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ONSOZ

Yiice Allah’in yeryiiziinde 6zene bezene yarattigi insanoglu ile iletisim yolu
olan vahyin nasil gerceklestigi konusu, elgilerin digsinda diger insanlar tarafindan
bilinmesi zor bir olaydir. Her ne kadar Kur’an-1 Kerim, vahiy olay1 ile ilgili olarak
vahyin gelis yollar1 hakkinda bilgiler verse de, gerceklesen bu iletisimin tam
anlamiyla anlasilmasi, insani oldukg¢a zorlamaktadir. Bununla birlikte, vahyin nasil
nazil oldugu ve mahiyeti ile ilgili hususlar1 da Kur’an ayetlerini merkeze alarak

tutarl bir bicimde anlamlandirma gorevi ve sorumlulugunu tasiyoruz.

“Kur’an Ayetleri Isiginda Vahiy” bashgi ile hazirlamis oldugumuz bu
caligma ile, Kur’an-1 Kerim ayetleri ekseninde vahiy olaymi incelemeyi amagladik.
Islam’1, dogru anlayabilmek i¢in, dncelikle vahyi dogru anlamamiz gerekmektedir.
Vahiy algist karigik olanlarin din algis1 da bir o kadar karigiktir. Bu itibarla
¢alismamizin amaci, Islam dininin énemli bir mihenk tas1 olan vahiy konusunu, bir
metafizik sorun olarak gordiigiimiizden Kelam ilmi cercevesinde bilimsel Olciitleri
temel almak suretiyle degerlendirmek ve Sonugta Kur’an merkezli bir vahiy anlayis1

ortaya koymaktir.

Vahyi anlamak, Yiice Yaraticinin insanogluyla iletisimini dogru bir sekilde
ortaya koymak, bir 6n kosul olarak karsimizda durmaktadir. Ulkemizde ve ilim
diinyasinda vahiy olgusuna Kelam ilmi ac¢isindan bakista bir bosluk bulunmaktadir.
Bu ¢alismamizda vahyi, bir Kelam konusu olarak inceleyerek ilim diinyasina katkida
bulunma gayreti igerisinde olacagiz. Vahiy konusunu incelerken klasik Kelam
ekollerinin  konu ile ilgili gortslerine bagvurarak tarihsel birikimden hem

yararlanacagiz, hem de bu birikimi degerlendirecegiz.



Calismamiz, bir giris ve iki boliimden olugmaktadir. Giriste konuya hazirlik
mahiyetinde genel anlamda vahyin mahiyeti ve miimkiin olup olmadig1 konusuna yer
verecegiz. Bu cergevede, Allah’in insan ile iletisimi, bu iletisimin hangi yollarla
oldugu, Allah ile insan arasinda bulunan varliksal diizey farkinin bu iletisimi ne denli
etkiledigi, Kur’an’in bu iletisim ile ilgili kullandig1 kavramlara yer verecek, daha
sonrasinda ise Akil — Vahiy iliskisini inceleyecegiz. Bu baglik altinda, Miisliiman
gelenegin hicri II. yiizyilda ilk olarak iirettigi ve halen Islam diisiince sistemimizde

etkisini hissettiren Gayr-i Metluv vahyin imkani konusunu masaya yatiracagiz.

Birinci boliimde Kur’an-1 Kerim’de Yiice Allah tarafindan vahye yiiklenen
anlami, bunu bizim algilama bi¢gimimizi, ayrica vahyin unsurlar1 i¢erisinde yer alan
vahyin 0znesi, vahyin nesnesi, vahyin kanali ve muhatabi tizerindeki telakkileri ifade
etmeye calisacagiz. Ayrica Hz. Peygamber’in elgiligine Miisliiman geleneginin

vekillik anlam1 vermesinden kaynaklanan problemleri ortaya koyacagiz.

Calismamizin  ikinci bolimiinde ise Miisliman geleneginde ve Bati
teolojisinde vahiy algisi iizerinde duracagiz. Oncelikle Miisliiman kelamcilara gore
vahiy algismi ortaya koyacak, klasik Kelam ekollerinde ve Islam diisiince sistemi
icerisinde sifi kanadin ve Miisliman filozoflarin vahiy ile alakali telakkilerine yer
verecegiz. Konu, Kelam ekollerimizde genellikle Allah’m Kelam sifati1 ve halku’l-
Kur’an tartigmalar1 etrafinda ele alindigindan dolayi, Kelam ekollerimizin, ehl-i
tasavvufun ve Miisliman filozoflarin konu ile ilgili goriislerini degerlendirmeye
calisacagiz. Daha sonrasinda ise ¢ok fazla ayrintiya girmeden Bati teolojisinde vahiy
anlayigini ortaya koyarak Miisliiman geleneginde ve Bati teolojisinde vahiy algisinin
benzer ve farkli noktalarini belirtecegiz. Sonug kisminda da, vahiy konusu ile ilgili

bu caligmanin sonucunda olusan kanaatimizi ortaya koyacagiz.



Calismamizin konusunun tespitinden itibaren bugiine kadar gelen siiregte
gerek hazirlama asamasinda ve gerekse bir hitkkme varilmasinda biiyiik emegi
bulunan ve her tirlii destegi veren degerli hocam, tez danismanim sayin Prof. Dr.
Ahmet AKBULUT’a en derin saygilarimi ve tesekkiirlerimi ifade etmeyi bir borg
bilirim.
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GIRIS

Vahiy olgusu, sadece Islam dininin degil, Ibrahimi dinlerin en temel
meselesidir. Bu dinlerde yaratici, insanlik dlemine hayat prensiplerini ve varlik
amaglarint vahiy kanaliyla bildirmektedir. Dinin temelini olusturan vahiy, esasen
farkli bir ontolojik alandan yani Allah’tan, farkli bir ontolojik varlik aracilig: ile
farkli bir ontolojik alana yani peygambere yapilan bildirimin adidir. Dolayisiyla bir
dinin vahiy tanimlamasi ve o dinin miintesiplerinin vahiy ile ilgili algilari, dinin

anlasilma siirecinin temel hareket noktasimni olusturmaktadir.

Dinin yegane kaynagi olan vahiy, vahyin muhatab1 olan insanoglunun dini
hayatinin sekillenmesinde etkin rol oynayan belirleyici bir kavramdir. Vahyin, bir
dinin ulthiyet, niibiivvet, iman ve kutsal kitap Ogretilerinin anlasilmasinda anahtar
bir terim durumunda oldugundan dolayi, teolojik arastirmalarda oldugu kadar din
bilimleriyle ilgili arastirmalarda da dogru anlasilmas1 énem arz etmektedir. Ciinkii
vahiy anlayisi, dile getirilen Ozelliklerinden dolayr din anlayism da

sekillendirmektedir.! Bu baglamda dini ilimlerde vahyin anlasilmasi ¢ok dnemlidir.

[Ik insanm yaratildig1 andan itibaren, yaraticisi ile insanin baglantis1 hicbir
zaman kesilmemistir. Bu irtibat, yaraticinin insanogluna diinya hayatina
gonderilmesinin gayesini bildirmesi ve yaraticinin kulu tarafindan taninmasi ve
bilinmesini saglamasi1 bakimindan Onemlidir. Bu anlamda kullarin, yaraticisina
mutlak bir sekilde muhtag ve bagli olmalari, O’ndan bagimsiz hayatta var
olmalarmmn bir anlam1 olmayacag: esasina dayanmaktadir. Yaratici, kulu ile mesaja

dayal1 irtibatini, yine kullar1 arasindan segtigi elgiler aracilig ile yiirlitmektedir. Yiice

Kilig, Recep, “Bat1 Diisiincesindeki Modern Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”, AUIFD, 51:1,
2010 Ankara, s. 6.



Allah’mn istedigi degerler, mesajlar ve diisturlar vahiy olarak elgiler kanaliyla
muhataplara ulagsmaktadir. Cilinkii yaraticmin temel hedefi, kullarin1 basibos

birakmamak ve onlara vahiy yoluyla yon vermektir.

Vahiy olgusu, ilk insana iletilen mesajla, beseriyetin giindemine girmistir.
Yaraticinin, insan ile vahiy yoluyla iletisime geg¢mesi, insanin kendi dnemini ve
iistlenmis oldugu misyonu tanimasi agisindan onemlidir. ilk insandan beri, belli
araliklarla fakat kesintiye ugramadan siiregelen bu iletisim, insanlara rehberlik

etmektedir.

Dinler, vahye sahip olup olmamalar1 agisindan oldugu kadar, vahye
yiikledikleri anlam agisinda da birbirlerinden ayrlhrlar.2 Allah, ilk insan1 yaratmasi
ile birlikte, kendini tanitmak, yaratilma gayesini insana bildirmek i¢in ilk insanla
iletisime vahiy yoluyla gecmistir. Ik insanla vahiy yoluyla kurulan bu iletisim,
Allah’m gerekli gordiigli zamanlarda gonderdigi elgiler aracilig: ile kelama dayali

olarak devam edegelmistir.

[k insandan bu yana tecriibe edilen bir olgu olmasma ragmen vahiy, insan ve
toplumun giindemine girdigi her defasinda ilk defa gergeklik bulan bir olaymigcasina
garipsenmis, beseri gerg¢eklige yabanci bir durum oldugu zanniyla inkar edilmistir.
Ancak vahiy karsisinda olumsuz tavir alanlar, onun beseri imkanlar 6tesinden bir
kaynaktan geldigi realitesini gormezden gelemedikleri i¢in de kaynagmi daha cok

cinlere nispet etmeyi tercih ederek onu, “siir, biiyli ve kehanet” olarak tanimlamay1

2 Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, AUIFY, Ankara 2002, s.159.



yeglemislerdir.3 Vahyin gercek kaynagini bir tiirlii kabullenmek istemeyenlere karsi

Yiice Allah, onun kendinden gelen bir bildirim oldugunu israrla vurgulanustir:*

“I¢lerinden birine, 'Insanlar1 uyar ve inananlara, Rableri katinda yiiksek
makamlar oldugunu miijdele' diye vahyetmemiz, insanlarin tuhafina m1 gitti ki,

kafirler: 'Bu apacik bir biiyiiciidiir' dediler?”

Allah’m insanla iletisime ge¢mesini ifade eden “Vahiy” konusunu, Miisliiman
gelenegi tefsir alaninin konusu olarak telakki etmistir. Genellikle imana kaynaklik
eden vahiy, Kur’an metnine yonelik bir tetkik sahasi olarak goriilmiistiir. Ancak
dinin ve ayni zamanda iman esaslarinmn ana kaynagi olan vahyin, imani birikimin
temelini olusturmasmdan dolayr Kelam ilminin konusu olarak ele alinmasi daha

uygundur.

“Islam’in diinya goriisiiniin ilkelerini Kur’an’dan ¢ikartarak akil ortak
paydasina ¢eviren ve bu ilkeleri diger diinya goriislerine karsi savunan ilme “Kelam
[Imi” denilmektedir. Keldm ilminin iki kaynag1 vardir: Bunlardan birisi akil, digeri
ise vahiydir, yani Kur’an’dir. Kur’an, Yiice Allah’mn tiim insanlara iletilmek tizere
Hz. Muhammed’e melek Cibril araciligi ile bildirdigi mesajlarin toplamidir. Vahiy,
tanrisal iradenin elgiler araciligiyla muhataba iletilmesi ve tarih igerisinde
gerceklesmesidir. Vahiy olaymin irdelenmesinde Stra suresinin 51. ayetinin eksen

alimmasmim uygun oldugu goriilmektedir.’ Béyle bir nass elimizde iken rivayetlere

¥ Atalay, Orhan, “Vahiy ve Molla Sadra’nin Yorumu”, EKAV Akademi Dergisi, c.Ill, say1 2, Giiz
2001, s.34.

* Bkz. Suara, 26/27; Enam, 6/105; Maide, 5/110; Zariyat, 51/52; Hud, 11/35; Saf, 61/ 6; Duhan,
44/14; Tur, 52/15.

® Yunus, 10/2.

® Kur’an-1 Kerim’de vahiy ile ilgili olarak, baska kaynaklara bagvurmamiza gerek kalmayacak Slgiide

ayet bulunmaktadir. Vahiy ile ilgili ayetler icerisinde de Sura suresi 51. Ayeti merkeze alarak bir
sonuca varma gayreti igerisindeyiz. Bu cer¢evede, Kur’an’da Hizir kissasi olarak da bilinen ve



agirhik vermenin, geleneksel yorumlar i¢inde gezinmenin de tutarl bir yani1 olmasa
gerektir. Miisliiman gelenek, Hz. Muhammed’in el¢ilik gérevinin, Cibril’in kendisine
getirdigi vahyi, ilave yapmadan ve eksiltmeden yani oldugu gibi insanlara
bildirmekten ibaret olmasini yeterli bulmamistir. Cogu kez gelenegimizde kiiltiirel
tasavvurlar ile olgusal gergeklikler karigtirilmis ve varsayimlar rivayetlerle
desteklenerek gergeklerin yerini almistir. Miisliman gelenek, zamanla Kur’an’in
metni ile metnin anlamin1 ayirmig ve ikisi arasindaki birlikteligi ortadan kaldirmistir.
Dogrusu c¢aglara ve kosullara gore yeniden yorumlanmasi gereken Kur’an’in
ifadeleridir. Bu nedenle Kur’an’in yorumlari, yapildiklari ¢aglarin ve kiiltiirlerin izini

taslr.”7

Kur’an-1 Kerim’in bizzat kendisi, diger isimlerinin yaninda Zikir, Furkan,
Kitap vs. gibi isimlerle kendisini vahiy olarak isimlendirmektedir.® Bir ilim olarak

Kelam’m dayandigi Kur’an, Yaraticidan gelmis olan bir Vahiydir.9

Kisinin iman edecegi esaslar1 belirleyen vahiy, bu yoniiyle Kelam ilminin
konusu olmaktadir. Pratik hayatta muhatap oldugumuz diger ibrahimi dinlerde de
durum bundan farkli degildir. Miisliiman geleneginde vahiy konusunun ele
almmasmda tefsircilerin vahiy konusunu zaman zaman Kuran’m disindaki
kaynaklar1 onceleyerek arastirmalari, vahiy anlayisinin aslindan uzak bir zeminde
degerlendirilmesine yol agmustir. Bu alan farklilig: ile birlikte vahiy konusu klasik

Kelam eserlerinde bile hak ettigi 6lglide yerini alamamistir. Buna karsim tefsir tarihi

Lediin ilminin konu edildigi Kehf suresi 60-82. Ayetlerinin, miistakil bir tez ¢alismasina konu
olacagindan, ¢alismamizda Hz. Musa ile Hizir arasinda gegen diyaloga deginmedik.
" Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, Islam ve Hiristiyanlk'ta Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve
Mualla Selguk, c:5, Miinchen 2009, s.144.

8 En’am 6/19; Yusuf 12/3.
° Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.146.



ve usulii eserlerinde konu ile ilgili ayetlerin yorumlarinda vahiy konusu ayrintili bir

sekilde yer bulmustur.

“Aslinda Yiice Allah ile elgileri arasinda bir iletisim bigimi olan vahiy, bizi
dogrudan ilgilendirmemektedir. Ciinkii bunu hissen ve aklen bilmemiz de miimkiin
degildir. Bu konuda peygamberlere giivenmenin diginda yapabilecek bir sey yoktur.
Peygamberlere imanin, imanm kosullarndan biri olmasinin nedeni de bu olsa

gerektir.”*

“Vahiy olgusu ile Yiice Allah’n elgileri olan melekler'* ve peygamberler®?
karsilasmiglardir. Vahyin niteligi konusunda, elimizde Kur’an’dan daha saglam bir
kaynak bulunmamaktadir. Kur’an ayetleri vahiy ile ilgili ayrmtili bilgi vermese de,
vahyin ne olduguna ve hangi yollarla geldigine acik¢a cevap vermektedir.™® Bu
nedenle vahiy olayini, Kur’an ayetleri 151g¢inda ele almak ve Kelamcilarin 6nceledigi

“tevil”'* yontemini uygulamak durumundayiz.”*

“Kur’an’da vahiy ve tiirevlerinin gectigi 78 ayet bulunmaktadir.’® Vahiy
konusunda bu sayida ayetin olmasi, bize yalniz Kur’an’dan hareket etmemiz
gerektigini telkin etmistir. Bu, ayni zamanda konunun Kur’an’da enine boyuna

incelendigi anlamina gelmektedir. Diger bir¢ok konuda oldugu gibi vahiy konusunu

19 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.146.

11 Enfal 8/12; Stra 42/5.

12 Nisa 4/163-164; Stra 42/3, 13; Yusuf 12/109; Nahl 16/43; Enbiya 21/7, 125; Ziimer 39/65.
3 Sara 42/51.

Y Araf 7/53; Krs. Nisa 4/59; Ali imran 3/7; bkz. Ragib, Ebu’l-Kasim el-Huseyn Muhammed el-
Isfehani, el-Miifreddd fi Garibi’I-Kur’dn, ist. 1986, 5.31.

> Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.146.

6 Abdulbaki, Muhammed Fuad, el-Mucemii’l-Miifehres lielfazi’l-Kur ani’l-Kerim, Daru ihyai’t-
Tiirasi’l-Arabi, Beyrut, trs., s. 736-737.



ele alisinda da gelenegin, Kur’an’mn olaya yaklagimina gereken onemi vermedigi

anlagilmaktadir.”*’

“Miisliman geleneginin Kur’an’in kendisinin mucize oldugunu kabul
etmesine, yani delil ile medlilin bir arda bulundugunu benimsemesine karsm®®
Kur’ani vahyi sulandiracak rivayetlere ve yorumlara yer vermesini anlamak oldukga
zordur. Gelenegimizde olusan bu anlayisi diizeltmek icin vahiy konusunda bu
gelenegi tersine cevirmek gerekmektedir. Yani vahyi gelenege gore degil, vahiy

konusunda gelenegi Kur’an’a gore degerlendirmek daha anlamli gézﬁkmektedir.”19

“Vahiy konusunda karsimiza ¢ikan sorunlari gelenek iiretmis ve Miisliimanin
niibiivvet ve elgi algilarmi da degistirmistir. Gergekten vahiy konusunu incelemek
icin de elimizde bulunan en giivenilir nass Kur’an’dir. O halde bir Kelamcmin
yapmas1 gereken, vahiy konusunda da Kur’an metinlerini temel olarak almaktir.
Cinkiti Kur’an, kendisinin vahyiligi konusunda harici bir delile ihtiyag
duymamaktad1r.20 Buna ragmen Kur’an metninin, Allah’m insana gonderdigi mesaji
olduguna hem insan akli, hem de varliktaki “afaki” ve “enfiisi” deliller” taniklik

etmektedir.”??

“Misliman geleneginde Kelam alimleri Kur’an’m, Yiice Allah’in Hz.
Muhammed’e gonderdigi mesajlarin toplami oldugunu benimsemelerine karsin,

vahyin peygambere nasil geldigi konusunu pek irdelememislerdir.”* “Ancak insanin

7 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.146.

'8 fbn Haldun , Ebu Zeyd Veliyyiiddin Abdurrahman, Mukaddime, ¢ev. Zakir Kadiri Ugan, Milli
Egitim Genglik ve Spor Bakanlig1 kiiltiir eserleri dizisi, /227, Ankara 1986.

19 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”., 148.

20 Bakara 2/23-24; isra 17/88; Ankebut 29/51; Yunus 10/38.
2L Fyssilet, 41/53.

22 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.148.

2 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”., 160.



meraki ve bilme istegi bu konuda degisik kuramlarm gelistirilmesine neden olmustur.
Kelamcilarin, varlik, bilgi, Allah’in sifatlar1 gibi konular1 irdeledikleri gibi vahiy

konusunu incelememis olmalarmi bir eksiklik olarak gérmek gerekmektedir.”?*

Kur’an, Yiice Allah’in mesajlarini elgilerine nasil ilettigine deginmektedir.”*

Kur’an ayetleri 1s1ginda vahiy seriiveni en basit tarifle sdyle 6zetlenebilir:
Yiice Allah, irade ettigi Kelamini, irade ettigi anda Arapga olarak Levh-1 Mahfiiz’da
yarattl. Cibril, bu levhadaki mesajlar1 alip peygambere getirdi. Peygamber de bu
mesajlar1 oldugu gibi alip insanlara iletti.”® En temel anlamda Allah’in insanlara
iletilmek tizere gonderdigi vahyin temel amaci, vahyin muhatabi olan insani1 dogru

yola ¢agirmak ve ona “Hidayeti” sunmaktir.

VAHYIN MAHIYETI

Allah’mn peygamberlerine irade ettigi 6nerileri bildirmesi olan vahiy, Allah ile
peygamberleri arasinda, mahiyetini ancak Allah’in ve kismen de peygamberlerin
bilebilecegi bir iletisim vasitas1 olarak agiklanmaktadir. Normal sartlarda ontolojik
farklilig1 bulunan iki varlik arasinda gizli bir iletisim 6zelligini barmdiran vahiy
olgusu, bu pratigi yasamayan diger insanlar tarafindan ¢ogu zaman bir kugku ile

karsilanmaktadir.

Gizlice veya hizli bir sekilde bildirmek, konusmak, ilham etmek, ima ve

isarette bulunmak, gizlilik i¢inde bir haber iletme?®” gibi anlamlara gelen vahiy, daha

2% Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”., 160.
% Sira 42/51.

% Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.160.
" fbn Manzur, Lisanii’l Arab, ¢.XV, Beyrut 1956, s. 381.



dogrusu Allah’n tarihe 6zel bir sekilde miidahalede bulunmasi demektir.”® Vahiy
kelimesinin merkezi anlami, “gizli” ve “hizli” bildirimdir.”® Varliksal diizlem

farklihig1, boyle bir iletisim kanalin1 gerektirmektedir.*

Vahiy, hem Kur’an-1 Kerim’de, hem de diger ilahi dinlere ait metinlerde,
Allah’1n kullar ile kurmus oldugu iliskinin adidir. Bu iliski, ayn1 zamanda Allah’in,
tarihin belli donemlerinde yeryiliziindeki beseri ilerleyise dogrudan yaptigir bir
miidahale olarak bilinmektedir. Aktiiel yasama peygamber vasitasiyla yapilan bu
miidahale, bireyi 1slah etme ve gelistirme yontemi agisindan degerlendirildiginde, en

uygun iletisim ve ikna metodu olarak goriilmektedir.

Vahyin nasil gerceklestigi, ne oldugu, vahyi alan tarafindan nasil algilandig:
ve en Onemlisi vahyin keyfiyeti sorusu ilk giinden beri insanlarmm merak ettigi
hususlardan biridir. Nitekim sahabeden Haris b. Hisam’in Hz. Peygamber’e: “Ey
Allah’in Resulii, Vahiy sana nasil geliyor?” sorusu, bu esrarengiz ve gizemli olaya
kars1 sahabenin de bir merak igerisinde oldugunu bize haber vermektedir. Hz.
Peygamber de bu soruya vahyin zil sesi veya Cibril’in bir beser suretiyle geldigini

sdyleyerek cevap verdigini goriiyoruz.*?

“Vahiy, Hristiyanliktaki gibi Tanrinin kendini vahyetmesi yani kendini agiga

cikarmasi degil, bir mesajin insanlara ulastirilmasidir. Daha Once Arap siirinde

%8 Sabini, Nureddin, el-Biddye fi usiili’d-din (nsr. Bekir Topaloglu, Matiridiyye Akaidi iginde),
Ankara 1995, DIB Yay, s.103; Bkz. Kilig, Recep, “Modern Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”,
s.30.

2 Araf, 7/143; Taha,20/11-13; Meryem, 19/52; Kasas, 28/7.
% Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.146.
% Diizgiin, Saban Ali, Varlik ve Bilgi, Beyaz Kule Yaynlari, Ankara 2008 s. 160.

% Buhari, Eba Abdillah Muhammed b. ismail, el-Cdmiu’s-Sahih, “Bedii'l-vahy”, 1, Ist. 1981;
Miislim, Ebu’l Huseyn Miislim b. Haccic, Sahihu Miislim, “Fedail”, 86-87, Ist. 1982; Yazir,
Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, Ist. 1960, s. 434; Ayni, Bedruddin Mahmud b.
Ahmed, Umdetu’l-Kdri Serhu Sahihi’l-Buhari, Kahire trs., 1/36; Ayrica konu ile ilgili bkz. Razi,
Fahreddin, Mefatihu’I-Gayb, Ist. trs., 111/610-614.



kapalilig1 ve net olmama durumunu gostermek iizere kullanilan vahiy terimi, vahiy
sonucu fiziki aleme gelen Kur’an’1 miibin olarak tanimlanmakta ve gizliligin yerini

apaciklik durumunun aldigmna isaret etmektedir.”*®

Vahiy, Kur’an’da din dis1 bir i¢erikle de kullanilmaktadir. Buna 6rnek olarak,
Zekeriya Peygamber hakkinda “Zekeriya mihraptan kavminin huzuruna ¢ikti ve
onlara sabah aksam Allah’1 tesbih etmeyi vahyetti”** ayetini, seytanlar arasmda vuku

bulan “Biz béylece insan ve cin seytanlarini peygamberlere diisman ettik ki, bunlar

birbirlerini aldatmak maksadiyla siislii ve yalan sozlerini vahyederler. Rabbin istese

1,35 37

idi onlar bunu yapamazlardi”*ayetini ve Allah’m ariya®, goklere® ve yere®
vahyettigini bildiren ayetlerini zikredebiliriz. Seytanlara izafe edilen vahiy, s6zliik
anlaminda kullanilmakta ve seytanin kendi dostlar1 olan cinlere ve insanlara,
peygamberlerle inananlara diismanlik beslemeleri amaciyla gizli bir sekilde telkinde

bulunmasini ifade etmektedir.*®

[slam inancinda ilk insan olarak kabul edilen Hz. Adem, Yiice Allah’tan

vahiy alan ilk peygamberdir. Hz. Adem’le baslamis olan vahiy gelenegi, ardindan

% Diizgiin, Saban Ali, Varlik ve Bilgi, s. 161; Konu ile ilgili Kur’an-1 Kerim’de soyle

buyurulmaktadir: “Uyaricilardan olasmn diye onu giivenilir Ruh, senin kalbine apagik Arapg¢a bir
dil ile indirmistir.” [Su’ara, 26/1]; “Allah'tan baska bir hakem mi ariyayim? Oysa O, size Kitab'
actklanmis olarak indirmistir. Kendilerine Kitab verdiklerimiz, bunun gercekten Rabbinden hak
olarak indirilmis oldugunu bilmektedirler. Su halde, sakin kuskuya kapilanlardan olma.” [En'am:
6/114]; “Ey insanlar, Rabbinizden size kesin bir kanit (burhan) geldi ve size apagik bir nur
(Kur'an) indirdik.” [Nisa: 4/174];

% Meryem, 19/11.

® En’am, 6/112.

% Nahl, 16/68.

*" Fussilet, 41/12

% Zilzal 99/4-5.

% Enam, 6/112, 121.



Hz. Nuh’a ve sonraki peygamberlere ve nihayet Hz. Muhammed’e Kur’an-1

Kerim’in vahyedilmesine kadar devam etmis, onunla birlikte sona ermistir.40

Vahiy hadisesini Allah ile iletisime gectigi peygamber arasinda kalmis gizli
bir ‘sir’ olarak degerlendirmek suretiyle, ligiincli sahislarin bu olguyu tam olarak
anlayamayacagi gerekgesiyle irdelememek ve aragtirmamak, Keldm ilmi i¢in sz
konusu edilemez. Zira vahiy, Kelamin ti¢ ana konusundan biri olan peygamberlige
imanmn temelini olusturmaktadir. Vahiy meselesinin hakikatinin biitiin yonleriyle,
Kur’an ayetlerini ve aklm ilkelerini tutarh bir sekilde devreye sokarak incelemek, bu
konuda arastirma yapmak Allah’in bizlere gondermis oldugu mesaji dogru
anlamamiza yardimci olacaktir. Vahiy olaymin kelam alaninda kullanilan dildeki
aciklamasmi tiimden gelim yontemini kullanarak ortaya koymanin daha tutarh
olacagi diistiniilmektedir. Bu hususta, vahyin mahiyetine dair verileri yine Kur’an’a
miiracaat ederek degerlendirmek gerekmektedir. Ciinkii elimizde Kur’an’dan daha

saglam bir kaynak bulunmamaktadir.

Kur’an’da gegmis peygamberlere gonderilen vahiy hakkinda agiklayici bir
beyan yer almamakta, fakat Hz. Peygamber’e gonderilen vahiy hakkinda 6nemli

bilgiler verilmektedir.

Vahyin mahiyetini bilmek, anlamak, kavramak zor olsa da, vahyin sonucunda
ortaya c¢ikan eser, vahiy hakkinda bilgi verebilir. Kur’an, bizzat kaynaginmn Hz.
Muhammed’in veya herhangi birinin sahsinin diginda aranmasi gerektigini ve onu

indirenin Allah oldugunu ifade etmektedir.** Allah Kur’an’1 Arapea lafiz* itibariyle

0 Kilig, Recep, “Modern Tartismalarm Isiginda islam Vahyi”, s.30.

*! Tekvir, 85/19-21.
2 A’raf, 7/203; Yunus, 10/15; Necm, 53/4; Yusuf, 12/2; Kehf, 18/27; Miizzemmil, 73/4; Kiyamet,
75/16-19; Alak, 96/15.
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Hz. Peygamber’e indirmistir.*® Vahyin indirilme siirecinde, vahyin igerigine Hz.
Peygamberin en ufak bir katkisi s6z konusu degildir. Kur’an, Allah’tan gelen bir

mesaj olmasi sebebiyle, yalandan ve yanlistan uzak, dogru ve kesin bir bilgidir.**

Hz. Peygamber’e indirilmis olan Kur’an vahyinin mahiyetine iliskin farkl
gorlsler dile getirilmistir. Mesela bazilarina gore vahiy, mana ve lafizdan ibarettir.
Cibril onu Levh-i Mahfuz’dan bu sekilde indirmistir. Baska bir kanaate gore ise,
Cibril sadece manalar1 indirmis, Hz. Peygamber de onlar1 Arapca olarak ifade
etmistir. Bunlar kendi goriislerini desteklemek amaciyla: “Ey Muhammed! Apagik

Arap dilinde, uyaranlardan olman i¢in Cibril senin kalbine indirmistir”*

ayetini delil
olarak getirmislerdir. Bu konuda iigiincii bir goriis de Cibril’e sadece mananin ilka

edildigi seklindedir ki, o da bu manalar1 Arapca olarak ifade ederek indirmistir. *°

Bu ii¢ durum da zorunlu olarak vahyin kaynagmin Allah, aracinin vahiy
melegi Cibril ve Hz. Muhammed oldugunu gostermektedir. Yine agiktir ki, Cibril’in
vahyi Peygambere iletirken, Hz. Peygamber’in son derece suurlu oldugunu

gostermektedir.*’

Kur’an lafiz itibariyle Allah Kelamidir. Bu da Allah’m Keldmmin beserin
Kelami cinsinden olmadigina delalet etmektedir. Bu durumda melegin, Peygamber’e
Allah’tan aldig1 vahyi iletirken, Peygamber’in herhangi bir iradesi s6z konusu
degildir. O, vahyi alirken tamamen ilahi iradenin yonetimine girmektedir. Cibril’in

getirdigi vahyi Hz. Peygamber’in alabilmesi i¢in onunla ayni seviyeye gelmesi

* Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, Ankara Okulu Yayinlari, Ankara 2000, s. 217.

* Maturidi, Ebu Mansur Muhammed b. Muhammed, Tevildtii I-Kurdn, Topkapt Sarayr Miizesi Ktb.
Yazma No: 180, vr. 419b, 786a.

** Suara, 26/193-195.

e Suyuti, Celaleddin Abdurrahman b. Ebi Bekir, el-Itkdn fi Uliimi’l-Kur’an, Kahire 1376/1957, 1/58.

*” Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, s. 219.
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gerekmektedir. Bu tarz bir iletisim ancak melegin vahye araci olmasiyla

gerceklesmektedir. Kur’an vahyinin tamami da Cibril vasitastyla nazil olmustur.*®

Konu ile ilgili olarak, ¢agdas islam diisiiniirlerinden Fazlur Rahman, Hz.

Peygamber’in vahiy ile olan miinasebetine soyle deginmektedir:

“Kelam bizzat vahiyle birlikte verilmistir. O halde Kur’an salt ilahi Kelamdr,
fakat aynm1 Olclide Hz. Muhammed’in i¢ kisiligi ile de yakindan miinasebettedir.
Ancak, Hz. Muhammed’in Kur’an’la olan iliskisi, bir kayitta oldugu gibi mekanik bir

sekilde kavranamaz. Ilahi Kelam, Hz. Peygamber’in kalbinden disari akmlstlr.”49

Fazlur Rahman’in bu ifadesinin, yani Kur’an’mm, Hz. Muhammed’in
kalbinden siiziilerek gelen bir ilahi Keldm olmasi goriisiiniin, Kur’an-1 Kerim’de yer
alan vahiy ile ilgili veriler ile pek ortiismedigi kanaatindeyiz. Cilinkii vahiy, Allah
katindan Cibril vasitasiyla Hz. Peygamber’e iletilmistir. Hz Peygamber ise vahiyden

herhangi bir sey gizlemeden insanlara ulastirmustir.*

Fazlur Rahman, geleneksel vahiy anlayisina da muhalefet ederek, Siinniligin

vahiy anlayismni soyle elestirmektedir:

“Fakat Siinnilik, Hz. Peygamber’den kismen amaca uygun bir sekilde
yorumlanarak, kismen uydurularak rivayet edilen hadisler ve biiyiik 6l¢iide bu
hadislere dayanan Kelam ilmi dolayisiyla, Hz. Peygamber’e indirilen vahyi kulak
vasitastyla isiten, onun disinda olan bir sey haline getirdiler ve ‘kalbe gelen’ melek

ya da ruhu tamamuyla disarida bulunan bir araci olarak gordii...”"

*® Aslan, Abdiilgaffar, Kur'an’da Vahiy, s. 220-221.

*9 Fazlur Rahman, Islam, cev. Mehmet Aydin — Mehmet Dag, Istanbul 1981, s. 39.
*% Bkz. Nisa, 4/165; Maide, 5/67; Ahzab, 33/37.
> Fazlur Rahman, Islam, s. 38.
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Fazlur Rahman, Kuran vahyinin hem mana hem de lafiz itibariyle Allah’tan
ciktigmi sdylerken, olagan anlamda tamamiyla Hz. Peygamber’in Keldmi olarak
telakki etmistir. Onun, Kur’ani vahyin niteligini ve essizligini ortaya koymak
amacimnda oldugu sdylenebilir. Onun, bu konudaki psikolojik izah tarzmi ikbal ve Sah
Veliyyullah’a dayandirdigmi goérmekteyiz. Her ne kadar ikbal ve Sah Veliyyullah
Dihlevi, Kur’ani vahyin kaynagmm Hz. Peygamber’in zatinin disinda oldugunu
sOyleseler de, vahiyde fikir ve sozlerin Hz. Peygamber’in zihninde oldugunu
belirtmektedirler.>® Ote yandan Fazlur Rahman, Kur’ani vahyin Hz. Muhammed’den
sudur ettigini soylerken de, onun essizligini, sairin ilhami gibi diger yaratic bilgi

sekillerinden ayirdig1 goriilmektedir. Ciinkii Kur’an vahyinin kaynagi Allah’tir.”®

Vahiy, mahiyeti ve amaci geregi, gonderilmis oldugu insan1 insa etmek iizere
gelmektedir. Vahyin kavramlar1 ise, insanin hayal giiclinii ve diinya goriisiinii insa
etmektedir. Insanlarin genel anlamda aleme dair tasavvuru, ilahi bir miidahale ile
insa edilmektedir. Bununla birlikte vahyin 6nermeleri, vahye muhatap olan kisilerin
aklina hitap etmekte, aleme ve Allah’a dair fikirlerin dogru ¢ikarimlarla ortaya
konmasina yardimeci olmaktadir. Ayrica vahyin vermis oldugu ornekler, ge¢mis
immetlerden yapilan alintilar, 6nceki kavimlerin kissalari, vahye muhatap kitlenin
sahsiyetinin sekillenmesi noktasinda bir insa faaliyetidir. Hasili vahyin tiim bu

faaliyetleri, insan hayatinin biitlinliniin insasin1 dngdrmektedir.

*2 jkbal, Muhammed, The Reconstruction of Religious Tought in Islam, Lahor 1977; Islam’da Dini
Diisiincenin Yeniden Dogusu, (cev. M. Ahmet Asrar), istanbul trs., s. 41; Dihlevi, Sah Veliyyullah,
Huccetullahi’l-Baliga, thk. Es-Seyh Muhammed Serif Siikker, Daru fhyai’l-Ulim, Beyrut-1990,
1/371.

*% Aslan, Abdiilgaffar, Kur'an’da Vahiy, s. 225-226.
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Vahyin gelis seklinin anlasilmasinin zor bir konu oldugunu g¢alismamizin
baslangicinda ifade etmistik. Siiphesiz vahyin kaynagmnin ilahi olmasi, onu

olaganiistii kilmaktadir.

Kur’an-1 Kerim, Allah’m Hz. Peygamber’e melek Cibril vasitasiyla indirdigi
hakikatlerin toplamidir. “Vahiyle bildirilen bu hakikatlerin bazilarina insan vahiyden
bagimsiz olarak kendi bilgi edinme vasitalariyla da ulasabilir. Ancak vahiyle
bildirilen 6yle hakikatler de vardir ki, bunlara insanin vahiyden bagimsiz olarak
ulasabilme imkani yoktur. Bu gibi konularda vahyin 6ncelikli islevi, ilgili konularda
insanlara bilgi vermektir.>* Ancak vahiy, akil yiiriitme isine son vermemektedir.

Akl hatirladigini anlamasma yardimer olacak bir aletle zenginlestirmektedir.”

Vahyin mahiyetini ele almadan 6nce cevaplanmasi gereken bazi sorulara da
deginmek gerekmektedir: “Vahiy miimkiin miidiir?”, “Vahyin meydana geldigini

makul bir tarzda gosterme imkani var midir?”

Miisliiman alimler, vahyin aklen miimkiin ve gerekli oldugu konusunda ittifak
halindedir. Kendilerine Allah’tan vahiy geldigini iddia eden peygamberler, buna
insanlar1 inandirabilmek i¢in sadece O’nun yaratmasiyla gerceklesen c¢esitli
mucizeler gostermislerdir. Bu mucizeleri gosterirken, akli deliller de ileri
sirmiislerdir. Vahiy mahsulii olan bilgilerin, insan ve tabiat i¢in goniilleri ve zihinleri
tatmin eden bir yorum i¢ermesi, vahiyden uzak olarak siiregelmis toplumlar1 dogruya
yonlendirmesi, vahiyle gelen bu bilgilerin bir temele dayandigina isaret etmektedir.

Yiice Allah’in, insanlarin aralarindan sectigi elgilerinin, diger insanlarin

** Kilig, Recep, “Modern Tartismalarin Isiginda islam Vahyi”, s.44; Ayrica konu ile ilgili ayetler igin
bkz. Kehf, 18/13; Yusuf, 12/3.

*® Kilig, Recep, Modern Bat Diigiincesinde Vahiy, 5.84.
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anlayamayacagi gayb alemiyle irtibat halinde olmasi aklen miimkiin gériinmektedir.

Tarihsel tecriibe bu hususu dogrulamaktadir.®®

IIk insanm yaratilmasindan bugiine kadar yasamlan vahiy tecriibelerine
bakildiginda, peygamberlerin se¢ilmis kisiler olduklar1 goriilmektedir. Yiice Allah’in
bu seckin kisiler ile iletisime ge¢mesi ve vahiy gondermesi hi¢ de olanaksiz

goriinmemektedir.”’

Yarattig1 varliklardan ilgisini kesmeyen Allah’in insanlara rehberligini,
sectigi elgileri vasitasiyla kendilerine bildirmesi, aklin kabul edemeyecegi bir durum

degildir. Ciinkii Allah, yarattig1 leme ve insanliga miidahale etmektedir.*®

Kur’an-1 Kerim, Allah’m Hz. Muhammed’e vahiy yolu ile inzal etmis oldugu
bir hakikat olmas1 bakimmdan miistakil bir bilgi kaynagidir. Bu bilgilerin bir kismina
insan kendisine verilmis olan bes duyu organi ile ulasabilmektedir. Ancak vahiy ile
bildirilen bazi bilgiler vardir ki - bunlar ge¢mis immetlerden ve peygamber

kissalaridir-, insanin bunlar1 ilahi bir bildirim olmaksizin kesfedebilmesi miimkiin

*® Rézi, Fahreddin, Mefatihu’l-Gayb, X1X/221; Abduh, Muhammed, Risaletii’t-Tevhid, Kahire trs.,
5.163-168.

" Mennaniil Kettan, Mebahis fi Ulimi’l-Kur’an, “el-Vahy”, Beyrut 1987, s.30-31. Aradaki ontolojik
farktan dolayr bir insanin vahiy alamayacagini ve bdylece vahyin miimkiin olmadigimi
sOyleyenlere de Muhammed Abdullah Draz hipnoz 6rnegini vermektedir. “Bugiin insanlar hipnoz
olayina sahit olmaktadir. Bu ise insan nefsinin daha yiice bir kuvvetle iligkisinin, vahiy olayini
anlama yolunda tesirli oldugunu onlara gostermektedir. Soyle ki, iradesi kuvvetli bir kisi, daha
zayif iradeli bir kigiye bu iradesiyle hakim olabilmektedir. Béyle bir durumda o zayif kisi derin bir
uykuya dalmakta, digerinin ufak bir isaretine baglanmaktadir. Boylece o kisiye istedigini telkin
edebilmekte, dili ve kalbine erisebilmektedir. Bir insamn digerine boyle bir tesiri soz konusu
olunca, insandan daha giicli bir zdt hakkinda daha otesi tahmin edilebilir.” Draz, Muhammed
Abdullah, en-Nebeii’l-Azim, Daru'l-Kéalem, Beyrut 1970, s.75. Ancak Draz’mn Peygamberlerin
vahiy alma anin1 anlatmak i¢in vermis oldugu hipnoz érnegi bizce dogru bulunmamaktadir.

%8 Sabini, Nureddin, el-Biddye fi usili d-din, 5.103.

15



9

goriinmemektedir.”® Bu gibi konularda vahyin amaci, insana ge¢mis nesiller

iizerinden 6giit sunmaktir.

1. ALLAH - INSAN ILETIiSiMi
a. Tletisimin Mahiyeti

Iletisim yoniiyle vahyi anlamak ve hakkinda bilgi sahibi olmak, vahyi
gonderen ile vahyi alan taraflarin yani Allah — insan iligkisinin mahiyetini dogru
kavramakla miimkiindiir. Bu konuda ortaya atilan teoriler, bu iletisimin mahiyetine

dair baz1 agiklamalar getirse de, nihai s6zii soylemek zor goriinmektedir.

Allah ile insan arasindaki iliskiyi en genel ifadesiyle varliksal boyutta
incelemek, bu konuda bizlere yol gosterici olacaktir. Varlksal iliski boyutunda,
insanin Allah’1 tanimas1 ve varhigi yoktan yaratma giiciiniin Allah’a ait oldugunu
bilmesi 6nemlidir.° Varlik ile ilgili bu oncelikli bilgiye gore Allah fail
konumundadir, insan ise edilgen durumdadir. Ancak varliksal iligskinin bilincine
varan insan i¢in artik edilgenlik s6z konusu degildir. Bu bilince varan insan, artik
Yaraticinin kendisinden beklentilerine cevap vermek durumundadir. “Tanri-insan
iligkisi insanin varlik biitiinliiglinde varolan bir iliskidir. Bu iligki, insanin serefini ve
haysiyetini azaltmaz, onun diisiinen, bilen, gaye koyup gerceklestiren bir varlik

olmasini ortadan kaldirip, onu Allah’m elinde bir robot durumuna diisiirmez.”®

* Bkz. Mennanu’l- Kattan, Mebdhis fi Uliimi’l-Kur’dn, s. 306; el-Hatip, A. Kerim, el-Kasasu'l
Kur'ani fi Mantukihi ve Mefhiimihi, Kahire 1964, s. 49; Halefullah, M.Ahmet, el-Fennu’l Kasasi,
cev. Saban Karatas, Ankara Okulu Yay., 2002, s. 298-302.

8 Cubukeu, Ibrahim Agah, Islam Felsefesinde Allah’in Varhigimn Delilleri, AUIFY., Ankara 1978,
5.26; Giimriik¢iioglu, Siileyman, “Kur’an’da Allah ve Insan Arasindaki Iletisim Kodlar1®, The
Journalof Academic Social Science Studies, Nisan 2013, say1 6, s. 839.

8 Aydin, Hiiseyin, Ilim, Felsefe ve Din A¢isindan Yaratilis ve Gayelik, DIB Yay., Ankara 1991, s.
169; Ayrica bkz. Zariyat 51/56.
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“Allah ile insan arasindaki mahiyet farkliligi, bu iletisim diizeninin ortaya
konmasimdaki temel zorluk olarak goriilebilir. Ancak iletisimin sadece karsilikli
konusma ile smirli olmadigi bilinmektedir. Bu durumda s6z konusu siirecin ortaya
konulmasi kolaylasacaktir. Ciinkii yaratan ve yaratilan arasindaki ontolojik
farkliliklar, beraberinde farkli iletisim diizenlerini ortaya ¢ikarmistir.”®® “Bu iletisim
stirecinin gerceklesmesinde ve insanin bunun bir pargasi olmasinda, vahiy en 6nemli
aractir. Olduk¢a kapsamli bir kavram olan “vahiy”, Allah’in beser ile iliski
boyutlarini1 gostermesi agisindan onemlidir.”® Kur’an-1 Kerim’de Allah ile insanin
nasil bir iligki igerisinde oldugunu vurgulayan Sira suresinin 51. ayet-i kerimesi

incelendiginde de goriilecegi lizere bu kapsamli boyut agikca ortaya cikmaktadir.®

Kur’an-1 Kerim’in en temel vurgusu, Allah’in varlig1 ve birligine, insanin da
akilli, 6zglir ve sorumlu bir varlik olmasmadir. Bu durum, Allah ile insan arasindaki
iletisimin ortaya ¢ikmasini saglamistir. Fahreddin er-Razi, Allah ile insan arasindaki

bu iletisimin / diyalogun bes unsura dayandigini belirtmektedir:

1- Kaynak: Vahyi génderen ve vahyin kendisine izafe edilen — yani Allah.

2- Mesaj : Gonderilen sey — yani Vahiy.

3- Arag : Vahyin peygamberlere ulasmasini saglayan vasita — yani Melek.

4- Hedef: Vahyin gonderildigi kimseler — yani Peygamberler ve insanlar.

5- Amag: Peygamberler vasitasiyla insanlara dogru yolu géstermek. Yani

- 65
insana yardim etmek.

82 Beser, Faruk, “Vahiy”, Usiil, Adapazar1 2005/1, say1 I1I, s. 48.

88 Giimriik¢iioglu, Siileyman, “Kur’an’da Allah ve insan Arasindaki iletisim Kodlar1”, s. 840.
% Subhi’s-Salih, Mebdbhis fi Uliimi 'I-Kur an, Daru’l-ilm, Beyrut 1968, s.25.

8% Razi, Mefatihu’lI-Gayb, XIV/45-46.
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Kur’an-1 Kerim’e gore Allah ile insan arasindaki iletisim iki yonliidiir:
Birincisi Allah’tan insana dogru, ikincisi ise insandan Allah’a dogrudur. Bu iki
haberlesme de sozlii veya sozsiiz olabilir. So6zlii haberlesme, Allah — insan
haberlesmesinin 6zel bir durumudur. Bu mesele hakkinda Kur’an’dan ¢ikarilabilecek

yaklasim da budur. Kur’an-1 Kerim’de vahye ¢ok 6zel bir yer verilmistir.*®

Vahiy kanaliyla ger¢eklesen iletisim sekli, farkli varlik diizlemleri arasindaki
haberlesme olarak nitelendirilebilir. Kavramin hem kutsal kitapta hem de kadim

Arap siirindeki kullanimlarinda bu acikca g(’iriilmektedir.67

Allah ile insan arasindaki sozlii iletisimi olaganiistii bir duruma getiren sey,
bu iletisimde konusanin Allah ve dinleyenin de insan olmasidir. Yani burada
konugsma, mutlak bir varlikla Ozenle yaratilmis bir varlik arasinda cereyan
etmektedir. Oyle ki konusan ile dinleyen arasinda hi¢ bir varliksal denge yoktur.
Normal konugsmada kelimeleri veren ve alan, konusan ve dinleyen aymi diizeyde
varliksal esitlige sahip varliklardir. insan ancak bir insana konusur ve sdzii anlasilir.
Ornegin insan ile bir hayvan arasmda bir dil konusmas1 olamaz. Ciinkii biri insan,
oOteki ise hayvandir. Arada esitlik yoktur. Boyle bir halde ikisi arasinda kelama dayali

olmayan, baska tiir bir iletisim olabilir.%®

“Kur’an vahyinde ortak isaret sistemi yoklugu ortadan kaldirilmistir, zira

Arap dili, bizzat Allah tarafindan Allah ile insan arasinda ortak sozli iletisim dili

8 Jzutsu, Toshihiko, Kur’an’da Allah ve Insan, gev. Silleyman Ates, 2009 istanbul, s. 175-176.
Ayrica bkz. Yusuf 12/3; Rad 13/30; isra 17/39; Ahzab 33/2; Sura 42/7.

7 Nahl 16/68; Enam 6/112; Enfal 8/12; Araf 7/143; Fussilet 41/12; Necm 53/10; Ayrica konu ile
ilgili bkz. El-Mufaddaliyydt, Divan, (thk. A. M. Sakir, A. S. M. Harun) Kahire trs., CXX, beyt
28; Mu’allakat, Fr. Ang. Arnold Yay., Leipzig 1850, beyt 2; Ezheri, Muhammed b. Ahmed,
Tezhibu’l-Luga, Kahire 1969, V/296-298.

88 Matiiridi, Kitdbii.t-Tevhid (trc. Bekir Topaloglu), Ankara 2002, s. 38-39; Nureddin es-Sabini, el-
Biddye fi usili’d-din, s. 84; Ebl Zeyd, Nasr Hamid, [llahi Hitabin Tabiati, ¢ev.: M. E. Masali,
Kitabiyat Yayinlari, Ankara 2001, s. 83.
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olarak secilmistir. Fakat varliksal engel, yani mahiyet farklilig1 kolaylikla bertaraf
edilebilecek bir engel degildir. Ciinkii olay olaganiistii bir olaydir. Zira burada
mabhiyet itibariyle birbirinden ayr1 olan iki varlik arasinda gercek bir dil ile iletisim
vuku bulmaktadir. Allah insana konusmakta ve insan da bu konusulanlari

anlamaktadir. Iste bu vahiydir.”®®

“Oyle ise, dikkatimizi bunun doguracagi semantik sorunlara ydneltelim.
Yukarida da ifade edildigi gibi bu ontolojik uyusmazlik bulundugu siirece konusan
ile dinleyen arasinda lisani bir anlagsma olmaz. Bu dil kuralina ragmen ikisi arasinda
lisani bir konusma olmasi i¢in ya konusanda ya da dinleyende olaganiistii bir sey

vuku bulmalidir.”"®

“Allah — insan iletisiminde, verici olan Allah agskin olan1 temsil ederken, alic1
olan insan da disiik varlik diizeyini temsil etmektedir. Varhksal uyumsuzlugun
bulundugu bir ortamda dilsel bir iletisimin ger¢eklesmesi miimkiin degildir. Bunun
gerceklesmesi i¢in alic1 ve vericinin en azindan ayni iletisim diizeyinde bulunmalar1

gerekmektedir.”"

Bu husus, ¢ogu Islam diisiiniirlerinin de zihnini mesgul etmistir. Ornegin

Kirmani soyle demektedir:

“Vahiy, melek ile insan arasindaki olaganiistii bir konusmadir. Iki taraf
arasinda bir cesit esitlik gergeklestirilmedik¢e yani konusan ve dinleyen iliskisi
olmadik¢a karsilikli bir kelime aligverisi 6gretim ve Ogrenim miimkiin degildir.

Boyle bir durumda melekle insan arasinda bir iletisim nasil kurulabilir? Bunun iki

8 1zutsu, Toshihiko, Kur’an’da Allah ve Insan, s. 180-181.
0 1zutsu, Toshihiko, Kur’an 'da Allah ve Insan, s. 193.
" Gimriikgiioglu, Siileyman, “Kur’an’da Allah ve Insan Arasindaki iletisim Kodlar1”, s. 847-848..
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yolu vardir. Ya dinleyen konusanin etkisiyle derin bir degisiklige ugrar, ya da
konusan dinleyenin sifatlarina biirliniir. Resulullah’in vahiy almasi, her iki sekilde de

gergeklesmistir.”72

Zerkesi de konu ile alakali olarak, Hz. Peygamber’in ya kendisinin
meleklestigini, ya da aract melegin insan suretine girmesiyle onunla konustugunu ve

ondan vahiy aldigin1 ifade etmektedir.”

Ibn Haldun da bu noktada peygamberlerin melekler ile iliski kurmalarmn,
ancak kendilerinin mecazi anlamda meleklesmesi ile mimkiin olacagini
belirtmektedir. Bunun da yolunun, peygamberlere manevi bir giiciin gelmesi
sonucunda kendilerini etkilemek ve tabiatlarin1 degistirmek suretiyle gergeklestigini
belirtmektedir. Bu olaganiistii ilahi cezbe halinden dolay1 yiice olan ruhlarin, insani
Ozelliklerinden ayrildiklarin1 ifade etmektedir. Cezbe halinde peygamberler,
fistldanmak suretiyle kisik seslerle sOylenen sozleri bile isitmekte ve
anlayabilmektedirler.” Nasr Hamid Ebu Zeyd, Ibn Haldun’un “beserilikten styrilma
ve meleklesme” durumu olarak ifade ettigi hususun fiziksel bir degisim degil, gegici

5

ve hizll manevi degisim oldugunu ifade etmektedir.”> Burada ifade edilen

meleklesme tabirlerini mecazi anlamda anlamanin dogru olacagi diisiiniilmektedir.

“Bu aciklamalar bizlere géstermektedir ki, Hz. Peygamber vahiy alma aninda
beseri Ozelliklerinin disina ¢ikarak tamamen ilahi iradenin yonetimine girmekte ve

Cibril’in getirdigi vahyi, Resulullah, onunla aynmi seviyeye geldikten sonra

2 Kirmani, Semsu’d-Din Muhammed ibn Yusuf ibn Ali, Sahihii’l-Buhari bi-Serhi I-Kirmani, Daru
Ihyai’t-Turasi’l-Arabi, Beyrut 1981, cild I, s.28.

8 Zerkesi, Ebu Abdullah Bedrettin Muhammed el-Burhan fi Ulumi’l-Kur’an, Daru’l-Marife, Beyrut
tsz., cild I, s.229.

™ ibn Haldun, Mukaddime, 1/217.
" Ebu Zeyd, Nasr Hamid, /lahi Hitabin Tabiati, s. 74.
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almaktaydi. Bu siire¢ ancak vasitali vahiy i¢in diisiiniilebilir. Ciinkii bu vahiy
tarzinda peygambere vahyi getiren ve bunu onlara ileten araci melek Cibril’in

bizatihi kendisidir.”"®

b. Tletisimi Anlatan Kavramlar

Allah insan iletisiminin veya Allah’in diger varliklarla iletisimi veya onlara
miidahalesinin anlatildig1 Kur’an ayetlerinin tamaminda bu iletisim “vhy” kelimesi
ile ifade edilmemektedir. Bu iletisimi ifade eden farkli kelimeler, farkli durumlarda
nazil olan ayetlerde sunulmustur. Allah’in peygamberlerle ve diger varliklarla
iletisimi, bazen ilka,”’ bazen kavl,”® bazen alleme,”® bazen kelam, kelime, kelleme,°
telakki,®! ketebe,®> 1nada,®® necd,® etd, ata,®® inzal, tenzil, nuzil®® kelimeleri
kullanilmak suretiyle Kur’an-1 Kerim’de anlatilmaktadir. Dogrusu biitiin bu
kelimeler, dogrudan vahyi karsilamamaktadir. Ancak su bir gergektir ki bu
kelimelerin anlamlar1 igerisinde iki tarafli bir iletisimde taraflardan birini

barindirmaktadir.

6 Giimriik¢iioglu, Siileyman, “Kur’an’da Allah ve insan Arasindaki iletisim Kodlar1”, s. 848-849.
" Miizzemmil 73/5; Hacc 22/52; Mii’min 40/15.

8 Bakara 2/35, 124, 126, 131,260; Miizzemmil 73/5; Al-i Imran 3/55, 60; Araf 7/143; Taha 20/68;
Maide 5/110, 115,116; vd.

" Necm 53/5-6.

8 Siira 48/24; Nisa 4/164; Araf 7/143.

81 Bakara 2/37.

8 Araf 7/145.

8 Araf 7/22; Saffat 37/104; Meryem 19/52.
8 Meryem 19/52.

8 Bakara 2/87; Furkan 25/35; isra 17/2; Enam 6/154; Secde 32/23; Hicr 15/87; Enam 6/89; Casiye
45/16.

8 Bakara 2/97; Al-i imran 3/3; Isra 17/82, 105, 106; Yunus 10/94; Hud 11/14; Yusuf 12/2; Enam 6/7;
Lokman 31/21; Sebe 34/6; Ziimer 39/1, 2, 23, 41, 55; Mumin 40/2; Fussilet 41/2; Stra 42/15, 17,
Kehf 18/1; Insan 76/23; Ibrahim 14/1; Secde 32/2; Hakka 69/43, 44, 45, 46; Duhan 44/2.
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Calismamizin bu safhasinda bu anahtar kelimeleri kisaca acgiklamakta fayda
bulunmaktadir. Allah ile insan iletisiminde Kur’an’da yer alan kelimeleri, Prof. Dr.
Halis Albayrak’mn kavramsal tasnifine gére ele alacagiz.®’

- Ilka

Allah’n insana bir seyi iletmesi Kur’an’da “elka” fiiliyle anlatilmustir. i1ka,
koymak, atmak, bir yere birakmak, terk etmek, ©One atmak gibi anlamlara
gelmektedir.®® Allah Hz. Muhammed’e agr bir séz ilkd edecegini sdylemistir:

. .. o o o . C. 5 89
“Stiphesiz biz sana agir bir soz atacagiz, yani vahyedecegiz”.

Hz. Muhammed’e vahyedilecek bir szden haber veren ve onun, kendisine
ilka edileceginden bahseden ilk ayet bu ayettir. Bu da vahiy olgusundan s6z edilirken
ilk defa ilkd fiilinin kullanildigin1 gosterir. Vahiy kokii daha sonraki siiregte
kullanilmustir.* Ayrica Kur’an-1 Kerim’de, seytanin insanin kalbine bazi seyleri
biraktig1 da bu fiille anlatilmistir: “Ey Muhammed! Biz, senden énce hi¢hir resiil ve
nebi gondermedik ki, o, bir temennide bulundugunda, seytan onun dilegine ille de bir

sey katmaya kalkismasin. Ne var ki Allah, seytamn katacagi seyi bosa cikarr”™

8 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, Islam ve Hiristiyanlik’ta Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve
Mualla Selguk, c:5, Miinchen 2009, 5.58-98.

88 Ragib, el-isfehani, el-Miifredad fi Garibi’l-Kur’an, s. 685; ibn Manzur, Lisanii’l-Arab, XV/255.

8 Miizzemmil 73/5; Ayrica bkz. Zemahseri, Muhammed b. Omer, el-Kessdf an Hakdiki 't-Tenzil ve
Uytini’I-Ekavil fi Vucibi't-Te 'vil, Beyrut 1977, 1V/637-638; Razi, Mefatihul Gayb, 30/683-684;
Maturidi, Tefsiru’l-Kurdni’l-Azim el-Miisemmd Te vilatii Ehli’s-Siinne, (ngr. Fatima Yusuf el-
Hiyemi, Beyrut trs, X/270-272; Beyzavi, Nasiruddin Ebu Said Abdullah b. Ozer el-Kadi,
Envéru't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, Istanbul 1296, V/255; Kurtubi, Ebu Abdullah Muhammed b.
Ahmed, el-Cami li-Ahkdmi’l-Kur’an, (diger dipnotlarda Tefsir olarak belirtilecektir.)Beyrut trs.,
X1X/38-39.

% Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, Islam ve Hiristivanlik’ta Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve
Mualla Selguk, c:5, Miinchen 2009, s.60.

! Hacc 22/52; Ayrica bkz. Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, |11/164-165; Razi, Mefitihul Gayb,
23/235-236; Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, VII/431; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil,
IV/75; Kurtubi, Tefsir, X11/79-86.
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Bununla birlikte Kur’an’da, Allah’in vahyi kullarindan diledigine ilka
ettiginden de bahsedilmektedir: “Dereceleri yiikselten, Ars'in sahibi Allah, kavusma
gliniiyle korkutmak icin kullarindan diledigine iradesiyle ilgili vahyi onlara ilka

eder.”%?

- Kavl

Allah — insan iletisiminde vahyi ifade etmek igin Kur’an-1 Kerim’de
kullanilan ifadelerden bir tanesi de “kavl” kelimesidir. Bu kelime liigatte konusmak,
sOylemek, haber vermek, hitab etmek® gibi anlamlara gelir. Bu kelime insanlarin
aralarindaki gecen konusmalar, anlamli ifadeler ve sOzlesme anlamlarinda da

kullanilir, %

Kur’an-1 Kerim’de ‘“kavl” kelimesi, vahyedilen s6zler anlamida da
kullanilmaktadir: “Dogrusu biz sana agir bir soz bzm/’caca(g“rzz”.95 Burada s6z
kelimesini niteleyen agir sifati, kendisine vahyedilen Hz. Muhammed’in bu 6zel
tecriibeyi yasarken iginde bulundugu zorlugu gosterir. Burada varliksal farkliligin
dogurdugu bir duruma isaret edildigi anlasilmaktadir. Ciinkii konusan Allah,
dinleyen ise insandir. Allah ile insan arasinda sozli konugsmanm giicligi
vurgulanmaktadir. Cilinkii aralarinda ortak bir simgesel sistem yoktur ve taraflar

arasinda mahiyet farki vardur.*®

92 Mii’min 40/15; Ayrica bkz. Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, I\V/156; Razi, Mefdtihul Gayb, 27/497,
Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, 1X/12-13; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdaru’t Te vil, V/53-54;
Kurtubi, Tefsir, XV/299-300.

% Ragib, el-isfehani, el-Miifredad fi Garibi’l-Kur dn, s. 626.
% Semseddin Sami, Kdmus-i Tiirki, Istanbul 1317, 11/1107.

% Miizzemmil 73/5; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1\V/637-638; Razi, Mefitihul Gayb, 30/683-684;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, X/270-272; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, V/[255;
Kurtubi, Tefsir, X1X/38-39.

% Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.60-62.
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Allah’m, kvl kokiinden tiireyen fiiller ile meleklere ve peygamberlere hitab
ettigi anlasilmaktadir: “Biz: Ey Adem! Sen ve esin beraberce cennete yerlesin, orada
kolaylikla istediginiz zaman her yerde cennet nimetlerinden yeyin, sadece su agaca
yvaklasmayin. Eger bu agagtan yerseniz her ikiniz de kendine kotiliik eden

. 97
zalimlerden olursunuz, dedik.

Ayrica ayni fiil ve tiirevleri ile Allah’in, Hz. Ibrahim’e,*® Hz. Musa’ya,99 Hz.

isa’ya'® hitab ettigi cesitli ayetlerde zikredilmektedir.
- Alleme

“Alleme” fiili de Kur’an-1 Kerim’de Yiice Allah’in, vahyini vahiy melegi
vasitasiyla insana Ogreterek onunla iliskide oldugunu gosteren bir anlamda
kullanmilmaktadir. “Ciinkii onu gii¢lii kuvvetli, iistiin ve giizel yaratish biri yani Cibril

6§retti”.101

Bu ayetteki “alleme” fili somut bir duruma isaret etmektedir. Ogretme ve
o0grenmede, Ogretilen seyin 6grenen tarafindan daha yakindan taninmasi, bilinmesi ve
kavranmasi s6z konusudur. Bir de 6greten giiclii bir kisilik olursa 6grenme daha
etkili olur. Burada 6gretilen Kur’an ayetleridir. Yani vahyedilen sozlerdir. Belli ki

burada da somut ses ve sozlere atif vardir.%

" Bakara 2/35; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1/126-128; Razi, Mefdtihul Gayb, 3/451-454; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Siinne, 1/425-427; Beyzavi, Envdru 't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 1/72; Kurtubi, Tefsir,
1/298-311.

% Bakara 2/124, 260.

9 Al-i imran 3/60; Araf 7/143; Taha 20/68.
100 Al-i imran 3/55; Maide 5/110, 115, 116.
101 Necm 53/5-6.

102 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.62; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1\V/418-419; Maturidi,
Tevildatu Ehl-i Stinne, |X/417; Beyzavi, Envdru 't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, VI157.
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- Kelam, Kelime, Kelleme

Kur’an’da, Allah’in peygamberlere hitabmni ifade eden fiillerden bir tanesi de
“konusmak” anlaminda kullamlan “tef’il” babindaki “teklim” masdaridir.*® “Jsze bu
peygamberlerden bir kismina digerlerinden daha ¢ok nimet verdik. Onlardan

»10% aveti ile

Allah’in kendilerine konustugu, derecelerini yiikselttikleri vardir.
Allah’in peygamberler ile kelama dayali iletisimde oldugu ifade edilmektedir.

105 ayetinde ifade

Ayrica, “Allah batili yok edip kelimeleriyle hakk: yerlestirir
edilen, “kelime” sozciigli ile Allah’mm muradinin vahiy oldugu bazi miifessirlerce

ifade edilmektedir.*®

Vahyedilen sozlerin bir adi da Keldmullah 't Keldm, anlamli sz

demektir. Bu kelime de ses ve lafza atifta bulunur. Keldmullah adlandirilmasindan

103 Aslan, Abdiilgaffar, Kur’'an’da Vahiy, s. 53.
104 Bakara 2/253.
195 Siira 42/24.

198 Taberi, Eba Cafer Muhammed b. Cerir, Cdmiu’l-Beydn fi Tefsiri’lI-Kur'dn, Beyrut 1978, XXV/27;
Zemahseri, Kessdf, 1V/221-222; Razi, Mefatihul Gayb, 27/592-595; Maturidi, Tevildtu Ehl-i
Siinne, |1X/123-124; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te’vil, VI80-81; Kurtubi, Tefsir,
XVI1/24-25.

197 Tevbe 9/6; Fetih 48/15. Zemahseri, Kessdf, 11/248-249; V/337-338; Razi, Mefitihul Gayb, 15/529-
531; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, V/299-300; 1X/303-304; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve
Esrdaru’t Te’vil, WI1/71-72; V/128; Kurtubi, Tefsir, XVI1/270-271. Keldm kavrami, anlamli bir
biitiinii ifade eden, ses ve harflerden olusan s6z dizilisi demektir. Bu anlamda ilahi kelami ifade
eden keldmullah, lafizdan soyutlanmis bir manadan ibaret degildir. Cibril, ilahi kelam lafiz olarak
levhi mahfiizdan alarak Hz. Peygamber’e bildirmistir. (Ragib, Miifredat, s. 439; Konu ile ilgili
Kur’an ayetleri i¢in bkz. Hicr 15/9; Vakia 56/78-79; Suara 26/193-194; Saffat 37/49.) Kelam, ses
ve harflerden meydana gelir. Bu nedenle Kur’an ses ve harften meydana gelmistir. Ses ve
harflerden meydana gelen sey ya cisimdir ya da arazdir. Bu ikisi kadim degildir. Oyleyse Kur’an
ilahi bir fiil ve yaratmadir. Allah istedigi zaman zatinin haricinde levhi mahfiizda veya baska bir
mahalde yarattig1 keldmla konusur. (Kadi Abdiilcabbar, Abdullah b. Ahmed, el-Mugni fi Ebvdbi't-
Tevhid ve’l-Adl, Kahire 1965, VII/84; Esari, Makalatu’l Islamiyyin ve Ihtilafu’l Musallin, (nsr.
Muhyiddin Abdulhamid), Kahire 1970, s. 182; Bagdadi, Ebu Mansur Abdulkahir, Usilii'd-Din,
Beyrut 1981, s. 106; Bkz. ALTINDAS, Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavrami, Basilmamis Doktora
Tezi, AUSBE, Ankara 2012, s. 154.) Ehli Siinnet alimleri, keldm kavramini incelerken manada
hakikat, lafizda mecaz olarak kabul etmisler ve keldmi lafzi ve nefsi olarak ikiye ayirmislardir.
(Taftazani, Sa’duddin, Serhu’l-Akdid, ¢ev. Siileyman Uludag, Ist. 1991, s.95) “Kelanu nefsi ve
kelami lafzi ayirimmi ilk defa Ibn Kiillab dile getirmistir. Ehl-i hadis, ses, harf ve kelimeleri ilahi
kelama dahil ederek ezeli kelamin bir parcasi olarak kabul etmektedir. Maturidi ise ilahi kelam1
gercekte zatinda mevcut olan bir manadan ibaret gérmektedir. Ona gore bu manaya kelami nefsi
denir. Dolayisiyla asil kelam olan manay1 ifade eden sesler ve harfler s6z konusu kadim kelama
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vahyin, seslerden olusan kelime ve cilimlelerle sonuglandigina dair bir sonug

¢ikarmak miimkiindiir.

Stra suresi 51. ayette ifade edilen kelama dayali vahiy gelme yollarindan
birisi olan Allah’in Hz. Musa ile perde arkasindan konusmasi, “Ve bir takim
pevgamberler var ki daha once sana onlardan soz ettik, bir takim peygamberler de

var ki soz etmedik. Ve Allah Musa ile konuﬂu.”lo8

ayetinde “konusmak™ anlamindaki
kelleme fiili kullanilmistir. Hz. Musa ile ilgili ayette “konusmak” fiilinin kullanilip,
Hz. Muhammed dahil diger hi¢gbir peygamberle ilgili vahiy siireclerinde bu ifadenin

kullanilmamis olmasi, mesaja dayali vahyin ger¢eklesme yollarindan biri olan perde

arkasindan konusma tecriibesini sadece Hz. Musa’nin yasadigimi1 Dbizlere

bildirmektedir.*®
- Telakki

Almak, bilgilendirmek, kabul etmek anlamlarma gelen bu kelime, Kur’an’da
Allah’m Hz. Adem’e bazi bilgileri bildirmesi anlaminda yalnizca bir ayette
gecmektedir. “Bu durum devam ederken Adem, Rabbinden bir takim kelimeler aldi
ve derhal tevbe esti. Ciinkii Allah tevbeleri kabul eden ve merhameti bol olandi” **°
Burada Adem’in Allah’tan birtakim kelime yani sozler aldigindan bahsedilmektedir.
Sozlerin almmasi, Allah’la Adem arasinda séze dayali bir iletisim oldugunu

. - 111
gostertr.

dahil degildir.” (Maturidi, Kitdbu't-Tevhid, S. 57-59; genis bilgi i¢in bkz. Altindas, Miicteba,
Kur’an’da Kitap Kavrami, 5.152-153.)

108 Nisa 4/164; Araf 7/143; Ayrica bkz. Zemahseri, Kegsdf, 1/590-592; 11/151-157; Maturidi, Tevildtu
Ehl-; Siinne, 111/419-420; V/4-5; Beyzavi, Envdru t-Tenzil ve Esrdaru’t Te 'vil, 11/109; 111/33.

109 Zemahseri, Kegsdf, 1/590-591; Ragib el-istehani, Tefsir, Camiatu Ummiil Kura, 2001, IV/230-231.
110 Bakara 2/37.
mAlbayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.64.
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- Ketebe

Allah’mn peygamberlerle iletisiminde onlarla yazili olarak irtibata gectiginden
bahsedilmektedir. “Biz Musa’ya levhalarda her konuda her tiirlii 6giidii ve her seyin
hiikmiinii yazdik.”™? Ayeti, Hz. Musa’ya belirli hiikiimler vahyedilirken “ketebna”

fiilinin kullanildigin1 gostermektedir.

Bu ifadeden Allah’m bir bi¢cimde iletimini yazili olarak yapti§1 sonucu
cikmaktadir. “Ketebe” fiili burada levhalarla birlikte kullanildigi i¢in yazmak
anlamina gelir. Musa’ya iletilenlerin yazili olmasi, iletilenlerin anlamli dil unsurlari
oldugunu gosterir. Burada iletinin daha somut olan goérsel malzemeyle yapildig:
sonucuna ulasilabilir. “Ketebe” fiili ilgili ayette Allah’in insanlarla iletisiminde
iletilenlerin somut olusunu iist diizeyde anlatan bir kelime olarak kullanilmustir.**®
Zemahseri, bu ayetin tefsirinde yazili olan levhalarin vahiy melegi Cibril tarafindan

getirildigini belirtmektedir.***
- Nida veya Nada

Allah’m insana mesaj iletiminin nida-, nada ve miinadad kelimeleri ile de
yapildig1 Kur’an-1 Kerim’de ifade edilmektedir. Kelime, Tiirk¢ceye gecen anlamu ile
de Arapcadaki formuyla da “cagirmak, seslenmek, bagirmak™® gibi anlamlara
gelmektedir. Bu da kelleme fiiline yakin bir anlamdadir. Sahislar arasinda mesafe

oldugunda bu fiil kullanilir.

12 Araf 7/145; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessaf, 11/158-159; Razi, Mefitihul Gayb, 14/359-361;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, VI35-37; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 111/33-34;
Kurtubi, Tefsir, V11/280-282.

113A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.66.
14 7emahseri, Kegsdf, Il, 5.152.

15 Ragib, el-isfehani, el-Miifredid fi Garibi’l-Kur’dn, s. 741-742; ibn Manzur, Liscnii’l-Arab,
XV/315-316.
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Kur’an’da Allah, Hz. Adem ve esine “Ben sizi o agagtan men etmemis
miydim? Seytamin size apagik bir diisman oldugunu séylememis miydim? diye

99116

seslendi.”** ayetinde “nada” fiili kullamlmistir. Ayrica Hz. Ibrahim’e “ Biz ona: ‘Ey

Ibrahim!’ diye seslendik.”*" denmektedir.

Allah’in bu nidalar1 belli mesajlarin iletilmesi seklinde gerceklestigine gore
burada O’nun, muhataplarinin anlayacag: bir dille konustugu anlasilir. Bu da her
peygambere kendi diliyle vahyedildigi bilgisini dogrulamaktadir. Burada da iletinin

somut bir nitelik tasidigi agiktir. !
- Neca

Bu kokten tiireyen neciyyen kelimesi, Allah’in ¢ok 6zel bir goriisme yapmak
icin Musa ile bas basa kalmasini tasvir etmektedir. Ilgili ayet soyledir: “Biz Musaya
Tur’un yamacindan seslenmis ve vahyetmek i¢in onu yakinimiza gag“lrml§tlk”119. Bu
ayette kullanilan neciyyen kelimesi gizlilik ve samimiyet anlamlarin1 igermektedir.
Kisilerin bagkalarmin goziinden uzak gizlice goriismeleri Arapga’da bu kelime ile

karsllanmaktadlr.120

18 Araf 7/22; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/95-96; Razi, Mefaitihul Gayb, 14/218-221; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Siinne, \V/382-384; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Tevil, 111/8-9; Kurtubi,
Tefsir, VI11/180-181.

17 Saffat 37/104; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1V/55-56; Razi, Mefitihul Gayb, 26/346-347;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, VIIII579; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te'vil, V/16;
Kurtubi, Tefsir, XV/99-100.

18 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.66.

19 Meryem 19/52; Zemahseri bu ayeti incelerken Cebrail olmaksizin vasitasiz bir sekilde Hz.
Musa’nin ¢agrildigim1 ifade etmektedir. Ayette gecen neciyyen kavrami Hz. Musa igin
kullanilmaktadir. Ancak Hz. Musa’min Tanri’nin yakinmna gitmesi mecazen anlagiimalidir.
(Zemahseri, Kegssdf, 111/22-23) Maturidi ise bu ayeti incelerken neciyyen kavrami ile ilgili bunun
bir seslenme oldugunu, ancak bu seslenisi Hz. Musa haricinde kimsenin duymadigini, samimi ve
gizli bir seslenis oldugunu ifade etmektedir. Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, VI1/243-244; Ayrica
bkz. Razi, Mefitihul Gayb, 21/548-549; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te'vil, IV/13;
Kurtubi, Tefsir, X1/113-114.

120 fbn Manzur, Lisanu’l Arab, 111, 5.593.
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Bu kelimenin tasvir ettigi duruma bakinca Allah ile Hz. Musa arasinda 6zel
bir gorlisme yapildig1 anlasilmaktadir. Bu da 6zel goriismede Allah tarafindan Hz.
Musa’ya bir seyler sdylendigini gostermektedir. Yine Allah ile peygamber arasindaki
bu iletisimde anlamli sézler kullanildigi igin iletilenlerin somut olgular oldugu

sonucu cikarilabilir.*?!
- Eta veya ata

Eta, ata fiili, Allah’in peygamberlere ve kavimlerine vahiy/kitap verdigini
anlatmak i¢in kullanilmistir. Kur’an’da Allah’in Hz. Musa’ya kitap verdigi farkl
ayetlerde zikredilmektedir.'?? “Her ikisine de, Musa ve Haruna apacik anlasilan bir

k”123

Kitap vermisti ayeti bu anlamu teyit etmektedir.

Eta, ata fiili ile, Hz. Muhammed’e de Kur’an’in verildigi belirtilmekte ve
sOyle buyrulmaktadir: “Andolsun ki, biz sana tekrarlanan yedi dyeti ve yiice Kur'an't
verdik”*®*. Hz. Isa’ya Incil’in verildigi'®®, Israilogullar’na kitap verildigi*®® aym

fiillerle ifade edilmektedir.

121 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.68.
122 Bakara 2/87; Furkan 25/35; isra 17/2; Enam 6/154; Secde 32/23.
123 Saffat 37/117.

124 Hicr 15/87; Enam 6/89; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/287-288; 11/42-43; Razi, Mefitihul
Gayb, 13/54-55; 19/158-161; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, V1/461-463; 1\VV/156-157; Beyzavi,
Envaru’'t-Tenzil ve Esrdaru’t Te vil, I11/1216-217; 11/171; Kurtubi, Tefsir, X/54-55; VV11/34-35.

125 Maide 5/46; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1/639; Razi, Mefaitihul Gayb, 12/369-370; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Siinne, 111/530-531; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te'vil, 11/129; Kurtubi,
Tefsir, V1/208-209.

126 Casiye 45/16; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1V/289; Razi, Mefaitihul Gayb, 27/674-675;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, 1X/221-222; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, /107,
Kurtubi, Tefsir, XV1/162-163.
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Peygamberlere kitaplarin verildiginden séz edildigine gore iletilenin somut
bir bicimde varliga ¢iktig1 anlasilmaktadir. Dolayisiyla dfd kelimesi de Allah’in

insanla iletisimindeki somutluk niteligini ifade etmektedir.'*’
- Inzal, Tenzil, Niizul

“Inzal, Tenzil, Niizul” kelimeleri, “yukaridan asag1 inmek, bir seyin inmesine
ve meydana gelmesine delalet etmek, bir yere konaklamak, misafir olmak, kaymak,
inis, inmek”'?® anlamlarma gelmektedir. Kur’an-1 Kerim’de bu kelimeler
“vahyetmek” fiilinden daha fazla kullanilmaktadir. Bunun sebebi, vahyedilen seyin
dikey olarak ilahi olandan beseri olana dogru gergeklesmesini ifade i¢in olsa gerektir.
Hem Kur’an’in hem de 6nceki kitaplarin indirilisi niizul, inzal ve tenzil kelimeleriyle
anlatilmaktadir.?®

“Bu Kur'an iistiin ve ¢ok merhametli Allah tarafindan indirilmistir. ~130

ayetinde kullanilis sekli ile “Tenzil” kelimesi de, Kur’an-1 Kerim’in Allah katindan
inzal edildigini, s6z konusu iletisimin “s6zsel” seklinin yukaridan asagiya dogru
oldugunu ortaya koymak ve vahiy ile gelen mesajlarin Hz. Peygamber tarafindan

uygurulmadigida vurgu yapmak iizere kullanilmaktadir.***

127 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.70.

128 Ragib, el-isfehani, el-Miifreddd fi Garibi’l-Kur’dn, s. 744; ibn Manzur, Lisdnii’l-Arab, X1/656; ibn
Faris, Ebu’l-Hiiseyn Ahmed b. Zekeriya, Mu’'cemu Makayisi’l-Luga, Misir 1969, V/417;
Zemabhseri, Esdsii’l-Beldga, 5.453, Beyrut trs.

129 Bakara 2/97; Al-i imran 3/3; isra 17/82, 105, 106; Yunus 10/94; Hud 11/14; Yusuf 12/2; Enam 6/7;
Lokman 31/21; Sebe 34/6; Ziimer 39/1, 2, 23, 41, 55; Mumin 40/2; Fussilet 41/2; Stra 42/15, 17,
Kehf 18/1; Insan 76/23; Tbrahim 14/1; Secde 32/2; Hakka 69/43, 44, 45, 46; Duhan 44/2.

139 yasin, 36/5.
3! Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, Keldm Arastirmalari, 5:2, 2007, s.3.
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Bazi ulema, “Ha, Mim, apagik olan Kitab'a andolsun ki, biz onu yani Kur'an's
miibarek bir gecede indirdik. Kuskusuz biz uyariciyizdir.”*** ayetini delil gdstermek

suretiyle Allah’in Kelamina “inzal” demislerdir.'*

Enzele fiilinin Kur’an ile birlikte ilk kullanilisi, Kur’an’in Kadir gecesi
indirildigini belirtmekte ve soyle buyrulmaktadir: “Muhakkak ki Biz, O’nu yani

A . . . 5. 70795134
Kur’an’1 Kadir Gecesi’'nde indirdik” ",

Kur’an’da Allah ile insandan olan elgisi peygamber arasindaki iletisimi
gosteren kelimelerin sayica en c¢ok kullanilan1 bu kokten tiireyen kelimelerdir.
Nelerin indirildigine baktigimizda Kur’an, Tevrat, Incil, kitap, zikr, furkan, sure,
ayet, emr ve nur gibi olgular1 gérmekteyiz. Dikkat edilirse indirilenler somut
varliklardir. Dolayisiyla “inzal” kelimesi de Allah insan iletisiminde iletilenlerin

somut olgular olduguna isaret etmektedir.**®

Ancak, biitiin bu teorilere ve ileri siiriilen iddialara karsi, Peygamberlerin
yasamis olduklar1 vahiy tecriibelerinin ger¢ek mahiyeti, yine ancak peygamberler
tarafindan idrak edilebilir. Biitiin yasanilan bu tecriibeler, insanliga peygamberler
tarafindan belli sembol ve 6rneklerle agiklanmustir. Bizler bu noktada su hususu itiraf
etmeliyiz ki, Allah ile Peygamber arasinda gergeklesen iletisimin ayrintilarini

algilama ve tanimlama imkanina sahip degiliz.

132 Dyhan 44/1-3.

133 pezdevi, Ebu Yusr Muhammed, Ehl-i Siinnet Akaidi, gev. Serafeddin Gélciik, Ist. 1980, 5.90.
134 Kadir 97/1.

135A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.70.
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2. AKIL - VAHIY ILISKiSi

Akil, duyu organlarinin ve deneylerin vermis oldugu bilgileri sistematik hale
getiren, insanin duydugu haberleri test ederek onlara anlamlar yiikleyen bir unsurdur.
Bu yoniiyle akil olmaksizin hi¢ bir bilimsel gelismenin s6z konusu olmayacagi gibi,
akil ile ¢elisen bir din anlayis1 da hi¢ bir anlam ifade etmeyecektir. Bu nedenle akil,
Islam’n anlasilmasi ve hayata tatbiki konusunda hayati bir dneme sahiptir. Ayrica,
vahye dayali delilleri degerlendirme gibi cok 6nemli bir gorevi de yerine getirmek

sorumlulugunu tagimaktadur.

Aklin vahiy karsisindaki konumunun ne oldugu meselesi Miisliiman alimlerin
zihinlerini mesgul eden bir sorun olmustur. Hatta itikadi mezheplerin, fikir ve
diistince akimlarinin olusumunda, bu mesele ile ilgili zihinlerde olusan soru ve
sorunlara nasil cevaplar verilebilecegi konusunda genellikle belirleyici bir konumda

bulundugu sdylenebilir.*’

Akil — Vabhiy iliskisine her iki unsurun birbirine bakigini incelemekte fayda
bulunmaktadir. Yani vahyin akil, aklin ise vahiy karsisindaki durumu nedir? Her iki
unsur, birbirinin alternatifi midir? Bu konuya, her iki terimden anlasilanin ne

oldugunu belirterek baglamak faydali olacaktir.

Vahiy teriminin hangi anlamlara geldigini ve mahiyeti ile ilgili tartigmalara
calismamizin basinda yer vermistik. Burada akil teriminin ve vahiyle irtibatinin ne

olduguna deginecegiz.

%K aradeniz, Osman, “Akil — Vahiy Iliskisi”, Diyanet [lmi Dergi, cild 33, say1 4, Ekim-Kasim-Arahk
1997, s. 39.

137 Kubat, Mehmet, “Islam Diisiincesinde Aklin Vahiy Karsisindaki Konumu”, Milel ve Nihal, c. 8,
say1 1, Ocak — Nisan 2011, s.75.
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Arapca bir kelime olan akil, sozliikkte “baglamak, tutmak, engel olmak,

k> 138

hapsetmek, simsiki tutmak, alikoyma gibi anlamlara gelmektedir. Akil

kelimesinin asil anlami1 baglamaktir.

Islam bilginlerince aklm pek ¢ok tanimi yapilmstir. Ragip el-Isfehani’ye gore
“akil, ilim elde etme kudretidir. Ayrica insanin bu kudretle elde ettigi ilme de akil
denir. Bu sebeple Hz. Ali ‘akil ikidir’ demekte, birinin dogustan gelen, digerinin ise
sonradan kazanilan oldugunu ifade etmektedir. Nasil ki glinesin yaymis oldugu 1s181n
gozleri gérmeyen igin bir anlami yoksa, dogustan yetisi olmayana da sonradan
kazanilan aklin faydasi bulunmamaktadir.”** Ciircani ise akl, “duyu Gtesi varhigi
vasitalarla, duyularla bilinebilenleri deney ve gozlemle algilayan soyut bir cevher” **°
olarak tamimlamaktadir. Isim formunda bir terim olarak akil, “insam diger
canlilardan ayiran ve onu sorumlu kilan temyiz giicli, diisiinme ve anlama
melekesi™* seklinde ifade edilmektedir. Ayrica, kotii ile iyiyi ayirt eden, ¢irkin ile
giizel arasindaki ayrimi ortaya koyan, yanlis ile dogruyu fark eden ve insanin
duyulariyla anlayamadigi hususlart kendisiyle anlamli hale getiren diisiinme
kabiliyeti demek olan akil, “varligin hakikatini idrak eden, esyanin ardindaki gercegi

kavrayabilen yeti”**? olarak da tanimlanmuistir.

Kelam ilminde akil, naklin karsisindaki konumu sebebiyle arastirma konusu

olmustur. Saglam duyular'® ve dogru haberle'* birlikte akli bilgi edinme araglarmmn

138 {bn Manzur, Lisanii’I-Arab, X1/459.

139 Ragip, el-isfehani, Miifredat, s. 577-578.

140 Ciircani, Seyyid Serif, et-Ta 'rifét, Beyrut 1987, s. 197.

“ICiircani, Seyyid Serif, et-Ta'rifdt, s. 166; Topaloglu, Bekir — Celebi, ilyas, Keldm Terimleri
Sozliigii, Istanbul 2010, s. 21.

142 Maturidi, Ebu Mansur, Kitabu 't-Tevhid, nsr. Bekir Topaloglu, Ankara 2002, s. 10.

143 gl-havasu’s-selime

144 gl-haberu’s-sadik
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%5 fslam Kelamcilari, Kelami

en Onemlilerinden bir tanesi olarak kabul eden
sorunlarmn ¢oziime kavusturulmasinda aklin alani**® ve naklin alani™’ seklinde ikili
bir ayrima gitmislerdir. “Bu ayirimin temel amaci, aklin ve naklin etkin olduklar1
alanlar1 birbirinden ayirmak ve akilla tespit edilmesi gereken bir hususa nakli, nakille

tespit edilmesi gereken bir hususa da akli karistirmama arzusudur.”**®

Islam Keldmcilar1 arasinda, akil ile ilgili ortaya ¢ikan goriis ayriliklarmin
temelinde akla yiiklenen anlamlardaki farkliliklar yatmaktadir. Akla cevher ve araz
diyenler, onun yeri konusunda farkli goriisler ileri siirmiislerdir. Ornegin akla cevher
diyenler, onun yerinin beyin, akla araz diyenler ise aklin yerinin kalp oldugunu iddia
etmektedirler. Bununla birlikte, her ikisi arasinda diisinme ve muhakeme etme
noktasinda ortak isbirligi oldugu da iddia edilmektedir.**® “O halde Islam
Kelamcilarina gore aklin yeri kalptir, ama o 151¢gm1 beyinde gosterir. Mantikg1

pozitivist akil anlayisindan Islam’in akil anlayisinin ayrildigi temel nokta ise

budur.”**°

Insanmn sorumlu bir varlik olarak algilanmasmi saglayan aklm ii¢ islevi
bulunmaktadir. Bunlardan birincisi, aklin bilgi ortaya koymasi ve ilim kaynagi
sayilmasidir. Ikincisi, zihnin disaridan aldig1 duyu izlenimlerini ilme gevirmesi ki

biitiin bes duyu ile algilananlar bunun kaynagmi olusturmaktadir. Ugiinciisii ise, aklin

145 Nesefi, Ebu’l Muin, Tabswratii’I-Edille fi Usili'd-Din, thk. Hiiseyin Atay, Ankara 1993, 1/23-26.
148 mecalu’l-akl

17 mecalu’n-nakl

148 Kubat, Mehmet, “Islam Diisiincesinde Akl Vahiy Karsisindaki Konumu”, s.87.

149 Bkz. Pezdevi, Ebu Yusr Muhammed, Usulii’d-Din, (thk. H.P.Linss), Kahire 1963, s. 206; Rz,
Fahreddin, Kitdbu 'n-Nefs ve 'r-Riih, (thk. M. Sagir Hasan el-Ma’simi), [slamabad, ts., s. 63-60;
Beyazi, Kemaliiddin Ahmed, Isdratii’I-Merdm min ‘Tbdrdti’l-Imam, Istanbul, 1949, s. 77; Satibi,
Ebu Ishak, Muvdfakat, thk. M. M. Abdiilhamid, Kahire 1969, 111, 4-56; terc. Mehmet Erdogan, 111,
3-77, Istanbul 1990.

150 Altintag, Ramazan, “Ebu Hanife’nin Akil-Vahiy Anlayis1”, Kelam Arastirmalar1 Dergisi, ¢.2, say1
1, 2004, s.4.
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gelen haberi, iki sekilde isleme tabi tutmasidir. Bu ise 6nce onu anlamasi, ne dedigini
kavramasi ve sonra onu yorumlamasidir. Yani ne demek istedigini, nedenini ve
amacini ortaya koymasidir. Boylece gelen vahyi yani Kur’an’1 anlama ve yorumlama

aklin gorevleri igine girmis olmaktadir. ™

“Insana, iyiyi kotiiden ayracak bir yeti olan akil ve bunun yaninda irade
verilmis, ayrica akli destekleyen ve kendi basina hiikiim vermesine yardim edecek

olan bir de vahiy verilmistir.”*>2

Yaraticinin insanlara, kendisini diger varliklardan
ayiran bir 6zellik olarak verdigi akil nimeti, ii¢ tiirlii hilkkim vermektedir. Bunlar,
zorunlu, imkansiz ve miimkiin hiikiimlerdir. Aklin zorunlu gordiigii hiikiimler akli
hiikiimlerdir ve mutlaka vahiy tarafindan desteklenir. Vahiy aklin bu zorunlu
hiikkiimleri ile ¢atisan ilkeler getirmez. Bununla birlikte aklin imkansiz gérdigini
vahiy de imkansiz goriir. Bu ylizden vahiyde akla ters diisen, akilla ¢elisen bir sey
yoktur. Aklin ihtimal verdigi, olabilecegine hiikmettigi hiikiimlere de makul

hiikiimler denir. **3

Vahiy, ortaya koydugu temel ilkeler ile insanin sadece aklini1 degil, iradesini;
kendisine yon veren iggilidiilerini egitmeyi hedeflemektedir. Zira insanin akli
dogruyu bilir ve goOrlir, ama bu bildigi ve dogru gordiigii seylerin aksine
davranislarda da bulunabilir. Insan 6ldiirmenin, hirsizlik yapmanm dogru olmadigini
bilen bir insan, kolaylikla bu ¢irkinlikleri isleyebilmektedir. Boylelikle, bazi fiillerin
ve hareketlerin kotii oldugunu, dogru olmadigini bilmek, o eylemlerin yapilmasini

engellememektedir. Vahyin devreye girdigi nokta ise tam burasidir. Vahiy, insanin

151 Atay, Hiiseyin, Kur'an’a Géore Arastirmalar IV, Ankara 1995, s. 42.
152 Atay, Hiiseyin, Kur'an’a Gére Islam’in Temel Kurallar, istanbul 1991, s. 13.

153 Atay, Hiiseyin, “Gazali ve Ibn Riisd Felsefesinin Karsilastiriimasi”, KSIUD, yil 2, say1 3, Ocak —
Haziran 2004, Kahramanmaras 2004, s.29.
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kazanimi olan bilgisine ilave bir motivasyon saglayarak insanin iradesini egitmekte
ve ona lyilikleri yaptirmakta, bununla birlikte kotiiliiklerden sakindirmaktadir. Bu ise

vahyin asil varlik sebebidir.

Bu ¢ergevede, vahiy olgusunun ana amaci, akil yiiriitme sonucunda bir hitkkme
ulasan insanin, bu ulasmis oldugu yargiyr fiili duruma doniistiirecek bir iradeyi
gerceklestirmesidir. O halde vahiy, insanin aklindan ziyade onun iradesine
yonelmektedir. Kelam alimleri akli zaten insanogluna Yiice Allah tarafindan verilen
bir hidayet rehberi yani hidayet-i amme olarak kabul etmektedirler.”>* Sagduyuya ve
insanoglunun fitratina uygun bir sekilde isletilmekte olan bir aklin, insan1 her zaman
dogru neticelere iletecegine de siiphe yoktur. Ancak aklin ulastig1 neticelere bir fiili
alan olusturmak, yani ulasilan diisiinceyi amele ¢evirmek, ona teolojik bir boyut
katmak i¢in gerekli olan irade her bireyde aymi sckilde goriinmemektedir. Bu

cergevede, vahyin en temel amaci, insanda bu iradeyi olusturmaktir.™

Akil ve vahiy arasindaki bu iligski, vahyin dogma olarak nitelenmesini de
engellemektedir. Ciinkii dogma, tartisilmadan kabul edilenler igin kullanilmaktadir.
Vahyin, kendisini kavrayacak ve yorumlayacak akla gelmesi, aklin siizgecinden
gegmek suretiyle ifadelendirilmis olmasi, onun dogma olarak nitelendirilmesini

imkansizlagtirmaktadir.™®

Netice olarak, insanin ilahi emir ve yasaklara karsi sorumluluk ve

yiikiimliiliikk altina girmesini, kitaba muhatab olmasini saglayan yegane yeti akildir.

' Ragib, el Isfahani, Mu'cemu Miifietadi lielfazi'l-Kur'an, (Hidayet kelimesi), Darii'l-Fikr, Beyrut
trs., s. 536-538. Ayrica bkz. Akbulut, Ahmet, “Miisliiman Zihnin Ingasinda Kelam IIminin Onemi
ve Yeri”, IUIFD, Bahar 2014/5(1), s. 19.

155 Maturidi, Te’vilati’l-Kur’an, XV, 242; krs. Age. IX, 206; Ayrica bkz. Kit’abii’t-Tevhid, s. 608.

%% Diizgiin, Saban Ali, “insanin Yetkinligini Teolojik Olarak Temellendirmenin Imkanm”, AUIFD,
XLVI, 2005, say1 11, s.21-22.
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Akil olmadan herhangi bir sorumluluktan bahsedilememektedir. Ayrica akil olmadan
insanin dininden de s6z edilememektedir. Zira dinin mutlak surette akil ile tescil
edilmesi gerekmektedir. Ancak, insan aklinin salt bir kaynak olarak kabul edilmesi,

vahyin yonlendirmesine ihtiya¢ duymadiginin iddia edilmesini diglamaktadir.

Akil — vahiy iligkisi ¢ergevesinde lizerinde durulmasi gereken konulardan biri
de hidayet kavramidir. Kelam bilginleri hidayeti ikiye ayirmislardir. Bunlardan ilki,
genel hidayet anlaminda kullanilan hidayet-i amme’dir. Bu ise Yiice Allah’in
yarattig1 insana verdigi akla karsilik gelmektedir. Akil sayesinde insan, dogruyu
yanlistan ayirma ve hidayete giden yolu secme yetisini elde eder. Ikincisi ise 6zel
hidayet anlaminda kullanilan hidayet-i hasse’dir. Bu ise Yiice Allah’in elgileri

vasitastyla insanliga dogru yolu gostermesi yani vahiy olarak tarif edilmektedir.™’

Calismamizin bu bashginda, akil yani “hidayet-i amme” ve vahiy yani
“hidayet-1 hasse” kavramlarini, yiizyillardr Miisliman alimlerin tartisa geldikleri
metluv vahiy ve gayr-1 metluv vahiy konusu ile birlikte ele almanin faydali olacagini

diisiiniiyoruz.

Kelamcilarin, akil vahiy iligkisi denildiginde, esasinda biitiin insanlara
verilmis olan akil yani hidayet-i amme ile Yiice yaraticinin mesajlarinmn toplami olan
teklifi vahiy yani hidayet-i hasse arasindaki iligkiyi akillara getirmeleri, bu iki bilissel
varlik alani arasindaki iliskinin niteligini ortaya koymaktadir.'® Bu iki alan

arasindaki iliskide, aklin alanmni sinrrlayarak vahyi Oncelemeyi amag¢ edinen

57 Esarf, Makalat, s. 261; Bagdadi, Usali’d-Din, s. 140; ibn Furek, Ebu Bekr Muhammed b. El-Hasen
en-Nisburi, Mucerredu’l Makalati’s Seyh Ebi’l Hasan el-Esari, (nsr. D. Gimaret), Beyrut 1987, s.
56; Bkz. Caglayan, Harun, Keldm 'da Bilgi Kaynaklar:, Yayimlanmamis Doktora Tezi, AUSBE,
Ankara 2009, s.125.

158 Maturidi, Tevildt, 1/30; Nesefi, Abdullah b. Omer Ebu’l-Berekét, Meddriku t-Tenzil ve Hakdiku y-
Te’vil, Beyrut 1989, 1/145; Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, VI/4257.
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zihniyetin, vahyi dncelemek adina tilavet olunan vahiy yani metluv vahiy ile tilavet

olunmayan vahiy yani gayr1 metluv vahiy konusunda tartistiklar1 goriilmektedir. ™

Yiice Allah’m, hidayet-i hasse ile insanlara dogruyu gostermesi ancak
peygamberler ve ilahi kitaplar araciligryla olur. Bu sekil hidayette 6n plana ¢ikan
husus, bireyin kendi disindan bir rehber esliginde dogru bilgiye ulagsmasidir. Hidayet-
1 amme ile insanlarin dogruya ulagsmalar ise, bireyin disindan degil, kendi i¢inden bir
rehber araciligiyla miimkiin olmaktadir. Bu rehber akildir. Insan aklini kullanmak

. .o .. . o . . .1
suretiyle kendini, ¢evresini ve insanliga sunulan mesajlar1 idrak etmektedir. 60

Vahyin nasil anlagilmas1 gerektigine dair yapmis oldugumuz calismamizda,
tizerinde durulmasi gereken belki de en 6nemli husus, tilavet olunmayan vahiy
demek olan “gayr1 metluv vahyin” ger¢ekten ‘vahiy’ anlayisi igerisinde kabul edilip
edilmeyecegi meselesidir. Konu, gecmisten giiniimiize Miisliiman alimler tarafindan

lehde ve aleyhde goriisler ortaya konularak tartisila gelmistir. 1ol

Oncelikle, Hz. Peygamber’e Hira magarasinda vahiy melegi Cibril tarafindan
getirilen ilk vahiyden, Hz. Peygamber’in vefatina kadar siiren 23 yillik vahiy siireci,
Hz. Peygamberin vefatindan sonra ise giiniimiize kadar bozulmamis, tahribata

ugramamis bir formda eksiksiz olarak bizlere ulasan bir ilahi kitap elimizde mevcut

% Darimi, Siinen, Mukaddime 49, no:594, (L. 117); Safi, el-Umm, V11/271.

180 Caglayan, Harun, Keldm 'da Bilgi Kaynaklari, s. 125.

181 Tahavi, Ebu Cafer, Serhu Miiskili 'I-Asdr, thk: Suayb el-Arnaviid, Beyrut 1994, XIV, s. 466; isa,
Ebu’n-Nasr Abdiilcelil, Ictihddu r-Rasul, Daru’l-Beyan, Kuveyt 1969, s. 37-62; Safi, el-Umm,
VI/17, 128; er-Risale, tahkik: Ahmed Muhammed Sakir, Misir 1940, s. S. 92-93; Darimi, Siinen,
Mukaddime 49, no:594, (I. 117); ibn Hacer, Tehzibu t-Tezhib, Haydarabad 1325, 11/250-252; Ibn
Teymiyye, Serhu Akidetii’l-Isfehdniyye, Riyad 1415, s. 216; et-Tefsiru I-Kebir, thk. Abdurrahman
Umeyra, Beyrut trs., 5/ 16; Mecmiiu’l-Fetdvd, Beyrut trs. , c. 13, s.364; EbG Davud, Siinen,
Kitabu’s-Sunne, 34/6 (4604), istanbul 1992; Kurtubi, Tefsir, 1/33; Gazali, Ebd Hamid, Kitdbu'l
Moustasfa, Daru’l-Kitabi’l-ilmiyye, Beyrut 1983, 1/125; ibn Hazm, Ebu Muhammed Ali b. Ahmed,
el-fhkam fi Usiili’l Ahkam, Beyrut 1983, 1/96-98; ibn Kuteybe, Kitdabu Te 'vili Muhtelifi’l Hadis,
terc. Gerard Lakomte, as Le Traite des Divergences du Hadith d’l ibn Qutayba, Dimesk 1962,
$.217,232; Elmal, Hak Dini Kur’an Dili, istanbul 1960, VII/24; Ebu Sehbe, Siinnet Miidafaast,
cev. Mehmet Gérmez — M. Emin Ozafsar, Ankara 1990, 1/51; Ibn Kayyim el-Cevziyye, I’lamu’l
Muvakki’in ‘an Rabbi’l Alemin, thk. Isamuddin es-Sababuti, Kahire 2002, 1, 17.
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iken, acaba neden Hz. Peygamber’in siinnetinin vahiy mahsulii oldugu iddiasina

ihtiya¢ duyulmaktadir?

Kur’an’in bizzat kendisi, vahyi gonderenin ve onu koruyacak olanin Allah
oldugunu'®? bildirmesine ragmen, Islam ulemas1 neden metluv vahiy ve gayr1 metluv
vahiy ayrimmna giderek Hz. Peygamber’in sézlerinin de Kur’an gibi*®® birinci derece
ilahi bir kaynak oldugunu gdsterme ihtiyaci hissetmistir?

Esasinda bu tartismanimn temel noktasi Siinnetin mahiyetinin ne oldugu ile

ilgilidir. Kur’an’dan baska vahiy yoktur diyen bir kisim ulema,'®*

stinnetin vahiy
olamayacagimi ileri siirerken, bir kistm ulema da bunun aksini savuna gelmistir.165
Miisliman geleneginde Hz. Peygamberin siinnetini ortaya koymada basvurdugu

kaynaklar konusunda c¢esitli iddialarin ortaya atildigi goriilmektedir. Bu iddialar ii¢

baslik altinda ifade edilmektedir.

- Siinnet de Kur’an gibi bir vahiy mahsuliidiir.

- Siinnet, vahiy yaninda, Hz. Peygamber’in i¢tihadinin da bir {iriiniidiir.

- Siinnet Hz. Peygamber’in kendi ¢evresinden elde ettigi bilgi birikiminin,
akil ve tecriibesinin ve bunlara dayanarak Kur’an’i yorumlamasmin bir

{irtiniidiir.*®®

Ileri siiriilen bu goriisler icerisinde ge¢misten giiniimiize en fazla tartisilan

konu, “siinnetin de Kur’an gibi bir vahiy mahsulii oldugu” goriisiidiir.

182 Hicr 15/9.

163 «Bana Kur’an ile birlikte, onun bir benzeri de verilmistir” Bkz. Ebu Davud, Siinen, V, 10; Ahmed
b. Hanbel, Miisned, Istanbul 1982, IV, 131.

184 Buna 6rnekA olarak kaynaklarda Ibn Abbas’in ismi zikredilmektedir. Bkz. Tahavi, Ebu Cafer, Serhu
Miiskili’l-Asar, XIV/466.

165 Bkz. isa, Ebu’n-Nasr Abdiilcelil, fctihddu 'r-Rasul, s. 37-62.

166 Kirbasoglu, M. Hayri, Islam Diisiincesinde Siinnet, Ankara Okulu Yay, Ankara 2008, s. 216.
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Stinnetin vahiy {riini oldugu konusundaki goriisler, hicri II. asrin baslarina
kadar uzanmaktadir. Hicri II. asrin baglarinda yasayan ve ayni zamanda Evzai’ye de
hocalik yapmis olan Hasan b. Atiyye, stinnetin de vahiy {irlinii oldugunu soyle ifade

etmektedir:

“Cibril tipki Kur’an’t Hz. Peygamber’e indirdigi gibi, siinnetleri de

e 2. 167
indirdi.

Ancak ilahiyat literatiirimiizde siinnetin vahiy Uriinii oldugu goriisi, asil
Imam Safi déneminde temellendirilmeye ¢alisilmustr. Safii, er-Risale ve el-Umm
adh eserlerinde siinnetin de kaynaginin vahiy oldugunu iddia etmistir.®® Konu ile
ilgili Kur’an ayetlerinden drnek verirken, Imam Safi’nin goriislerine ileride yer

verecegiz.

Hicri II. asirdan sonra Misliman gelenegi, Hz. Peygamber’in elgilik
gorevinin Cibril’in kendisine getirdigi vahyi, herhangi bir ekleme yapmadan ve
eksiltmeden yani kendisine geldigi sekliyle insanlara tebliginden ibaret olmasini*®®
yeterli gormemistir. Bu sebeple olmali ki, Hz. Muhammed’e indirilen vahyin sadece
Kur’an ile smirli olmamas: gerektigini, onun toplumsal hayat icerisinde aldigi

kararlarin, soyledigi sozlerin ve beseri uygulamalarinin da vahiy mahsulii olmasi1

gerektigi tezinin gelismesine yol agmistir.'”

7 Darimi, es-Siinen, Mukaddime 49, no:594, (I. 117). Buna benzer haberler diger eserlerde de
goriilmeye baslandt: “Hz. Muhammed her vahiy alisinda ayni zamanda o vahyi agiklayan bir de
siinnet almaktaydr” (Ibn Abdilberr, Ebi Omer Yusuf b. Abdullah b. Muhammed, Cdmi 'u beydni’l-
‘ilm ve fazlihi ve ma yenbagi fi rivdyetihi ve hamlihi, thk. Ebu’l-Esbal ez-Zuheyri, Suudi Arabistan
1414/1994, Daru ibni’l-Cevzi, 11/191.)

168 Safi, el-Umm, V/17, 128; er-Risale, s. 92-93.

189 Rad 13/40; Nahl 16/35, 82; Maide 5/67, 99; ayrica bkz. Ahkaf 46/23; Ankebut 29/18; Cin 72/23,
27-28; Miizzemmil 73/5.

170 ibn Kayyim el-Cevziyye, I'ldmu I-Muvakki 'in an Rabbil I-Alemin, 1/17.
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14 asrrhk Islam geleneginde bu durum, Kur’an mesajinin tek kaynak
olmadigi, Kur’an’in disinda baska vahiylerin de olabilecegi diisiincesini
gelistirmistir. Boylelikle Hiristiyanligin vahiy algisin1 andiracak bir sekilde “gayri

7! {lahi vahyin cesitleri bu sekilde cogaltilarak,

metluv vahiy” doktrini tiretilmistir.
Kur’an vahyinin seviyesine ylikseltilmis ve asil kaynak olan Kur’an siradan bir

kaynaga doniistiiriilmiistiir. Boylelikle Kur’an vahyi, Miisliman geleneginden

kaynaklanan bir i¢ tehditle kars1 karsiya kalmlstlr.172

Dogrusu buradaki asil sorun, Hz. Peygamber’in dile getirdigi bir ifadesinin
vahiy olup olmadiginin kisisel kanaat ve yorumlarla belirlenebilece§inin tartismaya
acilmasidir. Bu sayede hadis tedkiki yapan, hadislerin sahih olup olmadigini arastiran
cerh ve tadil alimlerine Hz. Peygamber’in hadisinin / siinnetinin vahiy olup
olmadigmi belirleme hakki verilmektir. Bu da neyin vahiy olup olmadigi hususunun
Islam ulemasmnin ictihadma birakildig1 sonucunu dogurmaktadir. Hz. Peygamber’in
sozleri hakkinda ravi “giivenilir” diyorsa o s6z vahiy, ravi “giivenilmez” diyorsa o

s0z “vahiy” olmaktan ¢ikmaktadir. Boylelikle beseri olan ilahilestirilmektedir.

Bu sayede, Islam iimmetinin sahis planinda en biiyiik otoritesi Rasulullah,
Islam’m gelecegi ile ilgili siyasi ve ictimai sahalarda bile, kendisine basvurulan bir

kaynak durumuna getirilmekte, ona ¢Ozdirtiilmedik bir mesele neredeyse

73 74

kalmamaktadir. Saltanat davalari,’™ fikhi meseleler,"”* akidevi ihtilaflar'™...

hususiyle de Islam’m gelecegi."®

7! Konuyu detayli bir sekilde ele alan en 6nemli eserlerden biri igin Bkz. Hatiboglu, M. Said, Hz.
Peygamber ve Kur’an Dis1 Vahiy, Otto Yay., Ankara 2009

72 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.156.

3 Tirmizi, Muhammed b. isa, es-Siinen, ist. 1983, “Fiten”, 48; Buhari, Ebd Abdillah Muhammed b.
Ismail, el-Camiu’s-Sahih, ist. 1981, Menakib 2, Ahkam 2, Enbiya 1; Muslim, Ebu’l Huseyn
Miislim b. Haccac, Sahihu Miislim, Ist. 1982, Imaret, 4; Ahmed b. Hanbel, el-Musned, N0:3323, s.
479.
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“Bununla ilgili ¢evrelerin Peygamber’e tutunmalarinin baglica sebebi, kitabi
kaynak Kur’an-1 Kerim’e eklemede bulunulma imkaninin olmamasindandir. Tek
imkan, beseri otorite Hz. Peygamber’i, hadisler kiligma biiriindiiriilecek beyanlar

yoluyla istismar etmekte idi. Bu sebeple, hadis yapim atélyeleri hizmete sokuldu."’

Vahyin ilk muhatab1 olan Hz. Peygamberin her soziinii ve her fiilini vahye
dayandirma, Hz. Peygamberin ge¢mis timmetlerin tarihlerinden, insanlarin genel
karakterlerinden hareketle zan, tahmin ve tefekkiiriine dayanarak soyledigi bazi
kisisel kanaatlerine gaybi bir haber 6zelligi verme, beseri vasitalar1 gormezden
gelerek, her soyledigi soziinilin, her hareketinin arkasinda ilahi bir ihbar oldugunu
varsayma ve sonug itibariyle bunlar1 Nibiivvet alameti ve O’nu yiiceltme araci
olarak kilma, 6zellikle Hz. Peygambere yetisemeyen tabiilerden itibaren baslayan ve
ilk nesilden uzaklastikca katlanarak gelisen bir egilimdir. Bu durum, Hz.

Peygamber’i yanlig anlamanin bir sonucudur.*"®

Rasulullah’mm sanki Kur’an’da hi¢ yeri yokmus gibi, kimileri Allah
Rasulii’nilin dindeki yerini ispat i¢in, kimileri de O’nun siinnetini temellendirmek ve
yiiceltmek maksadi ile bu ayetleri tefsir ve tevil usul ve yontemlerine riayet etmeden,
keyfi denebilecek bir bicimde yorumlamaya ¢alismislardir. Rasulullah’in konustugu
her sozii, yaptig1 her isi vahiy olarak nitelemisler, sonra da Kur’an’da yazili olup

ibadet esnasinda okunan vahiylere “Metluv Vahiy”, Kur’an’da yer almayan ve namaz

174 Bkz. Buhari, Sahih, Vudu, 10; ilim, 10; ’tisam, 10; Muslim, Sahih, imare, 175; Ebu Davud,
Siinen, 1lim, 10; Tirmizi, Siinen, lim, 7.

7 Buhari, Sahih, Menakib, 25; Miislim, Sahih, iman, 302; ibn Mace, Ebu Abdillah Muhammed b.
Yezid el-Kazvini, es-Siinen, Istanbul 1983, Ziihd, 37.

7% Nesai, Ebu Abdirrahman Ahmed bin Suayb bin Ali bin Sinan bin Bahr el-Horasani, Siinen, Misir
1930, Adabii’l-kudat, 4; Buhari, Sahih, Fiten, 2, 6, Biiyd’, 7; Tirmizi, Stinen, Emsal, 81.

Y7 Hatiboglu, M.Said, Hz. Peygamber ve Kur’an Disi Vahiy, s.10.

178 Bkz. Hatiboglu, M.Said, “Hz. Peygamber’i Yanlhs Yorumlama Tezahiirleri”, Islami Arastirmalar
I, (1986), sayr: 2, s. 5-11; Erul, Biinyamin, “Hz. Peygamber’e Kur’an Disinda Vahiy Geldigini
Ifade Eden Rivayetlerin Tahlil ve Tenkidi”, Islamiyat I, (1998), say1 1, s. 68.
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esnasinda okunmasi caiz olmayan ve Hz. Peygamber’den ¢ikan s0z, is ve takrirlerin

179

tamamina da “Gayri Metluv Vahiy” isimlerini vermislerdir.”” Tbn Hazm da bu ayrimi

eserinde sOyle temellendirmektedir:

“Seriat konusunda basvurulacak temel kaynagin Kur’an oldugunu agiklarken
de ifade ettigimiz gibi, Kur’'an, ‘Allaha ve rasuliine itaat edin’ diyerek Hz.
Peygamber’in  bizlere bildirmis oldugu emirlerine de wymamiz gerektigini
bildirmektedir. Ayrica Kur’an, Hz. Peygamber’i bizlere tamitirken / anlatirken ‘O
heva ve hevesinden konusmaz, O ancak vahyedilen bir vahiydir*®® demektedir.
Bunun igin bizim, Allah’in rasuliine goénderdigi vahyi ikiye aywrmamiz
gerekmektedir: Birincisi metin ve mana itibariyle muciz olup, ibadetlerde tilavet
edilen vahiydir ki, bu Kur’an’dir. Ikincisi de rivayet edilip nakledilen, ancak metni
muciz olmayan, fakat okunan vahiydir ki bu da Hz. Peygamber’in bize gelen
hadisleridir. Zira Allah’in vahyini bize a¢iklayan O’dur. Nitekim Allah, bu hususta

»181

‘...sana indirileni ag¢iklasin diye... buyurmaktadir. Buradan su sonuca

varilmaktadir ki Allah, her iki vahye de uymamizi istemektedir. Bu iki tiir vahiy

arasinda bir fark yoktur. "%

Erken dénem alimlerinden ibn Sihab ez-Ziihri'®® de Hz. Peygamber’e gelen
vahiyler ile ilgili olarak yaptigi agiklamalarda, Peygambere gelen vahiy ile ilgili
olarak ‘yazilan vahiy’ ve ‘rivayet edilen vahiy’ olmak tiizere bir ayrima gittigi

goriilmektedir.'®

79 Duman, M. Zeki, Vahiy Gergegi, Fecr Yaynlari, Ankara 1997, 5.122-123.

180 Necm 53/4.

181 Nahl 16/44.

182 ibn Hazm, el-Ihkdm fi Usiili’l-Ahkdm, 1196-97.

183 5. Hicri 124.

184 Beyhaki, Ebu Bekr Ahmed b. Musa, el-Esmd ve 's-Sifét, Beyrut trs, s. 196-197.
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“Islam vahyinde, Yiice Allah’m Hz. Muhammed’e bildirmis oldugu ilkeler
vasttastyla kendisini bilinir kildigini1 diisiinmek miimkiin olmakla birlikte Hz.
Muhammed’in eylemleri, Allah’m ona hulul etmesi'® anlaminda degerlendirilmez.
Hz. Muhammed, Islam vahyinin olusumunda Allah’in faaliyetine istirak ederek ilahi
bir hiiviyet kazanmadigi i¢in, onun faaliyeti Allah’mn faaliyeti olarak

degerlendirilmez.*®

“Hz. Muhammed’in 6nemi, getirdigi vahyin iiretimine istirak etmesinde degil,
Allah tarafindan peygamber olarak se¢ilmis olmasinda, kendisine indirilen ilahi
vahyi eksiksiz ve tam bir sekilde insanliga tasimasindadir."®” Aym giinesten aldig
15181 sadece yansitmakla geceyi aydmlatmasi gibi peygamber de 6ziinde kendisine ait
olmayan bir vahyi teblig etmek suretiyle insanlar1 karanliktan aydinhiga

glkartmaktadlr.”188

“Gayr1 metluv vahiy algisi, Kur’an’in yaninda bagska ser’i delillerinde oldugu
sonucunu dogurmustur. Hadislerin kaynagmin bu ¢esit vahiy oldugu diisiincesi

yaygmlastirilmistir. Artik Kur’an’in yanma, Kur’an gibi bir kaynak daha

185 Hulul, ilahi zatin veya sifatlarin yaratiklardan birine veya tamamuna intikal edip onlarla birlesmesi
anlaminda bir terimdir. Galiyye firkalarmin benimsedigi bir itikadi esas olan huldliin tenasiih ve
enkarnasyon (incarnation) gibi kavramlarla ayn1 veya yakin anlamlar tasidigr ileri siiriilmiigse de
hultil genellikle Allah’in yaratiklarina ve 6zellikle insanin bedenine intikal etmesi, tenasiih ise
insan ruhunun baska bir insan veya hayvana ait bedene girmesi méanasinda kullanilir. Tecessiid
kavrami da bir huldl tirtint ifade eder. Huldl inancmin koklerini eski Iran ve Hint dinlerine,
Zerdiistilik ve Budizm’e dayandiranlar bulundugu gibi Sabiiler veya firavunlar tarafindan ortaya
atildigin1 kabul edenler de vardir. Ayrintili bilgi i¢in bkz. Yavuz, Yusuf Sevki, “Hulul maddesi”,
Islam Ansiklopedisi, TDV Yaynlar1, yil: 1998, cilt: 18, sayfa: 340-344.

186 Kilig, Recep, “Bat1 Diisiincesindeki Modern Tartismalarmn Isiginda Islam Vahyi”, AUIFD, 51:1
(2010), s. 11.

187 Kilig, Recep, “Modern Tartismalarin Isiginda islam Vahyi”, s.30.

188 Kilig, Recep, “Bat1 Diisiincesindeki Modern Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”, s. 11; Michot,
Yahya, “Revelation”, The Chambridge Companion To Classical Islamic Theology, ed.:Tim
Winter, Cambridge: Cambridge University Press, 2008, s.186; Ayrica Bkz. Kili¢, Recep, “Modern
Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”, s.42.
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konmustur.'®® Daha sonra asil ile ona bagl olan yer degistirmistir. Kisaca Kur’an
vahyi ile siinnet vahyini esitlemek, Kur’ani mesajin devre dis1 kalmasina neden
olmustur. Kur’an ile Miisliiman’in arasina hadis ve siinnet girmistir. Halbuki Kur’an,
Hz. Peygamber’in islerinden biri degildir. O, Hz. Muhammed’in el¢i olusunun yani
var olusunun nedenidir. Zira Hz. Peygamber’in biraktigi tek siinnet olsa olsa

5190

Kur’an’a uymaktir. Bu hususa Kur’an-1 Kerim de ¢ok kere wvurgu

yapﬂmaktadlr.191

“Hz. Peygamber’in s6zlerinin de vahiy oldugu diisiincesi ile Kur’an’a gidisin
yolu siinnetle kesilmis, Yiice Allah’in karsisina, O’nun elgisi ¢ikarilmistir. Yani
Allah ile el¢inin arasi ayrllmls‘ur.192 Boylelikle artik siinnetin dindeki konumunu

tartismak bile s6z konusu olmaktan (;1kmlstur.”193

“Miisliiman gelenegi sadece “gayri metluv vahiy” ile yetinmemis, “Nasih —
Mensuh”, “Kiraat-i Seb’a”, “Tekrar-1 Nuzal” gibi kavramlar gelistirerek vahiy
olgusu iizerinde farkli u¢ yorumlara da gitmistir. “Esbab-1 Nuzdl” ve “Mekki —
Medeni” gibi ayrintilar abartilmis, Kur’an gibi mevsukiyeti giiclii ve saglamliginda
herhangi bir siiphe bulunmayan bir kaynak, daha zayif olan kaynaklar tarafindan
yonlendirilmistir. Bu durum, metin-olgu iliskisi baglaminda metnin olguya
baglanmasina sebep olmustur. Halbuki Kur’an metinleri i¢in bunu kabul etmek

miimkiin degildir. Ciinkii olgular zorunlu olarak yerel ve tarihsel olacagindan,

189 Bkz. Ahmed b. Hanbel, Miisned, 35/37; 28/410; 4/130; 2/137; Ebu Davud, Siinen, Ist trs., 12/208.
199 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.156.

191 Kasas 28/71; Ziimer 39/255; Araf 7/3; Hakka 69/43-47; krs. Yunus 10/15; Sad 38/86/87; Ziimer
39/11,14; Stra 42/ 24; Ahkaf 46/8/9; Miirselat 77/50.

192 Nisa 4/152; krs. Nisa 4/150.
193 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.158.

45



Kur’an mesajinin da yerel ve tarihsel olmast sonucunu dogurur. Béyle bir mesajin da

.. 194
evrensel olmasi s6z konusu olamaz.”

Hz. Peygamber’in, Kur’an’in haricindeki sozlerinin de vahiy olup olmadigi
seklindeki tartigmalarin varligi; leh ve aleyhindeki goriis sahiplerinin, goriislerini
ispat sadedinde bir takim argiimanlar ileri siirdiikleri etraflica bilinmektedir.
Calismamizin bu boliimiinde, gayr1 metluv vahyin varligint Kur’an ayetleri ile
delillendirmek isteyenlerin delil olarak ele aldiklar1 konularin tamamina deginmeden,

en fazla ileri siiriilen birka¢ iddiay1 burada glindeme getirmekte fayda bulunmaktadir:

Hz. Peygamber’in sozlerinin de vahiy tiriinii oldugunu iddia edenler, Kur’an-1
Kerim’den bazi ayet-i kerimeleri, goriislerini temellendirmek adma 6rnek olarak
vermektedirler. Biz burada bu goriislerine en fazla delil olarak kullandiklar1t Necm
suresi 3 ve 4. Ayetler ile Kur’an’da gegcen Hz. Peygamber’e Kitap ve Hikmet

verildigi ifade edilen ayetleri inceleyecegiz.

a) Gayri metluv vahyin varligii savunan bazi alimlerin, siinnetin vahiy mahsulii
oldugu goriisiinii temellendirmek amaciyla Rasulullah’a vahiy olarak sadece
Kur’an’in indirilmedigini, onun konustugu her s6z ve yaptigi her isin vahiy tiriini
oldugunu temellendirmek adina Necm Suresinin 3 ve 4. ayetlerini delil olarak 6ne
siirdiiklerini miisahade ediyoruz. Bu goriise 6rnek olarak yukarida Ibn Hazm’in
aciklamalarin1 vermistik. Bunlara gore, “Rasulullah’a vahiy olarak sadece Kur’an
indirilmedi, onun konustugu her s6z ve yaptig1 her is vahiydir. Ciinkii o hevasindan

.. . . 1. 59105
konusmaz, onun konustuklarmin tamami ancak, kendisine iletilen vahiydir.”

194 Akbulut, Ahmet, agm, s.158.

% {bn Hazm, Ihkdm, 11,87, 776; Serahsi, Ebu Bekr Muhammed b. Ahmed b. Ebi Sehl, Kitdbu'l
Mebsit, Tst. 1403/1983, X, 13; Mervezi, Ebl Abdillah Muhammed b. Nasr b. El-Haccéc, es-Siinne,
(thk. Salim Ahmed es-Selefi), Beyrut 1988, s. 15; Ibn Abdilberr, Ebd Omer Yusuf b. Abdullah
Muhammed, et-Temhid limd fi’I-Muvattai mine’l-madni ve I-Esdnid, (thk. M. Ahmed Alevi — M.
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Delil olarak getirilen ayeti kerimelerde Yiice Allah, “ Inmekte olan yildiza
andolsun ki, arkadasiniz Muhammed Sapmadi, azmadi da. O, hevdasindan yani
arzularina gére konusmaz. O Kur'an, sadece vahyolunan bir vahiydir. Onu, miithis
kuvvetleri olan Cibril égretti. Ki o akil ve gériisiinde kuvvetli bir melekdir...”*%
buyurmaktadir.

Bu ayetin, siinnetin vahiy mahsulii oldugunu temellendirmek isteyenler
tarafindan ciddi birtakim sonuclar doguracak sekilde yanlis anlagilmasinin sebebi,
ayetin siyak ve sibakindan koparilarak yorumlanmaya calisilmasindan, ig¢inde yer

aldig1 ayetler grubunun ana fikrinin tespitine girisilmemesinden ve gramer agisindan

ayetin yanls analiz edilmesinden kaynaklanmaktadir.*®’

Necm suresi 3 ve 4. ayetlerin, Onceki ve sonraki ayetler ile iligkisi
kesildiginde, siinnetin de vahiy triinii olabilecegi goriisii ortaya ¢ikabilmektedir.
Ancak Kuran ayetleri, parcact bir yaklasimla, baglamimdan koparilmak suretiyle

yorumlanmamali, bir biitiinlik i¢erisinde okunmalidir.**®

Bu ayetlere ibn Kesir’in verdigi anlam ise siyak ve sibaki dikkate alinarak
verilmistir: “/nmekte olan yildiza andolsun: Arkadasimiz - hitab Kureys edir,
Muhammed bilerek ya da bilmeyerek - sapmadi yani hidayetten ayrilmadi, aklin
kaybedip azitmadi da. O — sairler ve kahinler ya da mecnunlar gibi- hevadan
konusmaz. Onun, Kur’an’dan size okuduklart kendi arzu ve goriigiinden meydana

gelen sozler degil, ancak kendisine iletilen vahiydir. Onu, zii mirra yani Kuvvet,

Abdiilkebir el-Bekri), Magrib 1982, XXII, 125; Begavi, Imam Muhyi’s-Siinne Ebi Muhammed el-
Hiiseyn b. Mes’ud, Tefsiru’l-Begavi Medlimu’t-Tenzil, Riyad 1993, VII, s. 400; Beyzavi,
Envaru’'t-Tenzil ve Esrdaru’t-Te "vil, V1/99.

1% Necm 53/1-6.

Y97 Kirbasoglu, M. Hayri, Islam Diisiincesinde Siinnet, s. 188.

198 Ciinkii her bir ayet, Kur’an’in bir parcasidir. Parca ile biitiin arasinda uyum olmak zorundadir.

“Hala Kur’an’t diislinlip anlamaya calismiyorlar m1? Eger o, Allah’tan baskasi tarafindan
indirilmis olsaydi, mutlaka onda birgok celiski bulurlardi.” (Nisa, 4/82).
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yetenek, saglam akil ve goriis sahibi olan biri yani Cibril 6gretti. O dogruldu. Bir de

ne gorsiin, o en iist ufukta idi. Sonra yaklast, yanina iyice sokuldu...”**°

Ayrica klasik miifessirlerin cogu da ayeti bu sekliyle anlamislardir. Ornegin
Kurtubi tefsirinde bu ayeti agiklarken “O kendi heva ve hevesinden
konusmamaktadir” demek, “O, Kur’an’t kendi arzu ve hevasindan uydurmaz”
demektir. Yani onun Kur’an oldugunu soyledigi sey, ancak Allah’dan gelen bir
vahiydir. Ciinkii ayet-i kerimenin devaminda “O vahyedilen bir vahiyden baska bir

sey degildir” denilmektedir.?%

Bununla birlikte el-Ferra da bu ayetin yorumunu yaparken, “Yani O, bu
Kur’an’t kendi kafasindan wydurmamaktadr. O Kur’an, vahiyden baska bir sey

degildir” demektedir.?™

Durumun bdyle olmasina ragmen, vahyin kaynagi ve mahiyetinden bahseden
ayetler toplulugundan, bastaki “Inmekte olan yildiza andolsun: Arkadasiniz
Muhammed bilerek ya da bilmeyerek sapmadi, aklini kaybedip azitmadi da...”
bolimii ile sonraki “Onu, zit mirra yani kuvvet, yetenek, saglam akil ve goriis sahibi
olan Cibril oégretti. O dogruldu...” bolimiinii hi¢ yokmus sayarak, ayetin
indirilmesine sebep olan miisriklerin tavirlarmi1 da goz Oniinde bulundurmayarak,
ayeti, baglamindan kopardiktan sonra, sadece bir boliimiint “O — sairler ve kahinler
gibi- hevadan konusmaz. Kur’an’dan size okuduklari kendi arzu ve goriigiinden
meydana gelen sozler degil, ancak kendisine iletilen vahiydir.” kismin1 alip, parcact
bir yaklagimla, baska da hi¢bir karine bulunmaksizin anlammi, Rasulullah’in

siinnetlerinin tamamina tesmil etmek, ilm-i tevil kurallarma aykir1 ve de keyfi bir

199 Krs. Tbn Kesir, Tefsiru’l Kur’ani’l Azim, Beyrut trs., VII, s. 410-411.
200 Kurtubi, el-Cami li-Ahkémi’l-Kur’'an, XV11/84-85.
2! Ferra, Ebu Zekeriyya Yahya b. Ziyad, Ma 'dni ’I-Kur’dn, Beyrut 1980, 11/95.
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durumdur. Bu goriisii savunanlarin da farkinda olarak ya da olmayarak bunu

yaptiklar1 kanaatindeyiz.?%

Hz. Peygamber’i yiiceltmek adina yapilan bu yorumlar, Kur’an’a aykir1 pek
cok goriisii, hem de Kur’an alet edilerek giin yiiziine ¢ikardi. “Hz. Peygamber’in
kendiliginden konusmadigini, her sdziiniin ilahi vahye dayandigini iddia ettikleri “O
Peygamber kendinden séylemiyor, o, ancak kendisine vahyedilen vahiydir.”203
ayetindeki “hiive” zamirini Peygamber’e ydneltmek giinahmi islediler.”?** Halbuki

bu zamirin Hz. Peygamber’in teblig ettigi Kur’an’a delalet ettiginde en kiigiik siiphe

yoktur.?®

Stinnetin vahiy oldugunu savunanlar, en biiyiik delil olarak ileri siirdiikleri bu
ayeti ya dogru anlayamamiglar, ya da ayete maksadmin disinda yanlis anlam

vermislerdir.

b) Gayr1 metluv vahyin temellendirilmesi amaciyla getirilen delillerden bir
tanesi de Kur’an-1 Kerim’de “Kitap ve Hikmet”in?®® birlikte zikredildigi ayeti
kerimelerdir. Bu birlikte zikredilen kavramlardan Kitab’m Kur’an, Hikmet’in ise
Siinnete karsilik geldigi iddia edilmektedir. Bu goriisiin asil savunucusu imam
Safi’dir.?%

Imam Safii, dininden, aklindan ve ilminden razi oldugunu séyledigi bir zatm,

kendisine soyle dedigini soyler: “Allah’in Rasuliine emri iki sekilde olur. Birincisi

22 Dyman, M. Zeki, Vahiy Gergegi, 5.125-126.
293 Necm, 53/3-7.
2% Hatiboglu, M.Said, Hz. Peygamber ve Kur’an Disi Vahiy, 5.64.

25 Taberi, Camiu’l-Beyan, XXVII, 42; Kasimi, Mehasinu t-Tevil, Misir 1957-1960, XV, 5554-5555,
Ayetin Arap grameri acisindan degerlendirilmesi igin bkz. Kirbasoglu, M. Hayri, Islam
Diisiincesinde Siinnet, S. 191-192.

206 Bakara 2/151, 231; Nisa 4/113; Ali Imran 3/ 164; Cuma 62/2; Ahzab 33/34.
27 safi, er-Risale, s. 78.
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Vahiydir. Ona indirir, Peygamber de onu insanlara okur. Ikincisi ise Risalettir.
Allah’tan Rasuliine sunu sunu yap diye emir gelir, o da geregini yapar.” Imam Safi
bu gorlis sahibinin muhtemelen “Allah sana Kitab’t ve Hikmeti indirmis ve

208 avetine dayandigini ve onda Kitap’dan maksadin vahiy,

bilmedigini 6gretmistir.
hikmetten maksadin da Risalet yoluyla Allah’tan getirilen seyler oldugu fikrini
cikardigmi si')ylemek‘[edir.209

Bu rivayetten de anlasildig1 iizere aslinda bu goriis Imam Safi’ye ait

olmamakla birlikte, giivendigi bir zatm kendisine bu fikri vermesi ile bu fikrin en

onde savunucusu haline gelmistir.

Kur’an-1 Kerim’de icerisinde hikmet kavraminin gectigi ayet-i kerimeler
incelendiginde, bu ayetlerde gegen el-kitdb ve’l-hikme ibarelerindeki kitab
lafizlarmin Kur’an’1 isaret ettiginde bir ihtilaf bulunmamaktadir. Ancak Imam
Safii’nin delil olarak gosterdigi ayetlerde gegen hikmet kavramini “Siinnet-i
Muhammed” anlaminda sinirlandirmak pek de dogru goriinmemektedir. Zira klasik
tefsir kitaplarinda, Kur’an’da zikredilen hikmet kavramina cok c¢esitli anlamlar

yiiklenmistir.

[Ik tefsir yazarlarmdan Mukatil b. Siileyman, el-Viicuh ve 'n-Nezdir adli
eserinde “...Allah’in sizin tizerinizdeki nimetini, kendisiyle size Ogiit vererek size
indirdigi kitabi ve hikmeti hatirlaymn. Allah’tan korkun. Bilin ki Allah her seyi
bilir.”?'® ayetini tefsir ederken, burada ifade edilen hikmet kavramindan maksadmn

Kur’an’da bildirilen emir ve yasaklar hakkindaki 6giitler oldugunu séylemektedir.”*

208 Niisa 4/113.

209 gafii, el-Umm, V/127; Erdogan, Mehmet, Akil — Vahiy A¢isindan Siinnet, istanbul 1995, s.71.
210 Bakara 2/231.

2 Mukatil b. Siileyman , el-Viiciih ve 'n-nezdir, ilmi Arastirmalar Vakfi, Istanbul, 1993, s.28.
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Ayrica “Allah, sana Kitabt ve hikmeti indirdi ve sana bilmedigin seyleri
ogretti.’*'? ve “Zira daha énce agik bir sapiklik i¢inde bulunuyorlarken onlara, kendi
i¢lerinden, kendilerine Alldh"in dyetlerini okuyan, kendilerini yiicelten ve kendilerine
Kitap ve hikmeti égreten bir el¢i gonderdi™®*® ayeti kerimelerinde gegen kitap ve

hikmet kavraminin da birbirini tamamlayici nitelemeler oldugu ve her ikisinin de

kitab1 anlattig1 belirtilmektedir.?*

Rivayet tefsiri lizerine sohret bulan miifessirlerden Bagavi, Bakara Suresinde
gecen “Ey Rabbimiz! Onlara, i¢lerinden senin dyetlerini kendilerine okuyacak,
onlara kitap ve hikmeti ogretecek, onlari temizleyecek bir peygamber génder. Ciinkii

213 ayetinin tefsirini yaparken

uistiin gelen, her seyi yerli yerince yapan yalniz sensin.
ayette gecen hikmet kavrami ile ilgili olarak, Nahai’nin®® hikmeti “esyanin
hakikatini ve gayesini bilmek” Dahhak’n®’ “Kur’an hiikiimlerini anlamak” olarak
acikladigini, Siiddi’nin*® ise hikmeti “Kur’an” olarak kabul ettigini nakletmektedir.

Bu gortslerin etkisinde kalan Bagavi, kendi goriisiinii bu anlayislara dayandirarak,

hikmeti Kur’an bilgisi ve gereginin yapilmasi olarak aciklamaktadir.?*

Ibn Kesir de ayn1 ayeti tefsir ederken, Hz. Muhammed’in kitabi ve hikmeti
O0gretmesinden maksadin, insanlarin yasamlar1 boyunca yapmak {izere

emrolunduklar1 hayir iglerini ve biitiin serli islerden de uzak durmalarmni 6gretmesi

212 Nisa 4/113.

23 Al-i imran 3/164

2% Mukatil b. Siileyman , el-Viiciih ve 'n-nezdir, 5.28-29.
215 Bakara 2/129.

216 5.95/714.

27 5. 105/723.

218 5. 127/745.

29 Bagavi, Tefsiru’l-Begavi Medlimu 't-Tenzil, 1/157-158.
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oldugunu, Yiice Allah’n, iyiligi cok olandan ve giinahlardan her daim uzak durandan
razi olacagmi haber verdigini ifade etmektedir.??°

Ibn Kesir, “Allah hikmeti diledigine verir. Kime hikmet verilirse, ona pek ¢ok

221 ayetinin

haywr verilmis demektir. Ancak akil sahipleri diigiiniip ibret alirlar.
tefsirinde ise, hikmet lafzinin genel anlanmu ile Imam Safii ve Taberi’nin iddia
ettikleri siinnet anlamma®* karsin, hikmet kavraminin sadece niibiivvet anlamina
gelmedigini, ilim, derin anlayis ve Kur’an anlamma geldigini de belirtmektedir.

Kendi goristinii aciklarken “en dogrusu cumhurun gorisiidiiv, o da hikmeti

niibiivvetle simirlamaksizin daha genis olarak anlamaktir” demektedir.?*®

Elmalili Muhammed Hamdi Yazir ise, Bakara suresi 269. ayetin
aciklamasinda sunlar1 soylemektedir: “Allah, akil sahiplerine faydalar saglayacak
sebepleri, gercegin bilgisini 6gretir, bir hikmetle binlerce hayra erisilir, kotiltigii
ortadan kaldrnip, iyilikleri celbedecek sebepler ve hakimiyeti diledigine verir.

Hikmet, diinya ve ahiret hayrint kapsar. Hikmetsiz hayir ise bir var bir yoktur.”224

Miifessir, hikmeti elde etmenin ve ondan yararlanmanin yolunu aklin
tefekkiirii ve tezekkiirii ile es deger gormiistiir: “Hikmete ulasmanin baslangici

tezekkiirdiir. Bu da temiz akil, temiz kalp ile olur.”?*

“Bu iki kavram arasinda fiil bakimindan birligi gormezlikten gelmek
miimkiin degildir. Bu durum hem Kitab, hem de hikmetin vahiy mahsulii olmasini

gerektirir. Ancak vav atif harfinin getirdigi farklilik, her zaman iki seyin 6z itibariyle

220 fpn Kesir, Tefsir, 1/ 243.

221 Bakara 2/269.

222 Taberi, Camiu’'l-Beyan, |1, 574.

223 {bn Kesir, Tefsir, 1/ 322-323.

224 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, 11/ 913-914.
% Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, 11/ 914.
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farkli olmalarmi gerektirmez. Bazen aymi seyin farkli yonlerine dikkat ¢ekilmek
suretiyle vav atif harfiyle atif yapilir. Burada da durum oyledir. Ayetlerin tiimii
dikkate alindiginda Kitab kavrami peygamberlere indirilen yazili vahyi, Hikmet
kavrami da bu vahyin anlama kapasitesini ifade etmektedir. Buna gore Hz.
Peygamber'e verilen Kitab Kur'an'dir. Kitab, Kur'an'in lafiz yonii, Hikmet ise onu

anlama kapasitesidir.??®

Kur’an-1 Kerim”’in ifadesi ile hikmet sadece Hz. Peygamber’e verilmemis,
Hz. Davud’a,”’’Hz. Lokman’a,”® Hz. Isa’ya?®’, Israilogullarma,”*Hz. ibrahim’in
Soyuna231 ve diger peygamberlere de verilmistir. O halde, siinnetin de vahiy {iriinii
oldugunu iddia edenler tarafindan hikmet kavramina verilen siinnet anlamini, diger
peygamberlere verilen hikmet kavramimi agiklarken de verebilecek miyiz? Ya da
Mesela “Dogrusu Biz Israilogullarina kitab ve hiikiim verdil* veya “Biz Ibrahim
ailesine kitab ve hikmet verdik”®*® ayetlerinden yola cikarak, “Israilogullarina
verilen siinnet nedir?” veya “Imran Ailesi’'ne verilen siinnet nedir?” sorularma nasil

cevap verecegiz?

Kur’an’da zikri gegen hikmet kelimesi ile siinnetin kastedildigi goriisti aslinda

tamamen yanlis degildir. Yanlis olan hikmet kavrammin siinnet ile

226 Bkz. Suyuti, Celaluddin el-Mahalli, Tefsiru'l-Celaleyn, Daru'l-Kitabi'l-Arabi, Beyrut, 1986, s.23;
Bakkal, Ali, “Siinnetin Kaynak Degeri”, HRUIFD, say1 5, Ocak — Haziran 2003, s. 4. Dogrusu
hikmet, meleklerde bile olmayan, bilinenlerden hareketle bilinmeyenleri kesfetme ve ortaya
koyma yetenegidir. Buna fist akil da diyebiliriz. Kelam literatiiriinde akil da bir vahiydir. (hidayet-i
amme).

227 Bakara 2/251.

228 |_okman 31/12.

#29 Maide, 5/110; Al-i imran, 3/ 49.

20 Casiye 45/16.

1 Nisa 4/54.

282 Casiye 45/16.

%% Nisa 4/54.
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* Muhammed el-Gazali de bu smirlandirmaya karsi

sinirlandiriimasidir.?®
cikmaktadir: “Hikmet Kur’an’da ya tek olarak ya da Kitab’la birlikte yaklasik yirmi
yerde ge¢mektedir. Kim, hikmet stinnettir derse hata etmis olur. Ciinkii Cendb-1 Hak
soyle buyuruyor: ‘Allah, ona Kitab’1, hikmeti, Tevrati ve Incili égretecek. 25 By
ayette gecen hikmet nasil Hz. Peygamber’in siinneti olabilir? Ciinkii ayet Hz. Isa
hakkindadir. Kur’an’da yaklasik on yerde gecen sekliyle hikmet, siinnet olamaz.

Hikmet Kur’an ogretilerinden elde edilen §eydir.”236

Hepsinden 6te, Imam Safii ve Taberi'nin ilgili ayet agiklamalarinda ne Hz.
Peygamber’den, ne de sahabeden bu yorumu destekleyen bir tek yorum bile
vermemeleri, buna karsilik cumhur miifessirin hikmet kavrammi niibiivvetle
sinirlamanin dogru olmadigini beyanlari, hikmet kavraminin salt anlamiyla siinneti

karsilamadigini bize gostermektedir.

Stinnetin, vahyi iirtinii oldugunu iddia edenlerin siklikla basvurduklar1 bir
diger ayet de Kur’an’da c¢ok defa tekrarlanan “Allah’a ve O’nun elgisine itaat

»237 amyridir.

ediniz

Ayet-i kerimelerde gecen elgiye itaat emrini, ¢alismamizin birinci boliimiinde
el¢i ve vekil kavramlarmi agiklarken genis bir sekilde ele alacagiz. Peygamberler,
Allah ile insanlar arasinda bir el¢idir. Peygamberin bu konumu 6nemlidir ve

peygamberin el¢i olduguna Kur’an siklikla vurgu yapmaktadir. “Resul dendigi

zaman bir vekil degil, ancak nakil-i Kelam bir emir kulu anla§llmalzd1r.”238 Bu

28 Kirbasoglu, M. Hayri, Islam Diisiincesinde Siinnet, s. 195.
2% Alj imran 3/48.
236 Gazali, Muhammed, Kur’an-1 Anlamada Yontem, Ank. 1993, s. 172-173.

237 Enfal 8/1, 20, 46; Miicadele 58/13; Nur 24/54; Tegabun 64/12; Muhammed 47/32; Ali imran 3/32,
132; Maide 5/92 vd.

238 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kuran Dili, 111/1538.
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sebeple elciye itaat, onu gdnderene itaattir.?®® Elci, Allah’tan aldig1 vahyi eksiksiz
olarak muhatabma iletmekle gorevli oldugundan, muhatab olan insanin elgiye itaati

Allah’a itaat olmaktadir.

Tim bu gergekliklere ragmen, gayri metluv vahyin imkanini savunan
alimlerin ileri siirdiigii iddialar, Islam tarihi boyunca genel anlamda kabul gérmis,
Miisliiman gelenek, diisiince sistemini siinnetin de vahiy iiriinii oldugundan hareketle
sekillendirmistir. Giiniimiizde de bu goriisii savunan pek ¢ok Islam bilgini
bulunmaktadir.?*® Ancak gecmisten giiniimiize gayr1 metluv vahyi savunanlarin
vahiy ile ilgili olarak aralarinda farkli  yaklagimlarda  bulunduklari

gdzlemlenmektedir.?**

Bu farkli yaklasimlardan biri Kur’an vahyinin asil vahiy
oldugu ve insan1 baglayici ilahi bir kaynak olusudur. Vahiy tektir ve vahiy

dendiginde akla yalniz Kur’an gelmelidir.242

Gayr1 metluv vahyi savunanlara gore diger bir goriis de siinnetin bir kismmin
vahiy melegi Cibril ile geldigi goriisiidiir. Bu agik vahiy olarak da, kalbe ilka veya
ilham yolu ile de olabilir. Diger bir kism1 da peygamberin igtihatlarina dayamr.243 Bu
goriisii benimseyenlere gére, Kur’an’im siinnete olan ihtiyaci, siinnetin Kur’an’a olan
ihtiyacindan daha fazladir.?* Ancak bu tarz bir siinnet tammi, bizzat siinneti

tartismali hale getirmektedir.?*®

Gayr1 metluv vahiy konusunda lehde iddialar ileri siirenlerin bu iddialari

hadis kaynaklarma da girmis ve Hz. Peygamber’in, Cibril’den aldig1 iddia edilen baz1

29 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, Birlesik Yay., Ankara 1992, s. 84.

20 Bkz. Afzalur Rahman, Siret Ansiklopedisi, Stinnetin Mahiyeti ve Cergevesi, ist. 1988.
2! Ornekler igin bkz. Caglayan, Harun, Keldm 'da Bilgi Kaynaklart, s. 144.

2 Epu Sehbe, Siinnet Miidafaast, 1/51.

3 Ebu Sehbe, age., 1/37-38; 11/200.

% Ebu Sehbe, age., I/51.

25 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 66.
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vahiyler, kudsi hadisler olarak hadis kiilliyatimizda yerini almistir. Hadislerin kudsi
olan veya olmayan seklinde tasnifinin ilk olarak ne zaman veya kimin tarafindan
yapildigi bilinmemektedir. Genelde sonraki donem eserlerinde ele alinan Kudsi
hadisler®*® meselesine ilk donem eserlerde hemen hemen hi¢ rastlanmamaktadir.
Kald1 ki, kudsi hadis olarak ifade edilen hadisler genellikle Kiitiib-ii Sitte igerisinde
yer alan eserlerde, kudsi hadis olarak nitelendirilmemektedir. Bu da bize, Kiitiib-ii
Sitte  mdelliflerinin  zihinlerinde kudsi hadis kavrammin  bulunmadigini

g0 stermektedir.?*’

Sonug olarak, Hz. Peygamberin s6zlerinin, fiil ve takrirlerinin de Kur’an gibi
bir vahiy iirlinii oldugu, Hz. Peygamber’in hadislerinin de Kur’an ayetleri gibi vahiy
melegi Cibril tarafindan Hz. Peygambere 0Ogretildigi yolunda bir goris
bulunmaktadir. Yukaridaki agiklamalardan da anlasilacagi iizere bu yaklasim,
Kur’an’in Yiice Allah’m insanogluna gonderdigi evrensel bir vahiy oldugu, Hz.
Peygamber’in de o vahyi eksiksiz bir sekilde insanliga teblig ettigi diisiincesine zarar

vermekte ve Kur’an’a esit bir ikinci kaynak ortaya ¢ikmasina neden olmaktadir.

Hz. Peygamber’in sézlerinin vahiy olmadigini sdylemek, Hz. Peygamber’in
niiblivvetini kiiclimseme degil, onun elgiligini ve asil gorevi olan Allah’tan aldig1

vahyi tam ve eksiksiz olarak insanogluna aktardigmni tasdik etmektir.

Hz. Peygamber, Kur’an vahyinin disinda ilham, ima, isaret veya gizli vahiy
ile kendisine Yiice Allah’tan herhangi bir hiikiim verildigini bildirmemistir. Kur’an
disindan farkli bir yoldan vahyi gayri1 metluv ile vahyin gelmesi miimkiin degildir.

Kur’an ve din, vahiy ile tamamlanmistir. Hz. Peygamber, teblig gorevi disinda, drnek

246 Oki¢, Muhammed Tayyib, Bazi Hadis Meseleleri Uzerine Tedkikler, AUIFD, XXVII/15.
27 Kirbasoglu, M. Hayri, islam Diistincesinde Siinnet, s. 240.
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misyonu, tasidigr gérev ve sorumlulugunun geregi kararlar almig ve hiikiimler icra
etmistir. Bu onun beser ve fetanet sifat1 geregi ortaya koydugu igtihatlaridir.?*® Hz.
Peygamber, bu ictihadlarint Yiice Allah’in insanogluna vermis oldugu hidayet-i
amme yani akil yetisi ile ortaya koymus, kendisine herhangi bir vahiy geldiginde ise

onu sahabesi ile paylasmis ve kayit altina aldirmistir.

Vahiy ile ilgili olarak tilavet olunan ve tilavet olunmayan vahiy ayrimina
gitmek, sadece tilavet olunmayan vahye verilen anlamin igerigine bagl olarak mazur
goriilebilir. Tilavet olunmayan vahyi, Hz. Peygamber’in sozleri ile iliskilendirmek
vahyin degersizlestirilmesi, Yiice Allah’m mesaj1 ile Hz. Peygamber’in sozlerinin

esitlenmesi sonucunu doguracaktir.

Hz. Peygamber’in vahiy katipleri araciligiyla kayit altima aldirdigi ve
giinlimiize kadar degismeden ve korunmus olarak gelen vahiy, hidayet-i hasse yani
metluv vahiydir. Tilavet olunmayan vahiy yani gayr1 metluv vahiy ise, olsa olsa yine
Allah’mm bir ayeti olan ve evrensel hidayet kaynagi olan akil yani hidayet-i

ammedir.?*°

Hidayet-i amme ile hidayet-i hasse, yani akil ile vahiy iliskisi ¢ercevesinde
ele alinmasi gereken 6nemli bir konu da bu iki alanin birbiriyle catisip ¢atismadigi
meselesidir. Yiice Allah’m insanogluna géndermis oldugu mesajlarin hedefi insan
aklidr. Akl olmayanin veya akletme yetisini belirli sebeplerle kullanamayan kisinin

vahye karsi bir sorumlulugu da bulunmamaktadir.”® Allah’in géndermis oldugu

#8pkdemir, Furat, Fetdnet Sifati Baglaminda Hz. Peygaber’in Ornekligi Meselesi, AUSBE,
Basilmamis Doktora Tezi, Ankara 2014, s. 120.

9 Ragib, el-Miifredit, s. 562.
20 {bn Teymiyye, Tefsir, 6/195.
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vahyin insan hayatina tatbiki, aklin anlamasi ve yorumlamasi sonucunda

gerceklesmektedir.

Kelamcilar arasinda, akli veya vahyi bir digerine Onceleyen ekoller
bulunmakla beraber, hi¢ biri tamamiyle akli veya vahyi dislayan bir tutum igerisine
girmemistir.”®* Kendisini nakil savunucusu olarak ifade eden ve aklin her seyi
anlayamayacagin1 soyleyen ekoller bile, kendi inang¢ sistemlerini yine akli

melekelerini kullanarak ortaya koymuslardir.?*?

“Duyularin ve deneylerin vermis oldugu bilgileri sistematik hale getiren, bu
bilgileri anlamlandiran meleke akildir. Akil olmadan higbir ilmi gelismeden s6z
edilemeyecegi gibi, akilla celisen din de higbir anlam ifade etmemektedir. Bu sebeple
aklin, Islam dininin temel esaslarinin anlasilmasinda ¢ok &nemli bir fonksiyonu
bulundugu gibi, vahye dayali delilleri degerlendirmede de ¢ok dnemli bir islevsellige
sahiptir. Insan akli ile kendisine ulasan vahye dayal1 haberleri siizgecten gegirebilir
ve onlarin akla uyup uymadiklarmi kontrol edebilir. Bu manada, dinin temel
prensipleri arasinda aklen izah edilemeyecek hususlar bulunmaz. Zira tabii ve fitri bir
dininin, ne akli prensiplere ne de kesinligi ispatlanmis bilimsel gergeklere aykiri

diismesi diisiiniilemez.”**

Ibn Teymiye’ye gore akil vahyin kaynagi degil, muhatabidir. Bu bakimdan

254

vahyin i¢eriginin akilla ¢elismemesi gerekmektedir.”™" Peygamberin teblig ettigi ilahi

vahiy, beser tabiat1 ve akilla ¢elismez; gelisik bir hiikiim icermez. Insanin saadeti ve

2 Alper, Hiilya, Imdm Matiiridi’de Akil-Vahiy Iliskisi, iz Yaymeilik, istanbul 2010, s. 18.

%2 Aprahamov, Binyamin, Islamic Theology Traditionalism and Rationalism, Edinburgh: Edinburgh
University Press, 1988, s. 18. Bkz. Alper, Hiilya, “Kelam IIminde Aklin ve Vahyin Yeri”, Islami
Ilimlerde Metodoloji / Usul — 1V, Tartismali {lmi Ihtisas Toplantisi, istanbul 2013, s. 116.

23 Karadeniz, Osman, “Akil-Vahiy iliskisi”, Diyanet Ilmi Dergi, s. 33, say1 4, Ekim-Kasim-Arahk
1997, s. 39.

2% {bn Teymiyye, Tefsir, 6/195.
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hidayeti de ancak peygamberin getirdigi ilahi mesaja kulak vermekle, onu akledip
hayata tatbik etmekle miimkiin olur. Akil olmaksizin naklin bir faydasi olmadig1 gibi,
peygamberin teblig ettigi vahiy olmaksizin da akil kendi ¢abasiyla varlik — insan

iligkisini tanimlamada yetersiz kalir.>®

“Kur’an’a gore vahyin, akli askiya almasi agik bir ¢eliskidir. Esasinda
celisiklik Kur’an’a yabancidir. Bireyin dinsel varligi ve benligi ancak akil ile
kurulabilir.”® Akil ile vahiy, yani Kur’an arasinda fark olmasi miimkiin ama geliski
olmas1 imkansizdr. Cilinkii akli ifade eden “hidayet-i amme” de, vahyi ifade eden
“hidayet-i hasse” de Allah’m ayetlerindendir.”*’ Akil ile vahiy arasida catisma
olarak diisiiniilen sey aslinda anlama eksikliginden baska bir sey degildir. Catisma

oldugu diisiiniilen durumdan kurtulmanm yolu ise aklin 6ncelenmesidir.”*®

Naklin beyani, akilla ¢elismez. Celisik gibi goriinen hususlarda da herhangi
bir geliski bulunmamaktadir. Akil ve nakil arasinda bir c¢eliski olmasi, naklin
tabiatina ve maksadmna aykiridir. Eger akil ile nakil arasinda herhangi bir ¢eliskiden
s0z ediliyorsa, ya naklin intikalinde ya da metnin anlasilmasinda bir hata var
demektir. Kur’an metninin naklinde herhangi bir siiphe bulunmadigina gore o halde

metnin anlagilmasi hatalidir.?*°

2% Okumus, Biinyamin, /bn Teymiyye've Gére Vahiy ve Peygamberlik, Ankara Okulu Yay., Ankara
2012, s. 102; Ayrica bkz. Ibn Teymiyye, Tefsir, 6/195-196.

2% Enfal 8/22; Yunus 10/100.

27 Akbulut, Ahmet, “Miisliiman Zihnin Insasinda Kelam Ilminin Onemi ve Yeri”, s. 19; Bkz.
Akdemir, Furat, Fetanet Sifati Baglaminda Hz. Peygamber’in Ornekligi Meselesi, s. 80.

2% Sehristani, Abdiilkerim, el-Milel ve'n-Nihal, (tahk. M. Seyyid Geylani), Kahire, 1986, I, 56; Subhi,
A. Mahmid, el-Felsefetii'l-Ahldkiyye fi Fikri'l-Islam, Beyrut, 1992, s. 41-42; Heysem, Serhan,
“el-Aklu’l-Mu tezili Hudidu I-Infisal ve l-Ittisal”, el-ictihad, Say1, 57- 58, Yil, 1424/2003, s, 260.

29 {bn Teymiyye, Der’u Tedruzi’l Akl ve’n-Nakl, nesr. Abdullatif Abdurrahman, Beyrut 1997, 1/7-18.
Ibn Teymiyye, akil ve naklin celismesi halinde hangine oncelik verilmesi gerektigi konusunda su
goriisii ifade etmektedir: “Sem’i ve akli deliller veya sem’i ve akil ya da nakil ve akil yahut nakli
olgularla akli kurallar yahut da ibarelerdeki benzer durumlar catistiginda; ya her iki delilin arasi
cem edilir ki, bu muhaldir. Zira bu, iki ¢elisigin bir araya getirilmesi demektir. Yahut her iki delil
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“Akil, bitiin insanlara Allah tarafindan verilen evrensel bir hidayet
kaynagidir.”® “Vahiy, aklin ilkelerine aykiri olamaz. Ciinkii akil vahyin temelidir.

Vahiy akla aykirt olursa kendi hakikatine taniklik eden esasi inkar ediyor

261

demektir.”> Akil, peygamberlerin mucizelerini, biiylicii, sihirbaz ve digerlerinin

yalanlarindan ayirma noktasinda énemli bir islev gérmektedir.”?%?

de toptan reddedilir. Yahut da sem’i delil tercih edilir ki, bu da muhaldir; ¢iinkii akil naklin
esasidir. Sayet sem’i delili akla 6ncelersek bu, naklin asli olan akil i¢in de bir kusurdur; bir seyin
aslindaki kusur, o seyin kendisi i¢in de kusurdur. Oyleyse naklin tercih edilmesi, hem akil, hem de
naklin kendisi i¢in kusurdur. Bu sebeple aklin tercih edilmesi vacip olur. Sonra da nakil ya tevil
edilir, ya da terk edilir. Ancak iki ziddin birbiri ile ¢atigsmast halinde, bunlarin arasini uzlagtirma
imkansiz olmakla birlikte ikisini de yok saymak imkansiz degildir.” Ibn Teymiyye, Der’u Tearuz,
1/7; Bkz. Okumus, Biinyamin, /bn Teymiyye'ye Gore Vahiy ve Peygamberlik. s. 105. Yine ifade
etmekte fayda var ki, buradaki celiski anlama eksikliginden veya metni yorumlama farkindan
baska bir sey degildir.

%0 Ragib, el-Miifredit, s. 562, s. .

8! Tritton, A.S., Islam Kelam, terc. Mehmet Dag, Ankara 1983, s. 201.

%2 Maturidi, Tevhid, s.9; Ozten, Ersan, Peygamberlerin Gaybi Bilme Imkani, Basilmamis Doktora
Tezi, AUSBE, Ankara 2009, s. 84-85.
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l. BOLUM:

KUR’AN-I1 KERIM’DE VAHIY

Terim anlamu itibariyle, gizlice veya hizli bir sekilde bildirmek?®, konusmak,
ilham etmek, ima ve isarette bulunmak®®*, gibi anlamlara gelen vahiy, en 6zel

anlamiyla, “Allah’in tarihe 6zel bir sekilde miidahalede bulunmasi demektir.”?%®

Vahiy kelimesinin merkezi anlami, “gizli” ve “hizli” bildirimdir.?®® Varliksal

267 ibn Manzur ise,

diizlem farkliligi, boyle bir iletisim kanalmi gerektirmektedir.
kendinin disindaki birine ulastirdig1 gizli Kelama vahiy dendigini belirtmektedir.”®®

“Evha” ise baskasi hakkinda gizli bir Kelam ile konusmadir.?®®

Vahiy kelimesinin bu asil anlaminin yaninda isaret, kitabet, risalet,270 ses ve
siirat, ilham®™* gibi anlamlara geldigi de bilinmektedir.?’®> Ayrica vahyin, kitap ve

mektup anlamlarma geldigi de belirtilmektedir.?" Vahyin Ligat anlaminin gizli

%63 Bk7. Resid Riza, Muhammed, el- Vahyii 'I-Muhammedi, Misir, 1380/1960, s. 35.

24 {on Manzur, Lisanii’l Arab, XV/381; Firuzabadi, Mecdiiddin Muhammed b. Yakup, el-Kdmusu’l-
muhit, thk. Miiessesetii’r-Risale’nin tahkiku’t-turds heyeti, Beyrut, 1406/1986, s. 1729.

8% K1lig, Recep, “Modern Tartismalarm Isiginda islam Vahyi”, s.30.

%6 Araf 7/143; Taha 20/11-13; Meryem 19/52; Kasas 28/7; ibn Faris, Mii’cemu Mekdyisi’l-Luga,
2/634; Ragb, el-isfehani, Miifredat, 515.

%87 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.146.
288 fbn Manzur, Lisanii 'I-Arab, 15/379.
289 fbn Manzur, Lisanii’I-Arab, 15/380.

2% Ferahidi, Halil b. Ahmed, Kitabii’I-Ayn, thk. Mehdi el-Mahzumi, Ibrahim es-Semerrai, Kum 1414,
s. 1932-1933; Ibn Faris, Mii’cemu Mekdyisi’l-Luga, 11, 919; Zemahseri, Esdsii’'l-Belaga, 11, 496;
Ragip el-Isfahani, Miifiedat, s. 809.

21 Cevheri, el-Allame, es-Sthah fi’I-Lugati ve’l Ulumi, Beyrut trs, 11/1825; ibn Side, Ali b. ismail, el-
Muhkem ve’l-Muhitii’I-A zam, Beyrut 2000, 1V, 28.

2 ibn Faris, Mii'cemu Mekdayisi’l-Luga, 11/634; ibn Manzur, Lisan, XV/379; Ragib, el isfehani,
Miifredat, 515.

213 jbn Manzur, Lisanii'I-Arab, XV/379-380; Firtzabadi, el-Kamusii 'I-Muhit, s. 1729.
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olarak yapilan her bildirim oldugundan, isaret ve ima?”* da vahiy kapsamina
girmektedir. Kisaca vahiy kelimesinin merkezi anlami, gizli, hizli ve ses olmaksizin
bildirimdir.?”®> Su halde bu anlamlar1 ile vahiy etkinligi, hareketliligi, canliligi ve

eylemliligi gerektirir.

Liigat anlamyla, biitiin varliklar i¢in bir deger ifade eden vahiy kavramiyla,
Allah’in Peygamberlerine, hayatin diizenine iliskin miidahale kapsaminda sayilacak
vahiy bildirimi ile ilgili az da olsa bir ¢ikarimda bulunmak, temsil ettigi kavrami

anlamak mimkundiir.

Istilahi anlamda vahiy kavramiyla, “Allah’in, peygamberlerine bildirmek
istedigi seyleri gizli bir yolla ve bu bilgilerin Allah katindan olduguna, muhataplarda

kesin ve zorunlu bir bilgi meydana getirecek nitelikte bildirmesi”® anlasiimaktadur.

Vahyin ligat anlami ile istilahi anlami arasinda goriilen baslica fark,
vahyeden ile vahyi alan varliklar arasinda bir tahsise gidilerek anlam daralmasi
olmasidir. Arapga asilli olan bu kelime “vhy” maddesinden tiiretilmis masdar olup,
Allah’in insan ile diledigi bir amag¢ ve diledigi bir yontemle iletisime gegme Ve
konusma c¢esidine verilen bir isimdir. Vahiy, Allah’in onerilerini, kullarina, 6zel bir

yolla, gizli ve stiratli bir bicimde bildirmesi demektir.

Islam 6ncesi donemde de bu kelime yazmak / yazi, belirlemek, isaretlemek /
isaret anlamlarinda kullanilmigtir.?”’ “Vahiy” kelimesi, Tiirk¢ede Tanri’nin insanlara

ulastirdigr buyruklar, haberler seklinde tamamen dini bir anlamda kullanilirken,

21 Zemahseri, Esdsii'l-Belaga, 11, 496; ibn Manzur, Lisanii’I-Arab, XV/381.

2 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.150.

278 Sofuoglu, Mehmet, Tefsire Giris, Cagr1 Yay., istanbul 1981, s.9.

21" Watt, Montgomery, Modern Diinyada Islam Vahyi, Izmir flahiyat Vakfi Yay. 1982, 5.33-36.
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ingilizcede “revelation”®’®, Almancada ise “offenbarung”?’® kelimeleriyle ifade

edilmekte ve Arap dilinde oldugu gibi dini alanin disinda da kullanilmaktadur.?®

Vahyin anahtar anlami “haber iletme / bilgilendirme” oldugundan bu
haberlesme isinin gizli ve siiratli olmasi1 gerekir. Diger bir ifadeyle “vahiy, gizli ve
stiratli haber iletmeyi iceren iki sahis arasinda gerceklesen bir iligkidir. Herhangi bir
haberlesmede  “haber iletme”  yalmizca  6zel bir sifre  araciligiyla
gerceklesebildiginden, bu sifrenin ifade ettigi anlamm vahyin icinde yer almasi
zorunludur. Haberlesmede kullanilan sifrenin verici ile alici, yani vahiy isindeki iki

taraf arasinda ortak bir sifre olmasi da aym sekilde kagmilmazdir. 281

Vahiy kelimesinin anlamlarina bakildiginda onun basta bilgi olmak iizere
cesitli anlamlarla irtibatli oldugu goriilmektedir. Bu konuda pek ¢ok goriis yazili

kiiltiiriimiizde yerlerini almustir. Vahiy, 1stilahi anlamda Islam diisiiniirleri tarafindan

59282

genelde: “Allah’in peygamberlerine inen Kelamidir”*™* seklinde tarif edilmektedir.

Ragib el- [sfehani®®® vahyi; “Allah’in peygamber ve velilerine gonderdigi

284

ilahi sozler” seklinde tarif ederken,?®* Serif el- Ciircani?®®, bir manay1 her hangi bir

278 j 1. Packer, “Revelation”, The New Bible Dictionary (NBD), (ed. J. D. Douglas), London 1962, s.
1090.

219 Deutsch — Tiirkisches Worterbuch von Karl Steuerwald, “Offenbar” maddesi, 2. Auflage, Otto
Harrassowitz, Wiesbaden 1987, a. 407, Ayrica bkz.
http://www.duden.de/node/705139/revisions/1245381/view .

20 Aydin, Isik, Bir Felsefi Problem Olarak Vahiy ve Mucize, Elis Yay., Ank. 2006, s. 13-14.

%! Ebu Zeyd, Nasr Hamid, “Vahyin Mahiyeti ve Kiiltiirel Altyapisi”, cev. Mehmet Emin Masal,
UUIFD, say1 6, cild 6, 1994 Bursa, s. 434.

%2 Ayni, Bedruddin Eba Muhammed, Umdetu’l - Kdri serhu Sahihi’l-Buhari, Kahire trs, 1/15;
Kirmani, Semsu’d-Din Muhammed ibn Yusuf ibn Ali, el-Kevdikibu'd-Derdri fi Serhi Sahihi’l
Buhari, Beyrut 1401/1981, 1, 14; Kastallani, Sihdbuddin Ebu’l-Abbas Ahmed b. Ebi Bekr,
Irsadii’s-Sari li Serhi Sahihi’l Buhari, Beyrut trs., I, 48; Mennanii’l-Kettan, Mebdhis fi Ulimi’l-
Kur’an, s. 33.

283 5. 502/1108.

8% Ragib, el-Isfehani, Miifiedat,, s. 810.

285 5. 816/1413.
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varliga gizli ve siratli bir sekilde iletmek / ilka®,”® ez- Ziirkani ise?®’, “Allah’in
kullarina bildirmek istedigi hidayet ve buyruklarini, onlarin arasindan sectigi
peygamberlerine, insanlarin alisik olmadigr gizli ve siiratli bir yolla bildirmesi”*®,
fbn Hacer el-Askalani®® “Seriat1 bildirme yolu” ve “Allah’in Hz. Peygamber’e
indirdigi Kelamdir*?* seklinde tarif etmislerdir.

Bu tariflerden farkli olarak Muhammed Abduh’un®" tarifi de soyledir: “Ser’i
bir kavram olarak vahiy ‘Allah’in Peygamberlerinden birine ser’i ve benzeri

hiikiimleri bildirmesi’ dir.”?%?

Bu tariflere ilaveten, vahyin hem 6zel hem de genel boyutunu ortaya koyan
bir tanim olmas: hasebiyle “Yiice Yaratici’nin, genel olarak varliklara hareket
tarzlarmi bildirmesi, 6zel olarak da insanlara ulastirmak istedigi ilahi emir, yasak ve
haberlerin timiinii vasitali ve vasitasiz bir tarzda, gizli ve siiratli bir yolla

59293

peygamberlerine iletmesi”“™ oldugu yolundaki tanimi dikkat ¢ekicidir.

Bu tariflerden de anlasilacagi iizere, lLigat anlami itibariyle vahiy, biitiin
varliklarla iletisimi ifade ederken, 1stilah anlaminda ise sadece Allah ile
peygamberler arasinda gergeklesen iletisim yolu olarak ifade edilmektedir. “S6z

konusu anlamlarin agirlik noktasini bilginin ve mesajin 6zel bir yolla, gizli ve hizli

%8 Ciircani, es-Seyyid es-Serif, et-Ta rifat, Beyrut 1987, s. 40.

27 5. 1367/1948.

288 7ziirkani, Muhammed Abdulazim, Mendhilu’l ‘Irfan fi ‘Ulimi’l-Kur’an, Daru Thyai'l-Kiitiibi'l-
Arabiyye, Kahire 1943, c. |, s. 56.

%89 5. 852/1448.

29 fbn Hacer, el-Askalani, Fethu I-Bari bi Serhi Sahihi'l-Buhari, Ist. Trs., 1, 9.

21 5.1323/1905.

22 Ahduh, Muhammed, Risaletii’t-Tevhid, Kahire trs., s. 109; Resid Riza, Muhammed, el- Vahyii’l-
Muhammedi, s. 35-44.

298 Demirci, Muhsin, Vahiy Ger¢egi, MUIFY, ist. 2011, s. 27.
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bir tarzda bildirilmesi olusturmaktadir. Biitiin bu tanimlar vahyin bir iletigim bigimi

oldugu gercegini ortaya koymaktadir.”?%*

“Vahiyde, Hiristiyanliktaki gibi Tanrinin kendisini vahyetmesi yani agiga
cikarmast degil, bir mesajin insanlara ulastirilmasi hedeflenmektedir. Daha 6nce
Arap siirinde kapalilig1 ve net olmama durumunu gostermek iizere kullanilan vahiy
terimi, Kur’an’da tam tersine miibin olarak tanimlanmakta ve gizliligin yerini

apagiklik durumunun aldigina isaret edilmektedir:” 2%

“Uyaricilardan olasin diye onu giivenilir Ruh senin kalbine apac¢ik Arapg¢a
bir dil ile indirmz;stir.”296

“Vahiy, Kur’an’da, dini bir mesaja dayal1 olmayan bir icerikle de
kullanilmaktadir. Zekeriyya’nin arkadaslarina Vahyi,297seytanlar arasinda vuku bulan

2% Allah’in artya,?® goklere,*® yere®™ ve Musa’nin annesine®*? vahyetmesi bu

vahiy,
tirdendir. Vahiy teriminin s6zii mii yoksa yaziyr mi ima ettigi noktasinda alimler
arasinda tartismalar yapilmistir. islam gelenegi vahyi duymaya hatta bazen uzak ufuk

orneginde oldugu gibi gt')rmeye:?’o3 dayandirmaktadir.”*

Vhy kelimesi Islam oncesi siirlerde sik kullanilan kelimelerdendir. Vahiyde

bir seyin iletimi s6z konusu oldugu i¢in iki taraf sz konusudur. Dolayisiyla vhy,

2% M. Zakyi ibrahim, ,Kur’an’da Iletisim Modelleri: Allah-Insan Etkilesimi‘, cev: Burhan Siimertas,
DEUIFD, s. XXX1/2010, s. 243.; Aslan, Abdiilgaffar, Kur'an’da Vahiy, s. 46-49.

29 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, s. 2.
2% Sy’ara, 26/195.

27 Meryem, 19/11.

%8 Enam, 6/112, 121.

299 Nahl, 16/68.

30 Fyssilet, 41/12.

%01 Zilzal 99/4-5.

%92 Taha, 20/38.

%93 Necm, 53/4-18.

304

Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, s. 3.
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konusma kelimesinin karsiladigi bir tamhig1 icermez.*®® Bildirim yani haberlesme
anlamini i¢inde barindiran vhy kelimesinin iki tarafindan biri ileten olarak etken,
digeri kendisine iletilen olarak edilgendir. A istek ve diisiincesini bizzat isaret veya
isaretlerle B’ye nakleder. B’den A’ya cevap soz konusu degildir. B sadece alici
durumundadir. iliski karsilikli degildir. Dolayisiyla haberlesme tek yonlidiir.*%
Ancak haberlesme sadece sozlii degildir. Haberlesmek i¢in kullanilan baska isaretler
de olabilir. Ornegin Kur’an’da Zekeriyya’nin, kavminin karsisma g¢ikarak sabah

aksam tesbihte bulunmalarini isaretle anlattig belirtilmektedir.>*’

Haberlesme gizli
ve 6zeldir. Iki varlik arasinda konusma tamamen &zeldir. Bagkalarmin olguya iliskin
bilgisi bulunmaz ve bagkalari bu haberlesmeyi anlayamaz.®® Arap siirindeki

kullaniligina bakilirsa vhy kelimesi baskalarinin anlamadigi bir dille haberlesmeyi ve

konusmay1 ifade eder.

Islam oncesi Arap siirinde vhy kelimesi yazmak anlaminda kullanilirdi.
Harfler Araplar icin esrarengiz seylerdi. Ozellikle Giiney Arabistan’da kayalar
iizerine kazilmig isaretleri gordiiklerinde onlarin sasirdiklari bilinmektedir.** Yazili
harflerin bir seyin isareti oldugunu biitiin Araplar bilirdi. Onlarin bir anlam tagidigi
belliydi. Ancak onlarin ne anlama geldigini Araplar bilmiyordu. Bu yiizden harfler,

onlar i¢in esrarengiz seylerdi. Burada vhy kokiiniin gizlilik anlamini igerdigi anlasilir.

305 Watt, Montgomary, Modern Diinyada Islam Vahyi, s.34.
308 \zutsu, Kur’an’da Allah ve Insan, s.183.
%07 Meryem, 19/11.
3% Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.74.
399 «“yiiha ileyha bi inkddin ve naknakatin
Kemd terdtenii fi efddnihe 'r-Rim”
(Erkek deve kusu disisine catirtili seslerle ve naknaka ile sesleniyor,

Ayni Rumlarm kendi kalelerinde anlasilmaz bir dille konustuklar1 gibi) Bkz. El-Mufaddaliyyit,
Divan, (thk. A. M. Sakir, A. S. M. Harun) Kabhire trs., CXX, beyt 28.

310 EI-Mufaddaliyydt, Divan, XVI, beyt 56; Mu allakdt, Fr. Ang. Arnold Yay., Leipzig 1850, beyt 2;
Ayrica bkz. Izutsu, Kur’'an’'da Allah ve Insan, s. 185.
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Dolayisiyla vhy ‘nin gizli ve 6zel haberlesme anlamiyla harfler anlamini karsilamak

icin kullamlmasinda ortak dzellik gizliliktir.**

Vhy kokiiniin temel anlamlarindan biri de birisinin kulagma fisildamak
demektir. Burada A ile B arasindaki mesafe kisa olmalidir. Dolayisiyla A seytan
olursa o zaman bu konusma vahiy degil vesvese olur. *? Semantik olarak vesvese
biiyiikk vahiy alanmnin i¢inde kiiglik bir boliimdiir. Bu yiizden Kur’an bazen ehva
fiilini vesvese anlaminda kullanir. Enam suresinin 112. ve 121. ayetlerinde bu
kullanimi grmekteyiz.**® Enam 121. ayette kaynak seytan olmakla birlikte evha fiili
kullanilmigtir. Burada da o6zel ve gizli bir iletiden haber verilmektedir. Ciinki
seytanlarin birbirleriyle iletisiminden s6z edilmektedir. Bu da insan i¢in gizli bir

. 14
duruma isaret eder.’

“Vahiy, bilgi ve 6grenme ile yakindan iliskili bir kavramdir. Insana yeni bir
bilgi verse de vermese de vahyetmenin arkasindaki temel fikir, vahyedilen kisiye bir
seyi ogretmek veya bir bilgiyi bildirmektir.”**® Vahyin bilgi ile irtibat1 ¢ercevesinde

su soru Onemlidir: Acaba vahiy miistakil bir bilgi kaynagi midir, degil midir?

311 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.76.
312 \zutsu, Kur’an’da Allah ve Insan, 5.188-190.

313 Enam 6/112: “Béylece biz, her peygambere insan ve cin seytanlarim diisman kildik. Bunlar
aldatmak i¢in birbirlerine yaldizli sozler fisildarlar. Rabbin dileseydi onu da yapamazlardi. Artik
onlart uydurduklan seylerle bas basa birak.” Ve Enam 6/121: “Uzerine Allah’'in adi amlmadan
kesilen hayvanlardan yemeyin. Kuskusuz bu biiyiik giinahtir. Gergekten seytan dostlarina, sizinle
miicadele etmeleri icin telkinde bulunurlar. Eger onlara uyarsaniz siiphesiz ki siz de Allah’a ortak
kosanlar olursunuz.”

314 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.76.

315 Kili¢, Recep, Modern Bati Diistincesinde Vahiy, $.38; .Konu ile ilgili bkz. Bernhardt, Reinhold,
“Religion und Offenbarung “, Religion und Offenbarung Arbeitskreis ,, Episteme der Theologie
interreligios“ - 27. bis 29. April 2012 Dokumentation des zweiten Treffens, Azhar-Universitiit
Kairo, Herausgegeben vom Orient-Institut, Beirut 2013, s. 31; Claude Tresmontant, Le probleme
de la Revelation, Paris: Editions du Seuil, 1969, s. 79; Wolterstorff, Nicholas, Divine Discoursg;
Philosophical Reflections on the Claim that God Speaks, Cambridge; Cambridge Uni. Press, 1995,
5.24-25.
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Vahyin bilgi ile iliskisi s6z konusu edildiginde, son donem Bat1 diisiincesinde
siklikla sorulan soru, 6zel olarak vahyedilmek suretiyle kutsal metinlere kaydedilmis
olan bilginin, vahyin digindaki bagka bilgi edinme vasitalariyla 6grenilme imkani
olup olmadigi sorusudur.’*® Bu soruya verilen cevaplar, diisiiniirlerin uluhiyet ve
dine yiikledikleri anlama, dolayistyla da dinde vahye verilen 6neme gore degisiklik
gostermistir. Thomas Aquinas gibi bazi diisiiniirler, tanr1 hakkinda vahiyle bildirilen

birtakim bilgilerin akil ile de bilinebilecegini savunurken, Karl Barth®"’

ve onun gibi
diistinenler, uluhiyet ile ilgili konularda vahiyle bildirilen bilginin akil tarafindan

vahiyden bagimsiz olarak 6grenilme imkaninin olmadigini savunmaktadirlar.®'®

1. KUR’AN’DA VAHIY VE ILHAM KAVRAMLARI

“Vahiy, Kur’an’da 78 defa zikredilmektedir. 6 yerde mastar seklinde,
digerleri ise evha fiilinin ¢esitli sekilleriyle yer almaktadir. Kur’an’da inis sirasia
gore bakildiginda Allah ile Hz. Muhammed arasindaki iletisimi tasvir i¢in kullanilan
ticiincii kelime vhy 'dir. Ilk defa Necm suresinin 4. ayetinde evha fiili kullanilmistir.
Bu ayette agik bi¢imde Hz. Muhammed’e Kur’an’in vahyedildigi dile getirilmistir.
Onun agzindan ¢ikan ve Allah’tan geldigini belirttigi sozlerin vahiy yoluyla ona
iletildigi anlatilmistir. Bu surede yine Hz. Muhammed’in Cibril’le yasadigi ¢ok
onemli bir tecriibe de anlatilmis ve melek Cibril’in Allah ile peygamber arasindaki

aracilig vurgulanmustir. Bu surede evha fiili iki kez kullanilirken,®® bir kez de

%18 Helm, Paul, Divine Revelation: The Basis Issues, London: Marschall Morgan & Scott, 1982, s.1,
aktaran Kili¢, Recep, Modern Bat: Diistincesinde Vahiy, $.38.

317 Bkz. Barth, Karl, Das Wort Gottesals Aufgabe der Theologie (1925). In: Anfinge der dialektischen
Theologie. Teil I, hergestellt von J. Moltmann, Miinchen 1966, s. 107-218.

%18 pailin, David A., Groundwork of Philosophy of Religion, London 1986, s. 109.
319 AdiGede ) A “Boylece Allah kuluna vahyedecegini vahyetti.”, Necm, 53/10.
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20

mastar kalibiyla vahy kelimesi kullanilmustir.*® Kur’an’m ilk defa vahy diye

< . 5321
adlandirdigi sure de bu suredir.”

Kur’an’da Hz. Muhammed’in disinda 6nceki peygamberlere de vahyedildigi

anlatilir. Nisa Suresi’nin 163. ayetinde soyle buyrulmaktadir:

“Ey Peygamber, biz tipki Nuh’a ve ondan sonra gelen peygamberlere,
Ibrahim’e, Ismail’e, Ishak’a, Yakub ve eviatlarina, Isa’ya, Eyyub, Yunus, Harun ve
Stileyman’a vahyettigimiz ve Davud’a da Zebur’u verdigimiz gibi sana da Kur’an’i

vahyettik”.

Anlam olarak vahiy kavramu ile siklikla karistirilan ve vahiy ile arasindaki
anlam farkinin ortaya konulmasi gerekli olan kavramlarin basinda “ilham”
gelmektedir. Ilhamin ne oldugunun ortaya konulmasi, vahyin anlasilmasi igin

gereklidir.

Sozlikkte “igmek, birden yutmak” anlamindaki 1-h-m koékiinden tiiremis olan
ilham kelimesi “yutturmak” demektir. 3% Ayrica insanin kalbine doldurulan duygu ve
diisiinceler, insan1 bir sey yapmaya sevkeden gii¢, esin kaynagi gibi anlamlara da

gelmektedir.??

Islam alimleri, ilham terimini farkli sekillerde tarif etmislerdir. Ciircani’ye

gore kalbe feyz yoluyla yerlestirilen sey veya kalpte olusan bilgi***olarak tanimlanan

S o400 -

20 As A3 3 &), “Size okudugu Kur'an, ancak kendisine bildirilen bir vahiydir.”, Necm, 53/4.
321A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.78.

%22 {bn Manzur, Lisanu’l-Arab, s. 4088; Ragib, el-Isfehani, Miifiedat, s. 1341.

323 TDK, Tiirkge Sozliik, s. 697; Ragib, el-Isfehani, Miifredat, s. 1341.

324 Ciircani, Tarifat, s.23.
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ilham, Taftazani’ye gore ise feyz yoluyla mananmn kalbe ilkdsi**® seklinde tarif

edilmektedir.

“Ehli Siinnet kelaminin olusmaya basladig: ilk donemlerden itibaren ilhamin
neligi ve bilgisel degeri, kelam ilmi ile ilgili eserlerin igerisinde yerini almistir.
Maturidi, insanin akli ve duyusal yetenekleriyle elde edilen bilginin yetersizligini
ileri siirerek ilhami bilgiye dayanmak gerektigini sdyleyen gruplari elestirmistir.
Maturidi, ilhamm dinde herhangi bir konunun dogruluguna delil olarak
kullanilamayacagimni, dolayisiyla bilgisel bir degeri olmadigini ifade etmistir.”%
Islam kelamcilari, giiven duyulan bilgi kaynaklarinin disinda, ilhamin bir bilgi
kaynag1 olmasini dogru bulmamuslardr.®’

Kur’an-1 Kerim’de “ilham” kelimesi, “sonra da Allah ona (nefse) iyilik ve
kotiiliik kabilivetini ilham etti”>?® ayetiyle sadece bir defa kullanilmistir. Ayette gecen
“elhame” fiilini, Allah’in insanogluna iyilik ve kotiiliik yapma kabiliyetini 6gretmesi
seklinde izah eden miifessirler, bu kabiliyetin dogustan verildigini belirtmislerdir.3?
Ancak bu noktada soz konusu ayet ile ilgili Razi’nin agiklamasi ilhamm dogru
anlasilmasina katki sunacak sekildedir. Razi’ye gore ilham, dogrudan vahiy

anlaminda, dogustan insanda iyilik ve kotiilik kabiliyetinin onun nefsinde

yaratllmasldlr.330

%2° Taftazani, Sa’duddin, Serhu l-Akdid, ¢ev. Siilleyman Uludag, Ist. 1991, s. 45.

326 Maturidi, Tevhid, s. 6; Bkz. Ozten, Ersan, Peygamberlerin Gaybit Bilme Imkan, Basilmamig
Doktora Tezi, AUSBE, Ankara 2009, s. 146.

%21 Taftazani, Serhu’l-Akaid, s. 12; ibn Teymiyye, Kitabii'n-Niibiivvat, Beyrut 1982, s. 167; Kad
Abdiilcabbar, Mugni, X11/313; Zerkesi, Bahru’l-Muhit, Kuveyt, 1992, VI/16.

328 Sems 91/8.

329 7emahseri, Kessdf, 1V/759; Kurtubi, Tefsir, X/133-134; Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, X/542-
543; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te'vil, V/315; Diizgin, Saban Ali, Varlik ve Bilgi,
5.205-206.

%30 Razi, Mefatihul Gayb, 31/177;.
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Ilham, Tiirkgede vahiy kavrammi kismen icerse de, vahiy olarak
degerlendirilrnemektedir.331 Genel anlamda varliklarin i¢inde olan 6zel yetenekler

olarak da tanimlanan ilham,332 esasinda aklin yetilerinden biridir.

ITham kavrammnin, genelde tasavvufi gelenek tarafindan siklikla kullanildig:
gorilmektedir. Tasavvuf ilmine gore Allah kendisini iki sekilde ifsa etmektedir:
Bunlardan ilki, genel anlamda elgileri vasitasiyla vahiy gondermek, ikincisi ise
bireysel anlamda kisilere 6zel olarak insanin kalbine ilham etmek suretiyledir.
Vahyin kaynagi belli iken, ilhamda ayni netlik bulunmamaktadir. Ilham alan bir
kimsenin, almis oldugu bu ilhamin nasil, nereden ve hangi vasita ile geldigini
anlamasma imkan bulunmamaktadir. Ilhamda, gelen bilgi hakkinda bir netlik
olmamasindan dolay1 akli ilimlerin sahasinda bulunmamaktadir.**® Kaldi ki aklin
disinda bir bilgi alan1 olamayacagindan ve kaynagi bulunmadigindan ilhamin bir

bilgi degeri yoktur.

Ancak Gazali, J/hya adli eserinde, herhangi bir delil ve temele
dayandirmaksizin kalbe dogan bilgiyi, vahiy ve ilham diye ikiye ayirmaktadir. Onun
sisteminde, insanin kalbine dogmakla birlikte nasil ve nereden geldigini bildigi bilgi
kaynagina vahiy, nasil ve nereden geldigini bilmedigi bilgi kaynagina ilham

denilmektedir.3

Esasinda vahiy ve ilham kavramlarinin karistirilmasinin asil sebeplerinden
birisi her ikisinin gizlilik 6zelliklerinden kaynaklanmaktadir. Peygamberlere vahiy

geldigi esnada, peygamberlerde tam bir suurluluk hali hakimken ve gelen mesaji tam

331 Akder, Necati, “Vahyin Metafizik Temeli”, Islam Mecmuasu, say1:3, Ankara 1958, s.6.
32 Razi, Mefitihul Gayb, VI11/582.

333 Uludag, Siileyman, Islam 'da Inang Konular: ve Itikadi Mezhepler, Ist. 1992, 5.198-199.
%% Gazali, Ebu Hamid, fiyau Ulumi’d-Din, Misir 1308, 111/14,15.
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olarak idrak ederken, ilham alan kisi hakkinda ayni yargiya varilamamakta, ilhami
alan kisi, ilhamin nasil ve kimden geldigi hakkinda bir idrike varamamaktadir.** Bu
sebepledir ki ilhamdaki bu belirsizlik hali, onun dogru olarak kabul edilmesinde
engel teskil etmektedir.®® Maturidi, vahyin ani bir sekilde kalpte belirdigini
soylemekte ve ilham alan kisinin gelen ilhamin nasil ve nereden geldigini fark

etmedigini ifade etmektedir.®’

Yine Maturidi’ye gore, peygamberlerin ilnami haktir. Fakat peygamber
olmayan kisilerin ilham aldigini1 iddia etmesi, peygamberlerde oldugu gibi onun
gecerliliginin bir delili olamaz. Cilinkli gelen ilhamin ilahi kaynaktan mi seytandan
m1 geldigi konusunda bir belirleyici yoktur.338 Ona gore ilham ve sezgi, dini
ilimlerde bir bilgi kaynagi olamaz. Ciinkii bireysel gelen ilham, ikinci veya iiglincii
kisileri baglamamaktadir. Kisiye gelen ilhamin dogru oldugu, diger kisilerin iddia
ettigi ilhami bilgilerin de yanlislhig1 ispatlanir bir sey degildir. Boylece hangisinin

hak, hangisinin batil oldugu bilinemez hale gelir.339

Vahiy ile ilhamin insana iletilmesi hususunda da farkliliklar bulunmaktadir.
Vhy kokiiyle ifade edilen iletme bir dil sistemi i¢inde birtakim sézlerle olabilir. Allah
ile insan arasinda oldugunda bu sdzler bir araciyla olur. Iletim sozsiiz de olabilir.
Teknik olarak vahiy ise sozlii bir iletimdir. Orada sesler ve kelimeler vardir. Islam’da

vahiy denince de bu tarz bir iletim akla gelir.

%5 Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, s. 75.

6 Maverdi, Ebu’l-Hasan Ali b. Ebi Mansur Muhammed, 7’7amu n-Nubuvve, Beyrut 1986, s. 17.
387 Maturidi, Tevildt, vr. 399a.

%38 Maturidi, Tevilat, vr. 339%.

%9 Maturidi, Ebu’l-Mansur, Kitabu t-Tevhid Terciimesi, ev. Bekir Topaloglu, ISAM Yay., Ankara
2002, s.9.
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Kur’an vahyi ii¢ asamalidir.?*® Ciinkii peygamberlere gonderilen bilgilerin
eksiksiz ve ilavesiz insanlara iletilmesi zorunludur. Peygamberlerin birincil gorevi
budur. Bu gorev, Kur’an’da oldugu gibi vahyedilen bilgilerin igindedir. Yani
vahyedilen bilgilerden bir de peygamberin kalbine iletilen mesaj1 yasadigi toplumun
bireylerine ayniyla aktarmasina yonelik emirdir. Bu emri yerine getirmenin pek ¢ok

< 41
agidan zorlugu vardir. ®

Gonderilen bilgilerin en ufak bir degisiklige ugratilmadan iletilmesi gerektigi
icin bu, Hz. Muhammed i¢in zor bir gérevdir. Onun iletilen mesaji1 ayniyla ezberleme
ve ezberledigini koruma yiikiimliiliigii vardir. Bu bakimdan peygamberlerin aldiklar1
vahiyleri insanlarla paylagsma sorumluluklari onlara vahiy tecriibesini yasarken ¢ok

farkli bir yiik yiikliiyordu.>*?

“Ilhamin ~ &znelligi ve diger insanlar1  baglayicihgi  olamayacagi
diisiincesinin®*® fikir babas1 Mutezile’dir. Mutezilenin akile tutumuyla, gerek teorik
planda ve gerekse pratik sahada, ilhami delil sayan kimselerin iddialar1 her ortamda
curiitiilmiistiir. Nitekim ilhama mazhar oldugunu iddia eden bazi hululcii ve
tenasiihgli dini cereyanlar1 etkisiz hale getirmede Mutezile’nin biiyiikk gayretleri
oldugu bilinmektedir. Ornegin, Kerramiyye firkasmin kurucusu ibn Kerram’m, bu

tiir goriisleri Mutezilenin akli prensipleri karsisinda tutunamamustir.”>**

340 Allah —»— Levh-i Mahfiz (Kitap) —-———— Hz. Muhammed ——insan

(Cibril, Hitap) (Hitap ve Kitap)
341A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.96.
#2lbayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, 5.96-98.
%3 Caglayan, Harun, Keldm 'da Bilgi Kaynaklari, $.127.

344 Isik, Kemal, Mutezile 'nin Dogusu ve Kelami Goriisleri, AUIF Yay., Ankara 1967, s.80; Bkz.
Caglayan, Harun, Keldm 'da Bilgi Kaynaklari, s.127.
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2. KUR’AN VAHYININ UNSURLARI

Vhy kelimesi Islam &ncesi siirlerde sik kullanilan kelimelerdendir. Vahiyde
bir seyin iletimi s6z konusu oldugu i¢in iki taraf s6z konusudur. Dolayisiyla vhy,
konusma kelimesinin karsiladigi bir tamligi icermez.>* Bildirim / haberlesme
anlamimi iginde barindiran vhy kelimesinin iki tarafindan biri ileten olarak aktif,
digeri kendisine iletilen olarak pasiftir. A istek ve diislincesini bizzat isaret veya
isaretlerle B’ye nakleder. Miinasebet karsilikli degildir. B’den A’ya cevap soz
konusu degildir. B sadece alicti durumundadir. Dolayisiyla haberlesme tek

yonlidiir.*®

Vahiy olaymin irdelenmesinde Strda Suresi’nin 51. Ayetinin eksen

almmasimin uygun oldugu gi’)rijlmektedir.347 S

0z konusu ayette Yiice Allah, “hi¢chir
insanla Allah’in yiiz yiize konusmasi olacak sey degildir.>*® Ancak vahiy suretiyle
veya perde arkasindan konusur yahut el¢ci gonderir, izniyle diledigini vahyeder.

Dogrusu O, yiicedir, bilgedir” buyurmaktadir. Bu ayette Allah’m insan ile iig

bi¢gimde iletisim kurdugu anlasilmaktadir:
Dogrudan dogruya vahyetmek suretiyle,
Perde arkasindan konugsmak suretiyle,

Bir melek gondererek, “diledigi” mesaji onunla bildirmek suretiyle.**°

345 \Watt, Modern Diinyada Islam Vahyi, s.34
346 \zutsu, Kur’an’da Allah ve Insan, s.207.

7 Elmalili, bu ayetin vahyin tiim gesitlerini ierdigini belirtir. Bkz. Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, 6/ s.
4256.

#8 Kur’an Allah’in kendileri ile konusmasini isteyenleri ‘bilgisizlikle’ nitelendirmektedir. Bkz.
Bakara 2/118.

349 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 43.

74



“Miisliiman geleneginde Kelam alimleri Kur’an’m, Yiice Allah’n Hz.
Muhammed’e gonderdigi mesajlarin toplami oldugunu benimsemelerine karsin,
vahyin peygambere nasil geldigi konusunu pek irdelememislerdir. Aslinda vahyin
peygambere gelis sekli bizi ilgilendirmez. Ancak insanin meraki ve bilme istegi bu
konuda degisik kuramlarin gelistirilmesine neden olmustur. Kelamcilarm, varlik,
bilgi, Allah’mn sifatlar1 gibi konular1 irdeledikleri gibi vahiy konusunu incelememis

olmalarmi bir eksiklik olarak gormek gerekmektedir.”**°

“Vahyin peygambere gelis bigimini incelemek i¢in de elimizde bulunan en
giivenilir kaynak Kur’an’dir. O, Yiice Allah’in mesajlarim el¢ilerine nasil ilettigine
deginmistir.”*"

Yiice Allah, Kelammi Arapga olarak Levh-i Mahfiiz’da yaratti. Cibril, bu
levhadaki mesaj1 alip peygambere getirdi. Peygamber de bu mesaj1 oldugu gibi alip

insanlara iletti. 352

Vahyin insanlara yonelik ilahi bir bildirim seklinde yapilan olduk¢a genel
tanimindan hareket eden din fenomenolojistleri, vahyin bes unsuruna dikkat

cekerler.®*® Bu unsurlari Johannes Deninger354 su sekilde ifade eder:

- Vahyin Kaynagi: Kaynak; dinlere goére, Tanri, ruhlar, gizli giic gibi

degisiklik gosterebilse de, her durumda vahyin kaynag: tabiatiistii veya

‘numinous’ olan bir sey olarak kalmaya devam eder.

%0 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 160.

%1 Akbulut, Ahmet, agm., s. 160.

%2 Akbulut, Ahmet, agm., s.160.

%3K1lig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, $.16.

%% Deninger, Johannes, “Revelation”, The Encyclopedia of Religion, ed.by. Mircae Eliade, c.XII,
London 1987, s. 356; Bkz. Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, S.16.
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- Vahyin Vasitasi: Vasita; degisik dinlere gore, melekler gibi tabiatiistii

varliklar, tabiattaki kutsal isaretler®®, riiyalar, goriintiiler, vecd halleri ve
nihayet, kelimeler veya kutsal kitaplar olabilmektedir.

- Vahyin muhtevasi veya konusu: Muhteva; duruma gore dgreten, yardim

eden veya cezalandiran gii¢, irade, varlik, faaliyet veya ilahi buyruk
olabilmektedir.

- Vahyin Alicis1 veya Muhataplari: Muhatap; birey veya guruplar i¢in, bir

ik veya biitiin wklar i¢cin, bir malumat veya buyrukla gorevlendirilmis
peygamberler, aracilar, kahinler, samanlar, rahiplerdir.

- Alic1 Uzerinde Vahyin Biraktig1 Tesir veya Sonug: Kisisel talimat veya

ikna olus, ilahi olarak gorevlendirmedir.

Ayn1 konuyla ilgili olarak Mavrodes ise, ister bildirim anlaminda isterse ifsa
edip acgiga ¢ikarma anlaminda olsun, vahyin unsurlarmi daha agik bir sekilde ortaya
koyabilmek i¢in bir sema gelistirir. DOrt unsuru olan ve vahiyden s6z edebilmemiz
i¢cin bu dort unsurun bulunmasmin zorunlu oldugu Mavrodes’in semasi soyledir:

“m. n’vye K vasitasiyla a’yi Vah\/eder”356

Bu semada ‘m’ vahyin 6znesini, ‘n’ vahyin alicisini, ‘k’ vahyin vasitasini, ‘a’
ise vahyedilen seyi temsil etmektedir. Bu semaya gore eger bir vahiyden soz
edilecekse bu unsurlarin tamaminin o vahiyde bulunmasi zorunludur.

Fahreddin er-Razi de, Mii’min Suresi 15. ayeti agiklarken, vahyin bes temele

dayandigini belirtmektedir:

%5 y1ldizlar, hayvanlar, kutsal yer ve zamanlar.

%6 Mavrodes, George I., Revelation in Religious Belief, Philadelphia, Temple University Press, 1988,
s. 88, aktaran Kilig, Recep, Modern Bati Diistincesinde Vahiy, 5.16-17.
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- Vahyi Gonderen: Vahyi gonderen Allah’tir. Bundan dolayr O, vahyi

indirmeyi kendisine izafe eder.
- Gonderme: Gonderme ve gonderilen sey vahyin kendisidir.

- Vahyin Ulagmasi: Vahyin Allah’tan peygamberler ulasmasi, ancak melek

vasitasiyla gerceklesir.

- Vahyin Gonderildigi Kimse: Bunlar da peygamberlerdir.

- Vahyi Gonderme Amaci: Burada amag, insanlar1 bu maddi alemden

peygamberler araciligi ile rihi-manevi aleme y(ineltmektir.&r’7
Vahiy Allah katindan geldigi sekliyle Peygamber’in kalbine / zihnine
yerlesmektedir. Burada soyle bir siire¢ takip edilmektedir:
- Vahiy once Allah tarafindan Levh-1 Mahfiz’da yaratilmaktadir.
- Bu bilgi bir melek tarafindan peygambere aktarilmaktadir.
- Bu vahiy, peygamberin kalbinde bir dilde lafiz olarak toplanmaktadir.
- Peygamberin kalbinde toplanan bu dildeki lafizlar, peygamber tarafindan

insanlara aktarilmaktadir.>®®

“Peygamberin gelen vahiyle iligkisi bir kesf yahut icad iliskisi degildir.
Peygamberin zihnine inen 6nermeler lafiz olarak da ilahidir. Bunun Arapga olmasi
yani peygamberin konustugu dilde ifadelendirilmesi lafzin cem’inin peygambere ait
oldugunu gostermez. Buradaki cem’ lafza aittir. Baska bir ifadeyle, vahiy anlami,
cem ise lafz1 temsil etmektedir. Peygambere inen sey, lafzen peygamber icin yeni bir

seydir. Peygamber istedigi zaman bu lafz ve anlam birlikteligini yaratiyor degildir.

%7 Razi, Mefitihu’l-Gayb, 27/499. Rézi’nin, Yiice Allah’m vahyi génderme amacim farkli
yorumladigi goriilmektedir. Esasen vahyin gonderilme amaci, insana diinyadaki gorevini
hatirlatmak ve bu gérevini yerine getirmesinde ona yardimci olmaktir.

*8D)iizgiin, Saban Ali, Varlik ve Bilgi, 5.174.
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Bu da peygamberin zihninin ilahi bir miidahaleye acik bir alan olarak tutuldugunu

gostermektedir.”**®

a. Vahyin Oznesi / Allah

Kur’an’a gore vahyin 6znesi Allah’tir. Bu husus Kur’an-1 Kerim’de defalarca
zikredilmektedir. Kur’an’in lafiz itibariyle Allah’in indirmis oldugu bir Keldm
oldugunda siiphe yoktur. Ciinkii manalar1 s6z kaliplarina dokerek insanin anlama

diizeyine indiren de Allah’tir.>®

Allah katinda biitiin ilahi kitaplarin kendisinden neset ettigi bir vahiy kaynagi
vardir. Biitiin vahiyler gibi Kur’an da tek bir kaynaktan gelmistir. Bu kaynak Kitab-1

2
b36

Meknun®* yani koruma altinda, Ummii’l-Kita yani ana Kkitaptir. Suhuf-u

Miikerreme ve Levh-i Mahfuz kavramlar1 da ayni kaynagi ifade etmektedir.*®®

Kur’an-1 Kerim’de farkli ayetlerde farkli farkli formlarda dile getirilen bu
kitap, miifessirlere gére Ars i sag tarafinda, igerisinde varliklarla ilgili bilgilerin yer
aldigi, cin ve seytanlarin ulagsmasindan ve bilgi almasindan korunmus olarak yazili

bir levhadadir.®®*

“Bu mutlak ilahi Kelamdir ve peygamberlere inen vahyin asil niishasidir. O

halde ‘emr’, bunlarin toplamina isaret eden bir terimdir. Vahy’in Emr’den ruh olarak

*9Diizgiin, Saban Ali, age., s. 174.
%0 Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, s. 108.

%! Biiruc, 85/22; Vakia 56/78. Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, |\V/468-469; Razi, Mefitihul Gayb,
29/428-431; Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, X/490.

%2 Rad, 13/39; Zuhruf 43/4. Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/534; Razi, Mefitihul Gayb, 19/49-51;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, \/1/352.

%3 Zemahseri, Kessdf, IV/733-734; Razi, Mefitihul Gayb, 31/115-116; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne,
X/490; Ayrica bkz. Ates, Siileyman, Yiice Kur'an in Cagdas Tefsiri, X, 403.

%% Konu ile ilgili olarak tefsir kiilliyatimizda hatir1 sayilir Slgiide bilgi bulunmaktadir. Bkz. Yazir,
Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kuran Dili, VIII, 5696; Zemahseri, Kessdf, 1V/240; Altsi,
Ruhu’l-Medni fi Tefsiri’l-Kur’ani’l-Azim ve Sebi’l-Mesdni, XXX/94. Ayrica Kitap kavrami ile
ilgili olarak Bkz. Altindas, Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavrami, s. 83-146.

78



anilmasi, gelmekte olan seyin, Emr degil Emr’in bir kismi oldugunu ifade

etmektedir.”3®°

“Ruh, Emr’den dogar ve peygamberin diliyle muhataplara iletilir. Her
peygamber evvelemirde kendi halkina gelse ve onlara kendi dillerinde hitab etse
de®® biitiin mesajlarin kaynag1 bu evrensel ve askin deger olan logostur.*®’ Bu
durumda peygamberler biitiin varlik ve hayatin ana kaynagidan dogan olaganiistii
ve Ozel bir kuvveyi alip aktiiellestirirler. Bu kuvve peygamberin kalbini bir gii¢ / nur
ile doldurur; bununla onlar olup biteni, baskalarina miimkiin olmayan bir sekilde
goriirler ve anlarlar. Bu anlamalarin ardindan hemen uygulamalar gelir ve

muhataplarin hayati degisir.”*%®

“Vahyi almada Peygamberin anlama melekesi yani beyni/zihni/kalbi/
idraki/bilinci ile 6zel bir iliskiyi gerekli kilmaktadir. Vahyi alma peygamberde bir
melekedir; ama bu melekenin hem {ist smnirma ¢ekilerek vahyi alacak kapasiteye
getirilmesi ve aktif kilinmasi peygamberin elinde olan bir sey degildir. Bu anlamda

vahiy hem igsel hem de dissal bir kaynaga sahiptir.”g'69

Vahyin kaynagi ile kimlerin veya hangi tiir seylerin vahyedebilecegi veya
vahyin failinin kim olabilecegi konusu ele almmaktadir. ‘Kim veya kimler
vahyedebilir?’ sorusuna verilen cevap, vahyin kullanim alanina gore degismektedir.
Dini bir terim olarak vahiyden s6z edebilmek i¢in oncelikle vahyeden bir ‘Kisi’nin

olmas1 gerekmektedir. Vahiy kavrami dini bir ¢ercevede degerlendirildiginde bu

365 Ciftci, Adil, Fazlur Rahman Ile Islam’1 Yeniden Diisiinmek, Kitabiyat Yay. Ankara 2000, s. 70.
%6 {brahim, 14/4.

37 Logos kelamullah anlaminda kullanilmigtir. Ahnti yaptigimiz yazara sadik kalmak i¢in metinde

kelamullah kavrami1 kullanilmamustir.
%8 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’m Olusumu (Vahiy Siireci)”, s.7.

369 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olugumu (Vahiy Siireci)”, s.7
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vahyedici Kisi, ‘zat’ anlaminda Tanr1’dir. Bir baska ifadeyle, dini kullaniminda vahiy
kavrami, tek bir 6zne ile yani Tanr1 ile sinirlandiridmagtir. ¥°Din dis1 kullanimda ise
0zne; duruma gore kisi, olgu, durum olabildigi gibi 6znenin olmasi zorunlu da
degildir.

Cibril vahyin 6znesi degil, onu insana ileten bir aracidir. Onun ilahi vahyi
peygambere iletmesi ve kalbine yerlestirmesinin mahiyetini anlamak miimkiin
degildir. Peygamberler vahyi insan istii bir nitelikte degil, beseri / insani yapilariyla

algﬂar.371

O halde, dini literatiirde kullanilmas1 acisindan degerlendirildiginde, vahyin
Oznesinin yani kaynagini Allah oldugunu ve Yiice Allah’in mesajini vahiy melegi

araciligiyla vahyin alicis1 olan peygamberlere ilettigini soyleyebiliriz.

b. Vahyin Nesnesi / Kur’an

Bu baglik altinda cevabi aranan soru; “ne tiir seylerin vahyedilebilecegi” veya
“vahyin muhtevasinin ne tiir seyler olabilecegi”dir. Baska bir ifadeyle, vahyin
nesnesinin ne olabilecegidir. Bu hususta ilk dénem batili diistiniirler ile modern
donem batili diisiiniirler arasinda goriis ayrilig1 bulunsa da, Islam alimleri vahyin

nesnesi konusunda goriis birligi i¢erisindedirler.

“IIk donem batili diisiiniirler, Tanri’nin bir dizi hakikat, dnerme veya doktrin

vahyettigini savunurlarken, modern donemin disiiniirleri, Tanri’'nin bizzat

%79 William Ernest Hocking, The Meaning of God in Human Experience, Yale University Press, 12.
Baski, Nev Haven 1950, s. 229-230; Swinburne, Richard, Revelation From Metafor to Analogy,
Clarendon Press, Oxford 1992, s. 69-70; Bkz. Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy,
5.17-18.

311 Maturidi, Tevilatu'l-Kur'an, VI 140-143; Tbn Furek, Miicerredii’l-Makaldt, 5.64-67.

80



“kendisini” vahyetmis oldugunu savunurlar. Bu goriis ayriligi, vahyin dini

kullanimina yiiklenen anlamda 6nemli bir farklilik meydana getirmistir.”372

Calismamizin seyri igerisinde de siklikla belirttigimiz gibi Allah tarafindan
vahyedilen sey, Allah’in insanlara ulastirmak istedigi mesajlardir. Bu mesajlar vahiy

melegi vasitasiyla lafiz olarak peygambere iletilmistir.

“Vahiyde lafiz — mana ayrimimna gitmek miimkiin degildir. Lafiz ile manay1
birbirinden ayirmak, bas ile govdeyi birbirinden ayirmak gibidir. Dogrusu delil ile
medliiliin birlikteligi bunu gerektirir.373 Kur’an metni ile onun anlami es zamanhdir.
Bu nedenle mana lafza bagli olmak zorundadir. Aksi halde Kur’an’in Allah Kelami

olmasinm bir anlami1 kalmaz.”*"

“Miisliiman gelenek zamanla Kur’an’in metni ile metnin anlamimni ayirmis ve
ikisi arasindaki birlikteligi ortadan kaldirmistir. Dogrusu c¢aglara ve kosullara gore
yeniden yorumlanmasi gerecken Kur’an’mn metinleridir. Bu sebeple Kur’an’in

yorumlari, yapildiklari ¢aglarm ve kiiltiirlerin izini tagirlar.”3"

“Miisliiman diisiincesinde Kur’an iizerine ortaya c¢ikan yorum gelenegini
yenilemekten degil, ancak ondan yararlanmaktan s6z edilebilir. Zaten gelenek,
yenilendiginde gelenek olmaz.®’® Yiice Allah, gdnderdigi mesajmn anlasilabilmesi

icin muhataplarmin durumunu gézetmis, hem elgisini insanlardan secmis,>”’ hem de

372 Kilig, Recep, Modern Bat: Diigiincesinde Vahiy, s.22. Bu anlayis, bat1 diisiincesindeki vahiy algist
icin gecerli olabilir. Kur’an, Allah’in kelami olduguna gore, bizzat dini Onermeleri Allah
yapmustir. Vahiy Allah’in zat1 degil, Allah’in kelami olup, elgileri araciligi ile mesajin insanliga
bildirilmesidir.

*” Tbn Haldun, Mukaddime, 1/227.

7% Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 162.

*7> Akbulut, Ahmet, agm., s. 162.

%7 Bakara 2/170; Maide 5/104.

377 Enam 6/8-9.
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5378

mesajini el¢isinin dilinde gondermistir. Yiice Allah’in insana gonderdigi her

vahyin, peygamberin dilinde gelmesinin de nedeni budur.

Allah’mn, vahiy yoluyla Hz. Adem’den Hz. Muhammed’e kadar pek g¢ok

peygambere sahifeler vahyettigi®®, ayrica Hz. Musa’ya sahifelerin verildigi,>®

381 382

1srailogullar1na Tevrat’m™" Hz. Davud’a Zebur’un,™“ Hz. 1sa’ya Incil’in®® ve son
olarak da Hz. Muhammed’e Kur’an-1 Kerim’in verildigini Kur’an bizzat haber

vermektedir. 3

Biitiin peygamberlere indirilen vahiylerin ortak o6zelligi, stiphesiz vahiy
melegi araciligiyla Allah’mm gondermesidir. Vahyedilen mesajlar, insanligi dogru
yola iletmeyi, insanlarin hayatlarina bir rehber sunmayi ve bozulan diizeni, bireyi
diizelterek tekrar iyilestirmeyi hedeflemektedir. Bu hedefe matuf olarak
peygamberler, Yiice Allah’tan aldiklar1 mesajlar1 insanliga 6gretmek ve teblig

etmekle yﬁkﬁmlﬁdﬁrler.385

c. Vahyin Kanah

Yiice Allah’in, insanhig1 dogru yola iletmek i¢in gonderdigi mesaj belirli
asamalarla muhatabma ulastirilmaktadir. Mesajin iletilme siirecinde vahyin 0znesi
olan Allah, vahyin nesnesini yani Kur’an’1 belirli bir kanaldan elgileri vasitasiyla

muhatabina iletmektedir.

378 ibrahim 14/4; Zuhruf 43/3; Yusuf 12/2; Fussilet 41/44; Ayrica bkz. Akbulut, Ahmet, “Keldm’da
Vahiy”, s.162-164.

39 A’la 87/19.

380 Necm 52/36; A’la 87/19.

8L Enam 6/154, Isra 17/2, Miimin 40/53.
%82 Nisa 4/163, Isra 17/55.

%83 Maide 5/46, Meryem 19/30.

4 Hicr 9/15.

%8 Maide 5/67, 92, 99; Araf 7/62; Rad 13/40; Nahl 16/35; Ankebut 29/18; Sura 42/48; Ahkaf 46/23,
Tegabun 64/12; Cin 72/23.
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S6z konusu kanal icerisinde, Levh-i Mahfuz’da Arapca metin olarak
yarat11an38'5 mesaj, el¢i Cibril tarafindan lafiz olarak “Levh-i Mahfiz”dan®®’ alimip

yine el¢i olan Hz. Muhammed’e getirilmistir.*®®

Vahyin insan olarak ilk muhatab1
olan Hz. Peygamber de vahyi, vahyin asil muhatabi1 olan insanogluna teblig etmistir.
Vahyin gelis seriiveninde onemli bir yeri ihtiva eden vahiy kanalinin ilk

asamasl1 olan Levh-1 Mahfuz asamasi, vahyin dogru anlasilmasinda biiyiik 6nem arz

etmektedir.

l. Levh-i Mahfiiz

Kur’an-1 Kerim’de vahyin indirilis asamasi ile ilgili Kilit kavramlardan biri
Levh-i mahfiz’dur. Sozlikte “yazi yazmaya uygun yassi ve diizglin ylizey”
anlamindaki levh ile “korunmus” manasindaki mahfiiz kelimelerinden olusan levh-i
mahfiiz “lzerine yazi1 yazilan, silinmekten ve degisiklige ugramaktan korunmus
diizgiin satih” demektir. 3

Levh-i mahfiz terkibi, Kur’an’in ¢ok serefli ve degerli oldugu ifade edilen
Biiric suresinde ge¢mektedir.>* Kur’an-1 Kerim’de levh-i mahfiiz yerine “kitab”***,
“kitab-1 miibin*%, “kitab-1 meknan™*®, “kitab-1 mestar>®, “immii’l-kitab>®

tamlamalar1 da kullanilmaktadir. S6z konusu kavramlar farkli anlamlara gelmesine

%8 Taha 20/114, Yusuf 12/2, Stra 42/7, Suara 26/195, Zuhruf 43/3, Ziimer 39/55. Ayrica bkz. Kadi
Abdiilcabbar, el-Muhit bi’t-Teklif, Misir, trs., s. 323-326; Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.
156.

%87 Vakia 56/78-79, Hicr 15/9.

%8 Kiyame 75/16-19, Suara 26/193-194.

%89 {bn Manzur, Lisdnu’l Arab, 11/584; Ragib, Miifredat, s. 456.
90«0, Levh-i mahfiiz’da olan yiice bir Kur’an’dir”, Buriic 85/21-22.
%1 En‘am 6/38; Kaf 50/4.

%92 Yiinus 10/61; Sebe’ 34/3.

93 vakia 56/78.

39 fsra 17/58; Ahzab 33/6.

3% Ra‘d 13/39; Zuhruf 43/4.
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ragmen, Islam bilginlerin ¢oguna gore, Kur’an’da bu tamlamalarla kastedilen sey
levh-i mahfiiz olarak yorumlanmaktadir.®%

Kelam bilginleri, levh-i mahfuz kavrami ile ilgili farkli yorumlar
getirmislerdir. Zerkani, Kur’an’in gerg¢ek niishasinin bu levhada yazili oldugunu,
elimizde bulunan mushafin ise bu levhada yazili olan metne uygun olarak tertip

37 ibn Teymiyye ise, levh-i mahfizu Kur’an’in inzal

edildigini ifade etmektedir.
edilmeden 6nce yazili bulundugu bir levha olarak anlatmaktadir.*® Bu goriislere
ilaveten Elmalili Muhammed Hamdi Yazir da, “levh-i mahfiizu yazici meleklerin

ilahi ilmi kaydettikleri yer veya semavi kitaplar1 oradan istinsah ederek elgi Cibril’e

sunduklar1 mekan” olarak tarif etmektedir.3°

“Erken donem kelami tartigmalara bakildiginda levh-i mahfuz, kitap ve
immii’l-kitap kavramlariyla baglant1 kurularak ilahi ezeli bilgi ve kader problemi
etrafinda ele almmustir. insanm davranislari, ezeli ilahi ilmin icerisine sokulmus ve
hafaza meleklerinin insan fiillerini asil niisha olan timmii’l-kitab’dan istinsah ettikleri
ve insanlarin ise buradaki kayda gore amelde bulunduklari iddia edilmistir.*”® Bu
tartigmalardaki cebir anlayisin1 reddetmek i¢in Ebu Hanife, levh-i mahfizu farkl
yorumlamig ve Allah’in her seyi varliklar1 yaratmadan evvel ezelde bildigini,
Allah’m her seyi levh-i mahfuza kader ve hiikiim olarak degil, vasif olarak yazdigini

ifade etmektedir.”*%

% fonii’l-Cevzi, Zddu'l Mesir fi Ilmi 't-Tefsir, Beyrut 1984, V, 450; VI, 189, 481; Fahreddin er-Razi,
Mefdtihu’l Gayb, XXIX, 237. Ayrica bkz. Resid Riza, Muhammed, Tefsiru’l Kur'ani’l Kerim,
Menar matb., Misir 1353, VI1/470.

397 Zerkani, Mendhilii'l Irfan, 148-49.

%% {bn Teymiyye, Mecmiiu Fetevd, X11/126.

%9 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, V111/534.
%90 Miicahid, Ebu’l Haccac, Tefsiru Miicahid, Katar 1976, s. 592.

Y Ebu Hanife, Fikhu'l Ekber, Misir 1323, s. 36; Bkz. Altindas, Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavram,
s.102.
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“Kelami tartigmalar igerisinde varlik ve kader konular1 cergevesinde
yorumlanan ve tartisilagelen levh-i mahfuz kavrami, ezeli ilahi ilmin kapsami
icerisinde biitiin varliklarin kaderini igeren bir kitap olarak anlagilmaktadir. Boyle bir
anlamlandirma siirecinde bu kavram, Kur’ani kavramlardan olan Kitab, Ummii’l
Kitab ve Kitab-1 Miibin gibi farkli anlam alanlarma sahip kavramlarla aynilestirilerek

anlam kaymasina ugramigtir.”*%?

Esasinda levh-i mahfuz kavrami Kur’an’in niizulii ile alakali olarak ele
alinmasi gereken kavramlarin basinda gelmektedir. Levh-i mahfuz, vahiy siirecinde
vahyin kaynagi olan Allah ile elgi Cibril arasinda varliksal diizlem farki

bulunmasindan dolay1 olusturulan 6zel bir alani ifade etmektedir.*®

“Bu 0zel alan sayesinde elgi Cibril, Kur’an vahyini lafiz olarak Levh-i
mahfuzdan alip Hz. Muhammed’e getirmistir.404 Hz. Muhammed’in diger insanlara
bildirmesi gereken mesaj, Arapga olarak levh-i mahfuzda yaratllmlstlr.”‘m5 Bu
levhadaki mesaji melek Cibril alip peygambere iletmis, peygamber de bu mesaji

oldugu gibi insanlara teblig etmistir.

. Cibril
Allah ile peygamber arasinda vahiy iletimini saglayan Cibril*® yani vahiy

melegidir. Kur’an-1 Kerim’de vahyin gelis yollarmin bildirildigi “Hi¢ bir insanla

402 Altindas, Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavram, s. 105.

93 Wensinck, A. J., Levh, 1A, Maarif Basimevi, istanbul 1957, VII/48; krs. Fazlur Rahman, Ana
Konulariyla Kuran, s. 158.

0% Kiyame 75/16-19, Suara 26/193-194.
5 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da vahiy”, s. 156.

4% Allah ile Peygamber arasinda vahiy iletimini saglayan Cibril, Kur’an-1 Kerim’de farkl1 isimlerle de
belirtilmektedir. Ornek olarak: Réh: “Allah’a ve ahiret giiniine iman eden hichir toplulugun,
babalari, ogullari, kardesleri yahut kendi soy soplari olsalar bile, Allah’a ve peygamberine
diisman olan kimselere sevgi besledigini géremezsin. Iste Allah onlarin kalplerine imani yazmis ve
onlart kendi katindan bir ruh ile desteklemistir. Onlari, iclerinden wrmaklar akan ve iclerinde
ebedi kalacaklart cennetlere sokacaktir. Allah onlardan razi olmus, onlar da Allah’tan razi
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Allah’in yiiz yiize konusmast olacak sey degildir. Ancak vahiy suretiyle veya perde
arkasindan konusur, yahut el¢i gonderir, izniyle ona diledigini vahyeder. Dogrusu

2,407

O, yiicedir, bilgedir. ayetinde bahsedilen el¢i, vahiy el¢isini yani Cibril’i ifade

etmektedir.

“Kur’an’da Cibril, Hz. Peygamber’e Allah’tan aldig1 ilahi emirleri bildiren,
vahiy melegidir. Cibril*® Kur’an-1 Kerim’de Rahu’l Kudiis,*® Rahu’l Emin*®ve
Rah*'! gibi degisik isimle ifade edilir. Cibril karsi konulamayan miithis bir giice,
istlin bir akla ve kesin bilgilere sahiptir; “arsin sahibi” nezdinde ¢ok itibarlidir ve

meleklerin kendisine mutlaka itaat ettigi serefli bir elg:idir.”412

“Cibril hadislerde Hz. Peygamber’e vahiy getiren, Kur’an’1 6greten bir melek
olarak sik sik anilir. Buna gore o, karsisinda durulmayacak iistiin giice ve zaruri
bilgilere sahip oldugu i¢in Cibril, saygi duyulmasi gereken iistiin bir mevkide
bulundugu veya dini hayatin gerceklesmesinde 6nemli rol oynadigir yahut latif
oldugu i¢in Rih, ilahi buyruklari tahrif etmeden Hz. Peygamber’e ulastirdigi i¢in

Rhu’l emin, insanlarin manevi acidan temizlenmesini saglayan vahyi getirdigi veya
9

olmuglardir. Iste onlar, Allah’in tarafinda olanlardir. Iyi bilin ki, Allah’in tarafinda olanlar
kurtulusa erenlerin ta kendileridir.” (Miicadele, 58/22); “Melekler ve Ruh (Cebrail) o gecede,
Rablerinin izniyle her tiirlii is igin iner de iner.” (Kadr, 97/4); “O Refi'dir, dereceleri yiikseltendir;
arsin sahibidir. Bulugma giinii hakkinda uyarmak i¢in emrinden olan Riih'u kullarindan diledigine
indirir.” (Miimin 40/15). Ruh’ul Emin: “Onu Ruhu'l-Emin indirmistir.” (Suara, 26/193). Ruhu’l
Kudiis: “Andolsun, Misd'ya Kitab’t (Tevrat’t) verdik. Ondan sonra ard arda peygamberler
gonderdik. Meryem oglu Isa’ya mucizeler verdik. Onu Ruhu’I-Kudiis (Cebrail) ile destekledik. Size
herhangi bir peygamber, hosunuza gitmeyen bir sey getirdikce, kibirlenip (onlarin) bir kismini
yalanlayip bir kismum da 6ldiirmediniz mi?” (Bakara 2/87); “Ey Muhammed! De ki: “Ruhu’l-
Kudiis (Cebrail), inananlarin inanglarini saglamlastirmak, miisliimanlara dogru yolu gostermek
ve onlara bir miijde olmak iizere Kur’an’t Rabbinden fiilen indirdi.” (Nahl 16/102).

07 Sira 42/51.

498 Bakara 2/97.

499 Bakara, 2/87,253; Maide 5/110; Nahl 16/102.
M0 Syaré 26/193.

1 Miicadele, 58/22; Miimin 40/15; Kadr, 97/4;

2 yavuz, Yusuf Sevki — Unal, Zeki, “Cebrail” maddesi, islam Ansiklopedisi, TDV Yay, y11:1993, c:
7, 5.202-204; Konu ile ilgili bkz. Necm 53/5-6; Tekvir 81/19-21.
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hi¢ giinah islemeyen tertemiz bir kul oldugu ig¢in Rahu’l kudis diye

nitelendirilmistir.”**®

“Hz. Muhammed’e gonderilen mesajlarin toplami olan Kur’an vahyi, Melek
Cibril araciligiyla gelmistir.414 Hz. Musa’ya gelen ikinci sekil vahyin disinda, Yiice
Allah’n tiim elgilerine yani peygamberlere gonderdigi mesajlarin tamaminin melek
Cibril araciligiyla geldigini de belirtmek gerekmektedir. Bu ayn1 zamanda insanlara
bildirilmek iizere gonderilen her mesaji, peygamberlere vahiy meleginin getirmesi

demektir. Kur’an hem vahye rah*® demekte, hem de Cibril’e rah**® demektedir.”*"’

Yiice Allah ile Cibril arasindaki iletisimin keyfiyeti ile ilgili herhangi bir
bilgiye vakif degiliz. Ancak konu ile ilgili Kur’an ayetlerinin incelenmesi ile bir fikre

varilabilecektir.

Vahiy melegi Cibril’in, aldigi mesaji peygamberlere ilettigi esnada,
peygamberlerin vahiy melegini gérmeleri gerekir. “Peygamberler, insan olduguna ve
insan dogasindan soyutlanmadiklarina gore, duyu organlar1 ile vahiy melegini
gormeleri, onlarin imanlarini daha giclii kilacaktir.”*® Kur’an, olaylara duyu
419

organlari ile sahit olmanin insanin imanini giiclendirecegine vurgu yapmaktadir.

420

“Vahiy melegi Cibril, Kur’an vahyini lafiz olarak “Levh-i Mahfiz’dan™" alip

Hz. Muhammed’e getirrnistir.421 Vahiy, “Levh-i Mahfiz’da Arapga lafiz olarak

3 Ragib, el-isfahani, el-Miifreddt. 411; Razi, Mefatihu’l-Gayb, XXIV/166; Aldsi, Rihu’l-Medni,
1/317; Yazir, Hak Dini Kuran Dili, I/432; Bkz. Yavuz, Yusuf Sevki — Unal, Zeki, “Cebrail”
maddesi, islam Ansiklopedisi, TDV Yay, y11:1993, ¢: 7, 5.203.

14 Bakara 2/97; Suara 26/193-194; Necm 53/1-18.
M5 Sira 41/52.
16 fsra 17/85, Gafir 40/15, Mearic 70/4, Nebe 78/38, Kadir 97/4.

7 Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.152.
418 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 152.

“19 Bakara 2/260, Enam 6/75, Necm 53/1-18.
420 yakia 56/78-79, Hicr 15/9.
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422

yaratilmistir.™ Yani Hz. Peygamber’in diger insanlara bildirmesi gereken mesaj,

Arapga metin olarak Levh-i Mahfuz’da yaratilmustir.”*?®

Allah’in Kelaminin insanlara ulagmasi siirecinde vahyin alicis1 peygamber424

de, vahiy melegi Cibril**® de el¢i olarak gorev yapmuslardir.

. Hz. Muhammed
Allah’m her bir insana ayr1 ayr1 degil, elgileri yoluyla hitap etmesinden
dolayi, muhatap kitle igerisinden vahyin alicisi bir temsilcinin bulunmasi
gerekmektedir. Vahyin asil muhataplarina ulastirilmasinin saglanmasi amaciyla
vahyi getiren ve ilk muhatap olan, gelen vahyi insanliga bildiren bir araci, Yiice
Allah tarafindan se¢ilmekte ve mesaj ona bildirilmektedir. Dini literatiirde vahye
dogrudan ilk muhatap olan kisiler, Allah’mn kullar1 arasindan se¢mis oldugu

peygamberlerdir.

Vahyin kaynagi olan Allah, zaman ve mekandan miinezzeh, ezeli ve ebedi,
her seyin yaraticisi, varligi mutlak ve gerekli olan, her bakimdan esi benzeri
bulunmayan iken; vahyin alicis1 ve muhatab1 olan peygamberler, yaratilmis, giic ve
yetenekleri siirli olan, zaman ve mekanla siirlandirilmig beserlerdir.426 Bu anlamda
vahyin kaynagi Allah ile vahyin ilk muhatabi peygamberler arasinda varliksal bir
diizlem farki bulunmaktadir. Peki aradaki bu varliksal farkliliga ragmen

peygamberler ile Allah’in vahiy alma anindaki iletisimleri nasil oluyor sorusuna

2 Kiyame 75/16-19, Suara 26/193-194.

422 Taha 20/114, Yusuf 12/2, Stra 42/7, Suara 26/195, Zuhruf 43/3, Ziimer 39/55. Ayrica bkz. Kadi
Abdiilcabbar, el-Muhit bi’t-Teklif, s. 323-326.

423 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 156.

424 Necm 53/2-6.

%25 Hakka 69/40, Suara 26/ 193.

*26 Duman, M.Zeki, “Vahy Olay1 ve Vahy-Peygamber iliskisi” EUIFD, say1:9, Kayseri 1996, 23.
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Izutsu, Sahihii’l-Buhari sarihlerinden Kirmani’ye ait su aciklama ile yanit

bulmaktadir:

“Vahiy, Allah ile insan arasindaki konusmadan meydana gelir. Iki taraf
arasinda bir ¢esit esitlilik gerceklestirilmedik¢e yani konugan ve dinleyen iliskisi
olmadikca karsilikli bir kelime aligverigi, ogretim ve 6grenim miimkiin degildir. Bu
iki zat arasinda iletisimin meydana gelebilmesi i¢in, ya dinleyen konusanmin galip
etkisiyle derin bir kisisel degisiklige ugrar, ya da konugan, asagi inip bir par¢a

25427

dinleyenin sifatlarina biirtiniir. dedikten sonra, Hz. Peygamber i¢in her iki

durumun da meydana geldigini ifade etmektedir.

“Biitiin peygamberler varliksal olarak beserdirler ve hicbir sekilde Allah’in
bir parcasi degildirler; sadece Allah’tan gelen vahyin ilk alicisidirlar. Bu varliksal
farklilik, Allah’m peygamberlerle dogrudan konugsmasinin 6niindeki engeldir. Allah

peygamberlere ya bir melek gdnderir, ya ona bir ses isittirir.”*?®

Vahyin ilk alicis1 olan peygamberleri Allah se¢mektedir.**® Yani Allah, bu
tercihini peygamberlere veya diger insanlara birakmamaktadir.”®® Peygamberlik
miiessesesi kesbi degil vehbidir. Yani peygamber olabilmek igin ¢alismak, gayret
etmek, kiginin peygamber olmasini gerektirmemektedir. Risalet, Yiice Allah’in
kullar1 arasindan sectigi kimselere verdigi ilahi bir liituf; rahmet ve ihsan olarak

takdim edilir.***

21 Kirmani, Serhii’I-Buhari, I/ 28. Bkz. izutsu, Allah-Kur’an ve Insan, cev. Siileyman Ates, s. 193.

428 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, s. 8. i

%29 Konu ile ilgili Kur’an-1 Kerim’de pek ¢ok ayet-i kerime bulunmaktadir: Bakara 2/130; Ali imran
3/33, 79; Araf 7/144; Hac 22/75; Neml 27/75; Sad 38/47; Yusuf 12/6; Enam 6/37; Taha 20/122;
Sara 42/13.

430 Zuhruf 43/32.

3! Taftazani, Saduddin Mesud b. Omer, Islam Akaidi, haz. Siileyman Uludag, Dergah yay. istanbul
1991., s.295.
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Bu konuda Fazlur Rahman da peygamberligin vehbi oldugunu kabul etmekle
birlikte, Hz. Muhammed’in kendi gayretinin ve kapasitesinin de biiyiik oranda etkili
oldugunu ileri stirdiigli belirtilmektedir. “Nitekim peygamberligin vehbi oldugunu
sOylemek, peygamberligi dini sekilde ifade etmek anlamma gelirken, Hz.
Muhammed’in kabiliyet ve kapasitesinden bahsetmek de peygamberligin tabii

25432

aciklamasmi olusturmaktadir. Fazlur Rahman bu meseleyi su sekilde izah

etmektedir:

“Bu durum tabii terimlerle ifade edilecek olursa diyebiliriz ki, Hz.
Muhammed, kendini peygamber olmak icin hazirladi. Ciinkii onda dogustan,
insanlarin karsilagtiklar:t ahlaki ¢okiintiilere karst yiiksek bir duyarlilik vardi. Bu
duyarlilik Allah tarafindan ¢ok kiiciik yasta yetim birakilmasi ile daha da arttirid.
Kureys kabilesi Arabistan’da en giiclii kabile idi. Once Kureys ona siddetle kars
cikti, fakat sonra onu kabul edip destekleyince Islam biitiin diinyaya yayimak iizere

atilima gegti.

Biitiin  bu tabii aciklamalar dogrudur. Fakat peygamber, kendi fitri
kabiliyetlerini baska bir insamin gelistirebileceginden daha fazla gelistiremezdi.
Onun igin biitiin tabii faktorler, tek ve giiclii bir gayeyi gosterecek sekilde birlesirse
biitiin o tabii faktorler gerisin geri Allah’a atfedilmelidir. Ayrica daha once de
belirttigimiz gibi, zaten Hz. Muhammed’in, peygamber olmak icin suurlu ve planl

bir ¢alismast yoktu. ~433

Vahyi insanlara teblig etmek {izere el¢i olarak gorevlendirilen Hz.

Peygamber’e gelen mesajin, kendisine nasil ulastig1 konusuna hem Kur’an’da, hem

32 Arpagus, Hatice K., Fazlur Rahman’a Gére Allah ve Insan, ¢amlica yay., Istanbul 2010, s. 201.
Bkz. Fazlur Rahman, Ana Konulariyla Kuran, S. 146.

433 Fazlur Rahman, 4na Konularyla Kuran, s. 146-147.
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de hadis literatiiriinde deginildigi goriilmektedir. Vahyin peygambere gelis siirecini
incelemek icin elimizde bulunan en giivenilir ve yegane kaynak Kur’an-1 Kerim’dir.
Bizzat Kur’an’da, Yiice Allah’in mesajlarini elgilerine nasil ilettigine yer verilmis,
bununla birlikte yasadigi vahiy tecriibesini Hz. Muhammed de zaman zaman

arkadaslarina anlatmustur. ***

Cibril, Levh-i Mahfuz’da*®*® Arapga yaratilan Keldm’i alip peygambere
getirmistir. Peygamber de Cibril’den 6grendigi bu mesajlar1 Allah’m yardimi ile
once zihnine yerlestirmistir. Muhtemelen Peygamberin Cibril’den aldigi mesajlari
aklinda tutamamak gibi bir korkusu bulundugu Kur’an ayetlerine de konu

olmustur.436 Ayrica Buhari’nin naklettigi bir rivayette buna deginilmistir:

Ibn Abbas sdyle diyor: “Rasulullah, kendisine vahyedilirken, Kur’an-1
ezberleyebilmek i¢in acele ile dudaklarini oynatiyordu. Bunun iizerine Kiyame
suresinin 16-19. Ayetleri nazil oldu. Hz. Peygamber uyarildi: “Onu okumak i¢in
acele edip dilini oynatma, onu senin hafizanda toplamak, diline okutturmak bize
diiser. Biz onu okurken sen, okunusunu takip et, dinle. Sonra agiklamasi icab
edenleri agiklamak da bizim gérevimizdir.” ayeti nazil oldu.”*’ Yine Zemahseri de
Kessaf’inda ilgili ayetin tefsirini yaparken peygamberin kalbinde olan

ezberleyememe endisesini dile getirmistir.**®

#3% Buhari, Camiu’s-Sahih, Bed'ii'l-Vahy, 1; Miislim, iman 252; Tirmizi, Menakib 13.
% Taha 20/114, Yusuf 12/2, Stra 42/7, Suara 26/195, Zuhruf 43/3, Ziimer 39/55.

% Kiyamet 75/16-19.

37 Buhari, Camiu’s-Sahih, Bed'ii'l-Vahy, 1.

8 Zemahseri, Kessdf, IV/191.
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[lahi yardim ile Cibrilden aldig1 ve zihnine yerlesen mesaji Peygamber, teblig

gorevi geregi, oldugu gibi insanlara aktarmus ve 6gretmistir. Kendisi immi**® olan

Peygamber, insanliga teblig siirecinde, sozlii olarak almis oldugu mesajlar1 vahiy

katiplerine yazdwrmistir. Peygamberin vahiy katiplerinin 40’a yakin sahabi oldugu

439

Arapca bir kelime olan “Ummi” kelimesi okuma yazma bilmemeye karsilik olarak
kullanilmaktadir. Ummilik kelimesinin “iimm” ile de yakin bir iliskisi bulunmaktadir. “Umm”,
anne demektir. Ummi kelimesi de farkli anlamlarinin yaninda annesinden dogdugu gibi yetisip,
planli ve programli bir egitimden ge¢cmeyen insan anlaminda kullanilmaktadir. Kelime, liigat
anlamiyla anaya mensup, anasindan dogdugu gibi saf ve temiz, okuma ve yazma bilmeyen
cahil,(fbn Manzur, Lisdanu’l-Arab, XI1/34) bir millte mensup, yazmayan, okumayan bir toplum,
(Ragib el-Isfahani, Miifieddt, s. 28) pinar, menba, baslangic, temel, esas, bir seyin ruhu ve
cevheri, gormeyen, (Bkz. Ebu’l-Beka, Eyyub b. Musa, el-Kiilliydt, yy 1287, s. 76) bir milletin
mensubu veya Mekkeli, (Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, IV/146) bir
insandan egitim gormemis, (Kurtubi, el-Cami li Ahkdmi’l-Kur’an, VII/297-298) Ehl-i Kitab’in
disinda kalan Arap toplumu, (Ragib el-isfahani, Miifiedat, s. 28) cahil Araplar (Cuma, 62/2; Aldsi,
Ruhul Meani, 1X/224) ve Hz.Peygamber’e verilen bir sifat olarak kaynaklarda zikredilmektedir.
Kur’an Hz. Peygamber’in immi olusuna vurgu yapmaktadir. “Onlar, yanlarindaki Tevrat’ta ve
Incil’de yazili bulduklar: Resiile, o iimmi peygambere uyan kimselerdir...”(Araf 7/157), “Sen su
Kur’an’dan once hi¢hir kitap okumuyor ve onu sag elinle yazmiyordun. Sayet boyle olmasaydi
batil pesinde koganlar, siipheye diiserlerdi.” (Ankebut 29/48). “Ayetlerde gegen iimmi kavrami
Hz. Peygamberin okuma yazma bilmedigine delil olarak kullanilmaktadir. Kur'an’in hi¢ okuma
yazma bilmeyen bir el¢i tarafindan teblig edilmis olmasi onun mucizevi &zelligini
giiclendirmektedir.” (Alusi, Ruhu’l Medni, V/231; Bkz. Altintas, Miicteba, Kur’an’da Kitap
Kavrami, s. 124). Hz. Peygamber’in okuma yazma bilmedigini delillendirmek i¢in yukarida
belirtilen ayetleri yorumlayan miifessirler (Beyzavi, Envaru't-Tenzil ve Esraru't-Te'vil, 11/646;
Rézi, Fahreddin, et-Tefsiru'l-Kebir, X1/98.) Hz.Peygamber’in yasantisindan da deliller getirerek,
ilk vahiy tecriibesinde el¢i melek Cibril’e “ben okuma bilmem” demesini (Buhari, Bed’ul-Vahy, 3;
Miislim, Iman, 252), kendisine gelen vahiyleri katiplerine yazdirmasmi (Riza, Muhammed,
Muhammed, Misir 1966, s. 65), kendisine gelen mektuplar1 okumasi i¢in Ubeyy b. Ka’b’i
cagirmasini (Zeyni Dahlan, es-Siratu’n-Nebeviyye, Beyrut trs., 1/229; Onkal, Ahmet, “Hz.
Peygamber’in Ummiligi”, SUIFD, say1:2, 1986, s. 252) &rnek olarak vermektedirler.

Buna karsilik Hz. peygamber’in okuma yazma bildigini iddia edenler de bulunmaktadir. Onlarin
getirdikleri ilk delil, Hudeybiye anlagmasi ile ilgili Buhari’de gegen “““Hz. Peygamber sahifeyi
aldi. Fazla iyi yazamiyordu ve yazdi...” seklindeki rivayettir. (Buhari, Megazi, 43). Bununla
birlikte Hz. Peygamber’in vahiy katiplerinden Abdullah b. Sad b. Ebi Serh’in ayeti yaziya
gecirirken ilavede bulunmasi iizerine Hz. Peygamber’in “derhal onu birak, yazma” diyerek
miidahale etmesi (Ibn Hanbel, 11, 245-246.), kabile reislerine yazi yazilarak verilmesini emretmesi
iizerine Uyeyne b. Hisn’in yaziyi okuyamamasi ve Peygamber’in sahifeyi alarak okumasi
(Askalani, Ibn Hacer, Fethu'l-Bari bi Serhi Sahihi'l-Buhari, V11/504) gibi rivayetler érnek olarak
verilmektedir.

“Hz. Peygamber’in iimmi oldugunu ifade eden ayetler 6nyargisiz okunursa kelimenin en tabi
anlammin, yazili kutsal kitaplar1 olmayan kavimlerle ilgili oldugu anlasilmaktadir. Ayetler
imminin Yahudi olmayan anlamina geldigini kesin olarak ortaya koymaktadir. Bu durumda timmi
kavramyla, yerli, yani Arap topluluklarma ait olan anlamimnda kullanildig1 anlagilmaktadir.” (Watt,
W. Montgomery, Kur’an’a Giris, trc. Silleyman Kalkan, Ankara Okulu Yay., Ankara 2006, s. 49)
“Bu anlamda Araplara gonderilen peygamber, Yahudi gelenegine ait olmayip Arap milletinin
kendi i¢inden ¢ikmis yerli bir peygamberdir. (Cuma 62/2) Yine ehli kitap ve timmi kavramlarinin
karsilikli olarak kullanilip aralarinda kesin bir ayrim yapilmasi da bu diislinceyi desteklemektedir.
(Al-i Imran 3/20, 75; Bakara 2/78) Oyleyse bu konudaki ayetler Hz. Peygamberin okuma yazma
bilmedigiyle ilgili olmayip Yahudi ve Hiristiyan kitap gelenegini bilmedigiyle ilgilidir.” (Altindas,
Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavramyi, s. 124).
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belirtilmektedir.*4°

Peygamber’in vahiy katiplerine Allah’tan gelen mesajlar1
kaydettirmesi, tebligin bir pargasi olan Keldmullahin kitap haline getirilmesi yani

Mushaf haline getirilmesi asamasidir.

Levh-i Mahfuz’da Arapca olarak yaratilan Kelamin, Cibril vasitasiyla
Peygamber’e inzali siireci ile ilgili hem Kur’an’da hem de Peygamber’den rivayet
edilen hadislerde, Peygamber’in yasadigir sikintili durumdan bahsedilmektedir.
Ontolojik olarak farkli boyutta bulunan iki el¢inin iletisiminde Peygamberin
beseriliginin smirlarmi zorlayarak metafizik dlemine ge¢mesi veya vahiy meleginin
insan suretine biiriinerek fizik alemine gegerek Peygambere goriinmesi — ki bu
vahyin gelisinin kolay halidir- vahiy esnasinda Peygamberin fiziki sikintilar

yasamasina sebep olmaktadir.**

“I1k vahiy tecriibesinin Peygamber i¢in korkutucu ve fiziksel olarak sarsic1 bir
ozellik tasidigr gézlenmektedir. Vahye muhatap olmasmin ardindan peygamberin
adlandirmakta zorlandig1 bu tecriibeyi takiben korku iginde Ortiisiine biiriinerek

kapandigina Kur’an ayetleri isaret etmektedir.”**?

Peygamber’in zamanin cahiliye Arap toplumu igerisindeki huzursuz hali

sebebiyle tefekkiir i¢in zaman zaman Hira magarasina gittigi ve orada uzun zaman

443

stikunet halinde kaldig1 bilinmektedir."""Bu tefekkiir donemi igerisinde bir giin,

Cibril Peygambere goriinmiis ve ilk vahyi getirmistir. Boylesi farkli bir durum ile ilk

40 Askalani, ibn Hacer, Fethu I-Bdri bi serhi Sahihu’I-Buhari, 1X/18.
41 ibn Haldun, Mukaddime, 5.98-99.

44z Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’m Olusumu (Vahiy Siireci)”, s. 4; Bkz. Miiddessir 74/1-7;
Miizzemmil 73/1. Bkz. Buhari, Bed'ii'l-Vahy, 1; Miislim, iman 252; Tirmizi, Menakib 13.

443 Razi, Fahreddin, Medlimu Usilii'd-Din, cev. Nadim Macid, Islam Inancimin Ana Konular,
Erzurum 1996, s. 101; Tanci, Muhammed b. Tavid, “Allah’in Elg¢isi Muhammed-Vahiy”, e-
Makalat Mezhep Arastirmalari, IV/1, Bahar 2011, s. 383.
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defa karsilasan Peygamber durumu anlamakta zorlanmis ve korkuya kapilmigtir. Hz.

Ayse, olay1 sdyle anlatmaktadir.

“Rasulullah, Hira magarasinda yalmzliga c¢ekilirdi, evine sadece Yyiyecek
almak igin gelir, kendisine yetecek kadar yiyecek aldiktan sonra tekrar Hira
magarasina donerdi. Orada belli giinler ibadet ve tefekkiirle mesgul olurdu. Yiyecegi
bittiginde tekrar Hatice'ye gelir, yeteri kadar yiyecek alip tekrar donerdi. Bu durum
Stirtip giderken bir giin Hira Magarasinda vahiy melegi Cibril geldi ve “Oku’ dedi.
O da “ben okuma bilmem” cevabini verdi. Rasulullah bu olayr soyle anlatti: “Melek
beni tuttu, takatim kesilinceye kadar beni sikti ve birakti. Bana “Oku” dedi. Ben de:
“ben okuma bilmem” dedim. Sonra beni tekrar tuttu ve takatim kesilinceye kadar
tekrar sikti ve bu olay ii¢ defa tekrarladi. Daha sonra su ayetleri okudu: “Yaratan
Rabbinin adiyla oku, O insani kan pihtisindan yaratti. Oku, Rabbin en biiyiik kerem
sahibidir. O ki kdlemle égretti.”** Bunun iizerine Rasulullah, kendisine ogretilen
ayetleri tekrarladi, korku igerisinde evine dondii. Hatice’nin yanina geldi ve “beni
ortiin, beni ortiin dedi.” Sonra basina gelen olayi, korktugu endisesini de dile
getirerek esine anlatti. Hatice: “Allah’a yemin olsun ki, Allah, asla seni
utandirmayacaktir. Ciinkii sen akrabaya merhamet ediyor, misafire ikramda
bulunuyor ve felakete ugrayanlar: goézetiyorsun” dedi ve onu alip amcasinin oglu
Varaka b. Nevfel’e gétiirdii. Varaka b. Nevfel’e durumu anlattiklarinda séyle cevap

verdi: “Bu gordiigiin Allah’in Musa'va indirdigi Namus-u Ekber dir.”**®

“Peygamberin bir korkuya kapilmasi gayet makul idi. Zira i¢inde yasadigi

toplumda benzer durumlar1 yasayan insanlar vardi. Bunlarin bir kism1 mecn(in, bir

44 Alak 96/1-4.
*® Buhari, Bedii’l-Vahy, 3; Miislim, iman, 252-254.
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kismi kahin olarak bilinirlerdi. Peygamber’in normal bir hayat siirerken birden bire
sira dig1 bir tecriilbe yagamasi, kendisinin de bu mecnun ve kahinler gibi mi olduguna
dair bir zihin bulanikli1 yagamasina sebep olmustur. Bunun bdyle olmadigma dair
vahyin bildirimi ve peygamberi bu kategorilerin disinda oldugu ydniindeki ikna

. . > e - . - 44
olmas1, Kur’an tarafindan bir ‘beyine’ iizere oldugu sdylenerek saglanmustir.”**®

“Bu beyine, peygamberin peygamber olduguna, kahin, sair, mecnun vs.
olmadigma kanit olarak sunulmustur. Zira bir mecnun, sair veya kahinin insanlari
uyarmak gibi bir sorumlulugu olmamisti. Peygamberin ‘uyar’ emrini almasit onu
biitiin bu kategorilerden ayirmis ve ayaklarmin yere saglam basmasini saglamstir.
Yasadigi bu zihin halinin ardindan, Hz. Muhammed’in peygamber oldugu ve bunun
ilk olmadig1, daha énce gecen peygamberlerin de bu sekilde bir tecriibe yasadiklar1**’
sOylenmis ve ardindan, peygamberligin geregi olarak, insanlar1 uyarmak ig¢in
»»448

kalkmas1 emredilmistir:

“Ey ortiistine biiriinen, yalnmizliga siginan! Kalk ve uyar. ~449

Kur’an’in “uyar” emri ile Hz. Peygamber’in diger unsurlardan ayrilmasi
saglanmigtir. Bu durum Peygamberin gonliinde bir sekine ve ferahlama meydana
getirmistir. Zira o artik kaynagi ilahi olan bir kesin bilgiye ulasmistir. Bu kesin bilgi
ile yasadig1 toplumda elgiligini ilan ederek, Allah’in génderdigi vahiy ile ideal

insanin olusmasi i¢in rehberlik siirecine girmistir.

48 Zemahseri, Kessaf, 1V/584-585; 11/181-183; Razi, Mefitihu’l-Gayb, 30/599-601; 15/419-420;
Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, X/135-135; V/102-103; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t
Te vil, VI233; 111/43-44; Bkz. Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’mn Olusumu (Vahiy Siireci)”, s.4.

*7 Duman, M. Zeki, “Vahy Olay1 ve Vahy-Peygamber iliskisi”, EUIFD, say1:9, Kayseri 1996, s. 29.

448

Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olugumu (Vahiy Siireci)”, s.4.
9 Miizzemmil, 72/1; Miiddessir, 74/1.
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Ilk vahiy ile birlikte peygamber iizerinde diger insanlar tarafindan
gozlemlenen fiziksel etkilerin oldugu rivayetlerde anlatilmaktadir. Bunlar, terleme,
inleme, agri, titreme, trans hali, kizarma ve fiziksel olarak agirlasma halleridir. **°
Zira bir keresinde Hz. Peygamber’in dizi, Zeyd b. Sabit’in dizi ile temas halinde iken
vahiy hali Rasulullah’t kapliyor ve {iizerine ¢oken agirliktan etkilenen Zeyd:
“Neredeyse dizimin agwrliktan lirilacagini zannettim” diyordu.**' “Peygamberin
vahiy aninda yasadigi bu sikintili durumu ortadan kaldirmak ve onu rahatlatmak i¢in

Allah’tan bir sekine indirildigi ifade edilmektedir.”*2

Peygamber’in, Cibril ile ilk iletisim hali karmasik bir yapidadir. Bu iletisime
Nasr Hamid Ebu Zeyd’in yaklaslml453 geleneksel anlayisin disinda goriinmektedir.
Zira Hz. Muhammed diisiinceye dalmigken melek okumasin1i emrederek ansizin
cikagelmekte, Hz. Muhammed tarafindan bu emre verilen ilk cevap da “ben
okuyamam” seklinde olumsuz olmaktadir. Bu durum {i¢ defa tekrar etmis ve her
birinde de melek Hz. Muhammed’i kuvvetlice sikmis, neticede takati kesilmis ve
akabinde melegin yonelttigi bu emre boyun egerek “ne okuyayim” cevabini
vermistir.

(13 2

Burada vahiy meleginin Hz. Peygambere “oku” diye emretmesi, Hz.
Peygamber tarafindan tekrar edilmesi anlamma gelir. Yani ‘oku’, ‘tekrar et’
demektir. Bu durum kiiltiirel platformda gerceklesen ve kiiltiiriin s6zli kiiltiirden
yazili kiiltiire dogru doniisiimiinii saglayan girisime paralel olarak “ikra/oku” fiilinde

s6z konusu olan mana gelisimine bagl olarak yayginlasan ve yerlesen anlamla ters

0 Buhari, Bed’ii’l-Vahy, 1/2; Miislim, Fedail, 87.

1 Ahmed b. Hanbel, \//184.

452 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, s.5; Bkz. Tevbe, 9/40.
%3 Epu Zeyd, Nasr Hamid, flahi Hitabin Tabiat, s. 91-96.
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diismektedir. Iste bu anlayisa bagl olarak H. Peygamber’in “ben okuyamam”
ifadesinin, okuma bilmedigini ikrar etmesi — ki bu “ikra” fiilinin yanls
anlagilmasindan kaynaklanmaktadir — anlaminda olmadig1 kanaati ortaya ¢ikmaktadir

ki bu da iizerinde durmamiz gereken bir noktadir.***

“Hz. Peygamber yapi olarak ¢ekingen olmasma karsin, Kur’an mesaji
oldukca devrimci ve disa doniiktiir. Onun i¢in de Allah, vahye ilk kez muhatap
kildig1 Hira magarasindan Hz Muhammed’i dogrudan toplumun igine ¢ikarmistir. Bu
durumda sOylenmesi gereken sey, vahyin olusum siirecinde yer yer vahyin dinamik
karakterini ortaya c¢ikaran Ornekler yani niizul sebepleri tespit edilebilse de,

peygamberin pasif konumda oldugudur.”**

“Kur’an’in vahyedilme siirecinde bircok olay cereyan etmektedir. Kur’an
vahyi bu anlamda inter-aktif bir siiregte tamamlanmaktadir. Kur’an gelismekte olan
bir yapiy1 takip ederek dilini degistirmekte, buna paralel olarak yeniden bir iist
gelisim basamagina c¢ikmakta, boylece bireyi, ahlaken belli hedefe yiikseltmeye

(;allsmal<tad1r.”456

Bu hususu Kur’an’m 23 yilda nazil olmas1 desteklemektedir. Bireyin ideal
seviyeye getirilmesi, yasanilan hayatta meydana gelen olaylara atif yapan ayetlerin
olaylarin akabinde nazil olmasi, bu suretle vahiyde her zaman bir canliligm ve
hayatin ihtiyaclarina cevabin yer almasi bireyi ideal ahlaki bir yapiya ulastirma

cabasi olarak goriilmelidir.

% Ebu Zeyd, Nasr Hamid, /lahi Hitabin Tabiati, s. 91-92.

455

Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, s.12.
456Diizgi'm, Saban Ali, “Kur’an’m Olusumu (Vahiy Siireci)”, s.12.
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Sonug olarak, Allah’in yaratmis oldugu insanogluna vahyini / mesajlarini
iletebilmek icin peygamberlik miiessesinin bulunmasi zorunlu goriinmektedir.
Peygamberler, Allah’tan aldiklar1 bu mesajlari, tam ve eksiksiz olarak insanlara
ulagtirma gorevi ile gorevlendirilmislerdir. Hz. Peygamber de vahyi, muhatab1 olan
insanliga teblig gorevini tam ve eksiksiz olarak yerine getirmistir. Bu anlamda

vahyin alicis1 peygamberler, vahyi insanliga ilk 6greten kisilerdir.

d. Vahyin Muhatabi / insan

Vahyin 6znesi ve kaynagi olan Allah’in yegane gayesi, mesajinin muhataba
yani insana ulasmasini saglamaktir. Insana ulasan mesaj yani vahiy ile amaclanan
ise, Kur’an’in ifadesi ile insani dogru yola iletmek,*’ karanhktan aydinhiga
cikarmak®® ve vahyin muhatabi olan insanin diinya ve ahiret mutlulugunu®®
saglamaktir.

“Ilahi vahyin muhatabi insandir. Hem Cibril, hem de peygamber “el¢i” olup,
as1l muhataba mesaji oldugu gibi iletmekle g('jrevlidirler.”460

Yiice Allah’m, mesajinin muhatab1 olan insan ile arasinda varliksal diizlem
fark: bulunmasi, **! mesajin insana ulasma siirecinde araci elgileri gerekli kilmakta ve
bu sayede varliksal diizlem farki asgari seviyeye indirilmektedir.

Insan olarak vahiy ile ilk muhatab olan kisi, vahyi insanliga teblig etmekle

gorevli bulunan ve ayni zamanda vahiy kanali icerisinde el¢i gérevi iistlenen Hz.

7 isra 17/9; Bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/651; Razi, Mefitihul Gayb, 20/303-304; Maturidi, Tevildtu
Ehl-i Siinne, VI1/11-12; Beyzavi, Envdru 't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 111/249.

8 Bakara 2/257; Bkz. Zemahseri, Kessdf, 1/304; Razi, Mefatihul Gayb, 7/17-20; Maturidi, Tevildtu
Ehl-i Siinne, 11/241-243; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esraru’t Te'vil, 1/155; Ragib el-Isfehani,
Tefsir, 1/532-536.

*% Yunus 10/64; Bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/355-357; Razi, Mefatihul Gayb, 17/275-278; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Stinne, V1/61-62; Beyzavi, Envdru 't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 111/118.

480 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 154.

81 Kirmani, Serhii’l-Buhari, 1/28; Bkz. Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.146; izutsu, Allah-
Kur’an ve Insan, s. 193.
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Muhammed’dir.*®® Peygamberliginin de bir geregi olarak Hz. Muhammed, Yiice
Allah’tan almis oldugu vahyi, asil muhatabi olan insanogluna teblig etmistir.
Bununla da goriilmektedir ki, Hz. Peygamber’in asil gorevi Allah’mn insanogluna
bildirmek istedigi mesaj1 eksiksiz ve dogru bir sekilde muhatabima ulastirmaktir.*®®
Vahyin muhatab1 olan insan, diger varliklar gibi Allah’in yarattig1 tabii bir
varliktir. Insan ile tabiattaki diger canlilar arasindaki fark, diger canlilara gelen
emirlerde itaatsizlige izin verilmemesi, insana gonderilen emirlerde ise, kabul edip
etmeme, yapip yapmama konusunda insanin 6zgiir iradesinin belirleyici olmasidir. **
Kelam bilginleri, vahyin muhatab1 olan insanin, kendisi i¢in génderilen vahye
kars1 tutumu konusunu irade kavrami g¢ergevesinde ele almis, farkl goriisler ortaya
koymustur. Bir kisim bilginler, insan1 tam anlamiyla hiir irade sahibi olarak kabul
ederken diger bir kistm da insana higbir irade alani tanimamislardir. Baz1 kelam

bilginleri de insana Allah’in mutlak iradesi igerisinde kiiciik bir irade alani

birakmuslardir.

Cebriye’ye gore irade sadece Allah’in dilemesidir. Insanm irade ve se¢me
hakk1 bulunmamaktadir. “Her sey Allah’in irade, mesiet ve kudretiyle meydana gelir.
Fiil i¢in gerekli olan giicii insanda Allah yarattig1 gibi gerekli olan irade ve ihtiyar1
»»465

da Allah yaratmaktadir. Insan ise kendini ihtiyar sahibi goriir ve dyle zanneder.

Vahye muhatap olan insan da Allah’in dilemesi sonucu gelen mesaja iman eder veya

%62 Nahl 16/44; insan 76/23; Yusuf 12/3; Ali imran 3/144.

483« Iste bu Kur’an bana, onunla sizi ve eristigi herkesi uyarayim diye vahyolundu...” (Enam 6/19);

Nahl 16/44; Ayrica Hz. Peygamber’in elgi Cibril vasitasiyla Yiice Allah’tan almig oldugu vahyi
insanlara tam ve eksiksiz teblig etmesi ile ilgili agiklamalar i¢in bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/208,
607-608; Razi, Mefdtihu’l Gayb, XI1/497-498; XX/210-212; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne,
1\V/38-42; V1/509.

464 Fazlur Rahman, 4na Konularyla Kur’an, s. 49-51.
%5 Esarl, Makaldt, s. 267.
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onu inkar eder.*®® “Halbuki her sey Allah tarafindan énceden takdir edilmistir. Kul,
takdir edilen bu fiili yapmaya mecburdur. Insanlar robot gibidir. Baska bir deyimle
Allah’mn mutlak iradesi karsisinda insanlar havada oraya buraya siiriiklenen bir

yaprak gibidir. Allah’in miilkiinde ancak O’nun diledigi olur.”*®’

Mutezile bilginleri, insanin iradesi konusunu, Mutezile’nin bes temel esasi
icerisinde yer alan adalet kavrami cercevesinde degerlendirmektedirler. ilahi adalet
ilkesi geregi insana hiir irade ve se¢me Ozgirliigli verilmekte, insan ise diinyada
Ozgiir iradesi ile vermis oldugu kararlarin ceza veya miikafatimi ilahi adalet geregi
ahirette gormektedir. Bu sebeple Allah’in iradesi O’nun fiili, insanin fiili ise insanin
zgiir iradesinin konusu ve iriiniidiir.*®® Buna karsilik, Maturidi mezhebi her iki
gbriis arasinda orta yolu benimsemistir. Imam Maturidi ve Nesefi’ye gore irade, talep
ve meyil gibi iki temel manay1 ihtiva etmekte, birinin manasi1 digerinin varligini
gerektirmektedir.*®® “Fiil olan her yerde fail ve bir irade vardir. Insanlardan da bir
takim fiiller sadir olduguna gore, onlarin da bir irade ve ihtiyar1 var demektir. Insan
kendi nefsinde bu ger¢egi her an miisahede etmekte, yaptig1 islerde hiir oldugunu ve
fiillerini kendisinin iktisab ettigini gormektedir.”*”® Allah, yarattiz1 ve fiillerinden
dolay1 sorumlu tuttugu insana kendi iradesi iginde bir hiir irade vermis, bu hiir

iradesini kullanabilmek i¢in dogruyu yanlistan ayiracak akil ile insan1 donatmustir.*’

%6 Bagdadi, el-Fark Beynel Firdk, s. 188.

7 Bagdadi, age., s. 194-195; Bkz. Sahin, Hiiseyin, Kaderin Irade ve Kudret Sifatlar: Ile Iliskisi,
Basilmamis Yiiksek Lisans tezi, AUSBE, Ankara 2003, s. 47.

488 Abdulcabbar, Kadi, Serhu Usul-i Hamse, Kahire 1965, s.431.

%89 Maturidi, Tevhid, s.294, ayrica bkz: Trc. Bekir Topaloglu, s. 371; Nesefi, Ebu Muin, Tabswratii’l-
Edille, c.1, 5.490.

410 Maturidi, Tevhid, s.226; Bkz. Sahin, Hiiseyin, Kaderin Irade ve Kudret Sifatlar Ile Iliskisi,
Basilmamis Yiiksek Lisans tezi, AUSBE, Ankara 2003, s. 48.

471 Maturidi, Tevhid, s.221.
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Maturidi alimler, iradeyi kiilli ve ciiz’i irade olarak ikiye ayirmakta, bu
sayede insanin iradesini Allah’m iradesinden aylrmaktadlrlar.472 Esariler ise, Allah’in
iradesinin yaninda agik¢a insanin da iradesi vardir demekten kaginmislar, fakat
insanda irade yoktur da dememislerdir.*"

Yiice Allah’in, vahyin muhatabi olan insanogluna géndermis oldugu mesajin
hedefi, insanin onu anlamasi, kabul etmesi, hayatina tatbik etmesi; bu sayede asil
gaye olan refaha ermesi, dogru yolu bulmasidir, yani mutlu olmasidir. Bu anlamda
melek Cibril vasitasiyla insan — el¢i olan Peygambere indirilen vahiy, onun diger
insanlara teblig etmesi ile hedefine ulagmistir. Bu siire¢ icerisinde vahyin elgileri
olan melek Cibril ve Hz. Peygamber, Yiice Allah’m kendilerine bi¢mis oldugu rolii

ve gorevi eksiksiz bir sekilde yerine getirmislerdir. Bu asamadan sonra artik gorev ve

sorumluluk, mesaj1 alan insanogluna aittir.

3.A. YUCE ALLAH’IN VAHYETME BICIMLERI

Ayni varliksal diizlemde bulunmayan iki taraf arasinda gergeklesen ve ii¢lincii
sahislarin algilama imkani1 olmayan Allah ile elgisi arasindaki iletisimin mahiyeti ve
iletilen mesajin yani vahyin unsurlar1 {izerindeki degerlendirmelerden sonra,
aralarinda varliksal diizey farki bulunan bu iki taraf arasindaki iletisimin hangi

yollarla gergeklestigi konusunu da degerlendirmekte yarar bulunmaktadir.

*72 Sabri, Mustafa, Insan ve Kaderi, trc. isa Dogan, Istanbul 1989, s. 79.

*"® Detayli bilgi igin bkz. Esari, Ebu’l-Hasen, Kitdbu’l-Luma’ fi'r-Redd’i ala Ehli’z-Zeygi ve'l-Bida’,
thk. Richard McCarty, Beyrut 1952, s. 107-113; el-Ibdne an Usuli’d-Diyane, Medine 1975, s. 23-
24.
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Allah ile insan arasinda, s6z konusu varliksal diizey farkliligindan dolayi,
birbirleri ile iletisimde dolayli bir yol kullanilmakta, karsilikli konusma seklinde

birebir iletisimden sz edilememektedir.*’

Kur’an-1 Kerim’de Yiice Allah, insan ile iletisim yollarina dair bizlere bagka
kaynaklara bagvurmamiza gerek kalmayacak sekilde acik olarak ipuglari

475

vermektedir: “Hi¢ bir insanla™> Allah’in yiiz yiize konusmasi olacak sey degildir.

Ancak vahiy suretiyle veya perde arkasindan konusur, yahut el¢i gonderir, izniyle

ona diledigini vahyeder. Dogrusu O, yiicedir, bilgedir. »476

S6z konusu ayette, Allah’in insanla {i¢ sekilde iletisime gectigi

belirtilmektedir:

1. Dogrudan dogruya vahyetmek suretiyle,
2. Perde arkasindan konusmak suretiyle

3. Bir elgi - melek gondererek diledigi mesaji onunla bildirmek suretiyle.*”’

“Allah — insan iletisiminin ilk yolu olan dogrudan vahyi, fitratin tasarlanmasi
ve diizenlenmesi, yani her varligin varolus amacma uygun yaratilmasi olarak
anlayabiliriz.”*"® “Yiice Allah’m “ol” demesi de bir konusmadir. Kur’an’da bu
emirlere de vahiy dendigini gdrmekteyiz.”*"® “letisimin ikinci yolu olan perde

. o v ee qee 480 1 .
arkasindan konusma ise bir istisna olup yalnizca Hz. Musa’ya 6zgiidiir.™ Uzerinde

4% Stira 42/51; Bkz. Zemahseri, Kessdf, \V/233-234; Razi, Mefaitihul Gayb, 27/611-612; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Stinne, 1X/141-142.

7% “Higbir olimlii ile”. Agiklama i¢in bkz. Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 148.
76 Sara 42/51.

41 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 43; Bkz. Taberi, Cdmiu’l-Beyin fi Tefsiri’l-
Kur’dn, 11/222; Zemahseri, Kessdf, V/219-220; Yazir, Elmalilhi Muhammed Hamdi, Hak Dini
Kur’an Dili, I\/1255.

48 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 150.
#79 Nahl 16/68; Fussilet 41/12; Rum 30/35.
80 Razi, Mefitihul Gayb, 27/160-162.
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onemle durulmasi gereken iiglinclii yol ile gerceklesen vahiydir. Yiice Allah,
insanlardan segctigi elcilerine mesajlarmi bu yolla bildirmistir. Bu yol, melek Cibril’i

gondererek diledigi mesaji onunla peygamberlere iletme yoludur.”*®*

Vahyin dolayli olarak gelmesi, mesajin Allah’tan gelmedigine dalalet etmez.
Kur’an’a keldmullah denilmesinin nedeni, vahyin el¢i melek ve el¢i insan yoluyla

asil konusanm Allah olmasindan dolayidir.

Kur’an’da ‘vhy’ kokiinden tiireyen kelimeler sadece Allah’in insanlara ilettigi

mesajlar i¢in degil, ayni zamanda meleklere ilettigi mesajlar i¢in de kullanilir.

482 83

Ayrica, goge,”®? yeryiiziine®® ve hatta arilara®® da vahyedildigi belirtilir. Fakat

peygamberlere indirilen vahiy farklidir, ¢iinkii bu tiir vahyin tigiincii sahislara

. . 3 4
eksiksiz ve ilavesiz ulastirilmasi zorunludur. 8

Maturidi, s6z konusu ayetin agiklamasini yaparken, bu {i¢ iletisim yoluna 6zel

I3 99

bir onem atfetmis, “... vahiy suretiyle ...” ifadesi ile kastedilenin ilham / riiya

olabilecegini ileri stirmiistiir. Peygamberlerin riiyalarinin ise hak oldugunu eserinde
belirtmistir. Ayetin devaminda yer alan “...veya perde arkasindan konusur ...”
ifadesiyle kastedilenin ise, Hz. Musa’ya has olarak gerceklesen, iiclincii sahislar

olmaksizin sadece muhatabin duyabilecegi, ancak mahiyetini sadece Allah’in

bilebilecegi bir sekilde ses olarak karsi tarafa isittirme oldugunu ifade etmektedir.

81 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 152.
82 Fyssilet 41/12.

483 Zilzal 99/4-5.

84 Nahl 16/68.

485 Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.58.
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Ayetin sonunda gegen “ ... yahut el¢i gonderir ... ifadesi ile de kastedilenin vahiy

meleginin gelerek peygambere vahyi 6gretmesi oldugunu belirtmektedir. *®°

Stra suresi 51. ayeti kerimesi ekseninde Yiice Allah’in belirttigi vahiy

yollarmi 6rnekleri ile agiklamakta fayda goriiyoruz:

a. Dogrudan Vahiy

“Allah — insan iletigiminin ilk yolu olan dogrudan vahyi, fitratin tasarlanmasi
ve diizenlenmesi, yani her varligin varolus amacina uygun yaratilmas: olarak

”487

anlayabiliriz. Dogrudan vahiy konusunu anlamak i¢in oncelikle fitrat kavramina

deginmek gerekmektedir.

Fitrat kelimesi “yarmak, ikiye aymrmak; yaratmak, icat etmek” manalarina
gelen fatr kokiinden isim olup “yaratilig, belli yetenek ve yatkinhiga sahip olus”
anlaminda kullanilir. “Buna gore fitrat ilk yaratilis aninda varlik tiirlerinin temel
yapisini, karakterini ve heniiz dis tesirlerden etkilenmemis olan ilk durumlarini

belirtir.””*®

Ibn Manzur fitrat, Allah'm mahlikatmi kendisini bilip taniyacak ve idrak
edecek bir hal, bir kabiliyet iizere yaratmasi**® seklinde tarif ederken, Firuzabadi ise,

cocugun ana rahminde yaratildig1 yaratilis ve din olarak agiklamaktadir.*®°

Islam bilginlerin ortaya koydugu tariflerden de anlasiimaktadir ki fitrat, ilk

yaratilis esnasinda Yaraticinin insanoglunun tabiatina bahsettigi iyiyi kotiiden

8 Maturidi, Te vilatii Ehli’s-Siinne, \V/417.

“87 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 150.

“®8 {bn Abdiilber, et-Temhid, Titvan 1987, XVIII, 57; Bkz. Hokelekli, Hayati, “Fitrat”, DI4, 13/47.
“89 ibn Manzur, Lisanu’l Arab, \V/55.

#90 e|-Firuzabadi, el-Kdmiisii I-muhit, Miiessesetii’r-Risale, Beyrut 1993, s. 587.
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ayirmasmni saglayan yetenek,”®! yaratanmi tamma egilimi,*** “her ferdin kendine
mahsus olan ciizi yaratiligt degil, biitiin insanlarin insan olmalar1 bakimindan
yaratiliglarinda esas olan ve hepsinde ortak bulunan genel yaratilis olarak
anlagilmaktadir.”*® Konuyu daha anlagilir kilan ve fitrat ile baglantili ele alinmasi
gereken bir diger ayet ise Sems suresinde bildirilmektedir:

“Nefse vo ona dogasini verene; sonra onu iyiligi de kotiiliigii de yapabilecek

yetenekte yaratana andolsun ki kendini aritan giizel sona ulasmugtir.”**

Ayette gecen insan nefsine verilen 1yiligi ve kotiiligl yapabilme yetisinden

5

e o o .. . " . P . 4 .
hangisini segecegine dair insana bir se¢me hiirriyeti verildigi, ’ ayrica insanda

gerceklesen kotiiliik ve takva durumunun, Allah’in insanin fitratina yerlestirdigi yani

yarattig1, miifessirlerce ifade edilmektedir.**®

Allah — insan iletisiminin yollarindan ilki olan dogrudan vahyetme konusu,
esasinda dogrudan fitratin diizenlenmesi anlaminda yaratmayi ifade etmektedir. Zira
yaratmak i¢in Yiice Allah’in “ol” demesi yeterlidir. Varligm var olabilmesi i¢in Yiice
Allah’in “ol” demesi de bir konusmadir.**” Kur’an’da bu emirlere de vahiy dendigini

g(‘jrmekteyiz.“'98

“Allah’in  vahyini perde arkasindan bildirmesi ile melek araciligiyla

bildirmesi, vahyin disinda kalmaktadwr. Diger yandan Kur’an’m vahiy oldugunu,

1 Ragib el-Isfehani, ez-Zeriatii ild mekdrimi’s-seria, thk.: Taha Abdurrauf Sa’d, Mektebetii’l-
Kiilliyyati’l-Ezheriyye, Kahire 1973, s. 193.

*2 fbn Abdilber, et-Temhid, XV, 70, 74, 82, 83, 87, 88-90.

493 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, V1, 3822.
49 Sems 91/7-9.

%% Razi, Mefitihul Gayb,, 31/177

49 Zemahseri, Kessaf, IV/758-760; Razi, Mefitihul Gayb, 31/176-177; Maturidi, Tevildtu Ehli Siinne,
X/542.

97 yasin 36/82.
4% Nahl 16/68; Fussilet 41/12; Rum 30/35.
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O’nu peygamberin kalbine Cibril’in indirdigini de yine Kur’an bildirmektedir.**°

Buradan anlasiliyor ki vahiy kavrami hem biitliniin kendisini hem de bir pargasini

ifade etmektedir.”%®

“Allah’in insanlara dogrudan hitap etmesinin s6z konusu olmadigini
gostermek lizere, vahyin siirekli olarak bir araci ile gonderildiginin alt1 ¢izilmektedir.
Zira, biitiin peygamberler ontolojik olarak beser statiisiindedirler ve hicbir sekilde
Allah’m bir parcas1 degildirler; sadece Allah’tan gelen vahyin alicisidirlar. Bu
ontolojik farklilik, Allah’in peygamberle dogrudan konugmasinin 6niindeki engeldir.

Allah peygamberlere ya bir melek gonderir, ya ona bir ses isittirir. ~°-

Allah — insan iletisiminin yollarmdan ilki olan dogrudan vahiy konusu ile
ilgili ileri siirlilen iddialardan biri de peygamberlerin riiyalarinin dogrudan vahiy
kategorisinde degerlendirilmesi konusudur. Ibnii’l-Cevzi, vahiy yoluyla gerceklesen

> Buna karsilik

iletisimin yalnizca riiyada gergeklestigini One sirmektedir. >
miifessirlerin ¢ogu, Allah’n peygamberine olan bu sekilde vahyetme yolunun, riiya

ile,%%% ilham ile®® ve kalbe ilka ile®®® oldugunu iddia etmektedirler. Ancak, Kur’an’da

belirtilen peygamberlerin riiyalari ile ilgili 6rnekler, vahiy konusu ¢ergevesinde degil

99 Suara 26/192-195; Enam 6/19, 50; Araf 7/203; Yunus 10/15.

%0 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 150.

201 Diizgiin, Saban Ali, “Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)” s. 8.

%2 {bnii’l-Cevzi, Abdurrahman, Zddii'I-Mesir fi Ilmi’t-Tefsir, Beyrut 1984, V11/297.

*% Maturidi, Ebu Mansur, Tevildtu'l-Kur’an, vr.615a; Zemahseri, Kessdf , I11/475; Beyhaki, el-Esma
ve’s-Sifdt, s. 253; AlGsi, Rihu’I-Meani fi Tefsiri’l-Kur 'ani’l-Azim ve’s-Seb il Mesdni, XXV/54.

0% Zemahseri, Kessdf, 111/475; Taberi, Cdmiu’l-Beydn XXV/28; Kurtibi, Tefsir, XVI/53; Razi,
Fahreddin, el-Mefdtihu’I-Gayb, V11/423.

5 Aldisi, Rihu’l-Medni fi Tefsiri’l-Kur dni’l-Azim ve’s-Seb’il Mesdni, XXV/54; Zemahseri, Kessdf,
111/475; Razi, el-Mefatihu’I-Gayb, VI11/423.
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rilya yorumu bilgisi seklinde agiklanmaktadir.®® Yani peygamberlerin riiyalarmm

vahiy olduguna dair iddialarin hi¢birinin Kur’an’da bir dayanagi bulunmamaktadir.

Konu ile ilgili olarak, burada belirtilmesi gereken bir diger husus da
Peygamberlerden bagkasmma vahiy gelip gelmeyecegi meselesidir. Yiice Allah’in

vahiy olarak gonderdigi mesajlar yalniz peygamberlere gonderilmistir. Cibril kime

0 508

geldiyse o peygamberdir. Bu nedenle Hz. Musa’nin annesi®"’ ve Hz. Meryem’in

de peygamber oldugu ifade edilmektedir.>®°

Dogrudan vahiy, yaratma anlaminda Allah’in ar1ya, yere ve gége vahyetmesi
Kur’an’da konu edilmektedir. Allah, ariya vahyettigini bildirmektedir:

“Rabbin bal arisina soyle vahyetti: Daglardan, agaglardan ve insanlarin

yaptiklari ¢ardaklardan kendine evler edin.” >

%% gaffat 37/100-107; Yusuf 12/4-6, 43-49, 100. Hem Hz. ibrahim’in oglunu riiyasinda kurban ediyor
gormesi, hem de Hz. Yusufun on bir yildiz, giines ve ayin kendisine secde ediyor olarak goérdiigi
rilyalarin  vahiy ile iliskilendirilmesi dogru goriilmemektedir. Zira ayetlerde riiyanin
gerceklestirilmesi, rilyanin yorumlanmasi ifadeleri gegmektedir. Kaldi kipeygamberlerin digindaki
insanlarin riiyalarma ve yorumlarina da Kur’an’da yer verilmistir. Kur’an’in riiya meselesine bu
yaklagimindan, onun bir vahiy sekli olamayacagi neticesine varmak miimkiindiir. Riiya da keramet
gibi Allah’in insanogluna verdigi bir yetenektir. (Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s.
48; Bkz. Bkz. Zemahseri, Kessdf, 11/328-329, 1V/52-56; Razi, Mefditihul Gayb, 18/418-422,
26/344-348; Maturidi, Tevildatu Ehl-i Siinne, V1/206-209, V111/577-580.

“Bir zaman vahyedilecek seyi annene géyle vahyetmistik: Musa’yr sandiga koy,; sonra onu Nil’e
birak; su onu kiyya atsin da, benim diismanim ve onun diismant olan biri onu alsin.” (Taha 20/38-
39); “Musa’min annesine: Onu emzir, kendisine zarar geleceginden endiselendiginde onu Nile
birakwver, hi¢ korkup kaygilanma, ¢iinkii biz onu sana geri verecegiz ve onu peygamberlerden biri
yapacagiz, diye bildirdik.” (Kasas 28/7).

“Hani melekler demislerdi: Ey Meryem! Allah seni secti; seni tertemiz yaratti ve seni biitiin diinya
kadinlarina tercih etti.” (Ali Imran 3/42); “Melekler demislerdi ki: Ey Meryem! Allah sana
kendisinden bir Kelime'yi mijjdeliyor. Adi Meryem oglu Isa'dir. Mesih'tir; diinyada da, ahirette de
itibarli ve Allah"in kendisine yakin kildiklarindandur.” (Ali Imran 3/45); “Ey ehl-i kitap! Dininizde
asirt gitmeyin ve Allah hakkinda, gercekten baskasini soylemeyin. Meryem oglu Isa Mesih, ancak
Allah'in resuliidiir, (o) Allah'in, Meryem'e ulastirdigi «kiin: Ol» kelimesi(nin eseri)dir, O'ndan bir
ruhtur. (O'nun tarafindan gonderilmis, yahut teyit edilmis, yahut da Cebrail tarafindan iifiiriilmiis
bir ruhtur). Su halde Allah'a ve peygamberlerine iman edin. «(Tanri) iigtiiry demeyin, sizin igin
hayirli olmak iizere bundan vazgegin. Allah ancak bir tek Allah'tir. O, ¢ocugu olmaktan
miinezzehtir. Goklerde ve yerde ne varsa hepsi O'nundur. Vekil olarak Allah yeter.” (Nisa 4/171).

9 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.152.
>0 Nahl 16/68.
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Ona daglarda, agaclarda ve insanlarin yaptiklar1 c¢ardaklarda mekan
tutmalarin1 vahyetmistir. Bu vahyetme isi, Allah’in ona i¢giidiisel olarak boyle bir

*1 yani Allah armnn fitratinda bal yapma yetisini

yeti verdigi seklinde anlasilabilir.
yaratmistir. Bu yorum, Allah’in bal arisina iggiidiisel bir yeti verdigi seklindeki

cagdas yorumlara zemin hazirlamustir.*2
Kur’an’da Allah’m goge de vahyettigi anlatilir:

“Boylece onlari iki giinde yedi gok yapti ve her goge kanunlarini vahyetti. Biz
en yakin gogii bir koruma altina aldik ve lambalarla donattik. Iste bu, giiclii ve bilen

Allah’n takdiridir. ™"

Burada evha fiilinin fi harf-i cerriyle kullanilis1 ilgingtir. Kur’an’da
vahyetmekle ilgili olarak hi¢bir varlik hakkinda bu tarz bir kullanim s6z konusu
degildir. Bu kullanim goklerin, diger canlilar gibi bir varlik kategorisinde
olmayisindan dolay1 onlarin vahyinin, diger vahiylerden farkli oldugu kanaatini
uyandiracak niteliktedir. Allah’in goklere islerini / gorevlerini / kanunlarini iletmesi
onlarin igine bir seylerin yerlestirilmesi gibi anlasilabilir. Fi harf-i cerri mekan
cagrisimina sahip oldugu i¢in gokleri yaratirken onlara islevlerine dair hususlar1 da
yerlestirmis olabilecegini diisinmek miimkiindiir.”** Yani bu da goge dogrudan

miidahale anlaminda bir yaratma olarak degerlendirilmektedir.

Ayrica yeryiiziine vahiy i¢in de evha fiili farkli bir harfi cerle kullanilmustir.

Burada da lam harfi cerri kullanilmustir:

1 Bkz. Zemahseri, Kessaf, 11/417; Taberi, Camiu’l Beyan, XIV/93; ibn Kesir, Tefsiru I-Kur ani’l-
Azim, 11/570; Razi, Mefditihu’-Gayb, V/486; Kurtubi, el-Cdmi li-Ahkdmi’l-Kur’an, X/133; Alusi,
Ruhu’l-Meani, XIX/181; Kuseyri, Abdiilkerim, Letaifii’l-Isarat, ¢ev. Mehmet Yalar, Ist., 11/306;
Yazir, Hak Dini Kuran Dili, VV/246.

512A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.86.
*13 Fussilet 41/12.
*% Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.86.
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“Iste o giin, yer, Rabbinin ona vahyetmesiyle kendi haberlerini anlatir.” **

Aslinda lam harfi cerrinde de bir aidiyet ve miilkiyet anlami barindig i¢in
evha leha ifadesinin de diger bilinen evha ild kullanimindan farkli bir manay1
cagristirdigini kabul edebiliriz. Dolayisiyla burada da Zemahseri’nin yorumladigi
gibi mecazi bir durumdan sdz edilebilir.”'® Bu ayette gecen vahyetme ifadesi de

dogrudan vahiy yani yaratma olarak degerlendirilmektedir.

SO0z konusu ayetler ve yorumlardan da anlasilacagi {iizere, Allah’in
peygamberler disinda diger insanlara ve diger varliklara vahyi, O’nun peygamberlere
gondermis oldugu vahyinden farklhidir. Peygamberlere gonderilen vahiyler bir hiikiim
icermekte ve bu vahiylerin insanlara teblig edilmesi amaglanmaktadir. Ancak
peygamber disinda diger insanlara ve varliklara vahiy ise yaratma olarak

gerceklesmektedir.

Netice olarak, Allah — insan iletisiminin ilk yolu olan dogrudan vahiy olayi,
fitratin tasarlanmasi ve diizenlenmesi,”’ yani her varhgm, var olus amacima uygun
olarak yaratilmasidir.”*® Elci olan peygambere bildirilen Kur’an vahyinin tamami,
yine el¢i olan melek Cibril vasitasiyla gonderilmistir. Dogrudan vahiy konusu,
yaratma ile iligkilidir. Varligin var olabilmesi i¢in Yiice Allah’in “ol” demesi de bir

519

konusmadir.”*® Kur’an, zaten kendisi bu emirleri vahiy olarak nitelemektedir.>?°

*15 Zilzal 99/4-5.
*18 Zemahseri, Kessaf, IV/IT76.

17 ibn Aslr, Muhammed Tahir b. Muhammed b. Muhammed Tahir et-Tunisi, et-Tahrir ve t-Tenvir,
trs., 10/142.

*18 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.152.
*19 Yasin 36/82.
*20 Nahl 16/68; Fussilet 41/12; Rum 30/35.
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b. Perde Arkasindan Vahiy

“Perde arkasindan konusma”, Sara suresi 51. ayeti kerimesi ekseninde
degerlendirildiginde Allah ile insan arasindaki iletisiminde bir istisnadir. Bu yolla
Hz. Musa’ya gelen vahyin bulundugu, Kur’an ayetlerinden anlasilmaktadir.
Miifessirlerin birgoguna gore Allah’in, kutsal vadide bir aga¢ yoniinden seslenerek
Musa ile konusmasi bu tarz konusmadir. Bunlara 6rnek olarak su ayeti kerimeler

verilebilir:

“Musa, tayin ettigimiz vakitte gelip Rabbi onunla konusunca, Musa: 'Rabbim!
Bana Kendini goster, Sana bakayim' dedi. Allah: 'Sen Beni géremezsin ama daga
bak, eger o yerinde kalirsa sen de Beni goreceksin' buyurdu. Rabbi daga tecelli

edince onu yerle bir etti ve Musa da baygin diistii; ayilinca: 'Yarabbi, miinezzehsin,

Sana tevbe ettim, ben inananlarn ilkiyim' dedi.”®**

“Musa atesin yanina gelince: 'Ey Musa!' diye seslenildi: Ben stiphesiz senin

Rabbinim; ayagindakileri ¢ikar; ¢iinkii sen, kutsal bir vadi olan Ti uva'dasin.”>?

“Ey Musa! Sag elindeki nedir? Musa: O benim degnegimdir, ona dayanirim,

onunla davarima yaprak silkerim, ondan daha bircok islerde faydalanirim’ dedi.”*

Ayeti kerimelerden de anlasilacag tizere Allah’in peygamberine hitab etmesi

524

orneklerinin Hz. Musa’da toplandigi goriilmektedir.”” Dogrusu bu yol istisna olup,

yalniz Hz. Musa’ya 6zgiidiir.”®®> Bu konusmada Allah, Musa’ya gériinmemis,*?® bir

2L Araf 7/143.

*22 Taha 20/11-12.

°23 Taha 20/17-18.

2% 7Zemahseri, Kessdf, 5/218; ibn Asur, Tahrir, 10/143.
%5 Razi, Tefsir, 27/160-162.

%6 Maturidi, Tevildt, vr./615b; Nesefi, Meddriku't-Tenzil ve Hakdiku'y-Te’vil, 1/1591; Yazr,
Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, V11/35.
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bakima perde arkasindan konusmustur. Bu yolla gelen vahiy, direkt kalbe dogmadig1
icin kulaktaki igitme giicline s0ylenmis, bu sebeple perde arkasindan gelen bir ses

seklinde peygamber tarafindan isitilmistir.>?’

c. Elgiler Aracihgiyla Vahiy

Hz. Musa’ya istisna olarak perde arkasindan gelen vahiy disinda biitiin
peygamberlere vahyin gelis yolu olan ve iizerinde 6nemle durulmasi gereken, tiglincii
yol ile gerceklesen vahiydir. Bu yolda Yiice Allah, insanlar arasindan sectigi

el(;ilerine528

mesajlarin1 vahiy melegi vasitasiyla bildirmektedir. Bu yol, Allah’in
vahiy melegi Cibril’i gondermek suretiyle diledigi mesaji, O’nunla peygamberlere

iletme yoludur.

Allah Cibril’i gondererek peygamberlerine vahyeder. Vahyin melek
vasitasiyla olmasi, insan olan peygamber i¢in durumu biraz daha kolaylastirir.
Peygamberlerde vahiyle ilgili kesin bir kanaatin olugsmasi da bu yolla miimkiin
olmaktadir. Ciinkii bu tiirli iletide sdzlerin sesli olarak duyulmasi s6z konusudur. Bu
karsilasmada peygamber, yine kendisi gibi yaratilmis varliklardan biriyle muhatap
olmaktadir. Melek araciligiyla Hz. Peygamber’e getirilen vahiy, vahyin en kesin ve
yiiksek seklini olusturmaktadir. Ciinkii bu tiirlii vahiyde zorunlu bilgiyi elde etmede
temel olan goz ile gormek, kulak ile isitmek ve icten kalple duymak seklinde ii¢
6zellik vardir. Boyle elde edilen bilgi ayne 'l yakin bilgi 6zelligini haizdir.**

Ote yandan “el¢i gondermek suretiyle” gergeklesen konusmada gonderenin

52" Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, V11/35.
528 Kehf 18/110; Stra 42/51; Fussilet 41/6; Krs. Ahkaf 46/29; Ahzab 33/2; Enbiya 21/45.
2 Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, s. 201.
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El¢inin s6zii Allah’in Keldminin s6zsel formudur. Bu da peygamberlerin isittiginin
Allah’in sbziiniin bizatihi kendisi olmadigmni gosterir. Isitilenler Allah’m sdziine
delalet eden lafizdir. Kur’an’a Kelamullah denmesi, asil konugma metninin Levh-i
mahfuzda Yiice Allah tarafindan yaratilmasindan dolayidir. Melek Allah’in
sozciisiidiir. Kur’an’da, Kur’an’n serefli elginin sozii oldugu anlatilir.®® Ama ayni

zamanda Kur’an’in Allah’m Kelami oldugu da belirtilmektedir.>*

Ote yandan Kur’an, hevasidan konusmayan Hz. Muhammed’in s6zii olarak
da gecer. “O, arzusuna gore de konusmaz. O 'nun bildirdikleri vahyedilenden baskasi
deg“ildir”.532 Peygamberin muhataplar1 melegin sézlerini duymadigi i¢in vahyedilmis
sOzleri Hz. Muhammed’in agzindan isitiyorlardi. Miisahhas olarak isittikleri sozler
onun agzindan ¢ikiyordu. Ancak sozlerin kaynagmin Allah oldugunu Peygamber
belirtmektedir. Ancak bu, somut bir durumu degistirmemektedir. Isitilen sadece Hz.
Muhammed’in agzindan cikanlardir.”

“Hz.Muhammed’e gonderilen mesajlarin toplami olan Kur’an vahyi, melek

Cibril araciligiyla gelmistir.534

Dogrusu Hz. Musa’ya perde arkasindan gelen vahyin
disinda, Yiice Allah’m tiim peygamberlerine gonderdigi mesajlarin tamaminin vahiy
melegi Cibril araciligiyla geldigini de belirtmek gerekmektedir. Bu ayni1 zamanda
insanlara bildirilmek iizere gonderilen her mesaji, peygamberlere vahiy melegi

Cibril’in getirmesi demektir.”>*®

*% Hakka 69/41; Tekvir 81/19.

>3 Tevbe 6/9; Feth 48/15.

%32 Necm 53/3-4.

533A1bayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.82.

°3% Bakara 2/97; Suara 26/193-194; Necm 53/1-8.
>3 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 152.
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Kur’an, hem vahye ruh>® demekte, hem de Cibril’e ruh®’ demektedir. Baz1
yazarlar, vahiy melegi Cibril kime gelmigse onun peygamber oldugunu, bu ¢ercevede

538

Hz. Musa’nin annesi>>® ve Hz. Meryem’in®*® de peygamber olduklari konusunda

Es’arilerin yaklasimmimn daha tutarli oldugunu ileri siirmektedirler.>*

Allah ile insan arasinda gergeklesen iletisimin bu asamasinda vahiy melegi
bulunmaktadir. Vahiy melegi bu iletisimde vahyi ileten olduguna gore vahiy melegi
Cibril’in de Allah ile iletisim halinde bulunmasi zorunludur. “Ancak, Yiice Allah ile
Cibril arasindaki iletisimin nasil oldugunu bizim bilme sansimiz olmadig: gibi, Cibril
ile peygamber arasindaki iletisiminin keyfiyetini de bilme olanagimiz yoktur. Ancak
konu ile ilgili Kur’an ayetlerine dayanarak kisithh da olsa bazi degerlendirmelerde

bulunabiliriz.”>*

“Peygamberlerin, mesaji getirisi sirasinda vahiy melegi Cibril’i gérmeleri
gerekir. Zaten Allah ile peygamber arasindaki iletisimin merkezinin melek Cibril
oldugu bilinmektedir. Peygamberler insan olduklarna ve insan dogasindan
soyutlanmadiklarma gore, duyu organlarina gore Cibril’i gormeleri, onlarin
imanlarin1 daha giiclii kilacaktir. Kur’an, olaylara duyu organlar1 ile sahit olmanin

insanmn imanin1 giiclendirecegine®* vurgu yapmaktadir.”>*®

Vahiy meleginin, Hz. Peygamber’e cesitli sekillerde geldigi, Peygamberin

bazen melegi asli suretinde, bazen de beser suretinde gordiigii bilinmektedir. Vahiy

>% Sira 42/52.

%37 fsra 17/85; Gafir 40/15; Mearic 70/4; Nebe 78/38; Kadir 97/4.
*3% Taha 20/38-39; Kasas 28/7.

%39 Ali Imran 3/42, 45; Krs. Nisa 4/171; Ali imran 3/36-37.

>0 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.152.

>*! Akbulut, Ahmet, agm., 5.152.
%42 Bakara 2/260; Enam 6/75; Necm 53/1-18.

>3 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.152.
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meleginin vahyi Peygambere degisik sekillerde getirdigi ile alakali degisik rivayetler
bulunmaktadir. Vahiy meleginin vahyi getirme esnasindaki  deneyimini Hz.

Peygamber zaman zaman arkadaslarina anlatmistir.>*

Bununla birlikte vahiy melegi Cibril’in, bazen de insan suretine biiriinerek
Peygambere vahiy getirdigi belirtilmistir. Ancak bu hususa isaret eden bir Kur’an
ayeti bulunmamaktadir. Vahiy melegi Cibril’in, Peygambere bazen insan suretinde
geldigi ve bu seklin vahiy alma sekillerinden en kolay1 oldugu hadis kaynaklarimizda
gecen rivayetlerde gorilmektedir. Hz. Aise’den rivayet edildigine gore, Hz.
Peygamber’e ashab-1 kiramdan Haris b. Hisam, vahyin kendisine nasil geldigini
sormus, bunun tizerine Hz. Peygamber: “bazen melek bana bir insan suretine
biiriinerek gelir, benimle konusur, Cibril yamimdan ayrilinca ne dedigini hemen

hafizama yerlestiririm™>* diye cevap vermistir.

Ayrica Cibril’in asli suretinde Hz. Peygamber’e ilk goriinmesinin ve ilk vahyi
getirmesinin Hira magarasinda gelen ilk vahiy oldugu, baska zamanlarda da Hz.

Peygambere asli surette gt')riindiigiinii546 Zemahseri, Kessaf inda ifade etmektedir.>*’

B. DIiGER VARLIKLARIN BiRBIiRLERINE VAHYETMESI

550

Kur’an’da Allah’in artya®®, goklere®®, yere®®, Musa’nin annesine®™!, Hz.

[sa’nin havarilerine®?ve diger varliklara vahyetmesi bildirilirken, bunun disinda

> Buhari, el-Cdmiu’s-Sahih, Bedu’l-Vahy, 2; Miislim, Sahihu Miislim, Fedail, 23; Ahmed b. Hanbel,
Miisned, V1/158.

** Buhari, el-Camius-Sahih, Bedu’l-Vahy, 2; Tirmizi, Siinen, Menakib, 7.

6 Necm 53/5-14; Tekvir 81/19-23; Bkz. Zemahseri, Kessdf, 1\V/417-420, IV/711-713; Razi,
Mefitihul Gayb, 28/237-242, 31/69-70; Maturidi, Tevildtu Ehi-i Siinne, 1X/417-421, X/435-438;
Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te'vil, VI157-158, V/290; Kurtubi, Tefsir, XVI11/82-92,
XIX/256-241.

7 Zemahseri, Kegsdf, TV/28. Hz. Peygamber’in vahiy melegi Cibril’i ikinci goriisinin Mirac’da
olduguna delil olarak Necm Suresi 13-17 ayetleri getirilmektedir: “And olsun ki o, Cibril'i sinirin
sonunda (Sidretii’l-Miinteha) baska bir inisinde de gormiistiir. Orada Me'va cenneti vardir.
Sidre'yi kaplayan kaplamisti. Gozii kaymadi ve simirt agmadi.”
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diger varliklarin birbirlerine vahyetmesi olarak seytanlarmn birbirine vahyetmesi®>® ve

Hz. Zekeriya’nin vahyetmesi®* de konu edilmektedir.

“Seytanlara atfedilen vahiy, sozliik anlaminda kullanilmakta ve seytanin
kendi dostlar1 olan insanlara ve cinlere, peygamberlerle miiminlere diismanlik

etmeleri i¢in gizlice telkinde bulunmasini ifade etmektedir.”>*®

“Boylece biz her peygambere, insan ve cin seytanlarimi diigman yaptik.
Bunlar aldatmak i¢in birbirlerine vahiyde bulunurlar. Rabbin dileseydi onu

vapamazlardi. Artik onlart uydurduklar: seylerle bas basa birak.” 5%

Ayette gecen insan ve cin seytanlari ifadesi, seytanlarin bir kisminin insan

cinsinden ve bir kismmin da cin cinsinden oldugunu bildirmektedir. **” Cinlerden ve

8 “Rabbin, bal arisina séyle vahyetti: "Daglardan, agaglardan ve kurduklar: ¢ardaklardan evler
edin!"(Nahl, 16/68)

“Baylece onlar iki giinde yedi gok yapti ve her goge kanunlarin vahyetti. Biz en yakin gogii bir
koruma altina aldik ve lambalarla donattik. Iste bu, gii¢lii ve bilen Allah’in takdiridir. ”(Fussilet,
41/12)

“ O giin (yeryiizii) kendi haberlerini anlativerir.” (Zilzal 99/4-5)

“Bir zaman, vahyedilecek seyi annene soyle vahyetmistik” (Taha, 20/38); “Musa'nin annesine: Onu
emzir, kendisine zarar geleceginden endiselendiginde onu suya birakiver, hi¢ korkup kaygilanma,
clinkii biz onu sana geri verecegiz ve onu peygamberlerden biri yapacagiz, diye bildirdik.” (Kasas
28/7) Bir annenin ¢ocugunu timsahlarla dolu suya birakmasi, bir peygamberin mesajlari teblig
etmesinden daha az degerli degildir. Hz. Musa’nin annesine gelen vahyi, insan fitrati g6z oniinde
bulundurularak degerlendirilmelidir. Hz. Musa’nin annesi, Cibril’i mutlaka gérmiis olmalidir ki,
ona ikna olarak ¢ocugunu suya birakabilmistir. Bu ikna ancak goriilerek yapilabilir. Bu nedenle
Hz. Musa’nin annesi de peygamberdir. Bkz. Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.152.

Maide 5/111: “Hani havarilere, bana ve Resuliime iman edin diye vahyetmistim. Onlar da, iman
ettik, stiphesiz bizim Miisliiman oldugumuza sahit ol demislerdi” ayetinde havarilere vahyetmistim
ifadesi, miifessirlerce kalplerine siiratli bir sekilde atmak, kalbe ilka, ima ve ilham tarzinda
yorumlanmustir. Bkz. Kurtubi, Tefsir, VI/363, V1/497,498; Taberi, Camiii’l-Beyan, V/173; Razi,
Mefatihu’I-Gayb, 111/693; Ibn Kesir, Tefsiru I-Kur ani’l-Azim, Beyrut trs., II/115. Ancak bazi Esari
miifessirler ise havarilere gelen vahyi gercek vahiy olarak algilamiglar ve havarilerin de
peygamber olduklarmi iddia etmislerdir ki bunun, havarilerin Hz. isa’nin yanindaki konumlarmna
bakildiginda yanlig bir yorum oldugu anlasiimaktadir. Bzk. Razi, Mefdtihu’l-Gayb, 111/693.
Havarilere yonelik olan vahiy, elciye vahiy yani Hz. Isa’ya vahiy olarak anlagilmahdir.

549

550

551

552

%38 «“Biz boylece insan ve cin seytanlarini peygamberlere diisman ettik ki, bunlar birbirlerini aldatmak

maksaduyla siislii ve yalan sozlerini vahyederler. Rabbin istese idi onlar bunu yapamazlardi”
(En’am, 6/112)

“Zekeriya mihraptan kavminin huzuruna ¢ikti ve onlara sabah aksam Allah’1 tesbih etmeyi
vahyetti” (Meryem 19/11)

**® Yavuz, Yusuf Sevki, “Vahiy” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay, y11:2012, c: 42, 5.440.
%% Enam, 6/112.
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insanlardan bazi seytanlarin birbirlerine vahyetmelerinden bahseden Enam suresi
112. Ayette gegen vahiy kelimesi, ¢abucak bir seyi sOylemek ve ima etmek
anlammnda kullamlmaktadir.®™®® Ayrica ayni surede yine seytanlarin dostlarina
vahyettikleri ifade edilmektedir:

“...Seytanlar, sizinle tartismalart i¢in dostlarina vahyeder / fisildarlar /

telkinde bulunurlar. Onlara uyarsaniz siz de ortak kosmus olursunuz">*

Seytanlar, dostlarina sizinle miicadele etmeyi fisildarlar ayetindeki, seytanlar
kelimesindeki maksadin, gizli seytanlar, iblis ve askerleri, yani cin seytanlaridir.
Bunlarin dostlarindan maksat ise insan seytanlari, seytani insanlar ve onlara
uyanlardlr.560 Ayette gegcen vahiy kelimesi, seytanlarin miisriklerin kalplerine

vesvesede bulunduklari seklinde yorumlanmaktadir.*®*

Seytanlarin birbirlerine vahyi olan vesveseler ve fisildamalar, her tiirli
delilden ve bilgiden yoksundur. Kur’an, birtakim yaldizli sozlere inanmanin,
sorumluluk gerektirecegini acikca bildirmektedir.***Higbir gecerliligi olmayan bu

cesit bilgi kaynagi burada vahiy olarak degerlendirilmistir.>®®

Kur’an’da miimkiin varliklarin birbirlerine vahyine 6rnek olacak bir diger

anlatim da Hz. Zekeriya’nin vahyidir.

%7 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, 111/468.
**8 Bayrakli, Bayraktar, Yeni Bir Anlayisin Isiginda Kur’an Tefsiri, Istanbul 2013, V1/476-481.
%% Enam 6/121.

%0 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, 111/509; Caglayan, Harun, Kelamda
Bilgi Kaynaklari, s. 121-122.

%! Taberi, Camiu’'l-Beyan, VI11/12.

%2 Neml 27/64

%83 Caglayan, Harun, Kelamda Bilgi Kaynaklari, s. 122.
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“Bunun tizerine Zekeriyya, mabetten kavminin karsisina ¢ikarak onlara:

Sabah aksam tesbihte bulunun diye vahyetti / isarette bulundu.”>®*

Allah, Zekeriya peygambere bir cocugu olacagini miijdelemisti. Zekeriya
peygamber ve esi, yaslarinin ilerlemis olmasi nedeniyle bu habere sasirmislar, ancak
haberin kaynagmin saglam olmasindan dolayr bu miijdeli habere ¢ok
sevinmislerdi.”®® Alisilmisin disinda olan bu durum iizerine Zekeriya peygamberin iig
giin boyunca insanlarla konugsmamas1 kendisine bildirilir ve o da insanlarla ii¢ giin
boyunca konusmaz. Bu durum miifessirlerin bir kismmna goére dilinin tutulmasi
sonucu konusamadigi, bir kismma gore de konusmaya muktedir olmasina ragmen
Allah’m istegi lizerine konusmamasidir ki bu daha dogru kabul edilmektedir.*®

Bu siirecte Zekeriya peygamber, kavmine soylemek istediklerini sozle degil,

ima ve isaret yoluyla aktarlyordu.567

Yiice Allah, Zekeriya peygamberin bu sekilde
toplumuyla iletisim kurmasini saglamak icin vahyetmek fiilini

kullanmlst1r.568E5a51nda bu sekilde gerceklesen vahiy ¢esidi, vahyin lugat manasina

uygun diismektedir.>®®

Miimkiin varliklarin birbirlerine vahyetmesine Ornek olarak Kur’an’da
zikredilen, seytanlarin birbirine vahyi ve Zekeriya peygamberin vahyi konularinda

vahiy fiilinin kullanilmasinda ortak nokta, Allah’in mesajinin insanlara iletilmesi

% Meryem 19/11.
%% Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, VI11222-223; Razi, Mefitihu’l-Gayb, 8/215; 21/515-516.
*% Maturidi, age, VI1/223; Razi, age, 8/215; 21/516.

%7 Zemahseri, Keggdf, 1/360-361; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, 11/365-366; Razi, Mefatihu 'I-Gayb,
8/215; Taberi, Camiu’l-Beydn, XV1/42; Tbn Kesir, Tefsiru 'I-Kur’ani’lI-Azim, 111/113.

%88 Razi, Mefitihu’l-Gayb, 21/515-516; Zemahseri, Kessdf, I11/7; Bkz. Caglayan, Harun, Kelamda
Bilgi Kaynaklari, s. 119.

%% {bn Manzur, Lisanii’l Arab, XV/381; Zemahseri, Esdsii’I-Belaga, 11, 496; Firuzabadi, el-Kamusu l-
muhit, S. 1729.
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degil, kendi aralarinda fisildasmak, ima ve isarette bulunmak suretiyle

haberlesmektir.

4. KUR’AN’DA ELCi VE VEKIL KAVRAMLARI

Vahiy konusunu daha iyi anlayabilmek i¢in, vahiy ile baglantili kavramlarin
da ¢ok iyi anlasilmasi gerekmektedir. Vahyin, Allah ile elgisi arasinda gizli bir
bildirim olarak cereyan etmesi, konu ile ilgili kavramlarin daha titiz ele alinmasi
sonucunu dogurmaktadir. Bu baglamda, dinsel gelenekte ihmal edilen “el¢i” ve
“vekil” kavramlar1 6ne ¢ikmaktadir. Elgi kavrami Kur’an baglaminda anlagilmadan
“stinnet” ve “hadis” konusunu ¢6ziimlemeye olanak yoktur.570 El¢i kavramini tam
olarak anlamak i¢in de vekil kavramiyla ilgisini ve yiiklenmesi gereken anlamlari

bilmek gerekmektedir.

Stinnetin konumu ve mahiyeti etrafinda siirdiiriilen tartismalarda, dinin gerek
anlasilmasinda, gerek anlatilmasinda ve gerekse uygulanmasinda peygamberin elgi
veya vekil olmasi agilarindan, yerinin ne oldugunun dogru bir sekilde ortaya
konulmasi, Miisliimanlik i¢in hayati 6neme sahiptir.”’* Peygamberlerin el¢i olarak
kabulii, insanhigi, elciye takilmaksizin, gelen mesaj Tlzerinde diisiinmeye ve
yorumlayarak 6zgiin ¢ikarimlarda bulunmaya sevk eder. Peygamberlerin vekil olarak
kabulii ise, insanliga gelen mesaj lizerinde diisiinmeyi ve yorumlayarak 6zgiin

572

¢ikarimlarda bulunmay1 engelleyecek bir sapkinliga sevk etmektedir.”’ Bu 6yle bir

> Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.148.
> Atay, Hiiseyin, Islam i Inang Esaslar, AUIFY, Ankara 1992, 5.180-181.
572 Fazlur Rahman, islam, 5.195.
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zihinsel korliiktiir ki, ne bir seyler iiretir, ne de liretmek isteyenlere firsat tanir.

Ayrica tiim bunlar1 Tanr1 adina yapar.®”®

“Ilahi vahyin muhatab1 insandir. Hem Cibril, hem de peygamber “el¢i” olup,
asil muhataba mesaj1 oldugu gibi iletmekle gorevlidirler. Bu elgilik olgusu, vahiy
olaymi degerlendirmede ¢ok Onemlidir. Peygamberlerin elgi olmalari, onlarin
peygamberlik gorevinin smirlarim1  da  belirlemektedir. Bu elgilik  gorevini
kavrayamayanlarin, peygamberlere ek peygamberi gorevler yiiklediklerine tanik

olmaktay1z.”>"

Vahyin ve vahiy olayimda Peygamberin islevinin iyi bir sekilde
anlasilmasinin 6n sartlarindan birinin elgi ve vekil kavramlarini 1yi tahlil etmek
oldugu gergegi ile kars1 karsiyayiz. Bu sebeple konuya ayrmtili bir sekilde giris

yapmadan 6nce bu iki kavrami agiklamakta fayda bulunmaktadir.

El¢i kelimesi, Tiirkce, el, il, kavim, halk, iilke, devlet, hiikiimdarlik ve sulh
sOzlinlin —¢1, -¢i meslek eki ile genigletilmis sekli olup, Tiirk¢e’de 6teden beri basbug
ve hiikiimdar anlaminda kullanilan bir sozdiir. Ancak en eski devirlerden itibaren bu
sO0z ile Tiirkge’de haber getirici, hiikimdarm haber getiricisi, el¢i, sefir manasi

tiiremistir. Sefir manasinda el¢i sozii, Arapca ve Fars¢a’dan alinmustir. 375

El¢i kavrami, sozliikkte konusuna gore farkli anlamlarda aciklanmaktadir.
Siyasi iliskiler baglaminda, bir devlet tarafindan digerine gonderilen ve orada kendi
devletini temsil eden kimse, sefir anlaminda kullanilirken, sosyal ve hukuki islerde,

herhangi bir konuda uzlasma saglamak {izere karsi tarafa gonderilen kimse,

>3 Caglayan, Harun, Miisliman Keldminda El¢i ve Vekil Kavramlar, yaymlanmamus yiiksek lisans

tezi, AUSBE, Ankara 2003, s.7.
> Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s. 154.
> [slam Ansiklopedisi, ,Flgi maddesi, ME.B., 4/231; Tiirkce Sozlik, M.E.B., , El¢i maddesi*, 3/2366.
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arabulucu seklinde tarif edilmektedir. Bizim konumuzu teskil eden dini metinler
baglaminda, yani teolojik boyutta ise, peygamber veya vahiy melegi anlaminda

kullanilir.>"®

Tiirkce dilinde elgi kavrami Arapga’daki ‘Resul’ kavrami ile ifade
edilmektedir. Zira Arap liigatindeki Resul kelimesine yiiklenen mana ile Elgi
kelimesine atfedilen anlam arasinda biiylik oranda benzerlik vardir. Resul, bir

57

kimsenin sdziinii baska bir kimseye teblig eden kisi,>’ haberci, °"® yalva¢®™®

anlamlarna gelir.

Genel tanimlardan anlagilan o ki; el¢i kelimesi ve onun neliginin
aciklanmasinda ortaya ¢ikan durum, kelimenin haberlesmeyle 6zdeslesmesidir. Yani,
su veya bu sekilde insanlar ve devletler arasinda iligskilerden, Tanr1 ve insan
arasindaki iliskilere kadar tiim bilisim ve anlasim faaliyetlerinde ara bir birim olarak
elcilik, taraflarin haberlesmesinde sadece bir gecis formu olmaktan Oteye

gitmemektedir.

Bu asamada belli bir noktanin iizerinde durmak gerekmektedir. Elgi,
haberlesme olaymda olayin 6znesi olmamasi itibariyle sorumluluktan uzak basit bir
figiiran gibi durmasina karsin, gercekte isgal ettigi mevki hi¢c de Oyle
onemsenmeyecek bir konum degildir. Aksine hayati bir 6neme sahiptir. Elgilik
gorevini gergeklestiren vasitanin, gerek kendi gorevini hakki ile yerine getirmesi ve
gerekse bagskalar1 tarafindan el¢inin kendisi ile getirmis oldugu mesajin dogru bir

bicimde degerlendirilmesi, etkilesim icerisinde bulunan taraflarin gercek anlamda bir

> Tiirkee Sozhik, M.E.B, , Elci maddesi®, 3/2366; ibn Manzur, Lisanu I Arab, 11/283; Ragib el-Isfehani, Miifredct,
.352-353; Ciiircani, Seyyid Serif, et-7a rifit, s. 162.

57 fbn. Manzur, Lisanul Arab, 11/283.

*"8 Tiirkge Sozliik, M.E.B. , Elci maddesi®, 3/2366.

> Tiirkge Sozliik T.D.K., ,El¢i maddesic, 2/1233.
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iletisim kurmalartyla birebir iligkilidir. Dolayisiyla iletimin malzemesi olan ileti’nin,

ancak dogru bir sekilde iletilmesi ile iletisim gerceklesebilecektir.>®

Vekil kelimesi ise sozliikkte, “birinin isini gormesi i¢in kendi yerine biraktigi
veya yetki verdigi kimse, >°* baskasinin yerine ve adma hareket eden veya konusan,
asil gorevlinin yerine calisan, bir kimsenin adina hareket yetkisi verdigi kimse
anlamlarinda kullanilip, 6zetle, baskasinin yerine soz sdyleyen veya adina hareket

59582

eden kisiyi veya kurumu”>" ifade eder.

Arapga liigatlerin vekil kavramu ile ilgili agiklamaya giristikleri konu, ilk
etapta koruyucu, sahip ¢ikici ve isleri tam bir hakimiyetle idare eden anlaminda
Allah’n bir sifat1 olduguna dair izahlaridir.*® Bu duruma sebep olan ana etkenlerin
basinda, Kur’an-1 Kerim’in s6z konusu kelimeyi en fazla bu yonde kullanmis olmasi

olsa gerektir.>®*

Ibn Manzur’un eseri Lisdnu’l-Arab’da da zikredilen ve vekil kelimesinin
anlamlarindan biri olan acziyetini belirterek bir baskasma itimad etmek, emanet

etmek ve sorumlulugu devretmek®®

ifadelerinde dikkate deger bir husus
bulunmaktadir. Kimi zaman asil, kendi acziyetinden kaynaklanan ve zarar gormemek

icin kendinden daha ehil bir bagkasina kendi yetkilerini devretmesi s6z konusudur.

*80 Caglayan, Harun, Miisliiman Keldminda El¢i ve Vekil Kavramlart, $.20.

%8 Tiirkge Sozliik, T.D.K. 2/1557; Ezheri, Ebu Mansur Muhammed b. Ahmed, Teziubu'I-Luga, thk: Ali Hiiseyin
Hilali, Kahire trs., 10/372.

%82 Tiirkee Szliik, M.E.B. 4/3063; 1bn Manzur, Lisanu 'l Arab, 11/635.

%8 |bn Manzur, Lisanu’l Arab, 11/634; Ezheri, Tezhibu’l Luga, 10/371; ibazi, Miiceddid Feyruz, Kamusu 7 Muhit,
Kahireftrs., 4/66.

%84 Enam, 6/ 66; 107.
*8 Jon Manzur, Lisanu’l Arab, 11/636; Ezheri, Tezhibu’l Luga, 10/372.
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Vekil kelimesinin acziyet ve basitligi ifade eden bu kullanimlarina, hemen hemen

tiim ilk dénem liigatlerinde rastlamak miimkiindiir.>®

Tek basina is yapamadigi icin baskalarina muhta¢ olma, aciz durumda olma
gibi manalar1 da iceren vekil kavrammin bu anlamlar1 da dikkate alindiginda
peygamberlere yiiklenmek istenen veya Miisliimanlar arasinda yerlesik bulunan vekil
kavrammin sorgulanmasi ve peygamberlik kurumu ile iligkisinin olup

olamayacagmin irdelenmesi bir zorunluluk olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Vekil kavraminin tanimlarindan da anlasilacag iizere vekil, bagskasinin adina
hareket eden ve asil adina is ve islemleri yiriiten kisidir. Bu anlamiyla da
peygamberlik miiessesesine ve Allah’in Peygamberlere yiiklemis oldugu goérev ve
misyona ters diismektedir. Zira Allah, Peygamberleri kendi adina hareket edici bir
gorev ile gorevlendirmemis, verilen mesajin insanlara tam ve eksiksiz bir sekilde
aktarilmasini®®’ istemistir.

.+5,588

“Miisliiman geleneginde bazi alimlerin “Kur’an’in el¢inin sozii oldugunu

59589

bildiren ayetleri ve “res’ule itaat gibi  kavramlar1 yanlis anladiklari

goriilmektedir.”%

“Bu yanligligin nedeni ise, elgilik kavramini ihmal etmek olsa gerektir. Ciinkii
elci statiisii ile vekil statiisti ¢ok farklidir. Elgilikte 6nemli olan, elgi ile gonderilen

Oneri veya mesajdir. Yani sorunu aslin gonderdigi mesaj ¢ozecektir. El¢i, asil adina

%86 bn Manzur, Lisanu I Avab, 11/636; Ezheri, Tezhibu’l Luga, 10/372; ibn Faris, Mu ‘cemu Mekayisi’l-Luga,
11/319.

%87 peygamberlerin el¢i oluslari ile ilgili bkz. Nisa, 4/ 80; Hakka 69/9; Tekvir 81/19; Fetih, 48/10;
Necm 53/2-4. Peygamberlerin vekil olmadiklarina dair bkz. Enam 6/66, 107; Hud 11/12; Ziimer
39/41; Kasas 28/28.

*% Hakka, 69/40; Tekvir, 81/19. Ates, Siileyman, Yiice Kur’an’in Cagdas Tefsiri, Yeni Ufuk Nesriyat,
Ist. 1988, 10/47/48.

%8 Nur, 24/56. Krs. Nisa, 4/64.
%0 Akbulut Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.154.
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hareket edemez. Vekillikte ise 6nemli olan vekildir. Sorunun ¢oziimii vekile aittir.
Vekil, asil adina hareket eder. Peygamber ise, Allah ile insan arasinda bir elgidir.

O’nun bu konumu ¢ok 6nemlidir. El¢iyi tanimak, el¢inin kendisini degil, kendisini

5591

elci olarak gondereni tanimaktir. Zaten “Elci’ye itaat eden, Allah’a itaat etmis

59592

olur. Hamdi Yazir, “Rasul denildigi zaman bir vekil degil, ancak ‘nakil-i Kelam

bir emir kulu anlasilmalidir’ demektedir.”*%

“Kur’an Allah’m Kelamidir.”®* Elgiler ise beserdir. Kur’an’in beser sozii

oldugu iddiasin1 bizzat Kur’an reddetmektedir.>® Goriilityor ki, “Kur’an’in serefli bir

-+99596

elgcinin s6z olmasinin anlasilmasi i¢in de el¢i kavramimin igeriginin dogru

anlasiimasi gerekmektedir.”>%’

“Aslinda Cibril, Kur’an vahyini lafiz olarak “Levh-i Mahfiiz’dan® alip Hz.
Muhammed’e getirmistir.5gg Vahiy, “Levh-i Mahfiz’da Arapga lafza
doniismiistiir.*® Yani Hz. Peygamberin diger insanlara bildirmesi gereken mesaj,
Arapca metin olarak Levh-i Mahfiz’da yaratilmistir.  Allah’m Kelam1 olan
Kur’an’in insanlara ulastirilmasi siirecinde iki elgi bulunmaktadir. Bunlardan biri

melek Cibril,*®* digeri ise bir insan olan Hz. Muhammed’dir.”®"

% Akbulut Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.154; Yazir, Hak Dini Kuran Dili, 2/1077 ve 1144; Maverdi,
Ebu’l-Hasan Ali b. Ebi Mansur Muhammed, 7’lamu’'n-Nubuvve, Beyrut 1986, s. 124.

%92 Nisa, 4/ 80; Krs. Fetih, 48/10. Bkz. Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, 2/1399.

9 Akbulut Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.154; Ayrica bkz. Niibiivvet Meselesi Uzerine, 5.84; Yazr,
Hak Dini Kuran Dili, 3/1538.

% fsra, 17/73 ve 86; Kehf, 18/27; Suara, 26/193, Yasin, 36/58; Enam, 6/79; Miizzemmil, 73/5.
*% Miiddessir, 74/18-25.

%% Hakka 69/9; Tekvir 81/19.

7 Akbulut, Ahmet, “Kelam’da Vahiy”, s.154.

%8 Vakia 56/78-79; Hicr 15/9. Krs. Enfal 8/12; Saffat 37/49; Tur 52/24; Vakia 56/23.

%% Kiyame 75/16-19; Suara 26/193-194.

90 Taha 20/114; Yusuf 12/2; Stra 42/7; Suara 26/195; Zuhruf 43/3; Ziimer 39/55; Krs. Miirselat
77/50; Bkz. Kad1 Abdiilcabbar, el-Muhit bi 't-Teklif, s. 323-326.

891 Hakka 69/40, Suara 26/193.
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Allah’in insanlara bildirilmek iizere peygamberine mesaji ulastiran Vahiy
Melegi, Kur’an’da bes ayr1 isimle gegmektedir. Bunlardan ilki Cibril'dir. Cibril,
Kur’an’da ii¢ yerde ge¢mektedir. Sadece Hz. Muhammed’e vahiy getiren melegin
adidir.’® Tahrim Suresi’nin 4. ayetinde de Cibril’in Hz. Muhammed’in dostu
oldugundan s6z edilir. Kur’an’da gecen vahiy meleginin bir diger ismi de Ruh ‘dur.
“Ruh”, hem Hz.Meryem’e gonderilen melegin sifatt hem de Hz. Muhammed’e vahiy
getiren melegin adi olarak ge<;mektedir.604 “Ruh” Hz.Meryem’e bir insan seklinde
goriinerek Allah’n elgisi oldugunu, ona tertemiz bir erkek ¢cocuk hediye etmek iizere
geldigini soyler.*® Kur’an’da Ruhu’l-Emin, Ruhu’l Kudus ve er-Rasul isimleri de

vahiy meleginin isimleri olarak gegmektedir.®®

Vahiy meleginin el¢ilik misyonu gibi, Peygamberler de Allah ile insanlar
arasinda bir el¢idir. Peygamberin bu konumu 6nemlidir ve Kur’an siklikla buna
isaret etmektedir. Peygamberler, Allah’in da insanlarin da vekili degillerdir. Onlar,
yalnizca Allah’m elgileridir. Elgiyi tamimak demek, el¢inin kendisini degil, onu

gondereni tanimaktir.’”” Bundan dolay1 elgiye itaat etmek, onu gonderene itaat

608

etmektir.”™" Yani, “rasule itaat, asile itaattir”.%%° Zaten bu hususu Kur’an-1 Kerim de

net bir sekilde ifade etmektedir: “Rasule itaat eden, Allah’a itaat etmis olur...”®*

892Necm 2-4; Akbulut, Ahmet, “Keldm’da Vahiy”, s.156.
693 Bakara 2/ 97,98.

804 Sira 42/52

895 Meryem 19/17-19

606Albayrak, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, s.84.

87 Yazir, Hak Dini Kuran Dili, 2/1077; 2/1144.

808 Maverdi, I’lamu 'n-Niibiivve, s. 124.

89 yazir, Hak Dini Kuran Dili, 2/1399.

610 Nisa, 4/80; krs. Fetih, 48/10.
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“Kur’an’da Allah ile elgisi beraber zikredilmekte ve Peygambere de iman

edilmesi  emredilmektedir.**Ayrica Peygamberin inkar edilmesinden sz

®2 fman edilmesi gereken Peygamberin fiziki varligi degil, O’nun

edilmektedir.
Allah’m elgisi oldugudur. Bundan dolayr Peygambere inanmak Allah’a
inanmaktir.®*® Kur’an ayetlerinde Allah ve peygamberine g:agrllmaktan,614 “Allah’a
¢agiran Muhammed’e uymak”tan,®™® “Allah ve Rasuliinii incitenlerden”,®*®”Allah’a
ve elgisine yardim etmekten”®’ bahseden ifadeler bulunmaktadir. Bu gibi ifadelerde
de Peygamberin elgilik niteliginin vurgulandigi goriillmektedir. Bir ayet-i kerimede

59618

“Allah ve Rasulii ile savasanlar ifadesi kullanilmistir. Allah ile savagmak

miimkiin miidiir? Allah’in el¢isi ile savasanlar, Allah ile savasmis olmaktadirlar.”®

“Zikredilen ayetlerden de anlasilmaktadir ki, peygamberin, Allah’in elgisi
olmasi1 hasebiyle, ona kars1 davranis, Allah’a kars1 yapilmig olmaktadir. Peygambere
itaatten de kasit, Allah’in peygamber araciligi ile bildirdigi emirlere itaat olacaktir.

Bunun i¢ine peygamberin i¢tihadini dahil etmeye imkan yoktur.”620

Elgilik kavrami, Yiice Allah’mn mesajinin insanlara ulastirilmasinda 6nem arz

etmektedir. Bir ayet-i kerimede “Kur’an serefli bir elcinin  soziidiir’®*

buyurulmaktadir. Halbuki Kur’an Allah’mn Keldmidir. Kur’an’in beser sozii oldugu

81 Maide, 5/12; Nur, 24/62; Hadid, 57/7-8; Miicadele, 58/4; Saff, 61/11; krs. Enam, 6/33.
%12 Tevhe, 9/84.

®13 Tahavi, Usul, 51; Yazir, Hak Dini Kuran Dili, 3/1508-1509.

614 Nur, 24/48-51.

615 Ahkaf, 46/31-32.

616 Ahzab, 33/57.

67 Hagr 59/8.

818 Maide, 5/33; Yazir, Hak Dini Kuran Dili, 3/1662; krs. Nisa, 4/150.
519 AKkbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 85.

520 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 86.

621 Hakka, 69/40; Tekvir, 81/19.
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622

iddiasin1 bizzat Kur’an reddetmektedir.”* Kelamcilara gore, “Kur’an’in beser sozii

oldugunu iddia etmek kiifirdir.”®® Yine Kur’an’da “Musa’mmn Kitabr” %%

“{brahim’in sahifesi”,®*®> “Musa’nin sahifesi”®?® gibi ifadeler gegmektedir. Eger elci

kavramini olmasi gerektigi gibi anlayamaz isek, zikrettigimiz ayetleri ve benzerlerini

izah etme imkanimiz olmaz.%’

Peygamberin Allah’m el¢isi oldugunu Kur’an-1 Kerim bize bildirmektedir.

Her seyden evvel Allah, elcisinden, gonderdigi mesaji insanlara teblig etmesini

istemektedir. Bu konu Kur’an-1 Kerim’de ¢ok sik vurgulanmaktadir®®:;

“Ey Muhammed, vazifen sadece teblig etmektir. Hesap gérmek bize

A » 2
diiser %

“Peygamberlere apagik tebligden baska ne diiser” 5%

“Ey Muhammed, sana diisenin sadece acik¢a teblig oldugunu bil” **

“Ey Peygamber, Rabbinden sana indirileni teblig et, eger bunu yapmazsan

el¢iligini yapmamis olursun 632,

“Peygamberlerin gérevi sadece teblig etmektir”.*%

822 Miiddessir, 74/25.

823 Tahavi, Usul, 61, 64; krs. Sehristani, Nihayetii I-Ikddm, 453-454.
624 Ahkaf, 46/12.

625 A’la, 87/18.

626 A’la, 87/19.

827 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 86.
528 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 59.
629 Rad, 13/40.

630 Nahl, 16/35.

631 Nahl, 16/82.

832 Maide, 5/67.

%33 Maide, 5/99. Ayrica bkz. Ahkaf, 46/23; Ankebut, 29/18; Miizzemmil, 73/5; Cin, 72/23, 27,28; bkz.
Zemahseri, Kessdf, 1/682; Razi, Mefitihul Gayb, 12/441-442; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne,
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Kur’an-1 Kerim, elginin gorevinin ne oldugunu belirtmekle kalmamakta,
higbir siipheye mahal kalmayacak bir sekilde onun gorevinin ne olmadigimi da
aciklamaktadir:

“Seni onlara koruyucu yapmadik, onlarin vekili de degilsin”.634

“Ey Muhammed, biz seni onlara vekil olarak gondermedik”.**

“De ki: Ey insanlar, ...ben sizin bekginiz deg“*ilim”.636

“...ben size bekgi afegz'lz'm”.637

“Ey Muhammed, sen onlara vekil de§ilsin”.638

“Ey Muhammed, eger yiiz ¢evirirlerse bilsinler ki, biz seni onlara bekgi

gondermedik, sana diisen sadece tebligdir”.639

“Yukaridaki ayetlerden de anlasilacagi gibi, peygamber ne vekil, ne de
bekeidir. O, Allah’in mesajmn1 insanlara ileten bir el¢idir. Peygamberin s6z konusu
mesaja herhangi bir ilave yapma yetkisi de yoktur.”®*® “Kur’an, dlemlerin Rabbinden
indirilmedir. Eger Muhammed, bize karsi ona bazi sézler katmis olsaydi, biz onu
kuvvetle yakalardik, sonra onun sah damarmmi koparwdik. Hi¢biriniz de onu

koruyamazdiniz.”®** Ayni zamanda peygamber de bu mesaja uymak zorundadir.®#

111/630; Ragib, Tefsir, VI458; Beyzavi, Envdru t-Tenzil ve Esrdaru’t Te 'vil, 11/145; Kurtubi, Tefsir,
VI1/327.

634 Enam, 6/107.
835 fsra, 17/54.

8% Yunus, 10/108.
%37 Hud, 11/86.

638 Ziimer, 39/41.

839 Sfira, 42/48. Ayrica bkz. Nisa, 4/84; Yunus, 10/41; Kaf, 50/45. bkz. Zemahseri, Kessdf, IV/231;
Razi, Mefitihul Gayb, 27/608-611; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, 1X/139; Beyzavi, Envdru’t-
Tenzil ve Esrdaru’t Te 'vil, VI84; Kurtubi, Tefsir, XVI1/47.

8490AKbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 61.
641 Hakka, 69/43-47. Krs. Yunus, 10/15; Sad, 38/86-87; Ziimer, 39/11-14; Stra, 42/24; Ahkaf, 46/8-9.
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Zikredilen Kur’an-1 Kerim ayetleri cergevesinde agik¢a goriilmektedir ki,
peygamberler vahyin bir pargasi degildir. Onlar Allah’tan gelen vahyi insanlara
bildiren / teblig eden birer elgidir. Peygamberin vefatindan sonra, onun teblig ettigi
esaslarin devam etmesi gercegi, peygamberin elgilik vasfin1 ortaya koymakta ve

onun vahyin bir parcast olmadigini gdstermektedir.®*®

“El¢t kavrammm Kur’an-1 Kerim’de ifade edilen ayetler cercevesinde
anlasilmasi ile, Peygambere itaatin, siinnet veya hadise itaat degil, peygamberin
Allah’m elgisi olmas1 hasebiyle, Allah’a itaat oldugu, siinnet ve hadisin bu itaat
kavrami i¢ine girmeyecegi, bizzat Hz. Peygamber donemindeki uygulamalari da
bunu gosterdigi ortaya c¢ikmaktadir. Siinnette tarihilik esastir. Siinnet, Ornek
konumundan ¢ikarilip, 6l¢ii konumuna getirildiginde, belli bir donemin sartlarina
uygun olan uygulamanin biitiin ¢aglara tesmil edilmesi neticesi dogmakta, bunun da
bizzat siinnetin siinnetliginin reddedilmesi anlamina gelecegi agiktir. Ciinkii siinnet,

Kur’ani esaslar1 sartlara gore uygulamayi gerektirme:ktedir.”644

Ilgili ayetlerden ve agiklamalardan da anlasilacag: iizere, vahyin ve vahyi
insanlikla bulusturan Peygamberin dindeki konumunun yanlis belirlenmesinin
nedeni, vahyin tarihsel siire¢ igerisinde Metliiv ve Gayr-i Metliiv vahiy gibi
anlasilmaz formatlarda kitabiyat kiilliyatinda yerini almasi, Peygamberin olmasi

gerektigi gibi el¢i degil, vekil konumuna evrilmesinden kaynaklanmaktadir.

Insanliga rehber olarak gdnderilen vahyin, dogru bir sekilde anlasilabilmesi

icin vahyi insanlikla bulusturan Peygamberin konumunun ve gorevinin iyi tespit

842 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine,s. 62; Ayrica bkz. Zemahseri, Kessdf, 1/539; Razi,
Mefatihul Gayb, 10/149-150; Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, 111/269-271; Ragib, Tefsir, 111/1343-
1344; Beyzavi, Enviru 't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 11/86.

843 Hanefi, Hasan, Mine 'I-Akide ila’s-Sevre, Beyrut 1988, I\V//205.
84 Akbulut, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, s. 92.
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edilmesi ve anlasilmas1 gerekmektedir. Ancak bu sekilde vahiy, insan aklina
yardimct olabilir ve insanligin kendini gergeklestirme siirecinde etkin bir islev
gorebilir. Aksi takdirde, akli gelistirmesi i¢in gonderilen vahiy, var olug amacinin
tam aksine, aklm kullanilmasima engel olur. Iste aklin 6niinii acan vahyin, zamanla
Miisliiman geleneginde aklin Oniinii tikayan bir etken haline gelmesinin 6nemli
nedenlerinden biri de, bahsetmis oldugumuz; Allah’in Resullerinin, lafzen el¢i olarak

goriilmesine karsin gercekte vekil olarak kabul edilmeleridir. 4

Elgiler, Allah’tan almis olduklar1 mesaji, insanliga tam ve eksiksiz bir sekilde

iletmek tlizere Allah tarafindan seg¢ilmis birer aracidirlar. Elgiler, bu mesajlar

insanlara aktarirken, mesajin icerigine uygun bir sekilde insanliga mesaji anlatmak®*

645 Caglayan, Harun, Miisliiman Kelaminda El¢i ve Vekil Kavramlari, s.94; Ayrica bkz. Maturidi,

Kitabu 't-Tevhid, s.339, 340; Ciiveyni, Kitabu I-Irsad, $.339.

88 peygamberlerin bir niteligi olan ve mesaji insanliga deklare etmesi, anlatmasi ve agiklamast
anlaminda kullanilan “beyan” kavraminin anlasilmasi 6nem arz etmektedir. Beyan, “agiklamak, bir
seyi oldugu gibi ortaya ¢ikarmak, bildirme, duyurma” anlamma gelmektedir. (ibn Manzur,
Lisanu’l-Arab, 1/559-565; Ragib, Mu'cemu Miifretadi lielfazi'l-Kur'an, s. 158; ibn Faris, Ebu
Mucemu Mekdayisu’l-Luga, 1/121.) Bu anlamda beyan, deklarasyon demektir. Ister soz, ister fiil
olsun, meydana gelen herhangi bir seyin, ne ise oldugu gibi ortaya konulmasi, agik¢a
belgelenmesi, s6z sahibi olmasi agisindan Allah’n, soziin aktaricisi olarak Peygamberin ve sozii
anlayan herkesin maksadin1 en belig sekilde ifade etmesidir. (Gelgeg, Sevim, “16/Nahl 44
Baglaminda Hz. Peygamber’in Tebyin Gorevi”, Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi, c. 15,
say1 1, 2005, s. 277.)

Beyan/Tebyin kavramlar1 Kur’an’da siklikla gegmekle birlikte, bu kavrami Hz. Peygamber’in bir
niteligi olarak, Nahl suresi 44. ayeti kerimesi baglaminda incelemekte fayda bulunmaktadir. Yiice
Allah, “A¢ik delillerle, kitaplarla gonderdik. Sana da bu zikiri / Kur'an't vahyettik ki, kendilerine
indirileni insanlara acgik segik bildiresin de derin derin diistinebilsinler.”(Nahl 16/44)
buyurmaktadir. islam bilginlerinin bir kismi, bu ayette gecen ** ¢l * ifadesini Hz. Peygamber’in
Kur’an’1 tefsir etmesi olarak anlamuslardir. (Imam Safii, er-Risale, s. 122; Ibn Teymiyye,
Mukaddime, s. 21; Mevdadi, Ebu’l Ala, Tarih Boyunca Tevhid Miicadelesi ve Hz. Peygamber’in
Hayan, trc. Ahmed Asrar, Pinar Yay., istanbul 2014, s. 223.)

Aralarmda Kadi1 Abdiilcabbar, Imam Maturidi, Debiisi, ibn Asiir ve son dénem miifessirlerden
Elmalil’nin bulundugu islam bilginleri ise beyan kavrammm Kur’an’i tefsir etmek anlamina
gelmedigini, beyanin oldugu gibi aktarma, iletme, teblig etme, agikga ortaya koyma, anlatma gibi
anlamlara geldigini ifade etmektedirler. (Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, s. 382-383; Maturidi,
Tevilatu Ehli Siinne, V1/509; ed-Debisi, EbG Zeyd, Takvimu'’l Edille fi Usiili’l Fikh, tahk. Halil
Muhyiddin el-Meys, Daru’l Kiitiibi’l Ilmiyye, Beyrut 2001, s. 251; Ibn Asur, Muhammed Tahir,
Tefsiru’t Tahrir ve't Tenvir, yy., trs. VII/164; Yazir, Elmalii Muhammed Hamdi, Hak Dini
Kur’an Dili, V/298.)

Kur’an ayetleri incelendiginde goriilmektedir ki, beyan kavrami Allah’a nispet edildiginde
“agiklama”, (ibn Ebi’z-Zemenin, Ebu Abdullah Muhammed b. Abdullah, Tefsiru’l Kur’ani’l Azim,
Kahire 2002, 1/339.) Peygamberin bir 6zelligi olarak ona nispet edildiginde ise “Allah’in yapmis
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ve bu dogrultuda yol gostermekle yiikiimliidiirler. Elgiler, Allah’in vekili olmadiklari
icin, vahiyden aldiklar1 ruh ile meydana getirdikleri yasam tarzlari ilahi degildir ve
vahyin kendisiyle asla 6zdeslestirilemez. Ancak onlarin ortaya koymus olduklar1

k647

stinnet, 6rneklik™" bakimindan biiytlik deger ifade etmektedir.

5. SUNNETIN ORNEKLIiGIi

Kur’an, Hz. Ibrahim ve Hz. Muhammed igin “iisvetiin hasenetiin” yani giizel
ornek tabirini kullanmaktadir. Usvetiin kavrami, tedavi etmek, onarmak, diizeltmek

8 Kelime masdar olarak

anlamindaki eseve veya esa kokiinden tiiremistir.>*
kullanildig1 takdirde 6rnek, model anlamina gelmektedir.649 Usvetiin kavramni
Ragib el-Isfahani, ister zarar versin, ister sevindirsin, ister kotii olsun, isterse de iyi
olsun bir insanin baska bir insana uymasi, onun gibi olmast hali seklinde ifade
etmektedir.®®® Elmalili Muhammed Hamdi Yazir da, iisvetiin kelimesini aciklarken
“teessi edilecek, yani uyulacak, arkasindan gidilecek ornek, mesk, numiine-i imtisal”

oldugunu séylemel<tedir.651

Kur’an’da iki ayette Hz. ibrahim ile ilgili, bir ayette de Hz. Muhammed ile

ilgili olmak tizere ii¢ ayette zisvetiin kavrami kullanilmaktadir:

oldugu agiklamayi, bu agiklama ne ise oldugu gibi ortaya koyma” (Maturidi, Tevildtu Ehli Siinne,
VI/509) anlamina gelmektedir.

647 “Andolsun, Allah’m Resiliinde sizin icin, Allah’a ve ahiret giiniine kavusmayr uman, Allah’1 ¢ok
zikreden kimseler icin giizel bir drnek vardir.” (Ahzab 33/21); “Siiphesiz sen yiice bir ahlak
tizeresin” (Kalem 68/4); “ Rasuliim biz seni ancak alemlere rahmet olarak gonderdik” (Enbiya
21/107).

%8 fbn Manzur, Lisanu’l-Arab, eseve md., XIV/34-35; ibn Faris, Mu cemu Makayisi’l-Luga, 1/105-
106; Ragib, Miifreddt, s. 76-77.

%49 {bn Manzur, Lisdnu’I-Arab, eseve md., XIV/34-35; Ragib, Miifredat, s. 76.

850 Ragib, Miifredat, s. 76.

1 Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, V1/304; Ayrica bkz. Akdemir, Furat,
Fetanet Sifati Baglaminda Hz. Peygamber’in Ornekligi Meselesi, s. 61.
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“Ibrahim'le, beraberinde olanlarda sizin icin cok giizel bir érnek vardir,
Hani, onlar toplumlarina soyle demiglerdi: "Biz sizden de Allah disindaki kulluk
ettiklerinizden de uzagiz. Sizi tanimiyoruz. Sizinle bizim aramizda, siz Allah'a, yalniz
Allah'a inamincaya kadar, siirekli diismanlik ve nefret olacaktr.”" Ancak Ibrahim
babasina soyle demisti: "Senin i¢cin hep af dileyecegim ama Allah'tan sana gelecek
seyi geri ¢evirme giictim yoktur. Ey Rabbimiz! Yalniz sana giiveniyoruz, yalniz sana

yoneliyoruz! Doniis yalniz sanadur!"®>?

“Andolsun, onlar - Ibrahim ve beraberindekiler -, Allah"t ve ahiret giiniinii
arzu edenler i¢in giizel bir ornektir. Kim yiiz cevirirse siiphesiz Allah, zengindir,

hamde layik olandir. £

“Andolsun, Allah’in Resuliinde sizin igin;, Allah’a ve ahiret giiniine

kavusmayr uman, Allah’t ¢ok zikreden kimseler icin giizel bir 6rnek vardur.”%*

Hz. ibrahim ve Hz. Muhammed’i iimmetlerine drnek olarak gdsteren Kur’an
ayetlerinde Peygamberlerin bir misyonuna atifta bulunulmaktadir. O misyon “model
/ 6rnek” olma misyonudur. “Kur’an, Hz. Peygamber’e model sahsiyet olma
misyonunu, vahyin inigine sahit olan ilk miiminlere de model toplum olma

misyonunu yiiklemektedir.”®>®

%2 Miimtehine 60/4; Bkz. Zemahseri, Kessdf, \V/513-514; Razi, Mefitihul Gayb, 29/518-519;
Maturidi, Tevildtu Ehl-i Siinne, 1X/610-612; Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, V/205;
Kurtubi, Tefsir, XVI111/55-57.

83 Miimtehine 60/6; Bkz. Zemahseri, Kessdf, IV/514; Razi, Mefaitihul Gayb, 29/519-520; Maturidi,
Tevildtu Ehl-i Siinne, 1X/612-613; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, VI205; Kurtubi,
Tefsir, XVI11/57-58.

8% Ahzab 33/21; Bkz. Zemahseri, Kessdf, 111/531; Razi, Mefitihul Gayb, 25/163; Maturidi, Tevildtu
Ehl-i Siinne, VII1/367-368; Beyzavi, Envdru't-Tenzil ve Esrdru’t Te vil, 1V/228; Kurtubi, Tefsir,
XIV/155-156.

8 fslamoglu, Mustafa, U¢ Muhammed, Diisiin Yay., istanbul 2009, s. 247.
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“Iste béylece sizin dengeli bir iimmet olmamzi istedik ki, insanliga

sahit/Grnek ve model olasiniz ve Rasul de size sahit/ornek ve model olsun.”®*

Hz. Peygamber’in 6rnekliginden bahseden Ahzab suresi 21. ayetin tefsirini
yapan miifessirlerden Suyuti, Hz. Muhammed’in her konuda Ornek alinmasi

657

gerektigini belirtirken,”’ Ibn Kesir ise bu ayeti, Peygamberlerin sozlerine, fiillerine

ve takrirlerine uymada biiyiik bir ilke oldugunu séylemektedir.®®

Klasik tefsir gelenegimizde, Hz. Peygamber ile ilgili ayette gecen iisvetiin
hasenetiin ifadesi, Hz. Peygamber’i 6vmek adma “en giizel 6rnek” seklinde ifade
edilmektedir. Bu agiklama, iisvetiin hasenetiin kavramina belli on kabullerle
yaklasildig1 izlenimini uyandurmaktadlr.659 Usve kelimesinin Tiirkcedeki karsihig1 “en
giizel 5rnek” degil, “giizel Srnek™tir. Yani zisve kelimesi isim olarak kullanilmustir.®®
Bu ayetten yola ¢ikarak Hz. Muhammed’in en giizel 6rnek oldugunun ifade edilmesi,
Islam kiiltiiriindeki Hz. Muhammed’i 6vmek ve yiiceltmek, iistiin gormek ve
gostermek anlayisinm bir sonucudur. Bu anlayis, Mislimanlarin yeni ve giizel
rnekler iiretememesine neden olmaktadir.®®® Hz. Peygamber’in insanlik i¢in giizel
ornek oldugunu bildiren Ahzab suresi 21. ayetten, onun en giizel 6rnek oldugunu

¢ikarmak dogru degildir.

6!

a1

® Bakara 2/143.
87 Suyuti, ed-Driirrii 'I-mensiir fi 't-tefsir bi’l-mensiir, Beyrut 1983, V1/583-584.
%8 fbn Kesir, Tefsiru l-Kur ani’l-Azim, V1/391.

59 Kahraman, Mustafa, Miisliman Kelaminda Peygamberin Gérevi, Basilmamig Doktora Tezi,
AUSBE, Ankara 2007, s. 42.

® Bagavi, Tefsiru’l-Begavi Medlimu't-Tenzil, VU335; Sevkani, Fethu'l-Kadir el-Cami’ beyne
Fenneyi’r-Rivdyeti ve’d-Dirdyeti min Ilmi’t-Tefsir, yy., 1997, 1\V/356.
861 Kahraman, Mustafa, Miisliiman Kelaminda Peygamberin Gorevi, S. 43.
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Hz. Peygamber’in 6rnekligi, yiice bir ahlak iizere olmasi®® ve 6rnek alanlar
igin bir rahmete doniismesi®® ile yakindan iliskilidir. “Hz. Peygamber’in 6rnek
alimmasi demek, onun ahlaki tavir ve davranislarinin yasanilan toplumlar igin
yeniden Uretilmesi demektir. Tersi, onu tiiketmektir. Onu tiiketenler, onu Ornek

alamazlar. Sadece taklit ederler. Oysa ki Kur’an, onu 6rnek gostermistir.”*®

Miisliiman gelenegi, Hz. Peygamberin siinnetini 6rnek almak yerine onu taklit
etmeyi tercih etmistir. Peygamber’in giyimini, kusamini, yeme igme seklini, sakal ve
bry1gmi1 kesip kesmemesini drneklik olarak algilamustir. Ornek almak demek, taklit
etmek demek degildir. Siinneti 6rnek almak, Peygamberin diinya goriisiini,
icraatlarini, insanlara rehberligini, elgilik goérevindeki maksadini gozetmeyi,
Allah’tan almis oldugu mesaji insanlara iletmesini ve mesaji hayatina tatbikini

anlamak demektir.%®®

Hz. Peygamber’in giindelik yasantisinda insan oldugu i¢in ve Arap
toplumunun bir iiyesi oldugu i¢in yaptiklar1 ve soyledikleri ile, nebi ve rasul oldugu
icin yaptiklar1 ve soOylediklerinin birbirinden ayrilmasi gerekmektedir. Hz.
Peygamberin kilik kiyafet, yeme igme hususlarinda oldugu iizere Arap toplumunun
bir iiyesi olarak giindelik yasantisinin taklid edilmesi, Arap kiiltliriiniin pesinden

gidilmesi sonucunu doguracaktir. Onun nebi ve rasul oldugu icin 6rnek alinmasi,

662 Kalem 68/4.
%3 Enbiya 21/107.
8% fslamoglu, Mustafa, U¢ Muhammed, s. 247.

8% 7. Peygamber’in kilik kiyafetini, yeme igme seklini, en aykir1 érnek olarak Peygamberin hacetini
giderdigi yeri hatirlayan Abdullah b. Omer gibi Miizdelife ve Arafat arasinda bulunan bir bolgede
hacetini gidermek igin devesini durdurmasini ( Ahmed b. Hanbel, Miisned, 11/131.) Peygamberi
ornek almak olarak kabul eden zihniyet, tarihten giiniimiize kadar Miisliiman toplumlart igerisinde
asir1 ve tekfirci yapilarin olugmasina, Allah’in insanliga gondermis oldugu vahyi dikkate almadan
korii koriine Peygamberin giindelik hareketlerini taklit ederek, taklit kiiltiiriiniin hakim olmasina
sebep olmustur.
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insanlar1 Allah’a itaate gotlirecektir ki “isvetiin  hasenetiin” 1ifadesi bunu

amagclamaktadir.

Gazali’ye gore, Hz. Peygamber’in yedigini yiyecekleri yemek, onun giydigi
sekliyle giyinmek, igtiginden igmek onu 6rnek edinmek degil taklid etmektir. Onu
6rnek almak demek, onun getirmis oldugu ilkelere uymaktir.®® Gazali’ye gére, Hz.
Peygamber’in 6rnek alinacak fiilinin sebebi bilinmeden onu 6rnek almak dogru
degildir. Eger Hz. Peygamber’in amacin1 bilmeden onun eylemi taklit edilirse, bu

durumda 6rnek alma isi gergeklesmis olmaz.®®’

Cagdas Islam bilginlerinden Yusuf el-Kardavi’ye gore giiniimiizde
Miisliimanlarin 6rnek alma adma yasantilarina tatbik ettikleri bir¢cok sey siinnet degil
Arap adetidir. Ona gore yerde oturup yemek yemek, yemegi elle yemek, ciibbe, sarik
veya entari giymek ve buna benzere giindelik hayata iliskin hal ve hareketler adet ve
gelenek tiiriindendir.®® Hatta Muhammed Ebu Zehra’ya gore erkegin sakal

birakmasi da bu tiirdendir.%®°

Elgilik gorevi geregi, insanhiga Yice Allah’in mesajmi teblig eden Hz.
Peygamber, bizim i¢in ebeveynimizden, hatta kendi benligimizden daha
onceliklidir.?® Ailenin evladi icin gdstermekte oldugu rehberlik ve ornekligi,
Peygamberimiz insanligin hidayeti ve diinya — ahiret mutlulugu icin gdstermektedir.
Miisliimana diisen de, el¢i Peygamberin teblig ettigi vahye sarilmak, oldugu gibi
kabul etmek ve vahyin maksadmi goézetmektir. Bu sayede siinnetin 6rnekligi hayat

bulmus olacaktir.

%86 Gazali, Ebu Hamid, Mustasfd, 11/218.

%7 Gazali, Mustasfd, 11/217.

888 K ardavi, Yusuf, el-Canibu 't-Tegrii fi ’s-Siinneti'n-Nebeviyye, Amman 1991, s. 984,
%9 Ebu Zehra, Muhammed, Usiilii 'I-Fikh, Daru’l-Fikri’l-Arabi, trs., s. 101.

870 Ahzab 33/6.
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1. BOLUM:

MUSLUMAN GELENEGINDE VE BATI TEOLOJISINDE VAHIY

1.MUSLUMAN GELENEGINDE VAHIY
a. Miisliman Kelamcilarina Gore Vahiy

Islam diisiince sisteminde ve bu sistemi akli ve nakli deliller ile
temellendirme gayreti igerisinde olan Kelam ekollerinde, vahiy algisinin klasik tefsir
kaynaklarinda incelendigi 6l¢iide ele alinmadigi, vahyin neligine iliskin agiklayict bir
bilgiye yer verilmedigi goriilmektedir. Miisliiman Kelamcilar, vahyi bir bilgi kaynagi
olarak gormiisler ve Allah’in Kelam sifat1 baglaminda ele almislardir. Bu ¢ergevede,
tarihsel siire¢ icerisinde Emeviler doneminin sonu ve Abbasiler doneminin basinda
cereyan eden Halku’l-Kur’an tartigmalari, bizlere Kelamcilarin Allah’in kelam sifati,
kelamullah ve vahiy anlayislar1 konusundaki disiincelerini 6grenme firsati

sunmustur.671

Hangi kelam ckoliine bagli olursa olsun Kelamcilarin tamami, Allah’in
yeryliziine miidahalesi ve insanogluna yonelik mesaji anlamindaki vahyin

gercekligini mutlak bir surette kabul etmektedirler. Bu anlamda kelamcilara gore

1 fbn Teymiyye, et-Tis'iniyye, thk. Muhammed b. ibrahim el-Aclan, Mektebetu’l-Maarif, Riyad,
1420/1999, 1/230-231; Kadi Abdulcebbar, “el-Muhtasar fi Usuli’d-Din”, Resailu’I-Adl ve 't-Tevhid,
thk. Muhammed Imara, Muessesetu Dari’l-Hilal, 1971, 193; el-Mugni VI1I/3; el-Usmendi,
Alaeddin Muhammed b. Abdilhamid es-Semerkandi, Liibdbii’l-Keldm, thk. M. Said Ozervarl,
TDV Yay., Ist. 2005, s. 82; Razi, Fahruddin el-Erbaiin fi Usili’d-Din, thk. Mahmud Abdulaziz
Mahmud, Beyrut 2009, s. 175; el-Usmendi, Alaeddin Muhammed b. Abdilhamid es-Semerkandi,
Liibabii’l-Keldm, thk. M. Said Ozervarli, TDV Yay., Ist. 2005, s. 82.
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vahiy, sadece teoride degil, varliksal gerceklikte de kabul gérmektedir.®”” Bu
durumda keldmcilar tarafindan, vahyin neliginin Islam Keldm1 agisindan
sorgulanmas1 gereken bir mesele olarak goriilmedigi ortadadir. “Zira bir sey artik
yokluktan varliga ¢ikmigsa, onun varligi kabul ediliyorsa, baska herhangi bir delile
ihtiya¢ duyulmaksizin, onun bizzat viicidu, inananlar i¢in var olup olmadigi
tartigmalarina giden yolu kapatlr.”673 Belki de bu yiizden Kelamcilarimiz tarafindan
vahiy konusu iizerinde fazla bir tartigmaya girilmemis ve konu tefsir ilminin alaninda

degerlendirilmistir.

Calismamizin bu bolimiinde, Miisliman geleneginde Kelam ekollerinde
farkli goriisleri iceren vahiy konusu, Allah’m Keldm sifat1 ve Halku’l-Kur’an
tartismalar1 15181inda degerlendirilecektir. Ayrica, Islam diisiince sistemi igerisinde
Miisliiman filozoflarin ve ehl-1 tasavvufun vahiy hakkindaki goriislerine ayrintiya
girmeden yer verilecektir. Son olarak ise bati teolojisinde vahiy anlayisi ele alinacak

ve Miisliman gelenegindeki vahiy anlayisi ile mukayese edilecektir.

l. Mutezile’ye Gore Vahiy

Miisliman Kelaminin sistematik anlamda ilk temeli, Mutezili alimler
tarafindan atilmistir. Mutezile ekolii, Allah’in insanliga bildirimi anlaminda vahiy
konusunu, Allah’in Kelam sifat1 ve Halku’l-Kur’an tartismalar1 c¢ergevesinde ele
almistir. Kur’an’in yaratilmis olup olmamasi tartigsmalarinin tarihgesi, hicri 1.

yiizyilin ortalarma dayanmaktadir. Baslangicta Islam diisiincesine, fikri tartigmalar

872 Matiiridi, Te vildtii’l-Kur’dn, VI, 123; VIII, 142-143; Razi, Mefatihu’l Gayb, 111/508; XIX/481;
Zemahseri, Kessdf, 1/582.

878 Alper, Hiilya, “Kelam ilminde Aklin ve Vahyin Yeri”, s. 133; Ayrica bkz. Matiiridi, Kitdbii't-
Tevhid, s. 7. Pezdevi, Usilii’d-din, s. 7; Nesefi, Ebu’l Muin, Tabsiratii’l-edille 1/19; Razi,
Fahreddin, Keldm’a Giris [EI-Muhassal] (¢ev. Hiiseyin Atay), AUIF Yayinlari, Ankara 1978, s.
15.
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ve goriis agiklama noktasinda ilmi bir hareket getiren Halku’l-Kur’an tartigmalar1

hicri |. yiizyilin sonlarma dogru siyasi ve ideolojik bir yapiya donlismiistiir.

Kelamullah ve Kur’an’m yaratilmishigr meselesini Mutezile ekolii, bes temel
esastan birini olusturan tevhid anlayisi cergevesinde ele almaktadir. Eserlerinden
bazilar1 giiniimiize kadar ulasan ve soz konusu eserleri Mutezili goriis hakkinda
ayrintili bilgi veren ilk donem mutezili alimlerinden Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni
adli eserinde Kur’an’in yaratilmishigi konusunda Mutezile’nin vahiy hakkindaki
goriislerine esas olacak agiklamalar getirmektedir. Kadi Abdiilcabbar’a gore Allah’in
Kelam1 kadim degil sonradan yaratllmlstlr.674 Allah miitekellim olduguna gore
Kelam’m failidir. Kur’an vahyi de Allah’in fiilidir. Eger Kur’an kadim olsaydi, Allah
gibi ezeli olurdu ki bu, Allah’in tek ezeli oldugu fikrine aykiridir. Zira kidemde Yiice
Allah’a ortak olan, onun ulthiyetine de ortak olmaktadir. Bu sebeple Kur’an’in
kadim olmasi miimkiin degildir. Ciinkii Kur’an parcalar ve boliimlerden olusur,
baskalar1 tarafindan anlasilir ve isitilir. Bu hususlarin Allah’a atfedilmesi ise
miimkiin degildir. Bunun sonucu olarak da Kur’an’m, kadim olan Allah’in disinda

olmasi gerekmektedir.®”

Mutezili alimlerinin Halku’l-Kur’an meselesine yaklasimi, kadim olanin
birden fazla olmasi fikrine yaptiklari itirazdan kaynaklanmaktadir. Bununla beraber,
Kur’an’m yaratildig1 fikrine sahip olmalarmin bir diger nedeni de Allah’mn kadim

olmayan, fakat O’nun hadis olan bir kelama sahip olmasidir. Mutezili alimlerin

874 Bkz. Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, VI1/5-7.
87° Kadi Abdiilcabbar, age., VII/7.
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Allah’m kelam sifat1 hakkindaki diistinceleri, Kur’an’in yaratilmis oldugu fikrini

savunmalarmi gerektirmektedir.®’®

Mutezili gorlise gore Kur’an, Allah’in keldm sifatinin bir tezahiirii olarak
indirilen bir vahiydir. Bu vahiy Levh-i Mahfuz’da yaratilmistir. Hz. Peygamber’e

gonderilen Kur’an vahyi, Allah’in ona olan nimeti ve ihsanidir. o7t

Mutezili alimlerinden Ebu Ali el-Ciibbai ve Kadi Abdiilcabbar, kelamin
harflerden miitesekkil olmasi gerektigini ifade etmektedirler. Ebu Ali el-Ciibbai
kelami harfler ile sinirlandirirken, Kadi Abdiilcabbar da kelami iki veya daha fazla
harfin 6zel bir sekilde bir araya getirilmesi ile meydana gelen sey olarak tarif
etmektedir. Ciinkii kelam harflerden miitesekkildir. Kelam seslerle bir arada bulunan,
fakat bu seslerle ayni olmayan harflerden ibarettir.°”® Mutezile ekoliiniin bir baska
temsilcisi olan Ibnii’l-Cinni ise kelami “kendisi ile isteklerin ifade edildigi sesler”
seklinde tanimlamaktadir.®”® Mutezili alimlerin, kelam taniminda sese isaret etmeleri,
kelam-1 nefsiyi kabul etmemelerinin bir sonucudur. Ehl-i Siinnet ekoliiniin kelam
hakkindaki goriislerinde yer alan nefiste var olan mana tanimina bir itiraz olarak
mutezili alimlerin keldm tanimlarinda sese vurgu yapilmaktadir. Kadi Abdiilcabbar,
bir sesin kelam olabilmesi i¢in bir anlam ifade etmesi gerektigini séylemektedir.680
Mutezilenin sdziin anlamli olmasini kelamin bir sart1 olarak kabul etmesi, kelam-1

681

nefslyi kabul etmemelerinin bir sonucu olarak ortaya ¢ikmaktadir.” Mutezile’nin

kelam-1 nefsiyi kabul etmemesinin asil nedeni, manalarm sifatlar olmasi ve

876 Aslan, Abdiilgaffar, Kur'an’da Vahiy, s. 241.

877 Kadi Abdiilcabbar, Serhu Usili’l-Hamse, Kahire 1965, s. 528-529.

878 Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, VI1/6-7.

879 bnii’l-Cinni, Ebu’l-Feth Osman, el-Hasdis, tahkik: Muhammed en-Neccar, Kahire 1952, 1/32.
880 Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, VII/70.

88! Erdemci, Cemalettin, “Kelam ilminde Vahiy”, Milel ve Nihal, cild 8, say1 1, ocak — nisan 2011, s.
125.
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Mutezile’nin, Allah’in zatindan bagka kadim higbir sifat1 kabul etmemesinden

kaynaklanmaktadir. %

Mutezili alimler, Kur’an’m hem lafiz, hem de mana olarak yaratildigi
konusunda goriis birligi i¢erisindedir. Allah, Kur’an’1 Levh-i Mahfuz’da yaratmus,
vahiy melegi Cibril’e bildirmistir. Yaratilan bu vahiy, Peygamber’e vahiy melegi
vasitastyla ulastirilmistir. Hz. Musa’ya ve diger peygamberlere gelen vahiy de ayni

sekilde yaratilmistir. Allah diledigi sekilde Kelamini yaratmaktadlr.683

Allah yarattig1 vahiy ile miitekellimdir. Yani keldamin metne doniismesi,
O’nun zat1 disinda ger¢eklesmektedir. Allah, vahyi zatinin disinda bir yerde mesela
Levh-i Mahfiiz’da yarattig1 igin miitekellimdir.®®* “Kelamm miitekellime izafesi,
miitekellimin onu islemesindendir. Bu durum, Allah’in kelami olan Kur’an’in kadim
olmasina engel teskil etmektedir. O halde, Allah’in Kelami kadim degildir ve Kur’an
yaratilmistir.”®®® Allah’m keldmmm kadim olmas: halinde “teaddud-i kudema” yani
kadim varliklarda c¢ogulluk meydana gelecektir. Bu sebeple Allah, zatiyla
miitekellimdir, onun miitekellim olusu, kelam1 baska varliklarda yaratmasini gerekli

kilmaktadir.%®®

Mutezili alimler, Kur’an’mn yaratilmis oldugunu delillendirmek i¢in pek ¢ok

akli ve nakli deliller ileri surmektedir. Akli delillere 6rnek olarak Halku’l-Kur’an

687

fikrinin tevhid anlayis1 geregi zorunlu oldugu,”" Kur’an’mn Allah’mn fiili oldugu,

%82 Erdemci, Cemalettin, agm., 5.128.

883 Razi, Mefitihu’l-Gayb, V1/15.

88 Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, VII/79-81; el-Mubhit bi’t-Teklif, s. 324.

885 Aslan, Abdiilgaffar, Kur'an’da Vahiy, s. 248.

88 Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, VII/T.

%87 Bkz. Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, V11/84-85; el-Mubhit, s. 317; Serhu Usiili’I-Hamse, s. 549.
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Allah’m fiilinin ise mahluk oldugu,®®

Kur’an’mm bazi kisimlarmin diger bazi
kisimlarindan oncelikli olmasinin, kadim olanin Oniine hicbir sey gecemeyecegi

anlayist ile reddedilmesi nedeniyle Kur’an’mn yaratilmis oldugu®® ve kelimm

Allah’in zatinn ayn1 olmamasi gerektigi®® goriisleri ifade edilmektedir.

Mutezili alimler, nakli delillere 6rnek olarak ise Kur’an-1 Kerim’de gegen
“Biz, anlayasiniz dive onu Arap¢a bir Kur'an yaptik”®***ayetinde “cealna” fiilinin
kullanilmasini, bu fiilin ise yaratmak anlamini ihtiva etmesinden dolay1 bu ayetin

2

isaret ettigi gibi Kur’an’in yaratildigini iddia etmektedir.®® Ayrica Kadi

Abdiilcabbar, “Allah vardi, baska hi¢bir sey yoktu, sonra zikri yani Kur’an’1 yarattr”

59693

ve “Allah Tevrat’t eliyle yaratmistir rivayetlerini de Kur’an’m yaratilmig

olmasina birer delil olarak sunmaktadir. Fakat rivayetlerin aslinda gegen “yazdi”

ifadesini, Kadi Abdiilcabbar’m “yaratti” o4

olarak anlamasi anlamli goriinmektedir.
Kur’an’in yaratildigi fikrini temellendirmek adina mutezili alimlerin ileri stirdiigii

akli ve nakli delillerin her birini ayr1 ayr1 aktarmaya gerek goriilmemektedir.

Allah’m kelammnm Hz. Peygambere intikali konusunu da Kadi Abdiilcabbar
soyle acgiklamaktadir: “Yiice Allah kelami Levh-i Mahfuz 'da yarattiktan sonra vahiy

melegi Cibril onu ezberlemek suretiyle Peygamber’e iletmektedir. Peygambere

688 Kadi Abdiilcabbar, el-Mubhit, s. 337.
689 Kadi Abdiilcabbar, Serhu Usili’I-Hamse, s. 531-532.

%0 Rassi, el-Kasim b. ibrahim b. ismail, “Kitabu’l-Adl ve’t-Tevhid ve Nefyi’t-Tesbih ani’llahi’l-
Vahidi’l-Hamid”, Resdilii'I-Adl ve 't-Tevhid, Darw’l-Hilal, 1971, s. 109.

891 Zuhruf 43/3.

692 Isik, Kemal, Mutezile 'nin Dogusu ve Keldmi Goriisleri, s. 77.
893 Miislim, “Kader”, 2.

89% Bkz. Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, V11/215-223.
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iletilen bu keldm, her ne kadar Allah’in ihdas ettigi keldamdan farkli olsa da yine de

Allah’n kelamidir” %

Goriildiigii izere, Mutezili gelenekte vahiy olgusu, Allah’in Keldm sifat1 ve
Halku’l-Kur’an tartigmalar1 etrafinda ele alinmakta ve vahyin yaratilmig oldugu ve
kadim olmadigini ispat etme ¢ergevesinde degerlendirilmektedir. Mutezile, Kur’an’in
lafziyla ve manasiyla Allah’a ait bir kelam oldugu konusunda Ehl-i Siinnet inanci ile
ayn1 goriistedir. Mutezilenin, Ehl-1 Siinnet anlayisindaki kelam-1 nefsiyi kabul
etmemesinden dolay1r Kur’an lafizlarmin Allah’a aidiyeti hususunda hi¢ zorlanmadigi

goriilmektedir.

1. Ehli Siinnete Gore Vahiy
Ehl-i Siinnete gdre vahiy bashigi altinda, Islam geleneginde ehl-i siinnet
olarak adlandirilan diisiince sisteminde yer alan Esari ve Maturidi alimlerin vahiy

konusuna yaklasimlarini da degerlendirmek gerekmektedir.

Mutezili alimlerin goriislerine bir itiraz olarak goriis ileri siiren ehl-i siinnet
alimleri, genelde vahiy konusunda mutezili fikirleri c¢lirlitme cabasi igerisinde

olmuslardir. Bu sebeple, vahiy konusunda da Mutezili alimlerin tartisma alani olan

8% Kadi Abdiilcabbar, el-Muhit, s. 325. Kadi Abdiilcabbar, Peygamber’e iletilen Yiice Allah’m
kelaminin, Allah’mn ihdas ettigi kelamdan farkli olabilecegini ifade etmektedir. Hz. Peygamber’in
diger insanlara bildirmesi gereken mesaj yani vahiy, Arap¢a metin olarak Levh-i Mahfuz’da
yaratilmistir. Vahiy melegi olan el¢i Cibril, Kur’an vahyini lafiz olarak “Levh-i Mahfliz’dan alip
yine el¢i olan Hz. Muhammed’e getirmistir. Bu bir tiir elgilerin konusmasidir. El¢i vasitasiyla
gerceklesen konusmada gonderenin yani Allah’in Keldmi duyulmaz. Sadece elginin sesi isitilir.
Ses el¢inindir, ancak s6ziin kaynagi Allah’tir. Elginin s6zii Allah’m Keldminin dilsel formudur. Bu
da peygamberlerin isittiginin Allah’m soziiniin bizatihi kendisi olmadigimi gosterir. Isitilenler
Allah’in soziine delalet eden lafizdir. Kur’an’a Kelamullah denmesi, asil konusanin Allah
olmasmdan dolayidir. Melek Allah’in sézciisiidiir. Kur’an’da Kur’an’in serefli el¢inin sozii oldugu
anlatilir. (Hakka 69/41; Tekvir 8§1/19.) Ama ayni1 zamanda Kur’an’in Allah’m Keldm oldugu da
soylenmektedir. (Tevbe 6/9; Feth 48/15.) Bu anlamda peygamberlere iletilen kelam ile Yiice
Allah’m yarattig1 kelam birbirinden farkli degildir.
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kelam, keldmullah ve Halku’l-Kur’an meselesi {izerine degerlendirmelerde

bulunmuslardir.

Hz. Peygamber’in vefatindan sonra, sahabe ve tabiun mezhebinden
olduklarmi ifade eden ve Kur’an ve Siinnette belirtilen esaslar1 tevile ve rey’e
bagvurmadan oldugu gibi kabul eden®® Selefiyye ekolii, diger kelami ekollerin
aksine, Allah’m zat1 ve sifatlari hakkinda ayrintili bir sekilde goriis ortaya

koymamakta, Kur’an ve siinnette gecen ifadeleri yorumlamadan kabul etmektedir.®®’

Allah’mn biitiin noksan sifatlardan miinezzeh oldugunu séyleyen Selefi
alimler, sifatlar konusunun derinligine dalmaksizin sifatlarin ayni1 mi1 gayri mi, kadim
mi hadis mi oldugunu bilmenin insanin sorumlulugu igerisinde bulunmadigini
soylemektedirler. Bununla birlikte, yasadiklar1 donemde cereyan eden Allah’in
kelam sifat1 ve Halku’l-Kur’an tartismalar1 nedeniyle s6z konusu tartigsmalara zaman

zaman miidahil olmuslar ve goriislerini muarizlarina bildirmislerdir. b

Selef alimlerine gore Allah miitekellimdir. Higbir varlik yaratilmadan 6nce ve
higbir konusan yok iken de, Allah miitekellimdi. O’ndan baska konusan kalmayinca

da o yine miitekellim olacaktir. Kelam sifati onun zatindandir.*® Hz. Musa’ya

%% jbn Kudame, Muvaffakuddin, Liim atii’l-itikdd (nsr. Bekir Topaloglu), istanbul 1414/1993, s. 13;
Ahmed b. Hanbel, er-Red ale’z-zenddika ve’l-Cehmiyye (Akaidi’s-selef iginde, nsr. Ali Simi en-
Nessar-Ammar Talibi), Iskenderiyye 1971, s. 53-64; Izmirli, Ismail Hakk1, Yeni [imi Keldm, gev.
Sabri Hizmetli, Ankara 1981, s. 61.

%7 Ahmed b. Hanbel, er-Red ale’z-zenddika ve’I-Cehmiyye s. 53-64; ibn Kuteybe, Ebu Muhammed
Abdullah b. Miislim ed-Dineveri, Te vilu Muhtelifii'I-Hadis, Muhammed Zuhri en-Neccar, Beyrut
1976, s. 3-7; Suyti, Savnii’l-mantik ve’l-keldm an fenni’l-mantik ve’l-Keldm (ngr. Ali Sami en-
Nessar), Beyrut, trs., s. 33-83, 91-101; ibn Kudame, Liim ‘atii’I-itikad, s. 13; Ayrica bkz. Akbulut,
Ahmet, Sahabe Déonemi Iktidar Kavgas:, OTTO yay, Ankara 2015, Genisletilmis Baski, s. 283-
305;

%8 fbn Teymiyye, el-Akidetii’l-Vasitiyye, 5.12; et-Tahavi, Ebu Cafer, Ehl-i Siinnet Inan¢ Esaslari,
(Tahavi ve Akdid Risalesi), haz. Arif Aytekin, Ist. Trs., s. 40-41; Ciircani, Ali b. Muhammed
Seyyid Serif, Serhu’l Mevakif, Ist. 1257, 111/76; Aliyyii’l-Kari, Ali b. Muhammed Sultan el-
Herevi, Serhu Fikhi’l-Ekber, Ankara 1992, s. 18; Ayrica bkz. Aslan, Abdiilgaffar, Kur’an’da
Vahiy, s. 235.

% Darimi, Osman b. Said, er-Red ale I-Cehmiyye, iskenderiyye 1971, s. 324.
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kelamin1 vasitasiz olarak perde arkasindan isittirmesi, O’nun kelam sifatinin zati ile
kaim olduguna delalet etmektedir.’ Selef alimleri, Allah’in kelam sifat1 geregi
miitekellim olmasmi Kur’an’dan ayetlere dayandirmaktadirlar.” Selef alimlerine
gore Kur’an, Levh-i Mahfuz’da biitiin haliyle var olan, sonraki asamada ise yazili
formda bir biitiin olarak bir defada Kadir gecesinde Beytii’l-izze’ye’* inzal edilen ve

vahiy melegi Cibril tarafindan Hz. Peygamber’e bildirilen Allah’in kelamidir.”*

Selef ulemasma gore Allah, kendi kelamiyla konugmaktadir. Ancak O’nun
konusmasi, yaratilmiglarin konusmasi gibi degildir. Allah, alet ve harfler olmaksizin

konusmaktadlr.704

" fbn Teymiyye, el-Fetevd, Beyrut trs., 1/270.
"1 yunus 10/64; Saffat 37/171; Araf 7/148; Enam 6/115; Bakara /2/75.

92 Selefi alimler basta olmak iizere gogu ehli siinnet kaynaklarinda, vahyin gelis asamalari ile ilgili
yanlis algilamalardan bir tanesi de Beytii’l izze yorumudur. Bu kavram, Kur’an’m levhi
mahfuzdan diinya semasinda bulunan Beytii’l izze’ye, oradan da Hz. Peygambere indirilmesini
ifade etmektedir. Ileri siiriilen iddiaya gore levhi mahfuzda bulunan Kur’an, éncelikle bir biitiin
olarak Beytii’l Izze’ye indirilmis, oradan da parca parca Hz. Peygambere bildirilmistir. (Suyuti, el-
Itkan, c., s. 130-131; Zerkesi, Burhan, c. 1, s. 228.) Bu goriisiin hakim olmasinda siiphesiz rivayet
gelenegimizde bulunan ve Ibn Abbas’tan rivayet edilen “Kur’an diinya semasina Kadir gecesinde
toptan indirildi, oradan da yirmi kiisiir yil boyunca peyder pey nazil oldu” (Zerkani, Muhammed
Abdiilazim, Mendhilii’l Irfan fi Ulimi’l kur’an, Daru Thyai'l-Kiitiibi'l-Arabiyye, Kahire 1943,
1/42) hadisi etkin olmustur. Hadiste ve Kur’an ayetlerinde mazi sigasi ile ifade edilen enzelnd ve
tinzile kaliplari, Kur’an’m bir gecede indirildigi anlayisinin hakim olmasma neden olmustur.
Ancak Kadir suresinde ifade edilen ve Kur’an’m miibarek bir gecede indirildigini ifade eden
ayetler, (Kadir 97/1-3; Bakara 2/185; Duhan 44/3) vahyin tamaminin degil, bir kisim ayetlerinin
indirilmeye baslandigini ifade etmektedir. (Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an
Dili, 1/162; Tahanevi, Muhammed Ala b. Ali Ibnu’l Kadi, Kessdfu Istldhdti Fiinin, Darul
Kiitiibii’l Ilmiyye, Beyrut 1998, c. 2, s. 1159.) Vahyin niizul siirecinde levhi mahfuzdan
bahsedilmekle birlikte beytiil izze diye bir kavramdan bahsedilmemektedir. Ancak, rivayetlerle
Kur’an’da yer almayan kavramlar1 delillendirmeye ¢alisan selef ve ehl-i siinnet alimleri, Kur’an’in
miibarek bir gecede indirilmeye baslanmasmi (Kadir 97/1-3; Duhéan 44/3) yanlis yorumlamislar,
bu yorum sonucu Beytiil izze kavrami ortaya c¢ikmustir. Bu formiile gére Kur’an, Ramazan
ayindaki miibarek gecede bir seferde tamamen levhi mahfuzdan diinya semasindaki beytiil izzeye
indirilmistir. (Resid Riza, Muhammed, Tefsiru 'l Kur’ani’l Kerim, Menar matb., Misir 1353, C. 2, S.
162.) Ancak ilgili ayetlere gore vahyin bu inisi bir defada olmayip parca par¢a olmus ve beytiil
izze’den degil, levhi mahfuzdan gerceklesmistir. ( Vakia 56/77-80; Biiruc 85/22) Konu ile alakali
genis bilgi i¢in bkz. Altindas, Miicteba, Kur’an 'da Kitap Kavrami, $.130-136.

ibn Teymiyye, er-Risaletu'l-Ba'lbekkiyye, s. 398,399; Es'ari, Makdlatu’l Islamiyyin, s. 292, 582-
606; bkz. Esen, Muammer, “Ibn Teymiyye'nin Kelamullah Tartigmalarindaki Yeri”, AUIFD, c.42,
say1 1, s. 263-264.

"% Epu Hanife, Numan b. Sabit, Fikh-1 Ekber, ¢ev. Hasan Basri Cantay, Ankara 1991, s. 8-10.
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Mutezili gériise bir itiraz olarak Selef ulemasmdan Ibn Teymiyye, Kur’an’in
Allah kelami1 oldugunu ve mahluk olmadigini ileri siirmektedir. Bu nedenle Kur’an,
Allah’tan baslamistir ve Allah’in kelamiyla konustugu bir hakikattir. Peygamber’e
indirilen Kur’an, Allah’mn hakiki kelamidir.”®® ibn Teymiyye’ye gore, Kur’an’a Hz.
Peygamber’in dil yetisinin hi¢bir etkisi olmamis, o sadece vahyi teblig etmistir.

“Kelam, onu ilk sdyleyenindir, onu teblig edenin degil.”"®

Selef ulemasma gore Kuran vahyi, sure, ayet, kelime ve harflerden
olusmaktadir. Biitlin bunlar, insanlarin vahyi anlamalarin1 saglamak icin gereklidir.
“Allah’m kelami, sayfalarda yazili, kalplerde muhafaza edilmis, dil ile okunmus ve

kulakla isitilmis olan sézdiir.” "’

Bununla birlikte Selef alimleri, kelam-1 nefsi ve kelam-1 lafzi seklindeki bir
smiflandirmay1 da kabul etmemektedirler. Onlara gére Allah’in kelamu tektir ve ikiye
ayrilmaz. Ciinkii Kur’an’m lafzi da manasi da bir hakikattir. Vahiy melegi Cibril,
kelam1 Allah’tan hem lafzen, hem manen almis ve Peygambere aldigi bu ses ve

harflerle iletmistir. Peygamber de bizlere bu sekilde teblig etmistir.’*®

Selef ulemasi, Allah’mn sifatlar1 ile ilgili ayrintili goriis bildirmemelerine
ragmen, Halku’l-Kur’an meselesinde agikga taraf olmus ve kesin bir dil ile Kur’an’in
yaratilmig oldugu fikrine karsi ¢ikmiglardir. Selef’e gore Kur’an Allah’in kelamidir
ve ona yaratilmistir diyen kiifre girmektedir. Bu konuda sdylenecek séz, “Kur’an

Allah’m keldmidir ve mahluk degildir” olmalidir.”®

% {bn Teymiyye, el-Akidetii’I-Vasitiyye, s. 12.

"fbn Teymiyye, er-Risaletu'l-Ba'lbekkiyye, s. 397-399; Bkz. Esen, Muammer, “ibn Teymiyye'nin
Kelamullah Tartismalardaki Yeri”, s. 266.

"7 Ebu Hanife, Fikhu'l Ekber, s. 9; Tahavi, Ehli Siinnet Inan¢ Esaslari, s. 54.
"% Epu Hanife, Fikhu’l Ekber, s. 9.
"% {bn Kuteybe, el-Ihtildf fi'l-Lafz ve 'r-Red ale 'I-Cehmiyye ve 'I-Miisebbihe, 5.248.
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Ehl-i Siinnet ekoliiniin iki biiyiik temsilcisi olan Esari ve Maturidi ekolleri de
vahiy  konusunu sifatlar ve Halku’l-Kur’an tartigmalar1  gergevesinde
degerlendirmektedirler. Goriilen odur ki her iki ekol, Mutezili alimlerin sifatlar ve
Kur’an’m yaratilmis olup olmadigi ile ilgili tartigmalarda, onlarin goriislerini

ciriitmek adma deliller ortaya koymaktadirlar.

Genel anlamda Allah’in sifatlar1 Esari’ye gore mecazi degil hakikidir."*
Esari’nin sifatlar konusunda onlarin mecazi olmadigini, bilakis onlarin hakiki
anlamlar igcerdigini ifade etmesi, mecazi anlamlar1 kabul eden yorum yontemleri ve
usulityle yakindan iliskilidir. Esari bunu, sifatlarin mecazi olarak anlasilmasi halinde
Yiice Allah’in eylemsizlikle nitelenmesini, s6z konusu sifatlarin insanoglu igin
kullanilmas1 halinde ise hakiki anlamlar ifade etmesi ile kanitlamaya ¢alismaktadir.
Esari bu hususu, “eger onun fiili olmazsa gercekte fail, eger onun sozii olmazsa

5711

gercekte konusan/miitekellim olmaz seklinde ifade ederken, sifatlarin hakiki

olmasiyla, gerceklestirilen eylemlerin de hakiki olacagini soylemektedir.

Sifatlarin ger¢ek anlamlari ifade ettigini soyleyen Esari kelamcilari, Allah’in
sifatlarmin insanm sifatlar1 gibi olmadigini belirtmektedir. Buna 6rnek olarak da
O’nun miitekellim oldugunu, fakat bu konugmanin yaratilmis olan beserin konusmasi
gibi olmadigini sdylemektedirler. Ciinkii insanin konusmasi i¢in, agzinin ve konusma
yeteneginin olmasi, bu eylemin gerceklesmesi i¢in gerekli sartlarmm tamamlanmasi

gerekmektedir.

Esari, Allah’in sifatlarinin ezeli oldugunu iddia etmektedir. Bu iddiasini

temellendirmek amaci ile de 6rnek olarak Allah’in Kelam sifatin1 vermektedir. Esari,

"0 Esari, Ebu’l-Hasen, Usil’ii Ehli’s-Siinne ve’l-Cemaa, tahkik: Muhammed Seyyid Culaynid, Kahire
trs, s. 66.

! Eqard, age., s. 68.
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Allah’in ezelde konusan oldugunu ve Kur’an’in yaratilmis olmadigmi su sekilde
aciklamaktadir: “Allah “Biz bir seyin olmasini istedigimiz zaman ona séziimiiz
sadece “ol”dememizdir. Hemen oluverir”™? buyurmaktadir. Eger Kur’an mahluk
olursa, Allah’in ona da “ol” demesi gerekir. Bu durumda ona da ol demis olmasi
imkansizdir. Ciinkii bu séze s6z sOylenmesi gibi, ikinci bir soziin sdylenmesini
gerekli kilar. ikinci séz birinci sdzle iliskili oldugu gibi {iciincii bir séziin de ikinci
sozle iligkili olarak sdylenmesi gerekli olur. Bu da smirsiz sézlerin sdylenmesini

gerekli kilar. Bu fasit olunca Kur’an’in yaratilmus oldugu fikri de fasit olur.”"*®

Mutezile’nin, Allah’in kelam sifat1 kadim degildir goriisiine itiraz eden Esari
alim Ciiveyni ise, Allah’m keldmmin kadim oldugunu ileri siirmekte ve kelamin
Allah’m manevi bir sifat1 oldugunu iddia etmektedir. Ona gore Allah, kadim, ezeli
bir kelam ile miitekellimdir. Allah’in miitekellim oldugunu ispat edebilmek igin,
oncelikle O’nun isitmesi/semi ve gormesi/basir gibi diger manevi sifatlar1 haiz

oldugunu ispat etmek gerekmektedir.”*

Ciiveyni, Allah’in miitekellim olusunu soyle temellendirmektedir: “Kullarin
emre ve nehye muhatap olmalar1 muhal degil, miimkiindiir. Yaratilmiglarin miimkiin
her durumu, Yaraticinin gerektirici bir niteli§ine dayanir. Mutlak miilk sahibi
Allah’m hiikiimranlig1 ancak varliklar iizerinde mutlak muktedir olmas1 ve kullarini
bir takim yiikiimliiliiklerle miikellef tutmasiyla tecelli eder. Insanlarm emir ve nehye

muhatap kilinmalar1 da Allah’in emreden, nehyeden, miikafat ve ceza verecegini

12 Nahl 16/40; Bzk. Yasin 36/82.

3 Esari, Ebu’l-Hasen, Kitdbu'l-Luma’ fi 'r-Redd’i ala Ehli’z-Zeygi ve’l-Bida’, thk. Richard McCarty,
Beyrut 1952, s. 15; Aktaran Yar, Erkan, “Es’ari’nin Teolojik Gériisleri, FUIFD, 11:1, s.5.

"% Ciiveyni, imamii'l-Haremeyn Ebu’l-Me’ali Abdiilmelik, Kitdbii'l-irsdd ild kavan'i'l-edilleti fi
usili'l-i'tikdd, thk. Muhammed Yasuf Misa - A. Abdilmiin'im Abdiilhamid, Kahire 2002, s. 63,
72, 99; Inang Esaslart Kilavuzu Kitdbii'l-Irsdd, ¢ev. A. Biilent Baloglu, Sabri Yilmaz, Mehmet
flhan, Faruk Sancar, Ankara 2010, s. 62,75, 94.
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bildiren bir varlik, yani miitekellim olmasini gerektirir. Ciiveyni’ye gore, Allah’in

kelam sifat1 vardir ve O, miitekellimdir.”"*°

Maturidi Kelamcilarima gore de Allah’in, ‘kelam’ sifat1 vardir ve bu, Allah’in
ezeli bir sifatidir. Allah’mn keldm sifatinin sonradan yaratildigini iddia etmek, O’na
eksiklik ve noksanlik izafe etmek olacaktir. Zira Allah’m sifatlarinin hadis yani
sonradan yaratilmis oldugunun kabul edilmesi, Allah’in miikemmel bir varlik olarak
kemalinin sonradan gercgeklestigi anlamma gelecektir Ki bu durum, Allah’in
ultihiyyetine aykiridir. Dolayist ile, Allah’in nasslar ile ortaya konmus olan diger

biitiin sifatlar1 gibi kelam sifat1 da zat1 ile kaim olup kadim sifatlarindandir.”*®

Esari ve Maturidi alimlerine goére ‘kelam’ iki anlama gelmektedir.
Kelamullah’in ¢ift yonlii yapisini ortaya koyma konusunda Ehl-i Siinnet alimlerince
on planda tutulan keldm-1 nefsi anlayigina Mutezili alimlerin itirazin1 yukarida
belirtmistik.  Kelamullah’m bu ¢ift yonli yapisindan ilki, fiziki anlamdaki
konugsmanin oncesinde ve insanoglunun kendi i¢ diinyasinda ortaya c¢ikan enfiisi
konusma, yani kelam-1 nefsi, ikincisi ise, belirli bir kurallar manzumesi igerisinde
gerceklesen, ses ve harflerle ortaya ¢ikan kelam-1 lafzidir. Ehl-i Siinnet alimlerinin
bu yonde bir ayrima gitmelerinin sebebi, Allah’in asil kelami ile ona isaret eden
ibareler arasindaki farkliligi ortaya koymaktir. Bu yaklasima gore, kelime ve
harflerden, sure ve ayetlerden, yazili metinlerden meydana gelen emir ve nehiy gibi
ozellikleri bulunan kelam, Allah’mn asil kelami degil, onun ibareleridir.”*” Bu yoniiyle

Esari ve Maturidi ekoliine mensup alimler, kelamullah1 nefsi ve lafzi olmak iizere iki

"° Ciiveyni, el-Akidetii n-nizamiyye, tahkik: Muhammed Zahid el-Kevseri, Kahire 1948, s. 18; ayrica
bkz. Yilmaz, Sabri — Ilhan, Mehmet, “Ciiveyni’ye Gore Kelamullah ve Keldm-1 Nefsi”, Kelam
Arastrmalari, 9:1, 2011, s. 219,

"6 Maturidi, Eba Mansur, Kitabu 't-Tevhid, s. 73-74.

T Amidi, Ebu’l-Hasen Ali b. Muhammed b. Salim Seyfuddin, Ebkdru I-Efkdr fi Usulii'd-Din, Beyrut
2003, s. 273.
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yoniiyle degerlendirerek, Keldmin nefsi olan yoniinii Allah’in ezeli bir sifat1 olarak
gorerek yaratilmadigini, buna bagl olarak Kur’an’in manasinin yaratilmadigini, lafzi
yOniiniin ise Mutezile’nin goriisiinde oldugu gibi mahluk oldugunu, yani Kur’an’in

harflerinin, seslerinin, kelime ve ayetlerinin yaratildigini stiylernislerdir.718

Ehl-i Siinnet alimleri, Mutezile’nin keldm-1 nefslyi reddine karsi, ezelde
heniiz hi¢ bir varlik yaratilmadan once bile Allah’m kadim bir kelam sifatina sahip
oldugunu ileri siirmek suretiyle karsi ¢ikmiglardir. Bunu savunanlara gore, Allah’in
kadim kelam sifatim1 kabul etmemek, Allah’a noksanlik atfetmek olur ki O, biitiin

eksikliklerden miinezzehtir.*°

Esari Kelamcilarindan Ciiveyni, Allah’in kelami olan Kur’an’in lafzi
tezahiirlerinin, yani yazilmasi, okunmasi, isitilmesi gibi tezahiirlerinin mahluk
oldugunu soylemekte, boylelikle de Allah’m zat1 ile kdim olan kelam-1 nefsi ile

kelam-1 lafziyi birbirinden aylrmaktadlr.720

Ehl-i Siinnet Kelamcilarmin Allah’m  kelami ile ilgili nefsi ve lafzi

ayrimlarmi sonucunda Kur’an’in Allah kelami oldugu ve manen ezeli oldugu, ancak

"8 Ehl-i Sinnet alimlerinin Allah’m kelam sifati ile ilgili olarak lafzi ve nefsi ayirimi yapmalari,
Kur’an’in mahluk olup olmamasi ile ilgili ileri siiriilen iddialara yonelik bir ¢ikar yol bulmak
istemeleri sebebiyledir. Mutezili alimlere gére Kur’an’m lafzi da manasi da yaratilmistir. (Bkz.
Kadi Abdiilcabbar, el-Mugni, V11/84-85; el-Muhit, s. 317; 337; Serhu Usuli’l-Hamse, s. 549;
Rassi, “Kitdbu’l-Adl ve’t-Tevhid ve Nefyi’t-Tesbih ani’llahi’l-Vahidi’l-Hamid”, Resdilii’l-AdI
ve't-Tevhid, s. 109) Buna karsilik, Allah’in kelammin yaratilmis oldugu fikrinde bir orta yol
bulmak adina ehli siinnet alimleri kelamullahin lafzinin yaratilmis oldugunu, fakat manasinimn
Allah’in zat1 ile kaim oldugunu ve yaratilmadigini ifade etmektedirler. (Cliveyni, Liima u’l-edille
fi kava’idi akd’idi ehli’s-siinne ve’l-cemda, tahkik: Fevkiyye Hiiseyin Mahmid, Darii'l-Misriyye,
Kahire 1965, s.92; Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 73-74; Esari, Kitdbu’l-Luma, s. 15). Kelam
denildiginde mana ve lafiz birlikte kastedilmektedir. Lafizlarin tum ozelliklerinden soyutlanmig
mananin kelam olarak nitelendirilemeyecegi aciktir. (Ibn Teymiyye, el-Akidetii’l-Vasitiyye,
M.U.IFAV Yay., Ist. ts., s. 12.) Mananin lafizdan énce olmasi miimkiin degildir. Ciinkii mana
lafza baghdir. Lafzen ifade edilmeyen bir mananin muhatabina verebilecegi bir sey
bulunmamaktadir. Bu sebeple lafiz — mana ayirimina gitmenin bir anlami yoktur. Mana denilen
sey, mutlaka herhangi bir dille (Arapga, Tiirkce vs. ) ve lafizla ortaya konmaktadir.

™9 Sabani, Muhammed Ali, Maturidiyye Akdidi, gev. Bekir Topaloglu, DIB Yay, Ankara 1995, s.80.

20 Ciiveyni, Liima 'u l-edille fi kava’idi akd’idi ehli’s-siinne ve l-cemda, 5.92.
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harflerinin, seslerinin, yazilmasmnin, okunmasinin ve igitilmesinin ise mahluk oldugu

sonucu ¢ikmaktadir.

“Ehl-i Siinnet ve Mutezili Kelamcilari, temelde kelam sifati ile ilgili kelam-1
nefsiyi ister kabul etsinler, ister karsi ¢iksinlar, kelamin mana ile irtibatli oldugu
konusunda ayni fikri savunmaktadirlar. Ehl-i Siinnet Kelamcilari, Kur’an’da yazili
bulunan ve okunmasi halinde isitilen kelamm, Allah’in yaratilmamis olan keldmina
delalet eden ibareler yani kelam-1 lafzi oldugunu kabul ederken, Mutezile kelamcilari
ise Kur’an’m Allah’in maksatlarina delalet eden yaratilmis Kelami oldugunu
benimsemektedir. Her iki kelam ekolii de Kur’an’in, Allah’mm muradma delalet

ettigini kabulde ittifak halindedir.”"**

1.  Sia’ya Gore Vahiy
Vahiy konusu ele alinirken, Sia’nin Kur’an ve vahiy konusundaki goriiglerine
de yer vermek gerekmektedir. Sii alimler bazi agilardan vahiy konusunda ehli siinnet
ve mutezili alimleri ile benzer gorisler ifade etmektedirler. Sia’da vahiy konusu,
Halku’l-Kur’an, niibivvet ve imamet anlayislar1 ile baglantili olarak ele

almmaktadir.

Allah’m kelam sifat1 ile ilgili tartigmalar ¢ergevesinde Sii alimler Halku’l
Kur’an meselesinde Mutezile ile ayn1 goriisii benimsemektedirler. Sii alimlerden et-

Tisi, Hicr suresi 9. ayetinin’®

tefsirini yaparken “bu ayet Kur’an’in hadis olduguna
delalet etmektedir. Ciinkii Kur’an indirilmis ve korunmustur. Bu indirilmis ve

korunmus olusu, muhdes olanlarin vasfidr. Zira kadim olanlar igin inmek caiz

2L Erdemci, Cemalettin, “Kelam ilminde Vahiy”, s. 128.

22 «Kur'an’t kesinlikle biz indirdik; elbette onu yine biz koruyacagiz.” Hicr 15/9.
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2% Ayrica Sia’nin bir

olmadig1 gibi, onun muhafazaya da ihtiyact yoktur.” demistir.
kolu olan Zeydiyye de Kur’an’m mahluk oldugunu kabul etmektedir.”**Halku’l-

Kur’an konusunda $ii alimler, Mutezilenin bu prensibine sadik kalmis ve Kur’an’in

yaratilmig oldugunu savunmuslardir.

Sia’ya gore Yiice Allah peygamberlere vahiy gondermektedir. Bu konuda
diger Islam firkalar1 ile Sia arasinda bir farkhilik bulunmamaktadir. Ancak farkli bir
goriis olarak Sia’ya gore, imamlara da vahiy gelmesi aklen imkansiz bir sey degildir.
Peygamberler vahiy alwrken vahiy getiren melegi hem isitmekte hem de
gormektedirler. Imamlar melekleri gormeseler de seslerini isitmektedirler.”® Bu
aklen caizdir. Sia’ya gore, imamlarimn riiyalar1 peygamberlerinki gibi sadik riiyalardir.

Allah ise onlar1 karmasik ve kotii riiyalardan korumaktadir.”*®

Sia’ya gore vahiy, sadece Kur’an ile smirli degildir. Nasil ki ehli siinnet
kaynaklarinda, Hz. Peygamber’in hadislerinin vahiy mahsulii oldugu iddia ediliyor
ve bunlara tilavet olunmayan vahiy, yani vahyi gayr-1 metluv deniliyorsa, Sia’da da
vahyi gayr-1 metluv kabul edilmektedir.’?” Ehli siinnetin kutsi hadis tanimlamasini da
Sia vahiy olarak algilamaktadir. Konu ile ilgili olarak ehli siinnet ile Sia arasinda
dogan temel farklilik, Siilerin Kur’an disinda bir vahiy kaynagi kabul ettikleri,

dolayisiyla da Kur’an’im tahrif edildigine inandiklar: iddiasidir.”?® imamiyye Sia’sina

28 Tqsi, Ebu Cafer Muhammed b. Hiiseyn, et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur'an, Necef 1957, V1/320; Krs.
Zemahseri, el-Kessaf, 11/572; Ayrica bkz. Cerrahoglu, Ismail, Tefsir Tarihi, Ankara 1988, 11/45.

28 Arif, Ahmed Abdullah, es-Sila Beyne z-Zeydiyye ve l-Mutezile, San’a 1987, s. 182-186.
2% Kuleyni, Muhammed b. Yakub, Usili I-Kdfi, Daru’l Kitabi’l-islamiyye, Tahran 1383, 1/271.
726 Seyh Miifid, Evailii’l Makalét, Tahran 1372, s. 22.

21 Konu ile ilgili genis agiklama i¢in bkz. Karatas, Saban, Sia’da ve Ehl-i Siinnet’te Kur’'an
Tasavvuru, Ankara Okulu Yay. 2013, s. 42.

28 Bkz. Pakistani, Thsan-1 ilahi Zahir, es-Sia ve’s-Siinne, idaretu Terciimani’s-Siinne, Lahor 1979, s.
88-98; es-Sia ve’l-Kur’dn, Idaretu Terciimani’s-Siinne, Lahor, tsz., s. 43-49, 91-110; el-Milani,
Seyyid Ali el-Hiiseyni, Ademu Tahrifi I-Kur’dn, Merkezu’1-Ebhasi’l-Akaidiyye, Kum 2000, s. 9-
41; Malullah, Muhammed, es-Sia ve Tahrifu’I-Kur’an, Daru’l-Va’yi’l-islami, Beyrut 1986, s. 63-
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mensup alimlerin bir cogu’® bu goriisii benimsemekle beraber, bir kisim imamiye
alimleri de tahrif fikrine kars1 ¢ikmakta ve Kur’an’in tahrif edilmedigine dair goriis

bildirmektedirler.”°

Sia’da imamlarm ayr1 bir yeri bulunmaktadir. Imamlarm Allah ile ruhsal
baglantilarinin oldugu kabul edilmektedir. iImam bilgisini, dnceki miictehidler gibi
gozlem ve istidlal yoluyla almaz; ya peygamberlerden, ya kendinden Onceki

imamdan veya ilham yoluyla alir.™!

Sii alim Kuleyni, imamet meselesini islerken ilk 6nce imamet ve niibiivvet
arasinda bir bag tesis etmeye ¢alisir.”*? Ona gore imamlar, nebi olmamakla beraber,

Rasulullah’in makamindadirlar. "

“Hiiccet olmak bakimindan peygamberlerin sdzleriyle imamin sozii arasinda
herhangi bir fark bulunmamaktadir. Ciinkii ikisi de Allah’tan alip duyurmakta,
Allah’m hiikiimlerini ag¢iklamaktadir. Miislimanlarim, imamin sodziine uymalar1

vaciptir. Imami reddetmek, Allah’1 reddetmek demektir ki sirke yakimdir. Gergi

101; Zehebi, Muhammed Hiiseyin, et-Tefsir ve’l-Miifessirin, Mektebetii Vehbe, Kahire, tsz., II,
27-147; Seyf, Muhammed b. Abdurrahman, es-Sia ve Tahrifi'l-Kur dn, Daru’l-iman, iskenderiye,
tsz., s. 12-80; Ruhayli, Ibrahim b. Amir b. Ali, el-Intisdr, Mektebetii’l-Ulim ve’l-Hikem, Medine
2003, s. 43-49; Malullah, Muhammed, es-Sia ve Tahrifi’I-Kur’an, Daru’l-Va’yi’l-Islami, Beyrut
1986, s. 63-101.

29 By goriisii savunanlar arasmda Ali b. ibrahim el-Kummi (8. 307/920), Muhammed b. Mes’ud
Ayyasi (6. 320/932), Kiileyni (6.329/940-1), Seyh Miifid (6. 413/1022-3), Furat b. Ibrahim el-Kafi
(6. 445/1053-4), Ahmed b. Mansur et-Tabersi (6. 625/1227-8), Hurr b. el-Amili (6. 1104/1692-3),
Seyyid Hasim el-Bahrani (6. 1107/1686), Muhammed Bakir el-Meclisi (6. 1110/1688) ve
Nimetullah el-Cezairi (6. 1112/1691) gibi meshur miiellifler bulunmaktadir. Bkz. Gordiik, Yunus
Emre, “Sii Mielliflerin Tahrifu’l-Kur’an Meselesinde Siinni Kaynaklara Atiflar ve
Degerlendirmesi”, Usil, 15 (2011/1), s. 55.

" Hayderi, Seyyid Kemal, Styanetii’l-Kur dni Mine 't-Tahrif. y.y., tsz., 5. 43-138; Radavi, es-Seyyid
Murtaza, el-Burhan Ald Ademi Tahrifi’I-Kur’dn, Daru’l-Emire, Beyrut 2005, s. 233-261; Seber,
Abdiilkerim, “Muasir Sii Alimlerin Kur’an’da Tahrif Iddialarma Bakisi: Sii Kur’an Tarihleri
Cergevesinde Baz1 Tespitler”, CUIFD, Sivas 2012, C. XVI, S. 2, s. 767-792.

7! Alyan, Riigdi Muhammed Arsan, el-Akl Inde’s-Siati’l-Imdmiyye, Bagdat 1973, s. 55-57; Bkz. Ates,
Siileyman, “Imamiyye Siasmin Tefsir Anlayis1”, AUIFD, c. 20, say1 1, Ankara 1972, s. 148.

82 Bkz. Kuleyni, Usili’l-Kdfi, 11169, 245, 270.

738 Ruleyni, Usili I-Kdfi, 1/270; Bkz. Onat, Hasan, "'Sii Imamet Nazariyesi", 4UIFD, XXXII (1992),
s. 91,
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Sia’ya gore peygamber vahiy, imam ilham alir ama imamin kasit ve yanilma yoluyla

yapilacak hatadan masum olmas1, aradaki fark: ortadan kaldirir.”"®*

Sii anlayista Allah’m vahyini el¢i melek Cibril vasitasiyla peygamberlere ve
daha sonrasinda imamlara ilham olarak gondermesi, Sia’nin vahiy anlayismnin
Peygamberlerle sinirli olmadigini1 ve imamlarin da vahiy aldiklarin1 géstermektedir.

Bu goriisle Sia, vahiy konusunda ehli siinnetin goriisiinden ayrilmaktadir.

Sia’nin vahiy konusundaki goriisiine dayanak olabilecek en temel alan, tilavet
olunmayan vahiy, yani gayr-1 metluv vahyi kabul etmeleri, Hz. Peygamber’e Kur’an
disinda da vahiy geldigini iddia etmeleridir. Tilavet olunmayan vahye 6rnek olarak
Ahbari Sii bilginlerden Tabresi, el-/hticdc adli eserinde Hz. Peygamber’in Oniki
Imam’1 isimleri ile tayin etmesi ve bu hususun Hz. Peygamber’e Allah tarafindan

vahiy ile bildirilmesi 6rnegini vermektedir: ">

“Ebui Abdullah’tan nakledildigine gore; Ebit Abdullah’in babast Muhammed
el-Bakwr, Cabir’in, Fatima’min elinde bir levha gordiigiinii 6grenmis ve ondan bu
levha hakkinda bilgi istemistir. Cabir de, Allah’t sahit tutarak, Rasulullah’in
saghginda, Hz. Hiiseyin’in dogumuna hazirlandiklar: bir sirada Fatima’nmin yanina
girdigini ve onun elinde bir levha gordiigiinii, levhanin i¢inde giinesin nuru gibi bir
vazi gordiigiinii, Fatima’ya: “Anam babam sana feda olsun ey Allah Rasuliiniin kizi!
Bu levhadaki nedir? diye sordugunu,; Fatima’'mn ise, Allah’in Rasulullah’a hediye

ettigini, igerisinde babasinin, Ali, iki oglu ve evladindan diger vasilerin yani

8 Alyan, el-dkl Inde’s-Siati’l-Imamiyye, s. 59; Bkz. Ates, Siileyman, “imamiyye Siasinin Tefsir
Anlayis1”, s. 148.

"% Karatas, Saban, Sia’da ve Ehl-i Siinnet 'te Kur’an Tasavvuru, S. 42
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imamlarin isimlerinin yazili oldugunu, kendisini sevindirmek i¢in Rasulullah’in bu

levhayt verdigini belirtmistir.”"

Ayrica Seyh Saduk olarak bilinen Sii alimlerden Kummi de konu ile ilgili

sOyle demistir:

“Su anda Kur'an'da bulunmayan oyle ¢ok vahiy inmistir ki, eger onlar
Kur'an'da toplansaydi Kur'an'in dyetlerinin toplam sayist on yedi bin olurdu. Ve
bunlar, soz gelisi, melek Cibril’in Allah' in salat ve selami ona olsun Nebiye, "Allah
sana: Ey Muhammed (s.a.s.) ! Yarattiklarima benim davrandigim gibi davran"
demesi gibidir. Veya yine onun yani Cebrail’in, "halkin nefreti ve diismanligindan
sakin" demesi gibidir. Veya Cebrail’in, "ne kadar yasarsan yasa, sonunda oleceksin;
istedigin kadar sev, sonunda ayrilacaksin, istedigin kadar ¢alis, sonunda onunla
karst karsiya geleceksin. Mii'minin serefi gece kildigi namazdir; yiiceligi ise, halka

. . 7 . 7 2737
eziyet vermekten kacinmasidir"” demesi gibidir.

“Bunlara benzer haberler pek ¢coktur. Onlarin hepsi de vahiydir; fakat Kur'an
degildir. Eger Kur'an olsalardi, mutlaka onun i¢inde olurdu, disinda degil.
Mii'minlerin Emiri -saldt ve selam iizerine olsun- Kur'an't topladigi ve getirdigi
zaman, onlara séyle dedi.: "[ste bu, Rabbiniz Allah' in, Nebinize indirdigi ne bir harf
eklenmis ne de bir harf eksik birakilmis Kitabi'dir". Ona soyle dediler: "Bizim onun

icindekilere ihtiyacimiz yoktur. Senin sahib oldugun seye biz de sahibiz". Bunun

73 Tabresi, Ebu Mansur Ahmed b. Ali b. Ebi Talib, el-/hticic, Meshed 1403, s. 154.

*" Kummi, Ebu Cafer Muhammed b. Ali Ibn Babeveyh, (Seyh Saduk), Risdletii’l-Itikadati’l-
Imamiyye, (Sii-Imamiyye 'nin Inang Esaslari), terc. Ethem Ruhi Figlah, AUIFY, Ankara 1978, s.
100.
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lizerine o soyle diyerek uzaklasti : "Fakat onlar verdikleri sozii arkalarina attilar ve

ona karsilik birka¢ para aldilar. Satin aldiklar: ne kotii seydir! n738

Sia kaynaklarinda da agik bir sekilde ifade edildigi lizere, Sia’nin vahiy
anlayisi, ehli siinnet ve Mutezilenin vahiy anlayisi ile bazi konularda benzerlik arz
etse de, genel anlamda Kur’an’m bildirdigi vahiy anlayisi ile uyusmadigi

goriilmektedir.

b. Mutasavviflara Gore Vahiy

Islam diisiince tarihinde Keldm ekollerinin disinda, ehl-i tasavvuf diye
bilinen, ibadet ve ziihd ile ugrasan mistik stfi anlayisim olusturdugu tasavvuf

ekollerinin de vahiy algis1 ile ilgili goriislerini aktarmakta yarar goriiyoruz.

Sufi gelenek, vahiy konusunu genel itibariyle ilham ile birlikte
degerlendirmekte, tabiri caizse vahyi ilhama indirgeyebilmektedir. Sufi gelenekte
ilham, vahiy sonrasi donemde vahyin islevini goren irsad ve yol gostericiligin

dayanagi olan nebevi bir kalbi eylem olarak goriilmektedir.”®

“Vahiy merkezli dinlerin egemen oldugu Kkiiltiirel yap1 i¢erisinde ortaya ¢ikan
mistik tecriibelerde vahiy, metin ve akil kaynakli formunu yitirerek, anlam ve igerik
doniistimiine ugramaktadir. Bu durumda vahiy bilgi tiirii olma bakimindan ilhamla

. o . . 740
0zdes olup, aralarinda sadece derece ve deger bakimindan bir fark s6z konusudur.”

38 Al-i imran 3/187; Kummi, Risdletii I-Itikaddti’l-Imamiyye, (Sii-Imamiyye ‘nin Inang Esaslar), s.
101; Ayrica bkz. Karatas, Saban, Sia 'da ve Ehl-i Siinnet 'te Kur’an Tasavvuru, S. 42-46.

™ Hayyat, Ebii’l-Hiiseyin, el-fntisdr, (thk. M. Hicaz), Kahire trs., s. 110-111; Haris el-Muhasibi,
Risaletii ’l-Miistemidin (ngr. Abdiilfettah EbG Gudde), Halep 1988, s. 78; ez-Zebidi, Muhammed
Murtaza, Ithdfii’s-sade, Dari’l-fikr, trs., VI, 245-246, 263; Bkz. Ay, Mahmud, “Sufi Teolojinin
Peygamberlik Algis1”, AUIFD, XLIX (2008), say1 I, s. 23.

0 Ay, Mahmud, “Sufi Teolojinin Peygamberlik Algisi”,s. 23-24.
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Sufi gelenegin yirminci ylizyilldaki en biiylik temsilcisi olarak goriilen
reformist diisiinir Muhammed Ikbal, peygamberin vahiy denilen en biiyiik dini
tecriibe ile onurlandirildigini belirtmektedir. Ona gdre vahiy, bitki, hayvan ve
insanlarin hayatlarinda ilham bi¢iminde aktif olup alicinin ihtiyaglarma gore bigim
ve nitelik degistirmektedir. Vahyin kaynagi goz Oniine alindiginda, Islam
peygamberinin kendisi eski diinyaya, eski ¢aglara mensuptur. Ancak vahyin kendisi
0z itibariyle yeni diinyaya, yeni caglara mensuptur. Ikbal, peygamberligin Hz.
Muhammed’le son bulmasmi bu anlamda degerlendirmektedir. Ikbal, bir
peygamberin mistik ve dini tecriibesinin sona ermedigini vahyin bicimsel ve

niteliksel doniisiimii ile ifade etmektedir.’*

“Sufi gelenekte vahiy, dis kaynaklilik, objektiflik ve sozlii olma gibi
niteliklerini kaybederek sadece insan ruhunun biitiin tinsel giiclerinin toplandig1 ve
aktif hale geldigi bir faaliyete doniisiir. Bu gelenekte vahiy, ne bir dis kaynaga bagl
olma, ne de sozlii olma niteligi tasir. Insan benliginde potansiyel olarak bulunan bir
gizli giiciin yansimasindan ibaret olan vahiy / ilham, tamamen insan dogasinda

ortaya cikan kalbi bir eylemdir.”"*?

Safi gelenek igerisinde zaman zaman farkli yaklasimlar olsa da, vahiy
konusunda, ehl-i tasavvufun eserleri incelendiginde Muhyiddin Ibnii’l-Arabi’nin
vahiy algisinin etkin oldugu goriilmektedir. O, Fiitiihat-1 Mekkiyye ve el-Bulga fi’l-

Hikme adl eserlerinde 6zellikle vahiy hakkindaki goriislerini ifade etmektedir.”*?

™! Bkz. ikbal, Muhammed, Islam’da Dini Tefekkiiriin Yeniden Tesekkiilii, gev. Sofi Huri, Istanbul,
1999, s.143-144.; Kayani, Muhammed Han, Felsefe, Siyaset ve Siir Diinyasiyla Ikbal, iz Yay.,
Istanbul, 2002, s.62-63.

2 Ay, Mahmud, “Sufi Teolojinin Peygamberlik Algisi”,s. 24.

™3 fbnii’l Arabi, Muhyiddin, el-Fiitiihatii’I-Mekkiyye, Beyrut trs., 11/3-4; c. Ill, s. 117; Bulga fi'l-
Hikme, nsr. Nihat Keklik, (Hikmette Son Nokta el-Bulga fi’l-Hikmeh), ¢ev. Vahdettin Ince,
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Ibnii’l Arabi’ye gore vahiy, herhangi bir kelam, ibare ya da tahayyiil
edilebilecek bir vasita olmaksizin, Allah’in gonderdigi mananin, kabule yatkin olan
bir kimsenin kalbine dogrudan atilmasii ifade eden bir isaret demektir.”** Ancak
Ibnii’l Arabi’ye gore vahyin mahiyeti, Allah’tan baska kimse tarafindan tam olarak

bilinemez. Sadece vahyi alan Peygamberler vahyin ne oldugunu bilebilir. "

Ibnii’l Arabi, vahyin ii¢ kismi oldugunu ifade etmektedir. Bunlar, kalbi, isitsel
ve goOrsel vahiydir. Vahiy, karanliklar1 delen ve ortaligi aydinlatan bir 151k gibi
insanin kalbini aydinlatmaktadir. Ilk énce kalbe dogan vahiy, daha sonra duyulara
dogru yayilmaya baslar. Kalpten sonra ulasilan ilk durak isitme duragidir. Boylece
vahiy, kalpte bir his olarak kalmayip, kulaga da hitap eder duruma gelmektedir. Bu
asamadan sonra vahiy, etkisini daha da artirip, isitme duyusunun da otesine gecerek
gorme duyusuna hitab eder ve Peygamberler kendilerine vahyi getirenleri bir suret
seklinde gormeye baslar. Iste buras1 artik “Gozleri ile gordiigiinii kalbi

59746

yvalanlamad ayetinde anlatilan, Peygamberimizin sesini duydugu seklin suretini

de gordigii vahiydir.”’

Ibnii’l Arabi, Kur’an-1 Kerim’de vahyin gelis yollarmmn anlatildig1 Stira suresi
51. Ayeti kerimesini, yukarida ifade edilen bu ti¢ kisimla izah etmektedir: “Allah bir
insanla ancak vahiy yoluyla konusur” ifadesi, Allah’mn insan ile iletisimin en alt
seviyesi olan kalbl vahiydir. Ayetin devaminda yer alan “veya perde arkasindan

konusur” ifadesi ise ilahi hitabin isitme duyusu ile algilandigmi sdyleyerek bunun

Istanbul 1969, s. 204b. Bkz. Erdogan, 1smail_.,.“el—Bulga fi’l-Hikme” Adli Eseri Baglaminda
Muhyiddin Ibnii’l Arabi’nin Vahiy Anlayis1”, FUIFD, 15:2, 2010, s. 30.

% {bnii’l Arabi, el-Bulga fi ’I-Hikme, s. 203b-204a.

™2 {bnii’l Arabi, Bulga fi’I-Hikme, s. 204b.

"8 Necm 53/11.

"7 {bnii’l Arabi, el-Fiitiihatii I-Mekkiyye, Beyrut trs., 11/3.
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isitsel vahiy oldugunu zikreder. Son olarak da, “yahut bir el¢i gonderip izniyle ona
diledigini vahyeder” ifadesindeki el¢inin gonderilmesi ile gorsel vahyin

gerceklestigini savunmaktadir. ™

Ibnii’l Arabi, vahyin nasil gerceklestigi konusunda da, Allah’in vahiy
melegine Oncelikle insanliga gonderecegi vahyin insanlik alemine uygun bir sekle
biiriindiiriilmesini emrettigini ifade etmektedir. Insanhk Aalemine uygun bir sekle
biiriinen vahiy, vahiy melegi vasitasiyla muhatabina aktarilmaktadir. Inzal edilen bu
suretler, nitelik itibariyle Allah’a aitse, Kur’an, Tevrat vb. gibi isimlendirilir. Vahyin
bu tiirti hitap makamimdan olan vahiydir. Bu vahiy tiiriinde, vahiy melegi Cibril,
Allah’in gonderdigi mesaji Rabbinden aktararak soylemektedir. Burada Cibril, Allah
ile Peygamber arasinda bir nevi terciimanlik yapmaktadir. Sayet vahiy, nitelik degil
de nicelik itibariyle Allah’a aitse hadis, haber, rey ve siinnet diye adlandirilir. Bu tiir

vahye, Peygamber miidahale edebilir, vahye son seklini kendisi verebilir. 749

Ibnii’l Arabi, ilahi kitaplar ile vahyi birbirinden aymrmaktadir. Bu konuyu
acikca sOyle ifade etmektedir: “Allah, resullere apagik kitab, nebilere vahiy ve seriat
hiikiimlerini, velilere ilham, mii’'minlere isabetli feraset ve dvama sadik riiya
indirir>.”® Ancak Ibn Arabi’nin bu ifadesi Kur’an’in vahiy iiriinii olmadigi demek
degildir. Zira bir bagka eserinde, Kur’an’m vahiy melegi Cibril araciligiyla ve
lafizlarla kayitl olmak tizere belli bir kalipta Levh-1 Mahfiiz’dan indirilen bir vahiy

{iriinii oldugunu zikretmektedir.”*

™8 {bnii’l Arabi, Bulga fi’l-Hikme, s. 102-103.

™9 {bnii’l Arabi, Fiituhdt-1 Mekkiyye, ¢ev. Ekrem Demirli, ist. 2008, X/197-198.

™ {bnii’l Arabi, Bulga fi’I-Hikme, s. 166.

™1 {bnii’l Arabi, Mikatu I-Envdr-Nurlar Menbai, ¢ev. Vahdettin Ince, Ist. Trs., s. 51.

157



Ibnii’l Arabi’nin vahiy anlayisma bakildiginda, onun vahiy konusunu felsefi
bir bakis ag1s1 ile degerlendirdigi anlasiimaktadir. Bu gergevede, Ibn Arabi’nin vahiy
ile ilgili goriislerinin, {inlii Islam filozoflar1 Farabi ve ibn Sina’nin goriisleri ile biiyiik

oranda ortiistigii goriilmektedir.”®

Bayezid-i Bistami’nin tasavvuf yolunu 6ziimsemis ve Hakk’a ermek igin
zorlu miicadelelere ve sikintilara gogiis germis bir Tiirk-Islam alimi ve mutasavvifi
olan Ebu’l-Hasan el-Harakani de daha ¢ok ilham konusunu vahiy ile baglantili olarak

degerlendirmistir.

el-Harakani’ye gore, ilim ve irfan yolunda istiin gayret gdsterip
yogunlasanlarm kalplerine ilahi tecellilerin gelmesi miimkiindiir. IImi ve irfani
degerler yolunda biiyiik emek sarf edenlerin kalplerine Yiice Allah tarafindan bazi
ilhamlar / manevi yardimlar gelebilir. Dolayisiyla bu, her seyden once dini ilimlerde
derinlesmekle, dogru ve giivenilir bilgiyle ve saglam bir muhakeme yetenegiyle elde

edilebilecek bir husus olmalidir.”

Vahiy konusu ile iliskili olarak tasavvuf ekollerinin siklikla kullandiklar
terimlerden kesf ve ilhamin tiirleri bulunmaktadir. Bunlarin her birinin hiikmii
digerinden farkhdir. Azizuddin Nesefi’ye gore vahiy iki tiirliidiir. “Ozel anlamda
vahiy” peygamberlere 06zgii iken, “genel anlamda vahiy” evliya ve asfiyaya
mahsustur. Bu anlamdaki vahye ilham denir. Ilham ise iki tiirliidiir. “Ozel anlamdaki
ilham”, velilere ve asfiyaya mahsus olup, biri vasitali digeri vasitasiz olmak tizere iKi

sekli vardir. “Vasitali olan ilham” gaibden gelen sestir; kaynagi belli olmayan bir

2 Erdogan, Ismail, “el-Bulga fi’l-Hikme” Adli Eseri Baglammda Muhyiddin ibnii’l Arabi’nin Vahiy
Anlayist1”, s. 44.

733 Attar, Feridiiddin, Evliya Tezkireleri, Cev.: Siileyman Uludag, Kabalc1 Yayinevi, istanbul, 2007, s.
633, 636; Seyhan, Ahmet Emin, “Ebu’l-Hasan el-Harakani’nin ilham Anlayis1”, Usil, Sayi: 16,
Temmuz-Aralik 2011, s. 84.
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sesin isitilmesidir. Bu sesi isiten kimse, anlammi ve neyi kast etmekte oldugunu
kavrar. “Vasitasiz olan ilham” ise gayb aleminden evliyanin kalbine baz1 manalarin
ve hakikatlerin atilmasidir. Bu, bazen def’aten ve aniden gelir, birden insanin kalbine

dogar. Bazen de tedricen gelir.”™*

Goriildiigii tizere Saft gelenek, ilhami vahiy konusu ile iliskilendirmekte,
Yiice Allah’m peygamberlerine gonderdigi vahyin bir alt tabakasi olarak gérmekte
ve Yiice Allah’in veli kullarina yonelik iletisimini, ilham kavramimi gelistirmek
suretiyle kurmaktadir. Dogrusu vahiy konusunda genel olarak Sifileri etkileyen

diisiiniiriin Ibnii’l-Arabi oldugu goriilmektedir.

C. Miisliiman Filozoflara Gore Vahiy

Miisliiman filozoflarmin vahiy konusundaki goriisleri ile ilgili bashik altinda
teist ve deist diisiiniirlerin goriislerinin ayr1 ayr1 ele alinmasinin faydali olacagi
diisiiniilmektedir. Miisliiman filozoflara gore vahiy konusu, oncelikle teist filozoflara
gore incelenecek, daha sonrasinda ise deist filozoflarin konuya bakis

degerlendirilecektir.

l. Teistlere Gore Vahiy
Hz. Muhammed’in vefatindan sonra, Islam topraklarmm genislemesi ve yeni
fethedilen yerlerdeki kiiltiirler ile karsilasilmasi, yeni karsilasilan kiiltiirlerin diisiince
sistemine kaynaklik eden ilmi ve felsefi eserlerinin Arapga’ya terciime edilmesi ve

bu sayede Miisliiman diisiiniirlerin Yunan felsefesini tanimalar1 Islam diinyasinda

" Gazali, Thyau Ulumi’d-Din, 111/14,15; Bkz. Uludag, Siileyman, “Gaybmn Bilinmesinde Kesf ve
ilhamin Rolu”, Kur'an ve TefsirArastirmalari-VI (Islam Diisiincesinde Gayb Problemi-11)
Tartismali Ilmi Toplanti, 11-12 Ekim 2003, Ensar Nesriyat, istanbul 2004, s. 284.
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etkisini gostermis ve basta varlik ve bilgi alanlarinda yeni bir yontem ile tartigmalar

stirdiiriilmeye baslanmustir.”®

Abbasiler doneminde Siiryanice, Yunanca ve Fars¢a dillerinde yazilan
kitaplarin Arapgaya ¢evrilmesi yOniinde ulemayr tesvik eden Halife Mansur
zamaninda, terclime faaliyetleri yogunlagsmis, sonrasinda Halife Harun Resit ve
Me’mun donemlerinde de sistemli bir terciime faaliyetine girilmisti.756 S6z konusu
tercime faaliyetlerinin sonucunda nakli ilimler kadar akli ilimler iizerinde de
derinlesme baglamig ve ayni zamanda cedel, nazar ve istinbat tekniklerinin elde
edilmesi giindeme gelmistir.”>” Bu sayede, Islam diinyasinda Kelamcilar ile birlikte,
daha ¢ok felsefi metodlar1 kullanmak suretiyle tartismalara yon veren, klasik Yunan
felsefesinin argiimanlarini baz alarak akil ve nakil ekseninde diislince sistemine katk1

saglayan ve bu cergevede eserler veren Miisliiman filozoflar, Allah-insan iletisimine

iliskin olarak vahiy konusunu felsefi yontemler kullanmak suretiyle ele almiglardir.

“Sozliikte “tanr1” anlamindaki Yunanca theos kelimesinden tiiretilen teizm,
genellikle, alemin yaratic1 sebebi olan, varligi mutlak bir Tanr1 inancimi savunan
felsefi diisiinceyi ifade etmektedir.””*® Bu diisiinceyi benimseyen kisilere ise teist
denilmektedir. Terim Tiirkge’de tanricilik, modern Arapga’da el-ilahiyye ve et-

te’lihii’d-dini seklinde karsilanmaktadir.”

7% g]-Cabiri, Muhammed Abid, Arap Aklinin Olusumu (Tekvinii’l Akli’l Arabi), trc. ibrahim Akbaba,
iz Yaymecilik, istanbul 1997, s. 311-312,332; Ibnii’n-Nedim, el-Fihrist, Darul-Ma‘rife, Beyrut, ts.,
s. 339.

" fbnii’n-Nedim, el-Fihrist, s.301; ibn Ebi Useybia, Ebu’l-Abbas Ahmet, Uyunu 'l-enba fi tabakati'l-
etibba, Dar-u mektebetii’l hayat, Beyrut, trs., s. 183.

" Malati, Ebu'l-Hiiseyin Muhammed b. Ahmed, Kitabu't-tenbih ve'r-red ala ehli'l-ehva ve'l-bid a,
tahkik: Muhammed Zahid b. el-Hasan el-Kevseri, Kahire 1949, s. 40 vd.

758 Topaloglu, Aydin, “Teizim” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay.,, yil: 2011, c. 40, s, 332-
334.

" fsmail Fenni, Ertugrul, Lugatce-i Felsefe, Istanbul 1341, s. 708; Akarsu, Bedia, Felsefe Terimleri
Sozliigii, Ankara 1984, s. 166; Bolay, Silleyman Hayri, Felsefi Doktrinler ve Terimler Sozliigii,
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“Vahiy konusu, Miisliiman teist filozoflardan Farabi’de, felsefesinin zorunlu
bir sonucu olarak hem bilgi, hem de siyaset felsefesinde ele almirken; ibn Sina’da
hem felsefesinin zorunlu bir sonucu olarak, hem de niibiivvetin inkarina yonelik

"% {bn Sina, vahiy ile

tezlere karsi bir savunma olarak ele alinip incelenmektedir.
ilgili diisiincelerini ortaya koyarken, Farabi’den farkli olarak ayet ve hadislerden yola
cikmustir. Her iki diisliniire gore de vahiy Ogretisinin {i¢ temel unsuru vardir. Bunlar
faal akil, insani nefs/ruh ve tahayyiil / muhayyile yetisidir. Bu {i¢ unsurun birbiri ile

olan iligkisi hem vahyi alan Peygamberin bilgisini, hem de Allah’mn vermis oldugu

mesajin muhtevasini ortaya koymaktadlr.761

“Islam filozoflarindan bazilarma gore vahiy, nefs-i natikanin faal akil ile
temas etmesinden ibarettir. Bir baska sekilde ifade edecek olursak, nefs-i natikanin
faal akil ile manevi irtibat1 sayesinde orada nakledilmis olan hadiselerin nefs-i
natikaya, bir aynadaki suretlerin karsi aynaya yansimasi gibi goriintii vermesinden

ibarettir.”"?

Ankara 1996, s. 388. Genis bilgi icin bkz. Topaloglu, Aydin, “Teizim” maddesi, Islam
Ansiklopedisi, TDV Yay.,, yil: 2011, c. 40, s, 332-334.

780 peker, Hiiseyin, “Farabi ve ibn-i Sina’nin Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevas1”, UUIFD,
c: 17, say1 1, 2008, s. 158.

"®! {bon Sina, Kitdbu's-Sifd, Metafizik I (¢ev. Ekrem Demirli-Omer Tiirker), Litera Yaymcilik, Istanbul
2004, s. 25; Kitdbu's-Sifa, Metafizik II (¢ev. Ekrem Demirli-Omer Tiirker), Litera Yayincilik,
Istanbul, 2005, s. 180-181.; el-Isdrdt ve 't-Tenbihdt, Cev. Ali Durusoy, Muhittin Macit, Ekrem
Demirli, Litera Yaymcilik, Istanbul 2005, s. 160, 166, 177 ; er- Risaletii’l ‘Arsiyye fi Tevhidihi
teala ve Sifatihi, bi- Matba’ati Meclisi Daireti’l-Ma’arifi’l-Osmaniyyeti, h. 1353, s. 15-16; T.¢., s.
60-61; Farabi, Ideal Devlet (el-Medinetii’l-Fazila), (Ceviri, Ahmet Arslan), Vadi Yayinlari,
Ankara 1997, s. 88.

2 {bn Sina, Avicenna’s De Anima, (nsr.: Fazlurrahman), Oxford University Press, 1970, s. 235; ibn
Sina, er-Risale fi Isbatii n-Niibiivvat fi Te vili Rumuzihim ve Emsalihim, Resail fi’lhikmeti ve’t-
tabi’iyyat icinde, Matbaati’l-cevaib, Kostantiniyye 1298, s. 83; Bkz. Akseki, Ahmet Hamdi, Islam,
Nur Yay., Ankara 1981, s. 144-147.
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“Farabi tarafindan ‘“ruhu’l-emin ve ruhu’l-kuds”,763 [bn Sina tarafindan

“korunmus levha yani levh-i mahfuz”, “ruhu’l-kuds”, “nakseden kalem”, “ates”’®*
olarak adlandirilan faal aklin, “faal” ve “akil” olmak gibi iki &zelligi dikkat
cekmektedir. Buna gore o, “akil” olarak soyut bir cevherdir. “Faal” olmas1 yoniiyle

ise, maddesel akilla girdigi iliski sonucu onu bilfiil duruma gikaran akildir.”"®®

Bu akil bir “shret verici” yani vahibii’s-suver olarak hem maddi alemdeki
degismenin hem de akli formlarin ilkesidir. Faal akil, Farabi’nin sudir fikrine dayal
on akil - dokuz felek kozmolojisinde ay feleginin akhdr.”®® Ay feleginden yukarida
bulunan alem, ilahi alemdir ve ay iistii alem olarak adlandirilir. Faal akil, kendisinden
asagida yer alan ay alt1 dlemin diizenleyicisi olan ve bu diinyadaki her varligin
formunu veren akildir. Bu akil, biitiin ilahi hakikatlerin bilgisine sahip olup, ay alt1
alem ile ay {istii Alem arasinda arac1 bir konumdadir. Nitekim Farabi ve Ibn Sina’da

faal akil vahiy melegi Cibril ile 6zdeslestirilmistir.”®’

Vahyin ii¢ temel unsurundan ikincisi ise insan nefsi / ruhudur. Miisliiman
filozoflara gore aslinda her sey insan ruhunda, insan ruhunun sahip oldugu
kuvvelerin  koordineli ¢aligmast ve gelisimi sonucu kemale ermesiyle
gerceklesmektedir. “Insan ruhunun kisimlarmdan biri nefs-i natikadir, yani ruhun

rasyonel yoniinii teskil eden diislinen nefistir. Nefs-1 natika ise teorik ve pratik olmak

783 Farabi, es-Siyasetii’I-Medeniyye, (Cev., Mehmet Aydin-Abdulkadir Sener- M.Rami Ayas), Kiiltiir
Bakanlig1 Yayinlar1 Istanbul 1980, s. 2.

"®* {bn Sina, el-Isdrdt ve't-Tenbihdt II, nsr. Silleyman Diinya, Beyrut 1992, s. 392; es-S$ifd, llahiyat II,
ngr. Muhammed Yusuf Musa — Siileyman Diinya — Said Zayed, Kahire 1960, s. 442.

%% Farabi, Ideal Devlet, s. 88; ibn Sina, Risale fi’l-Hudud, Tis’u Resail, Kahire 1908, s. 80-81; Bkz.
Peker, Hiiseyin, agm, s. 159.

"8 Kutluer, ilhan, “ittisal maddesi”, islam Ansiklopedisi, TDV, 23/485.

57 fbn Sina, Avicenna’s De Anima, S. 249; er-Risale fi Isbatii 'n-Niibiivvat fi Te’vili Rumuzihim ve
Emsalihim, s. 83; el-Kerdmdt ve’l-mu cizdt ve’l-e acip, ngr: Hasen Asi, et-Tefsiru’l-Kur’ani ve’l-
liigatii’s-stifiyye fi felsefeti ibn Sina, Beyrut 1983, s. 229; Farabi, es-Siyasetii I-Medeniyye, s. 45;
Bkz. Terkan, Fehrullah, “Klasik Doénem Islam Filozoflarmnda Vahiy Anlayis1”, Islam ve
Huristiyanlikta Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve Mualla Selguk, c:5, Miinchen 2009, s.104.
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iizere iki kisimdan olusur ve bu nefis her insanda miisterektir. Bu kuvve, biitiin insan
basarilarmi imkan dahiline sokan kuvvedir. Bu kuvve, insanin tecriibe ettigi cismani
unsurlardan, yani duyu organlarinin kendisine sundugu imgesel bilgilerden, maddi
eklerinden soyutlanarak onlarin formlarin1 ¢ikarir ve akledilirlerin bilgisine ulasir.
Ruhlarinda, vahiy alma olayma bir ¢esit zemin teskil edecek giiglii bir zemin ve 6zel

bir kuvveye sahip olanlar ise Peygamberler ve filozoflardir. <’

“Vahyin faal akil ve natik nefisten sonraki ti¢iincii unsuru muhayyile yetisidir.
Muhayyile vyetisi, filozoflarin bilgi teorilerinde ve psikolojilerinde asli bir unsur
olmakla birlikte, niibiivvet ya da vahiy Ogretilerinde de Onemli islevler
iistlenmektedir. Insani nefsin bir yetisi olan muhayyile giicii, insanin bilgi elde etme

siirecinde merkezi bir konumda bulunmaktadir.”"®®

Farabi’ye gore “diisiinen canlinin nefsi, diistinme, arzu etme, hayal ve duyum
gii¢lerinden olusur.”’” “insanin bilgilenme siirecinde bu gii¢lerden her biri, kendine
O0zgii bir islevi istlenmektedir. Duyum ve diisiinme giig¢leri arasinda bulunan
muhayyile yetisi de etkinligini, arzu giicii ile birlikte bu giiglerle iliskileri

cercevesinde g:,rer(;eklestirmektedir.”771

“Muhayyile yetisinin, duyum giicleriyle oldugu gibi, arzu giicii ve akilla da
bir iliskisi mevcuttur. Bilgi s6z konusu oldugunda duyum, muhayyile ve akil giigleri
yeterli iken, bunlarin idrakleri neticesinde ortaya cikabilecek bir irade ve istek i¢in

arzu giicii gereklidir”.”’? “Ciinkii irade, duyusal algi veya tahayyiil veya akilsal

768 Terkan, Fehrullah, “Klasik Dénem Islam Filozoflarinda Vahiy Anlayis1”, s.104.

7% peker, Hiiseyin, “Farabi ve ibn-i Sina’nin Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevas1”, s. 164.

10 Barabi, es-Siyasetii'I-Medeniyye, s. 2.
771

Peker, Hiiseyin, agm., s. 164.
Peker, Hiiseyin, agm., s. 165.

772
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kuvvetle idrak edilen bir seyi arzu etme veya ondan kaginma istegi ve bu seyin kabul

veya reddedilmesi gerektigi iizerinde bir karar vermedir.”’"

“Muhayyile yetisi, her ne kadar ruhsal bir yeti olarak nefsani bir gii¢ ise de,
bedene bagimlilig1 sebebiyle, akil ile girdigi iliskide, diistiniiliirleri duyulur suretlere
benzeterek idrak edebilir. Bu durum soyut varliklarin idrakinde de gegerlidir. Ancak
bu benzetme herhangi bir sekilde degil, diisiiniiliir suretlere uygun diisecek bir

bicimde olmaldir.”""

“Farabi’den daha ayrmtil1 bir idrak teorisi gelistiren Ibn Sina, bes dis duyuya
ilave olarak bes i¢ duyu daha zikretmektedir. Bunlar, ortak duyu, musavvira,
muhayyile, vehim ve hafiza gii¢leridir. Ona goére i¢ idrak yetileri icerisinde en
islevsel olan muhayyile yetisi ‘hayvani nefse nisbetle hayal kurma yani muhayyile,
insani nefse nisbetle diistinme yani miifekkire olarak adlandirilir. Yeri beynin orta
boslugudur. Gorevi, musavvira giicliniin korudugu suretlerin bir kismimi baska

suretlerle birlestirmek veya ayristirmaktir.” "

Muhayyile yetisinin organ1 hakkinda Farabi ve Ibn Sina farkl diisiinmektedir.

776

Farabi’ye gére muhayyile yetisinin organi insanm kalbi,’”™ Ibn Sina’ya gore ise

beynidir.”"”’

Farabi’ye gore Allah, faal akla vahyetmekte, faal akil da kendine vahyedileni
miistefad akil yoluyla miinfail akla iletmekte, sonrasinda da muhayyile giiciine akip

tagmaktadir. Farabi, bu tasmanm miinfail akla ulasmasiyla insanin “filozof”, miinfail

'™ Farabi, Ideal Devlet, s. 77.
"% Ppeker, Hiiseyin, “Farabi ve ibn-i Sina’nin Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevasi”, s. 165.

% peker, Hiiseyin, agm., s. 165; Bkz. ibn Sina, es-Sifa, Tabiiyyat II, en-Nefs, nsr. C. Anawati-Said
Zayed, Kahire 1975, s. 36;

"8 parabi, Ideal Devlet, s. 76-77.
" {bn Sina, es-Sifa, Tabiiyyat II, en-Nefs, s. 36.
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akildan muhayyile giicline ulagmasiyla da o kisinin “nebi” oldugunu

belirtmektedir.”"®

Ibn Sina ise, Farabi gibi Peygamberligi sadece muhayyile giiciine
baglamamaktadir. ibn Sina, Peygamberligi muhayyile giiciiniin yaninda insan aklmnin
en yliksek mertebesi olarak “Kutsi kuvve” ile irtibatlandirmaktadir. Ona gore,
Peygamberler, ruhlarinda, vahiy alma olayina bir ¢esit zemin teskil edecek giiglii bir
sezgi ve Ozel bir kuvveye sahiptirler ki bu kutsi / ilahi kuvve olarak
isimlendirilmektedir.””® ibn Sina, yalniz Peygamberlerde bulunan ve onlara
yaratilistan verilen yiiksek derecedeki akil yetisinin, insani giic basamaklarmin en
yiliksegi oldugunu kabul etmektedir. Bu gii¢ sayesinde Peygamberler, 6grenme ve
tefekkiire ihtiyac¢ hissetmeden dogrudan faal akil ile irtibata gegmekte ve dogrudan
vahyi almaya muktedir olmaktadir. Ibn Sina bununla alakali olarak kibrit drnegini
vermekte ve insanin akil giicliniin kibrit, faal aklin ise onu bir anda yakan ve kendi

cevherine doniistliren ates gibi oldugunu belirtmektedir."®°

Genel anlamda kendisinden sonra gelen Farabi ve Ibn Sina gibi Miisliiman
filozoflar1 etkileyen ve Islam diisiincesinde ilk teist filozof sayilan Ya‘kiib b. Ishak
el-Kindi,"®" vahyin énemli ve giivenilir bir bilgi kaynagi oldugunu soylemekte ve

vahiyde ilahi irade disinda herhangi bir dis etkenin bulunmadigini belirtmektedir.

"8 Farabi, es-Siyasetii’lI-Medeniyye, s. 80; Farabi, /deal Deviet (el-Medinetii’l-Fazila),s. 125; Yilan,
Abdiilkadir, Fazlur Rahman’in Vahiy Anlayisi, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi, HUSBE, Corum
2013, 5.28-29.

s Terkan, Fehrullah, “Klasik Dénem Islam Filozoflarinda Vahiy Anlayis1”, s.106.

"8 fbn Sina, es-Sifa, Tabiiyyat II, en-Nefs, $.220; Risale fi’I-Fiil ve l-Infial ve Aksdmiha, nsr. Seyyid
Zeynelabidin Musevi, Mecmu’ Resail, Haydarabad h. 1354, s. 4.

81 5. 2521866 [?]
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Ona gore, Yiice Allah’in iradesi sonucu segilen Peygamber’in, vahye ulasmada

herhangi bir ¢abasi bulunmamaktadir. 78z

Kindi, vahyin felsefi bilgiden daha iistiin oldugunu belirtmektedir.”®® Akli
bilgiyi de vahyin anlasilmas1 noktasinda bir klavuz olarak gérmektedir. Bu anlamda

onun goriisleri Kelameilarin goriislerine daha yakin bulunmaktadir.”®*

Ibn Sina ve Farabi ekseninde, Miisliiman filozoflarinin vahiy konusunu daha
¢ok Allah-insan iletisimi g¢er¢evesinde ele aldiklari, Kindi’nin ise daha ¢ok
Kelamcilarin yaklagim tarzini benimsedigi goriilmektedir. Sonugta, geleneksel olarak
vahiy diye adlandirilan metinler, filozoflarin goriislerine gore tamamen
peygamberlerin tasarrufudur. Ancak bu tasarruf, peygamberlerin sahip olduklar1 6zel
nitelikler sayesindedir. Bu sebeple filozoflar vahyi zahiri anlam ve batini anlam
seklinde kategorize etmislerdir. Batini anlami1 da sadece filozoflarin anlayabilecegini
iddia etmislerdirdir. Avam tabakas1 ise zahiri anlama gbére amel etmek

durumundadir.’®®

1. Deistlere Gore Vahiy
Tanrt’nin varligmmi ve O’nun alemin ilk sebebi oldugunu kabul eden, buna
ilaveten akla dayanan tabi bir din anlayis1 ekseninde peygamberlige ve niibiivvete
stiphe ile yaklasan veya niibiivvetin gerekli olmadigini iddia eden bir felsefi ekol
olan deizmin Islam diisiince tarihinde ekol haline déniisen bir akim oldugunu
soylemek giligtiir. “Tanr’’ya, O’nun alemi yarattigna, yani bir anlamda yaptiZina

inanan, ancak eldeki tarihi verilere gére peygamberligi inkar edip akli esas alan

82 Kindi, Felsefi Risaleler, cev. Mahmut Kaya, istanbul 1994, s. 159-160.

"8 Kindi, Aristotales 'in Kitaplarimin Sayist Uzerine, gev. Mahmut Kaya, Istanbul 2006, s. 269.
"8 Ulken, Hilmi Ziya, Islam Felsefesi, istanbul 1993, s. 61.

"8 Terkan, Fehrullah, “Klasik Dénem islam Filozoflarinda Vahiy Anlayis1”, s.126.
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felsefi bir yagsama tarzini benimseyen Ebd Bekir Razi'nin’®® bir deist oldugu
soylenebilirse de bu goriislerin felsefi bir ekol haline gelmedigi de bilinmektedir.”"®’
Ebu Bekir Razi’nin deist goriislerinin sonucu olarak ortaya koydugu sira disi fikirleri
ile yalniz olmadigi, Ebu Isa Muhammed Ibn el-Verrak'® ve Ahmed b. ishak er-
Ravendi’®® gibi isimlerin de Hz. Peygamber’in niibiivvetini ve Kur’an’m ilahiligini

sorgulayan, onun peygamberligini yalanlayan goriisler ortaya koydugu

bilinmektedir.”®°

Eflatun felsefesinden esinlenerek deist diinya goriisiinii temellendirmeye
calisan bir filozof olarak bilinen EbG Bekir Razi, Allah’in verdigi akil giicii ve adalet
duygusunun insanlar arasinda diizeni saglayacagmi ve mutlu bir hayat
gerceklestirecegini, bunun icin dine ve bir peygamberin rehberligine gerek
olmadigmi savunmus, bu ciiretkar goriigleri sebebiyle gerek cagdaslar1 gerekse
sonraki donem filozof ve kelamcilar1 tarafindan siddetle elestirilmis‘[ir.791 Ona gore
yaratict mutlak bir Tanri’’ya inanmak gerekmektedir. Ancak peygamberlik
miiessesesine inanmaya gerek yoktur. Clinkii Allah’in insana bahsetmis oldugu akil
nimeti ve adalet duygusu ile insanlik, peygamberin rehberligine gerek kalmadan iyiyi
kétiiden, giizeli ¢irkinden ve dogruyu yanlistan ayiracak 6zellikte yaratilmistir.”*?Bu

anlamda, yaraticimin peygamber gondermesine ve insanlia onun araciligiyla

88 (). 315/920.

87 Erdem, Hiisameddin, “Deizm” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay., yil: 1994, c. 9, s.109-
111.

8 (). 381/991.
8°0).301/913.

0 Kadi Abdiilcabbar, Tesbitu Deldili n-Niibiivve, (thk. Ahmed Abdiirrahim es-Sayic, Tevfik Ali
Vahbe), Kahire 2008, 1/128.

7! Razi, Eba Hatim, Aldmii’'n-Niibiive (ngr. Salah es-Savi - Gulam Riza A‘vani), Tahran 1397/1977,
S. 1-2; Bkz. Kaya, Mahmut, “Ebu Bekir Razi” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay., Yil: 2007,
cild: 34, s. 479.

92 Razi, Eb Hatim, Aldmii 'n-Niibiivve, s. 1-2, 45-54.
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mesajint yani vahyi bildirmesine gerek bulunmamaktadir. Ebu Bekir Razi’ye gore
dilsel 6zellikleri nedeniyle Kur’an’in muciz bir kitap olarak nitelendirilmesi miimkiin

degildir. Insan, akil nimeti sayesinde dogruya ulasabilecek diizeyde yaratilmistir.”*?

Peygamberligi sihir ve kehanete indirgeyen Ibn Ravendi de Kur’an’m hikmet
dis1, celiskilerle dolu, dilsel yonden igerisinde pek ¢ok hata barindiran ve ilahi bir
6zelligi bulunmayan bir kitap oldugunu ifade etmektedir.”** “Ebu Ishak el-Verrak
ise, Hz. Peygamber’in mucize olarak goriilen ve vahiy olarak adlandirilan
tecriibesinin bir tiir sihir ve biiyii oldugunu,795 niiblivvetin, Kur’an’1n icazi iizerinden
temellendirilemeyecegini, fesahat ve belagat ehli olarak bilinen Araplarin Hz.
Peygamber ile miicadele i¢inde olduklari i¢in Kur’an’in meydan okumasia karsilik
veremediklerini, ahad haber oldugu i¢cin Kur’an’m kesinlik degeri tasimadigini iddia

Y 4
etmistir.” %

Deist diinya goriisiine sahip olan basta Ebu Bekir Razi olmak iizere hicri 2-3.
asirlarda yasayan felsefecilerin iddialar1 cercevesinde anlasilmaktadir ki, deist
anlayis, Allah’m varligina inanmanm gerekliligini ortaya koymakla birlikte,
peygamberlik miiessesesini gerekli gormemekte ve aklin insami dogruya, iyiye ve
giizele ulastirabilecegini ileri siirmektedir. Bu anlamda, niibiivvete ve ilahi kaynakh

mesaja yani vahye de gerek duyulmayacagi iddia edilmektedir.

93 Razi, Eb Hatim, Aldmii 'n-Niibiivve, s. 15-20.

794 Hayyat, Ebu’l-Hiiseyin, el-Intisdr ve’r-Redd ala Ibn er-Réavendi el-Miilhid, s. 33; Bkz. Aslan,
Ibrahim, “Imam Maturidi’nin Deist Elestirilere Kars1 Niibiivvet Savunusu”, Kelam Arastirmalari,
12:2 (2014), s. 36.

95 Razi, Eba Hatim, Aldmii ‘n-Niibiivve, s. 147.

% Maturidi, Kitabu’t-Tevhid, s. 257-262; Bkz. Aslan, Ibrahim, “imam Maturidi’nin Deist Elestirilere
Kars1 Niibiivvet Savunusu”, s. 36.
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2. BATI TEOLOJISINDE VAHIY

Vahiy konusu, Islam dininde oldugu kadar bati teolojisinde de
tartisilagelmektedir. ibrahimi dinlerde vahiy konusu ile ilgili olarak cesitli tartismalar
yapilsa da, ortak nokta hepsinde de vahiy olgusunun kabul edilmesidir. Vahyin biitiin
dinlerin temel diistincesinde var oldugu ve biitiin dinler igin vazgecilmez ve oncelikli

797

bir unsur oldugu bilinmektedir.””" Vahiy, her din i¢in zorunlu olarak kabul

edilmekte,

vahyin biitlin dinlerin doniim noktasi oldugu ve toplumu olusturan ana
unsur oldugu ifade edilmektedir.”*® Bu sebeple caligmamizin bu boliimiinde, bati
teolojisinde giliniimiize kadar tartisilagelen vahiy anlayisi iizerinde durmakta fayda
goriilmektedir. Buradaki amacimiz, tarihten gilinlimiize bati teolojisinde vahiy
anlayismni detaylari ile ortaya koymak degil, genel hatlari ile Islam’in vahye bakis1 ile

Hristiyanlik 6zelinde, bat1 teolojisinde vahiy anlayigini mukayese etmek, farkliliklar1

ve benzerlikleri ortaya koyabilmektir.

Batil1 diisliniirlere goére vahyin cesitli tarifleri yapilmaktadir. Bu tariflere

ornek olarak, genel anlamda muhteva olarak kabul gérmiis olan “Tanr1’nin, kendisini

veya iradesi ile ilgili bilgileri insana bildirmesi”®® ve “ilahi olamin insana bildirilmesi

5801

veya agiklanmas1” " tarifleri dikkat ¢ekicidir.

797 Waltt, Montgomery, Modern Diinyada Islam Vahyi, s. 24.

8 Edsman, C. M., “Offenbarung”, Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 3. Baski, Tiibingen,
1\V/1597-1598.

" G. Gloege, “Offenbarung”, Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 3. Baski, Tiibingen,
1V/1610.

890 Shusterman, Abraham, “Revelation”, The Universal Jewish Encyclopedia (ed. Isaac Landman),
New York 1969, IX/147; Lipinski, Edward, “Revelation”, Encyclopedia Judaica (ed. Cecil Roth —
Jeoffrey Wigoder), Jerusalem 1972-1978, XIV/ 117.

81 Deninger, Johannes, “Revelation”, The Encyclopedia of Religion, XI1/356; Lewis, Edwin,
“Revelation”, Harper’s Bible Dictionary, New York 1973, s. 613; Bkz. Tarak¢i, Muhammet,

Yahudilik'te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir Arastirma, Basilmamis Yiiksek Lisans
Tezi, Ankara 1999, s. 79.
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Vahyin imkani konusunu modern donem batili filozoflar ve bilginler
tartigmistir. Bu gercevede yapilan tartismalar sonucunda vahyin imkani ile Tanriin
varligmin gerekgeleri arasinda siki bir iligkinin bulundugu ifade edilmektedir. Ciinkii
mutlak anlamda iyi, adaletli, kadir-i mutlak ve alemdeki diizeni devam ettiren bir
Tanr’nin varligi lehindeki bir delil, ayn1 zamanda devam eden dleme vahiy yoluyla
miidahalede bulunmasini da miimkiin kilma noktasinda delil sayilabilir. Yani teistik
bir Tanr’nin var oldugu ne kadar miimkiinse, bu Tanri’nin tarihe miidahale etmesi
yani vahyetmesi de o kadar miimkiindiir. Dolayisiyla vahyin temellendirilmesi
meselesi, Tanri’nin varligindan bagimsiz ele alinabilecek bir konu degildir. Vahyin
imkan1 konusunda getirecegimiz makul gerekceler, biiyiik oranda Tanri’nin
varoldugu lehinde gelistirilmis olan delillere dayanir. Ancak bu, Tanr1 inancina sahip
olan herkesin vahyi miimkiin gordiigii anlamina gelmez. Bu nedenle varlig1 lehinde
mantiki delillere sahip oldugumuz Tanri’nin, “teistik sifatlar1 olan Tanr1” olmas1

gerektigini vurgulamamiz gerekir.802

“Vahyi miimkiin hale getiren, teistik bir tanr1 anlayisidir, ¢iinkii alem ve
insanla iligskisi olmayan deist bir Tanr1 anlayisinin varligi lehindeki makul gerekgeler,
vahiy fikri i¢in temel teskil etmez. Aymi sekilde Tanr1 — alem ikiligini ortadan

kaldiran panteist bir Tanr1 anlayisinda da vahiy fikrine yer olmaz. Alemi, bir

802 Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, s. 119-120; Bkz. Moran, Gabriel, Theology of
Revelation, London 1966, s.102; Hick, John, “Eschatological Verification Reconsidered”, A John
Hick Reader, ed. Paul Badham, London-Hong Kong 1990, s. 68; Wolterstorff, Nicholas
“Introduction” Faith and Rationality: Reason and Belief in God, ed. Alvin Plantinga and Nicholas
Wolterstorff, Universty of Notre Dame Press, Notre Dame and Indiana 1991, s. 6.
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anlamda “Tanr1’nin bedeni” olarak goren panteist Tanr1 anlayisinda da vahiy fikrine

yer bulmak miimkiin gorinmemektedir.”®%

Teist Tanr1 tasavvurunda vahiy fikri acisindan en belirgin 6zellikler;
Tanr’nin mitkemmelligi, mutlakligi, askinlig1 gibi sifatlarinin yaninda Zat olarak
diistiniilmesi, dolayisiyla bir Zat’ta bulunabilecek isitme, gorme, bilme, irade etme,
cevap verme, adaletle hiikkmetme gibi ahlaki sifatlarinin olmasidir. Clinkii ancak bu
ahlaki sifatlara sahip olan Tanrmnin, dlem ve insanla iligki igerisinde olmasinin bir
anlami olabilir. Bu sebepten teistik ulihiyet anlayisinin ayirt edici 6zelligi, tabiata ve
tarihe miidahale eden bir Tanr1 olmasidir. Goriildiigii gibi, vahyin miimkiin oldugunu
gosterebilmek icin, Tanrt’’nin varoldugunu makul bir sekilde ortaya koymak
yetmemektedir. Ciinkii varolduguna inanilan Tanri, teistik sifatlara sahip olmadigi

miiddetcge, vahiy miimkiin hale gelmemektedir.804

Tanrinin miikemmel varlik olarak mabud oldugunu, mutlak adalet, mutlak
bilgi, mutlak irade ve gii¢ sahibi oldugu ile alakali sifatlarinin kabul edilmesi, O’nun
tabiata, vahiy yoluyla da tarihe miidahale edebilecegi sonucunu dogurmaktadir. Bu

noktada ise vahyin dogrulanmasi problemi ile karsilasiyoruz.

Vahyin dogrulanmasi ile, vahiy iddiasmin dogrulugunun gdsterilmesini
kastedilmektedir. Burada iizerinde durulmasi gereken temel sorun, vahiy iddiasinin

dogrulugunun tahkik edilip edilemeyecegidir. Cevabini arayacagimiz soru, “vahiy

893 K1lig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, s.120; “Vahiy: Mahiyeti, imkani ve Dogrulanmasi
Uzerine”, Milel ve Nihal, cild:8, sayi:1, Ocak — Nisan 2011, s. 41; Hampshire,S. Spinoza.
Harmondsworth: Penguin Books, 1951, s. 39-40, 168.

804 Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, s. 120-121; Bkz. Nicholas Wolterstorff,
“Introduction” s. 5-6; John Hick, “Eschatological Verification Reconsidered”, s. 68.
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oldugu iddia edilen seyin gergekten vahiy oldugunu gosterecek deliller var midir,

< . 805
eger varsa bunlar nelerdir?” sorusu olacaktir.

Bat1 diisiincesinde Tanri’dan geldigi iddia edilen vahyin, iddia edildigi gibi
gercekten Tanri’dan gelmis oldugunu gosterebilmek i¢in miiracaat edilen deliller,
genel olarak “dahili” ve “harici” olmak {izere iki kisma ayrilmistir. Dahili delil,
vahyin bizzat kendisiyle yani igerigi ile ilgilidir. Burada muhtevanin; dogru olup
olmadigi, kendi i¢inde tutarliligi ve insanin ihtiyaclarna uygun olup olmadig:

arastirilir. Harici delil ise, vahyin kaynagi ve insana nasil ulastigi ile ilgilidir.806

“Cok genel ifadelerle, Tanr’nin tarihe 6zel olarak miidahalesi vahiy, tabiat
kanunlaria miidahalesi ise, mucize diye isimlendirilir. Vahiy ile mucize, birbiri ile
yakin iliski i¢cinde bulunur. Vahyin ger¢ekten Tanri’dan geldigini ispat edebilmek
icin ancak Tanri’nin yapabileceg§i mucizevi olaylar géste:rilir.”807 “Goriildigi gibi
mucize, vahyin dogrulanmasinin hem dahili hem de harici delili olarak
kullanilabilmektedir. Bu cercevede degerlendirildiginde mucize, vahye gore daha
temel bir kavram olarak karsimiza c¢ikar. Ciinkii bu anlayisa gore vahyin

dogrulugunun onay1, mucizeye bagli olmaktadir.”®%

85 Swinburne, Richard, Revelation: from Metaphor to Analogy, Oxford: Clarendon Pres, 1992, s. 85;
Spinoza, Benedictus De, Teolojik Politik inceleme ( cev.: C. B. Akal/ R. Ergun), Dost Kitabevi
Yayinlan, Istanbul 2008, s. 227-228; Muhsin Demirci, Vahiy Gergegi, s. 149; Ayrica bkz. Ovacik,
Ziibeyr, Ibni Sina ve Gazzali’de Vahiy Anlayisi, Basilmamis Doktora Tezi, SUSBE, Konya 2010,
s. 130.

808 Kilig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, $.130-131; Ayrica bkz. Gazali, Itikat ta Olgiilii
Olmak (el-Iktisad fi’l-I'tikdd), ¢ev. Hanifi Ak, Ahsen Yay. Ist. 2005. s. 233; Kant, Immanuel,
“Lectures on The Philosophical Doctrine of Religion,” terc. ve ed. Allen W. Wood ve George Di
Govanni, Religion and Rational Theology, (Cambridge: Cambridge University Press 2001) iginde,
S. 28.

87 Kilig, Recep, Modern Bati Diigiincesinde Vahiy, s.133; Thomas Aquinas, Summa Contra Gentiles,
London 1975, 1V/154.

898 K 1lig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, $.133; Bkz. Locke, John, A Discourse of Miracle,
The Reasonableness of Christianity, Ed. 1., 1958, s. 79-87; Isik, Aydin, Bir Felsefi Problem Olarak
Vahiy ve Mucize, Elis Yay, Ankara 2006, s. 269-276.
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Vahyin dogrulanmasi ve temellendirilmesi meselesinin ardindan modern bat1
diisiincesinde ortaya ¢ikan iki vahiy anlayisi iizerinde de durmak gerekmektedir.
Bunlardan geleneksel olant “doktrin” veya “Onerme” merkezli olarak isimlendirilir.
Bu anlayisa gore vahiy, Onermelerin veya doktrinlerin Tanri1 tarafindan insana
bildirilmesidir. Bu anlayis, vahyi, esas anlamiyla, dogru Onermelerin veya

doktrinlerin Tanr1 tarafindan insana bildirilmesi olarak kabul eder.%

“Onerme merkezli vahiy anlayisini kabul eden muhafazakar diisiiniirler,
Tanr’nin Kitab-1 Mukaddes yazarlarina yazacaklar1 kelimeleri bizzat bildirdigini
kabul ederler. Bu anlayis sonradan “dikte ettirme teorisi” olarak isimlendirilmistir.
Muhafazakarlara gore daha liberal olan diisiiniirlere gore ise, Tanri’’nin, Kitab-1
Mukaddes yazarlarmin sadece belirli hakikatleri kavramalarina imkan sagladigini,
sonradan bu yazarlarin kavradiklar1 hakikatleri kendi segtikleri kelimelerle
acikladiklarini savunurlar. Liberal goriise sahip olan bazilar1 da, bazi noksanliklarin
hatta bazi yanlisliklarin bile bu agiklama asamasinda olabilecegi goriisiindedirler.
Belirli dini hakikatlerin bildirilme sekli ve bildirilme silireci konusunda ayriliga
diisseler de, gerek muhafazakarlar gerekse liberaller, ‘vahyedilen sey’in belirli dini

hakikatler oldugu konusunda ayni fikirdedirler.”!

Diger vahiy anlayisi ise, “kisi merkezli” diye isimlendirilebilir. “Bu anlayista
Tanr’nin vahyettigi sey, bir dizi 6nerme degil, dogrudan ‘kendi zat1’dir, dolayisiyla

kutsal kitap, bu hulul olaymn beseri bir kaydi olarak anlagilir.”®**

899 Hick, John, Philosophy of Religion, Prentice Hall, Inc., New Jersay 1983, s. 60; Kaufmann,Walter,
Critique of Religion and Philosophy, Harper&Row Publishers, New York 1958, s. 89;

810 K 1lig, Recep, Modern Bat Diisiincesinde Vahiy, $.49-50.

81 Kilie, Recep, Modern Bati Diistincesinde Vahiy, s. 74, Ayrica bkz. Uslu, Ferit, Felsefi Acidan
Imam Temellendirme, Ankara Okulu Yayinlan, Ankara 2004, s. 148; C.S. Evans, R.Z. Manis, Din
Felsefesi Iman Uzerine Rasyonel Dusunme, Elis Yaymlan, Ankara 2010, s. 132.
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“‘Kisi merkezli’ goriise gore; vahyin icerigi, Tanr1 hakkindaki hakikatler
degil, beseri tarih i¢inde faaliyet gdstermek suretiyle insanin tecriibe eksenine gelen
Tanr’nin bizzat kendisidir. Bu bakis agisindan teolojik onermeler, teolojik dnerme
olmalar1 hasebiyle vahyedilmemislerdir. Bunlar, vahiy karakterli olaylarin 6nemini

anlamak i¢in gosterilen beseri tesebbiisleri temsil ederler.”®*?

“Burada ifade edildigi tlizere, modern Bat1 diisiincesinde iki vahiy anlayisi
ortaya ¢ikmaktadir. Bunlardan ilki Tanri’nin belirli hakikatleri énerme formunda
bildirmesi seklinde anlasilan “onerme merkezli model 813 ikincisi de Tanr’nm, Hz.
Isa’ya hulul ederek ‘kendisini’ ifsa etmesi seklinde anlasilan modeldir; buna, Tanr1
bizzat kendi zatmi yani kisiligini agiga vurdugu i¢in, ‘kisi merkezli vahiy modeli’ de

denebilir.”*

Modern bat1 diisincesindeki vahiy anlayisina, Miisliiman gelenegin vahiy
anlayis1 zaviyesinden bakildiginda Kur’an-1 Kerim’in vahiy ile ilgili mesajlarindan
yola ¢ikarak bu iki anlayistan hangisinin Islam vahyini ifade ettigine ulasmak zor
olmasa gerektir. Kur’an-1 Kerim’de vahyin Allah’in Kelam sifati ile ilgili olmasindan
dolay1 vahyedilen seyin Kelami nitelikte oldugu,®"® vahyedilen seyin okunan bir sey

6

oldugu®® ve vahyedilen seyin yukaridan asagiya indirilen bir inzal / tenzil ile

812 Kilig, Recep, Modern Bat Diigiincesinde Vahiy, $.50; Hick, John, Philosophy of Religion, s. 68;
Baillie, John, The Idea of Revelation in Recent Thought, Oxford University Press, London 1956, s.
69; Dulles, A., Models of Revelation, Orbis Books, New York 1996, s. 54; Smith, Towards a
World Theology, Faith and the Comparative History of Religion, The Westminster Press,
Philadelphia 1981, s.173; The Meaning and End of Religion, A New Approach to the Religious
Traditions of Mankind, The Macmillan Company, New York, 1963, s. 128.

813 Hick, John, Philosophy of Religion, s. 60.

814 Kilig, Recep, “Bat1 Diisiincesindeki Modern Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”, s. 6; C.S. Evans,
R.Z. Manis, Din Felsefesi Iman Uzerine Rasyonel Dusunme, s. 129-131; Smith, The Meaning and
End of Religion, s. 173; Biiyiik, Celal, “Wilfred Cantwell Smith’in Vahiy Anlayis1”, HUIFD,
2010/2, c. 9, say1 18, s. 176.

815 Siira 42/51; Tekvir 81/19.
816 Rad 13/30; Kehf 18/27.
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oldugu®’

ifade edilmektedir. Kur’an-1 Kerim’de vahiy ile alakali bu nitelemelerin
yapilmasi Islam vahyinin, “6nermesel vahiy” olarak isimlendirilen geleneksel vahiy

anlayisina tekabul ettigini bize gdstermektedir.®'®

Vahiy karsilig1 olarak Ingilizcede kullanilan “revelation” kelimesi; “Latince
‘revelatio’ kelimesinden tiiremistir.®*® Almancada ise “offenbarung” kelimesi ile
karsilanmakta ve agmak anlamina gelen ‘offen’ kelimesinden tiiremis ve “agiklamak,

ifsa etmek, ortaya ¢ikarmak, gizliligini kaldirmak™®? gibi anlamlara gelmektedir.

Bat1 diislincesinde vahiy karsilifinda kullanilan “revelation” veya
“offenbarung” kelimeleri; ya ‘belirli hakikatlerin insan i¢in bir bildirim yoluyla
bilinir kilmmas1’, ya da ‘gizli olan bir seyi gizleyen Ortiisiiniin kaldirilmasi yoluyla

821

bilinir kilmmas1’ anlamlarma gelmektedir.”" Bat1 diislincesinde her iki anlami esas

alarak diisiince sistemlerini temellendiren diisiiniirlere rastlanmaktadir. %%

Ister bir hakikatin ‘bildirim” yoluyla bildirilmesi anlaminda olsun, isterse gizli
olan seyin Ortiislinli agarak bilinir kilinmasi1 anlaminda olsun, her iki durumda da

vahyin; bilme, 6grenme ve bilgi ile ¢ok yakin bir iliskisi vardir. Vahiy kavramini

817 Suara 26/192-195; Bakara 2/213; Al-i imran, 3/3.

818 Kilig, Recep, “Bati Diisiincesindeki Modern Tartismalarin Isiginda islam Vahyi”, s. 8-9. Ayrica
bkz. el-Hakim, en-Neysaburi, Ebu Abdillah Muhammed b. Abdillah. (1411/1990). el-miistedrek,
ala’ssahiheyn,tahkik: Mustafa Abdulkadir Ata- Beyrut trs., 11/667;, Taberi, Camiu’l Beyan an
tevili’l-Kur’an, 111/44; Zerkesi, Ebu Abdullah Bedrettin Muhammed el-Burhan fi Ulumi’l-Kur’an,
Daru’l-Marife, Beyrut tsz., 1/228; Suyuti, el-Itkdn, 1/130-131.

819 J. 1. Packer, “Revelation”, The New Bible Dictionary (NBD), s. 1090; Hutchison, John A., Faith
Reason and Existence: An Introduction to Contemporary Philosophy of Religion, Oxford
University Press, New York 1956, s. 111.

80 \Wahrig, Worterbuch der Deutschen Sprache, “Offenbarung maddesi”. Deutschland 1997; Lexikon
des Dialogs, Grundbegriffe aus Christentum und Islam, “Offebarung”, Eugen Biser Stiftung,
Freiburg 2014, band 2, s.514-515; Lucian Holscher, “Offenbarung”, Geschichtliche Grundbegriffe
Bd. 4, Otto Brunner (Hrsg.), Stuttgart 1978, s. 422, 425; Wolfgang Martens, Offentlich als
Rechtsbegriff, Bad Homburg v.d.H./Berlin/Ziirich 1969, s. 24.

821 Schiffers, Norbert, “Revelation”, Encylopedia of Theology, New York 1986, s. 1455; Dulles,
Avery, Model of Revelation, s. 19.

822 K1lig, Recep, Modern Bat Diisiincesinde Vahiy, S.6.
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filozoflar i¢in ilging hale getiren, ilahi vahiy kavramini da teolog ve inananlar i¢in
hayati bir konu kilan, vahyin bu bilmeye, 6grenmeye ve bilgiye doniik yoniidiir.
Insanlarm bir takim seyleri 6grenme yollarindan birisinin, o seylerin onlara

aciklanmas, bildirilmesi anlaminda ‘vahiy’ oldugu agiktir.??®

Modern bati diislincesinde vahiy anlayist ile ilgili yukarida belirtilen genel
aciklamalardan sonra, Hristiyanligin vahiy anlayisini ortaya koymak adma hristiyan

diistiniirlerin vahiy hakkindaki ifadelerine de yer vermek gerekmektedir.

Miladi 1. Yiizyillda yasamis olan ve Hristiyan teolojisinde onemli bir yere
sahip olan Pavlus’a®* gore vahiy, Tanri’min Isa vasitasiyla ilahi kurtulus planmi
insanlara gostermesi, hiir ve litufkar bir faaliyetidir.®® Havarilerinde vahiy
alabilecegi goriisiinii iddia eden Pavlus, havarilerin, Isa’nin getirdigi iyi haberleri
tebligle gorevli olduklarini ifade etmektedir. Ancak Pavlus’a gore nihai vahiy
Isa’dadir. Isa’nin tekrar Tanrr’nm kralligmi ilan etmek igin ddnecegi vakit, vahyin
tamamlanacagi vakittir.®® Pavlus’a gore, vahyin kaynagi Tanri’dir. Isa ise vahyin
muhtevasidir.?’ Yani isa, vahyin kaynagi degil konusudur.?® Buna karsilik

Yuhanna’ya gore isa, vahyin hem kaynagi, hem de konusudur.®?

Thomas Aquinas’a gore ise vahiy, Tanr’nin insanlarin kurtulusu i¢in gerekli

hakikatleri bildirdigi bir faaliyettir. En yiiksek bilgiyi temsil etmekte olan vahiy,

823 K1lig, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, s.7.

8240, 67.

825 McBrien, R. P., Catholicism, Minneapolis 1981, s. 207.

828 Deninger, Johannes, “Revelation”, The Encyclopedia of Religion, X11/360-361.

827 Romalilara, 3:21-24 , incil (Sevindirici Haber), Kitab-1 Mekaddes Sirketi, Istanbul 1998.

828 Schiffers, Norbert, “Revelation”, Encylopedia of Theology, s.1456; Bkz. Tarak¢1, Muhammet,
Yahudilik te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir Aragtirma, S. 59.

829 yuhanna, 4/23; 14/5-6; McBrien, R. P., Catholicism, s. 235.
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mucizelerle desteklenmektedir.3*°

Tanr1, kendisi hakkinda insan zihnini asan seyleri
vahyetmigstir, fakat vahiy ilk baslangicta anlasilmasi i¢cin degil, inanilmasi i¢in

vahyedilmistir.%*!

Vahyi, normal 6grenim yollar1 ile elde edilemeyen gizli bir seyin ortaya
cikmasi ve dgrenilmesi olarak tarif eden Paul Tillich’e gore vahiy bilgisi Tanr1’nin
bilgisidir.2*? Tillich’e gére vahiy ilahi bir kaynaktan gelmektedir. Vahyin subjektif ve
objektif iki yonii vardir. Vahyi alan kisi agisindan subjektif olan vahiy, teblig
edilmesiyle objektif hale gelmektedir. Baslangigta vahyi alan kisiye mahsus olan

vahiy, cok genis bir kitleye hitap etmeyi hedeflemektedir.?*®

Hristiyanlar Tanri’'min Isa araciligiyla insanlarla iletisim kurduguna

834 Boylelikle Isa, en miikkemmel vahyi temsil etmekte ve Tanri’nin

inanmaktadirlar.
bizat “yasayan kelam1” olma 6zelligini tagimaktadir.®®

Hristiyan teolojisinde, Yahudilikte oldugu gibi®*®

vahyin ¢ok farkli gelis
yollar1 bulunmamaktadir. Uzerinde en fazla durulan vahyin gelis yolu, isa Mesih

yoluyla gelen vahiy tiiriidiir. Ibranilere mektupta “Tanri eski zamanlarda

pevgamberler araciligiyla bir¢ok kez ve ¢esitli yollardan atalarimiza seslendi. Bu

80 Thomas Aquinas, Summa Contra Gentiles, 1\V/154.

81 Thomas Aquinas, age., 1V/35-37.

82 paul Tillich, Systematic Theology, Chicago 1951, 1/108; Deninger, Johannes, “Revelation”, The
Encyclopedia of Religion, X11/356.

833 paul Tillich, age.,, 1/111.

8% Thomas Michel, Hristivan Tanr1 Bilimine Giris: Dinler Tarihine Bir Katki, istanbul 1992, s. 66.

835 Geoffrey Chapman, Cathechism of the Catholic Church, 1994, s.22; Paul Tillich, Systematic
Theology, 1/22; Thomas Michel, Hristiyan Tanrt Bilimine Girig: Dinler Tarihine Bir Katki, S. 68.

86 yahudi teolojisinde vahyin ¢ok farkli gelis yollar1 oldugu bildirilmektedir. Bu iletisim yollarina
ornek olarak rityet,(Incil - Yeremya 1/13-15) riiya (incil - Tekvin 20/3; 28/10; 31/24), Musa’ya
6zel Tanr1’nin dogrudan konusmasi (Incil — Cikis 33/20), Tanri’nin el¢i olmaksizin vasitasiz
olarak insanlarla iletisim kurmasi ( incil — Daniel 7/1-28), elci melekleri vasitasiyla insanlara
ulasmasi (Incil — Tekvin 31/11; Cikis 3/2; Sayilar 24/2-3; Hakimler 6/11) verilebilir. Bkz. Tarakg,
Muhammet, Yahudilik'te ve Hiristiyanhkta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir Arastirma, s. 67.
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son ¢agda da her seyin miras¢ist olarak belirledigi ve araciligiyla evreni yarattigi

Oglu’yla bize seslenmistir.”>’

Tanri’nin kelami karsiliginda hristiyan literatiiriinde kelam ve akil anlamina
gelen “logos” ve “word” kavramlar1 kullanilmaktadir. Logos kavraminin olusumunda
Yunan felsefesinin ve Yahudi kiiltiiriiniin etkili oldugu goriisii hakimdir.®®® Logos
kavrami sadece hristiyanligin vahiy telakkisi i¢in degil, neredeyse biitlin hristiyan
teolojisinin doktrini i¢in ¢ok Onemlidir. Vahiy vasitasi olarak logos anlagilmadan
vahyin anlagilmasmin miimkiin olmadigini ifade eden Tillich, Tanr’’nin bilgisinin
logos semboliinden, Tanrmin kelammin da logostan baska bir seyle tarif
edilemeyecegini ifade etmektedir. Peygamberler konustuklarinda her zaman logos

iizerinde konusurlar.®*

Tanr’nin oglu ve kelami olan Isa’min vahiy acisindan iki 6zelligi
bulunmaktadir. O vahiy getirmekte, bizzat Tanr’’nin oglu olarak ve Tanr’’nin ete
kemige biiriinmiis kelam1 olarak da kendisi ve hayatiyla vahiy olma ozelliklerini
gostermektedir; vahiyle onun hayatin1 birbirinden aymrmak miimkiin degildir.
Boylece Tanr’nm 6zel kelam1 olan Isa’nm biitiin hayati, sézleri ve davranislari vahiy

olarak algilanmaktadir. 840

Bat1 teolojisinde vahiy siireci zirve noktasma isa ile ulagmistir.?** Vahyin en

miilkemmel, en son ve evrensel olabilmesi i¢in, dilin sinirlarini1 agmasi ve yasayan bir

87 branilere 1/1, incil (Sevindirici Haber), Kitab-1 Mekaddes Sirketi, Istanbul 1998.

838 Sinanoglu, Mustafa, Kitab-1 Mukaddes ve Kur’an’1 Kerim’de Niibiivvet, Basiilmamis Doktora Tezi,
Istanbul 1995, s. 197.

89 Tillich, Systematic Theology, 1/122-125.
840 Thomas Michel, Hristiyan Tanr1 Bilimine Giris: Dinler Tarihine Bir Katki, s. 66-68.

81 |_ewis, Edwin — Danton, Robert C., “Incarnation”, Harper’s Bible Dictionary, New York 1973, s.
279.
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realite olmasi gerekmektedir. Yuhanna “Kelim insan olup aramizda yasadi”®*

derken, bu sartlarin gergeklestigini belirtmektedir.®*® Tarihgiler, peygamberler, sairler
ve mezmur yazarlar1 Tanri’nin elgileridir. Bu kisiler vahyi insanlara ulastirmislar,
ancak insanlar1 vahiyle karsilastirmamiglardir. Vahiy ile insanin dogrudan

karsilasmasi Isa Mesih’te olmustur. Tanry, Isa’da kendisini insana gostermistir. >

Hristiyanligin vahiy anlayisinda, Tanr1 ile Isa’ya ilave olarak Ruhii’l-
Kudiis’tin yani Kutsal Ruh’un da 6nemli bir yeri bulunmaktadir. Kutsal ruh, teslisin
ticlincli unsuru olma 6zelligi tagimaktadir. “Kutsal ruh Tanr1’dan farkli, yaratilmis bir
varlik olmayan, insanlarin kalbinde yaratilan, evrende yasayan ve etkin olan
Tanr1’nin kendisidir.”®* Isa’nin dogumunda etkin rolii olan kutsal ruhtan Yeni Ahitte
Tanr’min ruhu olarak bahsedilmektedir.?*®Yeni Ahitte, kutsal ruhun peygamberlik
gorevine baslayacagi esnada bir giivercin goriiniimiinde Isa’nmn {izerine inisinden
bahsedilmektedir. Hristiyanligin temel inanc1 olmasi sebebiyle net olarak ifade etmek
gerekirse Hristiyanlikta “Baba Allah yaratici, Isa Mesih kurtaric1 ve Kutsal ruh da

takdis edicidir.”®*’

Hristiyan inancma gore Tanri, kutsal ruh vasitasiyla hristiyan toplulugunu
yonlendirir, egitir, Tanr1 onunla sirlarmni ve yazilarini vahiy ve ilham eder. Kutsal ruh

azizlere ve iyi insanlara, peygamberlerin ve havarilerin seslerini ilham eder.?%

842 yyhanna 1/14.

83 Bkz. Tarak¢1, Muhammet, Yahudilik 'te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir Arastirma, s.
67.

8% 1 ewis, Edwin, “Revelation”, Harper’s Bible Dictionary, New York 1973, s. 614; Bkz. Taraket,
Muhammet, Yahudilik 'te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayist Uzerine Bir Aragtirma, S. 68.

45 Luka 4/2.

846 Matta 10/20.

#7 Luka 3/21-22.

848 Thomas Michel, Hristiyan Tanri Bilimine Giris: Dinler Tarihine Bir Katki, s. 67-68.
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Tanr’nin kendisine hulul ettigi isa, tanrisallik 6zelligi agisindan kutsal ruhu,
halefleri olan havarilere de gdndermistir. Hatta kendi varlig1 da bizzat vahiy olan isa,
Incil yazarlarina kutsal ruhu géndererek onlarm kalplerine vahiy ilka etmistir. Bu
sayede Kitab-1 Mukaddes yazarlar1 da vahye mazhar olmuslardir. Hristiyanlara gore
onlarin eserleri de vahiy iirlinii olma 6zelligi tagimaktadir. Ancak havarilerin aldig1
vahiy, onlarin iradelerini tamamen ortadan kaldirmadigi igin Incillerin yazarlari
kendi iisluplarini yansitmislar, bu hiirriyet iislubu dort farkli incil’in ortaya ¢ikmasma

sebep olmustur.®*

Hristiyan teolojisinde havariler kimi zaman peygamber,®® kimi zaman da

! Havariler, isa Mesih’te goriip

peygamberlerden daha iistiin gérijlmiislerdir.8
duyduklar1 seyleri, Kutsal ruhun gbzetimi ve rehberligi ile sonraki nesillere, yanligsiz

olarak nal<letmi§1:ir.852

Esasinda Hristiyan teolojisinde vahiy konusu ile ilgili kesin ve agik bir goriis
ortaya konulabilmesi miimkiin goriilmemektedir. Zira bunun sebebi, Isa’nin
Hristiyan dinindeki konumu ile ilgilidir. Baslangigta peygamber olan isa, daha sonra
Tanrt’nin oglu ve Tanri’nin kelam1 olma 6zelligine sahip olmus, bizim anladigimiz
sekliyle el¢i peygamber olmakla kalmamus, kutsal ruh ile dolan Isa, Tanri’nin oglu

olmakla uluhiyet kazanmistir.

Bu cercevede, Islam dininde elgi peygamber olarak tasavvur edilen Hz. isa,

Tanr’'nin bir pargas1 haline getirilmis, kendisinin bizzat vahiy oldugu ifade

89 Thomas Michel, age., s. 34; Kuzgun, Saban, Dért Incil Farkhiliklar: ve Cegitleri, Ankara 1996,
s.130.

80 J 1. Packer, “Revelation”, The New Bible Dictionary s.1092.
8% Bkz. Luka 10/23-24; Matta 13/17.

82 Bk, Tarak¢1, Muhammet, Yahudilik 'te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir Arastirma, s.
84.
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edilmistir.?® Isa’nin sozleri, fiilleri ve davranislarinin da vahiy oldugu diisiincesi,
Islam diisiincesindeki vahiy olgusunu yanlis anlama sonucunda ortaya atilan gayri
metluv vahiy diisiincesini akillara getirmekte, bu fikrin islam’a nasil sokuldugu ile

ilgili zihinlerde yeterince fikir uyandirmaktadir.

83 Thomas Michel, Hristiyan Tanri Bilimine Girig: Dinler Tarihine Bir Katki, s. 66-68.
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SONUC

Yiice Allah’m, insanlara bildirmek istedigi mesajlar1 elgileri ile iletmesi
olarak ifade edebilecegimiz vahiy ile ilgili, gegmisten gliniimiize gesitli goriisler

ortaya atilmstir.

Vahiy, Kur’an-1 Kerim’de, Allah’m kullar1 ile kurmus oldugu iliskinin adidir.
Bu iligkinin bir tiirli, ayn1 zamanda Allah’in, tarihin belli donemlerinde yeryiiziindeki
beseri ilerleyise dogrudan yaptigi bir miidahale olarak bilinmektedir. Allah’in mesaj
iceren vahyi, Allah ile elgileri arasinda, mahiyetini ancak Allah’in ve kismen de

elgilerin bilebilecegi bir iletisim vasitasi olarak agiklanabilir.

Kur’an-1 Kerim’de Yiice Allah, insan ile iletisim yollarma iligkin bizlere
baska kaynaklara basvurmamiza gerek kalmayacak sekilde bilgi vermektedir: “Hi¢
bir insanla Allah’in yiiz yiize konusmast olacak sey degildir. Ancak vahiy suretiyle
veya perde arkasindan konusur, yahut el¢i gonderir, izniyle ona diledigini vahyeder.

Dogrusu O, yiicedir, bilgedir.”®*

S6z konusu ayet ekseninde, Yiice Allah’m yeryiiziindeki beseri iliskiye
miidahalesinin, tekvini ve teklifi vahiy olarak iki ana baslikta ele alinmasi
gerekmektedir. Tekvini vahiy yani dogrudan vahiy, Yiice Allah’n takdiri, yaratmast,
fitratin tasarlanmasi, diizenlenmesi ve ilham olarak gerceklesmektedir. Teklifi vahiy
ise kelama iligskin biligsel vahiydir. Teklifi vahyin, Yiice Allah’in mesajini perde

arkasidan - ki bu sadece Hz. Musa’ya 6zgiidiir - ve elgileri Cibril ve Peygamberler

84 Sara 42/51.
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vasitasiyla muhatap olarak tiim insanlara gondermesi olarak anlagilmasi

gerekmektedir.

Vacibii’l Viicid’un yani Yiice Allah’in fiili olan tekvini ve teklifi vahyin
disinda, yaratilmigs olan miimkiin varliklarin birbirlerine telkini anlaminda telkini
vahye ise insanlarm birbirine telkini ve seytanlarin birbirine ve insanlara teklini

anlaminda Kur’an’da yer verilmektedir.

Teklifi vahiy kanaliyla gergeklesen iletisim sekli, ontolojik esitlige sahip
olmayan iki taraf arasindaki haberlesme olarak nitelendirilmektedir. Allah — insan
iletisiminde, Yiice Allah vacibii’l-Viicad olani temsil ederken, insan miimkiin varlik
diizeyini temsil etmektedir. Ontolojik uyumsuzlugun bulundugu bir ortamda
iletisimin gerceklesmesi i¢in alic1 ve vericinin en azindan ayni iletisim diizeyinde
bulunmalar1 gerekmektedir. Hz. Peygamber vahiy alma anmnda tamamen ilahi
iradenin yonetimine girmekte ve Cibril’in getirdigi vahyi, Resulullah, onunla ayni
seviyeye geldikten sonra almaktadir. Yani ya vahiy melegi Cibril insan suretine

yaklasmakta, ya da Peygamber Cibril’in alanina gegmektedir.

Vahiy konusunda Peygamberin rolii Onemlidir. Miisliiman gelenek,
Peygamber’in “elgi” olmasmi, kendisine iletilen vahyi ilave yapmadan ve
eksiltmeden oldugu gibi insanlara bildirmek gorevini yeterli bulmamistir. Elgilikte
onemli olan, el¢i ile gonderilen Oneri veya mesajdir. Yani sorunu el¢i degil, elginin
getirdigi mesaj ¢ozecektir. Elgi, asil adina hareket edemez. Vekillikte ise aslolan
vekildir. Sorunu vekil ¢6zecektir. Vekil, asil adina asilin yetkisini kullanarak hareket
eder. Peygamberler, Allah ile insan arasinda birer elgidirler. Peygamberlerin bu

elcilik konumu ¢ok dnemlidir. El¢iyi tanimak, onu elgi olarak géndereni tanimaktir.
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Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Miisliiman gelenek, Hz. Peygamber’e
gelen vahyin sadece Kur’an’dan ibaret olamayacagi, onun toplumsal hayat i¢erisinde
aldig1 kararlarm, sdyledigi sozlerin ve beseri uygulamalarmin da vahiy mahsulii
oldugu tezini gelistirmistir. Esasinda bu konu siinnetin mahiyetinin ne oldugu ile
ilgilidir. Tarihten gilinlimiize toplumda gayr1 metluv vahyin varligmnin kabul
edilmesini saglamak amaciyla bazi Kur’an ayetleri baglamindan koparilarak
yorumlanmig ve Kur’an’in yanina, Kur’an gibi bir kaynak daha konmustur. Kisaca
Kur’an vahyi ile siinnet esitlenerek, Kur’ani mesajin devre dis1 kalmasma ve
kaynaklardan sadece biri durumuna diismesine neden olunmustur. Hz. Peygamber’in
sOzlerinin ve uygulamalarmin da vahiy oldugu diistincesi ile Kur’an’a gidisin yolu
stinnetle kesilmis, Yiice Allah’in karsisma, O’nun elgisi ¢ikarilmistir. Sunu ifade
etmek gerekir ki, Hz. Peygamber’in biraktigi tek slinnet olsa olsa Kur’an’a uymaktir.
Hz. Muhammed’in elgilik gorevi, sozlerinin vahiylestirilmesinde degil, Allah
tarafindan insanlar arasidan peygamber olarak secilmis olmasinda, kendisine inzal

edilen ilahi vahyi eksiksiz ve tam bir sekilde insanliga tasimasinda aranmalidir.

Bu anlamda, Hz. peygamber’in sozlerinin de vahiy oldugunuz sdylemek,
bunlar1 yazilmayan vahiy yani gayri metluv vahiy olarak kabul etmek, Kur’an
vahyinin disinda bagka teklifi vahiylerin oldugu sonucunu doguracagmdan miimkiin

goriilmemektedir.

Hz. Peygamber’in vahiy katipleri araciligiyla kayit altma aldirdigr ve
giiniimiize kadar degismeden ve korunmus olarak gelen vahiy, hidayet-i hasse yani
metluv vahiydir. Allah’in bir ayeti olan ve evrensel hidayet kaynagi olan akil ise
hidayet-i ammedir. Tilavet olunmayan vahiy yani gayr1 metluv vahiy, olsa olsa

hidayet- amme olan akil olmalidir.
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Miisliman kelamcilar, vahiy konusuna gereken onemi vermemislerdir. Bir
metafizik olay olan vahiy konusu, Kelam ilmiyle yakindan iliskilidir. Miisliiman
ilahiyat literatiiriinde vahiy konusu, genellikle tefsir kaynaklarinda incelenmis, tefsir
ilminin bir konusu olarak degerlendirilmistir. Miisliiman kelamcilar, vahiy konusunu
genellikle Allah’in  Keldm sifati ve Halku’l-Kur’an tartigsmalar1 1s18inda
degerlendirmislerdir. Sufi ekol ve Sia ise vahiy konusunu ilhama indirgemislerdir.
Bir metafizik olay olan vahiy konusunun kelam ilmi gergevesinde detayli olarak ele
alinmasi ve vahyin Allah’in kelam ve tekvin sifatlar1 ¢ergevesinde anlasilmasi vahyin

dogru anlasilmasi i¢in biiyiik 6nem arz etmektedir.

Miisliman filozoflarim, kelamcilarin ve miifessirlerin vahiy konusuna
yaklagimlarinda kullandiklar1 dil ve islup, vahiy konusunda yanlis algilamalarin
ortaya ¢ikmasina neden olmaktadir. Bu sebeple, Islam bilimlerinde vahiy konusunda

ortak bir dilin kullanilmasinin 6nemli oldugu ortaya ¢ikmaktadir.

Vahiy konusunda bat1 teolojisinde de zihinlerin c¢ok berrak olmadigi
goriilmektedir. Bunun sebebi, Peygamberin dindeki konumu ile ilgilidir. Baslangigta
peygamber olan isa, daha sonra Tanri’nin oglu ve Tanr1’nin kelami1 olma 6zelligine
sahip olmus, Tanr’’nin oglu olmakla uluhiyet kazanmis ve vahyin bizzat kendisi
haline getirilmistir. Isa’nin sozleri, fiilleri ve davranislarinin da vahiy oldugu
diisiincesi, Islam diisiincesindeki Peygamberin sozlerinin de vahiy oldugu anlayisini
hatirlatmakta ve bu fikrin Islam’a nasil sokuldugu ile ilgili zihinlerde yeterince fikir

uyandirmaktadir.

Sonug olarak, vahiy konusunu incelemis oldugumuz bu ¢alismamizla, vahiy
olayinm, kelam alaninda kullanilan dildeki agiklamasimi tiimdengelim yontemini

kullanarak ortaya koymanin en tutarli yol olacag: yargisina ulastik.

185



KAYNAKCA

ABDUH, Muhammed, Risaletii't-Tevhid, Kahire trs.

ABDULBAKI, Muhammed Fuad, el-Mucemii’l-Miifehres lielfazi’I-Kur ani’I-Kerim,
Daru Thyai’t-Tiirasi’l-Arabi, Beyrut trs.

ABRAHAMOYV, Binyamin, Islamic Theology Traditionalism and Rationalism,
Edinburgh: Edinburgh University Press, 1988.

AFZALURRAHMAN, Siret Ansiklopedisi, Siinnetin Mahiyeti ve Cergevesi, Ist.
1988.

AHMED b. Hanbel, Miisned, Ist. 1982.
er-Red ale’z-zendadika ve’l-Cehmiyye (Akaidii’s-selef icinde, nsr. Ali
Sami en-Nessar-Ammar Talibi), Iskenderiyye 1971.

AKARSU, Bedia, Felsefe Terimleri Sozliigii, Ankara 1984.

AKBULUT, Ahmet, Niibiivvet Meselesi Uzerine, Birlesik Yay., Ankara 1992.
Sahabe Donemi Iktidar Kavgasi, OTTO yay, Genisletilmis Baski,
Ankara 2015.
“Kelam’da Vahiy”, Islam ve Hiristivanlik’'ta Vahiy, Ed: Richard
Heinzmann ve Mualla Selguk, c:5, s.144-165, Miinchen 2009.

“Miisliman Zihnin Insasmda Kelam IIminin Onemi ve Yeri”, IUIFD,

Bahar 2014/5(1)

AKDEMIR, Furat, Fetdnet Sifati Baglaminda Hz. Peygaber’in Ornekligi Meselesi,
AUSBE, Basilmamis Doktora Tezi, Ankara 2014.

AKDER, Necati, “Vahyin Metafizik Temeli”, Islam Mecmuas:, say1:3, Ankara 1958.

AKSEKI, Ahmet Hamdji, /slam, Nur Yay., Ankara 1981.

ALBAYRAK, Halis, “Kur’an’da Vahiy”, Islam ve Hiristivanlik’ta Vahiy, Ed:
Richard Heinzmann ve Mualla Selcuk, c:5, s. 58-99, Miinchen 2009.

ALIYYU’L-KARI, Ali b. Muhammed Sultan el-Herevi, Serhu Fikhi’l-Ekber,
Ankara 1992.

ALPER, Hiilya, “Kelam Ilminde Aklin ve Vahyin Yeri”, Akaid ve Keldm Ilminde
Aklin ve Vahyin Yeri, Ensar Nesriyat, Ist. 2013.

ALTINDAS, Miicteba, Kur’an’da Kitap Kavrami, Basilmamis Doktora Tezi,
AUSBE, Ankara 2012.

186



ALTINTAS, Ramazan, “Ebu Hanife’nin Akil-Vahiy Anlayis1”, Kelam Aragtirmalar1
Dergisi, ¢.2, say1 1, 2004.
ALUSI, Ebu’l-Fadl Sahabuddin Muhammed el-Bagdadi, Rihu’l-Meani fi Tefsiri’l-
Kur’dni’l-Azim ve’s-Seb’il Mesdni, Beyrut trs.
ALY AN, Riisdi Muhammed Arsan, el-4kl Inde ’s-Siati’I-Imamiyye, Bagdat 1973.
AMIDI, Ebu’l-Hasen Ali b. Muhammed b. Salim Seyfuddin, Ebkdru’l-Efkir fi
Usulii’d-Din, Beyrut 2003.
ARIF, Ahmed Abdullah, es-Sila Beyne z-Zeydiyye ve’I-Mutezile, San’a 1987.
ARPAGUS, Hatice K., Fazlur Rahman’a Gére Allah ve Insan, Camlica yay.,
Istanbul 2010.
ASLAN, Abdiilgaffar, Kur’an’da Vahiy, Ankara Okulu Yayinlari, Ankara 2000.
ASLAN, Ibrahim, “Imam Maturidi’nin Deist Elestirilere Kars1 Niibiivvet
Savunusu”, Kelam Aragtirmalari, 12:2 (2014).
ATALAY, Orhan, “Vahiy ve Molla Sadra’nin Yorumu”, EKAV Akademi Dergisi,
c.Il, say1 2, Giiz 2001.
ATAY, Hiiseyin, Islam i Inan¢ Esaslari, AUIFY, Ankara 1992.
Kur’an’a Gore Arastirmalar IV, Ankara 1995.
Kur’an’a Gére Islam’in Temel Kurallari, istanbul 1991,
“Gazali ve ibn Riisd Felsefesinin Karsilastirilmasi”, KSIUD, yil 2, say1
3. Ocak — Haziran 2004.
ATES, Siileyman, Yiice Kur’an’in Cagdas Tefsiri, Yeni Ufuk Nesriyat, Ist. 1988.
“Imamiyye Siasinin Tefsir Anlayis1”, AUIFD, c. 20, say1 1, Ankara 1972.
ATTAR, Feridiiddin, Evliya Tezkireleri, Cev.: Siileyman Uludag, Kabalc1 Yaymevi,
[stanbul, 2007.
AY, Mahmud, “Sufi Teolojinin Peygamberlik Algis1”, AUIFD, XLIX (2008), say1 I.
AYDIN, Hiiseyin, /lim, Felsefe ve Din Agisindan Yaratilis ve Gayelik, DIB Yay.,
Ankara 1991.
AYDIN, Isik, Bir Felsefi Problem Olarak Vahiy ve Mucize, Elis Yay., Ank. 2006.
AYNI, Bedruddin Eba Muhammed, Umdetu’l - Kdri serhu Sahihi’l-Buhari, Kahire
trs.
BAGAVI, imam Muhyi’s-Siinne Ebi Muhammed el-Hiiseyn b. Mes’ud, Tefsirul-
Begavi Medlimu’t-Tenzil, Riyad 1993.

187



BAGDADI, Ebu Mansur Abdulkahir, el-Fark Beyne’l Firdk, Misir 1910.
Usuli’d Din, Beyrut 1981.

BAILLIE, John, The Idea of Revelation in Recent Thought, Oxford University Press,
London 1956.

BAKKAL, Ali, “Siinnetin Kaynak Degeri”, HRUIFD, say1 5, Ocak — Haziran 2003.

BARTH, Karl, Das Wort Gottesals Aufgabe der Theologie (1925). In: Anfinge der
dialektischen Theologie. Teil I, hergestellt von J. Moltmann, Miinchen
1966.

BAYRAKLI, Bayraktar, Yeni Bir Anlayisin Isiginda Kur’an Tefsiri, Istanbul 2013.

BERNHARDT, Reinhold, “Religion und Offenbarung ““, Religion und Offenbarung
Arbeitskreis ,, Episteme der Theologie interreligios* - 27. bis 29. April
2012 Dokumentation des zweiten Treffens, Azhar-Universitdt Kairo,
Herausgegeben vom Orient-Institut, Beirut 2013.

BESER, Faruk, “Vahiy”, Usiil, Adapazar1 2005/1, say1 I11.

BEYAZI, Kemaliiddin Ahmed, Isardtii’l-Merdam min ‘Ibarati’l-Imédm, Istanbul,
1949.

BEYHAKI, Ebu Bekr Ahmed b. Musa, el-Esmd ve’s-Sifit, Beyrut trs.

BEYZAVI, Nasiruddin Ebu Said Abdullah b. Ozer el-Kadi, Envdru't-Tenzil ve
Esrdru’t Te vil, Istanbul 1296.

BOLAY, Siileyman Hayri, Felsefi Doktrinler ve Terimler SozIiigii, Ankara 1996.

BUHARI, Ebi Abdillah Muhammed b. ismail, el-Cdmiu’s-Sahih, Ist. 1981.

BUYUK, Celal, “Wilfred Cantwell Smith’in Vahiy Anlayis1”, H UIFD, 2010/2, c. 9,
say1 18.

el-CABIRI, Muhammed Abid, Arap Aklimin Olusumu (Tekvinii’l Akli’l Arabi), trc.
Ibrahim Akbaba, 1z Yaymcilik, istanbul 1997.

CERRAHOGLU, Ismail, Tefsir Tarihi, Ankara 1988.

CEVHERI, el-Allame, es-Sthah fi'l-Lugati ve’l Ulumi, Beyrut trs.

CLAUDE Tresmontant, Le probleme de la Revelation, Paris: Editions du Seuil,
19609.

C.S. EVANS, R.Z. Manis, Din Felsefesi Iman Uzerine Rasyonel Dusunme, Elis
Yayinlan, Ankara 2010.

CURCANI, Seyyid Serif, et-Ta 'rifdt, Beyrut 1987.

188



Serhu’l Mevakif, Ist. 1257.
CUVEYNI, imamii'l-Haremeyn Ebu’l-Me’ali Abdiilmelik, el-Akidetii 'n-nizamiyye,
tahkik: Muhammed Zahid el-Kevseri, Kahire 1948.
Kitabii'l-irsad ila kavat'i’l-edilleti fi usili’l-i’tikad, thk. Muhammed
Yisuf Misa - A. Abdiilmiin'im Abdiilhamid, Kahire 2002.
Inan¢ Esaslart Kilavuzu Kitdbii'l-Irsdd, ¢ev. A. Biilent Baloglu, Sabri
Yilmaz, Mehmet Ilhan, Faruk Sancar, Ankara 2010.
Liima’u’l-edille fi kavad’idi akd’idi ehli’s-siinne ve’l-cemda, tahkik:
Fevkiyye Hiiseyin Mahmid, Darii'l-Misriyye, Kahire 1965.
CAGLAYAN, Harun, Keldm'da Bilgi Kaynaklar:, Yayimlanmamis Doktora Tezi,
AUSBE, Ankara 2009.
Miisliiman Kelaminda El¢i ve Vekil Kavramlar:, Yaymlanmamis Yiiksek
Lisans Tezi, AUSBE, Ankara 2003.
CIFTCI, Adil, Fazlur Rahman Ile Islam’i Yeniden Diisiinmek, Kitabiyat Yay.
Ankara 2000.
CUCUKCU, ibrahim Agah, Islam Felsefesinde Allah’in Varhgimin Delilleri,
AUIFY., Ankara 1978.
DARIMI, Ebu Muhammed Abdullah b. Abdirrahman, es-Siinen, Pakistan 1984.
DARIMI, Osman b. Said, er-Red ale’I-Cehmiyye, iskenderiyye 1971.
DEBUSI, Ebi Zeyd Abdullah b. Muhammed b. Omer b. Isa, Takvimu’l Edille fi
Usili’l Fikh, tahk. Halil Muhyiddin el-Meys, Daru’l Kiitiibi’l IImiyye,
Beyrut 2001.
DEMIRCI, Muhsin, Vahiy Ger¢gegi, MUIFY, Ist. 2011.
DENINGER, Johannes, “Revelation”, The Encyclopedia of Religion, ed.by. Mircae
Eliade, London 1987.
Deutsch — Tiirkisches Worterbuch von Karl Steuerwald, “Offenbar” maddesi, 2.
Auflage, Otto Harrassowitz, Wiesbaden 1987.
DIHLEVI, Sah Veliyyullah, Huccetullahi’l-Baliga, thk. Es-Seyh Muhammed Serif
Siikker, Daru Thyai’l-Ulim, Beyrut—1990.
DRAZ, Muhammed Abdullah, en-Nebeii I-Azim, Déaru'l-Kalem, Beyrut 1970.
DULLES, Avery, Models of Revelation, Orbis Books, New York 1996.

189



DUMAN, M. Zeki, Vahiy Gergegi, Fecr Yaylari, Ankara 1997.
“Vahy Olay1 ve Vahy-Peygamber Iliskisi” EUIFD, say1:9, Kayseri 1996.

DUZEN, ibrahim, Aziz Nesefi’ye Gore Allah, Kainat ve Insan, Ankara 1991.

DUZGUN, Prof. Dr. Saban Ali, Varlik ve Bilgi, Beyaz Kule Yaynlari, Ankara 2008.

“Kur’an’in Olusumu (Vahiy Siireci)”, Kelam Arastirmalari, 5:2, 2007.
“Insanin  Yetkinligini Teolojik Olarak Temellendirmenin Imkani”,
AUIFD, XLVI, 2005, say1 II

Ebu’l BEKA, Eyyub b. Musa, el-Kiilliyadt, yy 1287.

Ebu DAVUD, Siinen, st trs.

Ebu HANIFE, Numan b. Sabit, Fikh-1 Ekber, cev. Hasan Basri Cantay, Ankara
1991.

Fikhu’l Ekber, Misir 1323.

Ebu SEHBE, Muhammed, Siinnet Miidafaasi, ¢ev. Mehmet Gormez — M. Emin
Ozafsar, Ank. 1990.

Ebu ZEHRA, Muhammed, Usiilii’I-Fikh, Daru’l-Fikri’l-Arabi, trs.

Ebu ZEYD, Nasr Hamid, [lahi Hitabin Tabiati, ¢ev. Mehmet Emin Masali,
Kitabiyat Yay., Ankara 2001.
“Vahyin Mabhiyeti ve Kiiltiirel Altyapis1”, ¢ev. Mehmet Emin Masali,
UUIFD, say1 6, cild 6, Bursa 1994.

EDSMAN, C. M., “Offenbarung”, Die Religion in Geschichte und Gegenwart, IV.
Band, Tiibingen.

ERDEM, Hiisameddin, “Deizm” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay.,
yil: 1994, c. 9

ERDEMCI, Cemalettin, “Kelam Ilminde Vahiy”, Milel ve Nihal, cild 8, say1 1, ocak
—nisan 2011.

ERDOGAN, Ismail, “el-Bulga fi’l-Hikme” Adli Eseri Baglaminda Muhyiddin
Ibnii’l Arabi’nin Vahiy Anlayis1”, FUIFD, 15:2, 2010.

ERDOGAN, Mehmet, Akil — Vahiy Agisindan Siinnet, Istanbul 1995.

ERUL, Biinyamin, “Bir Alan Taramasinin Panaromasi — Vahy-i Gayr-i Metluv
Hakkinda Bazi Miilahazalar ve Bir Elestirinin Elestirisi -, Islamiyat 111,
2000, say1 1.
“Hz. Peygamber’e Kur’an Disinda Vahiy Geldigini Ifade Eden

190



Rivayetlerin Tahlil ve Tenkidi”, Islamiyat I, 1998, say1 1.
ESEN, Muammer, “Ibn Teymiyye'nin Keldimullah Tartismalarindaki Yeri”, AUIFD,
c.42, say1 1.
ESARI, Ebu’l-Hasen, Kitdbu'l-Luma’ fi’r-Redd’i ala Ehli’z-Zeygi ve’l-Bida’, thk.
Richard McCarty, Beyrut 1952.
el- Ibane an Usuli’d-Diyane, Medine, 1975.
Usul’ii Ehli’s-Stinne ve’l-Cemaa, tahkik: Muhammed Seyyid Culaynid,
Kabhire trs.
Makalatu’l  Islamiyyin  ve [Ihtilafu’l Musallin, (nsr. Muhyiddin
Abdulhamid), Kahire 1970.
EZHERI, Muhammed b. Ahmed, Tezhibu’I-Luga, Kahire 1969.
FARABI, es-Siyasetii’I-Medeniyye, (Cev. Mehmet Aydmn - Abdulkadir Sener -
M.Rami Ayas), Kiiltiir Bakanlig1 Yaymlar1 Istanbul 1980.
Ideal Devlet (el-Medinetii’l-Fazila), (Ceviri, Ahmet Arslan), Vadi
Yayinlari, Ankara 1997.
FAZLUR Rahman, Islam, cev. Mehmet Aydin — Mehmet Dag, istanbul 1981.
Ana Konulariyla Kuran, gev. Alparslan Agikgeng, Ankara 1987.
“Vahiy ve Peygamber”, Tiirkiye Giinliigii, ¢ev. A.Biilend Baloglu — Adil
Ciftei, 23/Yaz-1993.
Encyclopedia of Britannica, ed. Philip W. Goetz, Encyclopedia of
Britannica Inc., Chicago 1974.
FERAHIDI, Halil b. Ahmed, Kitabii 'I-Ayn, (thk. Mehdi el-Mahzumi, ibrahim es-
Semerrai), Kum 1414.
FERRA, Ebu Zekeriyya Yahya b. Ziyad, Ma dni’I-Kur én, Beyrut 1980.
FIRUZABADI, Mecdiiddin Muhammed b. Yakup, el-Kdmusu'l-muhit, (thk.
Miiessesetii’r-Risale’nin tahkiku’t-turas heyeti), Beyrut, 1406/1986.
GAZALI, Ebu Hamid, /hyau Ulumi’d-Din, Misir 1306.
Kitdbu’I-Mustasfa, Daru’1-Kitabi’l-IImiyye, Beyrut 1983.
Itikat'ta Olgiilii Olmak (el-Iktisad fi’l-I'tikad), ¢ev. Hanifi Akin, Ahsen
Yay. Ist. 2005.
GAZALI, Muhammed, Kur’an-1 Anlamada Yéntem, Ankara 1993.
GELGEC, Sevim, “16/Nahl 44 Baglaminda Hz. Peygamber’in Tebyin Gorevi”,

191



Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi, c. 15, say1 1, 2005.

GEOFFREY, Chapman, Cathechism of the Catholic Church, 1994.

G. GLOEGE, “Offenbarung”, Die Religion in Geschichte und Gegenwart, IV. Band,
Tiibingen.

GORDUK, Yunus Emre, “Sii Miielliflerin Tahrifu’l-Kur’an Meselesinde Siinni
Kaynaklara Atiflar ve Degerlendirmesi”, Usil/, 15 (2011/1).

GUMRUKCUOGLU, Siileyman, “Kur’an’da Allah ve Insan Arasindaki fletisim
Kodlar1”, The Journalof Academic Social Science Studies, say1 6, Nisan
2013.

el-HAKIM, en-Neysaburi, Ebu Abdillah Muhammed b. Abdillah. (1411/1990). el-
miistedrek, ala’ssahiheyn,tahkik: Mustafa Abdulkadir Ata- Beyrut trs.

HALEFULLAH, M.Ahmet, el-Fennu’l Kasasi, ¢ev. Saban Karatas, Ankara Okulu
Yay., 2002.

HAMPSHIRE, S., Spinoza. Harmondsworth: Penguin Books, 1951.

HANEFI, Hasan, Mine’I-Akide ila’s-Sevre, Beyrut 1988.

HARIS el-Muhasibi, Risdletii’l-Miistersidin (nsr. Abdiilfettah Ebi Gudde), Halep
1988.

HATIBOGLU, M. Said, Hz. Peygamber ve Kur'an Disi Vahiy, Otto Yay., Ankara
2009
“Hz. Peygamber’i Yanlis Yorumlama Tezahiirleri”, Islami Arastirmalar
I, (1986), say1: 2.

el-HATIP, A. Kerim, el-Kasasu'l Kur'ani fi Mantukihi ve Mefhiimihi, Kahire 1964.

HAYDERI, Seyyid Kemal, Siyanetii’I-Kur’ani Mine t-Tahrif, y.y., trs.

HAYYAT, Ebu’l-Hiiseyin, el-Intisar ve’r-Redd ala Ibn er-Réavendi el-Miilhid, (thk.
M. Hicaz), Kahire trs.

HELM, Paul, Divine Revelation: The Basis Issues, London: Marschall Morgan &
Scott, 1982.

HEYSEM, Serhan, “el-Aklu’l-Mu tezili Hudidu I-Infisal ve’l-Ittisal”, el-Ictihad,
Say1, 57- 58, Yil, 1424/2003.

HICK, John, “Eschatological Verification Reconsidered”, A John Hick Reader, ed.
Paul Badham, London-Hong Kong 1990.
Philosophy of Religion, Prentice Hall, Inc., New Jersay 1983.

192



HUTCHISON, John A., Faith Reason and Existence: An Introduction to
Contemporary Philosophy of Religion, Oxford University Press, New
York 1956

ISIK, Aydin, Bir Felsefi Problem Olarak Vahiy ve Mucize, Elis Yay, Ankara 2006.

ISIK, Kemal, Mutezile 'nin Dogusu ve Kelami Goriisleri, AUIF Yay., Ankara 1967.

IBAZI, Miiceddid Feyruz, Kamusu ’I Muhit, Kahire trs.

Ibn ABDILBERR, Ebi Omer Yusuf b. Abdullah b. Muhammed, Cédmi’u beydni’l-
‘ilm ve fazlihi ve ma yenbagi fi rivayetihi ve hamlihi, thk. Ebu’l-Esbal ez-
Zuheyri, I-1I, Suudi Arabistan: Daru Ibni’l-Cevzi, 1414/1994.
et-Temhid lima fi’l-Muvattai mine’l-madni ve’l-Esanid, (thk. M. Ahmed
Alevi — M. Abdiilkebir el-Bekri), Magrib 1982.

ibn ASUR, Muhammed Tahir b. Muhammed b. Muhammed Tahir et-Tunisi, et-
Tahrir ve't-Tenvir, yy., 1rs.

Ibn EBI USEYBIA, Ebu’l-Abbas Ahmet, Uyunu’l-enba fi tabakati'l-etibba, Dar-u
mektebetii’l hayat, Beyrut, trs.

Ibn EBI’Z-ZEMENIN, Ebu Abdullah Muhammed b. Abdullah, Tefsiru’l Kur’ani’l
Azim, tahk. Ebu Abdullah Hiiseyin b. Akase, Muhammed b. Mustafa el-
Kenz, el Faruqu’l Hadise, Kahire 2002.

Ibn FARIS, Ebu’l-Hiiseyn Ahmed, Mu 'cemu Makayisi’l-Luga, Misir 1969.

[bn FUREK, Ebu Bekr Muhammed b. El-Hasen en-Nisburi, Mucerredu’l Makalati’s
Seyh Ebi’l Hasan el-Esari, (nsr. D. Gimaret), Beyrut 1987.

Ibn HACER, el-Askalani, Fethu I-Bari bi Serhi Sahihi'l-Buhari, Ist. Trs.
Tehzibu't-Tezhib, Haydarabad 1325.

Ibn HALDUN, Ebu Zeyd Veliyyiiddin Abdurrahman, Mukaddime, ¢ev. Zakir Kadiri
Ugan, Milli Egitim Genglik ve Spor Bakanligi kiiltlir eserleri dizisi,
Ankara 1986.

ibn HAZM, Ebii Muhammed Ali bin Ahmed bin Said, el-fhkdam fi Usili’l-Ahkém,
Beyrut 1983.

Ibn KESIR, Tefsiru’I-Kur’ani’l-Azim, Beyrut trs.

Ibn FARIS, Ebu Hiiseyin Ahmed b. Zekeriya, Mu 'cemu Makayisi’l-Luga, Misir
19609.

[bn KAYYIM, el-Cevziyye, [’lamu’l Muvakki’in ‘an Rabbi’l Alemin, thk. Isamuddin

193



es-Sababiti, Kahire 2002.

ibn KUDAME, Muvaffakuddin, Liim atii’l-itikdd (nsr. Bekir Topaloglu), Istanbul

1414/1993.

Ibn KUTEYBE, Abdullah b. Miislim, el-fatildf fi’l-Lafz ve'r-Red ale’l-Cehmiyye

ve’[-Miisebbihe, Iskenderiyye 1971.

Kitdbu Te'vili Muhtelifi’l Hadis, terc. Gerard Lakomte, as Le Traite des
Divergences du Hadith d’1 ibn Qutayba, Dimesk 1962.

Te vilu Muhtelifii’l-Hadis, Muhammed Zuhri en-Neccar, Beyrut 1976.

Ibn MACE, Ebu Abdillah Muhammed b. Yezid el-Kazvini, es-Siinen, Istanbul 1983.
Ibn MANZUR, Lisanii’l Arab, Beyrut 1956.
ibn SIDE, Ali b. ismail, el-Muhkem ve’'I-Muhitii 'I-A zam, Beyrut 2000.

Ibn SINA, Avicenna’s De Anima, (nsr.: Fazlurranman), Oxford University Press,

1970.
el-Isdrat ve’t-Tenbihdat, Cev. Ali Durusoy, Mubhittin Macit, Ekrem
Demirli, Litera Yayncilik, Istanbul 2005.
el-Isarat ve 't-Tenbihat II, nsr. Siileyman Diinya, Beyrut 1992.
el-Kerdamat ve’l-mu’cizat ve’l-e’acip, nsr: Hasen Asi, et-Tefsiru’l-
Kur’ani ve’l-liigatii’s-stfiyye fi felsefeti Ibn Sina, Beyrut 1983.
Kitabu’s-Sifd, Metafizik I (¢cev. Ekrem Demirli-Omer Tiirker), Litera
Yayincilik, Istanbul 2004,
Kitabu’s-Sifa, Metafizik II (¢ev. Ekrem Demirli-Omer Tiirker), Litera
Yayncilik, Istanbul, 2005.
es-Sifd, llahiyat II, nst. Muhammed Yusuf Musa — Siileyman Diinya —
Said Zayed, Kahire 1960.
es-Sifa, Tabiiyyat I1, en-Nefs, nsr. C. Anawati-Said Zayed, Kahire 1975.
Risale fi’l-Hudud, Tis u Resail, Kahire 1908.
er- Risaletii’l ‘Arsiyye fi Tevhidihi teala ve Sifatihi, bi- Matba’ati Meclisi
Daireti’l-Ma’arifi’1-Osmaniyyeti, h. 1353.
er-Risale fi Ishatii'n-Niibiivvat fi Te vili Rumuzihim ve Emsalihim, Resail
fi’lhikmeti ve’t-tabi’iyyat i¢inde, Matbaati’l-cevaib, Kostantiniyye 1298.
Risale fi’l-Fiil ve’l-Infial ve Aksamiha, nsr. Seyyid Zeynelabidin Musevi,
Mecmu’ Resail, Haydarabad h. 1354.

194



Ibn TEYMIYYE, Seyhu’l-islam Ahmed b. Abdiilhalim, el-Akidetii’l-Vasitiyye,
M.U.IFAV Yay., Ist trs.
Der’u Tedruzi’l Akl ve’n-Nakl, nesr. Abdullatif Abdurrahman, Beyrut
1997.
Kitabii 'n-Niibiivvat, Beyrut 1982.
Mecmiu’l-Fetava,, Beyrut trs.
Serhu Akidetii’I-Isfehaniyye, Riyad 1415.
et-Tefsiru’I-Kebir, thk. Abdurrahman Umeyra, Beyrut trs.
et-Tis 'iniyye, thk. Muhammed b. Ibrahim el-Aclan, Mektebetu’l-Maarif,
Riyad, 1420/1999.
ibnii’l ARABI, Muhyiddin, el-Fiitiihatii I-Mekkiyye, Beyrut trs.
Fiituhdt-1 Mekkiyye, ¢ev. Ekrem Demirli, Ist. 2008.
Mikatu’I-Envar-Nurlar Menbai, ¢ev. Vahdettin Ince, Ist. Trs.
el-Bulga fi’I-Hikme, nsr. Nihat Keklik, Hikmette Son Nokta el-Bulga fi’l-
Hikmeh), cev. Vahdettin Ince, Istanbul 1969.
[bnii’l-CEVZI, Abdurrahman, Zadii I-Mesir fi IImi 't-Tefsir, Beyrut 1984,
[bnii’I-CINNI, Ebu’l-Feth Osman, el-Hasdis, tahkik: Muhammed en-Neccar, Kahire
1952.
Ibnii’n-NEDIM, el-Fihrist, Darul-Ma‘rife, Beyrut, Trs.
IBRAHIM, M. Zakyi, “Kur’an’da Iletisim Modelleri: Allah-Insan Etkilesimi”, gev.
Burhan Siimertas, DEUIFD, XXXI/2010.
IKBAL, Muhammed, Islam da Dini Tefekkiiriin Yeniden Tesekkiilii, ev. Sofi Huri,
[stanbul, 1999.
The Reconstruction of Religious Tought in Islam, Lahor 1977;
Islam’da Dini Diisiincenin Yeniden Dogusu, (gev. M. Ahmet Asrar),
Istanbul trs.
INCIL (Sevindirici Haber), Kitab-1 Mekaddes Sirketi, Istanbul 1998.
ISA, Ebu’n-Nasr Abdiilcelil, /ctihddu r-Rasul, Daru’l-Beyan, Kuveyt 1969.
ISMAIL FENNI, Ertugrul, Lugatce-i Felsefe, Istanbul 1341,
ISLAMOGLU, Mustafa, U¢ Muhammed, Diisiin Yay., Istanbul 2009.
[ZMIRLI, ismail Hakk1, Yeni Ilmi Keldm, cev. Sabri Hizmetli, Ankara 1981.
[ZUTSU, Toshihiko, Kur’an’da Allah ve Insan, gev. Siileyman Ates, Istanbul 2009.

195



J. I. PACKER, “Revelation”, The New Bible Dictionary (NBD), (ed. J. D. Douglas),
London 1962.

KADI Abdiilcabbar, Abdullah b. Ahmed, el-Mugni fi Ebvdbi t-Tevhid ve’l-Adl,
Kahire 1965, VI11/5-7.
el-Muhit bi't-Teklif , Misir trs.
“el-Muhtasar fi Usuli’d-Din”, Resailu’l-Adl ve’t-Tevhid, thk. Muhammed
[mara, Muessesetu Dari’l-Hilal, 1971.
Serhu Usiili’[-Hamse, Kahire 1965.
Tesbitu Deldili 'n-Niibiivve, (thk. Ahmed Abdiirrahim es-Sayic, Tevfik
Ali Vahbe), Kahire 2008.

KAHRAMAN, Mustafa, Miisliiman Kelaminda Peygamberin Gérevi, Basilmamis
Doktora Tezi, AUSBE, Ankara 2007.

KANT, Immanuel, “Lectures on The Philosophical Doctrine of Religion,” terc. ve
ed. Allen W. Wood ve George Di Govanni, Religion and Rational
Theology, (Cambridge: Cambridge University Press 2001)

KARADENIZ, Osman, “Akil — Vahiy iliskisi”, Diyanet IImi Dergi, cild 33, say1 4,
Ekim-Kasim-Aralik 1997.

KARATAS, Saban, Sia’da ve Ehi-i Siinnet’te Kur’an Tasavvuru, Ankara Okulu
Yay. 2013

KARDAVI, Yusuf, el-Canibu 't-Tesrii fi s-Siinneti 'n-Nebeviyye, Amman 1991,

KASIMI, Mehasinu’t-Tevil, Misir 1957-1960.

KASTALLANI, Sihabuddin Ebu’l-Abbas Ahmed b. Ebi Bekr, /rsddii 's-Sari li Serhi
Sahihi’l Buhari, Beyrut trs.

KAUFMANN, Walter, Critiqgue of Religion and Philosophy, Harper&Row
Publishers, New York 1958.

KAYA, Mahmut, “Ebu Bekir Razi” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay., Yil:
2007, cild: 34.

KAYANI, Muhammed Han, Felsefe, Siyaset ve Siir Diinyasiyla Ikbal, 1z Yay.,
Istanbul, 2002.

KILIC, Recep, Modern Bati Diisiincesinde Vahiy, AUIFY, Ankara 2002.
“Modern Tartismalarin Isiginda Islam Vahyi”, Islam ve Hiristiyanhk’ta

Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve Mualla Selguk, c:5, s. 30-47, Miinchen

196



2009.
“Bat1 Diisiincesindeki Modern Tartismalarm Isiginda Islam Vahyi”,
AUIFD, 51:1, Ankara 2010.
“Vahiy: Mahiyeti, Imkan1 ve Dogrulanmas1 Uzerine”, Milel ve Nihal,
cild:8, say1:1, Ocak — Nisan 2011.
KIRBASOGLU, M. Hayri, Islam Diisiincesinde Siinnet, Ankara Okulu Yay, Ankara
2008.
KINDI, Felsefi Risaleler, ¢ev. Mahmut Kaya, istanbul 1994.
Aristotales’in Kitaplarimin Sayisi Uzerine, ¢ev. Mahmut Kaya, Istanbul
2006.
KIRMANI, Semsu’d-Din Muhammed ibn Yusuf ibn Ali, Sahihii’I-Buhari bi-Serhi’l-
Kirmani, Daru ihyai’t-Turasi’l-Arabi, Beyrut 1981.
el-Kevakibu’d-Derari fi Serhi Sahihi’l Buhari, Beyrut 1401/1981.
KUBAT, Mehmet, “Islam Diisiincesinde Aklin Vahiy Karsismdaki Konumu”, Milel
ve Nihal, c. 8, say1 1, Ocak — Nisan 2011.
KULEYNI, Muhammed b. Yakub, Usili’l-Kdfi, Daru’l Kitabi’l-islimiyye, Tahran
1383.
KUMMI, Ebu Cafer Muhammed b. Ali ibn Babeveyh, (Seyh Saduk), Risdletii’l-
Itikadati’l-Imamiyye, (Sii-Imamiyye’nin Inan¢ Esaslari), terc. Ethem
Ruhi Figlali, AUIFY, Ankara 1978.
KURTUBI, Ebu Abdullah Muhammed b. Ahmed, el-Cami li-Ahkdmi’l-Kur’an,
Beyrut trs.
KUSEYRI, Abdiilkerim, Letaifii'I-Isarat, gev. Mehmet Yalar, st trs.
KUTLUER, ilhan, “Ittisal maddesi”, Islam Ansiklopedisi, TDV.
KUZGUN, Saban, Dért Incil Farkliliklar: ve Cesitleri, Ankara 1996.
LEXIKON des Dialogs, Grundbegriffe aus Christentum und Islam, “Offebarung”,
Eugen Biser Stiftung, Freiburg 2014, band 2.
LEWIS, Edwin, “Revelation”, Harper’s Bible Dictionary, New York 1973.
LEWIS, Edwin — Danton, Robert C., “Incarnation”, Harper’s Bible Dictionary, New
York 1973.
LIPINSKI, Edward, “Revelation”, Encyclopedia Judaica (ed. Cecil Roth — Jeoffrey
Wigoder), Jerusalem 1972-1978, XIV.

197



LOCKE, John, A Discourse of Miracle, The Reasonableness of Christianity, Ed. I.,
1958.

LUCIAN Hélscher, “Offenbarung”, Geschichtliche Grundbegriffe Bd. 4, Otto
Brunner (Hrsg.), Stuttgart 1978.

M. ZAKY]I ibrahim, ,Kur’'an’da Iletisim Modelleri: Allah-Insan Etkilesimi®, cev:
Burhan Siimertas, DEUIFD, s. XXX1/2010.

MALATI, Ebu'l-Hiiseyin Muhammed b. Ahmed, Kitabu't-tenbih ve'r-red ala ehli'l-
ehva ve'l-bid’a, tahkik: Muhammed Zahid b. el-Hasan el-Kevseri, Kahire
1949.

MALULLAH, Muhammed, es-Sia ve Tahrifu’l-Kur’an, Daru’l-Va’yi’l-islami,
Beyrut 1986.

MATURIDI, Ebu Mansur Muhammed b. Muhammed, Tevildtii'I-Kurdn, Topkapi
Saray1 Miizesi Ktb. Yazma No: 180.
Kitabu’t-Tevhid, (Nsr. Bekir Topaloglu), Ankara 2002.
Tefsiru’l-Kurdni’l-Azim  el-Miisemma Te’vilatii Ehli’s-Siinne, (nsr.
Fatima Yusuf el-Hiyemi, Beyrut trs.

MAVERDI, Ebu’l-Hasan Ali b. Ebi Mansur Muhammed, 7’lamu’n-Nubuvve,
Beyrut 1986.

MAVRODES, George I., Revelation in Religious Belief, Philadelphia, Temple
University Press, 1988.

MCcBRIEN, R. P., Catholicism, Minneapolis 1981.

MENNANU’| Kettan, Mebabhis fi Uliimi’l-Kur’an, “el-Vahy”, Beyrut 1987.

MERVEZI, Eba Abdillah Muhammed b. Nasr b. El-Haccéc, es-Siinne, (thk. Salim
Ahmed es-Selefi), Beyrut 1988.

MEVDUDI, Ebu’l Ala, Tarih Boyunca Tevhid Miicadelesi ve Hz. Peygamber’in
Hayati, trc. Ahmed Asrar, Pmar Yay., Istanbul 2014.

MICHOT, Yahya, “Revelation”, The Chambridge Companion To Classical Islamic
Theology, ed.:Tim Winter, Cambridge: Cambridge University Press,
2008.

MILANI, Seyyid Ali el-Hiiseyni, Ademu Tahrifi’l-Kur’dn, Merkezu’l-Ebhasi’l-
Akaidiyye, Kum 2000.

MORAN, Gabriel, Theology of Revelation, London 1966.

198



MU’ALLAKAD, Fr. Ang. Arnold Yay., Leipzig 1850

EI-MUFADDALIYYAT,, Divan, (thk. A. M. Sakir, A. S. M. Harun) Kabhire trs.,

MUCAHID, Ebu’l Haccac, Tefsiru Miicahid, Katar 1976.

MUKATIL b. Siileyman , el-Viiciih ve n-nezdir, ilmi Arastirmalar Vakfi, Ist. 1993.

MUSLIM, Ebu’l Huseyn Miislim b. Haccc, Sahihu Miislim, Ist. 1982.

NESAI, Ebu Abdirrahman Ahmed bin Suayb bin Ali bin Sinan bin Bahr el-
Horasani, Siinen, Misir 1930.

NESEFI, Abdullah b. Omer Ebu’l-Berekat, Meddriku t-Tenzil ve Hakdiku y-Te vil,
Beyrut 1989.

NESEFI, Ebu’l Muin, Tabsiratii’l-Edille fi Usiili’d-Din, thk. Hiiseyin Atay, Ank.
1993.

OKIC, Muhammed Tayyib, Bazi Hadis Meseleleri Uzerine Tedkikler, AUIFD,
XXVI1/15.

OKUMUS, Biinyamin, /bn Teymiyye’ye Gore Vahiy ve Peygamberlik, Ankara
Okulu Yay., Ankara 2012,

ONAT, Hasan, "Sii imamet Nazariyesi", AUIFD, XXXII (1992).

OVACIK, Ziibeyr, Ibni Sina ve Gazzali’de Vahiy Anlayisi, Basilmamis Doktora
Tezi, SUSBE, Konya 2010.

ONKAL, Ahmet, “Hz. Peygamber’in Ummiligi”, SUIFD, say1:2, 1986.

OZTEN, Ersan, Peygamberlerin Gaybi Bilme Imkan:, Basilmamis Doktora Tezi,
AUSBE, Ankara 20009.

PAILIN, David A., Groundwork of Philosophy of Religion, London 1986.

PAKISTANI, ihsan-1 ilahi Zahir, es-Sia ve’s-Siinne, Idaretu Terciimani’s-Siinne,
Lahor 1979.
es-Sia ve’l-Kur’an, Idaretu Terciimani’s-Siinne, Lahor, tsz.

PAUL Tillich, Systematic Theology, Chicago 1951.

PEKER, Hiiseyin, “Farabi ve Ibn-i Sina’nmn Felsefelerinde Vahyin Kavramsal
Muhtevas1”, UUIFD, c: 17, say1 1, 2008.

PEZDEVI, Ebu Yusr Muhammed, Ehl-i Siinnet Akaidi, cev. Serafeddin Golciik, Ist.
1980.
Usulii’d-Din, (thk. H.P.Linss), Kahire 1963.

RADAVI, es-Seyyid Murtaza, el-Burhan Ald Ademi Tahrifi’l-Kur’dn, Daru’l-Emire,

199



Beyrut 2005.
RAGIB, Ebu’l-Kasim el-Huseyn Muhammed el-Isfehani, el-Miifreddd fi Garibi’l-
Kur’dn, Ist. 1986.
Mu'cemu Miifretadi lielfazi'l-Kur'an, Darii'l-Fikr, Beyrut trs.
Tefsir, Camiatu Ummiil Kura, 2001.
RASSI, el-Kasim b. ibrahim b. Ismail, “Kitabu’l-Adl ve’t-Tevhid ve Nefyi’t-Tesbih
ani’llahi’l-Vahidi’l-Hamid”, Resdilii’l-Adl ve’t-Tevhid, Daru’l-Hilal,
1971.
RAZI, Eba Hatim, Aldmii n-Niibiivve (nsr. Saladh es-Savi - Guldm Rizd A‘vani),
Tahran 1397/1977.
RAZI, Fahreddin, Medlimu Usiilii’d-Din, cev. Nadim Macid, Islam Inancimin Ana
Konular:, Erzurum 1996.
Mefatihu’I-Gayb, Ist. trs.,
Keldm’a Giris [El-Muhassal] (¢ev. Hiiseyin Atay), AUIF Yaynlari,

Ankara 1978.

Kitabu 'n-Nefs ve’r-Rith, (thk. M. Sagir Hasan el-Ma’simfi), Islamabad,
ts.,

el-Erba’uin fi Usili’d-Din, thk. Mahmud Abdulaziz Mahmud, Beyrut
2009.

RESID Riza, Muhammed, el- Vahyii’I-Muhammedi, Misir, 1380/1960.
Tefsiru’l Kur’ani’l Kerim, Menar matb., Misir 1353.

RIZA, Muhammed, Muhammed, Misir 1966.

RUHAYLI, ibrahim b. Amir b. Ali, el-Intisdr, Mektebetii’l-Ulim ve’l-Hikem,
Medine 2003.

SABRI, Mustafa, [nsan ve Kaderi, trc. Isa Dogan, Istanbul 1989.

SABUNI, Muhammed Ali, Maturidiyye Akdidi, cev. Bekir Topaloglu, DIB Yay,
Ankara 1995.

SABUNI, Nureddin, el-Biddye fi usili’d-din (nsr. Bekir Topaloglu, Matiiridiyye
Akaidi i¢inde), DIB Yay, Ankara 1995.

SCHIFFERS, Norbert, “Revelation”, Encylopedia of Theology, New York 1986.

SEBER, Abdiilkerim, “Muésir $ii Alimlerin Kur’an’da Tahrif iddialarma Bakisi: Si
Kur’an Tarihleri Cergevesinde Baz1 Tespitler”, CUIFD, Sivas 2012, cild:

200



XVI, sayt: 2.

SERAHSI, Ebu Bekr Muhammed b. Ahmed b. Ebi Sehl, Kitdbu’l Mebsiit, Ist.
1403/1983,

SEYF, Muhammed b. Abdurrahman, es-Sia ve Tahrifu’l-Kur’an, Daru’l-iman,
Iskenderiye, tsz.

SEYHAN, Ahmet Emin, “Ebu’l-Hasan el-Harakani’nin Ilham Anlayis1”, Usii/, Sayi:
16, Temmuz-Aralik 2011.

SHUSTERMAN, Abraham, “Revelation”, The Universal Jewish Encyclopedia (ed.
Isaac Landman), New York 1969, IX.

SINANOGLU, Mustafa, Kitab-1 Mukaddes ve Kur’an’it Kerim’de Niibiivvet,
Basilmamis Doktora Tezi, Istanbul 1995.

SMITH, Towards a World Theology, Faith and the Comparative History of
Religion, The Westminster Press, Philadelphia 1981.

The Meaning and End of Religion, A New Approach to the Religious

Traditions of Mankind, The Macmillan Company, New York, 1963.

SOFUOGLU, Mehmet, Tefsire Giris, Cagr1 Yay., Istanbul 1981.

SPINOZA, Benedictus De, Teolojik Politik Inceleme ( cev.: C. B. Akal/ R. Ergun),
Dost Kitabevi Yaymlan, Istanbul 2008.

SUBHI, A. Mahmid, el-Felsefetii'I-Ahlékiyye fi Fikri’l-Islam, Beyrut, 1992.

SUBHI’s-Salih, Mebdhis fi Uliimi’l-Kur an, Daru’l-ilm, Beyrut 1968.

SUYUTI, Celaluddin el-Mahalli, Tefsiru'l-Celaleyn, Daru'l-Kitabi'l-Arabi, Beyrut,
1986.

SUYUTI, Celaleddin Abdurrahman b. Ebi Bekir, el-Itkdn fi Uliimi’l-Kur an, Kahire
1376/1957.
ed-Diirrii’[-mensir fi 't-tefsir bi’l-mensiir, Beyrut 1983.
Savnii’l-mantik ve’l-kelam an fenni’l-mantik ve’l-keldm (nsr. Ali Sami
en-Nessar), Beyrut, ts.

SWINBURNE, Revelation from Metaphor to Analogy, Oxford: Clarendon Press,
1992.

SAFI, Muhammed b. idris, el-Umm, tahkik: Muhammed Zuhri en-Neccar, Beyrut
trs.
Risale, tahkik: Ahmed Muhammed Sakir, Misir 1940.

201



SAHIN, Hiiseyin, Kaderin Irade ve Kudret Sifatlar: Ile Iliskisi, Basilmamis Yiiksek
Lisans tezi, AUSBE, Ankara 2003.
SATIBI, Ebu Ishak, Muvdfakdt, thk. M. M. Abdiilhamid, Kahire 1969.
Muvafakat, terc. Mehmet Erdogan, Istanbul 1990.
SEHRISTANI, Abdiilkerim, Kitdabu Nihayeti’l-Tkdam fi [Imi’l-Kelam, tashih: A.
Guillaume, London 1934.
el-Milel ve 'n-Nihal, (tahk. M. Seyyid Geylani), Kahire, 1986.
SEMSEDDIN Sami, Kdmus-i Tiirki, Istanbul 1317.
SEVKANI, Fethu’l-Kddir el-Cami’ beyne Fenneyi’r-Rivdyeti ve’d-Dirdyeti min
Imi ’t-Tefsir, yy., 1997.
SEYH MUFID, Evailii’l Makalat, Tahran 1372.
TABERI, Ebii Cafer Muhammed b. Cerir, Cdmiu I-Beydn fi Tefsiri’I-Kur dn, Beyrut
1978.
TABRESI, Ebu Mansur Ahmed b. Ali b. Ebi Talib, el-fhticdc, Meshed 1403.
TAFTAZANI, Sa’duddin, Serhu 'I-Akdid, ¢ev. Siileyman Uludag, Ist. 1991.
Islam Akaidi, haz. Siileyman Uludag, Dergah yay. Istanbul 1991.
TARAKCI, Muhammet, Yahudilik'te ve Hiristiyanlikta Vahiy Anlayisi Uzerine Bir
Arastirma, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi, Ankara 1999.
TAHANEV], Muhammed Ala b. Ali ibnu’l Kadi, Kessdfu Istldhati Fiiniin, Darul
Kiitiibii’l ilmiyye, Beyrut 1998.
TAHAVI, Ebu Cafer Ahmed b. Selameti’l-Ezdi, Usilii’I-Akideti’l-Islamiyye, serh:
Ali b. Ebi’l-1z el-Ezdi, Beyrut 1988.
Ehli Siinnet Inan¢ Esaslari, (Tahavi ve Akdid Risalesi), haz. Arif Aytekin,
Istanbul trs.
Serhu Miiskili'I-Asar, thk: Suayb el-Arnavid, Beyrut 1994
TANCi, Muhammed b. Tavid, “Allah’in El¢isi Muhammed-Vahiy”, e-Makalat
Mezhep Arastirmalart, IV/1, Bahar 2011.
TERKAN, Fehrullah, “Klasik Dénem Islam Filozoflarinda Vahiy Anlayis1”, Islam
ve Hiristiyanlikta Vahiy, Ed: Richard Heinzmann ve Mualla Selcuk, c:5,
100-127, Miinchen 2009.
THOMAS Aquinas, Summa Contra Gentiles, London 1975.
THOMAS Michel, Hristivan Tanri Bilimine Giris: Dinler Tarihine Bir Katki,

202



Istanbul 1992.

TIRMiZI, Muhammed b. Isa, es-Siinen, Ist. 1983.

TOPALOGLU, Aydmn, “Teizim” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay., yil:
2011, c. 40.

TOPALOGLU, Bekir — CELEBI, ilyas, Keldm Terimleri Sozliigii, Istanbul 2010.

TRITTON, A.S., Islam Kelamz, terc. Mehmet Dag, Ankara 1983.

TUSI, Ebu Cafer Muhammed b. Hiiseyn, et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur 'an, Necef 1957.

ULUDAG, Siileyman, Islam ’da Inan¢ Konular: ve Itikadi Mezhepler, Ist. 1992.
“Gaybin  Bilinmesinde Kesf ve Ilhamm Rolu”, Kur’an ve
TefsirArastirmalari-VI ~ (Islam  Diisiincesinde ~ Gayb  Problemi-|I)
Tartismal [imi Toplant:, 11-12 Ekim 2003, Ensar Nesr., Istanbul 2004.

USLU, Ferit, Felsefi Acidan Imam Temellendirme, Ankara Okulu Yaymlan, Ankara
2004.

el-USMENDI, Alaeddin Muhammed b. Abdilhamid es-Semerkandi, Liibdbii’l-
Kelam, thk. M. Said Ozervarli, TDV Yay., Ist. 2005.

ULKEN, Hilmi Ziya, Islam Felsefesi, Istanbul 1993.

VAKIDI, Muhammed b. Omer, Kitdbu 'I-Megazi 1i’l Vikidi, Tahkik: Dr. M. Jones,
Beyrut 1989.

WAHRIG, Wérterbuch der Deutschen Sprache, Deutschland 1997.

WATT, Montgomary, Modern Diinyada Islam Vahyi, 1zmir 1lahiyat Vakfi Yay.
1982.

Kur’an’a Giris, trc. Siileyman Kalkan, Ankara Okulu Yay., Ankara 2006.

WENSINCK, A. J., Levh, IA, Maarif Basimevi, Istanbul 1957.

WILLIAM Ernest Hocking, The Meaning of God in Human Experience, Yale
University Press, 12. Baski, Nev Haven 1950.

WOLFGANG, Martens, Offentlich als  Rechtsbegriff, Bad Homburg
v.d.H./Berlin/Ziirich 1969.

WOLTERSTORFF, Nicholas, Divine Discourse; Philosophical Reflections on the
Claim that God Speaks, Cambridge; Cambridge Uni. Press, 1995.
“Introduction” Faith and Rationality: Reason and Belief in God, ed. Alvin
Plantinga and Nicholas Wolterstorff, Universty of Notre Dame Press,
Notre Dame and Indiana 1991.

203



YAR, Erkan, “Es’ari’nin Teolojik Goriisleri, FUIFD, 11:1.

YAVUZ, Yusuf Sevki, “Hulul maddesi”, Islam Ansiklopedisi, TDV Yaymlari,
yil: 1998, cilt: 18, sayfa: 340-344.
“Cebrail” maddesi, Islam Ansiklopedisi, TDV Yay, y11:1993, c: 7, 5.202-
204.

YAZIR, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kur’an Dili, Tst. 1960.

YILAN, Abdiilkadir, Fazlur Rahman’in Vahiy Anlayisi, Basilmamig Yiiksek Lisans
Tezi, HUSBE, Corum 2013.

YILMAZ, Sabri — IThan, Mehmet, “Ciiveyni’ye Gore Kelamullah ve Keldm-1 Nefsi”,
Kelam Arastirmalar, 9.1, 2011.

ez-ZEBIDI, Muhammed Murtaza, [thdfii s-sdde, Dari’l-fikr, trs.

ZEHEBI, Muhammed Hiiseyin, et-Tefsir ve I-Miifessiriin, Mektebetii Vehbe,
Kabhire, tsz.

ZEMAHSERI, Muhammed b. Omer, el-Kessdf an Hakdiki’t-Tenzil ve Uyiini’l-
Ekavil fi Vucubi’t-Te 'vil, Beyrut 1977.
Esasii’l-Belaga, Beyrut trs.

ZERKANI, Muhammed Abdulazim, Mendhilu’l ‘Irfan fi ‘Uliimi’l-Kur’an, Daru
Thyai'l-Kiitiibi'l-Arabiyye, Kahire 1943.

ZERKESI, Ebu Abdullah Bedrettin Muhammed, el-Burhan fi Ulumi’l-Kur an,
Daru’l-Marife, Beyrut tsz.
Bahru’l-Muhit, Kuveyt, 1992.

ZEYNI, Dahlan, es-Siratu’n-Nebeviyye, Beyrut trs.

204



OZET

CEYHAN, Mehmet Akif, Kur’an Avetleri Isisinda Vahiy, Doktora Tezi,

Danisman: Prof. Dr. Ahmet AKBULUT, Ankara 2016, 208 sayfa.

Vahiy olgusu, sadece Islam dininin degil, Ibrahimi dinlerin en temel
meselesidir. Dinin temelini olusturan vahiy, esasen farkli bir ontolojik alandan yani
Allah’tan, farkli bir ontolojik varlik araciligi ile farkli bir ontolojik alana yani

peygambere yapilan bildirimin adidir.

Vahiy, ilk insana iletilen mesajla, beseriyetin giindemine girmistir. Allah, ilk
insan1 yaratmasi ile birlikte, kendini tanitmak, yaratilma gayesini insana bildirmek
i¢in ilk insanla iletisime vahiy yoluyla ge¢mistir. Ilk insanla vahiy yoluyla kurulan bu
iletisim, Allah’in gerekli gérdiigli zamanlarda gonderdigi elgiler araciligi ile kelama

dayali olarak devam edegelmistir.

Vahiy olaymin irdelenmesinde Stra suresinin 51. ayetinin eksen alinmasinin
uygun oldugu goriilmektedir. S6z konusu ayet ekseninde, Yiice Allah’in
yerytiziindeki beseri iliskiye miidahalesinin, tekvini ve teklifi vahiy olarak iki ana
baslikta ele alinmasi gerekmektedir. Tekvini vahiy yani dogrudan vahiy, Yiice
Allah’in takdiri, yaratmasi, fitratin tasarlanmasi, diizenlenmesi ve ilham olarak
gerceklesmektedir. Teklifi vahiy ise kelama iliskin biligsel vahiydir. Teklifi vahyin,
Yiice Allah’in mesajini perde arkasindan - ki bu sadece Hz. Musa’ya 6zgiidiir - ve
el¢ileri Cibril ve Peygamberler vasitasiyla muhatap olarak tiim insanlara gdndermesi

olarak anlagilmas1 gerekmektedir.
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Calismamiz bir giris ve iki boliimden olusmaktadir. Giris boliimiinde vahyin
mahiyeti, Allah — Insan iletisimi ve akil — vahiy iliskisi konular1 ele almmustur.
Birinci bolimde Kur’an’da vahiy ve ilham kavramlari, vahyin unsurlari, Yiice
Allah’in vahyetme bi¢imleri, el¢i ve vekil kavramlari ile siinnetin 6rnekligi konular1
islenmistir. Ikinci boliimde ise, Miisliiman geleneginde ve bat1 teolojisinde vahiy
kavramlar1 incelenmis, klasik kelam ekollerimizin yaninda mutasavviflara ve
Miisliman filozoflara gore vahiy konusu ele almmustir. Son olarak da bati

teolojisinde vahiy algisma yer verilmistir.

Anahtar Kavramlar: Allah, Vahiy, Peygamber, Cibril, Insan, El¢ci, Vekil,

Levh-i Mahfuz, Akil.
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ABSTRACT

CEYHAN, Mehmet Akif, Revelation in the light of the verses of the

Quran, PhD Dissertation, Supervisor: Prof. Dr. Ahmet AKBULUT, Ankara 2016,

208 pages.

The phenomenon of divine revelation is not only one of the fundamental
issues of Islam but also of the other Abrahamic religions. The divine revelation
underlies the religion, and essentially is the name of revelation which comes from a
different ontological sphere, the God, via a different ontological creature, to a

different ontological sphere, the prophet.

The divine revelation came in the sight of humanity with the first message
given to first human. After creating the first human, the God contacted him via the
divine revelation in order to introduce Himself and to inform the purpose of creation.
This communication created with first human via the divine revelation had continued

through the medium of messengers, which the God had sent when they were needed.

When analyzing the divine revelation, it is only proper to determine Shira/51
as the axis. In accordance with aforementioned verse, the divine intervention to earth
should be approached in two main aspects; takwini and taklifi. Takwini, aka direct
divine revelation, occurs as judgment and creation of the God, Him designing and
organizing the nature, and inspiration. As for taklifi divine revelation, it is the
cognitive revelation related with kalam. Taklifi revelation is understood as the
message of the God to all humanbeings, which is either transmitted from behind the

curtain —pertains to Prophet Moses- or via His messengers Gabriel and Prophets.
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The study consists of an introduction and two sections. In the introduction,
the nature of the divine revelation, communication of the God and humans, the
relationship of intellect and revelation are discussed. The first section deals with the
concepts of revelation and inspiration in Qur’an, the elements of revelation, the
patterns of divine revelation, the concepts of messenger and the example of Sunnah.
In the second section revelation concepts in Muslim tradition and Western theology
are analyzed, revelation according to classical Muslim theology schools, sufis and
Muslim philosophers are discussed. Lastly, revelation concept in Western theology is

also mentioned.

Keywords: Allah, Revelation, Messenger, Gabriel, Human, Delegate, Agent,

Lawh-i Mahfuz, Intellect
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