126 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, XXI11. 78.
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bircok nimetlerin husultine sebep oldugu da malumdur. Fakat boyle olmasi her ihtiyaca
gore bir miktar ile mahduttur. Fazlas: tufan gibi muhrib ve mihlik olur. Onun igin nafi’
yagmurlar da zaman zaman muhtelif ihtiyacata gére muhtelif miktarlarda yagarlar. Oyle
ki bunlarin yagis1 ve miktarlar: tabii bir surette yeknesak ve muttarit degil, ihtiyari ve
ilmi bir tasarrufa delalet eder vechile az ¢cok miutefavit bir dizen igindedir. Ve iste
inayet-i iléhiyyeyi ifade eden bu noktay: bilhassa ifade igin “bi-kaderin” kayd: tasrih
olunmustur. Bir de suyun bir unsur-i basit olmayip iki gazdan mitesekkil bir cism-i
mirekkeb oldugu ahiren kimyada malum olmustur. Demek ki suyun terkibi dahi sir
tabif bir sey olmay1p haricinden icrayi tesir eden bir failin sun’udur. Bu haysiyetle de su

semavi bir tesirin mahsultidir. %’

Kader kelimesi, “Kuskusuz biz her seyi belli bir kader dahilinde yarattik” (inna
killle sey'in halaknahu bi-kaderin) mealindeki Kamer 54/49. ayette de belli bir 6lca,
diizen, denge anlaminda kullanmilmistir. Nitekim Mu'tezili mifessir Zemahser? de bu
ayeti, “her seyin ilahi hikmetin gereklerine uygun bicimde, saglam, belli bir diizen ve
denge icinde yaratilmas” yahut “her seyin varlik sahnesine ¢cikmadan 6nce Alah'in
ezelt ilminde malum ve kayitli olan sekle gore yaratilmas:” seklinde agiklamistir.'?®
Buna gore ayette anlatilmak istenen husus sOyle de ifade edilebilir: Allah’in yaratmasi
rasgele ya da gelisiguizel bir keyfiyet arz etmez. Bilakis O sinirsiz ilmi ve hikmeti

uyarinca her seyi bir 6l¢l, bir kanun, bir diizen ve sistem dahilinde yaratir.

Buna karsilik bazi1 Stinni mifessirler bu ayeti bildik anlamda kader doktriniyle
iliskilendirmislerdir. Mesela, Kurtubi bu ayetin tefsirinde Ehl-i Slnnet’in su gorusu
benimsedigini zikretmistir: Allah varlik sahnesine ¢ikarmadan her seyin miktarin,
ahvélini ve zamanmim ezeli ilminde belirlemis, daha sonra ezeli ilmindekine uygun
sekilde varlik sahnesine gikarmustir. Gerek ulvi gerek sifli demde hicbir sey O'nun
bilgisi, kudreti ve iradesi haricinde sadir olup varlik kazanmaz. Tek gercek ilah ve tek
gercek yaratici Allah'tir.*?

Kurtubi bu ayetin tefsirinde Ehl-i sinnet’in kader inancim paylasmayan
Kaderiyyye-Mu’tezile firkasint zemmeden birtakim hadisler (?) de nakletmistir. Mesela,
Cabir b. Abdillah’tan gelen bir rivayete gore Hz. Peygamber mi’ minlere su tavsiyede
bulunmustur: “Bu Ummetin Mecusileri olan ve Allah'in takdirlerini yalan sayan

127y azir, Hak Dini, V. 3441.
128 7emahsert, d-Kessaf, IV. 41.
129 K urtubi, el-cami‘, XV11. 96.
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kimseler hastalandiklarinda onlar: ziyaret etmeyin; olduklerinde mi’min olduklarina

sahitlik etmeyin; onlarla karsilastigimizda selam vermeyin.”

Ibn Abbas ve Cabir b. Abdillah’tan gelen bir rivayette de Hz. Peygamber gilya
sOyle demistir: “Benim Ummetim icinde iki grup var ki bunlarin Islam’dan nasibi
yoktur. Bu iki sinif Mircie ve Kaderiyye' dir.”

Enes b. Malik’ten nakledilen diger bir rivayete gore ise Hz. Peygamber sunu
sOylemistir: “Hayir ve ser bizim elimizdedir, diyen Kaderiyye nin benim sefaatimden

hichir nasibi yoktur. Cuinkii ne ben onlardanim ne de onlar bendendir.”**°

Oyle goruniiyor ki bu tiir rivayetler islam diisiince tarihinde bilhassa Emeviler’in
kendi saltanat rejimlerini ve iktidarda iken yaptiklar: gayri mesru isleri mesrulastirmak
adina insanlara cebr doktrinini salik vermeleri, buna mukabil Kaderiyye (Mu’tezile)
diye tarihe gegecek bazi Misliiman alimlerin bu doktrine siddetle karsi ¢ikip insanin
ozgurlik ve sorumluluk fikrini savunmalar: siirecinde uydurulmustur.™** Nitekim
Kaderiyye ve Murice ile ilgili rivayetlerin degerlendirildigi bir arastirmada da konuyla
ilgili rivayetler farkl1 tarikleri tahri¢ edilmek ve on farkli senetleri incelenmek suretiyle
bunlarin timinun zayif oldugu, hatta i¢lerinde mevzu (uydurma) olarak nitelenen birkag

hadisin dahi bulundugu sonucuna varil mistir.**?

Diger taraftan, bugin muteber kabul edilen kaynaklardaki kader hadislerinin
icinde mevzuatla ilgili kitaplarda uydurma olduklar: belirtilen rivayetler mevcuttur. Bu
rivayetlerin ¢cok onemli bir kistumin Emeviler doneminde yasanan siyasi olaylar
vasatinda uydurulmus olmasi kuvvetle muhtemeldir. Nitekim uydurma olarak kabul
edilen rivayetlerde bahsi gecen konular ile Emeviler donemindeki olaylarla paralellik
arzetmesi bu ihtimali daha da guclendirmektedir. Sonug olarak diyebiliriz ki Emeviler
donemi, fatalistik kader ve cebr inancinin en yogun bigimde istismar edildigi ve
iktidarin mesruiyet araci olarak kullamldig: bir dénem olarak karsimiza gikmaktadir. Bu
inancin  koklestirilmesi ve yayginlastirilmas: icin siyasi otorite her tarlt cabay:
gbstermis ve aksi yonde distnenleri kamunun inancim ifsat bahanesiyle en agir

130 K urtubf, el-Cami‘, XVI1. 96. Kaderiyye nin zemmine dair benzer rivayetler icin ayrica bkz. Sa‘lebi, el-
Kesf ve'[-Beyan, V1. 44-45,

131 By konuda genis bilgi ve degerlendirmeicin bkz. H. Musa Bagci, /nsanin Kaderi: Hadislerin Telkin
Ettigi Kader Anlays:, Ankara 2009, s. 147-161.

132 Bagci, fnsanin Kaderi, s. 140.
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cezalara carptirmaktan geri durmamustir. Bu baglamda diger pek cok konuda oldugu
gibi kader ve cebr konusunda da hadisler uydurulmustur.**®

Bitin bu mulahzalardan sonra sunu sdylemek mimkundur: “Kuskusuz bir her
seyi belli bir kader dahilinde yarattik” (innad kille sey’in halaknahu bi-kaderin)
mealindeki Kamer 54/49. ayeti bildik anlamda kader inancina mesnet gostermek pek
isabetli degildir. Gercekte bu ayette vurgulanan husus, kéinattaki bitiin her seyin ilahi
ilim ve hikmet uyarinca belli bir olgliye gore yaratildigidir. Su halde, Sif-Imami
mifessir Tabersi’nin (6. 548/1153) de belirttigi gibi, Allah her seyi belli bir hikmet,
dizen ve sistem icinde yaratmus, dolayisiyla yaratma hususunda abesle istigal
etmemistir. Bilakis O yaratmada hep bir amag, gaye ve islev gozetmistir. Mesela, azabi
istihkak (hak edis) olglisiine gore yaratmstir. Nitekim insandaki uzuvlar da hep bir islev
icin yaratilmugtir. S6zgelimi dil konusmak igin, el tutmak icin, ayak ylrdmek igin
yaratilmistir. Eger bu organlarda herhangi bir eksiklik ve fazlalik bulunsaydi, o zaman

yaratmadaki amag tam anlamiyla hasil olmazdi.***

Burada bir kez daha belirtelim ki bazi Sinni mifessirlerin Kamer 54/49. ayette
gegen kader kelimesinin bildik anlamda kader inancina isaret ettigine dair naklettikleri
rivayetler, cok biyik bir ihtimalle uydurmadir. Keza sdz konusu ayetin gelecekte
kadere inanmayan gruplar hakkinda indigine dair rivayetler de bizce ayni niteliktedir.
CUnk vahyin nazil oldugu vasatta MUslimanlar arasinda kaderle alékali herhangi bir
tartisma mevcut degildi. Belli ki s6z konusu rivayetler kader konusunda Emeviler ve
yandaslarindan farkli disiinen gevreleri Hz. Peygamber’in diliyle mahkim etmek icin
Uretilmis; ancak tarihsel siirecte bu rivayetlerin dnemli bir kismi 6zellikle Ehl-i Hadis
diye anilan Selefi-Stinni alimler nezdinde de kabul gormustiir.*® Nitekim Selefi-Stinni
mifessir Ibn Kesir de (6. 774/1373) Ehl-i Sinnet ulemasinin Kaderiyye'ye yonelik
reddiyelerinde bu ayet ile sdz konusu rivayetleri delil olarak kullandiklarini
belirtmistir.

Ote yandan Kamer 54/49. ayetin kader konusunda Hz. Peygamber ile tartisan
musrikler hakkinda nazil oldugu yonindeki rivayetler de geriye dogru bir tarih ingasimin
Urdni gibi gozikmektedir. Zira musgriklerin Hz. Peygamber’le tartistiklart konular,

133 Bagc1, Insanin Kaderi, s. 160-161.

134 Tabersi, Mecmaur |-Beyan, IX. 248.

135 Enl-i Hadis'in (Ashabu’|-Hadis) bu zayif ve uydurma hadislere yaklasimi konusunda genis bilgi icin
bkz. Bagci, Insanin Kaderi, s. 162-166.

130 fbn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ ani’l- ‘AZim, V. 267.
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vahyin kaynagi, tevhid ve olimden sonra dirilis inanciydi. Kader konusunda ise
herhangi bir problemleri yoktu. Bilakis Césiye suresi 45/24. ayette bzl edilen “dehr”
inancindan da anlasilacag:r gibi tam anlamiyla kaderci denebilecek bir duslinceye
sahiplerdi.*®’

Kader kelimesi tef'il babinda fiil ve mastar kalibinda Furkén 25/2. ayetin
sonunda da gecmektedir. Ayetin fe-haleka kille sey in fe-kadderah( takdira seklindeki
ibaresi, Allah'in her seyi yaratip belli bir diizene koydugunu ve/veya yarattigi ve
varligint idame ettirdigi buyiuk kozmik dizen icinde her seye ve her olaya belli bir
fonksiyon, belli bir mahiyet ve keyfiyet takdir ettigini ifade etmektedir. Evet, Allah her
seyi belli bir 6lc ve dizen igerisinde vicuda getirmistir. Dolayisiyla Allah her seye
bicim, sekil, gig, nitelik, siire, gelisme vb. seyler vermis, kendisine tahsis edilen alanda
fonksiyonunu yerine getirebilmesi igin rizik ve araglar meydana getirmistir. Su halde
ayetteki “takdir” kelimesi, Allah’in varlik dizlemine gikardigi her seyi en guzel bir
sekilde vicuda getirdigi, yaratmasinda eksiklik, gelisiglzellik, bozukluk gibi hicbir
noksan sifatin bulunmadigr anlamina gelir. Nitekim EblO ishék es-Sa‘lebi de (O.
427/1036) ayetteki fe-kadderahl takdira ibaresini, “Allah yarattigi her seye kendi
yaratilisina uygun bir sekil ve diizen verdi. Bu sekil ve dizende hicbir bozukluk ve
kusur yoktur” (fe-sewahu ve heyye' eh limé yasluhu leh( fe-1a halele fih ve-1a tefaviite)
seklinde yorumlarmstir.*®

Talék suresi 65/3. ayetin sonundaki kad ce'alellahu li-kllT sey’'in kadren (Allah
bitin her sey icin bir 6lcl tayin etmistir) ibaresinde de “kadr” kelimesi yine 6lcd,
miktar, limit gibi anlamlarda kullaniimistir. Elmalili Hamdi Y azir’ in glizel izahina gore,
“hakikat Allah her sey icin bir kadr takdir buyurmustur. Bir hadd-i miktar tahsis
buyurmustur ki onu ona gore yuratur. O hadd-i miktardan ileri gegirmez. Bu kaziye Gyle
bir kanundur ki her sey hakkinda caridir. Ve her seyin hikmi, kiymeti Allah’in ona
tahsis buyurdugu o kadr ile mitenasiptir. Hakikatte bir seye ilim de onu o kadr ve
haddiyle temyiz etmektir. Bu cihetle esbabin bir dereceye kadar bir kadr-i haysiyeti yok
degilse de zat1 degil 1zafT ve mitendhidir. Tesir ve hikim onun degil, Allah’indir. Asil
ilm-i kudretine itimat olunacak, hiikiim ve iradesine emir tefviz edilecek hakim, esbab
degil, misebbibir' I-esbab olan Allah'tir. Her sey gecer, leh ve aleyhte her sebep tikenir,

*37 Bu konuda genis bilgi igin bkz. Mustafa Oztiirk, “Kur' an’ da ve Islam Oncesi Arap Diisiincesinde Dehr
Kavrami”, Ondokuz May:s Universitesi 7lahiyat Fakiltesi Dergisi, Sayi: 16, Samsun 2003, s. 251-270.
138 ool ebi, el-Kesf ve'l-Beyan, 111. 404.
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mukadder olan kaderi biter, evvel ve ahir bitin kudretiyle Allah kalir. Hem Allah takdir
buyurmamus ise hichir sey diger bir seyde icray: tesir edemez. Takdir buyurmus ise
Allah'tan bagka highir sey de onun 6niine gecemez. Ates Alllah'in yak dedigini
kadrince dedigi kadar yakabilir. Rizik da Allah’in doyur dedigini kadrince dedigi kadar
doyurabilir. Demek ki esbaba itimat mitenahi, Allah’a itimat namitenahidir. O halde
kuvvet ve yakin, esbaba guvenmekte degil, Allah’a dayanmakladir. Tevekkil de
magrurlukla kendini sayip koyuvermek degil, Allah’in gosterdigi yolda guct yettigi
kadar vazifeye ihtimam, ittikaya riayet, kusurunu itiraf ile beraber, Allah’in kudretine

itimat edip netice hakkinda telasa diismeksizin onun iradesine teslimiyettir.” **

3.2.2. Hikmetmek, Belirlemek ve Bdlli Bir Ol¢ii Dahilinde Y apmak

Kader kelimesiyle aym kokten tireyen ve Kur’an'da fiil seklinde gegen kadera
ve kaddera (yukaddiru) gibi kelimeler de bir Olcliye, diizen ve sisteme isaret eder. Bu
cercevede soz konusu fiiller, Allah’in genelde tim varlik demine, 6zel anlamda insan
ve diger canli-cansiz varliklara yonelik takdir ve tasarruflarimin hep bir 6lgl ve nizama
bagli oldugunu ifade eder. Mesela, Fussilet suresi 41/10. ayette Allah’in evreni
yaratirken yerylzindeki rizik kaynaklarini belirlemesi “kaddera’ kelimesiyle ifade
edilmistir. Benzer sekilde, Yasin 36/39. ayette Allah’'in aya birtakim menziller
belirlenmis olmasi da yine “kaddera’ fiiliyle ifade edilmistir.

Buna mukabil, Hicr 15/60 ve Neml 27/57. ayetlerde Hz. L{t’un geride kalan ve
helak olan kimseler arasinda yer aimasi Allah’in takdirine baglanmis ve bu hususu ifade
etmek icin her iki ayette de “kaddernd” lafz1 kullamilmistir. Klasik tefsirlerdeki bilgilere
gore kadderna fiili soz konusu iki ayette seddesiz olarak kaderna diye de okunmustur.
Herevi kaddera ile kadera kelimelerinin aym anlama geldigini belirtmistir. Bu kelimeye
Hicr 15/60 ve Neml 27/57. ayetlerde genellikle “hiukmettik” (kadaynd) seklinde bir

anlam  verilmistir.**°

Bunun yaninda Fahreddin er-Razi kelimenin bu ayette
“belirlemek” anlaminda kullanildigindan da sbz etmis, ancak sonucta hikmetme ve

belirlemenin birbirine yakin anlamlar oldugunu belirtmistir.***

Diger taraftan, Mu’'tezili mifessir Eb(0 Bekr el-Esamm (6. 200/816) kadderna
fiilini “bildirdik, haber verdik” (ahbarnd) seklinde yorumlamustir. Imam Méturidi’ ye (6.

139y azir, Hak Dini, V1. 5063-5064.
140 K urtubt, el-Cami*, X. 25; bnii’ I-Cevzi, ZAdii [-Mesir, 1V. 306; Maverdi, en-Nulket ve'l- ‘Uyan, 111. 164.
141 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, X1X. 158-159.
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333/944) gore bu yorum Mu'tezile mezhebini desteklemek adina bir tdr hileye
basvurmaktir. Cunki Mu’'tezile kullarin fiillerinin Allah tarafindan belirlenip (takdir)
yaratildigim kabul etmez. Oysa ayet kullarin fiillerinin Allah tarafindan takdir edilip
yaratiligina delalet etmektedir.**

Takdir, aym kokten gelen “kudret” kavramiyla yakindan ilgilidir. Kelimeyi
umumi manada ele alan kelamcilar “kudret” kavramini ilahi bir sifat olarak Allah-&lem
iliskisinde dogrudan miessir olan tek sifat olarak distinmuslerdir. Cunkt mimkuana var
kilmak icin “kudret’e ihtiyag vardir. Bu agidan fiili sifatlarin hepsi kudret sifatina
récidir. Allah’in kudret sifatinin neticesinde ortaya ¢ikan ve mimkin birer varlik olan
insan ve kéinat da “Allah’'in kaderidir” denebilir. Kudret, hayat sahibinin iradeye ve
fille muktedir oldugu sifatichr. Kudretin irade ile olan iliskisi kesindir. Sayet irade
olmazsa, kudret basli basina bir fiil meydana getiremez. Fiilin hasil olmasi icin dnce
irade, sonra kudret gereklidir.**® Bir telakkiye gore kainatta meydana gelen her tiirlii
hadise Allah tarafindan daha Onceden takdir edilmesi yonuyle bir kaderdir. Takdir
edilen sey meydana gelmedikce de kaza olmaz. Bu anlamda su ana kadar cereyan etmis
olan hadiseler hem kader hem kaza; bu giinden sonra olacak olan olaylar ise sadece
takdir edilmis hadiselerdir. Kaza degildir, ciinkii heniiz meydana gelmis degildir.**

Kaddera kelimesi A‘la suresi 87/3. ayette de “takdir etmek, belirlemek”
manasinda kullamilmigtir. Kainattaki bitin her seyin Allah tarafindan yaratilip
dizenlendigini belirten ayetteki kaddera fiili cogunluk tarafindan seddeli; Kiséi
tarafindan seddesiz olarak kadera seklinde okunmustur. Fahreddin er-Razi “kaddera”
kelimesine, “her seyi belli bir 6lcliye gore belirledi” manasi vermistir. Buna karsilik
Kaffal (0. 365/976), “kadera’ seklindeki okunusun “malik oldu” manasina geldigini
belirtmistir. Bu yoruma gore kadera kelimesi Allah’in yarattig: varliklara malik olmasi
ve bu konuda diledigi/istedigi sekilde tasarrufta bulunmasi anlamina gelir. Bununla
birlikte, kelimenin seddeli ve seddesiz okunusunun ayni anlami ifade ettigi de
sdylenmistir.**°

A~y

Sevkani’ nin (6. 1250/1834) yorumuna gore A‘1a 87/3. ayette gegen kaddera fiili

varliklarin cinglerinin, tdrlerinin, niteliklerinin, davramslarinin, sdzlerinin ve ecellerinin

142 Eh() Mans(r Muhammed b. Muhammed el-Matiridi, Te'vilati' [-Kur’ an, istanbul 2006, VI11. 45.
143 Serafettin Golcuk, Bakillant ve /nsan Fiilleri, Ankara 1997, s. 103.

144 Ahmet Litfi Kazanci, Islam' da frade, Kaza ve Kader, istanbul 1968, s. 44.

4% Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, XX XI. 126.
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Allah tarafindan belirlenmesini ifade eder.’*® Bu yorum, ilk bakista bildik anlamda
kader inanciyla Ortustr gozukmektedir. Ancak hemen belirtelim ki burada soz konusu
olan belirleme ya da takdir, “alinyazisi” anlaminda bir takdir degil bir 6lcu ve limit

belirlemektir. Nitekim Elmalili’ mn su yorumu da ayni paraleldedir:

Yarattigi her seye kad ce'aldlahu li-kllli sey'in kadren [Tald&k 65/3] vefkinca
ilm-i iradesiyle bir kader tayin eyledi. Cinslerinde, nevilerinde, fertlerinde,
sifatlarinda, fiillerinde, ecellerinde birtakim hususiyetlerle birer had ve miktar
tahsis eiti. imkan tabiatinda hep bir ve miisavi olan esyadan her birini viicutta
yekdigerinden birer miktar ile temaylz ettirerek muhtelif mahiyetler, muhtelif
hiviyetler ile tenvi’ ve takyid ve tahdit eden birer bigcim takdir buyurdu da ona
gore her birini kendilerinden tab’an veya ihtiyaren sadir olacak hususiyyét ile

hariclerinden sadir olacak huslsiyyét arasinda vasil olacaklar: gaye-i hilkatlerine

dogru tevcih buyurdu.™

Kaddera kelimesi, Muddessir suresi 74/18-20. ayetlerde de “6lclp bicmek,
tasarlayip bir dizene koymak” gibi manalarda kullamlmustir. Kurtubi kaddera
kelimesinin bu ayetlerdeki anlam ve kullanim hakkinda, “sdyleyecegi sbzi zihninde
tasarlamak” (heyye €' |I-kelame fi nefsh) seklinde bir izahta bulunmus ve ardindan
Araplarin  bir seyi tasarlayip dizene koyduklarinda kaddertl's-sey’e ifadesini
kullandiklarin: sdylemistir.**®

Rivayetlere gore bu ayetler Mekke musriklerinin dnde gelen isimlerinden biri
olan Velid b. Mugire'nin Hz. Peygamber ve Kur’an hakkindaki distincelerini tasvir
etmektedir. Zira musrikler Velid b. Mugire' ye Hz. Peygamber’e ve Kur’an’a karsi nasil
bir tavir takinmalari gerektigini sormuslar, o da disUnip tasindiktan sonra Hz.
Peygamber’in bir sihirbaz, Kur’an’in da 6nceki nesillerden intikal eden sihirli bir soz,

dolay1siyla beser kelam: oldugunu sdylemistir.**

Bu bilgiler dikkate alindiginda Muddessir 74/18-20. ayetlerde g kez zikredilen
“kaddera’ kelimesinin Hz. Peygamber ve Kur’an hakkinda sdylenecek sozleri zihinde
tasarlamak manasina geldigi daha agiklik kazarmir. Buna gore Velid b. Mugire'ye
atfedilen “kaddera’ fiili sdyle bir zihinsel siireci ifade eder: Velid b. Mugire ilkin kendi
kendine “Muhammed mecnundur” diye distndr; ancak bu sifatin ona tam uymadigina

196 Sevkani, Fethi' |-Kadir, V. 423.

147 ¥ azir, Hak Dini, VII1. 5744-5745.

148 K urtubi, el-cami*, X1X. 49.

149 Bkz. Taberi, Camiu’l-Beyan, XI1. 310; Bezavi, Me'alimir' t-Tendl, V. 415-416.
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karar verir. Ardindan, “Hayir, o sairdir’ der; ama bu sifatin da onun vasiflariyla
Ortismedigini dastintr. Epey bir distnip tasindiktan sonra, “O bir sihirbazdir” der.
CUnkU diye dastindr, “sihirbazlar kar1 ile kocamn arasint agar. Aym sekilde Muhammed
de baba ile evladin arasim agmaktadir. O halde Muhammed bir sihirbazdir.” >

3.2.3. Rizki Ya Da Gegim imkanlarim Daraltmak

“Kader”in fiil formundaki tirevleri olan kadera ve yakdiru gibi kelimeler gesitli
ayetlerde insanlarin rizik ya da gegim imkanlarinin azaltilmas: (daraltiimasi) anlaminda
kullanilmistir. Mesela Isra 17/30, Kasas 28/82, Ankebit 29/62, Rim 30/37, Sebe 34/36,
Zumer 39/52 ve S0ré 42/12. ayetlerde Allah’in diledigi kimsenin rizkim genislettigi,
diledigi kimsenin de rizkim daralttigi belirtilmistir. Benzer sekilde Fecr suresi 89/16.
ayette Allah’'in kimi insanlar1 rizki daraltmak suretiyle sinamasi fe-kadera ‘aleyhi
rizkahl seklinde ifade edilmis, yine kisitli imkanlara sahip olan kimse icin Talék 65/7.
ayette men kudira ‘aleyhi rizkuh( seklinde bir ifade kullanil mistur.

Esasen rizkin genisletilip daraltiimast Allah'in ahlaki vasiflariyla ilgili bir
meseledir. Bu meselenin klasik kelam literatiriinde ne sekilde ele alindigina gegmeden
once “rizik” (rizk) kavram hakkinda kisaca bir bilgi vermek gerekir. Sozlukte, “yiyecek
vermek” anlamindaki rezk kokinden tireyen rizk kelimesi “yiyecek, giyecek ve
kendisinden fayda saglanan her sey; yagmur, bagis, nasip” gibi manalara gelir; terimsel
olarak da Allah'in canlilara yeme igme ve baska hususlarda yararlanmak Uzere verdigi
her seyi ifade eder. Kur’an'da 123 yerde gegen rizik kavrami ve riziklandirma fiili
cogunlukla Allah’a izafe edilirken bazi ayetlerde buna araci olmasindan dolay: kula da
nisbet edilmistir’™ Kur'an'da ayrica hayatiyetini sirdiirecek hicbir imkana sahip
bulunmayan varliklar dahil olmak tzere yerylzindeki bitin canlilarin rizkint verenin
Allah oldugu belirtilir.*?

Ilgili ayetlerdeki vurgulu ifadelere binaen islam alimleri bitun canlilarin rizkim
Allah'in verdigi noktasinda ittifak etmislerdir. Ancak kullara ait kot fiillerin
gerceklesmesine ilahi kudret ve iradenin tesiri meselesi, kullarin yararina olan seyleri
yaratmanin Allah icin gerekli olup olmadig1 konulariylailgili olarak kelam alimleri rizik
mevzuunda baz1 farkli gorusler ortaya koymuslardir. Ehl-i Sinnet alimleri, insanlarin

150 jbn Asdr, et-Tahrir ve't-Tenvir, XX1X. 308.
151 Bakara, 2/233; Nisa, 4/5; Kehf, 18/19.
152 Hid, 11/6; Ankeb(tt, 29/60.
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irédi fiillerinin gorundste kendi arzu ve tesebbiisleri sonunda meydana geldigini kabul
etmekle birlikte bu fiillerin her seyin yaraticisi olan Allah’in sayesinde viicut buldugu
fikrini benimsemisler ve bu sebeple de rizki “Allah’in hayatlarim surdarebilmeleri igin
canlilara verdigi her tirlt imkan” seklinde tarif etmislerdir. Mu'tezile adimleri ise ilahi
irade ile insanlarin gayri mesru fiilleri arasindaki iliskiyi reddettiginden rizk: “kisinin
hayatiyetini sirdirmek icin malik oldugu sey” veya “kisinin faydalanmaktan men
edilmedigi imkanlar” diye tarif etmislerdir. Mu’tezile’ nin tariflerine gére haram kazang

rizik kapsaminda yer almaz.**

Rizik konusundaki temel mesele, insanlarin reel olarak sahip bulunduklart mal,
mulk, servet, besin maddeleri gibi seylerin Allah tarafindan taksim edilip edilmedigidir.
Ehl-i Sinnet’e gore rizkin taksimi Allah'in kaza ve kaderine gore gergeklesir.
Dolayisiyla riziklar, tipki eceller gibi ezelde belirlenmistir. Bu ylzden, herhangi bir
insanin rizki ne artar ne de eksilir. Herkes kendi rizkin: yer.**

Sunni gelenekteki bu inams halk arasinda, “Basina talih kusu konmak”, “Allah
mal1 istedigine, ilmi isteyene verir’, “Herkes nasibini yer, Ya nasip’, “er-Rizku
Alellah”, “Vermeyince Ma'bud, neylesin Mahmud”’; “Nasibin varsa gelir Hint'ten
Yemen'den; nasibin yoksa gider elinden”; “Kismetim buymus” gibi deyim ve darb-1
mesellerle de ifade edilmistir.™

Literal (lafzi) anlam agisindan bakildiginda bazi ayetler rizik ya da gegim
imkénlarinin Allah tarafindan taksim edildigi hususunda sarih ifadeler icermektedir.
Mesela, Zuhruf 43/32. ayette soyle denilmektedir: “Rabbinin rahmetini paylastirmak,
peygamberlige kimin layik oldugunu belirlemek onlara mi kalmis? Nasil ki dinya
hayatinda gecim araclarim kimine ¢ok kimine az imkéanlar bahsetmek suretiyle onlar
arasinda bolUstlren ve yine bir kismint bagkalarina yardim etmesi icin daha fazla maddi
imkén sahibi yapan biziz; aym sekilde diledigimizi vahiy ve peygamberlikle
onurlandiran da biziz.”

Nahl suresi 16/71. ayette ise su ifadeler yer almaktadir: “Allah kiminize

kiminizden daha fazla maddi imkén verdi. Ne var ki maddi imkanlar1 genis olanlar,

sahip olduklart serveti yanlarinda calistirdiklar: kole ve hizmetcileriyle paylasip da

153 Serafettin Golcilk, “Rizik”, DIA, istanbul 2008, XXX V. 73.
154 Epir |-Feth Muhammed es-Sehristant, Nihayeti’ |-/kdam fi imi’l-Kelam, Kahiretrs, s. 416.
135 jlhami Gller, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, Ankara 1998, s. 20-21.
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onlar1 bu hususta kendileriyle esit duruma getirmeye yanasmiyorlar. Peki, onlar boyle
yapmakla Allah’ in bunca nimetine bile bile nankérltik etmis olmuyorlar mi2!”

Bu konunun basinda isaret edilen diger bircok ayette ise Allah'in diledigi
kimsenin rizkini bollastirdigi, diledigi kimsenin de rizkim daralttigr bildirilmistir.
Literal anlam agisindan bakildiginda bittin bu ayetler rizkin bizzat Allah tarafindan
taksm edildigini ifade etmektedir. Yine bu ayetlerden rizkin ¢ok ve az verilisinde
sadece Allah’in mesietinin belirleyici oldugu, dolayisiyla bu konuda kulun hicbir
fonksiyonunun bulunmadigi gibi bir anlam c¢ikmaktadir. Arapga’ da kadera'r-rizka
ibaresinin “rizk: taksim etti” (kasemeh()) anlamina geldigi yoninde ki bilgi de**® bu
anlamu teyit etmektedir.

Fahreddin er-Razi, isra 17/30. ayetteki inne rabbeke yebsutu’ r-rizka limen yesau
ve ve yakdir (Rabbin diledigi kimsenin rizkint bollastirir; [diledigi kimsenin] rizkini
daraltir) ifadesinin tefsirinde “kader (kadr) kelimesi sozlikte daraltmak, kismak
anlamina gelir” dedikten sonra, bu kelimenin Talak 65/7 ve Fecr 89/16. ayetlerde de bu
anlamda kullanildigim belirtmis ve daha sonra sunlar1 eklemistir: “Evet, Allah kimi
insanlarin rizkim bollastirr, kimi insanlarin rizkim da daraltir. Rizki daraltmak aslinda
insanlarin faydasi igindir. Cinki Allah SGra 42/27. ayette, “Eger Allah kullarinin rizkin
bollastirsaydi, yerylzinde azarlardi. Bu yUzden biz rizki diledigimiz 6lcude
litfetmekteyiz” buyurmustur. [Ote yandan] Isrd 17/30. ayetin sonunda “Allah
kullarindan haberdardir; onlar1 gérmektedir” buyrulmustur. Bu ifade, kullarina belli
Olctde rizik verme hususunda Allah’in her insamin maslahatini bildigine isaret eder.
Dolayisiyla rizik konusunda kullarin farkli durumda olmasi cimrilikten degil, mashalati
g6zetmekten dolayidir. ™’

Buna gdre kullarin rizkint taksimle ilgili il&hi mesiet gelisiglizel bir tasarrufa
isaret etmemekte; ayrica rizkin Allah tarafindan taksim edilmesi yanlis bir tevekkdl
anlayisina da sevk etmemektedir. Kaldi ki bazi ayetlerde insamin yanlis bir tevekkdl
anlayisina siginmak yerine karada ve denizlerde rizkini aramasi emredilmektedir.*®
Bunun yaninda baz1 hadislerde, giinahlardan dolay: Allah’tan af dilemenin ve Akrabay1

Ziyaret etmenin (silai rahim) rizki genisletecegi belirtilmektedir.”*® Ayrica bazi

1%6 {hn Manz(Qr, Lisani’I-Arab, V1. 263.

157 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’ I-Gayb, X X. 156-157.
158 Fatir, 35/12; Miilk, 67/15.

159 Bkz. Buhari, “Biiy('”, 13; ibn Méace, “Edeb”, 57.
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ayetlerde mal biriktirme fiili insana izafe edilmektedir.'® Eger Allah rizki ezelde
gpesifik ya da noktasal olarak taksim etmis ve bu konuda insanoglunun hicbir dahli
bulunmamis olsaydi, mal biriktirme fiili Kur’an’da insana atfedilmezdi. Ayrica, bunun
aksi varit olsaydi, “Amerika’da kisi basina dusen milli gelir 25 bin dolar iken,
Turkiye' de bu rakamin ¢ok daha distk olmasint Allah mi tayin ediyor?’ diye sormak
gerekirdi. Oyleyse, “Allah diledigine rizki genisletir, diledigine de kisar” mealindeki
ayetleri, Allah’in sartlara gore degiskenlik arz eden takdiri baglaminda yorumlamak
gerekir. Yok eger bildik anlamda “kader-kismet” inanci kabul edildiginde, sinifli
toplum yapilarim mesrulastirmak kaginilmaz olur; dolayisiyla somirtye ve zulme karsi
direnmenin hicbir anlami da kalmaz.*®*

Diger taraftan, Kur’an’da Allah’in tipki hidayet ve dalalete sevk etme konusunda
oldugu gibi rizki dagitma hususunda da sik sik ilahi mesiete atifta bulunulmasi, bu
mesietin keyfi sekilde tecelli ettigi anlamina gelmez. Aksine “Allah diledigi kimseyi
hidayete, diledigi kimseyi dalalete sevk eder”; yine “Allah diledigi kimsenin rizkim
bollastirr, diledigi kimsenin rizkint da daraltir” mealindeki ayetleri anlayip
yorumlarken Kur'an'daki Allah-merkezli dil dizgesini dikkate almak gerekir. Zira
bilhassa erken donem Mekki surelerdeki vurgulu ifadelerden anlasilacag: gibi, kéinatta
olup biten her seyin arka planinda mutlak irade ve gu¢ sahibi Allah vardir. Makro ve
mikro boyutuyla fizik dlemin bitin olaylarinda yegane fail O’dur. Yildizlar1 sevk ve
idare eden O oldugu gibi, spermanin tesekkiltnden, yumurta hiicresiyle birlesip yeni bir
yaratiga donismesine kadar gegcen bitin safhalarda yine O vardir. Tarih alaninda da
durum pek farkli degildir. Zira birgok ayetteki sarih ifadelere gore toplumlar: varlik
sahnesine cikaran, halden hale geciren ve nihayet yok eden O'dur. Kur’an'da Allah-
merkezli dil ve ifade tarzimin hékim olusundaki temel etken, Mekke musriklerinin
dinya gorusleridir. Allahsiz olmasa da, mevcut Allah fikrinin ahlaki alanda hicbir islev
gormedigi misrik dinya gortstne karst Kur’an’da tanrimin varligindan 6te mutlak

birligine ve sinirsiz kudretine vurgu yapilmistir.*%?

Kur’'an dilindeki bu ifade 6zelligi g6z ard: edildiginde, bilhassa Allah’in sinirsiz
kudretinin vurgulandig: ayetleri anlama konusunda ciddi sorunlarla yuizlesilmesi
kagimimazdir. Bilindigi gibi Kur'an'da, “Allah diledigi kimseyi saptirir; diledigi

180 Hiimeze, 104/2.
161 Giiler, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 133.
162 Bzsoy, Sinnetullah, s. 144-145.
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kimseyi dogru yola ulastirir” mealinde birgok ifade mevcuttur. Kur’an'in dil ve anlam
dunyasina vukufiyeti olmayan pek ¢ok insan, “Allah’in dilemesi"ni —has&— keyfi
tasarruflarda bulunmasi, dolayisiyla insanoglunun bu biyidk (kdlli) iradenin elinde bir
oyuncak olmasi seklinde anlamakta, bdyle bir yanlis anlama neticesinde de ister istemez
neyi nigin yaptig1 bilinmeyen, herhangi bir ahléki ilkesi bulunmayan bir tanriyla karsi
karsiya olduklar1 vehmine kapilmaktadir. Oysa gergek durum bdyle degildir.

Bilindigi gibi, Kur’an’da Allah'in her seye kadir oldugu, diledigi seyi yaptig1 ve
yapip ettiklerinden dolay1 kendisine asla hesap sorul[almayacag: bildirilmektedir.
Ancak bu bildirimler Allah’in iradesinde keyfilik oldugu, keyfi tasarruflarda bulundugu
anlamina gelmemektedir. Bilakis Allah, rahmeti kendisine prensip edindigini bildirmesi
(En‘am 6/12) ve “Ben kullarima asla haksizlik etmem” (K&f 50/29) buyurmasi*®
hasebiyle kelimenin tam anlamiyla bir “rahmet” ve “adalet” tanrisidir. O halde, Allah’in
saptirmasinda mistahak gérme, dogru yola sevk etmesinde ise layik gbrme soz
konusudur. Ayrica, “Allah diledigi seyi yapar!” (Hac 22/14) ve benzer icerikteki
ayetleri okurken teosentrik dilin mantigini dikkate almak gerekir. Bu dilin mantigim

Enfal 8/18. ayetle tavzih etmek mimkindur. Bu ayette mealen sdyle buyurulur:

[Ey MUminler!] Savasta o musrikleri siz 6ldirmediniz; gercekte Allah oldurdd.

[Ey Peygamber!] Savasta disman saf dis1 emek icin bir seyler attigin zaman da

aslinda sen atmadin, Allah atti. Allah bitin bunlart miminleri glizel bir stnavdan

gecirmek icin yapti. Stphesiz Allah her seyi isitir, her seyi bilir!

Bu ayetten de anlasilacag: gibi, teosentrik dil, her zaman ve zeminde evvela
Allah’in hesaba katilmasi gerektigini tembihleyen bir dildir. Kuskusuz bu dilde
insanoglunun Ozgur iradesinin nefyi sz konusu degildir. Aksine insan dini-ahlaki
plandaki her fiilini O0zgir iradesiyle gergeklestirmektedir. BOyle oldugu igindir ki,
insanoglu dunyada 6zgur irade ve ihtiyariyla yapip ettigi her seyin hesabim ahirette
verecek ve hak ettigi karsiligi gorecektir. Kisacasi, ilahi azapta da mikéfatta da insan
icin bir hak edis vardir. O halde, Tiurk¢ce Kur'an meallerinin hemen hepsinde,
“Andolsun, biz, cinlerin ve insanlarin ¢ogunu cehennem icin yarattik” (A‘réf 7/179)
diye cevrilen ayete, “Andolsun biz, cehennemlik olmay1 hak eden birgok cin ve insan
yarattik.” seklinde bir anlam takdir edilmesi daha isabetli g&zikmektedir. CUnki
ayetteki bu ifadenin ardindan, “Boylelerinin akillar1 vardir ama hakikati kavramaz,

163 Benzer igerikteki diger ayetler icin bkz. Al-i imran, 3/182; Enfal, 8/51; Hac, 22/10; Fussilet, 41/46;
Y (Onus, 10/44; MU’ min, 40/31.
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gozleri vardir ama hakikati algilamaz, kulaklar1 vardir ama hakikat ¢agrisim duymaz.
Iste bunlar [suursuzluk agisindan] davarlar gibidirler. Hatta bunlar davarlardan da

suursuzdur. iste bunlar tam bir aymazlik icinde olan kimselerdir!” buyurulmaktadir.'**

3.2.4. Seref, Kiymet, YUcelik

Kadr (kadir) kelimesi bazi ayetlerde sereflilik, degerlilik ve yicelik anlaminda
kullamlmstir. Mesela Kadr suresi 97/1. ayette gegen leyletlr|-kadr (Kadir gecesi)
terkibinde gecen “kadr” kelimesi bu anlamdadir. Nitekim surenin 3. ayetinde Kadir
gecesinin bin aydan daha degerli oldugunun bildirilmesi, bu kelimenin degerli, kiymetli
anlaminda kullamldiginm teyit eder. Keza Turkgedeki “kadir kiymet bilmek” deyimi de
yine “kadr” kelimesinin bu anlamina isaret eder.

Kuran'in nazil olmaya basladigi ayin Kadr (Kadir) diye isimlendirilme
gerekgesine dair yorumlardan biri, “Kadir gecesi, yuceliginden, deger ve serefinden
Otard bu sekilde isimlendirildi” seklindedir. Nitekim Araplar, li-filanin kadrun sozini

bir kimsenin serefli ve saygin oldugunu ifade etmek icin kullanirlar.*®®

Baska bir yoruma gére Kadir gecesi, bu gece boyunca islenen glizel ameller (taat
ve ibadet) cok bilyik sevaba vesile oldugu icin boyle isimlendirilmistir. Manevi
anlamda deger ve sayginlik sahibi olmayan bir kimse Kadir gecesini ihya ettiginde
deger kazanacagi icin, s0z konusu gecenin bu sekilde isimlendirildigi de ileri
sirdlmustir. Ayrica, Kadir gecesinde ¢ok degerli bir peygambere, cok degerli bir
Ummete, ¢ok degerli bir kitap nazil olmaya basladigi icin bu gece “Kadr” diye
nitelendirilmistir. Yine Kadir gecesi ¢ok degerli meleklerin inisine sahne oldugu igin bu
sekilde isimlendirilmistir. Baska bir yoruma gére Allah hayir, bereket ve magfiret
[Gtfettigi yahut mi’minlere rahmet takdir ettigi veyahut sayisiz melegin inmesinden
Oturt yeryuzi adeta daracik bir mekan héline geldigi icin Kadir gecesi bu sekilde

tesmiye edilmistir.'%

Butun bu yorumlarin disginda Kadr 97/1. ayetteki leyletlr |-kadr terkibi “hikim
gecesi” seklinde de yorumlanmustir. Bu yoruma gore kadr kelimesi, “takdir” anlamina
gelmektedir. Allah Kadir gecesinde kullarin rizki, ecelleri ve dlumleri gibi hususlarda
bir yillik takdirde bulunur ve bu takdirlerini gerceklestirme isini israfil, Mikail, Azrail

164 Oztirk, Meal Kltirimiiz, s. 19-21.
185 K urtub, el-Cami‘, XX. 88-89.
186 fonii'I-Cevzi, Zadi'I-Mesir, 1X. 182: Maverdi, en-Nilket, VI. 312.
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ve Cebrail’ den olusan dort blyik melege tevdi eder. Bu ylzden, Kadir gecesi “takdir ve
hiikiim gecesi” anlamina gelir.*®” Enduiliislii miifessir ibn Ciizey (6. 741/1340), Duhan
suresi 44/4. ayetteki, “Her hikmetli is o gece tefrik edilir/belirlenir” (fiha yufraku kallG

emrin hakim) ifadesine istinaden bu yorumu tercihe sayan gormiistir.*®

Kadr kelimesi, En'am suresi 6/91. ayetteki ve-ma kaderullahe hakka kadrihi
ibaresinde de “yiicelik” (azamet) anlaminda kullamilmstir.*®® Eb( Hayve ayetteki
kadrihi kelimesini kaderihi seklinde fethali okumustur. Hasen el-Basri ve-ma
kaderullahe hakka kadrihi ibaresini, “Onlar (musrikler) Allah't hakkiyla[gerektigi gibi]
ylceltmediler” (mé& azzamOhu hakka azametih) seklinde izah etmistir. Fahreddin er-
Razi, “Onlar Allah't gerektigi gibi ylceltmediler” seklindeki izahi Ibn Abbas a
atfetmistir.”® Bu izaha gore kadr kelimesinin ilgili ayetteki anlami Araplarin “li-fiilanin

kadrun” sdziindeki “yiicelik, seref” anlamiyla drtiismektedir.**

Ferrd (0. 207/822) ve Zeccac (0. 311/923) gibi filolog mifessirler de ve-ma
kaderulléhe hakka kadrihi ibaresini, “Onlar (musrikler) Allah’t gerektigi gibi
yiceltmediler” seklinde izah etmislerdir.'”® Aymi sekilde Resid Riza da bu ayetin
tefsirinde “kader” ve “kadr” kelimesini “azamet, yticelik” manasina hamletmis ve soz
konusu ibareyi, “Onlar (musrikler) Allah’t hakkiyla ylceltmediler” diye tefsir etmistir.
Resid Riza' ya gore Ibn Abbas'in “Ayet Allah'in kudretine inanmayan kéfirler hakkinda
nazil oldu” seklindeki sbzii de bu manay: desteklemektedir. Ciinkii Tbn Abbas'in bu
sozinden anlasildigi  kadariyla ayetteki “kadr” kelimesi “kudret” manasinda
kullamlmgtir. Aslina bakilirsa, gerek “kadr” kelimesi gerekse bu kelimenin seref,
zenginlik, kudret anlamina gelen diger bittn tirevleri belli olclide “glic ve kuvvet”

manasi tasir.' "

Kadr kelimesinin mecazi olarak “bir isin kinhini bilmek” manasinda
kullanildig: dikkate alinirsa sdz konusu ibareye “ Allah’1 ve O’ nun tasarrufétim hakkiyla
bilmediler” seklinde bir anlam takdir etmek de mimkin olur.** Bunun yaminda

167 K urtubf, el-Cami‘, X X. 88; Fahreddin er-Rézi, Mefatihu’ I-Gayb, XX XII. 28.

168 Ebir'|-K&sim ibn Ciizey d-Kelbi, et-Teshil |i ‘UlGmi’t-Tenzil, Beyrut 2003, 1V. 402.

169 Bkz. Begavi, Me alimi' t-TenZl, I1. 114.

170 Fahreddin er-Rézi, Mefatihu'I-Gayb, XI11. 60.

1 Kurtubt, el-Cami*, VII. 26.

172 Bkz. Eb( Zekeriya Y ahya b. Ziyad el-Ferra, Meani’|-Kur’ an, Beyrut trs, |. 343; Ebii ishak ibrahim b.
Serri ez-Zeccéc, Me' ani’l-Kur’ an ve /' rabuh, Beyrut 1988, 11. 271.

% Muhammed Resid Riza, Tefsiru’|-Kur’ ani’[-Hakim (Tefsiru’ [-Menar), Beyrut 1999, V1. 505-506.

1% Bu anlam icin bkz. ibn Asdr, et-Tahrir ve't-Tenvir, VI1. 362.
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“Allah’1 gerektigi sekilde tammadilar”, “Allah’t gerektigi sekilde tavsif etmediler” gibi
baska yorumlar da mevcuttur.”

Sonug olarak, kader kelimesi ve tirevleri Kur'an'da agirlikli olarak Allah'in
kéinat1 belli bir diizen ve sisteme gore yarattigina, dolayisiyla varlik aemindeki her
seyin bir yasaya bagli bulunduguna isaret etmektedir. Kéinattaki dizene iliskin
yasalardan biri de Allah'in insam hir irade sahibi bir varlik olarak yaratmasidir.
Kur'an'a gore Allah bir sey yaratacagi zaman o seyin kabiliyetlerini ve davranms
kanunlarim mahiyeti (tabiat1 veya karakteri) igerisine yerlestirir. Boylece o sey bir
diizen icerisine girmis olur. Alemde etkin bir duruma geger. Iste evrendeki her sey
mahiyeti icerisine yerlestirilmis kanunlar muvacehesinde hareket ettigi icin Allah’in
iradesine teslim olmustur. Oysa insan Allah'in emrine uyup uymamakta bir segim
yapabilme kabiliyeti kendisine verildigi icin, iyiyi ve kotuyl secebilmekte hirdir. Diger
bitiin varliklarin mahiyetine kabiliyetleri nasil kodlanmissa insnain tabiatina da iki
aternatifi tercih edebilecek sekilde kodlanmugtir.*"

Dunyadaki imtihanin adilligi icin gerekli olan temel unsur, insamn kazanmaya
da kaybetmeye de elverisli bir tabiata sahip olmasidir. Ikinci unsur ise hayatin belli
Olcide insamin Ondnde boyun egecek tarzda bulunmasidir. Zira insamn mikellef
kilinmasi, ancak o mukellefiyeti yerine getirme kabiliyetine sahip bulunmas: halinde
adil ve anlaml1 olur. Bu agidan bakildiginda insan belli bir alanda kendi kaderini kendisi
“Allah’in her seyi ezeli ilmiyle bilmesi, insamn yapip ettikleri Gzerinde miessir degil
midir? insan herhangi bir isi bir sekilde yaparken Allah bildigi icin mi o sekilde yapar?
Yoksa Allah'in ilmi insanlarin yapip etmelerine mi baglidir?’ tarzinda sorular hep
bakidir. Nitekim Islam kelamcilar: ve filozoflar kader problemi gercevesinde bu sorular
Uzerine cok kafa yormuslardir. Meselenin bu yonini ele aimak ¢alismamizin sinirlarina
asacagindan burada sadece sunu sdylemekle yetinebiliriz:

Allah sinirsiz ilmiyle insamin hidayet ve iyiligi mi yoksa dalélet ve kotulugl mu
tercih edecegini bilir. Ama bunlar1 bilmesi insan tzerinde tazyikte bulunmas: anlamina
gelmez. Insanmin hidayet veya dalalet konusundaki tercihi aslinda Allah’in insan ve
toplumla iliskisindeki ezeli prensibi (stinnetullah) gergevesinde vuku bulan ve bulacak

> 1bnii'1-Cevzi, Zadi'I-Mesir, 111. 92.
176 Fazlur Rahman, Ana Konular:yla Kur’an, gev. Alpaslan Acikgeng, Ankara 1987, s. 81-82.
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olanin agiga ¢ikmasidir. S6z konusu ilahi-ezeli prensip (slinnetullah) mikellefiyeti,
dolayistyla sevap ve ikab: mucip tercih yasasidir.*”’

Kuskusuz kader ve insanin 6zgurligt problemine dair bu izah da tatminkar bir
¢ozum icermemektedir. Nitekim gelen bashk altinda kader kavraminin kelami-itikadi
anlam alanina dair sunulacak bilgilerden de bu getin meselenin tam anlamiyla ¢6zime
kavusturulamayacag: anlasilacaktir.

3.3.“Kader”in K elami-itikadi Anlam Alam

Bir inang konusu olarak kader, islam distince tarihindeki en cetin ve en cetrefilli
konulardan biri ve belki de birincisidir. Hatta denilebilir ki en genel tamimiyla insamn
bagina gelen olaylarin énceden Tanr1 ve/veya tanrisal bir guig tarafindan tayin edildigi
inanc1 anlamindaki kader tarih boyunca insanligin genel bir inang sorunu olagelmistir.
Islam 6ncesi dénemde Araplarin bu konuylailgili hakim inanglar, insan hayatinda olup
bitecek her seyin onceden belirlendigi seklindedir. Bu inanci igeriklendiren temel
kavram dehrdir. Nitekim Casiye suresinde niizul dénemindeki musrik Araplarin soyle
dedikleri bildirilmistir: “Hayat ancak bu diinyada yasadigimizdan ibarettir. Oliiriiz ve
yasariz. Bizi ancak zaman helak eder. Onlarin bu hususta hicbir bilgisi yoktur. Onlar
sadece zanna gore hikiim veriyorlar.”*"® Miisriklerin “Biz 6liriiz ve yasariz; bizi ancak
zaman helak eder” ifadelerindeki temel vurgu sudur: Insam yok olusa siriikleyen
yegane faktor, zamanin akip gitmesidir. Tabiatiyla, 6lum de Allah’'in emri, izni ve
bilgisi dahilinde tahakkuk eden bir olgu degil zamamn insan bedenini yipratmas: ve
nihayet biyolojik hayatiyetin nihayete ermesidir. Kisaca, 6lumle birlikte fena bulup yok
olmanin tek sorumlusu zamandir.*”® Arap musriklerin yasam, 6lim ve 6lim 6tesine
iliskin bu inkérci distinceleri diger bazi ayetlerde de sdyle aktarilmustir: “Onlar
(Mdgrikler) dyle dediler: Hayat ancak bu dinyadaki hayatimizdan ibarettir. Biz tekrar
diriltilecek degiliz’;**° “Hayat su diinya hayatimizdan ibarettir. Oliriiz ve yasariz. Biz
bir daha diriltilecek degiliz’*®*

Islam Oncesi Araplardaki dehr telakkisini inceleyen Izutsu ve Watt gibi bazi
arastirmacilar bu telakkinin daha ziyade c¢olde yasayan bedevi Araplar arasinda kabul

17 Bagci, Insanin Kaderi, s. 46.
178 Casye, 45/24.

170 7emahsert, d-Kesséf, 111. 512.
180 En’am, 6/29.

8L M minain, 23/37.
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gordugini belirtmiglerdir. Gocebe Araplardaki dehr telakkisinin temelinde dinya
hayatinda olup biten hédiselerin zamanin biteviye akip gitmesine bagli oldugu inancinin
bulunduguna dikkat ¢eken Waitt, bu inancin musriklerin dilinden 6zetlendigi Césiye
suresindeki*®
“dehr” dir ve bu baglamda onu “kader” olarak terctime etmek isabetsiz degildir. Bununla

birlikte, Islam 6ncesi siirde talihsizlik ya da az siklikla olmakla birlikte talihlilik, sadece

ayetleilgili olarak su bilgileri aktarmistir: “Zaman” icin kullanilan kelime

“dehr’in getirdigi degil, ayn1 zamanda “ez-zaman”, ‘gunler’ ve hatta ‘geceler’in
getirdigi sey olarak ifade edilir. Boylelikle, Araplarin hayatlarini belirledigini kabul
ettikleri seyler, gercekte olaylar dizisi veya gegici olusumlarin akip gitmesidir. Onlar
icin bu gayri sahsi bir gucti. Bu yuzden onlar zamam tesahhus ettirmis

gorinmiiyorlard:.*®®

Cahili donem Araplarin dislince sistemlerinde dinya hayatindaki en temel
mesele Olim oldugu icin, bu sistemde yaratilis ve dinyaya gelis Uzerinde pek
durulmamustir. Bu ylzden, insanoglu diinyaya gozlerini actiktan sonra kendisini yaratan
askin varlikla iliskisini kesmis ve kendi varligini, izutsu'nun ifadesiyle, gucli ve
diktator bir patronun hizmetine vermistir. ‘Dehr’ denen bu diktatdr patronun yonetimi,
insanin son nefesine kadar sirer. Olim, insanin hayat1 boyunca zulmii altinda inledigi
bu zalim diktatériin son darbesidir.*®* Bunun icindir ki dehr, cahiliye donemine ait
siirlerde genellikle merhametsiz, sogukkanli, hichir kahramamin karsisinda
duramayacag: bir diktator, sivri dislerini merhametsizce insana gegiren vahsi bir hayvan
gibi tasvir edilmistir. Mesela, 1yas b. el-Erat’in bir beytinde, “Dehr kanca gibi dislerini
batirmak icin bekliyor.” seklinde bir ifadeye yer verilmis; muhadram sair Cureybe b.
Esyem ise bir siirinde, “Bir koétulik zamaninda dehr seni kétt disleriyle 1sirdiginda,

ayni sekilde sen de onu 1sir.” demistir.*®

Peki, cahiliye doénemi insamnin zihninde ve diinya goristinde varolan bu kaderci
dustince karsisinda Kur'an'in tavri ne olmustur? Montgomery Wait'in yorumuna
bakilirsa, Kur’an’da dehrin yerini Allah almis ve insanin hayati (rizik, hidayet, dalalet,
ecel, vs.) bu defa Allah’in kontrolline girmistir. Bizzat Watt’ in ifadesine gore, “Kur’ ani
Allah kavramimin, bir insamin hayatinin kendi disindaki bir kuvvet tarafindan kontrol

182 Cagye, 45/24.

183 Montgomery Watt, Hz. Muhammed'in Mekke'si, gev. M. Akif Ersin, Ankara 1995, s. 53.

184 ) 2utsu, Kur’an’ da Allah ve /nsan, s. 157.

8 zutsu, Kur'an'da Allah ve Insan, s. 159. Dehr konusunda daha genis bilgi icin bkz. Oztiirk,
“Kur’an’ dave islam Oncesi Arap Diisiincesinde Dehr Kavrami”, s. 251-269.
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edildigi seklindeki islam 6ncesi inanci ihtiva ettigi sdylenebilir. Tipki dehrin insann
talihi veyatalihsizliginin kaynagi olusu ve belirlenen tarihte 6limuna getirisi gibi, tesir

bakimindan ayni olan bu nevi faaliyetler, bdylece Allah’ aisnat edilmistir.” 2%

Watt’ 1in bu gorusinin isabetli olup olmadigi meselesi ivedilikle tartismaya deger
goziikmekle birlikte, burada oncelikle Islam kelam tarihinde Gteden beri tartisilan kader
inancina deginmek ve bu inancin, dolayisiyla Watt’'in savundugu gorisin Kur’an'a
refere edilip edilmeyecegi meselesi Uzerinde durmak gerekir. Kelam literatlriinde,
“Allah’in ezelden ebede kadar olmus ve olacak olan seylerin zaman ve mekanini,
sifatlarim ve her tarlt ozelliklerini bilip ezelde de o surette takdir etmesi” ve/veya
“Allah’in bitin nesne ve olaylar: ezeli ilmiyle bilip belirlemesi” seklinde tarif edilen
kader inanci, genellikle kabul edildigi Uzere ilk defa sistematik olarak Emevi iktidar:
tarafindan savunulmustur. Emevi saltanatinin kurucusu Muaviye b. Ebi Sifyan,
icraatlarim mesrulastirmak amaciyla kader inancini cebir dogrultusunda yorumlayarak
kendisini devlet baskam yapanin ve icraatim yaratanin Allah oldugunu, dolayisiyla
bitun iglerinde isabetli davrandiginin kabul edilmesi gerektigini sdylemistir. Nitekim
Siffin’de ordusunda, “Bizim buralara siriklenip gelmemiz, Irakhlarla kars1 karsiya
kalmamiz Allah’in kaza ve kaderi iledir.” diyen Muaviye, oglu Yezid' e biat alirken de
iktidar giictine sahip olusun ilaht kaza ve kadere bagl: oldugunu ileri stirmiistiir.*®’

Bu cebri goris bilahare Ca‘'d b. Dirhem (6. 124/742[7) ve Cehm b. Safvan (6.
128/745) tarafindan da savunulmustur. Ca‘'d, “insan yapip etmelerinde mecburdur; o,
havada ucan bir kus ttyu gibidir. Fiillerin insana nisbeti mecazidir.” demistir. Cehm b.
Safvan ise, “insan kendi fiillerinde mecburdur; onun hirriyeti ve kudreti yoktur” fikrini
savunmustur. Bu kaderci anlayisa Ma'bed el-Ciiheni (6. 80/699) ve Gaylan ed-Dimaski
(6. 126/743) gibi sahislar siddetle karst cikmuslardir. Emevilere karst muhalefet
cephesinde yer alan bu sahislar cebrle esanlamli kaderi inkar ederek insamin hirriyet ve
mukellefiyeti fikrini savunmuglar ama sonunda ikisi de Emeviler tarafindan

oldurlmustir.

Hicri 2. asrinikinci yarisindan itibaren itikadi problemler arasinda 6nemli bir yer
tutan kader konusuylailgili tartigmalar daha ¢ok ilahi ilim, irade ve tekvin gibi sifatlarla

186 Montgomery Waitt, /slam Dilsiincesinin Teyekkiil Devri, gev. Ethem Ruhi Figlali, Ankara1981, s. 110.
87 Giiler, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 79.

188 yusuf Sevki Yavuz, “Kader”, DIA, istanbul 2001, XXIV. 59. Daha genis hilgi icin bkz. ilyas Uziim,
“Kaderiyye’, DIA, istanbul 2001, XXIV. 64-65.
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irtibatlandirilmis ve bu cercevede erken donem Sii @imlerden Hisam b. Hakem,
Mu’'tezile’den Muhammed b. Nu’man’in yam sira ¢agdas bazi arastirmacilar 6zetle su
gorust savunmuglardir: Allah’in ezeli ilmi mukelleflerin ileride ne yapacaklarina degil
sadece onlarin hur olduklarina, imna ve inkérin yan sira itaat ve isyan segeneklerinden
dilediklerini 6zgir iradeleriyle tercih edeceklerine taalluk eder. Allah kullarin
tercihlerine ise ancak gercgeklestikten sonra vakif olur. Tercihlerini bilseydi kullarin bu
ilaht ilme aykiri davranmalari imkansiz hdle gelirdi. Cunkd ilahi ilim gercege ters
dusmez. Ayrica Allah belli kisilerin iman etmeyecegini énceden bilseydi peygamberler

yoluyla emir ve talimat gondermesinin anlam: kalmazd:.*®

Islam dustince tarihinde yaygin kabul gormeyen bu goriisin aksine basta
Cebriyye olmak tizere Fahreddin er-Réazi ve son dénemde Mustafa Sabri gibi bazi Es’ ari
aimler Allah'in yetkin bir varlik olmasi itibariyle vuku bulacak her seyi ezelde bildigi
fikrini benimsemistir. Buna gore biitiin nesne ve olaylarin ilahi ilme uygun bir sekilde
meydana gelmesi zorunludur. Ef'al-i ib&d (kullarin fiilleri) agisindan bakildiginda,
kullar bittin yapip etmelerinde mecburdurlar, dolayisiyla Allah'in ilmine aykir1 bir fiili

gerceklestirme kudretine sahip degildirler.**

Bu cebri gorise mukabil Mutezili, Selefi ve Sunni dimlerin biyik ¢cogunluguna
gore Allah bitin nesne ve olaylart vuku bulmadan 6nce ezeli ilmiyle bilir. Ancak
Allah'in her seyi onceden bilmesi mukelleflerin fiillerini icbar altinda yaptiklarin
gbstermez. Zira gegmisi bilmek gergeklesmis olaylarin vukuu tzerinde etkili olmadig:
gibi gelecegi bilmek de ileri de gergeklesecek olaylar Gizerinde miessir olmaz. Ayrica
ildht ilim kullarin irade ve kudretlerini ortadan kaldirmaz. Aksine Allah kullarin
fiillerini hor irade ve kudretleriyle yapacaklarim bilir. Takdir ilahi ilme, o da maluma
tabi oldugundan bilgiye konu teskil eden nesne ve olaylar (malum) Uzerinde etkide
bulunmaz. Allah hangi sonuglarin hangi sebeplere bagli oldugunu, bunlara kimlerin
bagvuracagini ve nasil bir netice elde edecegini, yani nesne ve olaylar1 sebep ve
sonuglariyla birlikte ezelde bilir. Kullara ait fiiller ezelde Allah tarafindan bilindigi igin

189 Fahreddin er-Razi, e-Erbain, Kahire 1986, 1. 199-200; Y avuz, “Kader”, DIA, XXIV. 60.
190 By gériisiin savunusu icin bkz. Fahreddin er-Razi, Mefatithu’I-Gayb, |1. 42-43.
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vukuu bulsayd iyi fiil sahiplerinin 6vilmesi ve kot fiil isleyenlerin yerilmes anlamsiz
kalir, sonug olarak bu durum adaletle bagdasmazdi.***

Kader konusundaki bitiin bu farkl anlayislardan hangisinin Kur’an’la 6rtUstugu
meselesine gelince, kader kelimesinin Kur’an’daki anlam ve kullammmlarina iliskin
verdigimiz bilgiler 1s1ginda diyebiliriz ki s6z konusu kelimenin Kur’an’daki anlam ile
Hz. Peygamber’den sonra ortaya cikan ve degisik gorUsler neticesinde terimsel bir
anlam kazanan kader kavraminin dogrudan bir ilgisi yoktur. Diger bir deyisle, kader
kelimesinin gegtigi ayetlerden hicbiri insanin, neticesinden sorumlu oldugu fiillerinin

ortaya cikmadan 6nce ilahi irade tarafindan belirlendigi anlamina gelmemektedir.*#

Kader meselesinde insan iradesine taalluk eden hususlar ile kevni hadiselerle
ilgili hususlar: birbirinden ayr1 degerlendirmek gerekir.!®® Bu ayirnmdan hareketle
denebilir ki insamn disindaki varliklarin mukadderatinin tayin ve tesbitinde bir mahzur
yoktur. Ancak bu mukadderat tayinini insan fiillerine tesmil edemeyiz. Ciinki insan,
sorumlu olmasi itibariyle diger varliklardan ayrilmaktadir. insan sorumlu bir varlik
olduguna gore kendisine yuklenen mukellefiyete mitenasip bir hirriyete sahip
bulunmalidir. Aksi takdirde insamin yapip ettiklerinden sorumlu bir varlik oldugunu

sdylemek buisbiitiin anlamsizlagir.***

Farkli bagliklar altinda sundugumuz cssitli anlam ve kullammlarindan da
anlasilmis olacag: Uzere kader Kur’an’da Allah’in her seyi bir dlcliye gore, sebep-sonug
iliskisi icinde, duzenli, sinirli, kimlikli, muayyen ve kuralli sekilde yaratmas: demektir.
Daha kisa ve 6zl bicimde ifade etmek gerekirse, kader kéinatin genel kanunlaridir.
Dolayisiyla, kader kavraminin genel muhtevas: icinde tabiatin yaratiimasi ve
yonetilmesi, ayrica tabiat icinde 6zel bir konuma sahip bulunan insanin yaratiimasi ve

miistesna yeteneklere sahip kilnmas: da yer alir.'*®

Bu baglamda, “Insamin 6zgurligl bu ontolojik kaderin neresinde yer alir?’ gibi
bir soru sorulabilir ve bdyle bir soruya sOyle cevap verilebilir: Bitkilerin hareketleri
fizyo-kimyasal kadere baglidir. Hayvanlar ise dogal cevreye uyum saglayabilen bir

1 yavuz, “Kader”, DIA, XXIV. 60. Allah'in ilminin ezeliligi meselesine farkl1 bir yaklasim icin bkz.
Metin Ozdemir, “Eze1 Bilgi Anlayisinin Problematik Y onii”, Cumhuriyet Universitesi /lahiyat Fakiltesi
Dergig, Cilt: VI/1, Svas 2002, s. 209-226.

192 Ahmet Akbulut, Sahabe Dénemi Zktidar Kavgas, Ankara 2001, s. 286.

198 Hiiseyin Atay, Kur’an’a Gore /man Esaslar:, Ankara 1961, s. 95.

19% Akbulut, Sahabe Dénemi Zktidar Kavgas:, s. 287.

1% Omer Ozsoy-ilhami Giiler, Konular:na Gore Kur’an, Ankara 1996, s. 3 vd.
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psise’ ye sahip belli itkilerle hareket eden canlilardir. Insan ise canlilarin en tist basamag:
olan bir ruha, cevresinin suuruna sahip ve gevresi Uzerinde tasarrufta bulunabilen, onu
degistiren, tercih yapabilen 6zgir bir varliktir. O halde Kur’an'da kullanilan kader
kavrami, insanin 6zglrliglini yok eden cebr ve zorlama ile es anlaml: degildir. insanin
Ozgurligunt kabul etmek, onun iradesinin belli kanunlar cercevesinde olusan tabiat
olaylarimin veya icinde yasadigi toplumun tesirinde kalmayacagi anlamina gelmez.
Burada sz konusu olan 6zgurlik, bitiin bu tesirlere ragmen insanmin tabiat, tarih, toplum
ve kendi beninin mimkin tesirlerine karsi direnme, karsi koyma ve bunlari asma
gucuddr. Allah, insamn sorumluluk gerektiren Ozgur davranglarim ne tabiat
kanunlariyla, ne sosyal kanunlarla, ne de onun suurunun igine girerek psikolojik olarak
belirlemez.*®

Bu noktada, “Insan kendine ait 6zgurlik alaninda Allah’tan tamamen bagimsiz
mucir?” seklinde bir soru akla gelebilir. Esasen, ontolojik kaderin icindeki insanin
Ozgurluk alamnda Allah ile insan arasinda Allah’ in koydugu ahlak kurallarina bagli olan
kesinlesmemis ikinci bir kader daha vardir. Burada Allah’in iradesinin tecellisi, insanin
iradesinin yonune baglidir. Halk arasinda kullanilan “Kor Allah’a nasil bakarsa Allah da
kore Oyle bakar” dzdeyisi bu iliskiyi dile getirir. Kur’ an’ dan bir 6rnek vermek gerekirse,
Allah’in koymus oldugu ahlak kurali geregi mucizelerle gonderilen peygamber, kavmi
tarafindan tekzip edilince o kavim azabr hak eder.*®’

Battn bu izahlar cercevesinde diyebiliriz ki kesinlesmis bir kader vardir. Ancak
bu kader, ilaht bir cebr ya daicbar degil, diinyamizin ve insan olarak bizim insan olma
sartlarimizdir. Bir de insan ile Allah arasinda karsilikli 6zgir iliskide belirlenmis bir
kader vardir. Bunun nasil tecelli edecegi, insamin 6zgur iradesiyle yapacag: tercihin

yoniine baglidir. Yani burada Allah’ in iradesi bir bakima insanin iradesine baglidir.**®

Sonu¢ olarak, kader kelimesinin Kur'an'daki anlam ve kullanimi ile bildik
anlamda kader inanci arasinda bir 6rtisme olmadig: agiktir. Ancak Kur’an’da Allah’in
diledigini hidayete, diledigini dalalete sevk ettiginden, kalplerin Allah tarafindan
muhurlendiginden, Allah dilemedigi siirece insanlarin highbir sey dileyemeyeceginden
S0z eden birgok ayet vardir. Bu ayetler ilk bakistailahi irade karsisinda insan iradesinin
hi¢c mesabesinde olduguna isaret etmektedir. Dolayisiyla, insan hayatindaki her seyin

1% Giiler, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 95-96.
197 Bkz. Y Ginus, 10/95.
1% Giiler, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 98-99.



58

ilahi irade tarafindan tayin ve tespit edildigi inanct bizzat Kur’an tarafindan ifade
edilmis gozikmektedir. Peki, soz konusu ayetler gercekten boyle bir mana mi ifade
etmektedir?

Allah’'in ilim, irade ve kudretinin sinirsiz oldugu kuskusuzdur. Ancak O’nun
mutlak kudret sahibi olmasi, keyfi tasarruflarda bulundugu anlamina gelmez. Keza,
Allah’in dilemes de keyfilik arz etmez. Ne var ki Kur'an'da, “Allah diledigini
saptirir/sasirtir; diledigini dogru yola yoneltir’ seklinde tercime edilen ve literal
anlamda Allah’in herhangi bir kayit ve sart bulunmaksizin sirf kendi mutlak mesieti
uyarinca diledigini hidayete, diledigini dalalete sevk ettigi dislincesine yol acan birgok
ayet yer almaktadir. Kur’an'in kavram dinyasina vukufiyeti olmayan pek ¢ok insan,
Allah’in dilemesini —hésa— keyfi tasarruflarda bulunmasi, dolayisiyla insanoglunun bu
sinirsiz iradenin elinde bir oyuncak olmasi seklinde anlamaktadir. Ne var ki bu bir
yanlis anlamadir. Burada 6ncelikle sunu belirtelim ki, “Allah diledigini saptirir/sasirtir;
diledigini dogru yola yoneltir" seklindeki ifadeler, Arap dilindeki gramer kurallari
cercevesinde, “Allah dileyeni saptirir/sasirtir; dileyeni dogru yola yoneltir” seklinde
tercime etmeye de elverislidir. Nitekim Muhammed Esed de Mu'tezilT anlayisa paralel

olarak s0z konusu ibareyi bu sekilde cevirmis ve bu cevirisini sOyle gerekcelendirmistir:

“Allah’in saptirmasi” ya da “sapiklik icinde birakmasi” na iliskin tim Kur’ani
atiflar ancak 2:26-27'de ortaya konan “Allah, kendisine karsi taahhitlerini bozan
fasiklardan baskasini saptirmaz” ilkesiyle birlikte disuntlmeli, bu temel Gzerinde
degerlendirilmelidir. Bu, su demektir: Insamin sapip da “yoldan ¢ikmast”, kelimenin
avami anlamiyla “kader”in ya da “alinyazisi” min keyfi bir sonucu degil, fakat kesinlikle
insanmn kendi tutum ve egilimlerinin bir sonucudur. Yukaridaki ayete [Ibrahim 14/4]
iliskin yorumunda Zemahseri, insanin elinde tuttugu bu serbest secim imkan tzerinde
durarak sunu belirtmektedir: “Allah, tutum ve davranislarinin gidisi itibariyle aslaimana
ermeyecegini bildigi insanlarin disinda hig kimseyi saptirmaz, sapiklik iginde birakmaz.
Ve yine Allah, imana olan egilimini bildigi insanlarin disinda kimseyi dogru yola
yoneltmez; dogru yola sokmaz. Bunun i¢indir ki, yukaridaki ayette Allah’a izafe edilen
‘saptirmal/sapiklik iginde birakma' ifadesi, Allah’'in, sapmaya egilim gosteren Kisiyi
rahmet ve hidayetinden yoksun kilarak kendi haline birakmasi (tahliye) anlamna,
‘dogru yola yoneltme’ (hidayet) ifadesi ise, bunu hak eden kisiye basar1 (tevfik) ve
destek saglamasi anlamina gelmektedir. Bu itibarla, “Allah, ylzusti birakilmay: hak
edenlerin disinda kimseyi ylUzusti birakmaz; buna karsilik yardim ve destegi hak
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edenlerin disinda kimseye yardim ve destek vermez”. Zemahseri, 16:93 te benzer bir
ifadeyi yorumlarken de sdyle diyor: “[Allah, bile-isteye] hakki inkér yolunu secip bu
[inkérciligi)nda inat gosterecegini bildigi kimseyi ylzisti birakir ve imam segecegini
bildigi kimseye de (bu yolda) yardim ve destek bahseder. Bu durum, sonucun [insanin]
serbest secimine (ihtiyar), yani [Allah’in] destek ve yardimini mi yoksa yizisti birakip
yardimindan uzak tutmasint mi hak etmesine bagli oldugunu gostermekte; insanmin
liyakatini hesaba katmayan cebr? yorumlar: hikkiimsiiz kil maktadr.*

Bu Mu'tezili izah gayet isabetlidir. Ancak Kur’an’da “Allah’in dilemesi” nden
bahseden pek cok ayet bdyle bir cevirinin her zaman imkan déhilinde bulunmadigini,
dolayisiyla pek isabetli olmadigini géstermektedir. Sonucta, s6z konusu ceviri bahse
konu anlama sorununu c¢ozmemektedir. Bizce, “Allah diledigini saptirir; diledigini
dogru yola yoneltir’ seklindeki ifadeleri daha 6nce de isaret ettigimiz gibi, Kur’an
bitinltgu cercevesinde, “Allah mistahak gordugini saptirir; layik gordigint dogru
yola yoneltir’ seklinde anlayip yorumlamak gerekir. Nitekim Esed’in Zemahseri den
aktardig1 izah da bu dogrultudadir. Evet, birgok ayette Allah’in her seye kadir oldugu,
diledigi her seyi yaptig1 bildirilmektedir. Ancak bu ifadeler Allah’in iradesinde keyfilik
oldugu, keyfi tasarruflarda bulundugu anlamina gelmemektedir. Bilakis Allah, bizzat
kendi beyanmyla sabit oldugu Uzere adildir ve kullarina asla zulmetmez. O halde,
Allah’in saptirmasinda miistahak gorme, dogru yola yoneltmesinde de layik gérme sbz
konusudur. Aksi halde, Allah’in zulmettigini sdylemek gerekir. Halbuki Allah birgok
ayette kullarina zulmetmedigini ve etmeyecegini vurgulamakta, bdylece adaletten asla
ayrilmayacagini beyan etmis olmaktadir. Mutezili @imlerin de savunduklar: gibi, Allah
mutlak adildir. Bu mottonun agilimi sudur:

Mu'tezili distincede Allah’1 her turlt girkinlikten, kendisine vacip olan fiili ihlal
etmekten ve maslahata aykir1 fiil islemekten tenzih etmek ve O'na ait tim fiilleri
hikmet, adalet ve mutlak dogrulukla nitelendirmek®® seklinde belirlenen adalet ilkesine
goére insanlar, zulim ve haksizlik gibi fiillerin Allah tarafindan yaratimasinin caiz
olmadigint bilmek durumundadirlar. Zira bu tar filleri Allah’a nisbet etmek, gercekte
O’na zulim isnat etmektir. Oysa Allah kotuligi (ser ve masiyet) istemez ve ondan razi
olmaz. O, munkiri inkéra zorlamaz; bilakis munkir hir iradesiyle kifri tercih eder. O,

199 Eged, Kur’an Mesajz, I1. 499-500, [4. not].
20 K adt Abdiilcebbar, d-Muhtasar fi Usli’d-Din, (Resailir'I-Adl ve't-Tevhid icinde), nsr. Muhammed
Améra, Kahire 1971, s. 169; a. mif., Serhii’'|-Uslli’|-Hamse, Kahire 1965, s. 132, 301.
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mUsriklerin - cocuklarim  ebeveynlerinin  islemis olduklar1 gunahlardan dolay:
cezalandirmaz. O, kullarina tékat simirlarimi agsan sorumluluklar yiklemez. O, iradesi
serre taalluk etmedigi icin, sadece iyi ve glzel olan yaratir. Bu itibarla, Allah’tan sadir
olan hichir fiil kotu ve girkin (kabih) degildir. Kabih olarak nitelenen fiiller ya karsiligi
verilmek Uzere yaratilir -ki bu durumda onlar kabih degil hasen olarak addedilir- ya da
bizzat insan tarafindan yaratilir. Bu durumda, sbz konusu fiillerin Allah ile higbir iliskisi
bulunmaz.?®* Ciinki fiil, kudret sahibi olan failden sudur eden eylem demektir. Allah
insana yapip etme glclni verdikten sonra onun etkinligine/ne yaptigina midahale
etmez. Artik fiil dogrudan (el-fi‘ [0’ [-mlbasir) veya dolayl: (el-fi*l0’ I-mUtevellid) olarak

insana ait olur.?%

Diger taraftan Mu'tezile, adl prensibi kapsaminda insamin kendine ait fiilin
yaraticist (muhdis) oldugu, Allah’in insanlara mutlak irade 6zgurligi tamdig: tezini
savunur. Esasen, ilahi adalet anlayisi, insana ait kota fiillerin sorumlulugunu, Allah’tan
insana havale etme amacini tasimaktadir. Bu sebeple, adl prensibi ahlak felsefesi
acisindan da son derece onemli veriler icermektedir. Yine bu prensip, siyasal alanda
yoneticilerin kendi icraatlarindan dolayr sorumlu olmalar: gerektigini vurgulamakta ve
sosyal adaletin tesisine teolojik katki saglamaktadir.®® Ayrica, adl prensibinde insana
taninan 6zgurlik ve sorumluluk, tembellige, miskinlige, kadercilige son verme
bakimindan dnemli oldugu gibi, zalim siyaset adamlarinin yaptiklari zultimleri kadere
hamlederek sorumluluktan kagamayacaklarim ortaya koymasi ve genis halk kitlelerini

haksiz yonetimlere kars: bilinglendirmesi bakimindan da 6nem arzetmektedir.?*

Mu'tezile, adl ilkesinden hareketle Allah'a izafe edilmesi mimkin olmayan,
kufrl istemek, diledigini 6ddllendirip diledigine azap etmek ve dalalete sevk etmek gibi
ifadeler iceren ayetlerin zahiri mandlarinaitibar edilmemesi gerektigini savunur. Cunki
Allah bu tdr cirkin fiillerden miinezzehtir; dyleyse O’ nu tenzih etmek gerekir. Tenzih
ise ancak te'ville mumkundur. Kédi Abdilcebbar’ in mitesébih, yani te'vile muhtag
olarak niteledigi bu ayetlerden biri, Allah’1 hidayet ve dalaletin kaynag: olarak gosteren
Bakara suresi 2/26. ayettir. Bu ayette mealan sdyle denilmektedir: “Allah bir sivrisinegi
veya ondan daha 6nemsiz bir seyi ornek vermekten kaginmaz. imana ermis olanlar,
bunun rableri tarafindan verilen dogru (manidar) bir drnek oldugunu bilirler. Hakikati

201 K adh Abdiil cebbér, el-Muhtasar, s. 203.

202 K adht Abdiil cebbar, Serhii’I-Usdli’|-Hamse, s. 302-303, 388-389.

203 Ogman Aydinli, /slam Diisiincesinde Aklilesme Sireci, Ankara 2001, s. 203.

2% jlyas Celebi, /am Inang Sisteminde Akilcil ik ve Kad: Abdulcebbar, istanbul 2002, s. 165.
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inkéra sartlanmus olanlar ise, ‘ Allah bu 6rnekle acaba ne demek istedi? derler. Allah bu
ornekle / bu tur orneklerle insanlardan bircogunu saptirirken bircogunu da dogruya
yoneltir (yudillt bihi kesiran ve yehdi bihi kesiran). Allah bu 6rnekle sadece fasiklari

saptirir.”

Goruldagi gibi, bu ayet zahiri manasiyla hidayet ve daldetin Allah’a ait bir fiil
oldugunu ifade etmektedir. Ancak Mu'tezile’ nin adl prensibine gore Allah’in insanlar
dalalete sevk etmesi distinilemez. O halde bu ayeti daha baska bir sekilde anlayip
yorumlamak gerekir. Bu baglamda Kadi Abdilcebbar soyle der: “Malumun olsun Ki
alimler hidayet hususunda goéris ayriligina distiler. Onlardan bir kismi su gorusi
savundu: Hidayet gercekte kurtulustur (fevz ve necét). Kelimenin diger bitin
anlamlarda kullanim hep bu sifatla (kurtulus) ilintilidir. Mesela Kur’an, deliller ve
iman, hidayet (htuden) olarak nitelendirilmistir. Clinkii insan ancak Kur'an ve iman
sayesinde kurtulusa erer. Bu yuzdendir ki faydal1 bir yol-yontem gosteren kisi icin, kad
heda ileyh denir; ama zararl1 bir yol ve yonteme kilavuzluk eden kimse hakkinda boyle
bir ifade kullamlmaz. Baz1 dimler ise hidayetin deldlet ve beyan anlamina geldigini
soylemislerdir. Buna mukabil, mezhebi 6n kabullerini esas ittihaz edenler disinda ilim
erbabindan hi¢ kimse hidayetin taat ve imanla 6zdes oldugundan sbz etmemistir.
Nitekim dil ve Kur'an verileri de bdyle bir mandya delalet etmez. Oysa hidayetin
aslinda delélet ve beyan anlamina geldigine iliskin gorustiimizt dogrulayacak mahiyette
pek cok Kurani delil (sahid) serdetmek mimkindir. Mesela, Bakara 2/185, A‘réaf
7/203, Yasuf 12/111 ve Nahl 16/64. ayetlerde gecen hidayet (hiiden) kelimesinden
maksat, deldlet ve beyandir. Ote yandan Allah Fussilet suresi 41/17. ayette, “Sem(d
kavmine gelince; biz onlara da dogru yolu gosterdik” (fehedeynahiim) buyurmustur.
Eger buradaki hidayet etmekten maksat, onlari Musliman yapmak olsaydi, ayni ayetin
devaminda, “Amaonlar karanlig1 aydinligatercih ettiler” demek dogru olmazdi. Hilasa,
bu ve benzeri ayetlerdeki “hidayet etmek” tabirini, imana erdirmek degil dogru yolu
gostermek seklinde anlamak gerekir.?®

Daldlet meselesine gelince, bu kelimenin dildeki asli anlami helaktir. Bazen
helaka gotiren yol veya gercekten helaka yol acan sey anlaminda da kullanilir.
Kelimenin ibrahim 14/27, Sebe 34/8, Kamer 54/47 ve Milk 67/9. ayetlerdeki kullanm:
ise ikdb manas: tasir. Dald Kehf 18/104 ve Muhammed 47/1. ayetlerde de uhrevi

205 K adi Abdiilcebbar, Mittesabihu’I-Kur’ an, Kahire 1969, s. 60-62. Nakleden: Mustafa Oztiirk, Kur’an'mn
Mu'tezili Yorumu, Ankara 2004, s. 64.
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kurtulusa vesile olacak iyi davranislarin bosa cikmasi / cikarilmas: (dalle-edalle)
anlaminda kullanilmistir. Diger bazi ayetlerde ise fazlaca beyan ve delélette bulunmama
anlaminda kullanilmistir. Mesela, En‘am suresi 6/125. ayette Allah saptirma (idlal)
fiilini kendisine izafe etmistir. Ancak buradaki idlalden maksat, Allah’in bir maslahat
geregi veya bir ceza (ikab) olarak kéafirlere yol gbstermemesi, diger bir deyisle, kalbin

iman duygusunu benimsemesine vesile olan ziyade beyanda bulunmamasidir.?%

Adalet ilkesinin tefsirdeki izdusimlerinden biri de kullarin fiilleri meselesidir.
Bu mesele aymi zamanda adalet ilkesinin de temelidir. Cunki Allah’in adil olmasi,
gunah isleyeni cezalandirmasiny, iyilik yapan ise miké&fatlandirmasint gerektirir. Diger
bir deyisle, adil olan Allah, mi’ mine verdigi sdziinde sadik olmak, kéfire yonelik azap
tehdidini de tahakkuk ettirmek zorundadir. Bu, il&hi adaletin geregidir. Ancak, bu
adaletin fiilen gerceklesmesi igin, insamin yapip ettiklerinde hir ve muhtar olmasi,
dolayisiyla kendi fiilinden mesul tutulmas: gerekir. Bunun aksi disuntldigi, yani
insanin yapip etme kudreti nefyedildigi takdirde onun sevab ve ikaba mustehak
olmasindan siz edilemez. Kaldi ki, yaptig1 islerde irade yoniunden hir ve muhtar
olmayan bir varligi Allah’in cezalandirmas: apagik bir zulimdir. Hulasa, insanin
Ozgurlugu ile Allah’in adaleti, bir madeni paranin iki yizi gibidir. Bunlardan birini yok
saymak, zorunlu olarak digerini de yok saymay: gerektirir ve bu durum hem beseri
varligin hemde ilah fiilin abes olmasi gibi bir sonuca mincer olur.

Mu'tezile'ye gore insan fiillerini hir bir irade ile gerceklestirir. Bu fiillerin
gerceklesmesinde hichir sekilde ilahi midahale yoktur. Bu demektir ki yapip etme
guiciine (istitaat) sahip olan insan, ister iyi ister kot olsun, kendi fiilini bizzat kendisi
yaratir ve bundan dolay:1 da mikéfat ve cezaya mustehak olur. Bu itibarla, Allah’a
kotUluk ve zultim isnat edilemez. O’ nun fiilleri timiyle hasendir. Ayrica O, insam kot
bir isi yapmaya zorlayip ardindan, “Bu koétultgi nicin yaptin?’ diye sorguya cekip
cezalandirmaz. Cunki insana bu sekilde muamele etmek apacik bir zulimdur. Fakat
Allah z8lim olmadig1 gibi zulmi de yaratmaz. Kaldi ki O, muhtelif ayetlerde zulmu

zatindan nefyetmis ve insanlara zerre kadar zulmetmedigini belirtmistir.?®’

206 Kadi Abdilcebbar, Mitesabihu'l-Kur’'an, s. 66. Nakleden: Mustafa Oztirk, Kur’an':n Mu'tezlt
Yorumu, S. 64.

207 Bkz. Bakara, 2/57; Al-i imran, 3/117, 182; Nis3, 4/40; A‘raf, 7/160; Enfal, 8/51; Tevbe, 9/70; Y {nus,
10/44; Nahl, 16/33, 118; Kehf, 18/49; Hac, 22/10; Ankebt, 29/40; ROm, 30/9; Fussilet, 42/46; Kaf,
50/29.
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Mu'tezile gerek insamin fiillerinde hir ve 6zgur oldugunu ve bu yizden yapip
ettiklerinden mesul tutuldugunu, gerekse Allah’'in kabih seyleri irade etmedigini
ispatlamak icin bir dizi ayetle istidlalde bulunur. Bu ayetlerden biri, “Ben insanlar1 ve
cinleri yalmzca bana kulluk etmeleri icin yarattim” mealindeki Zariyat 51/56. ayettir.
K&di Abdilcebbar’ in yorumuna gore bu ayet,

Allah Tedld nin kullarindan sadece ibadet ve taat istedigine delalet etmektedir.
Cunkd buradaki [liya' budOn lafzindaki] 1am maksat / gaye lamidir. Dilciler bunu
key lame diye isimlendirir. Nitekim onlar [dilciler], “Bagdat’a ilim dgrenmek icin
gittim” sozu ile “ilim dgrenmek maksadiyla gittim” sozi arasinda fark gormezler.
Yine bu ayet, fiillerin bizim tarafimizdan yaratildigina ve bize miteallik
olduguna delalet eder. Aks hé@lde, Allah'in bdyle bir beyanda bulunmasinin

hicbir anlarm kalmaz.*®

Zemahseri de bu ayetin tefsirinde sunlar1 sdyler: “Ben insanlar ve cinleri kulluk
etmeleri icin yarattim ve onlarin timunden sadace bunu talep ettim... Bu noktada, ‘Eger
Allah insanlar ve cinlerden kulluk etmelerini istemis/dilemis olsaydi hi¢ stphesiz
onlarin timu itaatkér kullar olurdu [ama nigin olmadi?]’ seklinde bir soru sorulabilir. Bu
soruya verilecek cevap sudur: Allah onlarin zorlama ile degil hir ve muhtar olarak
kullukta bulunmalarint diledi. Cunkt O, insanlar: ve cinleri bunu yapmaya muktedir
sekilde yaratti. Nitekim Allah kulluk ve itaat istedigi hdlde onlardan bir kismi bu istegin

geregini yerine getirmedi/kullugu reddetti.” 2%

Ote yandan Allah, Kehf suresi 18/29. ayette, “De ki: Bu, rabbinizden gelen bir
hakikattir. Artik dileyen iman etsin, dileyen inké&r etsin.” buyurmak suretiyle iman ve
inkér etme isini bize tevdi etmistir. Eger aksi olsaydi, bu ayetin hicbir anlami kalmaz,
hatta “Dileyen zenci olsun, dileyen beyaz olsun” demek kadar sagma olurdu. Ayrica,
Allah Tegabin suresi 64/2. ayette, kinayict bir Gslupla, “Sizi yaratan O’dur. Hal bdyle
iken kiminiz iman etti, kiminiz inkér...” demistir. Eger inké&r ve iman etmek bize ait ve
bize miteallik olmasaydi, bu sdz, igmizden birinin kendi boyunun uzunlugunu ve

kisaligini kinamasi kadar anlamsiz olurdu.?*°

Mu'tezile, kulun fiil konusundaki sorumlulugunu temellendirmek igin yine

Kur'an'a basvurur. Kur'ani deliller isbat ve nefy olmak Uzere ikiye ayrilir. isbat

208 K adt Abdlilcebbar, Serhir'1-Usdli’|-Hamse, s. 362-363.
209 7emahsert, d-Kessaf, V. 21.
210 K adt Abdilcebbar, Serhir'1-Usdli’ 1-Hamse, s. 362.
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delilleri, dinya hayatinda yapilan isleri / fiilleri insana izafe eden ayetlerdir. Bu
ayetlerde insanlar, -“iman edenler”, “inkar edenler” gibi ifadelerde oldugu gibi- acikca
6zne konumunda zikredilmistir. Isbat delillerinin bir digeri de, ilahi ceza ve mikéafatin
bu dinyada yapip edilen islerin karsiligi oldugunu bildiren ayetlerdir. Bu ayetlerdeki,
“yaptiklarina karsilik” (cezéen bimé kant ya' melln), “kazandiklarina karsilik” (cezéen
bima kani yeksibln) gibi ifadeler, fiillerin gergek Oznesinin insan oldugunu
gostermektedir. Ayrica, “Size ne oluyor ki Allah’a iman etmiyorsunuz?’ (Hadid 57/8)
ve “Onlar ogutten nicin yiz geviriyorlar” (Muddessir 74/49) gibi kinama igeren ayetler
de, yine fiillerin bizzat insan tarafindan gerceklestirildigine (yaratildigina) delalet
etmektedir.”!

Netice itibariyle, insan yaptig: islerden sorumlu tutulabilmesi icin, kendine ait
fiillerin yaraticist olmak zorundadir. Mu'tezile bu baglamda insan: fiiller konusunda
halik olarak tavsif etmeyi mumkin kilan mezkdr ayetlere miracaat eder. Mamafih
Kur'an'da her seyin Allah tarafindan yaratildigini bildiren ayetler de mevcuttur.*? Bu
noktada yapilacak is, sz konusu ayetlerde tahsis yoluna giderek insanlarin fiillerini bu
ayetlerde gecen “her sey” lafzimin umumi manasindan istisna etmektir. Kadi
Abdulcebbar, literal anlaminin dikkate alinmamas: gerektigini belirttigi ZUmer suresi
39/62. ayetteki “Her seyi yaratan Allah’'tir” ifadesini sOyle yorumlar:

Bu ayet medh (6vgu) makaminda vérid olmustur. Allah kendisini, kullarin kifor,
ilhad ve zulim igeren fiillerini yaratmis olmakla 6vmez. Bu yuzden ayeti zahiri
manasina hamletmek dogru olmaz. Zahiri manadan sarf-1 nazar ettiginizde te vil
cihetine gitmis olursunuz. Ne ki sizin te' viliniz bizimkinden daha evla degildir.
Zira biz bu ayeti akli delile muvafik bir sekilde te vil ediyor ve sunu sdyllyoruz:
“Ayetteki ‘Her seyi yaratan Allah'tir’ ifadesi, “Esyanin pek cogunu / biyuk bir
kismint yaratan Allah'tir” anlamindadir. Burada zikredilen “her (sey)” lafzindan
maksat, bizim sdyledigimiz vechile esyamn blytk bir kismidir. Nitekim Allah
Belkis kissasiyla ilgili Neml 27/23. ayette, “Ona (Belkis) her sey verilmisti” (ve

Qtiyet min killi sey’in) demis; oysa Belkis a her sey degil cok sey verilmistir.

211 K adt Abdilcebbar, Serhir'1-Usdli’ 1-Hamse, s. 361.

212 Mesdla bkz. En’ am, 6/102;: Ra‘d, 13/16; Zumer, 39/62: M’ min, 40/62.

213 K adi Abdiil cebbar, Serhii’ [-Us{li’l-Hamse, s. 383. Mu'tezile nin adalet ilkesi icin daha genis bilgi icin
bkz. Oztirk, Kur’an':n Mu'tezli Yorumu, s. 59-68.
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DORDUNCU BOLUM

ECEL KAVRAMI

4.1. Ecel Kavraminin Etimolojik ve Semantik Cer ceves

Ecel kelimesi e-c-| kokunden turetilen bir mastar olup sozlikte “Bir seyin
siresi” (muddetl’ s-sey’) anlamina gelir. Bunun yamnda 6ltim vaktinin gelmesi, borg
vadesinin dolmasi gibi hususlar da “ecel” kelimesiyle ifade edilir.”** Bu kelimenin
silasi kalibindaki fiil formu “gecikmek”, rubai kalibindaki formu ise “geciktirmek”
(tehir-tecil) anlamina gelir. Ecel kelimesiyle ayni kdkten tireyen ve basinda ceker elif
bulunan el-&cile kelimesi “ahiret”, el-‘&cile kelimesi ise “dunya’ anlaminda kullanilir.
Ecel kelimesinin bu formu aym zamanda “hemen ve derhal olus”u ifade eden ‘&cil
kelimesinin zidd: bir anlam da tasir. Nitekim bir durusma veya oturumu te'cil etmek,
onu ertelemek (tehir) anlamina gelir.?® Arap dilinde dena eceltihQl ibaresi, “8lim
zamani yaklast1” gibi bir anlam igerir. Ecel kelimesi 6lim konusunda stirenin dolmasini
ifade eder ve dolayisiyla dena ecelihi ifadesi bir anlamda 6limtn kendisine isaret

eder 216

FirGzabadi ve Semin el-Halebi’ nin Kur’an sozlUklerindeki bilgilere gore insan
icin belirlenmis olan hayat middeti de (el-muddetd’ [-madrGbetl li-hayati’ I-insan) ecel
diye ifade edilir. Nitekim MU' min 40/67. ayetteki ve-liteblugl ecelen miisemmen ibaresi
de “insan icin belirlenen hayat siresinin tamamlanmasr” gibi bir anlam igerir.”*’ Ecel
genel olarak herhangi bir sey konusunda 6nceden tayin ve tespit edilmis sire ve bu
sirenin sonu anlaminda kullamlir. Hayat middeti, 6lim vakti, bor¢ 6deme zaman
gibi... DUnya icin kullanildigi zaman, "kiyamet guni"nt ifade eder. Belli bir siireyle,
yani vadeli olarak verilmis bir borgta, hem belirlenen siire, hem bu siirenin sonu icin de
ecel tabiri kullanilir. Nitekim bazi ayetlerde de ecel, vade ile alinmis bir borcun 6deme
vakti hakkinda kullanmlmustir.?8

Ecel teknik bir terim olarak islam akaid ve kelam tarihindeki en tartismali

konulardan birini ifade eder. Bu baglamda kelam alimleri ecelin mahiyeti, ecel-i kazave

24 fbn Manzdr, Lisanir' |- Arab, 1. 85.

215 jbn Manzdr, Lisanir' |- Arab, 1. 86.

216 Rag1b el-isfahant, d-Miifredat, s. 11.

27 Fir{izabadh, Besairu Zevi't-Temyiz, I1. 108; Semin el-Halebi, ‘Umdetir' |-Huffaz, 1. 71.
218 Osman Karadeniz, Ecel tizerine, izmir 1992, s. 13.
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ecel-i musemma gibi tabirlerin igerigi, ecelin degisken olup olmadigi, maktultin 6lumu
meselesi gibi konular1 uzun uzadiya tartismus ve bu tartismalarda her mezhep kendi
gorustnu bir dizi akli ve nakli delille temellendirmeye calismustir. Ancak kaderle ilgili
bircok meselede oldugu gibi, ecel meselesinde de kelamcilar bu meseleyi ¢ozmek igin
olaylara ve olgulara bakma, bunlar arasindaki iliskiyi ortaya koyarak ¢6ziim arama
yerine daha ziyade spekilatif ve sofistik tartismalarla, Kur’an’in aym zamanda edebi bir
hitap (diskur) oldugunu unutarak, ilgili ifadeleri baglamlarindan koparip lafzi metafizik
onermeler seklinde okuyarak ctzmeye calistilar. Bu konudaki tartismalar agirlikli
olarak su Uic problem etrafinda odaklanmustir: (1) insanoglunun ecelini (61Um amn: veya
Omrund) noktasal olarak kim tayin ediyor? (2) Birileri tarafindan oldirilen kisi (maktul)
“ecel” ile mi 6lmustir? (3) Omir artar veya eksilir mi?**°

SOzlik anlamindan hareketle ecel kelimesinin insanin yasama siiresi ve bu
strenin sonu (6lim vakti) anlamina geldigi hususunda herhangi bir ihtilaf yoktur. Bu
konudaki ihtilaf, yasama sliresini ya da 6lum vaktini noktasal olarak kimin tayin ettigi
meselesinde digumlenmektedir. Ecel konusundaki yaygin inarmisa gore insanlarin émar
sirelerini, dolayisiyla da onlarin 61im nedenlerini Allah tespit eder. Burada sozl edilen
tesbit, ilaht takdir ve yazgr anlamina gelir. Insanlarin 6lim nedenlerinin, dolayisiyla ne
zaman ve nasil Oleceklerinin Allah tarafindan ezelde tayin ve takdir edildigine iliskin
inang, “Ecel geldi cihana, bas agrisi bahane”, “ Allah’in verdigi canit Allah alir”, “Vadesi
yetmis, vadesi buymus”, “Allah gecinden versin”, “Takdir boyleymis”, “Korkunun
ecele faydasi yoktur”, “Azrail gelince ogul, usak demez’; “Oldirmeyen Allah
Oldirmez”; “Eceli gelen képek cami duvarina bevlieder”, “Allah uzun émir versin” vb.
halk arasinda kullanilan bircok deyim ve darb-1 mesele de yansimustir. %%

Adlinda bu deyimlerde ifadesini bulan kader ve ecel anlayisi islam Oncesi
Araplar ile ilk musliman nesiller arasinda da mevcuttur. Soyle ki Kur’an’da musrik
Araplarin, “Hayat ancak bu diinyada yasadigimizdan ibarettir. Biz bu diinyada yasar ve
Olurdz. Bizi ancak zaman (dehr) helak eder.” (Césiye 45/24) seklinde bir inanca sahip

olduklarindan soz edilir. Bu inanca temel teskil eden unsur “dehr” dir.

EbG Ubeyd (0. 224/838), Araplarin herhangi bir bela ve musibetle
karsilastiklarinda, dinyada olan biten olaylarin arkasindaki miessir bir kozmik giic

219 Gijler, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 116.
20 Gijler, Allah’:n Ahl&kiligi Sorunu, s. 21-22.
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olarak algiladiklar1 dehre sitem ettiklerini ve bu sitemlerini, sair Amr b. Kamie nin,
“Dehrin musibetleri gbremedigim bir yerden bana okunu firlatti” misrayla baslayan

221

siirinde oldugu gibi, pek ¢ok siirde agikca dile getirdiklerini belirtmistir.

Dehrin yikici ve yok edici guct 0Ozellikle insan varliginin sona ermesinde
kendisini gosterir. Bu noktada dehr ismini degistirir ve tamam 6lim anlamina gelen
meniyye, mendn, himme ve himém gibi isimlerle anilmaya baslar. Bittn bu kelimeler
‘0lim’ anlamina gelmekle birlikte, buradaki 6lum, biyolojik bir olaydan 6te dehrin
yikict gucinin ifadesi olan bir 6lumdir. Bu baglamda |zutsu, Casiye 45/24. ayette
Ozetlenen dehr telakkisinin sadece pesimist ve materyalist degil aym zamanda nihilist
bir karaktere sahip oldugunu belirtir. Col Araplarint dinsizlige sevk eden bu nihilizmin
Mekkeliler arasindaki tezahirl, dinyada refah icinde yasama arzusu seklinde kendisini
gosermistir. Diger bir deyisle, ticaret konusunda oldukca kabiliyetli olan ve sirf
dinyevi emellerin pesinde kosan birer is adam kimligine sahip Mekkeli inkarcilarin
Kur an'in tekrar dirilme Ogretisini reddetmeleri, kendilerini mistagni gérme tavrina da

esas teskil eden diinyaperest bir zihniyete sahip olmalarindan kaynaklanmustir.?

Gelinen bu noktada, Islam 6ncesi Arap toplumundaki dehr telakkisi ile dzellikle
Anadolu Tirk-islam kulturiindeki felek mefhumu arasinda ilging bir bag kurmanin
imkénindan da sbz edilebilir. Soyle ki, ortagcag islam kozmolojisinde yildizlar:
tasidigina ve hareket ettirdigine inanilan seffaf gokkire veya gezegenlerin yoringesi
olarak tammmlanan felek mefhumunun mecazi olarak dehr, dinya, devran, talih, baht ve
kader gibi anlamlarda kullanildig: bilinmektedir. Yine bu anlamda Divan edebiyatindaki
‘carh’ kelimesiyle karsilanan ‘felek’e sitem etme geleneginin Turk-islam kultiriinde
hayli yaygin oldugu da herkesin malumudur. Nitekim Tirkcge deki kahpe felek, zalim
felek, felege kiismek ve felegin sillesini yemek vb. tabirler, sz konusu gelenegin
dildeki tezahiirlerinden sadece birkacidir.??®

Dehrin insan yasamindaki olaylar1 belirledigine iligkin cahili Arap dislncesi,
aslinda bu olaylarin daha dnceden belirlendigi inanci ile baglantilidir. Araplar, insan
hayatint ilgilendiren rizik, ecel, bahtiyarlik ve bedbahtlik gibi birgok hususun dehr
(zaman) ve eyyam (gunler) diye adlandirilan kaginilmaz bir kudret tarafindan ezelde
tayin edildigini disinmislerdir. Ancak bu distnce tarzinda dehr, ibadet edilecek bir

221 K urtubf, el-Cami ', XVI. 114.
222 zutsu, Kur'an’da Allah ve fnsan, s. 113.
223 Oztiirk, “Kur’ an’ da ve Isam Oncesi Arap Duistincesinde Dehr Kavrami”, s, 260.
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mabud olarak degil mutlaka hesaba katilmasi gereken kozmik bir gli¢ olarak tasavvur

edil mistir.??*

Bu fatalist (kaderci) tasavvurda dehr, salt zamam ifade etmenin Gtesinde
insanoglunun varligim kontrol altinda tutan ve daha ©nceden insanlar igin takdir
edilenden, onlardan kagmasinin imkan dis1 olacak bir sekilde icraatta bulunan bir faktér
olarak hem iyi hem de kotu talihin -cogu zaman ko6tu talihin- misebbibi olarak
somutlastirilir.  Teodor Noldeke nin tespitlerine gore “zaman, micerret olarak
umumiyetle diinya saadetinin tuminin ve 6zellikle dinyaya ait sekavetin tamamnin bir
sebebi olarak tahayyul edilir. Sairler devamli olarak gunler veya gecelere bedel olmak
Uzere zamanin (dehr) kudret ve nifuzuna imada bulunmaktadirlar. Zaman, devamii
degisikligin ve sanssizligin davetgisi, aci ve giderek yok olup bitmek anlaminda
yipranmanin sebebi olarak, hedefini sasirmayan firlatilmis bir ok, atil bir tas vb. takdim
olunur. Bu gibi durumlarda biz ¢cogu kez zamam kader olarak manalandirmak
durumunda birakiliriz ki bu tamamen dogru degildir. Clnki zamamn kendisi burada
bagka bir kudret tarafindan determine edilmis olarak degil, hadiseleri gerceklestiren fail
(factor) olarak anlasilmustir. Bunlarin timi en azindan suurlu bir fail tarafindan
yapiimaktadir. Fakat itiraf edilmelidir ki Araplar bizzat zamanin kudretini cogu kere

n 225

acik bir sekilde katiksiz ve halis kaderden ayirt eimiyorlardh.

Cahili Arap distincesinde, daha 6nceden belirlenmis héadiseleri yeri ve zamani
geldiginde reel varlik alamna gikaran miessir bir gl¢ olarak algilanan dehrin ‘simdi’ye
tekaddiim eden belirlemeleri ac1 bir gercek olarak kabul edilmis ve bu ylzden herhangi
bir izaha girisilmemistir. Araplar, 6zellikle insamn 6lum vakti ile rizkinin daha 6nceden

belirlendigine inanmuslardir.?

Bu inanca gore her insamin kagimlmaz olarak yuzlesecegi bir 6lum vakti vardir.
Bu yizden, olume ‘akibet” ya da ‘Onceden belirlenmis sire’ anlaminda ‘ecel’
denilmistir. Sozgelimi, Islam 6ncesi donemde yasayan tnlti haydutlardan biri olan es-
Selik’in annesi, oglunun 6limi karsisinda kendisini, “Ecelinle karsilastigin zaman her
sey seni oldurdr” sozleriyle teselli etmistir. Cahiliye doneminin Unlt Arap sairlerinden
Nabiga ise bir siirinde sunlar1 dile getirmistir: “Eger bana [falda] bir 6lim oku c¢ikarsa
hic Gzilmem. Zira tayin edilmis sireden sonra hayatta kalan mi var?’ (fe-in faze

?2* Montgomery Watt, Modern Diinyada /slam Vahyi, gev. M. S. Aydin, Ankara 1982, s. 61.
225 M. Watt, /slam’:n [k Dénemlerinde Hirr frade ve Kader, cev. Arif Aytekin, istanbul 1996, s. 31-32.
226 \Watt, Hz. Muhammed' n Mekke'si, s. 53.
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sehmiin |i’I-meniyyeti lem ekiin cezlian ve hel an zake min miteahhir). Antere’ nin bu
konuyla ilgili sdyledikleri cok daha manidardir: “Savasa daldigin zaman sakin kagma;
¢lnkd insamin kagmasi 6mrini uzatmaz” (Ve la tefirra ma hudte ma‘reketen fe ma

yezidii firaru’I-mer’i fi’l-ecel) .’

Bu baglamda, mualléka sairlerinden Lebid in kader ve dnceden tayin edilmis
ecel konusundaki beyitleri de amlmaya deger niteliktedir. Lebid bir siirinde soyle
demistir: “Insan kitabim (alin yazisim) silemez. Nasil silsin ki! Onun yazgisi
degistirilemez (L& yedtatiu'n-nasi mahve kitdbih / Enna ve leyse kazauhi
bimibeddel)... Lebid bir baska beytinde de sunlar1 dile getirmistir: “Bana bir felaket
isabet ettiginde ‘ Kaderin yaptiklarindan vah banal” demem” (Vela eklll izA ma ezmetlin

ezemet ya veyha nefsi mimma ehdase’ |-kader).?

Her insamin Olum vakti (ecel) daha Onceden belirlendigine gore, émirden
tikenen her gin, Abid b. el-Ebras'in dedigi gibi, “Ey Héaris! Glnesin her dogus ve
batis1, 6nceden belirlenmis yolun sonuna yaklasmaktan/tayin edilmis ecele dogru atilan
bir adimdan baska bir sey degildir” (Ya Harisi ma tala'at semsiin vela garabet illa

tekarrabe acaltin |i miad).?

Islam 6ncesi donemdeki ecel anlayisina benzer bir anlayisin bazi hadislerde de
ifade edildigi gorulir. Mesela Abdullah b. Mes'Gd’ dan nakledilen bir hadise gore Hz.
Peygamber bir defasinda topraga bir kare ¢izmis, sonra da bu karenin ortasindan kare
disina uzanan ikinci bir uzun ¢izgi ¢izmistir. Daha sonra ise bu ortadaki cizgiyle kesisen
birtakim kisa gizgiler ¢izmis ve ardindan sunu sdylemistir: “Su karenin ortasindaki uzun
Gizgi insandir. Kare ise onu her yonden kusatan eceldir. Kare disina uzanan ¢izgi ise
insanin emelidir. Ufak cizgilere gelince, bunlar da insanin hayatta karsilasacag: belalar
ve musibetlerdir. Insana bir musibet isabet etmezse mutlaka digeri isabet eder. Derken,
insan: son &fet (ecel-61iim) yakalar.?*°

Bu hadiste iki husus vurgulanmaktadhr. ilki, insamn 6limden kurtulmasinin
imkan dahilinde bulunmadigi, ikincisi ise insanin hayat boyunca birtakim bela ve
musibetlerle karsilasmasinin mukadder oldugudur.®' Sahabenin ecel konusundaki
anlayis1 da bu dogrultudadir. Zira sahabeye gore eceli gelmeyen insanin bir hastaliktan

227 | zutsu, Kur’an’ da Allah ve /nsan, s. 162.

228 | zutsu, Kur’an’ da Allah ve /nsan, s. 167.

229 | zutsu, Kur’an’ da Allah ve /nsan, s. 163.

20 Byhart, “Rikak” 4; Tirmizi, “Kiyame® 22; ibn Méace, “Zihd” 25.
21 Karadeniz, Ecel Uzerine, s. 43.
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O0lmesi veya herhangi bir kimse tarafindan oldirdimesi, buna karsilik eceli gelen
kimsenin oOlumden kurtulup yasamaya devam etmesi mimkin degildir. Nitekim
dusmanlariyla korkutulan Hz. Ali, ecelin insam 6limden koruyan saglam bir kalkan
oldugunu sdylemis ve ecel geldiginde dismam tarafindan atilan okun hedefinden
sapmayip insana isabet edecegini, yaralanmasi halinde ise iyilesmeden Olecegini
belirtmistir.3

Islam oncesi Arap aklindaki “ecel” telakkisi ile Kur’an ve hadislerde ana
cercevesi belirlenen ecel mefhumu 6zinde ortUsir nitelikte gézikmektedir. Buradaki
temel fark, daha 6nceden belirlenmis olan ecelin belirleyicisinin kim oldugu noktasinda
ortaya gikmaktadir. Cahili donem Arap inancinda Allah’in yaratma isi, sadece hayatin
basinda ve sonunda insanin islerine yaptig: bir ilahi midahaleden ibarettir. Allah, insan
yarattiktan sonra artik onun islerine karismaz. Artik bundan sonra is dehr denen baska
bir kuvvetin eline geger. Tabiatiyla, insanoglunun hayatina iliskin tum belirlemeler de
onun tasarrufundadir. Halbuki islam inancinda yaratma (halq ve icad), yarattigi varlik
Uzerindeki ilahi denetim ve goOzetimin baslangic noktasini isaretler. Binaenaleyh,
insamin bitin yapip etmeleri, en ince ayrintisina kadar hayatin her safhasi Allah'in
denetim ve gozetimi altindadir. Kur'an’'a gore Allah, adalet tanrisidir. Hi¢ kimseye
zulmetmez, haksizlik yapmaz. Evrende olup biten her seyin gergek dznesi olan Allah’in
her an gortp gozettigi varlik deminde artik ne dehrin etkin giicinden ve ne de gizli
komplosundan sz edilebilir. Kisaca, Kur’an'in tevhid 6gretisinde dehr diye bir otorite
tamnmaz. Insanoglunun hayat1 sadece ve sadece ilahi iradenin kontroliine verilir.
Bununla birlikte, tabii 6lim yine vardir. Zira 6lum biyolojik bir vakia olarak kaginilmaz
bir seydir. Ayrica ecel ya da kagimlmaz 6lUm, insan céhiliye devrindeki gibi karamsar
bir dustinceye sevk etmez. Clinkii ecel, islam inancinda varligin son noktas: ya da yok
olus degildir. Bilakis baska bir hayatin, ebedi hayatin baslangicidir. Bu inang sisteminde
ecel, insanin 6limu, hayat ¢izgisinin bir gecis donemi, diger bir deyisle, diinyaile ahiret
hayat1 arasindaki bir képrii mesabesindedir.*®

Geleneksel ecel anlayis1 modern donemde bazi arastirmacilar tarafindan siddetli
bir sekilde tenkit edilmistir. Mesela, ilhami Guler Allah’:n Ahlakiligi Sorunu adh
eserinde sunlar1 sdylemistir: “Oncelikle sunu belirtelim ki Islam diinyas: ve bu arada
Ulkemiz, cocuk ve geng denecek yasta ‘erken’ Olumlerin oldukca yaygin oldugu bir

2% Cihat Tung, “Ecel”, DIA, Istanbul 1994, X. 381
233 Oztirk, “Kur’ an’ dave iIsam Oncesi Arap Duistincesinde Dehr Kavrami”, s, 263.
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cografyadir. Eger bu olumler bir tirli azaltilammyorsa, bunun énemli nedenlerinden
birisi, 6lim olayindan sonra, 6lim nedenleri Uzerine gidilecegi yerde 6limi ‘kader’e
baglayarak acty1 sineye gekmeye calismaktir. Oyle ya, ‘Allah verdi, Allah aldr’ veya
‘ecel geldi cihana bas agrisi bahane'... Boylece, zayifligimizin, 6lum sebeplerini
aramayisimizin, insan hayatina saygi duymayisimizin faturasim kader vasitas: ile ‘aciyi
bal eyleyerek’ Allah’ aiftira etmekteyiz.”**

Ecel konusunda hangi anlayisin daha isabetli oldugu hususunda saglikli bir fikir
sahibi olabilmek icin Oncelikle Kur'an’da ecel kelimesinin anlam ve kullanimin
incelemek gerekir. Gergi daha Once Kur'an ve hadislerde ifadesini bulan ecel
anlayisimin Islam éncesi dénemden itibaren gelen ve musliimanlarin bilyik cogunlugu
arasinda da kabul goren anlayisla ortistigll yoninde bir kanaat belirttik. Ancak ecel
kelimesinin Kur'an'daki anlam ve kullanimlarina iliskin bir inceleme gerek bu
kanaatimizin gerekse Islam kelam tarihinde bilhassa Ehl-i Sunnet ile Mu’'tezile
arasindaki ecel tartismasinda bu iki mezhepten hangisinin Kur’an’la 6rtiisen bir anlayis
ve inamig1 savundugu hakkinda sagliklt bir fikre ulasmay1 mimkin kilacaktir.

4.2. Ecel Kavraminin Kur’an’'daki Anlam ve Kullanimlari

Kur’an'in birgok ayetinde ecel kavrami yer alir veilgili ayetlerde farkli anlamlar
tasir. Ancak bu farkli anlam ve kullammlarin tamam kelimenin sozlikteki asil anlam
olan “sire” manasiyla yakindan alakalidir. FirGza&badi’ nin verdigi bilgiye goére ecel

kavrami Kur’an’da beg farkli manada kullanilmistir. Buna gore;

(1) Mukadder 6ltim. “Onlarin ecelleri geldiginde ne bir an geciktirilir ne de bir
an One alinirlar.” (felizd cée ecelUhim |& yeste hirelne si'aten ve'la
yestekdim(n) mealindeki A‘raf 7/34. ayette bu anlamda kullanilmistir.

(2) Belirlenmis sire. “Kasas suresi 28/28. ayette Hz. Musa min dilinden
aktarilan, “Her iki siireden hangisini tamamlarsam tamamlayayim...” (eyyema’l-
eceleyni kadaytti) mealindeki ifadede bu anlamda kullanmlmistir.

(3) Kéfirlerin heléki. “Kim bilir belki de onlarin eceli (helak vakti) geldi” (ve en
asa en yekdne kad ikterabe ecelUhim) mealindeki A‘raf 7/185. ayette bu
anlamda kullamlmustir.

23 Giller, Allah’in Ahlakiligi Sorunu, s. 115-116.
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(4) Kadinlarin bosandiktan sonra beklemek zorunda olduklarr sire (iddet).
Bakara 2/231 ve 232. ayetlerdeki fe-belegane ecelehiinne (Bosanmis kadinlar
bekleme siirelerini tamamladiklarinda...) ibaresinde bu anlamda kullanilmistir.

(5) Azap ve ukubet. NOh suresi 71/4. ayetteki inne ecelellahi iza cae 1a yuahharu

ibaresinde [azaplailgili] ecel kelimesi “azap” manasinda kullani mistir.?*®

Ecel kavram bazi ayetlerde de ay, gines ve diger gezegenlerin dizenli
hareketlerinin siiresinin belirlenmis olmasini ifade eder.?® Diger bazi ayetlerde ise
goklerin, yerin ve ikisi arasindaki varliklarin tabi oldugu kozmik diizenin bozulma vakti
ecel kelimesiyle ifade edilir. Ecelle ilgili kimi ayetlerde de Allah’in her insan igin bir
yasam siresi ve bir oOlim vakti belirledigi bildirilmis, kendilerine uzun 6mir
verilenlerin de 6mrii kisaltilanlarin da mutlaka bir kitapta yazili oldugu belirtilmistir.?*’
Ote yandan ilahi emirlere uyanlarin belirlenmis 6lim vaktine kadar giizel bir sekilde
yasatilacaklar  mijdelenirken,?®  zalimlerin  de  ecelleri  gelinceye  kadar
cezalandirilmayacagi, ancak zamam gelince bir anlik 6ne ama veya erteleme
yapilmayacag: belirtilmistir. Yine bazi insanlarin hayatlarinin ihtiyarlamadan 6nce sona
erdirildigi, baz1 insanlarin ise kendileri icin belirlenen stirenin sonuna kadar yasatildigi
bildirilmis,?*® ayrica fertler gibi toplumlarin da ecelleri bulundugu ve yikilis zaman
gelince bunun bir an bile 6ne alinmayacag:1 gibi geriye birakilmayacagi da haber
verilmistir.?*° Biitiin bu genel bilgilerin ardindan ecel kavraminin Kur’an’ daki anlam ve
kullanimlarini birkag ana baslik altinda séyle incelemek mumkuinddr.

4.2.1. Mutlak ve/lveya M ukayyet Anlamda Sire

Kur'an'daki bazi ayetlerde ecel kelimesi belirli ve/veya belirsiz sire anlaminda
kullanilmistir. Mesela, Kasas suresi 28/27-28. ayetlerde su ifadelere yer verilmistir:

Bunun Uzerine kizlarin babasi Musa'ya su teklifte bulundu: “Sekiz yil yarumda
calismana karsilik su kizlarimdan birini seninle eviendirmek istiyorum. Calisma
siresini on yila tamamlarsan bu da senin bize bir ikramin olur. Y oksa ben sana
fazladan bir yik yiklemek istemem. insallah, benim dirust bir kisi oldugumu

goreceksin.”

2% Firizabadh, Besairu Zevi't-Temyiz, I1. 108.
2% Ra'd, 13/2; Rim, 30/8; Lokman, 31/29.
27 En’ am, 6/20; Fatir, 35/11.

238 H(d, 11/3; Nahl, 16/61; Ankebiit, 29/53.
29 MU' mi,n, 40/67.

290 Tyng, “Ecd”, DIA, X. 382.



73

Musa da onun bu teklifine sdyle karsilik verdi: “Bak, bu ikimizin arasinda bir
sozlegsmedir. Sekiz veya on yil; bu iki sireden hangisini doldurursam doldurayim,
bana herhangi bir itiraz sdz konusu olamaz. Bu konusmamiza ve sdzlesmemize
Allah da sahittir.”

Surenin 28. ayetinde gecen el-eceleyn kelimesi “iki sire” anlamindadir. Bu iKi
srenin limiti ise bir 6nceki ayette sekiz ve on yil olarak tavzih edilmistir. Ra‘'d suresi
13/38. ayetin sonundaki li-kulli ecelin kitdb ibaresinde de ecel “sire” anlaminda
kullamilmistir. Ancak bu kullanimin insan 6limuyle bir ilgisi yoktur. Nitekim ayetin
bltlint g6z 6ntine alindiginda bu husus daha da agiklik kazanmaktadir. Ayetin meali
sOyledir: “[Ey Peygamber!] Andolsun ki biz senden 6nce de peygamberler gdondermis,
onlara da es ve gocuklar vermistik. Allah’in izni olmadan highir peygamber mucize
getiremez. Sureli her seyin bir kayd: vardir. (li-kulli ecelin kitab)”

Bu son ifadedeki “sireli her sey”in ayetteki karsiligi “ecel”, “kayit” kelimesinin
karsiligi ise “kitap”tir. Bazi mifessirler buradaki “kitab™1 “seriat vahyi” olarak anlamis
ve ayeti, “Allah’in takdir ettigi her sire icin gonderdigi bir kitap vardir” seklinde
yorumlamuslardir.?** Bu yorumla da kismen ortistir bir yaklasimla denebilir ki ayette
kastedilen anlam, Allah’'in hangi peygambere, hangi sartlarda ne tdrli bir ayet
verecegine iliskin kurallart belirlemis olmasidir. Ctink her tarihsel ve toplumsal siirecin
sosyal olarak ve Allah ile iligkisi bakimindan ahl&ki bir kanuniyet ve buna uygun bir

hilkmi varchr.?*?

Ecel kelimesi bircok ayette de bosanan ve/veya kocasi 6len kadinlarin yeniden
evlenebilmeleri igin beklemek zorunda olduklar: stire (iddet) anlaminda kullamlmustir.
Bakara suresi 2/231, 232 ve 234. ayetler ecel kelimesinin bu anlamda kullanimina 6rnek
verilebilir:

(231) Kadinlar1 bosadigimzda, onlar da yeni bir evlilik yapabilmeleri icin gerekli

olan bekleme [iddet] sirelerini tamamladiklarinda (fe-belagne ecelehiinne) ya

onlarla tekrar evlenip huzurlu bir hayat strdirin veya kavgasiz gurltisiz bir

sekilde yollarinizi ayirin. Eziyet eimek ve haklarim ¢ignemek maksadiyla onlar
nik&hiniz altinda zoraki tutmayin. Boyle yapan kimse kendine yazik eder.

Sakin Allah'in buyruklarini hafife almayin. Allah'in size lUtfettigi bunca nimeti

her daim minnettarlikla amin. Yine Allah'in size bir 6git olarak gonderdigi

241 Bkz. Sevkani, Fethii' [-Kadir, 111. 99.
22 Giller, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 120.
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Kur’an’t ve onun mana ve mesajint hayatiniza katin. Allah'a karsi1 gelmekten her

daim sakinin. Unutmayin ki Allah her seyi bilir.

(232) [Ey Vdile!] Kadinlart bosayip onlar da bekleme sireerini
tamamladiklarinda (fe-belaghe ecelehiinne), kendi aralarinda mesru sekilde
anlasmalar1 hélinde o kadinlarin 6nceki eslerine donmelerine engel olmayin.
Allah'a ve kiyamet-hesap giintine inanan her birinize verilen 6gut budur. Sizin
icin en hayirli ve en nezih olan bu 6giit uyarinca hareket etmektir. Hayriniza ve

faydamiza olacak seyi siz bilemezsiniz, Allah bilir!

(234) Ey Muminler! Icinizden biri 6lur ve ardinda dul kadinlar birakirsa, o
kadinlar yeniden evlenebilmeleri icin dort ay on gunlik bekleme siresini
tamamlamak zorundadirlar. Bu slreyi tamamladiklarinda (fe-izd belagne
ecelehtinne), kendi 6zel hayatlarina iliskin yaptiklari mesru bir isten dolay: size
herhangi bir mesuliyet yoktur. Bilin ki Allah biitlin yaptiklarimizdan haberdardir!

Ecel kelimes bircok ayette de “misemma’ kaydiyla takyit edilmistir. Ecel-i
misemma tabiri “belirlenmis ya da adi konulmus sire” anlamina gelir. Nitekim
muslimanlarin belli bir vadeyle birbirlerinden borg alip vermeleri Bakara 2/282. ayette
“ecel-i misemmd@’ diye ifade edilmistir. Benzer sekilde, cocugun ana karninda kalis
siresi de Hac suresi 22/5. ayette yine “ecel-i misemma’ diye ifade edilmistir. Ecel-i
misemma tabirinin bu ayetlerdeki anlami gayet agiktir. Buna karsin ayni tabirin En’am
suresi 6/2. ayetteki anlam ve kullammi ¢ok derin tartismalara yol agmistir. Zira bu
ayette Allah insanoglunu camurdan yarattigini bildirdikten sonra eceli tayin ettigini
(kada ecelen), daha sonra ise “belirlenmis ecel”in kendi katinda oldugunu beyan
etmistir. Mufessirlerin kahir ekseriyetine gore bu ayette iki farkli ecelden sz
edilmektedir. Buna gore;

(1) ilk ecel 6lum vakti, ikinci ecel kiyamet vaktidir.

(2) ik ecel yaratilisla 6lum arasi, ikinci ecel 6lumle dirilis arasindaki siire veya

bu siirenin sonudur.

(3) 1k ecel 6miir siiresi kesinlesmis olanlarin ve bu siirenin sonunda 6lenlerin
eceli, ikinci ecel sila-i rahim, sadaka gibi hayirli isler yaptiklari icin dGmurleri
uzatilacak olanlarin ecelidir.

(4) 1lk ecel ruhun kabzedildip sonra saliverildigi uyku; ikinci ecel 6lumdur.

(5) 1lk ecel insanin Gmriinden gegen stire; ikinci ecel geriye kalan siiredir.
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(6) 1k ecel gegmisteki insanlarin ecelleri, ikinci ecel henliz hayatta olanlarin
ecelidir.

(7) ik ecel insamin normal olarak yasayip 6mriinin dolmasiyla hayatinin sona
ermesi (tabii ecel), ikinci vicut fonksiyonlarimn tamam heniiz saglikli ve
yasamaya elverisli iken bogulma, yangin gibi kazalar ile katl gibi harici
sebepler hayatin son bulmasidir (ihtiramf ecel).?*

Zemahser? bu goriislerden ilkini tercih etmistir.?** Sevkant, ibn Astr ve Elmalil:
Hamdi Yazir gibi bazi mifessirler ise ikinci goristi tercih etmislerdir.?*® ibn Asdr bu
gorisu tercih edis gerekcesini ayette ikinci ecelle ilgili olarak bu ecelin Allah katinda
belirlenmis olmasi kaydina dayandirmistir. Bu kayit s6z konusu ecelin insanlar
tarafindan bilinemeyecegi anlamina gelir. Buna gore ilk ecel her bir insamn dmrudur.
CUnkU bir insan 6ldigiinde diger insanlar onun ne kadar bir sire yasadigin bilirler.
Ikinci eceli yani insanlarin 6limiyle ba's arasinda gegecek strenin miktarini ise
Allah'tan baska kimse bilemez.?*®

Sinni itikada ait bu goriglerin aksine Mu'tezile'nin Bagdat ekoll, “Sizi
topraktan yaratan, sonra da bir ecel tayin eden (simme kada ecelen) O'dur. Belirlenmis
ecel (ecel-i misemma) O’ nun katindadir. Ama sizler hdla stiphe icindesiniz” mealindeki
En‘am 6/2. ayetten hareketle insanin “ecel-i tabii” ve “ecel-i ihtirami” olmak Uzere iki
tir eceli bulundugunu ileri siirmiistiir.?*” Bu ayirim sunu éngérmektedir: insan herhangi
bir dis mudahale olmadan 6lirse “ecel-i misemma’ya, kaza ve katil sebebiyle 6lurse
“ecel-i kaza’ya gore 6lmis olur. Ikinci durumda 6len kisi kazaya ugramasaych veya
oldurtlmeseydi ecel-i miisemmaéasina kadar yasayacakii...

Bu ikili ecel anlayis1 baz1 arastirmacilara gore gayet isabetlidir. Zira binlerce
insani/tabii nedenlerden dolay: bireysel 6lum strelerinin faklilasmasiyla ilgili bilginin
Allah’in ezeli ilminde bulunmasi ve O'nun mutlak iradesinin disina ¢ikmamis olmast,
her bireysel 61Um sliresini, 61Um nedeniyle birlikte Allah’in tayin etmis olmast anlamina
gelmez. CUnku bireysel ihtirami (kesilen) eceli Allah'in tayin ettigini kabul etmek

demek, o dlumlere sebebiyet veren bitin olaylarin ahléki sorumlulugunu Allah’a

23 ol ehi, el-Kesf ve'l-Beyan, 1. 520; Taberi, Camiu’I-Beyan, VII. 145-147; Zemahseri, el-Kesséf, 11. 4;
Y azir, Hak Dini, 111. 1876-1877.

244 Bkz. Zemahsert, el-Keysséaf, 1. 3.

245 Bkz. Sevkani, Fethii’ [-Kadir, I1. 114; Yazir, Hak Dini, 111, 1874-1877.

246 {bn Aglr, et-Tahrir ve't-Tenvir, 1V. 130-131.

247 K a0t Abdiil cebbér, Serhu’l-Usili’l-Hamse, s. 783.
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yiuklemek demektir. O halde En'éam suresi 6/2. ayeti sOyle yorumlamak gerekir:
Camurdan yaratildiktan sonra Allah tarafindan tekvini (ontolojik, daha dogrusu insan
cinsi igin antropolojik) olarak konulan (kadd) ecel, insan cinsine umumi olarak konulan
tabii eceldir. Oysa Sunni ve Mu'tezili @imlerden bazilari bu eceli insanlarin bireysel
olumleri olarak yorumlamustir. ikinci ecel ise Allah’in bilgisinde olan (miisemma), tayin

edilmis bulunmayan bireysel 6ltim ve ecellerdir.?*®

Ecel kelimesinin Kur’an'daki anlam ve kullammlar1 dikkate alindiginda bu tir
bir ecel telakkisini kabul etmek biraz guctir denebilir. Zira Kur’an'daki kullammyla
ecel Selefiyye, Matlridiyye ve Es ariyye den olusan Ehl-i Sinnet dimlerinin de dile
getirdikleri gibi, Allah’in zaman ve mekém kusatan ilmiyle canlhilarin Olecegini
belirledigi zamani ifade eder. Bu sebeple, canlilarin her birinin yasayacag: ecel tek olup
kesinlikle degismez. Higbir canli kendisi igin takdir edilen zamandan ©6nce hayat
bulamayacag: gibi, hakkinda belirlenen 6lum vakti gelmeden de 6lmez. Ilgili ayetteki
“ecel-i misemma” tabiri insanlarin 6luim strelerinin ne kadar olduguna iliskin bilginin
Allah katinda oldugunu ifade eder. Dolayisiyla ayette ilkin Allah’in insanogluna bir
Omir siiresi verdigine isaret edildigi, ardindan da bu stirenin ne kadar bir zaman tekabdll
ettigini de sadece Allah’in bildigi belirtilmistir, denebilir. Bu yoruma gore soz konusu
ayette iki farkl1 ecelden siz edilmemektedir. Ote yandan, ecel-i tabii ve ecel-i ihtirami
ayirimindan hareketle “maktul 6ldurilmeseydi yasardi” demek vakiaya aykiridir. Cunku
ecel vakianin ifadesidir.?*® Nitekim Elmalili Hamdi Yazir da bu ikili ecel ayirimin

gayet manidar bir sekilde sbyle tenkit etmistir:

“Binaenaleyh, insamn dunyada eceli demek, mevtine kadar middet-i 6mri veya
onun nihayeti am mevti demektir. Oldugii lahzada bu ecel gelmis ve yetmis olur.
Herhangi mana tasavvur edilirse edilsin bu dmir, bu ecel birdir. Bir kere tahakkuk eder.
Bir insan icin bir mevte kadar iki ecel tasavvuruna imkan yoktur. Ve 6lim her ne
sebeple olursa olsun ecel yetmisg, 6mir bitmis olur. Ve artik ona ecelsiz 6ldi demek
tenakuzdan baska bir sey degildir. O gin anlasilir ki ezelde mukadder ve misemma
olan bu, bugiin tahakkuk edip fiilen kaza edilen de budur (...) [Su halde] “bir insanin biri
tabii, biri ihtirdmi olmak Uzere iki eceli yoktur. Ya tabii veya ihtirami olmak Uzere iki

8 Giller, Allah’:n Ahlakiligi Sorunu, s. 118-119.

299 By konuda genis bilgi icin bkz. Ebli Bekr Muhammed b. Tayyib e-Bakillani, et-Temhid fi'r-Red ale'l-
Mulhideti’[-Muattla ve'r-Réfiza ve'l-Havéric ve'l-Mu‘tezdle, Kahire 1947, s. 374-376; EbU'l-Medl
Abdilmelik b. Abdillah el-Cliveynt, d-/rsad ila Kavatii’ |I-Edille fi Uslli’|-/ tikad, Misir 1950, s. 361-364.
Imamiyye Siasi dlimlerinden Eb( Ca fer et-TOs (6. 460/1067) deikili ecel taksimine karst gikmustir. Bkz.
Eb( Ca' fer Muhammed b. Hasen et-T0si, el -/ktisad fima Yeteallaku bi’ |-/*tikad, Necef 1979, s. 170.
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eceli vardir. Zira fiilen olacak olan ecel, bunlarin ancak biridir. Digeri bir imkéandan
ibarettir. Victh-i imkan miteaddit ve hatta nédmitenahi olabilir. Fakat vaki birdir.
Hakikaten 6mr [de], ecel de o vakiden ibarettir. Allah’in takdir-i kaza ettigi de odur.
Allah’in bildigi sasmaz; O mumkini mimkin, vaki'i vaki olarak bilir. Binaenaleyh,
ecel-i tabii ve ihtirami taksimi, ecel-i mumkin, eceli vaki diye bir taksim yapmak
gibidir. Esbab-1 hariciyye ihtiram: ile 6lenin tabii olarak 6lmesi mimkin oldugu gibi,
tabii olarak 6lenin de esbab-1 hériciyye ile 6lmesi melhuzdur. Fakat o her halde bunlarin
yalmz biriyle 6lecektir. Halbuki ecel denildigi zaman mumkuni degil vakii anlamak
lazzim gelir. Vaki vukuundan evvel hentiz imkan sahasindadir. Binaenaleyh, hentiz
Olmeyen bir kimsenin esbab-1 tahaffuza riayeti mesru ve hatta vazifedir. Fakat vaki'in
vukluyla saha-i imkén kapanmis, ecel tahakkuk etmistir. Binaenaleyh o zaman da
vazife vakie teslim olmaktir. Sonra 6mr-i tabii sbzii de miicerret bir nazariyedir. Olim
her ne olsa bir ihtiram ve tahrip olmaktan ¢citkmaz. Herem esasen bir ihtiram eseridir,
yoksa tabiatin tabiat olmak Uzere muktezas: ittiraddan baska bir sey degildir. Tesir-i
harict ile ihtiram mevzl-i bahs olmayinca omr-i tabii namitenahi olmak iktiza ederdi.
Demek ki hikim, tabiatta degil, halik-i tabiattadir. Ve o halde tabiat sdzi bir taglit ve
teskiktir.” 2>

4.2.2. insanin Omirr Siires velveya Olim Vakti

Ecel kelimesi Munéafikiin 63/11. ayetteki ve-len yuahhirallahu nefsen iza cée
eceltiha ibaresinde gecen ecel kelimesi de “slire” veya daha dogru bir karsilikla “émur
siresinin sonu” anlaminda kullaniimistir. En’@m suresi 6/60. ayette Allah’in, geceleyin
algr glcunu alarak insanlart uyuttugu, belli strelerini doldurmalar: icin algilarini tekrar
kendilerine iade edip onlar1 uykudan uyandirdig: bildirilir. Bu ayetteki li-yukda ecelin
misemman ibaresi insan i¢in bir yasama siresinin bulundugu ve o siireyi doldurdugu
gercegini ifade eder. Ayni sekilde Zimer suresi 39/42. ayette de Allah’in heniiz
Omurleri dolmamis insanlari uykuda bilingten yoksun biraktigi, uykudan uyanma
asamasinda ise bilinglerini o insanlara geri verdigi belirtilir. Bunun sebebi, sz konusu
insanlarin dmur surelerini hentiz doldurmamis olmalaridir. Ayette insanlarin émir

siresi “ecel-i misemma’, yani “belirlenmis, adi konulmus ecel” diye ifade edilmistir.

Allah’in her insana bir dmir siresi belirlemesi MU' min suresi 40/67. ayette cok
daha acik bicimde ifade edilmistir. Bu ayette mealen sdyle denilmistir: “Sizi ilkin

20 v az1r, Hak Dini, I11. 1874-75, 1877-78.
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topraktan, sonra her birinizi bir damlacik meniden, bir kan pihtisindan yaratan O’ dur.
Yine sizi analarimzin karnindan bebek olarak hayat sahnesine ¢ikaran, ardindan gucld,
kuvvetli doneminize eristiren ve nihayet ihtiyarlik cagimza kadar yasatan da O'dur.
Icinizden bazilar ergenlik ve ihtiyarlik ¢agina ulasmadan hayata veda eder. Sonugta
hepiniz Allah tarafindan belirlenmis bir vakte kadar (ecel-i misemma) yasamaktasinz.
Umulur ki [bir giin mutlaka 6leceginizi disinidr de] aklimizi baginiza alirsimz!”

Insanin ecelinin ya da 6miir siresinin belirlenmis olmasi belki de en acik ve en
veciz sekilde Al-i Imran 3/145. ayette ifade edilmistir. Ciinkii bu ayette higbir insanin
Allah’in izni olmadikga 6lmeyecegi bildirilmis, ayrica insamin ne zaman 6leceginin de
belirlendigi belirtiimistir (ve-m& kéne li-nefsin en temate ill& bi-iznillahi kitaben
miieccel 8).

Kurtubi’ nin yorumuna gore bu ayet 6limin mukadder oldugunu, her insamn
ister maktul ister gayr-i maktul olsun, kendisi igin takdir edilmis eceli geldiginde
O6lmeme gibi bir sansinin bulunmadigint bildirmektedir. Cunki ayetteki mieccelen
kelimesi belirlenmis streyi, bi-iznillah terkibi ise Allah’in kaza ve kaderini (ilahi takdir)
ifade etmektedir. O halde, “Filan kisi dldurilmeseydi kesinlikle yasayacakti” demek

anlamsiz bir sdzden ibarettir.>>*

Elmalili Hamdi Yazir da ayetteki kitdben mieccela ibaresini soyle
yorumlamustir: Allah’in izniyle 6lum muieccel bir surette yazilidir. Yani indallah bir
vakti malum ile mukadderdir ki ne ileri gider ne geri kalir. Bir insan vakide herhangi bir
suretle dlecekse Qyle Olur. Ve onun diinyada iki 6mru yoktur. Binaenaleyh iki eceli de
yoktur. Bazi kimseler ecel-i miisemma ve ecel-i kaza diye iki ecel tasavvur ederler. Ve
zavall1 ecel yetmeden kazaya ugrad: derler. Bilmezler ki véki’ ne ise dmir, ecel odur.
Ve o kimsenin indallah vakti malumu ondan ibarettir. Bundan maadasi hakikaten degil,
imkén z&ti ve akli tzerine mubteni farziyyét ve ihtimalattir. Herkesin vakide dmrindn,
ecelinin vahdeti, inkd&r imkém bulunmayan bir hakikat-i bedihiye oldugu halde
birtakimlarinin bunu bir mesele-i mu’'dile imis gibi ecel bir mi iki mi diye bahse
kalkismalari meseleyi kavrayamamalarindan neset eder. Evet, sirr-1 kader malum olmaz
ve berhayat bulunan bir kimsenin ne vakit ve ne suretle dlecegini de Allah’tan baska
kimse bilmez. Stinnet-i ilahiyyede esbab-1 mevt olarak tamnmus bircok seyler de vardir.
Insan ecelinin ne oldugunu bilmedigi icin bunlardan tevakki de etmelidir. Ve fakat

1 K urtubi, el-Cami‘, 1V. 146.
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herhalde sunu bilmelidir ki bu tevakki ne irade-i ilahiyyeyi tagyir, ne de indallah malum
ve hakikaten mukadder olan eceli tebdil eder. Binaenaleyh, endise-i mevt, tekayyudat-1
hayatiye Allah’a kars1 olan vazife-i mihimmeyi unutturmamalidir. Clnkl hayat ve
mematin bizzat medar1 mahza mesietullahtir. Ve bunda kimsenin medhali yoktur. Fakat
hayattan istifade ve semerat-1 hayat: iktitaf edebilmek hususu bdyle degildir. Bu cihet
iradat-1 beseriye ile alakadardir. >

Gerek ilgili ayetlerden gerekse Kurtubi ve Elmalili Hamdi Y azir’ in izahatindan
anlasilacag: Uzere insanoglunun hayat siiresi ve dolayisiyla 6lum vakti Allah tarafindan
belirlenmistir. Binaenaleyh, bunu degistirmek velveya 0ne almak yahut geciktirmek
imkan dahilinde degildir. Nitekim MuUnafikin 63/11. ayetteki ve-len ylUahhirallahu
nefsen izA cae eceliha (Allah 6lim vakti gelip catmis olan hig kimseye daha fazla
yasama imkan: vermez) ibaresinde de bu husus gayet acik bir sekilde ifade edilmistir. O
halde, Kur’an’in bu beyanlarindan hareketle “Korkunun ecele faydas: yoktur” sdzinin
isabetli oldugu sbylenebilir. Nitekim “[Ey Muminler!] Uzak yerlere sefere ciktiktan
veya savasa katildiktan sonra Olen akrabalari ve arkadaslari hakkinda, “Bizim
yammizda olsalardi ne Olurler ne de oldurdlurlerdi.” diyen o ikiyuzli
kéfirler/munafiklar gibi olmayin. [Onlar 61um konusunda ilahi takdire inanmadiklar: ve
olumu hep “sdyle olsaydi bdyle olmazdi.” seklinde birtakim gorinir sebeplerle
aciklamaya calistiklar: icin] Allah bu dustinceyi onlarin yureklerinde derin bir sizi ve
hasret acisina dondstirdd. Unutmayin ki camt veren de Allah'tir alan da! Allah
yaptigimiz her seyi gorir!” mealindeki Al-i Imran 3/156. ayet de “Korkunun ecele
faydasi yoktur” sozinl teyit eder mahiyettedir.

Klasik tefsirlerdeki rivayetlere gore birtakim asilsiz bahaneler ileri strerek
Uhud savasindan geri donmis olan monafiklar, savasa katilan mimin akraba, es ve
doglarinin carpismada Olduklerini duyunca Uzuntulerinden ¢iglhik atiyor ve “Bizim
yammizda olsalardi ne 6lur ne de oldurtlirlerdi” diyerek halkin acilarim tahrik edip
fitne cikarmaya calisiyorlardi. Ne var ki onlarin bu distunceleri ve sozleri sonugta
iclerinin yanmasina sebep oluyordu. Cuinki onlar ilaht takdire inanmiyor, Allah’in 61Um
ve hayat hususundaki kanununa uymuyorlardi. Olmeyi ve éldirtlmeyi sirf zahiri-harici
sebeplere bagladiklar: icin, “Keske yakinlarimizi savasa gondermeseydik” gibi sozler

22 ¥ azir, Hak Dini, 1. 1195-1196.
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soyltyor, bu da onlarin i¢ sizisini arttiriyordu.® Oysa olup biten her seyi sonucta
Allah’in takdirine baglamanin insana siikinet verdigi bir gercektir. Cunki hayat: veren
de Allah'tir alan da Allah’tir. Allah dileseydi, savasa giden muminler sehit olmazlardh.
Ancak Allah Uhud savasiyla mislimanlar: egitmek, imtihan etmek ve onlar1 daha
bliyiik savaslara hazirlamak icin baslarinabu yenilgiyi getirdi.?>*

Ecel ve 6lumin ilaht izin ve irade gercevesinde vuku buldugu gercegi, Uhud
savasina katilmayip evlerinde oturan o munafiklar, savasta oldurdlen akrabalari ve
arkadaglart hakkinda, “Bizi dinleselerdi simdi yasiyor olacaklardi.” dediler. [Ey
Peygamber!] De ki onlara: “Bu iddiamzda dirist ve samimiyseniz, o halde buyurun
kendiniz icin 6lime care bulun!” mealindeki Al-i imran 3/168. ayette de gok acik bir
sekilde ifade edilmistir. Bu ayetin nuzul sebebiyle ilgili rivayetlerden anlasildig:
kadariyla Islam ordusundan ayrilan minafiklar, savasa katilan ve sehit olan yakinlar
hakkinda, “Bizim sdziimiizi dinleselerdi oldirtlmezlerdi” demislerdir.®® Esasen onlar
bu sbzleriyle musliman askerleri savastan kagmaya tesvik ettiklerini, tesvikleri etkili
olmadig icin gucendiklerini, bundan dolay: da savasta sehit olanlar1 kiigimsediklerini
ve bitin bunlarin 6tesinde Allah’in takdir ettigi eceli inkér ettiklerini dile getirmislerdir.
Buna mukabil Allah onlara, “Bu iddiamzda dirtist ve samimiyseniz, o hdlde buyurun
kendiniz igin 6lime care bulun!” diye cevap vermistir. Hi¢ siphe yok ki insanoglunun
O0lume care bulmasit mumkin degildir. Cunki “Yasayan her insan mutlaka olimi
tadacaktir” (Al-i Imrén 3/185). Diger taraftan, insanlarin hayat siresi (ecel) Allah
tarafindan belirlenmistir. Bu siire kesinlikle degismeyecektir. O halde, “korkunun ecele
faydas: yoktur”. Cunki Nisa suresi 4/78. ayette de belirtildigi gibi, “Nerede olursamz
olun, sarp yamaclardaki kalelerin burclarinda ve hatta gokteki yildizlarda olun, 6lim
yarin bir giin mutlaka kapinizi ¢alacaktir!”

Bu noktada Hz. Peygamber’'in sadaka ve sila-i rahim gibi iyiliklerin rizki
arttiracagina, belayr def edip 6mrii uzatacagina iliskin sdzleri®®® hatirlanabilir ve
dolayisiyla insanin Gmdir stiresinin bu tar iyilikler sayesinde gergekten uzayip uzamadigi
sorulabilir. Nitekim daha 6nce bahsi gegen bazi ayetlerde ecel gelip cattiginda bunun ne
bir an 6ne alinacag1 ne de bir an geri birakilacag: bildirildigine gore insamn dmir
siiresinin gercekte uzayip kisalmasi sz konusu degildir. Oysa ilgili hadislere bakilirsa

23 \/zhidh, el-Vasit, |. 510-511; Begavi, Me'alimii’ t-Ten7l, |. 364.

2% K omisyon, Kur’an Yolu, I. 520.

25 \/zhidh, el-Vasit, |. 518-519; Begavi, Me'alimii’ t-TenZl, |. 370-371.

256 Bkz. Buhart, “Edeb” 12; Miidim, “Birr” 20-21; ibn Hanbel, e-Miisned, 111. 156, 247, 266.
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Hz. Peygamber bunun aksini sdylemistir. Ehl-i Siinnet alimlerine gore sadaka ve sila-i
rahim gibi iyiliklerle 6mriin uzamas: Ozetle sunu ifade eder: Allah kullarin ne yapip
edeceklerini ezelde bilir. Dolayisiyla bir insamn sbz konusu iyilikleri  yapip

yapmayacagina gore o insana uzun veya kisa bir dmiir tayin eder.’

Bu yoruma paralel olarak sbyle de denebilir. Allah ezelde insan ve
davranislariyla ilgili birtakim prensipler belirlemistir. Siinnetullah denen bu prensipler
degismez niteliktedir. Insanlarin sadaka ve silai rahim gibi iyilikler yapmasi
durumunda 6murlerinin uzatilacag: ve/veya kendilerine bereketli bir 6mur verilecegi de
bu ezeli prensiplerden biridir. “Kimin omrinin uzatilacagi, kimin 6émrinin kisa
tutulacagi O’ nun ilminde kayithidir” (ve-méa yu'ammeru min mu‘ammerin ve-1a yunkasu
min ‘umurihi illa fi kitdb) mealindeki ayette de (Fatir 35/11) bu hususa isaret edilmis
olsa gerektir.

4.2.3. (inkarci) Toplumlara Tamnan Siire

Ecel kelimesi bazi ayetlerde toplumlara ama daha ¢ok da inkérci toplumlara
tamnan sire veya inkarci toplumlarin helak vakti anlaminda kullamlimistir. Bu
baglamda A‘raf 7/34 ve YUnus 10/49. ayetlerde her toplumun (Ummet) bir ecelinin
bulundugu ve bu ecel geldiginde ne bir an 6ne alindig1 ne de bir an tehir edildigi
belirtilmistir. Bazi mifessirler bu ayetlerde gegen eceli, bir toplumun tarih sahnesinde
kalis siresi gibi genel manada anlayip yorumlamistir. Mesela Elmalili Hamdi Y azir
A'réf suresi 7/34. ayeti sOyle tefsir etmistir.

“Her immet, az veya ¢cok her cemaat, blytk veya kicuk her kavim ve devlet
icin bir ecel, indallah muayyen ve misemma olan bir vakit ve mihlet vardir. Ki azap
veya helakleri ona bakar. Allah’a kars1 peygamberlerini tekzip edenlerin, yalancilarin,
dinsizlerin, musriklerin, bagiylerin, asimlerin, edepsizlerin hepsi dinyamn her
tarafindan ve her zamaninda birdenbire muahaze edilivermez. Umme-i muhtelifeden her
birine ve hatta her immetten her ferde mahsus bir ecel, bir gaye-i miiddet vardir. Birini
su kadar muddet zarfinda mahveden bir fenalik, digerini mahvetmek icin daha az veya
daha ¢ok bir middete mitevakkif olur. Binaenaleyh, ecelleri geldi, muhletleri bitti mi
bir saat tehir edemezler, takdim de edemezler. Yani o eceli ne bir lahza ileri gegebilirler

A

ne de geri, ne uzatabilirler ne kisaltabilirler. Vakt-i merhini gelince ani anina derhal

27 K aradeniz, Ecel Uzerine, s. 74.
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yakalanir, belalarim bulurlar. Bu miiddeti ise ancak Allah bilir. Binaenaleyh bir muddet
cereyan eden bu misaadeye magrur olup da ila gayrinnihaye boyle gidecek
zannetmemeli, firsat elde iken hemen tévbekar olup bir an evvel isyandan korunmaya

ve Allah' in emirlerine imtisal ile istikbali temine calismalidir.*®

Ne var ki A‘réf 7/34. ayette genel anlamda her toplumun tarih sahnesinde kalis
siresinden degil, 6zel anlamda inkérci toplumlara taninan siireden ve bu sirenin
sonunda helakin kaginilmaz olusundan bahsedilmektedir. Nitekim basta Ibn Abbas
olmak Uzere Hasen el-Basri, Mukaétil b. Stleyman, Taberi ve diger bircok mifessire
gore de ayette kastedilen anlam Ozetle sudur: Allah, peygamberini yalanlayan her
Ummete kendi katinda bilinen bir vakte kadar mihlet tanir. Dolayisiyla Allah bu stirenin
sonuna kadar o toplumlar: helak etmez. Sire doldugunda ise kaginilmaz olarak azap

tepelerine biniverir.?*°

Cagdas miifessirlerden ibn AsOr'a gore de bu ayette gegen ecel, inkérc:
toplumlarin helak vaktini ifade eder. Ayetteki li-kullT Gmmetin ibaresi genel anlamda her
topluma degil, Allah’in ayetlerini ve/veya peygamberlerini yalanlayan toplumlara isaret
eder. Bu anlam cercevesinde ecel kelimesi, bu toplumlara taninan stirenin sonunu ifade
eder. Cunku ecel, belli bir sirenin sonu anlaminda kullandig: gibi mihlet verme ya da
sire tamima anlaminda da kullamilir. Bahis konusu ayette sozi edilen “Ummet”ten
maksat spesifik olarak Mekkeli musriklerdir. Nitekim ayetin siyak-sibdki da bunu
gostermektedir. Sonug olarak, ayette gecen ecel kelimesi bir toplumun veya o topluma
mensup bireylerin yasam sireleri anlamina gelmemektedir. Cunki ayetin baglami boyle
bir konuylailgili degildir.?®

Buna gore denebilir ki A‘raf suresinin genis bir kismina konu teskil eden bazi
eski toplumlarin hayat ve akibetlerine dair ayetlerden de anlasilacag: Uzere Allah
rahmetinin eseri olarak, inkérci ve isyankér toplumlara hallerini dizeltmeleri igin belli
bir sire tanir. Eski inang ve yasayislarinda israr edenler, tayin edilen siirenin sonunda
mutlaka cezalandirilirlar; hikidmranliklart veya varliklari son bulur. Onlar bu
akibetlerini ne bir an 6ne alabilir ne de erteleyebilirler. Allah’in bu kesin kanunu
uyarinca tarihteki bitin inkérci, isyankér, azgin ve ahlaksiz toplumlarin, bu arada

28 ¥ azir, Hak Dini, 111. 2155-2156.

259 Mukatil, Tefsiru Mukatil, 11. 35; Taber, Camiu’|-Beyan, V. 476; Fahreddin er-Rézi, Mefatihu'l-Gayb,
XIV. 56;
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putperest Araplarin maruz kaldiklar: bu akibet, simdiki ve bundan sonraki inkérci, zalim
toplumlarin ve devletlerin de Allah nezdinde malum olan bir vakitte mutlaka baslarina
gelecektir.?®

Bu yorum yine her toplumun bir ecelinin bulundugundan sz eden Y (inus 10/49.
ayetle de desteklenebilir. Clnkl Yanus 10/48. ayette, musriklerin “Mademki siz 6zl
S0z dogru kimselersiniz, oyleyse sdyleyin bakalim bu azap tehdidi ne zaman
gerceklesecek” diye muminlerle alay ettikleri belirtilmis, ardindan Hz. Peygamber’'e
sOyle sdylemesi emredilmistir: “[Ey Peygamber!] De ki o musriklere: “Allah
dilemedikce ne kendime yonelik bir zarar1 savusturabilir ve ne de kendim icin faydal
bir seyi kotarabilirim. Ama size su kadarim sdyleyeyim ki her toplumun belli bir siresi
vardir (li-kdlli Gmmetin ecel). Vakit tamam oldugunda bu sireyi ne bir saniye

geciktirme ne de bir saniye 6ne alma imkanlari sz konusudur.”?%?

Goruldagi gibi bu ayette ecel, bir toplumun azap ve helak edilmesiyle ilgili bir
mana icermektedir. Dolayisiyla ayette kastedilen anlam sudur: Herkese ve her topluma
yaptiginin karsiligim verecek olan Allah’'tir. Peygamberler de dahil olmak lzere hig
kimseye bu yetki verilmemistir. Allah'in insanlara imtihan igin tamdigi mihlet
tamamlaninca herkes yaptiginin karsiligim bulacaktir. Bu mihleti/middeti (ecel)
ertelemek veya 6ne aimak peygamberler de dahil olmak tzere hi¢ kimse icin mimkin
degildir.*®

Son olarak sunu da eklemek gerekir: Her toplumun bir ecelinin bulundugunu
bildiren ayetlerin aslinda inkérci toplumlarin heldkinden 6nce kendilerine belli bir
muihlet tamndigi seklinde bir anlam icerdigine iliskin yorum, “[Ey Peygamber!]
MUsrikler, “Bizi tehdit edip durdugun su azap bir an 6nce gelsin de gorelim!” diyerek
sana meydan okuyorlar. Eger Allah'in belirledigi bir siire olmasaydi azap onlarin
tepesine goktan binmisti bile! Ama [gercekte imana gelme firsat1 olarak taninan o siire
doldugunda] azap hi¢ beklemedikleri bir anda onlar1 apansiz sekilde carpacaktir!”
mealindeki Ankeb(t 29/53. ayetle de teyit edilmektedir.

261 K omisyon, Kur’an Yolu, 1. 413.
22 Ginus, 10/49.
263 {bn Aglr, et-Tahrir ve't-Tenvir, X1. 190.



4.2.4. Kozmik Varhklara Tamnan Bdirli Stireve Bu Siirenin Sonu

Daha 6nce de kisaca deginildigi gibi, ecel kelimesi bazi ayetlerde ay, giines ve
diger gezegenlerin belli bir sire icin yaratildigint ve bu varhklarin dizenli
hareketlerinin belli bir sireye kadar (ecel-i misemma) devam edecegini ifade etmek
tizere kullamlmistir.?** Bu ayetlerde gegen “ecel-i milsemma” (belli bir vakit) tabirinden
maksat, dinyanin sonu, dolayisiyla kiyamet vaktidir. Bununla birlikte sdz konusu
tabirin ay, gunes ve diger gezegenlerin kendilerine ait yoriingeleri ve her bir gezegenin
kendi yoriingesindeki diizenli hareketi gibi bir manaya geldigi de ileri stirilmiistiir.”®

Bizce bu yorum pek isabetli gbzikmemektedir. Clnkl bazi ayetlerde goklerin,
yerin ve ikisi arasinda bulunan diger bittn varliklarin esasli bir amag ugruna ve ayni
zamanda sinirli siireli (ecel-i milsemma) olarak yaratildigindan soz edilmektedir.?®® Bu
ayetlerin batun varlik deminin fani oldugunu ifade ettiginde hi¢ stiphe yoktur. Bitin
varlik alemindeki dizen kiyametle birlikte son bulacagina gore ilgili ayetlerde gecen
ecel-i misemma tabiri, varlik alemine tamnan belirli sirenin sonuna isaret etmektedir.
Ancak bu strenin belirli (misemma) olmas: insanlarla degil Allah’lailgilidir. Yani sbz
konusu siirenin ne kadar bir zamana karsilik geldigi veya bu siirenin ne zaman sona

erdigi hususu sadece Allah tarafindan bilinir.

4.3. Ecd Kavraminin K elami-itikadi Anlam Alam

Ecel meselesi kader problemine bagli olarak kelam aimleri arasinda tartisilan
en onemli konulardan biridir. 1k defa Mu'tezile alimleri eceli tartisma konusu haline
getirmisler ve farkli sekillerde aciklamiglardir. Ecel konusunda mezhepler arasinda
gorulen ihtilaflar, daha ¢ok iki ecelin bulunup bulunmadigina ve dolayisiyla émriin
uzayip uzamayacagina iliskindir. Genel olarak Mu'tezile ve Sia insanlarin iki eceli
oldugunu ve dmirlerinin uzayip kisalabilecegini savunurken Ehl-i Siinnet umumiyetle
muhkem ayetlere dayanarak insanlarin bir tek ecellerinin bulundugunu, bunun da
olumleriyle gerceklesen vakit oldugunu kabul etmistir.?®” Daha 6nce de deginildigi gibi,
Mu'tezile'nin Bagdat ekolt, En’&m suresinin ikinci ayetini de dikkate alarak, insamn
ecel-i kazé ve ecel-i miisemma denilen iki eceli bulundugunu ileri sirmistir. Buna gore

insan herhangi bir dis midahale olmadan 6lirse “ecel-i misemma’ya, kaza veya katil

24 Ra‘d, 13/2; ROm, 30/8; Lokman, 31/29; Fatir, 35/13; Zumer, 39/5; Ahkaf, 46/3.
25 Bkz, Kurtubi, el-Cami‘, IX. 184.
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sebebiyle olurse “ecel-i kazd’ya gore 6lmis olur. Bu anlayis, ikinci durumda 6len
kisinin kazaya ugramayip Olmemes halinde tabii (misemmd) eceline kadar
yasayacagim varsaymaktadir. Aksi takdirde o kisiyi 6ldirenin cezalandirilmas: anlamsiz

olacaktir.?®

Bagdat Mu'tezile' nin meshur a@imlerinden Ebl’'I-Késim el-Belhi el-Ka'bi (6.
319/931) de cift ecel fikrini benimsemistir. Buna gore maktuliin biri katl (6ldtrtlme),
digeri 6ltim (mevt) olmak Uizere iki eceli vardir. Oliim, Allah’in fiili, dldirme ise kétilin
fiilidir. Bu sebeple, maktul ilahi fiil olan dlimle degil, katilin midahalesiyle 6lmis ve
boylece tabii eceli kesintiye ugratilmustir.”®® Bununla birlikte maktuliin her haliikarda
Olecegini veya biri tarafindan oldirdlmemesi hélinde 6lmesinin de yasamasimin da
imkén dahilinde bulundugunu sdyleyen Mu'tezili aimler de olmustur. Mesela
Mu'tezile'nin ansiklopedist @imi Kadi Abdulcebbar’a (6. 415/1025) gore maktulin
ecelinin kesintiye ugratildigi, aksi h@lde kesinlikle dogal eceline kadar yasayacagi
yonundeki iddia mesnetsiz ve isabetsizdir. Cunkiu maktulin yasamasi ve Olmesi
hususunda kesinlik degil, ihtimal sz konusudur. Dolayisiyla bu konuda her iki durum
daimkan ve ihtimal dahilindedir.*”

Ehl-i Stinnet’in ecel konusundaki gorusine gelince, Sinni dlimlere gore insan
Omri uzamaz ve kisalmaz. Kur'an'da ve hadislerde ilk bakista Omrin uzatilip
kisaltiimas: anlamina gelebilecek bazi ifadeler varsa da bu ifadelerin ecelle ilgili
muhkem ayetler 1s1ginda agiklanmast gerekir. Esasen, her sey Allah’in kaza ve
takdiriyle tayin ve tespit edilmis olduguna gore insan takdir edilen vakitte eceliyle olir.
Ecel tektir ve ne dne alinabilir, ne de sonraya kalabilir. Binaenaleyh, maktul de takdir
edilen eceliyle 6lur. Diger bir deyisle, maktulin 6liml de Allah'in ezelde bildigi vakitte
gerceklesir.

Es'a ve Maturidi kelamcilar ecel konusunda genel hatlariyla aym kanaati
paylasmakta ve konuya daha ¢ok Allah'in ilmi ve takdiri agisindan yaklasmaktadirlar.
Imam Matiridi, her hangi bir kisi hakkinda iki ecel dustinilemeyecegini, aksi halde bu
dustincenin Allah’in neticeleri bilmemesi gibi bir manaya gelebilecegini ifade eder. Bu
sebeple Allah'in bir Kkisi icin iki ecel tayin etmesi muhtemel olmadig: gibi boyle bir
iddiay1 savunmak dogru da degildir. Kaldi ki iki ecel tayini Allah’in énceki hiikmiinden

268 K aradeniz, Ecel Uzerine, s. 19.
269 Ep() MansOr Abdiilkahir b. Tahir d- Bagdadi, Usil i’ d-Din, istanbul 1928, s. 143.
210 Bkz. K adi Abdillcebbar, Serhu’[-Usilli’[-Hamse, s. 783-784.
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donmesi (bedd) anlamina gelir ki bu anlamda bir beda Allah icin muhaldir. Gergekte
Allah, olup bitecek her seyi dnceden bilir ve bu bilgisine gére de kulun ecelini tayin ve
tespit eder. Bu bakimdan ecel, ister tabii, ister katl sebebiyle olsun, Allah'in ezeli
ilminde malum oldugu ve bu maluma uygun olarak tespit edildigi icin aynen dylece
gerceklesir.?"

Imam Ebir'|-Hasen el-Es’ & de (6. 324/936) iki ecel fikrini reddetmistir. Ona
gore Mu'tezile’den bazi cahiller Allah’in malumu olan vaktin, maktultin dlduraldagi
vakit degil, oldirilmemesi halinde kendisine ulasmis olacagi vakit oldugunu iddia
etmislerdir. Bu iddia bisbitiin yanhstir. Ustelik bu iddia, “Ecelleri gelince ne bir an
te’hir edilebilir, ne de 6ne alinabilir” (A‘réf 7/34) mealindeki ayet karsisinda tamamen
buharlasir. Meshur Stinni-Es’ari kelamci EbG Bekr el-Bakillant de (6. 403/1013) ayni
cercevede sunlari dile getirmistir: Her ne kadar maktul hakkinda, 6ldirilmeseydi biraz
daha yasayacakti, seklinde disiinmek caiz olsa da, geriye kalan vaktin kendisi icin ecel
olmasi imkansizdir. ClnkU bir insanin eceli, onun gergekte 6lim vaktidir. Bu husus
suna benzetilebilir: Peygamber ve salih miminlerin cehenneme; Firavn ve kéfirlerin de
cennete girmeleri bir vakia olarak mimkin degildir. Fakat kifre dismeleri halinde
muminlerin cehenneme; iman etmeleri halinde de kéfirlerin cennete girmeleri aklen
diistiniilebilir. Ancak gergekte boyle bir sey olmaz.*"

Daha once de belirtildigi Gzere, gercekte bir vakia olarak iki 6lim tasavvur
etmek imkansizdir. Oliim, sekil bakimindan ancak tabii ve kaza olarak diistiniilebilir.
Her ne sekilde olursa olsun, tabii ve kaza halinde de tek ecel stz konusudur. Bir Kisi
icin iki ecel dustnilemeyecegine gore, katl veya herhangi bir kaza sebebiyle Glen
hakkinda, “Eceli gelmeden 6ldu” gibi ifadeler kullanmak, ecel meselesini yanlis anlayip
kavramaktir. Kisi 6ldugt zaman, ilgili ayette de ifade edildigi Utzere, Allah indinde
bilinen ve bil-kuvve musemma olan ecelin, artik bil-fiil kaza ve tahakkuk eden ecel
oldugu anlasilir. Iste bu anlamda da, bazilarinin zannettigi gibi, bir kisi icin hem “ecel-i
misemma’, hem de “ecel-i kaz&' seklinde iki ecel sz konusu degildir.?”® Elmalil
Hamdi Yazir’' in da agikca ifade ettigi Uzere, “Yatabii veya ihtirdmi bir ecel vardir. Zira
fiilen vaki olacak olan ecel, bunlarin ancak biridir. Digeri bir imkandan ibarettir. Imkan
yonleri bircok ve hatta sonsuz olabilir. Fakat vaki birdir. Hakikaten 6mir, ecel de o

271 K aradeniz, Ecel Uizerine, s. 24.
272 K aradeniz, Ecel Uzerine, s. 25.
213 K aradeniz, Ecel Uzerine, s. 26-27.
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vékiden ibarettir... Ecel denildigi zaman mumkini degil, vakii anlamak 1&zimdir. Vaki,
vukdundan evvel hentiz imkan sahasindadir. Binaenaleyh, hentiz 6lmeyen bir kimsenin,
sebeplere riayeti mesrl ve hatta vazifedir. Fakat vékiin vukQuyla imkan sahasi
kapanmus, ecel tahakkuk etmistir.”?"*

Ecel tek olunca maktll de eceli ile 6lmis demektir. Fakat hadisenin ortaya
¢cikmasina sebep olan sartlarin bertaraf edilmesi halinde 61im gergeklesmeyebilir. Y ani
katl, kétil tarafindan Allah’in emirleri c¢ignenmek suretiyle iradeyi yanlis yolda
kullanma sonucu ortaya konan bir fiildir. Yoksa “Allah katl hadisesini takdir ediyor,
sonra da yasakladigi bu kétu fiili isledigi icin katili cezalandiriyor” seklindeki bir
aciklama ilahi hikmet agisindan hi¢ de uygun degildir. Ote yandan, bir katl veya kaza
sebebiyle 6lmek, az veya ¢ok yasamak da cogu zaman kisinin irade ve yasayis tarzina,
Ote yandan icinde bulundugu sartlar ve durumlara gore degisebilir. Aksi halde tedbirin,
emir ve yasaklara uymanmn higbir anlam kalmaz. Bizi her seyden 6nce tedbir ve bazi
sartlara riayet ilgilendirir. Sihhat agisindan biyuk 6nemi haiz temizlige riayet, sihhati
koruma, tedavi olma gibi dini emir ve tavsiyelerin fert ve toplum agisindan degeri
tartisilmazadir. Bu bakimdan ecel konusuna Allah’'in ezeli ilmi agisindan degil, pratik
hayattan hareketle bitin bu hususlar1 dikkate alarak yaklasmak daha isabetli olsa
gerektir. Zira Allah’in ezeli ilminde bir insamn 6mra-eceli ile ilgili sayisiz imkanlar
vardir. Bu sayisiz imkan dahilinde olan durumlardan sadece biri vuk( bulacagina gore,
bunlardan bilemedigimiz herhangi birini esas alip fikir yurttmek, bizleri saglikli bir
neticeye goturmeyecektir. Evet, Allah, nasil olacaksa dyle bilir; fakat bildigi icin dyle
olmaz. Bu sebeple bizim igin aslolan, -konu ile ilgili higbir bilgimiz olmadig: icin- elden
gelen tedbiri almak ve boylece takdirin iyi yonde vukOunu saglamaya caligsmaktir. Bu
bir anlamda olumlu imkanlarin hakkimizda vuk( bulmasi yolunda gayret gostermekten
baska bir sey degildir. Tedbiri elden birakmayanla gelisigtizel rasgele hareket edenlerin
yasayis bicimleri ve 61Um sekilleri arasindaki fark ortadadir. Kaldi ki, * basiniza gelecek
olan gelir; hichir tedbir ve sakinmanin anlam ve faydasi yoktur; bu sebeple kadere riza

gostermek lazimdir” seklindeki cebri distince islami tevekkul anlayisiyla kesinlikle
bagdasmaz.?"

274 Y azir, Hak Dini, 111. 1876-1877.
215 K aradeniz, Ecel Uzerine, s. 28-30.
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Ozetlersek, Kur’an’daki baz: ayetlerde Allah’in her insan icin bir yasama siiresi
belirledigi ifade edilmis,?”® kendilerine uzun émir verilenlerin de d6mrii kisaltilanlarin
da mutlaka bir kitapta yazil: oldugu bildirilmistir.?’" Ayrica, ilaht buyruklara uyanlarin
tayin edilmis Olim vaktine kadar gizel bir sekilde yasatilacaklari mujdelenirken
zalimlerin de ecelleri gelinceye kadar cezalandirilmayacag:, fakat zamani gelince de bir
anlik takdim-tehir yapilmayacag: belirtilmistir.””® Yine diger bazi ayetlerde, insanlar
gibi toplumlarin da ecellerinin bulundugu ve ¢okus/yikilis zaman geldiginde bunun bir

anlik siire igin 6ne alinmayacag: gibi geriye birakilmayacag: da haber verilmistir.?”

Baz1 hadislerde de 6nceden belirlenmis 6lim vakti anlaminda kullanilan ecel
kelimesi sahabe tarafindan da bu sekilde kavramsallastirilmistir. Zira sahabenin
anlayisina gore eceli gelmeyen insanin herhangi bir hastaliktan 6élmesi veya bir baska
insan tarafindan oldurtlmesi, buna karsilik eceli gelen kimsenin 6limden kurtulup
yasamaya devam etmesi mumkin degildir. Nitekim dismanlariyla korkutulan Hz. Ali,
ecelin insant 6ltiimden koruyan saglam bir kalkan oldugunu sdylemis ve ecel geldiginde
dusman tarafindan atilan okun hedefinden sapmayip insana isabet edecegini,

yaralanmasi halinde ise iyilesmeden 6lecegini belirtmistir.?*

Ecelin kaza ve kadere imamin bir pargcasin teskil eden itikadi bir mesele oldugu
ve bunun daha ziyade ilahi ilim ve iradeyi ilgilendirdigi dikkate alinirsa, insanlar icin
Onceden belirlenen degismez bir ecel takdir edildigini benimseyen gorusin daha isabetli
oldugunu sdylemek mumkundur. Zira Kisilerin saghik kurallarina uyup uymayacaklari,
bu konuda ne gibi gelismelerin ortaya ¢ikacagi, herhangi bir kaza ve katil hadisesiyle

karsilasip karsilasmayacaklar: hususu ilahi bilgi ve iradenin kapsami disinda degildir.?®*

218 En‘am, 6/2.

217 Fatir, 35/11.

28 H{d, 11/3; Nahl, 16/61; Ankebit, 29/53.

219 A‘raf, 7/34; Y Onus, 10/49; Hicr, 15/5.

280 Muhammed Risehrf, Mizanii’ |-Hikme, Kum 1403, 1. 27. Nakleden: Tunc, “Ecel”, DIA, X. 382.
%1 Tung, “Ecd”, DIA, X. 382.



89

SONUGC

Kur’ an, kaynag itibariyle ilahi bir kitaptir; ancak insanogluna sunulus bicimi
Arapca bir hitaptir. Bu iléhi ve Arabi hitaptaki mana ve mesaj1 dogru anlayabilmek igin,
oncelikle onun dil ve kavram duinyasim tamimak gerekir. Ctinkt Kur’an’in kendine 6zgu
bir dil, kavram ve anlam dinyasi vardir. Calismamizin giris kisminda da belirttigimiz
gibi, Kur'an'daki dil Arapga dir; ancak bu Arapga on bes asir 6nceki bir toplumun
konusup anlastigi bir Arapca’dir. Diger yandan, Kur’an'daki dil salt Arapga olmanin
Otesinde anlamlar tasir. Cunkd Kur’an dini bir metindir; dolayisiyla onun dili de din
dilidir. Ayrica Kur'an'daki en temel mesg tevhiddir. Dolayisiyla Kur’an'daki dil
dizgesi de bittnuyle Allah-merkezlidir. Su halde, Kur’an'in dil ve kavram dinyasina
nifuz etmek dilbilimden fazlasim gerektirir.

Kelime, kader ve ecel kavramlar: gergevesinde Kur’an'in dil, kavram ve anlam
dinyasint yakindan tamima ve tamtmayi amaglayan bu calismada ulasilan sonuclar
sOylece 6zetlemek mumkundir: Kelime, kader ve ecel kavramlarimin her biri Kur’an’da
cesitli anlamlarda kullanmlmistir. Kur’ an’da tekil ve ¢ogul olarak, bazen de isim ve sifat
tamlamas: seklinde kirk alti yerde gegen kelime kavramu din, kelime-i tevhid, ilahi-
tekvini emir, Allah’'in Hz. ibrahim'i imtihan ettigi seyler, Hz. Adem’in Allah’'tan
aldigi/6grendigi dualar, sinirsiz ilaht ilim ve hikmetler, Allah’in genelde peygamberler
ve mi'minlere, 6zelde Israilogullar’ na yardim ve muzafferiyet vaadi gibi farkh
iceriklere karsilik gelecek sekilde kullanilmis; ayrica Kur'an'da Allah'in sbz ve
mesajlar1 yaninda insanlarin sozleri, hatta onlarin kifri mucip sozlerini ifade etmek igin
de muhtelif ayetlerde “kelime’ lafzina yer verilmistir. Ote yandan Ibrahim 14/24. ayette
gegen “kelimetiin tayyibetin” terkibiyle tevhid inancinin esasim teskil eden kelime-i
tevhid veya daha genel olarak Allah'in insanliga gonderdigi son din ifade edilmis, aym
ayetteki “kelimetiin habisetin” terkibiyle de tevhide ters disen inang tirlerine isaret
edilmistir.

Kuskusuz “kelime” kavramimin Kur’an’daki en dikkat ¢ekici anlam ve kullanimi
Hz. Isaileilgilidir. ZiraHz. isa Al-i Imran 3/39, 45 ve NisA 4/171. ayetlerde “Allah’tan
bir kelime’ (kelimetin minellah-kelimetiin minhu) ve “Allah’in kelimesi” (kelimetuh)
olarak nitelendirilmistir. Bu nitelemeler Hiristiyan gelenekte “Logos’ nazariyesiyle
iliskilendirilmistir. Ancak musliman alimler boyle bir iliskilendirmenin son derece
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yanls oldugunu belirtmislerdir. Mufessirlerin cogunluguna gore Hz. isa nin Allah’tan
bir kelime olmasi, onun salt ilahi-tekvini bir emirle, yani Allah’in “Ol!” buyruguyla
babasiz olarak meydana gelmesine isaret etmektedir. Bazi miifessirlere gore ise Hz. s,
besikte iken konusmaya baslamasi, ilahi hakikatleri dile getirmesi, insanlari dogruya
yonlendirmesi ve onlarin hidayetlerine vesile olmasi, kendisinden 6nceki peygamberlere
vahyedilen kitaplarda nubuvvet ve risaletinin mijdelenmis olmasi sebebiyle “Allah’in
kelimesi” olarak tavsif edilmis yahut kimi insanlarin “fazlullah”™ ve “lutfullah” gibi

isimlerle adlandirilmas gibi isa da “kelimetullah” ve “rthullah” diye amlmustir.

Kelime kavramimin Kur’an'daki bir diger dikkat cekici kullanim da Y Gnus
10/19 ve diger baz1 ayetlerde yer alan ve-levia kelimetiin sebekat min rabbike ibaresinde
karsimiza cikmaktadir. Bu ibare Allah’in “simdi”ye tekaddim eden bir hikim ve
prensibinin bulunduguna isaret etmektedir. Té&ha 20/129, Hud 11/110 gibi bazi
ayetlerde “Eger Allah’in gegmisteki sozi/hikmu olmasayd: azap o kéfirlerin tepesine
coktan binivermisti” veya “Eger Allah’in gegmisteki sozU/hikmt olmasayd: onlarin isi
coktan bitirilmigti” mealinde ifadelerin yer almasi, Allah’in ezeli bir hikminun
bulundugunu ve/veya insanlarla iliskisi hususunda ezelde birtakim degismez prensipler
edindigini sdylemeyi mumkin kilmaktadir. Nitekim Kur’an'da gegen “stinnetullah”
kavrami da Allah’in insan, toplum ve tarihle iliskisinde zamana ve zemine gore
degismeyen ezeli prensiplerini ifade etmektedir.

Sozlukte “6lct, miktar” anlamina gelen kader kelimesi/kavramu ile bu kelimenin
muhtelif tarevleri Kur’an'da, seref ve azamet/yicelik, rizki ya da gegim imkanlarin
daraltmak, gizel bicimde tasarlayip sekillendirmek, yapmak, kilmak, belirlemek, ilim
ve hikmet, kudret ve kuvvet gibi ¢esitli manalarda kullamlmistir. Butin bu farkli anlam
ve kullammlar arasinda “Ol¢li, mikta” manasi 6n plana cikmaktadir. Zira kader
kelimesinin gectigi ayetlerin birgogunda Allah'in her seyi bir 6lgli ve miktara gore
yarattigi, genelde rizki 6zelde yagmuru belli bir 6lcliye gore bahsettigi bildirilir. Bu
kelimenin ilgili ayetlerdeki anlam ve kullammlar1 dikkate alindiginda, Kelam istilahinda
“Allah’in nesne ve olaylar1 ezeli ilmiyle bilip belirlemesi” diye tammlanan, halk
arasinda ise “alinyazis”” diye tabir olunan kader mefhumuyla dogrudan bir ilgisinin
bulunmadig1 sdylenebilir. Bununla birlikte, kelimenin sdzlikteki anlamlarindan birinin
“takdir etmek/belirlemek” oldugu dikkate alindiginda, bildik kader kavramiyla dolayli
bir iligskisi kurulabilir. Nitekim “Bir seyin mahiyet ve niteliklerinin yan sira varolus
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zamanm ve mekamn belirlemek” demek olan “takdir” teriminin de kimi zaman kader
kavraminin yerine kullanilmasi boyle bir iliski kurulabilecegini gosterir.

Su halde, kader kelimesi ve turevlerinin Kur’ an’ daki temel anlam gergevesi, “Bir
sey hakkinda bir 6lci koymak, bir seyi bir plan dahilinde yapmak” seklinde
belirlenebilirse de 0Ozellikle ecel kelimesinin yer aldigi birgcok ayetten hareketle
Kur’an'in bildik anlamda kader inancina dair isaretler icerdigini sdylemek mumkunddr.
Gerci Islam mezhepler tarihinde cok cetin tartismalara konu olan sekliyle kader
Kur'an'in ilgilendigi bir konu degildir. Bununla birlikte, birgcok ayette Allah'in basta
insanoglu olmak Uzere kéinattaki her varliga bir siire taridig: bildirilir.

SOz konusu stire Kur’an’da “ecel” diye ifade edilir. S6zlUkte “bir seyin middeti”
anlamina gelen ecel spesifik olarak her bir insanin hayat siiresini ve bu slirenin sona
ermesini, yani 6lum vaktini de ifade eder. Ecel kavrami Kur’ an’da mutlak ve mukayyet
olarak slire manasinda kullanmldig: gibi insanlara tamnan hayat stiresi, 6zellikle inkarci
toplumlara tamnan mihlet gibi manalarda da kullanilmistir. En’am suresi 6/2. ayette iki
kez ecel kelimesinin kullamilmast bu konuda birgok farkli yoruma konu olmustur. Bu
baglamda Bagdat Mu'tezile ekoll her insanin “ecel-i miisemma’ ve “ecel-i kaz&” olmak
Uzere iki ayr1 ecelinin bulundugu tezini ileri sirmis; buna mukabil Ehl-i Slnnet
kelamcilar1 ecelin tek oldugunu ve bir insamin kaza ve katil gibi harici sebeplerle de 6lse
tabii/dogal eceliyle 6ldugu fikrini benimsemistir.

Bu iki goris mukayese edildiginde Ehl-i Stnnet'in daha isabetli bir ecel
anlayisina sahip oldugu soylenebilir. Cunki ecel vakiamin kendisidir. Diger bir deyisle
ecel, hangi sekilde 6lUndrse Olinsin, 6lum vaktinin bizatihi kendisidir. Bu sebeple,
“Filan kisi eger oldurilmeseydi kesinlikle dogal eceline kadar yasayacakti” seklindeki
bir gorus isabetli degildir. Cunk( bu goris bir imkana isaret etmektedir. Imkan denen
sey miteaddit, hatta sonsuz olabilir. Oysa ecel bir imkan ya da mimkin degil, bir vakia
ya da yasanan gercekliktir. O halde “ecel geldi” demek, “Omir gitti, hayat bitti”
demektir.

Batin bu kelami igerikli milahazalarin ardindan Kur’an’in kelime ve kavram
dinyasiyla ilgili olarak da sunlar sdylenebilir. Bu ¢alismada incelenen kelime, kader ve
ecel kavramlarimin anlam ve kullammlarindan da anlasilmis olacag: Gzere Kur’an’ daki
herhangi bir kelime veya kavram her gectigi yerde aym anlamda kullamlimaz.
SOzgelimi, “salét” kavrami her zaman “namaz” anlamina gelmez. Daha agikgas: bu
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kavram, kimi ayetlerde bildik namaz ibadeti, kimi ayetlerde dua ve niyaz, kimi
ayetlerde genel manada ibadet, kimi ayetlerde ise dini rittiel gibi manalarda kullanilir.
Nitekim Kur’an'daki bir kelime ve kavramin hangi ayette hangi manada kullanildigina
dair el-Vicih ve' n-Nezair ismiyle birgok mistakil eser yazilmistir. Bu eserlere bigéne
kalinarak Kur’an kavramlariyla ilgili bir bilimsel ¢alisma yapmak aslinda mumkin
degildir. Boyle iken, 6zellikle Tiurkce meallerde Kur'an’daki birgok kelime ve kavramin
her defasinda aynmi sekilde cevrildigine, hatta hi¢ cevrilmedigine, sadece ddincleme
yoluyla kelimelerin Latin alfabesiyle meale aktarildigina tark olunmaktadir. S6zgelimi,
“ilmr, “kitab”, “zulim”, “zalim”, “fitne”, “takva” gibi bircok anahtar kavram ayniyla
Tirkgeye nakledilmektedir. Halbuki bu kavramlar, icinde yer aldiklar1 ayet ve surenin
Mekki veya Medeni olusuna, sozin siyak ve sibakina gore cok farkli anlamlar
tasimaktadir. Iste bitin bu hususlarin farkinda olarak hazirlanan bu calismanin
Kuran'in kelime ve kavram dinyasina veya en azindan kelime, kader ve ecel
kavramlarinin Kur’an’da hangi anlamlarda kullanildigina bir nebze 1s1k tutacag:
umulmaktadir.
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